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der einen oder anderen Weise zu ihrer Entstehung beigetragen haben, wiirde ich wohl kaum
ein Ende finden oder Gefahr laufen, den einen oder die andere versehentlich zu iibergehen.
Auch wenn hier nur der grobe Werdegang der Arbeit und somit nur einige Stationen und
Personen Erwihnung finden, méchte ich ausdriicklich alle diejenigen, die nicht namentlich
erwihnt werden, ebenso in den Dank mit einschlieffen.

Der Entschlufl zu der vorliegenden Arbeit fiel 1992. Zuvor war ich durch die Seminare
meines verehrten Lehrers Prof. Wolfgang Bauer (Sinologie, Univ. Miinchen). der immer
wieder das Thema Anarchismus streifte, damit in Beriihrung gekommen, obwohl ich selbst
damals zu anderen Themen der Geistes- und Kulturgeschichte der Republikzeit arbeitete.
Prof. Bauer unterstiitzte das neue Vorhaben in jeder erdenklichen Weise, und es ist mir
besonders schmerzlich, daf sein so unerwartet frither Tod nicht nur eine einzigartige Per-
sonlichkeit dahingerafft hat, sondern auch verhinderte, daf} ich die konkreten Friichte des-
sen, was er anfangs so gefordert hatte, mit ihm teilen konnte. Da die Thematik ihm sehr am
Herzen lag, ist diese Arbeit fiir mich selbst auch Teil meines Gedenkens an ihn.

Neben Prof. Bauer waren auch die Professoren der Japanologie in Miinchen, namentlich
Prof. Wolfram Naumann, Prof. Johannes Laube und Prof. Peter Portner, in je eigener Wei-
se in der Frithphase der Arbeit sehr behilflich.

Bei der Beschiftigung mit dem chinesischen Anarchismus war mir aufgefallen, daB in
Ostasien — im Gegensatz zur im Westen {iblichen Assoziation von Anarchismus mit Baku-
nin — Petr A. Kropotkin die zentrale Rolle spielte. weshalb die urspriingliche Idee der Ar-
beit sich auf eine Aufarbeitung der Kropotkin-Rezeption in China und Japan bezog. Im
Verlaufe der Arbeit weitete sich dieses enge Thema schnell zu einer umfassenderen Aus-
einandersetzung mit dem Anarchismus in China (und sekundér Japan) tiberhaupt. Zunichst
durchforstete ich einige Bibliotheken in Deutschland (Miinchen, Berlin, Hamburg, Bonn,
Kéln, Heidelberg, Tiibingen, Freiburg). AuBlerdem profitierte ich von mehreren Gespri-
chen, so etwa mit Dr. Herbert Worm (Japanologie, Univ. Hamburg), der selbst iiber den
japanischen Anarchisten Osugi Sakae gearbeitet hat. Auch Frau Dr. Corinna Hana (Sino-
logie, Univ. Marburg), die sich u.a. mit dem Genossenschaftswesen in China beschiftigt
hat, gab wertvolle Hinweise, desgleichen Prof. Peter Joachim Opitz (Politikwissenschaft,
Univ. Miinchen, Schwerpunkt Ostasien) und Frau Prof. Margareta Mommsen (Politikwis-
senschaft. Univ. Miinchen, Schwerpunkt Sowjetunion). Herr Dr. Peter Kuhfus (Sinologie.
Univ. Tiibingen), auf die Republikzeit und russisch-chinesische Fragen spezialisiert, nannte
mir einige Materialien, ebenso Prof. Rudolf Wagner (Sinologie, Univ. Heidelberg) und be-
ziiglich Japan Prof. Wolfgang Schamoni (Japanologie, Univ. Heidelberg). Auch Dr. Axel
Schneider (Sinologie, Univ. Heidelberg, inzwischen Professor in Leiden). der sich eben-
falls auf die Republikzeit spezialisiert hat, gab einige wichtige Hinweise. Prof. Luiz Bieg
(Sinologie, Univ. Kéln) wiederum lich mir freundlicherweise eigene Materialien. Beson-
deren Dank schulde ich in Deutschland ferner Frau Prof. Susanne Weigelin-Schwiedrzik,
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die nicht nur eine anregende Gesprichspartnerin war, sondern mich freundlicherweise auch
in ein Austauschprogramm der Universitat Heidelberg mit der Qinghua-Universitit in Pe-
king kooptierte. Auflerdem fiel in diese Zeit auch meine Bekanntschaft mit Herrn Dr.
Ulrich Lins (DAAD), selbst Esperantist, ausgebildeter Historiker, Politologe und Japano-
loge, der mich nicht nur unermiidlich seither — inzwischen aus Japan — mit Material ver-
sorgte, sondern {iberhaupt eine unschitzbare Quelle von Informationen war. Ferner michte
ich auch drei damalige Magistranden und Doktoranden in Bonn und Kéln nicht vergessen,
die einige niitzliche Hinweise gaben bzw. Kontakte herstellten: Maik Sprotte (Japanologe),
der iiber Sozialisten in der Meiji-Zeit arbeitet(e), die Esperantistin und Sinologin Sabira
Stahlberg und Christoph Brumann (Ethnologe und Japanologe), der sich mit japanischen
Kommunen befal3t hat.

Dann besuchte ich in Amsterdam das ,.Insitut fiir Sozialgeschichte* sowie Bibiliotheken
in Paris und Lyon. Wihrend in Paris vor allem das ,,Centre Chine* ergiebig war, konnte
Jean-Louis Boully von der ,.Bibliothéque Municipale de Lyon®, zu dem Vincent Durant-
Dastés freundlicherweise eine Verbindung herstellte, einige wertvolle Materialien speziell
zu Chinesen in Frankreich zugénglich machen. Ferner danke ich Frau Prof. Bastid-Bru-
guiére in Paris fiir eine langere Unterredung und die Uberlassung ihres Vortragsmanu-
skriptes zu dem Anarchisten Li Shizeng. Auch Frau Dr. Gabriele Goldful mochte ich ge-
sondert erwihnen, die eine engagierte und liebenswerte Gastgeberin war.

1993-1994 hatte ich die Mdglichkeit, ausgiebig Material in Japan, Taiwan und der VR
China zu sammeln. Besonders hervorheben méchte ich in Kyoto Prof. Hazama Naoki, Spe-
zialist fur neuere chinesische Geschichte, und seine Mitarbeiter am ,,Jinbun kagaku ken-
kyusho™ (Forschungsinstitut fiir Humanwissenschaften) der Universitidt Kyoto, wo ich —
wie schon frither im Zusammenhang mit meiner Dissertation — nicht nur von der hervor-
ragenden Bibliothek profitieren konnte, sondern auch den kompetenten Austausch zu
spezifischen Fragestellungen, fiir die einem oft im Westen kaum Gesprachspartner zur Ver-
fiigung stehen, als sehr wertvoll empfand. Auflerdem erméglichten die wochentlichen Dis-
kussionen, die in der von Prof. Hazama geleiteten Forschungsgruppe gefiihrt wurden, eini-
ge hilfreiche Einblicke. Von japanologischer Seite wiederum danke ich Prof. Asukai
Masamichi, der sich u.a. mit dem Meiji-Sozialismus und Kotoku Shusui beschiftigt hat,
fiir ein Gesprich. Ferner war in Kyoto Frau Mihara Yoko, die sich speziell mit dem japa-
nischen Anarchismus der Zwischenkriegszeit befalit hat, sehr hilfreich mit einschlagigem
Material.

In Tokyo wiederum danke ich Prof. Okayama Hajime, der mich wieder an das ,,Toyo
bunka kenkyusho™ (Forschungsinstitut fiir orientalische Kulturen) der Universitit Tokyo
einlud, von wo aus mir noch zahlreiche andere Bibliotheken in Tokyo zugénglich waren.
Neben den Einzelbibliotheken der Universitit Tokyo waren dabei besonders die Biblio-
theken Toyo bunko, die des ,Ohara shakai mondai kenkytsho* (Ohara-Forschungsinstitut
fiir Gesellschaftsfragen) der Hosei-Universitit, die Parlamentsbibliothek, der Saneto-Kei-
shi-Nachlass in der Hibiya-Bibliothek, die private journalistische Sammlung Oya bunko
und die Bibliothek des japanischen Esperanto-Verbandes von Interesse, deren reiche Aus-
beute ich letztlich gar nicht voll in die vorliegende Arbeit einflieBen lassen konnte. Weitere
Hohepunkte waren in bzw. bei Tokyo das Gesprich mit dem Spezialisten fiir japanischen
Anarchismus, Prof. Komatsu Rytji (Keio-Universitit), und der Besuch des , Atarashiki
mura® (Neudorf), wo Herr Watanabe Kanji, Chronist der Kommune, mir nicht nur aus-
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fithrlich Fragen zu dem Schriftsteller und Kommunegriinder Mushakoji Saneatsu und dem
.Atarashiki mura™ beantwortete, sondern auch die Kommune genauer zeigte.

In Taiwan waren dann besonders die Einzelbibliotheken der ,Academia Sinica™ ergie-
big, vor allem die des ..Jindai lishi yanjiusuo® (Institut fiir neuere Geschichte), sowie Ge-
sprache mit den Forschern Dr. Xu Wentang und dem damaligen Doktoranden Herrn Hong
Dexian, der mir seine einschldgigen Artikel iiberlie. AuBerdem erhielt ich dank Dr. Xu
Wentang und Prof. Chen Sanjing auch Zugang zu den GMD-Archiven auf dem Yang-
mingshan. Ferner war die Bibliothek der Zhengzhi-Universitit fiir meine Fragestellung
lohnend.

In der VR China geht mein Dank zu allererst an Prof. Liu Guisheng und seine Mit-
arbeiter an der Qinghua-Universitdt in Peking. Obwohl die Qinghua-Universitit generell
heute eher fiir ihre Naturwissenschaften bekannt ist. hat sie eine — iibrigens traditionsreiche
— kleine, aber fiir mein Thema extrem interessante historische Abteilung. Die dort gesam-
melten Materialien, u.a. im Zusammenhang mit der Kompilation von Materialbdnden zum
Werkstudenten-Programm und zum frithen Einflull des Sozialismus in China, waren eine
wahre Fundgrube. Sowohl Prof. Liu Guisheng als auch Prof. Dong Shiwei danke ich ferner
fur vielfiltigen Gedankenaustausch zu meinem eigenen Forschungsvorhaben. In Peking
konnte ich auBerdem wichtige Materialien in anderen Bibliotheken einsehen. Besonders
ergiebig war natlirlich die der Peking-Universitdt sowie die Nationalbibliothek. Auch die
sehr freundschaftlichen Gesprdche beim chinesischen Esperanto-Verband in Peking, der
aullerdem einige Esperantomaterialien zugénglich machte, méchte ich hervorheben. da sie
mir einige wichtige Einblicke vermittelten.

Zuriick in Europa kam ich im Rahmen einer von Frau Prof. Weigelin-Schwiedrzik orga-
nisierten Konferenz zur chinesischen Historiographie u.a. in direkten Kontakt mit Prof.
Arif Dirlik (Duke University), einem der renommiertesten Forscher zum chinesischen An-
archismus, und Dr. Edward Krebs (Douglasville, Georgia), der sich speziell mit dem be-
kanntesten chinesischen Anarchisten, (Liu) Shifu, befaf3t hat. Insbesondere Dr. Krebs blieb
tiber die Jahre ein wichtiger Austauschpartner bzgl. Ideen wie Material, ob von den USA
oder China aus. Prof. Dirlik wiederum brachte mich voriibergehend in Kontakt mit seinem
chinesischen Doktoranden Herrn Wan Shuping, der seinerseits freundlicherweise einige
schwer zugéngliche Materialien zur Verfiigung stellte. Ferner lernte ich in diesem Zeitraum
auch die Ba-Jin-Forscher Prof. Yamaguchi Mamoru (Nihon-Univ., Tokyo) und Frau
Shimada Kyoko (Tokyo und Peking) persénlich kennen. denen ich ebenfalls fiir infor-
mative Gespriche danke. Erwihnen mdochte ich auch das von Frau Prof. Monika Ubelhér
(Sinologie. Univ. Marburg) organisierte Symposium zu chinesischen Frauen Anfang des
20. Jahrhunderts. bei dem einige mit meiner Arbeit verwandte Themenbereiche zur Spra-
che kamen und in dessen Folge mir Frau von Sivers-Sattler iiber die Univ. Marburg einige
Materialien bereitstellte. Ferner konnte ich bei einigen Kongressen Teilaspekte der vorlie-
genden Arbeit zur Diskussion stellen.

In der Endphase der Arbeit wiederum bin ich besonders Herrn Prof. Peter Greiner (Sino-
logie. Univ. Freiburg), meinem ersten sinologischen Lehrer, zu Dank verpflichtet. Nach
dem unerwarteten Tod von Prof. Bauer war er sofort bereit, mich wieder in meine alte
Alma mater zu integrieren, an der ich zwischenzeitlich auch unterrichten konnte, zumal
meine gesamte Lebensentwicklung inzwischen ganz ab von Miinchen zwischen Italien und
Deutschland verlief, und mich, was Deutschland betrifft, wieder in den Freiburger Raum
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gefiihrt hatte. Prof. Greiner unterstiitzte mich tatkriftig und gab wertvolle Hinweise fiir die
ausgearbeitete Fassung der vorliegenden Arbeit. Dal} die verbliebenen Fehler oder Desi-
derata auf meine Verantwortung gehen, versteht sich von selbst. Fiir die Aufnahme dieser
Arbeit in die von ihm betreute Reihe ,,Freiburger Ferngstliche Forschungen* danke ich ihm
herzlich.
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nisch-Deutschen Zentrum Berlin sehr zu Dank verpflichtet, dessen grofziigige Forderung
es mir wihrend meines Japan-Aufenthaltes ermdglichte, auch einige (teure) Nachdrucke
japanischer anarchistischer Zeitschriften zu erwerben, die in allgemeinen Bibliotheken oft
nicht zu finden sind; zum anderen unterstiitzte mich die Dr. Meyer-Struckmann-Stiftung
sehr generds iiber mehrere Jahre hinweg und trug so entscheidend dazu bei, daB dieses
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tutionen wire die vorliegende Studie wohl nie realisiert worden!
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EINLEITUNG

Die Thematisierung des chinesischen Anarchismus

,,China und der Anarchismus* mag fiir viele ein Themenbereich sein, mit dem es sich
kaum zu beschiftigen lohnt. Weder ist China heute ,anarchistisch®, noch z#hlt die
chinesische zu den herausragendsten anarchistischen Bewegungen der Welt. Vielmehr
erscheint der Anarchismus in China — wie anderswo — als historische Episode. Das
Anliegen dieser Arbeit ist nicht, so sei gleich zu Anfang betont, die Rolle des Anarchismus
in der chinesischen Geschichte kiinstlich aufzublihen oder gar eine véllige Revision
bestehender Geschichtsbilder zu fordern, um irgendwelche neue ,,Anti-Helden™ zu inthro-
nisieren. Vielmehr ist sie ein Versuch, in erster Linie historischen Realititen gerecht zu
werden, in zweiter Linie die chinesische Suche nach einer modernen Identitét in den ersten
Dekaden des 20. Jahrhunderts aus einer anderen Perspektive als der iiblichen zu verfolgen.
Haufig richtet sich die Geschichtsschreibung, ob bewuft oder nicht, nach dem im Grunde
alten Prinzip. daff nur ,Erfolg™ Interesse verdient, und siebt entsprechend die Geschichte
durch. Dies entspricht einem teleologischen Geschichtsbild, das die Pluralitit der histo-
rischen Wirklichkeit auf einige vom Jetzt-Standpunkt aus gesehen als ,,bedeutend” defi-
nierte Faktoren verkiirzt. Da die Volksrepublik (VR) China heute .. kommunistisch™ ist, gilt
entsprechend das besondere Interesse inner- wie auflerhalb Chinas der Kommunistischen
Partei Chinas (KPCh) und ihrem .Erfolgsrezept® fiir China. Wéhrend an politisch-
ideologischen Alternativen die Guomindang (GMD) (Nationale Volkspartei) sich zumin-
dest durch ihr Uberleben auf Taiwan und durch die Riickendeckung aus den USA auch im
akademischen Bereich noch ein gewisses Interesse sicherte, fehlte anderen Gruppierungen
wie den Anarchisten jede Lobby. Allerdings ist zu beobachten, dafBl sich stets dann ein
Interesse an historischen Alternativen bemerkbar macht, wenn das aktuelle System an
Glaubwiirdigkeitsverlust leidet. Wihrend im Westen ein neues Interesse am Anarchismus,
das sich u.a. in vermehrter Publikationstétigkeit manifestierte, im Zuge der 68er-Bewegung
aufkeimte, wurde der chinesische Anarchismus nach der Kulturrevolution ,,wiederent-
deckt”. Besonders die 1980er Jahre waren daher entscheidend in dem Bemiihen, sich von
der zuvor recht einseitigen Sicht auf Chinas neuere Geschichte zu lésen — in China wie
auflerhalb —, wobei jedoch hdufig politische Motivationen dahinterstanden. Aus histo-
rischen Alternativen sollte ein Korrektiv fiir die Zukunft abgeleitet werden, im Negativen
wie im Positiven, also z.B. eine Wiederholung der in China gelegentlich als ,,anarchistisch™
bezeichneten Kulturrevolution verhindert werden, oder der Anarchismus sollte dazu ver-
helfen, im Marxismus seine ,.vergessenen libertiren Elemente* neuzubeleben.'

' Dirlik (s.u.) beschreibt dies ganz offen, doch scheint mir auch in manchen chinesischen Arbeiten der

1980er Jahre — neben der erklirten Ablehnung des Anarchismus mit Blick auf die ,Exzesse” der Kul-
turrevolution — ein Interesse an positiver Korrektivfunktion vorhanden zu sein.
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Mein Anliegen hier ist niichterner und bescheidener. Es geht mir weder um Verdam-
mung noch Rehabilitierung der Anarchisten und auch nicht um eine ,.Ehrenrettung™ des in
seiner real existierenden Form diskreditierten Sozialismus durch einen . .besseren” Sozia-
lismus fiir die Zukunft, sondern erst einmal um die sachliche Wahrnehmung des histo-
rischen Phénomens. Ausgangspunkt der Arbeit war die Beobachtung der zeitweise grofien
Popularitit, die Petr Alekseevi¢ Kropotkin, ein bei uns heute kaum mehr bekannter und
gelesener Autor, doch vor 100 Jahren auch im Westen der bedeutendste anarchistische
Theoretiker, in China (und Japan) im frithen 20. Jahrhundert hatte. Aus der Sicht der
damaligen Zeit war dies somit kein ,,marginales™ Thema, wie ohnehin die Beurteilung von
..Marginalitat™ durchaus relativ ist. Die hdufige Erwahnung Kropotkins in chinesischen und
japanischen Texten dieser Zeit fiihrte folglich zu der Frage. weshalb Kropotkin bzw. der
westliche Anarchismus rezipiert wurde, von wem, wann und wie, und unter welchen Be-
dingungen dies geschah. Diese Fragestellung scheint zunéchst nahezulegen, daB es sich um
eine Rezeptionsgeschichte im Sinne von ,western impact studies” handelt, allerdings ist
..Rezeption™ schlieflich keine simple Einbahnstralle. sondern ein kreativer bzw. dialek-
tischer ProzeB. M.a.W. spielt bei einer Rezeption nicht nur das ,,Was* eine Rolle, sondern
auch das .Wie™ und der Rezipient als Subjekt, und dieses Subjekt hat neben einer Indi-
vidualitat auch ein kulturelles Umfeld wie auch eine Tradition, in der es steht. Folglich
muf} eine Rezeptionsgeschichte kontextualisiert werden. In diesem Sinne habe ich ver-
sucht. das Thema entsprechend in sein Umfeld einzubetten.

Der Anarchismus ist von seinem Selbstverstdndnis her mehr als nur eine politische
Doktrin. Auch wenn man ihn nicht unbedingt zu einem ,.Seelenzustand* erhShen muB,” so
zielt er doch — insbesondere in seiner Kropotkinschen Form - auf die Neuordnung
mannigfacher Bereiche des Lebens, ja einen neuen Lebensstil hin. Es kommt daher nicht
von ungefihr. dafl die Anarchisten als typische Vertreter der .,Gesinnungsethik™ begriffen
wurden, die sich auch durch permanente Erfolglosigkeit nicht von ihrer Haltung abbringen
lielen. Dall der Anarchismus als soziale Bewegung erst in der 2. Hilfte des 19. Jahr-
hunderts fabar wird, ist unstrittig, doch sahen einige seiner prominenten Vertreter, u.a.
Kropotkin. Anarchismus als allgemein historisches — nicht nur westliches! — Phanomen
und versuchten, méglichst viel fiir die eigene Traditionslinie zu vereinnahmen. Ob dies
statthaft war. hdngt weitgehend von der Enge oder Weite der Definition von ,.Anar-
chismus™ ab (s.u.). doch ist damit zugleich die Frage aufgeworfen, inwieweit ..anar-
chistische* Elemente auch in der chinesischen Tradition ausgemacht werden kénnen bzw.
was als Ankniipfungspunkt fiir eine chinesische Anarchismusrezeption genutzt werden
konnte. Im Verlauf der Darstellung der chinesischen Diskussionen um den Anarchismus im
frithen 20. Jahrhundert wird dann zu sehen sein, ob davon explizir etwas aufgegriffen wur-
de, und wenn ja. was.

Da der Anarchismus also mehr sein wollte als eine politische Doktrin, und de facto auch
einen breiteren Einfluf} in China hatte als lediglich im Rahmen politischer Diskussionen.
wird er hier als .Kulturbewegung™ behandelt.’ Anarchistische Gedanken wirkten sich von

So Alain Pessin: La réverie anarchiste 1848—1914, Paris 1982, bes. Einleitung S. 20.

* Siehe dazu im Vergleich Petra Weber: Der Sozialismus als Kulturbewegung. Frithsozialistische Arbeiter-
bewegung und das Entstehen zweier feindlicher Brider Marxismus und Anarchismus, Ditsseldorf 1989,
besonders die Einleitung (S.26). Vgl. auch die Anarchismus-Geschichte von Jean Préposiet: Histoire de
['anarchisme, Paris 1993, die immerhin einen gesonderten Teil zu . am Rande* liegenden Themen enthélt.
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Sprachfragen bis hin zu alternativen Kommunebildungen aus, daher werden solche Berei-
che hier ebenso betrachtet wie die Einfliisse auf die Arbeiterschaft bzw. die Konkurrenz
zum Marxismus.

Der Rolle des Anarchismus in China sind schon mehrere Studien gewidmet worden.
Lange Zeit war es (iblich, ihn nur als den Verlierer im Duell mit dem Marxismus abzutun.
Insbesondere die heutige VR China bemiiht sich weiterhin, in diesem Sinne die neuere
Geschichte zu schreiben, wobei bewufit die Tatsachen verdreht werden, um die ,,von
Anfang an siegreiche KP* zu présentieren. Dal} dies aber Geschichtsfiktion ist, erweist sich
rasch beim Studium der Quellen. Selbst Mao hatte eine — wenn auch kurze — .an-
archistische Phase™. und es dauerte selbst in der Arbeiterbewegung, die von der KP natiir-
lich als ureigenst vereinnahmt wird, bis der Konkurrent Anarchismus aus ihr vertrieben
war.

Die Verteufelung des Anarchismus von seiten der Marxisten hat eine lange Tradition.
Bis hin zur neuesten Geschichte Chinas wurde das Negativ-Etikett ,,Anarchismus™ verteilt.
namentlich fiir die Kulturrevolution und die ,.Viererbande* im Sinne von Anarchismus als
.Linksabweichung* (wihrend der Anarchismus andererseits auch als . kleinbiirgerlich* und
somit ..reaktiondr” galt!). Inwieweit die Kulturrevolution aber als ,anarchistisch™ gelten
kann, ist mehr als fraglich. Vielmehr weitet sich hier der Begriff zum Allround-Verdikt.

Die auBlerchinesische Geschichtsschreibung beziiglich des neueren China folgt
groflenteils der von China vorgegebenen . Erfolgsgeschichte™ der KP. Wenn der Anar-
chismus in der VR dem Kommunismus, in Taiwan den Nationalisten unterlag, scheint er
wenig Interesse zu verdienen. Nur wenige Historiker waren bereit, den tatsdchlichen
Einflul des Anarchismus zu wiirdigen, was besonders die Arbeiten von Peter Zarrow und
Arif Dirlik (s.u.), aber auch die im Westen leider fast systematisch vernachléssigte japa-
nische Forschung zum Thema positiv heraushebt. Erst allméhlich setzt sich die Erkenntnis
durch, daff der Anarchismus nicht nur ein Praludium zum Kommunismus war, so dal er ab
1921 (der Griindung der KPCh) zu vernachlissigen sei. Vielmehr wurde der Anarchismus
erst im Laufe der spdten 20er Jahre zuriickgedriangt. Gerade im kulturellen Bereich — man
denke nur an den bekanntesten literarischen Verfechter, Ba Jin I 4 - war er noch
virulent.

So sehr es auch Dirliks Verdienst ist. dem Anarchismus in der Vierten-Mai-Zeit, seiner
Hochphase. zu mehr Gerechtigkeit verholfen zu haben, so sehr sieht er ihn doch als von der
chinesischen Vergangenheit abgeltstes Phianomen. Er ist fiir ihn vielmehr eine soziali-
stische Alternative™ zum real praktizierten Sinomarxismus. M.E. zeigt aber gerade die
Kropotkin-Rezeption, dafl die Popularitdt anarchistischer Gedanken ohne traditionelle
Vorgaben nicht hinldanglich erkldrt werden kann.

Wie schon erwihnt, ist der Anarchismus als ..Bewegung™ ein Phinomen des 19. Jahr-
hunderts. doch die Resonanz, die er in China fand, kann nicht mit rein soziologischen

wobei allerdings nur auf die Verbindung zum Anti-Militarismus und Pazifismus, die ,wilden Linken™
(..68er), den . Anarcho-Kapitalismus* (besonders in den USA. d.h. _laissez-faire-Kapitalismus™) und die
.rechten Libertdren (z.B. Céline) eingegangen wird. (Zu Surrealismus und Anarchismus findet sich
manches in einem anderen Teil des Buches). Diese Liste lieBe sich bedeutend verlingern und modifi-
zieren. In Bezug auf Frankreich ist die kulturelle Dimension des Anarchismus bislang noch am ehesten
wahrgenommen worden. (Siehe z.B. Richard Sonn: Anarchism and Cultural Politics in Fin de Siécle
France. Lincoln und London 1989).
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Kategorien erfalit werden. Wenn die anarchistische Bewegung im Westen Kind des
Ubergangs zum Industrialismus war (der allerdings regional sehr unterschiedlich vollzogen
wurde!), so war die Lage in China, sozialgeschichtlich gesehen, um die Wende zum 20.
Jahrhundert nicht einfach identisch mit der in Westeuropa Mitte des 19. Jahrhunderts, so
da man lediglich von einer ,zeitlichen Verzégerung® um 50 Jahre sprechen kénnte. Im
tibrigen ist selbst in Forschungen zum Anarchismus im Westen umstritten, wie er am
besten gedeutet wird. Meist wird er als Abwehrreaktion auf den Kapitalismus verstanden,
voll vorindustrieller Romantik.* Wo der Marxismus die Zeichen der Zeit erkannte und auf
den Industrialisierungs- und Zentralisierungszug aufsprang, blieb der Anarchismus — nach
dieser Lesart — im Handwerks- und Agraridyll stecken. Nicht Praxis, sondern pure Theorie
und ethische Maximalforderungen entfremdeten ihn der Wirklichkeit. Wenn dem nur so
wire, hitte der Anarchismus allerdings nie eine Massenbasis finden diirfen.

In neuerer Zeit zeichnet sich eine Umkehrung der Bewertung ab: Die Fortschritts-
euphorie ist dahin, die Suche nach humaneren, biirgernaheren und 6kologischen Lebens-
entwiirfen ziehen den Anarchismus in den Bereich der Alternativkultur bzw. counter-
culture. Vorldufer dieses Trends waren die u.a. vom Anarchismus inspirierten Kommune-
bewegungen. Ansitze hierzu fanden sich ebenso in Fernost und werden daher auch mit-
behandelt.

Die Tendenz in der Bewertung beschrinkt sich heute auf Anarchismus als Korrektiv-
funktion an der doch prinzipiell weitgehend akzeptierten Gesellschaft.” So wird statt
_.anarchistisch* die Bezeichnung ..libertir™ gern verwendet, nicht zuletzt, weil der Begriff
Anarchismus™ sich bis heute nicht vom Geruch des Terrorismus befreien konnte. ,Li-
bertire™ Ziige versuchte man — gerade im Zusammenhang mit der 68er Bewegung — in
verschiedenste Bereiche hineinzutragen, u.a. auch in die Erziehung, die schon frither den
Anarchisten ein wichtiges Anliegen war.’

Der Anarchismus gab somit Anstéfe fiir die Neuordnung des Lebens in vielerlei Hin-
sicht. Daher definierte ihn der deutsche Anarchist Gustav Landauer schlicht als ,.neues
Verhiltnis der Menschen zueinander.” Er war somit ein Lebensentwurf und mehr als eine
blof} politische Theorie. Doch selbst als solche wurde er oft belédchelt: er sei im Grunde

4 Vgl. z.B. James Joll: The Anarchists, London 1964, deutsche Fassung: Die Anarchisten, Frankfurt/M. und
Berlin 1969, S. 215; oder Eric J. Hobsbawm: Primitive Rebels. Studies in Archaic Forms of Social
Movement in the 19th and 20th Centuries, Manchester 1959, deutsche Fassung: Sozialrebellen: Ar-
chaische Sozialbewegungen im 19. und 20. Jahrhundert, Neuwied und Berlin 1962. Dort bes. S. 15.
Siche z.B. Rolf Cantzen: Weniger Staat — mehr Gesellschaft. Freiheit — Okologie — Anarchismus, Frank-
furt/M. 1987, S. 9. Siehe auch Colin Ward in seiner kommentierten Ausgabe von Kropotkins Fields,
Factories and Workshops Tomorrow (siehe die deutsche Fassung: Peter Kropotkin: Landwirtschaft, Indu-
strie und Handwerk, Berlin 1976, S. 12), wo er gerade Kropotkins Aktualitat herausstreicht.
® Es sei hier nur auf Tolstoj, den Spanier Francisco Ferrer mit seiner ,modernen Schule® und natiirlich
Kropotkin verwiesen, der hervorhob, daR die Erziehung daran schuld sei, daff die natiirlichen Sozial-
instinkte im Menschen verkriippeln und er zum gefiigigen Untertan der Staatsallmacht wird. Im Gegensatz
zu den beiden anderen Genannten war Kropotkin allerdings nie an einer praktischen Umsetzung erziehe-
rischer Ideen beteiligt.
7 Siehe Erwin Oberlander (Hrsg.): Der Anarchismus. (Dokumente der Weltrevolution Bd. 4), Olten und
Freiburg 1972, S. 73; bzw. die Landauer-Darstellung von dessen Verehrer Martin Buber: Pfade in Utopia,
Heidelberg 1950, S. 81-99.
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atheoretisch, archaisch und wisse nur, was er nicht wolle.® Dabei zeigt gerade das Beispiel
Kropotkin, der das wohl ausgereifteste anarchistische Modell aufstellte, wie systematisch
Anarchismus sein kann, auch wenn gerade die Systematisierung manch anderem Anar-
chisten zu weit ging,9 Der Anarchismus war daher kein blofler Neinsager. Insofern ist es
auch nicht erstaunlich, daf} es oft die gleichen Leute waren, die Destruktion und Neuaufbau
forderten. So gesehen war der Terrorismus bzw. das Gewaltproblem nicht prinzipiell
getrennt von den konstruktiven Versuchen in Hinblick auf eine neue Gesellschaft. Gewif3
gab es dazu unterschiedliche Positionen, aber es wire zu einfach, wollte man die ,Mili-
tanten™ sduberlich von den ,ldealisten* trennen, wie es oft zur Verteidigung des Anar-
chismus versucht wurde.'’

Forschungsstand''

Betrachtet man nun die bisherigen Studien zum chinesischen Anarchismus etwas genauer,
so zeigt sich in der VR China — wie erwidhnt — ein ausgeprégteres Interesse ab den 1980er
Jahren. Wihrend zuvor der Anarchismus nur periodisch in , Abwehrschriften* in po-
lemischer und eher allgemeiner Form bekimpft wurde,'> erschienen nun gréBere Mate-
rialsammlungen zum chinesischen Anarchismus und daran anschliefend Uberblicksar-

Petra Weber: Sozialismus ... (S. 24) bringt dies gut auf den Punkt und unterscheidet korrekt atheoretisch
von adogmatisch.

Stellvertretend fiir diese Kritiker sei Max Nettlau genannt, auf dessen Einwinde spiter noch Bezug ge-
nommen wird.

Zur Debatte Gewalt und Anarchismus siehe z.B. Vernon Richards (Hrsg.): Violence and Anarchism. A
Polemic, London 1993. Richards war seit den 1930er Jahren die wichtigste Figur bei Freedom, der einst
von Kropotkin mitgegriindeten Londoner anarchistischen Zeitschrift. Besonders interessant ist Malatestas
Beitrag aus den 20er Jahren, der als Anhang angefiigt ist. Gewalt sei kein Kennzeichen des Anarchismus,
vielmehr sei diese nur zur (auch prophylaktischen) Verteidigung, Er unterscheidet ,moralisch legitimierte*
Gewalt zum Zweck der Befreiung und ,unmoralische” Gewalt zum Zweck der Unterdriickung. (/hid S.
79). (Kritisch zu solch einer Auffassung unter philosophischem Gesichtspunkt z.B. Robert Spaemann:
Moral und Gewalt" in ders.: Zur Kritik der politischen Utapie, Stuttgart 1977, S. 77-103). Siehe auch die
Charakterisierung der anarchistischen Beurteilung von Gewalt als Oszillation zwischen , notwendigem
Ubel“ und Verherrlichung bei Alain Pessin: La réverie ... S. 117 ff.

Im folgenden wird keine Vollstandigkeit angestrebt, sondern nur auf wichtigere und groBere Arbeiten
eingegangen, um einen allgemeinen Eindruck der Lage zu geben. Zu vielen Einzelbereichen wird im Text
bzw. den FuBnoten die relevante Literatur angegeben werden.

Siehe besonders die beiden umfangreichen gleichnamigen Anarchismus-Kritiken Wuzhengfuzhuyi pipan
HE P I 3 #% #E ¥ (Kritik des Anarchismus), einmal 1959 in 2 Binden von der Volksuniversitit in
Peking zusammengestellt, einmal von Zhong Limeng $ 8 5% und Yang Fenglin #5 [, % herausgegeben,
Shenyang 1981. Wihrend die Kritik-Sammlung von 1959 primir die Anarchismuskritiken der marxisti-
schen  Klassiker" auffiihrt und nur am Ende auch auf den chinesischen Anarchismus eingeht, zeigt die
Sammlung von 1981 schwerpunktmiBig die Geschichte des chinesischen ,,Abwehrkampfes” gegen den
Anarchismus anhand mehrerer Textausziige von chinesischen Anarchisten der Vierten-Mai-Zeit und ihren
(damaligen) marxistischen Diskussionspartnern. (Allerdings setzten selbst in den 80er Jahren noch einige
Abwehrschriften das alte Schema fort und beschrinkten sich auf die Refutation westlicher anarchistischer
Klassiker, ohne die Existenz einer chinesischen anarchistischen Bewegung tiberhaupt zu erwadhnen! Siehe
z.B. Zhou liquan [& ## 3 : Wuzhengfuzhuyi sixiang pipan ¥ Fr iF & % B A8 #k ¥ [Kritik des
anarchistischen Denkens], Fuzhou 1984).



6 Einleitung

beiten. Die wichtigste Materialsammlung wurde von Ge Maochun & # % zusammen mit
Jiang Jun j# {% und Li Xingzhi 2= 8 F herausgegeben: Wuzhengfuzhuyi sixiang zi-
liaoxuan #E By [F 7 55 B 4B & Bl ¥ (Materialsammlung zum anarchistischen Denken), 2
Binde, Peking 1984. Diese umfangreiche Materialsammlung ist als beachtlicher Beitrag
zur Auseinandersetzung mit dem Anarchismus im heutigen China hervorzuheben. Das
Material ist chronologisch nach Publikationen angeordnet, umfafit den Zeitraum 1902—
1939, und wird durch Anhdnge mit Erinnerungen bedeutender Anarchisten, einigen
einschldgigen Archivmaterialien und mit chronologischen Uberblickslisten zu anarchisti-
schen Organisationen und Publikationen abgerundet. Soweit mir ein Vergleich mit Origi-
nalquellen méglich war, ist dieser Materialsammlung ferner — alles in allem — Ver-
laBlichkeit zu bescheinigen. Zeitgleich erschien die von Gao Jun & # et al. heraus-
gegebene Sammlung Wuzhengfuzhuyi zai zhongguo & P [T &= 3% 7F 7F B (Anarchismus
in China), Changsha 1984. Dieses enger ausgelegte Werk (1907-1927) enthilt nur wenige
Texte, die nicht in der erstgenannten Sammlung enthalten sind. dafiir aber einige andere
Versionen von Erinnerungen einzelner Anarchisten. Ferner ist fiir den Zeitraum von 1912
bis Anfang der 1920er Jahre auch die Zusammenstellung von Archivmaterialien zu den
Anarchisten und der Sozialistischen Partei Chinas zu nennen, die interessante Einblicke in
die obrigkeitliche Sicht des chinesischen Anarchismus gibt: Zhongguo wuzhengfuzhuyi he
zhongguo shehuidang  [&] # Py fF 3 25 0 b & £t & & (Chinesischer Anarchismus
und die Sozialistische Partei Chinas). Jiangsu 1981.

Darauf aufbauend erschienen dann ab Ende der 80er Jahre auch chinesische Gesamt-
darstellungen. Hier ist zundchst — in qualitativer Reihenfolge — die Arbeit von Jiang Jun
und Li Xingzhi, zwei Kompilatoren der erslgenanmen Materialsammlung, anzufiihren:
Zhongguo jindai de wuzhengfuzhuyi sixiang v [ 37 (€ 89 i Bt fF & & B 48 (An-
archistisches Denken im modernen China), Jinan 1990. Ihre Darstellung zeichnet sich
entsprechend durch eine gute Materialkenntnis aus. Ferner sind an ..serisen” Darstellun-
gen zu nennen: Lu Zhe B& % : Zhongguo wuzhengfuzhuyi shigao 1 B #E P T - 3% £ 18
(Entwurf einer Geschichte des chinesischen Anarchismus), Fuzhou 1990; und Xu Shan-
guang 5 3 [# mit Liu Jianping #]l &l| °F- : Zhongguo wuzhengfuzhuyi shi v 8] #E Py 5 £
7%t (Geschichte des chinesischen Anarchismus), Hubei 1989. Die bereits 1987 erschie-
nene Darstellung von Zhang Wentao 5§ 37 & : Heiqi zhi meng. Wuzhengfuzhuyi zai zhong-
guo B 7 B o 4 P fF & 3% 7 P & (Traum der schwarzen Fahne. Anarchismus in
China), Nanchang, ist eher polemischer Natur und verzichtet auch auf allen wissenschaft-
lichen Apparat. Ferner soll hier wegen des speziellen Bezugs zu der vorliegenden Arbeit
noch die wichtigste chinesische Veréffentlichung zu Kropotkin erwidhnt werden: Chen
Zhihua [§ 7 B : Kelupaotejin zhuan 55 & i) 555 4 {8 (Biographie Kropotkins), Pekmg
1986. AuBer zu Kropotkin sind speziell zu Bakunin noch Monographien erschienen.”” Dafl
all diese Arbeiten sich innerhalb eines vorgegebenen Interpretationsrahmens bewegen. ver-

% Siehe Li Xianrong 2= 88§ 45 : Bakuning pingzhuan B2 i % 25 {9 (Kritische Biographie Bakunins), Peking
1982, und Peng Shuzhi &7 #f 47 : Wuzhengfuzhuyi zhi fu Bakuning # Fr iF - % 2 L E 5 (Der
Vater des Anarchismus, Bakunin), Xi’an 1988. Vgl. auch die spezielle Bakunin-Kritik: Makesi Engesi lun
Bakuningzhuyi 5w B B 88 i 55 2 45 22 7 3% (Marx / Engels tiber den Bakuninismus), Peking 1980.
Zuvor war bereits eine spezielle Sammlung zu Bakunin erschienen, um ,vor den Gefahren des Baku-
ninismus* zu warnen (den die .. Viererbande®, laut Einleitung S. 13, verkorpert habe): Bakuning yanho £
{2 = 3% (Ausspriiche Bakunins), Peking 1978.
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steht sich von selbst, wie auch die besondere Akzentuierung der Auseinandersetzung
zwischen Anarchisten und KPCh wenig iiberrascht. Dennoch haben diese Arbeiten mit
Sicherheit dazu beigetragen, das Bild der eigenen neueren Geschichte innerhalb Chinas zu
diversifizieren und — mehr oder minder explizit — auch kritische Fragen beziiglich des
tatsdchlichen Gangs der Geschichte aufzuwerfen.

Wihrend in der VR China der Anarchismus als Konkurrent und .,Gefihrdung™ der
KPCh zumindest als Feindbild stets eine gewisse Rolle spielte, wurde der Anarchismus
von taiwanesischer Seite relativ wenig beachtet, um nicht zu sagen ..tabuisiert™. Dies ist
gerade deshalb bemerkenswert, weil einige prominente Anarchisten insbesondere der
frithesten Generation sich spéter fiir die GMD entschieden. Das potentielle ..anarchistische
Erbe* in der GMD wurde somit ausgeblendet. Abgesehen von kursorischen Ausfithrungen
im Rahmen von allgemeineren Studien zur modernen Geschichte (z.B. von den bekannten
Historikern Zhang Yufa 5& = % oder Chen Sanjing [ = 3f ) oder der Betrachtung von
Einzelaspekten bzw. -persénlichkeiten (so durch den Historiker Xu Wentang 3% 3 & ) hat
sich nur ein jiingerer Forscher, Hong Dexian it {# 4= | intensiver mit der Thematik befafit,
und auch dies primir auf die Zeit bis zum Vierten Mai begrenzt, also die Zeit vor der
problematischen ..Liaison™.

Von japanischer Seite sind bislang an monographischen Uberblicksarbeiten immer noch
die popular gehaltenen Biicher Tamagawa Nobuakis F JI| {§ BH die einzigen: Chigoku
anakizumu no kage @ T + ¥ X L @ & (Der Schatten des chinesischen Anarchis-
mus), Tokyo 1974, und Chagoku no kuroi hata #1 [& 7) 2 \» fif (Die schwarze Fahne
Chinas). Tokyo 1981. Entsprechend der intendierten Leserschaft verzichtet Tamagawa auf
alle Quellenbelege, was seine Biicher fiir wissenschaftliche Zwecke nur bedingt brauchbar
macht, Doch haben vor allem Saga Takashi [ [ [ und Sakai Hirobumi iz 3 /# &
zahlreiche sehr detaillierte Artikel zum chinesischen Anarchismus verfaf3it. Saga hat seinen
Schwerpunkt in der Zeit vor dem Vierten Mai, Sakai danach. Aufierdem haben sie mit
Tamagawa einen Band mit japanischen Ubersetzungen zum ' chinesischen Anarchismus
zusammengestellt, der in sich einen guten Uberblick bietet: Saga / Sakai / Tamagawa:
Chijeoku anakizumu undé no kaiso FR & T + X X LaE §f) @) [B] #8 (Reminiszenzen an
die chinesische anarchistische Bewegung), Tokyo 1992. Ferner zeichnen Sakai und Saga
auch verantwortlich fiir die 12-bandige Materialsammlung Genten chagoku anakizumu
shiryo shisei [F # ch T + ¥ 2 A % £l 2 g (Sammlung von historischen
Originalmaterialien zum chinesischen Anarchismus), Tokyo 1994, mit erlduterndem Be-
gleitbéndchen.

Im Westen ist der langjéhrige ,.Klassiker™ Robert A. Scalapino und George T. Yu: The
Chinese Anarchist Movement von 1961 (Nachdruck Westport 1980), der u.a. auch von der
in der SU erschienenen wichtigsten einschldgigen Arbeit von Elena J. Staburova: Anar-
chism v Kitae, 1900-192] (Anarchismus in China, 1900-1921), Moskau 1983, rezipiert
wurde, durch die Arbeiten von Zarrow und Dirlik iiberholt worden.'® Peter Zarrows
Anarchism and Chinese Political Culture, New York 1990, hat seinen Schwerpunkt auf der

o Zu Scalapino/Yu vgl. auch die sehr kritische Rezension von Marianne Rachline: A propos de I’anar-

chisme chinois” in Le mouvement social Nr. 50, Januar 1965, S. 139-143, die auf einige Desiderata hin-
wies, Fiir den Stand nach Zarrow und Dirlik vgl. die Ausfihrungen von Yves Chevrier: , Anarchisme,
maofsme et culture politique chinoise™ in Historiens — Géographes Nr. 340 (1992), S. 193-202.
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.ersten Generation® der chinesischen Anarchisten, den Gruppen in Tokyo und Paris Ende
der Qing-Zeit. Er verficht einen starker mit der Tradition verkniipfenden Ansatz, wobei er
besonders auf die Sozialisation der Vertreter des frithen chinesischen Anarchismus abhebt.
Sein Hauptaugenmerk liegt darauf zu zeigen, daf viele der spiter in der Vierten-Mai-Zeit
gingigen Themen bereits von diesen Gruppen vorweggenommen worden waren. Arif Dir-
lik, der sich besonders mit den Anfingen des Kommunismus in China beschiftigt hat,"
sucht im Anarchismus eine .sozialistische Alternative™. Dirliks Darstellung, Anarchism in
the Chinese Revolution, Berkeley et al. 1991, eine um Einleitung und SchluB erweiterte
Zusammenfassung von Einzelartikeln aus den 80er Jahren, zieht sich iiber den Zeitraum
von Anfang des 20. Jahrhunderts bis zu den spéten 20er Jahren hin, woran in gewisser
Weise sein mit Ming K. Chan gemeinsam verfaBtes Buch: Schools into Fields and
Facrories: Anarchists, the Guomindang, and the Labor University in Shanghai, 1927-
1932, Durham 1991, anschlieBt. Dirliks Anarchism in the Chinese Revolution besticht zwar
durch die Konsistenz seiner Argumentation, doch tendiert er auf der anderen Seite des
ofteren dazu, nur diejenigen Punkte herauszugreifen, die in seine Gesamtargumentation
passen. Auch scheint mir sein Umgang mit chinesischen Sekundidrmaterialien (z.B. der
Erinnerungsliteratur) hdufig etwas unkritisch. In etlichen Fragen sind daher durch mit mehr
Bedacht gelesene Quellen und vor allem durch eine Beriicksichtigung auch aufler-
chinesischer Einfliisse und Konstellationen Korrekturen bzw. Erginzungen anzubringen.
Nichtsdestotrotz waren besonders Dirliks Arbeiten ein Durchbruch in der Forschung zum
chinesischen Anarchismus.'®
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Siehe sein The Origins of Chinese Communism, New York 1989.

Ergdnzend sei noch auf einige andere westliche Arbeiten zum chinesischen Anarchismus allgemein hin-
gewiesen: Jana Rosker: Anarchistische Staatskritik in China um die Jahrhundertwende. Eine ver-
gleichende Studie zu Staatstheorien und anarchistischem Gedankengut in der chinesischen und der west-
lichen Tradition. Unverdff. Diss.. Wien 1988, mit entsprechend komparativem Ansatz. Einen lexi-
kographischen und entsprechend kurzen Abril des Anarchismus hat Wolfgang Bauer in Wolfgang Franke
und Brunhild Staiger (Hrsg.): China Handbuch, Opladen 1978 (Erstausgabe 1974), S. 18-20, gegeben.
Siehe auch den Artikel von Daniel W. Y. Kwok: ,,Die anarchistische Bewegung™ in Peter J. Opitz (Hrsg.):
Chinas grofie Wandlung, Miinchen 1972, S. 146-162, und die Kapitel zum Anarchismus bei Michael
Gasster: Chinese Intellectuals and the Revolution of 1911, Seattle 1969, bzw. bei Chester C. Tan: Chinese
Political Thought in the Twentieth Century, New York 1971. AuBerdem erschienen eine Reihe nicht-
wissenschaftlicher Veroffentlichungen. oft von . interessierter Seite”, unterschiedlichster Giite. An Mono-
graphien kann man die auf Sekundirliteratur basierende franzosische des Juristen und freien Autors Jean-
Jacques Gandini: Awx sources de la révolution chinaise. Les anarchistes. Contribution historique de 1902
& 1927, Lyon 1986, nennen. (Gandini hat auch einige Artikel zum chinesischen Anarchismus in allge-
meinen Zeitschriften verfaBt). In Pamphletform fand u.a. der recht fehlerhafte Abril von Albert Meltzer:
The Origins of the Anarchist Movement in China, urspringlich 1968 erschienen, vielfach nachgedruckt
(z.B. mit Erweiterungen als , Chinese Anarchism" in Cienfuegos Press Anarchist Review Nr. 4, 1978, S.
93-111) und iibersetzt, Verbreitung. Dies stand, nicht immer klar ausgesprochen, im Hintergrund fiir viele
andere Broschiiren, z.B. in Deutschland Klaus Haag: Schwarze Fahnen gegen Scheinfreiheit. Anar-
chismus in China, Meppen 1977 (auch Haag hat sich weiter mit der Thematik befalit) oder die leicht er-
weiterte Ubersetzung von Meltzer als Anarchistische Bewegung in China 1900-1972, Karslruhe 1977.
Ofters erwihnt wird auch der Artikel von Nohara Shiro: ,, Anarchism in the May Fourth Movement* in
Libero International, einer in Japan erschienenen anarchistischen Zeitschrift, Nr. 1-4, Januar 1975-April
1976, der allerdings ebenfalls zahlreiche Fehler enthilt. (Das japanische Original: Nohara Shird £ =R
Bl : ,Anakisuto to goshi unds* 7 -+ — % Z b & 7i 9 5iff 8 [Die Anarchisten und die Bewegung des
Vierten Mai] war in K¢za: Kindai ajia shisdshi I, Chigoku-hen | /% BT O T BEL LHE

{3
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Eine detaillierte Studie zur ,,Personifikation” des chinesischen Anarchismus, (Liu) Shifu
% i {8 . hat nun Krebs vorgelegt: Edward S. Krebs: Shifu, Soul of Chinese Anarchism,
Lanham et al. 1998."7 Neben Shifu wurden von im chinesischen Anarchismus bedeut-
samen Einzelpersonen nur Wu Zhihui 2 £ 8% (und Cai Yuanpei ££ jg 5% als ,Randfigur”
im anarchistischen Spektrum) sowie Ba Jin m.W. Gegenstand von ausgedehnteren Studien,
doch spielte dabei der Anarchismus nicht die Hauptrolle, da sie auch unter anderem Ge-
sichtspunkt interessierten.

Anders bei Shifu. Krebs® ausgezeichnete Studie bringt nicht nur die ohnehin spérliche
Forschung zu Shifu auf den neuesten Stand, sondern ist ein wichtiger Beitrag zum chine-
sischen Anarchismus tiberhaupt, weshalb sie hier gesondert erwahnt wird.

Ansonsten sind zu einzelnen Personlichkeiten, die im Zusammenhang mit dem chi-
nesischen Anarchismus standen, diverse Beitrdge erschienen, die jedoch im Text an Ort
und Stelle angemerkt sind und daher hier nicht nochmals angefiihrt werden. Ahnliches gilt
fiir die Literatur zum japanischen Anarchismus als Vergleichsmoment bzw. fiir die
Literatur zu Kropotkin.

Was den EinfluB Kropotkins in China anlangt. so sei lediglich als Vergleich auf die
Studie von James R. Pusey: China and Charles Darwin, Cambridge / Mass. 1983,"® ver-
wiesen, da Darwins Einfluf} in einem gewissen antithetischen Verhiltnis zu dem Kropot-
kins stand. Kropotkins Konzept der ,,gegenseitigen Hilfe* wurde in China als Gegenbegriff
zu Darwins .,.Uberleben des Stirkeren” empfunden (obwohl dies urspriinglich nicht so
gemeint war).

Aufbau der vorliegenden Arbeit

Die hier vorliegende Arbeit mochte einen moglichst umfassenden Uberblick geben iiber die
Rolle des Anarchismus im China des frithen 20. Jahrhunderts. Um dies einerseits in das
Gesamtfeld des Anarchismus allgemein einordnen zu kénnen und andererseits fiir das
Verstdndnis des chinesischen Anarchismus nétige Hintergrundinformationen zum rezipier-
ten westlichen Anarchismus zu vermitteln, wird in einem Grundlagenteil zunéchst auf das
Problem der Definition von ,,Anarchismus™ eingegangen, sowie dann ein Abrifl der anar-
chistischen Bewegung im Westen bis zum Zweiten Weltkrieg gegeben. Ferner wird Kro-
potkin, also derjenige Theoretiker, der — wie die Darstellung der chinesischen anarchisti-
schen Bewegung ergeben wird — in China als zentral verstanden wurde, genauer vor-
gestellt.

Der sich dann mit China beschéftigende Hauptteil der Arbeit wird eingeleitet mit einem
kursorischen Uberblick iiber mogliche Ankniipfungspunkte fiir den Anarchismus in der
chinesischen Tradition, um die Rezeption des westlichen Anarchismus mit kulturellen Hin-
tergriinden zu versehen. Darauf folgt die eigentliche Darstellung der chinesischen anarchi-
stischen Bewegung. Da, wie hinldnglich bekannt, die frithesten chinesischen anarchisti-

% 1 [Lehrgang ,ldeengeschichte des modernen Asien® I, ,,China® Bd. 1], Tokyo 1960, S. 145-178,
erschienen).

Krebs wie Pik-chong Chan hatten bereits Ende der 70er Jahre Dissertationen zu Shifu vorgelegt. Dies ist
nun die erheblich tiberarbeitete Fassung von Krebs’ Dissertation.

Dort zu den Anarchisten besonders S. 370433,
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schen Gruppen auflerhalb Chinas, ndmlich in Tokyo und Paris, entstanden, liegt es nahe,
den jeweiligen Kontext mitzuberiicksichtigen. Allerdings zeigt sich, daff die Bedeutung,
die Japan fiir den chinesischen Anarchismus spielte, nicht dieselbe war wie die Frank-
reichs. Japan hatte generell einen sehr weitreichenden Einfluf} auf die Entwicklung des
modernen China. Dazu gehorte zundchst und iiberhaupt am wichtigsten der sprachliche
EinfluB, da in China vieles Westliche aus zweiter Hand von den Japanern iibernommen
wurde. Sprache und Ubersetzungen sind daher ganz wesentliche Komponenten dieses
japanischen Einflusses. Hinzu kam dann der Einflu personlicher Beziehungen zwischen
Japanern und Chinesen in Japan. Ganz eindeutig spielten bestimmte japanische Sozialisten
und Anarchisten eine wichtige Rolle in der geistig-politischen Entwicklung derjenigen chi-
nesischen Intellektuellen, die sich in Japan dem Anarchismus zuwandten. Auch in spiteren
Jahren forderten japanische Anarchisten z.T. aktiv die anarchistische Bewegung in China
bzw. vermittelten das Gefiihl, dal der Anarchismus auch unter Ostasiaten etwas Ver-
bindendes stiften konnte. Auflerdem schielte man von China her gerne auf Japan, da dort
manche Experimente durchgefiihrt werden konnten, die in China aufgrund der historisch
verworrenen Gesamtsituation kaum zu realisieren waren. Daher hoffte man, sich durch das
.Lernen von Japan™ unniitzen Aufwand ersparen zu kénnen. Dazu gehorten auch Ex-
perimente mit alternativen Lebensformen wie das japanische ,,Atarashiki mura™ # 7> &5 |
& &7 (Neudorf). welches in China eine zeitlang die Euphorie stiitzte, daf} die gesell-
schaftliche Transformation hin auf eine ideale Welt zumindest im Kleinen méglich sei. Im
iibrigen hatte sich auch im Westen eine Verbindung zwischen anarchistischen Gedanken
und Alternativbewegungen aufgebaut, auch wenn auf diese in China weniger direkt Bezug
genommen wurde als auf das japanische Vorbild. Das Scheitern dhnlicher Versuche in
China war ein wichtiger Schritt auf dem Weg hin zur Erkenntnis, dall eine gewaltfreie
Verdnderung der Gesellschaft durch solche avantgardistischen Nuklei keine Chance in
einem von Warlords hin- und hergezerrten Umfeld hatte.

Frankreichs ..Rolle* dagegen ist im Vergleich zu Japan weniger als direkter .,Einfluf3*
zu fassen, vielmehr waren offensichtlich die unmittelbaren Kontakte der in Frankreich
aktiven chinesischen Anarchisten, speziell der frithen, zur franzésischen anarchistischen
Bewegung begrenzt bzw. nur von nachrangiger Bedeutung. Dafiir gab Frankreich jedoch
einen einigermafen freien und ruhigen Ort ab, an dem die chinesischen Anarchisten ex-
perimentieren konnten. Sie schleusten nicht nur von dort aus ihre Propaganda ins Mut-
terland, sondern probierten neue Bildungs- und Erziehungsprogramme aus.

Entsprechend sind in die Darstellung der Entwicklung der anarchistischen Bewegung in
China, die im Wesentlichen der Chronologie folgt. auch ..Seitenaspekte™ wie Bildungs-
konzepte, Kommunegriindungen und Sprachfragen hineingewoben. Allein auf (Liu) Shifu
wird als Person genauer eingegangen. da er gewissermafien den Prototyp des chinesischen
Anarchisten abgab und zu einer Art Ikone wurde. Nach seinem Tod erlangte der Anar-
chismus seinen Héhepunkt in China in der Zeit des Vierten Mai. Der historische Uberblick
erstreckt sich iiber die kritischen 20er Jahre bis letztlich hin zur Griindung der VR China.
doch ist in den Jahren des Krieges mit Japan und des folgenden Biirgerkrieges kaum mehr
etwas zum Anarchismus faBbar, so daB die Darstellung im Grunde mit den 30er Jahren
schlieBt bzw. sich auf die noch greifbaren Personlichkeiten, primér Lu Jianbo /& %1 und
Ba Jin, konzentriert.
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In einem letzten Teil wird gesondert auf die Kropotkin-Rezeption in Japan und China
eingegangen, da Kropotkin sich im Laufe der Darstellung als zentrale Figur des rezipierten
westlichen Anarchismus erwiesen haben wird. Fiir die chinesische Rezeption war die japa-
nische oft Vorbild und Vergleichspunkt, weshalb eine Darstellung der japanischen Kro-
potkin-Rezeption fiir die chinesische von groflem Belang ist.

In der abschlieBenden Betrachtung wird auf die Wertungen des Anarchismus in der VR
China eingegangen, um den Uberblick iiber den Anarchismus im China des friihen 20.
Jahrhunderts in eine historisch weiterfithrende Perspektive einzureihen und damit auch den
Hintergrund zu verdeutlichen, auf dem die Debatten um den Anarchismus im heutigen
China stehen. Ferner sollen einige Schlaglichter auf die Positionierung des chinesischen
Anarchismus im Rahmen des Weltanarchismus sowie auf mégliche allgemeine Implika-
tionen geworfen werden.

Quellen

Die Quellen zu dieser Arbeit sind iiberwiegend Originalpublikationen chinesischer (und
japanischer) Anarchisten. Soweit Nachdrucke oder Abdrucke in ,Materialsammlungen*
verwendet werden, ist dies angegeben, denn es war ebenso ein Ergebnis dieser Arbeit
festzustellen, daf} nicht jeder (speziell chinesische) ..Nachdruck® und vor allem nicht jeder
auszugsweise Abdruck in Materialsammlungen véllig identisch mit dem Original sein
mufl. M.a.W.: es ist oft Vorsicht geboten. soweit man keine Originale vorliegen hat. Dies
gilt moglicherweise allgemein, aber mit Sicherheit bei politisch ,,brisantem* Material. Und
da i.d.R. eine Bibliothek nicht Originale und Nachdrucke gleichzeitig besitzt, ist der direkte
Vergleich oft nicht méglich. In ihrer Génze sind zahlreiche Zeitschriften jedoch nur noch in
Nachdrucken zugénglich, doch lassen sich auch ofters Vergleiche mit Abdrucken einzelner
Artikel andernorts anstellen.

In der VR China erstellte Materialsammlungen sind ferner oft mit dem zusitzlichen
simpleren Problem behaftet. dafl sie meist von mehreren Personen eines Teams erstellt
werden. die jeweils einzeln in verschiedenen Bibliotheken miithsam von Hand rare Origi-
nale exzerpieren und auf Basis von deren Handschrift dann die Druckversion erstellt wird.
Daf sich hier leicht Fehler einschleichen, liegt auf der Hand.

Es war daher mein Bemiihen, soweit méglich Originale zugrunde zu legen, die ich in
der VR China, Taiwan und Japan sowie in Deutschland, Frankreich und Holland zusam-
menzutragen versucht habe, doch waren dem natiirlich Grenzen gesetzt. An zweiter Stelle
wurden Komplett-Nachdrucke herangezogen und an dritter dann Materialsammlungen.
Wichtige Materialsammlungen sind die bereits genannten:

1. Ge / Jiang / Li (komp.): Wuzhengfuzhuyi sixiang ziliaoxuan, die umfangreichste Samm-
lung. Weitgehend zuverldssig.

. Gao Jun et al. (komp.): Wuzhengfuzhuyi zai zhongguo. Enthilt nur weniges, was nicht in
. enthalten ist.

. Zhongguo wuzhengfuzhuyi he zhongguo shehuidang bzgl. Archivmaterialien.

Ly — 2
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Ferner liefern auch einige allgemeinere Sammlungen zusatzliches einschligiges Material: '’
4. Xinhai geming qian shinianjian shilun xuanji ¥ % & 65 5 + & 05 B 36 2 &£
(Sammlung ausgewihlter Diskussionsbeitréige in den zehn Jahren vor der Xinhai-Revolu-
tion [d.h. 1911]), 5 Bde., Peking 1960-1963.

5. Shehuizhuyi sixiang zai zhongguo de chuanbo 3t & =+ 5% B8 48 7F b B #7 {# $#% (Die
Propagierung sozialistischer Ideen in China), 6 Bde. in zwei Teilen, (Peking) 1985-87.

6. Wusi shiqi de shetuan F_[Y i H ) #& [@ (Vereinigungen der Vierten-Mai-Zeit), 4
Bde., Peking 1979.

Diese Sammlungen bringen jedoch haufig nur Textpassagen, wodurch der Zusammenhang
nicht gegeben und die Auswahl der Passagen der Willkiir anheim gestellt ist.

Von auflerchinesischer Seite ist besonders auf die bereits genannte japanische 12-

bandige Sammlung hinzuweisen:
7. Sakai / Saga (Hrsg.): Genten chigoku anakizumu shiryo shisei. Sie enthilt vorwiegend
Nachdrucke von chinesischen Originalen, die Saga und Sakai selbst besitzen bzw. die sich
in japanischen Bibliotheken auffinden lieen. Entsprechend ist die Sammlung in sich sehr
heterogen. Der Schwerpunkt liegt auf den 20er Jahren. Allein die Geming zhoubao #: 5
#2 (Wochenzeitschrift . Revolution™), eine umstrittene Zeitschrift der anarchistischen
-Rechten™ 1927-1929, fiillt sechs der zwolf Béinde, aber auch einige Zeitschriftennummern
Ende der Qing-Zeit sind zu finden sowie Buchpublikationen aus den 30er Jahren. Die
Sammlung ist somit im Grunde ein Sammelsurium, doch macht sie eben manches zu-
ginglich, das sonst wohl nur schwer aufzufinden ware. Immerhin haben die Herausgeber
die Sammlung mit einem erlduternden Begleitbdndchen versehen, worin auf die Hinter-
griinde der einzelnen Publikationen eingegangen wird.

Auflerdem sollte man in diesem Zusammenhang nochmals auf den von Saga / Sakai /
Tamagawa herausgegebenen Band mit Ubersetzungen ausgewihlter Erinnerungen verwei-
sen: Chagoku anakizumu undo no kaisé (s.0.), der chronologisch und thematisch geordnet
ist und einen guten Einstieg ins Thema bietet. Wenn der Erinnerungsliteratur auch nur eine
Stiitzfunktion zukommt, so ist ihre Bedeutung fiir die Rekonstruktion der Geschichte den-
noch nicht unerheblich.

Das Hauptaugenmerk liegt jedoch auf den Publikationen der damaligen Zeit. Dabei habe
ich versucht, so weit méglich die Zeitschriften, um die es hier primér geht — Buchpubli-
kationen waren seltener —, nicht einfach, wie oft getan, als ,,Gesamtpaket™ zu betrachten
(z.B. die Zeitschrift .xy" meinte dazu ...), sondern die dahinterstehenden Personen zu be-
nennen. Da hiufig Pseudonyme verwendet wurden, sind die Autoren nicht immer zu iden-
tifizieren, doch lassen sich bei guter Materialkenntnis durchaus etliche Pseudonyme ent-
schliisseln. Dies ist auch insofern wichtig, als gerade anarchistische Publikationen nicht ein
anonymes Gemeinschaftsprodukt sein wollten, sondern oft durchaus kontrare Ansichten zu
Wort kommen lieflen. SchlieBlich sahen die meisten Anarchisten ein ,,Organ™ mit Skepsis
und favorisierten vielmehr ,.Foren®. Entsprechend sollte auch dem Pluralismus im chine-
sischen Anarchismus Rechnung getragen werden. AuBlerdem schien es mir angebracht, um
den Anarchismus in seiner gesamten Breite zu betrachten, auch mitzubeachten, was den
Anarchisten aufler im engen Sinne ideologischer Propaganda noch wichtig war. Hier zeigte

' Sammlungen, die zwar auch Texte zum Anarchismus enthalten, aber nichts Zusdtzliches bringen, werden
hier nicht aufgefiihrt.
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sich u.a.. dafy Sprachfragen, speziell das Esperanto, eine enge Beziehung zum Anarchismus
hatten, wie eben auch Erziehungs- und Kommuneprojekte. Dies bedeutet nicht im Umkehr-
schluB. daB behauptet werden soll, dafl das Esperanto oder jedes Kommuneprojekt ,.anar-
chistisch® waren. um sie so fiir den Anarchismus zu vereinnahmen, sondern trégt lediglich
der Tatsache Rechnung, dafl die Anarchisten ihrerseits eine gewisse Beziehung dazu
pflegten oder der zeitgendssischen Umwelt eine solche Beziehung zu bestehen schien.

Natiirlich ist eine Darstellung immer auch von den verfiigbaren Quellen mitgepréigt,
weshalb nicht auszuschliefen ist, dal bei einer weiter verbreiterten Quellenlage auch
manche Gewichtung anders ausfallen wiirde. So sind vor allem die 30er Jahre quellen-
miBig schlecht erschlossen. weshalb {iberall zu lesen ist. dal der Anarchismus praktisch
inexistent geworden war. Inwieweit dies der Realitéit entspricht oder auch einem Mangel an
Wissen dariiber zuzuschreiben ist, mufl die Zukunft zeigen. Ahnlich problematisch ist die
Lage fiir die kritischen Jahre 1925/26, die wohl den Wendepunkt zum Riickzugsgefecht der
Anarchisten darstellten, aber sehr schwer im Detail fafibar sind (besonders beziiglich der
konkreten Rolle der Anarchisten in der Arbeiterbewegung in Shanghai).”® Gleiches gilt
anschliefend fiir die Publikationen der anarchistischen , Linken®, die vom Staat besonders
unterdriickt wurden. Aufferdem ist von den vielen kleineren Griippchen, die in der Zeit des
Vierten Mai iiber ganz China verteilt wie Pilze aus dem Boden schossen, kaum etwas
Konkretes greifbar, so daff im Grunde die groflen Zentren, Peking, Shanghai und Kanton,
materialmiBig am besten abgesichert und entsprechend in der Darstellung vorherrschend
sind. Vermutlich wiire aber noch einiges zum Anarchismus beispielsweise in Shanxi und
natiirlich in Sichuan herauszufinden.

Technische Hinweise und verwendete Abkiirzungen

Da mir die Beifiigung von chinesischen (und japanischen) Schriftzeichen wichtig und
hilfreich erscheint, sind diese in den Text eingefiigt. Dadurch sind sowohl Namen als auch
die Einzelartikel aus Zeitschriften nicht nur via Umschrift oder Ubersetzung zu er-
schlieBen, sondern auch im Original angegeben. Da ich mit einem chinesischen Zeichen-
satz gearbeitet habe, werden generell Langzeichen verwendet, auch im Japanischen. Ab-
gesehen von der Tatsache, dal zum Zeitpunkt, als die angefiihrten Texte verfalit wurden.
oft noch nicht die heute tiblichen Abkiirzungen verwendet wurden, ist jedoch besonders der
japanologisch geschulte Leser um Nachsicht zu bitten, daf} hier nicht — wie in der Japa-
nologie sonst iiblich — die heute gingigen Kurzformen erscheinen. Nur kekuji [ =7 , also
Zeichen, die es im Chinesischen nicht gibt, wurden gesondert generiert. An Umschriften
wurden die wissenschaftlich iiblichen verwendet (beim Chinesischen pinyin, das sich in-
zwischen gegen das frither préferierte Wade-Giles-System durchgesetzt hat, mit Aus-
nahmen eingebiirgerter Schreibweisen wie Peking, Kanton, Sun Yatsen, Jiang [oft auch
Chiang] Kaishek usw.). Einzige Ausnahme: Beim Russischen war mir die tibliche Trans-

20! s LB, . - k L
Hier gab es offensichtlich durchaus anarchistische Aktivititen, auch wenn Jean Chesneaux in seinem be-

kannten Werk Le mouvement ouvrier chinois de 1919 a 1927, Paris 1962, behauptete, dal von den
Anarchisten zu diesem Zeitpunkt ,keine Spuren mehr zu finden seien” (S. 554). (Chesneaux orientierte
sich stark an marxistischen Arbeiterfithrern und ihren Darstellungen zur Geschichte der Arbeiterbewe-
gung, speziell Deng Zhongxia & & & ).
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literation von ® nur in optisch wenig ansprechender Form méglich, weswegen ich ,E*
gesetzt habe. Auch im Falle des Russischen wurden eingebiirgerte Schreibweisen wie Bol-
schewismus oder Sowjet bzw. Namen wie Herzen oder Trotzki belassen. Ostasiatische
Namen werden in der dort iiblichen Reihenfolge. also mit dem Familiennamen voran-
gestellt, wiedergegeben.

Abkiirzungen wurden auf einige besonders géngige beschriankt. um unnétiges Nach-
schlagen zu vermeiden:

chin. chinesisch

GMD Guomindang / Nationale Volkspartei (friither oft entsprechend der Wade-
Giles-Umschrift mit KMT abgekiirzt)

jap. japanisch

Komintern Kommunistische Internationale

KP Kommunistische Partei

KPCh Kommunistische Partei Chinas

KPdSU Kommunistische Partei der Sowjetunion

KPJ Kommunistische Partei Japans

SuU Sowjetunion

VR Volksrepublik
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1. ZuM PROBLEM DER DEFINITION VON ,,ANARCHISMUS"

Problemstellung

Scheint mit dem Begriff ,,Anarchismus® auch der Gegenstand der Darstellung bereits ge-
klart, so zeigt sich doch bei ndherem Hinsehen, daf3 der Begriff so klar gar nicht ist. Daher
kommt fast jede Behandlung des Themas auch frither oder spiter auf diesen Punkt zu
sprechen. Wer genau ist ein Anarchist? Welche Kriterien muf er erfiillen? Muf} er sich
selbst so nennen oder kann auch jemand, der sich fiir einen hilt, keiner sein bzw. umge-
kehrt? Problematischer wird es, wenn man noch andere kulturelle Hintergriinde hinzuzieht.
Muf} z.B. ein chinesischer Anarchist in allem mit einem westlichen Anarchisten iiber-
einstimmen? Wer sollte dariiber befinden? Diese Autoritdt wire ja schon an sich etwas
ganz Unanarchistisches. Verbindliche Ideologieformen oder ein legitimierender Bezug auf
eine Griinderfigur entfallen. Eine ..Orthodoxie™ kann niemand fiir sich beanspruchen, wes-
halb der Anarchismus jedem. der klare Grenzen und Definitionen als unentbehrlich ansieht,
besonderes Kopfzerbrechen bereitet. Im einen Extremfall wird versucht. bestimmte Ele-
mente als . konstituierend™ festzuschreiben, oft mit der Konsequenz. daf} alles, was nicht
ins Schema palit. aussondiert wird. Im anderen Extremfall wird Anarchismus zu einem
Allround-Begriff, der jedes dumpfe Unbehagen am status quo ausdriickt. Es bleiben daher
zwei Wege der Bestimmung des Gegenstandes: der etymologisch-begriffsgeschichtliche
(der nicht sehr weit fiihrt. wie wir bald sehen werden) und der historische (was hat sich
allgemein™ als ,.kanonisch™ etabliert).

Begriffsgeschichtliche Bestimmungen

Der westliche Begriff ., Anarchismus™ kommt von an-archia. Das Historische Worterbuch
der Philosophie fiihrt dazu aus: .,Die griechischen Wérter anarchia und anarchos bedeuten
zundchst, bei Homer und Herodot, ‘ohne Anfiihrer, ohne Heerfiihrer’ (anarchos), bei Eu-
ripides ‘fiihrerlose Seeleute’. Das Fehlen eines Feldherrn bewirkt dann allgemein den Zu-
stand der Regierungs- und Herrschaftslosigkeit, der Unordnung und Ziigellosigkeit.*' Pla-
ton habe den Begriff zu allgemeiner sittlicher Ziigellosigkeit geweitet. Im Mittelalter wurde
der Begriff (aufgrund der zweifachen Bedeutung des Wortes ,arche*: Anfang und Herr-
schaft) als Anfangslosigkeit gedeutet, doch im Zuge der Aristotelesrezeption setzte sich die
politische Seite wieder durch. Anarchismus und Tyrannei stehen sich gegeniiber als Ex-
treme, zwischen denen der Staat die Balance halten solle. An den ,.Anarchismus® kniipfte
man auch die Vorstellung vom unzivilisierten Naturzustand, denn nur ein Staatswesen

Ulrich Dierse: .,Anarchie, Anarchismus® in: Historisches Worterbuch der Philosophie, Bd. 1, (1971), S.
267-294. (Dort S. 267).
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garantiere Kultur.” In die politische Alltagssprache hielt der Begriff erst im frithen 19.
Jahrhundert Einzug, vornehmlich als Schimpfwort fiir den Gegner im Sinne von Aufriihrer,
der nur alles destruieren wolle.® Die erste Eigenbezeichnung als ,,Anarchist* kam mit
Proudhon im 19. Jahrhundert, der entsprechend den Begriff positiv wertete: nicht Chao-
tentum, sondern ,,Abwesenheit jedweden Herrschers® und Freiheit.*

Das Historische Lexikon zur politisch-sozialen Sprache in Deutschland zeigt, daB der
Begriff sich semantisch kaum, unter pragmatischem Aspekt aber stark gewandelt hat. Die
urspriingliche . Fiihrer- und Herschaftslosigkeit™, die lange kaum Bezug zur Staatstheorie
hatte, sondern den Zustand des Fehlens militdrischer oder ziviler Fiihrer beschrieb und
dann als Ungebundenheit verstanden wurde, bekam bald den Beigeschmack von Unord-
nung, Chaos und war daher negativ besetzt, bis der Begriff ,, Anarchie* als Programm
entdeckt und positiv gewertet wurde. Zwar wird schon von Aristoteles das Nichtre-
giertwerden als begehrenswert dargestellt, aber ohne daf3 der Begriff ,,Anarchie* fillt.” Der
Staat wurde stets als Notwendigkeit anerkannt.® Im Mittelalter gab es zwar Bewegungen,
die in der geistes- und sozialgeschichtlichen Riickschau als anarchistisch bezeichnet wer-
den kénnen, doch der Begriff fiel auch in ihrem Zusammenhang nicht.” In der Neuzeit
wird Anarchismus nun zum (gefahrlichen) Endprodukt der Demokratie oder zum Anti-
begriff zu Recht und Ordnung, und Leibniz fiigte noch die Note des Atheismus hinzu.*
Charakteristischerweise stellt das 18. Jahrhundert nicht mehr nur den Anarchismus ins
Abseits gesellschaftlicher Idealformen, sondern gesel]l am anderen Ende die Despotie
hinzu, an der es vornehmlich Kritik zu iiben galt.” Den Aufklarern war Anarchismus ein
vorzivilisatorisch-barbarischer Zustand. Er wurde als Vorwurf auf das Mittelalter bezogen
und damit ein ,.geschichtsphilosophischer Perspektivbegriff, mit dessen Hilfe im Medium
der Vergangenheit Gegenwartskritik geiibt wurde*.!” Anarchismus wurde jetzt als das be-
zeichnet, was dem Staat entgegengesetzt ist, aber auch als Organisationsform im Kleinen,
was letztlich eine Verweltlichung des Bruderschaftsgedankens war.'' Hiermit war das
Wesentliche des spiteren Begriffes gegeben. Von hier aus ergeben sich Ankniipfungspunk-
te an Kommunebildungen und eine ,.counter- culture®.

Entscheidend fiir die Ausformung des Anarchismusbegriffes war die Franzosische Re-
volution. Anarchismus wurde jetzt ein Kampfbegriff und damit sowohl positiv als ,,natiir-
lich* und .frei — also Ziel der gesellschaftlichen Entwicklung —, als auch negativ als

Ibid. S. 267-273.

Ibid. S. 274.

* Ibid. S. 279.

Peter Christian Ludz: ,,Anarchie, Anarchismus, Anarchist" in Geschichtliche Grundbegriffe. Historisches

Lexikon zur politisch-sozialen Sprache in Deutschland, Bd. 1 (1974), S. 49-109 (dort S. 52).

®  Dies gelte fiir alle antiken Denker (ibid. S. 54). Wie wir noch sehen werden, gab es von anarchistischer —

und nicht-anarchistischer — Seite auch Behauptungen, daB die Idee des Anarchismus schon in der Antike

existiert habe.

Ibid. S. 55.

¥ Ibid. S. 57 und S. 59. Die Verbindung von Atheismus und Anarchismus als Autoritdtskritik blieb weit-
gehend erhalten. Eine Ausnahme bildete nur der sogenannte ,religiése Anarchismus™ vor allem eines Tol-
stoj.

°  Ibid S. 60-61.

' Ibid S. 64 und S. 67.

"' Ibid. S. 68.
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JAufruhr* gebraucht.'” Kant wiederum stellte ein Vierer-Schema auf zu den Kombinatio-
nen von Gesetz, Freiheit und Gewalt: Anarchismus ist Freiheit und Gesetz ohne Gewalt;
Despotismus ist Gesetz und Gewalt ohne Freiheit; Barbarei ist Gewalt ohne Freiheit und
Gesetz; Republik ist Gewalt mit Freiheit und Gesetz."> Damit wurde dem Anarchismus
nun das Gesetz zugesellt. Das Fehlen von Gewalt war Kant jedoch suspekt.

Als Anarchisten beschimpfte man zunidchst die Jakobiner, doch bereitete diese
,»Schimpfbezeichnung” den Weg zum positiven Eigengebrauch. Die Gegner der Revolution
betonten zudem den unmoralischen Charakter von Anarchismus,"! womit er iiber das
Politische hinauswuchs zu einer Lebenshaltung. Kants Schiiler Krug war es. der den
Begriff des ..philosophischen Anarchismus™ einfiihrte im Sinne einer antithetischen Metho-
de des Philosophierens, die Autorititen infrage stellt, und somit den Begriff zusitzlich aus-
weitete.

Die Romantiker hatten eine iiberwiegend positive Sicht des Anarchismus als pro-
duktives Chaos, doch die Negativitdt blieb allgemein vorherrschend. Marx und Engels
setzten sich zwar mit den Anarchisten im 19. Jahrhundert auseinander, vermieden aber
interessanterweise weitgehend den Begriff. Doch auch wo Anarchismus positiv gefafit
wurde, galt er eher als Ubergangszustand, als reinigendes Gewitter. denn als Dauerform. So
findet sich der Gedanke schon bei Godwin, der oft als Vater des Anarchismus bezeichnet
wird. Proudhon, der sich als erster als ,Anarchist™ bezeichnete, sah die Anarchie jedoch als
andere Form der Ordnung und somit als von Dauer an."

In der spateren anarchistischen Literatur werden oft auch ,Vorldufer* aufgefiihrt, die
sich selbst nicht als solche bezeichneten. Fafbar wird der Anarchismus als Bewegung erst
seit den 60er Jahren des 19. Jahrhunderts. Vorreiter waren die Russen, besonders Bakunin,
der bei der Ersten Internationalen zum Konkurrent von Marx wurde (s.u.). Urspriinglich
hatten beide als letztes Ziel die staatenlose Gesellschaft. Die Wege allerdings unterschie-
den sich, daher wurden die Anarchisten von den Marxisten zunehmend als biirgerlich und
unsozialistisch kritisiert.'® Grundproblem war die Organisationsfrage. Die Anarchisten
lehnten Institutionen ab und warfen den Marxisten Autoritarismus vor.

Infolge sich hdufender Attentate, die aus angeblich anarchistischen Motiven veriibt wor-
den waren, trat dann noch die Verbindung Anarchismus-Terrorismus ab Ende des 19.
Jahrhunderts in den Vordergrund. Daher sagt Betrand Russell kurz und biindig: ..Fiir die
offentliche Meinung ist der Anarchist jemand. der Bomben wirft*."”

Es zeigt sich als Essenz der etymologisch-begriffsgeschichtlichen Betrachtung, daf
~Anarchismus™ inhaltlich weithin mit Herrschafts- bzw. Autoritdtslosigkeit identifiziert
wurde, mit je unterschiedlichen Konnotationen und Wertungen. Uberwiegend war er
jedoch ein Negativbegriff. Als Selbstbezeichnung taucht er erst spdt auf, ndmlich bei
Proudhon. Allerdings blieb auch dieser nicht zeit seines Lebens bei dieser Eigendefinition.
Bakunin wiederum, der heute im Westen sofort bei der Nennung des Begriffes .. Anar-
chismus™ assoziiert wird, sprach selbst kaum von ,.Anarchismus™, so daf} der Begriff als

Ibid. S, 72-73.

Ibid. S. 77.

" Ibid. S. 80 und S. 85.

Ibid S. 98.

' Ibid. S. 105.

Betrand Russell: Roads to Freedom, 3. Aufl. London 1920, S. 49.
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bewulite Selbstbezeichnung (in Ubernahme der von vor allem marxistischer Seite ge-
brauchten ..Schimpfbezeichnung’ ) erst in den 1880er Jahren giéingig und besonders durch
die Schriften Kropotkins und seiner Mitstreiter als positives Programm propagiert wurde.
Wiirde man daher in der Darstellung des Anarchismus strikt nach der Eigendefinition der
Betroffenen vorgehen, so konnte man im Extremfall dafiir pladieren, erst mit den 1880er
Jahren zu beginnen.

Betrachtet man jedoch die allgemeine Literatur zum Anarchismus, so fillt schnell auf,
daf} die inhaltliche Bestimmung, was und wer zum Anarchismus zu zédhlen ist, teilweise va-
riiert, aber einige Elemente sich weitgehend etabliert haben. Daher kann man gerade beim
Anarchismus feststellen, daf die Darstellung seiner Geschichte weitgehend an die Ge-
schichte seiner Darstellung gekniipft ist.

Historische Kanonisierungen und wissenschaftliche Kategorisierungen

Um nun auf historisch ,.kanonisierendem™ Wege niher zu bestimmen, wer als Anarchist
gilt. diirfte es sinnvoll sein, einige Klassifikationen zu betrachten (zu den Inhalten vgl. das
folgende Kapitel), zumal einige der frithen westlichen (nicht-anarchistischen) Darstellun-
gen des Anarchismus auch in Ostasien rezipiert wurden und entsprechend dort das Anar-
chismusverstindis mitprigten."’

Eine der frithen Abhandlungen tiber den Anarchismus aus nicht-anarchistischer Feder
stammt von Georg Adler. Im Handbuch der Staatswissenschafien von 1890 skizziert er die
geschichtliche Entwicklung, beginnend mit Proudhon, da dieser das Wort ,,Anarchie® fiir
sein Ideal eingefiihrt habe. Kennzeichen dieses Ideals seien Staatslosigkeit und Abwesen-
heit eines Lohnsystems. Weitergefiihrt wurden seine Ideen — so Adler — von Moses Hess,
Karl Griin und Wilhelm Marr. Zusammen mit Max Stirner, den Adler als Einzelganger
charakterisiert, bilden die Genannten bei Adler die Vertreter des . dlteren Anarchismus®.*’
Dem ,,modernen Anarchismus™ rechnet Adler vor allem Bakunin zu, der die Staatskritik
auf die Spitze trieb. Die beriichtigte terroristische Note kam mit dem Russen Sergej Necaev
hinzu. Im Folgenden stellt Adler den ., modernen Anarchismus™ nach Landern getrennt vor,
da er sich weitgehend autonom entwickelt habe (héchstens mit Ausnahme der Schweizer
Juraféderation, der eine iibergreifende , Autoritit™ hatte). Fiir die Schweiz steht der Name
Paul Brousse. fiir Deutschland stehen Arthur Miilberger und August Reinsdorf, fiir Italien
Carlo Cafiero und Errico Malatesta, fiir Frankreich Elisée Reclus und Kropotkin, dessen

'® Dieses Phinomen findet sich ja haufiger, vgl. die Bezeichnung ,.Christen*, die ebenfalls urspriinglich eine
.Schimpfbezeichnung** war. Allerdings sahen manche Anarchisten spéter in der Ubernahme der Bezeich-
nung .. Anarchismus / Anarchisten* einen ,,monumentalen Irrtum* oder pladierten fur Alternativen wie ,li-
bertirer Sozialismus™* u.i., die z.T. vor der Einbiirgerung der Selbstbezeichnung , Anarchismus / Anar-
chist” gidngig gewesen waren.

""" Hier wird nur eine Auswahl prasentiert, da die Anarchismusliteratur viel zu umfangreich ist, um an dieser
Stelle insgesamt abgehandelt werden zu konnen. Fiir den deutschen Sprachraum hat Peter Losche: Anar-
chismus (Ertrage der Forschung Bd. 66), Darmstadt 1977, S. 1-47, bereits einen guten Uberblick ge-
geben.

% Georg Adler: , Anarchismus® in: Handwérterbuch der Staatswissenschaften, Jena 1890, S. 252-270. Dort
S. 255-256.
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Theorien er ausfiihrlicher wiirdigt, sowie Emile Gautier, Monchard und Louise Michel.
Andere wie Johann Most und Josef Peukert stammten zwar aus dem deutschen Sprach-
raum, wirkten aber an verschiedenen Orten, besonders in London und dann in den USA,
Den eigentlich amerikanischen Anarchismus sieht Adler vertreten durch Ed Nathan-Ganz,
Benjamin Tucker und die Chicagoer , Mirtyrer von 1886/87.

Adlers Artikel war eindeutig unter dem Eindruck der Anarchistenfurcht seiner Zeit
geschrieben. in der der ,.moderne Anarchismus™ vor allem Terror bedeutete. Adler wertet
den Anarchismus insgesamt als utopisch, anti-kommunistisch und stark individualistisch.

Wie Adler teilte Zenker in seinem Buch Der Anarchismus (1895) zwar auch in dlteren
und neueren Anarchismus ein, doch spricht er von Vorldufern™ und verlingert somit den
Anarchismus in die historische Tiefe. Seine ,.Vorlduferreihe™ lafit er im ausgehenden Mit-
telalter beginnen, geht aber nicht niher auf diese Vorgeschichte ein. Er definiert Anar-
chismus so: ,.Die ‘Anarchie’ bedeutet der Idee nach die vollstandige. unbeschrinkte Selbst-
herrschaft des Individuums und sonach die Abwesenheit jeglicher Fremdherrschaft. Sie
fordert die unbedingte Verwirklichung der Freiheit. sowohl nach ihrer subjectiven als nach
ihrer objectiven Auffassung hin, im politischen Leben (wenn man so sagen darf) wie im
skonomischen.*“*! Somit ist fiir Zenker der Anarchismus weder Liberalismus noch So-
zialismus. Als erster Vertreter gilt ihm — wie Adler — Proudhon. dann Max Stirner, Julius
Faucher, Moses Hess. Karl Griin und Wilhelm Marr. Zum neueren Anarchismus zdhlt
Zenker Bakunin. Necaev, Paul Brousse, dann Kropotkin. Elisée Reclus, Jean Grave, Daniel
Saurin, Louise Michel, G. Eliévant, A. Hamon. Charles Malato, Cafiero, Merlino und
Malatesta, Arthur Miilberger, Theodor Hertzka, Eugen Diihring, Moriz v. Egidys, John H.
Mackay, Johann Most, Anberon Herbert und R. B. Tucker. Die Liste ist somit weitgehend
eine erweiterte Fassung von der Adlers. Interessanterweise iibernimmt Adler dafiir von
Zenker die historische Riickverldngerung des Anarchismus in seinem 1899 in Leipzig
erschienenen Buch Geschichte des Sozialismus und Kommunismus von Plato bis zur
Gegr.ﬂi".'waJ".'.31 Dabei geht er nun detaillierter auf die sogenannten Vorldufer ein.

An die erste Stelle setzt er Zenon. Dies wird iibrigens von Nettlau, dem anarchistischen
Historiker, ebenso dargestellt werden. Adler bleibt zwar dabei, daB der Begriff ., Anar-
chismus™ neu sei, aber der Gedanke finde sich eben schon im Altertum, und diesen Ge-
danken konne man charakterisieren als maximale individuelle Autonomie und Abwesen-
heit obrigkeitlichen Zwanges. Der Anarchismus sei somit extremster Individualismus.”

Auch in religiosen Bewegungen des Altertums wie des Mittelalters siecht Adler anar-
chistische Ansidtze bis hin zum Humanismus und zu Lessing.l" Diese historische Riick-

21

E. V. Zenker; Der Anarchismus. Kritische Geschichte der anarchistischen Theorie. Jena 1895, S. 1.
Zenker lehnte den Anarchismus ab, und sein Werk wurde daher von anarchistischer Seite als tendenziis
kritisiert, z.B. von Max Nettlau: Geschichte der Anarchie Bd. 5, Nachdruck Vaduz 1984, S. 223, Es
spielte jedoch in der frithen ostasiatischen Rezeption des Anarchismus eine wichtige Rolle (s.u.). — Zen-
ker, ein Osterreicher und von Hause aus Journalist, beschaftigte sich im tibrigen selbst als Autor mit Ost-
asien.

Das Buch war in zwei Teilen geplant, doch erschien nur der erste, der die Zeit bis zur Franzosischen Re-
volution umfaft.

Georg Adler: Geschichte des Sozialismus und Kommunismus von Plato bis zur Gegenwart, Leipzig 1899,
S. 46.

Dabei sieht Adler nicht nur den Anarchismus, sondern auch den Sozialismus und Kommunismus als
,uralte Tendenz*.

2

2
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verlangerung (stets innerhalb der abendldndischen Tradition) und Sicht des Anarchismus
als ewiges Bestreben griffen viele Anarchisten, besonders Kropotkin und Nettlau, gerne
auf.

Wenig spiter, namlich 1900, erschien Paul Eltzbachers Der Anarchismus. Dieses Werk
sollte sehr einflufireich werden, indem es einen ,,Kanon* von sieben Anarchisten aufstellte:
Godwin, Proudhon, Stirner, Bakunin, Kropotkin, Tucker, Tolstoj. Damit beschriinkte sich
Eltzbacher wieder auf die neuere Zeit. Eltzbacher, der sich — im Gegensatz zu Zenker etwa
— bemiihte, unparteiisch seinen Gegenstand darzustellen.”® setzte sich weithin durch. Marie
Fleming charakterisiert dies in ithrem Buch tiber Elisée Reclus wie folgt: ,.Der heraus-
ragende Beitrag ... kam von dem deutschen Richter Paul Eltzbacher. Sein ‘wissenschaft-
licher’ Versuch, die wesentlichen Elemente anarchistischen Denkens zu erfassen, erschien
zuerst 1900 (auf Franzésisch 1901) und wurde schnell als Standardwerk akzeptiert. Sein
‘unparteiisches’ Vorgehen brachte ihm sogar die Gunst der Anarchisten ein; Kropotkin
empfahl es, wie er fiir die Leser der Encyelopaedia Britannica schrieb, als ‘das beste Werk
zum Anarchismus’, und 1960 wurde es neu aufgelegt von Freedom, der Zeitschrift, die
Kropotkin griinden half. Eltzbachers Ansichten sind ein solcher Allgemeinplatz geworden,
daB sie praktisch in jede Studie zu diesem Gegenstand bis heute eingegangen sind ....*®

Eltzbacher hatte einige derjenigen, die als Hauptvertreter galten, ausgesucht und so die
.sieben Heiligen™ geschaffen — und damit alle anderen wie z.B. Reclus zu sekundéren
Figuren gestempelt —, womit er letztlich nur die allgemeine Meinung wiedergab. Der ge-
meinsame Nenner war die Ablehnung des Staates. ansonsten unterschieden sich die Ideen
der sieben durchaus. George Crowder hat in seinem 1991 erschienenen Classical Anar-
chism eine Mittelposition zu Eltzbacher und Flemings Kritik vertreten: Er nimmt als Ver-
bindendes die Freiheitsidee, die er in vier der sieben vertreten sieht: Godwin, Proudhon,
Bakunin und Kropotkin.n

Eine weitere wichtige frithe Darstellung wurde die volumindse des italienischen Anar-
chismus-Gegners Ettore Zoccoli von 1908.% Thm gelten als Vertreter primir Stirner,
Proudhon, Bakunin, Kropotkin und Tucker, wobei er diesen Theoretikern jeweils be-
stimmte ,.,Aufgabenfelder* zuordnet: Stirner verkorpert die ..methaphysische Kritik™, Prou-
dhon die dkonomische, Bakunin die politische, Kropotkin die soziologische, Tucker die
individualistische. Neu bei Zoccoli ist, daB} er auch die . Breitenwirkung™ des Anarchismus

* Dafiir wurde er auch von anarchistischer Seite gelobt. Vgl. Kropotkin: ,,Anarchism® in The Encyclopaedia
Britannica 11. Aufl., 1910, Bd. 1, S. 919 und Nettlau: Geschichte... Bd. 5, 8. 223.

Marie Fleming: The Anarchist Way to Socialism. Elisée Reclus and Nineteenth-Century European Anar-
chism, London 1979, S. 19. Es sei angemerkt, daff Eltzbacher nicht nur in andere européische Sprachen
iibersetzt wurde. 1921 erschien sein Werk in Japanisch. Ausziige aus seinem Werk wurden bereits frith
auch ins Chinesische tbersetzt.

2 George Crowder: Classical Anarchism, Oxford 1991, S. 3-4.

3 Mir lag die deutsche Ausgabe: Hector Zoccoli: Die Anarchie. Ihre Verkiinder, ihre Ideen, ihre Taten,
iibersetzt von Siegfried Nacht (einem Anarchisten!), Nachdruck Berlin 1976 (Erstausgabe 1909) vor.
Zwar ist das Vorwort Zoccolis auf ,,1906* datiert, doch wird in seinem Buch u.a. der Anarchistenkongref}
von 1907 in Amsterdam erdrtert, so daB es wohl de facto 1908 erschien. Siegfried Nacht alias Amold
Roller, der besonders fiir die Idee des Generalstreiks eintrat (und diesbeziiglich auch ins Japanische und
Chinesische iibersetzt wurde — s.u.), begriindete seine Ubersetzung dieses Anarchismus-kritischen Werkes
mit der Giite der Darstellung. In der Tat stellte Zoccoli weitgehend dar und reservierte seine — vehemente
— Kritik besonders fiir den Schlufteil.
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beriicksichtigt, also den Anarchismus nicht nur auf der politisch-philosophischen Ebene
diskutiert, sondern auch Bereiche wie Kritik an Religion und Familie bzw. die Gedanken
zu Erziehung und Kunst anspricht. Obwohl Zoccolis Darstellung in diesem Sinne umfas-
sender war, wurde seine Arbeit im Vergleich zu Zenker oder Eltzbacher in Ostasien offen-
sichtlich weniger rezipiert.

Sehr hiufig findet sich jedoch auch eine grobe Zweigliederung in individualistischen
und kollektivistischen Anarchismus. Rudolf Stammler hatte sie bereits 1894 benutzt.”’ und
Karl Diehl iibernahm sie in seinem bekannt gewordenen Uber Sozialismus, Kommunismus
und Anarchismus von 1905. Vertreter des individualistischen Anarchismus sind fiir Diehl
Godwin, Proudhon und Stirner, des kollektivistisch-kommunistischen Bakunin und Kro-
potkin.*” Ahnlich teilte auch der marxistisch orientierte Albert Weisbord ein, mit gering-
fiigig abweichender Terminologie. Fiir ihn lief} sich die erste Gruppe unter ,.liberal-anar-
chistisch™ subsumieren, unterteilbar in libertdar® (Godwin), ,.mutualistisch™ (Proudhon)
und ,.amerikanisch-liberal** (Thoreau, Warren, Tucker); die zweite nannte er , kommuni-
stisch-anarchistisch™, unterteilbar in . kollektivistisch® (Bakunin) und ,kommunistisch™
(Kropotkin, Most, Chicagoer ,,Mértyrer*).*'

Eine neuere einflufireiche Kategorisierung, bei der einzelne Figuren inhaltlich zusam-
mengefalt werden, wurde die von Irving L. Horowitz: 1. Utilitaristischer Anarchismus
(z.B. Godwin): aufgeklirte Teile der Oberschicht sprechen fiir die Armen. 2. Bauernanar-
chismus: Gegenseitige Hilfe auf unterster Ebene (z.B. Fourier). 3. Anarcho-Syndikalis-
mus: Generalstreik (z.B. Pelloutier). 4. Kollektivistischer Anarchismus (Bakunin und Kro-
potkin): gegen Klassentheorie. Massen statt Klassen. 5. Konspiratorischer Anarchismus
(z.B. Most): Gewalt. 6. Kommunistischer Anarchismus (Malatesta): Direkte Aktion, Ab-
schaffung der Regierung. nicht des Staates. 7. Individualistischer Anarchismus (Stirner.
Warren, Tucker): Ziel ist die Freiheit des Individuums. 8. Pazifistischer Anarchismus (Tol-
stoj, Gandhi): Religiés und gewaltfeindlich.”* Diese Gliederung geht allerdings oft gegen
das Selbstverstidndnis der Betroffenen. Auch ist z.B. Fouriers Eingliederung in den Anar-
chismus ebenso ungewdhnlich wie Kropotkins Zuordnung zum kollektivistischen (nicht
kommunistischen) Anarchismus (obwohl er selbst explizit den Schritt von ersterem zu
letzterem vollzogen hatte) bzw. die implizierte Staatsbejahung der Anarcho-Kommunisten
a la Malatesta™.

Bemerkenswert ist hier auch. daB — obwohl Horowitz® Anthologie 1964 erschien —.
aufler Gandhi im Grunde der Anarchismus weiterhin im Wesentlichen als Produkt des 19.
Jahrhunderts dargestellt wird. In der Tat teilen viele Autoren die Meinung, daf inhaltlich
danach wenig Neues zu vermelden sei. So gelten Bakunin und Kropotkin als die .,Angel-
punkte™ zum Verstdndnis des Anarchismus selbst bei neueren Autoren. Gelegentlich wer-
den noch ,.einheimische Groflen™ hinzugesellt, z.B. in der deutschen Anarchismusliteratur
Gustav Landauer, Erich Mithsam und Rudolf Rocker, oder in englischsprachigen Arbeiten
Emma Goldman, Aleksandr Berkman sowie die ,.Erben™ Herbert Read, Paul Goodman,

Rudolf Stammler: Die Theorie des Anarchismus, Berlin 1894. (Urspriinglich ein Vortrag).

Karl Diehl: Uber Sozialismus., Kommunismus und Anarchismus, 4. Auflage, Jena 1922 (Erstauflage
1905), S. 77-96.

Albert Weisbord: The Conquest of Power. Liberalism, Anarchism, Syndicalism, Socialism, Fascism and
Communism, 2 Bde., New York 1937,

Irving L. Horowitz: The Anarchists, New York 1964, S. 30-55.
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Colin Ward, Murray Bookchin oder Noam Chomsky. In Arbeiten zum russischen An-
archismus werden zudem Nestor Machno und seine Bewegung in der Ukraine, Ejchen-
baum alias Volin und andere aus der SU ins Exil Gefliichtete thematisiert. Auch der
spanische Anarchismus, in den 1930er Jahren besonders prominent, fithrte zu gréfierem
Interesse.

In einigen Arbeiten wurde der Faden des Anarchismus daher weiter gesponnen. Weit-
gehend setzte sich dabei die Darstellungsfortfithrung bis zum spanischen Biirgerkrieg
durch, so etwa in den bekannten Werken von George Woodcock, James Joll oder Justus
Winkop.33 Die anarchistische Bewegung wurde somit als von der Mitte des 19. Jahr-
hunderts bis zum 2. Weltkrieg wirksam beschrieben, auch wenn z.B. Woodcock betonte,
dafi man die anarchistische ,ldee” weit iiber den Rahmen der ,Bewegung® verfolgen
konne.* Joll dagegen sah nur in der ,.Gefiihlslage* Verbindendes zu ,,Vorlaufern® wie
hiretischen Bewegungen und differenzierte dann nach Anarchismus .als Lehre™,  als
Bewegung™ und ,.als Gv.=.‘f”uhlslagtr“."‘S Die Reihe der ,.Klassiker” (konkret von Godwin oder
Proudhon bis Kropotkin) wurde nun erginzt durch den Anarcho-Syndikalismus in Frank-
reich und Spanien einerseits, den ,.Bauernanarchismus™ Nestor Machnos in der Ukraine
andererseits. Eine erste Fortfihrung in die Nachkriegszeit brachte Daniel Guérin, sich
selbst als zwischen Anarchismus und Marxismus stehend begreifend, indem er in Titos
Jugoslawien und dem unabhidngig gewordenen Algerien eine Ankniipfung an anarchi-
stische Selbstverwaltungsideen sah. Aullerdem erweiterte er die Darstellung der Zwischen-
kriegszeit noch um die Komponente der Riteidee.*®

Nach 1968 wurde die Darstellung des Anarchismus gelegentlich weiter bis zur Studen-
tenrevolte gezogen.’’ oder aber auf einen nach seinem Selbstverstindnis eigentlichen
neuen Anarchismus® der Nachkriegszeit abgehoben.”® Auch gab es Versuche, die Fixie-

. George Woodcock: Anarchism. A History of Libertarian ldeas and Movements, Harmondsworth 1963
(Erstauflage 1962); James Joll: The Anarchists, London 1964 (deutsch: Die Anarchisten, Frankfurt /
Berlin 1969); Justus F. Wittkop: Unter der schwarzen Fahne: Gestalten und Aktionen des Anarchismus,
Frankfurt 1973 (mir lag die Ausgabe von 1989 vor).
Woodcock: Anarchism, besonders im Epilog.
Siehe Jolls . Anarchism — a living tradition® in David E. Apter und James loll: Anarchism Today, New
York 1972, 5. 245-260.
" Daniel Guérin: L 'anarchisme, Paris 1965 (deutsch: Anarchismus. Begriff und Praxis, FrankfurtM., 7.
Aufl. 1978). Dies ist insofern bemerkenswert, als Guérin in seiner zeitgleich erschienenen Anthologie Ni
dieu, ni maitre. Anthologie historique du mouvement anarchiste, Lausanne 1965, mit dem spanischen
Biirgerkrieg endet.
So z.B. Otthein Rammstedt (Hrsg.): Anarchismus. Grundtexte zur Theorie und Praxis der Gewalt, Kbln
und Opladen 1969. Hier werden neben Proudhon, Bakunin, Kropotkin, dem franzdsischen Attentéter
Emile Henry. Reclus, Goldman und Landauer auch ,.Che* Guevara, der Castro-Anhanger Debray und die
Briider Cohn-Bendit aufgenommen. Siehe auch Franz Neumann (Hrsg.): Politische Theorien und
Ideologien. Ein Handbuch, 2. Aufl. Baden-Baden 1977. Hier wird in Individual-Anarchismus (Godwin,
Stirner, Anselme Bellegarrigue), sozialer Anarchismus (Proudhon, Landauer). kollektiver (Bakunin),
kommunistischer (Kropotkin, Cafiero, Most ,,Bombenwerfer*), Anarcho-Syndikalismus (Pelloutier, Mo-
natte, die spanische CNT = Confederacion Nacional del Trabajo) und .neuer Anarchismus und Stu-
dentenbewegung™ eingeteilt.
* Vgl Erwin Oberlinder (Hrsg.): Anarchismus. Hier wird individualistischer Anarchismus (Bellegarrigue,
Tucker. Landauer). kollektivistischer (Bakunin, der frithe Kropotkin, Schwitzguébel), kommunistischer
(Cafiero, Kropotkin, Reclus, Merlino, Goldman, Most), .Anarchismus und Gewerkschaftsbewegung™
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rung auf einige .,GréBen* zu durchbrechen und den Anarchismus pluralistischer zu prasen-
tieren.

In der neueren Anarchismusliteratur setzt sich die unterschiedliche Herangehensweise
fort. Withrend David Miller beispielsweise in seiner Darstellung des Anarchismus ,.als
Ideologie” die Tradition der ,.schulischen Einteilung™ fortfithrt (er unterscheidet philo-
sophischen, individualistischen und kommunistischen Anarchismus. wobei der ..phi-
losophische” im Grunde diejenigen miteinbegreift, die vor dem Einsetzen der anar-
chistischen . Bewegung" anzusiedeln sind wie Godwin und Stirner) und ihnen jeweils
Lalte** und ..neue”* Vertreter zuordnet,"” verlaft April Carter (ihnlich wie bereits Guérin)
ganz die Orientierung an Einzelpersonen oder ,Schulen™ und diskutiert ,Schliisselthe-
men*.*" Peter Losche wiederum hat einen vollig anderen Ansatz vorgeschlagen. Indem er
von sozialwissenschaftlicher Seite gegen die vorherrschende geistesgeschichtliche Heran-
gehensweise argumentiert, versucht er (z.T. in Anlehnung an Eric Hobsbawm) eine Glie-
derung nach soziologischen Typen in Agrar- und Handwerkeranarchismus als ,.dlteren
Anarchismus™, der als ..Protestbewegung an der Schwelle vom Feudalismus zum Kapi-
talismus™ zu begreifen sei, und einen ,.neueren*, ndmlich den Syndikalismus als .,Anar-
chismus der Industriebetriebe™ sowie den ,unbedeutenderen™ des Intelligenz-Anarchismus
bzw. der Bohéme."* Da Losche auf Deutsch schrieb, blieb dieser Ansatz jedoch auBerhalb
der deutschsprachigen Forschung bislang ohne Resonanz,*’ was auch deswegen bedauer-
lich ist, weil Lésche — bei aller mechanistischen Schematik, die man ithm vorwerfen
mag** — zumindest versuchte, Desiderate der Forschung bzw. Fragestellungen aufzuzeigen,
die teilweise auch bisher nicht ausgelotet worden sind.

(Pelloutier, Monatte, Ar§inov [bzgl. der Machno-Bewegung], Pestaia [fiir die spanische CNT]) und ,,An-
archismus heute” (Colin Ward, William O. Reichert) unterschieden. Die ,anarchistische Bewegung"
beginnt nach Oberlidnder (Einleitung S. 11) jedoch erst mit Bakunin und Kropotkin.

So etwa George Woodcock, der in seiner Anthologie The Anarchist Reader, Hassocks 1977, méglichst
viele Autoren aufnimmt und bewult die Rolle der , Klassiker* zuriickschraubt.

David Miller: Anarchism. London 1984,

April Carter: The Political Theory of Anarchism, London 1971.

Losche hat seine Typologie in , Anarchismus: Versuch einer Definition und historischen Typologie™ in
Politische Vierteljahresschrift Jahrg. 15, 1974, S. 53-73; seinem Buch Anarchismus, Darmstadt 1977;
und seinem Eintrag ,, Anarchismus® in Iring Fetscher und Herfried Miinkler (Hrsg.): Pipers Handbuch der
politischen Ideen Bd. 4, Miinchen 1986, S. 415447, in leichten Variationen vorgestellt. Interes-
santerweise greift er in der letzten Version in Pipers Handbuch ... jedoch wieder die Tradition des Bezu-
ges auf Einzelfiguren auf und thematisiert Godwin, Proudhon, Bakunin, Kropotkin, Landauer und Stirmer
(obwohl er gerade bei letzterem immer wieder fragt, weshalb er iiberhaupt zum Anarchismus zu rechnen
sel).

In der deutschsprachigen Forschung haben besonders G. Botz / G. Brandstetter / M. Pollak: Im Schairen
der Arbeiterbewegung. Zur Geschichte des Anarchismus in Osterreich und Deutschland, Wien 1977,
Lisches Ansatz aufgegriffen. Interessanterweise geht das neuere Werk zum Anarchismus, das die Wissen-
schaftliche Buchgesellschaft herausbrachte, die schlieBlich 1977 Losches Buch zum gleichen Thema
gedruckt hatte: Hans Diefenbach (Hrsg.): Anarchismus, Darmstadt 1996, in keiner Weise auf Losche ein,
sondern présentiert diverse Einzelaufsitze (wieder meist zu Einzelpersonen) mit je unterschiedlicher
Herangehensweise.

Vegl. die kritischen Anmerkungen von Ulrich Linse: ,Anarchismus-Theorien in Archiv fur Sozialge-
schichte Bd. 19, 1979, S. 585-589.

43
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Im englischsprachigen Raum gilt derzeit Peter Marshalls Demanding the Impossible: A
History of Anarchism (London 1992) als bekannteste neuere Arbeit. Marshall prisentiert
sich traditioneller. Er nimmt in seine ,,Ahnengallerie* wieder , Vorliufer auf, wobei er
auch auf nicht-westliche Traditionen bezug nimmt. So reiht er auch Daoismus und
Buddhismus neben den Griechen in die Reihe der ,Vorldufer ein. Zwar war schon seit
Kropotkin von anarchistischer Seite auf den Daoismus verwiesen worden:”’ doch stiitzt
sich Marshall hier auch auf sinologische Forschungen.*® Beim Buddhismus liegt der Bezug
bezeichnenderweise primér beim Chan / Zen, also einer ..daoifizierten” Form des Buddhis-
mus."” Als  klassische* anarchistische Denker wertet Marshall Godwin, Stirner, Proudhon,
Bakunin, Kropotkin, Reclus, Malatesta, Tolstoj, ,.amerikanische Individualisten und Kom-
munisten” (Warren, Lysander Spooner, Tucker, die ,.christlichen Kommunegriinder* Adin
Ballon und John Humphrey Noyes, Voltairine de Cleyre und Berkman), Goldman, die
..deutschen Kommunisten* (Landauer, Most. Rocker) sowie Gandhi. Die Darstellung der
anarchistischen Bewegung nach Léndern, die bei Marshall ebenso erfolgt, zeigt, da3 neben
dem ,,Westen™ auch u.a. in Asien anarchistische Bewegungen existierten und existieren,*®
was im iibrigen bereits David E. Apter / James Joll in dem von ihnen herausgegebenen
Band Anarchism Today (New York 1972) teilweise vorgefiihrt hatten.*

Auch Marshall zieht den Bogen bis zur Nachkriegs- bzw. Jetztzeit, um Anarchismus als
..ewig prasentes Phanomen™ vorzufithren. Der Versuch Marshalls, in fast enzyklopédischer
Weise moglichst alles beziiglich des Anarchismus zu umfassen, 1d8t ihn auch moderne
Entwicklungen wie die Verbindung des Anarchismus mit der ,,neuen Rechten* thema-
tisieren, wobei er u.a. auf Robert Nozicks bekanntes Buch State, Anarchy and Utopia
(Oxford 1974), in dem dieser eine Art Minimalstaat gefordert hatte, eingeht. Allerdings
wird bei Marshall trotz der Breite der Darstellung nicht alles abgedeckt, was man
eingliedern konnte. So hebt die franzésische Anarchismusforschung beispielsweise ofters
auch auf den ,.rechten Anarchismus®, wie er sich in der Literatur niederschlug (z.B. Céline)
ab. Auch die Ansitze, tiber ,,gelebte Anarchie™ in sogenannten ,,nicht-staatlichen Gesell-
schaften zu forschen, werden nicht z:mfgegriﬂ“en.50 Marshalls Buch mit seiner ,,breiten*

45

Siehe Kropotkins Eintrag ., Anarchism® in Encyclopaedia Britannica, S. 914.

* Marshall bezieht sich auf das unten noch bei dem Problem des ,,Anarchismus“ in der chinesischen Tra-
dition anzusprechende Symposium zu Daoismus und Anarchismus, dessen Inhalte in Journal of Chinese
Philosophy 1983 erschienen.

Diese ,.erweiterte” Ahnengallerie schlug sich dann auch u.a. im populdr gehaltenen Buch von Horst Sto-
wasser: Freiheit pur: Die ldee der Anarchie, Geschichte und Zukunft, Frankfurt 1995, nieder (dort Kap.
33).

Dies wird in Stowassers Buch bezeichnenderweise zur Rubrik ,,Exotica*!

Von besonderem Belang ist im Zusammenhang mit der hier vorliegenden Arbeit das dort enthaltene Ka-
pitel tiber Japan (verfaBt von Chushichi Tsuzuki). — In Arbeiten wie Woodcocks Anarchism war zu-
mindest Lateinamerika als auBerhalb des iiblichen Rahmens liegend etwas eingehender beriicksichtigt
worden.

" Siehe hierzu u.a. Christian Sigrist: Regulierte Anarchie: Untersuchungen zum Fehlen und zur Entstehung
politischer Herrschaft in segmentdren Gesellschaften Afrikas, Frankfurt 1979; und Harold Barclay:
People without Government: An Anthropology of Anarchism, London 1982 (deutsch: Volker ohne Re-
gierungen: Eine Anthropologie der Anarchie, Berlin 1985).

47

48
49
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Kogl;zeption gibt — nicht immer ausgesprochen — das Vorbild fiir manch andere Publikation
ab.

Hiilt man neben diesen vorldufigen Stand der englischsprachigen Anarchismusforschung
die neuere franzdsische (die oft ebensowenig wie die deutsche in anderen Sprachen rezi-
piert wird), so sind hier — neben dem bereits erwihnten Guérin — besonders die Autoren
André Nataf, Henri Arvon, Alain Pessin und Jean Préposiet zu nennen. Vor allem die
beiden letzteren sind beziiglich der neueren Forschung zum ,,Gesamtanarchismus™ her-
vorzuheben, Pessin ging mit seinem Buch La Réverie anarchiste 1848-1914, Paris 1982,
neue Wege, da er eine Art Psychoanalyse des Anarchismus unternahm. Préposiet wiederum
legte — gewissermalien ein etwas bescheidener gehaltenes Pendant zu Marshall — 1993 mit
seiner Histoire de | 'anarchisme (Paris) eine neue Gesamtdarstellung vor. Einerseits beweg-
te sie sich — dhnlich wie die Marshalls — wieder in traditionelleren Bahnen, integrierte (nur
westliche) ..Vorldufer”, stellte die ,.Klassiker Stirner. Proudhon, Bakunin, Tolstoj, Kro-
potkin und den hinzugenommenen Malatesta vor, zog den zeitlichen Bogen aber nur bis
zum spanischen Biirgerkrieg. Daher ist Préposiet enger als Marshall ausgelegt. doch
bezieht er auch .Randthemen™ ein. ndamlich Pazifismus und Antimilitarismus, Kunst.
Anarcho-Kapitalismus (als Folge des amerikanischen Individualismus) und die ..Rechts-
libertaren® (u.a. Céline).

Abgesehen davon wurden natiirlich auch die anarchistischen Bewegungen in Ein-
zellandern bzw. bestimmte historische Abschnitte oder die Verbindung zu ,.Randthemen™
wie bildender Kunst oder Literatur untersucht,”® doch zeigt der geraffte Uberblick, daB die
Einteilungen zwar variieren, der ,Kernbereich™ der . Klassiker” jedoch weitgehend kon-
stant bleibt. Da der Anarchismus als Bewegung erst in den spéten 60er Jahren des 19.
Jahrhunderts faf3bar wird, ist es durchaus verstindlich. daB3 viele (insbesondere politikwis-
senschaftliche) Darstellungen den Anarchismus im Grunde erst mit Bakunin und Kropotkin
beginnen lassen, wihrend Godwin und Proudhon bestenfalls als ..Vorldufer* Erwihnung
finden. Zur Zeit Bakunins und Kropotkins bildete sich erst ein Identitdtsgefiihl als Anar-
chist heraus. Die Anerkennung des ..individualistischen Anarchismus™ bereitet durchweg
Schwierigkeiten, weil der Mainstream der Anarchisten, der schlieBlich der Linie Kro-
potkins und Malatestas folgte, wenig Gemeinsamkeit mit ihnen empfand und es auch or-
ganisatorisch kaum Verbindungen gab. Der individualistische wie der konspirative Aspekt
waren hdufig willkommene Kritikpunkte der politischen Gegner. Dabei war es besonders
die Figur Stirners. der sich selbst ja ohnehin nie als .,Anarchist” bezeichnete. welche
besonderen Anstof3 erregte. Er wurde, dhnlich Godwin, erst spéter in die anarchistische

*' Siehe 2.B. das bereits genannte Buch von Stowasser oder Kathlyn und Martin K. Gay: Encyclopedia of

Political Anarchy, Santa Barbara et al. 1999.

Die Literatur zum Anarchismus ist viel zu umfangreich, als daB sie hier auch nur anndhernd vorgestellt
werden kénnte, was natiirlich auch fiir die ,Randthemen® gilt. Es wurden hier nur einige Klassifikationen
und einfluBreichere neuere Titel in englischer, franzosischer und deutscher Sprache vorgestellt. Weitere
Literaturhinweise kénnen fir die englischsprachige Forschung z.B. Marshall entnommen werden, fiir die
franzésischsprachige Préposiet. Fiir die deutschsprachige sei u.a. auf den Artikel ., Deutschsprachige Anar-
chismusforschung nach 1945* von Ulrich Klemm in Lexikon der Anarchie, hrsg. von Hans Jiirgen Degen,
Bosdorf 1993, verwiesen. Es sei jedoch erginzt, da es durchaus auch eine reiche Anarchismusliteratur
in anderen Sprachen gibt, u.a. im Italienischen und Spanischen. Zu japanischen und chinesischen Beitri-
gen s.u.
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Tradition , kooptiert**.> Einige der bewuft sich als Anarcho-Individualisten Verstehenden

wie Tucker sahen in Stirner eine Vorwegnahme eigener Positionen.”® Die Macht bereits
vollzogener Kategorisierungen zeigt sich u.a. darin, dafl dezidierte Stirner-Gegner wie Kro-
potkin ihn doch — widerwillig — in der Ahnengallerie beliefien, wie auch spitere Anarcho-
Syndikalisten, die inhaltlich wenig mit Stirners ,Egoismus* gemein hatten, ihn doch
selbstverstandlich als ,,Anarchisten® bezeichnen.”> Ahnliches gilt fiir Tolstoj, wie Stirner
einer der ,sieben Heiligen™ Eltzbachers. Seine pazifistische Richtung wurde von vielen
nicht akzeptiert, zumal der grofte Teil der anarchistischen Bewegung durchaus anti-
religids eingestellt war.

Beitréige von anarchistischer Seite

Andererseits ldfit sich auf dem Selbstverstdndnis nach bewuft anarchistischer Seite ebenso
die Tendenz verfolgen, moglichst viele ,.Gesinnungsgenossen® im Heute und Gestern zu
entdecken. Kropotkin war hier besonders aktiv (s.u.), aber auch Max Nettlau, der ,,Herodot
der Anarchie”.”® der ein mehrbandiges (bislang noch nicht voll publiziertes) Werk iiber die
Geschichte der Anarchie schrieb, suchte im ersten Band desselben Anzeichen des Anar-
chismus bis weit zuriick in die Antike zu verfolgen, wie es ja auch Adler getan hatte.
Geschichte werde, so Nettlau, stets als Autoritdtsgeschichte geschrieben. Nun sei es an der
Zeit, die Geschichte unter dem Gesichtspunkt des . freien Denkens* zu formulieren.’” Der
Anarchismus wird damit zum Zielpunkt jeder Freiheitssuche oder — modern gesagt — der
Geschichte ..von unten™. In diesem Sinne ist er bei Nettlau eine historische Konstante bar
jeder regionalen Einschrinkbarkeit.”™® womit er zumindest prinzipiell den Anarchismus
auch tiber den abendldndischen Horizont hinaushebt. Kropotkin dagegen hatte explizit
Laozi # F an den Anfang der historischen Ahnenreihe gestellt.”” Diese Suche nach Ge-
gentradition bzw. Umdeutung der Tradition wird sich auch im chinesischen Anarchismus
etwa bei Liu Shipei || gfi 5% wiederfinden.

Dies geschah vornehmlich durch den deutsch-schottischen Anarcho-Individualisten John Henry Mackay,
der Ende des 19. Jahrhunderts die ,,Stirner-Renaissance'* maBgeblich betrieb, nachdem Engels bereits - in
diffamatorischer Absicht — Stirner den Anarchisten zugeschlagen hatte (s.u.). Nach Mackays .,Entdeckung
Stirners™ wurde dieser dann auch von den amerikanischen Anarcho-Individualisten um Tucker aufge-
griffen. (Vgl. Bernd A. Laskas Eintréige ,.Individualistischer Anarchismus® und . Max Stimer* in Lexikon
der Anarchie, hrsg. von Hans Jirgen Degen, bzw. Laskas Artikel ,Der schwierige Stimer" in Wolfram
Bever [Hrsg.]: Anarchisten: Zur Aktualitit anarchistischer Klassiker, Berlin 1993, S. 9-25).

Allerdings wurde die Rezeption Stirners unter amerikanischen Anarcho-Indivudualisten zum Streitfall und
fiihrte zu einer Spaltung der Gruppe um Tucker und die Zeitschrift Liberty.

Vel. etwa Augustin Souchy im Interview mit Achim von Borries in Achim von Borries und Ingeborg
Brandies (Hrsg.): Anarchismus: Theorie, Kritik, Utopie. Texte und Kommentare, Frankfurt 1970, S. 12.

* Rudolf Rocker hatte eine Biographie Nettlaus verfaBt, die in der spanischen Ubersetzung diesen Titel
trug. Siehe Nettlau: Geschichte der Anarchie Bd. 1, Berlin 1925 (Neudruck 1993), Einleitung von Heiner
Becker S. VIIL.

Max Nettlau: Geschichte der Anarchie Bd. 1, Nachdruck Berlin 1993, S. 8.

¥ Siche ibid S.9.

Siehe Kropotkins Eintrag ,, Anarchism® in Encyclopaedia Britannica, S. 914.
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Andere Anarchisten waren der Meinung, man miisse auf Abgrenzungen achten und solle
.Anarchismus" daher nicht so weit fassen. Je nach zugrundegelegtem Begriff galt ,,Anar-
chismus® daher auch als Teil oder Gegenteil von Sozialismus. Letztlich hing die Frage
auch daran, inwieweit konkurrierende Ideologien wie der Marxismus den Begriff exklusiv
besetzen konnten. In jiingerer Zeit traten auch einige Anarchisten dafiir ein, lieber den Be-
griff , libertéirer Sozialismus* zu verwenden, weil .. Anarchismus* zu belastet sei.*”’

Dem Anarchismus wohnt eben die Problematik inne, nur im Sinne von ,.Gewohnheits-
recht* einen Kanon an ,.Anarchistischem™ aufstellen zu konnen.®’ Verbindlichkeit selbst
im Ideologischen ist an sich schon unanarchistisch. Dennoch ist der 6fter geduflerte Vor-
wurf, der Anarchismus sei ..theorielos*,*> unzutreffend, vielmehr sollte man — wie Petra
Weber bereits anmerkte — zwischen atheoretisch und adogmatisch unterscheiden.®” Gerade
bei einem Gedankengebdude wie dem Kropotkins kann man ohnehin wohl kaum von
Mangel an Theorie sprechen. Dennoch bleibt, sucht man nach einer allgemeinen Defi-
nition, der Begriff des Anarchismus ..schwammig™. Rolf Cantzen charakterisiert das Di-
lemma der Definition so: ,Eine Definition wire entweder unscharf oder inhaltsleer oder
konnte der Vielfalt und Heterogenitit des anarchistischen Denkens nicht gerecht werden.
Aus diesem Grunde scheint es am sinnvollsten, ohne eindeutig definitorische Fixierungen.
die Untersuchung auf die Theorieansitze derjenigen zu beziehen, die sich selbst als Anar-
chisten bezeichnen oder die von Anarchisten, von Wissenschaftlern oder Publizisten dem
Anarchismus zugeordnet werden. * Der Begriff und seine Bedeutung variiert daher, je
nachdem, von wem er benutzt wird. Dieser Umstand wird im Folgenden auch der Grund
sein, daf} stets die Gedanken und Positionen gewisser Personen bzw. sich anarchistisch
verstehender Publikationen, die im hidufig wenig organisierten Anarchismus eine besondere
Rolle als Meinungsforum hatten,”” betrachtet werden und nicht scharf ideologisch getrennt
werden kann. Der zugrundegelegte Anarchismusbegriff ist daher hier sehr weit gefalit.

= Vgl. z. B. Oberldnder (Hrsg.): Der Anarchismus, S. 12.

“* Dies ist daher etwa in Bezug auf die von David Miller aufgeworfene Frage zu betonen, der meinte, dal}
nicht der Anarchismus paradox sei, sondern. daf} so verschiedene Ansichten ein einziges politisches Eti-
kett tragen (Anarchism S. 14).

So immer wieder Losche in seinen Arbeiten zum Anarchismus.

Petra Weber: Sozialismus ..., S. 24.

Rolf Cantzen: Weniger Staar ..., S. 25. Cantzen zieht es daher vor, eher von Anarchismen als von Anar-
chismus zu sprechen (ibid. S. 32). Dies ist zwar unbefriedigend, zeigt aber deutlich die Problematik zu
enger Grenzziehungen. Im Grunde kommt Cantzen damit zu einem #hnlichen Schlull wie Eltzbacher zu
seiner Zeit, als er seine ,sieben Heiligen* aufstellte und damit reproduzierte, was damals ,.allgemeine Mei-
nung'" war,

Vgl. Maierbrugger, der die Presse gar als , wichtigstes Konstitut der anarchistischen Bewegung sicht.
(Amo Maierbrugger: ,, Fesseln brechen nicht von selbst"'. Die Presse der Anarchisten 1890-1933 anhand
ausgewahlter Beispiele, Grafenau-Déffingen 1991, S. 9).
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2. ABRISS DER ANARCHISTISCHEN BEWEGUNG IM WESTEN BIS ZUM ZWEITEN WELTKRIEG

Zielsetzung

Der hier gegebene kurze Abrif§ der anarchistischen Bewegung soll dem Leser lediglich er-
mdglichen, die spiter in die Darstellung des Anarchismus in China einflieBende Rezeption
des westlichen Anarchismus durch Chinesen (und Japaner) besser verorten zu kénnen.
M.a.W. geht es hier nicht um eine ,.objektive Analyse* des westlichen Anarchismus bzw.
eine neue Stellungnahme zum bereits erwihnten Problem der Kategorisierung und Dar-
stellung des ..westlichen Anarchismus®, sondern um eine Vorinformation, die die Lektiire
der folgenden Teile dieser Arbeit erleichtern soll. Dabei ist zu beachten, daB in der Re-
zeption des westlichen Anarchismus in Fernost die westlichen Darstellungen des Anar-
chismus neben den eigentlich anarchistischen Schriften ebenso rezipiert wurden und somit
das Anarchismusverstindnis mitprigten. Primér sind hier die bereits angefithrten Darstel-
lungen von Zenker und Eltzbacher zu nennen, die besonders die friihe chinesische (und
Jjapanische) Auseinandersetzung mit dem westlichen Anarchismus leiteten. Spéter kam die
marxistisch-bolschewistische Anarchismuskritik hinzu, die sich zum einen auf die Aus-
einandersetzung zwischen Marx / Engels und Proudhon' und besonders die zwischen Marx
und Bakunin beztiglich der Ersten Internationalen konzentrierte; zum anderen auf die Anar-
chismuskritiken des ,,Vaters™ des russischen Marxismus und Nicht-Bolschewisten Georgij
Plechanov,” sowie die an mehreren Orten geduBerte Kritik Lenins® und die Stalins.* In der
Summe definierten diese den Anarchismus als ,,individualistisch-kleinbourgeois® und
somit ,,unproletarisch®, ,,unsozialistisch®, ,Klassenkampf-feindlich®, ,,unwissenschaftlich®,
.voluntaristisch™, ,.organisationsfeindlich®, ,,Produkt der Verzweiflung” oder dann als
‘,Linksabweichung“.ﬁ

' Vgl. besonders Marx’ Schrift Misére de la Philosophie (1847) in Reaktion auf Proudhons Systéme des
Contradictions Economiques ou Philosophie de la Misére (1846). Der Begriff ,,Anarchismus* fiel in die-
sem Zusammenhang jedoch nicht.

Siehe Georg Plechanow: Anarchismus und Sozialismus, 3. Aufl,, Berlin 1911 (Nachdruck Kéln 1995)

(Erstausgabe Berlin 1894).

’  Siehe bes. dessen ,,Anarchismus und Sozialismus® (von 1901) in Lenin Werke Bd. 5, Berlin (Ost) 1959, S.
334-337; und ., Der ‘linke Radikalismus’, die Kinderkrankheit im Kommunismus* (von 1920) in ibid. Bd.
31,:5: 1-1086.

*  Stalins unvollstindige Artikelserie ,,Anarchismus oder Sozialismus?* war 1906-1907 in Zeitschriften er-
schienen. Abdruck in Stalin Werke Bd. 1, Berlin (Ost) 1950, S. 257-323 (sowie eine Variante als Anhang
auf S. 324-342).

*  Die spitere .offiziose” Sicht des Anarchismus im ,real existierenden Sozialismus“ mag man gebiindelt
z.B. dem Ostberliner Kleines politisches Worterbuch, 7. Aufl. Berlin 1988, S. 37-38, entnehmen, wo im
iibrigen interessanterweise als ,,Vertreter" Godwin, Stirner, Proudhon und besonders Bakunin Erwdhnung
finden. nicht aber Kropotkin!
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Da der Zeitrahmen, der beziiglich des chinesischen Anarchismus diskutiert werden wird,
sich bis in die 30er / 40er Jahre des 20. Jahrhunderts erstreckt, ist hier auch nur der west-
liche Anarchismus vor dem Zweiten Weltkrieg relevant.

Die Geschichte der westlichen anarchistischen Bewegung kann man, wie bereits gesagt,
mit Proudhon beginnen lassen. nicht nur, weil er sich zum ersten Mal selbst als Anarchist
bezeichnete, sodern weil sein EinfluB} auf die Arbeiterschaft und seine — wenn auch eher
sporadische — Bekanntschaft mit Bakunin und dessen bewuBter Riickgriff auf Proudhon
eine Verbindung herstellen. Einige der . .Proudhonisten™ der Ersten Internationale gingen
zum Bakunin-Lager tiber, andere jedoch blieben bei einer eigenen Position. Andererseits ist
— organisatorisch gesehen — die Verbindung zu Proudhon locker. so dall man (den spiten)
Bakunin als eigentlichen ,Vater der anarchistischen Bewegung ansehen muf, da er —
zusammen mit der Juraféderation und seinen Anhidngern in Italien und Spanien — die Kon-
tinuitédt zur spiateren Entwicklung garantiert.

Godwin, dem Kropotkin spiter von anarchistischer Seite das Etikett des ..geistigen Va-
ters™ des Anarchismus zuerkannte, hatte eindeutig keine organisatorische Verbindung. Er
spielte in der ostasiatischen Rezeption des westlichen Anarchismus kaum eine Rolle.” wo-
hingegen Proudhon als ,,Anarchist™ wahrgenommen wurde. Ebenso wie mit Godwin ver-
hielt es sich mit Stirner, der mit der westlichen anarchistischen Bewegung selbst nicht ver-
bunden war und in China, bis auf wenige Ausnahmen, kaum Resonanz in anarchistischen
Kreisen fand, wihrend er in Japan zumindest einige Bewunderer hatte. Tolstoj wiederum.
der ebensowenig organisatorisch mit der westlichen anarchistischen Bewegung verbunden
war, wurde jedoch in Fernost eifrig rezipiert, wobei es natiirlich nicht nur um die Frage des
Anarchismus ging.” Obwohl viele sich .modern* verstehende chinesische und japanische
Anarchisten ihn nicht unkritisch sahen. spielte er zweifellos eine nicht unwesentliche Rolle
auch fiir den Anarchismus.

Es bietet sich daher an, die ,Randfiguren” Godwin, Stirner und Tolsto] nur kurz zu
streifen, um dann mit Proudhon und Bakunin den eigentlichen Abril} der westlichen anar-
chistischen Bewegung zu beginnen.

Die ., Randfiguren” Godwin, Stirner und Tolsto]

William Godwin (1756-1836) wurde in die anarchistische Ahnengallerie dank seines 1793
erschienenen Werkes An Enquiry Concerning Political Justice and Its Influence on Morals
and Happiness (London) aufgenommen. Er nahm darin die anarchistischen Fundamental-
positionen zur grundsitzlichen Ablehnung des Staates, zur Fihigkeit des Menschen. ohne
Autorititen die beste Welt schaffen zu kénnen. und zur grundsitzlichen Vorrangigkeit der
Freiheit vorweg. Godwin nahm jedoch spiter viele seiner Aussagen teilweise zuriick und

Dies gilt auch fur Japan, da er dort zwar wahrgenommen wurde, aber primir beziiglich seiner Auseinan-
dersetzung mit Malthus, nicht wegen seines ., Anarchismus®. (Zur japanischen Godwin-Rezeption siehe
Atsushi Shirai: ,, The Impact on Japan of William Godwin’s Ideas” in The American Journal of Economics
and Sociology Bd. 29, 1970, S. 89-96).

Zu Tolstojs Rezeption in Japan unter literarischem Gesichtspunkt siehe Claus M, Fischer: Lev N Tolsrof
in Japan (Meiji- und Taisho-Zeit), Wiesbaden 1969. Tolstoj selbst beschiftigte sich besonders in seiner
spdten Phase auch mit Ostasien. Siehe dazu Derk Bodde: Tolstoy and China, Princeton 1930,
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blieb auch ohne Einflufl auf die Entstehung einer eigentlich anarchistischen Stromung.® Er
war im Grunde eher ein Nonkonformist. Revolutiondre Oberténe hatten Godwins Gedan-
ken kaum.” zumal er unter dem — negativen — Eindruck der Franzosischen Revolution
schrieb. Interessant ist allerdings, daB bereits bei Godwin die Institution der Ehe als anti-
freiheitliches Element angegriffen wird. Diese Traditionslinie sollte insbesondere von Em-
ma Goldman im frithen 20. Jahrhundert weitergefiihrt werden und den Anarchismus mit fe-
ministischen Theorien zusammenbinden. Godwin selbst war mit der damals berithmten
..Frauenrechtlerin® Mary Wollstonecraft (1759-1797) verheiratet(!).

Godwin. urspriinglich Pastor, war vor allem ein Individualist, der vom Standpunkt des
freien Urteilsvermogens des Menschen her den Staat und das Gesetz ablehnte. Diese
moralische Seite hatte es wohl auch Kropotkin angetan, der ihn als Vorldufer fiir die An-
archist]e]n erst wirklich entdeckte.'” Godwin blieb aber noch dem Eigentumsbegriff ver-
haftet.

Auch Stirner wurde, wie gesagt, erst spiter fiir die Anarchisten wiederentdeckt, wobei
auch zu betonen ist, daB dabei die sozialistischen ,.feindlichen Briider der Anarchisten
Anteil hatten. So wurde bereits von Engels Stimer den Anarchisten zugeschlagen, bevor
Mackay diesen von anarchistischer Seite 6ffentlich zu vereinnahmen suchte.'” Stirner
(1806-1856). der eigentlich Caspar Schmidt hief3, publizierte 1844 das Buch Der Einzige
und sein Eigentum. Unter dem Eindruck des Linkshegelianismus, besonders Feuerbachs,
lehnte er sich gegen jede Bevormundung der Person auf und empfahl die schrankenlose
Bestitigung des Ego. Recht und Gesetz sowie alles, was den Einzelnen etwas ihm Fremden
unterordnet. gehorten abgeschafft. Die Grenze der Freiheit liegt dort, wo das Vermégen des
Einzelnen endet. z.B. durch die Ausdehnung eines anderen Ich. Stirners frither Ansatz
wurde vor allem in den USA aufgegriffen, wo der Individualismus allerdings stirker vom
Liberalismus herkommend etliche Anhédnger gefunden hatte.

(Graf) Lev Tolstoj (1828-1910) wurde stets nur halb von anarchistischer Seite re-
klamiert. Er selbst blieb revolutiondren Ansétzen gegeniiber ablehnend, auch wenn er ein

Dies gesteht auch George Crowder: Classical Anarchism, ein, der seine historische anarchistische Tradi-

tionslinie dennoch mit Godwin beginnen l4Bt. Er rechtfertigt sich mit dem Hinweis, daB bereits die Tat-

sache, daB Godwin wie Proudhon und Spitere in Auseinandersetzung mit Rousseau schrieben, eine
zumindest indirekte Verbindung herstelle. S. Crowder S. 39-40. Ahnlich sah es schon James Joll: Die

Anarchisten, S. 19-25.

Philippe Adair, der Godwin als ,libertdren Utilitaristen bezeichnet, weist allerdings darauf hin, daf die

franzosische Ubersetzung Teile von Godwins Abhandlung ausliel, da die Attacke auf das Eigentum als zu

radikal galt. (Adair: , L utilitarisme libertaire de William Godwin® in: Révue francaise de science poli-

tique. Bd. 42, Heft 6. 1992, S. 10081022, dort S. 1016).

Ein weiterer Punkt, der Kropotkin an Godwin fasziniert haben diirfte, war dessen Annahme, dafl bei

rechter Gesellschaftsordnung das Wachstum des Menschengeschlechtes unbegrenzt maglich sei. Dies

hatte Malthus zu seiner Gegentheorie von der notwendigen Beschrinkung der Bevélkerung angeregt, wo-

gegen Kropotkin — somit im Sinne Godwins — speziell in seinem Fields, Factories and Workshops (s.u.)

angeschrieben und dagegen seine eigene Position zu beweisen versucht hatte. Auch entsprachen Godwins

Aussagen zum Strafvollzug ganz denen Kropotkins.

"' Siehe z.B. Diehl S. 82. Godwins Theorien werden in den meisten allgemeinen Werken zum Anarchismus
abgehandelt. Die m.W. erste Behandlung als ,,anarchistischer Denker* in der Sekundarliteratur findet sich
bei Eltzbacher.

" Engels in ,Ludwig Feuerbach und der Ausgang der klassischen deutschen Philosophie®, 1886 erstmals

erschienen, (Vgl. Laska: , Der schwierige Stirner* in Meyer [Hrsg.] S. 16).
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gewisses Verstandnis beziiglich radikaler Aktionen aufbrachte und daher staatliche Re-
pressionsmafinahmen heftig kritisierte. Von der Bezeichnung .,Anarchist™ distanzierte er
sich wegen dessen iiblicher Gleichsetzung mit Gewalt."> Im iibrigen kritisierte er an den
Anarchisten seiner Zeit deren materialistische Weltsicht. Andererseits bestiitigte er aber
prinzipiell Eltzbachers Darstellung seiner Ideen, welcher ihn ja zu einem der . sieben Hei-
ligen™ des Anarchismus gerechnet hatte. Tolsto] wandte sich besonders ab den 1880er Jah-
ren einer eigenen Interpretation des Christentums zu (wofiir er schlieilich von der Rus-
sisch-Orthodoxen Kirche exkommuniziert wurde). Er leitete daraus als Handlungsmaxime
die Gewaltlosigkeit ab, zumal die Gewaltfrage ohnehin u.a. aufgrund traumatischer
Kriegserfahrungen fiir ihn ins Zentrum seines Denkens geriickt war, Dabei wurde er zum
erklarten Gegner von Staat, Gesetz. kirchlicher Religion und kapitalistischer Gesellschaft.
denen er u.a. mit zivilem Ungehorsam zu begegnen suchte. Hinzu kam seine Propagierung
einer neuen Pidagogik. die er auf seinem eigenen Landgut Jasnaja Poljana erprobte.'
sowie ein im Zusammenhang mit seiner religiosen Moral stehender Hang zur Askese. Im
Gegensatz zu Godwin und Stirner war es daher nicht ein einziges Buch. das ihn unter
anarchistischer Perspektive interessant machte, auch wenn besonders sein antimilita-
ristischer Traktat Krieg und Wehrpflicht im Rahmen anarchistischer Propagandaliteratur
nachgedruckt wurde. Obwohl Tolstojs pazifistische Methode und besonders sein (wenn
auch unorthodoxer) christlicher Hintergrund bei vielen Anarchisten ebensowenig Anklang
fand wie sein in spdten Jahren besonders auffilliger Hang zum agrarischen Idyll bzw.
Widerstand gegen den industriell-technischen Fortschritt, sah man in seiner Kritik am
System™ Gemeinsamkeiten. Allerdings wurden Aspekte wie freiheitliche Padagogik.
ziviler Ungehorsam z.B. gegen die Wehrpflicht, Riickzug aufs Land (in Kommu-
nebewegungen), korperliche Arbeit durch Intellektuelle (wie Tolstoj sie auf seinem Land-
gut zeitweise gelebt hatte) u.a.m. von Teilen der anarchistischen Bewegung durchaus rezi-
piert.

Proudhon

Pierre-Joseph Proudhon (1809-1865) wurde hingegen fast durchgingig von anarchistischer
Seite anerkannt, obwohl er ein durchaus heterogenes Werk hinterlieB." Beriihmt wurde er
durch den (oft miverstandenen) Ausspruch: ,,La propriété, c’est le vol*. Ihm war es dabei
darum gegangen, allen Menschen Zugang zu den Giitern zu eréffnen, also jedem Eigentum
zu garantieren und nicht etwa generell abzuschaffen.'® M.a.W. wandte er sich vor allem

Vgl. etwa die urspriinglich von Individual-Anarchisten (!) gedruckte Broschiire Tolstojs: Du sollst nicht
toten!, (1900), enthalten in Der Syndikalist. Schriften 1917-1919, Berlin 1919, worin Tolstoj nicht nur
betont, daB Toten unmoralisch ist, sondern explizit die ,,Anarchisten” fiir die Attentate auf Staatsober-
haupter kritisiert, zumal die Beseitigung einer Person noch nicht das System beseitige.

Siehe dazu Ulrich Klemm: , Volksbildung und christlicher Anarchismus. Zur Pddagogik Leo N. Tolstojs*
in: Christentum und Anarchismus, hrsg. von Jens Harms, Frankfurt/M. 1988, S. 205-226.

Vegl. dazu J. Hilmer und L. Roemheld (Hrsg.): Proudhon-Bibliographie, Frankfurt/M. et al. 1989, sowie
Lutz Roemhelds Ergdnzungen in seinem Eintrag ,,Proudhon® in Degen (Hrsg.): Lexikon der Anarchie.

S. z.B. Diehl S. 83.
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gegen Monopole und Privilegien.'” Im iibrigen kritisierte er die negativen Konsequenzen
der Arbeitsteilung. der Maschinisierung, des Konkurrenzprinzips, des Freihandels und des
Kreditwesens.'®

Fir ihn lag das Grundproblem in der Verteilung der Giiter, eine Idee, die sich bei
Kropotkin wiederfinden wird. Sein Vorschlag ist der Giitertausch, wobei der Wert sich
nach der fiir das Produkt aufgewendeten Arbeitszeit bemessen sollte. Die Idee einer
Tauschbank, die er kaum erproben konnte, brachte Proudhons Lehre das Etikett |, Mutua-
lismus™ ein. Aus der Bemessung des Wertes nach Arbeitszeit, nicht -art, ergibt sich auBer-
dem die Gleichsetzung jeder Form von Arbeit, was letztlich im Friithsozialismus bereits
vertreten worden war. Desgleichen fiihrte er die im Frithsozialismus bereits vertretene Vor-
stellung von der Gesellschaft als Assoziation verschiedener Einzelner oder Gruppen, die
auf Vertragsbasis kooperieren, weiter.

Proudhon, der oft als eigentlicher Begriinder der anarchistischen Bewegung angesehen
wird, da seine Theorien weithin verbreitet wurden und er sich als erster der Selbstbe-
zeichnung ,.Anarchist™ bediente, war allerdings ebenso wie Godwin vor allem Denker. Wie
dieser blieb er nicht bei einer ausgearbeiteten Theorie stehen, sondern wandelte seine
Vorstellungen. Von daher ergibt sich in seinem Werk, das in steter Auseinandersetzung mit
Marx entstand, ein sehr uneinheitliches Bild, so daf} er spéter zum .,Vater* verschiedenster
Richtungen erklirt wurde. Seine eigentlich ,,anarchistische” Phase setzt man gelegentlich
1848—1852 am_.FO auch wenn seine spitere Schrift {iber den Fdderalismus, die den Staat
nicht prinzipiell infrage stellte,”” sondern eher ein minimalistisches Prinzip vertrat, durch-
aus ebenso auf den Anarchismus einwirkte. Dabei dachte er an einen Aufbau von Kon-
foderationen innerhalb eines dezentralen Systems, bei dem die tibergeordnete Ebene nur so
viel Macht wie nétig erhalten sollte. Solche Gedanken wurden spiter auch in China in den
20er Jahren aufgegriffen (s.u.).

Godwin hatte bereits seine Staatskritik auf unterstiitzende Gesellschaftsfaktoren wie die
Kirche ausgedehnt, doch erst mit Proudhon kam die spiter weitgehend im Anarchismus
beibehaltene Verbindung von Staatskritik und Religionskritik zustande.”’ Allein die
Tolstojaner sollten die Religion als solche bejahen und mit dem Anarchismus zu verbinden
suchen. Das Gros der Anarchisten allerdings war nicht nur anti-kirchlich, sondern anti-
religios eingestellt, und Bakunin sollte die Religionskritik zum Fundament seiner Staats-
kritik erheben. Proudhon wollte die Moral, die auch ihm ein grofies Anliegen war, aus der
natiirlichen Vernunft ableiten und somit ,,wissenschaftlich* erscheinen lassen. Hierin sollte
ihm Kropotkin ebenso wie viele Anarchisten des 19. Jahrhunderts folgen, womit das Erbe
sowohl der Aufklirung als auch des Empirismus und Szientismus des 19. Jahrhunderts
aufgenommen wurde. AuBerdem bezog bereits Proudhon die Religionskritik auch auf den
schulischen Bereich, da zu seiner Zeit die Erziehung kirchlich dominiert war. Er gehorte
damit auch in die Tradition ,frei-schulischer” Erziehung, wie sie sich im Anarchismus

=

S. Franz Neumann: ,Anarchismus* in ders. (Hrsg.): Politische Theorien und Ideologien. Handbuch, 2.

Aufl., Baden-Baden 1977, S. 190.

Vgl. Roemheld: ,,Proudhon® in Degen (Hrsg.): Lexikon der Anarchie.

® 8. Oberlinder, Einleitung S. 17.

X DaR Proudhon nicht kategorisch gegen den Staat war, zeigte im iibrigen auch seine kurze aktiv-politische
Rolle als Abgeordneter [848!

'S, Crowder S. 88-102.

8
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dann besonders mit dem Namen des Spaniers Francisco Ferrer, der 1909 hingerichtet wur-
de, verband. Dabei zielte Proudhon, der — im Gegensatz zu den zuvor Genannten — aus der
Arbeiterschaft kam, auch darauf ab, neben allgemeinen Kenntnissen den Schiilern ebenso
berufliche zu vermitteln. Dies wurde von spiteren Anarchisten weiterverfolgt und sollte
auch ein Anliegen chinesischer Anarchisten werden (s.u.).

Ein wichtiger Beitrag Proudhons war aullerdem sein Einsatz fiir die Arbeiterklasse, der
er schlieBlich selbst entstammte und auf die er in seinem Spatwerk explizit alle Hoff-
nungen setzte, auch wenn er vor allem Theoretiker blieb und kaum organisatorisch aktiv
wurde. Trotzdem war seine Anhéngerschaft unter den Arbeitern lange Zeit bedeutend.
Proudhons Schriften wurden weit verbreitet und beeinflufiten nicht nur die romanischen
Linder, sondern auch RuBland, wo sich u.a. Herzen, Tolstoj und die Narodniki beeindruckt
zeigten. Bakunin war dabei ein wichtiger Vermittler.”” Gerade in RuBland bekamen die
Proudhonschen Gedanken eine stark biuerliche Note.

Aus Proudhons Ansatz entwickelten sich verschiedene Strémungen im Anarchismus.
Zum einen wurde der Mutualismus Proudhons mit dem Individualismus verbunden, wie er
besonders in den USA aufblithte und dort schon frith in Anlehnung an friihsozialistische
Ansitze zu Kommunebildungen gefiihrt hatte; zum anderen entstand der sogenannte kol-
lektivistische Zweig unter Bakunin. der nun eine faflbare Organisation des anarchistischen
Ansatzes brachte.

Bakunin

Michail Bakunin (1814-1876), wie Tolstoj und Kropotkin dem russischen Adel ent-
stammend, hatte Proudhon personlich gekannt und seine Werke intensiv gelesen. Im Unter-
schied zu diesem war Bakunin allerdings weniger Theoretiker als aktiver Revolutiondr.”
wofiir er denn auch mehrfach ins Geféingnis wanderte und nur knapp der Hinrichtung ent-
ging. 1849 war Bakunin im Rahmen der Revolution in Dresden festgenommen und zum
Tode verurteilt, dann nach Osterreich ausgeliefert, wieder zum Tode verurteilt und schlief-
lich nach RuBland deportiert worden. Dort hielt man ihn — wie spéter Kropotkin — in der
beriichtigten Peter- und Paul-Festung gefangen. wo er seine bis heute umstrittene ,.Beichte™
an den Zaren schrieb. 1857 wurde er nach Sibirien verbannt, von wo ihm 1861 die Flucht
tiber Japan und die USA nach Westeuropa gelang. Seine Radikalitit hatte impulsiven
Charakter, was mit ein Grund fiir sein Zerwiirfnis mit Marx gewesen sein diirfte. >* Ba-
kunin war vor allem ein Mann der Tat. was sein Leben so bunt. wild und faszinierend
machte. Seine durchaus heterogenen Ideen sind schriftlich meist nur in Fragmenten iiber-
liefert.”® Erst in den 1860er Jahren niherte er sich .anarchistischen Positionen (ohne den

* S. Oberlinder, Einleitung S. 20-21.

Bakunin sagte iiber sich selbst in den 40er Jahren des 19. Jahrhunderts: ..... ich hatte mich noch nicht von
den metaphysischen Abstraktionen befreit, und mein Sozialismus entsprang nur aus dem Instinkt.
(Michael Bakunin: Gesammelte Werke Bd. 3, Berlin 1924. §. 210-211).

Vgl. Bakunins Fragment ,.Perstnliche Beziehungen zu Marx* (1871), abgedruckt in seinen Gesammelte
Werke Bd. 3, Berlin 1924, S. 204-216 (s. dort S, 214).

Entsprechend schwierig sind Werkausgaben zu bewerkstelligen, was mit zu seiner Unterschitzung als
Denker beitrug. Bakunin war kein Systematiker, was er auch stets eingestand und weshalb er oft Freunde
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Begriff zu verwenden), weshalb im Grunde nur seine letzte Lebensphase fiir den Anarchis-
mus relevant ist. Die bedeutendste anarchistische Schrift war Dieu er ['étar (1871), die er
unter das Motto stellte: ,,L'église et 1'état sont mes deux bétes noires*.>* Der Glaube an
eine gottliche Autoritdt habe erst die weltliche Herrschaft sanktioniert, so Bakunin, weswe-
gen sein Anarchismus mit einem ausgeprégten Atheismus einherging. Ebenso bedeutsam
fir Bakunins Anarchismus war Gosudarstvennost’ i anarchija (Staatlichkeit und Anarchie)
(1873). doch wirkte diese Schrift anfdnglich nur in Rufland, da sie in Russisch verfait war
und erst spit in andere Sprachen tibertragen wurde.

Fiir Bakunin hatte die ,.Propaganda der Tat* grofie Bedeutung. Reifungsprozesse abzu-
warten, bis die Revolution ,,von allein” komme, war ihm zuwider. Infolgedessen war Baku-
nin auch stets organisatorisch titig, indem er geheime Zirkel zur Vorbereitung von
Aufstinden griindete. Diese ..Berufsrevolutiondre” waren spiiteren Anarchisten wie Kro-
potkin immer suspekt. so sehr sie sonst Bakunin, den aufmiipfigen Adeligen. verehrten.
Bakunin machte sich auch wenig Miihe, die ideale Gesellschaft auszuformulieren, denn er
hoffte auf die Spontaneitdt der Massen, die den rechten Weg finden wiirden, wenn nur erst
einmal die bestehende Ordnung beseitigt sei.”’

bat, seine Manuskripte zu ordnen. Daher erschien an gréfieren Arbeiten zu seinen Lebzeiten kaum etwas.
Er fing immer wieder neue Texte an, die er aber dann nicht fertigstellte. Die umfangreichste Ausgabe sind
die thematisch angeordneten Oewvres complétes de Bakounine (identisch mit Archives Bakounine), die die
Jahre ab 1870 im Auge haben, von denen acht Bande erschienen (hrsg. von Arthur Lehning, Paris 1973~
1982). Im Deutschen liegen Michael Bakunin: Gesammelte Werke, 3 Bde., Berlin 1921-1924, vor sowie
mehrere Textsammlungen, z.B. Michail Bakunin: Philosophie der Tat, Koln 1968, eingeleitet von Rainer
Beer. und Michail Bakunin: Staatlichkeit und Anarchie und andere Schriften, hrsg. von Horst Stuke,
FrankfurtM. 1972.

Zu Bakunin existiert eine reiche Literatur. Es sei hier nur auf Aileen Kelly: Mikhail Bakunin. A Study
on the Psychology and Politics of Utopianism, Oxford 1982; und Richard B. Saltman: The Social and
Political Thought of Michael Bakunin, Westport und London 1983, verwiesen sowie auf die populdre
Schrift Wim van Dooren: Bakunin zur Einfiuhrung, Hamburg 1985, Fiir den deutschen Sprachraum liegt
als Bibliographie vor: Wolfgang Eckhardt: Michael Bakunin. Bibliographie der Primdr- und Sekundar-
literatur in deutscher Sprache, K6ln 1994. Es sei noch angemerkt, daB Nettlau eine monumentale Biogra-
phie anfertigte, die aber nur von ihm selbst auf einem Handkopierer auf 50 Exemplare vervielfiltigt wur-
de. Eine literarische Behandlung erfuhr Bakunins Leben durch Ricarda Huch: Michael Bakunin und die
Anarchie, Leipzig 1923,

Die Darstellungen bei Kelly und Saltman geben gut die beiden Tendenzen in der Bakunin-Sicht
wieder: Kelly vertritt einen psychologischen Ansatz und sieht Bakunin als spontan, widerspriichlich und
impulsiv. Sie deutet Bakunins Unrast als Kompensation unerfiillter Personlichkeit, die sich durch den
revolutiondren Akt zu verwirklichen sucht. Anders Saltman: er nimmt Bakunin durchaus als Theoretiker
ernst und fiihrt die vordergriindige Widerspriichlichkeit auf Entwicklungsschritte zuriick. Bakunin war
zweifellos eine charismatische Personlichkeit, aber bei genauer Lektiire seiner Schriften und Fragmente
bestitigt sich m.E. mehr Saltmans Sicht. Auch Rainer Beers Einleitung zu Michail Bakunin: Philosophie
der Tat scheint mir Bakunins intellektuellen Anspruch gut zu charakterisieren. Im (ibrigen zeigt schon
Bakunins beachtliche Wirkungsgeschichte, dafl er mehr war als bloBer Aktivist.

** Eine deutsche Fassung dieses Fragmentes, dessen Titel nicht von Bakunin stammt, sondern von Elisée
Reclus, hat Nettlau 1919 als Gott und der Staat in den von Carl Griinberg herausgegebenen Hauptwerken
des Sozialismus und der Sozialpolitik als Heft 2 der Neuen Folge publiziert. (S. dort S. 36). Das Fragment
ist die am meisten verbreitete Schrift Bakunins.

Ansitze zu seiner Zukunftsvision finden sich jedoch bei ihm immer wieder.
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Dennoch sollte man bei Bakunin den Gewaltaspekt nicht {iberzeichnen, wie es oft auf-
grund seiner zeitweiligen Beziehung zu Necaev geschah. Sergej Necaev war ein Revo-
lutiondr, dessen Credo darin bestand, daB3 alle Mittel, auch kriminelle, recht seien. Er ging
sogar so weit, Gesinnungsgenossen umzubringen, wenn sie sich ithm widersetzten, was
jedoch erst allmiéhlich bekannt wurde. Da er zeitweise engeren Kontakt zu Bakunin gehabt
hatte, war diese Verbindung Hauptangriffspunkt fiir Marx und Engels, die Hauptfeinde
Bakunins. Necaevs Gefolgsleute wurden in einem grofien Prozefl 1871 verurteilt. Er selbst
kam 1872 ins Gefiingnis, nachdem er zuvor entkommen war. De facto hatte Bakunin
Necaev anfinglich vertraut, sich aber dann von ihm distanziert.”® Seine marxistischen
Gegner griffen die Verbindung jedoch sofort auf und suggerierten, Bakunin sei ein ..blind-
wiitiger Vandale®. Bakunin hatte jedoch stets betont, dal Gewalt sich nicht gegen Per-
sonen, sondern Dinge und Institutionen richten miisse: ,,Um eine radikale Revolution zu
machen, mufl man also die Stellungen und Dinge angreifen, das Eigentum und den Staat
zerstoren, dann wird man nicht nétig haben, Menschen zu zerstoren und sich zu der
unfehlbaren, unvermeidlichen Reaktion zu verurteilen, die in jeder Gesellschaft das
Massakre (sic!) von Menschen stets herbeifiihrte und stets herbeifiihren wird.**  AuBer-
dem griff Bakunin im Konstruktiven u.a. die bereits gelebten Formen in der Juraféderation
auf,’’ im Kleinen ein neues Gemeinwesen aufzubauen. das seinen Idealen von freier Ver-
einigung und Kollektivitit folgte. Bakunin hatte insbesondere in 6konomischer Hinsicht
Respekt vor Marx und begann sogar, dessen Werk Das Kapital ins Russische zu iiber-
setzen’' In der 1864 von franzosischen und englischen Arbeitervereinigungen gegriin-
deten Ersten Internationalen jedoch fanden die dazugestoBenen straff organisierten zentra-
listischen Marx-Anhédnger und die foderalistisch-libertdren Bakunin-Anhédnger nicht zu-
sammen. Der Streit eskalierte, bis Marx 1872 die Bakuninisten kurzerhand aus der Inter-
nationalen warf, was diese allerdings nie akzeptierten. Der Versuch einer anarchistischen
.Gegeninternationalen® kam jedoch nicht recht auf die Beine.”> Uber den Streit zwischen
Marx und Bakunin ist schon viel Tinte geflossen, aber es scheint in jedem Fall festzuste-

*  Zum Komplex Bakunin. Necaev und die Gewaltfrage s. Michael Bakunin: Gewalt fiir den Korper, Verrat
fiir die Seele?, eingeleitet von Arthur Lehning, Berlin 1980, worin auch die Distanzierung Bakunins von
Necaev dokumentiert wird. S. auch Lehnings Einleitung zu Bd. 5 der Qeuvres complétes. der der Bezie-
hung der beiden Russen gewidmet ist.

¥ Bakunin: Gesammelte Werke Bd. 3, S. 87.

" Siehe dazu Charles Thomann: Le Mouvement anarchiste dans les Montagnes neuchdteloises et le Jura

bernois, Chaux-de-Fonds 1947.

Bakunin gestand stets seinen Respekt vor dem 6konomischen Sachverstand Marx® ein. (S. z.B. seine

Gesammelte Werke Bd. 3. S. 210-211). Die Ubersetzung war allerdings direkt bedingt durch den akuten

Geldmangel Bakunins. (S. Lehnings Einleitung zu Bakunins Owevres complétes Bd. 3, S. XLVII).

Man versuchte es bis 1881. Dann gelang erst wieder der grole Anarchisten-KongreB3 in Amsterdam 1907.

Dieser neuerliche Anlauf zu einer ,anarchistischen Internationale” verlief sich aber ebenso wieder schnell

im Sande (siehe z.B. Diehl S. 105-106 oder Oberlidnder S. 36-39) und konnte erst in den 20er Jahren von

anarcho-syndikalistischer Seite her neu belebt werden.

Uber das Zerbrechen der Ersten Internationalen und den Streit Marx-Bakunin ist viel geschrieben
worden, meist aus marxistischer Sicht. Eher auf Seiten Bakunins ist die Darstellung bei Fritz Brupbacher:
Marx und Bakunin. Ein Beitrag zur Geschichte der Internationalen Arbeiterassoziation, Miinchen 1922.
Bakunins Position kann man den Oeuvres complétes Bd. 3 und den Gesammelte Werke Bd. 3 entnehmen.
Von der Warte Marx® her s. z.B. Paul Thomas: Karl Marx and the Anarchists, London et al. 1980, Kap. 5.

1|
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hen, daB er aus einer Kombination von ideologischen und persénlichen Faktoren resultier-
te.

Die Spaltung des sozialistischen Lagers war folgenreich. Bei den z.T. heftigen Kémpfen
zwischen Marxisten und Anarchisten gerieten somit leicht die gemeinsamen Wurzeln aus
dem Blickfeld” DaB beide .sozialistische® Briider waren, wurde spater oft ignoriert,
zumal der ..Sozialismus®™ mehr und mehr vom Marxschen Standpunkt besetzt wurde. Den-
noch hielten auch dann noch einige Anarchisten an ihrem Recht auf das sozialistische Erbe
fest, z.B. Landauer, der als Anarchist die Zeitschrift Der Sozialist filhrte. Haufig bekampf-
ten sich Marxisten und Anarchisten untereinander am heftigsten, und dieser Antagonismus
mag der Grund sein, warum auch in China spiter viele Anarchisten es vorzogen, mit der
..Rechten zu kooperieren. Die bolschewistische erbarmungslose Verfolgung der Anar-
chisten sollte die umgekehrte Konsequenz sein.** Die Marxisten warfen den Anarchisten
Chaosmache und Utopismus vor, die Anarghisten den Marxisten Diktaturbestrebungen und
Verrat an der Revolution, weil sie mit ,,Ubergangsstadien* das Ubel der Unterdriickung
perpetuierten und somit das Ziel einer staatslosen Gesellschaft durch die gewihlten Mittel
korrumpierten. Da die Anarchisten sich immer stirker in der Arbeiterbewegung enga-
gierten, die die Marxisten doch fiir sich reklamierten, gab dies dem Konflikt zusitzlichen
Ziindstoff. Lenin charakterisierte den Anarchismus schlieflich als ..umgestiilpten biir-
gerlichen Individualismus®. unfahig, die gesellschaftliche Entwicklung hin zu Industria-
lisierung und Zentralisierung zu erkennen und den Klassenkampf zu stiitzen. Er sei ein
Produkt der Verzweiflung.*

Kropotkin

Bakunins Position setzte sich besonders in der Arbeiterbewegung Spaniens und Italiens
fest, und die Jurafoderation hatte eine Art Vorbildfunktion. Doch geriet letztere bald nach
Bakunins Tod in eine dkonomische Krise, weswegen fiihrende Figuren des italienischen
Anarchismus wie Cafiero und Malatesta zusammen mit dem aus Ruflland nach Westeuropa
geflohenen Kropotkin erkannten, dafl der Anarchismus sich weiterentwickeln miisse. Ent-
sprechend vollzogen sie gemeinsam den Schritt vom Kollektivismus zum Anarcho-Kom-
munismus und zogen einen Grofiteil des anarchistischen Lagers mit sich. Kropotkin (1842—
1921) steuerte zur anarchistischen Idee vor allem die Systematisierung bei. Bakunin war,
wie gesagt, wenig an einer ausformulierten Theorie gelegen, konnte deswegen aber auch
von u.a. seinen marxistischen Gegnern schnell als blofler Agitator und Utopist abqua-
lifiziert werden. Kropotkin nahm den Fehdehandschuh der ,,Wissenschaftlichkeit™ auf und
bemiihte sich, ein konsistentes System zu schaffen. Dies mufite allerdings von manchen
Anarchisten als ebenso autoritir empfunden werden.

Andererseits war es gerade das Kohérente, die Darlegung einer in sich weitgehend stim-
migen anarchistischen Weltsicht, die Faszination austibte, zumal Kropotkin seine Ideen

¥ Ppetra Weber arbeitet die gemeinsame geistige Abkunft von Marxismus und Anarchismus gut heraus in:
Sozialismus ..., besonders Kap. 2.

* Nachdem den Anarchisten erst aus taktischen Griinden die Mitarbeit erlaubt war, wurden sie nach der
Konsolidierung der Macht der Bolschewisten endgiiltig ausgeschaltet.

** Siehe Lenin: ., Anarchismus und Sozialismus* in Lenin Werke Bd. 5.
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durch sein Leben zu bezeugen schien. Er war kein reiner ,,Schreibtischtiter, sondern ver-
band den Theoretiker (a la Godwin oder Proudhon) mit dem Revolutionédr (a la Bakunin).
Insbesondere versuchte er, den Anarchismus so breit wie moglich zu fundieren, also Oko-
nomisches. Politisches wie Ethisches miteinzubeziehen. Damit hob er sich vom blofl mate-
rialistischen Okonomismus der Marxisten ab. Er griff dabei auf Ansitze seiner Vorldufer
zuriick. aber er baute sie aus und zusammen. Der Anarchismus war fiir ihn eine Lebens-
auffassung. _

Mit seinem Anarcho-Kommunismus, der fiir ihn die Verbindung und Harmonie von
Freiheit und Gleicheit darstellte, prigte Kropotkin eine starke Stromung, die in der anar-
chistischen Bewegung lange dominierend blieb. Der , Kommunismus™ war fiir Kropotkin
die Konsequenz aus der schon von Proudhon akzeptierten These, daf} jedes Produkt letzt-
lich der ganzen Gesellschaft gehore, weshalb man den Anteil des Einzelnen nur schwer
messen konne. Proudhons Vorschlag der Arbeitsstunden als Bemessungskriterium ging
Kropotkin nicht weit genug. Noch Bakunin hatte gefordert, dafl nur der. der etwas konkret
geleistet habe, entlohnt werden solle. Kropotkin zog aus der Problematik der Mefbarkeit
den anderen Schluf}, nimlich: jeder habe ein Anrecht auf die produzierten Giiter. Er stellte
insofern die Ideen seiner Vorganger auf den Kopf, als er nicht mehr die Produktion sondern
die Bediirfnisse an die erste Stelle setzte: jeder solle bekommen, was er brauche. ,.Gemein-
sam produzieren, gemeinsam konsumieren™ war sein Motto. Wie Proudhon und Bakunin
hatte er dabei eher kleinere territoriale Einheiten im Sinn. Dieses stark am Menschen und
seinen Bediirfnissen ausgerichtete System offenbarte Kropotkin als letztlich moralisch mo-
tiviert. Alle 6konomischen und sonstigen Argumente waren nur um dieses zentrale Anlie-
gen gruppiert.’

Dies galt auch im Zusammenhang mit seiner Einstellung zu terroristischen Aktionen. Er
akzeptierte sie, soweit sie die Allgemeinheit aufriittelten und so in einem Kontext standen.
Als pure Einzeltat hingegen waren solche Aktionen fiir ihn sinnlos. In jedem Falle war fiir
Kropotkin jeder Einzelne ein ethisches Wesen, und darin griindete letztlich sein Recht auf
Freiheit. Kropotkin hatte sich nie von terroristischen Aktionen begeistert gezeigt. aber er
bekundete Verstdndnis. Durch seine zunehmend philosophisch gehaltenen Schriften war er
aber in der Lage. ein gewisses Gegengewicht in der 6ffentlichen Meinung beziiglich des
Anarchismus zu schaffen. Den extrem gewaltfeindlichen Kurs, wie ihn etwa Tolstoj ver-
trat, teilte er allerdings nicht. Diese pazifistisch-religiése Richtung war stets in der Minder-
heit, ebenso der rein dsthetische Anarchismus, den insbesondere franzdsische Literaten und
Kiinstler betrieben.’’ Dennoch hatten sich viele Anarchisten, u.a. auch Kropotkin, fiir die
Verbindung von Kunst und Anarchismus interessiert. Wihrend die ..Astheten™ jedoch die
Kunst selbst in den Mittelpunkt stellten und den Anarchismus mehr als Boheme
interpretierten. war Kropotkin stérker an der medialen Funktion von Kunst fiir die sozialen
Ideen interessiert, Tolstoj dagegen verkdrperte eine Zwischenstellung, indem er lange beide
Bereiche parallel fiihrte, ohne sie wirklich ineinander zu verschrinken.”® Dennoch ist es

Dies hat schon Margarete Prill in Die Theorie des kommunistischen Anarchismus nach Peter Kropotkin,
Diss. Berlin 1926, S. 15, hervorgehoben.

Siehe hierzu vor allem Richard D. Sonn: Anarchism ...

Dies arbeitet auch Romain Rolland in seiner Tolstoj-Biographie heraus: La vie de Tolstoi, Paris 1921
(deutsche Fassung Das Leben Tolstojs, Ziirich 1994).
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interessant, dal manche spitere Anarchisten oder Sympathisanten Kropotkin und Tolstoj
als gleichermalien richtungsweisend empfanden.

. Propaganda der Tat *

Der Terrorismus war immer mehr im allgemeinen Bewufitsein zum Markenzeichen der
Anarchisten geworden. nachdem sich — besonders in Frankreich, aber nicht nur dort —
Attentate hiuften.®’ Einererseits wurden mehrere Staatsoberhdupter Ziele von Attentaten,
deren Ausfiihrende mehr oder weniger Verbindungen zum Anarchismus behaupteten, ande-
rerseits machten die Namen Ravachol, Vaillant und Emile Henry, die Anfang der 1890er
Jahre in Paris Bomben hochgehen lielen, Furore. Sie wollten ihre Taten als ,.Warnung an
die Herrschenden® verstanden wissen, die ihrerseits die Anarchisten in toto verfolgten und
daher die Racheakte selbst heraufbeschworen hitten, doch galten manchen nicht nur die
Regierung und ihre Vertreter als ..Herrschende™, sondern ..jeder Bourgeois™. Emile Henry
driickte es am krassesten aus, als er seine Bombe in einem normalen Café sinngemif so
rechtfertigte: ..Es gibt keine Unschuldigen*!*’

Diese Form der ..Propaganda der Tat™ wurde jedoch nicht von allen Anarchisten be-
griifit. Da jedoch sie immer die ersten waren, die bei einer Bombe verdéchtigt und z.T.
verurteilt wurden ohne eindeutige Beweise ihrer personlichen Schuld, kam es trotzdem zu
Solidarisierungen. Friihes Beispiel war die Haymarket Affair, bei der bis heute ungeklart
ist, wer die Bombe wihrend der Demonstration in Chicago fiir den Acht-Stunden-Tag und
gegen das brutale Vorgehen der Polizei im Mai 1886 ziindete. Die dafiir ohne eindeutigen
Nachweis personlicher Schuld 1887 gehingten Anarchisten wurden zu Mértyrern und in-
spirierten eine ganze Generation von Jung-Anarchisten. So bezeichnete etwa Emma Gold-
man die Haymarket Affair, diesen ersten groflen amerikanischen Justizskandal, als ihr Er-
weckungserlebnis.’' Der Vorfall beschiftigte die amerikanische Offentlichkeit langere
Zeit. Den einen bewies er die Gefdhrlichkeit des Anarchismus, den anderen, daf3 selbst das
selbsternannte ..freie Amerika® so frei gar nicht war, zumal fast alle Angeklagten (deut-
sche) Einwanderer waren. Der Anarchismus wurde daher in der USA weithin mit den
Einwanderern assoziiert. Die Verurteilten wurden spéter rehabilitiert.*” Ein #hnliches Inte-
resse sollte in den 1920er Jahren der Sacco-Vanzetti-Fall auslésen, bei dem wiederum ein-
gewanderte. diesmal italienische Anarchisten wegen eines Raubiiberfalles zum Tode verur-
teilt und hingerichtet wurden. Auch hier wurden Zweifel an der juristischen Vorgehens-

* Eine interessante Interpretation zu diesem Aspekt gibt Alain Pessin: La réverie anarchiste im Epilog.
Pessin sieht in der Attentatstitigkeit Anfang der 1890er Jahre in Frankreich keinen , Nebenaspekt”, , Aus-
rutscher bzw. Anachronismus zur sich entwickelnden anarcho-syndikalistischen Stromung in Frank-reich,
sondern einen integralen Bestandteil des Anarchismus im Rahmen seiner Suche nach Neuorientierung.

* Vgl seine Verteidigungsrede vor Gericht in Rammstedt (Hrsg.), S. 96-103.

1" Sie sollte spéter zusammen mit Aleksandr Berkman ein Attentat auf den Stahl-Magnaten Henry Clay Frick
vorbereiten, das Berkman dann aber allein ausfilhrte, wobei sein Opfer tiberlebte.

# Zur Haymarket Affair siche Paul Avrich: The Haymarket Tragedy, Princeton 1984. Avrich kam nach der
Verdffentlichung seines Buches zur Vermutung, daB ein gewisser George Meng die Bombe geworfen
haben konnte. (S. New York Times, 12. Nov. 1985, S. C 13: Edwin McDowell: , Scholar Turns Up a Hay-
market Bombing Suspect™).
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weise laut, zumal es Alibis und eine andere sich zur Tat bekennende Person gab.** Auch
Sacco und Vanzetti wurden spiter rehabilitiert.

Anarcho-Syndikalismus und ,, reiner Anarchismus"

Die ,,Propaganda der Tat** war jedoch nur eine Form ,.gewaltsamer Mittel*.** Daneben ent-
wickelte sich in der Gewerkschaftsbewegung ein neues Verstindnis von ..direkter Aktion™:
Streiks. Sabotage und schlieBlich der fast zum Mythos stilisierte Generalstreik galten als
probate Mittel, das ,.System™ in die Knie zu zwingen, wiahrend man den Kurs der marxi-
stischen Sozialdemokratie, auf legalem Weg iliber Arbeiterparteien und Wahlen zu ver-
suchen, selbst an der Macht zu partizipieren, ablehnte. Diese Ideen wurden besonders im
franzésischen und spanischen Anarcho-Syndikalismus entwickelt. In Frankreich hatte sich
— nach der ..Bombenphase™ der frithen 1890er Jahre und der harten Reaktion der Obrigkeit
wie der offentlichen Meinung — die Einsicht durchgesetzt, daf man neue Wege suchen
mufte, um die Anarchie zu verwirklichen. Idealer Ankniipfungspunkt schien die Arbei-
terbewegung zu sein, die in Frankreich, Italien und Spanien nicht so stark marxistisch-
sozialdemokratisch besetzt war wie beispielsweise in Deutschland. 1905 wurde in Frank-
reich die ,.Confédération Générale du Travail* (CGT). deren Wurzeln in den Arbeiter-
borsen des spiten 19. Jarhunderts lagen, aus der Taufe gehoben. Einer der malfigeblichen
Theoretiker war Fernand Pelloutier, der den ,revolutiondren Syndikalismus™ auszufor-
mulieren trachtete. Auch die Gedanken Georges Sorels, besonders dessen bekanntestes
Werk Réflexions sur la violence, wurden einfluBreich.”” Die gewerkschaftliche Organi-
sation wurde zum Mittel und Ziel der Revolution erhoben. Abgesehen von dem klassen-
spezifischen Standpunkt, der z.T. auch aus der ..Initiation™ der Anarcho-Syndikalisten, die
oft durch eine marxistisch-sozialdemokratische Schule gegangen waren, resultierte, fithrte
dieser Ansatz auch zwangsldufig zu einer stiarkeren Betonung von Organisation und der
prinzipiellen Bejahung von vorldufigen, .reformistischen™ Zielen wie Lohnerhthungen
oder Arbeitszeitverkiirzungen, weswegen zwischen ,reinen Anarchisten” und Anarcho-
Syndikalisten gewisse Differenzen entstanden. Besonders augenfillig wurde dies bei der
Debatte zwischen dem CGT-Vertreter Pierre Monatte und dem ,.reinen Anarchisten™ Errico
Malatesta auf dem internationalen AnarchistenkongreB in Amsterdam 1907.% Die .reinen
Anarchisten™ in der Tradition Bakunins und besonders der anarcho-kommunistischen Tra-
dition Kropotkins waren nicht gegen den gewerkschaftlichen Kampf, lehnten aber die Be-

* Siehe Paul Avrich: Sacco and Vanzetti: The Anarchist Background. Princeton 1991. Der Fall sollte Ba Jin

stark in seinen Bann ziehen.

S. Ulrich Linse: .,.'Propaganda by Deed’ and ‘Direct Action’: Two Concepts of Anarchist Violence™ in:
Wolfgang J. Mommsen und Gerhard Hirschfeld (Hrsg.): Social Protest, Violence and Terror in Nine-
teenth- and Twentieth-century Europe, New York 1982, 8. 201-229.

Réflexions sur la violence erschien 1906. Mir lag die Neuausgabe Paris 1990 vor. Sorel war ein eigen-
standiger Denker, der spiter auch zum Ahn des Faschismus erkldrt wurde. Er ist nur bedingt dem An-
archo-Syndikalismus zuzurechnen. (Siehe Wilfried Réhrich: ,,Georges Sorel and the Myth of Violence,
From Syndicalism to Fascism* in Wolfgang J. Mommsen und Gerhard Hirschfeld [Hrsg.|: Social Protest,
Violence and Terror in Nineteenth- and Twentieth-century Europe, New York 1982, S. 246-256). In
Ostasien sollte er u.a. von Osugi Sakae A #% %% rezipiert werden.

" Die Redetexte sind in Oberlander als Text 17 abgedruckt.
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schrinkung des revolutiondren Kampfes auf die Arbeiterschaft als zu eng ab und warnten
davor, dem (gewerkschaftlichen) Organisationswahn zu erliegen. Den Anarcho-Syndikali-
sten wiederum schien ihr eigener Ansatz dem zunehmend von der gesellschaftlichen Praxis
abdriftenden Anarchismus einen ,,Sitz im Leben® zu versprechen. Daher blieb ein gewisses
Spannungsverhiltnis bestehen, auch wenn einige spiter filhrende Anarcho-Syndikalisten
wie Rudolf Rocker ganz klar anarcho-kommunistische Ideale a la Kropotkin hegten. Auch
die Grundsatzerkldrung der spanischen Anarcho- Synd1kallsten 1936 bezog sich eindeutig
auf die anarcho-kommunistische Konzeption Kropotkins.*” Daher sollte man den Dissens
nicht iberzeichnen.

Der Ersie Weltkrieg

Wihrend die CGT ihren Hohepunkt vor 1914 hatte, trat die spanische Schwesterorgan-
isation ,.Confederacion Nacional del Trabajo” (CNT) erst danach ins historische Ram-
penlicht. Dazwischen lag der fiir die Anarchisten wie alle Internationalisten traumatische
Erste Weltkrieg. Wiahrend die marxistischen Sozialdemokraten weitgehend ins natio-
nalistische Fahrwasser gerieten, gab es auch unter den tiberwiegend sich weiter am Inter-
nationalismus orientierenden Anarchisten eine einflufireiche Gruppe, die Partei ergriff,
namlich flir die Alliierten. Prominentester Kopf war Kropotkin, der — zusammen u.a. mit
Jean Grave — deshalb im anarchistischen Lager voriibergehend geidchtet wurde. Entgegen
der sonst prinzipiell anti-militaristischen Sicht der Anarchisten, die Kriege als Konsequenz
des Kapitalismus und lediglich den Interessen der Herrschenden dienend begriffen, hoben
die Unterstiitzer der Alliierten hervor, daf} Revolutiondre nicht in Neutralismus und eine
bloBe Zuschauerrolle verfallen diirften. sondern dafB} ein Sieg Deutschlands zu einer allge-
meinen Reaktion fithren und die relativ gesehen positiveren Entwicklungen in Frankreich
gefdhrden wiirde.**

Das Gros der Anarchisten folgte dieser Argumentation jedoch nicht.* Vielmehr agitier-
ten sie fiir Kriegsdienstverweigerung, was u.a. in den USA dazu fiihrte, daB3 die russisch-
stimmigen prominenten Anarchisten Emma Goldman und Aleksandr Berkman inhaftiert
und dann ausgewiesen wurden. Sie waren den Behérden ohnehin ein Dorn im Auge gewe-
sen, da Berkman nach seiner langen Haft wegen des Attentatsversuchs auf den Stahl-
Magnaten Henry Clay Frick weiter unter Arbeitern Agitation betrieb, wihrend die ,.rote
Emma*™ mit ihrer Propagierung ,,freler Liebe™ und dem damit verbundenen Angriff auf die
Institution Ehe fiir Wirbel sorgte.”” Man unterstellte ihr, die allgemeine Promiskuitéit zu
wollen, doch ging es ihr um die Freiheit beider Partner, Beziehungen einzugehen und zu
I6sen, ohne durch Gesetze oder konomische Abhingigkeiten gefesselt zu werden. Thr Ver-
gleich von Ehe mit Prostitution als Sex gegen Geld (wirtschaftliche Absicherung) mufite

7 Auch diese Deklaration ist in Oberlander als Text 20 abgedruckt.

® Die Unterstiitzer der Alliierten verfaBten schlieBlich eine Erklarung, die berithmte , déclaration des seize™.

* Vgl. das Anfang 1915 von einer Reihe namhafter Anarchisten gezeichnete Manifest gegen den Krieg.
(Siehe Daniel Guérin: Ni diew, ni maitre S. 407-409).

0" Wie Hubert von den Berg kritisch anmerkt, kann man darin ein Substitut fiir die in der bilrgerlichen
Frauenbewegung angestrebte soziale, dkonomische und politische (Frauenwahlrecht) Gleichstellung se-
hen. (Eintrag ,,Freie Liebe* in Degen: Lexikon der Anarchie).

-
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im puritanischen Amerika besonders provozieren — obwohl im Grunde die Anarchisten,
genau besehen, weitgehend ..wertkonservativ® waren.”' AuBerdem lastete man ihr (wohl
ungerechtfertigterweise) an. in dle Ermordung des amerikanischen Prisidenten McKinley
1901 verwickelt gewesen zu sein.”> Nachdem in Rufiland 1917 das Zarenregime gestiirzt
worden war und die Oktoberrevolution bald zum ..red-scare”-Syndrom in den USA fiihrte.
ergriff die amerikanische Regierung die Gelegenheit. die unliebsamen Einwanderer loszu-
werden.

Die Anarchisten, die SU und Machno

Berkman und Goldman gingen ihrerseits nicht ohne Hoffnungen zurtick nach Rufland. da
zundchst vielen Anarchisten das neue System sympathisch schien, zumal sie die Okto-
berrevolution nicht als Alleingut der Bolschewisten sahen, sondern als Ergebnis der spon-
tanen Bildung der Rite (Sowjets). Die Zarenherrschaft war beseitigt und eine soziale Revo-
lution im Gange. Insbesondere das Rétesystem galt den Anarchisten als attraktiv und sollte
bald auch in Deutschland 1918/19 versucht werden. Ausliandische wie russische Anarchi-
sten waren angesichts dieser Tatsache zunéchst gewillt, mit Lenin zu kooperieren. Schliel3-
lich war anfangs — bis zum umstrittenen Separatfrieden mit Deutschland — der Weltkrieg
eine schwere Biirde, anschlieBend der Biirgerkrieg und die Bedrohung durch ein Eingreifen
der Alliierten, weshalb viele Anarchisten zunichst diktatorische Auswiichse als ..Uber-
gangsproblem™ ansahen. Auflierdem war Lenin Taktiker genug, nicht gleich potentielle Ver-
biindete zu verprellen, solange er ihrer bedurfte.

Kurz nach Ausbruch der ,.Februarrevolution™ 1917 war Kropotkin bereits nach Ruf3land
zuriickgekehrt. andere Exilierte folgten dem Beispiel. Goldman und Berkman kamen etwas
spéter in Konsequenz ihrer Ausweisung aus den USA 1919. Die SU lud ferner im Rahmen
der Komintern-Strategie zahlreiche Ausldnder ein, die man auf die eigene Seite zu zichen
hoffte. Auch anarchistische Gewerkschaftsfiihrer, etwa von der CGT und CNT fanden sich
darunter. Nach dem Zusammenbruch des Zarenreiches waren iiberdies die in russischen
Geféngnissen einsitzenden politischen Héftlinge freigekommen, darunter auch die in der
1905er Revolution zum ersten Mal in groBerem Stil hervorgetretenen russischen Anar-
chisten.” Anfangs konnten sie publizieren. doch wurde bald deutlich, daB Lenin nicht auf
Dauer gewillt war, sie nach threm Gusto gewihren zu lassen. sondern riickhaltlose Unter-
stiitzung erwartete.

Die prominenteste Rolle spielten die Anarchisten in den ersten Jahren der SU in der
Ukraine, wo Nestor Machno einen ..Bauernanarchismus™ zu praktizieren versuchte. Ob-
wohl generell festgestellt worden ist, daB zu Beginn der SU die Bauern sonst eher auf

Anarchistische , Orgien® waren daher Phantomprodukte der Anarchismus-Kritiker. Auf die weitverbreitete
.wertkonservative™ Tendenz hat bereits Dahlmann in seiner Einleitung zur Neuausgabe von Wittkop:
Unter der schwarzen Fahne, Frankfurt/M, 1989 (S. 1X) hingewiesen.

Der Téter nahm in seinem ProzeB auf Emma Goldman Bezug.

Zu den russischen Anarchisten insgesamt immer noch maBgeblich: Paul Avrich: The Russian Anarchists,
Princeton 1967.

Ly
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e Grundlagen

Seiten der Bolschewisten standen, wihrend die Arbeiterschaft (1) die Anarchisten stiitzte,**
konnte Machno die im Friedensvertrag mit Deutschland geprellte und ihres Korns beraubte
ukrainische Landbevolkerung (und kaum Arbeiter) mobilisieren. Machno, der unter dem
Zarenregime in Haft gewesen war, hatte im Gefingnis den russischen Anarchisten Petr Ar-
Sinov kennengelernt. der ihn zum Anarchismus ..bekehrte®. Kaum auf freiem FuB, enga-
gierte sich der aus bauerlichen Verhiltnissen stammende Machno im Rahmen des Biirger-
krieges fiir seine Heimat Ukraine, wo er ein ..anarchistisches Territorium® schaffen wollte
unter theoretischem Bezug auf Kropotkins Ansatz, wie er ihn durch ArSinov und V. M.
Ejchenbaum (alias Volin), einen prominenten russischen ,.Altanarchisten®, vermittelt be-
kommen hatte. Machno erwies sich als geschickter Guerillafiihrer, der fiir Lenin ein niitz-
licher Verbiindeter gegen die ,Weilen™ war. Sobald jedoch diese Gefahr gebannt war,
wandte sich die Rote Armee gegen Machno. Da die Machno-Bewegung stets unter Kriegs-
bedingungen existierte, wurden ihre blutigen ,.Exzesse™ oft darauf zuriickgefiihrt. Machno
mullte bald straffere Organisationsstrukturen einfithren, um militdrisch noch eine Chance
zu behalten. Seine Idealisierung, wie sie die ..Historiographen® der Machno-Bewegung, Ar-
sinov und Volin, betrieben, diirfte jedoch von den Tatsachen abgewichen sein. Zumindest
scheint es, als sei die Bewegung sehr stark an die Person Machnos — und seine Launen —
gekniipft gewesen. Der Versuch, den Anarchismus auf militdrischem Wege durchzusetzen,
fihrte jedenfalls zu einer Blutspur, die nicht alle ,Befreiten” begriiften.”> Im Ausland —
u.a. auch in Fernost — wurde die Machno-Bewegung jedoch oft als ..erfolgreicher Anarchis-
mus™ gefeiert,’® dhnlich wie spiter die spanischen Anarcho-Syndikalisten in den 1930er
Jahren.

Wihrend Lenin einerseits schliefilich gegen die Machno-Bewegung vorging, wies er
andererseits die wiederholten Appelle ausldndischer wie inldndischer Anarchisten und der
inzwischen leidlich wieder ausgesthnten Symbolfigur der Anarchisten, Kropotkin, keinen
.Verrat an der Revolution™ zu iiben, zuriick. Zielstrebig wurde die Kooperativen-
Bewegung, fiir die sich Kropotkin stark gemacht hatte, zerschlagen, unbotmafiige Anar-
chisten wurden ins Gefingnis gesteckt und die Macht der Sowjets wurde zugunsten der
KPdSU reduziert. Als Unmut {iber die schlechten Bedingungen, die trotz Ende des Biirger-
krieges weiter herrschten. im Mirz 1921 zum Kronstidter Matrosenaufstand fiihrten,

** Siehe John Walter Copp: The Role of the Anarchists in the Russian Revolution and Civil War, 1917~

1921. A Case Study in Conspiratorial Party Behavior during Revolution, Columbia Diss. 1993, 5. 48-51.

Zwar unterstiitzten einige Machno, weil er gegen ,.die Unterdriicker auf dem Lande* vorging, doch scheint

seine Beseitigung von ,Gegnern* meist nicht systematisch, sondern eher nach Laune betrieben worden zu

sein. Zu den Opfern zahlten daher nicht nur Grundbesitzer oder Popen, sondern ebenso Frauen und Kinder
aus dem einfachen Volk. (Vgl. Victor Peters: Nestor Machno: Das Leben eines Anarchisten, Winnipeg,

0.)., Vorwort 1969, der besonders auf die Verfolgung der Mennoniten durch Machno abhebt. Siehe auch

die Bemerkungen der Ba-Jin-Biographin Olga Lang (Pa Chin and His Writings, Cambridge/Mass. 1967,

S. 306, Anm. 70). die Ba Jins in uiblicher anarchistischer Manier gehaltene Bewunderung Machnos aus

eigener Erfahrung entschieden zuriickweist).

%" Dittmar Dahlmann hebt jedoch hervor, daB die Einstellung innerhalb des westlichen anarchistischen La-
gers zu Machno durchaus ambivalent war. (Dittmar Dahlmann: Land und Freiheit. Machnovscina und
Zapatismo als Beispiele agrarrevolutionarer Bewegungen, Stuttgart 1986, bes. S. 157-164). Nach
Dahlmann war die Machno-Bewegung eigentlich nur von Anarchisten gefiihrt, nicht aber als solche ,anar-
chistisch® (ibid. S. 257). In Ostasien schlug sich die Ambivalenz der Beurteilung Machnos nicht nieder,
sondern Machno wurde als Held gefeiert.
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wurde dieser — wie alle anderen Protestversuche — umgehend niedergeschlagen. Anar-
chisten waren hier zwar nur am Rande beteiligt, doch war der Aufstand und seine Nieder-
schlagung fiir hoffnungsvoll zuriickgekehrte Anarchisten wie Goldman und Berkman die
endgiiltige .Desillusionierung*.”” Bei der kurz zuvor abgehaltenen Beerdigung Kropotkins
im Februar 1921, der letzten grofien Demonstration der Anarchisten in Rufland, wurde
noch nicht einmal die Zusage eingehalten, fiir die Dauer der Zeremonie alle inhaftierten
Anarchisten aus den Moskauer Gefingnissen zu lassen. Wiahrend ein Teil der russischen
Anarchisten sich dem neuen Trend des Bolschewismus anzupassen suchte, endeten andere
in Gefingnissen oder gingen ins Ausland, meist liber Berlin nach Paris oder in die USA,
von wo sie ihre Anti-SU-Propaganda betrieben. Die aus den USA ausgebiirgerten Berkman
und Goldman hatten es besonders schwer, eine Bleibe zu finden und wurden so besonders
krass mit dem Nationalititenproblem konfrontiert. (Goldman mulfite eines Passes wegen
schlieflich heiraten!). Machno, Volin und ArSinov versammelten sich schlieBlich in Paris,
doch entzweiten sie sich untereinander wegen der von ArSinov und Machno angeregien
.Organisationsplattform des Allgemeinen Anarchistenverbandes™ 1926. ArSinov und
Machno wollten aus dem Scheitern der Anarchisten in der SU und der ..Aneignung der
Revolution* durch die Bolschewisten Lehren ziehen und pléddierten fiir eine straffere Or-
ganisation und einheitliche inhaltliche Programmatik — zur Not unter Ausschluf’ ,.dissi-
denter* Strémungen. Dabei sollte auch der .klassenspezifische” Charakter des Anar-
chismus festgeschrieben werden. Den meisten ,.,prominenten” Anarchisten, u.a. Rocker,
Malatesta und Goldman aber eben auch Volin, war dies zu ,bolschewistisch™, was sich
ihnen im Nachhinein dadurch zu bestitigen schien, dal ArSinov schlieflich in die SU
zuriickkehrte — wo er dann in Stalins Lagern verschwand.™

Die Auseinandersetzung mit den Bolschewisten bzw. den marxistisch orientierten Ar-
beitervereinigungen und -parteien wurde damit zum Hauptthema der anarchistischen Be-
wegung der Zwischenkriegszeit. Als Gegengewicht zur Komintern, also der Dritten Inter-
nationale, versuchten auch die Anarchisten wieder eine eigene Internationale. Wihrend
nach dem Bruch der Ersten Internationale 1872 die ,.anti-autoritdre™ Internationale unter
anarchistischer Leitung nicht recht funktioniert und die Anarchisten an der Zweiten Inter-
nationale praktisch keinen Anteil gehabt hatten, entstand nun als Konkurrenz zur von den
Bolschewisten geleiteten Dritten Internationale bzw. Komintern eine anarcho-syndikalisti-
sche. Thr mafigeblicher Kopf war Rudolf Rocker, der 1922/23 die Organisation in Berlin
aus der Taufe hob.”® Sie hatte die 20er Jahre iiber eine gewisse Bedeutung im interna-
tionalen Rahmen. zumal sie wieder den Blick iiber Europa / USA und Rufiland hinaus auf
die Welt weitete. Ahnlich dem kommunistischen Pendant versuchte man auch, ..Unter-

57

3 Vel. den Titel von Goldmans ,,Abrechnung™ mit der SU: My Desillusionment in Russia.

Eine gute Zusammenfassung zur , Organisationsplattform* gibt Oberlander S. 4749 in der Einleitung.
Vegl. auch Dahlmann: Land und Freiheit S. 161166 zu den personlichen Differenzen unter den an der
Diskussion um die , Organisationsplattform* Beteiligten.

Leider geht Giinter Bartsch: Der internationale Anarchismus, Hannover 1972, nur mit wenigen Zeilen
darauf ein (S. 56). — Ein besseres Bild gewinnt man aus der Lektiire von Rockers Memoiren: Rudolf
Rocker: Aus den Memoiren eines deutschen Anarchisten, Frankfurt 1974, bes. S. 304-321, bzw. aus der
Rocker-Biographie von Peter Wienand: Der ., geborene” Rebell. Rudolf Rocker. Leben und Werk, Berlin
1981, dort S. 317-324.
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organisationen* wie eine fiir die Jugend oder fiir Frauen zu schaffen.®® Wahrend das Auf-
kommen des Faschismus in Italien und dann des Nationalsozialismus in Deutschland die
anarcho-syndikalistische Bewegung lihmte, konnte lediglich in Spanien der Anarcho-
Syndikalismus in den 30er Jahren noch einen Aufschwung nehmen.

Spanien

Wihrend die spanische CNT (Confederacion Nacional del Trabajo) nach dem Ersten Welt-
krieg anfanglich mit der SU geliebdugelt hatte und der Roten Gewerkschaftsinternationale
(Profintern) erst beigetreten war, war nach ,.erniichternden™ Besuchen ihrer Vertreter in der
SU 1922 schlielich endgiiltig der Bruch mit den Bolschewisten vollzogen. Unter der
Diktatur Primo de Riveras konnte die CNT in Spanien 1923-1930 nur im Untergrund ope-
rieren. war aber ohnehin nicht rein anarchistisch, sondern zihlte auch einige nicht-anar-
chistische bzw. . nur-syndikalistische™ Mitglieder. Als ,rein anarchistischer” Kern wurde
daher noch unter der Rivera-Diktatur die geheime FAI (Federacién Anarquista Ibérica)
gegriindet, die auch nach der Wiederzulassung der CNT im Gefolge des Sturzes Riveras
und der Vertreibung des spanischen Kénigs ein symbiotisches Verhiltnis zur CNT hatte.
Besonders prominent wurde Buenaventura Durruti, der schlieflich durch seinen Tod bei
der Schlacht um Madrid im Biirgerkrieg noch die Weihen des Mértyrers bekam.

In den 30er Jahren hatten sich die spanischen Anarchisten zunédchst prinzipiell von der
Republik ebenso distanziert wie von der vorherigen Monarchie. Nachdem Anfang 1936 die
zuvor regierenden Rechtsbiirgerlichen abgewihlt worden waren und die ,linke” Volksfront
die Wahlen gewonnen hatte, verschirften sich die rechts-links-Gegensitze in Spanien dra-
matisch.®’ Die spanischen Anarchisten sahen nun die Moglichkeit, ihre sozialrevolutio-
niren Ideen zu verwirklichen. In Andalusien, wo der Anarchismus unter der armen Land-
bevolkerung verwurzelt war, begann man vereinzelt mit Kollektivierungen. Das im Mai
1936 verabschiedete Grundsatzprogramm der CNT war inhaltlich stark an Kropotkinschen
Ideen orientiert.*” Die zunehmend revolutionire Stimmung im Land reizte die Militdrs
zum Handeln. General Francos Militdrputsch im Juli 1936 entfesselte jedoch nicht nur ei-
nen Biirgerkrieg, sondern wurde als Startschuf} zur sozialen Revolution empfunden. Wih-
rend auf dem Land die Kollektivierungen und somit die erstmalige praktische Erprobung
anarchistischer Ideen voranschritten, iibernahmen auch in den Stidten, besonders im
industrialisierten Katalonien, dem zweiten Standbein des spanischen Anarchismus, die

Vgl hierzu Ulrich Klan und Dieter Nelles: ,, Es lebt noch eine Flamme*. Rheinische Anarcho-Syndi-
kalisten/-innen in der Weimarer Republik und im Faschismus, Grafenau-Déffingen 1986, Kap. 6 und 8;
bzw. Hartmut Rilbner: Freiheit und Brot. Die Freie Arbeiter-Union Deutschlands. Eine Studie zur Ge-
schichte des Anarchosyndikalismus, Berlin und Koln 1994, Kap. 11; bzw. speziell zu Jugendorganisatio-
nen Ulrich Linse: Die anarchistische und anarcho-syndikalistische Jugendbewegung 1919-1933. Zur
Geschichte und Ideologie der anarchistischen, syndikalistischen und unionistischen Kinder- und Jugend-
organisationen 1919-1933, Frankfurt/M. 1976, S. 98-104.

¢! Zur Vorgeschichte des spanischen Biirgerkrieges siche Gerald Brenan: The Spanish Labyrinth, Cambridge
1950 (deutsche Fassung: Die Geschichte Spaniens. Uber die sozialen und politischen Hintergriinde des
Spanischen Burgerkrieges. , The Spanish Labyrinth ", Berlin 1978.

2 Vgl. Michael Zahn: Der spanische Anarchosyndikalismus (1931/39), Diss. Berlin 1979, 8. 115. Zum Text
vgl. Oberldnder.
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Arbeiter die Fabriken in eigene Regie. Damit konnten anarchistische Ideen sowohl in
.rickstindig“-agrarischen Gegenden mit bauerlichen Trigern als auch in ,.fortschrittlich™-
industrialisierten Gebieten mit Arbeitern als Trégern erprobt werden.” doch diktierte der
Biirgerkrieg schnell andere Realitdten. So sahen sich die Anarchisten vor die Wahl gestellt,
trotz numerischer Stdrke (zumindest in Barcelona) die Hauptrolle an andere abgeben zu
miissen, oder aber sich zu einer Kooperation mit der Volksfront gegen die Faschisten
durchzuringen — und damit ihre Unabhédngigkeit aufzugeben. Die CNT entschied sich
(eingedenk der Russischen Revolution von 1917, in der die Anarchisten sich von anderen
Revolutionidren hatten abdriangen und schlieBlich beseitigen lassen) fiir letzteres — und trat
in die Regierung ein! Dieser Schritt, gekoppelt mit der Notwendigkeit, der Kooperation
wegen sogar die eigene Kollektivierungsbewegung zu stoppen, war der kritischste Punkt.
Besonders die Kooperation mit den bolschewistischen Kommunisten bereitete Schwie-
rigkeiten, da diese nach Stalins Direktiven — und mit dessen Waffen — agierten, so daf} es
im Mai 1937 zu blutigen Auseinandersetzungen zwischen Anarchisten und Stalinisten in
Barcelona kam.** Das Vorriicken Francos lieB jedoch die Einheitsfront der Anti-Faschisten
als vordringlichste Aufgabe erscheinen, weswegen die CNT letztlich keine andere Mag-
lichkeit sah, als sich — trotz aller Gegnerschaft zum Staat — mit aller Kraft fiir die Vertei-
digung der Republik einzusetzen. Nach Francos Sieg 1939 mufite die CNT nicht nur
wieder in den Untergrund, sondern hatte schlieBlich durch die KompromiBhaltung bei vie-
len vorigen Anhingern ihre Glaubwiirdigkeit verspielt.”*

Mit dem Scheitern des ..spanischen Experimentes” war die wohl spektakuldrste Er-
scheinung der anarchistischen Bewegung vor dem Zweiten Weltkrieg von der Bildfliche
verschwunden.

“ Allerdings sollte unterstrichen werden, dal} die meisten , Arbeiter* gerade erst auf der Suche nach Arbeit

aus den landlichen Gebieten in die Stidte gekommen und daher ldndlichen Traditionen noch stark ver-
haftet waren. (Vgl. Hobsbawms Wort von den , Einwanderern der Ersten Generation™: Sozialrebellen S.
15). — Inwieweit die Kollektivierungen .. gelungen* waren und ein Beispiel ,erfolgreichen* Anarchismus
abgeben konnten, ist bis heute in der Forschung heftig umstritten.

Eine Sicht von anarchistischer Seite gibt Augustin Souchy, deutscher Anarcho-Syndikalist, damals in
Barcelona als Stimme der CNT fiir das Ausland, u.a. in seinen Erinnerungen: ., Vorsicht Anarchist!” Ein
Leben fur die Freiheit, Darmstadt und Neuwied 1977, S. 112-119.

Vel. die mit dem Anarchismus sympathisierende Einschitzung von Walther Bernecker in seinem Eintrag
~Spanischer Bilrgerkrieg” in Degen (Hrsg.): Lexikon der Anarchie: bzw. Oberlinders Urteil, dafi die
Regierungsbeteiligung die CNT jenes Nimbus entkleidet habe, den sie bis dahin als .totale Alternative
besessen hatte. (Oberldnder S. 53).



3. KROPOTKIN UND SEINE ROLLE IM WESTLICHEN ANARCHISMUS

Kropotkins Leben und seine Zeit

Die vor-anarchistische Phase: Auf dem Hintergrund der obigen Skizze der westlichen
anarchistischen Bewegung soll nun derjenige Theoretiker nidher beleuchtet werden, der in
China (und Japan) zum Inbegriff des westlichen Anarchismus avancierte: Petr Alekseevic
Kropotkin (1842-1921). Kropotkin wurde in eine hochstehende Adelsfamilie in Moskau
geboren.! Seinen Vater schildert er spiter als typischen Offizier unter Nikolaus I. Er besaB
Hunderte von Leibeigenen und Dutzende von Hausangestellten, mit denen er hiufig brutal
umsprang, was Petr zutiefst entsetzte. Da der Vater andererseits selbst vor iibergeordneten
Autoritdten kuschte, entwickelte Petr eine starke Abneigung gegen ihn, wenn nicht gar
Verachtung. Ein Bruder des Vaters war Dichter geworden, was der Vater als Schande
empfand und gern verschwieg, doch seinen eigenen Hang zum Gliicksspiel, mit dem er
seine Familie in Finanznéte brachte, schien ihn nicht weiter zu beschidmen.

Seine Mutter. aus einer Kosakenfamilie stammend. liebte Petr hingegen sehr. Sie hatte
vor ihm schon drei Kinder geboren. Die ersten beiden waren erheblich lter.” so daB Petr
seine innigste Beziehung zu seinem wenig dlteren Bruder Aleksandr entwickelte. Die

Quellen zu seinem Leben sind vor allem seine bereits 18981899 in Fortsetzung erschienenen Memoiren
(in Atlantic Monthly): Memoirs of a Revolutionist, die jedoch naturgemiB aufgrund ihrer frithen
Entstehung nur die erste Lebenshilfte abdecken. (Ich zitiere hier die Ausgabe in Buchform, Montreal und
New York 1989. eingeleitet von George Woodcock, The Collected Works of Peter Kropotkin Bd. 1).
Aulerdem gibt es eine Reihe von Biographien. Die einfluireichste wurde die von George Woodcock und
Ivan Avakumovi¢: The Anarchist Prince. A Biographical study of Peter Kropotkin, New York, 1971
(Erstauflage 1950). Sie ist sehr umfangreich, gibt aber keine Quellen an. Dieses Manko wurde durch
Martin A. Millers Kropotkin (Chicago und London 1976) behoben. Die frithere Dissertation von James
Allen Rogers: Prince Peter Kropotkin. Scientist and Anarchist. A Biographical Study of Science and
Politics in Russian History, Harvard 1957, wurde leider nie veroffentlicht. Rogers (S. 3, Anm. 6) wies
darauf hin, daB die Memoirs von Kropotkin gern seine spiteren Ansichten in die Kindheit und Jugend
zuriickprojizierten und daher nur mit Vorsicht als ,Quelle® zu benutzen seien. Fiir seine zweite
Lebenshilfte ergeben sich einige Korrekturen des faktischen Lebenslaufes im Vergleich zu den genannten
Kropotkin-Biographien aus Michael Confino (Hrsg.): Anarchistes en exil. Correspondance inédite de
Pierre Kropotkine a Marie Goldsmith 1897-1917, Paris 1995. In der Sowjetunion erschien als Kropotkin-
Biographie u.a.: Pirumova, Natal'ja M.: Petr Alekseevi¢ Kropotkin, Moskau 1972. Arbeiten iiber
Kropotkins Theorien oder wissenschaftliches Tun sowie bibliographische Abrisse werden in den
entsprechenden Abschnitten angefiihrt und enthalten ebenfalls Angaben zur Biographie, beziehen sich
aber i.d.R. auf das vorstehende Material. Im iibrigen sind nach Kropotkins Tod eine Reihe von ,Gedenk-
schriften” seiner Anhédnger und Freunde erschienen, die unterschiedliche Beitrage versammeln. Am
umfassendsten ist darunter G. P. Maksimov (Hrsg.): P. A. Kropotkin and his Teachings (Text russisch),
Chicago 1931. (Die meisten Beitrdge sind jedoch ins Russische iibersetzt). — Eine tabellarische Ubersicht
zu Kropotkins Leben findet sich im Anhang (s.u.).

°  Der idlteste Bruder machte zuerst eine militarische Karriere, wie es der Vater von seinen Sthnen erwartete,
hatte aber dann eine Auseinandersetzung mit dem autoritdren Vater und verschwand eines Tages spurlos.
Die Schwester heiratete bald und verlieB damit die Familie. Sie hatte auch spater noch Kontakt zu Petr.
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Mutter starb, als Petr erst drei Jahre alt war, weshalb seine Erinnerung an sie nur vage und
stark von spéteren positiven Erzahlungen der Bediensteten gepriagt war. Er schilderte sie
als Inbegriff von Giite und genaues Gegenteil des Vaters. Sie vererbte ihm das Faible fiirs
Literarische, das fiir ihn spiéter so charakteristisch werden sollte.

Nach dem Tod der Mutter blieben die Kinder in der Obhut einer deutschen Amme. Da
die Bediensteten die einzigen waren, von denen Petr Wirme und Geborgenheit empfing,
fiithlte er sich ihnen emotional stark verbunden, und diese Bindung aus Kindertagen sollte
ihm spiter den Bruch mit der Adelsgesellschaft und die Hinwendung .zum Volk*
erleichtern. Der Vater war meist abwesend und heiratete bald ein zweites Mal. Die Stief-
mutter, die rigoros den Abbruch aller Beziehungen zu Familienmitgliedern der ersten Frau
verlangte, hatte kein gutes Verhiltnis zu den Kindern. Die Erziehung wurde von einem
franzdsischen Lehrer besorgt. wodurch Petr das Franzésische gut zu beherrschen lernte.’
Durch den Lehrer kam Petr zum ersten Mal in Beriihrung mit der Franzosischen Revo-
lution, die er spéter eingehend studieren sollte. Aus vollem Enthusiasmus fiir dieses histo-
rische Ereignis begann er, den Titel ,Prinz" aus seinem Namen zu streichen, was ihm
immer wieder Vorwiirfe seiner Mitaristokraten einbrachte.

1850 nahm der achtjdhrige Petr an einem Festball zu Ehren Nikolaus 1. teil. Der Knabe
fiel dem Zaren auf, und so bestimmte er ihn persénlich zum Kandidaten fiir das Pagen-
corps. das der Zarenfamilie aufwartete. Als er das entsprechende Alter erreicht hatte, wurde
Petr nach St. Petersburg auf die Corps-Schule geschickt. Da ihm wenig an dieser Karriere
lag und er das an den Vater erinnernde strenge militdrische Reglement ablehnte, kam es
bald zu Konflikten mit der Schule. Auch war er nach jahrelanger Privaterziehung den
Umgang mit Klassenkameraden nicht gewohnt. Sein Lieblingsbruder Aleksandr. von dem
er nun zum ersten Mal getrennt war, ging auf eine andere Schule. So blieb ihnen nichts als
Korrespondenz. Aleksandr interessierte sich nun fiir agnostisches Gedankengut. Seine
Literaturempfehlungen griff Petr auf, auch wenn er sich schlieBlich anders entwickelte. Ihn
faszinierte die Naturwissenschaft. Nebenbei las er Voltaire und u.a. Herzens revolutionire
Schriften. Erst war er Aleksandr intellektuell gefolgt, doch nun begann er sich radikaler zu
entwickeln. Er bejubelte die Aufhebung der Leibeigenschaft durch Alexander I1., den er als
Held betrachtete, schrieb aber auch 1861 seinen ersten Artikel: eine Rezension zu einer
Zusammenfassung von Engels’ Ideen. Somit war er, wie Bakunin, zundchst bei der Be-
rithrung mit Marx-Engelsschen Ideen beeindruckt, obwohl er genau diese spiter so heftig
bekampfen sollte.*

Im letzten Schuljahr wurde Petr als Klassenbester personlicher page de chambre Alexan-
ders II. Diese Erfahrung desillusionierte ihn griindlich. Der Zar fiihrte den Reformprozel3
nicht weiter, sondern drehte das Rad wieder zuriick. Das Bild des groBen Befreiers sah aus
der Nihe ganz anders aus. Petr hatte den Wunsch. etwas niitzliches zu machen, und so
meldete er sich — zum allgemeinen Erstaunen — zu den Amurkosaken. Damit war er zwar
dem viiterlichen Wunsch nach einer Militdrlaufbahn entgegengekommen, doch entsprach
diese Stelle iiberhaupt nicht den an ihn gestellten Erwartungen. Petr selbst hétte auch gerne
an der Universitit studiert, doch die unwahrscheinliche finanzielle Unterstiitzung durch
den Vater und der Uberdrul am Leben in St. Petersburg brachten ihn auf den Gedanken,

In seinen Memoiren sagte Kropotkin sogar: ,,We used to think in French.” (Memoirs, 5.16).
Woodcock/A. S.40.
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weit weg in Sibirien einen Neuanfang zu wagen. Der Vater verbot es ihm zwar, doch
konnte Petr die Erlaubnis von hoherer Stelle bekommen und ging.

Die fiinf Jahre (1862—1867), die Petr in Sibirien verbrachte, wurden fiir ihn entscheidend,
wie er spiter immer wieder betonte.” Er sah dort ein anderes Leben und schilderte in den
Berichten, die er fiir eine Zeitung schrieb, Sibirien zunichst von der positivsten Seite. Thn
beeindruckte der wesentlich humanere Umgang der Amtstriger mit den Untergebenen und
das Durchhaltevermdgen der Bevolkerung in diesem unwirtlichen Gebiet. Da viele in
Sibirien Verbannte waren, kam er mit oppositionellem Denken in Kontakt. Durch die
Empfehlung des Dichters Michailov lernte er Proudhons ,System der skonomischen
Widerspriiche™ kennen und damit den ersten Autor, der sich als , Anarchist” bezeichnet
hatte. Petrs direkte Vorgesetzte waren sehr aufgeschlossen, doch die Auswirkungen der
einsetzenden Reaktion drangen allméihlich auch in den duBersten Osten vor. Petr hatte
gehofft, u.a. im Gefingniswesen, das er eingehend studierte,® Reformen durchsetzen zu
konnen. Auch gab es Pline fiir Selbstverwaltungen in kleineren Gebieten. Die Vorschlige
wurden jedoch in der Hauptstadt ignoriert. Petrs liberaler Vorgesetzter, unter dem Bakunin
wenig vorher (1861) aus der Verbannung hatte flichen kénnen und der als oppositionellem
Denken gegeniiber offen galt, wurde abgesetzt.

Eingeholt von der frustrierenden Realitét russischer Politik, ergriff Petr sofort die Gele-
genheit zu einer Mandschurei-Expedition, die sich ihm unverhofft 1864 bot. Diese geogra-
phische Expedition sollte einen einfacheren Weg zwischen Transbaikalien und dem Amur-
Gebiet erkunden. Da dabei chinesisches Hoheitsgebiet betreten wurde, mufte Petr sich als
Kaufmann verkleiden, um nicht als russischer Offizier aufzufallen.” Er schrieb Berichte
tiber die Expedition fiir die kaiserliche Geographie-Gesellschaft, die im iibrigen spéter
beim Bau der transmandschurischen Eisenbahn niitzlich waren. Er erkundete anschlieflend
in mehreren Expeditionen Ostsibirien. Fiir seine Entdeckungen bekam er die Goldmedaille
der Geographie-Gesellschaft, denn er hatte u.a. einen besseren Zugang zu den Lena-Gold-
minen erdffnet, was von groBer 6konomischer Bedeutung war. Die Zustdnde in den Gold-
minen, in denen tibelste Ausbeutung herrschte, hatten Petr allerdings entsetzt.

Sein Bruder Aleksandr war inzwischen ebenfalls nach Sibirien gekommen und hatte
sich mit einer polnischen Familie angefreundet. Nach dem Polen-Aufstand 1863 waren
viele Polen nach Sibirien deportiert worden. Aleksandr engagierte sich fiir sie und heiratete
schlieBlich die Tochter der besagten Familie. 1866 erhoben sich einige der Deportierten,
doch der Aufstand wurde niedergeschlagen. Petr berichtete dariiber in einer Petersburger
Zeitung in allen Einzelheiten, womit er auch die russische Offentlichkeit aufriittelte. Doch
auch personlich hatte dieser Vorfall Konsequenzen: Petr und Aleksandr entschieden, daf
sie einer solchen Armee nicht mehr angehéren kénnten, und quittierten den Militérdienst.

Kropotkin hatte in den sibirischen Jahren neben geographischen Entdeckungen auch
biologische Beobachtungen gemacht, die spiter in sein Buch Mutual Aid einfliefien sollten.

Kropotkin: Memoirs S. 157.

®  Er sollte spiter sowohl russische wie franzosische Gefingnisse selbst erleben und dariiber auch schreiben.
Das Gefingniswesen und seine Uberfliissigkeit, abgesehen von seiner Hirte, beschiftigten ihn lange. In
seinen Sibirienjahren hatte er noch auf Reformen in den Haftbedingungen gesetzt, da diese ihn zutiefst
empdorten.

7 Etwas ausfithrlicher beschiftigt sich nur Kropotkins chinesischer Biograph, Chen Zhihua (S. 49-61), mit
dessen Mandschurei-Expedition.
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Kurz zuvor hatte er Darwin gelesen, aber auf einer Expedition mit einem Biologen fand er
weniger Kampf als ,,gegenseitige Hilfe™ in der Natur vor, und dies setzte sich in seinen
Augen in der Menschenwelt fort. Er lernte bei Siedlern am Amur eine fast als kommu-
nistisch zu bezeichnende Lebensweise kennen und schlof3 daraus, daB sich die Menschen in
Eigeninitiative besser organisierten als mit jeglicher Biirokratie. Sein Fazit dieser Jahre
formulierte er spéter so:

,.In Sibirien verlor ich den letzten Glauben an die Staatsdisziplin. Ich war bereit, ein Anarchist zu
3
werden.*

Zuriickgekehrt nach St. Petersburg (1867), widmete sich Kropotkin den Wissenschaften,
um sich theoretischen Hintergrund zu seinen praktischen Erkenntnissen anzueignen.
Offiziell war er nun in die zivile Verwaltung iibergewechselt: ins Innenministerium. Seine
Berichte iiber Sibirien brachten ihm den Posten des Sekretirs der Sektion Physische
Geographie der Geographie-Gesellschaft ein. Dafl die Expeditionen, an denen er teilge-
nommen hatte, letztlich der Expansionspolitik dienten, war Kropotkin damals noch nicht
bewuf3t. Nun begann seine wissenschaftliche Laufbahn, die auch spéter stets parallel zu
seiner anarchistischen verlaufen sollte. Er studierte Mathematik und Physik und beschiif-
tigte sich weiter mit Geographie. Es gelang ihm. die damals bestehende Hypothese iiber die
geographische Struktur des asiatischen Ruflland zu revidieren und damit das Verstindnis
sowie die Kartographie in diesem Punkt wesentlich voranzubringen.’

1871 besuchte Kropotkin aus wissenschaftlichen Griinden Finnland. Er entwickelte hier
eine neue Theorie der Vereisung Europas, die bald im grofien und ganzen allgemein
akzeptiert wurde, obwohl seine Ideen nur teilweise verdffentlicht wurden, da er sie erst
einige Zeit spiter und somit meist im Gefingnis niederschrieb. Die Finnlandreise brachte
ihn aber auch in Kontakt mit einer fremden Lebensweise, die vom Feudalsystem véllig
unberiihrt geblieben war.

In diese Jahre 18701871 fielen noch zwei weitere wichtige Ereignisse: der Deutsch-
Franzosische Krieg und die Pariser Kommune. die auch in Ruflland ein groBes Echo
fanden. Allgemein wurde die Internationale als Schuldige an der franzdsischen Entwick-
lung dargestellt, doch Kropotkin war begeistert von den Geschehnissen. Als der Vater
starb, fiihlte er sich endlich frei, zu tun und lassen, was er wollte, zumal er einiges geerbt
hatte und somit finanziell unabhéngiger war. Gespannt verfolgte er den Necaev-ProzeR und
hérte immer mehr tiber Bakunin. Als die Schwester von Aleksandrs Frau aus der Schweiz.
wo sie — im Gegensatz zu RuBland — als Frau studieren konnte, zu Besuch kam, erzihlte sie
von der Schweizer Sektion der Internationalen. Kropotkin beschlof} darauf, sich selbst ein
Bild davon zu machen. 1872 verbrachte er drei Monate in der Schweiz, wo er Anhinger
Bakunins kennenlernte und schlieBlich Kontakt zur Jurafoderation aufnahm.'’ Deren

Kropotkin: Memoirs S.202.

Zu Kropotkin als Wissenschaftler und seinen Theorien S. Vjateslav A. Markin: Petr Alekseevic Kropor-
kin, Moskau 1985.

Die Jurafoderation hatte bereits Bakunin maBgeblich beeinfluBt und versuchte, eine libertire Gesell-
schaftsform realiter zu erproben. Zeitweise war sie das Herz anarchistischer Aktivitdten, erlebte dann aber
einen Niedergang. (Im Rahmen der 68er Bewegung wurde dieser ,, Anarchismus in den Bergen® kritisch
gewiirdigt. Siche z.B. in Revue Neuchdteloise, Jg. 14, Heft Sommer—Herbst 1971 Nr. 55/56).
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egalitdre Lebensweise beeindruckte ihn tief. Die marxistische Richtung der Internationalen
war fiir ihn nicht mehr weiter interessant, zumal er den Besuch bei der marxistischen
Gruppe in Genf als enttduschend empfand. Nach dem Jura-Besuch erklirte er entschieden:
.Ich bin Anarchist.*'" Bakunin, der in enger Verbindung mit den Schweizer Uhrmachern
im Jura stand, traf er allerdings nicht.'> Warum er ihn nicht besuchte. ist nicht ganz klar."?
Petrs Bruder Aleksandr jedenfalls war ebenfalls in die Schweiz gekommen, hatte sich aber
dem Kreis um den mit Bakunin rivalisierenden Lavrov angeschlossen, was zeigt. da} die
Briider sich ideologisch auseinanderentwickelt hatten.

Petr, der zwischendurch auch die belgischen Bakuninisten besucht hatte, fuhr tiber
Warschau wieder zuriick nach RuBlland, wobei er heimlich revolutionire Schriften mit-
fithrte. Die Jurafoderation hatte ihn iiberzeugt, daB es seine Aufgabe sei, statt in der
Schweiz zu bleiben, Ahnliches in Ruland zu Wege zu bringen.

Der Narodnik: Kropotkin begann nun, in Ruflland Umgang mit revolutioniren Kreisen zu
pflegen. In den 1860er Jahren hatte er nur die wichtigsten Stationen der Auseinander-
setzung zwischen dem Staat und den revolutiondren Oppositionellen verfolgt. Als 1866 das
Attentat einer Gruppe ebenfalls aristokratischer Revolutionire auf Alexander II. scheiterte,
war Kropotkin noch in Sibirien. Dieser Attentatsversuch sollte aber in den spiten 1870er
Jahren die terroristische Gruppe ..Narodnaja Volja* (Volkswille) inspirieren.'* Eine zweite
wichtige Oppositionsgruppe der 1860er Jahre waren die Nihilisten, die oft spiter (u.a. in
Ostasien) mit den Anarchisten (und Terroristen) verwechselt wurden. Die Nihilisten waren
eine im Grunde philosophische Gruppe. die die Destruktion aller Werte propagierte. Daher
lehnten sie sich gegen das Familiensystem. die Unterdriickung der Frau, das Erziehungs-

Kropotkin: Memoirs S. 267.

Bakunins Frau, die nicht mit ihm 1861 fliichten konnte, hatte Kropotkin allerdings in Sibirien getroffen,
wie Max Nettlau in Geschichie der Anarchie (5 Binde publiziert: Vaduz 1972-1984, alles weitere in
Manuskript), Bd. 2, S. 248, angibt. (Nettlaus Geschichte der Anarchie ist in den 20er und 30er Jahren
verfaBt.)

Nettlau versuchte dies zu ergriinden, bekam aber verschiedene Versionen erzdhlt. (Geschichie der An-
archie Bd. 2, S. 249). Martin Miller vermutet sogar, daB Kropotkin ihn moglicherweise auch nicht sehen
wollte aus Abneigung gegen Autorititsfiguren. (M. Miller: Kropotkin S. 83). Allerdings suchte er sonst
alle bedeutenden Personlichkeiten auf. Auch schrieb Kropotkin spdter immer wieder iiber Bakunin. Die
hiufigste Erklarung ist die, daB Bakunin Kropotkin fiir zu gemiBigt hielt, da sein Bruder Aleksandr -
dessen besagte Schwigerin ja in der Schweiz lebte — mit Bakunins Rivalen in russischen Exilantenkreisen,
Lavrov. sympathisierte. Woodcock/A. fiigen an, daf Bakunin aufgrund der unseligen Necaev-Affire
besonders vorsichtig geworden war. (Woodcock/A. S. 121-122),

" Zu den russischen Terroristen der 1870er bis 1880er siche Andreas Kappeler: .Zur Charakteristik
russischer Terroristen (1878-1887)". In: Jahrbiicher fiir Geschichte Osteuropas N.F. Bd. 27, 1979, S.
520-547. Kappeler zeigt, daB unter den Terroristen verhaltnismiBig viele Frauen, Juden und Adlige
waren. Allgemein zu Attentaten in RuBland siehe Feliks Gross: ,,Political Violence and Terror in 19th and
20th century Russia and Eastern Europe in James F. Kirkham et al: Assassination and Political Violence,
New York 1970, S. 421-476. Speziell zur . Narodnaja Volja*-Gruppe siehe Astrid von Borcke: ,Violence
and Terror in Russian Revolutionary Populism: the Narednaya Volya, 1879-1883" in Mommsen /
Hirschfeld: Social Protest ... S. 48—62. Terrorismus wurde aber auch von anderen revolutiondren Gruppen
in RuBland geiibt. (Vgl. im Detail die auf Borckes Aufsatz folgenden Artikel in Mommsen/Hirschfeld).
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system usw. auf.'> Aber auch politische Konsequenzen lieen sich aus dieser Destruktions-
haltung ziehen. Beiden Gruppen, den Attentdtern wie den Nihilisten, war eine strenge
moralische Lebensfiihrung eigen (auch dies wird in China aufgenommen werden), hatten
also nichts mit Libertinage zu tun. Im Gegensatz zu den Anarchisten blieben sie aber bei
einer Destruktionshaltung stehen. ' Kropotkin hatte durchaus Verstidndnis fiir terroristische
Akte. die er als durch die besonderen historischen Umstinde im politischen Kampf bedingt
ansah.'” In der Tat verstanden die meisten russischen Terroristen ihre Taten auch selbst so.
~Narodnaja Volja™ verurteilte daher auch terroristische Akte andernorts wie z.B. das
Attentat auf den US-Prdsidenten Garfield, da dieser ein ,freies Land™ reprisentiere und
nicht, wie der Zar, eine Autokratie."® Attentate waren somit fiir die russischen Revolu-
tionére eine spezifisch anzuwendende Taktik.

Wihrend Kropotkin gewissen Entwicklungen im russischen Radikalismus wie der
bereits erwdhnten NecCaev-Affiare gegeniiber auf Distanz blieb, ging er jedoch mit den
Narodniki eine enge Verbindung ein. Die Anfinge der Bewegung der Narodniki (Volks-
freunde) lagen in den spaten 1860er Jahren. In den 1870er Jahren erreichte sie ihren Héhe-
punkt mit dem ,,Gang ins Volk* 1874, der vor allem durch den Cajkovskij-Zirkel organi-
siert wurde. Die Bewegung war in sich heterogen. Bakuninistische Aufstandstaktiker waren
neben Lavrov-Anhidngern vertreten. Der ,,Gang ins Volk™, der relativ ungeplant verlief,
sollte allerdings kldglich enden, weil die meist studentischen Aktivisten von den Bauern
nicht akzeptiert wurden. Das Ergebnis des Fehlschlags und der folgenden Prozesse war
eine erneute Auseinanderentwicklung in einen reformistischen und einen terroristischen
Fl[‘lge],'g Die Narodniki wollten die alte russische Dorfgemeinschaft zum Ausgangspunkt
der Agitation fiir die Befreiung der Bauern machen. Bei dieser Bewegung waren die
verschiedensten Gruppen zusammengeschlossen. Den ersten Kontakt bekam Kropotkin
iiber seine Schwagerin, die sich fiir Frauenfragen einsetzte. Bald geriet er in den Zirkel um
N. Cajkovskij. Dieser hatte zunichst eine Armenschule zusammen mit Sof’ja Perovskaja,
die spiter Terroristin wurde, gegriindet. Sein Zirkel, der alles andere als homogen war,
bestand im Kern aus 20-30 Personen. Ein weiterer bekannt gewordener Teilnehmer war
Stepnjak (=Sergej Kravcinskij), von dem man spéter sagte, er sei immer dort, wo es gerade
Aufruhr gebe. Kropotkin war der einzige, der sich — aufgrund seines Schweiz-Aufenthaltes
— als Bakuninistischer Anarchist verstand. Die (ibrigen Mitglieder waren iiberwiegend
gemﬁﬁ’i e Lavrov-Anhinger, so dal} er die meisten spiter als ..sozialdemokratisch™ defi-
nierte.” Unter den Narodniki herrschten zwei Tendenzen vor: die Taktik Bakunins (nicht
so sehr sein Anarchismus) und die Ideen Lavrovs. Dieser trat fiir eine voriibergehende
Leitung des Volkes durch Befihigte ein und dachte eher gradualistisch. Bakunin hingegen
lehrte (im Gegensatz zu Marx), daf die Revolution prinzipiell immer méglich sei, und ging

Memoirs S. 275-277. Rogers hebt im 2. Kapitel seiner Diss. den Einflul der Nihilisten im Ruflland ihrer
Zeit und auf Kropotkin im Besonderen hervor.

Woodcock/A. S. 97-102.

Kropotkin: Memoirs S. 276.

Gross: ,,Political Violence ... S. 439.

S. Hans-Joachim Torke (Hrsg.): Lexikon der Geschichte Rufilands, Miinchen 1985, S.244-247. Einen
wpersonlicheren Einblick ins Rufland dieser Zeit gibt der Band Nicht Narren — nicht Heilige. Erinne-
rungen russischer Volkstimler, Leipzig 1984, mit ausgewihlten Texten.

™ Nettlau: Geschichte der Anarchie Bd. 2, 8. 249-250.
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aufs Ganze. Obwohl in Westeuropa diese Gegensitze extrem ausgeprigt waren und eine
regelrechte Feindschaft zwischen den beiden Exilrussen, Bakunin und Lavrov, bestand.
kooperierten ihre jeweiligen Anhénger in Rufiland. Kropotkin und der Cajkovskij-Zirkel
hielten sich weitgehend aus dem Disput heraus,”’ verteilten aber bezeichnenderweise
Schriften aller moglichen Autoren, etwa Marx, Owen, Darwin, Spencer, aber nicht
Bakunin oder Proudhon.”” Die Hauptaktivitdt war — neben dem Verteilen solcher oder
auch selbstverfaBter revolutionirer Schriften® — die Agitation unter den Arbeitern St.
Petersburgs. Diese gestaltete sich allerdings nicht so einfach, da die intellektuellen
Aktivisten erst das Vertrauen der Arbeiterschaft gewinnen muBten. Das Ergebnis war nicht
sehr ermutigend. Entsprechend verfafite Kropotkin ein Manifest fiir den Zirkel, welches
aber de facto nur seine eigene Meinung darstellte und das er spiter nie wieder erwihnte.
Darin traten seine Auffassungen schon klar zu Tage. Unter Proudhons und Bakunins
Eindruck entwarf er eine ideale Gesellschaft der Zukunft, in der Gleichheit bzgl. des
Kapitals und der Produktionsmittel durch Allgemeinbesitz daran hergestellt werden sollte.
Arbeit miisse gleich verteilt und niitzlich fiir alle sein. ,,Parasiteninstitutionen® wie Univer-
sitaten gehorten abgeschafft — eine Spitze u.a. auch gegen seinen eigenen gelehrten Wandel
—, kérperliche und geistige Arbeit miiiten vereint werden. Der Staat samt Gerichtsbarkeit
und Militér solle verschwinden, und Arbeitsscheine konnten statt Geld eingefiihrt werden —
eine wohl aus seiner Proudhon-Lektiire iibernommene Idee, nach der die zur Produktion
bendtigten Arbeitsstunden den Tauschwert einer Sache bestimmen.

Dieses Ideal solle nicht durch parlamentarischen Kampf, wie viele Sozialisten vor-
schlugen, erreicht werden, sondern durch eine soziale Revolution, und das sei Sache des
Volkes. Die Aktivisten konnten nur koordinieren, aber nichts erzwingen. Vor allem solle
man sich hiiten. sklavisch westeuropdische Vorbilder nachzuahmen, sondern vielmehr
genau die russische Situation priifen. Ansprechpartner sei vor allem das bduerliche Volk
und die stddtische — besonders ungelernte — Arbeiterschaft.”*

Wie Martin Miller m.E. zu Recht anmerkt, zeigt sich schon hier Kropotkins
Eigentiimlichkeit, den Bauern Ruflands mehr zuzuneigen als der stddtischen Arbeiter-
schaft, zumindest soweit es sich um gelernte Arbeiter handelte. Er sah stets die Gefahr, dafl
sich die Arbeiter mit Lohnzugestindnissen abspeisen lassen wiirden und die qualifizierten
auf Kosten der unqualifizierten Arbeiter Vorziige ergattern wollten. Auch lag wohl ein
gewisser Nationalstolz in der Auffassung, dafl Ruflland seinen eigenen Weg gehen miisse

Nettlau betont, daB Kropotkin ohnehin immer der Ansicht war, dal man vom Ausland her schlecht die

russische Situation beurteilen kénne, was er tibrigens spéter auch auf sich anwandte. (Geschichte der

Anarchie Bd. 2, S. 252).

Woodcock/A. S. 129.

¥ Die selbstverfaBten Schriften wurden allerdings im Ausland gedruckt und dann eingeschmuggelt. Nur eine
davon stammte teilweise von Kropotkin, worin die Abschaffung des Staates gefordert wurde. (M. Miller:
Kropotkin S. 92-94). Diese groBtenteils jedoch von einem revolutiondren Freund Kropotkins verfafite
Schrift thematisierte den Pugacev-Aufstand des 18. Jahrhunderts und fiigte sich somit gut in die Reihe der
Untersuchungen zur Tradition des Anarchismus sowie der Revolutionsgeschichte ein, die Kropotkin
spater schreiben sollte. (Vgl. auch Rogers S. 108).

* Der Text des Manifestes  Miissen wir uns mit der Priifung des Ideals einer zukiinftigen Ordnung

beschiftigen?* in englischer Ubersetzung ist abgedruckt in P. A. Kropotkin: Selected Writings in Anar-

chism and Revolution, hrsg. von Martin A. Miller, Cambridge, Mass. 1970, S. 47-116.
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und SzisCh nicht zu sehr an westeuropdischen (industrieldndischen) Vorbildern orientieren
solle.

Kropotkin, der — trotz seiner anti-intellektualistischen Forderungen — ein Doppelleben
als Wissenschaftler und Politagitator fithrte, wurde — wie viele seiner Genossen —
schlieBlich inhaftiert. Dal ein fritherer page de chambre des Zaren in revolutiondre Téatig-
keiten verwickelt war, fithrte zu einem Eklat. Er verbrachte daher die Jahre 1874-1876 im
Gefingnis, iiberwiegend in der gefiirchteten Peter-und-Paul-Festung, in der auch Bakunin
acht Jahre inhaftiert war und den er sich zum Vorbild an Unbeugsamkeit nahm.*

Wihrend seiner Gefangenschaft schrieb Kropotkin weiter an seiner Vereisungstheorie
Nordeuropas, die er bei seinem Finnland-Besuch entwickelt hatte. Ein Schlag war fiir ihn
die Festnahme seines viel geméBigteren Bruders Aleksandr, der aus der Schweiz. wo er
von 1872 an gelebt hatte, zuriickgeeilt war, um Petr beizustehen. Er sollte ihn nie wieder-
sehen, denn Aleksandr wurde nach Sibirien geschickt, wo er 1886 Selbstmord beging.

Aufgrund seines schlechten Gesundheitszustandes wurde Kropotkin schliefilich ins Ge-
fangniskrankenhaus verlegt. von wo ihm eine spektakuldre Flucht gelang, die in der biogra-
phischen Literatur aufs Ausfiihrlichste dargestellt wird. Uber Finnland gelangte er nach
England und sollte RuBland erst 1917. nach iiber 40 Jahren Exil. wieder betreten. Sein
neues Betédtigungsfeld wurde von nun an Westeuropa.

Kropotkin im westeuropiischen Anarchismus: In England war Kropotkin, der seine
Identitiit natiirlich verdeckte, vor das Problem gestellt. seinen Lebensunterhalt — trotz
schlechter aktiver Englisch-Kenntnisse — zu bestreiten. Es gelang ihm, iiber den Weg der
Wissenschaft — sein zweites Standbein — mit Beitrdgen zur Zeitschrift Nature sowie zur
Times ein bescheidenes Auskommen zu erlangen. Nebenbei nahm er Kontakt zur Jura-
foderation auf, zu der er sich endgiiltig Anfang 1877 begab. Er traf dort auch die beiden
italienischen Anarchisten und Bakunin-Anhénger Carlo Cafiero und Errico Malatesta,”’
Wie er schnell feststellte, gab es erhebliche Differenzen zwischen den einzelnen anar-
chistischen Gruppen selbst in der Schweiz, die oft personliche Hintergriinde hatten. Auch
einige seiner Freunde aus dem Caikovskij-Zirkel waren in die Schweiz gefliichtet. Kro-
potkin entschied sich fiir das Engagement bei der Jurafoderation mit deren zeitweise
einflufireichster Gestalt, James Guillaume. einem in London geborenen Halb-Schweizer.
Eine wichtige neue Bekanntschaft war fiir ihn Elisée Reclus. Anarchist und Geograph. der
auch Kropotkins wissenschaftliche Interessen teilte.**

Die Juraféderation war damals ein wichtiges anarchistisches Zentrum, da viele Akti-
visten aufgrund der repressiven Politik der umliegenden Staaten in die Schweiz flohen.
Auch war hier am konsequentesten verwirklicht, was Bakunin angestrebt hatte. Da der
Anarchismus besonders in den romanischen Landern auf fruchtbaren Boden fiel, wihrend
vor allem Deutschland Marx folgte, gab es durchaus starke antideutsche Ressentiments.

M. Miller: Kropotkin S. 107-109,

Kropotkin: Memoirs S. 321. Die spiter viel zitierte und umstrittene ,.Beichte" Bakunins war damals noch
nicht bekannt.

Zu diesen siehe u.a, Vittorio Emiliani: Gli anarchici. Vite di Cafiero, Costa, Malatesta, Cipriani, Gort,
Berneri, Borghi, Mailand 1973; und speziell zu Malatesta Max Nettlau: Errico Malatesta. Das Leben
eines Anarchisten, Berlin 1922: und Vernon Richards: Errico Malatesta. His life & ideas, London 1977.
Zu Reclus siehe Marie Fleming: The Anarchist Way to Socialism ..
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von denen auch Kropotkin spiter nicht ganz frei sein sollte.” 1872 hatte Marx die
Bakuninisten aus der Internationalen ausgeschlossen, was als zusitzliche Machtdemon-
stration Deutschlands (nach dem Sieg tiber Frankreich 1871) gewertet wurde.’’ Die Jura-
foderation hatte aber — im Gegensatz zu Kropotkins Eindruck bei seinem ersten Besuch
1872 — durchaus Schwierigkeiten, nicht zuletzt, weil der Markt fiir die Uhrmacher im Jura
schwand und damit eine Wirtschaftskrise folgte. Kropotkin bemerkte auflerdem, daf die
Anarchisten den Kontakt zur iibrigen Beviélkerung zunehmend verloren hatten.

Er selbst wirkte in dieser Zeit als radikaler Autor bei mehreren Zeitschriften mit, insbe-
sondere beim Bulletin de la Fédération Jurassienne, aber auch kurz bei einer deutsch-
sprachigen anarchistischen Arbeiterzeitung. Nebenbei schrieb er weiter fiir Nature. Man
bat ihn, zum Russisch-Tiirkischen Krieg Stellung zu nehmen, wobei er sich als beiden
Seiten gegeniiber kritisch erwies. Den Aufstand der tiirkisch beherrschten slavischen
Vélker begriiBite er. nicht aber die Versuche RuBlands, sich als Retter in der Not aufzu-
spielen.

1877 vertrat Kropotkin die russischen Emigranten und die Juraféderation beim Sozia-
listischen Kongrel in Gent, konnte aber das Gewicht seiner Vertretung nicht gegen die
nicht-anarchistischen Sozialisten einbringen, da er einer drohenden Verhaftung nur durch
eine Flucht nach London zuvorkam. Der Bruch im sozialistischen Lager wurde nun end-
giiltig besiegelt, und die Anarchisten versuchten darauf, eine eigene Gegen-Internationale
zu griinden.

Kropotkin, der sich nun eingehender mit der Franzésischen Revolution beschiftigen und
dabei anarchistische Ideen mit den Lektionen der Geschichte verbinden wollte, ging des-
halb von London nach Paris, wo er auch Turgenev kennenlernte.’’ Da die Polizei ihm
jedoch weiter auf den Fersen blieb. mufite er sich wieder in die Schweiz absetzen. Nach
einem Aufenthalt in Genf entschied sich Kropotkin, nochmals die sichere Schweiz zu ver-
lassen und eine Reise nach Spanien zu unternehmen, wo der Anarchismus starke Wurzeln
geschlagen und besonders in der Arbeiterschaft groBere Gefolgschaft gefunden hatte. Dabei
nutzte der Hobby-Maler Kropotkin auch die Gelegenheit, den Prado ausgiebig zu
besuchen.*> Nachdem er nach Genf zuriickgekehrt war, traf er die jiingst aus RuBland
geflohene Vera Zasulic. die die neue Tendenz des russischen revolutiondren Kampfes
verkorperte: den Terrorismus. Sie hatte als Mitglied der ,Narodnaja Volja™ einen mif3-
gliickten Attentatsversuch auf einen General unternommen und war — zum allgemeinen
Erstaunen — freigesprochen worden, was sie weit tiber die Landesgrenzen hinaus bekannt

** Er war firigens nicht der Einzige. Auch Bakunin oder Guillaume teilten diese Abneigung. Nettlau
(Geschichte der Anarchie Bd. 2, S. 255-257) zeigt dies indirekt z.B. bei Guillaume, der in der Schweiz
zwischen deutschem und franzosischem Teil klar differenzierte. Nettlau kritisiert Kropotkins antideutsche
Einstellung vor allem deswegen, weil er die deutsche Situation nie griindlich studiert habe (ibid. Bd. 5, S.
127); auch sah er die Gefahr. die .,germanischen Vélker" aus ,Rassenanarchismus™ von vorneherein und
bis in alle Ewigkeit auszugrenzen (ibid. Bd. 2, S. 294); Bakunin wird von Nettlau hingegen weitgehend in
Schutz genommen (zB. ibid. Bd. 5, S. 152). Kropotkin sagte in seinen Memoiren, dal} der Konflikt
zwischen Marx und Bakunin nicht personlich gewesen sei, sondern eine Folge von ,romanischem
Foderalismus" gegeniiber . .germanischem Zentralismus®. (Memoirs S. 361).

U M. Miller: Kropotkin S. 135.

' Kropotkin: Memoirs S. 141.

* Woodcock/A. S. 166-167.
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machte. Kropotkin hielt stets Kontakt mit der russischen revolutiondren Szene, auch wenn
der Schwerpunkt seiner eigenen Aktivititen damals im Anarchismus Westeuropas lag.

Kropotkin sah sich nun in der Schweiz in die Rolle einer zentralen Figur gedrangt, da
Guillaume sich zuriickzog. Er erschien nun auf lokalen und internationalen sozialistisch-
anarchistischen Kongressen als Vertreter der Jurafdderation. Nachdem insbesondere von
den italienischen Anarchisten die Strategie der ,,Propaganda durch die Tat™ befiirwortet
worden war, nahm Kropotkin sie in ein erstes Programm auf, das er 1878 vorstellte:
Kollektivismus, Ablehnung des Staates, freie Vereinigung, soziale Revolution und
Propaganda durch die Tat”. Letztere wurde spiter beriichtigt als Rechtfertigung von
Terror. war aber zundchst nur im Sinne aufstiandischer Akte verstanden worden,*?

Dennoch mag man in Anbetracht der Tatsache, daB Vera Zasuli¢ die Propaganda in
dieser Weise ausgefiihrt hatte, vermuten. daBl schon damals das terroristische Moment
mitschwang.

Kropotkin verstirkte nun seine agitatorische Tatigkeit in der Schweiz, indem er sich von
der in die Krise geratenen Juraftderation zunehmend loste. Das Bulletin war eingestellt
worden. An seine Stelle trat die Zeitschrift L 'Avant-Garde. Als diese aber positive Berichte
iiber terroristische Akte abdruckte, wurde sie verboten. Kropotkin begann darauf seine
eigene Zeitschrift: Le Révolté, deren Artikel meist nicht gezeichnet waren. aber iiberwie-
gend von ihm stammten. Unterdessen hatte er 1878 eine russische Jiidin. Sof’ ja Anan’eva,
geheiratet, die wesentlich jiinger war. Sie hatte sich von ihrer wohlhabenden Familie ge-
trennt, um von ihrer eigenen Arbeit zu leben. Aus gesundheitlichen Griinden und zum
Studium war sie in die Schweiz gekommen.*

Kropotkins neue Zeitschrift fand ein unerwartet grofles Echo und machte ihn zu einem
der bekanntesten Anarchisten in Europa (was ihm im iibrigen einige russische Revo-
lutiondre veriibelten. da er sich nicht mehr nur RuBland widmete).”® Allmahlich begann er,
sich von den Bakuninistischen Vorgaben zu l6sen und deutete an, daB der Kollektivismus,
der Bakunins Theorie kennzeichnete, nur ein Ubergangsstadium sei mit dem Ziel des
Kommunismus. 1880 drang er darauf, sich nicht mehr des Kollektivismus-Begriffes zu
bedienen, denn kollektives Eigentum sei nur auf Gruppen bezogen. Es miisse aber alles
allen gehéren. Daher sei .. Kommunismus™ angebrachter. Als Eigenbezeichnung schlug er

 Nettlau: Geschichte der Anarchie Bd. 2, S. 243; Woodcock/A. S. 156; M. Miller: Kropotkin S. 141.

Woodcock/A. S. 170-172. Interessanterweise spricht Kropotkin in seinen Memoiren nicht dariiber. Es
wird ihm nachgesagt, dafl seine adlige Erziehung zumindest im Verh#ltnis zu Frauen uniibersehbar gewe-
sen sei, denn er habe sich stets als galanter Kavalier prasentiert. Cantzen wirft ihm vor, wie die meisten
Anarchisten patriarchalisch eingestellt gewesen zu sein (Weniger Staar.. S. 148), was mir allerdings
ungerechtfertigt erscheint, auch wenn er sicher kein Feminist* war. Emma Goldman erzihlt anekdo-
tenhaft, dafi sie, die Verfechterin der “freien Liebe®, mit Kropotkin einen Disput iiber die Geschlechter-
frage hatte. Kropotkin mafl dem Thema keine so grofie Bedeutung zu. Als Goldman darauf hinwies, dai
sein Desinteresse auch an seinem Alter liegen konne, habe er lachend eingelenkt. (Emma Goldman:
Gelebtes Leben Bd. 1, S. 289). (Goldmans Autobiographie: Living my Life von 1931 wurde in Berlin
1978-1980 in drei Béinden in deutscher Ubersetzung als Gelebtes Leben publiziert).

Kropotkin hatte ja schon in Rufiland gesagt, daB man mit dem Volk leben miisse, um die Situation richtig
einschétzen zu konnen. Von daher war sein Einsatz fiir seine jeweilige Umgebung nur konsequent. Vgl.
auch Nettlau: Geschichte der Anarchie Bd. 2, S. 252.

£



58 Grundlagen

..anarchistische Kommumsten“ vor, um sich von der |, falschen™ Besetzung des Begriffes
durch Marx abzugrenzen.*®

Kropotkin schrieb aber ebenso weiter wissenschaftliche Artikel insbesondere in Zusam-
menarbeit mit Elisée Reclus, in dessen Nihe er jetzt wohnte und mit dem er anarchistische
wie wissenschaftliche Interessen teilte. Sein wichtigster Beitrag aus dieser Zeit (1880
1881) war jedoch kein wissenschaftlicher, sondem sein Pamphlet Aux jeunes gens, das zu
seiner am meisten iibersetzten Schrift wurde.’’

Ein einschneidendes Ereignis wurde die Ermordung Alexanders II. 1881 durch . Narod-
naja Volja®. Kropotkin hatte ambivalente Gefiihle dazu, hatte er den Zaren doch recht gut
gekannt, doch die anschlieffende Verfolgung der Radikalen, der u.a. auch seine friihere
Weggenossin Sof’ja Perovskaja zum Opfer fiel, trieb 1hn zu einer Verteidigung des Aktes.
Er wollte sogar der . Narodnaja Volja“-Gruppe helfen.’® Die russische Regierung sah in
Kropotkin einen der Drahtzieher hinter dem Attentat und erreichte, daf die Schweiz ihn
auswies, als er von einem Kongref} in London zuriickkehrte. Auf diesem KongreB hatte es
einen Versuch gegeben, eine neue Internationale aller Nicht-Marxisten zu griinden. Auch
Caikovskij, sein fritherer Weggefihrte, und Louise Michel, die Veteranin der Pariser
Kommune. waren dabei. Der KongreB verlief unbefriedigend insbesondere aufgrund der
Teilnahme eines franzésischen Agenten, der den Kongrel ganz ins terroristische Fahr-
wasser zu drangen versuchte. Kropotkin betonte dagegen, dal Bomben allein nichts lésen
und dal} es wichtiger sei, eine revolutiondre Moral zu entwickeln. Ganz distanzieren wollte
er sich allerdings nicht von Gewalt.””

Als Kropotkin, der von der Schweiz gemif russischem Wunsch ausgewiesen worden
war, sich am franzosischen Teil des Genfer Sees niederlie (seine Frau studierte noch in
der Schweiz), erreichte ihn die Warnung, daf ein russisches Geheimkommando des neuen
Zaren ihn kidnappen oder umbringen sollte. Er ging darauthin nach London und war zuerst
bei dem russischen Terroristen Leon Hartmann zu Gast,'’ der im iibrigen ebenfalls als
Drahtzieher des Attentates auf Alexander II. galt und wie Kropotkin auf der Abschuflliste
des Geheimkommandos stand.*' Hartmann hatte 1879 bereits einen Attentatsversuch auf
Alexander II. unternommen. Auch diese Verbindung zeigt, dall Kropotkin — trotz seiner

* M. Miller; Kroporkin S. 143-144.

7 So schitzte es Nettlau bereits 1897 in seiner Bibliographie de ['Anarchie, S. 75, ein. (Zu Aux jeunes gens
dort2.2, S. 3-4).

* Woodcock/A. S. 178. Woodcock/A. tendieren, trotz dieser Tatsache, dazu, Kropotkins Unterstiitzung
herunterzuspielen, um ihm ein weniger terroristisches Image zu geben. De facto scheint seine Unter-
stiitzung aber stérker gewesen zu sein. Nettlau erwdhnt sie interessanterweise iiberhaupt nicht. (Nettlau
schreibt iiber den Zarenmord in Geschichte ... Bd. 3, S. 21, und berichtet nur, da Kropotkin nach
RuBland zuriick wollte. Damit stellt er ihn als neutral dar). In England sollte Kropotkin schliefilich 1882
einen historischen Abriff der revolutiondren Bewegung RuBlands publizieren, der Verstindnis und
Sympathie wecken wollte und — entsprechend der englischen Leserschaft — auffillig gemaiBigt war.
Kropotkin stellte die gewalttatige Entwicklung als vom russischen Staat provoziert hin und bemiihte sich,
die Attentate moralisch zu legitimieren, verwarf sie aber nicht, (Der Artikel ., The Russian Revolutionary
Party* ist u.a. in Kropotkin: Selected Writings on Anarchism and Revolution, S. 135-158, abgedruckt).

" Zum KongreB Nettlau: Geschichte ... Bd. 3, S. 202-231; M. Miller S. 145-146.

O Woodcock/A. S. 183.

1 M. Miller: Kropotkin S. 154,
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Skepsis beziiglich der Sinnhaftigkeit individuellen Terrors — die Kontakte nicht mied und
solche Taten immer wieder verteidigte.

Ein Jahr (1881-1882) verbrachte Kropotkin in England, das er als ,.wirkliches Exil*
bezeichnete. da es wenig revolutiondre Aktivititen gab. Die deutschen Emigranten hatten
zwar noch die von Johann Most gefiihrte Zeitschrift Freiheit. doch Most war wegen
positiver Berichterstattung iiber das Attentat auf Alexander Il. im Geféngnis. Die Zeit-
schrift wurde 1882 verboten.* Kropotkin hatte allerdings keine engere Beziehung zur
Gruppe um die Freiheit — aus welchen Griinden, ist nicht ganz klar. Moglicherweise waren
es ideologische Differenzen.*” Ein wichtiger Kontakt wurde der Herausgeber der Zeit-
schrift The Nineteenth Century, woraus eine langjahrige Mitarbeit Kropotkins an dieser
Zeitschrift entstand. Er schrieb fiir sie einen Bericht {iber russische Gefingnisse. AuBlerdem
verfaite er weiter Beitridge fiir Nature, The Times u.a.m. Auch begann er seine Mitarbeit
bei The Encyclopaedia Britannica. Le Révolié erhielt ebenfalls weiterhin seine Artikel aus
der Ferne. Doch es zog Kropotkin unweigerlich wieder aufs Festland, zumal sich inzwi-
schen insbesondere in der Gegend von Lyon eine stdrkere anarchistische Bewegung ent-
faltete. So ging er wieder nach Frankreich. In Lyon, das unter einer Wirtschaftskrise litt,
kam es zu Unruhen. bei denen auch Bomben geworfen wurden. Die Polizei nahm mehrere
Demonstranten fest."* Kropotkin wurde als inzwischen weithin bekannter Revolutionir als
Drahtzieher beschuldigt und verhaftet. Da die Anklage wenig Beweise iiber seine direkte
Verwickelung vorlegen konnte, stand er unter Anklage, der in Frankreich immer noch
verbotenen Internationalen anzugehdren, obwohl diese seit 1877 nicht mehr bestand.™ Der
unglaubwiirdige Prozef erregte viel Aufsehen und brachte Kropotkin grofie Popularitét in
den Medien. so dal} er jetzt iiber sozialistische Kreise hinaus bekannt wurde.* In seiner
Verurteilung stand er zu seinem Anarchismus. Auch beflirwortete er Gewalt. wenn sie der
Selbstverteidigung diene. Beziiglich der ithm vorgeworfenen Dinge war er allerdings
unschuldig. Trotzdem wurde er zu fiinf Jahren Haft verurteilt. Dieses Urteil provozierte
eine Protestwelle, der sich zahlreiche Prominente anschlossen. u.a. Victor Hugo und Ernest
Renan.

Im Gefingnis war Kropotkin mit wissenschaftlicher Arbeit beschéftigt. Er schrieb fiir
The Encyclopaedia Britannica, Elisée Reclus® Géographie Universelle und fiir The Nine-
teenth Century. Reclus bewegte die Franzosische Akademie der Wissenschaften dazu, ihre
Bibliothek Kropotkin zugénglich zu machen. Renan bot von sich aus seine Privatbibliothek
an. Kropotkin schrieb auch fiir die Pariser Revue scientifiqgue. Auflerdem erteilte er seinen
Kameraden im Geféngnis Unterricht in Naturwissenschaften und Sprachen,” Insgesamt

= Nettlau (Geschichte ... Bd. 2.'S. 301 und Bd. 3. S. 146) hebt hervor, da Most damals noch nicht
eindeutig Anarchist war. Auch Emma Goldman erwihnt, daB Most erst im Laufe seines Aufenthaltes in
England sich von der Sozialdemokratie léste und Anarchist wurde. (Goldman: Gelebtes Leben Bd. 1, S.
80).

Dies vermuten Woodcock/A. S. 184, Kropotkin hatte ohnehin ein bekanntlich distanziertes Verhilinis zu
Deutschen.

Zu den Vorgédngen siche Nettlau: Geschichte ... Bd. 3. S. 243-246.

Kropotkin: Memoirs S. 421. Rogers (S. 157) merkt an, daf} Frankreich indirekt . diplomatische Griinde™
fiir Kropotkins Inhaftierung eingestand.

M. Miller: Kropotkin S. 160,

" Woodcock/A. S. 192-193,
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war der Gefingnisaufenthalt wesentlich angenehmer als der frithere in Rufland,*® was
Kropotkin spiter in einem Artikel fiir The Nineteenth Century darlegte.

Die Zeit im Gefingnis wurde auch eine Zeit vertiefien Nachdenkens tiber die wissen-
schaftliche Basis des Anarchismus. Unterdessen besorgte Reclus die Herausgabe von Kro-
potkins Schriften. Insbesondere stellte er wichtige Artikel in Le Révolté zusammen zu
Paroles d'un révolié. Die Zeitschrift, die Kropotkin gern sein . Kind* nannte, wurde wiih-
rend seiner Gefangenschaft von Jean Grave weitergefiihrt.

Sein Gesundheitszustand verschlechterte sich allerdings zusehends, so daB3 wieder eine
Kampagne in der Presse fiir seine Freilassung gestartet wurde. AuBerdem war Louise
Michel festgenommen worden, weil sie eine Demonstration von Arbeitslosen angefiihrt
hatte und dabei eine Bickerei gestiirmt und Brot verteilt wurde.*’ Die Kampagnen zur
Freilassung Kropotkins und der ,.roten Jungfrau™ vereinigten sich und bewegten schlieBlich
die Regierung. trotz der aus diplomatischen Griinden besonderen Riicksicht auf RufBland,
Anfang 1886 eine Amnestie zu verkiinden.”® Kropotkin ging zuerst zur Familie Reclus
nach Paris, bei denen seine Frau. die unterdessen eine Geschichte der russischen Ter-
roristen verffentlicht hatte, schon lingere Zeit wohnte. Kropotkin seinerseits stellte seine
Erfahrungen iiber das Gefingniswesen zusammen. Daraus entstand sein Buch /n Russian
and French Prisons, in dem er nicht nur die Unterschiede zwischen Frankreich und
RuBland sondern auch seine Erkenntnis darlegte, dall Gefingnisse nichts lésen, sondern nur
alles schlimmer machten. In Wahrheit produzierten sie erst Kriminelle. Daher sollten sie
generell abgeschafft werden. Die Verdffentlichung des Buches wurde von der russischen
Regierung zuerst erfolgreich behindert.”' Da die franzosische Regierung um gute Kontakte
zu Ruflland bemiiht war und Kropotkin loswerden wollte, zog dieser es im Friihjahr 1886
vor. wieder nach England zu gehen, wo inzwischen eine anarchistische Szene entstanden
war. Hier sollte er — mit kurzen Unterbrechungen — bis 1917 bleiben.

Anarchist und Gelehrter in England: Kropotkins Zeit in England hebt sich ab von der
vorigen. Im franzésischen Sprachraum hatte er sich zuhause gefthlt und war als Aktivist
aufgetreten. England war fiir ihn fremder. Thm fehlte hier die ausgeprigte Radikalitét, so
daB3 er sich richtiggehend als Emigrant fiihlte. Auch war seine Gesundheit durch den
Gefingnisaufenthalt angeschlagen. Kropotkin verlegte sich daher mehr auf das Schreiben
von Artikeln (wissenschaftlichen und anarchistischen) und gelegentliche Vortragsreisen.
Diese relative Ruhe erméglichte es ihm dafiir, seine Gedanken zu sammeln und ihnen eine
klarere Form zu geben. Daher waren insbesondere die 1890er Jahre seine fruchtbarste
Schaffenszeit.

Kaum in England angekommen, wo er zumindest auch einige russische Freunde hatte
wie Caikovskij und Stepnjak.” erreichte ihn die Nachricht vom Selbstmord seines Bruders
Aleksandr, was ihn sehr bestiirzte. Die Witwe seines Bruders kam mit den Kindern dann
voriibergehend zu ihm.

Kropotkin: Memoirs S. 430.

* Nettlau: Geschichte .. Bd. 3, S. 249-250.

" Woodcock/A. S. 196.

*' Woodcock/A. S. 198.

Diese Freundschaften besagten aber nicht, daB sie gleicher Ansicht gewesen wiren. Siehe dazu Nettlau:
Geschichte .. Bd. 5.5 411.
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Kropotkin lehnte den Vorschlag ab, mit deutschen (!) Anarchisten in London zusam-
menzuarbeiten,” doch im Herbst 1886 griindete er mit englischen Anarchisten die Zeit-
schrift Freedom.™ Es existierte bereits eine anarchistische Zeitschrift in England: The
Anarchist, aber eine Zusammenarbeit gelang auch hier auf Dauer nicht.”

Kropotkin hatte in England auler russischen Freunden und einigen wissenschaftlichen
Bekannten, die Artikel von ihm ver6ffentlichten, von deren Einnahmen er lebte, auch
nihere Kontakte zu Leuten wie William Morris®® und durch diesen zu W. B. Yeats, Oscar
Wilde (der ihn einen .schonen weiflen Christus® mit einem .vollkommenen Leben™
nannte)”’ und G. B. Shaw, der ebenfalls in sozialistischen Zirkeln aktiv war.”® Dennoch
versuchte Kropotkin, die Kontakte besonders zu Frankreich nicht abreiflen zu lassen. Seine
in der Schweiz gegriindete Zeitschrift Le Révolré, die Grave wihrend seines Gefing-
nisaufenthaltes weitergefiihrt hatte, war inzwischen nach Paris verlegt worden und erschien
ab Herbst 1887 unter dem Namen La Révolte bis 1894, dem Zeitpunkt der Verhaftung von
Grave. 1895 fiihrte sie Grave als Les temps nouveaux weiter. Kropotkin verdffentlichte dort
weiter Artikel, die spdter zu Biichern zusammengefalit wurden. Eine direkte Einmischung
war Kropotkin jedoch nicht mehr méglich. Als er auf Einladung Graves 1896 nach Frank-
reich fahren wollte. wurde er an der Grenze zurﬁckgcwiesenfg

Kropotkin, der 1887 zum ersten und einzigen Mal Vater geworden war,” blieb daher in
England. Er betrieb weiterhin Agitationstitigkeit und war insbesondere bei den Protesten
beziiglich der Chicagoer Haymarket Affair (s.0.) aktiv. Vor allem widmete sich Kropotkin
aber dem Schreiben, was ithm nicht nur den Ruf des Gelehrten sondern auch die Abge-
kldrtheit einer ,.grauen Eminenz™ einbrachte. Es entstanden nun seine wichtigsten Werke.
die meist erst in Artikelform in Zeitschriften erschienen, dann von ihm umgearbeitet

** Er begriindete dies mit Gesundheitsproblemen, doch sein fast gleichzeitiges Engagement anderweitig 140t

dies als wenig glaubwiirdig erscheinen. Kropotkins Biographen greifen diesen Punkt nicht weiter auf.
Woodcock/A. gldtten ithn mit dem Hinweis auf Arbeitsiiberlastung (S. 207). Immerhin ist auffillig. daf
Kropotkin schon bei seinem vorigen Aufenthalt in London keinen Kontakt mit den deutschen Anarchisten
aufnahm, trotz seiner Enttduschung {iber mangelndes revolutionéres Interesse in England!

Eine Sammlung von Freedom-Artikeln Kropotkins wurde 1988 von Nicolas Walter und Heiner Becker
herausgegeben: Act for Yourselves. Articles from Freedom 18861907 by Peter Kropotkin, London 1988.
Freedom sollte im iibrigen zur traditionsreichsten linken Zeitschrift Englands werden, denn sie hielt sich
sogar {iber den 2. Weltkrieg hinaus. (Siehe Nicolas Walter: , Anarchism in print: yesterday and today* in
Apter / Joll, S. 149-168, dort S. 149).

Woodcock/A. S. 205-208. Der Herausgeber Seymour vertrat eine individualistisch-anarchistische
Richtung und wollte sich nicht ganz von Kropotkins Anarcho-Kommunismus vereinnahmen lassen. Doch
auch spiter scheint Kropotkin nicht immer mit anderen Anarchisten zusammengearbeitet zu haben. Er
beanspruchte wohl zu sehr, die einzig ,,wahre* Auslegung zu vertreten, zumindest wurde ihm oft von
anderen eine gewisse Intoleranz vorgeworfen. Nettlau kritisierte spiter, daB dadurch viele potentielle
Anhinger verstofien worden seien. (Siehe Nettlaus . Peter Kropotkin at work* in Freedom, Feb. 1921, S.
1-13, dort S. 12). :

Zu ihm S. Nettlau: Geschichte ... Bd. 3, S. 357-364, sowie James W. Hulse: Revolutionists in London.
Oxford 1970, Kap. 1V.

Oscar Wilde: De profundis, London 1908, S. 130-131.

Zur revolutiondren ,Szene" in England vgl. James W. Hulse: Revolutionists in London. (Kap. 1l
beschiftigt sich mit Stepnjak, Kap. 11l und VII mit Kropotkin, Kap. VIII mit Shaw).

Woodcock/A. 8. 272-273. Der Zar war damals gerade auf Besuch in Frankreich.

Seine Tochter nannte er nach seinem toten Lieblingsbruder: Aleksandra. (Vgl. zu ihr die Kurzvorstellung
in Paul Avrich: Anarchist Voices, Princeton 1995, S. 16-17).
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wurden und schlieBlich in Buchform herauskamen, so La conquéte du pain (1892,
urspriinglich in Artikeln fiir La Révolte), Fields, Factories and Workshops (1899,
urspriinglich in Artikeln in The Nineteenth Century 1890-1896). Auch schrieb er die ersten
Beitrdge. die spéter in sein La grande révolution 1789—-1793 (1909) miinden sollten. In
diesen Werken legte er seine Sicht des Anarcho-Kommunismus unter ékonomischen und
ethischen Gesichtspunkten dar. Es war gewissermallen die Zeit, in der sein wissen-
schaftliches Arbeiten zur direkten Stiitze seiner Weltsicht genutzt wurde. Er lehnte dabei
den Malthusianismus. der alles nach den Ressourcen bemif3t, ab und erklirte, daB in einer
anders strukturierten Gesellschaft die Giiter durchaus ausreichten. Dall das Volk selbst
fahig sei, die Giiter zu verteilen, leitete er u.a. aus der Erfahrung des Hafenarbeiterstreiks in
London 1889 ab. Es komme nur auf die rechte Verbindung der verschiedenen Arbeiten an.
Dezentralisation und Einheit von Hand und Geist bzw. Landwirtschaft und Industrie waren
seine Grundideen, die er besonders in Fields, Factories and Workshops darlegte. In Mutual
Aid wiederum setzte sich Kropotkin mit dem Huxley'schen Sozialdarwinismus ausei-
nander, den er als geradezu religiésen Glaubenssatz in England kennzeichnet. Nicht der
gegenseitige Kampf, sondern die ,,gegenseitige Hilfe™ sei der entscheidende evolutionire
Faktor. Unter diesem Gesichtspunkt miisse man sowohl die Geschichte der Revolutionen
(die somit evolutiondr begriindet waren und tendenziell auch weniger gewalttitig sein
kénnten) wie auch die Moral sehen (die sich auf das ,.biologische Faktum® der ,gegen-
seitigen Hilfe™ stiitze). Diese Gedanken banden somit Kropotkins Werk vom &kono-
mischen iiber den sozialen. historischen bis zum wissenschaftlichen und ethischen Aspekt
zusammen. Da Kropotkin inzwischen allgemein bekannt war, wurden seine Werke auch
weithin gelesen.”’

Ein weiteres Kennzeichen dieser Zeit in England war Kropotkins zunehmendes
Interesse am Gewerkschaftswesen. Im Rahmen revolutiondrer Taktik hatte Kropotkin
schon frither von Arbeiterzusammenschliissen und Streiks als ,direkter Aktion™ gespro-
chen. In den 1890ern, die ein Aufleben des Terrorismus verbuchten und somit die Idee der
.Propaganda durch die Tat* der Anarchisten ins Zwielicht riickten, bemiihte sich
Kropotkin, ohne sich ganz von Gewalt zu distanzieren, doch, ein Gegengewicht zum
Terror zu schaffen — den er iibrigens als nicht spezifisch anarchistisch ansah —,62 zumal ihn
die heroische Einzeltat beziiglich der zweifelhaften Langzeitwirkung skeptisch machte. Sie
riittele zwar das allgemeine Bewuftsein auf, dndere aber an sich noch nichts an den
Strukturen.”> Eben deshalb war es ihm wichtig, den Anarchismus wissenschaftlich zu
begriinden. Auch war er weniger optimistisch beziiglich des unmittelbaren Eintritts der
Revolution. Da er aber den Anarchismus nicht als Partei verstanden haben wollte, sollte fiir
alle Auffassungen Raum sein.

¢ Woodcock/A. (S. 266-267) beschreiben die weitreichenden Reaktionen in Frankreich auf La conquéte du

pain von Zola bis Rolland und Barbusse.

Immer wieder betonte er; Gewalt sei ein Mittel von allen Seiten.

¢ Zum Problem des Terrorismus bei Kropotkin siehe M. Miller: Kropotkin S.173-175; und Woodcock/A.
S. 246-249. Grave betont in seinen Memoiren das Problem der Unterwanderung durch rein kriminelle
Elemente. (Nettlau: Geschichte ... Bd. 4, S. 237.) Zum Problem des Terrorismus in Frankreich, wo er
damals gerade um sich griff, und der gespaltenen Meinung dazu in anarchistischen Kreisen siehe ibid.,
Bd. 4, S. 267-302. Vgl. auch Jean Maitron: Histoire du mouvement anarchiste en France (1880-1914),
Paris 1951, S. 189-241; Fleming, Kap. 10; sowie Richard Sonn, Kap. 9.
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Die Gewerkschaftstitigkeit formierte sich in den 1890ern in mehreren Lindern, vor
allem aber in Kropotkins geliebtem und als revolutiondr vorbildlich betrachtetem
Frankreich. Zudem war Englands Anarchismus in die Krise geraten.’® Andererseits er-
kannte er die Gefahr, daf} die Rivalen der Anarchisten, die Marxisten — sie dominierten
inzwischen die Zweite Internationale — sich dieses Instrumentes bedienen kénnten. Er
unterstiitzte jede ,.Entlarvung® der Unoriginalitit, ja des Plagiates in der marxistischen
Ideologie. Kropotkins Freund Varlaam Cerkezov war dabei besonders aktiv. Er fand bei
Marx und Engels Entlehnungen von fritheren franzgésischen und englischen Denkern, ohne
dafl diese Erwidhnung fanden. Die Anarchisten hofften, die selbsternannten ..wissen-
schaftlichen Sozialisten* so blofzustellen. ®* Allerdings wollte Kropotkin die anarchisti-
sche Propaganda auch nicht nur auf die Arbeiter einschrinken,”® zumal er sah, daf weite
Teile der Arbeiterschaft den parlamentarischen Weg favorisierten.

Neben dieser anarchistischen Tatigkeit lebte Kropotkin von seiner wissenschaftlichen.
In den Augen der englischen Offentlichkeit war er daher vor allem ein Gelehrter und wurde
nicht mit den terroristischen Assoziationen des ,,Anarchisten® identifiziert. Nettlau erklarte,
Kropotkin habe diese Sichtweise verachtet, aber die Sympathisanten nicht verprellen
wollen.®” Andererseits ist schon auf die interessante Tatsache hingewiesen worden, daB
Kropotkin bis 1906 in England kein anarchistisches Buch veréffentlichte und daher weithin
das Image eines idealistischen Utopisten hatte, wahrend u.a. in Frankreich seine revolu-
tiondren Schriften auf dem Markt waren.®® Als ihm 1896 eine Geographie-Professur in
Cambridge angeboten wurde (mit der impliziten Auflage politischer Abstinenz), winkte er
jedoch entschieden ab.®” Mit der englischen Geographie-Gesellschaft hatte er enge Verbin-
dungen. 1893 wurde er zum Mitglied der ..Britischen Wissenschafts-Gesellschaft™ ernannt.
Erst hier konnte er seine in Ruffland begonnene Arbeit iiber die Vereisungstheorie Nordeu-
ropas publik machen. 1897 fuhr er zu einem Kongrefl nach Toronto, wo er auch seine
Theorie der geographischen Struktur Asiens vortrug. Im Anschlufl an den wissenschaft-
lichen Teil nutzte Kropotkin diesen erste Besuch in Nordamerika auch dazu, einige Siedler
zu besuchen, zumal in Europa der Siedlungsgedanke ebenso um sich griff und sich in
England erste Kommunen gebildet hatten, die sich auf Kropotkins Ideen beriefen.”” Beson-
ders die Mennoniten, urspriinglich hollindische Protestanten, die er in Nordamerika be-
suchte, beeindruckten ihn. Sie hatten sich erst in Ruf3land niedergelassen, waren dann aber,

Woodcock/A. S. 240-243. Es gab interne Streitigkeiten. Die erfolgreichste sozialistische Bewegung war

die parlamentarische.

Sieche Woodcock/A. S. 261. Diese Marx-Kritik wurde spédter ein wichtiger Faktor auch in der anti-

marxistischen Kritik der ostasiatischen Anarchisten.

* M. Miller: Kropotkin S. 177. Nettlau (Geschichte ... Bd. 5. S. 149) betont, dal Kropotkin die Gewerk-
schaftsbewegung nur als momentanes Mittel ansah. im Gegensatz zu Guillaume z.B..

7 Nettlau: Geschichte ... Bd. 4. S. 241.

Woodcock/A. S. 244.

Siehe Rogers S. 228,

Siehe dazu Dennis Hardy: Alternative Communities in Nineteenth Century England. London und New

York 1979, S. 166-169 und S. 181-187. Die beiden englischen Kommunen, die sich auf Kropotkin

beriefen, waren Clousden Hill bei Newcastle (gegriindet 1895) und Norton Colony in Sheffield (gegriindet

1896). Kropotkin selbst blieb jedoch personlich auf Distanz zum Kommunegedanken. Neben anarcho-

kommunistisch inspirierten Kommunen florierten in England besonders an Tolstoj orientierte. (Siehe dazu

Hardy, generell Kap. 5).
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um nicht zum Militidr eingezogen zu werden, nach Kanada ausgewandert. Sie lebten in
einer Art christlichen Kommune, in der Kropotkin z.T. eine kommunistische Lebensform
verwirklicht sah, auch wenn er dem religiésen Hintergrund nichts abgewinnen konnte. Das
Land gehorte der Gemeinschaft, ebenso die Miihlen und Schulen. Verteilt wurde allerdings
nach Leistung, und bewirtschaftet wurde nach Familien. Besonders die Tatsache, dafB} die
Gruppe nicht aus klimatischen 0.4. Griinden, sondern aus politisch-sozialen hier einge-
wandert war, beeindruckte Kropotkin. Auch meinte er festzustellen, daf} die gréBere Agrar-
produktivitat der Sled}er im Verhiltnis zu den Nachbarn aus ihrer quasi-kommunistischen
Lebensform resultiere.’

Kropotkin ergriff die Gelegenhen auch die USA zu besuchen und die dortigen
Anarchisten kennenzulernen.”” Emma Goldman hatte er bereits 1895 in England getroffen,
als sie dort Station machte.”” Der amerikanische Anarchismus hatte zwei grofie Stro-
mungen. Zum einen gab es den eigentlichen amerikanischen, der stark individualistisch
ausgepragt war, auf Henry David Thoreau und Josiah Warren als Vorldufer zuriickblickte
und besonders von Benjamin Tucker vertreten wurde. Die andere Strémung, zu der auch
die Chicagoer Haymarket-Anarchisten gehorten, war lebendig unter den Immigranten. Zu-
nachst war sie von dem Deutschen Johann Most gepragt, der vorher in England die
Zeitschrift Freiheit begonnen hatte und — als Kropotkin zum ersten ldngeren Aufenthalt
nach England kam — wegen radikaler Artikel im Gefangnis saB. Anschlieflend war er in die
USA eingewandert. Eine neue Generation rekrutierte sich dann aus russisch-jiidischen
Immigranten, besonders Emma Goldman und Aleksandr Berkman. Diese orientierten sich
theoretisch an Kropotkin. Er wollte sie nun aufsuchen. Berkman allerdings konnte er nicht
treffen, da dieser wegen seines Attentatsversuches auf den Stahlmagnaten Henry Clay Frick
in Einzelhaft saB.”* Mit Tucker traf Kropotkin zwar zusammen, doch konnte er wenig mit
dessen individualistischem Anarchismus anfangen.

Kropotkins erster Amerikaaufenthalt brachte noch zwei andere Ergebisse: zum einen
wurde er von der Zeitschrift Atlantic Monthly unter Vertrag genommen, seine Memoiren zu
schreiben. die bis heute Hauptquelle zu seinem Leben bis nach der Gefingniszeit in
Frankreich sind.” Ein zweites war sein Einsatz fiir eine Sekte, die Kropotkin schon frither
in seiner sibirischen Zeit kennengelernt hatte. Deren Anhénger lebten als Bruderschaften
und weigerten sich, beim Militdr Dienst zu tun. Da die russische Regierung immer stérker
Druck ausiibte, verhalf ithnen Kropotkin zur Aufnahme in Kanada, da er don vergleichbare
klimatische Verhiltnisse vorgefunden hatte und das Land ihm ideal schien.”® Die Erlaubnis

"' Woodcock/A. S. 274-275,

* Zu Kropotkins Amerikabesuchen siehe Paul Avrich: ,Kropotkin in America* in International Review of
Social History Bd. XXV, 1980, S. 1-34, bzw. in ders.: Anarchist Portraits, Princeton 1988, S. 79-106.
Sie war auf dem Weg nach Wien, um eine Geburtshilfe-Ausbildung zu machen. (Siehe Goldman: Gelebtes
Leben Bd. 1, S. 194-196).

Er hatte wegen Auseinandersetzungen wihrend eines Streiks von Stahlarbeitern den Revolver gezogen
und geschossen. Emma Goldman berichtet tiber die Hintergriinde in Gelebtes Leben Bd. 1, Kap. 8 und 9.
S.0. Schon vor diesem Auftrag hatte er Anfinge fiir eine Autobiographie verfaft. Siehe M. Miller:
Kropotkin S. 201.

" Woodcock/A. S. 283,
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zur Auswanderung aus Ruflland hatte besonders Tolstoj gefordert,”” der seinerseits
vielerlei Kommunegriindungen inspirierte.”®

1901 fuhr Kropotkin nochmals nach Amerika, diesmal auf Einladung zu einer
Vortragstour. Hauptanlall war eine Veranstaltungsreihe iiber russische Literatur in Boston.
Diese Vortrdge miindeten 1905 in Kropotkins Russian Literature. Typischerweise lag der
Schwerpunkt dabei nicht auf dem rein Literarischen, sondern dem Gesellschaftlichen und
Politischen. Besonders hervorgehoben wurden von Kropotkin Turgenev und Tolstoj.
Ersteren hatte er kennengelernt, letzteren kontaktierte er nur brieflich. Turgenev hatte er
stets verehrt, da er dhnliche Ansichten vertrat. Tolstoj wiederum hatte viel mit Kropotkin
gemeinsam: adelige Herkunft und Absage an sie, Ablehnung des Staates und des Eigen-
tums, Betonung des Ethischen. Aber Tolstoj war unbedingt gegen Gewalt und sah den
gesellschaftlichen Wandel als abhédngig von der personlichen Moral, dem . Reich Gottes in
uns”. Kropotkin dagegen hatte nichts von dessen religiosem Hintergrund in seiner Lehre.
Gewalt war ihm nicht unbedingt verwerflich, auch wenn er zu Tolstojs Kritik bemerkte,
daf er in Mutual Aid ja herausgestrichen habe, dafl nicht Kampf sondern Kooperation das
Entscheidende sei.” Tolstoj schitzte Kropotkin und seine Werke und vor allem seinen
unbedingten direkten Einsatz, wihrend er es lange beim Schreiben belieB.** Die Verwandt-
schaft der beiden Denker zeigt sich u.a. in dem Faktum. daB sie hiufig in anderen Lindern
die gleichen Leser begeisterten, etwa Gandhi. der Tolstojs Pazifismus liebte, aber auch
Kropotkin sehr schitzte.”'

Neben den 6ffentlichen Vortrdgen vernachladssigte Kropotkin die anarchistische Szene
nicht, doch erschopfte ihn die ganze Reise so, daff er schwer erkrankte. Es sollte seine
letzte Amerika-Reise sein, da nach einem Attentat eines polnisch-stimmigen Mannes auf
den amerikanischen Prisidenten McKinley eine grofie Kampagne gegen den Anarchismus
gestartet wurde. Der Tiater hatte sich im Prozefl auf Emma Goldman bezogen, und so
wurde Anarchisten ab 1903 generell die Einreise in die USA verweigert.*

Insbesondere aus Gesundheitsgriinden versuchte Kropotkin, doch wieder aufs
europdische Festland zu gelangen. Da die Behorden den inzwischen beriihmt gewordenen
Mann mit weniger Argwohn verfolgten, konnte er mehrfach zur Erholung England ver-
lassen, wobei er stets Kontakt mit festlindischen Freunden aufnahm, von denen er einige
lange nicht gesehen hatte. Ein schwerer Verlust war fiir ihn der Tod Elisée Reclus® 1905,

M. Miller: Kropotkin S. 205. Siehe auch Romain Rolland: Das Leben Tolstojs, Ziirich 1994 (das
franzésische Original war von 1921), S. 159,

Fiir England siehe z.B. Hardy S. 172-180 und S. 187-210. Kropotkin suchte im Zusammenhang mit der
Ubersiedelung dieser Sekte in England eine dieser an Tolstoj orientierten Kommunen auf,

Woodcock/A. S. 352.

Romain Rolland (bes. S. 165) hebt in seiner Tolstoj-Biographie hervor, wie sehr Tolstoj selbst unter
seiner Inkonsequenz litt. :

Ibid. Ob Tolstoj als Anarchist anzusehen ist, war bei den Anarchisten stets umstritten. Vgl. oben das
Problem der Definition von ,,Anarchismus®. Siehe auch Nettlau: Geschichre ... Bd. 5, S. 435: Reclus
meinte, er sei als Anarchist zu bezeichnen, nur der Pazifismus sei verfehlt. Nettlau (ibid. S. 440) fiigte an:
wTolsto] ging uns allen auf die Nerven™ wegen seines Christentums. Trotzdem versuchte er ihn im
Anarchismus zu rehabilitieren (z.B. ibid. S. 447).

Woodcock/A. S. 284-287. Emma Goldman berichtet {iber das Attentat in Gelebtes Leben Bd. 1, Kap. 23—
24, und die Folgen fiir die Anarchisten (ibid. Kap. 25-26). Siehe auch ,,Assassination Attempts directed at
the Office of the President of the United States* in Kirkham, bes. S, 54-56.

7

%
80

Bl

82



66 Grundlagen

den er als Wissenschaftler und Anarchist geschétzt und mit dem er so viel gemein hatte.®
Auch die Beziehung zu Guillaume entwickelte sich neu. Dieser war inzwischen in der
Gewerkschaftsbewegung aktiv. Kropotkin war ihr gegeniiber zuriickhaltender, da er das
Abgleiten in parlamentarische Tendenzen befiirchtete. Dennoch zeigte sich zunehmend,
dafl Kropotkin sich von der Hauptentwicklung des Anarchismus entfernt hatte. Dies wurde
allerdings erst bei der Kriegsfrage 1914 allgemein manifest.

Inzwischen machte ihm vor allem die Entwicklung in Rufiland Sorgen. Seit 1903 hatten
einige junge Russen in Genf eine neue Zeitschrift gestartet: Chleb i volja (Brot und
Freiheit, in Anlehnung an Kropotkins Buch La conguéte du pain, das spiter in ,.Brot und
Freiheit™ umtituliert wurde). Sie standen stark unter Kropotkins Einfluf}, und er schrieb fiir
sie. Die Zeitschrift stand in der Tradition der dnarchistischen Bibliothek, die 1892 in Genf
gegriindet worden war und bereits Werke Bakunins und Kropotkins auf Russisch publiziert
hatte. Die neue Zeitschrift war die erste russische anarchistische Zeitschrift, die einen
grofien Einfluff auf Ruflland hatte, wo sie eingeschmuggelt wurde. Allerdings tat sich auch
hier wieder das Problem des Terrorismus auf, den die Zeitschrift befiirwortete, Kropotkin
aber nur mit l'{inschrz’inkung,:an.84

Als 1904 der Russisch-Japanische Krieg liber die Mandschurei ausbrach, versuchten die
Japaner, die Unzufriedenheit in Ruflland zu ihrem Vorteil zu nutzen und wollten u.a. auch
Kropotkin fiir sich gewinnen. Dieser lehnte allerdings ab.®® Der Krieg brachte dem Zaren
nur Niederlagen, und das Volk rebellierte. 1905 kam es zu Streiks und grofien Protesten,
trotz der brutalen Reaktionen der Obrigkeit. Die Anarchisten bildeten dabei nur eine kleine
Gruppe. Dennoch wurde in dieser Zeit einiges von und iiber Kropotkin in Rufiland
publiziert®™ und er hoffte, zuriickkehren zu konnen. Viele Emigranten taten damals diesen
Schritt, u.a. die Herausgeber von Chieb i volja, so da} Kropotkin diese Zeitschrift in Lon-
don als Listki chleb i volja weiterfithrte. Die einsetzende Reaktion verhinderte allerdings
Kropotkins Riickkehr.®’

Das Scheitern der Revolution von 1905 brachte den Anarchisten Zulauf, da der
reformerische sozialistische Weg kein Ergebnis gebracht hatte.” Immer mehr riickte

Kropotkin verfaBte einen personlichen Nachruf auf den Freund und Kollegen, in dem er ihn als quasi

ideale anarchistische Personlichkeit zeichnet. (Deutsche Ubersetzung in Peter Kropotkin: Der An-

archismus. Ursprung, Ideal und Philosophie, herausgegeben von Heinz Hug, Grafenau 1993, S. 150~

158).

® Woodcock/A. S. 355-357. Kropotkin gab anlaBlich der 1905er Revolution eine Schrift heraus, die sofort
iibersetzt wurde. (Deutsche Ausgabe: Der Anarchismus in Rufiland, Berlin 1905, tbersetzt von Pierre
Ramus). Darin warb er fiir die Zeitschrift, die unabhingig entstanden sei, mit der er aber zusammen-
arbeite. Der Terrorismus bedeute jedoch noch nicht Revolution. Kropotkin blieb jedoch ambivalent: ,,Die
Aufgabe des Anarchismus einzig und allein also ausschlieBlich im Terrorismus zu erblicken, ist ebenso
unsinnig, wie den Terrorismus in Rufiland vollstdndig zu verwerfen®. (Ibid. S. 12).

* Ibid. S.357.

% Nettlau: Geschichte ... Bd. 5, S. 137.

¥ Woodcock/A. S. 365-367.

% Kropotkin hatte wihrend der Revolution betont, daf die Anarchisten zwar u.U. mit anderen Revolu-

tiondren kooperieren sollten, aber keinesfalls sich ihre Eigenstandigkeit nehmen lassen dirften. (Siche

sein Der Anarchismus in Rufiland S. 13). Dies zahlte sich nach der Niederlage aus.
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jedoch der Terror besonders bei der Jugend in den Vordergrund, was Kropotkin wenig
b(:':.s;f:istr:rte.89

Doch nicht nur mit Rufllands Anarchisten gab es Differenzen, die noch durch
eingeschleuste Spione verscharft wurden und gegenseitige Verddchtigungen ausldsten.
Kropotkin geriet zunehmend ins Abseits der anarchistischen Entwicklung iiberhaupt. Als
1907 der Anarchistische KongreB in Amsterdam stattfand, die erste grofle Zusammenkunft
von Anarchisten aus verschiedenen Léandern, fehlte er.”” Da er besonders von Deutschland
eine Kriegsgefahr ausgehen sah, war er spitestens 1905 von der antimilitaristischen Linie
abgeriickt.oI Der KongreB sollte diese aber entschieden bestétigen. Kropotkin war zuneh-
mend zu einer Theoretikerfigur geworden, ohne mehr einen direkten Einfluf} insbesondere
auf die revolutionire Praxis auszuiiben.” Auch in seinem direkten Umfeld machte sich der
Zwist bemerkbar. Listki chleb i volja erschien nicht mehr, und mit anderen anarchistischen
Zeitschriften lockerte sich der Kontakt. Mit seiner Freedom-Gruppe kam es schliefilich bei
Kriegsausbruch 1914 zum Zerwlirfnis. Im folgenden dominierte er das Blatt nicht mehr,
Andererseits zeigte er sich kooperationsbereit mit nicht-anarchistischen revolutioniren
russischen Gruppen. So hielt er Kontakt zu den Sozialrevolutionédren (nicht aber zu den
Marxisten, die seine Hauptzielscheibe waren) und unterstiitzte alle, die unter dem zaristi-
schen Terror zu leiden hatten, in der englischen Presse.”

Seine wissenschaftlichen Freunde blieben ihm erhalten. 1910 bekam er die Gelegenheit,
mehrere Artikel fiir die Encyclopaedia Britannica zu schreiben, darunter auch — neben
geographischen — einen iiber Anarchismus (s.u.). Seine anarchistischen Weggefihrten
verlieffen ihn allerdings zumeist, weil sie seine Parteinahme fiir Frankreich und seine
Verteidigung gegen das ..bose Deutschland™ als Verrat an anarchistischen Prinzipien
geiBelten.”® Wenige blieben an seiner Seite, darunter Jean Grave und Paul Reclus (Neffe

vl . A . . st . .
" Die Tendenz zur Verjiingung bei den Terroristen war schon linger kennzeichnend. Siehe Kappeler, S.

527,

Die Griinde seines Fernbleibens sind unklar. Meist wird sein Gesundheitszustand als Ursache vermutet,
aber auch inhaltliche Differenzen kinnen eine Rolle gespielt haben, denn der Kongrefd entschied sich fiir
eine strikt antimilitaristische Linie. Kropotkin tendierte jedoch schon zu dieser Zeit zur Seite Frankreichs.
(Vel. Woodcock/A. S. 297, M. Miller: Kropotkin S. 224). Emma Goldman, die Kropotkin nach dem
KongreB in Paris traf und ihm davon berichtete, erwihnt allerdings keine ideologischen Probleme, erklirt
aber auch sein Fernbleiben nicht. (Siehe ihr Gelebtes Leben Bd. 2, S. 474).

Vel seine Erklirung beziglich seiner Bereitschaft, Frankreich gegen Deutschland im Falle eines
Angriffes zu verteidigen, in Les temps nouveaux vom November 1905 (zitiert in Confino: Anarchistes en
exil S. 193), sowie seine lautstarke Polemik gegen einen unbedingten Antimilitarismus bei einem Kongrefd
russischer Anarchisten in London 1906 (ibid. S. 61).

Woodcock/A. S. 297. Nettlau (Geschichte ... Bd. 5. S. 123) sah Kropotkin schon ab der Jahrhundert-
wende der Zeit hinterherhinken.

Nettlau: Geschichte ... Bd. 5, S. 407. U.a. verfalite er eine Broschiire iiber den .weilflen Terror” in
RuBland. (Ubersetzt als: Die Schreckensherrschaft in Rufland, Stuttgart 1909). Darin dokumentierte er
fiir englische Parlamentarier die russischen Verhiltnisse, die in vielem eine Fortfithrung seiner
Gefiingnisstudien sind. Neben der Schilderung von unmenschlichen Zustinden in den Gefingnissen und
bei den Verbannten streicht Kropotkin vor allem die Rolle der .agents provocateurs® heraus, eine
besonders perfide Variante staatlichen Terrors. Er versuchte auch, durch Protestkundgebungen einen
Englandbesuch des Zaren zu verhindern. (Miller: Kropotkin S. 201).

Woodcock/A. (S. 373-374) merken an, daB diese antideutschen Gefiithle bei russischen Revolutioniren
eine lange Tradition hatten, zumal die Romanovs preufiische Verbindungen hatten. Eine mit Kropotkin
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Elisée Reclus’). Die meisten fritheren Verehrer wie Malatesta oder Emma Goldman waren
zutiefst enttiuscht.”” Ironischerweise war Kropotkin indirekt in den von ihm befiirchteten
Kriegsausbruch verwickelt. Ein Student aus dem Balkan, der sich gegen die dsterreichische
Herrschaft wehren wollte, hatte Kropotkin eifrig gelesen und versuchte ein Attentat auf den
sterreichischen Gouverneur. Um den gescheiterten Attentiiter. der Selbstmord beging, zu
rdachen, schmiedeten serbische Nationalisten zusammen mit einem Anarchisten ein
Komplott und téteten Franz Ferdinand. Im Prozel erkldrten sie, daB u.a. die Lehren
Bakunins und Kropotkins sie beeinflufit hdtten. Somit war Kropotkin indirekt vor den
nationalistischen Karren gespannt worden.”®

Kropotkin schien inkonsistent, hatte er doch bereits 1882 den Krieg als solchen
verurteilt, weil er nur dem Staat niitze. Andererseits war er — was im {ibrigen auch seine
Einstellung zur Gewalt zeigte — kein Pazifist.

Daher ist es sicher richtig, wie Martin Miller betont, zwischen Anti-Kriegshaltung und
Pazifismus zu unterscheiden.”” Der Erste Weltkrieg erschien Kropotkin als Bedrohung fiir
die Revolution iiberhaupt, die er sich insbesondere in Frankreich erhoffte. Er unterschied
bereits 1905 zwischen imperialistischen Kriegen und solchen zur nationalen Befreiung
oder Verteidigung, und da er Deutschland fiir die verbreitete Reaktion in Europa und die
Unterdriickung der franzdsischen revolutiondren Avant-garde verantwortlich machte, war
seine Parteinahme mehr als reiner Chauvinismus. Auch war er der Meinung, daf erst die
nationale Freiheit die soziale Revolution ermogliche, zumal die Anarchie ja im letzten die
Freiheit des einzelnen durch eben diese soziale Revolution anstrebt.”® Die meisten
Anarchisten teilten diese Beurteilung nicht. Fiir sie war Krieg nicht zu rechtfertigen.
Nationalismus und Internationalismus waren unversohnbar. Die ,unterdriickten Massen™
Deutschlands seien somit Briider. Vielmehr miisse man gemeinsam gegen die Machthaber
kampfen.

Als Kropotkin 1914 in Freedom fiir Frankreich und seine Verteidigung eintrat, kam es
zum grofen Eklat.” U.a. Malatesta kritisierte Kropotkin 6ffentlich mit einem weithin

sympathisierende Sicht durchzieht die Darstellung bei Michael Confino: ,,Anarchisme et internationa-
lisme. Autour du Manifeste des seize. Correspondance inédite de Pierre Kropotkine et de Marie Gold-
smith, janvier-mars 1916 in Cahiers du Monde russe et soviétique Bd. XXII, (2-3), April-Sept. 1981, S.
231-249 (dann {ibernommen in Cafiero: Anarchistes en exil; der entsprechende Passus dort S. 63-66).

* Siehe z.B. Goldman: Gelebtes Leben Bd. 2, S. 653654, Malatesta kritisierte Kropotkin 6ffentlich (s.u.).

" Woodcock/A., S. 377-378.

M. Miller: Kropotkin S. 220. M.E. sollte man gerade in diesem Zusammenhang an Kropotkins Bejahung

von (revolutiondrer) Gewalt erinnern. Noch kurz vor Ausbruch des Krieges zeigte er sich militant, als er

zustimmend in einem Gedenkschreiben fir Bakunin die Worte eines Kameraden im Lyon-Prozel
wiedergab: Fiir die Revolution brauche man ,eine Idee im Kopfe und eine Kugel in der Flinte®. (Siche

.Kropotkin iiber Bakunin® in Der Freie Arbeiter, 11. Jahrg. Nr. 26, 27. 6. 1914). Als der Weltkrieg

ausbrach, soll Kropotkin bedauert haben, nicht mehr gesund genug zu sein, um mit dem Gewehr in der

Hand Frankreich zu verteidigen.

* Ibid. S. 231. Nettlau: Geschichte ... Bd. 5. S. 128, empfand Kropotkin doch als primar national motiviert
und im Konflikt mit der ersehnten Revolution in Frankreich wie in RuBland, wenn damit eine Kriegs-
niederlage zu befiirchten war.

% Der Ausléser, ein Brief an Gustav Steffen, ist auch in Kropotkin: Selected Works.. S. 309-316
abgedruckt. Er wurde dann durch die anarchistische Weltpresse weitergereicht. (Siehe etwa in Goldmans
Zeitschrift Mother Earth, Bd. 1X, Nr. 9, Nov. 1914). (Ein 4hnlicher Fall sollte iibrigens wieder beziiglich
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bekannt gewordenen Artikel: .. Anarchists have forgotten their principles®,'” wodurch sich

Kroptokin verletzt fiihlte."” Freedom entschied sich fiir die antimilitaristische Linie, und
Kropotkin beendete nach 28 Jahren seine Mitarbeit. Der Zusammmenstol3 war deshalb so
heftig. weil Kropotkins frithere Auerungen, die schon in diese Richtung gegangen waren,
zugunsten seines Images als Patron des Anarchismus libergangen worden waren. Dieses
Image war gerade erst 1912 zu seinem 70. Geburtstag grofl gefeiert worden. Der Krieg
brachte nun die Differenz zwischen Image und Realitit zum Vorschein.' ? Ein gutes
Beispiel des Meinungsumschwungs ist Emma Goldmans Zeitschrift Mother Earth. Die
Dezembernummer 1912 war ganz dem grofen Anarchisten Kropotkin zum 70. Geburtstag
gewidmet und geradezu iiberschwenglich. Im November 1914 druckte Mother Earth den
Brief an Steffen mit einem enttduschten Kommentar von Aleksandr Berkman. In der Folge
(Nov. 1914 — Mirz 1915) druckte die Zeitschrift Kropotkins eigenen fritheren Anti-Kriegs-
Artikel ,Wars and capitalism™ von 1913 und Malatestas Kritik an Kropotkins vermeint-
lichem ,Umfallen” (im Januar 1915). Wahrend Kropotkin mit einigen Gleichgesinnten
seine eigene Position in einer Art Manifest, der ,,Déclaration des seize™, bekriftigte, schob
Malatesta eine weitere Kritik nach, die eben diese Position als ,,Regierungs-Anarchismus™
verurteilte: , Pro-government anarchists*.'”

Zuriick in Ruflland: Die russische Februarrevolution 1917 iiberraschte Kropotkin, der
jetzt die Gelegenheit sah, nach 40 Jahren wieder in seine Heimat zuriickzukehren, und er
hatte grofle Hoffnungen in deren Zukunft. Allerdings interpretierte er die Revolution in
seinem Sinne, und so mufite sie bald zu einer Enttduschung werden. Voller Elan begab er
sich im Sommer 1917 auf die Heimreise nach RuBland, wo sich seine Tochter bereits
aufhielt. Obwohl er inkognito fuhr, wurde es eine Art Triumphzug. Er reiste iiber Skandi-
navien, und mehrfach wurde er von gréfleren Mengen empfangen. Seine Ankunft in Petro-
grad war geradezu spektakuldr. Auch Mitglieder der neuen Regierung, die illustre Namen
gebrauchen konnten, waren zugegen, und Kropotkin begann eine relativ enge Zusam-
menarbeit mit ihnen, auch wenn er keinen offiziellen Posten und keine Regierungspension
annahm. Doch der Zwist innerhalb des anarchistischen Lagers tiber den Krieg bestand auch
hier. Die meisten russischen Anarchisten gingen auf Distanz. Auch war das Volk kriegs-
miide, was die Bolschewisten auszunutzen wufiten. Kropotkin spiirte wohl diese Entfrem-
dung vom Volk, doch er unterstiitzte alle, die fiir die Fortsetzung des Krieges eintraten,
womit er sich in den Augen der Gegner noch weiter kompromittierte, waren doch die
Befiirworter meist fiir eine biirgerliche Regierung. '™

des 2. Weltkrieges in der Freedom-Gruppe auftreten, als der populire Herbert Read den Krieg
unterstiitzte. Siehe Nicolas Walter: Anarchism in print* in Apter/Joll: Anarchism Today, S. 150).
Enthalten auch in Vernon Richards: Errico Malatesta im Anhang,

Malatesta sagte spiter, daB er das Zerwiirfnis als einen .der schmerzhaftesten, tragischsten Momente
meines Lebens (und ich wage zu sagen, auch des seinen) empfand. (Malatesta: ,Peter Kropotkin:
Erinnerungen und Kritik eines alten Freundes* in Errico Malatesta: Gesammelte Schriften Bd. 2, Berlin
1980, §. 59. Auch enthalten in Vernon Richards: Errico Malatesta im Anhang. Diese Kritik stammte von
1931),

Nettlau hob hervor, daB, wer Kropotkin kannte, nicht hétte iberrascht sein diirfen (,,Peter Kropotkin at
work® S. 13).

Ebenfalls enthalten in Richards: Errico Malatesta im Anhang.

'™ Woodcock/A. S. 397.

=
=

03



70 Grundlagen

Die Macht der Bolschewisten hatte Kropotkin véllig unterschitzt. Er legte sich dezidiert
fir eine republikanische Ordnung nach US-Vorbild unter Mithilfe der Bourgeoisie ins
Zeug. Dies hielt er fiir eine Ubergangslosung, verprellte damit aber noch mehr anar-
chistische Genossen, und das war Wasser auf die Miihlen der Bolschewisten.'”™ Als die
Oktoberrevolution kam, erkannte Kropotkin, dafl die revolutiondre Szene anders gewesen
war, als er sie eingeschitzt hatte. Viele Anarchisten unterstiitzten jedoch die neue Ent-
wicklung, und auch Kropotkin hatte erst Hoffnungen, daB die Revolution noch in die
Anarchie miinden werde. Der Sieg der Bolschewisten bestétigte ihn jedoch in seiner alten
Warnung vor dem autoritdren Zentralismus der Marxisten, denn die lokalen Sowjets
wurden schnell aufgelost. Als 1918 die ersten Verfolgungen gegen die Anarchisten
begannen, riickte Kropotkin wieder enger mit seinen anarchistischen Genossen
zusammen.'” Er wurde wieder von einigen besucht, darunter Maksimov und Volin, sowie
Nestor Machno, der in der Ukraine eine anarchistische Guerilla anfiihrte.'"’

Gesundheitlich war Kropotkin angeschlagen, und die Bolschewisten, die seine
Anhinger verfolgten, ihn allerdings in Ruhe liefen, bemiihten sich, ithn wenigstens zu
isolieren. Er zog nach Dmitrov, 60 km von Moskau entfernt, nachdem er seinen kurzen
Einsatz fiir die Foderalistische Liga aufgeben mubBte. Im Ausland kursierten Geriichte iiber
seine Verfolgung durch die Bolschewisten, dafl er am Verhungern sei, letztlich in einem
groBen marxistischen Gefingnis lebe u.d.'" Kropotkin, der — aufgrund der schwierigen
Verkehrsverbindungen — nur wenige Besucher empfangen konnte, wies diese Geriichte in
Briefen zuriick. De facto litt ganz Ruflland Hunger, und so appellierte er an den Westen,
trotz des Bolschewismus RuBlland zu helfen. denn er fiirchtete sonst eine Verschlim-
merung, sei es durch eine zaristische Reaktion, sei es durch verstdrkten Druck der
Bolschewisten.'” Er selbst hielt sich mit seiner Frau durch einen Gemiisegarten, eine Kuh
und Hiithner tiber Wasser.'"" Gelegentliche Besucher wie Emma Goldman, Berkman,
Alexander Schapiro oder Maksimov ergdnzien seinen enger werdenden Kontakt zur
Bevdlkerung Dmitrovs.""" Dort hatten sich Kooperativen gebildet, die Kropotkin unter-

10:

o

Ibid. S. 400-401.

Ibid. S. 407. Zur Rolle der Anarchisten in der russischen Revolution und einem Vergleich zu den
Bolschewisten siche Copp: The Role of the Anarchists ...

7 Paul Avrich widmet Volin und Machno jeweils ein Kapitel in seinem Anarchist Portraits.

"% M. Miller: Kropotkin S. 237.

"% Siehe z.B. den Brief an Jakob Herzog vom 28. 4. 1919 in Briefe nach der Schweiz, hrsg. von Theodor
Pinkus, Ziirich 1972, S. 77-80. Kropotkin verglich die Situation mit der jakobinischen Revolution in
Frankreich 1792-94. Siehe auch den Brief an Brandes in Kropotkin: Selected Works... S. 319-322, sowie
den an die westlichen Arbeiter in Kropotkin: Unterredung mit Lenin sowie andere Schriften zur russi-
schen Revolution, Hannover 1980, S. 24-29. Insbesondere in letzterem betonte er, dafl die Oktoberrevo-
lution ein Paradebeispiel sei, wie man es nicht machen solite.

Woodcock/A. S. 410. Rogers (S. 366) erwdhnt, daB Lenin persénlich anordnete, Kropotkin seine Kuh zu
belassen, wihrend sonst Tiere verstaatlicht wurden. — Die Gartenkultur hatte Kropotkin schon im
Gefingnis in Clairveaux fasziniert. Im {ibrigen hatte schon der Friihsozialist Fourier, den Kropotkin sehr
schitzte, diese gepriesen.

Emma Goldman berichtet von ihren Besuchen zusammen mit Berkman und Schapiro in Gelebtes Leben
Bd. 3, S. 887-890 und S. 989-991. Sie schildert Kropotkins Lebensumstinde als sehr bedriickend, doch
seine kritische Haltung sei davon ungetriibt.
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stiitzte. Er sah in ihnen eine Erbe der freiheitlichen Organisationen.''> Kurz vor seinem
Tode wurden sie jedoch aufgeldst und die fithrenden Képfe verhaftet.

Ansonsten lebte Kropotkin als ,.innerer Emigrant und schrieb an seiner Etika, die sein
Lebenswerk kronen sollte. Er wollte damit eine wissenschaftlich fundierte Morallehre
entwickeln — in Anlehnung an sein fritheres Werk Mutual Aid —, die ohne religidse
Komponenten auskommen sollte. Ethik war fiir thn vor allem menschlich, nicht klassen-
oder ideologiespezifisch. Das Werk blieb unvollendet. Da anarchistische Gedanken in der
Offentlichkeit nicht mehr ausgedriickt werden konnten, drangen fast nur seine Briefe ins
Ausland. 1918 hatte noch eine anarchistische Presse bestanden, die Kropotkins Werke
druckte. Lenin war sogar sehr an seinem Buch iiber die Franzésische Revolution
interessiert. Nun fehlte eine Plattform. Er beschwerte sich personlich und brieflich bei
Lenin u.a. iiber die Geheimpolizei, die Behinderung der Kooperativen und das Geisel-
system, mit dem die Bolschewisten ihre Gegner zihmen wollten. Seine Proteste verhallten
aber ohne Resonanz.''? Er war zwar bemiiht, trotz seiner Kritik, daB die Revolution ein
Beispiel sei, wie man es nicht machen sollte, die Revolution noch nicht ganz verloren zu
geben, doch in privaten AuBerungen lieB er seine Niedergeschlagenheit durchblicken.
Dennoch lehnte er die Einladung, seinen restlichen Lebensabend in Holland zu verbringen,
ab. Er wollte in seiner Heimat sterben.

Anfang 1921 bekam Kropotkin eine Lungenentziindung. Lenin hochstpersénlich veran-
laBte. daB3 ihm alle erdenkliche medizinische Hilfe zuteil wurde, da er — trotz Verfolgung
der Anarchisten — den beriihmten Mann nicht zum Martyrer machen wollte. Trotzdem starb
Kropotkin am 8. Februar 1921."'"*

Von Staats wegen wurde fiir Kropotkin ein Begribnis im groflen Stil vorgeschlagen,
doch seine Angehérigen und anarchistischen Freunde lehnten dies konsequenterweise ab.
Das Begribnis sollte zu einer anarchistischen Demonstration werden. Die Behorden legten
zwar mehrfach Steine in den Weg, doch es wurden Flugblatter gedruckt. Grofle Menschen-
mengen versammelten sich bei der Uberfiihrung des Leichnams nach Moskau. Inhaftierte
Anarchisten sollten fiir das Begrdbnis aus dem Gefingnis heraus diirfen. was aber
schlieBlich nur fiir wenige erlaubt wurde. Diese und andere Anarchisten, darunter Emma
Goldman fiir die auslédndischen, benutzten die Gelegenheit der Grabrede. den Anarchismus
zu propagieren und die Regierung anzugreifen. Schwarze Fahnen mit anarchistischen
Parolen und Forderung nach Freilassung der inhaftierten Anarchisten wehten. Es sollte die
letzte groBe anarchistische Demonstration in der SU sein.'"” Kropotkins fritheres Mos-

"2 M. Miller: Kropotkin S. 243.

""" Die Begegnung mit Lenin und Kropotkins Briefe an diesen sind dokumentiert u.a. in Kropotkin: Selected
Writings ... S. 325-339, sowie in Kropotkin: Unterredung mit Lenin ... S. 11-23. Obgleich die
Dokumentation auf einem Gefolgsmann Lenins basiert, ist Kropotkins Niedergeschlagenheit ebensowenig
iibersehbar wie Lenins Tiicke,

Eine genaue Schilderung siehe bei Woodcock/A. S. 432-433. Siehe auch Emma Goldman: Gelebtes
Leben Bd. 3, S. 992 ff.

Siehe Goldman: Gelebtes Leben Bd. 3, S. 995 ff. Eine detaillierte Schilderung des Begrabnisses mit
Photos wurde in mehrfacher Ubersetzung publiziert. Siehe Album: Die Beerdigung von P. A. Kropotkin in
Moskau, 13.2.192], gedruckt Berlin 1922, Im Vorwort wird betont, dalb die Publikation innerhalb der
Sowjetunion unmoglich geworden war. Sie sei nicht als Hommage. sondern als Mittel zur Propaganda
gedacht. (Ibid. S. 4-5). Herausgeber des Albums war das ,Auslindische Biro zur Schaffung der
russischen anarcho-syndikalistischen Konfoderation” mit u.a. Maksimov. Die russischen Anarchisten
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kauer Haus wurde zum Museum. Nach dem Tod seiner Frau 1938 wurde es ge-
schlossen."'® Nur eine Moskauer Strafie und ein Gebirgszug erinnerten in der Sowjetunion
noch an den ,.anarchistischen Prinzen™.

Uberblick uber das anarchistische Werk Kropotkins

Bibliographische Erfassung: Kropotkin hat Zeit seines Lebens gern und viel geschrieben.
Einen Uberblick iiber sein Schaffen zu gewinnen, ist aus mehreren Griinden schwierig,
Zum einen verdffentlichte er meist in Zeitschriften, teilweise unter Pseudonym oder ganz
ohne Zeichnung, zum anderen pflegte er Artikel umzuarbeiten und mit anderen zusam-
menzufassen zu grofleren Publikationen. Auch waren viele agitatorische Artikel unter
konkreten Umstanden und in Eile entstanden, wihrend andere reifer Uberlegung und
Abwigung entsprangen. AuBlerdem blieb er stets neben der anarchistischen Sache weiter
der Wissenschaft verbunden. So ergibt sich auf den ersten Blick ein sehr heterogenes Bild
seines Schaffens.

Wie bei jedem hochproduktiven Autor sollten sich jedoch in der Wirkungsgeschichte
einige Werke — meist in Buchform — als zentral durchsetzen, und Kropotkin wurde der
wohl am meisten gelesene und libersetzte anarchistische Autor. Im Vergleich zu Bakunin
etwa. der an Schriftlichem fast nur Fragmente hinterliel und mehr durch seine ungestiime
Personlichkeit beeindruckte, etablierte sich Kropotkin folglich als der wichtigste Theo-
retiker, der im Ubrigen auch weit iiber anarchistische Kreise hinaus bekannt wurde. Dies
ging so weit, da3 sich manche anarchistische Gefihrten gendtigt fiihlten, den an sich un-
anarchistischen ..Ubervater-Status™ Kropotkins anzuprangern und die Genossen vor allzu
blindem Kropotkinvertrauen zu warnen. &l

Aufgrund seines bewegten Lebens schrieb Kropotkin an verschiedenen Orten und
publizierte folglich in mehreren Sprachen. Haufige Nachdrucke und unautorisierte Uber-
setzungen trugen zur Verwirrung bei, so daf oft auf den ersten Blick nicht klar wird,
welche Ausgabe nun das verbindliche Original sei. Es wurden daher mehrfach Versuche
unternommen, das Oeuvre Kropotkins bibliographisch zu erfassen.'® Westliche ,.Gesamt-

hatten ihr Vaterland verlassen, soweit sie nicht bereits verhaftet oder liquidiert waren. Goldman erwiahnt,
daB sogar die Lektiire von Werken Kropotkins kurz nach dessen Tod schon Verhaftungsgrund sein
konnte. (Goldman: Gelebres Leben Bd. 3, S. 1024).
"% 1992 soll das Museum anlaBlich des 150. Geburtstages von Kropotkin wieder gedffnet worden sein.
""" Nenlau: Geschichte ... Bd. 4, S. 435-456. Siehe auch Heinz Hug: Kropotkin zur Einfihrung, Hamburg
1989, S.132 ff.
Eine frilhe Zusammenstellung findet sich bei Josef Stammhammer: Bibliographie des Socialismus und
Communismus, 3 Bde., Jena 1893-1909. Dort zu Kropotkin (Krapotkin/e): Bd. 1 (1893), 8. 121; Bd. 2
(1900), S. 173-175: Bd. 3 (1909), S.180-181. Bereits fiir den zweiten Band lag Max Nettlaus
Bibliographie de I'Anarchie, Paris 1897, vor, so dafl Stammhammer auf sie verweisen konnte. Nettlau
widmet das 12. Kapitel Kropotkin (S. 72-86) sowie einen Nachtrag: S. 238-239. Er bemiiht sich bereits,
Originale und Ubersetzungen zu trennen, geht aber prinzipiell chronologisch vor. In beiden Werken wird
nur den anarchistischen Schrifien Beachtung geschenkt. Nettlau brachte spiter seine Bibliographie
Kropotkins auf den neuesten Stand und systematisierte sie inhaltlich, sieche z.B. in der 1921 zum
Gedenken erschienenen Broschiire: Pierre Kropotkine — L'ami, ['homme, ['anarchiste, le savant, son
oeuvre; Paris 1921, S. 23-24. AnlaBlich seines Todes wurde auch von russischer Seite eine erste
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ausgaben® — stets im Sinne der ,,wichtigsten Schriften” —, die nach Kropotkins Tod ebenso
anvisiert worden waren wie eine russische, konnten nicht realisiert werden. Erst 1989-
1995 (!) wurde unter Federfiihrung von George Woodcock in Kanada eine englische
..Gesamtausgabe™ (The Collected Works of Peter Kropotkin) herausgebracht, die in 11
Binden die ,,wichtigsten Werke* — vornehmlich die grofien Biicher — versammelt, jedoch
fast nur Nachdrucke alter englischer Ausgaben bzw. Ubersetzungen enthilt und keinen
kritischen Apparat beifiigt."'” Lediglich die Einleitungen von Woodcock geben Hinter-
grundinformationen. Dagegen hebt sich die zuvor weltweit einzige, bereits 1928/29 in
Japan realisierte und immer noch umfangreichste Kropotkin-“*Gesamtausgabe™ (12 Béande)
positiv ab, da hier zumindest kurz die Textgeschichte und die zugrundegelegten Ausgaben
bzw. Erstiibersetzungen bei jedem Text dargelegt werden! Selbst die in China in den 20er
bis 40er Jahren mehrfach begonnenen und dann abgebrochenen .Gesamtausgaben™
nehmen sich im internationalen Vergleich als durchaus bemerkenswert aus, auch wenn
zugestanden werden mulf}, dal im Westen Kropotkins Biicher meist in der einen oder
anderen Ausgabe zu finden waren und daher eine ,,verbindliche Gesamtausgabe™ nicht so
hohe Prioritdt hatte wie in China, wo es oft um Erstiibertragungen ging. In Japan jedoch
existierten schon vor der ,,Gesamtausgabe™ die meisten grofieren Schriften in z.T. mehreren
Ubersetzungen!

Konkret umfaBt die englische ,Gesamtausgabe®, auf die im Folgenden der Einheit-
lichkeit halber Bezug genommen wird (wenn auch nicht ausschlieBlich): Bd. 1: Memoirs of

ausfiihrliche und ebenfalls chronologische Bibliographie unternommen: T. Piro: Some Preliminary
Material to the Bibliography of P. Kropotkin, (Russ.), St. Petersburg und Moskau 1922. (Nachdruck
London 1978 in: Bibiliography of Socialism, 2nd series, Bd. 20). In der SU wurden seine anarchistischen
Freunde inzwischen verfolgt, und auch international flaute das Interesse an Kropotkin erheblich ab.

In der Folge waren es eher historische Arbeiten, die Kropotkin als Autor und Gegenstand auflisteten,
z.B. Eugene Zaleski: Mouvements ouvriers et socialistes (Chronologie et bibliographie): La Russie, 2
Bde., Paris 1956. Erst 1980 erschien wieder eine ausfithrliche Bibliographie: E. V. Starostin: P. A
Kropotkin. Bibliograficeskij ukazatel’ pecatnych trudov (P. A. Kropotkin: Bibliographisches Verzeichnis
gedruckter Werke), 2 Bde., Moskau 1980. Sie fithrt u.a. auch postume Ausgaben von Kropotkins Werken
an. Ergdnzt wird sie von I. L. Belen'kij und E. V. Starostin: Petr Alekseevi¢ Kropotkin, Ukazatel’
literatury 1921-1992 (Petr Alekseevi¢ Kropotkin: Literaturverzeichnis 1921-1992), Moskau 1992. Hierin
sind v.a. auch russische Arbeiten tiber Kropotkin im genannten Zeitraum aufgefiihrt.

Von westlicher Seite erschien schlieBlich 1994 die bislang neueste und umfassendste Arbeit: Heinz
Hug (Komp.): Peter Kropotkin (1842-1921) — Bibliographie, Grafenau 1994. Hug bemiiht sich, die
Zusammenhénge in Kropotkins anarchistischem Schaffen deutlich zu machen, indem er klar Uber-
setzungen, Nachdrucke, Vorarbeiten und Neuversionen den eigenstindigen Publikationen zuordnet. So
ergibt sich eine Struktur von elf Buchpublikationen, ergdnzt durch die Rubriken .Sammelwerke",
Aufsitze/Broschiiren/Vortrdge* und ,,Briefe*. Hug filhrt zudem einige ausgewihlte westliche Sekundér-
literatur an. Russischen Titeln ist ein Anhang (von Heidi Grau) vorbehalten. Archivmaterialien werden
auBer bei Starostin ausfiihrlich bei M. Miller: Kropotkin, S. 313-319, und kiirzer bei Caroline Cahm:
Kropotkin and the rise of revolutionary anarchism (1872-1886), Cambridge U.P. 1989, S. 350-352,
dargestellt. Ubersetzungen in ostasiatische Sprachen tauchen bei Hug: Bibliographie sporadisch auf.
Ansonsten gab es natiirlich zuvor schon kleinere westliche Schriftensammlungen. Zu Sammelbinden siehe
Hug: Bibliographie S. 96-98. Die Ausgaben waren in Anarchistenkreisen oft nicht unumstritten, zumal
teilweise moniert wurde, daB die Herausgeber Kropotkins Image durch Auswahl, Kirzungen und
Kommentare verdrehten. (Siehe z.B. die Kritik an englischsprachigen Sammelwerken in Anarchy 4, Bd. 1,
Nr. 4, 2. Serie, 0.J. [19717], S. 139-141: , Kropotkin's Anarchist Communism. A review von ,N. W.* =
Nicolas Walter?).
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a Revolutionist (Original Englisch); Bd. 2: The Great French Revolution (Original
Franzésisch); Bd. 3: Mutual Aid (Original Englisch); Bd. 4: The Conquest of Bread
(Original Franzésisch); Bd. 5: Russian Literature: Ideals and Realities (Original Englisch);
Bd. 6: In Russian and French Prisons (Original Englisch); Bd. 7: Words of a Rebel
(Original Franzésisch; eine Neutibersetzung!); Bd. 8: Ethics (Original Russisch); Bd. 9:
Fields, Factories and Workshops (Original Englisch); Bd. 10: Fugitive Writings (enthilt
~Must we occupy ourselves with an Examination of the Ideal of a future System?*
[Original Russisch]; ,,Anarchist Communism: its Basis and Principles® [Original Eng-
lisch]; ,,Anarchism: its Philosophy and Ideal* [Original Franz§sisch]; ,,Anarchist Morality*
[Original Franzésisch]; ,.The State: its Historic Role [Original Franzosisch]); Bd. 11:
Evolution and Environment (enthalt ,Modern Science and Anarchism™ [Original Russisch
und erweitert in Franzosisch; hier die Kurzfassung]; ., Thoughts on evolution® als Zusam-
menfassung einiger englischsprachiger Artikel zum Thema). Gesondert wurde nochmals
die Kropotkin-Biographie von Woodcock / Avakumovic den Collected Works beigefiigt.

Hier soll nun ein kurzer Blick auf das anarchistische Werk Kropotkins geworfen
werden."”” Aufgrund der besonderen Arbeitsweise Kropotkins, der oft gleichzeitig mehrere
Projekte anfing, sie aber erst spater zusammenhingend verdffentlichte, kann der Uberblick
nicht streng chronologisch bleiben. Es wird daher versucht, einen Mittelweg zwischen
zeitlichen und inhaltlichen Faktoren zu gehen. Da das Oeuvre vorgestellt werden soll, ist
die Darstellung iiberwiegend an Werken orientiert, also nicht thematisch gruppiert.

Die agitatorische Phase: Wie im Rahmen des biographischen Uberblicks erwihnt, bekam
Kropotkin seinen ersten richtigen Kontakt mit dem Anarchismus auf seiner Schweizreise
1872. Dieser schlug sich allerdings noch kaum schriftlich vor Kropotkins Flucht nach
Westeuropa nieder, sieht man einmal von dem von ihm verfaBten Manifest des Caikovskij-
Zirkels zur Frage, ob man sich mit dem Ideal der zukiinftigen Odnung beschiftigen solle,
ab.'”" In der Schweiz schrieb er dann eifrig fiir das Jura-Bulletin, blieb aber noch ganz in
Bakunins Fufistapfen. Seine erste klare Formulierung eigener Ideen trug er auf dem
Jurakongref3 1879 vor, die dann in seiner neu gegriindeten Zeitschrift Le Révolré abge-
druckt wurde.'” Er beschrieb als Kernpunkte der agitatorischen Titigkeit, die in der
Vorbereitung auf die kommende Revolution durchgefiithrt werden miifiten, die Verbreitung
der Idee von Expropriation und Kollektivismus und die strikte Ablehnung jedes Parla-
mentarismus. An keinem Punkt der Entwicklung diirfe dem Volk die Macht entgleiten.
Nach erfolgter Expropriation wiirden sich freie Kommunen als neue Organisationsform
bilden. Fiir Kropotkin war somit die 6konomische Revolution die Grundlage fiir die soziale
und politische. Praktisch gesehen forderte er eine intensive Beschiftigung mit den
lindlichen Gebieten und allen Formen von Arbeiterfragen.

120 Seine rein wissenschaftlichen Arbeiten bleiben daher unberiicksichtigt. Zu ihnen siehe Markin und die
Bibliographie von Belen’kij/Starostin S. 52-58. Da der mittlere und spite Kropotkin zunehmend beide
Seiten seiner Personlichkeit integrierte, kommt der Wissenschaft allerdings vermehrt Bedeutung fiir
seinen Anarchismus zu.

2! Der Text ist abgedruckt in Kropotkin: Selected Writings ... S. 47-116.

122 Nettlau: Geschichte ... Bd.2, S. 289-293, bringt den Text in deutscher Ubersetzung. Der Originaltitel
lautete: ,Idée anarchiste au point de vue de sa réalisation pratique™.
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Dall der Kollektivismus aber noch nicht ausreichte, unterstrich Kropotkin in den
folgenden Monaten und trat — in Abgrenzung zu Bakunin — fiir eine Neuformulierung des
anarchistischen Zieles ein: den anarchistischen Kommunismus bzw. Anarcho-Kommu-
nismus.'” Dieser wurde auf dem folgenden JurakongreB 1880 angenommen. Jede Form
von Privateigentum, auch die auf ein Kollektiv erweiterte, sollte durch ein ,.Alles gehdrt
allen* ersetzt werden. Damit wiirde auch jede Form von Lohnsystem tiberfliissig, z.B. die
Berechnung des Lohns nach Stunden (wie bei Proudhon) oder Tausch. Jeder sollte sich das
Notige nehmen kénnen. Der Anarcho-Kommunismus wurde Kropotkins Credo, das er in
zahlreichen Artikeln zu untermauern suchte und in dem er die geeignete Waffe sah, den
autoritiren Kommunismus im Sinne Marx” zu bekampfen.

In diese Zeit journalistischer Titigkeit fiir den Révolré fallt Kropotkins wohl am
weitesten verbreitete und libersetzte Schrift: Aux jeunes gem_m Ihre auBerordentliche
Popularitit mochte — aufer in der Kiirze — in ihrem schwungvollen Stil und der gezielten
Ansprache der Jugend griinden.'” Kropotkin forderte die (gebildete) Jugend auf. ihre
Kenntnisse fiir die Gesellschaft einzusetzen und sich nicht zum Werkzeug der Besitzenden
machen zu lassen. Alles Lernen sei nutzlos, wenn nicht die bestehende Ungerechtigkeit in
der Gesellschaft behoben werde. Was hiilfen schon drztliches Kénnen bei miserablen
Lebensbedingungen oder technischer Fortschritt, wenn er nicht allen zuteil wird? Der
vermeintliche Helfer der Menschheit (Arzt, Techniker, Wissenschaftler) wurde so als
Systemstiitze demaskiert. Der Student miisse sich bewufit sein, dall er seine Ausbildung
dem Schweil anderer verdanke. Daher konne nur in einer vollig umgestalteten und
besitzfreien Gesellschaft jeder sein volles Gliick finden. Um dies zu erreichen, brauche es
allein den Willen dazu, und nur dafiir lohne es sich wirklich. als junger Mensch sich
einzusetzen.'*® Dieser leidenschaftliche Appell an das soziale Gewissen vermochte in allen
Teilen der Welt viele junge Idealisten zu begeistern.

Zur gleichen Zeit beschiftigte sich Kropotkin immer wieder mit dem Schicksal der
Pariser Kommune im Vergleich zu seiner Vision der Kommune als verwirklichter
kommunistischer Utopie.'*” Er versuchte dabei. seine Zukunftsperspektive an Lehren aus
der Geschichte zu kniipfen. was im tibrigen spiter bei ihm immer wieder als Vorge-

¥ Nettlau betont. daB diese Entwicklung aber nicht nur von Kropotkin allein betrieben wurde. sondern auch
andere fiihrende Anarchisten damals die Forderung nach einer entsprechenden Umformulierung des Zieles
unterstiitzten. (Siehe Geschichte ... Bd. 2, §. 306-310; Bd. 3. Kap. 1). Nettlau selbst kritisierte diesen
Schritt als Verengung des Anarchismus. (Ibid. Bd. 2. S 310). - Im Folgenden wird ,Anarcho-

Kommunismus™ als Synonym fir anarchistischen Kommunismus™ benutzt.

 Zuerst erschien sie in Fortsetzung im Révolté, Juni-August 1880, wurde aber bald als eigene Broschiire

gedruckt.

Zur Resonanz in Ostasien s.u.

Die Schrift wurde spiter in die Sammlung von Révolté-Artikeln Kropotkins: Paroles d 'un révolte, Paris

1885, hrsg. von Elisée Reclus, aufgenommen. Die erste deutsche Version des Artikels erschien 1884. Ich

habe den Nachdruck: Peter Kropotkin: Einfithrung in den Sozialismus An die jungen Lewre, 0.0, 0.,

benutzt bzw. die Collected Works, dort Bd. 7. 8. 44-63.

" Siehe z.B. sein The Commune of Paris, als Freedom Pamphlers Nr. 2 (Original franzésisch und auch in
Paroles d'un révolté aufgenommen), worin er die Kommune als Volkserhebung feiert, die aber noch zu
wenig prizise Zukunfisvorstellungen hatte. Als Lehre zieht Kropotkin daraus die Richtigkeit seines
Anarcho-Kommunismus. (Siehe Collected Works Bd. 7. S. 90-103, bzw. den Abdruck des Artikels in
Kropotkin: Selected Writings ... S. 119-132).
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hensweise auftauchte und auch die Beschiftigung mit der Franzésischen Revolution und
den aus ihr zu ziehenden Lehren einldutete. Wichtig war ihm die Erkenntnis, dafB die
Revolution sofort zum Stillstand komme, wenn irgend jemand eine neue Macht zu eta-
blieren suche. denn jede Macht fithre automatisch zu Unfreiheit. Die Dringlichkeit einer
grundlegenden Revolution fiihrte ihm insbesondere die russische Entwicklung vor Augen.
Dort wurde infolge des Attentats auf Alexander II. 1881 eine Repressionswelle ausgelost,
der auch einige seiner einstigen Freunde zum Opfer fielen. Kropotkin hatte grofe
Sympathie fiir die gewalttdtigen Aktionisten, auch wenn er — wie bereits gesagt — Attentate
nicht als grundsatzliche Taktik verstand. Doch zeichnete sich auch eine gewisse Ent-
tdauschung iiber den russischen Weg ab. da Kropotkin eine systematische Einordnung
solcher heroischer Einzeltaten vermifte.

Aufgrund der russischen Ereignisse fiir ein Jahr ins englische Exil verschlagen,
beschiftigte sich Kropotkin verstdrkt mit den Verlockungen des Parlamentarismus und den
Salonrevolutiondren — Themen, die ihm seine gemiBigte englische Umgebung nahelegten.
Auch schrieb er einen Artikel iiber Darwin, wobei er den Beweis fiihren wollte, daf} die
beste Organisationsform der anarchistische Kommunismus sei, denn nur die geselligen
Arten kénnten ihr Uberleben sichern. Hiermit begann Kropotkin auch seine Arbeitsreihe
zum Thema ,.gegenseitige Hilfe.'?8

Das Schatfen Kropotkins im gesamten Zeitraum von seiner Flucht aus den russischen
Gefiingnissen bis zu seiner erneuten Inhaftierung in Frankreich (1876-1882) war somit der
Durchbruch zu seinem eigenen System. dargelegt in vielen Artikeln (zundchst im Jura-
Bulletin, dann im Révolté), das sich schliefilich als Anarcho-Kommunismus einen Namen
machte. Zwar waren die meisten Schriften agitatorischer Natur, doch bereiteten sie seine
reiferen Werke vor. Bezeichnenderweise war es nicht Kropotkin selbst, der die Zusam-
menfassung der wichtigsten Artikel dieser Zeit zu einer Buchpublikation anregte, sondern
die Initiative kam von auflen: Elisée Reclus, sein Freund, brachte im Rahmen der Kam-
pagne fiir die Freilassung des inzwischen in Europa wohlbekannten Anarchisten und
Gelehrten Kropotkin die Artikelsammlung aus dem Révolré 1885 als Paroles d'un révolté
heraus.'*” Kropotkin wurde damit auch offiziell zu einer Leitfigur des westeuropdischen
Anarchismus. Im Gegensatz zu seinen spiteren, abgekldrteren Schriften erschien Kropotkin
hier als radikaler politischer Agitator."*" Da er damals inhaftiert war, konnte er leicht zum
Mirtyrer gemacht werden, gab ihm doch die neuerliche Verfolgung die nétige Weihe. Da
die Texte der Paroles aus dem tiglichen agitatorischen Kampf stammten, waren sie
unmittelbarer als vieles, was Kropotkin spéter schrieb. Angelpunkt der Aufsitze war die
Frage nach der revolutiondren Taktik, und in diesem Zusammenhang standen auch seine
mit Einschrankungen befiirwortenden Aussagen zur Legitimitdt von Gewalt — ein stets
kritischer Punkt, der ihn ja auch das Aufenthaltsrecht in der Schweiz kostete und fiir das

3% Alle erwihnten Artikel sind im Révolté abgedruckt. Eine Zusammenfassung seiner Artikel aus der Zeit
1880-1882 gibt Nettlau: Geschichte ... Bd. 3, Kap. 2. Siehe auch M. Miller: Kropotkin S. 147-159.

2% Zu den enthaltenen Artikeln und diversen Ausgaben siche Hug: Bibliographie S. 27-44.

' Hug erwihnt in seiner Bibliographie, daB es bezeichnenderweise bei der deutschen Ausgabe 1922
Versuche gab, Kropotkin weniger radikal erscheinen zu lassen. (Dort S. 27, Anm. 26). Diese Uberselzung
wurde nachgedruckt. Mir lag die Ausgabe von 1972 vor: Peter Kropotkin: Worte eines Rebellen,
eingeleitet und herausgegeben von Dieter M. Schneider, Reinbek 1972. In den Collected Works besorgte
Woodcock eine neue englische Ubersetzung,
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Gericht in Lyon ausreichte, ihn ins Gefingnis zu bringen. Dabei war aber insbesondere die
konkrete geschichtliche Situation — die revolutionire Tétigkeit der ..Narodnaja Volja™ — zu
bedenken. Kropotkin zeigte sich iiberzeugt von der Unvermeidlichkeit der Revolution und
verglich die Lage mit der beim Zusammenbruch des Rémischen Reiches."”' Bevor man
lange abwarte, dal Reformen Verbesserungen gewihren, sollten die Arbeiter lieber
handeln. . Freiheiten werden nicht geschenkt, man mul} sie sich nehmen™. war seine
Devise.'**

Interessant ist Kropotkins Auseinandersetzung mit verschiedenen Einwinden gegen sein
System. U.a. ging er auf das Problem des Begriffes ,.Anarchie” ein, da das Wort so viele
negative Assioziationen wecke. In der Tat hatte selbst Bakunin den Begriff kaum
gebraucht. Kropotkin drehte nun den Spiel herum: der urspriinglich abqualifizierende Ge-
brauch koénne nur den Stolz fordern. ,Anarchie™ sei die Negierung jeder Autoritdt und
insbesondere der bestehenden Ordnung. Daher sei der Begriff passend fiir Leute, die etwas
grundsiitzlich Neues wollten.'” Und dieses Neue sei weder auf parlamentarischem Wege
noch durch ..revolutionire Diktaturen™ zu erreichen, sondern nur durch das unmittelbare
Handeln des Volkes, dem die wenigen Aktivisten lediglich als Vorbilder dienen
konnten. '

In den Paroles sollte man allerdings nicht zu sehr eine Ausnahme in Kropotkins
Schaffen sehen im Sinne von Agitator vs. spiterer ..anarchistischer Weiser”, denn viele
hier angelegte Gedanken entwickelte er dann weiter und versuchte sie lediglich wissen-
schaftlich oder historisch zu stiitzen. Es ergibt sich bei ndherem Hinsehen somit eine
grofiere Einheitlichkeit in seinem Werk als zunédchst angenommen. So verschwindet auch
die Frage nach revolutiondrer Taktik und ithrem Ziel nicht aus seinem Denken. Vielmehr
setzt sie sich u.a. in seinen Studien zur Franzosischen Revolution fort, die allerdings in
vollem Umfang erst 1909 in Paris verdffentlicht wurden als La grande révolution 1789~
1793.'* Die russische Version wurde tibrigens eine Lieblingslektiire Lenins.

Kropotkin hatte erkannt, da} der Bakuninsche Voluntarismus und Insurrektionismus
sich leicht im Sande verlduft, wenn er kein Ziel vor Augen hat. Auch war ihm die
marxistische Konkurrenz auf dem Gebiet der Revolutionstheorie mit ihrer 6konomischen
Analyse durchaus bewuft. Kropotkin versuchte daher einen Mittelweg zwischen der
revolutiondren Spontaneitdt und der historisch-6konomischen GesetzmiBigkeit zu finden,
oder — anders gesagt — zwischen Revolution und Evolution zu vermitteln. Eine
Besonderheit, die er noch aus seiner Narodnik-Zeit mit einbrachte, war seine
Hochschitzung des béuerlichen Elementes im Verlauf der erwarteten Revolution. Die
ausschliefliche Orientierung an der stddtischen Arbeiterschaft sollte er auch spiter bei
seiner Hinwendung zum Syndikalismus ablehnen. Die Zeit im Gefiingnis konnte er nun —
zwangsweise aus der unmittelbaren Agitationstatigkeit entfernt — zum Nachdenken und zu
wissenschaftlichen Studien nutzen, und so reiften allmihlich seine Gedanken zu einem
neuen System.

131

Worte eines Rebellen S. 20 bzw. Collected Works Bd. 7, S. 30.

Worte ... S. 32 bzw. Collected Works Bd. 7, S. 43.

Worte ... S. 62-66 bzw. Collected Works Bd. 7, S. 76-80.

Worte ... S. 155 baw. Collected Works Bd. 7, S. 174.

Siehe dazu auch Stephen Osofsky: Peter Kropotkin, Boston 1979, S. 92-98.
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Typisch fiir Kropotkin war, dal er stets naheliegende Themen ergriff, um sie in
Verbindung mit seinem Gedankensystem zu setzen. So entstand wihrend und nach seinem
Gefingnisaufenthalt das Buch In Russian and French Prisons, London 1887, das nur
teilweise auf duflere Anregungen zuriickgeht. Zwar gestand Kropotkin ein, daB es durchaus
einen groflen Unterschied im Strafrechtsystem zwischen RuBland und Frankreich gebe und
er damit auch seine Haft in Frankreich leichter empfunden habe,'% aber er stellt den Sinn
von Gesetzen und Strafanstalten generell in Frage. Seine erste Beriihrung mit der Proble-
matik des Strafvollzuges hatte er ja bereits in seiner sibirischen Zeit auf Inspektionsreisen
gemacht, doch jetzt verband sich seine damalige Abscheu mit der anarchistischen Theorie
einer staats- und autorititslosen Gesellschaft. Bereits im Révolté hatte er in einem Artikel
betont, dafl Gesetze eine moderne und iiberfltissige Erfindung seien. Gesellschaften kéimen
mit Gewohnheitsrecht gut allein aus. Gesetze dagegen sollten nur Eigentum und Macht
schiitzen.'”” Und in seiner weithin verbreiteten Verteidigungsrede im Lyon-ProzeB, der
dennoch mit seiner Haftstrafe endete, hatte er es offentlich gewagt, die Richter zum Anar-
chismus bekehren zu wollen. Er warf ihnen vor, als Handlanger von Staat und Gesetz nur
die Ungerechtigkeit zu stiitzen. Nun erklarte er, dafl er aus eigener Anschauung bestétigen
konne, daB Gefingnisse nichts losen. Vielmehr sei die Idee der Strafe kontraproduktiv.
Niemand, der einmal im Gefidngnis war, sei besser geworden. Im Gegenteil: erst das
Gefingnis zerstore die Moral und erziehe zur Kriminalitdt. Wolle man den Menschen ver-
bessern, miisse man ihm eine bessere Erziehung einrdumen, aber auch seine wirtschaftliche
Lage verbessern.*® Eine anarcho-kommunistische Gesellschaft, die kein Privateigentum
mehr kennt, werde automatisch auch kein Problem mehr mit Eigentumsdelikten haben, die
nach Kropotkin die Mehrzahl der Straftaten stellten. Kropotkin gestand zwar ein, daf}
einige Formen von Kriminalitdt auch dann noch existieren wiirden, doch hoffte er auf die
erzieherische Macht von allgemeiner Fiirsorge."”® Fiir ihn war Kriminalitit hochstens
krankhaft, ansonsten aber lediglich ein Produkt sozial-konomischer Ungerechtigkeit.
Diese utopisch anmutenden Gedanken basierten auf Kropotkins optimistischem Menschen-
bild, das in seinen folgenden Werken mehr und mehr in den Vordergrund riickte.

Entwiirfe fiir eine neue Gesellschaft: Im Gefiangnis begann er sich nun verstirkt mit dem
Entwurf einer neuen Gesellschaft zu beschiftigen und wissenschaftliche Erkenntnisse fiir
vor allem 6konomische Fragen nutzbar zu machen. Seit Jahren hatte ihn die Frage nicht
losgelassen, wie — nach dem Einsetzen der Revolution — ein Scheitern verhindert werden
kénne. Den Bakuninschen Optimismus, dafl man erst einmal zerstéren miisse, der Rest sich
dann von selbst ergebe, teilte er so nicht. Zu viele Aufstinde waren gescheitert. Nach
seiner Freilassung 1886 begann er daher eine Artikelserie, die schlieBlich in zwei eng

"¢ Dennoch hatte diese Haft seine Gesundheit auf Dauer angegriffen.

7 Der Artikel ,La loi et I'autorité* (1882) (deutsch: ,Gesetz und Autoritit*: Sonderdruck aus Der
individualistische Anarchist, 1. Jahrgang, Heft 4 — enthalten in Syndikalistische Schrifien 1912-1919)
wurde von Reclus in die Paroles d'un révolté aufgenommen. (Worte eines Rebellen S. 116-136 bzw.
Collected Works Bd. 7, S. 145-164).

"8 Diese Ideen fiithrt er besonders im Zusammenhang mit den , zivilisierteren* Gefangnissen in Westeuropa
aus (ab Kap. 8).

" In Russian and French Prisons, eingeleitet von Woodcock, Montréal und New York 1991, Collected
Works Bd. 6, S. 367-370.
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verwandte Publikationen miindete: La conquéte du pain, Paris 1892, und Fields, Factories
and Workshops, Boston 1899. La conquéte du pain war in seinen meisten Teilen im
Révolté bzw. der Nachfolgerin La Révolte erschienen. Inhaltlich kniipfte das Buch
durchaus an Paroles d’'un révolté an, jedoch bemerkte Reclus in seinem Vorwort, dal} es
diesmal ein ,friedliches** Werk sei.'*

Kropotkin ging darin von der Annahme aus, daff die Giitermenge bei weitem fiir die
Bevolkerung ausreiche.'”! Das Problem liege allein in der Verteilung, nicht in der
Produktion. Der Fortschritt der Wissenschaft und Technik erlaube es, mit immer weniger
Aufwand immer mehr zu produzieren. Weshalb bestand aber dennoch so viel Elend? Fiir
Kropotkin lag die Schuld in der Ausbeutung, die — von Regierung, Gesetz und Armee
geschiitzt — wenigen alles und den meisten nichts zukommen lie. Da aber alle gemeinsam
zum Gesamtreichtum beigetragen hitten, hitten sie auch alle ein Recht auf Teilhabe. und
dieser Anteil lasse sich nicht bemessen. Also miifiten alle ein freies Zugangsrecht zu allen
Giitern bekommen. Der neue Anspruch lautete: ,, Recht auf Wohlstand fiir alle."**

Wie sollte dies nun moglich werden? Die soziale Revolution allein kénne, so
Kropotkin, die Bedingungen dafiir schaffen. Immer wieder habe es Versuche gegeben.
diese Revolution durchzufiihren, doch alle seien gescheitert, weil das Volk die Macht an
sogenannte revolutiondre Regierungen abgab und damit nur alte Herren durch neue
ersetzte. Dennoch zeige die Geschichte — und Kropotkin beschwor hier gern die
mittelalterlichen Stiddte und Gilden —, daf} die Tendenz zum Kommunismus und Anar-
chismus stets vorhanden gewesen sei. Die Menschen seien durchaus fihig, sich allein zu
organisieren. Wenn die Expropriation einsetze, miisse sie vollstindig durchgefiihrt werden
und alles mit einbeziehen. Der Privatbesitz solle verschwinden; statt dessen miisse alles
von allen verwaltet werden. Expropriation bedeute daher mehr als nur alles auf einen
Haufen zu schiitten.'*® Vor allem sei der konstruktive Aspekt des Verteilens entscheidend,
weil niemand bei einer Revolution bleibe. wenn er kein Brot bekomme. Am besten blieben
die Waren dort, wo sie produziert wurden. Tausch solle man auf die Giiter beschranken,
die nicht tiberall hergestellt werden konnen (z.B. aus klimatischen Griinden). Somit sprach
sich Kropotkin fiir ein weitgehend autarkes und dezentralisiertes Wirtschaftssystem aus.

"% Ich lege hier - neben der englischen Ubersetzung in Collected Works Bd. 4, die wohl identisch ist mit der
ersten US-Ausgabe von 1907 — die deutsche Ausgabe: Die Eroberung des Brotes, Berlin 1919, zugrunde.
Hierin sind — neben der Ubersetzung des Textes und des Reclus-Vorwortes zur Erstausgabe — ein Vorwort
von Rudolf Rocker und Zeichnungen von Heinrich Vogeler enthalten. Die Bezugsstelle: S. XIII. (Die
deutsche Erstausgabe war unter dem Titel Wohlstand fiir alle erschienen). (In Collected Works ist die
Bezugsstelle Bd. 4, 8. XXIX-XXX).

Es sei noch angemerkt, dafi der Buchtitel La conguéte du pain von Kropotkin in der russischen
Ausgabe, die 1902 in London erschien und der er ein Vorwort beigab, abgedndert wurde in Chleb i volja
(Brot und Freiheit), was dem Inhalt auch besser entspricht.

Man hat zurecht darauf hingewiesen, dafli Kropotkin keinen ,Konsumrausch® anvisierte. sondern die
Befriedigung der Grundbedirfnisse. ., Kropotkins Wohlstand fiir Alle ist kein Ideal des Uberflusses,
sondern eher eines der Askese". (Heinz Hug: ,Die Inthronisation der Solidaritdt: Peter Kropotkin als
sozialinnovativer Denker* in Wolfram Beyer [Hrsg.): Zur Aktualitat anarchistischer Klassiker, Berlin
1993, S. 43-56, dort S. 55).

"2 Die Eroberung des Brotes S. 9 bzw. Collected Works Bd. 4, S. 14,

"* Die Eroberung ... S.28 ff. bzw. Collected Works Bd. 4, S. 44 ff.
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Aber nicht nur das Argument der Autarkie fiihrte Kropotkin zur Forderung nach
Verbindung von Landwirtschaft und Industrie, vielmehr sah er in ihr die Erfiillung des
menschlichen Bediirfnisses nach Vielseitigkeit. Er war iiberzeugt, daB die Ergéanzung von
industrieller und landwirtschaftlicher Titigkeit ebenso wie die von Kopf- und Handarbeit
die Menschen gliicklicher machen wiirde.'** Entscheidend sei das Fehlen von Zwang, der
ja auch dem Lohnsystem (als 6konomischer) zugrunde liege. Freie Menschen arbeiteten
freiwillig. so die Annahme.'*® Und da der Uberfluf da sei, brauche niemand sich abzu-
rackern fiir das tagliche Brot. Vielmehr geniigten wenige Stunden am Tag, die physische
Existenz zu sichern. Der Rest der Zeit bliebe frei fiir die weitergehende Entfaltung und
Bildung aller. 1 Diese Vision einer Gesellschaft, die iiber die Befriedigung der materiellen
Bediirfnisse hinaus noch andere Bediirfnisse akzeptierte, sollte ein wichtiger Anzie-
hungspunkt fiir Kropotkin-Verehrer werden und mehrere Kommunebildungen inspirieren.
Das Buch La conquéte du pain strebte also — trotz des Titels — nach mehr als nur Brot,
weshalb Kropotkin es wohl auch spéter in der russischen Ausgabe ,Brot und Freiheit”
(chleb i volja) nannte.

Das zweite Werk, Fields, Factories and Workshops, deckt sich in vielem mit La
conquéte du pain, war aber starker auf die praktischen Fragen von intensiver Bodenkultur
und der Verbindung von Landwirtschaft und Industrie zugeschnitten. Anhand umfang-
reichen statistischen Materials wollte Kropotkin zeigen. daf} Industrialisierung und Zentra-
lisierung nicht notwendig zusammengehoren. Vielmehr sah er die Entwicklung auf Dezen-
tralisierung hin gerichtet. Auch zeigte er sich optimistisch tiber die Moglichkeiten der
Optimierung landwirtschaftlicher Ertrdge, wobei er Malthus™ Pessimismus zu widerlegen
hoffte. Insbesondere arbeitete Kropotkin den Gedanken gegen die Arbeitsteilung, die
allgemein als grundlegend fiir die Modernisierung angesehen wurde, aus. Spezialisierung
sei vielmehr schidlich. denn die grofen Erfindungen seien aus der Praxis entstanden. Ein
Arbeiter, der die Zusammenhinge und Vorgidnge bzgl. seiner Maschine verstehe und an ihr
arbeite. konne sie auch verbessern, weswegen auch technische Erziehung bedeutsam sei.'!?
Auflerdem fiithre die Spezialisierung zu Desinteresse an der Arbeit. Zwar kénnten nicht alle
alles machen. aber bei der notwendigen Arbeitsteilung solle man eben eng kooperieren. So
konne man die iiblen Auswirkungen der Industrialisierung bekdmpfen. Kropotkin entwarf
damit die Vision einer modernen Gesellschaft, die vom Fortschritt profitieren sollte, ohne

"“' Die Eroberung ... S. 58 bzw. Collected Works Bd. 4, S. 94.

" Kropotkin betont, daB an sich arbeitsunwillige Leute die absolute Ausnahme seien. Die Eroberung ... S.
124 bzw. Collected Works Bd. 4, S. 199.

"¢ Die Eraberung ... S. 76 ff. baw. Collected Works Bd. 4, S. 122 ff.

M7 Zur Arbeitsteilung siehe bes. Kap. 1 der deutschen und englischen Ausgabe, bzgl. der Verbindung von
Praxis und Erfindungen Kap. 8 der deutschen bzw. Kap. 4 der englischen. Ich habe — neben der
englischen Ausgabe in Collected Works Bd. 9 — auch die deutsche Ausgabe Landwirtschaft, Industrie und
Handwerk, Berlin 1976, benutzt. — Zu Kropotkins Vorstellung der technischen Erziehung und ihrer
heutigen Bedeutung siche Michael Smith: ,.Kropotkin and technical education: an anarchist voice™ in:
David Goodway (Hrsg.): For Anarchism. History, Theory and Practice, London und New York 1989, S.
217-234. Vel. auch Markus Heinlein: Klassischer Anarchismus und Erziehung: Libertdare Padagogik bei
William Godwin, Michael Bakunin und Peter Kropotkin, Diss. Wiirzburg 1998, bes. S. 35-316.

Kropotkins Vorstellungen zur technischen Verbesserung der Landwirtschaft siehe in Landwirtschaft,
Industrie und Handel Kap. 3-5 bzw. in Collected Works Bd. 9, Kap. 2.
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soziale Kosten tragen zu miissen.'*® Sein dezentralistisches, auf Autonomie abzielendes
Wirtschaftskonzept war insofern eine Reaktion auf die sozialen und psychologischen
Folgen der Industrialisierung. Auch mochte seine russische (und somit am Bauerntum
ausgerichtete) Herkunft ihr Teil dazu beigetragen haben.'* Allerdings ging Kropotkin von
einer iiberzogenen Gleichheitsvorstellung aus. Weder zweifelte er daran, dal man allen
Boden — unter Zuhilfenahme technischer Méglichkeiten — prinzipiell iiberall gleichviel
entlocken konne,"”” noch thematisierte er, ob ein jeder auch tatsichlich zu allem fihig ist.
Hier fiihrte ihn sein Biologismus zur apriorischen Annahme der Gleichheit. Talente oder
Behinderungen waren fiir ihn kein Thema. Bei der Bildung bestehende Unterschiede galten
Kropotkin als allein sozio-6konomisch bedingt.

Vergleicht man die beiden parallel entstandenen Werke La conquéte du pain und Fields,
Factories and Workshops, so fillt auf, dal Kropotkin sich in der franzosischen Arbeit
schwungvoller und visionérer prasentierte entsprechend seinem Image als Revolutiondr. Im
englischen Werk schrieb er niichterner, stellte Berechnungen an iiber Ressourcen, Arbeits-
zeiten, mogliche Ertrige usw. und pafite sich damit seiner englischen Leserschaft und sei-
nem dortigen Ruf als Wissenschaftler an. Die in La conquéte du pain enthaltenen
spezifisch anarchistisch-revolutioniren Passagen (z.B. zur Expropriation oder zum kom-
munistischen Anarchismus) waren nicht aufgenommen.'”' Im Riickblick erkannte Kro-
potkin nach vielen Jahren allerdings an, daf seine Hypothese von den unbegrenzten Giitern
und der Nachrangigkeit der Produktion hinter der Konsumtion wohl doch etwas zu
optimistisch gewesen war.'”> Dies hatten ihm unterdessen auch viele anarchistische
Kritiker vorgehalten, ebenso seine Ablehnung des Handels (der ja nicht produziert), seine
[dealisierung mittelalterlicher Stddte und die Betonung lokaler Autonomie. Obgleich
Kropotkin kein Zuriick zum Mittelalter wollte und Industrialisierung durchaus bejahte,
haftete seinen Vorstellungen doch etwas von landwirtschaftlich-kleinbetrieblichem Idyll
an, das fiir einen ,,modernen Anarchisten im Zeitalter internationaler Vernetzung nicht so
recht passen wollte.' Andererseits war es gerade diese vormoderne , Nestwéirme* eines

"% Sein Rezept war einfach: jede Region produziert im Wesentlichen nur fiir sich selbst. (Landwirtschaft,
Industrie und Handwerk S. 49 bzw. Collected Works Bd. 9, S. 20). Ziel war dabei, mithilfe der Technik
mit weniger Aufwand mehr zu produzieren (Landwirtschaft ... S. 82 bzw. Collected Works Bd. 9, S. 64).
Damit bliebe den Menschen auch Zeit, sich mit nicht-subsistenzsichernden Dingen, z.B. Kunst, zu
beschiftigen. (Landwirtschaft ... S. 234 bzw. Collected Works Bd. 9, S. 181).

Diese Sicht durchzieht Prills Analyse (Die Theorie ...), auch wenn sie — wie iibrigens ebenfalls M. Miller:
Kropotkin — Kropotkin m.E. zu sehr durch die ,Narodnik-Brille* sieht. Gerade durch seinen langen
Aufenthalt in Westeuropa und insbesondere im industrialisierten England présentierte sich Kropotkin
durchaus als fortschrittsbewuBt.

Vgl. auch Prills Kritik (Prill S. 31).

Zum Vergleich der beiden Werke s. auch Nettlau: Geschichre ... Bd. 4, S. 45-67.

S. ibid. S. 66. Nettlau referiert hier aus dem Nachwort Kropotkins zur russischen Ausgabe von Paroles
d'un révolté 1919. Vor Augen stand Kropotkin die damalige Hungersnot in Rufland. Errico Malatesta,
der italienische Anarchist und alte Weggefihrte Kropotkins, hatte ihm diesen Optimismus schon lange
vorgeworfen und berichtet, dafi Kropotkin dies spiter korrigierte. (Siehe Malatestas ,,Kollektivistische
Internationale und anarchistischer Kommunismus®, Aufsatz von 1926, enthalten in Errico Malatesta:
Gesammelte Schrifien Bd. 2, Berlin 1980, S. 47).

Nettlau driickt dies so aus: ,,Kropotkin schopfte zu viel in (sic!) der Vergangenheit ... Die mittelalterliche
Stadtgemeinde und das Dorf sind alte enge Rahmen, die uns auch als Commune und Industriedorf nicht
wesentlich weiter erscheinen; wir brauchen das schrankenlose Land ... Wir sehnen uns auch nicht nach
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Lebens in Autarkie und Selbstgeniigsamkeit, die ihm zahllose Anhinger brachte und
manches Siedlungsexperiment anregte.'**

In der Tat waren Kropotkins Gedanken so einflufireich, daf sich lange Zeit auch in
anarchistischen Kreisen keine Kritik daran durchsetzen konnte. Vielmehr meinte die
Mehrzahl der Anarchisten, daB La conquéte du pain und Fields, Factories and Workshops
die Zukunft vorausgesehen hitten, und so wurden diese Schriften zu Objekten fast
religioser Verehrung.'*®

Ein exemplarisches Leben: Neben der Durchschlagskraft solcher Schriften verdankte
Kropotkin aber seinen iiberméchtigen EinfluB und sein Prestige durchaus auch seiner
Personlichkeit und seinem ereignisreichen Lebenslauf, der durch die Verdffentlichung
seiner Memoiren endgiiltig weithin bekannt wurde. Die Anregung kam auf seiner ersten
USA-Reise 1897, als die Zeitschrift Atlantic Monthly ihn bat. in Fortsetzungen iiber sein
Leben zu schreiben (s.0.). Als Buch erschienen die erweiterten Artikel 1899 in Boston,
New York und London: Memoirs of a Revolutionist.'>® Das Werk wurde weithin iibersetzt
und gelesen und erweckte Bewunderung fiir diesen russischen Prinzen, der fiir seine
Uberzeugungen durch die Priifungen russischer und franzosischer Gefingnisse sowie des
Exils gegangen war und nun als gelehrter Mann sein anarchistisches Evangelium in vielen
Sprachen predigte. An der Verbreitung seiner Gedanken und an seinem dominierenden
Einfluf} sollte man den Anteil der Werbung durch Personlichkeit nicht unterschitzen. Er
lebte zwar noch iiber zwanzig Jahre, aber seine Uberhdhung zum ,.anarchistischen Hei-
ligen™ war mit diesem Buch de facto vollzogen, obwohl Kropotkin sich selbst keineswegs
damit ein Denkmal hatte setzen wollen. Nicht wenige Anhénger gelangten erst iiber seine
Memoiren zu seiner eigentlichen Theorie.

Anarchismus als Wissenschaft: Diese Theorie. den Anarcho-Kommunismus, versuchte er
nun zunehmend mit seiner wissenschaftlichen Titigkeit zu stiitzen, nicht zuletzt, um den
Anspruch der marxistischen Konkurrenz auf Wissenschaftlichkeit herauszufordern. Die
Grundlagen seines Systems hatte er bereits mehrfach dargelegt, am pragnantesten wohl in
.Anarchist Communism: its Basis and Principles*.'”" Interessant war in dieser englischen
Schrift der Versuch. den Anarchismus, der oft als Begriff negativ empfunden wurde, als
evolutiondre Notwendigkeit und wahre Ordnung hinzustellen. Die englische Leserschaft
sollte nicht vor den Kopf gestofien werden. Entsprechend haftete diesem Anarchismus

dem kleinen Staat oder dem lokalisierten Industriegebiet, sondern nach der staatenlosen freien Erde, deren
Rohstoffe uns Allen gehoren ... Geschichte ... Bd. 4, S. 55-56.

'* Sp bezogen sich u.a. Ende des 19. Jahrhunderts in England gegriindete anarchistische Siedlungsprojekte
auf Kropotkin. (Siehe dazu Dennis Hardy: Alternative Communities ..., bes. S. 181-187).

1 Nettlau: Geschichte .. Bd. 4, S. 59-60. bedauert dies im Riickblick. Colin Ward jedoch, der das Buch
Fields, Factories and Workshops mit der Titelerginzung tomorrow herausbrachte (London 1974), hilt
es weiterhin fiir .,prophetisch™. (Siehe Wards Einflihrung [S. 8], die in der benutzten deutschen Ausgabe
abgedruckt ist).

" Hug merkt in seiner Bibliographie (S. 58, Anm. 40) an, daf Kropotkin den Titel ablehnte. Die
Herausgeber hatten ihn gewihlt, aber Kropotkins Protest fruchtete nichts. Nur die franzosische Ausgabe
von 1902 folgte seinem Vorschlag: ,,Autour d’une vie®.

57 Urspriinglich in Freedom, abgedruckt in Kropotkin: Fugitive Writings, herausgegeben von Woodcock,
Montréal 1993, Collected Works Bd. 10, S. 72-94.
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nichts Schreckenerregendes an. Auch bemiihte sich Kropotkin explizit um Abgrenzung von
den autoritaren” Kommunisten."”® Uber die Jahre publizierte Kropotkin verschiedene
Artikel zu der ganzen Thematik, die erst 1913 zu einer endgiiltigen und umfassenden
Buchversion fiihrten: La science moderne et I’anarchie, Paris."® Die wesentlichen Teile
entstanden allerdings bereits 1901-1903. wurden dann aber ergénzt vor allem durch eine
weitere Artikelserie 1911, die — wie die vorigen Artikel — in Les temps nouveaux erschien,
dem Erben des alten Révolré. War zundchst Kropotkins Bestreben, die Beziehung zwischen
dem Anarchismus und der Entwicklung der Naturwissenschaften aufzuzeigen, so gesellte
sich spater noch die Ideengeschichte des Anarchismus hinzu.'” Damit machte er deutlich,
daB fiir ihn, der eigentlich von der Naturwissenschaft her kam., Wissenschaftlichkeit
methodisch nicht in Natur- und Geisteswissenschaft teilbar war. Vielmehr beschwor er die
Allgemeingiiltigkeit von Induktion und Deduktion. Kropotkin erklérte:

.Der Anarchismus ist eine Weltanschauung, die auf einer mechanischen Erklirung der Phanomene beruht,
welche die gesamte Natur umfalit, miteingeschlossen das Leben der Gesellschaften. Seine Methode ist
diejenige der Naturwissenschaften, bei welcher jede wissenschafiliche Schlufifolgerung verifiziert werden

muB. Sein Ziel ist die Schaffung einer synthetischen Philosophie ...*""'

Hauptangriffspunkt war fiir Kropotkin die Dialektik. Hegel und seine marxistischen Erben
seien mit ihr ganz in Metaphysik befangen.

- Wir anerkennen diese Methode ganz und gar nicht; sie wird iibrigens in keiner der Naturwissenschaften
akzeptiert. Dem modernen Naturwissenschaftler erscheint diese dialektische Methode als etwas sehr Altes,
Uberlebtes und von der Wissenschaft gliicklicherweise lingst Vergessenes. Keine einzige Entdeckung des
19. Jahrhunderts, sei es auf dem Gebiet der Mechanik oder der Physik, der Chemie, der Biologie, der
Psychologie, der Anthropologie. wurde mit Hilfe der dialektischen Methode erreicht. Alle wurden mit der
induktiv-deduktiven Methode erzielt — der einzigen wissenschaftlichen Methode '*

Kropotkin sah somit zwischen Anarchismus und Naturwissenschaft mehr als nur eine
Analogie. 1896 hatte er noch in seiner kleinen Schrift L ‘anarchie: sa philosophie, son idéal
in diesem Sinne argumentiert. Er verglich dort die Aussage, daB alles aus Teilen bestehe,
auch der Mensch, ohne aber als Gesamtes mehr als die Teile zu sein. mit dem
anarchistischen ldeal einer Vielzahl von Individuen, die kein Herrschaftsorgan bend-
tigen.'” Nun faBte er Anarchismus und Naturwissenschaft als wesensverwandt auf, ja der

" Ibid. S. 84.

" Die Entstehungsgeschichte ist ziemlich verworren. 1901 erschien eine erste Version auf russisch. Die

franzdsische Ausgabe von 1913 ist allerdings so stark veréindert und erweitert, dal sie als die eigentlich

mafigebliche Version betrachtet werden muBl. Zu den Details der Entstehung siche die Einleitung von

Heinz Hug. S. 7-8, in dem von ihm herausgegebenen Band: Perer Kropotkin: Der Anarchismus

Ursprung, ldeal und Philosophie. (In den Collected Works Bd. 11 ist nor die dltere Kurzfassung

enthalten, daher im Folgenden der Bezug auf die von Hug herausgegebene Version),

Siehe Hugs Einleitung S, 8.

Zitiert nach Hugs Ubersetzung S. 58.

*** Ibid. S. 60.

' Siehe die deutsche Ausgabe: Der Anarchismus. Seine Philosophie, sein Ideal, Berlin 1923 bzw. die
englische in Collected Works Bd. 10, S. 99-123. Die Bezugsstelle in der deutschen Ausgabe findet sich
auf §. 3-4,
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moderne Anarchismus sei ,eine notwendige Konsequenz aus dem groBen Erwachen der
Naturwissenschaft* im 19. Jahrhundert.'**

Dennoch bewies Kropotkin diese Behauptung nicht wirklich, sondern zog sich auf die
Darstellung der Entwicklung der anarchistischen Idee zuriick. Hierbei griff er u.a. auch auf
Nettlaus historische Kenntnisse zuriick.'”® Die Geschichte erschien dabei als Kampf
zwischen zwei Tendenzen: der volkstiimlichen, aus der der Anarchismus geboren wurde,
und der herrschaftlichen. In vielen Aufstinden habe es bereits anarchistische Ansitze
gegeben, aber unter den Revolutiondren hitten sich neben den Anarchisten, die die Macht
selbst ablehnten, auch stets Jakobiner gefunden, die fiir sich die Macht wollten. Der
Sozialismus war fiir Kropotkin der auf halbem Weg stehen gebliebene Anarchismus. Statt
den Staat selbst anzugreifen, habe er sich damit begniigt, nur das Kapital und die kapi-
talistische Gesellschaft zu attackieren.'®®

Die Wissenschaft wiederum sei von der Gesellschaft konditioniert. In dem Malfle, in
dem sich die gesellschaftlichen Ideen weiterentwickelten, titen es auch die wissen-
schaftlichen, da die Wissenschaftler vom Geld der Herrschenden abhingen und ihrerseits
Befreiung brauchten. So gesehen liefen also die beiden Entwicklungen zwangsweise pa-
rallel. Die Entdeckung, daB alles in der Welt mechanisch erklérbar sei. fithrte daher auch zu
einer neuen Philosophie.'®” Somit griinde der moderne Anarchismus im wesentlichen auf
der Naturphilosophie seit dem 18. Jahrhundert und dem Aufschwung der Wissenschaften
im 19. Jahrhundert.'*®

Kropotkin zeichnete die Stationen seiner Entwicklung nach, die — nach seiner Uber-
zeugung — nur die Weiterfithrung von bereits vorhandenen Tendenzen war und somit nicht
als ,Utopie" verstanden werden diirfe.'®” Das Ziel sei eine Gesellschaft,

.in der die zwischenmenschlichen Beziehungen durch freiwillig eingegangene und jederzeit wieder auf-
losbare gegenseitige Verpflichtungen sowie durch freiwillig bejahte Gebréuche und Gewohnheiten ge-
regelt werden*™,

® Im Sinne dieser Entwicklungsperspektive konnte

statt durch Autoritdt und Zwang."’ st

Kropotkin eine ganze Reihe historischer Vorldufer in sein System einbeziehen.
Hauptaugenmerk richtete er auf die Entwicklung im 19. Jahrhundert. Proudhon schitzte
er sehr, ebenso Fourier. Die Individualisten wie Max Stirner hingegen unterzog er einge-

164

Der Anarchismus. Ursprung, Ideal und Philosophie, hrsg. von Hug, S. 23,

' Er erwihnte ihn im Vorwort dankend. Siehe ibid. S. 26. Nettlau blieb allerdings Kropotkins Ansatz und
seinem nonchalanten Umgang mit der Geschichte gegeniiber skeptisch. (Siehe Nettlau: Geschichte ... Bd.
3,S.24).

' Der Anarchismus. Ursprung, ldeal und Philosophie, hrsg. von Hug, S. 30-31.

17 Ibid. S. 38-40. Kropotkin war sich offenbar nicht bewuBt, daf er mit dieser Annahme selbst Kind seiner
Zeit war.

"% Ibid. S. 118-119.

"% Ibid. S. 66.

7% Ibid. S. 65.

"' Zum Problem der historischen ,Riickverlingerung” des Anarchismus vgl. oben. Kropotkin liefl die Reihe

mit Laozi und Zenon beginnen. Er bezieht sich dabei bzgl. Zenon auf G. Adler: Geschichte des

Sozialismus ..., Bd. 1, Leipzig 1899. Auch Nettlau tibernahm dies in seiner Geschichte ... (Bd. 1).

Merkwiirdigerweise sollte bei den Debatten in China, ob Laozi als Vorldufer des Anarchismus anzusehen

sei, niemand auf diese Wertung bei Kropotkin Bezug nehmen.
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hender Kritik. Er erkannte zwar an, daB sie den Staat abgelehnt hitten, doch die Uber-
héhung des Individuums war Kropotkin, der stets Nietzsche vehement als verkappten
Autoritdren bekdmpfte, duBBerst suspekt. b2

Ergebnis der Entwicklung sei, so Kropotkin, der moderne, d.h. kommunistische Anar-
chismus, denn das Lohnsystem habe sich als inpraktikabel erwiesen. Dies hatte Kropotkin
bereits in einem eigenen Artikel in Freedom dargelegt. der als Broschiire unter dem Titel
The Wage System vertrieben wurde und auf dem in La conguéte du pain eingegangenen
Révolté-Artikel Le salariat® basierte.'”> Wer solle denn entscheiden, was gerechte
Entlohnung sei? Auch Proudhons Tauschscheine fithrten zum gleichen Problem, also solle
man das biirgerliche System von Entlohnung fallen lassen. Ferner habe sich gezeigt, dal}
die einzige politische Form. in der die egalitire Gesellschaft verwirklicht werden kénne.
die Kommune sei.'”* DaB Tendenzen in dieser Richtung bestehen, meinte Kropotkin am
Zunehmen nicht-staatlicher freiwilliger Organisationen ablesen zu konnen (z.B. Gewerk-
schaften, Genossenschaften usw.).'” Ob nicht-staatlich und anti-staatlich allerdings
wirklich in eins gesetzt werden konnen. ist fraglich.

Die Spaltung der Internationalen und damit des sozialistischen Lagers war fiir Kropotkin
nur konsequent: er bezichtigte die staatsgldubigen Sozialisten des Betruges, weil sie das
Ziel der Abschaffung des Staates in die ferne Zukunft verlegten und unterdessen das
Gewicht des Staates noch erhéhten im Sinne einer kapitalistischen Vorphase. Ziel und
Mittel waren fiir Kropotkin nicht trennbar.'”® Auch warf er den ,Staatssozialisten*“vor, daf
sie mit ihrer Appeasement-Politik gegeniiber der Bourgeoisie mittels Parlamentarismus die
notigen Aufstiande verhinderten.

.Diese Revolten zu verhindern versuchen, mit der Begriindung, man bereite die allgemeine Erhebung vor,
ist bereits kriminell.**"”’

Da alle notigen Tendenzen vorhanden seien, kénne man bereits heute die neue Gesellschaft
verwirklichen. Dal} bislang alle Versuche der Umsetzung in Kommunen gescheitert waren,
lag fiir Kropotkin in begangenen Fehlern, z.B. sich am Familienmodell zu orientieren oder
das Individuum von der Kommune aufsaugen zu lassen. Zwischen individuellen und
gemeinschaftlichen Interessen miisse ein Ausgleich gefunden werden. Daher sei Kom-
munismus ohne Anarchismus nicht méglich — Kropotkins wichtigstes Credo.

.Mit dem Anarchismus als Ziel und als Mittel wird der Kommunismus moglich. Ohne ihn wiirde er mit
Notwendigkeit die Knechtschaft bedeuten, und - als solche — konnte er nicht bestehen.*'™

" Der Anarchismus. Ursprung, ldeal und Philosophie, hrsg. von Hug, S. 71 und S. 97-101. Zu seiner
Nietzsche-Kritik ibid. S. 141-149. Nettlau bemerkte dazu: ,,Er sah rot, wenn der Name Nietzsche genannt
wurde; und das selbe war der Fall hinsichtlich Max Stirners*. (Ibid. S. 178, Anm. 66). Hier ist
anzumerken, dall Nietzsche gelegentlich in die anarchistische Ahnenreihe eingegliedert wurde. Kropotkin
sah dies offensichtlich nicht so.

'™ Siche Freedom Pamphlets Nr. 1: The Wage System, 1889, 15 Seiten, basierend auf ,Le salariat”,

% erschienen 1888 im Révolté und eingegangen in La conquéte du pain.

2 Defr Anarchismus. Ursprung, Ideal ..., hrsg. von Hug, S. 91.

Ibid. S. 92-93 und S. 111.

" Ibid. S. 93-96.

7 Ibid. S. 117.
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Analog zur Entwicklung des Anarchismus untersuchte Kropotkin die Entwicklung des
Staates.'”” Der Staat sei viel spiter als die Gesellschaft entstanden und daher nicht
unverzichtbar. Auch diirfe man Staat und Regierung nicht verwechseln, denn dem Anar-
chismus gehe es nicht nur um die Abwesenheit einer Regierung."®® Der Staat inklusive
aller Autorititen wie Klerus oder Gerichte sei schidlich. Aber weshalb entstanden diese
Autoritdten? Kropotkin gestand ein, daB die Menschheit selbst schuld war, weil sie sich in
der Hoffnung versklaven lieB, dal durch Autorititen Gerechtigkeit geschaffen werde.'®!
Somit war es geistige Schwache, nicht nur die Gewalt des Schwertes, die den Biirger zum
Untertanen werden liel. Der Staat aber tolerierte keine ,,Staaten im Staat™, d.h. er unter-
driickte zwangsldufig freie Initiativen. Somit beweise die Geschichtswissenschaft, daB eine
Reformierbarkeit illusorisch ist, da der Staat seinem Prinzip nach versklave.

Kropotkin hoffte, mit seinen Schriften zu Wissenschaft und Anarchismus den Beleg fiir
dessen Wissenschaftlichkeit erbracht zu haben und so den Marxismus aus den Angeln
heben zu kénnen. DalB3 ihm das gelang, ist allerdings fraglich. Nettlau meinte einmal, daf3
Kropotkins Ideen ein festgefiigtes Ganzes bildeten, das viele durch den Enthusiasmus, mit
dem es vorgetragen wurde, anzog, ohne aber notwendigerweise wirklich zu tiberzeugen.'*?

Mit seinem Versuch, den Anarchismus wissenschaftlich zu untermauern, zeigte sich
Kropotkin — wie Marx — als Kind des 19. Jahrhunderts. Er mufite — wie dieser — scheitern.
Bei all seiner Betonung der Methode entpuppt sich Kropotkin aber letztlich als sehr
emotional motiviert. Malatesta brachte dies einmal auf den Punkt:

.In Wirklichkeit waren Kropotkins Anarchismus und Kommunismus nicht so sehr eine Frage des
Vestandes als des Gefiihls. In ihm sprach zuerst das Herz und dann erst kam die verstandesmiBige
Uberlegung zur Rechtfertigung und Stirkung der Impulse des Herzens *'®

Anarchistische Moral: Dies bewahrheitete sich besonders deutlich in Kropotkins Schrif-
ten zur Moral, ein Thema, das immer stirker in den Mittelpunkt seines Interesses riickte. '
War es ithm zunidchst um revolutiondre Taktik und den Entwurf seines Systems eines

Kropotkin: Communisme et anarchie (deutsch: Kommunismus und Anarchismus, Berlin 0.J.), deutsche
Ausg. S. 16. Diese Broschiire, urspriinglich in Artikelform erschienen, wurde in der franzdsischen Ausga-
be von La science moderne et |'anarchie 1913 in einem zweiten Teil angefiigt. Dieser zweite Teil ist in
Der Anarchismus. Ursprung, Ideal ..., hrsg. von Hug, nicht wiedergegeben.

Diese Schrift: ,L’état: son réle historique”, wurde ebenfalls in der franzosischen Ausgabe im 2. Teil

angefligt. Ich lege hier die englische Ubersetzung aus Collected Works Bd. 10, S. 159-201, auch enthalten

in Kropotkin: Selected Writings ... S. 211-264, zugrunde.

180 Collected Works Bd. 10, S. 160. Bei der Erorterung des chinesischen Terminus fiir ,,Anarchismus™ wird
dieses Problem wieder auftauchen.

%! Ibid. S. 169-170.

182 Nettlau: Geschichte .. Bd. 4, S. 22.

153 Ppeter Kropotkin: Erinnerungen und Kritik eines alten Freundes®”, in Malatesta: Gesammelte Werke Bd. 2,
S. 62. Malatesta nannte ihn daher einen ,Dichter der Wissenschaft® (ibid. S. 59). (Vgl. zur Kritik
Malatestas an Kropotkin auch Massimo La Torre: ,,Una fondazione naturalistica dell’ anarchismo: Pétr
Kropotkin® in Rivista internazionale di filosofia del diritto Serie 1V, Bd. 70, 1993, S. 179-202. La Torre
charakterisiert Kropotkin als , naturrechtlich® orientiert, Malatesta als ,.voluntaristisch™. Damit reprisen-
tierten sie die Spannung innerhalb des Anarchismus).

'™ Avrich nannte Kropotkins System daher ,.ethischen Anarchismus™. (Siehe Avrich: Anarchist Portraits S.

53-78).
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Anarcho-Kommunismus gegangen. so beschéftigte ihn nun immer mehr die geistige Stiitze
einer neuen Gesellschaft. Schon in seinen Thesen iiber den Verlauf der Revolution war
deutlich geworden, da Kropotkin optimistischerweise von einer hohen Qualitit der
Revolutiondre bzw. der aufstindischen Massen ausging, um seine Vorhersagen einer
problemlosen Selbstregierung und Giiterverteilung glaubhaft zu machen.'® Auch sah er
die Notwendigkeit, neben dem materiellen Leben auch das geistige zu ,.befreien™, das — in
seinen Augen — ebenso von moralischen Autorititen geknebelt war wie der Leib durch
Ausbeutung, Staat und Gesetz. Getreu der Devise Bakunins: ..Ni dieu, ni maitre”, mulfite
nicht nur der Staat sondern auch die vorherrschende (christliche) Moral angegriffen
werden. Da aber Kropotkin erkldrtermaBlen der Metaphysik den Riicken gekehrt hatte.
bedurfte auch die Moral einer wissenschaftlichen Begriindung.

In Briefen erklérte er, wie notwendig dies sei, da bei einem Versagen der Wissenschaft,
die Ethik zu begriinden, die Religion zum Gegenangriff blasen wiirde und die Wissen-
schaftskritiker nur Wasser auf die Miihlen bekimen."®® Die bisherige Wissenschaft sei
nicht dazu fihig gewesen, da sie von der Bourgeoisie korrumpiert und entsprechend auf
den Autoritidtsgedanken fixiert gewesen sei. Der Anarchismus war fiir Kropotkin ein
.michtiges Werkzeug wissenschaftlicher Forschung auf allen Gebieten™, eine ..neue
Philosophie®, mit der man nun die Aufgabe bewiltigen konne.'"®” Damit wurde die
Anarchie aus dem primédr sozio-politischen Kontext herausgelost und zur Universal-
methode. Den Anspruch. ohne staatliche Herrschaft zu leben, wollte Kropotkin also auf die
Natur selbst zurtickfiihren. die ihre eigenen Gleichgewichtsverhilinisse entwickelt habe.

Bereits in Sibirien hatte Kropotkin biologische Beobachtungen gemacht. die den damals
vorherrschenden Darwinismus teilweise in Frage stellten. Dieser aber wurde gerade zu
seiner Zeit auf das gesellschaftliche Leben iibertragen und als Legitimation des Kapi-
talismus genutzt. In England war der (Sozial)darwinismus zum unverriickbaren Dogma
erstarrt. Daher sah sich Kropotkin umso mehr genétigt., dieser .,wissenschaftlichen™
Auffassung eine neue gegeniiberzusetzen, die schlieBlich den Anarchismus auch moralisch
begriinden sollte. In diesem Kontext entstand ein Werk, das zu seinen berlihmtesten zdhlen
sollte und einen neuen Begriff in Umlauf brachte: ,,gegenseitige Hilfe™.

Wiederum auf Aufsidtzen basierend, erschien Kropotkins Mutual Aid: A Factor of
Evolution als Buch zuerst in London 1902."® Der AnlaB. sich mit dem Thema intensiv zu
befassen, war Huxleys Theorie vom gesellschaftlichen Leben als unerbittlichem Kampf. in
dem die Starken die Schwachen ausmerzen, die er 1888 als Artikel publizierte.'® Eine
solche Gesellschaft war fiir Kropotkin eine Horrorvision. Er betont, dafi er bereits auf
seinen sibirischen Reisen, bei denen er z.T. einen Biologen begleitete hatte. durchaus nicht
nur den Kampf vorgefunden habe, sondern Kooperation insbesondere innerhalb einer
Spezies. Spéter hatte er durch die Lektiire eines Vortrages von KeBler, einem Gelehrten,

"5 Nettlau: Geschichte ... Bd. 4, S. 61, kritisierte Kropotkin als zu naiv, da er schon zu Beginn einer neuen
Gesellschaft einen Vollkommenheitszustand postuliere, der doch unrealistisch sei. Die Vorstellung der
Pariser Bevolkerung in den Tagen der Franzésischen Revolution als ,moralische Hochgestalten®, wie
Kropotkin sie als Beispiel prasentierte, war ihm zu romantisch. (Ibid. S. 55).

1% vl Nettlau: Geschichte .. Bd. 4, S. 71-72.

7 Ibid. S. 75.

"% Die Aufsitze waren in The Nineteenth Century 18901896 erschienen.

" Dieser Artikel: .. The Struggle for Existence® war ebenfalls in The Nineteenth Century erschienen.
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von dessen Konzept der ,.gegenseitigen Hilfe* erfahren, was genau zu seinen Beobach-
tungen pabte.'*

Der Darwinismus, den Kropotkin durchaus bejahte, sei falsch interpretiert worden —
insbesondere durch Huxley und Spencer —, denn der Kampf ums Dasein sei nur die eine
Seite, und zwar im Verhaltnis verschiedener Spezies zueinander. Innerhalb einer Spezies
aber wirke tiberwiegend das Gegenprinzip der ,.gegenseitigen Hilfe. Gerade diese ermé-
gliche der Art erst das Uberleben. Der Kampf aller gegen alle sei zum ersten nicht
nachweisbar, sondern Fiktion, zum zweiten wire er selbstmérderisch.

Gelte dies schon unter Tieren, so setze sich diese Tendenz unter den Menschen fort.
Dies aber bedeute, daB3 die Gesellschaft bereits vor dem Menschen existierte! Kropotkin
behauptete — und hier verliefl er nun endgiiltig den Bereich eigener Beobachtung —, dafl der
.-primitive Mensch™ zuerst in Horden ohne jegliche Familienstruktur gelebt habe. Die
Familie sei erst allmahlich daraus entstanden und aus ihr die Autoritit.'”> Solche Aus-
differenzierungen hitten schlieBlich das Konkurrenzdenken hervorgebracht, doch sei der
Krieg untereinander nie der Normalzustand gewesen.'*

Die Tendenz zur Hierarchisierung und Spezialisierung (politisch-soziale, militirische
und religiose Macht), die mit dem Autorititsgedanken zusammenhing, war allerdings nicht
die einzig wirksame. Stets habe es die Gegentendenz der Solidaritit gegeben. Als
besonders bewundernswerten Ausdruck derselben verwies Kropotkin wieder auf die
mittelalterlichen Stddte und Gilden, die er als selbstverwaltete Kleinstrukturen inmitten der
ansonsten hierarchisierten Feudalwelt charakterisierte. Der Niedergang dieser freiheitlichen
Ansitze sei mit dem Entstehen der Staaten gekommen, auch wenn bis heute noch freie
Vereinigungen bestiinden, etwa die Gewerkschaften. Dennoch war die Bliitezeit der ,.ge-
genseitigen Hilfe™ in der Menschheitsgeschichte nach Kropotkin die griechische Polis und
die mittelalterliche Stadt.'”* Als wesentliche ethische Konsequenz sah Kropotkin die Er-
kenntnis, da3 Solidaritdt nichts mit religiser Barmherzigkeit zu tun habe, sondern viel-
mehr eine natiirliche Tendenz sei und sich somit fiir den Menschen schon aus seiner
Biologie heraus ergebe.
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""" Der Begriff der ,gegenseitigen Hilfe* stammte also nicht urspriinglich von Kropotkin, aber erst durch ihn

wurde er bekannt. (Kropotkin: Mutual Aid, in Collected Works Bd. 3, eingeleitet von Woodcock, S.

XXXVII), Kropotkin las den Vortrag KeBlers im Gefiingnis in Frankreich.

David Millers Kritik an Kropotkins Darwinismus-Interpretation setzt vor allem hier an: eine

.Weiterfithrung™ der Gegenseitige-Hilfe-Tendenz sei unzuldssig. (Siehe David Miller: ,.Peter Kropotkin

1842-1921: Mutual Aid and Anarcho-Communism® in John A. Hall [Hrsg].: Rediscoveries. Oxford 1986,

S. 85-104, bes. S. 103).

* Man muB hier anmerken, daB diese Verwertung ethnologischer Informationen in aktuellen Sozialtheorien
des spdten 19. Jahrhunderts und in deren Riickschliissen auf die Geschichte gang und gébe war. Im
iibrigen sei ergidnzt, daB es im ethnologischen Bereich durchaus auch Forscher gab und gibt, die
umgekehrt Gedankengénge Kropotkins aufgegriffen haben. Siehe z.B. Harold Barclay: People without
Government. An Anthropology of Anarchism, London 1982. (Mir lag die deutsche Version Vélker ohne
Regierungen, Berlin 1985, vor. Siehe dort den expliziten Bezug auf Kropotkin als Motivation, sich der
Ethnologie zuzuwenden, in der Einleitung S. 10).

'* Mutual Aid, in Collected Works Bd. 3, S. 114.

" Ibid. S. 296-297. Allerdings mufl man hierzu anmerken, daf die mittelalterlichen Stidte durchaus nicht
wirklich egalitdr waren, sondern von einigen wenigen dominiert wurden. Gleiches gilt fiir die Polis. (Vgl.
auch Osofsky S. 117). (Auch Barclay [S. 186-188] ist in diesem Punkt mit Kropotkin nicht einer
Meinung).
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Kropotkins Buch Mutual Aid, das man als .sein schonstes* bezeichnet hat,'”> war ihm
eine Herzensangeiegenheit.'% Immer wieder kam er auf das Problem einer allgemeinen
anarchistischen Ethik zuriick."”” In diesem Werk hatte er die evolutionire Entwicklung
seines Solidaritdtskonzeptes belegen wollen, wihrend er an anderer Stelle mehr auf die
praktische Ethik einging. In La morale anarchiste, 1890 entstanden und somit parallel zu
Mutual Aid, erklirt er explizit, dal} die Idee von Gut und Bése natiirlich — nicht z.B.
religionsabhéngig — sei. ,.Gut* kénne man als .. der Gesellschaft niitzlich™ definieren.'”®
Entsprechend glaubte Kropotkin an das ,.natiirliche Rechtsbewufltsein™ des Volkes. Wenn
der Mord am Zaren etwa allgemein als gut empfunden wurde, reiche dies zur moralischen
Absegnung der Tat aus.'”” Hieraus liBt sich also auch Kropotkins eingeschrinkte
Zustimmung zur revolutiondren Gewalt verstehen.

Die Grundlegung dieser neuen, anarchistischen Ethik, beschaftigte Kropotkin in all
seinen letzten Jahren besonders. Er begann ein umfassendes Werk dazu (Etika), starb aber
dariiber, so daB der Band 1, der noch 1922 veréffentlicht wurde’” als Torso sein
Vermichtnis bildete. Fiir Kropotkin war der Mensch an sich auf Kooperation eingestellt,
und zwar jeder. Seine Ethik war somit explizit eine allgemeine. also nicht etwa eine
klassenbedingte wie bei Marx. Da alle Menschen biologisch gleich sind, sind sie es auch
moralisch. Dieses optimistische und biologistische Menschenbild erklart vieles an
Kropotkins gesamtem System.

Mit seiner Ethik wollte Kropotkin vor allem gegen die Religion, Spencer und Nietzsche
sowie die aufkommende Wissenschaftsskepsis Position beziehen.””' Da der Mensch an
sich gesellig sei. ordne er sich auch freiwillig dem Gesamtwohl unter. Der absolute
Individualismus sei somit unnatiirlich. Vielmehr entwickele sich aus der ..gegenseitigen
Hilfe* der Gedanke der Gerechtigkeit und daraus die Sittlichkeit.’”> Dies versuchte
Kropotkin wiederum in einem historischen Abrif darzulegen, wobei er untersuchte. wie
sich das Denken iiber die Ethik gewandelt habe. Sein Vorwurf an die Philosophiege-
schichte war, dafl niemand begriindet habe, warum Ethik entsteht. Hier eben konne der
Riickgriff auf die Biologie helfen, die Notwendigkeit der Ethik zu beweisen. Denn das
Gewissen. so Kropotkin, sei physiolc:-;_gisch.m3

" Nettlau: Geschichte ... Bd. 4, 5. 71.

' Heinz Hug kritisiert Kroptokin deswegen, weil durch die bloBe | Inthronisation” der Solidaritit nichts
gewonnen sei. (Heinz Hug: ,Die Inthronisation der Solidaritdt* in Beyer [Hrsg.]: Zur Akwalitat
anarchistischer Klassiker S. 43-56).

Ruth Kinna: , Kropotkin's Theory of Mutual Aid in Historical Context” in [nternational Review of Social
History Bd. 40, 1995, S. 259-283, sieht daher in diesem Konzept den Kern von Kropotkins Theorie, auch
wenn sie die Frage stellt, weshalb dann eigentlich anarchistische Propaganda notig sei, wenn der
Anarchismus eine natiirliche Tendenz ist.

Kropotkin: La morale anarchiste, Ausgabe Paris 1989, S. 22, bzw. engl. Ubersetzung in Collected Works
Bd. 10, S. 137. (Diese Broschiire war zuerst in Artikelform erschienen).

L_a morale anarchiste S. 30 bzw. Collected Works Bd. 10, S. 143.

Etika, St. Petersburg und Moskau 1922. Mir lag die deutsche Fassung Ethik, Berlin 1923, vor, sowie die
englische in Collected Works Bd. 8 (Nachdruck der engl. Ubersetzung von 1924).

Bes. Kap. 1.

* Ethik S. 28 bzw. Collected Works Bd. 8, S. 30.

Ethik 8. 254 bzw. Collected Works Bd. 8, S. 338.
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Kropotkins Theorie der ,.gegenseitigen Hilfe”, die — obwohl als Erginzung zu Darwin
gedacht — doch meist als Anti-Darwinismus aufgefafit wurde, sollte die wohl ziindendste
Idee seines Schaffens werden und besonders zu seinem Image als herzensguter
Revolutionidr beitragen. Dal} er damit auch Gewalt — zumindest in revolutionirer Form —
legitimieren konnte, fiel fast niemandem auf. Die Natiirlichkeit der Solidaritit verlieh dem
Revolutionir einen rosaroten Zuckergufl. Doch bedurfte seine Vermutung, daf3 durch die
blofie Beseitigung des Staates die Menschen zur perfekten Selbstorganisation gelangen
wiirden, des Optimismus einer biologisch abgeleiteten ,,gegenseitigen Hilfe. Der Mensch
sei daher an sich willens, fiir die Gemeinschaft dazusein, wenn nur die Rahmenbe-
dingungen stimmten. Dies mag fiir kleine, iiberschaubare Einheiten umsetzbar sein (etwa in
Kommunen), auf eine Nation 0.4. libertragen ist diese Hypothese wohl kaum realistisch.
Auf der anderen Seite war jedoch — bei aller Betonung des ,,sozialen Wesens* — auch fiir
die Personlichkeit Platz in Kropotkins System. Er ging nie so weit, den Einzelnen in der
Masse aufzulosen — bei aller Kritik am Individualismus. Sein Aufruf dux jeunes gens
beispielsweise oder seine Betonung von Agitationstitigkeit wiesen dem (einzelnen)
Revolutiondr zudem eine wichtige Rolle zu.

Nettlau bemerkte, m.E. zu Recht, daB} Kropotkin mit der ,.gegenseitigen Hilfe" ein
Gedankengebéude aufstellte, das mitriB, zumal es schwungvoll und riihrend préisentiert
war, spiter aber zwangsldufig als Ganzes Geschichte wurde, da es zu festgefiigt war, um
sich an neuere Entwicklungen anzupas.s.(:n.204 Dennoch ist seine Korrektur am Darwi-
nismus in der Biologie des 20. Jahrhunderts nicht untergegangen. Ashley Montagu, ein
Humanbiologe, hat Kropotkins Werk in den 50er Jahren wieder herausgegeben und betont
in seinen Studien, daf der Gewaltinstinkt allgemein weit iibertrieben, der Koope-
rationsfaktor dagegen véllig unterschitzt werde. Stillschweigend gehe man davon aus, dafl
der Mensch an sich bése und aggressiv sei und man ihn daher bremsen miisse. Montagu
siecht das Vorherrschen dieser Meinung als vornehmlich gesellschaftlich bedingt an.
Biologisch lasse sich diese Annahme nicht rechlfertigen,los

Beschiiftigung mit Rufiland und der Franzisischen Revolution: Die oben skizzierten
Werke waren Kropotkins wichtigste Beitridge zur Ausformulierung seines eigenen Systems.
Dabei zeigte sich, da der Hauptteil noch im 19. Jahrhundert konzipiert, z.T. allerdings erst
spiter publiziert wurde. De facto war die aktive Rolle Kropotkins, auch aufgrund seiner
gesundheitlichen Probleme und des zunehmenden Alters, im frithen 20. Jahrhundert relativ
gering. Er interessierte sich nun zwar verstirkt fiir den Syndikalismus, doch seine Schriften
blieben in den Bahnen des ausgearbeiteten Systems. Einzig seine neuerliche Hinwendung
zu RuBland. nicht zuletzt aufgrund der Revolution von 1905, hob sich ab.2% An
umfangreicheren Publikationen brachte sie zwei hervor, die allerdings eher am Rande des

24 Nettlau: Geschichte ... Bd. 4, S. 84.

% Siehe z.B. Ashley Montagu: The Nature of Human Aggression, New York 1976. Montagu sieht das
Aggressionsverhalten des Menschen als sozial erworben an. (S. 9-10).

% Die Beschéftigung mit RuBland war etwas in den Hintergrund getreten und mehr personlicher als
publizistischer Natur. 1905 analysierte Kropotkin die Revolution voller Optimismus und sah in ihr die
groBe Volkserhebung und Verbindung von stidtischer Arbeiterschaft mit der bauerlichen Landbevdl-
kerung, die die soziale Revolution auslosen und die Anarchie méglich machen witrden. (Siehe Kropotkin:
Selected Writings ... S. 267-290). Siehe auch sein Der Anarchismus in Rufiland, Berlin 1905.
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Oeuvres liegen: zum einen Russian Literature, London 1905 (spiter Ideals and Realities in
Russian Literature genannt), die schriftliche Fassung von Kropotkins Bostoner Vortragen
1901, in denen er besonders die revolutiondre Tradition in der russischen Literatur des 19.
Jahrhunderts beschrieb; zum anderen The Terror in Russia, London 1909, worin er
materialreich die Verfolgung der Dissidenten — aber nicht nur ihrer — durch das zaristische
Regime dokumentierte.”’’

Im Zusammenhang mit seiner Beschiftigung mit der russischen Literatur ist
insbesondere seine Auseinandersetzung mit Tolstoj von Interesse, schliellich sah man
Kropotkin und Tolstoj, diese beiden hochwohlgeborenen Russen, spiter oft als Geistes-
verwandte. Beide fiihlten sich vom einfachen Volk angezogen und wollten Staat und
Privateigentum beseitigen. Wie bereits erwihnt, hatten die beiden sporadisch brieflichen
Kontakt und schitzten einander. Getroffen haben sie sich nie. Kropotkin hob Tolstoj in
seinen Studien zur russischen Literatur lobend hervor’™ und verfaBte einen Artikel iiber
ihn in dessen Todesjahr 1910.

In diesem in seiner Ginze lange unveréffentlicht gebliebenen Aufsatz versucht Kropot-
kin, Tolstojs Wesen in einer Personlichkeit und Werk umfassenden Skizze einzufangen.””’

Das Leitmotiv und damit die Hauptanziehungskraft von Tolstojs Werk war fiir
Kropotkin die Wahrhaftigkeit. Kropotkin, der kein Literaturwissenschaftler war und den
die Form wenig im Vergleich zum Inhalt interessierte, legte Wert darauf festzustellen. daf
Tolstoj — bei aller kiinstlerischen Freiheit — aus dem echten Leben geschépft habe. Auch
wenn er im Laufe seines Lebens verschiedene Stadien durchlaufen und dabei verschiedene
Botschaften verkiindet habe. habe er doch stets mit seiner ganzen Person dahinter-
gestanden.”'’ Der kiinstlerische Aspekt lag fiir Kropotkin in Tolstojs Fahigkeit, die
Imagination so einzusetzen. daf} sie die schlichte Realitdt durch Idealisierung stdrker zur
Wirkung brachte. Und da die Ehrlichkeit in der Einfachheit liege. seien Tolstojs Ideal-
gestalten einfache Bauern, nicht Intellektuelle.'' Was Kropotkin aber besonders im
Frithwerk fehlte, war das revolutiondre Aufbegehren der Massen gegen die so treffend
geschilderten Mifistinde. Erst die heroischen, selbstaufopfernden Taten der russischen
Revolutiondre hitten Tolstoj aufgertittelt.

Mit einer gewissen Sympathie beschrieb Kropotkin Tolstojs spirituelle Suche zwischen
orthodoxem Glauben. Vernunfireligion und Sozialismus. Auch strich er besonders das

207 . - z s
Das Werk wurde sofort u.a. ins Deutsche tibersetzt als Die Schreckensherrschaft in Rufiland, Stuttgart

1909, Es ist in die Collected Works nicht aufgenommen.
** Kropotkin bezeichnete Tolstoj als — trotz erkldrter Wissenschaftsskepsis — sehr wissenschaftlichen
Kinstler und lobte sein ,.anarchistisches* Erziehungsprojekt auf seinem Landgut. Kropotkin lehnte zwar
Tolstojs Gewaltverzicht und ReligiGsitat ab, sah ihn aber als grofies Gewissen der Menschheit. (Kropot-
Kin: Ideale und Wirklichkeit in der russischen Literatur, Frankfurt/M. 1975, Kap. 4, bzw. in Collected
Works Bd. 5).
D. Novak (Hrsg.): .,An Unpublished Essay on Leo Tolstoy by Peter Kropotkin® in: Canadian Slavonic
Papers Bd. 111, 1958, S. 7-26. Hug weist in seiner Kropotkin-Bibliographie (S.158-159, Anm. 92) darauf
hin, daB der Aufsatz fiir The Nineteenth Century geschrieben war, aber dort nicht abgedruckt wurde. Teile
erschienen anderweitig. (Hugs Angabe zum Erscheinungsjahr des von Novak herausgegebenen
o vollstandigen Textes mit,,1930" muB ,,1958" lauten),
~ Im von Novak herausgegebenen Text S. 8-12.
! Ibid. S, 12-13.
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praktische Engagement in dem Schulprojekt fiir die Bauern auf Tolstojs Gut heraus.'?
Kritisch merkte er hingegen an, daB Tolstoj stets dem Pazifismus verhaftet geblieben sei
und sich daher den Weg vom Wort zur Praxis verstellt habe, denn die Verinderung des
Jetzt war fiir Kropotkin nur durch den revolutiondren Weg moglich.*'® Erst spit habe er
erkannt, daf} die soziale Frage das eigentliche Problem sei, sie aber nur mit einer Neu-
formulierung christlicher Ideen zu beantworten versucht.”"* Auch wenn Kropotkin Tolstojs
religiosen Vorstellungen gegeniiber kritisch blieb, erkannte er doch in ihm einen in weiten
Teilen Seelenverwandten.

Kropotkins letzte groBe und vollendete Publikation war die 1909 in Paris erschienene
Arbeit zur Geschichte der Franzosischen Revolution: La grande révolution 17891793, die
im Grunde an seine Paroles d'un révolté ankniipfte und spiter in der SU zeitweilig groBes
Interesse fand.”"> Er wollte darin zeigen, daB das Volk Tréger der Revolution war, und
auBerdem besonderes Augenmerk auf die wirtschaftlichen Aspekte legen.®'® Bislang habe
man sich zu sehr auf die dramatischen Ereignisse und die Vorbereitung durch biirgerliche
Ideen konzentriert. Das Biirgertum habe das Volk nur benutzen wollen, doch den Kern der
Erhebung sah Kropotkin in der Erhebung der biuerlichen Bevélkerung.”'” Der Behaup-
tung, Revolutionen seien Produkte der Verzweiflung, hielt er entgegen, daB ein Aufstand
nur dann zur Revolution werden konne, wenn klar sei, was man wolle — eine Position, die
er ja schon in seiner ersten Schrift, dem Manifest fiir den Caikm«'skij—}:',irkel. vertreten hatte.
Das Problem der Revolution sei gewesen, dafl aufler den damals als ,Anarchisten”
Bezeichneten niemand die wirkliche Gleichheit, also auch die 6konomische, eingelst
habe. So sei letztlich das Jakobinertum (in dessen Nachfolge fiir Kropotkin die Bolsche-
wisten standen) zum Totengraber der Revolution geworden, denn es ersetzte nur eine
Herrschaft durch eine neue. Dennoch zog Kropotkin das Fazit, dall die Franzosische
Revolution ein Schritt nach vorn gewesen sei und duflerte die Hoffnung, daff Ruflland jetzt

1z Tolstojs Ideal war die , natiirliche Schule®, die unter dem Motto der Freiheit stehen und inhaltlich auf die
Bediirfnisse des Volkes ausgerichtet werden sollte. (Sieche Romain Rolland: Das Leben Tolstojs, S. 44—
46).
* Im von Novak herausgegebenen Text S, 21.
Ibid. S. 26. Tolstojs Haltung zu den Revolutionéren blieb sein Lebtag ambivalent.
Lenin schitzte das Werk, entsprechend konnte es auch in anderen spiteren Ostblockstaaten publiziert
werden. In der DDR wurde 1982 die alte Landauer-Ubersetzung von 1909 in 2 Bénden wieder aufgelegt
mit den Anmerkungen der russischen kritischen Ausgabe von 1979, die natiirlich von der offiziellen
Sowjet-Interpretation abweichende Bewertungen Kropotkins  korrigierte. Heiner Becker nennt das
Faktum, daB das Werk besonders im Ostblock rezipiert wurde, geradezu ironisch bei Kropotkins
bekannter Gegnerschaft zum Bolschewismus. (Siehe Beckers Einleitung zur franzosischen Neuauflage,
Paris 1989, S. 8). Allerdings war die Rezeption auch im Ostblock erst spat wirklich moglich, was sich
schon darin zeigt, daB die russische Ausgabe — nach einer 1922 von Anarchisten besorgten — erst 1979
wieder erschien. (Siehe Dalins Nachwort, in der DDR-Ausgabe Bd. 2. S. 335, der die ,,Verzogerung"” seit
Lenins Firsprache mit dem Birgerkrieg (!) begrindet — und das folgende gut halbe Jahrhundert
stillschweigend iibergeht). Im wibrigen sei noch ergiinzt, dah dieses Werk Kropotkins auch einen spiter in
ganz anderer politischer Richtung sich Entwickelnden faszinierte: Benito Mussolini. Er ibersetzte es in
seiner Jugend ins Italienische! Die englische Ubersetzung in Collected Works Bd. 2 ist ein Nachdruck von
1909.
1% Deutsche Ausgabe Bd. 1. S. 5-10, bzw. Collected Works Bd.
2

LS. XXIX-S4.
7 Deutsche Ausgabe Bd. 1, S. 97, bzw. Collected Works Bd. 2, 5. 9

2
S.95.
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dort weitermachen konne, wo Frankreich aufgehdrt hatte.”'* Diese Hoffnung schien sich in
der Februarrevolution 1917 zu bewahrheiten, wurde dann aber bitter enttéduscht.

Kropotkins Geschichte der Franzosischen Revolution fafite in vieler Hinsicht sein
Lebenswerk zusammen. Typischerweise versuchte er. seine Vorstellungen einer zukiinf-
tigen Gesellschaft in eine historische Perspektive zu stellen und hoffte, daraus Lehren fiir
die Zukunft ziehen zu kénnen, auch wenn nun weniger die Taktik als die ,,naturgegebene™
Entwicklung in den Vordergrund trat. Insofern war aus dem einstigen Agitator ein sich
wissenschaftlich verstehender, mechanistisch geprégter Beobachter geworden.

Definition von ,,Anarchismus*: In diesem knappen Uberblick iiber Kropotkins Werk sei
als letztes noch auf Kropotkins Artikel ,.Anarchism™ in The Encyclopaedia Britannica
eingegangen. Schon lange hatte er an der Enzyklopéddie mitgearbeitet, stets aber nur zu
geographischen Themen geschrieben. Fiir die elfte Ausgabe. 1910, kam aber nun dieser
Artikel hinzu.”'® Er ist von daher besonders bedeutend, als Kropotkin hierin seinen ausge-
reiftesten Uberblick iiber das gab, was er unter Anarchismus verstand, und zwar — aufgrund
des lexikalischen Auftrages — nicht personlich, sondern objektiv-argumentativ. Es ist von
daher aufschlufireich, wie er den ,,Anarchismus* darstellte.

~Anarchismus™ definierte er als ..gegen Autoritdt”, also weiter gefalit als nur ..gegen
Regierung oder Staat”. Positiv ausgedriickt sei Anarchismus eine Lebensauffassung. nach
der die gesellschaftiche Harmonie mittels freier Vereinbarung in stetem Kriftegleichge-
wicht erreicht werde. Der einzelne, frei von Ausbeutung und Angst vor Strafe — sikular
oder metaphysisch —, gelange in dieser Gesellschaft zur vollen personlichen Entfaltung.
Dieses Ideal sei keine Utopie, sondern eine Weiterentwicklung bestehender Tendenzen.

Der Anarchismus. den Kropotkin als ,linken Fliigel des Sozialismus™ bezeichnete,
wolle das Privateigentum abschaffen und mit ihm den das gegenwiirtige System stiitzenden
Staat, der an sich immer nur Monopole schiitze. Staatssozialismus sei daher abzulehnen,
vielmehr miisse territorial und funktional dezentralisiert werden.

Der Prozef der Verwirklichung laufe durch Phasen langsamer (evolutiver) und schnelle-
rer (revolutiondrer) Entwicklung. Auch nur voriibergehende Kollaboration mit dem poli-
tischen System in Form einer Partei z.B. werde abgelehnt.”’

Dies war Kropotkins Kurzdefinition dessen. was Anarchismus sei. Im nédchsten Schritt
ging er auf die historische Entwicklung der anarchistischen Idee ein, ein Thema, das er ja
besonders in seiner Erweiterung zu La science moderne et ['anarchie ausfiihrlich behan-
delte, und das die Existenz der ..Tendenz zum Anarchismus™ belegen sollte.

Entsprechend der These von der Geschichte als Widerstreit zweier Stromungen, der
herrschaftlichen und der freiheitlichen, bzw. der ,,von oben™ und der ,,von unten™, habe es
stets Bestrebungen gegeben, eine freie Gesellschaft zu schaffen, sei es auf lokaler Ebene,
sei es in religiosen Bewegungen oder gedanklichen Entwiirfen.

In seinem historischen Uberblick, bei dem er sich u.a. auf Adlers Geschichte des
Sozialismus und Kommunismus bezog, aber eigenstindig noch Laozi als ersten namentlich
genannten Denker einfiigte, hob Kropotkin besonders Zenon, Marco Girolamo Vida

*"* Deutsche Ausgabe Bd. 2, S. 256-264, bzw. Collected Works Bd. 2, S. 573-582.
"% Der Artikel findet sich in Bd.1, S. 914-919.
0 Ibid. S. 914.
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(Bischoff von Alba im Mittelalter), christliche Reformsekten und die franzésischen
Enzyklopadisten des 18. Jahrhunderts hervor. Die Franzosische Revolution habe durchaus
anarchistisches Potential gehabt, sei aber durch die Jakobiner verdorben worden. Mit
Godwin lieh Kropotkin nun die eigentliche Ahnenreihe beginnen, auch wenn dieser
bekanntlich den Begriff .,Anarchismus™ nicht benutzte, um dann zu Proudhon, dem ersten
erkldrten ,,Anarchisten™ iiberzugehen. An englischen und amerikanischen Vorldufern des
von Proudhon vertretenen Mutualismus fanden William Thompson, John Gray und Josiah
Warren Erwdhnung. Proudhons anarchistische Ideen seien im deutschsprachigen Raum
zeitweise von Moses Hess, Karl Griin und Wilhelm Marr aufgegriffen worden.

Eine extra Kategorie bilden fiir Kropotkin die individualistischen Anarchisten, allen
voran Max Stirner und John Henry Mackay. Interessant dabei ist, dal} er sie — trotz seiner
Kritik (s.0.) — hier als Anarchisten gelten liel. Er merkte jedoch an, dafl sie im Grunde
durch den tbersteigerten Individualismus den Anarchismus in Frage stellten und auch
kaum Gefolgschaft finden auBerhalb begrenzter Kiinstlerkreise.”*'

Den eigentlichen. ..modernen™ Anarchismus lieff Kropotkin mit der Internationalen und
der Auseinandersetzung zwischen den Marxisten und den Foderalisten beginnen. Letztere
rekrutierten sich. so Kropotkin, aus den romanischen Ladndern und standen unter dem
fihrenden Geist” Bakunins. Dieser wéhlte den Namen ., Kollektivismus™, um den Gemein-
besitz der Produktionsmittel zu kennzeichnen, ohne den Verteilungsmodus zu bestimmen.
Die in dieser Tradition Stehenden engagierten sich insbesondere in Arbeiterorganisationen.
Durch u.a. Streiks loste dies Verfolgungen von Seiten des Staates aus und es kam zur
berithmten Gewaltphase der spdten 1880er und frithen 1890er Jahre, die dem Anarchismus
den Beigeschmack des Terrors einbrachte. Kropotkin verteidigte den Gewaltansatz, indem
er ihn als Mittel gegen Unterdriickung erklirte. Gewalt werde von allen Seiten gebraucht.
Das Wesen des Anarchismus sei sie somit nicht.”*

An dieser Stelle fiigte der Herausgeber bezeichnenderweise eine lange Anmerkung in
Kropotkins Artikel ein. Zunichst strich er heraus, dal man diese Terrorphase nicht mit
dem Anarchismus als solchem identifizieren diirfe. Offensichtlich hatte ihn Kropotkins
Bemerkung nicht zufriedengestellt, und so zog er es vor, nur den ,.philosophischen Anar-
chismus™ als Anarchismus im engeren Sinne gelten zu lassen. Da aber die Allgemeinheit
auch die Gewaltakte unter ,,Anarchismus* subsumiere (und daher im entsprechenden
Lexikonartikel erwartete), gab er seinerseits einen kurzen Uberblick iiber die wichtigsten
Ereignisse. Dabei erwihnte er auch Kropotkins Inhaftierung in Frankreich, interessanter-
weise aber ohne Hinweis auf den Grund. Dann folgte eine Zusammenfassung der Chica-
goer Haymarket Affair und der Attentate in Frankreich in den frithen 1890er Jahren.

Kropotkin systematisierte im Folgenden den Anarchismus in vier Richtungen: den
Mutualismus Proudhons, den Anarcho-Kommunismus, den christlichen Anarchismus
Tolstojs und den literarischen Anarchismus einiger moderner Schriftsteller. Dem Mutua-
lismus rechnete er auch die amerikanischen individualistischen Anarchisten wegen ihrer
okonomischen Vorstellungen zu, vor allem Benjamin Tucker. IThren Individualismus

2! Ibid. S. 916.

= Ibid.
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kritisierte er jedoch als inkonsistent und intellektuell. Er fiihre die meisten zum G&ko-
nomischen Liberalismus oder epikurdischen Amoralismus.**

Die Arbeiterschaft habe sich der Hauptstromung des Anarcho-Kommunismus zuge-
wandt, die ja auch er, Kropotkin, vertrete. Ihm seien dabei folgende Ideen besonders
wichtig gewesen:

Die moderne Wissenschaft und der Anarchismus seien eng verwandt. Um den
Anarchismus wissenschaftlich zu definieren, miisse man die bestehenden Tendenzen
studieren und auf dieser Basis schliefilich die anarchistische Ethik formulieren. Er habe
nachzuweisen versucht, da} nur der kommunistische Anarchismus eine Zukunft habe, denn
Anarchismus und Kommunismus seien die beiden Faktoren der Evolution.

In seinen Studien zur Landwirtschaft und Industrie und der Verbindung von manueller
und geistiger Arbeit habe er gezeigt, wie die neue Gesellschaft organisiert werden konne,
so daB fiir jeden die volle Befriedigung physischer und geistiger Bediirfnisse erlangbar
werde. Seine Arbeiten zur menschlichen und gesellschaftlichen Entwicklungsgeschichte
wiederum hitten zum Ziel, die positiven bestehenden Ansitze freier Vereinbarungen und
die Tendenz zur .gegenseitigen Hilfe™ aufzuzeigen. Dies war Kropotkins eigene und
knappste Zusammenfassung seiner Ideen. wobei er sich offiziell den Lesern als maligeb-
licher Theoretiker dieser (Haupt)strémung des Anarchismus présentierte.

Die dritte anarchistische Stromung, die christliche, werde von Tolsto] reprisentiert.
obwohl Kropotkin zugab, daB Tolstoj sich nicht selbst als Anarchist bezeichnete. Kropot-
kin sah ihn in der Traditionslinie der religiésen Neuerungsbewegungen des 15./16. Jahr-
hunderts. Er konnte fiir Kropotkin als Anarchist gelten. weil er Staat. Eigentum, Gesetz
und Kirche einer eingehenden Kritik unterzog. Auch wenn Kropotkin ganz offensichtlich
von Tolstojs Pazifismus und religiosem Eifer weit entfernt war, empfand er doch seine
anarchistischen Positionen als durchweg iiberzeugend.

Die letzte Stromung, den literarischen Anarchismus, fithrte Kropotkin leider nicht
genauer aus. Er beschriinkte sich auf den Hinweis, daf die moderne Literatur und der Anar-
chismus sich vielfiltig befruchteten und somit in zahlreichen Werken verschiedenster
Autoren anarchistische Ansitze zu finden seien. Offenbar sah er hier mehr eine Parallele
als einen spezifisch | literarischen™ Anarchismus.”**

Seine Bibliographie lief er mit Godwin beginnen, also mit dem Autor. den er als ersten
Anarchisten ansah. Diese .,Griinderphase schlof mit Bakunin. Alles. was auf Bakunin
folgte, fiel fir Kropotkin unter . modernen Anarchismus™. Da er diesen als den ,.eigent-
lichen" empfand, wies Kropotkin Bakunin damit implizit einen Platz vor der ..Vollendung™
des Anarchismus zu, wobei natiirlich in einem evolutionir konzipierten System ,.Vollen-
dung” immer nur relativ sein konnte. Dennoch ist diese Tatsache interessant, da er im
Textteil den Eindruck erweckte, als kiime die Z4sur mit Bakunin, nicht nach ihm!***

An Sekundérliteratur hob Kropotkin — neben Nettlaus beriihmter Bibliographie de
['Anarchie — Eltzbachers Der Anarchismus hervor., worin — trotz anti-anarchistischer

* 1bid. 8. 917.

** Einen guten Einblick in die Verbindung von Kunst (bes. Literatur) und Anarchismus in Frankreich gibt
Sonn. Er hat dabei besonders den Symbolismus im Auge. Siche auch Nettlau: Geschichte ... Bd. 4, Kap.
AL,

22 . s r + ¥ + = s 3
*** Hier ist man natiirlich versucht festzustellen, daB Kropotkin als ,Haupttheoretiker* der wichtigsten
Stromung dann logischerweise der Reprisentant des Anarchismus wiire.
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Einstellung des Autors — der Anarchismus kompetent geschildert werde. Zenkers Der
Anarchismus und Adlers Arbeiten hielt er fiir passabel, alles iibrige sei unqualifiziert.

Der oben dargestellte Lexikonartikel , Anarchism* von Kropotkin fait auf pragnante
Weise sein gesamtes anarchistisches Schaffen zusammen und ordnet es gleichzeitig ein in
seinen historischen und ideengeschichtlichen Kontext. Auch wenn es nicht Kropotkins
zeitlich letzte Arbeit war, so mag doch damit der Uberblick iiber sein anarchistisches
Oeuvre schlieflen, denn es sollte nichts inhaltlich Neues mehr von Kropotkin kommen.
Vielmehr hatte er hiermit sein Lebensresiimee gezogen.

Die Bedeutung Kropotkins und sein Erbe: Kropotkin kann ohne Zweifel als einer der
wichtigsten Theoretiker des Anarchismus gelten, wenn nicht gar als der wichtigste.”?® Man
hat ihm zwar vorgeworfen, in Wirklichkeit wenig originell und eher eklektisch gewesen zu
sein,”?” doch wird dies m.E. seinem Lebenswerk nicht ganz gerecht. Kropotkin selbst hat
sich mehrfach auf andere Denker explizit berufen, ohne sie jedoch nur zu kopieren. Auch
lag ihm nie daran, sich selbst zum ,Ubervater* zu stilisieren.””® In jedem Falle war
zumindest die Synthese, die er zweifellos leistete, ein Verdienst, zumal er sich stets be-
miihte. eine konsistente anarchistische Weltsicht zu prisentieren, die sich selbstbewuft
auch mit kritischen Einwinden auseinandersetzte. Bei aller Einseitigkeit seiner Argumen-
tation und der ausgewihlten Belege, die man ihm vorhalten mag, ging er jedoch der Ausei-
nandersetzung mit den intellektuellen Diskussionen seiner Zeit nicht aus dem Wege und
bemiihte sich in seinen reiferen Werken stets um die Wahrehmung des ..Forschungs-
standes™ zu einzelnen Problemen.

Kropotkins Schriften wurden nach seinem Tod immer wieder gedruckt bzw. in Umlauf
gebracht. Dies lag u.a. daran, da3 die meisten anarchistischen Fiihrer nach ihm Ménner der
Tat waren und eher persénliche Berichte und Agitationsschriften verfafiten, eine systema-
tische Darstellung des Anarchismus aber nicht mehr erfolgte.”” So war Kropotkin zum
Klassiker geworden. Sein Werk war so reichhaltig und vielschichtig, daf fiir so ziemlich
jedes Problem ein Passus zu finden war, Und gerade aufgrund seiner Breite und Verbin-
dung verschiedenster Lebens- und Wissensbereiche konnte man mit Kropotkin auch Leute

2% Obwohl Kropotkin heute im allgemeinen Bekanntheitsgrad (zumindest im Westen) mit Bakunin nicht
verglichen werden kann, sehen viele Studien zum Anarchismus in Kropotkin den Hohepunkt, nach dem
..nicht mehr viel gekommen* sei. Diese Wertung bezieht sich auf die anarchistische Theorie, nicht Praxis.

7 Aurel Friedmann kommt in seiner Dissertation Das anarcho-kommunistische System des Fiirsten Peter

Kropotkin, Koln 1931, zu dem SchluB, Kropotkin sei eine ,originelle Synthese* verschiedener bestehen-

der Gedanken gelungen: nicht weniger, nicht mehr. (Ibid. S. 87). Seinen engen Bezug zu den Frithsozia-

listen, namentlich Fourier, hat Petra Weber (Sozialismus als Kulturbewegung, bes. S. 236-266) bereits
gut herausgearbeitet.

So wird auch in seinen Memoirs die eigene Person nicht als solche herausgestellt, sondern zum Ausgangs-

punkt der Reflexion iiber den gesellschaftlichen Kontext. Dies wiirdigten nicht nur spdtere Verehrer

Kropotkins (etwa Ba Jin — s.u.), sondern auch neuere Kommentatoren. (Vgl. die Rezension von Christl

Grunwald-Merz zur Neuauflage der deutschen Ubersetzung der Memoirs in Archiv fiur Sozialgeschichte,

XI. Band, 1971, S. 582-583).

Bestensfalls konnte man noch auf Berkmans bekanntes Now and After: The ABC of Communist

Anarchism (1929) (deutsche Teiliibersetzung: ABC des Anarchismus, Berlin 1982, hrsg. von August

Behrens) verweisen, das jedoch ganz in Kropotkinscher Tradition stand und dessen Ansatz lediglich etwas

fortfiihrte.
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auBerhalb der eigentlich anarchistischen Kreise ansprechen. Die Wirkung Kropotkins war
somit nicht nur auf die Schar der Anhdnger beschrinkt, sondern sein Werk brachte den
Anarchismus in Kontakt mit dem gesamtkulturellen Leben, und hierin liegt wohl seine
wesentlichste Bedeutung.

Nach dem Scheitern des Anarcho-Syndikalismus lebte Kropotkins Gedankenwelt vor
allem in der Alternativbewegung weiter.>” Die Arbeiterbewegung hingegen ging ihre
eigenen Wege und integrierte sich in die biirgerliche Gesellschaft. Kropotkins Ruf nach
einem menschlicheren, foderal strukturierten, freiheitlichen und autoritidtsbefreiten Leben
wurde etwa zu einem Element der Kibbuzim-Bewegung, ohne aber Ausschliefilichkeit
beanspruchen zu kénnen. Diese Vermittlungslinie lief zum grofien Teil tiber den deutschen
Anarchisten Gustav Landauer,” der in der Zeit der Miinchner Riterepublik ermordet
worden war und stark auf Martin Buber wirkte.””> Landauer war ein eifriger Ubersetzer
von Kropotkins Werken.

Ein weiteres war die Funktion Kropotkinscher Gedanken als Kritik am inzwischen real
existziﬁrenden Sozialismus™® und seine Patenschaft fiir okologische Reformbemiihun-
gen.

Auch wenn Kropotkin in vielem ein Kind des 19. Jahrhunderts blieb, nicht zuletzt auf-
grund seines naiven Vertrauens in die Wissenschaften, so blieb er doch Apostel einer
ethisch fundierten besseren Welt, aus der die verschiedensten Geistesstromungen — gerade
auch der Fortschrittsskeptiker — Anregungen zogen.™® Wie Nettlau vorausgesehen hatte,
war Kropotkins System, das bis ins frithe 20. Jahrhundert groflen Einflu} hatte, zu fest
gefligt, um im Wandel der Zeiten bestehen zu kénnen, denn es war ein Alles oder Nichts.
Bakunin, der unsystematische, wurde dagegen zum revolutioniren Mythos. So ist
Kropotkin heute weitgehend in Vergessenheit geraten, doch seine reichen Gedanken bilden
unter der Oberfliche weiterhin Fundgrube und Steinbruch fiir andere, auch wenn sein
Name dabei nicht immer fillt. Denn haufig ist seine Urheberschaft den Nachfolgenden gar
nicht mehr bewuf3t.

230 - & . - - . .
“% Dies galt sowohl fiir Kommuneprojekte als auch fiir die ,.68er, auch wenn er bei letzteren hinter dem

Symbol** Bakunin zuriickstand.

Kurzbiographie s. Paul Avrich: dnarchist Portraits, S. 247-254, bzw. den Eintrag von Siegbert Wolf:
,Landauer* in Degen: Lexikon der Anarchie. Wolf hat selbst ein ausfithrliches Buch zu Landauer in der
Reihe | Einfithrungen® im Junius-Verlag verfait: Gustav Landauer zur Einfihrung, Hamburg 1988.

Siehe dessen Pfade in Utopia, Heidelberg 1950. Ein Kapitel ist ganz Landauer gewidmet (S. 81-99).
Buber sieht in Landauer den Vollender und zugleich Uberwinder Kropotkins, da Landauer organisations-
freundlicher sei und eher astaatlich als antistaatlich dachte. (Ibid. S. 81).

S. z.B. Leszek Kolakowski: ,,Anarchismus: Fiir Briiderlichkeit oder fir Zerstérung?* in: Merkur Bd. 39,
Heft 9/10, 1985, S. 906-913.

Darauf hebt besonders Cantzen ab. Fiir ihn ist Kropotkin der Prediger von Dezentralitat, Vielfalt,
Komplementaritit, Vernetzung, Flexibilitit, Spontaneitit, Gleichgewicht und Wechselbeziehungen.
(Cantzen S. 214).

Fir Colin Ward ist Kropotkin gerade in den jetzigen fortschrittskritischen Zeiten besonders aktuell,
obwohl Kropotkin dies sicher erstaunt hitte (vgl. Wards Einleitung zu Landwirtschafi, Industrie und
Handwerk S. 8 ff.), denn er habe geradezu prophetisch die menschlichen Kosten der Industrialisierung
vorausgesehen und dargelegt, daf es auch eine humane Form des Wirtschaftens geben kénne.
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Anhang
Daten zum Leben Kropotkins Daten zum Werk Kropotkins
1842 | Prinz Peter Kropotkin wird am 9. De-
zember als letztes von vier Kindern in
Moskau in eine Adelsfamilie geboren.
1846 | Tod der Mutter.
1850 | Zar Nikolaus I. wahlt ihn fiirs Pagen-
COrps aus.
1857 | Eintritt in die Pagencorps-Schule in St.
Petersburg.
1861 | Personlicher page de chambre des Zaren | Kropotkins erster Artikel: eine Rezen-
Alexander II. sion zu einer Zusammenfassung von
Engels’ Ideen.
1862 | Dienstantritt bei den Amurkosaken in | Beginnt Berichterstattung zu Sibirien.
Sibirien.
1864 | Beginn seiner Teilnahme an geogra-
phischen Expeditionen.
1865 Beginnt mit geographischen Berichten.
1866 | BeschlieBt nach der Niederschlagung
des Aufstandes deportierter Polen das
Ende seiner militdrischen Laufbahn.
1867 | Studium der Naturwissenschaften an der
Universitidt in St. Petersburg. Wird Se-
kretdr bei der Kaiserlichen Geographie-
Gesellschaft.
1871 | Finnland-Reise. Tod des Vaters.
1872 | Reise nach Westeuropa. Begegnung mit
den Anhéngern Bakunins in der Jura-
foderation. Wird Anarchist. In Ruflland
schlieBt er sich den Narodniki an.

1873 Erster anarchistischer Artikel: ,,Miissen
wir uns mit der Priifung des Ideals einer
zukiinftigen Ordnung beschaftigen?”
(russ.)

1874 | Festnahme und Inhaftierung in St

Petersburg wegen revolutiondrer Tatig-
keit.
1875 Artikel zur Orographie Sibiriens.
1876 | Flucht nach Westeuropa. Studien zur Eiszeit (russ.). In England

beginnt er fiir Nature und The Times zu
schreiben.
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1877

Entscheidet sich fiir Juraféderation. So-
zialistischer Kongrell in Gent. Besucht
u.a. Spanien.

Beginn der Mitarbeit am Bulletin de la
Fédération Jurassienne, dem L 'Avant-
Garde und der Arbeiterzeitung.

1878

Heirat mit Sof"ja Anan’eva.

Stellt Programm auf dem Jura-Kongref}
vor: Kollektivismus, Ablehnung des
Staates. soziale Revolution, Propaganda
der Tat.

1879

Griindet Le Révolté. (Ab 1887 La
Reévolte, ab 1895 Les temps nouveaux
genannt). Erste Darlegung eigener Ideen:
.Idée anarchiste au point de vue de sa
réalisation pratique™ auf dem Jura-
Kongref: die dkonomische Revolution
ist grundlegend.

1880

U.a. Kropotkin tritt beim Jura-Kongref}
fiir die Umformulierung des anarchi-
stischen Zieles vom Kollektivismus zum
Anarcho-Kommunismus ein. Der Vor-
schlag wird akzeptiert.

Aux jeunes gens.

1881

Nach Attentat auf Alexander II. wird
Kropotkin als Drahtzieher verddchtigt
und aus der Schweiz ausgewiesen, Flieht
tiber Frankreich nach London.

Sozialrevolutiondrer Kongreff in Lon-
don: Kropotkin relativiert den reinen
Gewaltansatz im Zusammenhang mit
den russischen Attentaten. Beginnt
Mitarbeit bei The Nineteenth Century
und The Encyclopaedia Britannica.

1882

Geht nach Frankreich.

Artikel {iber Darwin.

1883

In Lyon als Hintermann der Arbeiterun-
ruhen beschuldigt, verurteilt und inhaf-
tiert.

Verteidigungsrede beim Lyon-Prozel.

1885

Paroles d'un révolté. herausg. von
Elisée Reclus, Paris. (Sammlung von
Kropotkins Révolté-Artikeln): Revolu-
tiondre Taktik und ihr Ziel.

1886

Er wird amnestiert und geht nach Eng-
land.
Selbstmord seines Bruders Aleksandr.

Hilft in London bei der Griindung von
Freedom.

1887

Geburt seiner einzigen Tochter.

In Russian and French Prisons. London.

1890

La morale anarchiste: Gut und Bdose
definiert sich nach Niitzlichkeit fiir die
Gesellschaft.

1891

Anarchist Communism: its Basis and

Principles. London.
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1892 La conquéte du pain, Paris: Vorrangig-
keit der Verteilung vor der Produktion.
Kein Lohnsystem.

1896 L anarchie: sa philosophie, son idéal,
Paris. Artikel: ,L’état: son role histo-
rique™.

1897 | Erste Amerikareise. In Kanada Geogra- | In Toronto stellt er seine Vereisungs-
phie-Kongref. Besucht anschliefend die | theorie Nordeuropas und seine Theorie
Anarchisten in den USA. tiber die geographische Struktur Asiens

vor.

1899 Fields, Factories and Workshops,
Boston:  Dezentralisierte ~ Wirtschaft.
Verbindung von Hand- und Kopfarbeit.
Landwirtschaft und Industrie.

Memoirs of a Revolutionist, Boston-
New York und London.

1900 Artikel ,,Communisme et anarchie®.

1901 | Zweite Amerikareise. Vortragszyklus zur russischen Literatur.

1902 Mutual Aid: a Factor of Evolution,
London: Solidaritit ist ,natiirlich®.

1903 Beginnt Zusammenarbeit mit der exil-
russischen Zeitschrift Chleb i volja.

1904 The Orography of Asia, London. Artikel
iiber die Austrocknung Asiens.

1905 | Tod des Freundes Elisée Reclus. Ge- | Russian Literature (spiter Ideals and

plante Riickkehr nach Ruflland scheitert. | Realities in Russian Literature genannt),
London.

1906 Fiihrt Chleb i volja als Listki chleb i
volja weiter.

1907 | Am Anarchistischen Kongrefl in Am-

sterdam nimmt er nicht teil.

1909 The Terror in Russia, London. La
grande révolution 1789-1793, Paris.

1910 Artikel iiber Tolstoj. Artikel ., Anar-
chism*® in The Encyclopaedia Britanni-
ca.

1912 | Sein 70. Geburtstag wird grof begangen.

1913 La science moderne et l'anarchie, Paris:
Anarchismus ist die Konsequenz aus
den Naturwissenschaften. Anarchisti-
sche Ideengeschichte.

1914 | Seine Parteiergreifung fiir Frankreich im | Zerwiirfnis mit Freedom.

Ersten Weltkrieg entfremdet ihn der an-
archistischen Szene.
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1917

Nach der Februarrevolution Riickkehr
nach RufBland. Lehnt Teilnahme an Ke-
renskijs Regierung ab.

1918

Lebt relativ isoliert in Dmitrov, da er das
bolschewistische Regime nicht akzep-
tiert.

Treffen mit Lenin verlduft ergebnislos.
Gelegentliche anarchistische Besucher.

Ortliche Kooperativen in Dmitrov, mit
denen er verbunden ist, werden verfolgt.

Protestbriefe an Lenin. Brief an die
westlichen Arbeiter: Kritik an der SU,
aber Blockadepolitik set kontrapro-
duktiv.

1921

Er stirbt am 8. Februar an Lungen-
entziindung. Sein Begrdbnis wird zur
letzten Grolldemonstration des Anar-
chismus in RuBland. Sein Moskauer
Haus wird zum Museum.

1922

Etika Bd. 1, St. Petersburg und Moskau:
unvollendetes Werk zur praktischen
Ethik.

1938

Tod seiner Frau. Das Museum wird ge-
schlossen.
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1. CHINESISCHE TRADITION UND ANARCHISMUS

Bisherige Ansdize

Die teilweise geradezu enthusiastische Aufnahme Kropotkinscher Ideen im frithen 20.
Jahrhundert im Fernen Osten, die durchaus iiber eigentlich anarchistische Kreise hinaus-
ging, ist natiirlich im konkreten historischen Kontext zu sehen, dennoch ist es die Frage. ob
Erklarungsversuche, die sich nur auf dieser Ebene bewegen, weit genug tragen. Insbeson-
dere Dirlik, der viel zur Erhellung des chinesischen Anarchismus in der Vierten-Mai-Zeit
beigetragen hat, verficht die These, da} die Aufnahme des westlichen Anarchismus in
China keinerlei Beziehung zur chinesischen Tradition habe. Vielmehr sei die Rezeption des
Anarchismus allein als Antwort auf aktuelle Probleme zu sehen. Die Frage. inwieweit man
von ,Anarchismus™ in der chinesischen Tradition sprechen konne bzw. ob Ankniipfungs-
punkte in der Tradition ausgemacht werden konnen, wire somit belanglos. Wie wir schon
sahen. ist ja auch im Westen umstritten, ab wann man nun eigentlich von ,.Anarchismus™
reden kann, d.h. ob eine Riickverlingerung in die historische Tiefe statthaft ist. Letztend-
lich hingt es wiederum von der Definition von .,Anarchismus™ ab. womit eigentlich nichts
gewonnen 1st.

GewiB hat Dirlik recht mit der Warnung. dafl begriffliche Uberlagerung, also die Pri-
sentation westlicher Ideen in sprachlich traditionellem Gewande, nicht unbedingt inhali-
liche Gleichsetzung bedeutet. und fiihrt treffend das Beispiel des ..geyi™ #% ¢ an, also der
Einkleidung buddhistischer Inhalte in daoistische Begrifflichkeit im Zuge des Eindringens
des Buddhismus in China.' Sowenig der Buddhismus deswegen seine Identitat verloren
habe, sowenig der westliche Anarchismus durch das chinesische ,,vorbelastete™ Vokabular.
Entwickelt man den Vergleich weiter, so zeigt sich in beiden Fillen, daB nach einiger Zeit
das Bediirfnis entstand. die Begrifflichkeit klarer zu definieren, um die zwangslaufig
entstandenen Mifiverstindnisse zu verringern und das Neue vom Alten abzugrenzen. Einer-
seits war die Prisentation des Neuen im alten Gewande in China ja stets beliebt gewesen,
da an sich die Idee des ,Neuen™ skeptisch stimmte in einer Kultur, die {iberwiegend ge-
wohnt war, Legitimitat historisch abzuleiten. So kleidete man z.B. neue Gedanken gemn in
die Form des Kommentars, wobei bei ndherem Betrachten oft ersichtlich wird. daf} es gar
nicht um eine blofle Neuauslegung alter Klassiker ging.

Hinzu kommt das Spezifische des Chinesischen als Sprache und Schrift, das Fremd-
worter kaum integrieren kann. Die Wahl zwischen phonetischer Nachahmung, bei der die
Schriftzeichen sinnentleert nur ihrem Lautwert nach eingesetzt wurden, was den wieder-
gegebenen Begriff auf immer zu einem sprachlichen Fremdkérper stempelte, und Uber-
setzung, die damit unweigerlich bestehende Konnotationen einbrachte, war stets eine
schwierige gewesen. Der Buddhismus als erster Kontakt Chinas mit einem Textkorpus in
einer ganz anderen Sprache hatte das Problem stets mit sich geschleppt, sich aber iiber-

Arif Dirlik: Anarchism ... S. 110111,
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wiegend fiir das Ubersetzen entschieden, da zuviel Fremdes auf Dauer die kulturelle
Barriere zu hoch setzte und der Verbreitung hinderlich war. (Dennoch ist der Fremdwort-
Anteil im chinesischen buddhistischen Wortschatz immer noch beachtlich, was mit ein
Grund dafiir ist, dafl eine tiefergehende Kenntnis des Buddhismus eines speziellen Stu-
diums bedarf). Je mehr der Buddhismus an Bedeutung gewann. desto mehr konnte er
jedoch auch alte Begriffe mit seinen spezifischen Inhalten besetzen. Ahnlich verhielt es
sich bei der Ubernahme westlicher Begrifflichkeit, namentlich seit den Kontakten mit
europdischen Missionaren ab Ende der Ming-Zeit und dann im Zusammenhang mit der
Rezeption diverser westlicher Ideologien, darunter des Anarchismus. Auch hier gab es Dis-
kussionen, wie man nun ,Anarchismus™ ins Chinesische {ibertragen sollte, und wieder
setzte sich eine Ubersetzung durch, nicht eine lautliche Wiedergabe. Das Sprachproblem
galt zwar — wie gesagt — generell fiir alle westlichen Ideologien, doch sollten gerade die
Anarchisten daraus die Konsequenz ziehen und sich dem Esperanto zuwenden. Es ist also
nicht von vorneherein gesagt, daf} hinter der alten Wortfassade kein neuer Inhalt stecken
kann, denn Sprache beeinflufit zwar, aber determiniert nicht das Denken. Entsprechend
kann nur der Kontext bzw. Gebrauch der Begriffe Aufschlull dariiber geben, wie sie jeweils
verstanden wurden.

Dirlik argumentiert ferner fiir den Schnitt mit der Tradition, weil das Gros der Anar-
chisten diesen selbst erkldrterweise vollzogen habe. Er verweist auf das neue Konzept der
sozialen Revolution und vor allem das neue Verstdndnis von Bildung, die nun nur in
Wissenschaft bestehen sollte. Fiir ihn zeigt sich darin, daf} die chinesischen Anarchisten
bewult auf ihre aktuellen Probleme reagierten und der Anarchismus daher allein aus den
historisch-ideologischen Konstituenten der chinesischen Gesellschaft um die Wende zum
20. Jahrhundert zu erkliren ist. Allerdings bedeutet auch eine erkldarte Abwendung von
..der Tradition" nicht automatisch, dall diese mit einem Schlag fakrisch bedeutungslos
geworden 1st.

Obwohl Dirlik selbst die Tatsache anspricht, dah anarchistische Themen durchaus eine
starke Verwandtschaft zu indigenen Traditionen aufweisen, hélt er dies fiir ephemer und
behandelt diesen Punkt daher nicht weiter. Allerdings, und dem ist sicherlich zuzustimmen,
bezeichnet er die kulturelle Komponente. die die soziale Revolution fiir die Anarchisten
hatte, als einen Hauptanziehungsfaktor fiir die Jugend des Vierten-Mai.” In der Tat scheint
mir hier ein wichtiger Schliissel zur Begeisterung in China fiir Kropotkin zu liegen. Er war
kein bloBer Revolutionstheoretiker im politischen Sinne. sondern offerierte eine ., moderne™
Weltsicht mit kulturellen (und ethischen!) Dimensionen, und gerade dieser Reichtum bot
vielerlei Punkte, an die durchaus auch traditioneller orientierte Geister ankniipfen konnten.
[nsbesondere die Idee der ,.gegenseitigen Hilfe* lieB sich gut mit indigenen Gesellschafts-
idealen verkniipfen. Da8 Kropotkins Ideen ziindeten, lag daher wohl an mehr als nur den
damaligen Umstinden, wobei dies nicht bedeutet, daB jeder in Kropotkin das Gleiche
suchte — und fand.

Peter Zarrow geht in seiner Auseinandersetzung mit dem chinesischen Anarchismus
stirker auf die indigene Tradition ein, da er sich vor allem auf die ersten se]bsterkiarten
Anarchisten Chinas konzentrierte und ihren Erziehungshintergrund miteinbezieht.® Yves

.-

Ibid. S. 110.
Peter Zarrow: Anarchism ...



Chinesische Tradition und Anarchismus 107

Chevrier warf ihm vor, dabei aber nur eine auf den offiziellen Konfuzianismus ausge-
richtete Ideengeschichte im Blick gehabt zu haben.® Chevrier selbst sicht den Anarchismus
cher als Erbe der . kleinen Tradition™, die sich durchaus jenseits nur philosphischer De-
batten und Entwiirfe in handfesten Rebellionen und dem Geheimgesellschaftswesen mani-
festierte. Der Anarchismus ist fiir ihn nur die Spitze eines Eisbergs einer generellen Staats-
feindlichkeit in China.” Politik sei stets iiber die Kopfe des Volkes hinweg gemacht
worden. Von daher seien die Chinesen eher astaatlich orientiert. Dem ist zwar insofern
zuzustimmen, als ,.Politik iiber die Kopfe des Volkes hinweg gemacht wurde™ (was
schlieBlich nicht nur fiir China zutrifft). doch scheint mir, daB eine sduberliche Trennung in
grofie* und ..kleine* Traditionen so nicht durchzufiihren ist. Vielmehr hat sich bei Unter-
suchungen zu den Ideologien verschiedener Geheimgesellschaften und Rebellenorga-
nisationen im vormodernen China gezeigt, wie stark doch .,offizielle” Ideologieelemente
rezipiert und eingebaut wurden.® Eine wirkliche Alternative ist daher nur schwer auszu-
machen.” Die Interaktion zwischen der ..oberen* und der .,unteren” Ebene bestand also,
wobei im iibrigen noch sehr fraglich ist, ob eine solche Zweiteilung der Gesellschaft iiber-
haupt den Realitdten entsprach.

[nsbesondere im Rahmen der Modernisierungsthematik wird héufig ,.die* Tradition mit
.der” Moderne verglichen, als seien beides monolithische Gebilde.® Die Frage, die man
sich in China stellte und stellt, ist und war vielmehr, welche Elemente aus der eigenen
Tradition sich mit welchen der westlichen Moderne zusammenfiigen lieflen, bzw. — fiir den
auBenstehenden Beobachter —, was die Auswahl der Chinesen in ihrer Konfrontation mit
neu eindringendem Gedankengut leitete. Die aktuellen Probleme waren hier nur ein Teil,
zumal man gerade im Falle Kropotkins bedenken muf3, dafl er nicht nur von Anarchisten
im engeren Sinne aufgenommen wurde. Breitenwirkung laBt sich daher nur erkldren, wenn
Kropotkins Gedanken noch andere Saiten zum Schwingen brachten. So ist die Resonanz in

Yves Chevrier: ,Anarchisme, maoisme et culture politique chinoise™ S. 196.

* Ibid. S. 198.

Siehe z.B. die Studien von Yuji Muramatsu: ,Some Themes in Chinese Rebel Ideologies in Arthur
Wright (Hrsg.): The Confucian Peruasion, Stanford 1960, S. 241-267; Daniel L. Overmyer: Folk
Buddhist Religion. Dissenting Sects in Late Traditional Chinag, Cambridge, Mass. 1976; ders.: , Values in
Chinese Sectarian Literature: Ming and Ch’ing Pao-chiian™ in Johnson/Nathan/Rawski (Hrsg.): Popular
Culture in Late Imperial China, Berkeley 1985, S. 219-254; ders.: , Attitudes toward the Ruler and State
in Chinese Popular Religious Literature: Sixteenth and Seventeenth Century Pao-chuan™ in Harvard
Journal of Asian Studies 1984, S. 347-379; Susan Nacquin: Millenarian Rebellion in China. The Eight
Trigrams Uprising of 1813, New Haven und London 1976; dies.: ,,The Transmission of White Lotus
Sectarianism in Late Imperial China® in Johnson/Nathan/Rawski (Hrsg.): Popular Culture in Late
Imperial China. Berkeley 1985, S. 255-291; Hsiao Kung-chuan: Rural China. Imperial Control in the
Nineteenth Century, Seattle 1960; und Vincent Y. C. Shih: The Taiping ldeology. Its Sources,
Interpretations and Influences, Seattle 1967. (Darin ist auch sein fritherer Artikel ,Some Chinese Rebel
Ideologies” in T'oung Pao Bd. XLIV, Livr. 1-3, 1956, S. 150-226, in leicht modifizierter Form als
Kapitel XI aufgenommen).

Dies hat bereits Tilemann Grimm gelegentlich (enttéuscht) moniert. Siehe z.B. sein ,Tradition und
Revolution in China. Uberlegungen zur Konsistenz asiatischer Tradtionen® in Historische Zeitschrift
204/1, 1967, S. 79-103.

Vel. die kritischen Anmerkungen von Benjamin |. Schwartz: , The Limits of ‘Tradition Versus Modernity’
as Categories of Explanation: The Case of the Chinese Intellectuals™ in Daedalus, Frihjahr 1972, 8. 71—
88,
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China auf Kropotkin zwar Teil der Anarchismus-Rezeption, reicht aber andererseits auch
tiber einen rein politisch definierten Anarchismusbegriff hinaus, was nicht allzu sehr er-
staunt, da Kropotkin ja eine sehr weit geficherte Palette an Werken und Ideen hervor-
gebracht hat. Sein Einfluf} hatte kulturelle Dimensionen, weswegen eine Betrachtung unter
blof politikwissenschaftlichem Vorzeichen, wie sie den meisten Studien zum chinesischen
Anarchismus eigen ist, das Phinomen reduzieren wiirde.

Die meisten bisher zum chinesischen Anarchismus erschienenen Arbeiten schenken der
Verbindung zur autochthonen Tradition wenig Beachtung, weil das Hauptaugenmerk auf
die Revolutionsgeschichte Chinas gelegt wird. Weder chinesische Gesamtdarstellungen aus
der VR China noch die sporadischen taiwanesischen Studien sahen es als notig an, einen
Bezug zur eigenen Tradition herzustellen. Die japanische Forschung zum chinesischen
Anarchismus’ legte schon eher Wert auf eine Verkniipfung des Anarchismus mit traditio-
nellen chinesischen Elementen, behandelte aber meist nur einzelne Vertreter, insbesondere
natiirlich die, die in Japan gewesen waren. Dennoch schlédgt die akademische Struktur einer
Arbeitsteilung™ zwischen klassischer Sinologie und modernen Chinastudien dort tenden-
ziell ebenso durch wie im Westen. Die hier als , klassisch® zu bezeichnende Studie zum
chinesischen Anarchismus von Scalapino/Yu: The Chinese Anarchist Movement, setzt
selbstverstidndlich mit den frithen Gruppen in Tokyo und Paris in der ersten Dekade des 20.
Jahrhunderts ein. Dies ist an sich gerechtfertigt, da der Titel ja von ,.Bewegung™ spricht.
Doch im ersten Kapitel, in dem ,.die Urspriinge des chinesischen Anarchismus® behandelt
werden, taucht kein Verweis auf die Tradition auf. Die Studie stand ganz im Zeichen der
Interpretation des Anarchismus als Vorstufe zum Kommunismus. Ahnlich verhielt es sich
mit Kwoks kurzem Abrifi: ..Die anarchistische Bewegung™.'” Die detaillierten Beitrige
Bernals folgten prinzipiell dieser Auslegung, wobei er den Schwerpunkt auf den ,, Triumph
des Anarchismus™ iiber den Marxismus in der ersten Dekade des 20. Jahrhunderts legte.
SchlieBlich aber habe sich der Spiel herumgedreht, nachdem der Marxismus in leninisti-
scher Form durch die Oktoberrevolution Relevanz fiir China gewonnen habe."'

Vor allem mit Dirliks Arbeiten ist inzwischen klargeworden, daB der Anarchismus in
dieses ..Vorstufenschema® nicht gut hineinpaf3t, und daB ideologische Differenzen zum
Marxismus ohnehin erst relativ spit ins allgemeine Bewutsein drangen. '

Verbindungen zum traditionellen Gedankengut blieben allerdings unterbelichtet. Dies
lag eben daran, daB der Anarchismus als Teil der Frage nach den Griinden der chinesischen
Revolution im 20. Jahrhundert behandelt wurde und daher stets in Verbindung und Ver-

°  Einen Uberblick bis in die spiten 80er Jahre gibt Saga Takashi i I [ : ,Nihon ni okeru chigoku
anakizumu kenkya® H #& (2 85 (1 2 F @ T + % X A #F % (Japanische Studien zum chinesischen
Anarchismus) in Kindai chigoku kenkyd ihé 3 £X; /P B B 75 % 3 (Forschungs-Bulletin zum modernen
China) Nr. 11, 1989, S. 29-42.

""" In Opitz (Hrsg.): Chinas grofie Wandlung, Miinchen 1972, S. 146-162.

"' Martin Bernal: ,,The Triumph of Anarchismus over Marxism, 1906-1907" in Mary C. Wright (Hrsg.):
China in Revolution: The First Phase 1900-1913, New Haven und London 1968, S. 97-142, bes. S. 142.
Siehe auch Bernals ,,Chinese Socialism before 1913* in Jack Grey (Hrsg.): Modern China's Search for a
Political Form, London et al. 1969, S. 66-95; sowie sein Chinese Socialism to 1907, Ithaca und London
1976.

12 Siehe bes. Arif Dirlik: Anarchism ... S. 83. '

Chevrier gibt in seinem genannten Artikel ,,Anarchisme ... (5. 193-194) einen gerafften Uberblick
iiber die westlichen Ansitze in der chinabezogenen Anarchismusforschung.
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gleich zur Ubernahme anderer Sozialismen (so man Anarchismus als Teil des Sozialismus
begreift) gesehen wurde.

Allein Zarrows Arbeit und die unveroffentlichte Dissertation von Jana Rosker'” fallen
etwas aus diesem Rahmen. Beide legen den Akzent auf die politische Theorie. Daf} sie
traditionellem Gedankengut iiberhaupt ihr Augenmerk schenken, héngt vor allem mit der
schwerpunktmiBigen Beschiftigung mit der .ersten Generation™ der chinesischen Anar-
chisten, darunter der Tokyo-Gruppe, zusammen, da letztere sich weniger . westlich-
modern* prisentierte und selbst erkldrtermallen nach Ankniipfungspunkten in der chine-
sischen Tradition suchte. Zarrow, der allerdings nur einen kurzen Abrif3 des ,,Anarchismus
im chinesischen Denken* als Vorldufer fiir den modernen chinesischen Anarchismus gibt.
geht dabei von der Sozialisation der Anarchisten aus, um den Blick in die historische Tiefe
zu begriinden. Zwar sieht er im Daoismus die eigentliche Ausformung eines urspriinglich
chinesischen Anarchismus, doch riickt er konfuzianisches Gedankengut stirker in den
Vordergrund, da die wichtigsten Vertreter dieser ..ersten Generation™ chinesischer Anar-
chisten diesen als Bildungshintergrund hatten. Roskers Ansatz wiederum ist sehr breit
gefafit. Sie geht an den Anarchismus in komparativer Absicht heran und vergleicht chine-
sische mit westlichen Staatstheorien, um die anarchistische Kritik am Staat in das jeweilige
geistige Umfeld einsetzen zu kénnen. Entsprechend nehmen die vormodernen Entwicklun-
gen einen gewissen Raum ein. In der chinesischen Tradition sieht sie den Daoismus und
speziell die ..unorthodoxen Geister” Yang Zhu 15 %, Ruan Ji it £ und Bao Jingyan 1 %
=, als Vertreter anarchistischen Gedankenguts. Ahnlich sah es bereits Hsiao Kung-chuan,
der speziell einen Aufsatz zur Frage des Anarchismus im alten China verfaft hatte."*

Wie gesagt liegt das Problem bei der Frage. ob es im alten China ,.Anarchismus™ oder
.anarchistische Tendenzen®, wie man es vorsichtigerweise gerne abschwicht, gab, primar
bei der Definition von Anarchismus. Ahnlich wie bei anderen Begriffen. die aus der westli-
chen Ideengeschichte stammen, ist die Ubertragbarkeit immer problematisch, solange man
die Inhalte nicht von ihren konkreten Entstehungszusammenhingen ablésen will. Einerseits
lauft man Gefahr, bei zuviel Abstraktion den Begriff zu entleeren, andererseits ist sonst
keine allgemeingiiltige Begriflichkeit zu erstellen, womit man es dann bei radikalem
Kulturrelativismus belieflie. Im Falle des ,,Anarchismus™ potenziert sich das Problem noch,
weil ja — wie dargestellt — selbst im Westen hochst umstritten ist, wie man ,,Anarchismus™
definieren soll. Doch ist die Frage im Grunde weniger, ob es nun im alten China
~Anarchismus®™ gegeben habe oder nicht. sondern vielmehr, welche traditionellen Ten-
denzen fiir die Integration des Anarchismus in die chinesische Kultur zur Verfiigung
standen. Inwieweit sie hewufit genutzt wurden, wird im Verlauf der spiteren Darstellung
der chinesischen anarchistischen Bewegung zu sehen sein. Es erscheint daher sinnvoll,
kurz einige ausgewihlte traditionelle Beziige zu beleuchten, zumal sich spiter einige
Anarchisten (oder ihre Gegner), ob im positiven oder negativen Sinne, explizit auf den
einen oder anderen beriefen. Die folgenden Ausfithrungen erheben dabei keinen Anspruch
auf Vollstéandigkeit, sondern sollen lediglich die anschlieBende Darstellung der Rezeption
des westlichen Anarchismus mit kulturellen Hintergriinden versehen.

13 . b ay s 7. 5
Jana Rosker: Anarchistische Staatskritik in China um die Jahrhundertwende.

' Hsiao Kung-chuan: .Anarchism in Chinese Political Thought* in T'ien Hsia Monthly Bd. 3, Nr. 3,
Oktober 1936, S. 249-263.
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Ausgewdhlte Beziige

Laozi und Zhuangzi: Zunichst bietet sich in China als Vergleichsmoment der Daoismus
an."” So widmete man eine ganze Tagung der Frage, ob Daoismus ,anarchistisch® sei.'®
Die Frage wurde grundsitzlich bejaht anhand der Kriterien von individueller Freiheit und
Autonomie, Ablehnung von Zwang, Ideal einer nicht-autoritiren Gesellschaft und eines
Programms zur Erreichung derselben. Als nicht ausschlaggebend wurde die Art und Weise
des Erreichens der Idealgesellschaft angesehen. d.h. ob durch Revolution oder ,,natiirliche*
Verdnderungen.!” Insbesondere wird eine Nihe der daoistischen und der Kropotkinschen
Gesellschaftskonzeption attestiert.'® Legte man das Kriterium der Ablehnung des Staates
zugrunde, so wiirden allerdings eine Reihe daoistischer Denker, allen voran Laozi & .
durchs Raster fallen, da dort von der Existenz eines Herrschers ausgegangen wird. Das
Denken drehte sich mehr um das Wie des Herrschens. Zwar soll der Herrscher nach Laozi
durch . Nicht-Handeln" bzw. .zweckfreies Handeln™ (wuwei # B ) regieren, aber ohne
seine Existenz wiirde alles zusammenfallen, wie das beriihmte Bild von der Nabe und den
Speichen verdeutlicht.'” In diesem Sinne steht der Herrscher im Zentrum der Gesellschaft,
nicht an ihrer Spitze. Seine Aufgabe ist es, im Einklang mit dem dao 38 zu handeln. Er
herrscht* durch Vorbild.”” Er wird damit zum Katalysator, an dem sich das Ideal der
Gesellschaft niederschlidgt. Man kann dies als unpolitisches Herrschen bezeichnen; die
Autoritdt — wenn auch im Geistig-Moralischen — bleibt jedoch gewahrt. Graham bezeichnet
dies als ..paternalistischen Anarchismus*.?' Auch ist es nach wie vor umstritten, ob das
Buch Daodejing 38 48 %8 wirklich nur im philosophisch-religiosen Sinne zur verstehen ist,
oder ob es nicht doch eine Anleitung zum guten Regieren darstellen sollte in Konkurrenz
zu vielen anderen Regierungs-Ratgebern, wie auch die Verbindung des Laozi zum Milita-
risch-Strategischen nahelegt, schlieBlich ist der Adressat der Lehre der Herrscher selbst.”

¥ _.Der Daoismus™ ist im Grunde eine nachtragliche Kategorisierung, meist geschieden in , philosophischen*

(gemeint: Laozi & ~ . Zhuangzi §i -, und andere wie Liezi %/| + und Huainanzi #£ B ) und

_religisen®. Zur Entstehung der Kategorisierung siehe die knappe Ubersicht bei A. C. Graham: Disputers

of the Tao. La Salle 1989, S. 170-172.

' Beitrage in Journal of Chinese Philosophy Bd. 10, Nr. 1, Marz 1983.

Siehe die Zusammenfassung in der Einleitung, ibid. S. 1-4.

'® Frederic L. Bender: . Taoism and Western Anarchism™ in ibid. S. 5-26, dort S. 18,

""" Daodejing Kap. 11. (Enthalten in Bd. 3 von Zhuzi jicheng 3% ¥ % p%. [Sammlung sémtlicher Meister], 8.

Aufl. Peking 1993, [Erstauflage 1954], 8§ Bde.).

2 Siehe John Clark: .On Taoism and Politics* in Journal of Chinese Philosophy Bd. 10, Nr. 1, 1983, S. 65-
87. Dort S. 84, Eine knappe Zusammenfassung zum Thema Laozi und Herrschen gibt Florian C. Reiter:
Lao-tzu zur Einfuhrung, Hamburg 1994, S. 113-117.

Graham: Disputers of the Tac S. 303.

Graham: Disputers . (bes. S. 228-229) arbeitet sehr gut heraus, wie Laozi als Taktiker interpretiert
werden kann: Seine Betonung der Schwiche z.B. ist nicht einfach Umkehrung des Gewohnten, sondern
die Erkenntnis, daB momentanes Nachgeben spiter zum Sieg fiihrt.

Graham: Disputers ... (S. 234-235) merkt zum Problem der Interpretation des Daodejing an, dal es
eigentlich wenig erstaunlich sei, daB das Buch — im Grunde ein langes Gedicht — wie jedes Gedicht
vielerlei Interpretationen erfahren konne. Entsprechend wirkte es auf mystische Gemiiter wie Strategen,
Herrscher wie Kampfsportler.
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Es sei hier nur erwihnt, daf8 das Buch Daodejing von einigen westlichen Anarchisten sehr
geschitzt wurde.”

Wihrend Laozi den besten Herrscher an seiner Unauffilligkeit erkennt, also gemessen
am minimalistischen Prinzip.” taucht bei Zhuangzi #£ - in der beriihmten Geschichte
vom Totenschidel die Vorstellung von einer Welt ohne Herrscher und Beherrschte auf: der
Schidel kldrt den Menschen iiber die Welt des Todes als Welt der ewigen Gleichheit auf.
Wo der Mensch zweifelt, ob das Leben mit seinen Differenzierungen nicht vorzuziehen sei.
lobt der Schadel den Tod als groftes Gliick.” Das Ideal der Gleichheit wird auch auf den
politischen Bereich bezogen und der ,,Anarchismus™ als Fiirstenlosigkeit“® (wujunlun 4
& ) bezeichnet. Zhuangzi ist allerdings kein Revolutionir, der diese Gleichheit einfor-
derte. Starker als Laozi propagiert er den Riickzug ins Mystische, in die Relativierung des
Seins. Daher spielen die Metaphern von Traum und Tod eine grofie Rolle.

Laozi ist in seinen Vorstellungen konkreter, aber damit auch expliziter anti-zivili-
satorisch: Das Ideal eines selbstgentigsamen Zustandes, wie ihn z.B. seine Gesellschafts-
skizze vom Land mit wenigen Einwohnern pl’ﬁSCI’l[iCl"L.lT ist die Negation jeden Niitzlich-
keits- und Fortschrittsdenkens. Erfindungen werden ignoriert, Hilfsmittel liegen gelassen
und soziale Kontakte nicht gepflegt. Diese Art Verweigerungshaltung kénnte man besten-
falls in die Ahnengalerie zivilen Ungehorsams als Protestmittel einreihen, 146t sich aber
wohl schwer mit anarchistischen Ideen verbinden. Allerdings gab diese rurale Idylle das
Paradigma ab fiir Tendenzen in der chinesischen Tradition, sich im dérflichen Leben
jenseits stidtischer Karrierebestrebungen zu verwirklichen.

Sowohl bei Laozi als auch bei Zhuangzi wird jedoch die grundlegende Einsicht betont.
da3 alles kiinstliche Eingreifen schidlich ist. Vielmehr wohne der Natur — und dem
Menschen als Teil derselben — ein natiirliches Ordnungsprinzip inne. Hier nun ergeben sich
Ankniipfungspukte an Kropotkinsche Vorstellungen, inbesondere seine Vorstellung von
.gegenseitiger Hilfe* als Vorgegebenem in Tier- und Menschenwelt.

Herrschaftssysteme dagegen sind unnatiirlich, da auch historisch sekundir entstanden.
Wo die Konfuzianer Zivilisation als Aufstieg aus dem Dunkel grauer Vorzeit lobten, be-
klagten die Daoisten den Verfall der urspriinglichen Ordnung durch menschliches Eingrei-

® Wie oben erwihnt, sah sogar Kropotkin selbst in Laozi einen Vorlaufer des Anarchismus; auch Tolstoj

schétzte ihn. Dies galt im ibrigen auch fiir einige japanische Anarchisten. Yamaga Taiji || BE & /& etwa
tbersetzte das Daodejing spéter ins Esperanto! Auch Osugi Sakae sah bei ihm die . friedliche anarchisti-
sche Gesellschaft” beschrieben. (Siehe John Crump: The Origins of Socialist Thought in Japan, London
etal. 1983, 5. 247).

Daodejing Kap. 17.

Zhuangzi Kap, 18. (Enthalten in Zhuzi jicheng Bd. 3). Siehe dazu die Ausfithrungen bei Bauer: China und
die Hoffnung auf Gliick, Minchen 1974, S. 73, Hsiao Kung-chuan fiihrt eigenartigerweise diese Stelle in
seinem .. Anarchism in Chinese Political Thought"* nicht an. Auch Chen Zhengyan [& (I % und Lin Qitan
Ff £ §% erwihnen sie nicht in ihrem Uberblick iiber die Utopien im alten China, allerdings untersuchen sie
erklartermaBen das Buch Zhuangzi nur den inneren Kapiteln nach. Die hier erwdhnte Totenschidelge-
schichte gehort ja ins Kap. 18, das zu den duBeren Kapiteln zahlt. (Chen Zhengyan B (I % und Lin Qitan
th H 88 Zhongguo gudai datong sixiang yanjiv th B & (£ & [ B 18 B 7 [Studie zu den
Utopievorstellungen im alten China), Shanghai 1986. Zu Zhuangzi S. 52-63).

Bauer: China und die Hoffnung auf Ghick (S. 237) hebt zurecht hervor, dafl mit dem Terminus ,,wujun*
auch eine explizite Ablehnung des konfuzianischen Idealmenschen (junzi # + ) ausgedriickt wurde.
Daodejing Kap. 80,
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fen. Kropotkin hatte in seinen Studien zum Entstehen des Staates demgegeniiber die beiden
Tendenzen von natiirlicher und kiinstlicher Ordnung als geschichtliche Konstanten gese-
hen, wobei die natiirliche selbstverstandlich die primére war und die kiinstliche sie allmih-
lich zuriickdringte. Die latente Présenz der natiirlichen zeigte sich fiir thn aber in perio-
dischem Aufflackern und auf der Mikroebene lokaler bzw. freiwilliger Organisationen.*®
Auch Kropotkins Behauptung, da Kriminalitit letztendlich Produkt der Gesellschaft sei,
findet bei Zhuangzi eine Parallele, iiber die allgemeine daoistische Ablehnung von Ge-
setzen — in China ja vornehmlich Strafgesetze — hinaus. Im Kapitel 25 wird die staatliche
Bestrafung von Verbrechern als anachronistisch gebrandmarkt. Die Herrschenden verfiihr-
ten und iiberforderten nicht nur die Leute, sondern seien selbst Vorbild in allen Schlechtig-
keiten. Thre MiBwirtschaft zwinge die Untergebenen gewissermaBen zum Fehlverhalten.”’

Ruan Ji und Yang Zhu: Auf der Basis insbesondere des Gedankengutes von Zhuangzi
entwickelte sich eine daoistische Stromung, die oft in die Nihe des individualistischen
Anarchismus geriickt worden ist. Mit ihr werden Gestalten wie Ruan Ji [t £ (210-263)
identifiziert, der in der Portritierung einer Idealgestalt (des Meisters GroBmensch) die
gesellschaftlichen Regeln als freiheitsbeschrinkend ablehnte und sich auf die urspriingliche
kosmische Ordnung berief. Diese garantiere ohne jegliche Hierarchisierung und Macht-
struktur den optimalen Verlauf der Welt. Jeder geniige im Grunde sich selbst und brauche
daher keine Regeln. Wenn nur jeder sich selbst verwirkliche, sei alles in bester Ordnung.*
Diese Stromung verband sich in Zeiten gesellschaftlichen Umbruchs mit Riickzug und
Libertinage’' und galt daher offiziell in China als dekadent und egozentrisch. Im iibrigen
hat man dem individualistischen Anarchismus a la Stirner gern noch einen weiteren
chinesischen ,,Vorldufer* zugestanden: Yang Zhu % % (4. Jh. v. Chr.?), dessen Einord-
nung als Daoist allerdings umstritten ist. Sein bekanntes Schlagwort ,,Ich wiirde mir nicht
ein Haar ausreifien, selbst wenn ich der ganzen Welt damit niitzen kénnte™, im Kontext
allerdings weniger radikal klingend, brachte ihm den Ruf des Hedonismus ein.*? Sein
Gegner Menzius brachte dies mit dem Begriff der Herrscherlosigkeit (wujun) zusammen
und kritisierte Yang (zusammen mit Mo Di & 22 , dessen Lehre er mit . Vaterlosigkeit™
charakterisierte) als Verfechter einer tierischen Moral.* Diese Parallele von ,Herrscher-*
und .. Vaterlosigkeit* zeigt — neben der typisch konfuzianischen Vision des Staates als

* Vgl Kropotkin: ,L'état: son réle historique", eingegangen in die umfassende Ausgabe von La science

maoderne et |'anarchie.

Zhuangzi Kap. 25. Das Kapitel gehort zu den nicht eindeutig Zhuangzi zuzuordnenden Kapiteln. (Siehe

Graham: Disputers ... S. 172-174).

Siehe die Zusammenfassung und auszugsweise Ubersetzung bei Bauer: China und die Hoffnung auf Gliick

S. 192-196, Balazs: ,.Entre révolte nihiliste et évasion mystique* in Asiatische Studien 11, 1948, 8. 27-55

(dort S. 37-39) und Hsiao Kung-chuan: ,,Anarchism...“ S. 253-254. Der ,grofe Mensch* taucht bereits

im Zhuangzi mehrfach auf. (Siehe dazu Graham: Disputers ... S. 204-211 bzw. Chen/Lin: Zhongguo

gudai datong sixiang yanjiu S. 162-169).

Siehe den genannten Artikel von Balasz: ,Entre révolte ...",

2 (Jber Yang Zhu ist wenig bekannt. Er taucht in Mengzis (=Menzius) Polemiken (Mengzi &z 3 B/9 und 7
A/26), im Liishi chungiu &, £% % Fk (Kap. 17/7),im Huainanzi £ 7 - (Kap. 13) und im Buch Liezi 51| +
auf (Liezi Kap. 7). (Alle diese Werke sind in Zhuzi jicheng enthalten: Mengzi in Bd. 1, Liishi chungiu in
Bd. 6, Huainanzi in Bd. 7, Liezi in Bd. 3).

* Mengzi 3 B/9.

29

30
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grofler Familie —, daf3 damit nicht nur die Regierung, sondern das gesamte hierarchische
Gesellschaftsgebilde als zur Disposition stehend empfunden wurde. Wijun 4 Z bedeutete
also eine allgemeine Absage an jegliche Autoritit. Doch ging es Yang Zhu de facto um die
Wertschdtzung des Lebens selbst, das man keinem fremden Ziel unterordnen sollte. Was
..man* als gut und moralisch lobe, gehe doch oft nur zu Lasten des Einzelnen. Er betonte

somit die Legitimitit individuellen Gliicks.™*

Xu Xing und Bao Jingyan: Am stirksten sahen die frithen chinesischen Anarchisten des
20. Jahrhunderts der Tokyo-Gruppe jedoch ihre Vorstellungen in der eigenen Tradition von
zwei anderen Gestalten vorweggenommen: Xu Xing 2 7 und Bao Jingyan fifl § = . Xu
Xing gehorte nicht zur daoistischen, sondern zur Ackerbauschule, wobei diese Kategori-
sierungen in ,,Schulen™ im alten China nicht zu streng gesehen werden sollte und mehr den
bibliographischen Einteilungsbedtirfnissen spaterer Historiker entsprungen war. Xu Xing
(4. Jh. v. Chr. und Zeitgenosse des l\“[enzius)35 war ein Gegner der iiblichen Privilegien.
Jeder sollte von seiner eigenen Hinde Arbeit leben — ein Gedanke, der immer wieder
aufgegriffen werden sollte. Menzius entwickelte in Auseinandersetzung damit seine Forde-
rung nach Arbeitsteilung, die in der Konsequenz zu einem Herrscher-Beherrschten-Ver-
hiltnis fiihrte in seinem berithmten Ausspruch: ,.Die mit dem Kopf arbeiten, regieren. die
mit den Handen arbeiten, werden regiert. Die regieren, werden von den anderen ernihrt, die
regiert werden, erndhren die anderen“.*® Damit bestdtigte Menzius die anarchistischen
Befiirchtungen in Bezug auf die Arbeitsteilung, namlich daf} sie unweigerlich in Ausbeu-
tung miinde. Entsprechend spielte ja. wie wir sahen, u.a. fiir Kropotkin das Verbinden von
Kopf- und Handarbeit bzw. agrarischer und industrieller Téatigkeit bereits in der Ausbil-
dung der Jugend eine grofe Rolle. Xu Xing begriindet seine Forderung primér ékono-
misch: jeder. auch der Herrscher — von dessen Existenz er noch ausging —. miisse sich
selbst ernidhren. Die Ackerbauschule akzeptierte nur die grundlegendste Arbeitsteilung: die
zwischen Mann und Frau. Der Mann arbeitet auf dem Feld, die Frau webt im Haus die
Kleidung.”’

Der Herrscher ist damit eher ein primus inter pares. der seinen herausgehobenen Status
nur aus seinem Wissen iiber die besten Agrartechniken ableitet, wie der mythische Shen-
nong ## £ | der .heilige Ackerbauer”, der die Menschen erst das Bestellen der Felder
lehrte. Dieses bauerliche Ideal lauter sich selbst versorgender Gemeinden hatte einiges mit
Laozis .Land mit wenigen Menschen™ gemein. Handel hatte in Xu Xings Vorstellung laut
der Darstellung des Menzius nur insofern einen Platz, als man Produkte gegeneinander zu
stabilen Preisen tauschen konnte. Fiir ihn galt offenbar nicht mehr strikt, wie sonst bei der

Eine sehr schone knappe Zusammenfassung bei Bauer: China und die Hoffnung auf Glick S. 77-84
Etwas ausfiihrlicher und den Stand der Forschung zum , Yangismus™ resiimierend. Graham: Disputers
S.53-64.

Xu Xing ist uns nur aus dem Mengzi bekannt,

Mengzi 3 A/4.

Diese Zuordnung findet sich ja schon in den chinesischen Mythen von der Herkunft dieser grundle-
gendsten Kulturtechniken. Das zeremonielle Pfliigen des chinesischen Kaisers an Neujahr war wohl eine
Ankniipfung daran und mag durch die Ackerbauschule in den Zeremonialkalender gelangt sein. (Vgl.
Graham: Disputers ... S. 67).
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Ackerbauschule, daf jeder Bauer sein miisse, sondern man sollte auch z.B. vom Handwerk
leben kénnen. Entscheidend war fiir ihn allein die 6konomische Gleichheit aller.*®

War bei Xu Xing der Herrscher noch nicht zum Angriffsziel geworden, so geschah dies
beim wohl am ehesten als ,,Anarchisten™ zu bezeichnenden Bao Jingyan,” von dem uns
Ge Hong % @t (284-363) in Kapitel 48 seines Werkes Baopuzi ] #| F berichtet. Das
Kapitel ist eine Refutation der Lehren des Meisters Bao, den Ge Hong gleich zu Beginn als
in der Tradition von Zhuangzi und Laozi stehend und als fihigen Dialektiker charak-
terisiert. Ge Hong, selbst Daoist. distanzierte sich damit von den von ihm als zu extrem
empfundenen daoistischen Strémungen, die offenbar Meister Bao vertrat.*” Dieser behaup-
tete die Herrscherlosigkeit in der Friihzeit, welche er iiber alles lobte. Meister Bao zufolge
entstand die Herrschaft aus zwei Faktoren: der Ausnutzung physischer sowie geistiger
Uberlegenheit iiber andere. Die konfuzianische Begriindung von Herrschaft als vom Him-
mel verlichen wies er explizit zuriick und zeigt die rein sikulare Abkunft der Macht von
Unterdriickung anderer auf. Damit bezog er seine Kritik nicht nur auf die brutale Gewalt-
herrschaft (ha #§). sondern kritisierte auch geistige Unterdriickung durch eine Bildungs-
elite. Wie Laozi charakterisierte er die Frithzeit mit ihrer unhierarchisierten Gesellschaft als
vorzivilisatorisch. Alle, inklusive der Tiere, lebten unbehelligt ihr Leben. Mit der Kommu-
nikationsmoglichkeit (Strafen, Briicken, Schiffe usw.) begann das Unheil, was letztlich
bedeutet, daf3 die Moglichkeit des Vergleiches Neid erzeugt. Somit war es im Grunde der
Verfall der Moral, der sich in den nun entstehenden Wiinschen und dem Streben nach ihrer
Erfiillung duferte, der zu einer Wertung in héher und niedriger fithrte. Durch solche Wer-
tungen entstanden Ungleichheiten mit all ihren {iblen Konsequenzen.

Meister Bao brachte allerdings noch eine Nuance in seine Generalattacke auf Herrschaft
und Herrschende ein: durch ihre Stellung werde die menschliche Schlechtigkeit der Herr-
schenden noch potenziert, da sie die Macht hitten, sie voll auszuleben. An den chine-
sischen Archetypen boser Herrscher demonstrierte er — fiir das Establishment provozierend
—. daf} das Schlimme also nicht die Veranlagung eines Menschen sei, sondern, dafi er, wenn
zu Macht gelangt, damit andere tyrannisieren kénne. M.a.W.: das Problem war nicht indi-
viduell, sondern systembedingt! Auch ein ,.weiser* Herrscher sei daher abzulehnen, wiirde
er doch nur seine ,,Weisheit™ auf Kosten der weniger Cleveren in Macht ummiinzen.
Meister Bao ging zudem davon aus, daff Macht korrumpiere, Giiterverteilung nach oben
unvermeidlich und entsprechend Leid des Volkes die Folge sei und letzteres daher darauf
sinnen werde, die Fesseln abzuschiitteln — eine unverhohlene Drohung, daff das Volk sich
die Gleichheit erkdampfen werde. "'

*  Eine Zusammenfassung der Ackerbauschule und zu Xu Xing siehe Graham: Disputers ... S. 64-74. Etwas
ausfiihrlicher ders.: .. The Nung-chia School of Tillers and the Origins of Peasant Utopianism in China® in
BOAS 42, Nr. 1, 1979, S. 66-100.

* Bauer: China und die Hoffnung auf Gliick (S. 197) vermutet eine Textkorruptele des Eigennamens.

" Dies zeigt, wie Bauer (China und die Hoffrung auf Gluck S. 197) anmerkt, wie weit der offizielle
Daoismus im 3. und 4, Jahrhundert bereits ins Establishment vorgedrungen war.

' Baopuzi Kap. 48. (Das Werk ist in Zhuzi jicheng in Bd. 8 enthalten). Auszugsweise Ubersetzungen bei
Balasz: ,.Entre révolte .. S. 44-47; Alfred Forke: Geschichte der mittelalierlichen chinesischen Philo-
sophie, Hamburg 1934, S. 224-226; bei Bauer: China und die Hoffnung auf Glick S. 197-199; bei Lin
Mousheng: Men and Ideas. An Informal History of Chinese Political Thought, New York 1942, S. 150~
159. Siehe auch Hsiao Kung-chuan: , Anarchism .. S. 254-255 und ders. (iib. von F. W. Mote): 4
History of Chinese Political Thought, Princeton 1979 S. 623-630.
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Das Neue bei Meister Bao war also seine prinzipielle Ablehnung von Herrschaft. Sein
ebenso daoistischer Gegner Ge Hong dagegen hielt Herrschaft fiir notwendig mit dem
klassischen Einwand. daf3 sonst jeder selbstsiichtig (si /) verfahre und das Gemeinwohl
(gong 4% ) schidige. Seine Argumentation hétte ebenso von einem Konfuzianer stammen
kénnen. Ordnung miisse also sein, sonst drohe Chaos (luan #&l). Aufierdem sei sie natiir-
lich, denn schon die Natur sei hierarchisch.* Im iibrigen hatten die Menschen in der ideali-
sierten Friihzeit ebenso Bedarf an Nahrung und Kleidung. Fiir Ge Hong bedeutete dies, dafl
Interessenkonflikte auch damals bestanden haben miissen. Die Regierung habe diese zu
entschirfen — ein eher an den Legismus gemahnendes Argument. Hier zeigt sich, daf zu Ge
Hongs Zeit der Daoismus mit einer geordneten Gesellschaft weitgehend Frieden geschlos-
sen hatte, wire ja auch sonst eine daoistische (hierarchische) Kirchenstruktur schwer zu
legitimieren gewesen. Der Daoismus trug zwar egalitidre Keime in sich, prasentierte sich
aber doch weitgehend hierarchisch.** Im tibrigen war sich Ge Hong wohl bewufit, wie ge-
fahrlich eine so radikale Interpretation des Daoismus wie die des Meisters Bao war bzw.
welche Folgen sie seitens des Staates zeitigen konnte.

Meister Baos Begriindung fiir die Ablehnung jeglicher Herrschaft basierte auf Elemen-
ten, die auch der westlichen Begriindung des Anarchismus zugrunde liegen: Herrschaft ist
sekundir entstanden, daher nicht notwendig bzw. ein Zeichen gesellschaftlichen Nieder-
gangs. M.a.W.: es gab / gibt / konnte wieder herrschaftsfreies menschliches Zusammen-
leben geben. Herrschaft erzeugt Unterschiede sozialer und 6konomischer Natur. So wie
Herrschaft im Bereich persénlicher Moral korrumpiert, hat sie als gesteigerter (Staats)ego-
ismus Kriege zur Folge. Daraus ergibt sich, daf} Friede nur méglich ist ohne Herrschafts-
strukturen.

Stimmte die Analyse weitgehend mit dem westlichen Anarchismus iiberein, so war das
weitere Neue an Meister Bao im Vergleich zu seinen chinesischen Vorldufern, daB er auch
ein Gegenmittel andeutete: Herrschaft durch Volkserhebung zu beseitigen und soziale wie
okonomische Gleichheit herzustellen. Damit ging er iiber die Klassiker des ..philoso-
phischen Daoismus“* weit hinaus.*®

Wang Ming F BH sieht in der Refutation Ge Hongs einen klaren Einflul des Konfuzianismus. (Wang
Ming T BH : Dagjia he daojiao sixiang yanjiv {8 5% 0 18 #¢ B 18 B 75 [Studie zum Denken des
philosophischen und religidsen Daoismus],Verlag der Akademie der Sozialwissenschaften, 3. Aufl. 1990
[1. Aufl. 1984], S. 63-65).

Baopuzi Kap. 48, erste Refutation.

Es ist darauf hinzuweisen, dafi sowohl die daoistische Vorstellung z.B. des Korpers analog zu einem
Staatswesen konzipiert war (vgl. Isabelle Robinet [deutsche Ub.] : Geschichte des Taoismus, Miinchen
1995, S. 28), als auch die innerreligiosen Strukturen, also der Meister als , Kaiser” (ibid. S. 38) bzw. der
Heilige als Herrscher iiber die tibersinnliche Welt (ibid. S. 78). Der biirokratische Charakter zeigte sich
somit in Theorie und Praxis des Daoismus. SchlieBlich waren auch die Versuche daoistischer Staatsbil-
dungen, etwa im Namen des Taipingjing 7 #& , durchaus autoritdr. (Siehe ibid. S. 85 ff).

Wie erwihnt, wird der Daoismus gern in ,philosophischen* und religitsen” unterteilt, was allerdings
nicht unumstritten ist. Manche mochten den Begriff ,Daoismus® nur fiir den kirchlich strukturierten,
eigentlich , religiosen Bereich reservieren. Allerdings zeigt sich, daBl — trotz aller Kritik — der Begriff des
»philosophischenDaoismus* doch benutzt wird mangels Alternativen. (Vgl. z.B. Robinet: Geschichte des
Taoismus, die auf S. 1315 die Einteilung kritisiert, dann aber doch auf den Terminus zuriickgreift).
Bemerkenswert sind einige marxistische Wertungen Meister Baos, des ,.ersten chinesischen Anarchisten*:
In der sowjetischen Studie von Tor¢inov wird Bao so charakterisiert: Ge Hong sei die Verkdrperung des
Fortschritts der daoistischen Gesellschaftslehre, Bao noch ganz Laozi und Zhuangzi verhaftet. Seine Lehre
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Wunengzi: Nicht von ungefahr entstanden solche Ansitze extremer Infragestellung der
Legitimitdt von Herrschaft in Zeiten politischer Instabilitit. Inwieweit direkte Verbin-
dungen zu Aufstandsbewegungen bestanden, ist nicht nachweisbar. Das allgemeine Klima
der Unzufriedenheit teilten sie jedoch. Meister Bao hatte sich am explizitesten vorgewagt,
ist uns aber nur indirekt — eben durch seinen Kritiker Ge Hong — tiberliefert. Ein eigenes
Werk hinterlieB hingegen der ,,Meister Unfahig™ (Wunengzi 4 §E ) aus der spiten Tang-
Zeit. Wer hinter diesem Pseudonym steckte, weill man nicht. Bezeichnend ist, daB er — ob
zu recht oder nicht — mit dem Aufstand des Huang Chao & # (875-884) zusammen-
gebracht wurde und daher untertauchen muBte, wie das Vorwort berichtet.”” Hsiao Kung-
chuan sieht in Wunengzi den Kulminationspunkt des autochthon chinesischen Anarchis-
mus, der sogar in seiner Radikalitdt des Angriffs auf die Welt, wie sie ist, weit iiber die
westlichen Anarchisten hinausgehe, denn er trieb die Negationshaltung auf die Spitze, ohne
einen Ausweg aufzuzeigen. Von daher leitet Hsiao sein Urteil iiber den chinesischen
Anarchismus als ,,.Lehre der Verzweiflung” — im Gegensatz zum Anarchismus im Westen

sei im wesentlichen als Zeitkritik zu deuten. Das einzig Neue bei Bao sei, daBl er Laozi und Zhuangzi auf
den Boden der Gesellschaftslehre gezogen habe. Allerdings kénne man ihm fir die egalitdre Ideologie der
Bauernaufstinde in China einen gewissen Nutzen zubilligen. (E. A. Tor¢inov: ,Drevnekitajskij’
vol'nodumee Bao Czin-jan™ [Der altchinesische Freidenker Bao Jingyan] in Aktual'nye problemy
izucenija istoril religii i ateizma [Aktuelle Probleme der Forschung zur Religions- und Atheismus-
geschichte], Leningrad 1981, S. 126-140. Bes. S. 134-135 und S. 140). Man mag bezweifeln, daB es eine
direkte Verbindung zwischen Bao Jingyan und Bauernaufstinden gab, doch erstaunt, daB hier auf den
Revolutionsaspekt nicht besonders abgehoben wird.

Analoge Interpretationen finden sich auch in der VR China. Vgl. z.B. Qing Xitai 8] 5 % : Zhongguo
daojiao sixiang shigang b B 38 #{ B %8 & #§ (Historischer Abriff des chinesischen daoistischen
Denkens), Chengdu 1980, S. 221 ff., wo dem ,progressiven” Ge Hong der ,Nostalgiker" Bao gegen-
iibergestellt wird. (Eine etwas differenziertere und fur Bao positivere, aber im Kern gleiche Interpretation
bei Ren Jiyu {F ## &1 [Hrsg.]: Zhongguo zhexueshi of B 4§ % % [Geschichte der chinesischen
Philosophie], Peking *1979, Bd. 2, S. 202-209). Aus marxistischer Sicht ist dies zwar verstindlich,
unterschliigt aber die Brisanz der Lehre Baos. Bao wird lediglich die Kritik an Unterdriickung und Aus-
beutung zugute gehalten.

Interessant ist, daB diese Interpretation — nach der Kulturrevolution, die ja manchmal als ,.anar-
chistisch® bezeichnet wurde, vorherrschend — den Akzent auf das Realitdtsferne und Riickstdndige legt.
Hou Wailu {2 #} [ hatte in den 50er Jahren in seiner Ubersicht iiber den chinesischen Utopismus an Bao
noch besonders den ,Atheismus* hervorgehoben, was ja positiv gemeint war. (Hou Wailu { #} &
[Hrsg.]: Zhongguo lidai datong lixiang 1 [ FF X A [7] B 48 [Das Ideal der Groflen Gleichheit in den
historischen Epochen Chinas], Peking 1959, S. 23-25).

Relativ positiv sieht ihn auch Feng Youlan /% 7 [ in seiner neuen Fassung der chinesischen
Philosophiegeschichte, wo er Bao nicht nur als riickwirtsgewandt sondern auch als programmatischen
Utopisten wiirdigt. Er sieht ihn in einer Linie mit Ruan Ji [t #und Xi Kang #& [ , aber weit schirfer
formulierend. (Feng Youlan & 75 ] : Zhongguo zhexueshi xinbian 77 ] ¥ 2 & #7 iR [Neue Ausgabe
der chinesischen Philosophiegeschichte], Peking, 2. Aufl. 1992 = revidierte Ausgabe von 1980, Bd. 4, S.
192-196, bes. S. 196). Feng hatte zuvor lingere Zeit vermutet, Bao sei eine fiktive Personlichkeit, halt ihn
aber nun doch fiir historisch.

Am ehesten wird bei Chen/Lin:Zhongguo gudai datong sixiang yanjiu (S. 177 und S. 181) Bao ein
besonderer Status eingeraumt: seine Ableitung der Entstehung von Herrschaft sei eine Neuheit gewesen
und seine Lehre mutig,

Y Wunengzi jiaozhu % §& 5 ¥ i3 (Kritische Edition des Meister Unfahig), annotiert von Wang Ming F BE,
Peking, 2. Aufl, 1992, S. 50. Eine Ubersetzung des Werkes gibt Gert Naundorf: Darstellung der Lehre
und Ubersetzung des Textes Wu Neng Tzu, unverdff. Diss. Wiirzburg 1972,
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als ..Lehre der Hoffnung® — ab.*® Es ist allerdings die Frage, ob man hier nicht eher von
Nihilismus sprechen sollte.

Waunengzi, in daoistischer Tradition stehend, fithrte das Zhuangzische Erbe der Relati-
vierung des Hier und Heute fort. Wo Zhuangzi andeutete und spielerisch mit Parabeln
arbeitete, wurde , Meister Unfihig™ deutlicher: er verneinte radikal jeden Unterschied zwi-
schen Tier und Mensch. Das Trennen sei der Anfang vom Ende. Bei Wunengzi wird hier —
neben daoistischem Erbe — auch der Einflu des Buddhismus spiirbar.”” Ein Leitmotiv ist
die Beliebigkeit der Bezeichnungen, die mit den Dingen selbst keinerlei Beziehung hétten.
Der Mensch schaffe damit im Grunde die Probleme selbst, weil er willkiirlich differenziere
— z.B. sich selbst vom Rest der Natur abgrenze, nur eigene Laute als ..Sprache™ anerkenne
usw.”" Habe er sich erst von der Natur abgesondert, folgten zwangslaufig weitere Diffe-
renzierungen nach Geschlechtern, Generationen, und bald — laut Wunengzi Schuld der
selbsternannten , Kulturbringer™, die sich das Monopol der Namensgebung sicherten — die
Einteilung in Herrscher und Beherrschte.”' Institutionen leiteten sich somit von begriffli-
cher Differenzierung ab. Am Anfang der Ablésung des Menschen aus dem Naturzusam-
menhang sei die Ehe entstanden, aus ihr die Familie und schlielich daraus der Staat.

Der Grundgedanke der Relativitdt von Begriffen, zuerst an der Relativitat der die Be-
griffe prigenden Gattung . Mensch® demonstriert, wird nun immer stirker in die Welt hi-
neingezogen. In der Geschichte vom Verriickten, den nur seine Umwelt dafiir halt. will
Meister Unfihig* zeigen, dall Begriffe nichts anderes als Konventionen sind. und impli-
ziert dabei auch die Relativitit der mit den Begriffen verbundenen Institutionen im Poli-
tischen. Provokativ — und daher in den Mund eines ..Verriickten™ gelegt — ist seine
Forderung nach Freiheit von Konventionen: Sie sind von Menschen geschaffen. und da ich
auch ein Mensch bin, kann ich ebensogut beanspruchen, meine eigenen zu schaffen!™

Am schérfsten ist seine Polemik im Politischen bei seiner Attacke auf den Herrscher:
Kaiser Guangwu 3¢ . (25-57 n. Chr.) will einem Freund aus der Zeit vor seiner Thronbe-
steigung nun zu einer Karriere verhelfen. Dieser zieht ihn in die Licherlichkeit: Du bist
doch immer noch derselbe — spiel dich also nur nicht auf. Auch ein Kaiser ist nur ein
Mensch!

Im Stile Zhuangzis fithrt Wunengzi das Menschliche auf das Kosmische zuriick. Wie
das Kaiserreich des ehemaligen Freundes nur ein Bruchteil der Welt ist, so insignifikant ist
eine Karriere innerhalb eines solchen Reiches. Er dreht den Spiel sogar noch herum: wieso

** Hsiao Kung-chuan: . Anarchism ... S. 260. Es sei hier nur nebenbei daran erinnert, daf ja im Westen dem

Anarchismus gern vorgeworfen wurde, Lehre der Verzweiflung zu sein. Dies war auch Lenins Ansicht, die
den Interpretationsrahmen in sozialistischen Landern absteckte. Hsiao, mit Sicherheit kein Kommunist.
reflektiert diese Bewertungen hier in eigener Weise.

Leider geht Naundorf auf diesen m.E. wichtizen Punkt nicht ein.

Siehe bes. Wunengzi Kap. 1: ,.Die Schuld der Heiligen*.

Dabei lehnte er sich an Zhuangzi an. (Vgl. Zhuangzi Kap. 9). Das Namengeben war nach chinesischer
Auffassung das Privileg und Kennzeichen des Herrschers, welcher gerade durch sein den Dingen
entsprechendes Ordnen legitimiert war. (Siehe dazu Herbert Franke: ,,Das Begriffsfeld des Staatlichen im
chinesischen Kulturbereich® in Saeculum IV, Nr. 2 [1953], S. 231-239, bes. S. 235-236).

Wunengzi Fasz. 3, Kap. 8/3. Allerdings meinte Wunengzi damit nicht Libertinage (Fasz. 2. Kap. 10 greift
auf das Beispiel Xi Kangs, eines Freundes Ruan lis, zuriick, dessen Provokationen ihn aufs Schaffott
gebracht hatten), sondern, dafl man sich nicht durch AuBerlichkeiten vom Wesentlichen ablenken lassen
soll.
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solle er sich schamen, noch Fischer zu sein? Er sei ebenfalls immer derselbe. Ihn plétzlich
zum Herzog zu erkldren, sei schlicht licherlich. Im iibrigen kénne er sich ja ebensogut
selbst dazu erkldren. Vielmehr solle sich der frischgebackene Kaiser schimen, daB er nun
den Schmutz der Herrschaft — Privilegien, Kriegsfilhrung usw. — auf sich geladen habe.*

Dal} jemand, der solche Lehren vertrat, untertauchen mubBte, ist unschwer verstiandlich.
.Meister Unfihig™ hebt aber nicht nur auf die Relativitit aller Differenzierungen ab; sein
Ziel ist — und hier ist er ganz Daoist — das ,,Vergessen im Weg™. Dennoch ist bei ihm ein
Ansatz zur weitergehenden Analyse von Herrschaft gegeben. Sie ist — und das weif3
Wunengzi wohl — nicht nur nominell, sondern hat mit materiellem Besitz zu tun. Besitz
wird damit zur Vorbedingung von Herrschaft.”* Entsprechend steht hinter der Anwerbung
fiir den Staatsdienst auch nur das Kalkiil — neben dem Schmeicheln der Eitelkeiten —, mit
materiellem Besitz zu locken. Damit wiirde aber der Einzelne nicht nur kéuflich, sondern
auch in seinem Streben nach dem ., Weg" (dao ;& ) behindert,

Wunengzi hat als Ausweg nur die innere Emigration oder das Arrangement mit der
Herrschaft zu bieten. Beides leuchtet in seinem Werk auf.>

Letztendlich versucht er, sich durch Relativierung des Problems dem Ganzen zu ent-
ziehen: ob man sich einsetzt fiir die Gesellschaft oder nicht, mit der Macht kollaboriert
oder nicht, wird eine Frage der Haltung. Entscheidend ist die innere Ausrichtung auf das
zwecklose Handeln (wuwei % £ ). Wunengzi hilt damit seine Protesthaltung nicht durch™
und findet aus diesem Grund auch nicht zu einer drohenden SchluBfolgerung wie Bao
Jingyan, der noch eine Revolution fiir méglich gehalten hatte. Insofern atmet das Werk in
der Tat starker den Hauch der Verzweiflung, als dies bei Bao der Fall war, wobei dieser
allerdings nur indirekt iiberliefert und somit ein Urteil vorldufig ist.

Die Frage, ob und unter welchen Bedingungen Herrschaft und Kollaboration mit ihr
legitim sei. war in China immer wieder diskutiert worden. Sofern ein Herrscher seine Legi-
timitdt verloren hatte, konnte er ja auch nach konfuzianischem Verstdndnis beseitigt wer-
den. Neben der aktiven Beseitigung. sei es durch Tyrannenmord eines einzelnen (s.u.), sei
es durch Volkserhebung. war die andere Moglichkeit die moralische Verweigerung der
Einsiedler, von denen die chinesische Geschichtsschreibung immer wieder berichtet.
Waren es anfinglich Gestalten, die sich z.B. in die Berge zuriickzogen, wurde spiter der
Typus des inneren Emigranten hervorgehoben — die physische Flucht war unméglich oder
gefihrlich gewordcn.j?

Wunengzi Fasz. 2, Kap. 9.

Vgl. Wunengzi Fasz. 1, Kap. 3.

Vegl. die mehrfache Erbrterung der Frage, ob man sich dem Staatsdienst verweigern solle. Dieser

Thematik ist das Fasz. 2 gewidmet. Im iibrigen hat das Buch Wunengzi m.E. keine zufillige Einteilung.

Vielmehr schreitet es vom Fasz. 1 mit der Darlegung der Weltsicht fort zu Fasz. 2, das das Engagement in

der Politik erdrtert. Das letzte Faszikel mit Lehrreden bildet den AbschluB. Naundorf erdrtert die

inhaltliche Gliederung leider nicht.

% Emsprechend fillen Chen/Lin: Zhongguo gudai datong ... (S. 194 und S. 202) ein negatives Urteil iiber
ihn und grenzen ihn ab von den ,revolutiondren Bauern®. (Vgl. den oben erwdhnten Zusammenhang mit
der Revolte Huang Chaos).

" Siehe dazu Bauer: ,,The Hidden Hero: Creation and Disintegration of the Ideal of Eremitism* in: Donald

Munro (Hrsg.): Individualism and Holism, Ann Arbor 1985, S. 157-197. Siehe auch Bauer: ,,The

Hermit's Temptation: Aspects of Eremitism in China and the West in the third and early fourth Century A.
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Aufstandsbewegungen und Geheimgesellschaften: Die aktive, rebellische Seite verband
sich ebenso mit dem Daoismus, der hdufig bei den Aufstandsbewegungen im alten China
ideologisch einflufireich war — wenn auch nicht ausschlieBlich. Das Ideal der Gleichheit
und das Ziel des Regierungssturzes, wie bei Bao Jingyan angeklungen, ging aber in den
Ideologien der Aufstandsbewegungen im Grunde nie iiber die bloBe Auswechselung der
Herrscher hinaus bzw. iiber die Hoffnung auf eine ,gute™ Regiv?:n.mg.53 Insofern ist Bao
Jingyan wohl zurecht als eine gewisse Ausnahme®’ und am ehesten als . Anarchist* zu be-
zeichnender Daoist anzusehen. Er steht daher exemplarisch fiir den Begriff wujunlun, der
Fiirsten- oder Herrscherlosigkeit.*’

Die Aufstandsbewegungen. zu denen auch Meister Bao méglicherweise Verbindungen
hatte, vertraten zwar immer wieder die Sehnsucht nach Gleichheit, hatten in sich aber
durchaus hierarchische Strukturen, denn ohne diese hatten sie keine Erfolgschance. I.d.R.
waren es charismatische Personlichkeiten mit zumindest rudimentdrem Bildungshinter-
grund, die das Unruhepotential biindelten und steuerten.”’ Soweit sich Gegenstrukturen zur
offiziellen Gesellschaft aufbauten, hatten sie eine eigene — wenn auch nach anderen Krite-
rien ausgerichtete — Hierarchie.”” Die Geheimgesellschaften, die insbesondere seit der
Ming-Zeit eine groBe Rolle als potentielle Gefahr fiir die Herrschenden spielten und bis in
die Revolutionen des 20. Jahrhunderts hinein wirkten.”’ waren gewissermaBen eine frei-

D." in Zhongyang vanjiuyuan guoji hanxue huiyi lunwenji th 1 P X I B R BB F /5 L%
(Konferenzband der internationalen Sinologie-Tagung der Academia Sinica), Taipei 1981, S. 73-116.
Siehe Anna Seidel: ,,The image of the perfect ruler in early Taoist messianism*™ in History of Religions 9,
Nr. 2-3 (Nov. 1969, Feb. 1970) S. 216-247.

Zu den , Rebellenideologien™ siehe auch Muramatsu, Yuji: ,.Some Themes ...", der hervorhebt, dafl die
offizielle Ideologie und die der Rebellen nur zwei Seiten der gleichen Weltsicht waren. Dall dies auch fiir
die spitere Kaiserzeit gilt, zeigen die Studien zur Sekten- und Geheimgesellschafisliteratur. (Siehe z.B.
Daniel Overmyer: , Attitudes ...""). Damit ergibt sich auch die Fragwiirdigkeit einer Behandlung der . Re-
bellen™ als wirklicher Alternative im Sinne einer Gegentradition. Kritisch zu dieser Stilisierung der Auf-
stinde als Alternative auch Hsiao Kung-chuan: Rural China .. Einen schonen und knappen Uberblick
iiber die Aufstandsbewegungen gibt Bodo Wiethoff: Grundziige der dalteren chinesischen Geschichie,
Darmstadt 1971, Kap. 4.2.

Needham nennt ihn den .radikalsten Denker des gesamten chinesischen Mittelalters™. (Joseph Needham:
Wissenschaft und Zivilisation in China, Bd. 1, Frankfurt/M. 1988, 8. 280. — Dies ist die deutsche Version
der gekiirzten Needham-Ausgabe. Siehe in der Lang-Ausgabe Science and Civilisation in China Bd. 2,
Cambridge 1956, S. 434-435). Auch Balazs: .Entre révolte ... (S. 44) betont seine Besonderheit und
nennt ihn den ,ersten politischen Anarchisten Chinas*.

Hsiao Kung-chuan sieht in seiner groBen Geschichte des politischen Denkens in China (4 History of
Chinese Political Thought, S. 629) auch Ruan Ji in diesem Zusammenhang. Fiir ihn ist der ,,Anarchismus™
erst ab der Wei-Jin-Zeit in China fafibar. Damit zeigt er sich vorsichtiger als in seinem frithen Artikel
wAnarchism ..".

Hsiao Kung-chuan hebt in seinem Rural China (S. 513) hervor, daB die Bauem in den Aufstinden
eigentlich immer die Verlierer waren. Sie waren die niedrigen Chargen auf der Rebellen- wie auf Regie-
rungsseite — eine Erkenntnis, die wohl nicht nur fiir China zutrifft.

Z.B. Ringe nach Eintrittsalter in die Geheimgesellschaft, u.U. unahéngig vom Geschlecht usw.

Zu den Geheimgesellschaften siehe z.B. die Arbeiten von Chesneaux, der sie allerdings als Alternative
und eine Art Opposition auffalt. (Jean Chesneaux: Secret Societies in China, London 1971. Siehe auch
Jean Chesneaux [Hrsg.]: Mouvements populaires et saciétés secrétes en Chine aux X[Xe et XXe siécles,
Paris 1970). Inwieweit religiose Sekten und Geheimgesellschaften zu trennen sind, ist umstritten. Val.
Overmyer: Folk Buddhist Religion ... sowie Susan Nacquin: Millenarian Rebellion ..., die beide zwischen
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willige Familie. Hier trat der Bruderschaftsgedanke in den Vordergrund, doch bezog sich
die Gleichheitsvorstellung primér auf den ékonomischen Bereich. Diese Gleichheit als
Grundbestandteil eines gliicklichen Lebens sollten die jeweiligen Fithrer verwirklichen
helfen.** Insofern sind die Aufstandsbewegungen und Geheimgesellschaften des traditio-
nellen China — wenn iiberhaupt — eher in die Vorgeschichte des Kommunismus® denn des
Anarchismus einzureihen. Das Fernziel einer Gesellschaft in Gleichheit, die ohne eine
Staatsstruktur gedacht werden konnte, teilten Anarchismus und Kommunismus ja gleicher-
malien.

Traditioneller Staatsbegriff und gesellschaftliche Ideale: In China, das ohnehin den
Staatsbegriff nicht so abstrakt dachte wie im Westen, sondern vor allem von der Familie
ableitete mit dem Herrscher als Haupt bzw. ,,Vater”, sah das Ideal meist so aus, daf} die
tiberfamilidre Herrschaftsebene nicht existieren sollte. Der Grundgedanke war der, daB die
Grofifamilien bzw. die dérfliche Ebene zur hinlinglichen Organisation geniigen. Dies ist
auch insofern nicht erstaunlich, als der Einzelne in China i.d.R. .Staat™ nur als Steuer
eintreibendes Etwas erlebte. Die Familie selbst hatte eine ambivalente Funktion inne: Als
Kernzelle der Gesellschaft und des Staates war sie einerseits Basis des Staates und ent-
sprechend einspannbar in Verantwortlichkeits- und Befehlsketten,®® andererseits war sie
auch potentieller Hort des Riickzugs oder gar des Widerstandes.*” Aufgrund der letzten
Maoglichkeit bemiihten sich die Herrscher, der konfuzianischen Ideologie die legistische
Praxis zuzugesellen und die Familienbande nicht iiberhand nehmen zu lassen.

Die alltdglichen Angelegenheiten erledigte man im traditionellen China ohnehin auf
substaatlicher Ebene.*® weshalb China auch bekanntlich mit einer extrem kleinen Zahl von
Beamten auskam.®” So war der Angriff der ersten selbsterklarten chinesischen Anarchisten

Sekten und Geheimgesellschaften differenzieren. T. M. Barrett betont dagegen die Interaktion zwischen
beiden. (T. M. Barrett: ,Chinese Sectarian Religion” in Modern Asian Studies 12, 1978, S. 333-352).
Diese Aussagen iiber die Aufstandsbewegungen im alten China dhneln im tibrigen dem auch sonst in der
Welt festzustellenden Muster von agrarrevolutiondren Bewegungen. (Vgl. Dahlmann: Land und Freiheit
Kap. 1).

Vgl zur marxistischen Aneignung der Bauernrevolten im traditionellen China und dem Problem ihrer

Stichhaltigkeit James P. Harrison: The Communists and Chinese Peasant Rebellions. A Study in the

Rewriting of Chinese History, New York 1969.

Man denke hier an das immer wieder propagierte System der gegenseitigen Verantwortlichkeit im bagjia

% B /lijia BB BF -System.

7 Es sei hier nur auf die Spannung zwischen den konfuzianischen Idealen der Kindespietit (xiao # ) und
der Loyalitét (zhong 5. ) verwiesen, die in China meist zugunsten der Kindespietat gelost wurde.

“ Man zitiert in diesem Zusammenhang gern das Sprichwort , der Himmel ist hoch, der Kaiser ist weit*. Wie
ethnologische Studien nahelegen, lebte der einfache chinesische Bauer realiter in einer Welt, die sich auf
die um einen gemeinsamen Marktort gruppierten Dorfer beschrinkte. Vgl. auch die Ausfithrungen von
Tilemann Grimm: ,,State and Power in Juxtaposition: An Assessment of Ming Despotism™ (in Stuart R.
Schram [Hrsg.): The Scope of State Power in China, London et al. 1985, S. 27-50, dort S. 40 und S. 47),
der den ,Staat" in China als eine aufgesetzte Entitdt begreift, unter der sich das ,normale Leben®
weitgehend unbehelligt abgespielt habe. Allerdings sollte man einschranken, dal insbesondere in der
Qing-Zeit die ,Erfassung" der Bevolkerung von oben stirker wurde, wie sie wohl ohnehin nicht zu allen
Zeiten und allen Orten gleich ausgepragt war.

Vel z.B. fiir die zweite Halfte der Ming-Zeit die Zahl von 10.000-15.000 Beamten auf eine Bevélkerung,
die Ende der Ming-Zeit auf etwa 150 Millionen angewachsen war. (Siehe Peter Greiner: , Die Disziplinar-
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im frithen 20. Jahrhundert auf ,den Staat” in gewisser Weise nur méoglich durch das
Aufkommen einer neuen Staatskonzeption Ende des 19. Jahrhunderts.”

Davor war der Begriff des Staates im Grunde ein kulturell-ethischer: zivilisierte Welt
und China fielen in eins (tianxia & F ), d.h. die Welt war nicht aus ,,Staaten* zusam-
mengesetzt.”' Prinzipiell war der Herrschaftsanspruch des Himmelssohnes universal,”
hatte ihm doch der Himmel den Auftrag zur Herrschaft erteilt (tian ming % &5).° So
figuriert der Begriff guo ] (Staat) auch auf einer sehr viel niedrigeren Ebene, abgeleitet
von den Lehensgebieten der Zhou-Zeit und in der Begriffshierarchie angesiedelt zwischen
tianxia und Familie. Im iibrigen folgte aus der kosmologischen Auffassung des ..Reiches™,
daB der Herrscher eine rituell unterstrichene Uberhéhung erfuhr,M die einen Angriff auf
ihn als Sakrileg erscheinen lassen mufite. Im Grunde war er — immer laut Theorie — eine
Verkorperung der Harmonie, nicht so sehr der faktische Machthaber, weshalb sich wohl
auch herrschaftskritische Potentiale nicht unbedingt an ihm entladen mufiten.” Die insti-
tutionelle Seite des Staates verkérperten vielmehr die Beamten, die konkret fiir die Ord-
nung sorgen sollten, die der Himmelssohn verkdrperte. ,Regieren™ (zhi 75 ) war somit an
Ordnung gekniipft und beinhaltete — zumindest offiziell — eher moralische Verpflichtung
als bloBen Zwang,m nur war eben die Frage — wie iiberall auf der Welt —, wie diese
Ordnung beschaffen sein sollte, und hier schieden sich die Geister. Was gegen die Ordnung
lief, war /uan | (Unordnung) und somit verdammenswert. War aus offizieller Sicht ein
Aufstand Unordnung, so warfen dessen Anfiihrer den Regierenden vor, die natiirliche Ord-
nung gestort und damit die Legitimation verloren zu haben. Durch Beseitigung der Unfi-
higen wolle man schlieBlich nichts anderes, als die Ordnung wiederherzustellen.

Ebenso war dem Anarchismus in der europdischen Tradition ja stets das Etikett der
Chaosmache angeheftet worden, wobei er im Grunde ja auch eine Ordnung anstrebte, wenn
er sie auch oft nicht konkreter zu formulieren bereit war. Nicht zuletzt Kropotkin, aber
auch vor ihm insbesondere Proudhon, hatten hervorgehoben, daf sie eine andere, ..freie”
Ordnung wollten.

ordnung der Ming-Zeit" in Dieter Eikemeier et al, [Hrsg.]: Ch'en-yueh chi. Festschrift fur Tilemann
Grimm, Tiibingen 1982, S. 91-107, dort S. 93).

Die beiden speziell dem chinesischen Staat gewidmeten Konferenzbinde: Stuart R. Schram (Hrsg.): The
Scope of State Power in China, London et al. 1985; und ders. (Hrsg.): Foundations and Limits of State
Power in China, London et al. 1987, heben dagegen die tiberdauernden Faktoren hervor.

Die einzigen, die den Staatsbegriff aus der Kulturell-ethischen Umklammerung lésen und auf eine reine
Machtbasis stellen wollten, waren die Legisten.

Siehe Bauer: ,,China — Verwirklichung einer Utopie® in Propylden Weligeschichte Bd. 11, Berlin und
Frankfurt/M. 1965, S. 131-196. Dort S. 149.

Diese Theorie hatte sich seit Wang Mang T £ . also um die Zeitenwende, endgiiltig etabliert. (Siche
Michael Loewe: , The Authority of the Emperors of Ch’in and Han" in Dieter Eikemeier und Herbert
Franke [Hrsg.]: State and Law in East Asia. Festschrift Karl Binger, Wiesbaden 1981, S. 80111, dort S.
87 ff. und S. 109 f.).

Man hat den Begriff , Kaiser" daher mit divis augustus libersetzt. (Siehe Herbert Franke: ..Das Begriffs-
feld .. S. 238).

Vel das Ideal der Daoisten, durch wuwer zu regieren.

Vgl. die Einleitung von Jacques Gernet zu Schram (Hrsg.): The Scope ... S. xxvii-xxxiv, dort S. xxxi,
bzw. die SchluBbemerkungen von Karl Biinger in Schram (Hrsg.): Foundations ... S. 313-323, dort S.
316-317.
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In China, wo der alte Staatsbegriff an die ihn verkérpernde Person des Herrschers
gebunden war, hiel seine Verneinung dementsprechend wujunlun (Fiirsten- oder
Herrscherlosigkeit). Ein abstrakter ,Ismus™ konnte in dieser Konstellation natiirlich nicht
entstehen und ist als solcher etwas Modernes. Die Infragestellung des Herrschers als
Institution bedeutete — nach dem oben Gesagten — auch einen Generalangriff auf Autori-
titen bzw. Hierarchien {iberhaupt und ist daher in dieser Radikalitit selten. Konkrete
Machthaber wurden dagegen durchaus Gegenstand der Kritik.

In den Idealvorstellungen, die im traditionellen China entwickelt wurden,”’ tauchte also
kaum ein direkter Angriff auf Herrschaft an sich auf, allerdings manifestierte sich immer
wieder die Uberzeugung, daB die Gesellschaft prinzipiell — so sie moralisch entsprechend
verfalit sei — keiner weiteren Regelung bediirfe. Dies deckte sich mit dem positiven Aspekt
des Anarchismus, wie ihn gerade Kropotkin betonte, ohne natiirlich dessen wissenschaft-
lichen und modernen Anspruch zu erheben. Durch diesen , Kunstgriff® brauchte man in
China die bestehenden Hierarchien nicht gewaltsam zu beseitigen, sondern konnte sie zu in
der Praxis irrelevanten Groflen degradieren.

Bereits bei den Klassikern des ..philosophischen Daoismus™ trafen wir diese Vorstellung
an. aber sie war nicht nur ihnen zu eigen. Sie fand sich ebenso bei anderen Denktraditionen
und schlug sich auch in der Literatur nieder. Der berithmteste locus classicus der chine-
sischen Utopietradition ist das livun 8 & (..Entwicklung der Sitte*)-Kapitel des Riten-
klassikers, nach dessen Sprachgebrauch sich das Wort datong 77 [5] (grofie Gleichheit bzw.
Gemeinsamkeit)’® als das Wort tiberhaupt fiir die Beschreibung einer idealen Gesellschaft
etablierte. Allgemein wird angenommen, dal sich in dieser Beschreibung eine Synthese der
vor-Han-zeitlichen Idealvorstellungen findet.”” In der Tat hat sie sehr heterogene Ziige,
wird aber Konfuzius in den Mund gelegt. Das ideale Zeitalter — in daoistischer Manier vor
den kulturbringenden ..Heiligen* angesiedelt — war gekennzeichnet von moralischer Per-
fektion. Zwar wurde eine Hierarchisierung der Gesellschaft nicht ausgeschlossen, aber sie
war nur rudimentdr, begriindet auf Befihigung und Charisma und somit allgemein
akzeptiert. Alles war allen gemeinsam — ein mobhistischer Gedanke —, und so war selbst
Gruppenegoismus z.B. einer Familie nicht denkbar. Fiir alle war in einem Sozialstaat
gesorgt, der spiter gern als ,.sozialistisch® tituliert worden ist. Giiter wurden gemehrt und

Hierzu siehe Bauer: China und die Hoffnung auf Glick; Hou Wailu (Hrsg.): Zhongguo lidai datong
lixiang; Zhongguo datong sixiang ziliao o & K [7] B 18 3& £} (Materialien zur Idee der grofien
Gleichheit in China), Peking 1959; Chen/Lin: Zhongguo gudai datong sixiang yanjiu. Siehe auch Koon-ki

T. Ho: ..Several Thousand Years in Search of Happiness: The Utopian Tradition in China® in Oriens

Extremus. 30. Jahrgang, 1983-1986, S. 19-35.

Bauer hat im ibrigen 1994 noch einmal einen knappen Uberblick gegeben: , Utopismus und Wirklich-
keitssinn im alten und im neuen China® in: Alfred Bellebaum (Hrsg.): Vom guten Leben: Glicksvor-
stellungen in Hochkulturen, Berlin 1994, S. 185-220.

8 Gerade im liyun-Kapitel scheint mir die Wilhelmsche Ubersetzung ,, Gemeinsamkeit* treffender zu sein,
liegt der Akzent doch nicht auf der Gleichheit der Gesellschaftsmitglieder. Erst in spéterer Zeit ist das
tong mehr in diese Richtung interpretiert worden. (Siche Richard Wilhelm [Ub.]: Li Gi, Frankfurt/M., 2.
Aufl. 1994, S. 56-70). (Fir die Klassiker wurde die Ausgabe Shisanjing zhushu + = #& ¥ i [Die
dreizehn Klassiker mit Haupt- und Nebenkommentaren] des Qing-Gelehrten Ruan Yuan fr 76 . 2 Bde.,
Peking 1991 [Erstaufl. 1980], zugrunde gelegt).

™ Siehe z.B. Chen/Lin: Zhongguo gudai datong ... S. 91-92.
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alle arbeite-ten, ohne dafl man dies aus eigenniitzigen Motiven tat. Folglich gab es auch
keine Kriminalitét.

Dieser Vision wird die Gegenwart gegeniibergestellt. Die grofie Gemeinsamkeit ist ver-
loren, nicht mehr Fahigkeit und Charisma legitimieren eine herausgehobene Stellung,
sondern Erbmonarchie schleicht sich ein — ein altes Problem der Herrschaftslegitimation in
China. Das Ideal der Wahl des Geeigneten, das die Konfuzianer im Prinzip hochhielten,
mufBte sich, insbesondere seit der Funktion des Konfuzianismus als Leitideologie, mit der
Gegebenheit der Dynastien arrangieren.”’ Soziale Unterschiede wurden nun festgeschrie-
ben und somit institutionalisiert, womit deutlich wird, daf Institutionen an sich eine Dege-
neration im Vergleich zur urspriinglich . natiirlichen™ Gesellschaft darstellen, denn sie sind
Zeichen fiir mangelnde Selbstverstidndlichkeit. Die Kulturbringer sind daher im Grunde nur
damit beschiftigt, durch Riten die Menschen im Zaum zu halten — eine Auffassung, die auf
Xunzi & zurl’lckgeht.s' Somit wurde auch eine Scheidung von Fiirst und Untertan
unumginglich. Die Ethik aber soll garantieren, dall die Regierung wohltitig ist und die
gesellschaftliche Harmonie wahrt, sonst hat sie keine Legitimitdt mehr — ein Mengzisches
Element.

Auch wenn zunichst das /iyun-Kapitel den Eindruck erweckt, als sei die Zeit der grofien
Gemeinschaft unwiederbringlich dahin, so nihert sich der Text am Ende doch der Vision
einer kiinftig moglich werdenden grolen Gemeinschaft, indem die Regierung der Gesell-
schaft dazu verhilft, sich weitgehend dem natiirlichen Ideal wieder anzundhern. Hier
kommt einem wieder das Wort vom ,paternalistischen Anarchismus™ in den Sinn. Auf-
grund der grammatikalischen Struktur des Chinesischen, das die Zeit offenlassen kann, ist
zumindest die Auslegung der relevanten Textstelle auf die Zukunft hin méglich und wurde
auch vorgenommen. Damit war der Ubergang von einer Beschreibung vergangener Zeiten
zur programmatischen Utopie kein Problem.

Entscheidend war dafiir die Entwicklung eines Drei-Stadien-Schemas, nach dem die
Geschichte verlaufe. Dieser im Rahmen der gongyang /> 2 -Exegese® gepflegte Gedanke
richtete den Blick nach vorn und sollte gerade im 19. Jahrhundert wieder aufgegriffen
werden.

* Eine konzise Zusammenfassung der chinesischen Herrschaftslegitimation gibt Peter Greiner: ,, Thronbe-

steigung und Thronfolge im China der Ming" in Abhandlungen fiir die Kunde des Morgenlandes Bd.
XLII, Heft 1, 1977/78, S. 1-73. Dort S. 1-2.

Siehe dazu Bauer: China und die Hoffnung auf Glick S. 84-93,

Die Beschiftigung mit dem Gongyang-Kommentar zum Chungiu # #k (Frithling- und Herbst-Annalen).
dem Konfuzius zugeschriebenen Geschichtswerk, verkorperte eine eigene Richtung im Konfuzianismus.
In der Han-Zeit zur Bliite gekommen, wurde sie nach einer langen Zeit kiimmerlichen Daseins erst wieder
in der Qing-Zeit populdr und schlieBlich von den Reformern Ende des 19. Jahrhunderts propagiert, die
Konfuzius wieder als eine Art zukunftsweisenden Heilsbringer prisentieren wollten. (Zur gongyang-Tra-
dition siehe z.B. Hama Hisao #f & [# : Kayagaku no seiritsu to sono tenkai s 2 DAL & £ DB
Bf [Entstehung und Entwicklung der Gongyang-Schule], Tokyo 1992). Zum Gongyang-Kommentar und
seinen politischen Theorien siche Woo Kang: Les trois théories politiques du Tch'ouen Ts'ieou, Paris
1932, (Wu Kang hatte iibrigens in der Vierten-Mai-Zeit selbst zeitweise Verbindungen zum Anar-
chismus!).

Bekannt geworden ist dies vor allem durch Kang Youwei {5 £ (s.u.), doch setzte das neue Interesse an
der gongyang-Tradition schon frither ein, ndmlich mit Zhuang Cunyu #f 7% £ im 18. Jahrhundert und der
auf ihm basierenden Changzhou- # J{| Schule. Siehe dazu, neben dem erwéhnten Buch von Hama, Liu

8]
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124 China und der Anarchismus

Wenn aber das Ideal auch in der Zukunft liegen konnte, dann konnte man auch etwas
dafiir tun. Folgerichtig haben auch in China Utopien Bewegungen hervorgebracht, die sie
zu verwirklichen suchten. Die Inhalte der chiliastisch-millenaristischen Erhebungen
blieben aber auf einer eher allgemeinen Stufe, was die Herrschaftskritik anging. Das Ideal
des datong oder des . hochsten Friedens™ (faiping & % ) barg allerdings den Kern einer
staatsfreien Gesellschaft in sich. Primire Ziele waren aber vor allem Abschaffung beste-
hender Ubel und die 6konomische Lebenssicherung.*

So lassen sich insgesamt drei Begriffe aus der Utopietradition als charakteristisch
gewinnen: fong [d] , die Gemeinschaftlichkeit, ping 3 , der Friede aber auch das Auf-
gleicher-Ebene-sein, und gong 4 . das Allgemeine, Offentliche — ein eher mohistischer
Begriff.*

Wihrend das datong-ldeal des Ritenklassikers Liji #2 2C verbunden mit einer Theorie
tiber Stadien, die die Geschichte durchlaufe, ein mobilisierendes Element wurde, gab es
natiirlich auch das betont apolitische Ideal, in China verkorpert durch Tao Yuanmings
Pfirsichbliitenquelle® ** Dies wurde die in der Literatur beriihmteste Beschreibung einer
Gesellschaft, die sich selbst regiert.®” Da allerdings kein Weg zur Erlangung dieses ,,para-
diesischen Zustands™ vorgeschlagen wurde, gilt es im modernen China als Inbegriff des
Eskapismus und wird daher hdufig in negativem Sinn angefiihrt.

Realiter alternative Gesellschaftsformen auszuprobieren, war in China schwierig. Expe-
rimente Ende der Han-Zeit nach Mallgabe etwa des Taipingjing f7 7= % (Klassiker des
hochsten Friedens) scheiterten, ebenso die Gelben Turbane und der Staat der . Himmels-
meister”. Die Geheimgesellschaften stellten zwar seit der Ming-Zeit alternative Strukturen
dar, aber sie hatten keine gesamtgesellschaftlichen Dimensionen. Vor den Taiping im 19.

Guisheng % £ 4 : . Cong Zhuang Cunyu shengping kan Qingchu gongyangxue zhi qiyin® §i¢ i 77 £ &4
F &S )4 8 2 [F] (Die Griinde fur das Aufleben der Gongyang-Lehre Anfang der Qing, vom
Leben Zhuang Cunyus her gesehen) in Zhou Yiliang xiansheng bashi shengri jinian lunwenji [§ — B J¢
4 L+ 4 H £ = 5% 0L £ (Festschrift fir Zhou Yiliang zu seinem 80. Geburtstag), Peking 1993, S.
428-437: bzw. in Liu Guisheng xueshu wenhua swibi %) £ 4= 8 §iy 5Z {b i % (Miszellen von Liu
Guisheng zu Gelehrsamkeit und Kultur), Peking 2000, S. 151-161. Einen knappen Uberblick uber die
Qing-zeitliche gongyang-Schule gibt Liang Qichao (iib. von Immanuel Hsii): /ntellectuals Trends in the
Ch'ing Period, Cambridge, Mass., 1959, S. 85-91. Die Rolle der Changzhou-Schule hebt Benjamin A.
Elman hervor: Classicism, Politics and Kinship: The Ch'ang-chou School of New Text Confucianism in
Late Imperial China, Univ. of Calif., 1990. Elman (S. 114 und S. 118-119) sieht hinter Zhuangs Neutext-
Interesse politische Motive.

Ausfiihrlich besonders zum gongyang-Denken der spiten Qing-Zeit Sun Chunzai £% % 7F : Qingmo de
gongyang sixiang {i 7 @9 4> # B f8(Das gongyang-Denken Ende der Qing), Taipei 1985. Unter
thematischem Gesichtspunkt wird die gongyang-Philosophie behandelt in Chen Zhu [ £% : Gongyangxue
chexue /s ¥ 8 97 B (Die gongyang-Philosophie), urspriinglich 1929 erschienen, Nachdruck Taipei o.J.
Dies ist ein typisches Beispiel ,,progressiver™ Interpretation.

¥ SozB. im Taipingjing 7% F #8 (Klassiker vom hochsten Frieden), einer Schrift, die wohl weitgehend die
Vorstellungen des Han-zeitlichen populéren Daoismus reprisentierte. (Siehe Robinet: Geschichte des
Taoismus S. 108-113),

% Siehe Bauer: China und die Hoffrung auf Gliick S. 170-171.

¥ Ubersetzt in Karl-Heinz Pohl: Tao Yuanming: Der Pfirsichblitenquell, Koln 1985, S. 202-205.

¥ Die Idealgesellschaft wird nicht im Detail ausgefiihrt, aber es wird deutlich, daB sie staatsfrei gedacht war,
denn es wird im abschliefenden Gedicht explizit erwihnt, daf hier keine Steuern an den Herrscher zu
entrichten waren.
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Jahrhundert waren kaum Ansitze zu verzeichnen, auf raumlich begrenztem Gebiet neue
Gesellschaftsformen auszuprobieren. Von Zhang Zai 5§ # . dem berithmten Song-Konfu-
zianer, ist zwar iiberliefert, daf} er das alte Ideal des Brunnenfeld-Systems auf einer kleinen
Flache ausprobieren wollte, doch starb er vor Realisierung des Vorhabens. Zeitweilig
konnte im 16. Jahrhundert ein Experiment durchgefiihrt werden: das des He Xinyin {a] /(s
[& | der eigentlich Liang Ruyuan ¥ j#% jr; hieB. Bezeichnenderweise war es aber an den
Klan gebunden und zeigt wieder einmal die ambivalente Rolle der Familie. He Xinyin
wollte sich keineswegs gegen den Staat stellen, sondern verkaufte sein Projekt eines ..Klan-
Kommunismus™ als verldngerten Arm des Staates zur Steuereintreibung. De facto bean-
spruchte er aber, innerhalb des Klangebietes ein autonomes Gemeinwesen kommuneartig
zu organisieren. Die Mitglieder sollten gemeinsam wohnen und erzogen werden ohne jeg-
liches Reichtumsgefille; sdmtliche Lebensbereiche waren vereint gedacht, und auch ge-
wirtschaftet wurde gemeinsam. Hes Ansatz beliel Hierarchien und Autorititen, ja er multe
sich vorsehen, dafl man ihm nicht Systemfeindlichkeit in die Schuhe schieben konnte. Den-
noch kam er durch MiBgunst schlieflich ums Leben. und sein Experiment wurde abge-
brochen.®

Einen eigenen Staat, ausgerichtet an neuen Idealen, stellten erst die Taiping im 19.
Jahrhundert auf die Beine. Sie betonten den Aspekt des Bruderschaftsgedankens. wie er ja
auch besonders in den Geheimgesellschaften gepflegt worden war, und griffen die ebenso
in denselben zuweilen anzutreffende Idee der Gleichheit der Geschlechter auf. Allerdings
waren sie — im Gegensatz zu den traditionellen Geheimgesellschaften — ideologisch schon
stark von nicht-chinesischen Elementen — namentlich dem Christentum — beeinflufit. Die
chinesischen Kommunisten haben sich stets mit Vorliebe mit den Taiping beschiftigt und
versucht, aus ihren Erfahrungen und dem Scheitern zu lernen.*” Unter herrschaftskriti-
schem Gesichtspunkt ist aber zu betonen, dall auch die Taiping letztlich ein autoritdr ge-
fithrtes Staatswesen errichteten.

War es auch schwierig. eine Alternative in China auszuprobieren, so bestand immerhin
die Moglichkeit, ein Ideal in die Zukunft zu projizieren als Fixpunkt. den man allmihlich
anstreben konnte. Beriihmt und weithin einfluireich wurde der Entwurf Kang Youweis [
£ £ (1858-1927), der wiederum auf die gongyang-Tradition zuriickverweist.”’ Insbeson-
dere in seinem Datongshu K [G] & (Das Buch von der grofien Gemeinschaft) — aber nicht
nur dort’' — ersann er die Gesellschaft der Zukunft, wobei er von Kenntnissen iiber den
Westen ausgehen konnte und sie in seine Vision miteinbaute. Nach der gongyang-Lehre
der drei Zeitalter empfand sich Kang als in der Zeit der Unordnung lebend. Mit refor-
mierenden Ansitzen sah er das Erreichen der zweiten Stufe, des anfanglichen Friedens, als

% Siehe dazu Bauer: China und die Hoffnung auf Gliick S. 339-345; Chen/Lin: Zhongguo gudai datong .

8.281-291.

Ausfiihrlich zur Taiping-Bewegung siehe Shih, Vincent Y. C.: The Taiping Ideology. Shih setzt sich auch
kritisch mit der kommunistischen Interpretation der Taiping-Bewegung auseinander.

Wie oben erwahnt, war er de facto nur der letzte grofie Exponent dieses Wiederauflebens der gongyang-
Schule in der Qing-Zeit. Eine knappe Zusammenfassung zur gongyang-Tradition im Hinblick auf Kang
Youwei gibt Frederic Wakeman, Jr.. History and Will. Philosophical Perspectives of Mao Tse-tungs
Thought, Berkeley et al. 1973, Kap. 8 (zu Kang selbst Kap. 9 und 10).

Siehe Hsiao Kung-chuan: 4 Modern China and a New World K'ang Yu-wei, Reformer and Utopian
1838-1927, Seattle und London 1975, Kap. 10.
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bald moglich an. Endziel aber war die ,grofe Gemeinschaft“.”> Nachdem er selbst mit
seinen Reformbemiihungen in der 100-Tage-Reform 1898 gescheitert war, wollte er hier
eine Zukunftsvision entwickeln, die nicht mehr nur China, sondern die ganze Welt
miteinbegreifen sollte. In seinen z.T. sehr detaillierten Vorstellungen nahm er vieles
vorweg, was von den chinesischen Anarchisten gefordert werden sollte, allerdings basierte
er sehr viel expliziter auf konfuzianischem Gedankengut, mit buddhistischen — und
wenigen daoistischen — Beimischungen.”

Die wohl wesentlichste buddhistische Komponente war das Uberwinden aller Differen-
zierungen, womit schliellich alle Wesen, ja der ganze Kosmos umfaft sein sollten, um die
Menschheit aus dem Leiden zu befreien. Die konfuzianische Vorstellung der Mitmensch-
lichkeit (ren {~ ) als graduell gestuftes Ideal sollte dahin den Weg bereiten und naherte sich
im Grunde bei Kang dem mohistischen Ideal der allgemeinen Liebe (jian 'ai 3k &) bzw.
der christlichen Néchstenliebe, auch wenn er sich nur auf Konfuzius berief.

Die chinesischen Anarchisten standen zwar nicht auf einem explizit konfuzianischen
Boden und waren auch in der Tagespolitik weit von Kangs Meinungen entfernt,”® aber
Forderungen wie die Abschaffung von Staats- und Klassengrenzen und die Gleichstellung
der Frau. das Abschaffen der Ehe und die Einfiihrung einer Weltsprache waren auch ihnen
ein erkldrtes Anliegen.

Viele dieser Ideen waren um die Jahrhundertwende auch im Westen populdr, so dafy
man keine direkte Abhédngigkeit der Anarchisten von Kang behaupten mufl. Dennoch ist
festzuhalten, dal} Liang Qichao, der bedeutendste Schiiler Kangs, der das Werk Datongshu
schon frith eingesehen haben diirfte,” eine der Schlisselfiguren in der Popularisierung so-
zialistischer Ideen in China war. Gerade Kangs Utopieentwurf ist ein gutes Beipiel dafiir,

Das Datongshu hat eine verwickelte Textgeschichte. Seine Anfange lagen in den 80er Jahren des 19.
Jahrhunderts, im wesentlichen fertiggestellt war es 1902. Voll publiziert wurde es erst postum 1935, doch
waren Teile davor bekannt. (Siehe dazu die Einleitung zur Ubersetzung von Laurence Thompson, in
deutscher Zweitiibersetzung: K'ang Yu-wei: Ta T'ung Shu. Das Buch von der Grofien Gemeinschatft,
Diisseldorf/Kaln 1974, S. 40-41). Das Manuskript des Darongshu mit zahlreichen signifikanten
Abweichungen wurde 1985 publiziert: Kang Youwei datongshu shougao B 5 B 7 6 & F #5 (Das
Manuskript von Kang Youweis Datongshu), Nanking 1985.
Zu Kang und dem Buddhismus siehe Chan Sin-wai: Buddhism in Late Ch'ing Political Thought,
Hongkong 1985, S. 37-40; sowie Guo Peng %[ B et al.: Zhongguo jindai foxue sixiang shigao 753 BT X
{3k &4 B8 8 o2 7 (Historischer Abriff des modernen buddhistischen Denkens in China), Chengdu 1989, S.
238-243. Jin Guantao % §8 & und Liu Qingfeng %] & 1% , zwei einfluBreiche zeitgendssische Intellek-
tuelle, heben in ihrem Utopie-kritischen neueren Artikel hervor, wie wichtig die Rolle des Buddhismus
darin gewesen sei und ziehen eine Verbindung vom Datongshu hin zur Kulturrevolution. Sie sehen auch
einen Zusammenhang mit dem Anarchismus im Sinne einer geistigen Entwicklungslinie vom end-Qing-
zeitlichen Aufleben des Buddhismus zum Anarchismus, auf den Marxismus und Mao direkt folgten. lhre
Interpretation von Kangs Vorstellungen als ,anarchistisch* ist allerdings etwas iiberzogen. (Siehe Jin
Guantao % # #und Liu Qingfeng £ & % .. Lixiangzhuyi yu wutuobang: ‘Datongshu’ zhong rujia yu
fojiacde zhongji guanhuai* FE A8 £ & M S IEH ¢ « AR & « o 52 L B A0 -2 05 B0 1R
[Idealismus und Utopie: Konfuzianische und buddhistische letzte Fragen im Datongshu] in Ershiyi shiji
— +—tt42 [21. Jahrhundert], Nr. 27, Feb. 1995, S. 53-61).
* Zu Kang im allgemeinen siehe Hsiao Kung-chuan: 4 Modern China ... sowie Lo, Jung-Pang (ein Enkel
Kangs): K ‘ang Yu-wei. A Bicgraphy and a Symposium, Tucson 1967. Kang war ja stets den Qing loyal
geblieben.

* So Liang Qichaos eigene Aussage in [nrellectuals Trends ... S. 98.
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wie stark auch nicht-daoistische Geistestraditionen in China den Boden fiir den Anarchis-
mus bereiten halfen, ohne das man hier schon von ,,Anarchismus® im eigentlichen Sinne
sprechen muB.

Buddhistische Elemente: In den obigen Ausfithrungen ist fast nur von Daoismus und
Konfuzianismus die Rede gewesen. Der Buddhismus barg natiirlich ebenso egalitire
Keime in sich. Erwahnt wurde bereits die angestrebte Uberwindung aller Differenzierun-
gen. Dennoch scheint der Buddhismus als solcher in der chinesischen Tradition wenig kon-
kretes herrschaftskritisches Potential vor dem Ende des 19. Jahrhunderts entwickelt zu
haben, sicht man von dem alten Streit iiber die Vorrangigkeit weltlicher oder religidser
Wiirde ab. (Dies hatte sich in der Frage geduflert, ob der Mdnch sich vor dem Herrscher
oder umgekehrt verbeugen miisse. Bezeichnenderweise gewann in China schliefilich die
weltliche Macht). Zwar hatte der Buddhismus ebenso Idealvorstellungen in Form von Para-
diesen entwickelt und auch Anteil an den Ideologien von Aufstinden und Geheimge-
sellschaften, z.B. in Gestalt des Maitreya-Glaubens. aber in deren Visionen vermischte er
sich mit daoistischen bzw. volksreligiosen Vorstellungen, so daf} eine spezifisch buddhi-
stische Note nur schwer identifizierbar ist. Ein bemerkenswerter Fall in den buddhistischen
Utopien ist allerdings das Reich Uttarakuru. Auch wenn es offenbar keine Umsetzungsver-
suche anregte, war darin immerhin eine explizit herrscherlose (hier wuzhu # 3= genannt)
[dealgesellschaft entworfen. in der alle Menschen radikal gleich waren — bis zum
Aussehen. Auch hier war — wie im datong — die Familie als Struktur tiberwunden bzw. das
ganze Paradies wie eine riesige Familie.”

Dafl der Buddhismus in China fiir konkrete gesellschaftliche Alternativen weniger
prigend war als Konfuzianismus und Daoismus, lag natiirlich auch in seiner prinzipiellen
Ausrichtung begriindet, die die Form menschlichen Zusammenlebens — im Gegensatz zu
den autochthon chinesischen Geistestraditionen — nicht zu einem zentralen Thema machte.

Das Gewaltproblem

Als letztes bleibt noch der oft mit dem Anarchismus synonym gesetzte Aspekt der Gewalt
bzw. des Terrors anzusprechen. Im Zusammenhang mit Aufstandsbewegungen, oft in
religios daoistischem Gewande, aber nicht nur, tauchte das Problem von Gewalt schon auf.
Was den Anarchismus ja weithin in Verruf brachte, war der Aspekt des individuellen
Terrorismus, nicht nur revolutiondre Gewalt im allgemeinen. Der Daoismus kann hier nur
schwerlich Pate stehen. SchlieBlich hatte die heroische Selbstaufopferung des Attentiters,
von dem man in China stets annahm, daf} er seine Tat mit dem Leben bezahlte, wenig Sinn
im Kontext des Bestrebens, das (persénliche) Leben zu erhalten (yang sheng ¥ 4 ). Dazu
paBte besser die Verweigerung des Eremiten oder die rebellische Selbstbehauptung.

Das Ideal eines Attentiiters konnte sich noch am ehesten im Konfuzianismus verankern.
der die Aufopferung individuellen Lebens fiir eine .Sache prinzipiell moralisch
akzeptierte. So wie — laut Shiji ¥ 3¢ (Aufzeichnungen des Historikers) — die Getreuen Bo
Yi {2 und Shu Ji £ 7% lieber verhungerten, als das Brot der neuen Dynastie (der Zhou)

% Siehe Bauer: China und die Hoffnung auf Gliuck S. 232-239.
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zu essen,”’ traten gelegentlich im alten China auch Gestalten auf den Plan, die den aktiven
Weg beschritten und von der konfuzianisch dominierten Geschichtsschreibung gelobt
wurden, etwa im Fall des Tyrannenmordes. Sie l6schten nicht nur sich aus, sondern eben
auch den anderen. Obwohl der Konfuzianismus ja weitgehend obrigkeitsergeben war und
das Leben insofern wahren wollte, als es von den Eltern geschenkt war, weswegen er gegen
Verstiimmelungen u.d. eintrat, konnte sein moralischer Impetus gelegentlich diese Vor-
behalte tiberwiegen. In der Regel duflerte sich der Protest des aufrechten Konfuzianers in
letzter Konsequenz im Selbstmord, und es ist bezeichnend. daB seit der Durchsetzung des
Konfuzianismus als Staatsdoktrin®® Protest durch Selbstmord weiter akzeptiert wurde,
wihrend vom Tyrannenmord nicht mehr die Rede ist. Im Altertum jedoch war dieser
moglich und in den Klassikern auch abgesegnet. Interessanterweise sollte die Interpretation
der Alttextschule, die die Neutextschule verdringte, hier den ,,Riickzicher™ stiitzen.”

Vornehmlich war es Menzius, der den Tyrannenmord moralisch legitimierte. Ein Herr-
scher. der sich gegen die Grundsitze der Kardinaltugenden von ren {— (Mitmenschlichkeit)
und yi ¥ (Rechtlichkeit) vergeht, hat die Stellung eines Herrschers verwirkt. Es ist daher
nicht nur erlaubt, ihn abzusetzen, sondern im Extremfall auch, ihn zu téten. Die Tat ist
dann letztendlich nur die Vollstreckung eines Todesurteils an einem Verbrecher, was im
alten China ja unzweifelhaft legitim war.'”?

Im Shiji wird den Attentdtern sogar ein eigenes Kapitel go:wiclmel.'u1 Dabei wird ihre
moralische Motivation hervorgehoben. Folgte man der Argumentation des Menzius, so
konnte der Mord an einem schlechten Herrscher letztlich als Strafe des Himmels oder
zumindest als normaler Mord aufgefalt werden, da der (schlechte) Herrscher sein Mandat
verwirkt und kein Recht auf Sonderbehandlung mehr hatte. So konnte die Grenze zwischen
Attentat und gewdhnlicher Kriminalitit nur noch in der moralischen Motivation des Titers
festgelegt werden.

Auf einer anderen Linie lag die Auffassung, dafl Blutrache auch am Herrscher nicht
vorbeigehe. Hier wurde ein allgemeines Rechtsprinzip ohne Riicksicht auf die Stellung des
Opfers und ohne irgendein schuldhaftes Betragen seinerseits angewandt. Im Chungiu wird
ofters berichtet, daB} dies vorkam. Die gongyang-Auffassung war, daB dies zu billigen sei,

97

Shiji % 3¢(Aufzeichnungen des Historikers) Fasz. 61, erster biographischer Abschnitt. (Das Shiji von
Sima Qian &) & & wurde in der Ausgabe Taipei 1982 benutzt).

" D. h. seit der Han-Zeit. Allerdings muB betont werden, daf er insbesondere im ersten Jahrtausend n. Chr.
de facto keine so dominante Rolle spielen konnte, wie oft suggeriert wird.

Vel hierzu Hans van Ess: Politik und Gelehrsamkeit in der Zeit der Han. Die Alttext/Neutexi-
Kontroverse, Wiesbaden 1993, Kap. 3.11.

"% Mengzi 1 B/8. Vgl. Forke: Geschichte der alten chinesischen Philosophie, Hamburg, 2. Aufl. 1964, S.
209. Auf die Frage des Kénigs Xuan & , ob ein Untergebener seinen Herrscher toten diirfe, antwortet
Mengzi mit Bezug auf die Beseitigung des letzten Shang-Konigs durch den ersten Zhou-Herrscher: Wer
die Tugend verletzt, ist kein Herrscher (mehr). Also war dies kein Fiirstenmord, sondern die Hinrichtung
eines gemeinen Mannes. — Allerdings stand Mengzi mit dieser Ansicht nicht allein. (Vgl. Ulrich Unger:
..Betrachtungen zur Vorgeschichte der ‘Demokratie’ und ‘Freiheit’ in China* in Kulturen im Umbruch.
Studien zur Problematik und Analyse des Kulturwandels in Entwicklungsldndern, Freiburg 1962, S. 183~
193, dort S. 187).

Shiji Fasz. 86, biographische Abschnitte 26. Der gewihlte Terminus cike #l] Zwurde fiir die Attentiter
Anfang des 20. Jahrhunderts wieder verwendet. (Auf die Zusammenhénge geht z.B. Chan, Pik-chong: Liu
Shifu, S. 39 ff., ein).
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die Alttextauffassung dagegen betonte, dall der Herrscher einen besonderen Status habe.
Private Rache werde damit zum Staatsdelikt.'”” Indem sich diese Auffassung des
Gewaltmonopols des Staates mithilfe des Legismus und der Alttext-Interpretation durch-
setzte, wurde die besondere Rolle des Herrschers festgeschrieben. Als Protest blieb daher
nur noch ehrenvollerweise der Selbstmord bzw. die nachtragliche Legitimation der
Beseitigung eines Herrschers durch einen erfolgreichen Dynastiewechsel.

Insbesondere die Erfahrung zunehmender Despotie'”” und schlieBlich der Fremdherr-
schaft brachte die Frage aber wieder in den Vordergrund. Dennoch blieb das Gros der
Gelehrten bei der Meinung, dafl der Herrscher unantastbar sei. Einzelne wie Deng Mu &[0
#r (1247-1306) in der Yuan- und Huang Zongxi #& 5= &% (1610-1695) in der frithen Qing-
Zeit wagten es, die Legitimitit der Regierenden — zumindest bei Unfihigkeit oder Tyrannei
— infrage zu stellen.'” Huang geiBelte die Servilitit der Beamtenschaft und miBbilligte in
seinem Mingyi daifanglu BB 55 55 51 &% 195 gusdriicklich ,.schlechte® Herrschaft. DaB selbst
Tyrannei — laut Lehre der Gelehrten — zu ertragen sei, bedeute zusitzliche, ndmlich
moralische Unterdriickung des Volkes und verbiete ihm, sein Recht wahrzunehmen und
den Tyrannen zu beseitigen.'% Huangs Werk wurde daher von den revolutiondr gesinnten
Erben der gongyang-Schule um die Wende zum 20. Jahrhundert besonders geschétzt und
als Anti-Mandschu-Propaganda verbreitet.'”’ Gerade Liang Qichao. einst Schiiler Kang
Youweis, war dabei eine Schliisselfigur und propagierte zeitweilig das Téten von Auto-
kraten und anderen ..Volksfeinden® (s.u.).'™ Auch Tan Sitong 3% @ [7] . der ,Mértyrer” des
1898er Reformversuchs und Freund Liangs, hatte erkldrt. nur Widerstand in Form von
Revolten oder aber Attentate kennzeichneten die Ehrhaftigkeit eines Chinesen seiner Zeit.
Er wollte konsequenterweise zum Miértyrer seiner Sache werden. um Mut und Moral seiner

' Siche etwa den Streit um die Legitimitdt der Rache Wu Zixus {f & & , der den Herrscher flir die

unrechtméBige Hinrichtung seines Vaters angriff. zwischen den verschiedenen Kommentaren zum
Chungiu, wo dieser Fall fir das Jahr 4 der Herrschaft des Herzogs Ding 7€ berichtet wird. Die Geschichte
wird auch im Shiji, Fasz. 66, biographische Abschnitte 6. erwihnt. (Vgl. van Ess 5. 265-269).
* Inwieweit man in China von ,Despotie” sprechen kann, ist umstritten, doch scheint die Song-Zeit einen
gewissen Wendepunkt hin zur Despotie auszumachen, der durch die Mongolen noch ein . brutalisierendes
Moment” hinzugefiigt wurde. (Sieche Mote, F. W.: .The Growth of Chinese Despotism™ in Oriens
Extremus Jahrgang 8, 1961, S. 1-41). Herbert Franke hat dagegen eingewendet. daB der ,.Despotismus”
der Mongolen sich primér auf den Bereich des Palastes auswirkte, wahrend das Reich an sich . lose”
geflihrt wurde, so dafl der erste Ming-Kaiser die Ziigel straffer anzog. (Herbert Franke: ., The Role of the
State as a Structural Element in Polyethnic Societies™ in Schram [Hrsg.]: Foundations ... S. 87-112, dont
S. 106 und S. 112). Allerdings waren es ja gerade die Beamten. die unter der ., Despotie™ zu leiden hatten
und sie entsprechend thematisierten. Unter den Ming und fortan hatten die Kaiser die Beamtenschaft
endgiiltig bezwungen und die faktische Macht an sich gezogen. (Siehe Greiner: .. Thronbesteigung ... S.
10). Entsprechend konnte der erste Ming-Kaiser es sich erlauben, auf die libliche Legitimierung durch
eine zeremonielle Machtiibergabe von der Vorgingerdynastie zu verzichten. (Ibid. S. 38).
Deng argumentierte — wie es auch Wunengzi getan hatte — dall der Herrscher letztlich ein Mensch wie
alle anderen sei. (Vgl. die auszugsweise Ubersetzung bei Bauer: China und die Hoffnung auf Ghick S.
326-328). Nur der Enthusiasmus des Volkes kénne ihn legitimieren.
' Zu der vielschichtigen Bedeutung des Titels siche Bauer: China und die Hoffnung auf Glick S. 356-357.
"% Siche Liang Qichao (iib. von Immanuel Hsil): Intellectual Trends . S. 37. Vel auch Bauer: China und
_ die Hoffnung auf Gliick S. 356-360.
"7 Siehe Liang Qichao: Intellectual Trends . S. 38 und S, 101,
"% Ibid. S. 100. Siehe auch Chan, Pik-chong: Liu Shifu S. 32-34.
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Landsleute zu stirken.'” Dahinter stand die Skepsis gegeniiber Volksbewegungen. Es war

die verdnderte Neuauflage des Ideals des Edlen, der sich bis zum letzten treu bleibt. wobei
hier noch das Bodhisattva-Ideal mitschwang, auf eigene Erlosung zugunsten der Rettung
aller Wesen zu verzichten.''" Insbesondere ab Ende des 19. Jahrhun-derts machte sich
dieser buddhistische EinfluB in der Legitimierung individuellen Terrors als Erlosungstat
bemerkbar und sollte in Spuren noch insbesondere bei Chinas namhaftestem Anarchisten,
(Liu) Shifu %I & 18 , weiterwirken (s.u.).""! '

Dieser Terror richtete sich de facto jedoch nicht gegen den Kaiser selbst, sondern i.d.R.
gegen hohe Wiirdentrager, die das System verkdrperten — und auch leichter anzugreifen
waren.''> Zudem sollte auch der volkstiimliche Aspekt erwihnt werden, wonach in der
chinesischen Geschichte immer wieder ,tapfere Helden™ zur Waffe griffen, um Recht und
Ordnung wiederherzustellen. auch wenn dies die konkrete Beseitigung von ,,Volksfeinden*
erforderte.'”” Solche Taten wurden in der populdren Tradition in vielen Varianten be-
sungen und prégten die Einstellung zur Gewaltfrage wohl tiefer als die offiziellen Theo-
rien. Voraussetzung war aber stets, da3 der zu Beseitigende sich den Beherrschten gegen-
tber ,schuldig™ gemacht hatte oder als Reprisentant der ,,Schuldigen™ gelten konnte. Mit
einer prinzipiellen Ablehnung von Herrschaft hatte dies allerdings nichts zu tun.
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So Liang iiber ihn in /ntellectual Trends ... S. 110. Zu Tan siehe die neuere Arbeit von Luke S. K. Kwong:

T'an Ssu-t ung 1865-1898. Life & Thought of a Reformer, Leiden 1996; sowie Chan Sin-wais Arbeiten:

An Exposition of Benevolence. The Jen-hsueh of T'an Ssu-t 'ung, Hongkong 1984; ders.: 7"an Ssu-t 'ung.

An annotated Bibliography, Hongkong 1980. Diese wird ergidnzt durch Christoph Kérbs: | Tan Sitong

(1865-1898): Eine biographische Skizze mit bibliographischen Hinweisen™ in Oriens Extremus Bd. 36,

Nr. 2, 1993, S. 145-168.

" Tan war stark vom Buddhismus beeinflufit. (Siche dazu Chan Sin-wai: Buddhism in Late Ch'ing Political

Thought, bes. Teil 2). Seine Vision der Zukunft hob in buddhistischer Manier alle Differenzierungen auf.

Wenn jeder die Buddhaschaft erreicht haben werde, eriibrige sich der Herrscher ohnehin, ja die Welt

selbst wird aufgehoben sein. (Siehe ibid. S. 130). Ahnlich sollte Zhang Binglin in seinem ,,Wuwulun® #

4 & (Uber die fiinf Nichtungen) (s.u.) am Ende bei der Negation der Welt landen. Hier nahert sich das

daoistische Ideal — wie es Wunengzi am extremsten formuliert hatte — der buddhistischen ..absoluten

Wahrheitsebene™ im Denken der spdt-Qing-zeitlichen revolutiondren Geister an.

DaB der Buddhismus generell das Denken ab dem spiten 19. Jahrhundert stark prégte, hat Liang Qichao

bereits bekannt (siche sein /nrellectual Trends ... S. 115-117), was natiirlich mit der Krise des Konfuzia-

nismus zusammenhing, Was die Legitimitdt von Gewalt und Terror aus buddhistischer Sicht anlangt, so
war ja einer der Grundsatze des Buddhismus, nicht zu téten. Dennoch gab es eine innerbuddhistische Dis-
kussion, ob das Téten eines Bosewichts, wenn dadurch Schlimmeres verhiitet wird, gestattet sei.

"2 Der Kaiser lebte sehr abgeschottet. weshalb er bestenfalls aus der Entourage heraus bedroht werden
konnte. AuBerdem verkérperten die letzten Qing-Kaiser kaum das Bild allméchtiger Despoten. sondern
wurden mehr als Symbole des Systems angesehen.

''* Siehe dazu die . klassische® Studie von James J. Y. Liu: The Chinese Knight-Errant, London 1967.



2. DIE FRUHE CHINESISCHE ANARCHISMUS-REZEPTION UND IHR JAPANISCHER HINTERGRUND

Die Rolle von Sprache und Ubersetzungen

China bezog sein Wissen iiber den Westen und dessen Entwicklungen zuerst von west-
lichen Auslédndern. die im eigenen Land téitig waren, vor allem den Missionaren. Bereits die
Jesuiten in der spdten Ming- und frithen Qing-Zeit hatten — neben dem Christentum —
einige Kenntnisse tiber den Westen und besonders dessen naturwissenschaftliches Wissen
verbreitet. Einige Werke waren Ubersetzungen,' oft mit Hilfe einheimischer Gelehrter
erstellt, andere Werke hatten die Missionare fiir den Kaiser und die Beamtenschaft verfafit.
Im Sinne ihrer Adaptionsstrategie benutzten die Jesuiten hiufig Ubersetzungstermini, die
Analogien zur chinesischen Tradition herstellten, insbesondere im ethisch-religiosen Be-
reich. Das Thema Staat und Regierungsfithrung im Westen spielte allerdings kaum eine
Rolle.’

Im 19. Jahrhundert waren es vor allem protestantische Missionare, die westliches
Wissen verbreiteten, auch wenn sie stirker religise Schriften in den Vordergrund stellten,
die sich ans einfache Volk wandten. Erst etwa ab Mitte des 19. Jahrhunderts wurde auch
den politischen Institutionen des Westens mehr Aufmerksamkeit zuteil. Das wichtigste
Werk tiber die westlichen Lander blieb lange Zeit Wei Yuans  {f Geographie westlicher
Lander, Haiguo tuzhi jig [&] [B 7 . von 1842. Darin biindelte er alle bis dato vorhandenen
Informationen. Das Buch wurde auch in Japan, das noch offiziell die Abschlieungspolitik
verfolgte und somit isoliert dastand. viel gelesen und hatte erheblichen Einflufl auf die
Schliisselfiguren der Meiji-Restauration.’

In der zweiten Hilfte des 19. Jahrhunderts begann die chinesische Regierung zwar, offi-
zielle Ubersetzungsbiiros einzurichten, nachdem die niederschmetternde militérische Uber-
legenheit des Westens es unausweichlich gemacht hatte, sich mit den ..Barbaren™ und den
Griinden ihrer Stdrke auseinanderzusetzen. Das Augenmerk richtete sich aber auf mili-
tarische und naturwissenschaftliche Dinge, wihrend die Darstellung westlicher politisch-
kultureller Aspekte bei den sich von reiner Evangelisierung abwendenden protestantischen
Missionaren und ihren Publikationen Platz griff. Wichtigstes Forum fiir westliche Ent-
wicklungen war die Wanguo gongbao & [#] /> % . von dem Missionar Young J. Allen

' Siehe dazu Tsien, Tsuen-hsuin: ,, Western Impact on China through Translation” in Far Eastern Quarterly

Bd. 13, Nr. 3, Mai 1954, S. 305-327. Dort S. 306-310.

Tsien gibt nur zwei relevante Titel fiir das 17. Jh. an. (Ibid. S. 307).

Siehe Tam Yue-him 38 ;7 3§ : | Jin sanbainian zhongri yishu shiye yu wenhua jiaoliu® ;7 = | & 1 H ;2
1 58 % 8177 1k 72 it (Chinesisch-Japanische Buchiibersetzungen und Kulturaustausch in den letzten 300
Jahren) in: Tam Yue-him (Hrsg.): Sino-Japanese Cultural Interchange, 3 Bde., Hongkong 1985, Bd. 3, S.
215-241. Dort S. 221. (Dieser Artikel ist eine Neufassung der Einleitung Tams zu Zhongguo yi ribenshu
zonghe mulu vh [#] 32 H & & $7 & B # [Gesamtkatalog der chinesischen Ubersetzungen japanischer
Biicher] und zu Riben yi zhongguoshu zonghe mulu H # 32 th B & & & B # [Gesamtkatalog der
Japanischen Ubersetzungen chinesischer Biicher], Hongkong 1980 und 1981).



-~

132 China und der Anarchismus

unter Mithilfe von Timothy Richard herausgegeben. 1875-1882 erschien diese Zeitschrift
mit dem englischen Nebentitel , The Globe Magazine*, 1889 wurde sie wiederbelebt mit
dem Nebentitel ., The Review of the Times*." Aus dieser Zeitschrift bezogen die chine-
sischen Reformer von 1898 viele Anregungen und u.a. Kenntnisse iiber die sozialistische
Bewegung im Westen. Der Wortschatz war allerdings noch sehr im traditionellen Stil und
setzte z.B. den Begriff datong A [G] ein, um den Titel von Benjamin Kidds Social
Evolution auf Chinesisch wiederzugeben.® Damit blieben die protestantischen Missionare
in der jesuitischen Inkulturationstradition.

Ende des 19. Jahrhunderts verinderte sich allerdings die Situation grundlegend. Hatten
die Chinesen ihr Wissen iiber den Westen bislang vorwiegend iiber in China lebende
Auslinder erhalten, so trat nun Japan als Vermittler in den Vordergrund. Ausschlaggebend
waren vor allem die Erfahrungen des Chinesisch-Japanischen Krieges 1894/95. Japan, das
in chinesischen Augen seine kulturelle Existenz iiberhaupt nur dem segensreichen Einflufl
chinesischer Zivilisation verdankte, hatte dem alten Lehrmeister eine eindrucksvolle
Niederlage beigebracht. In China mehrten sich daher die Stimmen, die das Beispiel Meiji-
Japans priesen, war doch der Ausgangspunkt beider Lander scheinbar #hnlich. Ent-
sprechend schickte man zunehmend Studenten nach Japan.®

Als Vorteile des Lernens vom Westen via Japan im Gegensatz zur direkten Ubernahme
und zum Studium im Westen galten u.a., dafl Japan nah und billig war (schlieflich
verkehrte man noch nicht mit dem Flugzeug), Chinesen nicht sofort auffielen, vor allem
aber, dall das geschriebene Japanisch leicht zu lernen war und die Japaner das westliche
Wissen schon vorselektiert hatten fiir den (asiatischen) Eigenbedarf. Da Japan in kurzer
Zeit so erfolgreich geworden war und mit den westlichen Machten konkurrieren konnte,
hatte es bewiesen, daf seine Auswahl an westlichem Wissen die richtige war. Wozu sollten
die Chinesen sich also nochmals der gleichen Miihe unterziehen, statt die bequeme und
schnellere Abkiirzung zu nehmen?’

Entsprechend wurde Japan bis zur Zeit des Ersten Weltkrieges aus chinesischer Warte
die wichtigste Quelle fiir westliches Wissen. Die Zahl der chinesischen Auslandsstudenten
in Japan schnellte nach oben. Eine wichtige Folge war, dal durch die zahlreicher
werdenden Ubersetzungen aus dem Japanischen, sei es japanischer Autoren oder als
Zweitiibersetzung westlicher Werke aus dem Japanischen, die chinesische Begrifflichkeit
stark japanisch iiberformt wurde. Da die Schliisselbegriffe im Japanischen i.d.R. mit Kanji

*  Siehe Bernal, Martin: Chinese Socialism to 1907 S. 22-23.

* Ibid. S. 27.

Die grundlegende Studie dazu, auf der fast alle anderen Arbeiten basieren, ist Saneto Keisha ¥ gk # 75 :
Chagokujin nihon ryugakushi 1 & A B 7~ %8 2 & (Geschichte der chinesischen Auslandsstudenten in
Japan), Tokyo 1960. Siehe auch Huang Fuging 3 & B¥ : Qingmo liuri xuesheng 75 7 % H 8 4
(Auslandsstudenten in Japan Ende der Qing-Zeit), Taipei 2. Aufl. 1983 (Erstauflage 1975); und Paula
Harrell: Sowing the Seeds of Change. Chinese Students, Japanese Teachers 1895-1905, Stanford 1992.
Allgemein zu chinesischen Auslandsstudenten siehe auch Shu Xincheng &F ¥ I8 : Jindai zhongguo
liuxueshi 3T {4 7 B 2 £ 5 (Geschichte chinesischen Auslandsstudiums der jiingeren Zeit), 3. Auflage
1929 (Erstauflage 1927).

Vgl. Sanetd: ... rydgakushi S. 32-33.
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(Schriftzeichen) wiedergegeben wurden.® konnten diese einfach als graphische Entlehnung
ins Chinesische iibernommen werden.’

Die Rolle japanischer Begriffe im Chinesischen fiir die Einfiihrung westlichen Gedan-

kengutes war immens.'’ Dies 148t sich nicht nur an den absoluten Zahlen ablesen,'' son-

B

10

Selbst fiir phonetische Wiedergaben, die heute in Katakana geschrieben werden, wurden zundchst Kanji
benutzt, Hiufig konsultierten die Japaner fur die Wahl der Kanji chinesische Lexika.

Zu den Lehnwértern im Japanischen siehe u.a. Yazaki Genkurd % i i§ 1 Bl : Nihon no gairaigo B
7= ) 4+ A& 3B (Lehnworter im Japanischen), Tokyo 1964. Die Entstehung einzelner wichtiger Termini
untersucht Yanabu Akira (iib. von Florian Coulmas): Modernisierung der Sprache, Miinchen 1991, Hier
wird das Augenmerk auf die Spannung zwischen urspriinglicher Bedeutung der Kanji und der Darstellung
neuer (westlicher) Inhalte gelegt. Wie schopferisch die Japaner mit den Kanji umgingen, zeigt nicht zu-
letzt das Beispiel Nishi Amanes 7% f&], auf den viele heute allgemein iibliche Termini zurlickgehen, insbe-
sondere im philosophischen Bereich.

Zu den Lehnwortern im Chinesischen siehe die grundlegende Studie von Gao Mingkai & 44 5 und Liu
Zhengtan I iF t% : Xiandai hanyu wailaici yanjiu ¥8 (X, 1 38 ¥} 2 38 B 7 (Studien zu den Lehnwortern
im heutigen Chinesisch), Peking 1958. (Zu den Entlehnungen aus dem Japanischen bes. S. 79-98).
Zdenka Novotna: ,Contributions to the Study of Loan-Words and Hybrid Words in Modern Chinese™ in:
Archiv Orientdlni Nr. 35, 1967, S. 613-648:; Nr. 36, 1968, S. 294-325: Nr. 37, 1969, S. 48-75, befalit
sich allerdings nur ndher mit den direkten Entlehnungen aus westlichen Sprachen. Siehe auch Otto
Ladstddter: . Zur Integration abendlindischen Begriffs- und Wortgutes ins Chinesische” (Teil 1) in Oriens
Extremus 1967, S. 1-26. (Die geplante Fortsetzung erschien offenbar nicht). Entlehnungen aus dem Japa-
nischen werden bei Sanetd, der im Laufe seiner Forschungstatigkeit immer wieder Wortlisten erstellte, in
... rytigakushi Kapitel 7 thematisiert. 1966 fafte er den Forschungsstand zusammen und kam auf 830 in
China als japanische Lehnworter anerkannte Termini. (Siehe Sanetd Keisha: ,Chigokugo no naka no
nihongo" th & 38 @ 7¢ A H A Z& [Japanisches im Chinesischen] in Gengo seikatsu 5 38 £ &
[Leben der Sprache]. Okt. 1966, S. 54-61. Nov. 1966, S. 82-93, dort bes. S. 86 ff.). Tam Yue-him
erstellte eine umfangreiche Liste von 1063 aus dem Japanischen entlehnten Begriffen, in die auch die
Ergebnisse u.a. von Sanetds Forschungen einging. (Siehe seine Zusammenfassung zum Thema in , Meiji
Japan and the Educational and Language Reforms in Late Ch'ing China™ in: James W. White et al.
[Hrsg.]: The Ambivalence of Nationalism. Modern Japan between East and West, Lanham und London
1990, S. 61-77, dort S. 71). Die bislang umfassendste Zusammenstellung gibt Lydia H. Liu im Anhang zu
ihrem Buch Translingual Practice. Literature, National Culture, and Translated Modernity, China 1900~
1937, Stanford 1995. In all diesen Listen erscheint iibrigens wuzhengfuzhuyi #t Fr iF F # (Anarchismus)
nicht.

Es sollte nicht unerwihnt bleiben, daB es neben der Ubernahme von Begriffen auch japanische (und natiir-
lich auch westliche) Einfliisse auf die chinesische Synrax gab, wenn auch in viel geringerem Malle.

Zur Rolle des Japanischen fiir die chinesische Begriffsbildung im sozialwissenschaftlichen Bereich.

exemplifiziert am Terminus fiir ,Genossenschaft”, siche Corinna Hana: ,,Der gleiche Begriff — derselbe
Inhalt? Zur Bildung von chinesischen Aquivalenten fiir westliche Begriffe aus dem sozialwissenschaft-
lichen Bereich* in Oriens Extremus, 36. Jahrg., Heft 1, 1993.
In den genannten Werken werden héufig Listen gegeben, die aber nur nach der Quantitit beurteilt werden.
Diese allein schon rief z.T. ,ideologische™ Auseinandersetzungen hervor. Vgl. etwa die Diskussion in der
Zeitschrift Zhongguo yuwen o1 & & “r (Sprache und Schrift Chinas) 1958, gendhrt durch die erwihnte
Arbeit von Gao Mingkai und Liu Zhengtan: Xiandai hanyu ... sowie den Artikel von Wang Lida F 37
Xiandai hanyu zhong cong riyu jielai de cihui* ¥§ (X % 28 b {i¢ B 38 {& 7K #Y id) % (Der aus dem
Japanischen entlehnte Wortschatz im modernen Chinesisch) in Zhongguo yuwen Nr. 68, 1958, S. 90-94.
Es folgte unmittelbar eine eher sachliche Kritik daran von Zheng Dian #f #& : , Tan xiandai hanyu zhong
de ‘riyu cihui™ 3% ¥ % % 38 th 9 'H 38 5@ # ' (Uber den ‘japanischen Wortschatz' im modernen
Chinesisch), in ibid. S. 94-95; vornehmlich ideologisch motiviert ist Zhang Yingde 5F F& £ : . Xiandai
hanyu zhong neng you zhenmo duo riyu jieci ma?" ¥ (9 38 ch g 5 i3 BF % H 35 {8 77 15 (Kann es im
modemnen Chinesisch so viele japanische Lehnworter geben?), in Zhongguo yuwen Nr. 72, 1958, §. 299,
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dern vor allem an der Stellung der Begriffe — ein Faktum, das oft nicht gebiihrend gewiir-
digt wird. Wie Studien zu wichtigen chinesischen sozialistischen und marxistischen Ter-
mini zeigten, sind diese beispielsweise fast ausnahmslos aus dem Japanischen iiber-
nommen.'> Uberhaupt ist festzustellen, daB in den Wortlisten sprachwissenschaftlicher
Studien, die die absoluten Zahlen hervorheben, selbst in den Bereichen, in denen die
Ubernahmen aus anderen Sprachen dommlcren (besonders aus dem Englischen), die
Schliisselbegriffe oft japanische sind.'’> Wie eine chinesische Haufigkeitsstudie 1960 zeig-
te. waren 28 von den 88 géngigsten chinesischen Binomen japanischen Ursprungs.'*

Allerdings ist es mcht immer leicht zu entscheiden, ob ein Begriff japanischen Ur-
sprungs ist oder nicht."” Generell zerfallen die japanischen Zeichenkombinationen (nach
Gao und Liu) in folgende Gruppen: 1. Im Japanischen etablierte, urspriinglich aus China
iibernommene Begriffe. 2. Als Ubersetzungsterminus fiir westliche Begriffe aufgegriffene
alte Zeichen(kombinationen) mit entsprechend neuer Bedeutung. Diese Wérter waren im
Japanischen davor nicht oder kaum in Gebrauch und daher leicht mit einem neuen Inhalt zu
besetzen.'® 3. Japanische Neuschépfungen. Da den Zeichenkombinationen duBerlich nicht
anzusehen ist, ob sie in China oder in Japan geprégt wurden, kann dies nur der historische
Vergleich erweisen.'”

Siehe Wolfgang Lippert: Entstehung und Funktion einiger chinesischer marxistischer Termini, Wiesba-

den 1979. Vel. auch Li Yu-ning: The Introduction of Socialism into China, New York und London 1971.
" Siehe zB. bei Gao/Liu: Xiandai hanyu .. Kapitel 4. Dort werden die Lehnworter nach Sachgruppen
geordnet und innerhalb derer nach Gebersprachen. Die Sachgruppentitel selbst bzw. wichtige Begriffe
sind meist japanische. Dies zeigt die Problematik solcher rein quantitativer Listen. Sanetd hatte zumindest
darauf hingewiesen, dafl die japanischen Lehnworter hiufig abstrakte Begriffe sind, was eben mit dem
Kontext der Ubersetzungsliteratur zusammenhing. (Siehe sein ,Chiigokugo na naka ...**, Nov. 1966, S.92).
Zitiert bei Tam: . Meiji Japan ..* S. 74.

Dies wird recht gut deutlich bei Zheng Dians erwidhnter Kritik an Wang Lidas Artikel. Auch haben neuere
Studien gezeigt, dal eine Reihe von Zeichenkombinationen zur Ubersetzung westlicher Begriffe bereits in
China von westlichen Missionaren gebraucht worden waren, aber erst durch den Umweg iber Japan
grifere Verbreitung in China fanden. (Siehe dazu etwa die Arbeit von Federico Masini: The Formation of
Modern Chinese Lexicon and ist Evolution Toward a National Language: The Period from 1840-1898,
Berkeley 1993).

Von chinesischer Seite wird hier gern bestritten, daf diese ja urspriinglich chinesischen Zeichenkombi-
nationen als japanische Lehnwirter anzusehen seien. Auch Sanetd gibt sich hier diplomatisch. Dennoch
sollte festgehalten werden, daB die spezifisch moderne Bedeutung im Rahmen der Ubersetzungstermi-
nologie eine japanische Schopfung war und als solche von den Chinesen tibernommen wurde.

Lydia H. Liu faPt in ihrer Klassifikation alle Zeichenkombinationen zusammen, die als solche —
unabhéngig von ihrer Bedeutung — schon im klassischen Chinesisch vorhanden waren und konzentriert
sich auf die Verbreitungswege. (Zur Begriindung siehe ihre Erlduterungen auf S. 32 ff. und S. 260-261).
M.E. ist zwar ihr Einwand. da semantische Verschiebungen an der ja stets unverdnderten Form der
Schriftzeichen nicht auszumachen sind, korrekt, aber der Schlufl, dann eben von der semantischen Ebene
abzusehen. etwas zu einfach. Immerhin werden Begriffe ja stets in einem Kontext gebraucht. Weiterhin
stellt sich auch fiir das Chinesische die Frage, inwieweit einzelne Zeichenkombinationen nicht nur
irgendwo im klassischen Schrifttum nachzuweisen sind, sondern auch in Gebrauch und somit fir den
chinesischen Leser schon fest definiert waren. Selbst bei ..gédngigeren* Zeichenkombinationen wie dem
berithmten Beispiel ,,geming 3 & , urspringlich ..Ver4nderung des (himmlischen) Auftrags®, sollte die
Begeisterung Sun Yatsens fiir diesen in Japan fiir ,Revolution™ geprdgten Ubersetzungsterminus zu
denken geben.

Siche z.B. die Kritik an einigen von Gao und Liu als ,japanisch* ausgewiesenen Begriffen, zitiert bei
Sanetd: ... rydgakushi S. 393-395. In dem von Gao und Liu 1984 in Shanghai publizierten Wérterbuch
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Der entscheidende Faktor fiir den Einflufl des Japanischen auf das Chinesische war die
Ubersetzungstitigkeit. Anfangs hatten Japaner japanische Werke ins Chinesische iibersetzt,
(sofern es sich nicht ohnehin um Kanbun-Werke handelte, also von Japanern in klassi-
schem Chinesisch verfafite Werke, die keiner Ubersetzung bedurften), bis dann im Japa-
nischen versierte Chinesen ausgebildet waren.'® Kenntnisse im Japanischen, das erst spit
in den Kanon der in China erlernbaren Fremdsprachen aufgenommen wurde, konnte man
zundchst in Shanghai erwerben, doch die ab 1896 nach Japan strémenden chinesischen
Auslandsstudenten besorgten den Lowenanteil der Ubersetzungen. Da sie in Japan lebten
und z.T. mit japanischen Intellektuellen Umgang pflegten, lag es besonders nahe, sich an
der japanischen Begrifflichkeit zu orientieren. Wichtigster chinesischer Vertreter und Ver-
breiter westlichen Wissens via Japan war Liang Qichao, der nach der gescheiterten 100-
Tage-Reform 1898 nach Japan geflohen war und dort eine pausenlose publizistische Tatig-
keit entfaltete. Sein vom Japanischen stark beeinfluBiter Stil machte Schule, so da} man
diesen Stil schlieBlich nach ihm benannte."’

Liang appellierte an seine Landsleute, Japanisch zu lernen, weil in Japan bereits viel an
westlichem Wissen tibersetzt sei und man so einen schnellen Zugang bekomme, da das
Japanische fiir einen Chinesen viel rascher zu erlernen sei als z.B. das Englische. Auch
zeige die Tatsache, daf} Japan in kurzer Zeit ein starkes Land geworden war, dafl man
schon richtig selektiert habe. China habe bei der Ubersetzungstitigkeit nur einige wenige
Felder im Auge gehabt, besonders das militdrische, Japan dagegen habe sich um ein
breiteres Verstindnis bemiiht und auch Biicher iiber Politik, Okonomie, Philosophie und

Hanyu wailaici cidian {8 & 9} 7 35) 35] 82 (Worterbuch zu den Lehnwéitern im Chinesischen) erscheinen
einige Termini nicht mehr, andere jedoch kommen hinzu. Zur Schwierigkeit, Entlehnungen aus dem
Japanischen zu identifizieren, siehe Lius Vorwort zum Wérterbuch, S. 3. In der genannten Arbeit von
Masini werden einige der oft als Entlehnungen aus dem Japanischen angesehenen Worter bereits in der
chinesischen Ubersetzungsliteratur des 19. Jahrhunderts nachgewiesen.

Es gab seit Mitte des 19. Jahrhunderts Ubersetzungsbiiros und von der chinesischen Regierung eingerich-
tete Ausbildungsstatten fiir Ubersetzer, wobei vor allem das Englische und Franzosische beriicksichtigt
wurde. Japanisch kam erst spit dazu. Laut Sanetd wurde erst 1899 das erste japanische Buch von einem
Chinesen tibersetzt. (... ryagakushi S. 258).

Er selbst sah spiter seine Rolle als Vermittler neuer Denkstromungen ziemlich kritisch (vgl. sein
Intellectual Trends ... S. 98-107), bekannte sich aber weiter zu seinem Schreibstil (ibid. S. 102).

Zu Liang gibt es eine umfangreiche Literatur. Es seien nur einige westliche Studien genannt: Joseph
Levenson: Liang Ch'i-ch'ao and the Mind of Modern China, London, 2. Aufl. 1959; Chang Hao: Liang
Ch'i-ch’ao and the Intellectual Transition in China. 1890-1907, Cambridge 1971; Philip Huang: Liang
Ch'i-ch'ao and modern Chinese liberalism, Seattle und London 1972. Huang setzt sich kritisch besonders
mit Levensons Ansatz auseinander.

Spezieller zu Einfliissen deutscher Staatslehren auf Liang siehe auch die deutsche Dissertation von
Riidiger Machetzki: Liang Ch'i-ch'ao und die Einfliisse deutscher Staatsiehren auf den monarchischen
Reformnationalismus in China nach 1900 (Dissertation Hamburg 1973). Tang Xiaobing wiederum
untersucht speziell Liangs Verstindnis von Geschichte in Global Space and the Nationalist Discourse of
Modernity. The Historical Thinking of Liang Qichao, Standford 1996.

Ferner sei noch die neue Publikation der Ergebnisse der Forschungsgruppe von Prof. Hazama zu Liang
Qichao genannt, die sowohl auf Japanisch als auch (leicht erweitert) auf Chinesisch erschien: Hazama
Naoki # il (& #f (Hrsg.): Rve Kiché — Seiyo kindai shisé juy6 to meiji nihon 9% 25 88— 79 @£ T (€ B
T8 75 ¥ B84 H & (Liang Qichao — Die Rezeption modernen westlichen Denkens und Meiji-Japan),
Tokyo 1999 bzw. Peking 2001 unter dem Titel Liang Qichao, mingzhi riben, xifang B &8 - BH{E H
A = P4 (Liang Qichao, Meiji-Japan, der Westen).
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Soziologie iibersetzt. Optimistisch veranschlagte Liang das Erlernen des Japanischen zum
Zweck des Biicherlesens auf ., wenige Monate*.*’

Durch Liang wurde auch das chinesische sozialistische Vokabular wesentlich beein-
flufit, obwohl er sich z.T. von den japanischen Vorgaben zu 16sen versuchte bzw. die von
den Missionaren in der Wanguo gongbao benutzte traditionelle Terminologie weiterfithren
wollte.*' Die Tatsache, daf er schlieBlich trotz seiner Kritik und Gegenvorschligen die ja-
panische Terminologie weitgehend akzeptierte, unterstreicht den japanischen Einflu um
so mehr. Im (ibrigen galt dies auch fiir Yan Fu # {8 (1853-1921), den berithmten Uber-
setzer aus dem Englischen, der eine eigene Wortwahl traf, sich aber damit nicht durch-
setzen konnte >

Ubersetzungen aus dem Japanischen iiberschwemmten formlich die chinesische Leser-
schaft Auffallend war die thematische Verteilung. Urspriinglich hatten sich die Chinesen
vor allem fiir die westliche Technologie und das Militirwesen interessiert. Nach dem
Scheitern der Selbststirkungsbewegung und der katastrophalen und blamablen Niederlage
im Chinesisch-Japanischen Krieg dimmerte es auch vielen Konservativen in China, dafi
die berithmte Formel Zhang Zhidongs 5§ 7 i[f] vom ..chinesischen Wissen als Essenz und
westlichem Wissen zur Anwendung™ nicht mehr trug. Das Geheimnis des Erfolges des
Westens und nun auch Japans mufite in den Institutionen liegen. Also befafiten sich auch
die Ubersetzungen ab der Jahrhundertwende mit westlichen Institutionen und ihren
geistigen Grundlagen.u

Er betonte allerdings auch, dafl die miindliche Verstindigung nicht vernachlissigt werden sollte, auch
wenn deren Beherrschung lingere Zeit erfordere, da China und Japan sich gegen den Westen zusammen-
tun sollten. (Siehe seinen unter dem Pseudonym Aishike T BF % [der die Zeiten betrauernde Gast]
erschienenen Beitrag: , Lun xue ribenwen zhi yi* 3% % H A 3 7 4% [Vorteile des Japanisch-Lernens] in
seiner neuen, in Japan publizierten Zeitschrift Qingyibao & 3% #i [, The China Discussion*] Nr. 10, 1899,
S. 3a—4a. Nachdruck S. 579-581).

*' Siehe Bernal: Chinese Socialism to 1907 S. 90.

Zu Yan Fu siehe Benjamin Schwartz: [n Search of Wealth and Power: Yen Fu and the West,
Cambridge/Mass. 1964. Dort bes. S. 95.

Sanetd wertete die ersten Nummern der berithmten Zeitschrift Dongfang zazhi % 77 § 3£ (., The Eastern
Miscellany*) von 1904 auf ihre Buchwerbungen hin aus und kommt nach genauer Analyse zu dem Schlul3,
dafl mehr als zwei Drittel Ubersetzungen aus dem Japanischen waren oder auf japanischen Vorlagen
basierten. (... rydgakushi S. 276-282). Die Ubersetzungstitigkeit erreichte 1903 einen ersten Héhepunkt.
(Siehe ibid. Tabelle 5, S. 544).

* Tsien gibt fur die Jahre 1902-1904 an, daB knapp die Hilfte der chinesischen Buchiibersetzungen aus
westlichen Sprachen und dem Japanischen auf die Bereiche Geschichte, Geographie und Sozialwissen-
schaften fiel. (Tsien S. 319). Sanetdé kommt auf etwa die gleiche Summe von Ubersetzungen aus dem
Japanischen in Politik, Recht, Geschichte und Geographie wie Tsien. Daraus ergibt sich, daB fast alle
Werke in diesen Bereichen aus dem Japanischen iibersetzt wurden. Das Englische spielte daneben nur
eine geringe Rolle.

Man muf} allerdings anmerken, daB in diesen Statistiken nur Biicher erfaBt sind. Wichtiger in der
Wissensvermittlung waren aber die Artikel in Zeitschriften und Zeitungen. Auch das grofie Werk von
Zhang Jinglu 5§ %5 @ zur chinesischen Publikationsgeschichte trigt dem kaum Rechnung: Zhongguo
jindai chuban shiliao VE 5 H BR % $} (Materialien zur modernen chinesischen Publika-
tionsgeschichte), 2 Bde., Peking 1953-1954. Die Zeit ab der Vierten-Mai-Bewegung wird in Zhongguo
xiandai chuban shiliao & B ] 1% & B& % $} (Materialien zur chinesischen Publikationsgeschichte der
Gegenwart), 5 Bde., Peking 1954-1959, behandelt. Siehe auch den Erginzungsband Zhongguo chuban
shiliao bubian ©8 B H K % ¥} # #& (Erginzungen zur chinesischen Publikationsgeschichte), Peking
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Die Thematisierung des Anarchismus

Im Rahmen des Bemiihens, mehr iiber die Hintergriinde der westlichen Entwicklung zu
erfahren und das aktuelle Geschehen mitzuverfolgen, wurde auch mehr und mehr iiber den
Sozialismus und damit einhergehend den Anarchismus bekannt.”’

Einerseits wurde dem Anarchismus im Rahmen des Interesses am Sozialismus in Japan
— und zeitlich versetzt dann in China — Aufmerksamkeit zuteil, andererseits wurde er
weithin zuniichst als (béses) Gegenstiick zum (guten) Sozialismus begriffen. Dies hing u.a.
mit zwei Faktoren zusammen: Zum einen basierte der japanische Sozialismus auf liberalen
und christlichen Quellen, weswegen besonders das humanistische Moment des Sozialismus
hervorgehoben und alles Negative oder Gewalttitige aus dem Verstindnis des Sozialismus
herausgehalten wurde. Zum anderen wurde der Anarchismus zuerst im Zusammenhang mit
.Nihilismus* und Terrorismus gesehen, wobei der Begriff , Nihilismus® sehr unscharf ver-
wendet und um die Jahrhundertwende vornehmlich auf die russische sozialrevolutionire
Bewegung angewandt wurde. So waren die Rollen schnell verteilt. Man mulf§ dabei beden-
ken, da} der ,,Anarchismus™ in Japan erst um die Jahrhundertwende thematisiert wurde,
also zu einer Zeit, als auch im Westen der Anarchismus weitgehend mit Gewalt und Atten-
taten assozilert wurde. Auf der anderen Seite zeitigte der legale Weg. den besonders die
deutsche Sozialdemokratie beschritt, die sich entsprechend heftig vom Anarchismus distan-
zierte,”® erste Erfolge. Auch war im Meiji-Staat der Jahrhundertwende das allgemeine
Klima nicht von Staatskritik geprigt, hatte man sich doch gerade zu einer Weltmacht ge-
mausert und sogar iiber das grofie China triumphiert.

Uber den . Nihilismus™ war man in Japan seit den 1880ern informiert. Die damalige
Attentatstitigkeit der russischen Gruppe ,.Narodnaja Volja™ wurde noch als , heroisch™ ein-

1957. Zhang erbrtert nur die Zeitschriften und Zeitungen an sich bzw. listet sie auf. Werke, die speziell
die Periodika der entsprechenden Zeit behandeln, wie Xinhai geming shigi qikan jieshao 3= 3% & & B HH
HA ¥ 71 #8 (Kurzvorstellung der Periodika in der Zeit der Xinhai-Revolution), 5 Bde., Peking 1982-1987,
charakterisieren zwar die einzelnen Periodika nach Zielsetzung, Hauptinhalten usw., gehen aber i.d.R.
nicht gesondert auf die Frage nach der Rolle von Ubersetzungen ein.

Zum Sozialismus und seinem Bekanntwerden in China siehe vor allem Martin Bernal: Chinese Socialism
to 1907 und sein fritherer Beitrag: ,.Chinese Socialism before 1913*, sowie Li Yu-ning: /ntroduction
Siehe auch den kurzen zusammenfassenden Artikel von Josef Fass: .Die Anfinge des Sozialismus in
China vor 1921* in: Sinologica 12, 1972, S, 109-121, und den frithen Artikel von Robert Scalapino und
Harold Schiffrin: ,,Early Socialist Currents in the Chinese Revolutionary Movement™ in Journal of Asian
Studies Bd. XVII1, 3, Mai 1959, 8. 321-342.

Zum Bekanntwerden des Anarchismus in China basieren bislang westliche (und teilweise japanische

und taiwanesische) Darstellungen auf Bernal: Chinese Socialis to 1907 und seinem vorausgegangenen
Artikel : | The Triumph of Anarchism over Marxism, 1906-1907".
Die deutschen Sozialdemokraten hielten den Anarchisten vor. schuld an den .Sozialistengesetzen™
Bismarcks gewesen zu sein. (Vgl. etwa die vehemente Attacke gegen die Anarchisten von Wilhelm Lieb-
knecht: , Anarchismus, Sozialdemokratie und revolutiondre Taktik™ von 1886. abgedruckt in Wilhelm
Liebknecht: Kleine politische Schriften. Leipzig 1976, S. 206-235). Dafl die Anarchisten de facto von
Bismarck als Vorwand fiir die mehrfache Verlingerung der ,Sozialistengesetze™ benutzt wurden, bestatigt
die Arbeit von Ulrich Linse: Organisierter Anarchismus im Deutschen Kaiserreich von 1871, Berlin
1969.
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gestuft.”” Um die Jahrhundertwende war aber kein Platz mehr fiir solcherlei Heroismus.
Friedliche Mittel hatten oberste Prioritit. Ohnehin galt die Sympathie den Attentitern nur
im Falle RuBlands mit seiner ,despotischen Regierung“*® Der westliche Anarchismus
bzw. der Gedanke, dal der Anarchismus etwas fiir japanische Verhiltnisse sein kénnte,
wurde entschieden abgelehnt.”® Erst die russische Revolution von 1905, die von einigen
Seiten als ,,anarchistisch™ interpretiert wurde, lie} in Japan das Interesse am Anarchismus
steigen.

Davor herrschte noch grofle Unklarheit, was Anarchismus tiberhaupt sei, und dies spie-
gelte sich nicht zuletzt in der Begrifflichkeit. Folgt man der — spéter noch zu verifi-
zierenden — Behauptung Bernals, dafl japanische Werke mit Anarchismus-Bezug zum
ersten Mal 1903 ins Chinesische tibersetzt wurden und der Begriff wuzhengfuzhuyi # Fy
¥ & % in China ab dieser Zeit nachweisbar sei,”” so ldge der Schluf nahe, daB also der
chinesische Terminus aus dem Japanischen iibernomen wurde.”’

Verfolgt man die Geschichte des japanischen museifushugi #t Fr fF £ 3§ als Uber-
setzung fiir ., Anarchismus® zuriick, so findet sich der erste lexikalische Beleg als museifu
8 i FF und museifuto $5 Fr i # > fiir englisch ,anarchy® bzw. ,.anarchists in Hepburns
A Japanese-English and English-Japanese Dictionary, Tokyo 1886.>* Das Lexikon zur
Meiji-Sprache fithrt den Begriff auf den 1883—1884 erschienenen Roman Keikoku bidan #§
[#] 2 # (Beispiele staatsménnischen Verhaltens) von Yano Ryukei 4 B 88 & zuriick.™
Herbert Worm sieht die Anfinge bereits in Belegen aus dem Jahre 1881, wenn nicht gar
1868.” Interessant ist, daB ,,Anarchie* als Negation von ,Regierung* (seifu F ffF) inter-
pretiert wird. Seifu bzw. chin. zhengfu selbst ist zwar im klassischen Chinesisch nach-

Siehe Bernal: .. The Triumph .. S. 113. Zu literarischen japanischen Verarbeitungen siehe Asukai
Masamichi & & = M 38 . Kindai bunka to shakaishugi J7 {5, 3L b & ++ & F # (Modeme Kultur und
Sozialismus), Tokyo 1970, bes. S. 203 ff.

Dies sahen die russischen Terroristen — wie bereits erwihnt — ebenso, d.h. sie fithlten sich moralisch durch

die Umstéinde zu ithrem Handeln gezwungen, lehnten aber terroristische Akte in demokratischen Lidndern

ab.

Bernal: ,The Triumph ...* S. 117.

Ibid. S. 116.

Wie oben angemerkt, wird allerdings in keiner der Lehnwérterlisten der Terminus wuzhengfuzhuyi als

Ubernahme aus dem Japanischen aufgefiithrt. Nur bei Lydia H. Liu taucht bei anagi zhuyi (sic!) % 3 &

F # fir engl. ,.anarchism" unvermittelt der vage Hinweis auf, da} dies durch das ,,vom Japanischen her-

rithrende" wuzhengfu zhuyi verdringt worden sei. (Liu S. 353). Da Liu jedoch in keiner der fir diesen

Terminus selbst relevanten Listen, also unter ,.graphische Riickentlehnungen aus dem Japanischen™ oder

unter ,.von Japanern geprigte Ubersetzungstermini*', den Terminus wuzhengfu zhuyi auffithrt, bleibt die

Frage dabei offen, wo diese Zeichenkombination urspriinglich geprigt wurde.

 _To* (Partei) war damals noch nicht organisatorisch zu verstehen, sondern bezeichnete echer lose
Anhanger einer bestimmten Meinung.

* Siehe Meiji no kotoba jiten BB 14 7> = & |§ & 8 (Lexikon der Worter der Meiji-Zeit), hrsg. von S6go
Masaaki %2 % [F BS und Hida Yoshifumi 7 B £ 7, 2. Aufl. Tokyo 1989, S. 561. Siehe auch Herbert
Worm: Studien uber den jungen Osugi Sakae und die Meiji-Sozialisten zwischen Sozialdemokratie und
Anarchismus unter besonderer Berticksichtigung der Anarchismusrezeption, Hamburg 1981, S. 308.

* Meiji no kotoba jiten S. 561. Dieser politische Roman* thematisierte den Kampf gegen Unterdriickung
anhand des historischen Beispiels von Theben, weswegen der Roman den englischen Nebentitel Y oung
Politicians of Thebes* trug. (Siehe Donald Keene: Dawn o the West. Japanese Literature of the Modern
Era, 2 Bde., Band ,.Fiction", New York 1984, S. 78 und S. 93, Anm. 7).

* Worm: Studien ... S. 334-335.
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weisbar, ndmlich im ..Buch der Urkunden® (shujing & #€ ). Ob es allerdings im modernen
chinesischen Wortschatz als graphische Entlehnung aus dem Japanischen anzusehen ist, ist
unsicher.® Der Hinweis, daB im Japan der Meiji-Zeit seifu und seiji B i (Politik)’” syno-
nym verwendet wurden wie auch seifu und kokka [&] % (Staat)®® zeigt, daB die Begriffe
erst im Werden begriffen waren. Indem sie sich aber als Ubersetzungstermini insbesondere
in Form eines shugi F # (-ismus) etabliert hatten, war ein groflerer Grad an Klarheit
erreicht.”’

Im klassischen Chinesisch hatte ja der Begriff wujunlun #it & i zur Verfiigung ge-
standen. Bezeichnenderweise griff man aber — langfristig gesehen (s.u.) — nicht auf ihn
zuriick, da in der Moderne die Unterscheidung zwischen Herrscher / Fiirst (jun) und Staat
bzw. Regierung getroffen sein wollte. Der alte Begriff war damit obsolet geworden. Eine
andere Prigung sollte in China noch diskutiert werden: wuzhizhuyi # & £ 5% . die
eigentlich die korrektere Ubersetzung war, weil sie sich nicht nur gegen die Regierung
wendete. Allerdings barg dieser grundsitzliche Begriff der Negation von ,,ordnendem Ein-
greifen™ (zhi & ) wieder die Konnotation von Unordnung bzw. Chaos, von der sich die
Anarchisten ja ldsen wollten. Insbesondere die spéteren Nihilisten wie Zhu Qianzhi sollten
wuzhizhuyi dagegen favorisieren.

Eine andere Mdoglichkeit, den Begriff | Anarchismus™ wiederzugeben, war seine Ein-
fiihrung in Lautgestalt. In Japan biirgerte sich andkizumu (oder anakizumu) ein. Das Lexi-
kon zur Meiji-Sprache fiihrt dieses Wort noch nicht auf, so daf es spiteren Ursprungs zu
sein scheint. Das Chinesische entwickelte annagizhuyi %7 3 H F % . eine hybride
Form.* De facto scheint im heutigen Japanisch — wie man u.a. den Buchtiteln zum Anar-
chismus entnehmen kann — der Trend zum Lehnwort anakizumu / anakizumu stark zu sein
und museifushugi in den Hintergrund zu dringen.’’ Im Chinesischen trat das Gegenteil ein.

Saneto fithrt es als nach chinesischer Meinung japanisches Lehnwort auf. (... rydgakushi S. 400). Es tragt
keinen Vermerk bei ihm, der es als bodenstindiges chinesisches Wort kennzeichnen wiirde. In der Tat
hatten Gao und Liu es in ihrer Liste japanischer Neuschopfungen (Gao und Liu: Xiandai hanyu ... S. 95).
In ihrem spiter erschienen Lehnworter-Lexikon erscheint es allerdings nicht mehr. Masini (S. 217) und in
seinem Gefolge Lydia H. Liu (S. 318) fithren es hingegen unter der Rubrik ,graphische Kanji-Riickent-
lehnungen* auf.

Auch fiir diesen Begriff gilt, dal er bei Sanetd ohne Vermerk, der es als urspriinglich chinesisch
kennzeichnen wiirde, aufgefithrt ist. Bei Gao und Liu: Xiandai hanyu .. findet es sich in der Liste der
nach klassisch chinesischem Vorbild geformten japanischen Neologismen. Auch dieser Begriff taucht in
ihrem Lehnworter-Lexikon nicht mehr auf. Masini (S. 30 und Liste S. 217) gibt ihn als vom Haiguo tuzhi
stammend an.

Worm: Studien ... S. 330,

Shugi, eine im klassischen Chinesisch gingige Zeichenkombination mit Vollbedeutung, wurde im
Japanischen als suffixartige Wendung eingesetzt und zur Ubersetzung fiir ,-ismus®, was wiederum ins
Chinesische iibernommen wurde.

Annaqgi war die Wiedergabe von engl. anarchy (siehe das Lexikon von Gao und Liu S. 19), zhuyi eben das
aus dem Japanischen tibernommene Suffix.

Saga Takashi z B., der mehrfach zum chinesischen Anarchismus publiziert hat, bevorzugt explizit das
Lehnwort, da museifushugi / wuzhengfuzhuyi . keine gelungene Ubersetzung" sei. Siehe sein Ryt Shifuku
to anakizumu: Shingai kakumei kara goshi e no kakyo" B/ & 7T+ X X 4 : EZEGmr 6 AT
~~¢) Z2#% (Liu Shifu und der Anarchismus: die Briicke von der Xinhai-Revolution zum Vierten Mai) in
Hogaku kenkyd ¥ M2 5 %% (Rechtswissenschaftliche Studien), Bd. 66, Nr. 5, Mai 1993, S. 64-105, dort
S. 101, Anm. 9.

37
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Annagizhuyi ist kaum mehr gebriuchlich.”” Uber die Griinde, warum im Japanischen das
Lehnwort tiberwiegt, 1m Chinesischen aber eine semantische Wiedergabe bevorzugt wird,
kann man spekulieren.” Mir scheint, daf ein gewichtiger Grund flir den festeren Platz der
Lehnworter im Japanischen die Wiedergabe mit Katakana ist, wodurch das Lehnwort
graphisch herausgehoben wird. Diese Moglichkeit hat das nur Schriftzeichen benutzende
Chinesische nicht, auch wenn einige Zeichen nur oder fast nur in der lautlichen Uber-
tragung fremder Begriffe vorkommen und somit eine Markierfunktion haben.** Es ist
allerdings die Frage, ob der linguistische Faktor hier der entscheidende ist, oder nicht
andere gesellschaftliche Komponenten wichtiger sind. Lehnwérter sind zwar zu einem
gewissen Grad Fremdkérper und daher Sprachpuristen ein Dorn im Auge. andererseits
konnen sie aber zu gewissen Zeiten geradezu in Mode sein. In der Moderne wird mit dem
Gebrauch von Lehnwortern hadufig Aktualitit, Internationalitit und begriffliche Prazision
verbunden. Ubersetzungen dagegen kommen unter dieser Perspektive leicht in den Geruch
ungebiihrlicher Verbiegung und falscher Vereinnahmung des Originals.

Die Diskussion um die richtigen Termini ist daher stets auch eine um die Inhalte. In
Zeiten nationalistischer Gefiihle attackierte man in China — wie anderswo — den Gebrauch
von Lehnwortern, doch ist die Ironie dabei, da3 im modernen chinesischen Vokabular ein
grofler Teil graphisch aus dem Japanischen entlehnt wurde Da man dies aber nicht sofort
erkennen kann, gab es hier kaum Akzeptanz- -Probleme.*® Eklatantestes Beispiel ist einer
der beiden ,Herren™ der Vierten-Mai-Bewegung: saiyinsi  [%] #f (science). Heute wird
dieser Begriffe mit einer graphischen Entlehnung aus dem Japanischen wiedergegeben:
kexue (jap. kagaku) F} 82 *°

Die Frage, wie man ,,Anarchismus™ im Japanischen bzw. Chinesischen korrekt wieder-
geben sollte, beschiftigte natiirlich auch die Anarchisten selbst, doch sie standen dabei in
der Linie der Informationsvermittlung iiber den Anarchismus iiberhaupt. Wie erwihnt,
gingen die Begriffe ,.Anarchismus® und .Nihilismus® (xuwuzhuyi [F # 3= 5 ) zunichst

Vgl. Novotna Teil 3, S. 63. Hier wird wuzhengfuzhuyi merkwirdigerweise als ,Lehnubersetzung™ be-
zeichnet, was nach Novotnas Definition (Teil 1, S. 614) eine morphemgetreue Wiedergabe ist. Dies wiirde
fur die japanische Form museifushugi zutreffen, wenn sie anhand des westlichen Begriffes gebildet wurde,
nicht aber fiir die chinesische als graphische Entlehnung. Ginge man davon aus, dafl wuzhengfu doch ur-
sprilnglich eine chinesische Prigung gewesen sein sollte, so wire zumindest zhuyi aus dem Japanischen
{ibernommen. (Dies erkennt Novotna selbst indirekt an anderer Stelle an, z.B. in Teil 1, S. 632, wo
kangmenzhuyi B F9 3 # fur ,,communism® als hybrid ausgewiesen wird, gongchanzhuyi t £ T % als
graphische Entlehnung).
Nonvotna fithrt fiir die Tendenz im Chinesischen, Lehnwérter zu vermeiden, mehrere linguistische Griinde
an. (Siehe ihren Artikel , Linguistic Factors of the low Adaptability of Loan-Words to the Lexical System
of Modern Chinese* in: Monumenta Serica Bd. XXVI, 1967, S. 103-118). Der Vergleich mit dem Japa-
nischen wie auch eine Einbeziehung des friihen chinesischen Kontaktes mit fremden Sprachen, vor allem
dem Sanskrit im Rahmen der Ubernahme des Buddhismus, konnte hier noch weitere Aufschliisse bringen.
Auch im buddhistischen Vokabular hatte man vor dem Problem gestanden, zwischen Lehnwort und Uber-
setzung zu wihlen. Héufig ist die Tendenz zu beobachten, die anfangs benutzten Lehnworter zu ersetzen.
* Die erwahnten z.T. heftigen Reaktionen auf die Studien von Gao und Liu und den Artikel Wang Lidas
beziiglich der japanischen Herkunft zahlreicher gebriuchlicher Worter im modernen Chinesisch sind dafiir
ein gutes Beispiel.
" Lange nahm man dies auch fiir den zweiten ,,Herm®: demokelaxi {% 5 73 £if 75 bzw. heute minzhu & 3
(Demokratie) an. Wie Masini (Liste S. 189, vgl. auch S. 136-137) aber nachwies, ist minzhu nicht von
Japan her tibernommen, sondern im 19. Jahrhundert in China als Lehniibersetzung gepragt worden.
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stark durcheinander und behielten im Grunde bis in die 20er Jahre des 20. Jahrhunderts
eine Nihe, die sie fiir viele kaum unterscheidbar machte.

Der japanische begriffliche EinfluB auf den chinesischen Anarchimus zeigte sich vor
allem darin, daB die ersten gréfleren Darstellungen zum Thema aus dem Japanischen
iibersetzt wurden bzw. von in Japan lebenden Chinesen verfafit wurden. !’ Entsprechend
fand sich auch die Konfusion zwischen Anarchismus und Nihilismus wieder. GroBere Dar-
stellungen zum Anarchismus hatte es auch in Japan erst Anfang des 20. Jahrhunderts ge-
geben. Davor wurden im Groflen und Ganzen nur im Rahmen von Auslandsnachrichten
einige Ereignisse und Personen behandelt.*®

Das erste japanische Buch. daf} sich dem Anarchismus widmete, war Kemuriyama
Sentard {& || H & Bl : Kinsei museifushugi JT 1t i B iF &= & (Moderner Anarchismus),
erschienen 1902. Es trug de facto die Konfusion zwischen | Nihilismus™ und Anarchismus
weiter. denn trotz des Titels behandelte es hauptsidchlich die russischen Sozialrevolu-
tiondre. Der zweite, kiirzere Teil blieb dem westlichen Anarchismus vorbehalten. Kemuri-
yama war sich zwar bewuft. da3 | Nihilismus™ und Anarchismus nicht ganz identisch wa-
ren, doch er sah beide als radikalen . .Revolutionismus™ an und erkldrte den . Nihilismus™
als Teilbereich des Anarchismus.* Im Grunde war es hier auch eine geographische Auftei-
lung: Rufiland (,.Nihilisten*) und Westen, d.h. Europa und Nordamerika (Anarchismus'}.s“

Kemuriyama verstand sein Buch als Studie eines im Grunde verabscheuungswiirdigen,
da gewaltbehafteten, Phdnomens, betonte aber, dal er den Anarchismus — im Gegensatz zu

7 Siehe Bernal: ~The Triumph ..* S. 116-117.
** Siehe Worm S. 349. Es sei hier zur Ergdnzung noch auf einen interessanten Artikel hingewiesen, der in
Worms sonst sehr ausfithrlichem Anhang zur frithen japanischen Anarchismus-Rezeption nicht behandelt
wird: 1896 erschien in der japanischen Taiyé 7 [5 (Sonne) in drei Folgen (20. 11., 5. 12., 20. 12.) ein
Beitrag des gerade aus Amerika zuriickgekehrten Sawaki Kichisaburo # #< 35 = B[ : ., Kakkoku musei-
futo no kako, genzai oyobi mirai* & B £ F T %8 @ & %= » B 7E B ¥ & 28 (Vergangenheit,
Gegenwart und Zukunft der Anarchisten in den verschiedenen Ldndern). (Ich danke Herrn Prof. Hazama
fiir die Uberlassung des Artikels). Der Autor vermittelt schon eine weitergehende Kenntnis, auch wenn
thm gerade die deutsche Situation nur sehr fehlerhaft bekannt ist. Er differenziert zwischen Nihilisten,
Sozialisten und Anarchisten im Sinne zunehmender Radikalisierung und gliedert seinen Beitrag, der sich
speziell mit den Anarchisten befafBit, in: Urspriinge des Anarchismus (besonders Bakunin), Inhalte,
Geschichte, Publikationen, Attentate, offizielle Unterdriickungsversuche, anarchistische Kolonien (d.h.
kommunitdre Versuche in Siidamerika), amerikanischen Anarchismus. Letzterer wird am ausfithrlichsten
behandelt, wohl weil der aus den USA zuriickgekehrte Verfasser hierzu die meisten Informationen hatte
Interessanterweise kommt dabei ein gewisses Verstindnis fiir den amerikanischen Anarchismus, den der
Autor als sehr verschieden vom europdischen empfindet, zum Ausdruck. Offenbar war ihm die Kehrseite
der Industrialisierung, d.h. die sozialen Kosten, nicht unbekannt. Erwihnt werden u.a. die soziale Schere
in der amerikanischen Gesellschaft, Ausbeutung der Arbeiter, Probleme der Arbeitsteilung usw. Insgesamt
zeichnet er den amerikanischen Anarchismus als im Vergleich zum europiischen weniger gewalttitig.
Besonders zu vermerken ist der vorletzte Punkt seiner Darstellung: die Erwdhnung kommunitdrer
Experimente, weil hier — neben dem iiblichen Bild der Bombenwerfer — ein konstruktives ldeal
eingerdumt wird. Dies wird gekennzeichnet als ,kommunistisch®, konkret festgemacht an Atheismus,
Abschaffung jeglichen Privatbesitzes und ,.freier Liebe".
Vorwort des Autors S. 2. Vgl. auch Worm S. 353. Kemuriyamas Buch wurde nachgedruckt in der Reihe
Meiji bunken shiryo sosho, shakaishugi hen 111 B 15 ~C . & £} # £ - #t & & # i (Sammlung von
Dokumentarmaterialien der Meiji-Zeit, Abteilung Sozialismus Bd. 3), Tokyo 1965.
Siehe auch die einleitenden Bemerkungen zum Kemuriyama-Nachdruck von Itoya Toshio % 2 3 i, der
betont, daf fiir Kemuriyama der . Nihilismus* der ,slawische Anarchismus™ war. (Dort S. 7).
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einer verbreiteten Answht — nicht fiir einen Ausdruck individueller, sondern geseilschaﬁ-
licher Krankheit halte.’' Trotz dieser erklirt negativen Einstellung des Autors® hatte das
Buch erheblichen Einfluf} auf die japanische (und dann auch chinesische) Leserschaft im
Sinne der Propagierung der Inhalte. Im ,Hochverratsproze* von 1910 (s.u.), bei dem der
fithrende Meiji-Sozialist Kotoku Shisui = 8 &k 7)< , der sich unterdessen dem Anar-
chismus zugewandt hatte, zusammen mit mehreren Mitstreitern wegen eines angeblich
geplanten Attentates auf den Tennd angeklagt wurde, gab einer der Beschuldigten an,
durch Kemuriyamas Buch zum Anarchismus ,bekehrt” worden zu sein.”® Kotoku Shasui
selbst hatte ebenfalls die Rolle des Buches hervorgehoben, indem er 1907 in einem Brief
bedauerte, daB es in Japan zum Anarchismus nur Kemuriyamas und Kutsumi Kessons
(s.u.) Werk gebe.”® Die mitverurteilte Lebensgefihrtin Kotokus, Kanno Suga(ko) & #F
pa (—T—) fiihlte sich insbesondere von den russischen Attentiterinnen als Heldinnen ange-
zogen.” So hatte Kemuriyama genau das Gegenteil von dem erreicht, was er beabsichtigt
hatte: dem (Ubel zu wehren.

Dieses erste japanische Buch tiber den Anarchismus (und . Nihilismus™) wurde umge-
hend ins Chinesische {ibersetzt und 1904 publiziert.

Der Anarchismus im chinesischen Schrifitum vor 1903

Davor hatte es in China wenig tiber den Anarchismus zu lesen gegeben. Einige VR-
chinesische Publikationen haben sich bemiiht, Material hierzu zusammenzutragen. Bereits
Ende des 19. Jahrhunderts setzen die beiden Sammlungen zum Eindringen des Sozialismus
in China ein, die 1984 in einem Band bzw. 1985-1987 in insgesamt sechs Bénden erschie-
nen.”® Immerhin wurde dabei auch der Anarchismus beriicksichtigt.”” Die etwas frither
erstellte umfangreiche Materialsammlung zu den 10 Jahren vor der Xinhai-Revolution
(1911) beginnt naturgeméB erst 1901, enthélt aber auch einige Ausziige zum Anarchismus

Siehe sein Vorwort S. 1. Kemuriyama hatte Philosophie studiert und dieses Erstlingswerk unter Anleitung
des bekannten Spezialisten fiir Internationales Recht, Ariga Nagao & & i, verfaBt. (Siehe Einleitung
von Itoya, S. 16). Im tibrigen war der Vergleich des Anarchismus mit Krankhaftigkeit damals géngig, wie
ihn besonders der italienische Soziologe Cesare Lombroso in einer eigenen  kriminal-psychologischen
und soziologischen Studie* angestellt hatte.

* Worm hebt hervor, daB insbesondere der Anarchismusteil de facto fast als Plagiat zu bezeichnen ist, da es
sich sehr stark an Zenkers Der Anarchismus anlehnt, ohne dies deutlich zu machen. Kemuriyama stiitzte
sich erklartermafien auf deutsche, franzgsische und englische Sekundérliteratur, darunter zwei Werke von
Kropotkin: La conguéte du pain und Memoirs of a revolutionist.

Zitiert in der Einleitung Itoyas S. 13.

Ibid. Kotoku wies darauf hin, daB Kropotkins Conquest of Bread (englische Ubersetzung von La conquéte
du pain) doch das beste englischsprachige Werk zum Anarchismus sei und empfahl es zur Lektire. (Er
{ibersetzte es dann ins Japanische).

Ibid. 8. 14

* Jiang Yihua 2 #5 % : Shehuizhuyi xueshuo zai zhongguo de chugi chuanbo ++ & £ %42 R 7E D EH)
¥ #f (4 3% (Die frihe Propagierung sozialistischer Lehren in China), Shanghai 1984, und das bereits
erwihnte Werk Shehuizhuyi sixiang zai zhongguo de chuanbo, 6 Bde. in zwei Dreierkonvoluten, Peking
1985-1987.

Bei Jiang Yihua nur am Rande, bei der sechsbindigen Sammlung besonders im Bd. 1 des zweiten
Dreierkonvoluts.
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vor 1903.°® Die 1984 erschienene zweibindige Materialsammlung zum Anarchismus®’
setzt mit dem Jahre 1902 ein. Andere sehen den Beginn chinesischen anarchistischen
Materials erst mit den ersten explizit anarchistischen Zeitschriften 1907 gegeben®® oder
beginnen gar erst mit der Republikzeit.®’ Das Problem bei derlei Sammlungen ist, daf
hadufig nur Ausziige (und diese. wie der Vergleich zeigt, nicht immer korrekt!) gegeben
werden. Einige der Zeitschriften, in denen die frilhen Erwihnungen des Anarchismus er-
folgten, sind mittlerweile auch in Nachdrucken erhéltlich, doch viele Zeitschriften sind
immernoch kaum zuginglich, so daf} solche Materialsammlungen oft unumgénglich sind.
Es zeigt sich beim Uberfliegen der Titel der zeitlich am frithesten einsetzenden Samm-
lungen. speziell der sechsbiandigen zum Eindringen des Sozialismus, dalBl als Bezeichnung
fiir die ,,Anarchisten™ zunéchst das an den klassischen Begriff angelehnte wujundang it F
& vorherrscht. was nach 1905 von wuzhengfudang 4 B JiF % verdringt wird. Dies erklért
sich leicht aus der oben erwihnten Tatsache, dafl zunichst die Wortwahl der auslidndischen
Missionare und vor allem die der Zeitschrift Wanguo gongbao, die sich ja bewuBt an ein-
heimischem Vokabular ausrichtete, einflufireich war. Damit wurde natiirlich suggeriert,
dall der Anarchismus und der alte Begriff wujunlun % # 5 gleichbedeutend seien. Da
insbesondere die fithrenden Képfe der 1898er Reformbewegung regelmiBig die Wanguo
gongbao lasen, war auch ihre Wortwahl davon beeinflufit. So blieb Liang Qichao, der
.erste Journalist Chinas”, auch nach seiner Flucht nach Japan wegen des Scheiterns der
Reform zuniéchst bei seinem Vokabular, und manch anderer auch.®® Erst die schwerpunkt-
méflige Rezeption via Japan verdnderte dies, so dal} hier ein Beweis dafiir zu sehen ist, da}
die Pragung wuzhengfuzhuyi fiir ,Anarchismus™ aus dem Japanischen tibernommen wurde.
Betrachtet man nun diese frithen Berichte genauer, also vor der Vertffentlichung der
chinesischen Ubersetzung des Kemuriyama-Buches, so zeigt sich neben der generellen
Tendenz, Anarchismus und . Nihilismus® als identisch anzusehen.®’ dak _Anarchismus™

Xinhai geming gian shinianjian shilun xuanji, 5 Bde., Peking 1960-1963.

Ge/liang/Li (komp): Wuzhengfuzhuyi sixiang ziliao xuan, Peking 2. Aufl. 1991 (Erstauflage 1984).

So die Materialsammlung von Gao Jun et al. (komp.): Wuzhengfuzhuyi zai zhongguo, Hunan 1984,

So die Sammlung von Archivmaterialien Zhongguo wuzhengfuzhuyi he zhongguo shehuidang, Jiangsu
1981.

Die Wanguo gongbao blieb auch nach der Jahrhundertwende bei ihrer Terminologie. Siehe z.B. die
Februar-Nr. 1902 (S. 4b-5b): ,Lun wujundang" Z% #E # # (Uber die Anarchisten). (Die Wanguo
gongbao lag mir im Nachdruck vor: 40 Bde., Taipei 1968). Hier wird versucht, die Hintergriinde des
Attentats auf den amerikanischen Présidenten McKinley 1901 zu beleuchten, da damit die bis dahin
tiblicherweise vorgestellte Interpretation des Anarchismus bzw. , Nihilismus* als Revolte gegen Despotie
(vgl. Rulland) im Falle des | freien Amerika® nicht mehr trug. (Ausziige des Artikels sind in Shehuizhuyi
sixiang ..., Bd. | des zweiten Dreierkonvoluts, S. 397-398 enthalten). — Fiir RuBland galt das Erkldrungs-
muster allerdings weiter. Die dortigen , Nihilisten wurden jedoch wegen der , Despotie* nicht entschul-
digt, vielmehr sah man in ihnen das personifizierte Bose, da sie gegen Gott und Staat waren. (Die Wanguo
gongbao hatte ja. wie erinnerlich, einen christlichen Hintergrund). Siehe die September-Nr. 1902 (Nach-
druck 8. 21257-21258) unter der Uberschrift ,.eguo™ {# B (RuBland).

Dies war ja auch in Japan der Fall und ebenso bei der Berichterstattung der Wanguo gongbao. Einige
Textstellen in der Wanguo gongbao werden bei Jiang/Li angefithrt (S. 17-18). Siehe auch den Artikel von
Hong Dexian {3t {8 % : | Zaoqi guoren dui wuzhengfuzhuyi de chubu renshi* 5 #f B A £ i Fo AT + 7%
9 #] 27 {235 (Das frithe anfingliche Verstindnis des Anarchismus unserer Landsleute) in Shikuo yuekan
# 15 A 7 Band 14, Nr. 9-10, Februar 1985, S. 1-10.

63
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auch in verschiedenen lautlichen Wiedergaben vorgestellt wurde.®* Die Schreibung des
offensichtlich am Englischen orientierten Lehnwortes war noch lange nicht einheitlich.®

Was das Inhaltliche angeht, so wurde in den frithen Berichten, die aufler von der
Wanguo gongbao auch in der Xiguo jinshi huibian 4 [&] T %5 FE 45 (Kompilation zu den
neuesten Ereignissen in den westlichen Léindern) (1873-1881) und deren Fortfithrung
(1882-1897) sowie der 1895 erschienenen Taixi xinshi lanyao 7% 75 3 5 1% 2 (Ubersicht
iiber die neuere Geschichte des Westens)® und dann in Liang Qichaos diversen Zeit-
schriften publiziert wurden, gelegentlich auch eine iiber den russischen ,,Nihilismus® bzw.
die Attentatstétigkeit hinausgehende Vorstellung des Anarchismus gegeben. So erfuhr der
Leser der von Liang herausgegebenen Shanghaier Zeitschrift Shiwubao B #5 #2 (,,The
Chinese Progress™) 1898, daB die yannaji dang 2= 4% £t # ° als Ziel einen herrscherlosen
Staat hétten, damit alle Menschen Freiheit erlangen konnten. Die Erste Internationale
wurde erwihnt und natiirlich das ,,Abgleiten” in den Terrorismus.®® Auch die wéchentlich
erscheinende Shanghaier Zeitschrift Yishu gonghuibao 32 £ /» & #R (Zeitschrift der
Ubersetzungsgesellschaft), die aus auslindischen Berichten ausgewihite Ubersetzungen
brachte, hiaufig aus dem Japanischen, brachte 1897 die Information, daf3 die ,.européischen
Nihilisten™ (also die Anarchisten) die Aufhebung der Gegensitze von arm und reich,
gleiche Verteilung der Giiter und eine neue Regierung (!) wollten. lhre Bereitschaft, ihr
Leben zu riskieren, wurde in diesem urspriinglich japanischen Bericht herausgestelit.’

Da die Yishu gonghuibao viel Material aus der japanischen Presse entnahm, spiegelte
sich hier auch die bereits erwihnte japanische Berichterstattung wider, die insbesondere
den russischen ,Nihilisten™ Aufmerksamkeit schenkte und die Attentiter als Heroen gegen

Da die Textstiicke in den VR-chinesischen Sammlungen mit Kurzzeichen wiedergegeben sind, werden
manche Varianten nicht deutlich. Vergleicht man z.B. die Version aus Shehuizhuyi sixiang ..., iiber-
schrieben mit ,wujundang" #i & ¥ aus der Shiwubao [ 75 ¥ Nr. 51, 11. 2. 1898, mit dem Nachdruck
der Zeitschrift, so zeigt sich, dafl 1. der Titel ein anderer ist, ndmlich statt des klassischen Begriffs die
lautliche Wiedergabe yannaji dang & #4 B 8 steht, und 2. die Schreibweise innerhalb des Textes in

Shehuizhuyi sixiang ... zu annaji 2 41 5 wird. Eine weitere Variante war z.B. ainakesituo 22 3 52 5]

fir engl. ..anarchist". (Siehe Shehuizhuyi sixiang ..., Bd. 1 des zweiten Dreierkonvoluts, S. 396, zitiert aus

Shiwubao Nr. 42, 16. 10. 1897). Bei Jiang/Li (beide ja Mitherausgeber der zweibandigen Material-

sammlung zum chinesischen Anarchismus) werden noch weitere lautliche Wiedergaben angefiihrt: ana-

Jisite dang [a] B[ 3 iy 78 # (laut Jiang/Li der 4lteste Beleg 1894) und das verichtliche yanajiside & £

778 , den Kampf zwischen Ente und Huhn implizierend. (S. Jiang/Li S. 19).

Spiter etablierte sich, wie schon erwihnt, annaqizhuyi™ ZZ 30 5 F % .

Zu beiden siche Jiang/Li S. 18-19. Sie brachten auslindische Nachrichten in Ubersetzung. Es wurde z.B.

auch ein Auszug einer Rede von Kropotkin iiber das repressive System RuBlands abgedruckt. (Jiang/Li S.

18).

7 Es wird sofort erklirt, daB dies auch als wujundang # & @ wiedergegeben werden konne. Dal} die
lautliche Wiedergabe bevorzugt wird, zeigt ibrigens, daf man sich hier doch von einer problemlosen
Ineinssetzung mit dem alten Begriff distanzierte.

8 Shiwubao Nr. 51, 11. 2. 1898. Im Nachdruck S. 3509-3510. Dieser Artikel wird in den VR-chinesischen
Sammlungen nicht aufgefithrt. Hong Dexian fithrt noch vier frihere Belegstellen zum ,Nihilismus® aus
der Shiwubao an. (Siehe sein , Zaogi guoren ... S. 2-3).

8 Tanya xuwudang yi* %8 J [ 4 % 3% (Vorschlag, die Nihilisten zu verurteilen und zu unterdriicken) in

Yishu gonghuibao Nr. 2, 1. 11. 1897, S. Sa—Sb. (Vgl. Shehuizhuyi sixiang .., Bd. 1 des zweiten

Dreierkonvoluts, S. 396-397). Zur Zeitschrift Yishu gonghuibao vgl. Tsien: ,,Western Impact ... S. 318.

Hintergrund war die infolge der Terroraktivititen Ende des 19. Jahrhunderts in vielen Léndern grassieren-

de Anarchistenfurcht mit entsprechenden staatlichen Repressionsmaf3nahmen.
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das despotische Regime skizzierte, ohne jedoch den Hinweis zu vergessen, daf} dies fiir die
japanische Situation natiirlich vllig unpassend wire.’’

Liangs nach seiner Flucht nach Japan erschienene Zeitschriften brachten gelegentlich
Verweise auf die Anarchisten. Die fritheste, ndmlich die Qingyibao & % ¥ (..,The China
Discussion™), benutzte dabei auch schon den Begriff wuzhengfudang i Py i & . Die erste
mir bekannte Verwendung des Begriffes findet sich in Nr. 66 (1900), wo kurz liber das
Attentat auf den italienischen Kénig Umberto 1. und angebliche weitere dhnliche Pline
berichtet wird. Damit ist der Begriff etwas frither nachweisbar, als gemeinhin ange-
nommen.”' Solcherlei Nachrichten bezog man ja aus der japanischen Presse, die seit den
1890ern diese Zeichenkombination verwandte.’

Bei Liang spielt der Anarchismus selbst zwar keine wesentliche Rolle, aber im Zuge
seines Bemiihens. den Chinesen ein Staatsverstindnis beizubringen. erwihnt er ihn als
negatives Extrem. Er orientierte sich dabei vornehmlich an Kato Hiroyuki fi[] & 5/, =2 und
dessen Ubersetzung bzw. Zusammenfassungen von Bluntschlis Aligemeine Staatslehre
(japanische Ubersetzung erschienen 1872).” DaB er dabei den Begriff wuzhengfudang
benutzte, ist daher wohl auf die japanische Terminologie zuriickzufiihren.”

Im iibrigen wird hier deutlich, dafl die Auseinandersetzung mit dem Anarchismus auf
dem Hintergrund des wachsenden Nationalismus gesehen werden mufl. Liangs Problem
war ja, dafi China ohne SelbstbewubBtsein dastand und historisch in seinen Augen kein
Nationalbewulltsein besal. Die Idee des rianxia X T hatte, wie wir sahen (s.0.), ein
Staatsdenken erschwert.” Entsprechend identifizierten die Chinesen — so Liang — den Staat
mit dem Herrscher und empfinden sich nicht als ein Staatsvolk. Daher habe man noch
nicht einmal eine Eigenbezeichnung, sondern nenne sich nach den Dynastien.”®

Vgl. z.B. die in der Yishu gonghuibao Nr. 20 (1898) erschienene Ubersetzung eines japanischen Berichtes
iiber RuBland (S. 12b-15a): , Eyou jiliie* {3 iff #C B% (Zusammenfassung meiner Rufllandreise). Auch
dieser Bericht erscheint in den einschldgigen VR-chinesischen Sammlungen nicht.

Jiang Jun §% {% : . Xinhai geming gian you guan wuzhengfuzhuyi de shukan ziliao shuping" 5= 32 # & i
B R P F #6608 T & $ i 3F (Kommentierte Darstellung der Anarchismus-relevanten
Materialien in Buch- und Zeitschriftenform vor der Xinhai-Revolution) in: Zhongguo zhexue o3 ] 7 2
(Chinesische Philosophie) Bd. 13, 1985, S. 354-375, fiihrt zwar den Begriff auf Liang zuriick, gibt aber
als erste Belegstelle einen Artikel von 1901 (S. 367). Andere Autoren datieren noch spiter. Der Taiwa-
nese Hong Dexian erwihnt dagegen diesen Beleg, wenn auch filschlicherweise einen Monat zu spét
datiert und als Bericht iiber die Ermordung des amerikanischen Prisidenten bezeichnet. (Dieser wurde
kurze Zeit danach ermordet. Im Bericht wird lediglich auf seine Gefihrdung hingewiesen). (Siehe Hongs
~Zaogi guoren ..." S, 4).

Siehe dazu Worm S. 334, S, 342 ff.

Siehe dazu Riidiger Machetzki: Liang Ch'i-ch'ao ... S. 61 ff. und Anhang 1, Vorbemerkungen. Johann
Caspar Bluntschli (1808-1881) war Schweizer, aber lange in Deutschland als Rechtswissenschaftler tatig.
Seine Allgemeine Staatslehre erschien 1869 als Band | seines Werkes Die Lehre vom modernen Staat
(Machetzki S. 63). Zu Kato und Liang siehe Philip Huang: Liang Ch'i-ch’ao ... S. 56-64.

Liang Qichao in Qingyibao Nr. 94 (1901): ,Guojia sixiang biangian yitonglun™ B %7 & 8 ¥ & [F 35
(Uber Verschiedenheit und Gleichheit in den Verinderungen des Staatsdenkens), Nachdruck Peking, 6
Bde., 1991, S. 5849-5856. Fortsetzung in Nr. 95, S. 5905-5911. Der Terminus wuzhengfudang fallt auf
S. 5906.

Siehe auch Liang in Qingyibao Nr. 73 (1901): ,Lun zhinaren guojia sixiang zhi ruodian* 3 37 A A B 5%
B8 7 5585 (Uber die Schwichen im Staatsdenken der Chinesen), im Nachdruck S. 4611-4614.
Fortsetzung Nr. 74, S. 4667-4673.

Ibid., bes. S. 4669-4670.
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Liang selbst benutzte, das sei hier nur angemerkt, hiufig den Begriff zhina 3 B[ fiir
sein Land. Auch dies hatte er aus dem Japanischen (shing) iibernommen.”” Dies versinn-
bildlicht, wie sehr er versuchte, von auflen ,,objektiv*‘ sein Land zu betrachten und es zu
einem (gleichberechtigten) Teil der Welt zu machen.

Im Rahmen der Bluntschlischen Auffassung (nach Vorfilterung durch Kato) gab es fiir
Liang zwei Lehrmeinungen zum Staat. Die eine suchte vom menschlichen Wesen aus-
gehend sich an Rousseaus ,,Gesellschaftsvertrag™ zu orientieren. Die andere war der ag-
gressive Spencersche Sozialdarwinismus. Da sowohl Japan als auch China im unvermeid-
lichen Konkurrenzkampf Stirke anstrebten, hielt man sich an die zweite. Der Anarchismus
war in diesem Schema das Extrem der ersten Lehrmeinung, insofern er radikal den Staat
dem Volkswillen unterordnete und schlieBlich das Chaos in Kauf nahm.”

Liang duferte sich nochmals 1903 in seiner Folgezeitschrift Xinmin congbao # E # %5
(Neuer Biirger) zum Anarchismus im Rahmen des .Nihilismus®. Das im Vorjahr
erschienene Buch von Kemuriyama diirfte ihm bekannt gewesen sein, deckt sich doch
vieles mit dessen Ausfithrungen.”” Als letztes Ziel der ,Nihilisten® sieht er die Anarchie
(wuzhengfu), die er fiir nicht realisierbar hilt und ablehnt.** Ansonsten zollt er — wie ja
auch das japanische Vorbild — den Revolutionidren trotz allen BlutvergieBens einen ge-
wissen Respekt.

Der vorangegangene Uberblick zeigt somit. daB der Terminus wuzhengfu bei dem so
einflufireichen Liang durchaus schon vor 1903 auftaucht, ndmlich mindestens ab 1900,
aufgrund japanischen Einflusses.

L1TY

Zum Problem der Bezeichnungen fiir China siehe Joshua Fogel: ,.On Japanese Expressions for *China™ in
Sino-Japanese Studies Bd. 2, Nr. 1, Dez. 1989, S. 5-16, bzw. die leicht liberarbeitete Version in ders.:
The Cultural Dimension of Sino-Japanese Relations, Armonk 1995, S. 66-76. Zhina war bereits in friihen
chinesischen buddhistischen Schriften zu finden als Transkription der Sanskrit-Bezeichnung fiir China, die
sich wiederum — wie die westliche — moglicherweise von Qin % ableitete. (Kuo Heng-yi: ,Die
Landesbezeichnung ‘Chih-na’ aus historischer Sicht in China und Japan™ in Dieter Eikemeier et al.
[Hrsg.): Ch'en-yiieh chi. Festschrifi fir Tilemann Grimm, Tiibingen 1982, S, 137-148. dort S. 139-140,
bezweifelt diese Ableitung im Gefolge anderer Autoren. doch ist dies hier nebensichlich). In Japan hielt
sich die Zeichenkombination neben dem vorherrschenden T'¢ [#F (und Zeichenkombinationen damit). Der
zunehmende Gebrauch von shina im 19. Jh. hatte moglicherweise auch mit der lautlichen Nihe zu den
westlichen Bezeichnungen zu tun und wurde speziell fiir das zeitgendssische China gebraucht.

Zhina wurde iibrigens — aufler von Liang — auch von anderen Chinesen zeitweilig benutzt, die
sicherlich nicht zu den Verichtern ihrer Tradition gehérten, wie Zhang Binglin. Der spitere Vorwurf von
chinesischer Seite, daf das japanische shina an sich verichtlich gemeint sei, war von der Sache her nicht
gerechtfertigt. spiegelt aber das verschlechterte Verhiltnis zwischen beiden Nationen wider, das dann
auch auf die Sprache abfirbte.

Zhina hatte einen modernen Klang und implizierte ein China als Nation unter Nationen. Die spiter im
Zusammenhang mit der zunehmenden japanischen Aggression aufkommende abwertende Bedeutung und
die daraus resultierende Zuriickweisung des Begriffes von Seiten der Republik China (Assoziation
shinajin / zhinaren / Chinaman) waren spitere Entwicklungen.

Liang Qichao: ,.Guojia sixiang biangian yitonglun* S. 5906.
™ Vgl z.B. seine Zusammenfassung der Geschichte der russischen Sozialrevolutiondre und Kemuriyamas

Kap. 3. Siehe Liang, (unter Pseudonym ..Zhongguo xinmin* &R & #f & [Chinas neuer Biirger]): ,.Lun

eluosi xuwudang® 3 {3 %2 Hi7 [ #E # (Uber die russischen Nihilisten) in: Xinmin congbao ¥ B # R

(Neuer Biirger) Nr. 7, 1903. (Im taiwanesischen Nachdruck S. 59-75, bes. S. 59-64).
¥ Ibid. S. 74.
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Doch war es nicht nur Liang mit seinen Zeitschriften, der Informationen iiber den
Anarchismus weitervermittelte, wenn auch mit ambivalentem Interesse.®! 1902 erschien
eine chinesische Ubersetzung von Thomas Kirkups Buch 4 History of Socialism unter dem
Titel Eluosi da fengchao {8 #& 8 / & #] (die groBe Unruhe in RuBland) mit einem
Vorwort des Ubersetzers Ma Junwu E & i (unter dem Pseudonym ,.duli zhi geren* 5 <7
2 {@ A : unabhingiges Individuum).*

Das Buch beschreibt die Geschichte der russischen Revolutionare, stellt aber auch den
Anarchismus (Bakunin, Kropotkin) und seine Zielsetzung vor.¥® Kirkup war dem Anar-
chismus gegeniiber kritisch eingestellt, nicht aber Ma Junwu, der Ubersetzer. Dieser hebt in
seinem Vorwort hervor, dafi der Anarchismus (wuzhengfuzhuyi) — sich aus den Ideen von
Saint-Simon und Darwin / Spencer speisend (!) — die neue Geistesstrémung sei.® Damit
war die erste Propagierung des Anarchismus in China gegeben und eine eingehende posi-
tive Darstellung der Inhalte. Da Ma Junwu nur das Japanische beherrschte, stiitzte er sich
auf eine japanische Ubersetzung von Kirkups Werk.

Noch deutlicher wird der japanische EinfluB in der ersten Ubersetzung von Schriften
Kotoku Shasuis Sz {8 Fk 7)< (s.u.). der sich damals zum Sozialismus bekannte (erst spiter
zum /fu‘larchisrrlus),35 die ebenfalls 1902 erschien. Dieses Buch Shakaishugi kochozetsu 1
@ + % & E & (Ausfilhrungen zum Sozialismus) enthielt verschiedene Zeitschriften-
Beitrdge Kotokus, darunter einen iiber den Anarchismus. Auf Japanisch war das Buch
ebenfalls 1902 erschienen und folglich umgehend ins Chinesische iibersetzt worden.*® Im

81 Jiang/Li (S. 20-22) weisen mit Recht auf die ambivalente Haltung der Reformergruppe um Liang zum

Anarchismus hin. Einerseits waren sie fiir den ,Heroismus® gegen die Diktatur, andererseits war ihnen
Gewalt zuwider. Letztlich erstrebten sie ja eine konstitutionelle Monarchie. Der Anarchismus bzw. der
russische , Nihilismus" sollte den Qing-Hof vor den Konsequenzen verpafiter Reformen warnen. Ahnlich
argumentiert auch Saga Takashi I I f% : .Chigoku anakizumu zenshi: ansatsu to hakai no jidai* oo @& 7
+ % L LBIYE : BEFE & 08 o) BF {{ (Die Vorgeschichte des chinesischen Anarchismus: Die Zeit
der Attentate und Destruktion) in: Takahashi Akira & 8 fiff und Saga Takashi I ¥ & (Hrsg.): Yuragi
no naka no kazoku to minzoku ¥p & X D 7p A D F % L B % (Familien und Vélker im Umbruch),
Tokyo 1993, S. 199-235, bes. S. 200-207.

Es sei noch erwihnt, daB Liang in seiner literarischen Zeitschrift Xin xiaoshuo §r /535 (Neue Erzihl-
literatur) auch Erzdhlungen in Ubersetzung abdruckte, die das Heldentum der russischen Sozialrevolu-
tiondre besangen. (Siehe Jiang/Li S. 20).

Geren (jap. kojin) {@ A war tibrigens ebenso eine japanische Wortschopfung. Siehe dazu Yanabu Akira:
Modernisierung der Sprache Kapitel 2. Die Identifizierung des Pseudonyms mit Ma Junwu findet sich in
Ge/Jiang/Li Bd. 1, S. 1. Vgl. die knappe Erlauterung zum Werk in Bd. 2, S. 1069. Die Materialsammlung
beginnt mit diesem Text als ,,erstem chinesischen Anarchismustext*. Etwas ausfithrlicher zum Werk: Jiang
Jun: , Xinhai geming qian ...", dort S. 355-356.

Siehe den Uberblick bei Jiang/Li S. 22-23.

Ge/Jiang/Li Bd. 1, 8. 2.

Zu ihm siehe die Biographie von F. G. Notehelfer: Kaoku Shisui. Portrait of a Japanese Radical,
Cambridge 1971. Kotoku erkldrte sich 1901 zum Sozialisten (Notehelfer S. 66) und interessierte sich ab
1905 zunehmend fiir den Anarchismus.

Ein Abdruck des japanischen Werkes findet sich z.B. in Kdtoku Shisui sha = {% Fk 7i 8 (Sammlung
[von Texten] Kotoku Shasuis) in der Reihe Kindai nikon shisd taikei 3 (% B 7= B 38 & & (Enzyklo-
pidische Anthologie zum modernen japanischen Denken), Bd. 13, hrsg. von Asukai Masamichi 7 & #
¥ 38 , Tokyo 1975, S. 79-138. Der Anarchismusabschnitt: S, 99-100. Das Buch versammelt Zeit-
schriften-Beitréige Kotokus aus den vorangegangenen Jahren. Die chinesische Ausgabe (um zwei Ab-
schnitte gekiirzt) erschien, wie die Materialsammlung von Ge/Jiang/Li, Band 2, S. 1069, bestatigt, 1902.

£3
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148 China und der Anarchismus

Abschnitt zum Anarchismus untersuchte Kotoku die Griinde fiir das Entstehen des
Anarchismus. Er duflerte hier bereits die Ansicht, daB der Anarchismus auch in Japan
kommen werde, da er ein Produkt der Verzweiflung am Staat sei, wofiir die Meiji-
Regierung derzeit sorge. (Im Hintergrund stand dabei vor allem der Ashio-Kupferminen-
Skandal. Durch die Mine wurde die Umgebung verseucht, doch die Proteste der Bauern
\xurden von der Regierung unterdriickt. Dieser Fall zog sich von den 1890ern bis 1907
hin).*” Kotokus Intention war daher nicht die Propagierung des Anarchismus, vielmehr
distanzierte er sich zu diesem Zeitpunkt noch in sozialdemokratischer Manier davon.*® In
China wurde die Ubersetzung aber als solche verwertet, ja man verinderte sogar den
Wortlaut, indem der nicht na.menthch genannte Ubersetzer die Bedeutung des Anarchismus
in Europa ins Imposante steigerte.*” Wie zuvor bei Kirkups Buch wurde somit die Anar-
chismus-kritische Ubersetzungsvorlage vom chinesischen Ubersetzer fiir eine Propagierung
des Anarchismus bewuflt manipuliert!

Das Jahr 1903

1903 war das Jahr der intensivsten Auseinandersetzung von chinesischer Seite mit
sozialistischen Ideen. Eine Reihe von Biichern wurden aus dem Japanischen zum Thema
tibersetzt. Eines davon stand erkldrtermallen auf biirgerlicher Seite: Fukui Junzo 8 = £
igi: Kinsei shakaishugi 3 t % & F 3% (Modermner Sozialismus) (in Japan 1899
erschienen und von Zhao Bizhen #& 4% # ins Chinesische iibersetzt).”” Dennoch erorterte
es auch den Anarchismus — obwohl der Autor ihn nicht ohne weiteres unter , Sozialismus*
subsumieren mochte”' — und legt ihm das Etikett des , Extremismus* bei, was im tibrigen
noch lange weiter wirken sollte. Es enthielt u.a. eine recht detaillierte Darstellung Prou-
dhons,” Bakunins™ und Kropotkins®™ und zeigte auch die positiven Ziele wie eine ideale
Gesellschaft, skonomische Gleichheit und Abschaffung von Klassengrenzen auf.”®

Die mir vorliegende Ausgabe von 1912 ist eine erkldrte Neuauflage. (Haufig ist filschlich zu lesen, dafl
die chinesische Ausgabe erst 1912 erschienen sei, z.B. in Zhongguo yi ribenshu zonghe mulu, oder in der
Bibliographie zu Kotoku, die Ono Michiyo 4 BF Z & /£ besorgte: Katoku Shissui, Tokyo 1982, S. 52).

¥ Siehe Notehelfer S. 65-66.

% Kotoku Shisui sha S. 99-100. Vgl. auch die Zusammenfassung des urspriinglichen Artikels bei Worm S.
112.

" Siehe die chinesische Ubersetzung des Anarchismusabschnitts (Ausgabe 1912, S. 42-46). Auf Seite 44
behauptet der Ubersetzer etwa, in Europa seien 60-70% der Bevolkerung Anarchisten! Davon ist bei
Kotoku nichts zu lesen. Auch sonst gibt es eine ganze Reihe an Abinderungen in der Ubersetzung. Im
iibrigen zeigt gerade dieses Beispiel, daB die chinesische Ubersetzung schon 1902 veréffentlicht worden
sein muf, da diese 60-70%-Behauptung von anderen chinesischen Autoren aufgegriffen wurde. (S. z.B.
Ma Xulun % #F & : ..Ershi shiji zhi xin zhuyi* — + t §2 =2 #r &= # [Die neue Ideologie des 20.
Jahrhunderts], erschienen 1903 in Zhengyi tongbao P 85 3@ i [Zeitschrift fiir Staatskunst], Nr. 15 [s.u.].
Auch abgedruckt in Ge/Jiang/Li Bd. 1, S. 10).

%" Das Buch war einer der ersten monographischen Uberblicke itber den Sozialismus. (Bernal: Socialism ...

S. 94-95). Ausziige der von Zhao Bizhen # 4% # besorgten chinesischen Ubersetzung sind in

Shehuizhuyi sixiang ..., Bd. 1 des zweiten Dreierkonvoluts, S. 398-408, enthalten,

Siehe Textauszug in Shehuizhuyi sixiang ..., Bd. 1 des zweiten Dreierkonvoluts, S. 398.

** Siehe Textabschnitt ibid. S. 399-403.

* Ibid. S. 404-405.
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Andere Buchiibersetzungen aus dem Japanischen zum Sozialismus® vermerkten kaum
etwas zum Anarchismus.”” Dies lag wohl an der distanzierten Haltung der Autoren zum
Anarchismus, mit dem sie ..ihren™ Sozialismus nicht verwechselt haben wollten.

In chinesischen Zeitschriften-Artikeln war 1903 ebenfalls eine Hiufung des Themas
Anarchismus™ bzw. . Nihilismus™ festzustellen. Dabei zeigt sich, daf} selbst bei den in
China erschienenen Zeitschriften meist japanische Informationen dahinterstanden. So ent-
puppt sich bei ndherem Hinsehen etwa der Beitrag zu den ,.Biographien der drei Helden
des russischen Nihilismus® (behandelt werden Herzen. CernySevskij und Bakunin [!]) in
der S?sanghaicr Zeitschrift Dalu # [ (Festland) als Ubersetzung aus Kemuriyamas
Buch.

Neben informierenden bzw. neutralen Artikeln gab es durchaus auch propagierende
Stimmen. Im Vordergrund blieb der Attentatsaspekt. So pries die Subao &f % (Jiangsu-
Zeitung) kurz vor ihrer Einstellung den russischen Nihilismus™ und mit ihm Bakunin als

*  Siehe Jiang/Li S. 21. Zu Kropotkin wird in Shehuizhuyi siviang ... kein Textabschnitt aufgefiihrt,
" Siehe Textausschnitt in Shehuizhuyi siviang .. Bd. | des zweiten Dreierkonvoluts, S. 398.
% Bernal fithrt einige auf in Socialism ... S. 95-97. Vollstandiger ist die Liste Jiang Yihuas 2 # #£ . der fiir
die Jahre 1902-1904 mindestens acht Ubersetzungstitel ausmachte: 1. das genannte Buch Kotokus
(Shehuizhuyi guangchangshe); 2. Shehuizhuyt ++ & + % (Sozialismus), Autor: Murai Tomoyoshi £ }
1 % (Sozialist), Ubersetzung in Zeitschriftenform 1902-1903, Alternativiibersetzungen von Hou Shiwan
{2 4 #5 und Luo Dawei F 7 #f erschienen beide 1903; 3. das genannte Buch von Fukui (Jinshi
shehuizhuyi), 4. Shehuizhuyi, Autor: Nishikawa Kojiro 78 | (| 5 /& B (Sozialist), Ubersetzer Zhou Zigao
[& + &, erschienen 1903 5. Jinshi shehuizhuyi pinglun STt #+ % T # 3F 3% (Kritische Erbrterung des
modernen Sozialismus), Autor: Hisamatsu Yoshinori 42 _# #5 # (Sozialismus-Sympathisant), Ubersetzer:
Du Shizhen # -+ | in Zeitschriftenform 1903 erschienen, aber nur in Ausziigen. (Hier vermutlich das
erste Auftauchen des Begriffs gongchanzhuyi 1 #E T #% [Kommunismus]'); 6. Shehuizhuyi shensur #+
i & # t# 88 (Das Wesen des Sozialismus), Autor wiederum Kotoku, Ubersetzer wiederum nicht
namentlich genannt, Ubersetzung erschienen 1903. Spiter erschienen nochmals Ubersetzungen davon:
1906 die von ,Shu Hunyao" %j % :& (offenbar das Pseudonym eines Sichuanesen [shu=Sichuan], 1907
die von .Chuangsheng” @I 4= : 7. Shehuizhuyi gaiping *t ¥ & # #f 5F (Kritischer Abrifi des
Sozialismus), Autor: Shimada Saburo 5 FH = B[ (Sozialismus-Sympathisant), Ubersetzer nicht namentlich
genannt. erschienen Ende 1903 oder Anfang 1904; 8. Xin shehuwi #r #1 & (Neue Gesellschaft), Autor:
Yano Ryikei % Bf §E /& (Sozialismus-Sympathisant) (vgl. oben: Autor von Keikoku bidan), Ubersetzer
nicht genannt, erschienen 1903. (Die Zusammenstellung Jiang Yihuas ist zitiert in Cai Guoyu % B #4
Yijiuerling niandai chugi zhongguo shehuizhuyi lunzhan — 1, — 0 FE (L F1 HA 1 B #1 & T # 35 & [Die
chinesische Sozialismus-Debatte Anfang der 1920er Jahre], Taipei 1988, 5. 37-38).
Einige Passagen des Buches von Shimada Saburd sind in Shehuizhuyi sixiang .., Bd. | des zweiten
Dreierkonvoluts, S. 425-427 angefiihrt.
Dalu [ (Festland) 1/7. 1903: . Eluosi xuwudang sanjie zhuan* {f; ¥ Hf [ #i % — {5 {# (Biographie
der drei Helden der russischen Nihilisten), S. 27-49. Dies ist eine simplifizierte Ubersetzung von
Kemuriyamas Kap. 2. Die Herausgeber der Zeitschrift waren aus Japan zuriickgekehrte Studenten. (Siehe
die Kurzcharakterisierung der Zeitschrift in Xinhai geming gian shinianjian de shilun xuanji Bd. 1, S.
967, Peking 1960. Ausfiihrlicher: Xinhai geming shigi gikan jieshao, Bd. 2. S. 115-144).

Bakunin wurde haufig als , Nihilist” in der japanischen Presse erwahnt, und mit ihm kam die Verbin-
dung von Anarchismus und . Nihilismus™ im wesentlichen zustande.
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Vorbild fiir China,”® wobei sie diesen als Teil einer weltweiten Bewegung darstellte, die
2.B. in Amerika wuzhengfudang heiBe.'®”

Im Kontext der Faszination, die von den russischen Revolutionérinnen ausging, wurde
auch eine urspriinglich russische, aber im westlichen Anarchismus zentrale Personlichkeit
vorgestellt: Emma Goldman. Aber, wie der Kotext schon nahelegt, wurde auch bei ihr die
Attentatsassoziation evoziert. In der Guomin riribao B B H H #; (tdgliche Vokszeitung)
erschien der Artikel .Niijjie guoerman™ 7z £ %[ H # (Die Heldin Goldman) von Su
Manshu &f & ¥ unter Pseudonym.m' Goldman wurde damit nach all den . Nihilistinnen*
m.W. als erste ,Anarchistin® in China bekannt gemacht."”” Der Artikel nahm Bezug auf
ihre propagandistische Tatigkeit, die letztlich den Attentédter des amerikanischen Prisi-
denten McKinley angestiftet habe.'™ Ihre Reaktion auf diesen Vorwurf und die folgende
Inhaftierung werden beschrieben, wobei der Leser nicht nur von ihrer Standhaftigkeit
beeindruckt werden soll, sondern auch die anarchistische Einstellung vermittelt bekommt:
wozu solch ein Aufhebens tiber den Tod eines Prisidenten, aber kein Wort iiber den Tod
zahlreicher armer Arbeiter!?'"

Woher Su Manshu seine Informationen bezog, ist mir nicht bekannt. Er war jedenfalls
in Japan wie China gleichermalen zuhause.'” so daB er vermutlich japanische Presse-
berichte gelesen haben diirfte.

Den Héhepunkt der positiven Erdrterungen des Anarchismus unter den chinesischen
Zeitschriften-Beitragen des Jahres 1903 brachte Ma Xulun B £ fg . der den Anarchismus
als .die* neue Ideologie des 20. Jahrhunderts darstellte.'” Auch hier lag wieder eine
Identifizierung von Anarchismus und russischem . Nihilismus™ zugrunde. Ruflland war aus
chinesischer revolutiondrer Perspektive China vergleichbar, da dhnlich riickstdndig und
despotisch. Als Quellen seines Wissens berief sich Ma Xulun auf Kirkup und Kotoku
(s.0.). Ma erwihnte zwar den zerstérenden Aspekt, griff aber in der Charakterisierung der
Ziele dieser neuen Ideologie auf buddhistisches Vokabular zuriick, ja er sah sogar eine

" Xuwudang® £ # % (Die Nihilisten) in Swubao & # (Jiangsu-Zeitung), 19.6.1903. (Nachdruck Taipei
1968).

"™ Dieser Teil erscheint im taiwanesischen Nachdruck nicht! Vgl. die Version in Ge/Jiang/Li Bd. 1, S. 3-5.

Hier wird auch das Pseudonym ,.Yiming" {4 44 des Verfassers gegeben. Im Taiwan-Nachdruck erscheint

auch dies nicht.

Identifizierung u.a. nach Bernal: , Triumph ..** S. 116, Anm. 80, im Gefolge von Henry McAleavy: Su

Man-shu: A Sino-Japanese Genius, London 1960, S. 7.

® Kemuriyama hatte sie nur beildufig erwihnt. (Kinsei museifushugi S. 405).

1% Goldmans Version der Zusammenhinge findet sich in ihrer Autobiographie Gelebtes Leben, Bd.1, Kap.
24, Vel. auch ,.Assassination Attempts ..* in Kirkham et al. S. 55. Goldmans Rede, auf die sich der
Attentéter bezog, hatte de facto keine direkte Aufforderung zur Gewalt enthalten.

Sus Artikel findet sich in Guomin riribao huibian B E H H ¥ #& # (Sammlung zur taglichen
Volkszeitung) 3, 1903. (Im Nachdruck Taipei 1968 S. 0801-0803).

'™ Ibid. S. 0803.

% Er war in Japan aufgzewachsen. Ob er aus einer chinesisch-japanischen Verbindung hervorging, ist umstrit-
ten. Auf Su wird spéter noch eingegangen werden.

1% Siehe sein ,,Ershi shiji zhi xin zhuyi*® — - {42 2 7 £ 7 (Die neue Ideologie des 20. Jahrhunderts) in
Zhengyi tongbao [Fr 28 3@ ¥ (Staatskunst) Nr. 14-16, 1903, Auch enthalten in Ge/Jiang/Li Bd. 1, S. 6-
16.

=



Die frithe chinesische Anarchismus-Rezeption und ihr japanischer Hintergrund 151

Kongruenz der Ziele von Anarchismus, Buddhismus, Konfuzianismus und Christentum!'”’
Nur wo die Erreichung des Ziels der Freiheit behindert werde. sei Gewalt unumgéng-
lich.'® Allein der Anarchismus vermoge es aber heute, alle Unterschiede aufzuheben, um
alle Menschen gleich sein zu lassen, zumal er eine groBe Anhingerschar habe.'” Bislang
finde sich diese besonders im Westen und in Ruflland. Aber dafl China unter einem
despotischen Regime leide, erhohe die Chancen auch hier, weil dadurch die moderatere
Maglichkeit der konstitutionellen Reform ausgeschlossen sei.''’

Auch die Zeitschrift Zhejiang chao 3f ;1 # (Zhejiang-Welle), die in Tokyo erschien
und sich ebenfalls als gemiBigt revolutiondr cmpfand,“] erdrterte die russischen ,Nihi-
listen* und die Zukunft Chinas.''* Ein mit ,Dawo* A ¥ (GroBes Ich) gezeichneter un-
vollstdndig gebliebener Artikel versuchte nun, die ,,neue Gesellschaft” zu charakterisieren.
Diese trug die Ziige einer anarchistischen Utopie. Sie sollte die ganze Welt umfassen und
verschmelzen. Als ,Evangelium™ der neuen Gesellschaft diene der Sozialismus, der in
. Kommunismus* und ,.extremen Demokratismus" (jiduan minzhuzhuyi ¥ i 5+ F %)
differenziert wird. Mit letzterem war der Anarchismus gemeint, fiir den die Namen
Proudhon, Bakunin und Stirner standen.'”” Interessanterweise bezieht der Autor sich bei
der Charakterisierung der Inhalte aber im Wesentlichen auf Stirner. Der Verweis auf die
blutigen Methoden fehlt natiirlich nicht.'™ Entsprechend tauchen auch bei den Organi-
sationen, die die neue Gesellschaft fithren sollen, u.a. Attentatsgruppen auf, die mit den
Tyrannenmérdern und Helden des chinesischen Altertums verglichen werden.'"

Diese Verbindung von chinesischen ,,Helden™ und den russischen . Nihilisten™ fand sich
im iibrigen noch ofters. Ein interessanter Fall war die revolutiondre Zeitschrift Jiangsu ;T
&% , die in Tokyo erschien.''® Sie brachte Artikel zum russischen ,.Nihilismus™* (Nr. 4 und
5, 1903), in der Argumentation an Kotoku erinnernd und méglicherweise von Liu Shipei

107

Zhengyi tongbao Nr. 14 (bzw. Ge/liang/Li Bd. 1, S. 9). Bei der Erdrterung des nach Meinung des Autors

zentralen Anliegens der Riickkehr zur Natur verfillt er dann in daoistisches Vokabular,

Ibid. (bzw. Ge/Jiang/Li Bd. 1, S. 8).

Ibid. Nr. 14 und Nr. 15 (bzw. Ge/liang/Li Bd. 1, S. 9-10). Hier wird die genannte Verfilschung in der

Ubersetzung von Kotokus Shakaishugi kochezersu aufgegriffen. (Vgl. auch Jiang/Li S. 24).

"9 Ibid. Nr. 16 (bzw. Ge/Jiang/Li Bd. 1, S. 13). Es sei betont, daB Mas Artikel am radikalsten unter den

Beitrdgen in der Zhengyi tongbao war. Die Zeitschrift war ansonsten wesentlich moderater, und auch Ma

selbst publizierte anschlieBend in Nr. 17 einen geméBigten Artikel iiber die Fahigkeit zur Selbstregierung

als Voraussetzung fiir die Revolution. Andere Autoren berichteten zwar iiber den Sozialismus, sahen ihn
aber als Fernziel nach Losung der nationalen Frage an. (Siehe z.B. in Nr. 2: ,Lun shehuizhuyi* 3% #+ &

F # [Uber Sozialismus]).

Kurzcharakterisierung der Zeitschrift in Xinhai geming gian shinianjian de shilun xuanji Bd. 1, S. 967.

Einer der Herausgeber war Ma Junwu (s.0.).

* In Zhejiang chao #f ;T # Nr. 3, 1903, erschien ein wohl an Kétoku ausgerichteter Artikel iiber den
wNihilismus* als Produkt der russischen Despotie. (Im taiwanesischen Nachdruck S. 120-124). Die Nr. 7,
1903, brachte eine Biographie der Sof’ja Perovskaja. (Im Nachdruck S. 115-120). (Die Biographie ver-
wertete Informationen aus Kemuriyamas Kap. 6. Vgl. Jiang/Li S. 25). Die Nr. 8, 1903, schlieBlich brachte
einen Artikel tiber die ,neue” Gesellschaft. (Nachdruck S. 9-20; Fortsetzung in Nr. 9, S. 1-11: weitere

e Folgen erschienen nicht mehr).

Kropotkin taucht hier also nicht auf.

"' Zhejiang chao Nr. 8, bes, S. 18-21.

"% Ibid. Nr. 9, S. 8-11. (Nr. 11-12, 1904).

"' Die Zeitschrift Jiangsu ist als Nachdruck, Taipei 1968, zuginglich.

10
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(s.u.) verfafit, Artikel zur westlichen Tradition des Tyrannenmordes (Nr. 8, 1903), aber
auch zu Zhang Xianzhong 5k Bt & , dem Rebellen der Ming-Zeit, der das Téten zum
Programm machte, auch wenn es ihm - nach Meinung des Autors — noch an
~revolutiondrem BewuBtsein gemangelt* habe. (Nr. 7, 1903). Weitere Beispiele waren
Chen She [ # (=Chen Teng [ ¥ ) aus der Qin-Zeit, der mit einem Aufstand zum
Zusammenbruch der Qin-Dynastie beitrug, und als .erster chinesischer Revolutionir*
gefeiert wurde (Nr. 9/10, 1904), sowie Ran Min £ B aus dem 4. Jahrhundert, der den
letzten Herrscher der ,barbarischen™ Spateren Zhao-Dynastie stiirzte. kurz ein eigenes
Reich ausrief und schliefilich von der Spateren Yan-Dynastie hinweggefegt wurde. Thm
wurde der Titel eines ,.Helden des chinesischen Nationalismus® zuerkannt

1903 war nicht nur das Jahr der ersten wichtigen Buchiibersetzungen zum Sozialismus,
..Nihilismus™ und Anarchismus aus dem Japanischen und vermehrter chinesischer Zeit-
schriften-Artikel (in Japan oder China publiziert) zum Thema, die sich stets auf japanisches
Material bezogen; auch erste von Chinesen verfaBte Buchbeitriige erschienen, die ebenso
japanische Hintergriinde hatten.

Yang Dusheng 15 B 4 . ein fritherer Mitarbeiter Liang Qichaos, verdffentlichte in
Japan unter dem Pseudonym .,Hunan zhi Hunanren® j#fi /& 2 i % /. (Hunans ,,Hunaner")
den Band Xin Hunan %7 # i (das neue Hunan).''” Auch hier, so sei nur nebenbei
bemerkt. wird wieder das .. Neue™ hervorgekehrt, was so typisch fiir die ersten Jahre dieses
Jahrhunderts war und in der Vierten-Mai-Zeit wieder aufgegriffen werden sollte. Yang
propagierte in seinem fiinften Kapitel die Bakuninsche These von der Notwendigkeit der
radikalen Zerstérung des Alten."* Als primédre Feinde machte er die Beamten als Repra-
sentanten des Staates aus.''” Doch — und dies zeigt wieder den latenten nationalistischen
Hintergrund des Interesses an Bakunin bzw. den Attentatsstrategien — wird die Forderung
nach Zerschlagung des Systems u.a. mit der Korruption der Beamten und ihrem
Ausverkauf des Vaterlandes (!) begriindet.'” Im Grunde sei es doch auch den gewalt-
tatigen Revolutiondren anderer Lander um den Aufbau von etwas Neuem gegangen. Nur
die Verzweiflung habe sie in die Gewalt getrieben. Yang sollte bald selbst mehrere Atten-
tate p]amen,]21

Der zweite und besonders wichtige chinesische Beitrag von 1903 in gebundener Form
trug nun auch den Anarchismus im Titel. Es handelt sich um Wuzhengfuzhuyi von Zhang Ji
5 # unter dem Pseudonym ..Ziransheng™ H #& 4 (Der Natiirliche). 1908 sollte er eine
gleichnamige Ubersetzung von Malatesta herausbringen, was haufig zu Verwechslungen
fithrte.'*” Dieses 1903 in Shanghai herausgekommene Biichlein bestand de facto aus von

""" Yang hatte die Herstellung von Bomben in Japan gelernt und beteiligte sich an Attentatsversuchen (s.u.).
(Vgl. Jiang Jun: . Xinhai geming gian ... S. 370).

'8 Siehe den Auszug in Ge/Jiang/Li Bd. 1, S. 17-23,

"' Hier zeigt sich. daB die Beamtenschaft, wie oben bei der Erérterung des klassischen chinesischen Staats-
verstindnisses angesprochen, die konkrete Staatsorganisation verkdrperten, nicht der Kaiser, der mehr
Symbolfigur war.

a0 Auszug in Ge/Jiang/Li Bd. 1, S. 18.

2! Siehe zu seinem Buch und seiner Person die kurze Erlduterung in Xinhai geming gian shinianjian de
shilun xuanji Bd. 1, S. 969. Zu Yangs Rolle in der Geschichte der Attentatstaktik wihrend der Xinhai-
Revolution siehe Edward S. Krebs: Shifu, Soul of Chinese Anarchism S. 37-38.

122 Ausfihrlich dazu Jiang Jun: ,Xinhai geming gian .. S. 356-358. Das meist fir die Malatesta-
Ubersetzung angegebene Publikationsjahr 1907 wurde von Sakai Hirobumiund Saga Takashi anhand des
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Zhang Ji zusammengestellten Ubersetzungen japanischer Materialien, wie er selbst er-
klarte. Sein Ziel war die Propagierung des Anarchismus. da dieser die extreme Zerstérung
lehre und China nun in der Phase der Zerstorung sei.'”

Zhang Ji, spéter eine GMD-GréBe, sollte 1908 der Mittler zwischen den chinesischen
Anarchistengruppen in Tokyo und Paris werden (s.u.).

Das Vorwort (unter einem weiteren Pseudonym ..Yanke* i 7 — der Gast aus Yan, i.e.
Hebei)'** legt die Motive offen: In radikalem Ikonoklasmus soll nicht nur das politische
System Chinas hinweggefegt werden, sondern die ganze Kulturtradition inklusive der so-
zialen und moralischen Komponenten. Hier klingt somit schon der bis in die Vierte-Mai-
Zeit sich steigernde kulturelle Ikonoklasmus an. Beginnend mit den Mandschus. sollten
nicht nur die Beamten und Kapitalisten. sondern schliefilich alle Verheirateten und Konfu-
zianer beseitigt werden! Interessanterweise wird hier also bereits die Ehefrage mit dem
Anarchismus verbunden, was ja spiter ein wichtiges Thema wurde. Ebenso wird der anti-
religiose materialistische Charakter herausgestellt.'” Zhang Ji hob somit rhetorisch wieder
besonders den Gewaltaspekt hervor, den er im Sinne von ,der Zweck heiligt die Mittel*
rechtfertigte. wobei im Hintergrund die Bakuninsche Annahme stand, daf3 die erste Auf-
gabe die Zerstorung des Bestehenden sei.

Zhang Ji bot der Leserschaft einen Uberblick iiber die Hauptfiguren des Anarchismus
und die Entwicklung des Anarchismus in den diversen Lindern.'*® Man kann Zhang Ji
daher als ..ersten systematischen Verbreiter anarchistischer Ideen* bezeichnen,'”” auch
wenn seine Darstellung ganz auf den zerstorerischen Aspekt abstellte.'”® In jedem Falle
markierte die Schrift eine wichtige Etappe in der Propagierung des Anarchismus in China,
zumal hier zum ersten Mal wuzhengfuzhuyi in einem Buchtitel erschien.

Originals korrigiert. (Nachdruck der Malatesta-Ubersetzung in Sakai/Saga: Genten chigoku anakizumu
shiryo shasel, Bd. 9. Vgl. auch die Erklarungen im Begleitbidndchen zu dieser Sammlung, S. 68).

1 Siehe seine 1904 verdffentlichte Erkldrung in Zhongguo bathuabao ™ [ 1 55 # (Chinesische
umgangssprachliche Zeitung). abgedruckt in Ge/Jiang/Li Bd. 1. S. 40.

" Jiang/Li (S.27) gehen davon aus, daB auch dieses Pseudonym fiir Zhang Ji stand. Zhang stammte aus
Hebei.

”'ﬁ Siehe Ge/Jiang/Li Bd. 1, S. 23.

"** Der erste Teil des Bandchens ist in Ge/Jiang/Li Bd. 1, S. 25-39. abgedruckt. Eine Zusammenfassung der
gesamten Schrift in liang/Li S. 26-27.

"7 Siche etwa die Anmerkung der Herausgeber in Ge/liang/Li Bd. 1, S. 40, Zhang selbst erwihnt in seiner
stark Sun Yatsen-freundlich . frisierten” Autobiographie diese Schrift mit keinem Wort. (.Huiyilu® @ t#
%%, enthalten in Zhang Ji 98 #8 : Zhang Puquan xiansheng quanji 5 P 5 % 4= 4= # [Samtliche Werke
Zhang Puquans = Zhang Ji], Taipei 1951, S. 229-251).

Im Gibrigen ist es bemerkenswert, daB Zhang hier als Autor/Ubersetzer hervortrat. Seine spitere anar-
chistische und post-anarchistische , Karriere* war dagegen kaum von Schriften gepragt. Er war vor allem
; ein Aktivist.

1 Jiang/Li (S 27) weisen darauf hin, daB viele der in dieser Zeit erschienenen revolutiondren Artikel, die die

Attentatstaktik besangen, sich an Zhang Jis Buch orientierten und u.a. die ..Feindbilder" daraus bezogen,
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Die Rezeption japanischer Anarchismus-Darstellungen 1904—1907

Kemuriyamas Buch wurde erst im folgenden Jahr, also 1904, ganz ins Chinesische
iibersetzt,'”® doch es hatte, wie wir sahen, meist bei den davor erschienenen chinesischen
Beitrdgen als Informationsquelle bzw. Ubersetzungsvorlage in Ausziigen gedient. Sein
Titel war ja Kinsei museifushugi (Moderner Anarchismus), wurde aber in der chinesischen
Ubersetzung mit Ziyowxue £ g [ (Blut der Freiheit) betitelt.”" Wie der Titel schon
zeigt, war die Intention des Ubersetzers Jin Yi € — bzw. Jin Songcen 4 # 2 — im
Gegensatz zur distanziert-kritischen Haltung Kemuriyamas — die Propagierung der Inhalte.
Fiir den Ubersetzer war das Wesentlichste daran der Kampf fiir die Freiheit und gegen die
Diktatur. Diese war im Westen verkérpert in RuBland, im Osten in China."”' Somit war
Kemuriyamas Buch im Grunde nur zur Verbreitung revolutiondren Radikalismus iibersetzt
worden, nicht aber wegen eigentlich anarchistischer Inhalte. Deswegen wurde der Titel
wohl auch gedndert und der zweite Teil, der ja dem westlichen, eigentlichen Anarchismus
gewidmet war, gar nicht erst iibersetzt."”> Genau besehen war die chinesische Fassung
auch keine ..Ubersetzung™, sondern lediglich an Kemuriyama angelehnt."**

% Teile waren 1904 auch in Jingzhong ribao % % H #8 (Alarmglocke) in Ubersetzung erschienen. (Siehe
Hong Dexian: . Zaoqi guoren ..." S. 7 und Anm. 55). Da mir diese nicht vorlag, kann nicht entschieden
werden, ob sie mit der Buchiibersetzung identisch ist, was ich fiir moglich halte, da der Buchiibersetzer
zum Kreis um Cai Yuanpei gehorte, der die Jingzhong ribao herausgab.

" Bernal behauptet (., Triumph ..* S. 117 und Socialism ... S. 205), es sei zuerst unter dem Titel

Wuzhengfuzhuyi iibersetzt worden, hat es aber offenbar nicht eingesehen. In Ge/liang/Li wird das nicht

bestitigt. Die mir vorliegende Ausgabe trigt den Titel Ziyouxue und erschien 1904 in Shanghai ohne

Verweis auf frithere Ausgaben, daher halte ich Bernals Behauptung fiir unwahrscheinlich. Im tbrigen

taucht bei Bernal und denen, die sich auf ihn (z.T. ohne Nennung) beziehen, der japanische Autor

filschlicherweise als .. Kemuyama*" auf. Der chinesische Ubersetzer Jin Yi ¢ — war Jin Tianhe & % B,

besser bekannt unter seinem zi % als Jin Songcen 4 24 2 . (Siehe Jiang Jun: ,Xinhai geming gian ... S.

358). Jin setzte sich im tibrigen auch fiir die Frauenfrage ein. (Sieche Ono, Kazuko: Chinese Women in a

Century of Revolution: 1850-1950, Stanford 1989, S. 58). (Es wird manchmal angenommen, es handele

sich um eine Frau. So z.B. Michael Freudenberg: Die Frauenbewegung in China am Ende der

Qingdvnastie, Bochum 1985, S. 243-244, S. 305 ff. und S. 339 u.a. mit Bezug auf eine chinesische

Erwidhnung Jins als ,Rousseau unter den chinesischen Frauen®).

Es sei noch angemerkt, daB auch diese chinesische Ubersetzung des Buches von Kemuriyama wie
viele Ubersetzungen zum Themenbereich Sozialismus/Anarchismus im bereits genannten Katalog der
chinesischen Ubersetzungen aus dem Japanischen, Zhongguo yi ribenshu zonghe mulu, nicht auftaucht.
Siehe Zivouxue & g3 [l (Blut der Freiheit), Shanghai 1904, Vorwort der Ubersetzers S. 1-2. (Auch
abgedruckt in Ge/liang/Li Bd. 1, S. 53-54. Filschlicherweise wird dort auf S. 54 die Quelle mit Xuwu-
dang [ #E # statt Ziyowxue angegeben. Bei Jiang/Li [S. 29] wird gar der Eindruck erweckt, als stamme
dies aus der Zeitschrift Dalu 7 [% ).

"% Fairerweise mufl man nochmals darauf verweisen, dafd der urspriingliche Titel ja den Inhalt nicht richtig
reprisentierte.

5% Dies merkte schon Liao Zhongkai [ {d11%5 1907 in Minbao £ % (Volkszeitung) (s.u.) an, der das dritte
Kapitel zu libersetzen anfing und Abweichungen feststellte. (In Minbao Nr. 17, Oktober 1907, S. 148,
Nachdruck S. 2842). Siche auch Jiang/Li S. 25. Wie der direkte Vergleich von japanischem Original und
chinesischer ,.Ubersetzung' ergab, hatte der ,,Ubersetzer* offensichtlich noch weiteres Material hinzuge-
zogen. So fgt Jin Yi, der ,Ubersetzer”, z.B. ein eigenes Kapitel iiber die russische repressive Politik vor
der Schilderung der sozialrevolutiondren Bewegung ein. Jin Yis Intentionen werden besonders deutlich
durch seine kriftige Ausschmiickung des revolutiondren Moments bei jeder Gelegenheit, wihrend Ke-
muriyama nur sachlich berichtete.
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Besonders faszinierend war offenbar fiir die Chinesen (wie auch die Japaner) die
prominente Rolle, die Frauen in der russischen revolutiondren Bewegung spielten. Beson-
ders Sof’ja Perovskaja wurde als Heldin gefeiert, zumal sie ja ihr ,Blut fiir die Freiheit™
hatte geben miissen. Als Miértyrerin der revolutiondren Sache bot sie sich natiirlich als
Stoff fiir Romane an. Kemuriyama hatte in seinem Buch fiir die Frauen ein eigenes Kapitel
(das 6.) reserviert. Dieses war der Hintergrund fiir die chinesischen Beitrige.'*

Kemuriyama wurde auch in den folgenden Jahren von chinesischer Seite als autoritative
Quelle zu ,Nihilismus™ bzw. Anarchismus (die begrifflich immer noch durcheinander-
gingen) benutzt.'”> So begann Liao Zhongkai 22 {f11% . spiter eine fiihrende Personlichkeit
in der GMD, unter Pseudonym in der Minbao F- %} (Volkszeitung) 1907 die Ubersetzung
des 3. Kapitels von Kemuriyama. Minbao, das Organ von Sun Yatsens ,.Revolutionsbund*™
(tongmenghui [a] B8 ). erschien in Tokyo. Nach eigener Aussage war Liao die in Shang-
hai erschienene Ubersetzung von Jin Songcen nicht gleich bekannt.*® Er selbst hatte
Kontakt mit Kemuriyama, der offensichtlich auch nichts von der Ubersetzung wuBte."’
Liao nannte seine Ubersetzung, die er nach zwei Folgen abbrach. ..Kleine Geschichte der
Nihilisten*.'*® Kemuriyama und sein Mentor Ariga Nagao waren fiir ihn ,die** Autorititen
fiir RuBlands Politik und Gesellschaft."”” Seine Motivation war etwas anders als die Jin
Songcens. Liao sah das Wesentliche in der Evolution der revolutiondren Bewegung und
hatte ein niichternes, gewissermalien wissenschaftliches Interesse, wobei er betonte, dal}
der Fortschritt nicht iiber Nacht, sondern in Stufen erfolge.'* Dies stand in starkem Ge-
gensatz zu Jin Songcens oben skizziertem revolutiondren Eifer.

Wie sich aus all dem Gesagten ergibt, war Kemuriyamas Werk zwar sehr einflufireich,
aber da es de facto iiberwiegend den russischen Revolutiondren gewidmet war, wurde auch
in der Rezeption seines Werkes in China dieses Thema besonders beachtet, wohingegen
der dem westlichen Anarchismus gewidmete Teil keinen Widerhall fand. So gesehen war

'*¥ Siehe dazu Don C. Price: Russia and the Roots of the Chinese Revolution, 1896-1911, Cambridge/Mass.
1974, S. 122 ff. An Romanen ist besonders Luo Pus £ # Dongou nithaojie ¥ B 4r %5 {5 (Die osteuro-
pdischen Heldinnen), erschienen in Fortsetzung in Liang Qichaos Zeitschrift Xin xiaoshuo 3t /)~ 3% (Neue
Erzihlliteratur) Nr. 1-5, 1902-1903, (Nachdruck Shanghai 1980) zu nennen. (Zur Frage der Autorschaft
siehe Price S. 250, Anm. 23). Auch Teile des spiteren Bestsellerromans Niehaihua & ¢ {£ (Blume im
Siindenmeer) basierten auf Kemuriyamas Darstellung. Dieser Roman wurde vom Kemuriyama-*Uber-
setzer” Jin Songcen begonnen (in Jiangsu ;T @& Nr. 8, 1903, im Nachdruck Taipei 1968 S. 1485), aber im
wesentlichen von Zeng Pu & £ verfaBt. (Zur komplizierten Entstehungsgeschichte siehe Price S. 249,
Anm. 17, bzw. das Vorwort des Nachdrucks von Niehaihua, Shanghai 1979).

Des weiteren erschien z.B. die oben in den Anmerkungen erwihnte Biographie der Perovskaja in
Zhejiang chao Nr. 7 (1903) sowie die spétere in Minbao Nr. 15:  Sufeiva zhuan* & JE 45 {# . 1905
brachte aulerdem ein , junger Biirger aus Jiangxi* (jiangxi zhi yi qingmin ;T 7§ 2 — & E ) in Shanghai
Xuwudang nii yingxiong [if # 8 %z 22 [ (Nihilistische Heldinnen) heraus.

Siehe dazu wiederum Price; S. 249-250 (Anm. 18).

1% Siehe Minbao Nr. 17, S. 148. (Nachdruck S. 2842),

- Vgl Minbao Nr. 11, S. 90. (Nachdruck S. 1662),

Sie erschien in Minbao Nr. 11 und Nr. 17 (1907).

Siehe Minbao Nr. 11, S. 89. (Nachdruck S. 1661).

Siehe Minbao Nr. 11, S. 90. (Nachdruck S. 1662). Er bemiihte sich daher auch sehr um Korrektheit bei
der Ubersetzung und klagte iiber die Schwierigkeiten. Siehe auch seine SchluBbemerkung, Minbao Nr. 17,
S. 146-148. (Nachdruck S. 2840-2842). Nachdem er Jin Songcens Version kennengelernt hatte, beendete
er seine Ubersetzung,
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Zhang Jis Beitrag fiir die Verbreitung des Anarchismus in China der erste Meilenstein. Die
Jahre 1902-1904, besonders aber 1903, hatten einen Hohepunkt der chinesischen Publi-
kationen zu den Themen ..Nihilismus* / Anarchismus gebracht.'*" Wie sich ergab, fuBten
alle mehr oder weniger auf japanischem Material (welches selbst wieder auf westlichem
basierte), was insofern nicht verwunderlich ist, als viele reformorientierte oder revolu-
tiondre chinesische Publikationen in Japan erschienen und die chinesischen Autoren meist
keine andere Fremdsprache als Japanisch beherrschten.

1906 erschien in Japan ein zweites Buch zum Anarchismus, das wiederum von chine-
sischer Seite rezipiert wurde. Kemuriyama hatte ja den Anarchismus im Titel gefiithrt, sich
aber tiberwiegend mit den russischen Revolutionidren beschiftigt. Kutsumi Kessons Z_i£
H 8 At Museifushugi'® war dagegen wirklich dem Anarchismus gewidmet und wurde
von daher nicht ganz zu Unrecht haufig als ,.erstes japanisches Werk zum Anarchismus'
bezeichnet. Kotoku klagte 1907, wie wir schon sahen, dal} es in Japan auBer diesen zwei
Werken kaum etwas zum Anarchismus zu lesen gebe, was deren Bedeutung unterstreicht.

Kutsumi Kesson'** war ein Freund Kotokus und wie dieser Journalist. Er pflegte Kon-
takt zu einer Gruppe russischer Revolutiondre in Nagasaki, von denen er auch — nach
eigenen Angaben — einige Informationen zum Anarchismus bekam, auch wenn diese selbst
keine Anarchisten waren.'* Kutsumi bekannte sich — im Gegensatz zu Kemuriyama —
selbst zum Anarchismus. Hintergrund seines Buches waren die Diskussionen mit seinen
sozialistischen Freunden der ,,Heiminsha™ *f B 11 (Gesellschaft des gemeinen V(J]kes),m5
zu denen auch Katoku zidhlte. Diese Gesellschaft brachte das wichtigste japanische
sozialistische Organ heraus. die Heimin shinbun = - # fg] (Volkszeitung) (1903-1905).
Diese Zeitung vertrat eine iberwiegend sozialdemokratische Tendenz, diskutierte aber
auch den Anarchismus kontrovers.'*® Sakai Toshihiko & 1| Z von der ,,Heiminsha* war
es wohl, der Kutsumi aufforderte, ein Buch iiber den Anarchismus zu verfassen. Dieses
wurde dann in Chokugen |8 = (Direkte Worte), dem Nachfolgeblatt der Heimin shinbun,
angezeigt.'"’

Im Vorwort legt Kutsumi seinen Ausgangspunkt dar: immer schon habe er sich gefragt,
ob der Anarchismus wirklich so furchterregend sei, wie er immer dargestellt werde.'** Thn

4

Hier wurden nur einige Publikationen vorgestellt. Weitere Angaben finden sich bei Jiang/Li S. 20-29 und

Jiang Jun: , Xinhai geming gian ...,

" Bei Bernal (., Triumph .. S. 128 bzw. in Socialism ... S. 213) wird der Titel mit O-Bei Museifushugi
angegeben, So war das Buch in einem Vorabdruck angekiindigt worden, aber der definitive Titel war dann
Museifushugi. (Vgl. auch Worm S. 434, Anm. 637).

* Bei Bernal: ,, Triumph ...** noch als , Ketsuson" wiedergegeben (und im Gefolge bei anderen Autoren wie
Price). In Bernals Socialism ... erscheint die Namenslesung dann aber korrekt.

"4 gSiehe Kutsumi Kesson /2 i#t B % #1: Museifushugi # B fif =% (Anarchismus), Tokyo 2. Aufl. 1907
(Erstauflage 1906), Vorwort S. 2. Es ist auffillig, daB auch hier wieder Russen eine entscheidende Rolle
spielen,

* Heimin 2 & war dann auch die erste Ubersetzung fiir ,,Proletariat”. Zu diesem Zeitpunkt war allerdings

die Bedeutung noch allgemeiner.

Siche die knappe Zusammenfassung der Anarchismus-relevanten Artikel bei Worm S. 356-360.

"7 Siehe Worm S. 361.

148 wutsumi: Vorwort S, 1. Hier ist anzumerken, daB nicht nur die biirgerliche Presse die iibliche Attentats-

assoziation verbreitete, sondern dafd auch die um Legalitdt bemiihte sozialistische Bewegung in Japan, vor

allem Katayama Sen 5 (1] /&, sich (wie ihr westliches Pendant) entschieden von den ,,bosen Anarchisten™
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interessiere nicht das, was alles im Namen des Anarchismus getan worden sei. sondern was
Anarchismus an sich sei. Er sprach direkt die iibliche gedankliche Verbindung von
Terrorismus und Anarchismus an, die fiir ihn in keiner Weise eine notwendige war. hob
aber hervor. dal} sein Buch eine objektive Darstellung sein wolle, keine Propaganda.
Dennoch werde er am Ende des Buches auch seinen persénlichen Standpunkt darlegen.'*

Kutsumi gab einen Abriff des westlichen Anarchismus, der — worauf Worm schon hin-
gewiesen hat — im Wesentlichen auf Zenker beruhte, ohne dafl Kutsumi seine Quelle offen-
gelegt hitte."”” Auch Kemuriyamas Anarchismus-Teil hatte ja auf derselben Quelle beruht,
doch konnte Kemuriyama offensichtlich Deutsch und fithrte Zenker auch in seiner Biblio-
graphie auf.

Kemuriyama hatte seinen Anarchismusabril mit dem nach Zenker ersten ..richtigen™
Anarchisten, Proudhon. begonnen. Er bezog sich ja auch, wie sein Titel Kinsei musei-
Sfushugi (Moderner Anarchismus) schon darlegte, auf die neuere Zeit. Kutsumi dagegen
griff auch die bei Zenker als ,Vorldufer* auftauchenden Personen und Bewegungen seit
dem Mittelalter auf und stellte ihnen noch weitere ., Vorlaufer* voran. Dies deutet schon auf
eine andere Sicht des Anarchismus als die bei Kemuriyama hin.

Laut Zenker bestand ja das Ideal des Anarchismus in der absoluten Freiheit (s.0.).
Davon ausgehend baute Kutsumi in die Ahnengalerie noch Konfuzius, Buddha sowie Jesus
ein!"' Er rechtfertigte dies damit, daB sie alle gegen die Fesseln der Gesellschaft und fiir
die Freiheit des Menschen eingetreten seien, auch wenn sie natiirlich nicht den Begriff des
Anarchismus verwendet htten.'**

Dabei bezog sich Kutsumi auf die Visionen der Genannten, also das von Konfuzius
gelobte vergangene Goldene Zeitalter, das Reine Land des Buddhismus und das Paradies
des Christentums, denn dies deckte sich mit seinem Bild des Anarchismus als eines in der
Ferne liegenden Ideals, wie er am SchluB seines Buches darlegte.'”® Hier wird schon
deutlich, da Kutsumi nicht nur weit entfernt war von dem atheistischen Elan eines
Bakunin, sondern daB3 er das Problem des Anarchismus auch mehr unter dem Blickwinkel
einer Zukunfisvision sah als unter dem eines dringenden revolutiondren Programms. Der
Anarchismus war zudem fiir ihn ein im Grunde ewiges Phidnomen, das sich je verschieden
verkorpere. Diese Haltung hatten wir ja auch schon bei einigen westlichen Anarchisten,
etwa Nettlau, gesehen, die den Anarchismus in die historische Tiefe hinein verldngern
wollten.

Fiir Kutsumi war daher auch der gewalttéitige Aspekt nur eine Ausdrucksform, die von
repressiven Umstdnden erzeugt wurde. Wo der Anarchismus nicht unterdriickt werde. sei

distanziert hatte. Zur Darstellung des Anarchismus in Katayamas Zeitschrift Rodo sekai %5 {§ ttt 7

(Arbeitswelt) siehe Worm S. 349-352.

s Kutsumi: Vorwort S. 3. Siehe auch Worm S. 142-143.

~ Da Kutsumi Englisch gelernt hatte, benutzte er wahrscheinlich eine englische Ausgabe von Zenkers

Anarchismus. Englische Ubersetzungen war 1897 in New York und 1898 in London erschienen. Siche

Worm S. 436, Anm. 649,

Kutsumi S. 2-7. Adam und Eva waren fiir ihn die ersten, die in einem anarchistischen Zustand ohne

5 Regierung und Steuern lebten!

n; Kutsumi S. 3 und S. 7.

~ Insofern ist die von Worm angemahnte Erklarung der Auffithrung des Konfuzius (Worm S. 144) schon
gegeben. (Siehe Kutsumis Anhang S. 5).
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er auch nicht aggressiv.'>* Kutsumi bekannte sich damit letztlich zu einer Art humanisti-
schem Anarchismus.

Der Anarchismus, den er im Titel mit museifushugi wiedergab, am Anfang seiner Dar-
stellung aber doch vorsorglich mit dem Lehnwort anakzumu (1) glossierte, bestand fiir ihn
aus zwei Richtungen: der _sozialistischen'*® und der individualistischen.'*® Im Hinter-
grund stand Zenkers Differenzierung von Anarchismus, Sozialismus und Liberalismus und
die Aufgliederung in kollektivistischen und individualistischen Anarchismus. Da Kutsumi
ja in kritischer Diskussion mit seinen sozialistischen ,.Heiminsha-Freunden stand, war fiir
ihn das Verhiltnis von ..Sozialismus® und . Anarchismus* bzw. sein persénlicher Stand-
punkt diesbeziiglich besonders wichtig.

Am Ende seiner Darstellung des westlichen Anarchismus. von den Vorldufern iiber den
Anarchismus Proudhons, Stirners, Bakunins, Kropotkins und dem in Deutschland, England
und weiteren Landern'>” gab er seiner personlichen Uberzeugung Ausdruck und lieB einen
ebenso personlich gehaltenen Anhang zum Verhiltnis zwischen Individualismus und
Anarchismus folgen."®

Daraus geht hervor. dal3 er sich selbst zum individualistischen Anarchismus bekann-
te."”” Seiner Meinung nach war die Staatsorganisation einer Medizin vergleichbar, die in
sich Gift enthélt. Nun gebe es zwei Methoden: die eine wolle nur das Gift beseitigen, die
andere die Medizin tiberhaupt bzw. die Krankheit, die Medizin erst nétig macht. Der dem
Sozialismus zugehorige Anarchismus (also etwa der Proudhons und Kropotkins)'®’ gehe
den ersten Weg, der individualistische den zweiten.'®'

De facto reduzierte sich die Auseinandersetzung zwischen ..sozialistischem Anarchis-
mus’ und ,individualistischem Anarchismus™ auf ,,Sozialismus und Individualismus*, wie
der Anhang zeigte.'® Kutsumi nahm hier Stellung zu den Vorwiirfen seiner sozialistischen
Freunde, er sei gegen den Sozialismus. Er sei nicht einfach ein Stirner-Anhinger, sondern
es gehe ithm um die moralisch-geistige Vervollkommnung jedes Menschen. Ein solcher
Mensch brauche keine FremcIl:uf:slimmung,.’é'3 Hierzu palit natiirlich dann auch Konfuzius’
Edler oder der nach Erkenntnis strebende zukiinftige Buddha. Sein Ziel, so gab er aber
unumwunden zu. liege in weiter Ferne.'®" Die Anliegen der Sozialisten, wie die Hebung

Kutsumi S. 4. Vgl. die von Kotoku oben erwidhnte Auffassung von Anarchismus als Gegengewalt zur

Despotie einer Regierung.

" Worm (S. 144) iibersetzt gleich mit ,kollektiv*, doch ist hier von Kutsumi m.E. die Wortwahl bewuft
getroffen, was im Folgenden noch deutlich wird.

"% Kutsumi S, 6 und S. 120,

" Wie Worm zurecht anmerkt, fiigt Kutsumi hier im Vergleich zu Zenker Nietzsche ein. Kutsumi hatte
durchaus auch andere westliche Quellen zum Anarchismus studiert, in denen z.T. Nietzsche als ,Anar-
chist™ aufgefiihrt wird.

%% Kutsumi S. 119-121 und Anhang (13 S.). Worm erwahnt den Anhang nicht, hatte aber offenbar die erste
Auflage vom November 1906 vorliegen. (Mir lag, wie erwihnt, die 2. Auflage vom Januar 1907 vor).

* Explizit zB. am Ende: S. 122.

Kutsumi S. 6.

! Kutsumi S. 120.

'** Daher auch wohl die Wortwahl sozialistischer* Anarchismus statt Kkollektivistisch® oder

kommunistisch®. (Siehe oben die Anmerkung zu Worms Ubersetzung als , kollektiv:).

'** Siche Kutsumis Anhang S. 1-2.

'** Ibid. S. 4-5.
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des materiellen Wohlstandes durch Verstaatlichung etwa von Boden und Kapital, sind aus
dieser Perspektive belanglos.'® Entscheidend ist die geistige Verdnderung im Einzelnen,
und diese geschehe nicht durch duflerlichen revolutiondren Aktivismus, sondern durch
allméhliche Erziehung.'®® Der Sozialismus mit seiner steten Einmischung ins Leben des
Einzelnen sei da wenig hilfreich.'®” Er billigte der ,.Heiminsha™ zu, in Japan den reinen
Sozialismus zu vertreten, erklidrte aber in einem Atemzug, daB er der einzige Anarchist
Japans sei!'® Doch schloB er mit einer versohnlichen Geste: Anarchismus und Sozia-
lismus seien keine absoluten Gegensitze, sondern der Anarchismus sei ja letztlich das
gemeinsame Endziel. Da der Sozialismus als Ideal auf Gesellschaftsebene leichter zu
verwirklichen sei als das (anspruchsvolle) geistige Ideal des individualistischen Anar-
chismus, konne man den Sozialismus auch als Vorstufe zum anarchistischen Endziel
betrachten.'®’

Kutsumis Anarchismus-Buch stiel offenbar auf grofies Interesse, erschien doch schon
nach zwei Monaten, namlich im Januar 1907, eine 2. Auflage.'” Bereits im Oktober 1906,
noch vor dem Erscheinen des Buches, wurde in der Minbao Nr. 8 ein im April in der
Zeitschrift Shakaishugi kenkyi+4 €& 3= 35 I %% (Sozialismus-Studien) Nr. 2 erschienener
Vorabdruck aus dem 6. Kapitel Kutsumis iiber ..die zwei Richtungen im Anarchismus* '”'
von Liao Zhongkai unter Pseudonym ins Chinesische iibersetzt. In den Vorbemerkungen
stellte Liao auch seine Griinde fiir die Ubersetzung dar: Kutsumi habe eine objektive
Darstellung unter wissenschaftlichem Gesichtspunkt gegeben. Man kénne ihn daher gut als
Gegenlektiire zur Darstellung von Bliss verwenden, um sich ein ausgewogenes Bild zu
machen.'”

Der Amerikaner W. D. P. Bliss war ein christlicher Sozialist und wurde von den
japanischen Sozialisten, die zu einem betrichtlichen Teil christliche Hintergriinde hatten
(Kotoku war eher eine Ausnahme als erkldrter Materialist). als Autoritdt zusammen mit
seinem Landsmann und Glaubensgenossen Richard Ely hoch geschiitzt.'” Sein Handbook
of Socialism (New York 1895) erfreute sich grofien Interesses. Liao Zhongkai hatte in der
der Kutsumi-Ubersetzung vorhergehenden Minbao-Nummer (Nr. 7) ein Kapitel von Bliss’
Handbook tibersetzt,'* nachdem kurz zuvor eine japanische Ubersetzung erschienen

* Ibid. S. 7-8 und S. 12. Die .Heiminsha“-Sozialisten warfen ihm daher vor, de facto den Sozialismus mit

seinem Verweis auf die ferne Zukunft zu behindern. Vgl. Worm S. 358,
Kutsumis Anhang S. 8-9.
Kutsumi lehnt daher auch explizit die Abschaffung des Privateigentums als Eingriff in die personliche
Freiheit ab. (Anhang S. 12).
Kutsumis Anhang S. 11.
” Ibid. S. 13.
Zur komplizierten Publikationsgeschichte s. Worm S. 141-142 und S. 131. Das Buch erschien im
November 1906, doch ein Vorabdruck bereits im April 1906, der bereits ins Chinesische iibersetzt wurde
- und im Oktober 1906 erschien (s.u.).
" Shakaishugi kenkyd 3+ & £ #H 75 Nr. 2, April 1906, S. 24-27.

Minbao Nr. 8, Oktober 1906, S. 132. Die Ubersetzung findet sich dort auf S. 131-138: , Wuzhengfuzhuyi
_ zhierpai* #EF [T £ % Z — i (Die zwei Richtungen im Anarchismus). (Im Nachdruck S. 1215-1222),
”: Siehe auch Bernal: Socialism ... S. 77-79.

Minbao Nr. 7, S. 101-111. (Nachdruck S, 1037-1047).

17
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war.'” Darin wurde der Anarchismus negativ dargestellt, wie auch in einem unmittelbar
folgenden Artikel von ,Meng Diesheng* 22 it & (=Ye Xiasheng % & 4 ).'"® In diesem
Minbao-Artikel bemiiht sich Ye alias ,Meng"* um eine Abgrenzung des eigenen revolu-
tiondren Standpunktes vom Anarchismus. Dabei charakterisiert er diesen in einer Weise
und mit einer Wortwahl, die darauf schlieflen lat, dafl auch er (neben Bliss und Ely) den
Kutsumi-Vorabdruck gelesen hatte.'”’

Da offenbar zusitzliches Informationsbediirfnis bestand, brachte Liao Zhongkai in der
Minbao Nr. 8 die erwihnte Ubersetzung des Kutsumi-Vorabdrucks und steuerte selbst in
der Folgenummer noch eine weitere Ubersetzung — wiederum von Bliss nach japanischer
Vorlage in Shakaishugi kenkyd — zum Thema Anarchismus bei. Wie er dabei in den
Vorbemerkungen darlegte, ging es ihm um eine seriése Auseinandersetzung, und daher
bevorzugte er Ubersetzungen als authentischere Beitrédge im Vergleich zu bloB parteiischen
Artikeln.'™ Obwohl Liao einige Zeit in den USA gelebt hatte, ist es interessant zu ver-
merken, daf selbst seine Ubersetzungen englischer Werke nie die japanischen Voriiber-
setzungen iiberschreiten. Darin zeigt sich auch, wie genau die japanischen Entwicklungen
und Publikationen von den in Japan lebenden chinesischen Revolutiondren verfolgt wur-
den.

Die Tatsache, dafl Kutsumi selbst sich zum Anarchismus bekannte, spielte also ganz
offensichtlich keine Rolle, sondern er wurde als neutrale Informationsquelle angesehen.
Die Minbao brachte in ihrer 16. Nummer (September 1907) nochmals eine Ubersetzung
aus Kutsumi, diesmal zu Bakunin. Der Autor, Han Tanshou #& 2 &, begriindet dies damit,
daB in der 3. Nummer der Minbao zwar ein Bild Bakunins als .,Griinder des Anarchismus®
erschienen sei, man aber noch zuwenig iiber ihn und seine Lehre wisse.'” In der Tat hatte
sein Konterfei noch die englische ehrenvolle Untertitelung des ,,Griinders der anarchisti-
schen und universellen Revolution® erhalten,'® gefolgt vom Attentdter Wu Yue 2§, der

' Diese japanische Ubersetzung war von Sakai Toshihiko und — wie der Kutsumi-Vorabdruck — in
Shakaishugi kenkyid Nr. 2 erschienen. Dies zeigt, daB man die japanischen sozialistischen Publikationen
genau verfolgte. Zur Shakaishugi kenkyu siehe auch Worm S. 127-133. Im tbrigen brachte die Nr. 2 der
Shakaishugi kenkyd noch einen weiteren Bliss-Auszug und andere Artikel zum Anarchismus, u.a. auch
den vielfach rezipierten von Kutsumi iiber , Kropotkins Besonderheiten™.

" Vgl. Bernal: Socialism ... S. 135, Anm. 156.

""" Der Artikel . Wuzhengfudang yu gemingdang zhi shuoming™ #E [P 7 # £ & & # 2~ % 8§

(Erlduterungen zu den Anarchisten und den Revolutiondren) in Minbao Nr. 7, S. 111-123. (Nachdruck S.

1047-1059). Die Charakterisierung des Anarchismus findet sich auf S. 112-114 (bzw. 1048-1050). Seine

Erwihnung Kropotkins und dessen Auffassungen iiber die Beziehungen zwischen Privateigentum und

Moral bzw. Kriminalitat zeigt auflerdem, daB Ye die Shakaishugi kenkyi gelesen hatte. Dort wurde

Kropotkin besondere Aufmerksamkeit geschenkt.

Sieche Minbao Nr. 9: . Wuzhengfuzhuyi yu shehuizhuyi* # Fr ff & #% 8224 & &= # (Anarchismus und

Sozialismus), Nachdruck S. 1389-1395. Vorbemerkung S. 1389-1390. Er erhob dabei den Vorwurf, daf

es Usus geworden sei, sich mit fremden Federn zu schmiicken. Ye Xiasheng etwa hatte ja z.B. keine

Quelle seines Wissens genannt und sich sehr einseitig festgelegt, daher waren Liaos Ubersetzungen mogli-

cherweise Reaktionen darauf. Daf er hier wieder auf die japanische Ubersetzung von Sakai Toshihiko in

Shakaishugi kenkyd Nr, 2 (S. 27-30) zuriickgreifen konnte, erwzhnt er allerdings nicht!

1" Minbao Nr. 16: , Jishou* % & (laut Higuchi Susumu 3 [1 3 : Bakin to anakizumu B & & T + % X A
[Ba Jin und der Anarchismus], Fukuoka 1978, S. 167 = Han Tanshou &% # & ): , Bakuning zhuan* E2 4%
% {# (Biographie Bakunins), Nachdruck S. 2653-266. Vorbemerkung S. 2653.

%0 Siehe Minbao Nr. 3, Nachdruck S. 0329.

=
=
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dann auch in dieser Nummer thematisiert wurde. Bakunin bzw. der Anarchismus wurde
dort allerdings nicht weiter erldutert.

Dal gerade Bakunin ausgewéhlt wurde, erklért sich zum einen damit, daf er sowohl als
Anarchist als auch als Nihilist* galt, zum anderen mit der Frage der revolutioniren Taktik,
zu der es in der Tongmenghui, deren Organ ja die Minbao war, verschiedene Stimmen
gab.'®" AuBerdem war Zhang Binglin £ {7 ¥ (s.u.) zu diesem Zeitpunkt Herausgeber der
Minbao und personlich an der Thematik interessiert. Bakunin wurde als .. Aktivist™ charak-
terisiert. Der Attentatsgedanke fand nicht wenige Anhénger zu jener Zeit, und speziell Wu
Yue war in einer Beilage (April 1907) ausfiihrlich mit seinen Zielen vorgestellt worden.'*
Von daher ist gerade die Beschiftigung mit Bakunin unter dem Blickwinkel der chine-
sischen Anarchismus-Rezeption eher Zeichen eines Mifiverstindnisses, insofern Bakunin
hier nicht eigentlich als Anarchist diskutiert wurde, sondern als Rechtfertiger gewaltsamer
Taktiken. Er galt gewissermallen primir als Verkorperung revolutiondren Elans, wobei dies
allerdings auch fiir die japanische ,,Anarchismus-Rezeption™ weitgehend zutraf. (Dies re-
flektierte z.B. auch der in Minbao Nr. 4 [1906] abgedruckte Beitrag von Miyazaki Tamizo
= | B 7 — dem engen Vertrauten Sun Yatsens — in Ubersetzung, der die verschiedenen
sozialistischen Strémungen beschrieb und wertete.'® In der Charakterisierung des
Anarchismus unterschied er zwar den philosophischen, christlichen und ,.destruktiven™,
hob aber besonders Bakunin als ,,Griinder des Anarchismus™ und Vertreter der ,destruk-
tiven* Richtung hervor).'**

Aufs ganze gesehen hatte die Minbao ein eher negatives Verhiltnis zum Anarchismus,
bekannte sie sich doch zur nationalen Revolution. die die Tongmenghui durchzufiithren
hoffte.'® Dennoch war uniibersehbar, da auch ihre Diskussionsbeitrige sich eng an japa-
nischen Vorbildern orientierten.

So ist etwa interessant zu beobachten, daB die Ubersetzungen aus Kemuriyama zum russischen ,Nihi-
lismus* von Liao Zhongkai selbst neutral gesehen wurden, im Anschlufl aber ein Einwurf (mit Bingji #5
. = Zhang Binglin? gezeichnet) folgt, der den Mut zu sterben preist. (Minbao Nr. 11, 8. 109-112,
Nachdruck S. 1681-1684).

Fiir ihn waren die russischen , Nihilisten* erklartermafien Vorbilder. (Siehe die Sonderausgabe Tiantao 7
31 [Erdrterung des Himmels] S. 7). (Nachdruck S. 2095).

«Oumei shehui geming yundong zhi zhonglei ji pinglun* B £t G £ s Edh 2 EE L F &
(Klassifizierung und kritische Erbrterung von sozialrevolutioniren Bewegungen in Europa und Amerika)
in Minbao Nr. 4, S. 123-133. (Nachdruck S. 0599-0609).

lbid. 8. 126-127 bzw. 0602-0603.

Siehe dazu auch Bernal: , Triumph ...* S. 135-136 bzw. Socialism ... S. 217-218. Negative Darstellungen
des Anarchismus tiberwiegen in der Minbao. Die Wichtigkeit staatlicher Organisation wird meist bejaht.
Siehe z.B, in Nr. 17, Oktober 1907, Zhang Binglins ..Zhengfu shuo* ¥ fF 26 (Uber Regierung), S. 87-97
(Nachdruck S. 2773-2783). wo die theoretische Unhaltbarkeit des Anarchismus demonstriert werden soll.

Vel. auch Jiang Juns Zusammenstellung von Anarchismus-Kritiken in . Xinhai geming gian .. §. 373
375.
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3. DIE BILDUNG DER ERSTEN CHINESISCHEN ANARCHISTISCHEN GRUPPE IN TOKYO

Zentrale chinesische und japanische Personlichkeiten des |, Sozialistischen Studienzirkels"

Das verstirkte Interesse am Anarchismus in der Minbao ab Sommer 1906, nachdem die
Herausgeberschaft von der Gruppe um Sun Yatsen auf Zhang Binglin iibergegangen war,
hatte nicht zuletzt mit Parallelentwicklungen in Japan zu tun, denn ganz offensichtlich
verfolgte man die japanischen Diskussionen recht genau. Hinzu kam, daf es ab 1907 auch
vermehrt persénliche Kontakte zu japanischen Sozialisten gab, die sich nun zunehmend
dem Anarchismus zuwandten.! Was die Kontakte mit japanischen Sozialisten angeht, so
ist sicher, daff Jing Meijiu & #g f{ . der auch spiter noch im chinesischen Anarchismus
eine Rolle spielen sollte, schon bei fritheren Vortragsveranstaltungen der japanischen So-
zialisten zugegen war.” Gleiches galt fiir Zhang Ji. Durch die Partizipation an den japa-
nischen Entwicklungen begann man sich daher nun von der einseitigen Attentatsassozia-
tion zu lésen.’

Auf chinesischer Seite standen dabei Zhang Binglin., Zhang Ji und Liu Shipei | i 132
mit seiner Frau He Zhen {a] 2 im Mittelpunkt, auf japanischer Katoku Shasui, Osugi
Sakae f; #2 4& . Sakai Toshihiko t# FI| 2 . Yamakawa Hitoshi |1] JI| #5J und Takeuchi
Zensaku 77 4 2 {E. Hinzu kamen Kita Ikki Jk — ## , Wada Saburo ] [ = Hf , Miyazaki
Tamizo = I £ j& und Kanno Suga & #¥ 4~ 7 (die spitere Lebensgefihrtin Kotokus) auf
japanischer Seite. auf chinesischer (neben dem bereits genannten Jing Meijiu) Wang
Gongquan ;T /M4 . ein Verwandter He Zhens.” )

Zhang Binglin war ein in der Alttext-Tradition stehender Gelehrter.” Seit seiner Jugend
hatte er ein starkes Anti-Mandschu-Ressentiment entwickelt. Trotz ideologischer Diffe-

Zu weiteren moglichen Faktoren, die das Anarchismus-Interesse stimuliert haben konnten, z B. psycholo-
gische Hintergriinde, siche Bernal: . Triumph .. S. 138 ff. bzw. Socialism ... S. 221 ff.

Siehe seine Erinnerungen Zuian J€ 3 (Strafsache), enthalten in Sakai/Saga: Genren ... Bd. 9. Seine Teil-
nahme wird auch von dem japanischen Sozialisten Takeuchi Zensaku bestitigt: Takeuchi Zensaku 77 ]
3 {£: Meiji makki ni okeru chanichi kakumei undo no korya* BR/E R I BT 2 H HEiEED
%7 7% (Kontakte zwischen den chinesischen und japanischen revolutiondren Bewegungen Ende der Meiji-
Zeit) in: Chugoku kenkyd d2 B HF %% (Chinastudien) Nr. 5, 1948, S. 74-95, 8. 75.

Dieser entscheidende Punkt wird bei Bernal nicht recht gewiirdigt, da er besonders die Attraktivitdt des
Attentats betont. (Siehe sein . Triumph ... S. 136).

*  Diese Namen werden von Tao Zhu [ £ angefiihrt, Siehe Yang Tianshi #5 & 45 , komp.: ,,Shehuizhuyi
jiangxihui ziliao* ++ § = ¥ 3% 2 & % Kl (Materialien zum sozialistischen Studienzirkel) in Zhongguo
zhexue ™0 [ #7 % (Chinesische Philosophie) Bd. 1, 1979, S. 373-450. (Der Auszug aus Tao Zhus
unverdffentlichtem Manuskript dort S. 379-380).

Zu ihm gibt es eine reiche Literatur. Hier seien nur einige westliche Titel genannt; Jiirgen Weber: Biblio-
graphie zu Chang Ping-lin. Mit Kommentar und rezeptionsgeschichtlichem Uberblick, Hamburg 1985;
Ders.: Revolution und Tradition. Politik im Leben des Gelehrten Chang Ping-lin (1869-1936) bis 1906,
Hamburg 1986; Young-tsu Wong: Search for Modern Nationalism. Zhang Binglin and Revolutionary
China 18691936, Oxford et al. 1989. Bis zur Xinhai-Revolution: Kauko Laitinen: Chinese Nationalism
in the late Qing Dynasty. Zhang Binglin as an Anti-Mandchu Propagandist, London 1990. Unter philoso-
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renzen mit den Neutext-Gelehrten Kang Youwei und Liang Qichao unterstiitzte Zhang
deren Reformbemiihungen Ende des 19. Jahrhunderts und kam nach deren Scheitern durch
Liang 1899 zum ersten Mal nach Japan, wo er auch Sun Yatsen kennenlernte. Nach dem
Boxer-Desaster schnitt er sich — zuriickgekehrt nach China — demonstrativ den Zopf ab und
versuchte, durch seine Lehrtdtigkeit den Studenten ein ,richtiges™ Geschichtsverstandnis
zu vermitteln. Dies war den Behorden natiirlich ein Dorn im Auge. und so setzte er sich
1902 wieder nach Japan ab, wo er u.a. Zhang Ji kennenlernte. Mit ihm organisierte er eine
Anti-Mandschu-Veranstaltung, die aber von der japanischen Polizei aufgelost wurde. Ende
1902 beteiligte sich Zhang in Shanghai an der Griindung der von Cai Yuanpei ££ J7 52 |
Wu Zhihui % #f f# und anderen initiierten .,Chinesischen Erziehungsgesellschaft" und
lehrte an Cais ..Patriotischer Schule*. Zou Rong [l %5 . ein junger Anti-Mandschu-Aktivist,
war mit Zhang Ji 1903 aus Japan ausgewiesen worden und traf in Shanghai mit Zhang
Binglin zusammen, der sich sofort fiir seinen berithmt gewordenen Traktat Gemingjun
i B (Revolutiondre Armee) begeisterte. Zhang Binglin schrieb ein Vorwort dazu, das,
zusammen mit anderen verdchtlichen Bemerkungen tiber den Mandschu-Hof. das Verbot
der Zeitung Subao %% $i provozierte, in der dies alles publiziert worden war. Zhang und
Zou, die sogar namentlich unterzeichnet hatten, was ihr Schwurbruder (!) Zhang Ji spiter
als mutig hervorhob,” wurden gefangen genommen, wihrend andere wie Wu Zhihui fliich-
teten. Dies sollte spiter die Beziehungen untereinander belasten. Zhang und Zou erhielten
mehrjdhrige Haftstrafen, und der junge Zou verstarb im Gefingnis.’

Zhang Binglin wurde 1906 aus der Haft entlassen und ging wieder nach Japan. Dort
stiel er zur Tongmenghui und iibernahm, wie erwihnt, die Herausgabe der Minbao, Der
Ubergang der Herausgeberschaft auf Zhang Binglin war offensichtlich z.T. das Ergebnis
von Auseinandersetzungen, wobei die zuvor dominierende Gruppe um Sun Yatsen zuriick-
gedrangt wurde. Zhang und Sun waren von Herkunft. Bildung und Zielen her sehr ver-
schieden. Wihrend seines Gefdngnis-Aufenthaltes wegen der Subao-Affire hatte sich
Zhang verstirkt mit dem Buddhismus befafit, was auch in seinen Minbao-Artikeln deutlich

phischem Gesichtspunkt geht Eveline Strober heran: Veon der Evolution zur Erlosung: Zum friihen
philosophischen Denken Chang T'ai-yens (1868-1936), Diss. Bonn 1990, Sehr einfluireich wurde in der
westlichen Literatur der Artikel von Charlotte Furth: , The Sage as a Rebel* in: dies. (Hrsg.): The Limits of
Change. Essays on Conservative Alternatives in Repulican China, Cambridge/Mass. 1976, S. 113-150.
Siehe auch das Kapitel zu Zhang Binglin bei Chang Hao: Chinese Intellectuals in Crisis. Ferner wurde
Shimada Kenjis japanische Studie auch ins Englische iibersetzt: Pioneer of the Chinese Revolution:
Zhang Binglin and Confucianism, Stanford 1990,

Siehe Zhang Jis ,,Wushinian lishi zhi yanjiu yu huigu* 7 - £ /& 2 2~ B % B8 [8] g8 (Untersuchung der
und Riickblick auf die Geschichte der [letzten] 50 Jahre) in: Zhang Puguan xiansheng quanji S. 15-36,
dort S. 25. (Dieser Beitrag entstand 1943). (Die Schwurbruderschaft geht aus Zhang Jis Autobiographie
hervor: Huiyilu in ibid. S. 229-251, dort S. 233).

Wu Zhihui, der spater zu einer zentralen Figur im chinesischen Anarchistenzirkel in Paris (s.u.) werden
sollte, hatte ebenfalls wegen agitatorischer Subao-Artikel auf der Fahndungsliste gestanden, fliichtete
jedoch. Zhang Binglin vermutete Verrat, zumal er und Wu schon linger Differenzen hatten. Sie lieferten
sich deswegen spiter einen regelrechten Schlagabtausch (s.u.). DaB der junge Zou Rong im Gefingnis
starb, war fiir Zhang Binglin ein prégendes Erlebnis.

Zur Subao-Affdre siehe J. Lust: ,,The Su-Pao Case: An Episode in the early Chinese Nationalist
Movement* in: Bulletin of the School of Oriental and African Studies Bd. XXVI1, 1964, S. 408-429; und
Y. C. Wang: The Su-Pao Case: A Study of Foreign Pressure, Intellectual Fermentation, and Dynastic
Decline” in: Monumenta Serica Bd. XXIV, 1965, S, 84-129,
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wird. Nicht selten ist er als zeitweise anarchistisch charakterisiert worden, zumal unter
seiner Herausgeberschaft, wie wir sahen, der Anarchismus und , Nihilismus®, besonders in
Verbindung mit der Attentatstaktik, Gfters erdrtert wurde. Zhang war jedoch eine sehr kom-
plexe Personlichkeit. Er zeigte zwar eine gewisse Sympathie fiir anarchistische Gedanken,
doch war seine ideologische Zielsetzung sehr stark nationalistisch fundiert. Seine Sympa-
thie lag auf einer sehr abstrakten, metaphysischen Ebene. M.E. hatte dies mit seiner Be-
schiftigung mit dem Buddhismus und dem Gedanken der Aufhebung der Gegensiitze zu
tun. Letztlich sollte es keine Grenzen (nicht nur des Staates, sondern gar der Spezies oder
Welten) geben., wie er besonders in seinem einfluBreich gewordenen Artikel iiber die , fiinf
Nichtungen™ (,,Wuwulun* £ 3@ ) (in Minbao Nr. 16) darlegte. Dieser pingdeng J % -
Gedanke lag fiir ihn aber auf der absoluten Ebene. Die relative hingegen erforderte durch-
aus das Eintreten fiir die eigene Nation, wie sein Artikel ,tiber den Staat* (,.Guojialun*
5% Z4) (in Minbao Nr. 17) verdeutlichte.® Auch zweifelte Zhang an der Stichhaltigkeit der
anarchistischen Begriindung der notwendigen Beseitigung jeglicher Regierung in seinem
Beitrag ,,iiber die Regierung™ (,,Zhengfu shuo™ B fF 2& ) (in Minbao Nr. 17). Insofern hatte
er starke Vorbehalte dem Anarchismus gegeniiber. Der Attentéter war fiir ihn zum einen
ein Held im Sinne der klassischen chinesischen Tyrannenmdrder (s.0.), zum anderen ein
Bodhisattva, der lieber selbst in die Holle geht, als andere im Leid zu belassen. Zhang
Binglin hatte daher stets Differenzen mit anderen, die sich wirklich fiir sozialistische oder
anarchistische Ideen interessierten. Er war zwar beim ..Sozialistischen Studienzirkel* da-
bei. blieb aber bei seinen eigenen Ansichten.” So war er auch mit Liu Shipeis Argumenta-
tion (s.u.), dal der Kampf nicht gegen die Mandschus als solche zu fithren sei, da dies
kleinlicher Rassismus sei, nicht einverstanden.'” Mit der Pariser Anarchistengruppe stritt
er ebenfalls, u.a. wegen der Frage des Esperanto und der Abschaffung des Chinesischen
(s.u.). (Das Esperanto wurde allerdings auch ein Steckenpferd Liu Shipeis). Die Diffe-

¥ Damit interpretiere ich Zhang mit den buddhistischen Kategorien der ,zwei Wahrheitsebenen (er di —

F%). M.E. ist die Einordnung Zhangs als zeitweiliger Anarchist oder zumindest als Sympathisant — wie
etwa bei Bernal — problematisch. Die entscheidenden Minbao-Artikel Zhangs sind primér die erwdhnten:
~Wuwulun® f # % (Die fiinf Nichtungen) (Nr. 16, S. 1-22 bzw. im Nachdruck S. 2545-2566),
.Guojialun™ B % 3% (Uber den Staat) (Nr. 17, S. 1-14 bzw. im Nachdruck S. 2687-2700) und ,,Zhengfu
shuo* (Nr. 17, S. 87-97 bzw. im Nachdruck S. 2773-2783), sowie sein Vorwort zu Zhang Jis Malatesta-
Ubersetzung: ,,Wuzhengfuzhuyi xu* # B fF & & (Vorwort zu L ‘anarchia) (Nr. 20, S. 129-130 bzw.
im Nachdruck S. 3277-3278), aber die vorangehenden Artikel, besonders ,,Ren wu wo lun* A #E 3 &%
(Uber das Nicht-Ich des Menschen) (Nr. 11, S. 1-17 bzw. im Nachdruck S. 1565-1581) sollte man im
Zusammenhang sehen. Furth:  The Sage ..** (S. 145) betont mehr das daoistische Moment und faBt
Zhangs ,,Wuwulun* als satirische reductio ad absurdum auf. Mir scheint dagegen aufgrund des Gesamtzu-
sammenhangs der Artikel, dal es Zhang hier in keiner Weise um Satire ging, sondern daBl das Erklarungs-
muster in der buddhistischen Theorie der ,zwei Wahrheitsebenen* zu suchen ist. Das buddhistische
Moment bei Zhang wird auch von Chang Hao: Chinese Intellectuals in Crisis, Kap. 4 (,,Chang Ping-lin*),
bes. S. 138 ff, sowie in der Diss. von Strober hervorgehoben. (Stréber bringt auch eine komplette
Ubersetzung des Artikels ,, Wuwulun® auf S. 274-309).

®  Siehe z.B. die Darlegung seiner Position im erwshnten Artikel ,,Guojialun®. Er hatte sie u.a. auf der drit-
ten Sitzung des Zirkels vorgetragen. (Siehe Tianyi 7 % [Natiirliche Gerechtigkeit] Nr. 8-10, Nachdruck
Tokyo S. 266).

' Siehe z.B. sein .,Pai man ping vi* HE i 5 3 (Sachliche Erorterung der Vertreibung der Mandschus) in
Minbao Nr. 21, Juni 1908, S. 1-12 bzw. im Nachdruck S. 3293-3304.
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renzen Zhang Binglins mit denen, die direkt den Anarchismus propagierten, waren somit
nicht unerheblich.

Zhang Ji (1882-1947)'" wiederum war, wie wir sahen, der erste gewesen, der den
Anarchismus auf Chinesisch in einer eigenen Publikation propagiert hatte. Nach seinem
1903 erschienenen Wuzhengfuzhuyi, das auf japanischen Materialien basiert hatte, publi-
zierte er unter dem gleichen Titel 1908 die Ubersetzung von Malatestas Pamphlet L ‘anar-
chia, wobei er sich wiederum auf eine japanische Ubersetzung stiitzte.'? Ftwa zur gleichen
Zeit fertigte er auch eine Ubersetzung nach der Kotokus von Arnold Roller (=Siegfried
Nacht) iiber den Generalstreik an."” Er war weniger Theoretiker als vielmehr ein reger Or-
ganisator. Seine Aktivitdten brachten u.a. schliefilich die Verbindung der beiden chinesi-
schen anarchistischen Zirkel in Tokyo und Paris zustande.

Zhang Ji hatte seit seiner Jugend Verbindung zu Japanern und war 6fters in Japan gewe-
sen. Wihrend seiner zundchst klassischen Ausbildung traf Zhang in China auf einen japani-
schen Studenten, auf dessen Anregung hin er 1899 zum ersten Mal nach Japan fuhr. Dort
setzte er zundchst sein Studium konfuzianischer Klassiker (auf Japanisch) fort, begann aber
dann 1900 (nach einem kurzen Chinaaufenthalt). sich westliche Bildung anzueignen. Seine
guten Sprachkenntnisse pridestinierten ihn zum Ubersetzer. Seine revolutiondre Karriere
begann er infolge der Boxer-Unruhen. Er schrieb sich 1900 als 18-Jahriger an der Waseda-
Universitit fiir Politische Okonomie ein und kam dabei mit revolutionirem Gedankengut
in Beriihrung. Um dies in die Tat umzusetzen, organisierte er umgehend die chinesischen

""" Zu Zhang Ji SE## (zi: Puquan j# 5 ) ist die Literatur spérlich. Er war vor allem ein Aktivist, daher hinter-
lieB er wenig Schriftliches. (Dieses, meist aus seiner spiteren Zeit als GMD-Gréfe stammend, wurde in
Taiwan zusammengestellt als Zhang Puguan xiansheng quanji 55 # 5 55 4 % 8 [Samtliche Werke des
Herrn Zhang Puquan], Taipei 1951, und Zhang Puquan xiansheng quanji bubian 5 8 5 J¢ £ & £ #
5 [Erginzungen zu den Simtlichen Werken Herrn Zhang Puquans], Taipei 1952. 1982 folgte ein dritter
Materialband: Zhang Puquan xiansheng quanji xubian 5 ¥ 5 % & 4 3£ 4 4% [Folgeband zu den
Samtlichen Werken Herrn Zhang Puquans], Taipei 1982, Bezeichnenderweise wird hier Zhang Jis
Verbindung zum Anarchismus vollig ausgeblendet, so dal weder sein Wuzhengfuzhuyi von 1903 noch
seine Malatesta-Ubersetzung aufgenommen sind! Vielmehr prisentieren ihn die , Simtlichen Werke* als
reine GMD-Gréle).

An biographischen Arbeiten liegt die populdr gehaltene von Xu Wenshan & 3 i : Beifang zhi giang.
Zhang Ji zhuan At /5 2 3% 5k 8 {4 (Stirke des Nordens: Biographie Zhang Jis), Taipei 1982, vor. Der
Eintrag bei Boorman, Howard L. und Howard, Richard C. (Hrsg.): Biographical Dictionary of
Republican China, 5 Bde., New York und London 1967-1979, Bd. 1, S. 15-20. ist verhdltnismaliig
ausfiihrlich. Zhang Jis Erinnerungen sind sehr an spiteren politischen Umstinden orientiert und daher
stark ,frisiert. Seine anarchistischen Aktivitdten spielt er vollig herunter; seine Zusammenarbeit mit Liu
Shipei und He Zhen etwa |46t er véllig unter den Tisch fallen.

So Zhang Ji selbst in . Huiyi lu* in: Zhang Puquan xiansheng quanji S. 236. Nach Takeuchi Zensaku, dem
Bekannten Zhang Jis, hatte er offenbar von Katoku die nie verdffentlichte japanische Ubersetzung des
Malatesta-Pamphlets von Shirayanagi Shuko £ #l 55 # (1884-1950. Literat) gelichen bekommen.
(Takeuchi: ,Meiji makki ..* S. 86). DaB Zhang Ji seine Ubersetzung nach der Shirayanagis anfertigte,
wird von Sakai/Saga: Genten ... im Begleitbandchen (S. 67) bestitigt. Die Ubersetzung selbst ist in der
Sammlung in Band 9 enthalten. Malatestas L ‘anarchia war 1884 in Fortsetzungen und 1891 erstmals als
eigenstindige Broschiire erschienen. Zu Zhang Jis Ubersetzung schrieb Zhang Binglin — wie erwahnt -
das Vorwort. Spiter in Paris sollte sich Zhang Ji weiter mit Malatesta beschéftigen. (Siehe Zhangs Pariser
Tagebuch in: Zhang Puguan xiansheng quanji S. 253).

Zu dieser Ubersetzung Zhang Jis schrieb Liu Shipei ein Vorwort. (Siehe Tianyi Nr. 8-10, Nachdruck
Tokyo S. 317-320).
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Auslandsstudenten, griindete eine eigene Zeitschrift sowie eine chinesisch-japanische Ge-
sellschaft, die fiir die gleichzeitige Revolution in beiden Lindern eintrat. 1902 lernte er Sun
Yatsen und Zhang Binglin in Japan kennen. Mit letzterem organisierte er eine Anti-
Mandschu-Versammlung, die ihn zum ersten Mal in Konflikt mit der japanischen Polizei
brachte. Als er im Folgejahr zusammen mit Zou Rong dem fiir die chinesischen Studenten
in Japan zustindigen Qing-Beamten den Zopf abschnitt, wurde er mit Zou des Landes
verwiesen."* Da Zou kurz darauf wegen der Subao-Affire ins Gefédngnis mufite, brachte
Zhang Ji — als Ersatz fiir die verbotene Subao — die Guomin riribao E B H %
(Tageszeitung ..der Biirger”) heraus. In Shanghai lernte er auch Cai Yuanpei kennen. 1904
war er in einige Attentatsversuche verwickelt und kam kurz ins Geféngnis. Danach ging er
wieder nach Japan, wo er 1905 der in Tokyo gegriindeten Tongmenghui beitrat und mitver-
antwortlich fiir die Publikation von deren Organ Minbao wurde."” Da Zhang Ji gute Kon-
takte zu japanischen sozialistischen Kreisen hatte, fungierte er hdufig als Mittelsmann.

Liu Shipei (1884-1919)'° und seine Frau He Zhen' sollten in Tokyo die erste chine-
sische anarchistische Zeitschrift herausbringen. Liu besa} — wie Zhang Binglin — eine vor-

" Auch dies erwédhnt Zhang spiter in seinen Erinnerungen (,Huiyi lu* in: Zhang Puquan xiansheng quanji)

nicht.
Obige Zusammenfassung basiert im wesentlichen auf der chronologischen Ubersicht zu Zhang Ji, zusam-
mengestellt von Xu Wenshan (abgedruckt als Anhang sowohl in Xus Zhang-Biographie als auch in Zhang
Puquan xiansheng quanji xubian) sowie auf Boorman/Howard. (Es gibt allerdings einige Unstimmig-
keiten in den beiden Darstellungen). Zhang wurde nach seiner vorilbergehenden Entfremdung zu Sun
Yatsen schlieilich wieder ein Anhdnger desselben und hatte nach 1911 ein zunehmend loseres Verhiltnis
zum Anarchismus (s.u.), weswegen er spiter auch von (Liu) Shifu, der ,,Personifikation des chinesischen
Anarchismus*, heftig attackiert wurde.
Zu Liu gibt es m.W. keine biographische Monographie. Eine solche wurde zwar von Bernal angekiindigt,
scheint aber nicht erschienen zu sein. Zu Lius literarischem Schaffen liegen die Monographien von Chen
Yan [ it . Liu Shipei ji gi wenxue [ilun B\ B 5% F H -r 22 18 35 (Liu Shipei und seine Literaturtheorie),
Taipei 1989, und Feng Yongmin /& 7« 8 : Liu Shipei ji gi wenxue yanjiu 3| gh 13 /7 H L B %5 (Liv
Shipei und seine Literaturstudien), Taipei 1992, vor, die natiirlich auch auf Liu generell eingehen. Zu Liu
erschienen jedoch eine Reihe kiirzerer Beschreibungen und Studien. Die wichtigsten Quellen zu seinen
Leben sind Reminiszenzen von Zeitgenossen, die z.T. in Liu Shenshu xiansheng yishu | 88 £ % 4 6 &
(Nachgelassene Schriften Herm Liu Shenshus) enthalten sind (rao 1, Fasz. 1). An Sekundirstudien wurde
besonders Onogawa Hidemis ,,Liu Shih-p’ei and Anarchism® in: dcta Asiatica Nr. 12, 1967, S. 70-99,
einfluBreich. (Der Artikel erschien 1969 auch auf Japanisch als Buchkapitel). Japanische Arbeiten, die
sich mit Lius Anarchismus beschiftigen, sind bei Saga Takashi: ,Nihon ni okeru chigoku anakizumu
kenkyu* aufgefiihrt. Auf Englisch liegen u.a. Bernals ,Liu Shih-p’ei and National Essence® in: Furth,
Charlotte (Hrsg.): The Limits of Change. Essays on Conservative Alternatives in Republican China,
Cambridge/Mass. 1976, S. 90-112, und D. W, Y, Kwok: ,,Anarchism and Traditionalism: Liu Shi-p’ei*
in: Xianggang zhongwen daxue zhongguo wenhua yanjiusuo xuebao F #& Fp 5L A 2 fp B 3L AL B 25 P
£ 58 (Zeitschrift des Instituts fiir chinesische Kulturstudien an der Hongkong Chinese University), 1971
Nr. 2, S. 523-535, vor sowie das Liu gewidmete Kapitel bei Chang Hao: Chinese Intellectuals .... Chine-
sische Sekundarliteratur ist in den genannten Monographien von Chan Yan und Feng Yongmin aufgelistet.
Man kann hier noch den neueren Artikel von Wang Fansen F /1 # ergénzen: ,Liu Shipei yu Qingmo de
wuzhengfuzhuyi yundong* 2| & 2 £ /& 7 i #8 B fF F # 3 &) (Liu Shipei und die anarchistische
Bewegung Ende der Qing-Zeit) in Dalu zazhi 77 [BE % 5% (Zeitschrift | Festland”), Bd. 90, Nr. 6, 15. 6.
1995, 8. 1-9.

Lius Schriften wurden von Qian Xuantong $§ %5 [7] spater zusammengestellt, wobei allerdings die
revolutiondren Schriften bemerkenswerterweise kaum reprisentiert sind! Das mehrbandige Liu Shenshu
xiansheng vishu %) €8 £1 %c 4= it 8 (Nachgelassene Schriften des Herrn Liu Shenshu), 8 fao, Ningwu
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ziigliche klassische Bildung. 1902 hatte er bereits den juren-Grad erreicht, scheiterte aber
1903 an der hochsten Hiirde, dem Hauptstadtexamen. Auf seiner Riickfahrt traf er in
Shanghai auf die als klassische Gelehrte bekannten, aber inzwischen als Revolutionére
aktiven Zhang Binglin und Cai Yuanpei. Insbesondere unter Zhang Binglins Einfluf} schlof3
sich der junge Liu Shipei revolutiondren Zirkeln an und schrieb — neben gebildeten
Traktaten — auch agitatorische Artikel. 1903 heiratete er He Ban {A] #f (spéter ,,Zhen"), die
sich an Cai Yuanpeis ..Patriotischer Médchenschule® einschrieb und die dort vermittelten
revolutiondren Ideologien und Taktiken (u.a. Attentatsstrategien) eifrig studierte. Liu selbst
tibernahm die Herausgeberschaft fiir Cai Yuanpeis revolutionires Anti-RuBland-Blatt Eshi
Jingwen % 55 & [ (Alarmierende Nachrichten beziiglich Rufllands). Die russischen Ambi-
tionen in Fernost, die in zunehmend aggressiver Weise verfolgt wurden, beunruhigten die
chinesische Intelligenz. Das Blatt attackierte das Vordringen der Russen in der Mandschu-
rei und die weiche Haltung der Qing-Regierung. Vermutlich war Liu Shipei auch der Autor
des oben genannten Artikels in der Zeitschrift Jiangsu iiber die russischen , Nihilisten® von
1903. 1904 beteiligte er sich — zusammen mit Zhang Ji — schliefllich an der Organisation
eines Attentats auf einen korrupten Beamten. Solche Tétigkeiten sah er im {ibrigen durch
die klassischen Tyrannenmorder, wie sie z.B. das Shiji beschreibt, legitimiert.

In dieser Zeit bezeichnete er sich selbst als ,,radikal* und verdffentlichte 1904 unter dem
Pseudonym ,.der erste Radikale™ einen Artikel iiber ,.die Vorteile des Radikalismus*. Auch
beteiligte er sich an der umgangssprachlichen Zeitschrift Zhongguo baihuabao 1 & 3 35
#; (Chinesische umgangssprachliche Zeitung). Dies ist insofern bemerkenswert, als Liu
hier bereits — im Gegensatz zu Zhang Binglin und zu seiner eigenen spiteren Ablehnung
der ,Neuen Kulturbewegung™ — die Frage der Popularisierung der Sprache positiv betrach-
tete. Das konnte den Weg bereitet haben fiir sein Interesse am Esperanto (s.u.).

Eine der grofleren Schriften, die Liu in dieser Shanghaier Zeit verfalite, beschiftigte sich
mit der [llegitimitét der Qing-Herrschaft (Rangshu 1 2 [Buch iiber die Vertreibung]). Zu
dieser Zeit war Liu noch ganz Anti-Mandschu-Aktivist. Er legte sich entsprechend den Na-
men ,.Guanghan™ J¥; j& (Restauration der Han) zu, den er spiter als Anarchist nicht mehr
benutzte. Rangshu erschien 1903. In einer zweiten gréferen Schrift untersuchte Liu in
Anlehnung an Rousseaus ..Gesellschaftsvertrag™, inwieweit sich ein solcher nicht auch aus
der chinesischen Tradition begriinden liefie. In diesem Werk, ,.Erérterung eines chinesi-

1934-36, prasentiert Liu daher als den klassischen Gelehrten. (Obwohl das Erscheinungsdatum als
193436 angegeben wird, sind die Datierungen einiger Vorworte spiter, d.h. bis 1939!). Qian Xuantong
begriindet die weitgehende Auslassung der revolutiondren Artikel damit, daB ihm insbesondere die
Publikationen Tianyi und Hengbao, also Lius anarchistische Zeitschriften (s.u.), nicht (mehr) zugénglich
gewesen seien. (Siehe sein Vorwort zu ,.Zaian waiji** 7F #& 7} # [AuBere Sammlung von Zaian = Lius
Beiname] in Liu shenshu xiansheng yishu, tao 5, S. 21a-b). Interessanterweise wird aber auch in den
biographischen Abrissen, die Lius eigenen Schriften vorangestellt sind, kaum auf seine anarchistische Zeit
verwiesen. Krassestes Beispiel ist Zhang Ji, der damals mit ihm zusammenarbeitete, in seinem Nachruf
aber genau darauf mit keinem Wort eingeht!

Zu ihr gibt es leider wenig Informationen. Thr Name war urspriinglich He Ban {a] # . (Siehe Cai Yuanpeis
biographischen Abriff zu Liu in Liu Shenshu xiansheng yishu, tao 1, Fasz. 1, S. la). Sie habe sich in
Tokyo den Namen ,Zhen™ % (,Erschiittern’) zugelegt (ibid. S. 1b). Qian Xuantong erwahnt in seinem
Vorwort zu , Zaian waiji* 7& & ¥} # (AuBere Sammlung von Zaian = Beiname Lius) noch den Namen
He Zhijian {a] 75 &Il (,.Entschlossen wie ein Schwert*), der ebenfalls ihre Radikalisierung zum Ausdruck
bringt. (Ibid. , a0 5, S. 21a).
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schen Gesellschaftsvertrages™ (Zhongguo minyue jingyi &1 ] B ¥ %5 35 ), zog er bereits
eine explizite Parallele zwischen chinesischen Attentitern der Antike und westlichen
Anarchisten, was zeigt, dal} er bereits damals — vielleicht durch Zhang Ji — Kenntnisse tiber
den Anarchismus besaB.'*

Nachdem Zhang Binglin in Tokyo die Herausgabe der Minbao iibernommen hatte,
verhalf er Liu, der wegen seiner revolutiondren Tétigkeit ohnehin in Bedringnis geraten
war, 1907 nach Tokyo. Liu veréffentlichte in der Minbao mehrfach Beitriige,'® griindete
aber bald mit He Zhen die erste chinesische anarchistische Zeitschrift. Liu, der ebenso wie
Zhang Binglin an der Zeitschrift Guocui xuebao [#] ¥ 22 #; (Nationale Essenz) beteiligt
war, die sich die kritische Bewahrung chinesischen Kulturerbes zum Ziel gesetzt hatte,
versuchte den Spagat zwischen traditionellen und revolutionédren Elementen. Allerdings
hatte sich Liu allmidhlich von der stark dem Gedanken der Rasse verhafteten Position
Zhang Binglins fortbewegt. Insofern kann man in seiner Aktivitit als Anarchist in Tokyo
eine Vorstufe seines Uberlaufens zum Mandschu-Lager sehen.

Das zumindest nach auflen hin abrupte Ende seiner ,.anarchistischen Phase™ und sein
spiteres Verhalten machten ihn zu einer weithin gehafiten Figur in revolutioniren Kreisen.
Héufig hat man fiir seinen . Verrat” seine Frau verantwortlich gemacht, die wegen ihrer
Radikalitdt Probleme bekommen haben soll und die er daher habe schiitzen wollen. Feng
Zivou {E B M . der .Historiker* der Xinhai-Revolution, warf ihr schlicht K4uflichkeit
vor.”!" Andere unterstrichen Lius ,,schwache Personlichkeit* oder den Druck seitens der
Mandschu-Regierung, den er nicht ertragen habe. Dal} er stets gute Kontakte zu dem
reformorientierten Mandschu Duanfang i 75 hatte, ist bekannt. Mit solchen Kontakten
stand Liu in revolutioniren Kreisen aber nicht allein.”' Solche Tatsachen stieen nicht nur
bei westlichen Interpreten auf Unverstindnis, sondern auch bei japanischen Zeitgenos-
sen.”” Das Problem Lius und damit auch seines Anarchismus verscharft sich durch die
Tatsache, daB seine revolutionire Phase moglicherweise nicht einfach mit einem Uberlau-
fen endete, sondern daf3 er eventuell schon im September 1907, also kurz nach Beginn der
anarchistischen Zeitschrift Zignyi im Juni und des ,,Sozialistischen Studienzirkels™ Ende
August. seinen beriihmt-beriichtigten aber nie im Original nachgewiesenen und zudem

" Dieses Werk ist in Liu Shenshu xiansheng yishu, tao 2 enthalten und wird bei Onogawa (S. 75-78) und
Bernal: ,.Liu Shih-p’ei ...* (S. 93-94) besprochen.

" Siehe u.a. in Nr. 13, 1907: ,.Lihai pingdenglun® #I] 2= T2 2 25 (Uber die Gleichwertigkeit von Nutzen und
Schaden) und in Nr. 14-135 ,,Bian manzhou fei zhongguo zhi chenmin® #% i M/ 3E b &) 2 B2 & (Analyse
[der Frage]. ob die Mandschus chinesische Untertanen sind), die durchaus mit Lius Anarchismus in
Zusammenhang zu sehen sind. (U.a. Onogawa [S. 83-87] diskutiert die Beitrdge Lius in Minbao). Die
Minbao-Artikel finden sich auch in Lius nachgelassenen Schriften, die sonst allerdings — wie angemerkt —
fast alle revolutiondren Texte Lius auslassen.

" Geming yishi % & 1% % (Freie Geschichte der Revolution), 5 Bde., 3. Aufl. Taipei 19761978, dort Bd.

3. S. 191. (Der in dieser — und in manch anderer — Ausgabe fehlende Band 6 lag mir in der Ausgabe

Peking 1981 vor).

Siehe Bernal: ,.Liu Shih-p’ei ..." S. 107.

Vgl Takeuchi Zensaku: ,Meiji makki ..* S. 91-93. Chang Hao dagegen versuchte, ganz auf Lius

Schriften basierend, ein einigermafen einheitliches Bild der intellektuellen Personlichkeit Lius zu

erstellen. (Siehe sein Chinese Intellectuals in Crisis, Kap. 5).

oo
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undatierten Brief an Duanfang schrieb.”® (Andere datieren dagegen den Brief auf Ende
1907 oder Anfang 1908).*' In diesem Brief versprach Liu Shi?ei Duanfang, fiir ihn zu
arbeiten und in Tokyo die chinesischen Revolutionire zu spalten.”®

Die Griinde fiir den Brief, so er authentisch ist, sind nicht ganz klar. Jedenfalls erschei-
nen dadurch Lius und He Zhens anarchistische Artikel in einem etwas anderen Licht, die ja
zu dieser Zeit entstanden, gesetzt den Fall. daB der Brief echt war, was von manchen aus
stilistischen Griinden bezweifelt wird.*® Allerdings erhebt sich dann die Frage, weshalb er
gefilscht worden sein sollte, da er erst in den 1930er Jahren ,.auftauchte™, als Liu und
Duanfang schon lange tot waren, Noch weiter gehen Vermutungen, daf} Liu bereits von
Anfang an auf Duanfangs Seite gestanden habe, ja von diesem bewulit als ,.Spaltpilz* nach
Tokyo gesandt worden sein konnte.”’

Liu soll jedenfalls nach 1908 revolutiondre Titigkeiten verraten haben und entkam
mehrmals nur knapp der Rache der ,.Genossen™. Er unterstiitzte spiter Yuan Shikais Ambi-
tionen auf den Thron, wurde aber dennoch danach von Cai Yuanpei an die Peking-
Universitét geholt. Er initiierte eine Anti-Xin-gingnian-Publikation (Xin gingnian %7 & &
[Neue Jugend] war die fithrende Zeitschrift der ,Neuen Kulturbewegung™), starb aber
schon Ende 1919 mit 36 Jahren. Seine Frau, die frither oft mit Sof’ja Perovskaja verglichen
worden war und in den anarchistischen Artikeln 1907-1908 sehr extreme Positionen ver-
treten hatte, wurde daraufhin buddhistische Nonne.”®

Im Friihjahr des Jahres 1907 kam nun ein intensiverer Kontakt zwischen den genannten
chinesischen Protagonisten des im August 1907 ins Leben gerufenen ..Sozialistischen Stu-
dienzirkels™ (..Shehuizhuyi jiangxihui* #t & F 3% 3% 22 & ) und japanischen Sozialisten
zustande.”® Mittler zwischen Zhang Ji. Zhang Binglin und Kotoku soll der spater als
Faschist beriithmt gewordene Kita Ikki gewesen sein, der als Japaner auf Vorschlag Liu
Shipeis Mitglied von Sun Yatsens Tongmenghui geworden war und sich stark fiir die
chinesische Revolution engagierte.”® Zhang Ji und Zhang Binglin nahmen auf diese Weise

Die Datierung auf September 1907 gibt Zhang Wentao in Heigi zhi meng. Wuzhengfuzhuyi zai zhongguo,

S. 28-29, aber — wie stets in diesem Buch — ohne Beleg.

So z.B. Jiang Jun: ,,Xinhai geming gian .. S. 372.

* Der Brief ist abgedruckt in Ge/Jiang/Li Bd. 2. S. 899-905, sowie in Hong Ye lunxueji 1 3£ 5 8 &£
(Sammlung von Hong Yes Studien), Peking 1981, S. 130.133). (Hong Ye hatte ihn urspriinglich 1934
verbffentlicht. Eine Datierung des Briefes selbst fehlt. Im iibrigen ist er nicht identisch mit einem anderen
Brief an Duanfang™, der sich in Liu Shenshu xiansheng yishu in tao 6, Fasz. 56. findet).

** So Chen Yan (S. 132, Anm. 108).

So argwdhnte Bernal in einem persénlichen Gesprich mit Zarrow. (Zarrow: Anarchism ... S. 270, Anm.

10).

Dies berichtet der Onkel Lius in seinem Nachruf in Liu Shenshu xiansheng yishu, tao 1, Fasz. 1, S. 2b.

Vgl. die Erinnerungen von Nan Guixin g £ %% . einem der Initiatorer: zur Kompilation von Lius nachge-

lassenen Schriften und engem Freund Liu Shipeis, von denen ein Ausschnitt in Yang Tianshi: ,.Shehui-

zhuyi jiangxihui ziliao”, S. 380, abgedruckt ist. Nan erkldrt im iibrigen, daB es thematisch selbst in den
privaten Gesprichen zwischen chinesischen und japanischen Aktivisten meist um Kropotkin und Bakunin
ging!

Siehe Feng Ziyou: Geming yishi Bd. 2, S. 228. Beriihmt wurde Kitas spiteres Buch Shina kakumei gaishi

3 Bl ¥ iy 7+ 2 (AuBere Geschichte der chinesischen Revolution). Kita war damals ein guter Bekannter

Kotokus, auch wenn sie ideologisch differierten. Zu Kita, den japanischen Sozialisten und chinesischen

Revolutiondren siehe George M. Wilson: Radical Nationalist in Japan: Kita Ikki, 1883-1937, Cambridge

1969, bes. S. 42-48; sowie Matsumoto Ken'ichi # 7% i — : | Kotoku Shasui to Kita Tkki* 3= {8 &k 7 »

23
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direkten Kontakt zu Kotoku auf, und so war es wenig verwunderlich, daB sie und Liu
Shipei ihn als ersten Referenten des neuen ,,Sozialistischen Studienzirkels®, der selbst japa-
nischen Vorbildern folgte.’' einluden.

Katoku (1871-1911) war Schiiler Nakae Chomins o1 ;T Jk B | des ,japanischen Rous-
seau” und Griinders der ., Jiytt minken" H (3 [ ## (Freiheit und Volksrechte)-Bewegung.
Als Journalist verdffentlichte Kotoku in verschiedenen Bléttern, war ein brillianter Redner
und zundchst an der Sozialdemokratie interessiert. Nach seinem Gefingnisaufenthalt we-
gen seiner Gegnerschaft zum Russisch-Japanischen Krieg® ging er nach Amerika. Nach
seiner Riickkehr begann er, anarchistische Ideen zu propagieren und spaltete schlieBlich die
in sich heterogene sozialistische Bewegung, deren moderaterer Teil Katayama Sen F ||| /&
folgte.” Kotoku galt auch fiir die chinesischen Revolutionire als Autoritit, insbesondere
nachdem er durch seine zunehmend radikale Position die Spaltung der . Japanischen Sozia-
listischen Partei™ herbeigefiihrt hatte und Anfiihrer des sich fiir den Anarchismus interes-
sierenden Fliigels geworden war.”* Sein Name war schon linger durch chinesische Uber-
setzungen seiner Schriften bekannt. Wie erwihnt, waren sein Shakaishugi kochazetsu so-
wie Shakai shugi shinzui #+ & 5= 3% 18 #5 (Das Wesen des Sozialismus) und das 1901 im
Original erschienene Nija seiki no kaibutsu teikoku shugi — +t#2 D IZ W % B £ &%

4k —## (Kotoku Shasui und Kita 1kki) in: Asahi janaru 88 H &5 + — -+ )L (Asahi Journal) Januar 1972,

Bd. 14, Nr. 2, S. 46-54,

Die japanischen Sozialisten hatten immer wieder Foren fiir eine breitere Diskussion verschiedener Sozia-

lismen geschaffen. Unmittelbar vor Griindung des chinesischen hatten sie im August 1907 eine ein-

wochige Vortragsreihe veranstaltet, (Siehe die Ankiindigung in Csaka heimin shinbun 7 [ T B #7 B

[Osaka Volkszeitung], 1. 7. 1907, S. 7 [Nachdruck in der Reihe Meiji shakaishugi shiryo shisei BB j5 #t

& & & £ £ 57 |[Sammlung von Materialien zum Meiji-Sozialismus]). Parallel zum chinesischen

Studienzirkel veranstalteten auch die japanischen Sozialisten im Herbst einen solchen. (Siehe den Hinweis

in ibid. 20. 10. 1907, S. 9).

Uber den chinesischen Studienzirkel informierten dann die Zeitschriften Tianyi und Hengbao (s.u.).

(Siehe auch die erwihnten von Yang Tianshi zusammengestellten Materialien: ,,Shehuizhuyi jiangxihui
ziliao®).

* Dies war wohl der Hauptgrund seiner offiziell mit ..Verletzung des Pressegesetzes* begriindeten Haft-
strafe. Die versuchte Veroffentlichung der Teiliibersetzung des Kommunistischen Manifestes war nicht der
eigentliche Anlaf, wie oft zu lesen, brachte Kotoku (und Sakai Toshihiko) aber eine zusitzliche Geld-
strafe ein. Diese Ubersetzung war ibrigens die erste japanische Marx-Ubersetzung iiberhaupt! (Siehe
Notehelfer S. 106, Anm. 4).

B Zu Katayama siche Hyman Kublin: 4sian Revolutionary: The Life of Sen Katayama, Princeton 1964.

™ Zu Kotoku allgemein siehe Notehelfer. Siehe auch die beiden US-Dissertationen S. Sievers: Karoku Shi-
sui: The Essence of Socialism. A Translation and Biographical Essay, Stanford 1969; und Kinji Ken
Yada: Confucian Path to Meiji-Socialism: Kétoku Shisui’s Radical Reaction to Modernization, Univ. of
South California 1972. Die Literatur auf Japanisch ist betrachtlich. Es sei hier nur auf einige bekanntere
Uberblicksarbeiten verwiesen: Itoya Toshio % 2 35 [# : Katoku Shasui kenkyud = {8 Bk 7KE %8 (Studie
zu Kotoku Shiisui), Tokyo 1967: Nishio Yotaro 75 2 [ /< B[ : Katoku Shisui, Tokyo 1959; und Tanaka
Sogord H & 3% 7 Bl : Kotoku Shasui: Ichi kakumeika no shiso to shogai SE{BRA K @ — EHFEDE
18 & 4 % (Kotoku Shisui: Denken und Leben eines Revolutiondrs), Tokyo 1971. Eine ganze Reihe von
Arbeiten beschiftigt sich mit spezielleren Themen, insbesondere dem umstrittenen . ,Hochverratsprozefi™,
der Kotoku und andere das Leben kostete. Wie die ungebrochene Publikationstitigkeit erweist, erregt die-
ser ProzeB offensichtlich bis heute in Japan die Gemiiter, nicht nur die der Fachwelt.

Allgemein zur Geschichte des Sozialismus in Japan sieche Akamatsu Katsumaro 7 ¥ 52 B : Nihon
shakai undd shi B <%+ & ;& 8 52 (Geschichte der japanischen sozialen Bewegung), Tokyo 1952 (zur
Meiji-Zeit Kap. | und 2) und John Crump: The Origins of Socialist Thought in Japan, London et al. 1983.
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(Das Monster des 20. Jahrhunderts, der Imperialismus), ins Chinesische iibersetzt worden.
Zusitzliche Autoritét verlieh ihm die Tatsache, dafi er in die USA gereist war und somit die
westliche Welt etwas kennengelernt hatte. Dort hatte er Kontakte zu anarchistischen Krei-
sen gekniipft, nachdem er bereits im Gefiingnis besonders Kropotkin gelesen hatte.”> Es
gelang ihm sogar, durch die Vermittlung einer russischen Revolutiondrin in den USA, mit
Kropotkin selbst in briefliche Verbindung zu kommen.*®

Im Laufe der gesammelten Erfahrungen und seines Bemiihens um vertiefte Kenntnis des
Sozialismus und insbesondere durch seinen Amerika-Aufenthalt hatte sich Kotoku vom
friedlichen™ sozialdemokratischen Weg ab und dem Anarchismus und Syndikalismus zu-
gewandt.”” Hauptanziehungspunkt war fiir ihn die Taktik des Generalstreiks, nachdem ihm
in Amerika versichert worden war, daf der friedliche Weg iiber Wahlen, den die Sozial-
demokraten favorisierten. nichts gefruchtet habe.

Kotoku hatte in diesem Sinne nach seiner Riickkehr nach Japan im Juni 1906 seine be-
rithmte Rede iiber die . Tendenzen der revolutiondren Bewegung in der Welt™ gehalten und
damit den Keim der Spaltung im japanischen sozialistischen Lager gelegt, was man in
chinesischen Kreisen durchaus verfolgte.®® Im Februar 1907 erschien dann sein Artikel
.der Wandel in meinem Denken®,”” in dem er allgemein seinen neuen anti-parlamen-
tarischen Standpunkt bekannt gabf"0 Diese neugewonnene Uberzeugung brachte er nun
auch im Sommer 1907 vor seiner chinesischen Zuhorerschaft vor.

Er erkldrte zunichst, er sei Mitglied der ..sozialistischen Partei. Die Nationalitét tue
hierbei nichts zur Sache, denn nur die Gesinnung zdhle. (Er war natiirlich Mitglied der
.Japanischen Sozialistischen Parter” gewesen. doch diese war seit Februar 1907 verboten.
Er und seine Anhinger pochten aber stets darauf, wie die konkurrierende parlamentaristi-
sche Sozialistengruppe authentische Vertreter ..des Sozialismus™ zu sein. lhre Wahrneh-
mung des chinesischen revolutiondren Lagers war daher ebenso breit: Minbao und Tianyi
vertraten in ihren Augen beide gleichermalien die sozialistische Revolution und gingen
iiber eine rein anti-mandschurische Haltung hinaus.'' Offensichtlich korrigierte niemand
von chinesischer Seite diese Auffassung, war es ja noch die Zeit enger Kooperation zwi-
schen Liu Shipei und He Zhen von Tianyi und Zhang Binglin von Minbao). Kétoku be-

Spiter erkldrte Kotoku, dall er damit vom Sozialisten im Sinne deutscher sozialdemokratischer Tradition
zum Anarchisten geworden sei — ein Aussage, die nicht von allen seinen Biographen akzeptiert wird.
Kropotkins Brief an Kotoku vom September 1906 wurde gekiirzt in der sozialistischen Hikari ¢ (Licht)
im November in Ubersetzung verdffentlicht. (Auch Hikari liegt im Nachdruck in der Reihe Meiji
shakaishugi shiryo shisei vor),

Die Datierung seiner ideologischen Kehrtwende ist umstritten, doch handelte es sich vermutlich eher un
einen allmahlichen Prozel. Elison spricht — wohl zu recht — von der Hinwendung zu dem, ,,was Kotoku
Anarchismus nannte”. (George Elison: .Kotoku Shusui: the Change in Thought® in: Monumenta
Nipponica Bd. XXII, Nr. 1, 1967, S. 437-481. Dort S. 448).

Siehe z.B. den Bericht in Tianyi Nr. 8-10, (Nachdruck S. 245-246) iiber die Spaltung der .Japanischen
Sozialistischen Partei*.

Ubersetzt bei Crump: The Origins .. S. 341-350,

Allerdings verurteilte er den parlamentarischen Kampf nicht génzlich, vielmehr betonte er, daf er ihn als
zu ineffektiv ansehe.

Siehe z.B. in der sozialistischen Nihon heimin shinbun H 7 = B #7 i (Japanische Volkszeitung)
(=Umbenennung der Ckaka heimin shinbun)(Nachdruck in der Reihe Meiji shakaishugi shiryd shiser), 5.
12, 1907 S. 7, englische Kolumne.
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tonte, daf} also nicht die Gesinnung, sondern allein die Sprache ihn und seine chinesische
Zuhorerschaft trenne, aber in Zukunft werde es eine Weltsprache (Esperanto) geben, womit
auch diese Trennung wegfallen werde.

Nach diesem internationalistischen Bekenntnis erlduterte er sein Verstandnis des Anar-
chismus. Er sei Teil des Sozialismus (weswegen er ja auch in einem Studienzirkel zum
Sozialismus erértert wurde) und beide, Anarchismus wie Sozialismus, seien im Grunde
uralte Gedanken, die in allen Kulturen aufgetreten seien. — Hier wird deutlich, daB auch
Kotoku Sozialismus und Anarchismus nicht primér als ,westlichen Import* auffaBte,
sondern als Allgemeingut der Menschheit.

Er referierte kurz zur Ersten Internationale und deren Spaltung, wobei er betonte, dafl
nur die Methoden sich unterschieden, nicht die Ziele. — Damit wird klar, daB fiir Kotoku
die Hinwendung zum Anarchismus in seinem Selbstverstindnis keine ideologische
.. Wende", sondern primér ein Wechsel der Taktik war.

In seiner Argumentation eng an Kropotkin angelehnt, erklirte er seinen Zuhérern, daf3
die Ubel des Staates insbesondere in den Gesetzen und der Besteuerung sowie der
Unterdriickung der Arbeiter bestiinden. Er wetterte gegen die Hoffnungen auf parlamenta-
rische Partizipation und wies Einwidnde gegen den Anarchismus mit dem Verweis auf die
.gegenseitige Hilfe* als natiirlichem Gefiihl zuriick. Seien nicht gerade die Uberseechi-
nesen in Stidostasien, die sich untereinander hiilfen, ohne von Gesetzen ,,geschiitzt* zu
sein, ein gutes Beispiel? Gesetze korrumpierten moralisch. Ohne sie wiirden die Menschen
dagegen moralisch viel besser.

Mit diesem moralischen Argument versuchte er auch die Bedenken zu zerstreuen, dafl
der Anarchismus ein Volk schwiche und somit dem Imperialismus opfern kénnte* - eine
Gefahr, die ja gerade unter Chinesen diskutiert wurde. China solle nicht zogern. Wenn es
den Anarchismus praktiziere, wiirden sich alle anderen danach orientieren. (Dies schmei-
chelte natiirlich dem alten chinesischen Selbstverstindnis als ethischem Zentrum, zu dem
alle ,.Barbaren™ ehrfurchtsvoll blicken). Damit konne China selbst die Franzésische Revo-
lution weit iibertreffen. Der Anarchismus sei die wahrhafte Uberwindung aller Grenzen, ob
zwischen Staaten oder Rassen. Dies kdnne er selbst anhand seines Amerika-Aufenthaltes
bestitigen. *  Dort habe er gesehen, daB die Anarchisten als Personlichkeiten den Sozia-
listen weit tiberlegen seien. Folglich war die primére Aufgabe, wie sie Kotoku seinen chi-
nesischen Zuhorern ans Herz legte, sich moralisch zu verbessern.**

2 Ishimoda Sho 75 £ B IE warf ihm (und anderen japanischen Revolutiondren) daher vor, als Vertreter
eines Siegerlandes die Situation der Revolutiondre in ,unterdriickten Landern* und die daraus resul-
tierende Aktualitat der nationalen Frage verkannt zu haben. (Siehe Ishimoda Sho 4 i} B IE: , Kotoku
Shasui to chigoku: Minzoku to aikokushin no mondai ni tsuite ZE{@Ffk 7 & hE . Bk L BE LD
14 8 {2 > \» T [Kotoku Shisui und China: Zum Problem von Volk und Vaterlandsliebe] in Takeuchi
Yoshimi 77 A §F [Hrsg.): Ajia shugi 7 3 7 & #% [,Asianismus*], Tokyo 1963, S. 384-410. Dort S.
393, Das Buch gehort zur Reihe Gendai nihon shisé taiker).

5 Kotoku hatte dort auf einer Versammlung der Industrial Workers of the World (1. W.W.) gesprochen. Dies
war keine Selbstverstindlichkeit in Anbetracht eines nicht seltenen ,sozialistischen Rassismus“. (Siehe
Worm S. 103-105).

** Ich danke Prof. Hazama fiir die Uberlassung der chinesischen Fassung des Kotoku-Vortrages: ,,Shehui-
zhuyi jiangxihui diyici yanshuo gao* #+ @ 3= %5 3% 2 & 58 — Jx @ 3R #4 (Manuskript des ersten
Vortrags im sozialistischen Studienzirkel). Er wurde separat gedruckt und verteilt, da Kotoku natiirlich
Japanisch sprach. (Siehe auch die Anzeige in Tianyi Nr. 15, Nachdruck S. 485).
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Dem Vortrag hatten tiber 90 Zuhérer gelauscht. Kotoku war von Liu Shipei und Zhang
Ji eingefiihrt worden, die ihn offenbar schon einige Zeit kannten. Alles weitere sollte in der
Nr. 6 von Tianyi. der Zeitschrift von He Zhen und Liu Shipei, erscheinen.

Dort wurde in der Tat vom ersten Treffen des ,.Sozialistischen Studienzirkels* berichtet,
allerdings ohne den Vortrag abzudrucken. Selbst der Name des Referenten wurde getilgt.
Nach Takeuchi Zensakus Aussage, der selbst spiter Referent sein sollte. hatte Kotoku
darum gebeten, weil er gefiirchtet habe, daB die Zeitschrift Tianyi sonst verboten wiirde.*
Dies war nicht ganz unbegriindet, da in Japan die Staatsgewalt schérfer reagierte und
bereits Anfang 1907, wie erwihnt, die ,,Japanische Sozialistische Partei™ verboten hatte.

Der separat gedruckte Vortragstext in chinesischer Ubesetzung fand allerdings seinen
Weg in die inzwischen in Paris erscheinende chinesische anarchistische Zeitschrift Xin
shiji ¥t #2 (Neues Jahrhundert)(s.u.).*®

Kotoku als bekanntesten japanischen Sozialisten iiber das Thema ,,Anarchismus™ reden
zu lassen, weist schon auf die Zielsetzung des ,.sozialistischen™ Studienzirkels hin, der im
tibrigen zu einer Zeit begann, als in Amsterdam gerade der grofle Weltkongref3 der Anar-
chisten stattfand.*’ In seiner Erdffnung dieser ersten Sitzung legte Liu Shipei dar. daf der
Anarchismus den Gipfel aller Bemiithungen darstellen miisse. Fiir ihn war er nicht nur Teil
des Sozialismus, sondern explizit die Vollendung desselben.**

Nach seiner Meinung bot er sich nicht nur prinzipiell an, da mit der Wissenschaft im
Eirﬂ(]ang,N sondern auch speziell fiir China, denn die chinesische Tradition habe viele
Ahnlichkeiten mit dem Anarchismus! Liu bezog sich dabei auf die seiner Meinung nach
Ltypisch chinesische™ Laissez-faire-Tradition im Sinne eines ..der Himmel ist hoch. der
Kaiser ist weit”. Im Gegensatz zu den Mandschu-feindlichen Revolutiondren sah er den
Vorteil des Anarchismus in seiner a-rassischen Zielsetzung. Nicht die Mandschus waren
das Problem, sondern Machtausiibung generell. Auflerdem wolle der Anarchismus die gan-
ze Bevolkerung, Arbeiter wie Bauern, organisieren, also nicht nur bestimmte ,.Klassen®.”

Nach dem Vortrag hob er Kotokus Zuriickweisung parlamentarischer Ambitionen her-
vor, wohingegen seine Frau He Zhen ihr Hauptanliegen dem . Sozialistischen Studien-
zirkel™ anempfahl: die Frauenfrage verbunden mit dem Anarchismus. Zudem brachte sie
die Rede auf die Attentatstaktik als anarchistische Praxis. Es scheint jedoch kein Vortrag
zur Frauenfrage zustande gekommen zu sein. Die Hervorhebung des Attentatsgedankens
kontrastierte ferner mit der Vorankiindigung des Studienzirkels (in 7ianyi Nr. 3), wo Be-
denken zerstreut werden sollen, daf} der Sozialismus Gewalt nur mit Gegengewalt vergel-
ten wolle. Diese Vorankiindigung war jedoch von Liu Shipei und Zhang Ji gezeichnet,
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Takeuchi: ,,Meiji makki ... S. 74.

Nachdem dort in Nr. 22 (16. 11. 1907) der Tianyi-Bericht abgedruckt (S.4) und in Nr. 24 (30. 11. 1907)
ein Kommentar erschienen war (S.4), folgte in Nr. 25 (7. 12. 1907, S. 3-4) und Nr. 26 (14. 12. 1907, S. 4)
der Vortragstext mit der Angabe des Autors.

Asiaten waren dabei nicht vertreten, was Emma Goldman veranlalite, nach Japan zu schreiben und das
Fehlen der japanischen Genossen zu bedauern. (Siehe Nihon heimin shinbun 5. 11. 1907, S. 5 [Nach-
druck]). Offensichtlich hatten die ,japanischen Genossen™ aber auch keine Einladung erhalten.

Siehe Tianyi Nr. 6, Nachdruck S. 152. (,.Shehuizhuyi jiangxihui diyici kaihui jishi“ #t & T Z #EZEZ G S
— B E A0 3 [Protokoll der ersten Sitzung des sozialistischen Studienzirkels]).

Ibid. Hier stand natiirlich die Kropotkin-Lektiire Lius im Hintergrund.

Ibid. S. 153-154.

46

8

49



174 China und der Anarchismus

nicht von He Zhen.’' Im iibrigen ist beziiglich einer eigenstindigen ideologischen Position
interessant zu vermerken, dal He Zhen in einem Brief an die japanische sozialistische
Osaka heimin shinbun (5. 9. 1907) als Korrektur zu der Darstellung des Attentats von Xu
Xilin % 5 % auf einen hohen Qing-Beamten (Bericht der Osaka heimin shinbun vom 1.
8. 1907) betonte, daB3 die ,,wahrhaften Revolutiondre* und Ausfiihrer von Attentaten nicht
dem Lager Sun Yatsens zugerechnet werden kénnten (womit sie diese ,wahrhaften
Revolutiondre™ implizit fiir ihre eigene Position vereinnahmte und sich selbst dazu von den
Sun-Anhingern distanzierte!).>*

Im Grunde war bei einer solch eindeutigen Festlegung auf den Anarchismus verwun-
derlich, daBB man den Studienzirkel ,.sozialistisch” nannte, aber in der Tat war der Inhalt
breiter gefalit, moglicherweise, um mehr Interessenten anzuziehen. Nicht umsonst lieR dies
die Vermutung aufkommen, dal} der ,.Sozialistische Studienzirkel bewuBt eine Alternative
zur Tongmenghui bilden wollte und somit diese Klientel im Auge hatte. Falls Liu Shipei
und He Zhen nicht nur eine Radikalisierung (im Sinne der erwihnten Spaltung der japa-
nischen Sozialisten in ,,Moderate™ und ,,Radikale*) beabsichtigen, sondern bereits die suk-
zessive Entschirfung des revolutiondren Potentials gegen die Mandschus (wie im omi-
nésen Duanfang-Brief versprochen), kénnte man daher auch eine taktische Spaltung hinter
der Griindung des Zirkels sehen.

Liu Shipei definierte die Inhalte des Studienzirkels als . Erforschung des Sozialismus
und Anarchismus®, ., Geschichte der anarchistischen ‘Partei’ und ,,6konomischer Proble-
me Chinas™ sowie allgemeiner als ..Studien zur Gesellschaft*.” Auch wurde im Anschluf
an den Bericht tiber die erste Sitzung des Studienzirkels auf die neue , Freitagsgesellschaft*
der japanischen Sozialisten, die die Richtung Kotokus vertraten, hingewiesen, was einmal
mehr die enge Verbindung zu den japanischen Genossen bestitigt.™

Der .,Sozialistische Studienzirkel™ lud als zweiten Gastredner Sakai Toshihiko ein, der
tiber die ,.Entwicklung der menschlichen Gesellschaft™ reden sollte.

Sakai Toshihiko (1871-1933), wie Kotoku Journalist, war ebenfalls eine zentrale Figur
im japanischen Sozialismus, versuchte aber die divergierenden Stromungen in demselben
beieinander zu halten. Als seine Kompromifiversuche gescheitert waren und die ,,Japani-
sche Sozialistische Partei* sich gespalten hatte, entschied sich Sakai fiir Kotokus Seite. Er
hatte u.a. die kurzlebige. aber mit ihren theoretischen Artikeln und Ubersetzungsbeitrégen
auch fiir die chinesischen Revolutionire einfluBreiche Shakaishugi kenky 1906 heraus-
gegeben und viele wichtige Ubersetzungen verfafit, die wiederum von chinesischer Seite
zweitiibersetzt wurden (s.0.). Dabei bertiicksichtigte er auch Marx und Engels und das Ver-
hiltnis von Sozialismus und Anarchismus.>

Tianyi Nr. 3, im Nachdruck S. 57.

*2 He Zhens Brief findet sich in Csaka heimin shinbun (5. 9. 1907, S. 15), der Bericht in derselben zum
Attentat Xu Xilins in Csaka heimin shinbun (1. 8. 1907, S. 14).

%3 Tianyi Nr. 6 (Nachdruck S. 155).

** Zumindest Zhang Ji nahm an der , Freitagsgesellschaft* aktiv Anteil. (Siehe den Tianyi-Bericht in Nr. 8-
10 iiber dieselbe, im Nachdruck S. 263-264). Er hatte eben auch keine sprachlichen Probleme.

** Er war ja ua. der Ubersetzer von Bliss’ Anarchismus-kritischen Texten gewesen, die in chinesischer

Version in Minbao erschienen waren (5.0.). Die von ihm und Kotoku verfaBte Teiliibersetzung des

Kommunistischen Manifestes konnte er nach dem Publikationsverbot der sie enthaltenden Zeitschriften-

nummer (1904) schlieBlich in der ,theoretischen® Shakaishugi kenkyi 1906 doch noch abdrucken. (Zu
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In seinem Vortrag, der von Zhang Ji gedolmetscht wurde, beschrieb Sakai die Entwick-
lung der menschlichen Gesellschaft von den Anfangen bis hin zur ,,Zivilisationsstufe™. An-
fangs habe man alle Giiter geteilt, dann aber nur noch innerhalb des eigenen Stammes, so
daf} unter den Stimmen Kriege entstanden und die Unterworfenen versklavt wurden. Ar-
beitsteilung und Klassengesellschaft liefien das politische System entstehen. Heute aber sei
die Produktivitét gestiegen. daher wiirde die Giitergemeinschaft nicht zum gleichen Ergeb-
nis wie im Altertum fiithren.>®

Soweit man die Zusammenfassung des Vortrags interpretieren kann, stiitzte sich Sakai
sowohl auf marxistische Quellen, als auch auf seine Kropotkinlektiire. Wihrend man Ko-
tokus Rede als durchaus politisch bezeichnen kann, war Sakai ganz offensichtlich zuriick-
haltender und mehr um ,,Wissensvermittlung™ bemiiht.

Der ,.Sozialistische Studienzirkel** lud offenbar jedes Mal einen japanischen Gastredner
ein, auch wenn die Vortrdge nicht immer zustande kamen. Die Informationen dazu wurden
zunehmend spirlicher. Gesprochen haben sollen Takeuchi Zensaku iiber das Klassen-
system und die Geldaristokratie in Japan, Sakamoto Seima fy A< & B (iber die Attentats-
Strategie,ﬁ Uda Ariaki <F [ #8 ®k iiber Arbeitervereinigungen und Anarchismus, Miya-
zaki Tamizo & ||| I [ 58 . einer der beriihmten und mit Sun Yatsen befreundeten Miya-
zaki-Briider, iiber die Richtungen im Sozialismus und Anarchismus.*®

Zwei japanische Redner allerdings sprachen éfters. Der eine war Yamakawa Hitoshi, ein
Mitstreiter Kotokus.”® Er sprach u.a. iiber die Theorie der ,.gegenseitigen Hilfe* von Kro-
potkin®® sowie iiber représentative Regierung und Revolution. Der andere begehrte Redner
war Osugi Sakae, auch er zum Kotoku-Fliigel gehorend. Nach Kotokus Hinrichtung sollte
er die zentrale Figur werden und sich auch direkt als ,,Anarchist* bezeichnen,

Kotoku, der die chinesischen Anarchisten in Tokyo so fasziniert hatte, und Osugi
(1885-1923) waren sehr unterschiedliche Persénlichkeiten. Der eine stand noch den Tradi-
tionen der Tokugawa-Zeit nahe, hatte eine griindliche klassische Bildung, war in der .. Jiya
minken"-Bewegung aktiv gewesen und kam erst allméhlich zum Sozialismus und schlief3-
lich Anarchismus. Der andere, einer etwas jiingeren Generation angehérend, stammte aus

dem ,.Trick" siche Crump: The Origins ... S. 78). — Sakai blieb der Doyen des japanischen Sozialismus
und wandte sich um 1920 dem Bolschewismus zu.

Die Rede wurde wiederum gesondert gedruckt, aber in Tianyi Nr. 8-10 wurde eine Zusammenfassung
gegeben. (Im Nachdruck S. 265-266).

Sakamoto Seima (1885-1975) war Sozialist und Journalist. Bei der ,Hochverratsaffire” entging er nur
knapp der Hinrichtung.

Er hatte ja zu einer dhnlichen Thematik einen Artikel in Minbao versffentlicht (s.0.).

Als Gesamtiibersicht zu den Vortrigen siehe die praktische Zusammenstellung in Jiang/Li S. 39-41.
Die Erinnerungen Takeuchis (,,Meiji makki .."*) sind hdufig ungenau und decken sich nicht mit den
Angaben in Tianyi. Eine allgemeinere Zusammenfassung bietet auch der erste Teil des Artikels von Nagai
Kazumi 7 # % B : ,Shakaishugi koshikai to seibunsha” #t & = H M T & ~ F B+ (Der
sozialistische Studienzirkel und die Zhengwen-Gesellschaft [= Gruppe um Liang Qichao, also die Konsti-
tutionalisten]) in: Toyo gakuho 88 22 %8 Bd. 51, Nr. 3, Dez. 1968, S. 53-100. Dort S. 53-71. Nagai
wertet auch Materialien aus dem japanischen Aullenministerium aus.

Zum frithen Yamakawa siehe Thomas D. Swift: Yamakawa Hitoshi and the Dawn of Japanese Socialism,
Diss., Berkeley 1970.

Der Vortrag sollte — laut Tianyi Nr. 8-10 (Nachdruck S. 267) — in der folgenden Tianyi-Nummer als
Anhang erscheinen, findet sich dort aber (zumindest im Nachdruck) nicht, Jing Meijiu berichtet allerdings
von dem Vortrag in seinen Erinnerungen (Zuian in Sakai/Saga: Genten ... Bd. 9, S. 81).
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einer f{\{ﬁlitéirsfalmi]ie und war ganz von der auf Modernisierung bedachten Meiji-Zeit ge-
pragt.

Schon in seiner Jugend war Osugi ein Rebell. Mit 16 Jahren wurde er daher von der Mi-
litdrschule verwiesen, mit 19 Jahren stieB er zur sozialistischen Bewegung und mit 21
Jahren wurde er zum ersten Mal verhaftet. Osugi war an Sprachen interessiert,*> daher
auch sein Esperantc;-Engagv:rm:mf’3 und liebte Kunst und Literatur. Durch ihn sollte der
Japanische Anarchismus, fiir den vor allem sein Name steht, die Dimension einer Asthetik
bekommen, auch wenn Osugi durchaus — neben der Feder®' — konkrete organisatorische
Aktivitdten nicht vernachlédssigte. Sein Leitmotiv war die Freiheit, die er auch im persén-
lichen Leben im Sinne einer ,,freien Liebe* umsetzte, was ihm u.a. das Etikett des ,.ero-
tischen Anarchisten® einbringen sollte.” Er hatte Anfang der Taisho-Zeit (1912-1925) mit
drei damals in Japan bekannten Frauen ein Verhéltnis. Seine erste Frau, Hori Yasuko HE {#
. Schwigerin Sakai Toshihikos, hatte mit ihm die Frauenzeitschrift Katei zasshi 2% i 3
it (Familienzeitschrift) herausgegeben. Kamichika Ichiko $#i 3T /5  war Journalistin und
Ito Noe {F & BF +% . die wegen Osugi ihren Mann Tsuji Jun i1 3 (einst ihr Lehrer und
wegen der Heirat entlassen, spéter Stirner-Ubersetzer [!] und Dadaist) verlief und Osugis
zweite Frau wurde, gehérte wie Kamichika zur Frauenzeitschrift Seiro & #% (Blaustrumpf).
Kamichika ging wegen Ito auf Osugi mit dem Messer los, weswegen sie ins Gefingnis
kam. Der Zwischenfall wurde beriihmt und gab Stoff fiir Romane ab. Osugi wollte mit
seinem Leben die Theorie der ..freien Liebe™ praktizieren. Wie Kotoku wurde auch er dann
zum ,Mirtyrer”. Wihrend die japanische Justiz K6toku im Rahmen der ,,Hochverratsaffa-
re* 1910 ganz offiziell zum Tode verurteilte, wurde Osugi im Gefolge des Kanto-Erdbe-
bens 1923 zusammen mit [t6 Noe und einem kleinen Neffen von einem Polizeihauptmann

1 Zu Osugi siehe vor allem Osawa Masamichi # 12 H {8 : Osugi Sakae kenkyd # #2 % B %5 (Studie zu
Osugi Sakae), Tokyo 1968; sowie Thomas A. Stanley: Osugi Sakae. Anarchist in Taishd Japan. The
Creativity of the Ego, Cambridge/Mass. und London 1982. Osugis Autobiographie wurde ins Englische
iibersetzt von Byron K. Marshall: The Autobiography of Osugi Sakae, Oxford 1992.

Des weiteren sind an neueren Arbeiten zu nennen: Takano Kiyoshi & 27 i& : Gsugi Sakae 7242 %,
Tokyo 1991 (in der Reihe Hito to shisa A * ¥ #8 [Menschen und ihr Denken]) und Kamata Satoshi £
B 2% : (bugi Sakae. Jivi e no shisso K 12 % . 8 B ~ @ & £ (Osugi Sakae. Das Erstiirmen der
Freiheit), Tokyo 1997. Siehe auch Akiyama Kiyoshi %k L} & : Csugi Sakae hyoden 7 %2 %5 3F 4
(Kritische Biographie Osugi Sakaes), Tokyo 1976; sowie die populire Hommage in der Beihe wFor
Beginners" von Takenaka Tsutomu 17 1 %45 und Zeichnungen von Kaibara Isamu H [§ & : Ckugi Sakae
H-#2 %5, Tokyo 1985. Worm befaft sich mit Osugis fritheren Jahren, d.h. bis 1910. Das Kapitel zu Osugi
in dem bekannten Buch von Tatsuo Arima: The Failure of Freedom, Cambridge, Mass. 1969, S. 51-69,
ist sehr einseitig und kursorisch.

Die japanischen Biographien sind eher locker geschrieben und erheben keinen wissenschaftlichen
Anspruch. I.d.R. sind sie zudem parteiisch.

2 Zunichst studierte er Franzosisch. Im Gefingnis befaBte er sich mit weiteren europdischen Sprachen.

" Er war einer der Hauptmotoren der frithen japanischen Esperanto-Bewegung.

4 Seine Werke wurden in zwei Gesamtausgaben zusammengestellt: Csugi Sakae zenshu K 12 5 & %
(Osugi Sakae Gesamtausgabe) in 10 Banden, Tokyo 1926 (Nachdruck 1951) und in 14 Bénden, Tokyo
1965. Ausfithrlich zu Werkausgaben und Literatur iiber Osugi siehe Worm S. XII-XXI. 1986 erschien
eine weitere handliche Zusammenstellung seiner Texte (ohne seine Ubersetzungen) in einem Band: Za
Osugi Sakae. * o K42 % (The Osugi Sakae), Tokyo 1986.

65 Vgl, Moriyama Shigeo 7% 1| & f# : ,Osugi Sakae — Erosuteki anakizumu* A 2% : =0 Z#IT + %
Z 2. (Osugi Sakae — Erotischer Anarchismus) in Bungaku 3L & (Literatur), Bd. 42, 1974/6, S. 63-77.
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ermordet. Ideologisch orientierte sich Osugi am stirksten an Kropotkin, den er auch eifrig
iibersetzte (s.u.), und am Anarcho-Syndikalismus.

Beim ..Sozialistischen Studienzirkel” sprach Osugi nun mehrfach tiber Bakunins Fode-
ralismus-Ideen sowie den ,.rebellischen Geist Frankreichs®.®® Osugi blieb im iibrigen Zeit
seines Lebens der chinesischen anarchistischen Bewegung verbunden.

Der ,,Sozialistische Studienzirkel™ bestand weniger als ein Jahr. Die primédren Griinde
fiir die Kurzlebigkeit waren wohl zum einen die Flucht Zhang Jis, der organisatorischen
Hauptkraft, nach Frankreich Anfang 1908. Diese hing wiederum mit fiir die japanische
radikale Bewegung einschneidenden sogenannten ..Zwischenfillen™ zusammen. Im Januar
1908 war es bei einer Versammlung der japanischen ,.Freitagsgesellschaft” zum Streit mit
der Polizei gekommen. Sakai, Osugi, Yamakawa, Takeuchi und andere mufBten ins Ge-
fingnis. Zhang Ji entkam nur knapp und entschied sich angesichts der Tatsache, dal} die
Qing-Regierung ohnehin schon lange ein Kopfgeld auf ihn ausgesetzt hatte, dazu, Japan
lieber zu verlassen.’” Der zweite Zwischenfall wenige Monate spiter, der sogenannte
.-Rote-Fahne-Zwischenfall”, hatte fiir die japanischen Aktivisten noch gravierendere Kon-
sequenzen. Im Juni 1908 kam es wieder zu einem Zusammensto3 mit der Polizei, die die
Einholung roter Fahnen mit der Aufschrift ,,Anarchismus™ und ,,Anarcho-Kommunismus™
forderte. Die kaum freigelassenen Osugi, Sakai und Yamakawa wurden wieder verhaftet
und diesmal ldnger ins Gefdngnis geworfen. Hintergrund war die neue hértere Gangart der
japanischen Regierung

Zhang Ji also war geflohen und die japanischen Gefdhrten zum groflen Teil hinter
Gittern. Doch auch unter den tibrigen Organisatoren des ,,Sozialistischen Studienzirkels™
gab es Probleme. Liu Shipei und He Zhen hatten sich mit Zhang Binglin zerstritten. der
sich deshalb seit dem Friithjahr 1908 von den Treffen fernhielt, zumal er ohnehin kein
Anarchist war. Die Griinde des Zwists sind nicht ganz klar. Eine Version behauptet, Zhang
habe zufillig entdeckt, dal He Zhen mit ihrem Verwandten und Mitarbeiter an Tianyi.
Wang Gongquan I % f# . ein Verhiltnis hatte und sei daher von He mit Haf} verfolgt
worden. Liu habe — seiner Frau horig — zu ihr gehalten,m He wurde auch eine Affdre mit
dem buddhistischen revolutiondren Monch Su Manshu, der mit Liu und He zeitweilig
zusammenwohnte, zugeschrieben. Ob dies nun der Wahrheit entsprach oder eine Unter-
stellung war, mit der man eine markante Frauenpersonlichkeit zur femme fatale stilisierte
und ihr so die Schuld zuschob, sei dahingestellt. Zhang setzte sich im iibrigen — trotz allem
— spéter fiir Liu ein und scheint von seiner Seite den Bruch sehr schnell bedauert zu ha-
ben.”’ Liu seinerseits soll dagegen Zhang in zusitzliche Schwierigkeiten gebracht haben,
indem er einige seiner Briefe verdffentlichte, worin eine Beziehung zu dem hohen Qing-
Beamten Zhang Zhidong 5§ 2 ifi] belegt sein sollte, um ihn bei den Revolutiondren zu
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Siehe Jiang/Li S. 39-41.

Sein japanischer Freund Takeuchi Zensaku verdffentlichte — nachdem er aus dem Gefingnis entlassen
worden war — in der Nihon heimin shinbun eine Art Abschiedsbrief. (5. 4. 1908, S. 5).

Die genauen Umsténde konnen fast allen Werken zum japanischen Sozialismus entnommen werden.

So Feng Ziyou in Geming yishi Bd. 2, S. 228.

Siehe z.B. seinen Brief an Sun Zhongrong #% {§1 75 aus dem Jahr 1908. (Der Brief ist in Liu Shenshu xian-
sheng yishu, tao |, Fasz. 1, S. 9b enthalten).
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diskreditieren. Dies wurde dann von Wu Zhihui in Xin shiji in seiner Verteidigung Sun
Yatsens gegen Zhang genutzt (s.u.).”’

Inwieweit diese Aufldsung des ,,Sozialistischen Studienzirkels* von Liu bewuBt provo-
ziert wurde, ist angesichts des strittigen Briefes an den hohen Mandschu Duanfang zu
fragen. Wie oben bereits gesagt, ist der Brief nicht datiert und seine Authentizitit nicht
gesichert. Der ,,Sozialistische Studienzirkel war eine Alternativorganisation zu der durch
Sun Yatsens Abwesenheit und die Minbao-Ubernahme Zhang Binglins ohnehin verun-
sicherten Tongmenghui in Tokyo. Indem der . Studienzirkel* den Anarchismus gegen die
Idee der nationalen (anti-Mandschu)-Revolution setzte, zog er zusitzlich Krifte ab. Feng
Ziyou, der ,Historiker* der Xinhai-Revolution, vermutete hinter der Griindung des Zirkels
auch Lius verletzten Stolz. Er habe die Tongmenghui in seinem Sinn Zndern wollen. Als er
sich nicht durchsetzen konnte, habe er die Seiten gewei::hselt.'u Im fraglichen Brief hatte
Liu versprochen, innerhalb ein bis zwei Jahren das Feuer der Revolution zu 16schen.”
Zum Teil war ihm das, so er es wirklich gewollt hatte, in Tokyo gelungen. Auch wenn
nicht alle Unklarheiten beseitigt sind, zeigt der Brief jedoch inhaltlich nicht nur Lius ,,ver-
raterische™ Absichten (die sich — wie erwihnt — in den spédteren Fakten z.T. verwirk-
lichten), sondern auch eine mit seinen verdffentlichten Artikeln zumindest teilweise kon-
sistente Uberzeugung.

Auch aufgrund dieser Tatsache wire es daher im Umkehrschluf3 wohl iiberzogen, seine
anarchistischen Artikel als bloBe Makulatur anzusehen, wie es eine Rolle als bewufit nach
Tokyo entsandter ,.Spaltpilz™ nahelegen wiirde. Es scheint mir eher wahrscheinlich, daf3
sich Liu erst im Laufe seines Tokyo-Aufenthaltes Duanfang zukehrte, und zwar in der
zweiten Jahreshilfte 1907. Als Motiv Lius wurde nicht nur die erwidhnte Mdglichkeit, dafl
er He Zhen schiitzen wollte (die sich jedenfalls verbal wesentlich radikaler présentierte als
thr Mann) bzw. dalB} sie kduflich gewesen sei, vermutet, sondern auch, da3 Liu von den
Revolutiondren in Tokyo enttduscht und eben ein eitler Gelehrter mit schwacher Persén-
lichkeit gewesen war, Soweit man nach seinen Schriften urteilen kann, scheint er in jedem
Fall ziemlich weltfremd gewesen zu sein,

Die , Asiatische Freundschafisgesellschaft"

Mit dem ,.Sozialistischen Studienzirkel** waren aber nicht nur die Zeitschrift Tianyi und die
darauf folgende Hengbao verbunden (s.u.), sondern auch der Versuch, andere asiatische
Nationen zur Revolution zu bewegen. Daher entstand ebenfalls im Sommer 1907 die
,.Asiatische Freundschaftsgesellschaft* (,,Yazhou heginhui* 25 | #1#8 & ), die wiederum
von Zhang Ji, Zhang Binglin und Liu Shipei initiiert und von den japanischen Genossen
unterstiitzt wurde. Insbesondere Zhang Binglin engagierte sich, allerdings — wenn man

"' Siehe Xin shiji Nr. 117: . Xin shiji dangren* %7 tt #2 % A (Parteiungen im neuen Jahrhundert), S. 1-10.
Auf S. 6-10 werden die Briefe mit Kommentar abgedruckt.
Young-tsu Wong bezeichnet das ganze in seiner Studie zu Zhang Binglin als ,bosartige Verleumdung*
(S. 78).
Geming yishi Bd. 2, S. 228. Vgl. auch Onogawa S. 89.
* _Liu Shipei yu Duanfang shu* || §fi 3% 245 /5 & (Liu Shipeis Brief an Duanfang) in Ge/Jiang/Li Bd. 2,
S. 903.
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Die Bildung der ersten chinesischen anarchistischen Gruppe in Tokyo 179

Takeuchis Erinnerungen glauben darf — in einer sehr sinozentrischen Weise. Die chine-
sische Revolutionspartei sollte im Zentrum stehen, die anderen Linder sich dazu-
gesellen!” Der Erfolg war entsprechend bescheiden: einige Inder kamen, fiir die man extra
Zhangs Schreiben ins Englische iibersetzt hatte, wenige Philippinos und Vietnamesen. Die
Koreaner hielten sich wegen der Prisenz von Japanern fern, was zeigt, wie wenig Ver-
bindendes unter den Revolutiondren verschiedener asiatischer Linder vorhanden war.”
Die Japaner waren — wohl auch aufgrund ihres Hintergrundes als Angehérige einer nicht
vom Imperialismus bedrohten sondern selbst den imperialistischen Weg gehenden Nation —
dem Internationalismus am stirksten verpflichtet. Mit einem gewissen Stolz verglich
Kotoku sogar die Rolle Japans fiir die chinesischen Revolutiondre mit der der Schweiz fiir
die russischen.”® Takeuchi Zensaku wiederum setzte sich fiir eine Kooperation zwischen
japanischen und einwandernden chinesischen Arbeitern und gegen fremdenfeindliche
Tendenzen ein.”’ Fiir die Revolutionire vieler anderer Linder, darunter besonders Koreas,
kam der Internationalismus — wenn iiberhaupt — erst nach der nationalen Frage. Zhang
Binglins Konzept war, kaum verhiillt, eine anti-imperialistische und anti-westliche Front
fiir Chinas Revolutionidre aufzustellen, wobei er die anderen Linder de facto zu Erfiil-
lungsgehilfen degradierte.”® Trotz der Unterstiitzung der japanischen Genossen, besonders
von Sakai, Osugi, Yamakawa und Takeuchi, verlief auch diese Initiative nach dem
Weggang Zhang Jis, sehr zum Bedauern der Japaner, im Sande.

Die Zeitschrift Tianyi und ihre Themen

Die Ziele der Zeitschrift: Die organisatorischen Titigkeiten der chinesischen Seite hatten
demnach nur eine beschrankte Wirkung. Dem ,.Sozialistischen Studienzirkel etwa wohn-
ten im Schnitt zwischen ein paar Dutzend und gut hundert Leuten bei. Weitere Kreise aber
erreichten — zumindest damals — ihre Publikationen. Es ist nicht eindeutig festzustellen,
wieviele Leser diese fanden. Allerdings wurden sie nicht nur im Umfeld der Tokyoer
Auslandsstudenten rezipiert, sondern betrieben auch einen Austausch mit anderen Zeit-
schriften, vor allem natiirlich den chinesischen Anarchisten in Paris. Es ist jedoch erstaun-
lich, da} Feng Ziyou. der enge Mitarbeiter Sun Yatsens mit langer Japan-Erfahrung, Tianyi
spéter als ,.sozialistisch™ einstufte und die ,.Ehre®, als erste Chinesen den Anarchismus pro-

Takeuchi:  Meiji makki ..."* S. 76. Insofern sind Urteile wie die von Young-tsu Wong (S. 72-73) oder
Laitinen (S. 127) fragwiirdig, die Zhangs Engagement als . internationalistisch* loben.

Die Behauptung, daB die Japaner als ..Imperialisten* ausgeschlossen gewesen seien (Young-tsu Wong S.
73), ist aufgrund der Aussagen Takeuchis als Teilnehmer offensichtlich unzutreffend.

Siehe die Folge 2 seiner Serie tiber sozialistische Aktivititen in Tokyo. (Csaka heimin shinbun 20. 9.
1907, S. 2). — Marius Jansen weist darauf hin, daB Kotokus Internationalismus durchaus in der Tradition
von u.a. Nakae Chomin stand, aber innerhalb Japans von der aufkommenden Aggressionshaltung an den
Rand gedrangt wurde. (Marius B. Jansen: ,Japanese Views of China During the Meiji Period" in A,
Feuerwerker / R. Murphey / M. Wright [Hrsg.]: Approaches to Modern Chinese History, Berkeley und
Los Angeles 1967, S. 163-189, bes. S. 179).

Siehe z.B. sein ,Shinkoku rodosha nyiikoku mondai ni tsuite® 7% [ 45 {8 & A B R 88 122 v T (Uber
das Problem der immigierenden Arbeiter aus Qing-China) in: Nikon heimin shinbun 20. 11. 1907, S. 11.
Siehe Takeuchi: ,.Meiji makki ..."* S. 77-78, wo er Zhangs Schreiben wiedergibt.
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pagiert zu haben, der Pariser Gruppe zugestand.” Ferner ist bemerkenswert, daB in spite-
ren chinesischen Darstellungen zur Geschichte der anarchistischen Bewegung, etwa in den
1920er Jahren, Tianyi kaum genannt wird. Wenn iiberhaupt, taucht meist nur die Nach-
folge-Zeitschrift Hengbao fi % (,.Equity”) auf. Die Langzeitwirkung dieser Zeitschriften
ist daher zweifelhaft, auch wenn die Xin shiji der Pariser Gruppe letztlich wohl nur durch
die spdteren (auszugsweisen) Nachdrucke ihre Bekanntheit behielt.

Im Zentrum der Publikationstitigkeit in Tokyo standen Liu Shipeis und He Zhens Zeit-
schrift Tianyi X # (Natiirliche Gerechtigkeit) und die folgende Hengbao #5 %5 (,.Equity™).
Tianyi erschien Juni 1907 bis Januar 1908, Hengbao April 1908 bis August 1908. Tianyi
war die erste erklart anarchistische chinesische Zeitschrift iiberhaupt. Die Pariser Xin shiji
#7 i %2 begann ihr Erscheinen allerdings nur unwesentlich spéter, ebenfalls im Juni 1907.
Tianyi wurde offiziell von He Zhen herausgegeben,* die besonders der Frauenthematik ihr
Augenmerk schenkte. Sie und Liu Shipei waren die Hauptbeitragenden. Aufler Liu und He
sowie deren Verwandtem, Wang Gongquan. finden sich u.a. Artikel von Su Manshu, Zhou
Zuoren & {E A . dem Bruder Lu Xuns £ 17l , und Jing Meijiu unter Pseudonym. Liu und
He waren zwar auch unter den Hauptverantwortlichen des ,.Sozialistischen Studienzirkels®,
aber Tianyi war nicht direkt dessen Organ. Es war im Grunde die Zeitschrift des Ehe-
paares.”’

He Zhen definierte das Ziel der Zeitschrift in einer Voranktindigung mit ,,der Zerstérung
der bestehenden Gesellschaft und der Verwirklichung der Gleichheit aller Menschen*.®
(Interessanterweise fiel das Wort .,Anarchismus™ also in dieser ersten Prasentation der Zeit-
schrift noch nicht). Dazu wolle man besonders die Frauenproblematik erértern sowie die

™ Feng Ziyou: ,.Zhongguo shehuizhuyi zhi guoqu yu jianglai* & @ 4 § & 7 2 i@ = 82 4§ 2 (Vergan-

genheit und Zukunft des Sozialismus in China), enthalten in Fengs Shehuizhuyi yu zhongguo 1t & + #

g on & (Der Sozialismus und China), 0.0., 1920, dort S. 4.

Sie war die Kontaktperson und in der englischsprachigen Anzeige allein benannt, wahrend im chinesisch-

sprachigen Impressum noch weitere Personen aufgefiihrt werden, iiber die mir leider nichts Niheres be-

kannt ist. Moglicherweise hatten sie etwas mit der Frauengruppe zu tun, die vorgeblich hinter der Tianyi
stand. Einige Beitriige wurden offensichtlich von diesen Personen verfaBt (mit ,,Vornamen™ gezeichnet:

[Lu] Huiquan [[#] ¥k #§ oder [Zhou] Dahong [[E]] / #% . wohl eher gewihlte Selbstbezeichnungen als

origindre Vornamen). Leider gibt auch Freudenberg: Die Frauenbewegung ... hier ebensowenig Auf-

schluf wie Nivard in ihren Artikeln zur Frauenpresse. (Jacqueline Nivard: ,L’évolution de la presse
féminine chinoise de 1898 4 1949* in Etudes chinoises Bd. V, Nr. 1-2, 1986, S. 157-183, und dies.

..Bibliographie de la presse féminine chinoise 1898-1949* in ibid. S. 185-236).

*1 Tianyi liegt als Nachdruck (Tokyo 1966) vor mit den Nummern 3, 5, 6, 8-10, 11-12, 15, 16-19. Nr. 1
und Teile von Nr. 2 stellte freundlicherweise das Sinologische Seminar der Univ. Marburg zur Verfligung,
wo besonders durch Gabriele von Sivers-Sattler ein Projekt zur Tianyi betrieben wurde. Einzelne Ausziige
aus anderen Nummern finden sich in Ge/liang/Li, in Gao Jun et al., und in Xinhai geming gian ... Bd.
2.Teil 2. Systematisch angeordnet finden sich auch zusitzliche Ausziige in Yang Tianshi: ,,Shehuizhuyi
jianxihui ziliao*, da Yang Tianyi als de-facto-Organ des Studienzirkels sieht. Die Inhaltsverzeichnisse der
Nummern 1-10 und 13-19 sind ferner aus Zhongguo jindai gikan pianmu huilu W BT A HE T RS B &
#% (Sammlung von Inhaltsverzeichnissen moderner chinesischer Periodika), 6 Bde. in 2 Teilen, Shanghai
1965-1984, 2. Band des zweiten Dreierkonvoluts S. 2217-2221, zu ersehen.

Eine Reihe von Pseudonymen in Tianyi ist unklar. Zarrow vermutet hinter frauenspezifischen Themen,
die mit Pseudonym gezeichnet sind, stets He Zhen. (Siehe Zarrow: Anarchism ... S. 290, Anm. 12).

52 Tianyibao qi* 7 7% #8 %5 (Ankiindigung der Zeitschrift Tianyi) in: Fubao {5 #f (Umsturz) Nr. 10, Juli
1907, abgedruckt in Gao Jun et al., S. 16-18. Zitat auf S. 18. (Auch abgedruckt in Xinhai geming gian ...
Bd. 2, Teil 2, S. 818-820).
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Die Bildung der ersten chinesischen anarchistischen Gruppe in Tokyo 181

nationale, politische und 6konomische Revolution. Es gehe also um die Riickgewinnung
der urspriinglichen Gleichheit, daher der Name , Natiirliche Gerechtigkeit*.*® Tianyi pli-
dierte fiir Internationalismus jenseits nationaler und rassischer (!) Abgrenzungen, fiir den
Kampf gegen jegliche Autoritdt und gegen das gegenwirtige politische System, fiir die
Realisierung des Kommunismus und speziell die Gleichheit der Geschlechter.*® Die Zeit-
schrift sollte Organ einer ,Gesellschaft fiir die Wiedergewinnung der Rechte der Frau™
sein, die aber moglicherweise nur auf dem Papier bestand.®*

Das Thema ,Frau*: Insbesondere die ersten beiden Nummern der Tianyi widmeten sich
fast ausschlieflich dem Frauen-Thema. Illustriert wurde die Programmatik durch die Ab-
bildung von Niiwa 7z #% . der wichtigsten Frau der chinesischen Mythologie, einerseits,
Louise Michel andererseits. Dies allein brachte schon zum Ausdruck, dal man Ankniip-
fungspunkte sowohl bei der eigenen Tradition als auch beim westlichen Sozialismus su-
chen wollte, doch wurde letztlich nur Niiwa ausfiihrlicher gewiirdigt.*

In einer Frauen-Deklaration in der ersten Nummer machte He Zhen ihre Kritik an der
Stellung der Frau in China an vier Punkten fest: 1. dem Ehesystem, das mit der Polygynie
die Frauen zum Prestigeobjekt herabwiirdige; 2. dem unterschiedlichen Gesellschaftsstatus,
der sich u.a. auch im Verlust des eigenen Familiennamens und der Ubernahme des Namens
des Ehemannes zeige:®’ 3. der geschlechtsspezifischen Arbeitsteilung, die die Frau zur
Haussklavin verdamme:*® und 4. die Ungleichbehandlung in den Riten.* Der rituelle
Aspekt spielte in China eine grofie Rolle, war allerdings im Rest der Welt nicht so
wesentlich. Doch sah He Zhen auch in den anderen Punkten in der modernen westlichen
Praxis keine Losung. War die dort gepriesene Monogamie de facto nicht auch eine Camou-

® Ibid. S. 17-18. ..Tian* wird hier im Sinne von ,vom Himmel verlichen, also natiirlich gegeben® ver-

standen. (Vgl. Yan Fus Wiedergabe von ,Evolution™ mit ,tianyan™ % & ). In dieser Form wurden die
Ziele von Tianyi auch in den ersten Nummern charakterisiert.

Siehe die jeweils zu Anfang einer Tianyi-Nummer aufgefithrten Ziele der Zeitschrift, die ab Nr. 8-10 in
dieser Form prézisiert wurden.

Immerhin werden als finanzielle Unterstiitzer einige Frauen aufgefithrt. (Siehe z.B. Tianyi Nr. 5, Nach-
druck S. 117), doch lassen sich keine konkreten Angaben zu den Aktivititen einer solchen Gesellschaft
finden.

AuBer einer Inschrift, die Niiwas heroische Taten besingt — sie rettete u.a. das Volk vor den Uberschwem-
mungen, die ein Ungeheuer angerichtet hatte —, lobte sie ein weiterer Text (in Tianyi Nr. 1, S. 35, von
[Zhou] Dahong) als Vorbild der chinesischen Frau und schloB, daBl die heutigen Chinesinnen sie am
besten dadurch nacheiferten, indem sie die Mandschu-Ungeheuer beseitigten! — Da dieser Text nicht von
He Zhen stammte, erklart sich diese Anti-Mandschu-Attacke, die mit der generellen Stofrichtung der
Tianyi nicht {ibereinstimmte. (Niiwas Bild zierte die erste Nummer der Tianyi. Louise Michel die zweite).

Die Forderung nach Beibehaltung des eigenen Familiennamens, ja nach Benennung mit véterlichem und
miitterlichem Familiennamen (daher die Selbstbezeichnung . He Yin Zhen {5] B% #8 ) unterschied sich
daher von der spéteren (und modernen) Praxis, den eigenen (véterlichen) Familiennamen neben den des
Ehemannes zu setzen und zielte im Grunde stirker auf die Abstammungslinie als auf die Ebene der
Eheleute — eine wohl ungewollte Reverenz an die chinesische Tradition! Fiir die Zeit ,nach der Revo-
lution* sollten allerdings alle Familiennamen beseitigt werden.

Dabei bezog sich He Zhen auch gern auf die chinesischen Schriftzeichen fiir ,Frau®, ganz in kaozheng-
Manier! Im tibrigen ist gerade die Sensibilitdt fiir sprachliche Aspekte eine weitere Besonderheit von He
Zhens Feminismus.

»NUzi xuanbushu* Zr + & #5 # (Frauen-Deklaration) in Tianyi Nr. 1, S. 1-7. Diese Themen griff He
Zhen auch spéter immer wieder auf.
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flage fiir die legitimierte sexuelle Ausbeutung der Frau, zumal diese durch die Ehe in 6ko-
nomische Abhingigkeit gerate?*

Generell zeigte sich He Zhen extrem kritisch zur Sexualitit.”’ Ehebruch gehore mit dem
Tod bestraft, egal, von wem er begangen werde. Eine Trennung der Partner solle moglich
sein, aber Wiederheirat nur mit ebenfalls zum zweiten Mal Heiratenden gestattet werden.
Die Kinder sollten von der Gesellschaft versorgt werden, damit das Argument entfalle, daf3
Frauen wegen Schwangerschaft und Kindererziehung aus vielen gesellschaftlichen Be-
reichen ausgegrenzt werden miilten. He Zhen erklérte rundheraus die Ménner zu Feinden
der Frauen, ~ verschonte aber auch ihre Geschlechtsgenossinnen nicht vor der Kritik, sich
mit ihrer Ausbeutung achselzuckend abzufinden. Die Mann-Frau-Beziehung charakteri-
sierte sie als Beziehung von Kaiser und Hure beziehungsweise von Geld / Macht und Un-
moral.”> Sie attackierte somit nicht nur die historische Unterdriickung der Frau, sondern
die Geschlechterbeziehung prinzipiell. In einem offenen Brief an die chinesischen Frauen
in Japan legte sie sich sogar mit ihren zeitgengssischen Kameradinnen an, die zu sehr nach
dem Westen schielten, geheime Heirat und ..freie Liebe* als Losung priesen, statt sich auf
die Ausnahmefrauen der chinesischen Tradition zu beziehen,™ die sich selbst durch
Bildung oder militdrisches Konnen, d.h. geistige und kérperliche Emanzipation, ausge-
zeichnet hitten.”> Aus letzterem Grund kritisierte sie auch, daB Frauen selbst im Westen
nicht zum Militar gehoren diirften, und was als ,,Frauenbildung™ gepriesen werde, sei so
lange abzulehnen, wie es sich inhaltlich von dem unterscheide, was Ménner an Bildung
erwiirben.”

Obwohl He Zhen versicherte, daB es ihr nicht nur um eine | Geschlechterrevolution*
gehe, betonte sie andererseits, da} die Unterdriickung der Frau durch den Mann eine
grundsitzliche sei.”” Sie vertrat somit in der Zeitschrift Positionen, die den meisten (mann-

" Dieser Gedankengang gemahnt an Emma Goldman. Es ist anzunehmen, daBl He Zhen u.a. iiber Su

Manshu, der diese ja schon in China kurz vorgestellt hatte, bzw. iiber die japanischen Genossen Kenntnis

davon hatte, zumal bald Kontakt zu Goldmans Mother Earth zustande kam (s.u.).

Dieser moralisierende Aspekt trat in Tianyt immer wieder hervor. Siehe z.B. den Artikel iiber Shanghais

Lasterhaftigkeit in Nr. 5 (im Nachdruck S. 95-97).

2 Niizi xuanbushu® S. 3, bzw. in ihrem ,Niizi fuchou lun** % 8 {f. 5 (Uber die Rache der Frauen) in
N2

% Siehe besonders ihr . Diwang yu changji* % F 8148 #% (Kaiser und Singméadchen) in Nr. 1, 8. 13-14.

" Hier bezog sie sich u.a. auf Mulan A< und andere ,kdmpferische* Frauen, bzw. auf gebildete Frauen a
la Ban Zhao ¥f BZ aus der Han-Zeit. (Siche ihren Brief, der als Anhang in Nr. 1, S. 39-40, abgedruckt
ist). (Vgl. auch in derselben Nummer den Beitrag von ,Zhida" i 3 [Zarrow: Anarchism ... S. 23
vermutet He Zhen dahinter, aber ohne Begriindung]). Im iibrigen wurden in anderen Artikeln auch dieje-
nigen chinesischen Gelehrten gewiirdigt, die , Fortschrittliches* zum Thema , Frau™ zu sagen gehabt hitten
— lang vor der Emanzipationsbewegung im Westen (namentlich Li Zhi 2= 8 und Tang Zhen [ 2j der
Ming- und Qing-Zeit). (In Nr. 1 und Nr. 2 der Tianyi).

% Dies lag im Grunde auf der Linie der ,Patriotischen Madchenschule* . die He Zhen in Shanghai besucht
hatte, wo ja auch militdrischer Drill neben dem Erwerb von Bildung propagiert worden war.

% Damit zielte He Zhen gegen die Curricula der Méadchenschulen. (Siehe | Niizi fuchoulun® in Nr. 2, S. 1
und S. 9).

7 Siehe z.B. ,Niizi fuchoulun® in Nr. 2, wo sie herausstreicht, da selbst die machtigste Frau (die Kaiserin)
weiterhin unterdriickt werde, nimlich durch ihren Ehemann. (Ibid. S. 1).
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lichen) Revolutiondren zu extrem waren.”® Sie rechnete nicht nur mit der chinesischen
Tradition. insbesondere mit dem Konfuzianismus, als frauenfeindlich ab,”® sondern wollte
anhand konkreter Forderungen die Gleichbehandlung sicherstellen. In mehreren Nummern
fithrte sie ihr Anliegen unter dem Titel ,,Uber die Rache der Frauen* vor,'"? was Kotoku
veranlafite, einen Brief an Tianyi zu schreiben. Er selbst hatte sich gelegentlich zur Frauen-
thematik geduBert, und einer seiner Artikel wurde in der gleichen Nummer, die seinen
Brief abdruckte, iibersetzt.'”' Sein Artikel kritisierte zwar die insbesondere politische Un-
terdriickung der japanischen Frauen und forderte diese auf, sich zu wehren, war aber be-
miiht klarzustellen, dall auch die Ménner letztlich nur von der Politik benutzt wiirden. In
seinem Brief lobte er He Zhens Einsatz, kritisierte aber, dal} sie letztlich mit ihrer gefor-
derten Gleichheitsregelung nur eine neue Moral oktroyiere, anstatt die Freiheit (und Liebe)
zu thematisieren.'”> He Zhen suchte ihn daraufhin auf (was zeigt, welche Autoritit Kotoku
besaB).'” Als Ergebnis hielt sie fest, daB ihm die Freiheit das Wichtigste sei, ihr die
Gleichheit, aber daB er und der ebenfalls anwesende Sakai Toshihiko'® es ihr freigestellt
hitten, bei ihrer Meinung zu bleiben.'”

Tianyi war durchaus informiert iiber die japanische Frauenbewegung'® und wies auch
auf einschligige Publikationen hin. Uber die japanischen Genossen erfuhr man ferner von
den Entwicklungen im Ausland, etwa von Emma Goldmans Zeitschrift Mother Earth.'”
Personliche Kontakte zu japanischen Frauenrechtlerinnen wurden aber offensichtlich nicht
aktiv gepflegt, obwohl diese sicher nicht schwierig herzustellen gewesen waren. Kotokus
Frau Chiyoko F {X; - war beispielsweise in Frauenangelegenheiten engagiert, und die

6

* Sie wird daher noch heute in chinesischen Sekundirwerken gern als ldcherliche , fanatische Emanze*

neben dem gelehrten, ihr aber horigen Ehemann abgetan.

Dabei konnte sie auch ihre Bildung demonstrieren. Von chinesischen Kommentatoren wird diese kaum
gewiirdigt bzw. umgehend von ihrem Mann abgeleitet.

Z.T. variiert der Titel leicht. Leider waren mit nur die Folgen zuginglich, die in den Nachdruck-Nummern
enthalten sind, i.e. in Nummer 3, 5, 810, sowie die erste Folge (in Nr. 2). (Es fehlt somit die Folge in Nr.
4).

"' Tignyi Nr. 3, Nachdruck S. 47-50.

"2 Ibid. 8. 51-52.

' Im ubrigen diirfte Katokus gute klassische Bildung ein weiterer verbindender Punkt mit Liu und He Zhen
gewesen sein.

Er hatte ein Buch iiber die Frauenfrage verfalit, das auch in Tianyi Nr. 3 angezeigt wurde. (Im Nachdruck
S. 56).

Tianyi Nr. 3, Anmerkungen zu Kotokus Brief. (Im Nachdruck S. 52). He Zhen bewunderte Katoku ganz
offensichtlich. Diese Begebenheit fand noch vor dem Vortrag Kotokus beim | Sozialistischen Studienzir-
kel* statt.

Siehe dazu Sievers, Sharon L.: Flowers in Salt. The Beginnings of Feminist Consciousness in Modern
Japan, Stanford 1983.

Su Manshu, der mit Tianyi verbunden war, hatte ja schon 1903 einen Artikel {iber sie geschrieben (s.0.).
Diesmal war die Verbindung iiber Kotoku entstanden, dem Emma Goldman vor ihrer Abreise zum Am-
sterdamer Anarchistenkongref im Spitsommer 1907 geschrieben hatte. Somit brachte Kotoku die beiden
Zeitschriften in Verbindung. Ein weiterer Kontakt war der in den USA lebende Japaner Kaneko Kiichi &
& — . dessen amerikanische Frau Josephine K. Henry eine Aktivistin der Frauenbewegung war. (Siehe
Tianyi Nr. 6, im Nachdruck S. 160). In Tianyi wurde im tibrigen auch iiber Emma Goldmans gefihrdete
Riickkehr in die USA nach dem AnarchistenkongreB berichtet. (Tianyi Nr. 8-10, im Nachdruck S. 262).

&

105

1

=



184 China und der Anarchismus

filhrenden Frauenrechtlerinnen hatten engen Kontakt mit den Sozialisten.'”® Am einfluB-
reichsten war Fukuda Hideko #g FH # - (sie lebte damals mit dem Sozialisten und
Kotoku-Mitarbeiter Ishikawa Sanshird /5 JI| = /U Bf zusammen, der spiter weiter Kontakt
zur chinesischen anarchistischen Bewegung halten sollte) mit ihrer Zeitschrift Sekai fujin
tH # 45 N (Frauen der Welt). Dort wurde immerhin He Zhens ,.Frauengesellschaft vor-
gestellt.'” Auch die allgemeine sozialistische japanische Presse wies auf die Existenz von
Tianyi hin und empfahl sie zur Lektiire fiir ,.alle des Chinesischen Michtigen™.""’ Dafl He
Zhen selbst den Kontakt zu den japanischen Frauen nicht suchte bzw. sie schweigend tiber-
ging, mag auch daran gelegen haben, daf sie von anderen Frauenbewegungen, die in ihren
Positionen moderater waren, wenig hielt.''" Inwieweit sie dabei auch von Emma Goldman
beeinflufit war, ist schwer abzuschitzen, doch behielt He Zhen ein eigenes Profil. Eine
anarchistische Frauenbewegung, wie He Zhen sie wollte, gab es damals in Japan jedenfalls
nicht. Vielmehr war die japanische Frauenbewegung, insbesondere mit der neuen Zeit-
schrift Fukuda Hidekos, Sekai fujin, der auch Kotoku Artikel schickte, vornehmlich damit
befafit, gegen das Polizeigesetz zu agitieren, weil es den Frauen politische Betitigung
verbot. Diesem Kreis gehorte u.a. auch Kotokus Frau sowie seine spitere Lebensgefiihrtin
Kanno Suga an, die ja beim ,.Sozialistischen Studienzirkel” beteiligt gewesen sein soll.'"?
Es ist immerhin bemerkenswert, dal} trotz der Verbindung zwischen japanischer Frauen-
bewegung und den Sozialisten um Kotoku damals noch keine japanische anarchistische
Frauenbewegung entstand. Explizit anarcho-feministisch war daher nur He Zhen. Die
minnlichen japanischen Genossen wiederum, von denen sich einige ausfiihrlich mit
Frauenfragen beschéftigt hatten (vor allem Sakai), galten He Zhen als im Grunde fiir die
Sache untauglich, obwohl auf ihre Publikationen in Tianyi hingewiesen wurde. Nach He
Zhen waren Ménner auch in Frauenfragen immer auf ihren eigenen Vorteil bedacht. Sie
lehnte es daher rundum ab, Ménner als Emanzipationsforderer gelten zu lassen, ja bezich-
tigte diese, sich bestenfalls damit briisten zu wollen.'”

Obwohl He in ihren Artikeln die chinesischen Frauen aufrief, sich fiir die eigene Be-
freiung einzusetzen, ist fraglich, ob sie tiberhaupt ein Interesse daran hatte, Frauen konkret

"% Vgl dazu Suzuki Yoko £ A< ¥ F (komp.): Heiminsha no onnatachi *F [ 1+ @) 2z 72 % (Die Frauen der
Heiminsha), Tokyo 1986.

"% Laut Ono (S. 65) geschah dies in Sekai fujin Nr. 13, 1. 7. 1907, S. 2.

""" Siehe z.B. (saka heimin shinbun 15. 7. 1907, S. 14 (Nachdruck).

""" Siehe ihre steten Attacken gegen die etablierte westliche Frauenbewegung und in deren Gefolge die japa-
nische in ithrem Artikel ,\Nuzi jiefang wenti* % - % fi% f5 B (Das Problem der Befreiung der Frau) in
Tianyi Nr. 7 und 8-10. (Da Nr. 7 nicht im Nachdruck enthalten ist, siche die komplette Version des
Artikels in Ge/Jiang/Li Bd. 1, S. 98-107).

Die japanische Frauenbewegung vertrat gradualistische Ziele. Siehe dazu Sievers: Flowers in Salt ...

"% Siehe das Nachwort zum Tianyi-Nachdruck von Hirano Gitard 3 BF # 4 B[l S. 4-5. Siehe auch Hiranos
Artikel ' Tengi’ oyobi ‘Shin seiki’ ni tsuite* « K F« B LUF « FHthédf« 220 T (Uber Tianyi
und Xin Shiji) in Ajia keizai junpé P 3 T %% #5 ‘) 8 (10-tigliche Zeitung zur Wirtschaft Asiens) Nr.
637, Feb. 1966, S. 1-20. Dort S. 3.

Zu japanischen Frauenzeitschriften der Zeit siehe auch Wolfgang Schamoni (Hrsg.): Buch und
Literatur. Japan 1905-1931, Heidelberg 1990. (Sekai fujin dort Katalognummer 154).

'3 Siehe wiederum den genannten Artikel ,Niizi jiefang wenti* in Ge/Jiang/Li Bd. 1, S. 101-103. Damit
diirfte sie nicht wenige engagierte Genossen vor den Kopf gestofen haben. Im Grunde griff sie damit
jedoch nur Argumente auf, die bereits Chen Xiefen [ {88 7 in der ersten chinesischen Frauenzeitschrift
1902 vertreten hatte (Niibao 2r % [Frauenzeitschrift]). (Vgl. Ono S. 56-57).
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zu organisieren.'"! Zumindest scheint aus der geplanten Frauenvereinigung nie etwas ge-
worden zu sein.'"”

Wie Kotoku schon angemerkt hatte, waren viele von He Zhens Forderungen wenig im
Sinne etwa einer ,.freien Liebe,''® wie sie besonders Emma Goldman verfocht und deren
Thesen auch in Japan einzudringen begannen. He Zhen wollte einen ganz unabhingigen
Weg. Abgesehen von ihren z.T. ausgesprochen ménnerfeindlichen Tonen kehrte sie dabei —
trotz aller Traditionskritik — einen dem Westen gegeniiber prinzipiell kritischen Zug
hervor,''” wie er auch Liu Shipei eigen war. Auf keinen Fall solle man die westliche
Frauenbewegung zum Vorbild nehmen, die sie mit der Sozialdemokratie verglich. In einem
alles oder nichts diirfe man sich nicht auf einen gradualistischen Weg einlassen, der letzt-
lich nur neue Differenzen (etwa zwischen wenigen an der Macht partizipierenden Frauen
und der Mehrheit der weiter unterdriickten) hervorbringen werde. He verband somit klar
die Befreiung der Frau mit dem Anarchismus.'"® Ihre positiven Ziele bzw. Methoden zur
Erreichung derselben blieben jedoch vage. Sie erhoffte sich von der Praktizierung des
Kommunismus die Befreiung, da dann alle gleich sein wiirden. Damit war offenbar ein
Anarcho-Kommunismus im Sinne Kropotkins gemeint, der in Tianyi auch vorgestellt
wurde. Fiir He bedeutete Kommunismus vor allem Abschaffung des Geldes und freie Be-
friedigung der Bediirfnisse, da gentigend Giiter vorhanden sein wiirden, wenn jeder mit-
arbeite.''"” Tianyi tibersetzte auch in der ersten englischen Version der Ziele der Zeitschrift
(in Nr. 8-10) , Kommunismus" mit ,Anarchist Communism®.'”’ He forderte, daB die
Frauen, statt selbst an die Macht zu wollen, die Manner zwingen sollten, ihre Privilegien
aufzugeben.'”' Im iibrigen setzte sich He auch jenseits politischer Fragestellungen mit dem
gerade in der chinesischen Oberschicht besonders verbreiteten Problem der Herrschaft von

""" Man kann dies auch im Zusammenhang einer eventuell schon bestehenden Taktik zur Spaltung der Revo-

lutionire sehen.

Es fdllt auch auf, dal} in den spiteren Tianyi-Nummern Frauen als Unterstiitzer verschwinden. (Siche die

Jeweils letzte Seite einer Nummer).

"'® Sie lehnte die ,.freie Liebe™ als Libertinage und somit unmoralisch ab. (,Niizi jiefang wenti* in Ge/Jiang/
Li Bd. 1, S. 104). Zarrow: Anarchism ... (S. 140) interpretiert, sie habe nur auf deren Gefahren aufmerk-
sam machen wollen, sei aber an sich nicht dagegen gewesen. Feng Ziyou (Geming yishi Bd. 2) behauptete
gar, sie habe offen ,freie Liebe* mit ihrem Verwandten Wang Gongquan und mit Su Manshu praktiziert.
was angesichts ihrer drakonischen Vorschldge fiir Ehebruch bemerkenswert wire.

7 Zarrow: Anarchism . (S. 147) hebt zurecht hervor, dall natiirlich auch die Informationen iiber den
Westen, da von anarchistischer Seite (via Japan vermittelt), ein negatives Bild desselben zeichneten.

""" Siehe dazu ausfihrlicher Peter Zarrow: ,He Zhen and Anarcho-Feminism in China® in Journal of Asian

Studies 47, Nr. 4, Nov. 1988, S. 796-813. Siehe auch Susanne Weigelin-Schwiedrzik: ,He Zhen und die

Zeitschrift Tianyibao. Oder: Ein Versuch iiber Frauenforschung im Kontext der modernen chinesischen

Ideengeschichte” in Minima Sinica 1998/2. S. 45-65.

Siehe ihren Artikel ,Lun niizi dang zhi gongchanzhuyi” 3§ %4 & & #0 4t # & # (Frauen sollten den

Kommunismus kennen) in Tianyi Nr. 8-10, im Nachdruck S. 229-232, bes. S. 232.

Dal} fiir Tianyi der wahre .Kommunismus* der Anarcho-Kommunismus war, geht auch aus Liu
Shipeis Vorwort zur Teiliibersetzung des Kommunistischen Manifestes hervor. (Siehe Nr. 16-19, im
Nachdruck S. 509-510. bes. S. 510).

"*" Im Nachdruck S. 174. Spiter wurde die chinesische Fassung worigetreu wiedergegeben. (Siehe die jeweils
zweite Seite einer Nummer), allerdings mit der erstaunlichen Besonderheit, da8 beim Punkt . Gleichheit

4 der Gle_s_chlechtcr‘ im Englischen einschriinkend ,asiatisch™ hinzugefiigt wurde!

© ,Nizi jiefang wenti* (Ge/Jiang/Li, Bd. 1, S. 107). und ,.Lun niizi dang zhi gongchanzhuyi* in Nr. 8-10,

im Nachdruck S. 229-232.
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Frauen iiber Frauen, z.B. iber Konkubinen oder Migde, auseinander und verurteilte diese
entschieden.'*

Tianyi zeigte sich beeindruckt von , heroischen Frauen* wie den russischen Revolutio-
nérinnen'”’ und Chinas Qiu Jin fk #% .'** Qiu Jin hatte sich in Tokyo der Tongmenghui
angeschlossen und fiir die Organisation der chinesischen Studentinnen in Japan eingesetzt.
1906 war sie im Gefolge der Proteste gegen die neuen japanischen Regelungen zur Uber-
wachung chinesischer Studenten, die die japanische Regierung auf Wunsch des Qing-
Hofes erlassen hatte, nach China zuriickgekehrt. Dort beteiligte sie sich an revolutionérer
Propaganda. wurde im Rahmen eines geplanten, aber verratenen Aufstandes verhaftet und
1907 32-jahrig exekutiert. Bei den Darstellungen in Tianyi schwang dabei stets der Atten-
tatsgedanke mit, den He ja auch bei der ersten Sitzung des ,.Sozialistischen Studienzirkels®
thematisiert hatte (s.0.). Diese Verkniipfung war ja nichts Neues und hatte schon lange die
chinesischen und japanischen Gemiiter bewegt., nur waren zu den berithmten , Nihilistin-
nen’ der 1880er noch neue Heldinnen insbesondere der 1905er Revolution in RuBland da-
zugekommen.

Aufs ganze gesehen trat die Frauenthematik im Laufe der Tianyi jedoch allmahlich in
den Hintergrund.'”® In der folgenden Zeitschrift Hengbao spielte sie dann gar keine Rolle
mehr.

"2 Siehe ihren Artikel in Tignyi Nr. 15: ,Lun zhongguo niizi suo shou zhi candu® 3§ th B &= T 2 2 12

# (Uber die Brutalitat, die chinesischen Frauen angetan wird). Im Nachdruck S. 443-450.

'** Siehe z.B. Tianyi Nr. 8-10 (im Nachdruck S. 277-282) in Folge 1 des Artikels Eguo nijie yishi huiyi®
# @ # {3 % 3 % 2 (Gesammelte Ubersetzungen zum Vermichtnis der russischen Heldinnen).
(Weitere Folgen des Artikels liegen nicht vor. Er basierte iibrigens auf japanischem Material). In Tianyi
Nr. 11-12 erschien ein Portrit der . russischen Heldin* Ragozinnikova, die 1907 ein Attentat auf einen
General veriibt hatte. (Siehe zu ihr und anderen russischen Revolutiondrinnen Margaret Maxwell: Narod-
niki Women. Russian Women who Sacrificed Themselves for the Dream of Freedom, New York et al.
1990. Zu Ragozinnikova dort S. 151). Auch in der im Nachdruck nicht enthaltenen Nr. 13-14 soll ein
Bild einer russischen Revolutiondrin erschienen sein (laut Inhaltsverzeichnis in Zhongguo jindai gikan ...).
In der im Nachdruck ebenfalls nicht enthaltenen Nr. 4 hatte Wang Gongquan ferner eine Biographie der
Breskovskaja itbersetzt, und in Nr. 7 soll ein Bild Vera Figners erschienen sein.

Besonders in Nr. 5, der im Nachdruck nicht enthaltenen Nr. 7 und der Nr. 15 erschienen Beitrdge zu ihr.
Siehe auch den Leserbeitrag in Nr. 6.

Zu Qiu Jin siehe Catherine Gipoulon: Qiu Jin, Pierre de ['oiseau Jingwei. Femme et révolutionnaire
en Chine au XIXe siécle, Paris 1976 (deutsche Ubersetzung Minchen 1977: Qiu Jin Die Steine des
Vogels Jingwei); Mary Backus Rankin: ,, The Emergence of Women at the End of the Ch’ing: The Case of
Ch’iu Chin* in Wolf, Margery und Witke, Roxane (Hrsg.): Women in Chinese Society, Stanford 1975, S.
39-66 und dortige Literaturangaben. Siehe auch die Passagen bei Ono Kazuko S. 59-65.

Es ist nicht ganz klar, inwieweit He Zhens .,Frauengesellschaft* in der Tradition von Qiu Jins Akti-
vitdten in Japan stand. Immerhin waren einige Frauen, die in Tianyi als Spenderinnen genannt werden, wie
Qiu Jin an der Bombenfabrikation der Tongmenghui in Yokohama beteiligt gewesen. (Siehe Ono S. 78
und S. 218, Anm. 14). Gekannt haben sich He und Qiu personlich offenbar nicht. Bei Hes Ankunft in
Japan war Qiu wieder in China, doch hatten sie Kontakt mit dhnlichen Kreisen und hitten sich theoretisch
vor Hes Japan-Aufenthalt in China gekannt haben kénnen. (Mary Backus Rankins Aussage in ihrem
genannten Qiu Jin-Artikel [S. 51]. daB Qiu und He gleichzeitig in Tokyo gewesen seien, ist unzutreffend).
Eine detailliertere Beschreibung zum Anarcho-Feminismus gibt Zarrow in seinem Buch (Kap. 6) und
seinem erwihnten gesonderten Aufsatz. Ono Kazuko widmet diesem Phidnomen nur wenige Seiten.
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,Gleichheit und Revolution*: Tianyi diskutierte vielmehr den Anarchismus in breiterer
Form, wobei Liu Shipei der priagende Autor war. Er legte den Schwerpunkt — wie He Zhen,
mit der er auch einige Artikel gemeinsam verfafite — auf die Gleichheit, erorterte sie aber
vor allem anhand der Themen Arbeit, Rasse und nationale Revolution. Aufgrund seiner
Auffassung des Anarchismus als Verwirklichung absoluter Gleichheit war er ihm auch
nichts Westliches, sondern eine ubiquitire Grundtendenz, wie er schon bei der ersten
Sitzung des ..Sozialistischen Studienzirkels™ klargestellt hatte. Von daher bemiihte er sich
besonders darum. in der chinesischen Tradition Vorbilder zu finden, ja den Anarchismus
als eigentlich chinesisch zu vereinnahmen.

In einem lingeren Artikel verband Liu diese Themen zur Darlegung seiner Vorstel-
lungen einer idealen Gesellschaft.'*® Ausgehend von der Tatsache, daB alle Menschen
prinzipiell zwar gleich sind, es aber Unterschiede in Wissen und Stérke gebe,'”” erklarte er
das Entstehen von Ungleichheit mit der Abhingigkeit des einen vom anderen, womit die
Unterschiede in Ungleichheit umgemiinzt werden. Ist durch die Abhédngigkeit die Freiheit
verloren, dann auch die Gleichheit. Wenn man daher nur die Rahmenbedingungen verin-
derte, beseitigte man noch nicht die natiirlichen Unterschiede. Nur die Autonomie eines
jeden garantiere die wahre Gleichheit. Um diese zu fordern, sollte jeder in seinem Leben
verschiedene Phasen und Arbeiten durchlaufen, die Liu im Detail ausfiihrte.'**

Solche Gedanken waren ja nicht ganz neu. Kang Youwei hatte dhnliche Vorstellungen
1902 in seinem Darongshu niedergelegt, doch ist schwer abzuschitzen, inwieweit Liu —
angesichts der erst sehr spit erfolgten Publikation des Datongshu (s.0.) und seiner poli-
tischen und akademischen Gegnerschaft zu Kang und Liang Qichao,'”’ der am meisten
dariiber wulite — dies bekannt war. Eine ungefihre Vorstellung diirfte er aber gehabt haben,
da er schon 1904 Kangs Utopismus negativ erwihnt hatte."" Ein ziemlich wahrschein-
licher Einflul war William Morris’® News from Nowhere, das ebenfalls in Tianyi Nr. 3 als
Ubersetzung von Sakai ins Japanische angezeigt und als wertvolle Lektiire gepriesen
wurde.'*! News from Nowhere entwarf eine stark agrarisch eingefirbte Utopie eines post-
industriellen Zeitalters und stand an der Schwelle zum Fortschrittspessimismus.

So wollte Liu Hand- und Kopfarbeit verbunden wissen und die Ausbildung durch die
Arbeitserfahrung konkreter und somit besser gestalten, womit nicht nur der klassische
Unterschied zwischen Arbeitenden und Gelehrten aufgehoben, sondern auch der mensch-
lichen Natur entgegengekommen wiirde, die sich nach Abwechslung in der Arbeit sehne.
Von Bildungsfeindlichkeit oder Zwangsarbeit kénne da keine Rede sein. Auch wiren die
unterschiedlichen Schweregrade der Arbeit gerecht verteilt, zumal sich die korperliche Ar-

16 Siehe Tianyi Nr. 3: Renlei junli shuo* A % 59 17 3% (Uber den Ausgleich der Fahigkeiten unter den
Menschen), im Nachdruck S. 24-36. (Meine Ubersetzung dieses Titels orientiert sich nach dem Inhalt).

"7 Dies impliziert im Grunde, daf es natiirliche — und unbeseitigbare — Unterschiede unter den Menschen
gebe. Wie Liu aber im folgenden deutlich macht, hilt er sie fiir beseitigbar.

'** Ibid. bes. S. 27-29.

"** Liang war ja im Lager der Reformer und setzte sich fiir eine konstitutionelle Monarchie ein. Von seiner
akademischen Prigung war er Neutextler, Liu Alttextler.

3% Siehe Bernal: .Liu Shi-p’ei ..* S. 93-94, Kang hatte schlieBlich auch Teile seiner utopistischen

Vorstellungen in andere Werke einfliefien lassen (s.0.).

Im Nachdruck von Tianyi S. 56. Morris selbst war zwar kein Anarchist, hatte aber enge Verbindungen zu

Kropotkin, den er hoch schitzte.
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188 China und der Anarchismus

beit auf zwei Stunden am Tag beschridnken kénne und so dem Bewegungsdrang gerecht
wiirde. Bei gleicher Ausbildung wiren auch alle zu allem fahig. Das Argument der ver-
schiedenen Fahigkeiten gelte nur fiir eine Klassengesellschaft mit Bildungsmonopolen. —
All dies waren Motive, die Kropotkin vorgegeben hatte.'”> Wie dieser stellte Liu nicht
infrage, daf3 unter optimalen Bedingungen jeder zum Arzt oder Ingenieur taugte oder dafl
mit diesem visiondren System wirklich die vorhandenen Bediirfnisse befriedigt werden
konnten, liel aber die ausfiihrlichen 6konomischen Berechnungen Kropotkins in seinem
Entwurf beiseite.

Liu erwihnte Kropotkin hier nicht namentlich, sondern zog lieber Vorbilder aus den
chinesischen Klassikern heran, etwa Xu Xing (s.0.) mit seiner Theorie, daf alle gleicher-
malflen ihr Feld bestellen sollten. Zwar monierte er an ihm, daf er die Notwendigkeit der
Kooperation bei bestimmten Arbeiten tibersehen habe, doch habe er als erster in China die
Trennung zwischen Arbeitenden und Gelehrten angegriffen.'

Liu wollte mit seinem System hingegen diesen Mingeln abhelfen und, wie He Zhen
anfiigt, auch der Stellung der Frauen forderlich sein, da diese nicht mehr aufgrund ge-
schlechtsspezifischer Arbeiten diskriminiert werden konnten. '

Der Entwurf blieb natiirlich ein theoretischer ohne praktische Konsequenzen. Liu mach-
te nie den Versuch, z.B. eine Kommune zu griinden. Zhang Ji hingegen als mehr praktisch
orientierter Mensch sollte in Frankreich eine solche Erfahrung zumindest einmal auspro-
bieren (s.u.).

Lius Stdrke war die Feder. Nachdem er sein Fernziel vorgestellt hatte, begriindete er,
warum er gerade den Anarchismus fiir den richtigen Weg dazu hielt. Wie bereits in seinem
Gesellschaftsentwurf angeklungen, war das Hauptmotiv fiir ihn die Erzielung der absoluten
Gleichheit. Da diese urspriinglich dem Menschen gua Mensch eigen sei, ist ihre Erlangung
letztlich eine Riickkehr zum Ursprung, was auch Lius stark riickwértsgewandte Ausrich-
tung erklirt. Um seine These zu untermauern, bediente er sich freilich auch westlicher Au-
torititen.””” In Bakuninscher Manier lag fiir ihn der Anfang der Ungleichheit in der Reli-
gion, die ein ..Oben und Unten* vorgab und mit deren Hilfe sich religidse Spezialisten eine
die Einfiltigen manipulierende Macht erwarben. Hinzu kam die Arbeitsteilung, die ange-
sichts wachsender Bevélkerung dadurch entstanden sei, dafl die im Kampf um die knappen
Ressourcen Stérkeren die Schwicheren zwangen, fiir sie zu arbeiten. Ein dritter Grund der
Ungleichheit war die Diskriminierung der Frau, welche ebenfalls aus diesen Kdmpfen re-
sultierte, indem die Sieger sich die Frauen der Besiegten als ihr Eigentum aneigneten. Da-
durch sei das patrilineare Familiensystem entstanden — ein Argument, das wohl He Zhen
beigesteuert hatte.

132 Kropotkin stand selbst damit — wie oben dargestellt — im Erbe frithsozialistischer Ansitze sowie auch
Bakunins, doch folgte Liu der spezifischen Auslegung Kropotkins, ohne sich hier schon explizit auf ihn zu
beziehen.

133 Renlei junli shuo®, im Nachdruck S. 34-35. Liu hatte schon frither tiber Xu Xing als ,chinesischen
Anarchisten® geschrieben, ihn aber in seinem Buch uber den ,chinesischen Gesellschaftsvertrag™ noch
generell kritisch gesehen. (Siehe ,,Zhongguo minyue jingyi in Liu Shenshu xiansheng yishu, tao 2, Fasz.
16, 8. 23b-25b). (Vgl. auch Onogawa S. 80). Dieses Buch war — wie erinnerlich — 1903 verfafit.

“ Renlei junli shuo®, im Nachdruck S. 35-36.

135 U.a. erwahnt er lobend Rousseau, mit dem er sich ja frither schon beschiftigt und mit seinem ,.Chine-

sischen Gesellschaftsvertrag” seine Reverenz erwiesen hatte.
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Ziel war es also. diese ,,Verformung™ der natiirlichen Gleichheit wieder zu beseitigen.
Nach Liu ergibt die Analyse der Formen aktueller Ungleichheiten drei Kategorien: die
Ungleichheit zwischen Regierung und Volk (hier zitiert er vor allem polizeiliche Unter-
driickungsmafinahmen, die auch durch den Parlamentarismus nicht behoben wiirden),
zwischen Kapitalisten und Arbeitern als Privilegierten und Ausgebeuteten, und zwischen
starken und schwachen Rassen, also das Imperialismusproblem. Dabei machte Liu deut-
lich, daf der Anarchismus fiir ihn eine Pridventivfunktion gegen die drohende Verwest-
lichung und damit Industrialisierung und Kapitalisierung Chinas hatte.'*®

Als Hinfiihrung zur urspriinglichen Gleichheit ist fiir Liu der Anarchismus am geeig-
netsten., weil er gegen die Regierung als Stiitze der Kapitalisten und Reprisentation des
Staates agitiert. Der Staatssozialismus dagegen beseitigt die Macht nicht und raubt somit
dem Einzelnen die Freiheit. Der Anarchismus hingegen verwirkliche sie. Da er aber kein
Anhinger des individualistischen Anarchismus sei, betone er neben der Freiheit besonders
die Gleichheit, die nur fiir alle gemeinsam verwirklicht werden kann.

Vorzeichen einer neuen Gesellschaft gebe es schon, sowohl in positiven Ansitzen, z.B.
freiwilligen Vereinigungen,'”” als auch in destruktiven, ndmlich Attentaten zur Besei-
tigung der Regierung. Konkrete Schritte zur Verwirklichung des Anarchismus sind fiir Liu
die Propaganda. die Organisierung von Arbeitern fiir konkrete Aktionen, z.B. Streiks — ein
fiir China noch neues Phinomen — sowie Attentate, woraufhin durch eine Revolution die
Regierung gestiirzt werden konne.'*

Diese anarchistische Auffassung der notwendigen Revolution provozierte natiirlich die
Verfechter einer nationalen (Anti-Mandschu-)Revolution, wie sie die Tongmenghui vertrat.
Entsprechend mufite sich Liu mit kritischen Leserbriefen auseinandersetzen. Die Rassen-
frage spielte dabei — wegen der Mandschus — eine grofie Rolle.”” In der Tongmenghui-
Zeitschrift Minbao hatte Liu sich zwar gegen Liang Qichaos These von der rassischen
Zusammengehorigkeit von Mandschus und Chinesen gewandt'*” — womit Liang die
Akzeptanz der Dynastie festigen wollte —, doch war Liu von der Position der Anti-
Mandschu-Revolution abgeriickt.

Zuvor hatte ja auch er diese vertreten, insbesondere unter dem Einfluf Zhang Binglins
in Shanghai 1903. Allerdings scheint dieser Wandel nicht, wie weithin unterstellt, abrupt
mit seiner ..anarchistischen Phase™ stattgefunden zu haben. Vielmehr zeigt m.E. z.B. seine
1905 verfalbite Schrift Zhongguo minzuzhi vh & B #€ 7£ (Annalen des chinesischen
Volkes)'*' einen Ubergang. Diese Schrift war auch nicht mehr mit seinem Anti-Mandschu-
Kampfnamen ,.Guanghan™ j; /& gezeichnet, sondern bereits mit ..Shenshu® H #{ wie

L ~Wuzhengfuzhuyi zhi pingdengguan® # By ff F #& 7 F % § (Die Gleichheitsauffassung des
Anarchismus) in Tianyi Nr. 4,57, Da zwei Folgen davon im Nachdruck nicht enthalten sind, siehe die
Version in Ge/Jiang/Li Bd. 1. S, 72-86. bes. S. 82.

Er greift hier auf Beispiele von Kropotkin zuriick, ohne diesen allerdings als Quelle zu offenbaren. (Ibid

S. 85).

" Ibid. S. 86.

"** Zur Rassenfrage in China allgemein siehe Frank Dikotter: The Discourse of Race in Modern China.
London 1992.

" Siehe 2 B. Lius ,,Bian manzhou fei zhongguo zhi chenmin® #% i 9| 3k ch B = £ & (Die Mandschus
waren keine chinesischen Untertanen) in Minhgo Nummern 14, 15 und 18. Siche zu diesem Disput die
Zusammenfassung bei Onogawa S. 84-87.

"' Enthalten in Liu Shenshu xiansheng vishu, rao 2, Fasz. 17.
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seine spiteren anarchistischen Artikel. Liu pléddierte darin fiir die Anerkenntis, daB ,.die
Chinesen™ ein aus rassischen Vermischungen entstandenes Volk seien — und somit gegen
einen falschen Han-Chauvinismus. Andererseits wies er den Vorwurf zuriick, China habe
frither andere Volker kolonialisiert und sei somit selbst des Imperialismus schuldig, den es
nun so bejammere. Sein erkldrtes Ziel war, China angesichts der Bedrohung durch den
Westen ein fundiertes Selbstwertgefiihl zu vermitteln. Die Tatsache, daB sich hier eine
allmédhliche Verschiebung im Denken Lius abzeichnet, ist im iibrigen ein weiteres Indiz
dafiir, dal} seine ,anarchistische Phase* nicht vorschnell als bloBe Makulatur im Sinne
einer von Duanfang finanzierten Spaltpilz-Funktion abgetan werden kann. Vielmehr lag
seine Hinwendung zu den Mandschus — wenn nicht direkt auf der Verldngerungslinie
seines Anarchismus — so doch zumindest nicht im Gegensatz dazu!

In einem mit He Zhen zusammen verfaf3ten langeren Artikel widmete sich Liu in Tianyi
dieser fiir das revolutionire Lager zentralen Problematik der Rassenfrage.'*> Grundtenor
ist seine Auffassung vom urspriinglich in China schon weitgehend verwirklichten Anar-
chismus in Form einer traditionellen Staatsferne des Volkes, wie er auch auf der ersten
Sitzung des ,.Sozialistischen Studienzirkels™ dargelegt hatte (s.0.). Macht sei nur nominell
ausgelibt worden. Man habe somit nur den letzten Schritt zu tun und diese auch faktisch zu
beseitigen. Dabei gehe es nicht um die Mandschus als solche, sondern nur um ihre Privi-
}egien.'“"} Der Anarchismus, der — nach Kropotkin — der Erkenntnis der Naturwissenschaft
entspricht. daf es im Universum kein Zentrum gibt, transzendiert nicht nur Staats- sondern
auch Rassengrenzen. Nur die Han statt der Mandschus an der Regierung zu haben, wechsle
ja lediglich die Spieler aus.

Von hier aus kritisierte er explizit die revolutiondren Vorstellungen der Tongmenghui:
es fehle ein Konzept fiir die Zeit nach der Beseitigung der Mandschus. Vielmehr habe man
nur das Ziel, selbst an die Macht zu kommen. Bislang werde die revolutiondre Bewegung
von Intellektuellen und Geheimgesellschaften getragen, die nach einer Revolution auch
davon profitieren wiirden. Er aber wolle eine grundsitzliche Revolution, die vor allem auch
Arbeiter und Bauern einbeziehe.'** — Dies waren im Revolutionsdiskurs neue Téne.

Auch die These von einer Revolution in Stufen wiesen Liu und He zuriick. Der
sogenannte Fortschritt bringe in Wirklichkeit nur noch weniger Freiheit, womit sie sug-
gerierten. daB es sich unter den Mandschus so schlecht gar nicht lebte! '3 In einem anderen
Artikel iiber die ..Schéadlichkeit einer neuen Regierung™ ging Liu sogar so weit zu behaup-
ten. dafl ..Konservativismus besser als Reformismus, Despotie besser als Konstitutio-
nalismus* sei.'** Den Westen oder Japan nachzuahmen sei der falsche Weg.'*" Alle seien

"2 Lun zhongzu geming yu wuzhengfu geming zhi deshi* s fi iR & oy EL | BT F dp Z & 5% (Uber die
Vor- und Nachteile von rassischer Revolution und anarchistischer Revolution) in Tianyi Nr. 6 und 7. Da
Nr. 7 nicht im Nachdruck vorliegt, siche die Version in Ge/Jiang/Li Bd. 1, S. 86-98.
® Diese Argumentation griff er spater in Hengbao (Nr. 3. S. 1-2) wieder auf, wo er sich iiber die soziale
Revolution und die Anti-Mandschu-Revolution dulerte.
.Lun zhongzu geming ... in Ge/Jiang/Li Bd. 1, 5. 86-92.
> Ibid. S. 92.
M6 In Tianyi Nr. 8-10, im Nachdruck S. 193-203: ,,Lun xinzheng wei bing min zhi gen" S H KB HE R Z
8, dort S. 193.

"7 In ,Lun xinzheng wei bing min zhi gen* 148t Liu eine tibersetzte Zusammenfassung von Nachrichten iiber
die Armut in Europa folgen, wovon China doch verschont bleiben moge! (Die Ubersetzung aus dem
Japanischen stammte von Jing Meijiu). (Siehe Tianyi Nr. 8-10, S. 201-203).
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Die Bildung der ersten chinesischen anarchistischen Gruppe in Tokyo 191

nur auf Macht fixiert. Berufe wie Polizist oder Anwalt seien heute hoch angesehen — einem
klassisch gebildeten Gelehrten nach Abschaffung der traditionellen Staatsexamina wohl ein
Dorn im Auge, zumal solche Berufe wie auch der des Soldaten u.i. traditionell gering
geschitzt wurden. Wenn nun zunichst eine nationale Revolution stattfinde, wiirde der
Anarchismus erst recht in ungreifbare Ferne entschwinden, weil eine neue Regierung sich
entschiedener an die Macht klammern wiirde als die jetzige und eine zweite Revolution zu
ihrer Beseitigung noch schwieriger wiirde.'*®

Wire es da nicht einfacher, an die chinesische Tradition anzukniipfen, die so viele
faktjf;:h individualistische Anarchisten wie Einsiedler, Monche usw. hervorgebracht ha-
be?

w»Tradition und Anarchismus*: Auf diesem Hintergrund ist es wenig erstaunlich. daff Liu
den Ahn des Anarchismus in China zu entdecken glaubte: Laozi."”™® Noch héher aber
schitzte er Bao Jingyan (s.0.), der als erster aus den Lehren Laozis und Zhuangzis den
Anarchismus begriindet habe und dessen Meinung er (Ge Hongs Baopuzi zitierend) aus-
fithrlich wiedergab."”' Bao habe nicht nur die Herrschaft des Fiirsten abgelehnt, sondern
auch Gesetze verworfen und Militdr und Geld geringgeschitzt. Damit habe er schon die
Ziele der Gleichheit und Freiheit fiir alle formuliert.'””

Tianyi bezog sich hiufig auf Chinas Tradition,'™ wozu nicht zuletzt auch der Bud-
dhismus seinen Beitrag geleistet hatte. Obwohl er nicht so direkt wie der Daoismus als Ahn
angesprochen wurde. spielte er im Denkmuster eine grofie Rolle. Die Grundidee der
Gleichheit (pingdeng - % ) war ein stark mit buddhistischen Konnotationen versehener
Begriff. Méglicherweise hatte Liu auch hier vieles Zhang Binglin zu verdanken. der sich
besonders seit 1903 intensiv mit dem Buddhismus befafit hatte. Aulerdem lebten Liu. He
Zhen, Zhang Binglin und der hiufig als ,.chinesischer Byron™ apostrophierte revolutionére
buddhistische Ménch und Kiinstler Su Manshu in Tokyo zeitweilig zusammen."™* Su
Manshus Bilder und Gedichtiibertragungen sowie seine Sanskritstudien fanden Platz in

8 In gewisser Weise bestiti gte nur wenige Jahre spiter die Geschichte diese Vermutung.

S Lun zhongzu geming .. in Ge/liang/Li Bd. 1, S. 92-98. Diese cher diirftige anti-revolutionire
Argumentation kann man als Hinweis werten, dal Liu zu diesem Zeitpunkt (September 1907) bereits die
Mandschus unterstiitzte.

Sein Idealportrit zierte die Nr. 5 von Tianyi (im Nachdruek S. 61).

.Bao sheng xueshu fawei* fif 4= 22 4i7 % {0 (Die Tiefgriindigkeit der Lehre Meister Baos) Tianyi Nr. 8-
10 (im Nachdruck S. 233-236).

' Ibid. S. 236.

15 Vgl. auch Lius Untersuchung zur Geschichte des Sozialismus in China in Tianyi Nr. 5 (Folge 2 des
Artikels) (im Nachdruck S. 91-94).

Eine Zusammenstellung von Tianyi-Artikeln zur chinesischen Tradition, aus der man nonkonfor-
mistische Figuren herausgriff, findet sich in Yang Tianshi: ,,Shehuizhuyi jiangxihui ziliao®, S. 434-450.
Im dibrigen war bereits in Nr, | und Nr. 2 der Ming-Nonkonformist Li Zhi 2= $ mit Bakunin verglichen
worden, weil er fiir die Freiheit von Leib und Geist eingetreten sei, wofiir er Klassenunterschiede ebenso
niederreiien wollte wie Schranken zwischen Familienverbinden und Geschlechtern. (,,Bugongchou® 7 2%
i [Rache fiir Ungerechtigkeiten = He Zhen?]: ,.Li Zhuowu xiansheng xueshuo* 2= &5 & #4237 [Die
Lehre Li Zhuowus = Li Zhis]).

So Feng Ziyou: Geming yishi Bd. 1, S. 241 und Bd. 2, S. 228. Wie oben schon angemerkt, hatten Liu und
Su bereits in China zusammen mit Chen Duxiu [ 58 7% die Zhongguo baihuabao 5 B (3 3% 3
(Chinesische Zeitschrift in Umgangssprache) herausgebracht.
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192 China und der Anarchismus

Tianyi, ja He Zhen — der zuweilen eine Affire mit ihm nachgesagt wird — stellte diesen als
.seine Schiilerin® respektvoll vor."”® Su war ein politisch radikal gesinnter Ménch und
hatte ja auch zum ersten Mal Emma Goldman in China vorgestellt (s.0)."*® Das Bud-
dhismus-Interesse Zhang Binglins forderte auflerdem Kontakte der Gruppe mit anderen
chinesischen Buddhisten.'*’

Maoglicherweise ist auch auf diesem Hintergrund die Tatsache besser zu verstehen, dafy
He Zhen nach Lius Tod buddhistische Nonne wurde. Jedenfalls bot die mahayanistische
Relativierung der Gegensitze den Ausgangspunkt fiir die Gleichheitsvorstellung in Tianyi.
So gesehen zielte auch He Zhens Feminismus weniger auf eine Befreiung der Frau als
solcher als auf die Transzendierung geschlechtsspezifischer Merkmale und verband sich so
in threm Denken mit der allgemeinen Forderung nach grundsitzlicher Revolution in allen
Bereichen. Wenn aber alles nur vordergriindig wirklich ist, da Emanation des BewuBtseins,
ist auch die konkrete revolutiondre organisatorische Titigkeit nicht mehr unbedingt pri-
mires Anliegen. Dall dennoch der Attentatsgedanke eine gewisse Rolle spielte — der ja auf
den ersten Blick dem buddhistischen Totungsverbot diametral entgegensteht —, 146t sich
nicht nur im Zusammenhang mit den chinesischen klassischen Vorbildern der Tyrannen-
morder, sondern auch mit dem Bodhisattva-Ideal sehen: einer opfert sich fiir alle nach dem
beriihmten Ausspruch: ,,Wenn ich nicht in die Hélle gehe, wer dann?* Dem Attentiter
haftete etwas Heroisches an, ein Stiick Selbstverwirklichung durch die Tat. So kann man in
gewisser Weise dieses Motiv, das ja ebenso von Zhang Binglin in der Minbao betont
wurde, als Gegenstiick zur organisierten revolutiondren Erhebung verstehen, wie sie Sun
Yatsen und seine Leute unermiidlich zu initiieren versuchten. Sich letztlich als Gelehrte
fiihlende und zum guten Teil auch exzentrische Personlichkeiten, wie Zhang Binglin, Liu
Shipei und He Zhen es waren, taugten wohl wenig zu irgendeiner Parttaidiszil-_}]in.lss

'** Sus Bilder zierten Tianyi Nr. 3, 4, 5, 16-19. Zhang Binglin verfaBte ein Vorwort zu den von He Zhen

zusammengestellten Bildern Sus in Nr. 5 (im Nachdruck S. 110-111). Dort erbrterte er das Problem, daB
Monche nach den Ordensregeln eigentlich nicht malen sollten. In Nr. 6 warb He Zhen fiir Sus
angekiindigtes Werk , Sanskritstudien®, zu denen Zhang Binglin und Liu gesonderte Vorworte verfaiten.
(Diese sind dort zusammen mit Sus eigenem Vorwort abgedruckt. Im Nachdruck S. 163-170). Die
geplanten Inhalte der . Sanskritstudien* wurden in Nr. 6 (im Nachdruck S. 161) und Nr. 8-10 (im
Nachdruck S. 327) bekanntgegeben. In Nr. 15 (im Nachdruck S. 489) wiederum wurde fiir Sus literarische
Ubersetzungen geworben.

"8 7u Su Manshu siehe Liu Wu-chi: Su Man-shu, New York 1972; McAleavy, Henry: Su Man-shu 1884
1918. A Sino-Japanese Genius, London 1960; Tang Rundian F ff #ll : Geming shiseng: Su Manshu
zhuan % d7 75 (@ | & 8 % {# (Revolutiondrer Dichtermonch: Biographie Su Manshus), Taipei 1980;
Liu Xinhuang 21| .\'» 8 : Su Manshu dashi xinzhuan & & Tk / &b #7 {4 (Neue Biographie Meister Su
Manshus), Taipei, 3. Aufl. 1992 (1. Aufl. 1984).

'S7 U.a. Ouyang Jingwu B B 2 4 , der 1907 vier Monate in Japan esoterischen Buddhismus studierte und
eine zentrale Figur im chinesischen Buddhismus der Republikzeit werden sollte, hatte zu ihnen Kontakt.
(Vel. mein Buddhismus und Moderne. Ouyang Jingwu, Taixu und das Ringen um ein zeitgemdfies
Selbstverstandnis im chinesischen Buddhismus des friihen 20. Jahrhunderts, Stuttgart 1993, S. 28).

%% (Jber Zhang Binglin beispielsweise wird anekdotenhaft berichtet, er habe oft sogar seine rechten und
linken Schuhe verwechselt. (Vgl. Tamagawa: Chigoku anakizumu no kage S. 60-61). Obwohl er eine
wichtige Figur in der Tongmenghui war, wurde er spiter keine GMD-Grofle wie viele seiner damaligen
Mitstreiter, sondern behielt seine Unabhéngigkeit. Liu wiederum galt, nach Zhou Zuorens Ansicht, spiter
an der Peking-Universitit als , Kauz". (Vgl. Zarrow: Anarchism ... S. 36).
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Tianyi bekam zwar insbesondere durch Liu einen nostalgischen Zug, doch hinderte ihn
seine oft verbliiffende Beschonigung des alten China und seine prinzipielle Skepsis dem
modernen Westen gegeniiber nicht daran. sich intensiv mit den westlichen Theorien und
gesellschaftlichen Entwicklungen, soweit er sie vor allem durch japanische Vermittlung
kennenlernen konnte, zu beschiftigen.'” Liu und andere Autoren stellten neuere Ent-
wicklungen und fiir bedeutsam gehaltene westliche Denker vor. Doch kam es nicht von
ungefihr, daf} Liu besonders Tolstoj und Kropotkin am meisten abgewinnen konnte, kamen
sie doch seiner Denkweise am stirksten entgegen.lw Tolstoj hatte ja vor allem den
Pazifismus und die moralische Perfektionierung des Einzelnen auf seine Fahnen geschrie-
ben. Er war dem béuerlichen Leben und Erziehungsfragen zugewandt, nicht der Welt der
Stidte und Industrien. In Tignyi Nr. 5 wurde ein Abschnitt iiber China aus Tolstojs Brief an
eine japanische Zeitung iibersetzt, der der klassischen chinesischen Kultur seine Reverenz
erwies,'®' ja die Chinesen davor warnte, dem falschen, namlich europiischen Weg zu
folgen, wie es leider schon Japan tue. Vielmehr solle es sein kulturelles friedliches Erbe
kultivieren, seine Acker bestellen und die Freiheit des Daoismus, die Goldene Regel des
Konfuzianismus sowie die umfassende Liebe des Buddhismus praktiziere:n.""2

In Tianyi Nr. 11-12 wurde dazu ein Teil aus Tolstojs ..Brief an einen Chinesen*'®’
vorgestellt, der dann in Nr. 1618 komplett tibersetzt wurde. Hierin vertrat Tolstoj dhnliche
Auffassungen und rief die Chinesen zum passiven Widerstand gegen die Staatsgewalt auf.
Damit werde man nicht nur die eigene Regierung, sondern auch die imperialistische Be-
drohung loswerden. China kénne dann wieder zu seiner urspriinglichen friedlichen Lebens-
weise zuriickkehren.'® DaB eine solche Beurteilung Chinas und des Westens aus dem
Munde eines prominenten Européders kam, beeindruckte Liu sehr und wurde fiir ihn um-
gehend zur Stiitzung der eigenen Position genutzt.

Tianyi sah den Wert Tolstojs besonders in seiner Betonung des Agrarischen und seinem
Antimilitarismus und verstand ihn als ,negativen Anarchisten™.'® Liu hob an ihm
besonders das Engagement fiir die Armen und seine Ablehnung der ,.falschen Zivilisation™

" Hier ist allerdings anzumerken, dal es spatestens seit Tianyi Nr. 5 Kontakte mit der Pariser Anarchisten-

gruppe gab und man daher auch von dieser Seite viele Informationen iber den Westen bekam.
Interessanterweise war dagegen in der ersten Nummer, die stark von He Zhen dominiert wurde, Bakunin
prisenter! Es fand sich auch eine Ubersetzung zu Proudhon (in der im Nachdruck nicht enthaltenen Nr. 4)
und eine Vorstellung Stirners (in Nr. 8-10).

Siehe auch Derk Bodde: Tolstoy and China, S. 8. Tolstoj hatte sich seit 1884 mit Laozi und Konfuzius
beschiftigt, schiitzte aber vor allem Laozi.

Die Ubersetzung des Tolstoj-Briefes findet sich in Tianyi Nr. 5 (im Nachdruck S. 99-102).

Dieser Chinese war Gu Hongming 5 45 $4 . ein durch Herkunft und Bildungsweg #uferst untypischer
Chinese (geboren in Siidost-Asien, erzogen in Schottland und England), der auf Englisch dem Westen
gegenitber kritische Schriften verfaBte und sich als 150%iger kultureller Chinese prisentierte. Seine
Schriften hatte Tolstoj in die Hand bekommen.

Im tbrigen sollte auch Gu Hongming - wie Liu — spiter em .Kauz* an der Peking-Universitat
werden. Beide unterstiitzten im fibrigen in den ersten Jahren der Republik Yuan Shikais Thronbestre-
bungen.

Siehe Tianyi Nr. 11-12 (im Nachdruck S. 395-399) und Nr. 16-19 (im Nachdruck S. 583-588).

Siehe die Vorbemerkung zur Ubersetzungs des ,Briefes an einen Chinesen* und die Anmerkungen zur
Zusammenfassung desselben (im Nachdruck S. 583 bzw. S. 398). Siehe auch , Kulubatejin xueshu shuliie*
& £ 2 i it B8 (Uberblick iiber Kropotkins Lehre) in Yang Tianshi: Shehuizhuyi jiangxihui
ziliao™, S. 420-427, dort S. 427. (Dieser Artikel erschien urspriinglich in Tianyi Nr. 11-12, 13-14 [s.u.]).
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194 China und der Anarchismus

des Westens hervor. Seine wichtigste Lehre sei die Forderung, daB jeder (kérperlich)
arbeiten solle.'® Solcherlei Forderungen hatte Liu ja ebenfalls gestellt. Auch den Mili-
tarismus hatten er und He Zhen mehrfach abgelehnt.'®” Damit sprachen sich die beiden
explizit gegen die dominierende politische Stromung in China, die das Land reich und stark
machen wollte, aus.'® Wie Liu in einem eigenen Artikel ausgefiihrt hatte, waren Wohl-
stand und Militdr nur fiir die obere Schicht niitzlich. Das Gros der Bevélkerung erlebte
geradewegs die Kehrseite. Mit seinen Steuern finanzierte es die Oberen bzw. den Reichtum
des Staates und die Militdrausgaben, wurde aber wiederum durch die so finanzierte
Staatsgewalt gezwungen, weitere Steuern zu entrichten. M.a.W.: das Volk finanzierte sich
seine eigene Unterdriickung. Diese Argumentation deckte sich mit der Tolstojs, der
konsequenterweise fiir Steuerverweigerung pladierte.'®

Den Einwand, daB3 mit der Schwachung der Regierung dem Imperialismus die Tiir zu
China noch weiter gedffnet wiirde, sah Liu auch bei Tolstoj zuriickgewiesen. China kénne
ruhig Vorreiter in der Verwirklichung des Anarchismus spielen. Hatte die chinesische
Regierung nicht ausfiihrlichst demonstriert, daf} sie unféhig war, China gegen die Impe-
rialisten zu verteidigen? Eine neue Regierung im Sinne der Tongmenghui wire noch
schlimmer, schlieflich wollte diese sich ausldndischen Kapitals bedienen, womit China
endgiiltig in die Abhingigkeit geriete.'”” Allerdings habe der Anarchismus in China mehr
Chancen, wenn man versuchte, sich mit anderen unterdriickten Liandern sowie den
sozialistischen und anarchistischen Gruppen in den imperialistischen Lidndern zusammen-
zuschlieBen.'”' Damit wiren die imperialistischen Regierungen in einer doppelten Klem-
me. Anzeichen fiir eine solche Solidarisierung sah Liu u.a. in der Sozialistischen Interna-
tionale und dem Anarchistenkongrefl 1907 in Amsterdam.

Auf diesem Hintergrund war er auch ein aktiver Unterstiitzer der ,,Asiatischen Freund-
schaftsgesellschaft™ (s.0.). Seine Argumentation war wesentlich internationaler als Zhang
Binglins offizieller Entwurf. Er griff dabei auf die Berichte der asiatischen Revolutionére
zuriick, die er in Tokyo kennengelernt hatte. Indien lag den chinesischen Teilnehmern der
Gesellschaft besonders am Herzen. da es eine groBe Nation mit alter Kulturtradition war
und als Ursprungsland des Buddhismus in China Respekt genoB. Daf} eine solche Nation
zur Kolonie degradiert werden konnte, war den Chinesen ein Symbol fiir die Gefahr ihres
eigenen Landes. Als Gelehrter mit Stolz auf die chinesische Tradition sah Liu als Haupt-
iibel die von den britischen Kolonialherren aufgezwungenen Entfremdung der Inder von
ihrem eigenen Kulturgut durch Aufoktroyierung von Bildungsinhalten und die Einfithrung

1 Dushu zaji* 3 £ 32 (Lesefriichte) in Tianyi Nr. 11-12 (im Nachdruck S. 416-417).

"7 He Zhen verband dies mit dem Feminismus in ihrem Artikel ,Niizi fei junbeizhuyi lun* % ¥ 3E & ffF &

$ % (Frauen sind gegen Militarismus) in Tianyi Nr. 11-12 (im Nachdruck S. 369-376). Dies hinderte

sie aber, wie gesagt, nicht daran, fiir eine militdrische Ausbildung von Frauen zu plddieren. Sie

prédsentierte sich somit martialischer als ihr Mann!

Dies war Grundanliegen aller Reformkrifte. Japan war dafiir das groBe Vorbild.

" Siehe Lius ..Fei bing fei cai lun* [ & /i 84 3% (Uber die Abschaffung von Militér und Kapital) in Tianyi
Nr. 2. S. 14-22 (auch abgedruckt in Ge/Jiang/Li Bd. 1, S. 88-93).

""" Davor hatte ja auch Liang Qichao gewarnt und sich u.a. deswegen in seiner Zeitschrift Xinmin congbao b0

£ #E 5 (Neuer Biirger) mit der Minbao lange herumgestritten, (Eine Zusammenfassung der Argumente

gibt Bernal: Socialism ... S. 144-1438).

Siehe Lius ..Zhongguo xianshi lun* 2 B 5 # % (Uber die gegenwirtige Situation Chinas) in Tianyi Nr.

11-12 (im Nachdruck S. 364-368).
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Die Bildung der ersten chinesischen anarchistischen Gruppe in Tokyo 195

der Sprache der Kolonialherren. Diese Angst vor bildungsmifiger Entfremdung erklért,
warum Liu immer wieder auf den Punkt Bildung zuriickkam, waren doch in China die
Staatsexamina abgeschafft und westliche Schulen Mode geworden.

Sein besonderer Zorn galt jedoch den Japanern. da sie als asiatisches Land sich in die
Reihe der Imperialisten eingereiht und somit die asiatische Gemeinschaft zerstort hitten.'”

Gemeinsamkeiten gebe es aber in Asien durchaus. Liu hob historische wie religiose
Verbindungen hervor, die einen Zusammenschlu8 Asiens als méglich begriinden sollten.
Zwar gebe es auch viel Nationalismus (nicht zuletzt in China). doch der Sozialismus und
mit ihm der Internationalismus breiteten sich immer weiter aus.'” Gerade angesichts des
Nationalismus in revolutiondren Kreisen betonte er, dali schlieBlich der Imperialismus auch
Nachteile fiir das Volk in den Aggressoren-Landern bringe und das jeweilige ..Volk™ daher
prinzipieller Verbiindeter der Kolonialisierten sei. Schliellich miisse die Bevélkerung der
imperialistischen Lénder durch hohe Steuern die Armeeausgaben finanzieren, leide unter
steigenden Preisen und Konkurrenz um Arbeitsplitze. Daher habe sich im Westen schon
ein grofles organisiertes kritisches Potential herausgebildet. Auch die japanischen Ge-
nossen arbeiteten auf eine gemeinsame Strategle gegen den Militarismus hin und enga-
gierten sich fiir das von Japan dominierte Korea.'™ Osugi z.B. sitze ja wegen seines Anti-
militarismus im Gefingnis. Es gebe also Grund genug zur Annahme, dal} eine Solidari-
sierung iiber Staatsgrenzen hinweg méglich sei. Auch wenn Liu der Sozialistischen Inter-
nationalen seinen Respekt nicht verwehrte, machte er doch deutlich, daf fiir ihn die grofBite
Hoffnung in einer anarchistischen weltweiten Foderation lag, um den kommunistischen
Anarchismus im Sinne Kropotkins zu verwirklichen. i

Kropotkin war denn auch der eigentliche ideologische Leitstern in Zianyi.'® Dies kam
nicht von ungefihr. da ja auch die japanischen Genossen, allen voran Kotoku, ihn als ihren
wsensei™ 7¢ 4 (Meister) verehrten.'”’ Tianyi Nr. 3 brachte zunichst eine Ubersetzung zu
,den Besonderheiten Kropotkins®, aus Kutsumi Kessons Anarchismusbuch entnommen.’ i
Darin wurde an Kropotkin besonders der wissenschaftliche Aspekt und sein Eintreten fiir
einen Anarcho-Kommunismus hervorgehoben. Nr. 8-10 brachte sein Konterfei'”” und in
Nr. 11-12 und begann Liu einen Artikel iiber Kropotkins Lehre,'"® der von zwei weiteren
Beitrdgen aus der Feder Zhou Zuorens [& {E J\ flankiert wurde. Der eine thematisierte

'™ Siehe Lius ..Yazhou xianshi lun* 25 74 38 34 25 (Uber die aktuelle Situation Asiens) in Tianyi Nr. 11-12
(im Nachdruck S. 345-364, bes. 5. 347-348).

' bid. S. 352-354.

'™ Damit wollte Liu wohl auch zwischen den koreanischen Revolutionren und den japanischen vermitteln.
Die Koreaner hatten sich ja geweigert, bei der Gesellschaft mitzumachen, wenn Japaner dazugehéren
sollten (s.0.).

‘35 Ibid. 8. 362-364.

" Dirlik, der Tianyi als reinen Tolstoj-Anarchismus charakterisiert (Anarchism ... S. 102), iibersieht dies.

(Vgl auch Zarrows Kritik in seinem Anarchism ... S. 95-96).

"7 Kotoku gebrauchte mehrfach diesen Begriff fiir Kropotkin.

Im Nachdruck von Tianyi S. 43-47. Die Ubersetzung hatte He Zhens Verwandter Wang Gongguan

angefertigt. Diese Charakterisierung von ,Kropotkins Besonderheiten* war bereits vor Erscheinen von

Kutsumis Buchversion in Shakaishugi kenky Nr. 2 erschienen.

Im Nachdruck S. 177.

* Im Nachdruck S. 383-388. Die weitere Folge fehlt im Nachdruck, wird aber in Yang Tianshi:
Shehuizhuyi jiangxihui ziliao* abgedruckt (S. 420-427).
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anhand von Kropotkins Schriften die Problematik des Gefingniswesens,'®! der zweite
jedoch brachte eine wichtige ideologische Kldrung: ausgehend von der Lektiire der Me-
moiren Kropotkins entzerrte Zhou endlich die in chinesischen Képfen noch vorherrschende
Vermischung und Verwechslung von Nihilismus, russischer revolutiondrer Bewegungen,
Terrorismus und Anarchismus.'® In Nr. 13-14 iibersetzte Liu einen Abschnitt aus
Kropotkins La conguéte du pain iiber ,angenehme Arbeit” (Kap. 10), in Nr. 15 den iiber
die Produktionsmethoden in der kiinftigen Gesellschaft'® (aus Kap. 8) und in Nr. 16-19
das Kapitel 1 desselben Buches iiber die Reichtiimer, die der Menschheit zur Verfiigung
stehen, sowie eine Vorbemerkung zum gesamten Buch. Auflerdem brachte Liu noch eine
Ubersetzung aus Kropotkins L ‘anarchie: sa philosophie, son idéal.'**

Wie Liu in seinem Abrif} iiber Kropotkins Lehre hervorhob, hatte er nur ein unvoll-
stindiges Wissen dariiber, weil nur einige von Kropotkins Schriften zuginglich waren,'®®
was konkret hief3, dafl nur wenige ins Japanische iibersetzt waren (s.u.). Fiir Liu gab es —
nach seiner Lektiire — zwei Schwerpunkte bei Kropotkin: die ,.gegenseitige Hilfe*, auf der
die anarcho-kommunistische Gesellschaft griinden konne, und die ..Zentrumslosigkeit*.
Alles bestehe aus einzelnen Teilen, wie die Naturwissenschaft lehre, und somit sei Herr-
schaft eines Teils tiber andere nicht begriindbar. Sobald das Gleichgewicht gestort werde,
entstiinden Konflikte — wie in der Natur, so in der Gesellschaft. In letzterem Falle fiihre
dies zu revolutiondrer Gewalt, um das gesellschaftliche Ungleichgewicht zu b(*.‘St:itige'n.m‘5
Zementiert werde dieses Ungleichgewicht in der gegenwirtigen Gesellschaft durch Gesetz
und Besitz. die es daher zu beseitigen gelte.'®’

Tianyi stellte aber auch ein breiteres Spektrum an anarchistischen und sozialistischen
Lehren vor, was zu der Zielsetzung des ,,Sozialistischen Studienzirkels™ gut pafite. Von
daher war Tianyi keine nur propagandistische Zeitschrift, sondern bot durchaus auch
Informationen. In einer Darstellung der Unterschiede und Ubereinstimmungen zwischen
Anarchismus und Sozialismus in Europa hob Liu hervor, daff zwar Anarchismus und
Sozialismus sich seit dem Streit zwischen Bakunin und Marx auseinanderentwickelt
hiitten, der Anarcho-Kommunismus Kropotkins aber durchaus als Sozialismus gelten

! Im Nachdruck S. 389-391.

'3 Im Nachdruck S. 377-382. Zhou hatte bereits in Tiany: Nr. 8-10 einen Beitrag zu ,,progressiven* osteuro-
piischen Autoren bzw. Werken verdffentlicht (im Nachdruck S. 301-304), sowie in den nicht im Nach-
druck enthaltenen Nummern 4 und 7 primér zu Fragen des Frauenwahlrechts einiges beigesteuert.

In Minbao Nr. 24 (10. 10. 1908) sollte Zhou schlieBlich noch eine Ubersetzung aus Kropotkins

Memoiren zur Situation der Gefangenen in Sibirien publizieren. (Er benutzte jeweils Pseudonyme).

' Im Nachdruck S. 475-480.

La conguéte du pain war ja Kotokus Lieblingslektiire, weswegen Liu es wohl auch aufgriff. Kotoku
selbst iibersetzte es nach und nach, z.T. unter Mithilfe von Osugi und Yamakawa, aus der englischen
Version (s.u. zur jap. Kropotkin-Rezeption), so da} Liu darauf zuriickgreifen konnte.

Im Nachdruck S. 547-572. (S. 547-548 Vorbemerkungen, S. 549-561 aus La conguéte ... und S. 563—

572 aus L ‘anarchie ...).

Im Nachdruck S. 383. Er nennt die Ubersetzungstitel von Awx jeunes gens, L 'anarchie: sa philosophie,

son idéal. Mutual Aid und zwei Abschnitte aus La conquéte du pain iiber freie Vereinigungen und das

Lohnsystem. (Zu den betreffenden japanischen Ubersetzungen s.u. im Kapitel iber die japanische

Kropotkin-Rezeption).

¥ Ibid. S. 388.

""" Yang Tianshi (komp.) S. 424-426. Liu stitzt sich hier durchglingig auf L ‘anarchie: sa philosophie, son
idéal.
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konne. Er operiere nur mit anderen Mitteln, nimlich ohne Zuhilfenahme des Staates.
Kropotkins Lehre war somit der Kristallisationspunkt von Anarchismus und Sozialismus.
doch konnte Liu auch anderen Auffassungen etwas abgewinnen. Seine Darstellung des
Sozialismus folgte, mit Plato beginnend, letztlich den japanischen Uberblicken, die sich
meist an Zenker orientierten. Auch Kotoku verstand sich ja weiterhin als |, Sozialist™ und
der Studienzirkel nannte sich ,sozialistisch®. Man sah im Anarcho-Kommunismus eben
den ,,wahren* Sozialismus.'**

Entsprechend der breiteren Prisentation von sozialistischen und anarchistischen ldeen
wurde in Tianyi z.B. auch Stirner vorgestellt."" Wie Liu am Ende seiner Darstellung der
Kropotkinschen Lehre bereits festgestellt hatte, war Stirners geistiger Entwurf das eigent-
liche Fernziel (vgl. Kutsumis Ansicht), doch die Zeit und Gesellschaft noch nicht reif
dafiir. Tolstoj hingegen gehére mit seinem ,.negativen™ Ansatz in die jetzige Zeit des Vor-
handenseins von Herrschaft. Liu bezog sich dabei auf Tolstojs Zivilisationsskepsis, die.
nach Liu. angesichts der Tatsache, daf die ..Zivilisation™ nur den Reichen niitze, gerecht-
fertigt war. Kropotkins Lehre passe fiir die Zeit nach der Abschaffung von Herrschaft, da
dann Zivilisation und Wissenschaft zum Wohle der Menschen wirken konnen.'”’ M.a. W.:
Tolstoj. Kropotkin und Stirner représentierten eine Stufenfolge im Erreichen des Ideal-
zustandes. Ferner wurde Proudhons Portrit abgedruckt'”’ und ein Malatesta-Text {iber-
setzt,'”” wobei Malatesta — wie erwihnt — auch durch Zhang Jis Ubersetzung von dessen
L 'anarchia 1908 in chinesischen Kreisen bekannt gemacht wurde. Auch der Anarchismus-
kritische christliche Sozialist Bliss und der englische Marxist Hyndman kamen in Tianyi zu
Wort.'” AuBerdem wurden hier die ersten Marx-Engels-Texte ins Chinesische iiber-
setzt!'"™ An Marx und Engels wurde vor allem die Klassenkampftheorie als historisches
Erklirungsmodell herausgehoben.'” Die von den VR-chinesischen Historikern natiirlich
besonders unterstrichene Tatsache. daf die ersten chinesischen Marx-Engels-Ubersetzun-
gen in einer anarchistischen Zeitschrift erschienen. beruhte darauf, dafl die japanischen
Genossen diese ideologische Breite vorgaben, denn Katoku und Sakai hatten eine japani-
sche Teillibersetzung des Kommunistischen Manifestes erstellt, die man in Tianyi auf-
griff.'”® Die Marxismus-Rezeption zielte weiterhin vor allem auf dkonomische Frage-

" Siehe Lius ..Ouzhou shehuizhuyi yu wuzhengfuzhuyi yitong kao” B+t F & N F L% £5
# (Untersuchung der Unterschiede und Ubereinstimmungen zwischen Sozialismus und Anarchismus in
Europa) in Tianyi Nr. 6 (im Nachdruck S. 145-148).

" Tianyi Nr. 8-10 (im Nachdruck S. 239-244).

" Yang Tianshi: ,.Shehuizhuyi jiangxihui ziliao* S. 427,

Tianyi Nr. 11-12 (im Nachdruck S. 339).

Ibid Nr. 16-19 (im Nachdruck S. 617-632). Es handelte sich um den beriihmten Text Fra contadini.

Dieser Text lag zu diesem Zeitpunkt bereits auszugsweise in Ubersetzung der Pariser Xin shiji vor, doch

hielt Liu. wie seine Vorbemerkungen verdeutlichen, eine Alternativ-Ubersetzung aus Verstandlichkeits-

griinden fiir angezeigt.

* Auch diese Texte fanden sich in Nr. 16-19.

Engels” Vorwort von 1888 zum Kemmunistischen Manifest findet sich in Tianyi Nr. 15 (im Nachdruck S,

461-468). und eine Teiliibersetzung aus dem Manifest folgte in Nr. 16-19 (im Nachdruck S. 509-529).

Im Nachdruck S. 468.

Tianyi nennt nur Sakai als Ubersetzer ins Japanische. Es war aber auch Kotoku daran beteiligt (dessen

Name man also wieder vorsichtigerweise iiberging wie beim Abdruck seiner Rede vor dem . Sozialisti-

schen Studienzirkel®).
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stellungen, hatten ja auch die europdischen Anarchisten stets Marx in dieser Hinsicht
Respekt gezollt. Die Publikation der Ubersetzung aus dem Manifest sollte auch der un-
mittelbare Grund fiir das Verbot von Tianyi durch die japanische Regierung werden.

wSprache”: Gegen Ende der Tianyi und in der folgenden Hengbao griff insbesondere Liu
aber noch ein weiteres Problem auf: das der Sprache. Es gelte, sich méglichst einfach
auszudriicken, wenn man die Menschen erreichen wolle.'”” Besonders aber miisse man
versuchen, ein geeignetes internationales Kommunikationsmittel zu finden. Bei den beiden
groflen Kongressen 1907, dem der Internationalen in Stuttgart und dem der Anarchisten in
Amsterdam, war in diesem Zusammenhang das Esperanto angesprochen worden.'”® Die
Internationale hatte den diesbeziiglichen Antrag der franzosischen Genossen als nicht
dringlich vertagt.'” Die Anarchisten waren hingegen tiberwiegend positiv dazu eingestellt.
Entsprechend betonte auch die Pariser Xin shiji (s.u.) die neue Sprache.

In Jag)an wiederum war es Osugi Sakae, der Esperanto lernte und es weiterver-
mittelte.”” Jing Meijiu, ein Mitglied des ..Sozialistischen Studienzirkels* und gelegent-
licher Autor in Tianyi, suchte ihn z.B. deswegen auf*"'

In Tianyi tauchte das Esperanto — ohne weiteren Kommentar oder beigefiigte Uber-
setzung — zum ersten Mal in Nr. 11-12 in Gestalt einer Aufschrift auf, die ein dem
franzosischen Anarchisten Elisée Reclus gewidmeten Bild zierte*” In Tianyi Nr. 16-19
erschienen dann ein Bild Zamenhofs.”” der das Esperanto erfunden hatte, die Esperanto-
hymne von Zamenhof (filschlich als ..zwei Gedichte® bezeichnet)*™ und ein Artikel Lius
tiber das Esperanto. Darin erkldrte Liu, daf3 nur eine kiinstliche Sprache wirklich interna-
tional sein konne. Eine weltweite Vereinigung werde nur erfolgen, wenn einerseits die

Vgl. seine erwahnten Vorbemerkungen zur Malatesta-Ubersetzung (im Nachdruck S. 617). Er kritisierte
hier u.a. auch Zhang Ji, der ja Malatestas L ‘anarchia und Arnold Rollers Schrift iiber den Generalstreik
itbersetzt hatte, weil selbst seine Sprache bzw. die Fachtermini fiir normale Leute noch zu schwierig seien.
Auch sei nochmals an Lius frithes Engagement bei der Zhongguo bathuabao erinnert,

Zum Esperanto und der Esperanto-Bewegung allgemein siche Peter Forster: The Esperanto-Movement,
The Hague 1982. Einen allgemeinen Uberblick zum Esperanto in China gibt Hou Zhiping 1& & - : Shi-
jievu yundong zai zhongguo tit 5. 35 E @) £ & (Die Esperantobewegung in China), Peking 1985.
Eine Zusammenfassung des Kongresses erschien in Tianyi Nr. 6, 5. 149-151. Siehe dort 5. 150.

** Dazu siehe Miyamoto Masao &= 7 (I 5 : Gsugi Sakae to esuperanto undo KAZ25HE £ T A ~LF » b
il &f) (Osugi Sakaeund die Esperanto-Bewegung). Tokyo 1988.

Einen allgemeinen Abrif8 der japanischen Esperanto-Bewegung gibt Hatsushiba Takemi #] Z # 3
Nihon esuperanto undashi B 7~ = 2 ~ 7 >+ h;#E @) 3 (Geschichte der japanischen Esperanto-
Bewegung). Tokyo 1998. Speziell zur . subversiven®* Verwendung des Esperanto in Japan siehe Oshima
Yoshio # & # = und Miyamoto Masao = 7 [F #: Hantaisei esuperanto undéshi FLAE I = 2~ 5
> ki@ (Geschichte der Anti-Establishment-Esperanto-Bewegung), Tokyo 1974,

Siehe seine Erinnerung: Zuian SE % (Strafsache) (enthalten in Sakai/Saga: Genten ...), S. 73.

Osawa Masamichi erwahnt in seiner Osugi-Studie, daf mehrere Chinesen bei Osugis Esperantokursen
gewesen seien. (sugi Sakae kenkyd S. 42-43). Nach den Aussagen von Qian Xuantong £ 3 [d] , einem
Schiiler Zhang Binglins und spéter bekannter Linguist und Sprachreformer, nahmen auch Liu Shipei und
er selbst teil. Da es aber untereinander zu Differenzen gekommen sei, habe er seine Teilnahme eingestellt.
(Siehe Qians Vorwort zu den ,beriihmten Werken in Esperanto®, abgedruckt in Chenbao fujuan f& # 8l
$% [Beilage zur Morgen-Zeitung] 12. 5. 1924, S. 1-2 [Nachdruck]).

2 Im Nachdruck S. 337.
% [m Nachdruck S. 499.
2% Im Nachdruck S. 651.
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Giiter allen gemeinsam seien und man andererseits eine Weltsprache zur Kommunikation
habe; m.a.W.: der Kommunismus und das Esperanto seien dafiir Voraussetzung > Die
Forderung nach einem einheitlichen Kommunikationsmittel war ja in China auch von Kang
Youwei in seiner Utopie erhoben worden. Liu, der sich fiir eine chinesische Revolution im
internationalen Rahmen eingesetzt hatte und selbst als Fremdsprache wohl nur das Japa-
nische passiv beherrschte, mufite die neue Sprache faszinierend erscheinen. Konnte man
nicht schon in China mit seinen dialektalen Unterschieden das Kommunikationsproblem
mit Hédnden greifen? Wo Kommunikation fehlt, sind MiBverstindnisse und letztlich
Kédmpfe vorprogrammiert, eine linderiibergreifende Vereinigung daher kaum moglich.**
Letztlich sei das Esperanto ja gerade fiir Chinesen geeignet, so Liu, weil es viele Gemein-
samkeiten mit dem Chinesischen gebe (!) und es daher leicht zu erlernen sei. — Diese
Argumentationsweise hatte er ja auch fiir den Anarchismus gebraucht, um zu , beweisen®,
daBl damit keine kulturelle Entfremdung stattfinde, sondern man sogar die weltweite
Vorhut bilden kénne. Liu veranschlagte (im Gefolge japanischer Vorgaben) den zeitlichen
Aufwand zum Erlernen des Esperanto auf drei Monate und argumentierte, dafl, wenn man
sich auf das Esperanto einigen wiirde, jeder direkt Zugang zur revolutiondren Literatur der
ganzen Welt haben wiirde.

Allerdings ging Liu mit seinem Enthusiasmus fiir das Esperanto nicht so weit wie die
Pariser Xin shiji, die fiir das Ersetzen des Chinesischen durch das Esperanto eintrat (s.u.).
Fiir ihn sollte es die einzige Fremdsprache sein. Die Abschaffung des Chinesischen hielt er
gegenwartig fiir schwierig,”’’” und man mag bezweifeln, ob er bei seiner Verbundenheit mit
der chinesischen Tradition dies je hétte akzeptieren kénnen. Schliefilich betonte er in einem
ebenfalls 1908 verfaBten Artikel fiir die Zeitschrift Guocui xuebao [#] ¥ £2 #; (Nationale
Essenz),””® daf das Chinesische als einzigartiges Kulturdenkmal erhalten bleiben miisse,
da es in seiner ,.archaischen™ From der Wissenschaft Aufschliisse tiber das Werden der
menschlichen Gesellschaft geben konne. Statt also dem japanischen Modell der ramaji
(Lateinschrift) zu folgen, sollte man das alte chinesische Warterbuch Shuowen jiezi 6 <
fi# °F ins Esperanto iibersetzen mit Aussprachehilfen in Esperanto, um das Chinesische
aller Welt zugénglich zu machen! Damit schloB er sich zu einem gewissen Grade Zhang
Binglins Position an, der jedoch das Esperanto iiberhaupt ablehnte.*”’

Immerhin bot Liu in der Tianyi seinen Lesern einen ersten Einstieg in die Struktur der
neuen Sprache.”'’

23 +Esperanto cili tongshi zongxu* Esperanto 3@ {5l 1 # #% & (Vorwort zu den Esperanto-Regeln mit

Erklarungen) in Tianyi Nr. 16-19, 8. 655-664, dort S. 655.

“% Ibid. S. 656.

*7 Ibid. S. 659-664.

% Lun zhongtu wenzi you yi yu shijie" 3% th + X =& & > & (Die chinesische Schrift ist der Welt
niltzlich). (Siehe den Abdruck des Artikels in Liu Shenshu xiansheng yishu, tao 5, Fasz. 46, S. 1b-3a).

**? Siehe dessen .,Bo zhongguo yong wanguo xinyu shuo B o & A 8 [ #7 38 38 (Gegen die Meinung,
daB China die internationale neue Sprache [=Esperanto] benutzen solle) in Minbao Nr. 21, 10. 6. 1908,
bzw. in Guocui xuebao Nr. 41 und 42, 20. 5. und 18. 6. 1908. Die Diskussion war von der Pariser Gruppe
der chinesischen Anarchisten angestoBen worden. (Vgl. dazu auch mein ,Esperanto — ‘Hoffnung’ fiir
China? Zu einer chinesischen Diskussion im frithen 20. Jahrhundert* in Anndherungen an das Fremde.
XXVIL Dewrscher Orientalistentag vom 25. bis 29. 9. 1995 in Leipzig, Stuttgart 1998, S. 556-565).

% Siehe sein ,,Esperanto cili tongshi* Esperantoza i @ ¥ (Regeln des Esperanto) in Tianyi Nr. 1619 (im
Nachdruck S. 665-668). Es sei jedoch erginzt, daB bereits 1905 in China eine sehr kurze Zusam-
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Das Esperanto weckte somit groie Hoffnungen, doch war Liu Realist genug um zuzuge-
stehen, dafl das Englische im internationalen Verkehr noch die Hauptrolle spielte. So
tauchte in den letzten Nummern der Tianyi ein kleiner englischer Anhang auf, der einen
Beitrag zum Thema Antimilitarismus und Regierungskritik von chinesischer Seite dar-
stellen sollte. Um den internationalen Kontakt zu frdern, hatte Tianyi sich ab Nr. 6 ange-
wohnt, wenigstens Titel und Herausgeber in Lateinschrift anzugeben. Nr. 8-10 gab eine
erste unvollstiandige englische Wiedergabe der Ziele der Zeitschrift, und ab Nr. 11-12 eine
korrigierte Fassung derselben. SchlieBlich begann man die eigene Zeitschrift gegen andere
zu tauschen und so ins internationale Netz revolutiondrer Zeitschriften einzutreten.

Die Zeitschrift Hengbao

Nachdem Tianyi im Gefolge der Publikation der Ubersetzung aus dem Kommunistischen
Manifest verboten worden war, gab Liu Shipei ab April 1908 eine Nachfolgezeitschrift, die
Hengbao 5 #j . heraus, die von Anfang an den englischen Untertitel ,, The Chinese Anar-
chist News: Equity* trug.*"!

Die Anliegen dieser im Zeitungsformat erschienenen Publikation wurden als ,,Anarcho-
Kommunismus, Antimilitarismus und Generalstreik, Berichte iiber die Leiden des Volkes
und Verbindung mit den internationalen revolutiondren Arbeitervereinigungen® angegeben.
Gerade der letzte Punkt wurde dadurch unterstrichen, dal Hengbao hiufig Englisch und
Esperanto einflieflen lie. Die Zeitschrift wurde weitgehend von Liu selbst gestaltet und
fihrte die Themen in Tianyi fort. Allerdings wurde der Arbeiterbewegung mehr Raum
gegeben und ausfiihrlich tiber Streiks in China berichtet. Dies verdient besonders betont zu
werden, da damals im allgemeinen chinesischen Revolutionsdiskurs die Rolle der Arbeiter
kaum beachtet wurde. Die chinesischen Anarchisten waren somit diejenigen, die diesen
Aspekt — auf dem Hintergrund des im Westen gerade populdren Syndikalismus — ins
Blickfeld riickten und auch spéter diesbeziiglich engagiert blieben.

Hengbao warb fiir eine Teilnahme an Esperantokursen, die Osugi Sakae hielt, mit dem
Argument. dafl man damit der ,einen Welt" nidher komme und sich die Kultur aller Welt-
gegenden so erschlieBen konne?’> Den westlichen Anarchisten stellte man sich auf
Englisch vor, indem iiber Tianyi als erste chinesische anarchistische Zeitschrift und iiber
den ..Sozialistischen Studienzirkel mit dem Schwerpunkt Anarchismus berichtet wurde.
Nun definierte man sich so: Das Ziel sei der Anarcho-Kommunismus, die Taktik die
Verweigerung von Steuern und Militérdienst sowie der Streik. Bei den Methoden plddiere
man fiir Propaganda. — Die Attentate, wie sie ja frilher He Zhen hervorgehoben hatte,
werden also nicht mehr genannt. Hengbao verstehe sich nun als Organ der chinesischen

menfassung der Grundregeln erschienen war: , Shijieyu” { 5 38 (Esperanto) in Dalu A [ (Festland)
Bd. 3, Nr. 15, 1905, S. 63-64.
' Mir lagen die Nummern 1-8, 10 sowie die Anhdnge zu den Nummern 4-8 vor. Ich danke hierfiir Prof.
Hazama. In Sakai/Saga: Genten .. sind in Band 7 nur die Nummem 1-3, 6 und 10 enthalten. Hengbao
soll bis Nr. 11 erschienen sein.
Siehe Hengbao Nr. 1, 2. Seite. (Die Seiten waren nicht paginiert. 1.d.R. war Hengbao zweiseitig im
Zeitungsformat), Auch in den weiteren Nummern wurde dafiir geworben, In Nr. 5 (2. Seite) findet sich
sogar eine Anzeige fiir einen ganzen Sommerkurs.

2z



Die Bildung der ersten chinesischen anarchistischen Gruppe in Tokyo 201

Anarchisten in J apan.2I3 (Diese Gruppe der ,.chinesischen Anarchisten in Japan™ war aller-

dings inzwischen stark zusammengeschmolzen).

Der Esperantoabschnitt wiederum erklérte, da3 die chinesischen Anarchisten in Japan
besonders unter dem Sprachproblem litten, was auch fiir andere in Japan lebende auslén-
dische Revolutiondre und schlieBlich auch die japanischen Genossen selbst gelte, weil fast
jeder nur die eigene Sprache beherrsche. Die Ubersetzerei koste zuviel Zeit, weswegen
Osugi die Initiative ergriffen und mit zwélf Leuten einen Esperantokurs begonnen habe.
Die japanischen Genossen hitten z.T. das Esperanto schon erlernt, daher kénne man die
verschiedenen Nationalitdten nun besser organisieren.m

Osugi war der eigentliche Motor hinter dem Esperantointeresse der chinesischen Anar-
chisten, auch wenn das Esperanto damals in Europa ebenso populédr war und entsprechend
in Ostasien das Interesse stimulierte.”’® Osugi versprach schnellen Erfolg und setzte das
Erlernen der neuen Sprache selbst ohne jede sonstige Fremdsprachenkenntnis auf sechs
Monate bis ein Jahr an.*'® Auch versprach er, daB es viel zu lesen gebe, natiirlich beson-
ders an sozialistisch-anarchistischer Literatur. Priméres Ziel der Fremdsprachenaktivitit in
Hengbao war allerdings der Wunsch, mit anderen anarchistischen Zeitschriften in Kontakt
zu kommen und die eigene mit fremden Publikationen zu tauschen.”'” Allerdings tat man
sich offensichtlich etwas schwer mit dem Esperanto und fiigte haufiger Englisch ein.*'®
Die chinesischen Leser wiederum wurden tiber die Geschichte der Esperantobewegung und
deren inhaltliche Breite informiert.”'® Insbesondere in Anbetracht der Tatsache, daB die
immerhin in Paris erscheinende Xin shiji nicht-chinesischen Lesern aufer einer Uber-
setzung ihres Zeitschriftentitels tberhaupt nichts bot, sollte Liu Shipeis Fremdsprachen-
Einsatz jedoch besonders gewiirdigt werden.

Trotz dieser internationalistischen Bemiihungen konnten die ausldndischen Leser Heng-
bao allerdings letztlich nur wenig entnehmen. So wurde etwa iiber Streiks in China oder
die Leiden der Bauern berichtet und gelegentlich eine Ubersetzung der Artikeliiberschriften
geboten. Einmal fand sich ein englischer Bericht iiber den ,.Rote-Fahne-Zwischenfall®, um
die Inhaftierung japanischer Genossen publik zu machen.”’ Dafl man aber bemiiht war.
den ausldndischen Kameraden, tber die man vor allem aus Zhang Jis inzwischen von
Europa abgeschickten Briefen erfuhr, entgegenzukommen, zeigt etwa die Tatsache, daf
Hengbao eine Liste chinesischer Geheimgesellschaften verdffentlichte,”?' nachdem Zhang
Ji in einem langen Brief iiber seinen Besuch in London bei Rudolf Rocker berichtet hat-
te.”*> Rocker, der in London lange Jahre jiidische anarchistische Publikationen betreute.
hatte Zhang Ji gegeniiber sein Interesse an den chinesischen Geheimgesellschaften als

5 Hengbao Nr. 1, 2. Seite.

** Ibid.

Vgl. die Artikel zum Esperanto in Xin shiji, die die europdische Entwicklung reflektieren (s.u.).

Sechs Monate fiir die Lesefahigkeit, ein Jahr fiir die aktive Beherrschung. (Siehe Hengbao Nr. 2, 2. Seite).
Ibid. in der Esperantokolumne.

Auch dieses beherrschte man nicht gerade gut.

Siehe Henghao Nr. 6 (2. Seite) und Nr. 8, Anhang. Nr. 10 (2. Seite) brachte einen Bericht iber den
Esperanto-Weltkongref in Dresden.

Siehe Anhang zu Nummer 7.

In Nummer 6 (2. Seite).

* In Nummer 4 (2. Seite).
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potentiell revolutiondres Potential deutlich gemacht.*” DaB Liu umgehend darauf reagier-
te, zeigt sein prinzipielles Interesse an Austausch.

Zhang Ji iibernahm in gewissem Sinne eine Korrektivfunktion, indem er iiber den
europdischen Anarchismus berichtete und so Unterschiede zu den in Tokyo hochgehaltenen
Ideen aufzeigte. So bat er etwa um Korrektur von He Zhens in Tianyi vertretenen femi-
nistischen Positionen weg vom Motiv der ,,Geschlechterrache” und hin auf eine Propa-
gierung der freien Liebe*, da die ,,Geschlechterrache® in Europa keinerlei Rolle spiele.””
Auflerdem berichtete er von seinen Erfahrungen in der franzésischen sich als ,,(anarcho)-
kommunistisch* verstehenden Kommune von Aiglemont in den Ardennen,””® womit er der
erste chinesische Anarchist war, der nicht nur theoretisch tiber eine neue Gesellschaftsform
spekulierte, sondern die konkrete Erfahrung einer Umsetzung suchte.?*®

Hengbao brachte somit einerseits fiir die chinesische Leserschaft viele Informationen
tiber die revolutiondren Aktivitidten in der Welt (inklusive Japans), andererseits wurden
auch solche externen Einfliisse aufgegriffen. So présentierte sich Liu Shipei in seinen
Artikeln zu chinesischen Themen in der Hengbao internationaler und offener als noch zu
Beginn der Tianyi. Ganz offensichtlich war die verstirkte Auseinandersetzung mit den
internationalen Entwicklungen und insbesondere seine Kropotkin-Lektiire nicht spurlos an
ihm vorbeigegangen. Dies reflektierte nicht nur seine verstarkte Beachtung der Arbei-
terschaft — auch wenn das Bauernproblem ihn weiter beschiftigte”’ —, sondern seine ganze
Argumentation bezog viel von Kropotkins La conquéte du pain. Dieses Buch war auch von
den japanischen Genossen sehr enthusiastisch aufgenommen worden, was wiederum zeigt,
wie stark die chinesischen Anarchisten in Tokyo von ihren japanischen Kameraden beein-
fluBt wurden. Ganz offensichtlich gefiel Liu an Kropotkin besonders der Einbezug histo-
rischer wie wissenschaftlicher Argumente fiir den Anarcho-Kommunismus, konnte Liu
doch so zeigen, daB} er auch fiir China der richtige Weg war, da schon im Altertum vertre-
ten und fiir die Zukunft passend.”**

Kropotkin wurde auch weiter in Ubersetzung présentienm bzw. sein einflufireiches
Buch La conquéte du pain vorgestellt." Auch bezog sich Liu nun bfters explizit auf ihn,

2 Zhang Ji sollte auch in der Pariser Xin shiji die Geheimgesellschaften thematisieren (s.u.).

24 Giehe Hengbao Nr. 4 (2. Seite).

¥ Zu dieser Kommune siehe die (allerdings unvollstandigen) Ausfiihrungen bei Jean Maitron: Histoire du
mouvement anarchiste en France S. 362-368, sowie unten.

2 |n Tianyi war bereits ein Foto der Kommune erschienen (in Nummer 11-12, im Nachdruck S. 343). Zhang
verteidigte in seinem Hengbao-Bericht die Tatsache. daB er das angepflanzte Gemiise in , kapitalistischer*
Weise nach drauBen verkaufte, mit der Notwendigkeit, die Kommune-Publikationen zu finanzieren.
(Siehe Hengbao Nr. 10, 2. Seite). Wu Zhihui berichtete auBerdem in Xin shiji Nr. 53 iiber Zhangs Kom-
mune-Aufenthalt (s.u.).

7 S0 war etwa die Nummer 7 der Hengbao ganz den Bauern gewidmet. Dies war wohl ebenfalls eine

Anregung von japanischer Seite, hatte doch die Nikon heimin shinbun gerade erst eine Bauern-Nummer

veroffentlicht. (Siehe den Hinweis in Hengbao, Anhang zu Nr. 4).

Siehe z.B. Lius Artikel zur Leichtigkeit, mit der der Kommunismus in China durchzufiihren wire, in

Hengbao Nr. 2, 1.-2. Seite.

2% Ab Nr. 3 brachte die Hengbao die Ubersetzung von Anarchist Communism: its Basis and Principles.
Diese war unter Mithilfe von Yamakawa angefertigt. (Zur japanischen Ubersetzung von Morichika Unpei
7% 3T i T . auf die man sich stiitzen konnte, s.u. das Kapitel zur japanischen Kropotkin-Rerplion}, Die
Fortsetzung erschien in Nr. 6. Da die Ubersetzung ins Chinesische Fehler enthielt, griff Osugi ein. (So
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wihrend er in der Tianyi noch oft ungenannt als Argumentationshilfe gedient hatte. Gerade
die Auseinandersetzung mit der Bauernfrage, die Liu zuvor in der Tianyi als riickwirts-
gewandt erscheinen lieB, bekam nun eine neue, progressive Note.”!

Lius anderes Steckenpferd, die klassische chinesische Gelehrsamkeit, erschien nun
ebenso in einem neuen Licht, wie es sich schon gegen Ende der Tianyi angedeutet hatte.
Die Erforschung von Chinas alter Kultur sollte thren Beitrag zur Weltkultur leisten, um die
allgemeinen Theorien zum Ursprung von menschlicher Gesellschaft zu verifizieren.
Gerade die chinesische Schrift erschien Liu diesbeziiglich als besonders interessant. Damit
unterlegte er die Motivation fiir die Erhaltung der .,nationalen Essenz™ mit einem neuen
Fundament.”*

Hengbao stellte ihr Erscheinen jedoch recht unvermittelt im Herbst 1908 ein”* Die
chinesischen anarchistischen Aktivititen in Japan kamen damit praktisch zum Erliegen.”**

Uber die Langzeitwirkung kann man im Grunde nur spekulieren. Auffillig ist — wie
bereits gesagt —, daf} die an sich sehr bemerkenswerten Zeitschriften Tianyi und Hengbao
von spiteren chinesischen Anarchisten kaum erwihnt wurden. Dies kann z.T. mit der
Problematik der Person Liu Shipeis und seinem ,Umfallen” zusammenhingen, doch war
dies sicherlich nicht allein ausschlaggebend fiir die weitgehende spitere ..Exkommuni-
kation™ aus der anarchistischen Tradition. Vielmehr scheinen die Zeitschriften spiter kaum
mehr zugénglich gewesen zu sein.

Inwieweit diese Ideen Lius von anderen Japan-Studenten de facto {ibernommen wurden
und gewissermalen im Untergrund weiterwirkten, ist schwer konkret festzumachen. Per-
sonell gab es im Grunde nur eine Kontinuitét zur spiteren Entwicklung: Jing Meijiu, der in
der Tat auch dann noch die eigentiimliche Mischung aus traditioneller Gelehrsamkeit und
Anarchismus vertreten sollte (s.u.). Doch war Jing bei den stark von Liu Shipei (und He
Zhen) dominierten Zeitschriften Tianyi und Hengbao nur eine Nebenfigur gewesen.

Betrachtet man zusammenfassend diese gesamte Tétigkeit der chinesischen Anarchisten
in Japan, insbesondere 1907-1908, so fillt auf, wie sehr sie von ihrem japanischen Umfeld
inspiriert war. Damit soll nicht geleugnet werden, dal die chinesischen Anarchisten auch
eigene Beitrige geleistet haben, gerade wenn man etwa an He Zhens Feminismus oder Liu

Takeuchi: ,Meiji makki ..* S. 82-83). In Henghao Nr. 11 sollte eine weitere Kropotkin-Ubersetzung
erscheinen. Die Nummer liegt mir — wie erwdhnt — leider nicht vor.

2 Hengbao Nr. 5 (2. Seite).

#! Siehe besonders ,,Wuzhengfu geming yu nongmin geming® 4 Fi i 55 &5 81 f2 2 % &5 (Anarchistische
Revolution und Bauernrevolution) in Hengbao Nr. 7 (der ,Bauern-Nummer*), 1. Seite. Liu war
offensichtlich beeindruckt von Kropotkins Verbesserungsvorschldgen fiir den Agrarsektor. Daher stellte er
auch Kropotkins Theorien hierzu ausfiihrlich nach dessen La conquéte du pain vor. (So in Nr. 7, 2. Seite:
‘Kulubajin-shi zhi nongyelun’ 7 & 2 & [ 7 B % =% [Kropotkin tber die Landwirtschaft]). (Fields,
Factories and Workshops, wo dieses Thema noch ausfithrlicher behandelt wird, war noch nicht iibersetzt).

¥ Siehe Hengbao Nr. 10, 1. Seite. Liu publizierte ja wihrend dieser ganzen Zeit auch in der Guocui xuebao.
(Siehe auch Bernal:  National Essence ...** S. 104).

** Laut Takeuchi (,.Meiji makki .. S. 82) hatte Liu versucht, die Nummer 11 als ,Nummer 1* doch noch
herauszugeben. Die japanische Politik war aber insbesondere nach dem ,Rote-Fahne-Zwischenfall* into-
leranter geworden. Daher wurde Hengbao verboten. Ahnlich erging es der Minbao.

24 Takeuchi bringt in seinen Erinnerungen das Unverstindnis der japanischen Genossen (iber die Schwiche
der chinesischen anarchistischen Bewegung zum Ausdruck, die ganz an einigen Personen zu hangen
schien, die letztlich auch noch ,,umfielen”. (Takeuchi: ,Meiji makki ... S. 84 und S. 91-93).
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Shipeis Ansatz eines ,,urspriinglichen chinesischen Anarchismus® denkt. Auch erklirten sie
sich von vorneherein zu ,,Anarchisten”, was die japanischen Genossen ja zogerlicher taten.
Kotoku und seine Freunde nannten sich weiterhin ,,Sozialisten* mit dem Schwerpunkt auf
anarchistischen Theorien wie der . direkten Aktion*. Nach der Kontaktaufnahme mit den
chinesischen Anarchisten in Paris, die gewissermalflen das japanische Informationsmonopol
aufbrachen, blieben die chinesischen Anarchisten in Tokyo doch weiterhin sehr stark den
Entwicklungen im japanischen Sozialismus und vor allem der Gruppe um Kotoku ver-
bunden und rezipierten im Wesentlichen die Muster, die die Japaner vorgegeben hatten.
Das Ende des chinesischen Anarchismus in Tokyo 1908 war zudem eng verflochten mit
der japanischen Politik: Zhang Ji mufte fliichten, und Liu Shipei und He Zhen bekamen
die Verschérfung der Uberwachung radikaler Aktivititen in Japan zu spiiren, sofern sie
nicht ohnehin ihre Aktivitidten hatten einstellen wollen. Ab Sommer 1908 blies den japa-
nischen Sozialisten insgesamt der Wind ins Gesicht. Radikale Publikationen konnten nur
im Untergrund hergestellt werden. Kotoku und einige seiner Genossen wurden bald im
Rahmen des ,.Hochverratsprozesses™ wegen eines angeblich geplanten Attentats auf den
Tennd verurteilt und Anfang 1911 exekutiert.”® Damit begann in Japan die sogenannte
.. Winterzeit™ fiir den Sozialismus. Die chinesischen anarchistischen Aktivititen in Japan
waren zu diesem Zeitpunkt jedoch bereits ginzlich erloschen.**
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Der ,Hochverratsprozefy** wurde immer wieder Objekt der wissenschaftlichen und auBerwissenschaft-
lichen Aufmerksamkeit. Es seien hier nur zwei neuere Arbeiten genannt, in denen auch die fritheren Stu-
dien aufgefiihrt sind: Ira Plotkin: Anarchism in Japan. A Study of the Great Treason Affair 1910-1911,
Lewiston et al. 1990; sowie die des Rechtsanwaltes Takeyasu Masamitsu i 7 1§ ¢ : Kdtoku Shisui-ra
no taigyaku jiken S {8k 7k 5 @) #3035 {4 (Die Hochverrats-Affire der Gruppe um Kotoku Shasui),
Tokyo 1993. Diese beiden Autoren sind — im Gegensatz zu vielen fritheren, die den ,Hochverratsprozefi*
als Japans grofBten Justizskandal auffaBten — der Meinung, daf die Anklage und der ProzeB im groBen und
ganzen entsprechend der damaligen Gesetzeslage korrekt waren.

Die , Affire Kotoku™ wurde international bekannt. Max Nettlau, der Historiker der anarchistischen

Bewegung, bemerkte spiter dazu zynisch: ,So hatte das imitative Japan mit einem Schlag den Rekord in
anarchistischen Massenhinrichtungen errungen®. (Nettlau: Geschichte der Anarchie Bd. 5, S. 497). —
Trotz allem beschworenen Internationalismus spricht hier der Anarchist mit westlich-imperialistischer
Arroganz!
Jing Meijiu war bereits zu Zeiten der Hengbao zuriick in China und schickte gelegentlich Berichte. Er
kam zwar 1910 nochmals nach Japan, fand die Situation jedoch bedriickend und kehrte bald wieder nach
China zuriick, wo er Anfang 1911 seine lange tiberdauernde Zeitung Guofeng ribao [#] 8\ H 7~ (Landes-
sitten) herausbrachte und sich offensichtlich als recht isoliert empfand, bis der Anarchismus in der
Vierten-Mai-Zeit wieder groBeren Zulauf bekam. (Vgl. die kurze Zusammenfassung seiner Biographie im
Begleitbandchen zu Sakai/Saga: Genten ..., S. 77-80). (Auf Jing wird spiter noch eingegangen werden).
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4. CHINESISCHE ANARCHISTEN IN PARIS

Die Protagonisten der Xin shiji-Gruppe

Japan war fiir viele chinesische Studenten der spiten Qing-Zeit ein Mekka neuver Bildungs-
mdoglichkeiten. Dort konnte man sich Kenntnisse westlicher Wissenschaften asiatisch vor-
gefiltert erwerben, ohne gréferen finanziellen Aufwand betreiben oder sich kulturell zu
stark anpassen zu miissen. Nur relativ wenige hatten Anfang des 20. Jahrhunderts dagegen
die Moglichkeit, direkt im Westen zu studieren. Besonders wichtig fiir die chinesische re-
volutiondre Bewegung und damit auch den chinesischen Anarchismus wurde Frankreich,
ein Land, das nicht nur eine grofle revolutionire Vergangenheit hatte, sondern in dem auch
die anarchistische Bewegung Anfang des 20. Jahrhunderts besonders stark war.

Die zentralen Personen, die 1907 schlieBlich — fast gleichzeitig mit Tianyi in Tokyo —
eine chinesische anarchistische Zeitschrift in Paris griindeten, waren Li Shizeng 2= f @ |
Zhang Jingjiang 3 % ;T . Wu Zhihui 12 f£ 8% und — in zweiter Linie — Chu Minyi # £ 38
und Cai Yuanpei Z£ j; 52 . Ab 1908 stie Zhang Ji von Japan her hinzu.

Li Shizeng (1881-1973) und Zhang Jingjiang (1877-1950) kamen als erste 1902 als
Begleiter des chinesischen Gesandten Sun Baoqi #% T %7 nach Frankreich.' Li Shizeng,’

Bereits vor ihrer Ankunft gab es in Frankreich schon chinesische Auslandsstudenten (vgl. Shu Xincheng:
Jindai zhongue livxueshi, Kap. 3) und natiirlich gewerbetreibende Chinesen. (Vgl. Chen Sanjing f& — #-:
Huagong yu ouzhan T BELEUEL [Chinesische Arbeiter und der Erste Weltkrieg], Taipei 1986. S. 2 ff).
Sein eigentlicher Name (ming % ) war Yuying 18 #& , Shizeng sein zi 5= . Zu Li, der spiter einer der
wichtigen ,.groflen Minner” der GMD wurde, erschienen in Taiwan eine chronologische Biographie:
Yang Kailing #5185 (komp.): Minguo Li Shizeng xiansheng Yuying nianpu E@EFE L G5 L B @ E
i% (Chronologische Biographie von Herrn Li Shizeng/Yuying der Republik[zeit]), 2. Aufl. Taipei 1987
(Erstaufl. 1980); sowie eine eher literarisch gehaltene und in sich oft unstimmige Biographie von Chen
Jiying [ %2 #8 : Yidai zhengi ren: Li Shizeng zhuan — iR & A | =4 & {4 (Ein beeindruckender
Mensch: Biographie Li Shizengs), Taipei 1984 (Erstaufl. 1982). In westlichen Sprachen siehe den
biographischen Abriff bei Boorman/Howard Bd. 2, S. 319-321.

Hauptquelle zu seiner Biographie. auf die sich auch die genannten Arbeiten stiitzen, sind Lis eigene
Erinnerungen, besonders Shiseng biji 1 {@ 3£ 3¢ (Pinselnotizen des Steinménchs) (zur Erlduterung seiner
Wahl dieses lautlich an seinen Namen angelehnten aber inhaltlich buddhistische Assoziationen weckenden
Titels siehe Lis einleitende Bemerkungen). Diese wurden sowohl eigenstdndig publiziert (Taipei 1961),
als auch in etwas erweiterter Form in der Werkausgabe Li Shizeng xiansheng wenji 2 15 & % 4 T &£
(Gesammelte Schriften von Herrn Li Shizeng), 2 Bde., Taipei 1980, im 2. Band. (Einige Ergdnzungen zu
Shiseng biji finden sich im ersten Band der Werkausgabe).

Einige Reminiszenzen an Li sind zusammengefalBt in Li Shizeng xiansheng jinianji 2= 1 G e 4 #0 &
# (Zum Gedichinis an Herrn Li Shizeng), Taipei 1974, Gesondert erwihnenswert ist Jacques Reclus’
(=Grofineffe von Elisée Reclus) Erinnerung an Li: Shao Kelii & 5] {2 (=Reclus) (iib. von Huang Shuyi
# L E5): ,Wo suo renshi de Li Yuying xiansheng™ 3 iy 87 3 1)) 2= 12 #% /& 4 (Herr Li Yuying, wie ich
ihn kannte) in Zhuanji wenxue {4 3¢ 3L 2 (Biographische Literatur) Bd. 45, Nr. 3, September 1984, S.
87-88. (Jacques Reclus lernte Li in Frankreich als Freund seines Vaters Paul kennen. Er lebte spiter
mehrere Jahre in China).
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dessen Vater ein hochrangiger Beamter und u.a. Priifer bei den Beamten-Examina unter
den Qing war,” hatte zwar eine gediegene klassische Ausbildung erhalten, doch hatte sein
Vater darauf geachtet, ihm einen auch fiir Kenntnisse des Westens bekannten Lehrer zu
bestellen. Im Riickblick urteilte Li, daB seine ~revolutiondre Karriere™ in gewisser Weise
von seinem offiziell Qing-loyalen Vater ,,unbewuf}t”, von seinem Lehrer Qi Lingzhen 7# 45
{f .anfangs halb bewuft, schlieflich voll bewuBt* geftrdert worden sei.” Li Shizeng
erlernte etwas Englisch, da er in den USA studieren wollte, ergriff aber dann die Gelegen-
heit beim Schopf, in Begleitung des chinesischen Gesandten, dessen Familie in Peking di-
rekt neben der seinen wohnte, nach Frankreich zu gehen.® Bevor er China verlie, hatte er
bereits Wu Zhihui. Zhang Jingjiang und Cai Yuanpei kurz kennengelernt, und Zhang Jing-
jiang begleitete ihn nach Frankreich.

Li widmete sich dort zuerst der franzosischen Sprache und schrieb sich dann 1903 in der
Landwirtschaftsschule in Montargis ein — ein an sich bemerkenswerter Schritt fiir den Sohn
eines hohen Beamten.” Er absolvierte das Studium 1906 als einer der Besten.® Besonders
interessierten ihn Forschungen iiber die Sojabohne, aber auch Theorien zur Evolution und
Soziologie konnte er mit Lehrern und Kommilitonen erdrtern.” Von Montargis wechselte
er nach Paris ans Institut Pasteur und beschéftigte sich weiter u.a. mit Biochemie. Seine
Forschungen iiber die Sojabohne, die er z.B. auch als fiir die Herstellung von Elfenbein-
ersatz tauglich hielt, veroffentlichte er erstmals 1907 auf Franzosisch,'” 1910 auf Chine-
sisch. In seiner 1908 in Paris gegriindeten Doufu-Fabrik setzte er diese Kenntnisse auch
praktisch um.'" Ein weiteres Ergebnis war seine lebenslange Propagierung des Vegeta-
rismus,'? auf den er auch seine anarchistischen Genossen zu verpflichten suchte.

An kiirzeren Beitriigen zu Li Shizeng liegen vor: Saga Takashi i I f& : | Shingai kakumei-zen no Ri
Sekiso™ I£ % & f7 § ) 2 4 = (Li Shizeng vor der Xinhai-Revolution) in fshikawa Tadao kygiu
kanreki kinen ronbunshii: Gendai chigoku to sekai: Sono seijiteki tenkai 15 ||| B 3 132 B R &5
i B EE MR F @ FE AR BB (Festschrift fiir Professor Ishikawa Tadao zum
sechzigsten Geburtstag: Das heutige China und die Welt: die politische Entwicklung), Tokyo 1982, S.
661-694; Marianne Bastid: ,,Li Yuying (1881-1973) and the Image of France in China® in Tilemann
Grimm, Peter M, Kuhfus und Gudrun Wacker (Hrsg.): Collected Papers of the XXiIXth Congress of
Chinese Studies, Tiibingen 1988, 6 Seiten. (Ich danke der Verfasserin fur die Uberlassung des Vortrags-
textes); Xu Wentang 25 7 &, Li Yuying yu zhongguo wuzhengfuzhuyi yundong™ 2= {3 §#f B2 b [B] 2 [Er
[fF & # 8 (Li Yuying und die chinesische anarchistische Bewegung) in Jindai zhongguo lishi renwu
lunwenji 1T {%; &0 @ & &2 A\ 7 3% S #E (Aufsatzsammlung zu Personlichkeiten der neueren chinesischen
Geschichte), Taipei 1993, S. 175-198.

°  Kurzbiographie in A. Hummel: Eminent Chinese of the Ch'ing Period, Washington 1943 (Nachdruck
Taipei 1991), Bd. 1, S. 471-472. Er war zeitweise Lehrer des jungen Tongzhi [ 5 -Kaisers gewesen.

* Zeit seines Lebens verehrte Li Shizeng diesen Lehrer, Qi Lingzhen 75 45 ¥ (zi 5 : Xiting #2 ZF), der

selbst nie im Westen gewesen war. Seine Sohne wurden enge Freunde und Mitarbeiter Li Shizengs.

.Shiseng biji* in Li Shizeng xiansheng wenji Bd. 2, 8. 97-98.

® Ibid. S. 73.

Ublicherweise bevorzugte man in diesen gesellschaftlichen Kreisen eher sozial- oder geisteswissenschaft-

liche Ficher.

®  Libemerkte spater, dies sei die ,einzige Priifung meines Lebens™ gewesen. (Ibid.).

* Ibid. S. 73-74.

Eine erweiterte Fassung erschien 1912.

' Auch damit fiel Li Shizeng aus dem Rahmen. (Vgl. z.B. die allgemeine Studie von Y. C. Wang: Chinese
Intellectuals and the West 1872-1949, Chapel Hill 1966, bzw. die Kurz-Charakterisierung der chine-
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Li hatte sich durch seine vielen Jahre in Frankreich und die Eingliederung in das franzo-
sische akademische System einen weiten Bekannten- und Freundeskreis geschaffen, der es
ihm erméglichte, sowohl iiber Frankreich und andere westliche Lander gut informiert zu
sein, als auch spiter diese Kontakte fiir seine diversen chinesisch-franzésischen Projekte zu
nutzen. Nachdem er wohl bereits in Montargis mit anarchistischem Gedankengut in Beriih-
rung gekommen war, gelangte er in Paris in anarchistische Zirkel. Einer seiner wichtigsten
Freunde wurde Paul Reclus, ein Neffe Elisées. Nach den Erinnerungen des Sohns von Paul
Reclus, Jacques. interessierte sich Li besonders fiir Proudhon, Foderalismus und Huma-
nismus des 18. Jahrhunderts, pflegte aber — nicht zuletzt durch seinen Beitritt zu den
Freimaurern (!) — auch intensive Kontakte zu wichtigen Personlichkeiten der franzésischen
Politik."”® — Dies ist insofern interessant zu vermerken, als Li auch in China Kontakt zu
einfluBreichen Politikern unterhielt, selbst wihrend seiner anarchistischen Aktivitdten in
Paris. Sein Verhiltnis zur Politik war daher keineswegs so abstinent, wie die Bezeichnung
Anarchist® vermuten liel, und ebnete im Grunde seinen spiteren Weg zur GMD. In
Jacques Reclus’ Reminiszenzen ist daher auch eine gewisse kritische Distanz zu Li zu
spiiren, zumal er selbst von 1927-1952 in China lebte und daher Lis Hinwendung zu Jiang
Kaishek mitverfolgt hatte."* Inwieweit seine Aussagen beziiglich Lis Vorliebe fiir
Proudhon und den Faderalismus bereits fiir die frithen Jahre gelten, ist fraglich. Vielmehr
spiegelt sich diese erst in den 20er Jahren voll wider. Wann Li den Freimaurern beitrat, ist
unsicher, doch diirfte dies erst nach Lis Riickkehr aus China nach dem Scheitern der
sogenannten ,,Zweiten Revolution™ von 1913 gewesen sein.

Die Familie Reclus war jedoch fiir Li iiber viele Jahre ein wichtiger Bezugspunkt.
Jacques® Vater Paul Reclus war es wohl gewesen, der Li mit Kropotkins Werk, besonders
Murtual Aid. in Beriihrung brachte, das er dann auch teilweise in Xin shiji ibersetzte.

An Kropotkin — wie an Elisée Reclus — faszinierte Li die Verbindung von Wissenschaft
und Anarchismus, und so war es wenig verwunderlich, da8 Li sich unter Bezug auf die
Wissenschaft dem Anarchismus ndherte. Als treibende ideologische Kraft stand er hinter
der Zeitschrift Xin shiji und prégte sie entsprechend.

Zhang Jingjiang dagegen, der mit Li 1902 nach Frankreich gekommen war, spielte
ideologisch eine wesentlich geringere Rolle,'” sorgte aber finanziell fiir die Zeitschrift.
Zhang entstammite einer reichen Kaufmannsfamilie.'® Er erhielt zwar eine klassische Aus-

sischen Ubersee-Studenten bei Sheridan, James E.: China in Disintegration. The Republican Era in
Chinese History, 1912—-1949, New York und London 1975, 8. 240-241).

Dieser spielte im westlichen Anarchismus nur eine Nebenrolle, allerdings war z.B. in der Familie Reclus,
mit der Li Kontakt bekam, der Vegetarismus ein Thema. (Vgl. Marie Fleming S. 39, die davon berichtet,
dal} Elisée Reclus aus Abscheu vor Schlachthiusern Vegetarier geworden sei).

Shao Kelil: ,Wo suo renshi de Li Yuying xiansheng", S. 87.

Zu Jacques Reclus siehe den Nachruf von Jacques Guillermaz in Etudes chinoises Nr. 3, 1984, S. 113
114.

Li bezeichnete ihn als jemanden, der ,nicht viel iiber Ideologien redet, sondern mutig handelt”. (Li Shi-
zeng: . Zhang Jingjiang xiansheng de geming shiji* 58 §F 7T 9¢ 4 #9565 2 3 [Historische Beitrdge zur
Revolution von Herrn Zhang lingjiang] in Zhongguo yizhou #h & — [& [Ganz China] Nr. 31, Nov. 1950,
S. 17-18, dort S. 18).

Sein ming 4 war Renjie A {8 . Auch er wurde spiter, wie Li Shizeng, Wu Zhihui und Cai Yuanpei, einer
der _vier groflen Manner" der GMD. Entsprechend wurden auch zu ihm in Taiwan Publikationen heraus-
gebracht: Yang Kailing # {8 # (komp.): Minguo Zhang Jingjiang xiansheng Renjie nianpu . &) 9F §%
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bildung, konnte sich aber einen lockeren Lebensstil leisten und eine Qualifikation ohne Be-
amtenpriifung erkaufen. 1901 hatte er Li Shizeng kennengelernt, und 1902 trafen sie sich —
wie erwihnt — in der Begleitmannschaft des chinesischen Gesandten fiir Frankreich wieder.
Nachdem Zhang erkannte, daf es in Frankreich zwar einen Markt fiir chinesische Produkte
gab, dieser aber bislang nur von japanischen Firmen bedient wurde, beschlof er, selbst in
Paris ein Geschift zu griinden. Dafiir pendelte er hdufig zwischen Frankreich und China
hin und her und handelte vor allem mit Tee, Seide, Teppichen, Kunsthandwerk und chine-
sischen Antiquitdten. Das Kapital stellte Zhangs Vater zur Verfiigung. Auflerdem betrieb
Zhang in Paris ein Teehaus. Das Geschift konnte schlieBlich Zweigstellen in London und
New York griinden,'” mufite aber die Pariser Hauptstelle und das Teehaus verkleinern,
nachdem Zhangs Projekt einer chinesisch-franzosischen Bank gescheitert war. Durch seine
geschéftliche Tatigkeit lernte Zhang zahlreiche franzosische Intellektuelle kennen und
wurde so rasch mit dem damals in Frankreichs gebildeten Kreisen gern diskutierten Anar-
chismus vertraut. Da er weiter offiziell Wirtschaftsattaché des chinesischen Gesandten war,
brachten ihm die chinesischen Auslandsstudenten mit radikalen Neigungen allerdings
Skepsis entgegen.'®

Unterdessen stellte Zhang nicht nur fiir die Zeitschrift Xin shiji und andere Publika-
tionen der Pariser Gruppe Geld zur Verfiigung, sondern brachte auch einen Drucker und
eine chinesische Druckpresse von Singapur mit. Zhang war es auch, der die Gruppe enger
an Sun Yatsen und die Tongmenghui band.' Er hatte Sun 1905*° auf einer seiner vielen
Pendelfahrten zwischen China und Europa kennengelernt und ihn spéter mehrfach mit
Geld unterstiitzt. Zhang wurde Mitglied der Tongmenghui, behielt sich aber als erklérter
Atheist bei der offiziellen Aufnahmeprozedur vor, keinen Eid auf den Himmel leisten zu
miissen. Durch ihn stieB auch Li Shizeng in Paris dazu.

L4 A f & 22 (Chronologische Biographie von Herrn Zhang Jingjiang/Renjie der Republik[zeit]),
Taipei 1981 (eine Parallelpublikation zu der genannten chronologischen Biographie von Li Shizeng);
Zhang Suzhen 58 3 & : Huijia youguo yigiren: Zhang Renjie zhuan 83 5 BB — & A\ : B A B4
(Ein herausragender Mann, der den Staat vor die Familie setzte: eine Biographie von Zhang Renjie),
Taipei 1981 (auch dies eine Parallelpublikation zu der entsprechenden Biographie Li Shizengs). Zhang
Jingjiang selbst hinterlieB keine grofieren Werke, daher besteht seine ,Schriftensammlung™ aus lauter
kurzen Schriftstiicken und einigen Reminiszenzen an ihn: Zhang Jingjiang xiansheng wenji 58 § (1 5£ 3
# (Sammlung von Schriften des Herrn Zhang Jingjiang), Taipei 1982. Zuvor war anldBlich seines 100.
Geburtstages ein Band mit Reminiszenzen an ihn erschienen: Zhang Jingjiang xiansheng baisui danchen
Jinianji 35 §F (L % 48 B 3 =E #2 & £ (In memoriam Zhang Jingjiang anldBlich seines 100.
Geburtstages), Taipei 1976. Ein biographischer Abrif findet sich auch in Boorman/Howard Bd. 1, S. 73~
77. — In der VR China erschien ein natiirlich tendentiell negativer Abril zu Zhang, der sich allerdings
tiberwiegend mit den 1920/30er Jahren befaBt: He Zupei {7] $H #% : ,.Zhang Jingjiang shiji pianduan® 5 &%
7L 25 B B W7 (Episoden aus den Taten Zhang Jingjiangs) in Wenshi ziliao xuanji 3 £ & ¥} 33 &85
(Ausgewihlte Sammlung von Materialien zur Literatur und Geschichte) Bd. 24, Peking 1981 (Erstauflage
1962), S. 276-294.

Letztere entstand, als in Westeuropa wegen des Ersten Weltkrieges die Geschifte schwierig geworden
waren.

'8 Zhang Suzhen S. 7.

Sun hatte — nach Angaben Li Shizengs — den Drucker vermittelt, der ein Tongmenghui-Mitglied war.
(Siehe Li Shizeng wenji Bd. 1, S. 438).

Bei Boorman/Howard wird 1906 angegeben. Zhangs chronologische Biographie gibt 1905 mit Verweis
auf Luo Jialuns & 2% {f§ Guofu nianpu ] ¢ & 5% (Chronologische Biographie Sun Yatsens) an.
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Li und Zhang hatten die Idee, eine ,,Weltgesellschaft (,.Shijieshe** {i # % ) zu
griinden, um mit Publikationen universell relevante kulturelle Themen zu diskutieren. Als
dritten im Bunde gewannen sie dazu Wu Zhihui.

Wu Zhihui (1865-1953) war der dlteste der Gruppe.zl Er war am stidrksten von ihnen
durch das klassische Priifungssystem gepragt, an dessen hochster Hiirde er mehrfach schei-
terte.”* Nach einigen Jahren des Unterrichtens, in denen er mehr und mehr die Uberholtheit
des alten Bildungssystems erkannte, ging er 1901 zum ersten Mal nach Japan. Als immer-
hin 36-Jahriger driickte er dort nochmals die Schulbank, um sich, neben Japanisch, mo-
derne westliche Bildung anzueignen. Sein Ziel war, sich im Sinne einer Lehrerfortbildung
mit einer ganzen Reihe von Disziplinen wie Piddagogik. Psychologie. Logik, Ethik, aber
auch Naturwissenschaften zu befassen.”” Um ein Haar hitte er in Japan Sun Yatsen
kennengelernt, doch war er damals noch zu Qing-loyal eingestellt, als dal} er ihn hatte
treffen wollen. Ende des Jahres kehrte er kurz nach China zurtick, um wenig spéter wieder
eine Gruppe chinesischer Studenten nach Japan zu begleiten. Aus Verdrgerung iiber den
chinesischen Gesandten in Japan, der die Studenten nicht ausreichend unterstiitzte, besetzte
Wu mit anderen zusammen das Gesandtschaftsgebdude, wurde von der japanischen Polizei
festgenommen und sollte nach China abgeschoben werden. Aus Protest gegen diese
Schmach verfafite er ein Abschiedsschreiben und sprang in einem unbeobachteten Moment
von einer Briicke. Die japanische Polizei zog ihn allerdings sofort wieder aus dem Wasser
und verfrachtete ihn auf ein Schiff nach China. Dennoch verursachte sein versuchter
Selbstmord einigen Wirbel, so dall sogar der einflullireiche Liang Qichao, der Wu nur

el |

Sein ming 4 war Jingheng &7 18 . Auch er war spiter einer der ,,vier groBen Minner* der GMD. Zu ihm
ist die Literatur reichhaltiger als zu Li und Zhang, zumal er zahlreiche Werke hinterlieB. Diese wurden
mehrfach zusammengefalt. Bereits zu seinen Lebzeiten erschien eine erste ,,Gesamtausgabe™ in 10 Faszi-
keln: Wu Zhihui quanji 2 HE 08 £ #£ (Wu Zhihui Gesamtausgabe), Shanghai 1927. AnldBlich seines 100.
Geburtstages machte man sich an eine weitere mit 18 Faszikeln: Wu Zhihui xiansheng quanji 5 H 03 5%
4 % (Gesamtausgabe von Herrn Wu Zhihui), Taipei 1969. An Biographien erschienen in neuerer Zeit
— wie zu Li und Zhang — eine chronologische: Yang Kailing 15 {8 & (komp.): Minguo Wu Zhihu
xiansheng Jingheng nianpu B[] S # 0@ % 4 §¢ {8 &£ 32 (Chronologische Biographie von Herrn Wu
Zhihui/Jingheng der Republik[zeit]), 2. Aufl. Taipei 1987 (Erstaufl. 1981); eine locker geschriebene Bio-
graphie von Zhao Shumin ## #% 81 : Yongyuan yu ziran tongzai: Wu Zhihui zhuan 7 3% 8 (5 5 [6] 7F :
U5 HE B8 {0 (Auf ewig zusammen mit der Natur: eine Biographie von Wu Zhihui), Taipei 1980. (Zu friither
erschienenen chinesischen Biographien siehe die Bibliographie bei Boorman/Howard, wo natiirlich auch
zu Wu ein biographischer Abrifl zu finden ist). Von japanischer Seite wurde Wu speziell im Zusammen-
hang mit dem Anarchismus von dem Anarchismus-Forscher Saga Takashi thematisiert. Siehe seine Artikel
.Go Chiki no shuppatsu: ‘roju’ kara ‘kakumeika’ made” S HEME D H I © « JEE « 05 « FE
¢ « £ T (Wu Zhihuis Ausgangspunkt: vom ,.miesen Konfuzianer* zum . Revolutiondr”) in Tda # 33
(Ostasien) Nr. 227, Mai 1986, S. 24-44: sowie ,,Shingai kakumei jiki no Go Chiki ni tsuite; zaio jiki o
chashin ni* 3= 27 & i 8] 0 B D W T : fEEFFHE % &0 2 (Uber Wu Zhihui in der Zeit
der Xinhai-Revolution, besonders iiber seine Zeit in Europa) in Yamada Nagao (|| B & [ (Hrsg.):
Kindai chigoku jinbutsu kenkyd yT {6 B A P #F % (Studien zu Personlichkeiten des neueren China),
Tokyo 1988, S. 24-45. Von westlicher Seite liegen die unpublizierten Dissertationen von Richard Tze-
yang Wang: Wu Chih-hui: An Intellectual and Political Biography, Univ. of Virginia 1976, sowie die von
Paul Clifford: The Intellectual Development of Wu Chih-hui, Univ. of London 1976 (konnte ich leider
nicht einsehen) vor. An kiirzeren Arbeiten ist ferner erwahnenswert: Kwok, D. Wyun-Ye: . Wu Chih-huj
and Scientism™ in Tsing Hua Journal of Chinese Studies, New Series, 3. Nr. |, Mai 1962, S. 160-186.

f! Einer seiner Priifer war Li Shizengs Vater gewesen,

¥ Siehe Richard Wang: Wu Chih-hui S. 34.
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oberflachlich kannte,* ihn am Hafen verabschiedete und Cai Yuanpei, einst Lehrerkollege

Wus, seine Japanreise abbrach, um Wu nach China zuriickzubegleiten.

Cai, einer der Initiatoren der ,,Chinesischen Erziehungsgesellschaft”, hatte 1902 zusam-
men mit anderen die frither bereits erwéhnte . patriotische Schule* in Shanghai gegriindet
und u.a. Wu Zhihui und den erklérten Mandschu-Gegner Zhang Binglin als Lehrer ver-
pflichtet. Die Schule, zu der dann noch die ,,patriotische Madchenschule* hinzukam, an der
u.a. He Zhen sich eingeschrieben hatte (s.0.). wurde zu einem Zentrum radikaler Anti-
Mandschu-Agitation, der sich nun auch Wu anschloB. Die Zeitung Subao kooperierte eng
mit den Lehrern und Studenten und wurde das Forum dezidierter Kritik an den Qing. Nach
dem Verbot der Subao kam es zu einer Verhaftungswelle. Wie erwihnt, entkam Wu Zhihui
und floh nach Europa.*®

1902 hatte Wu Li Shizeng zum ersten Mal getroffen, als dieser seine Reise nach Frank-
reich antrat. Wu hatte Li ans Herz gelegt. moglichst viele Chinesen ins Ausland nach sich
zu ziehen. weil man unendlich viel vom Westen lernen konne. Dies war die Grundlage
ihrer spiteren Bemiihungen. chinesischen Studenten zu einem Auslandsstudium zu ver-
helfen. Als Wu wegen der Subao-Affire aus China flichen mufite, lieB er sich zunichst in
Schottland und England nieder.”® Er bemiihte sich, Englisch zu lernen und befaBte sich
etwas mit Technik. 1905 traf er in London schlieflich Sun Yatsen persénlich, ebenso
Zhang Jingjiang, der in England die Geschéftsmoglichkeiten erkundete und iiber Li
Shizeng von Wu wuBte. Wu trat der Tongmenghui bei’’ und beschlof 1906 nach einem
Treffen mit Li Shizeng und Zhang Jingjiang in Paris bzw. London, mit den beiden die
»Weltgesellschaft* in Paris zu griinden. Als Altester und Erfahrenster sollte er bei den
Publikationen die Rolle des Herausgebers iibernehmen, stand aber — im Gegensatz zu den
beiden anderen — zunédchst dem anarchistischen Gedankengut noch skeptisch gegeniiber
und verfocht die Anti-Mandschu-Revolution als priméres Ziel.**

Wu blieb den Reformern gegeniiber auf Distanz und hielt damals noch Liang fiir zu revolutionér!

Wie oben erwihnt, hielt Zhang Wu deswegen Verrat vor. Zhang und Wu waren einander jedoch bereits

Zuvor wenig zugetan,

* Mo Jipeng Z %2 &% . ein spiterer Mitarbeiter (Liu) Shifus, behauptete in einem unverdffentlichten
Manuskript, da Wus Wahl, nach England zu gehen, darauf zuritkzufiihren sei, dall eine seiner Tochter
ein Regierungsstipendium fiir ein Studium dort hatte und ihn so finanzieren konnte. (,,Yiduan annaqi lishi
beijing shuoming™ — Ff¥ %7 Al B FF & 35 8 38 BF [Beitrag zur Erkldrung der historischen Hintergriinde
des Anarchismus], 1972. Ich danke Dr. Krebs fiir die Uberlassung des Manuskriptes). Allerdings ist mehr
als fraglich, ob zu diesem frithen Zeitpunkt Regierungsstipendien fiir Frauen nach England vergeben
wurden. Zumindest nach Shu Xinchengs Darstellung der Anfinge der offiziellen Frauenstipendien (in
Jindai zhongguo liuxueshi) gab es keine. Auch Wus Biograph Richard Wang stellte die Frage, wie Wu
sich eigentlich finanzierte.

" Ausloser soll allerdings nicht Zhang, sondern Cao Yabo % g5 {H gewesen sein, der in Japan der frisch
gegriindeten Tongmenghui beigetreten war und dann nach London kam. (Siehe Yang Kailing: ... Wu
Zhihui . nianpu S. 33). Wu sagte spiter, daB ihn der Schwur angewidert habe. Erst auf die Ermahnung
eines Freundes hin, der an sein moralisches Pflichtgefithl appellierte, habe er sich iiberwunden, beizu-
treten. (Siehe ..Wu Zhihui zhi shehuizhuyi tan* & H 68 2 £+ & & # 5% [Wu Zhihuis Erorterung des
Sozialismus] von 1912, abgedruckt in Ge/liang/Li Bd. 1, S. 338-342, dort S. 340).

* ygl. die von Xiao Yu ¥ % berichtete miindliche Bemerkung Li Shizengs in ,Li Shizeng xiansheng" 2=

71 4 %c 4 (Herr Li Shizeng) in Li Shizeng xiansheng jinianji S. 234-241, dort S. 234. Danach habe Wu

sogar anfangs tberlegt, wieder nach London zuriickzukehren, weil ihm Lis Anarchismus zu extrem und

utopisch vorgekommen sei.
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1907 stieB dann auch Chu Minyi (1884-1946) zur Gruppe hinzu.” Er entstammte, wie
Li und Wu, einer Gelehrtenfamilie. lernte aber schon recht friih Englisch, westliche
Literatur und Naturwissenschaften kennen. 1903 ging er zum Studium nach Japan, wo er
Wang Jingwei ;T #F 78 kennenlernte, mit dem ihn eine lebenslange Freundschaft verband.
In Japan radikalisierte er sich — wie viele seiner Kommilitonen. Zhang Jingjiang, der aus
der gleichen Gegend kam wie Chu, wurde auf ihn aufmerksam und brachte ihn 1907
zusammen mit anderen selbstzahlenden Studenten nach Paris, wo er sich der Xin shiji-
Gruppe anschloB und bald auch der Tongmenghui beitrat.*

Cai Yuanpei (1868-1940) wiederum entstammte einer Kat{fmannsfamilie, durchlief
jedoch die klassische Beamtenpriifungslaufbahn bis zur Spitze.’' Mit 24 Jahren war er
Jinshi #£ -+ und Hanlin-Gelehrter, zwei Jahre spiter, 1894, schlieBlich festes Mitglied der
Akademie. Beeindruckt von Japans Sieg im Chinesisch-Japanischen Krieg 1894/95 und
enttduscht tiber die gescheiterte 100-Tage-Reform und das Desaster des Boxeraufstandes,
wandte sich Cai von den Qing und der Beamtenlaufbahn ab. Bereits 1898 hatte er — um von
und via Japan zu lernen — mit Freunden die ,.Gesellschaft fiir das Studium ostasiatischer
Sprachen® (dongwen xueshe ¥ 3¢ 8 %t ), d.h. des Japanischen, gegriindet und forderte,
dall Japanisch als wichtigste Fremdsprache gepflegt werden miisse, da viele westliche
Werke nicht in chinesischer, aber in japanischer Ubersetzung zugénglich seien und Japa-

29

Zu ihm liegt m.W. kaum Literatur vor, was insofern wenig erstaunt, als er weder in der VR China noch in
Taiwan in die ,,Heldengalerie” eingereiht werden konnte. Er hatte sein Schicksal fatalerweise an das Wang
Jingweis gekniipft und wurde daher 1946 wegen Kollaboration mit dessen von Japan gestiitztem Regime
als Landesverriter hingerichtet. In Boorman/Howard findet sich ein Eintrag (Bd. 1, S. 467-469), auf den
ich mich im Folgenden stiitze, zumal die taiwanesischen Biographien zu den anderen Figuren der Pariser
Gruppe ihn weitgehend totschweigen.

Laut Li waren Zhang und Chu zugleich Mitglieder geworden und hatten ihn dann in Paris ebenfalls zum
Eintritt bewogen. (Siehe ,,Li Shizengs Vortrag in Lyon* von 1928 [,,Li Shizeng xiansheng zai Li'ang zhi
vanjiang® ZE 5 & 5 4 7F B /B Z # H ] in der Zeitschrift Geming zhoubao % #5 i
[Wochenzeitschrift Revolution], Nr. 75, S. 137145, dort S. 140).

Sein ming 4 war liemin + [£ . Zu ihm gibt es reichlich Literatur. Auch er wurde spiiter zu den ,vier
groflen Mannern™ der GMD gezahlt (obwohl er zu Jiang Kaishek nach dem Nordfeldzug allmahlich auf
Distanz ging). Seine wichtige Rolle fiir die chinesische Modernisierung, insbesondere des Erziehungs-
sektors, und seine Rektorschaft an der Peking-Universitdt wihrend der Vierten-Mai-Zeit (sowie sein Tod
noch vor der ,Grundsatzentscheidung™ zwischen den beiden chinesischen Systemen) garantierten ihm
jedoch auch einen Platz in der Geschichtschreibung der VR China. Sowohl in Taiwan als auch in der VR
China erschienen mehrfach Werkausgaben, darunter auch Gesamtausgaben (Taipei 1968 bzw. Peking
1984-89). Die chinesische Sekundérliteratur ist ebenfalls reichhaltig. Da unldngst zwei Arbeiten
chinesischer Autoren zu Cai auf Deutsch erschienen, verweise ich fiir die VR-chinesische Sekundir-
literatur auf deren Literaturverzeichnisse: Wang, Peili: Wilhelm von Humboldt und Cai Yuanpei. Eine
vergleichende Analyse zweier klassischer Bildungskonzepte in der deutschen Aufkldrung und in der
chinesischen Republik, Miinster und New York 1996; sowie Cai Jianguo (ein Verwandter Cai Yuanpeis):
Cai Yuanpei: Gelehrter und Mittler zwischen Ost und West, Hamburg 1998. (Das Manuskript der
letztgenannten Arbeit wurde fiir die Publikation — nicht immer gliicklich — aus dem Chinesischen
iibersetzt).

Besonders erwihnenswert ist die materialreiche intellektuelle Biographie von Cai Shangsi £ (& & ¢
Cai Yuanpei xueshu sixiang zhuanji 3% i £2 % {i 7B 18 {% 3¢ (Intellektuelle Biographie Cai Yuanpeis),
erschienen Shanghai 1950 (Vorwort datiert auf 1941).

Die bekannte knappe Studie von William J. Duiker: Ts'ai Yiian-p'ei. Educator of Modern China,
Pennsylvania State Univ. 1977, zieht vor allem taiwanesische Literatur heran.
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nisch leichter als westliche Sprachen zu lernen sei. Vor seiner ersten Europareise 1907
eignete er sich daher westliches Wissen vorwiegend iiber das Japanische an.** Aus der Tat-
sache. dal} die 1898er Reform gescheitert war, deren Anfiihrer jedoch weiterhin ihre Hoff-
nungen auf die Qing setzten, weil sie China fiir noch unreif zur Demokratie hielten. schlof
Cai. daf} es dann eben der Reform des Bildungssystems bediirfe, um China reif dafiir zu
machen.

Cai engagierte sich in mehreren Schulen, um das Curriculum zu modernisieren, das er
wiederum nach japanischem Vorbild zu reorganisieren suchte. Er selbst studierte zwar nie
in Japan. unternahm aber 1902 eine Reise, die jedoch wegen Wu Zhihuis versuchtem
Selbstmord abrupt endete (s.0.). Zuriick in Shanghai wurde er einer der Initiatoren der
..Chinesischen Erziehungsgesellschaft™ und Leiter der . Patriotischen Schule* wie der ,.Pa-
triotischen Madchenschule™. An diesen Schulen konnte er nicht nur neue Curricula ein-
fithren. sondern sie zum Hort revolutiondrer Agitation machen. Die Subao-Affére tangierte
ihn personlich wenig, zumal er sich gegen die radikalen Forderungen Zou Rongs nach
Totung der Mandschus ausgesprochen und nur deren freiwillige Abdankung verlangt
hatte.”” Diese moderate Haltung &nderte sich jedoch rasch. Insbesondere die Schwiche der
Qing, ihr Heimatland, die Mandschurei, gegen die vordringenden Russen zu verteidigen,
erregte die Gemiiter vieler radikaler chinesischer Intellektueller. Cai griindete daher Ende
1903 eine eigene Zeitschrift, die sich speziell mit RuBland beschiftigte: Eshi jingwen {§ 5
% [ (Alarmierende Nachrichten tiber RuBland), anldBlich des Russisch-Japanischen
Krieges dann umbenannt in Jingzhong ribao % # H # (Alarmglocke), deren Herausgabe
bald an Liu Shipei tiberging (s.0.). Darin wurde nicht nur vor Ruflland gewarnt, sondern
man stellte auch die russischen .,Nihilisten™ vor. Cai, der iiber das Japanische Zugang zu
Informationen iiber westlich-anarchistische Strémungen sowie die russische sozialrevo-
lutiondre Bewegung hatte, publizierte Anfang 1904 einen ungezeichneten Beitrag, der von
einer ersten Berithrung mit anarchistischem Gedankengut zeugt: ,Neujahrstraum® (Xin-
nianmeng #7 £ 2 ).>* Die darin entworfene Utopie hat allerdings ebensoviel mit Sorge um
die eigene Nation und einem darong der Prigung Kang Youweis wie mit anarchistischem
Ideengut zu tun. Grundlage bildete die Annahme einer evolutiondren Entwicklung hin zu
einer staatenlosen Welt.”

Cai war allerdings ganz offensichtlich davon tiberzeugt, da dies nur ein Traum war,
denn er schloB sich noch im selben Jahr der Guangfuhui ¥ {8 & (Zuriickeroberungs-
Gesellschaft), einer der Vorgingerorganisationen der Tongmenghui, sowie einer Attentats-
gruppe an.”® die mit Explosivstoffen experimentierte. Er wollte insbesondere einige Schil-

> Cai lernte 1903 einige Monate Deutsch, vertiefte dies aber erst spiter in Deutschland.

* Siehe Cai Shangsi S. 53-54.

* Abgedruckt in Ge/Jiang/Li Bd. 1, S. 41-51. Vgl. auch die kurze Erorterung mit Textausziigen bei Cai
Jianguo S. 135-138. (Die deutsche Ubersetzung erklart den Text filschlicherweise zum ,,Roman*).

Cai Yuanpei bringt vertraute Themen wie die Einteilung des Lebens in Phasen mit festgelegten Titig-
keiten, die Forderung nach technischer Erleichterung unangenehmer Arbeiten, Gleichheit aller, Abschaf-
fung des Krieges und einer Einheitssprache. (Ge/Jiang/Li Bd. 1, bes. S. 44-51).

% Cai Shangsi erweckt den Eindruck, als sei Cai Yuanpei erst Mitglied der Tongmenghui (gegriindet 1905)
und dann der Attentatsgruppe geworden, So schilderte es spéter auch Cai Yuanpei selbst (vgl. Cai Jianguo
S. 139). Hier liegt offenbar eine Verwechselung zwischen der Tongmenghui und der Guangfuhui (gegriin-
det 1904) vor, da er 1904 zur Attentatsgruppe stieB, also zu einem Zeitpunkt, als die Tongmenghui noch
gar nicht gegriindet war.
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lerinnen der ..Patriotischen Madchenschule™ entsprechend ausbilden und sprach dort ge-
zielt iiber die Franzdsische Revolution und die russischen Sozialrevolutiondre, um ihnen
ein revolutionéres Vorbild an die Hand zu geben.’’” Seiner Meinung nach waren Frauen fiir
Attentate ,.besonders geeignet**.*®

Die Attentatsgruppe unter Leitung des bereits frither erwidhnten Yang Dusheng #5 & 4=
war von Japan-Riickkehrern inspiriert, die sich dort bereits mit der Herstellung von Bom-
ben beschiftigt hatten. Obwohl der Gruppe sogar ein Chemiker vermittelt wurde, gelangen
die Experimente offensichtlich nicht.**

Als 1905 in Tokyo die Tongmenghui gegriindet wurde, liel Cai sich zum Vorsitzenden
fiir Shanghai einsetzen und blieb von da an Sun Yatsen verbunden. Dennoch beendete er
bald seine aktive revolutionidre Tétigkeit und versuchte ein Regierungsstipendium fiir ein
Studium in Europa zu ergattern. Das Angebot, statt dessen nach Japan zu gehen, schlug er
aus, konnte aber 1907 seinen Wunsch verwirklichen, als Sun Baoqi, der vormalige chine-
sische Gesandte in Frankreich, mit dem 1902 Li Shizeng und Zhang Jingjiang gefahren
waren, nun flir Berlin bestimmt wurde. Cai reiste — im Gegensatz zu Li und Zhang — mit
thm iiber Land nach Deutschland. wo er bis zur Xinhai-Revolution blieb.

Cai und Li Shizeng hatten sich 1902 in Shanghai nur kurz kennengelernt, doch Cai und
Wu Zhihui kannten sich gut. Kurz nach seiner Ankunft in Berlin suchte Li Shizeng Cai
auf,’ wihrend Wu und Cai sich erst Anfang 1908 wieder trafen.'' Sie gewannen Cai fiir
die Mitarbeit an Xin shiji. und er kam durch sie in engen Kontakt mit dem Anarchismus,
besonders Kropotkins Werk.

1908 stiel der letzte Protagonist zur Pariser Anarchisten-Gruppe: Zhang Ji. Er stellte
damit eine direkte Verbindung zwischen dem Tokyoer Zirkel und dem in Frankreich her,
auch wenn sich viele involvierte Personen ohnehin schon — mehr oder weniger gut —
kannten und alle zu diesem Zeitpunkt Tongmenghui-Mitglieder waren. Zhang Ji hielt sich
nicht sehr lange in Paris auf. sondern zog fiir drei Monate in die Kommune von Aiglemont
in Nordwest-Frankreich. Dort lebten Mitglieder verschiedener Nationalititen nach anarcho-
kommunistischen Grundsitzen zusammen. Wie Wu Zhihui in Xin shiji berichtete. war
diese Kommune von einem fanzésischen Anarchisten (einem Bruder des Attentiters Emile
Henry) 1903 gegriindet worden und funktionierte nach kommunistischen Grundsitzen.
Zwar bezeichnete Wu sie als ..neue Pfirsischbliitenquelle® abseits der Gesellschaft und
betonte. daB Xin shiji nicht ganz auf derselben Linie liege, aber er zeigte sich beeindruckt
von den Aktivitidten. So wurde der Anarchismus durch Vortrdge und Publikationen propa-
gandistisch geférdert. Auch hier wurde der Vegetarismus hochgehalten, was aber nichts

Cai Shangsi S. 55, S. 144 und S, 242-243.

Ibid. S. 242, In der neuesten Arbeit von Cai Jianguo wird dieser Aspekt ganz iibergangen (vgl. z.B. S. 52—
54).

Krebs: Shifu ... S. 42, Vgl. auch Cai Shangsi S. 55-56.

Yang Kailing: ... Li Shizeng ... nianpu S. 20.

Yang Kailing: ... Wu Zhihui ... nianpu S. 36.

Auch der Kommunegriinder Fortuné Henry, verbrachte ibrigens als militanter Anarchist 13 Jahre in
Gefingnissen. Nach Maitron (5. 362-368) existierte die Kommune nur 1903-1906, doch hielt sich Zhang
JischlieBlich 1908 dort auf, so das Maitron hier zu korrigieren ist.
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mit religidsen Motiven zu tun habe.® Zhang Ji selbst hatte ja wiederum in einem Brief an
Hengbao berichtet, daf er taglich mit den Mitgliedern aus aller Herren Linder auf dem
Feld schuftete und gelegentlich auf dem Markt das Gemiise feilbiete. Dieser kommerzielle
Akt sei notig, um die anarchistischen Publikationen zu finanzieren, weshalb man darin
keine Verletzung anarchistischer Prinzipien sehen solle.* Wie Zhang in seiner Auto-
biographie spiter erklirte, bestand die Kommune aus gut zehn Leuten aus sieben oder acht
Léndern, hatte ein zweistockiges Gebiude, eine Druckerei, eine Kuh und ein Pferd, womit
das Gemiise zum Verkauf ins benachbarte Dorf befordert wurde.**

Dennoch schien Zhang Ji dieses Leben nicht ganz zu fesseln, denn nach etwa drei Mo-
naten verliel3 er die Kommune wieder und reiste in der Folge in Europa umher.

Erste Publikationen der ,, Weltgesellschaft "

Die 1906 in Paris gegriindete ,.Weltgesellschaft (,.Shijieshe™ {th 5 11 ) wollte westliches
Wissen chinesischen Lesern niherbringen. Dazu brachte sie verschiedene Publikationen
heraus. Zum einen erschien eine illustrierte grofiformatige Zeitschrift (Shijie huabao it 7
= & ). in der die neuesten kulturellen Stromungen, wichtige westliche Persénlichkeiten
und neueste wissenschaftliche Erfindungen vorgestellt wurden. Die Zeitschrift, die Zhang
Jingjiang von einer in Chinas Publikationsmetropole Shanghai gegriindeten Zweigstelle der
. Weltgesellschaft™ herausbringen liel, war offensichtlich von hoher Druckqualitat, denn
sie erntete allgemein hohes Lob.* Die zweite Nummer, 1908 erschienen, brachte eine
Beilage zu den .60 beriihmtesten Persénlichkeiten™ der neueren Zeit, wozu z.B. auch
Elisée Reclus gezihlt wurde — und natiirlich Marx.!” Die Zeitschrift hatte eine Auflage von
10.000 Stiick und zirkulierte in und auBerhalb Chinas. Zhang Jingjiang war fiir die Finan-
zen zustindig, Chu Minyi fiir die Organisation, Wu Zhihui, Li Shizeng, Xia Jianzhong &
EZ {th (auch er war mit Li und Zhang 1902 als Begleiter des chinesischen Gesandten nach
Frankreich gekommen),*® Zhuang Wenya # 3 45 u.am. fir die Beitrdge bzw. Uber-
setzungen. Zhang Jingjiangs Frau tibernahm die Rolle der Herausgeberin, und ein franzo-
sischer Medizinprofessor fungierte als Berater.

Dieser verfaBite auch das Vorwort zur ersten Ausgabe, in dem er zum Ausdruck brachte,
daf China zwar in den letzten 100-200 Jahren hinter der weltweiten Entwicklung zuriick-
geblieben sei. daB es aber gute Chancen habe, schnell aufzuholen. Schliefllich gebe es
keine hinderlichen abergldubisch-religidsen Traditionen (was natiirlich als Spitze gegen das

5 Ran® #: _You Yingshancun zhimindi ji** i f# (L1 #1 3 B Ho 32 (Bericht eines Besuchs der Colonie
d’Aiglemont) in Xin shiji Nr. 53, 8. 6-11.

' Henghao Nr. 10, S. 2.

** Siehe sein ., Huiyilu® in Zhang Puquan ... quanji S. 236.

% Mir lag die Zeitschrift leider nicht vor. Auch die Autoren der genannten Arbeiten zu Persdnlichkeiten der
Pariser Anarchistengruppe scheinen sie nicht eingesehen zu haben. Hinweise auf ihre Aufmachung und
den Inhalt lassen sich aus dem Rickblick ersehen, den Liou jiaoyu yundong Gt Br #1 5 & &) (Die
Erziehungsbewegung der in Europa weilenden [Chinesen]). Tours 1916, anstellt. (Dort S. 3-6).

47 Jiang/Li betonen in ihrer Anarchismusgeschichte (S. 72), dall damit zum ersten Mal in China ein Marx-
Portrit erschien.

* Liund Xia griindeten auBerdem zusammen eine Biologie-Gesellschaft.
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Christentum im Westen gemeint war). (Dieses Argument sollte von der Xin shiji-Gruppe
bis in die 1920er Jahre vertreten werden). Auflerdem sei der Anschlu3 an den Rest der
Welt fiir China wichtig, damit es nicht zu einem Konflikt der Rassen komme."” — Diese
Einschitzung wurde offensichtlich auch von den chinesischen Mitarbeitern prinzipiell ge-
teilt und nicht als westliche Uberheblichkeit empfunden.

Neben dieser ..bildenden* Zeitschrift™ gab die ,,Weltgesellschaft* aber auch die anar-
chistisch-revolutiondre Xin shiji (s.u.) sowie ein Xin shiji congshu §r tit ¢ # £
(Sammlung Neues Jahrhundert) heraus. Auflerdem erschienen noch kleinere Publika-
tionen,”’ von denen besonders Lis Ubersetzung des Theaterstiicks Am Vorabend einfluB-
reich wurde. Dieses Stiick. das (nach dem Verbot in Deutschland) damals in Paris mit
Erfolg aufgefithrt wurde, stammte von dem polnisch-stimmigen Schriftsteller Leopold
Kampf und handelte von russischen Attentéitern. Auch spéter sollte es in China noch einige
enthusiastische Leser finden, u.a. Ba Jin (s.u.), und daher in eigener Weise dazu beitragen,
daf} der Anarchismus Anhdnger in China fand.

Vermutlich schon vor Beginn der Zeitschrift selbst startete die Xin shiji-Gruppe
gesondert die Broschiiren-Reihe Xin shiji congshu, die im Wesentlichen durch Uber-
setzungen Li Shizengs. der zweifelsfrei am besten von allen das Franzdsische beherrschte,
bestritten wurde. Passagen daraus erschienen dann auch in der Zeitschrift Xin shiji selbst.
1907 wurden insgesamt sieben Broschiiren in einem Band zusammengefaBt.”> Vorab
wurde im Sammelband das Ziel der Reihe mit den Schlagworten der Franzgsischen Revo-
lution definiert: ,.Freiheit, Gleichheit, Briiderlichkeit™”, erginzt durch den chinesischen Be-
griff des darong, sowie das Anstreben von ,allgemeinen Prinzipien™ (gong dao 7% 38 ).
.. Wahrheit", . kontinuierlicher Verbesserung™ und ..Evolution”. Dieser auf den ersten Blick
etwas heterogen anmutenden Mischung lag die Idee universalistischer Prinzipien zugrunde,
die jedoch einem evolutiondren Prozef3 inhdrent sein sollten. Insofern war — trotz der Vo-
ranstellung des Begriffs . Freiheit” — der eigentliche Kernbegriff die .Evolution*.** Mit der

“ Siehe Litou jiaoyu yundong S. 3-5.

Obwohl diese Zeitschrift nicht so eindeutig revolutiondr war wie Xin shiji, erregte sie doch den Argwohn
der Oberen in China, was mit zu ihrem Ende beitrug. (Siehe Luou jiaoyu yundong S. 6).

Vegl. die Auflistung in Liiou jiaoyu yundong S. 36.

Da die Broschiiren nur die Jahreszahl 1907 tragen. kann nicht entschieden werden, wann sie genau
erschienen. Die Tatsache jedoch, daB alle sieben Broschiiren noch handschriftlich erstellt wurden,
wahrend fur die Zeitschrift bereits die Druckpresse zur Verfligung stand, weist darauf hin, dall sie schon
vor der Zeitschrift Xin shiji erschienen waren. (Vgl. auch Li Shizengs kurze Bemerkung in seinen Erinne-
rungen in ,Shiseng biji*, Li Shizeng xiansheng wenji Bd. 2, S. 96). Bei Zusammenstellung des Xin shiji
congshu Bd. 1 war, wie die gedruckten Teile (Vorbemerkung, Inhaltsverzeichnis, Anhinge) zeigen, die
Druckpresse vorhanden. Dieser Sammelband mufl etwa zur Zeit des Beginns der Zeitschrift Xin shiji
erschienen sein, denn bereits in Nr. 5 der (wichentlichen) Zeitschrift erschien ein kritischer Leserbrief zur
Revolutionsauffassung des Xin shiji congshu. Die Broschiiren sind im Anhang des Shanghai-Nachdrucks
(1947) wie auch des Tokyo-Teilnachdrucks (1966) der Xin shiji abgedruckt. Da nur im letzteren eine
durchlaufende Paginierung gegeben wird, verweise ich im folgenden auf die Seitenzahlen der japanischen
Ausgabe.

Hier stand nicht nur Kropotkin, sondern auch besonders Elisée Reclus geistig Pate. Reclus hatte sich
intensiv mit dem Verhiltnis von Revolution und Evolution befafit und eine bekannte Broschiire dazu ver-
faBt: Evolution et révolution (1880), spéter erweitert zu L 'évolution, révolution et l'idéal anarchique.

51
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Reihe wolle man dem chinesischen Publikum weltweit anerkannte Erkenntnisse prasentie-
ren, weswegen es sich meist um Ubersetzungen handele.>*

Insofern war die Reihe eine Art Mittelding zwischen der revolutiondren Xin shiji und
der illustrierten Informationszeitschrift Shijie huabao. Allerdings waren die Inhalte des Xin
shiji congshu klar anarchistisch, was sie eng an die Zeitschrift Xin shiji band. Li Shizeng
zeichnete stets mit dem Pseudonym ,, Tsunmin® bzw. . Zhenmin® |8 & als Ubersetzer bzw.
Autor, in der Zeitschrift Xin shiji meist nur als ,,Zhen". Der enge Zusammenhang der Reihe
mit der Zeitschrift wie im {ibrigen auch mit Xin shiji zakan ¥ t 42 ¥ ¥ (Neues
Jahrhundert: Varia). von denen zumindest eine Ausgabe, die die ,,Helden™ der chinesischen
Revolutionsbewegung vorstellte, erhalten ist,”® wird oft iibersehen.

Die sieben in Band 1 des Xin shiji congshu zusammengefalten Broschiiren waren: 1.
Geming # @y (Revolution) von Li Shizeng: 2. Libre Examen von Paraf-Javal (iibersetzt
von Li Shizeng);*® 3. Kropotkins Aux jeunes gens (iibersetzt von Li Shizeng); 4. Kropot-
kins L 'ordre (libersetzt von Li Shizeng); 5. Eltzbacher: ,Sieben Anarchisten der Welt*
(Abschnitte aus Eltzbachers berithmtem Anarchismusbuch zu Godwin, Proudhon, Stirner,
Tucker. Tolstoj, Bakunin und Kropotkin) (iibersetzt von Li Shi;:engj;“r 6. Anarchie et
communisme von Carlo Cafiero (iibersetzt von Li Shizeng);”* 7. Eine Zusammenstellung
der revolutiondren Attentate® weltweit.”’ Der Band wurde vervollstdndigt durch Photos
der .. drei groflen Anarcho-Kommunisten™: Bakunin, Kropotkin und Reclus (wobei Bakunin
allerdings kein ,,Anarcho-Kommunist* war, da diese Theorie ja erst nach seinem Tod unter
Cafiero, Malatesta und Kropotkin in Abgrenzung von Bakunins ,Kollektivismus® ent-
wickelt worden war!), gefolgt vom Hinweis auf zwei ,anarcho-kommunistische Expe-
rimente”: Chateau du peuple bei Paris. wo man ein freies Zusammentreffen der Menschen
fordern wollte.”® und die Kommune in Aiglemont in den Ardennen, die Zhang Ji im
Folgejahr (1908) besuchen sollte.*’

In der ersten Broschiire, die Li Shizeng — wohl in enger Anlehnung an Elisée Reclus —
selbst verfaBte,”” begriindete er seine Revolutionsauffassung eingehender. Er stellte die

* Xin shiji Tokyo-Teilnachdruck, Anhang, S. 543.

* Ebenfalls im Anhang des Tokyo-Teilnachdrucks von Xin shiji enthalten. Diese Ausgabe befaBt sich
primér mit Ma Fuyis B #§ %% Aufstand (1906). Die weiteren Publikationen waren — laut Jiang/Li 8. 72 —
Wu Yue S fi, Zou Rong 81 %, Shi Jianru 2 24 und Yu Zhimo & Z & gewidmet.

% paraf-Javal war individualistischer Anarchist und kritisch zum Anarcho-Syndikalismus. (Vgl. Maitron S.
255). Libre examen war 1901 erschienen. (Ibid. S. 681).

*7 Damit bestitigt sich Flemings Beobachtung, daB Eltzbachers ,,Kanon* sich weitgehend in der Prisentation

des Anarchismus niederschlug.

Dieser Text stammte von 1880.

Letztere ist in den beiden Xin shiji-Nachdrucken nicht enthalten.

" Die Beschreibung von Li Shizeng ist sehr knapp (S. 647 im Anhang des Tokyo-Teilnachdrucks der Xin
shiji). Auch bei Maitron (S. 368-369) ist nur eine knappe Skizze zu finden. Er bezieht sich im Wesent-
lichen auf eine Broschiire zu dieser Unternehmung namens Une expérience communiste: La colonie
libertaire de St.-Germain von 1908. Die Kolonie soll 1906-1907 bestanden haben (Maitron S. 357).

®' Wie aus der angegebenen Adresse hervorgeht, bezeichnete sich diese Kommune selbst als ,.,communisme
expérimental”. (Siehe Tokyo-Teilnachdruck der Xin shiji, Anhang, S. 648). Die Kommune trug — laut
Maitron — den Namen ,,L’essai".

2 Er orientierte sich wohl an Reclus’ genannter Broschiire Evolution et révolution. Diese selbst lag mir nicht
vor, aber die erweiterte Fassung L 'évolution, révolution et l'idéal anarchique (Neuauflage Paris 1979).
(Erstausgabe ca. 1898). Spiter wurde Lis Fassung in anarchistischen Publikationen gelegentlich als ,.von
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grundsétzliche Frage, was .,Revolution bedeute, wozu man sie durchfiihren solle und wie.
Gleich zu Anfang wird klar, dafi seine Auffassung von Revolution eine anarchistische war,
denn seine erste These lautete: die politische Revolution ist ein Anfang, die gesellschaft-
liche das Ziel.** Andererseits schuf seine ,.Erklirung” des westlichen Begriffes ,Revolu-
tion" einige Verwirrung. Er analysierte den Begriff als ,,Re-evolution™ und zog zur Illustra-
tion das Beispiel der Erdumdrehung heran. Wahrend Reclus ebenfalls die Evolution in
kosmischen Dimensionen beschrieb, aber stets eine zeitliche Weiterentwicklung im Auge
hatte. suggerierte Li mit seinem Bild eine ewige Wiederkehr, die im Gegensatz zur linearen
Evolutionsvorstellung, die Li de facto teilte, stand — und damit letztendlich dem klassi-
schen chinesischen Konzept von geming nahekam!®® Andererseits iibersetzte er ..Re-evo-
lution™ mit ,.vermehrtem Fortschritt™, was wiederum der Auffassung Reclus’ (und Kropot-
kins) nahekam, die .,Revolution™ als ,,beschleunigte Evolution™ auffafiten. Es ist fraglich,
ob Li bewuBt war, daB fiir viele Revolutiondre ,.Revolution” und ..Evolution™ einen direk-
ten Gegensatz bildeten. Er jedenfalls sah offensichtlich beide auf einer Linie und folgte
damit (stets unausgesprochen) Kropotkin und Reclus. Li selbst gab erst in einem spiteren
Xin shiji-Artikel eine unwiderspriichliche Erkldrung des Verhiltnisses von Evolution und
Revolution. Danach verursachten Behinderungen des natiirlichen Evolutionsprozesses eine
Spannung, die sich dann in Revolutionen l6se.”” Revolutionen waren somit wie ein
Dammbruch kiinstlich gestauten Wassers. Lis Absicht war in jedem Falle, seine chinesi-
schen Leser zu iiberzeugen, daf} eine blole Anti-Mandschu-Revolution zu wenig war, bzw.
sie bestenfalls als Schritt auf dem Weg zur erhofften Gleichheit aller beziiglich des gesell-
schaftlichen Status und der Giiter gelten konne. Demnach wire die Stufenfolge: 1.
Beseitigung des Kaisers; 2. Beseitigung aller Autorititen; 3. Beseitigung aller Unge-
rechtigkeit durch eine gesellschaftliche Revolution.®

Anschlieflend setzte sich Li mit zwei gidngigen Einwinden auseinander, die von den
Reformern um Kang Youwei und Liang Qichao erhoben wurden, ndmlich die Unreife des
chinesischen Volkes fiir eine moderne Nation und die Behauptung, da3 durch eine Revo-
lution die nationale Identitdt Chinas gefiahrdet wiirde. In typisch anarchistischer Manier
wies Li auf die Widersinnigkeit hin, Chinas Unreife zur Freiheit mit autoritiren Mitteln
beheben zu wollen. Die ausldndische Bedrohung wiederum sei zum einen weniger schlimm
als die Versklavung durch die eigene Regierung, zum anderen gehe es nicht um den Sturz
einer unfihigen Regierung. sondern darum, dafl jedwede Regierung prinzipiell gegen die
Freiheit stehe und deswegen beseitigt werden miisse.®’

Li Shizeng iibersetzt™ bezeichnet, was zwar schon deshalb nicht zutreffen kann, weil Li stets auf die chine-
sische Situation Bezug nimmt, doch reflektiert dies den engen Zusammenhang mit Reclus’ Broschiire.
“ 1bid. S. 551.
Zu einer Gegeniiberstellung des chinesischen klassischen Verstindnisses von geming und des modernen
Revolutionsgedankens vgl. Léon Vandermeersch: , L'idée révolutionnaire, conception étrangére a la tradi-
tion chinoise: Le ,changement de mandat* et la restauration de I'ordre cosmique® in Extréme-Orient,
Extréme-Occident 1983, S. 11-20 (auch wenn man (iber Vandermeerschs Schlufifolgerung geteilter
Meinung sein kann).
wJinhua yu geming® 3 {82 & #5 (Evolution und Revolution) in Xin shiji Nr. 20, S. 1. (,Jinhua* wird
von Li explizit fir , Evolution™ gebraucht, obwohl der Begriff auch fiir ,,Fortschritt* steht).
* Tokyo-Teilnachdruck der Xin shiji, Anhang, S. 551.
" Ibid. S. 552-553.
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Auferdem sei die soziale Revolution der weltweite Trend und China somit Teil der Ent-
wicklung, denn Nationalismus diene immer nur den Interessen einiger weniger (Herrscher
oder Regierung), Sozialismus dagegen verkérpere die Sehnsucht des Volkes nach Freiheit,
Gleichheit, Briiderlichkeit und der einen Welt des datong.

Damit stand Li jedoch vor dem Problem, den Einwand der Reformer zu entkriften, daf
China also erst autholen miisse. Li ging offensichtlich davon aus, daf China als Teil der
Menschheit zu betrachten sei und daher nicht als einzelnes Land nochmals Erfahrungen
wiederholen miisse. die andernorts schon gemacht worden waren, so wie ein heutiger
Mensch nicht nochmals beim Einzeller anfangen miisse.

Auch dem Einwand. da3 China. wenn als blofer Teil der Welt betrachtet, de facto den
kiirzeren ziehen wiirde, zumal nicht alle Menschen die gleichen hehren Uberzeugungen
hegten und ein ,schwaches™ China daher ausgenutzt werden wiirde, begegnete Li auf der
gleichen Ebene. Das Denken in Nationen an sich sei schon falsch. da die wahre Trennung
zwischen Oben und Unten in der Gesellschaft verlaufe. nicht an Staatsgrenzen. So liefien
schlieBlich in jedem Krieg die einfachen Leute beider Seiten ihr Leben, egal, welche Seite
gewinne. Wenn eine Sache aber gerecht sei, kénne man auch andere davon iiberzeugen,
zumal die weltweite Entwicklung in der Realitit zeige, da} die soziale Revolution {iberall
auf dem Vormarsch sei. Li fithrte als konkretes Beispiel dafiir den Maifeiertag an, den er
dem ..Sozialismus und Anarchismus™ zuordnete. Interessanterweise nannte er hier die
Aufgabenverteilung: ..sozialistische Bewegung™ (organisierte Aktivititen wie Streiks
waren gemeint) und ..anarchistische Attentate”. Damit wird klar, daB Li nicht nur
Sozialismus und Anarchismus als Briider in Eintracht auffafite — obwohl er sich ja, wie
gesehen. de facto dem anarchistischen Verstidndnis anschlof3 —, sondern dafi er hier auf das
alte Klischee vom Anarchisten als Attentédter und dem , friedlichen™ Sozialisten zuriick-
griff. M.a.W.: Li war offensichtlich noch beeinflult von verschiedenen westlichen Posi-
tionen und hatte die Thematik noch nicht ganz durchdrungen.

Sein personliches Credo falte er am Ende seiner Schrift zusammen, indem er die Re-
volution im Negativen wie Positiven definierte: Sie sei weder ein momentaner Wutaus-
bruch. noch Rache. noch bloBe Bemichtigung von Macht und Privilegien anderer. Viel-
mehr strebe sie Freiheit (Abschaffung von Macht), Gleichheit, Briiderlichkeit, darong,
Gerechtigkeit.”® Wahrheit, Verbesserung und stete Weiterentwicklung (Evolution) an. Die
probaten Mittel dazu waren fiir Li Propaganda, Widerstand (Verweigerung der Steuer-
eintreibung und des Wehrdienstes, Streiks und Blockade des Handels), Massenorgani-
sationen, Attentate (,.um mit einer Granate oder Pistole die Gewalt zu beseitigen und Ge-
rechtigkeit auszubreiten™) sowie Massenerhebungen.

Zur Illustration und um den direkten Bezug zu China zu unterstreichen, fiigte er vier
Bilder. gezeichnet von Oswald Hubert an.” worin der Miifliggang der chinesischen Ober-
schicht angeprangert (Bild 1), die Position der zwischen Traditionalismus und Reformis-
mus Schwankenden verspottet (Bild 2), die Unzuldnglichkeit der Anhinger einer blof3
nationalen Revolution herausgestellt (Bild 3) und die einzig befriedigende Losung présen-

% In diesem Sinne kénnte man den Begriff der ,allgemeinen Prinzipien* (gongdao 4 38 ) inhaltlich
charakterisieren. Gong /> steht im Gegensatz zu sifl, (selbstisch).

% 7u Hubert ist mir leider nichts weiter bekannt. Er zeichnete mit O. H. Auf Bild 4 ist jedoch der
vollstandige Name verzeichnet. (Seine Zeichnungen finden sich auch in den anderen Bénden des Xin shiji

congshu).
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tiert wurde: die Zerstorung aller Autoritét, sei es staatlicher, militdrischer oder religitser
Art, zum Erlangen des danmg,m

Dieses Pamphlet Lis war die préziseste Zusammenfassung der Revolutionsvorstellung
der Xin shiji-Gruppe, auch wenn die einzelnen Gruppenmitglieder nicht in allem auf einer
Linie lagen. Bemerkenswert ist zum einen. dafl Li hier geradezu katechismusartig seinen
Lesern die anarchistische Lehre prdsentierte. Zum anderen zeigt das Pamphlet, wie er-
wihnt, ein noch wenig differenziertes Verstandnis der westlichen Situation, zog aber stets
die Parallele zu China, was eben das eigentliche Anliegen war. Diese Charakteristika hiel-
ten sich dann auch durch die ganze Zeitschrift Xin shiji hindurch. Die Auswahl der Uber-
setzungsvorlagen fiir die weiteren Béinde der Reihe Xin shiji congshu (s.o.) unterstrich je-
doch, daB} Li sich de facto stark an Kropotkin und dem Anarcho-Kommunismus orientierte.

Die Zeitschrift Xin shiji und ihre Themen

Die Zeitschrift: Die Wochenzeitschrift Xin shiji, die die Pariser Gruppe ab Juni 1907
herausgab, erschien fast zur gleichen Zeit wie Tianyi in Tokyo. Als Publikationsorgan der
. Weltgesellschaft” demonstrierte sie deren anarchistisch-revolutiondre Uberzeugungen.
Xin shiji, mit dem Esperanto-Untertitel ,.La Novaj Tempoj* unterlegt,”' bezog sich mit der
Namensgebung auf das wichtige franzosische anarchistische Blatt Les remps nouveaux,
welches von Jean Grave herausgegeben wurde und in der Nachfolge von Kropotkins Le
Reévolré bzw. dann La Révolte stand. Auch die Adresse tibernahm Xin shiji von Les temps
nouveaux, gab die gleiche Druckerei und den gleichen presserechtlich Verantwortlichen
an’® und erschien am selben \/‘\;’ochentag.?3 Die Idee eines Esperanto-Untertitels iibernahm
man ebenso von westlichen Genossen.”

Li Shizeng hatte im Mérz 1907 in Les temps nouveaux einen mit  Tsunmin“"* gezeich-
neten Artikel iiber den Aufstand von Ma Fuyi (Ende 1906) publiziert.m Ansonsten aber
scheint de facto die Kommunikation mit den franzésischen Genossen nicht sehr ausgeprigt
gewesen zu sein. Immerhin dauerte es bis Dezember 1907, dall die Leser von Les femps
nouveaux von der Existenz einer chinesischen anarchistischen Zeitschrift in Paris er-
fuhren.”” Zwar erschienen gelegentlich Berichte iiber die allgemeine Situation in China,

Tokyo-Teilnachdruck der Xin shiji, Anhang, S. 551-562.

Die Wortfolge ,La Tempoj Novaj* der Nr. 1 wurde ab der Nr. 2 entsprechend der korrekten Wortfolge im
Esperanto umgestellt. Ab Nr. 81 wurde der Untertitel in ,Le Siécle Nouveau™ umgedndert.

Er wird ab Nr. 2 genannt. Ab Nr. 81 unterschied er sich von Les temps nouveaux, ebenso die Druckerei.
Die wichentliche Erscheinungsweise hielt sie im grofien und ganzen bis Nr. 113 durch. Die Zeitschrift
endete mit Nr. 121,

Les temps nouveaux selbst filhrte keinen Esperanto-Untertitel, doch wurde das Esperanto in anarchisti-
schen Kreisen weithin diskutiert. Auch Les temps nouveaux schrieb dariiber (z.B. am 21, und 27. 7. 1906:
+Une langue internationale”; am 9. 2. 1907 Vorstellung einiger Esperanto-Publikationen). In Xin shiji
wurde das Esperanto spiter ein wichtiges Thema (s.u.), doch ist nicht ganz klar, auf welchem Wege die
Gruppe damit in Berithrung kam.

Dies war seine Transkription seines Pseudonyms ,.Zhenmin* (A B .

Les temps nouveaux, 16. 3. 1907, S. 5. Der Bericht enthielt chinesische Schriftzeichen, die moglicher-
weise schon mit der von Zhang Jingjiang besorgten Druckpresse gedruckt wurden.

Ibid., 14. 12. 1907, S. 6-7.
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doch aufler der weiteren Information im Juli 1908, daf in Tokyo von chinesischen Anar-
chisten die Zeitschrift ,.Equity” (Henghao) herausgegeben werde,”® konnten die franzo-
sischen Leser nichts weiter zum chinesischen Anarchismus erfahren. Auch die Einstellung
der Xin shiji 1910 wurde mit keinem Wort erwéhnt. Uber die japanische anarchistische
Szene war man dagegen vergleichsweise gut informiert, da japanische Genossen offen-
sichtlich ihre Zeitschriften zuschickten und manchmal auch Briefe beilegten. So scheinen
die chinesischen Anarchisten in Paris, trotz rdumlicher Nachbarschaft, ihre Zeitschrift ganz
unabhingig von den franzésischen Genossen gefiihrt zu haben.”” Man hat den Eindruck,
daB sie Xin shiji als fur China, aber nicht fiir den ,,Weltanarchismus™ relevant ansahen,
bzw. dal} ihre primédre Motivation keine ,,internationalistische™ war.*® So gesehen waren
sie — bei allem erklarten Anarchismus — durchaus primér ihrer eigenen Nation verpflichtet.
Dal sie aullerdem alle Sun Yatsens Tongmenghui angehorten, palite da nur ins Bild.

Xin shiji benutzte — in klarer Abgrenzung von dem unter den Qing noch iiblichen
Mondkalender — als Datierung konsequent die westliche, ersetzte aber die Jahrhundert-
angabe ,.19" durch ,neues Jahrhundert”. Im Editorial der Nr. 1 wurde die Zeitschrift als
revolutiondr” deklariert. Dabei wolle man sich ,,universellen Prinzipien™ verpflichten und
verschiedene Meinungen zu Wort kommen lassen. .,Universell* war allerdings nicht sta-
tisch gedacht. sondern die Herausgeber waren davon iiberzeugt, daB das grundlegendste
Gesetz liberhaupt die Evolution sei. Daher sprachen sie von der ,,evolutiven Revolution*®!
Entsprechend diesem evolutiven Charakter setzten sie die Revolution des neuen Jahrhun-
derts nicht nur einfach der des alten Jahrhunderts entgegen, sondern schoben eine
Ubergangsphase dazwischen. Demnach entwickelte sich das Revolutionskonzept von der
bloBen Auswechslung eines Regimes iiber die Errichtung eines neuen Regierungssystems
hin zur Abschaffung der Regierung iiberhaupt.** Diese Evolution wollte Xin shiji u.a. am
Beispiel der europdischen Revolutionsgeschichte verfolgen und sah als Trend der Zukunft
die anarcho-kommunistische Gesellschatt.

® Ibid., 11.7. 1908, S. 6.

" Ein Vergleich der beiden Zeitschriften zeigt, daB Xin shiji — entgegen haufiger Behauptung — auch kaum
Artikel oder Informationen von Les temps nouveaux iibernahm. (Ausnahme: der Bericht iiber den Sozia-
listen-Kongrefl in Stuttgart in Xin shiji Nr. 14, S. 1). — Es ist weiterhin interessant zu vermerken, daf} Jean
Grave, der Herausgeber der franzdsischen Zeitschrift Les temps nouveaux, spéter in seinen Erinnerungen
diese erste Gruppe ihm bekannter Chinesen noch nicht einmal klar als ,anarchistisch® einstuft und nur
erwihnt, sie hitten ihn gebeten, die Postanschrift benutzen zu diirfen. Ansonsten charakterisiert Grave die
Gruppe nur als  Mithelfer an der Revolution zum Sturz des Kaiserreiches! (Jean Grave: Quarante ans de
propagande anarchiste, hrsg. von Jean Maitron, Paris 1973 [Erstausgabe 1930}, S. 541). Erst im Zusam-
menhang mit der jiingeren Generation chinesischer Anarchisten, mit denen Grave in den 1920er Jahren
Kontakt hatte, spricht er von ,,Anarchisten (ibid.)!

80 Insofern ist die von Bastid in ihrem Vortrag zu Li Shizeng als Besonderheit an Li herausgestellte

.universalistische Einstellung® zu relativieren. Wie sie selbst bemiiht ist hervorzuheben, wollte er kein

Parteiginger der Franzosen sein. Allerdings verlief offensichtlich auch im Kontakt mit den anarchistischen

franzosischen Genossen die Beziehung weitgehend als EinbahnstraBe®, in signifikantem Kontrast zu den

wesentlich . internationalistischer eingestellten japanischen Anarchisten.

Siehe Xin shiji Nr. 1, S. 1. Ich lege im Folgenden den kompletten Nachdruck der Zeitschrift (Shanghai

1947) zugrunde. Der meist zitierte japanische Nachdruck enthlt nur die Nummern 1-77. Der Shanghai-

Nachdruck wurde von Li Shizeng selbst betreut. Er benutzte dabei die komplette Ausgabe, die Wu Zhihui

aufbewahrt hatte.

BONEL,S 2
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Die Entwicklung nach vorn bedurfte aber auch der Analyse des Bestehenden. Daher
sollten in Xin shiji auch ausgiebig Mifistinde der chinesischen Kultur angeprangert werden.
Die erste Nummer distanzierte sich daher sofort von Konfuzius, der im Heute keinen Platz
mehr habe.®

Die Herausgeber stellten gleich klar, daf} sie mit ..traditionalistischen™ Ansitzen, wie sie
z.B. Liu Shipei oder auch die Minbao 6fters vorbrachten, nichts zu tun haben wollten. Im
Riickblick auf das erste Jahr ihres Erscheinens definierten die Herausgeber die Zeitschrift
schlieflich kurz und biindig mit den Schlagworten ..Anti-Religion™, .. Anti-Familie™, ., Anti-
Privateigentum™, ..,Anti-Nationalismus®, .,Anti-Militarismus®, also ..Anti-Macht* oder eben
..Anarchismus* *

Die Artikel erschienen zunichst ganz anonym, dann unter Pseudonymen. Hauptbeitra-
gende waren Li Shizeng und Wu Zhihui, auch wenn die Zuordnung nicht immer eindeutig
ist ¥ Es ist daher gut moglich, daB die Rolle Lis und Wus aufgrund sichererer Zuschrei-
bungen dominierender erscheint, als sie es in Wirklichkeit war, wihrend andere Beitra-
gende ungerechtfertigt an den Rand geschoben werden.*® Eine Schitzung — die leider das

® Ibid. S. 3. (Die erste Nummer brachte noch keine mit Pseudonym gezeichneten Artikel und présentierte
sich als ..Gemeinschaftsnummer” der Herausgeber).
Benguan guangao™ 7= fifl [# 2 (Ankiindigung in eigener Sache), Nr. 52, S. 1 (20. 6. 1908).
Leider wird dieses Problem bei Sekundérstudien nie richtig thematisiert. Weitgehende Einigkeit besteht
fur Li Shizeng bei den Pseudonymen .. Zhen* (8 (Wahrheit) und ,Zhenmin* (E & (Wahrer Biirger) (nur
Xu Wentang: ,Li Yuying ... [S. 181] nimmt kommentarlos ,Min" B dazu, ebenso Lu Zhe: Zhongguo
wuzhengfuzhuyi shigao, S. 90 und S. 92. Doch gilt ,Min* meist als Pseudonym Chu Minyis, was m.E.
zutrifft). (Hong Dexian {3t {# 4 : | *Xin shiji’chuangkan shimo jigi yanlun zhi fenxi® « it #2 « i 1
&5 T H S 3% 2 57 47 [Die Griindung der Xin shiji und eine Analyse der Beitriige] in Qinyi xuebao %
%3 2 & [Qinyi-Bulletin], Nr. 5, 25. 10. 1987, 8. 491-517, dort S. 505 und S. 515, Anm. 89 und 90, fiigt
noch ,Liuying geming xianfengzu" &5 I & dy 7 #8 % [In England weilender Vorkdmpfer der
Revolution] und ,,Gemingdang zhi yifenzi* & i # 2 — {4/ -+ [Ein Anhéger der revolutioniren Partei]
hinzu, allerdings ebenfalls ohne Nennung von Griinden fiir diese I[dentifizierung. Mir scheint sie
fragwiirdig, zumal Li sich [wenn seine chronologische Biographie nichts unterschldgt], in den Jahren des
Erscheinens der Xin shiji beispielsweise nie in England aufgehalten hat).

Wu Zhihui werden viele Pseudonyme zuerkannt. . Ran* # (Anziinden). ,,Ranliao®" #% £} (Brennstoff).
LYi* 8 (Barbar) und ,Jingheng” &7 1H (sein Vorname) sind allgemein akzeptiert, hinzu kommen — laut
seiner chronologischen Biographie — noch | Zhongguo zhi yiren" d1 [ 22 — A (Ein Chinese), ,Ping
liangxinzhe™ 7% B ., & (Der sich auf sein Gewissen verldfit), . Liu ci duzhe* &7 [t 3% & (Ein Leser, der
dies hinterldBt), . Liuying yike* 8 % — & (Ein Gast in England), ,, Wuzhengfudang yiren' # i fF 4 —
A (Ein Anarchist), .Gemingdang de yi fenzi* & &5 8 # — {* + (Ein Anhidnger der revolutiondren
Partei) (vgl. die oben erwihnte Zuordnung bei Hong Dexian zu Li Shizeng) ,usw.”, (Siehe Yang Kailing:
. Wu Zhihui .. nianpu S. 35). Das recht hiufig auftauchende ..Siwu™ [0 # (Vier Nicht) scheint ebenfalls
Wu zu sein, da einer der entsprechend gezeichneten Artikel (aus Xin shiji Nr. 58) in Wu Zhihui xiansheng
xuanji 5 fE 88 9 4 S 5 (Ausgewidhlte Werke Herrn Wu Zhihuis), 2 Bde., Taipei 1964 (dort Bd. 2, S.
225-228) aufgenommen wurde.

Chu Minyi wird meist das Pseudonym ,Min* £ (Biirger) zuerkannt. Cai Yuanpeis Pseudonym(e)
werden leider nirgends genannt, aber man weil, daf er mitarbeitete. AuBerdem wire auch zu fragen,
warum ein Autor, der mehrere Pseudonyme verwendete, jeweils mit einem bestimmten zeichnete. Norma-
lerweise kann man davon ausgehen, daBd die Wahl nicht zufillig war, sondern der Autor in verschiedene
Rollen schliipfte.

Wie gesagt, ist Cai Yuanpeis Rolle nicht konkret greifbar. Zhang Jingjiang wird immer nur eine finan-
zielle Rolle zugebilligt, aber es ist nicht auszuschlieBen, dal auch er Beitrdge verfafite. Chu Minyis Rolle
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Pseudonym-Problem nicht weiter erértert — gibt an, da3 Wu und Li iiber die Hélfte der Xin
shiji-Artikel verfaBten.®” Die Li zuerkannten seien wiederum zu fast 75% Ubersetzungen,
welche insgesamt ca. 30% der ganzen Zeitschrift darstellten.*® Damit kann in jedem Fall
festgehalten werden, daB Ubersetzungen einen wichtigen Teil der Zeitschrift ausmachten,
und daf} diese weitgehend von Li, dem sprachlich bewandertsten, beigesteuert wurden.
AuBerdem erschienen in der Zeitschrift viele Leserzuschriften, die nicht nur die Vielfalt in
der Zeitschrift steigerten und ausgiebig die Probleme von Auslandsstudenten diskutierten,
sondern auch zeigten, dall Xin shiji einen weiten Leserkreis hatte. Aufgrund der Zuschriften
und der Informationen iiber andere Zeitschriften, mit denen méglicherweise ein Austausch
stattfand, kann fiir die Verbreitung angenommen werden, daB Xin shiji aufer unter in
Westeuropa lebenden Chinesen auch in Nordamerika, Japan, Singapur, Hongkong, aber
auch in China selbst zirkulierte. Immerhin las (Liu) Shifu, der spiter fiihrende chinesische
Anarchist. wahrend seines Gefingnisaufenthaltes in Kanton (s.u.) heimlich die Xin shiji,
die ihm via Hongkong zugeschmuggelt wurde. Auch in Shanghai schien sie gelesen wor-
den zu sein.*” Inwieweit sie jedoch ins Landesinnere vordringen konnte, ist nicht festzu-
stellen.”” Bekannt ist nur, daB ihr Format an der eines Kopfkissens ausgerichtet wurde,
denn die Zeitschrift wurde in Kopfkissen per Schiff nach China (und Japan) geschmug-
gelt”' In jedem Fall fiihlte sich der Qing-Hof mehrfach gendtigt, die Einfuhr der Zeit-
schrift zu verbieten und auf Frankreich Druck auszuiiben, damit sie in Paris nicht mehr
gedruckt werden diirfte. Dem kam die franzdsische Regierung mit Verweis auf die lieralen
Pressegesetze jedoch nicht nach. Li berichtet sogar mit Stolz und Ironie, dal Xin shiji zwar
nur von einer kleinen Gruppe getragen werde, aber dennoch einen groflen Bekanntheitsgrad
erreicht habe, woflir nicht zuletzt der Versuch der Qing-Regierung, sie unterdriicken zu
lassen, gesorgt habe. Dies ging ndmlich durch die gesamte Presse und verhalf damit der
Zeitschrift zu unverhoffter Publizitit.*

Xin shiji gab ein durchaus vielfiltiges Bild ab. Selbst Li Shizeng und Wu Zhihui, die
Hauptbeitragenden. lagen ideologisch nicht ganz auf einer Linie. Li erinnerte sich spiter,
dal3 Wu anfangs dem Anarchismus gegentiber noch einige Vorbehalte hatte (5.0.).” So war

konnte ebenfalls tiber die Identifizierung des einen Pseudonyms hinausgehen. Wahrscheinlich trugen zeit-
weise auch Wang Jingwei und natlirlich Zhang Ji zur Zeitschrift bei.

& Hong Dexian {3t {# 4 - | Xinhai geming gian de shijieshe ji wuzhengfuzhuyi sixiang" 3= 2% & dp gi] #1 t
B3t Th fE BT E #% = 18 (Die Weltgesellschaft vor der Xinhai-Revolution und das anarchistische
Denken) in Shihuo yuekan £ 8 H T (Shihuo-Monatszeitschrift) Bd. 12, Nr. 2, Mai 1982, S. 17-28, dort
S. 21. Siehe auch den weiteren, bereits erwahnten, Artikel Hong Dexians: ,*Xin shiji' chuangkan .. S.
499.

% Hong Dexian: ..*Xin Shiji’ chuangkan ... S. 504.

" Siehe z.B. den Dank der Redaktion fiir Spenden in Nr. 101, S. 1.

*" Spitere chinesische anarchistische Publikationen veranschlagten die Verbreitung im Inneren Chinas als
sehr gering. Siehe z.B. Jinhua i {, Nr. 3, Mirz 1919, Esperantoteil. Dies wiirde auch erklédren, warum
(Liu) Shifu und seine Gefolgsleute spiter immer wieder Ausziige aus Xin shiji nachdruckten.

' Siehe das Nachwort von Hirano Gitard T2 2f % 4 Bf zum Tokyo-Teilnachdruck der Xin shyji, S. 2, der
dies von Takeuchi Zensaku erzihlt bekommen haben will. (Das Format #nderte sich iibrigens mit Nr. 53
mit dem Hinweis. daB die Zeitschrift so besser nach China einzufiihren sei. Siehe Nr. 53, S. 1).

 Siehe Lis Anmerkungen zu Kropotkins Wertschétzung der Propaganda in Xin shiji Nr. 17, 8. 1.

* Allerdings lieB Wu dies in der Zeitschrift selbst nicht direkt durchblicken. So sprach er z.B. in Nr. 2, S. 2,
im Zusammenhang mit der Bewertung der Ideen Sun Yatsens von der dariiber hinausgehenden ..Position
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Li wohl die ideologisch treibende Kraft.”* Durch seine Ubersetzungen und andere Beitrige
war er auch der eigentliche Verbreiter westlichen Gedankengutes. Wu hingegen beschif-
tigte sich stirker mit eigentlich chinesischen Problemen und kommentierte die Entwick-
lungen der chinesischen revolutiondren Szene, die er personlich schliefilich auch viel bes-
ser kannte als der junge Li Shizeng.

Xin shiji verfolgte vor allem die Themen ,westliche Religionsgeschichte und Anar-
chismus™, ,,Revolution in China®™, ..Frau, Ehe und Familie®, ..Religion®, .Kultur* und
Sprache”, womit deutlich wird, daB die Zeitschrift nicht nur eine politische Doktrin
verbreiten wollte, sondern einen gesamtgesellschaftlich-kulturellen Horizont hatte.

Das Thema ,,Westliche Revolutionsgeschichte und Anarchismus*: In der chinesischen
Prisentation der westlichen Revolutionsgeschichte nahm natiirlich Frankreich den wichtig-
sten Platz ein. Der Franzosischen Revolution wurde die Ahnenrolle in der Revolutions-
geschichte zugeschrieben,” doch war es besonders die Pariser Kommune, die als Modell
fiir die kiinftig einzuschlagende Richtung dienen konnte. Das Wegweisende an ihr sei zum
einen die ..freie Organisation durch die Biirger selbst”, zum anderen die .,Uberfithrung der
Giiter in Allgemeinbesitz* gewesen.” Doch auch die aktuellen revolutiondren Akti-
vitaten" in Frankreich kamen zur Sprache,”” wozu vor allem auch Arbeiterorganisationen
und Streiks gehﬁmen,qs Schliefllich wurde auch ein historischer Abrif} der ..franzdsischen
anarchistischen Bewegung™ in Ubersetzung gegeben, der die Aktivititen der friihen 1880er
heraushob.” Ein zweiter Schwerpunkt war Rufland mit seiner revolutioniren Tradition
wie auch die Attentatstradition tiberhaupt, die im allgemeinen Verstindnis besonders Rul3-
land verkorperte.'® Ab Nr. 33 richtete Li eine eigene Kolumne ein, in der iiber die ,.revo-
lutiondren Aktivitdten™ weltweit berichtet wurde.

von uns von Xin shiji. Seine anfingliche ideologische Zuriickhaltung zeigte sich vielmehr in seiner
Konzentration auf chinesische bzw. allgemeine Themen.

Dies sei auch deshalb unterstrichen, da hiufig in der chinesischen Geschichtsschreibung die Tendenz
besteht, dem Altesten und am bekanntesten Gewordenen einer Gruppe, in diesem Falle also Wu Zhihui,
automatisch die Fithrungsrolle zuzuordnen.

Nr. 1. S. 1. In der Nr. 5 und der Nr. 12 wurden Ausziige aus Reden Marats und Robespierres gegen die
Royalisten iibersetzt. — Vergleicht man diese prinzipiell positive Einstellung zur Franzésischen Revolution
mit der anderer chinesischer Revolutiondre, so schien sie eher aus dem Rahmen der oft pessimistischen
Einschdtzungen zu fallen. (Vgl. Marianne Bastid: . L ouverture aux idées d’occident: Quelle influence de
la Révolution Frangaise sur la révolution républicaine de 19117 in Extréme-Orient, Extréme-Occident
Nr. 2, 1983, §. 21-38. Bastid hilt den EinfluB der Franzosischen Revolution auf die Xinhai-Revolution
fur gering).

SRS 2.

7 Nr.2,8.2-3;Nr.5.8.3.

InNr. 4, S. 2, wird das Konzept einer , Gewerkschaft* erldutert. Siehe auch die Hinweise auf franzosische
Publikationen, z.B. in Nr. 21, S. 2, und Nr. 31, S. 3. In Nr. 49, S. 2-3, wird die Gewerkschaft der
franzosischen Stahlarbeiter vorgestellt; in Nr. 77 (S. 14) tber neue Methoden der Gewerkschaften
berichtet; Nr. 92 (S. 8) referiert iiber einen Streik in Paris.

Nr. 53 — Nr. 65 als mehrteiliger Beitrag.

Auch chinesische Attentate wurden jedoch erdrtert (s.u.). — Der folgende kurze Uberblick tiber die zu
Rubland bzw. der Attentatstradition einschldgigen Artikel zeigt, dall diese Themen in Xin shiji eine
kontinuierliche und oft ineinander verschrénkte wichtige Rolle spielten: In Nr. 8, S. 2, erschien ein kurzer
Bericht tber die russische revolutiondre Zeitschrift Revoljucionnaja rossija und die jiingsten Attentate.
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Da 1907, als Xin shiji zu erscheinen begann, in Amsterdam der AnarchistenkongreB
sowie der Kongre3 der Internationalen in Stuttgart stattfanden, wurden selbstverstandlich
die Themen ,.Sozialismus™ und ,,Anarchismus® in der chinesischen Zeitschrift aufgegriffen,
wobel man es aber bei reiner Beobachtung belie. Obwohl ja zumindest Li Shizeng in
franzgsischen Anarchistenkreisen als ,,Anarchist* eingefithrt worden war, war er offen-
sichtlich nicht zum Anarchistenkongrel} eingeladen bzw. scheint sich auch nicht darum
bemiiht zu haben.'”' Trotz der geographischen Nihe war keiner der Gruppe oder sonst
einer der sich in Europa aufhaltenden Chinesen bei einem der Kongresse anwesend.

In der Xin shiji wurde im Rahmen der Vorstellung westlicher Revolutionsgeschichte
besonders den . Vitern des Anarchismus™ Raum gegeben. In Nr. 7 erschien der kurze
Eltzbacher-Abschnitt zu Proudhon, den schon das Xin shiji congshu 5 (s.0.) gebracht hatte,
in Nr. 9-10 folgte eine Vorstellung der Lehre Bakunins — stets iibersetzt aus Eltzbacher.'®
Am ausfiihrlichsten jedoch wurde schlieflich Kropotkin (in Nr. 12, 15, 16, 17) prasen-
tiert.'"” Interessanterweise fiigt Li Shizeng, der all diese Vorstellungen aus Eltzbacher
tibersetzt hatte, hier auch eigene Bemerkungen bei, die die Relevanz der Kropotkinschen
Aussagen fiir China unterstreichen sollten.'™ Ziel war dabei, die Notwendigkeit der Revo-
lution und die Unsinnigkeit des Parlamentarismus herauszuheben.'”

Nr. 10 brachte zwei weitere Beitrige zum Thema Attentat, Nr. 16 (S. 3) einen zu franzosischen
Attentdtern, Nr. 23 (S. 2) zu italienischen. Nr. 25 (S. 2) berichtete vom Attentat auf den spanischen Konig,
Nr. 27 (S. 2-3) informierte iiber Sof ja Perovskaja; Nr. 28 (S. 2) tiber die russischen Revolutiondrinnen
allgemein. Russische revolutiondre Aktivitdten wurden von Wu Zhihui ausfiihrlich erdrtert und kommen-
tiert. Siehe Nr. 32 (S. 3), Nr. 33 (S. 3-4). Nr. 35 (8. 1-3), Nr. 36 (S. 2-3), Nr. 37 (S. 3).

In Nr. 34 (S. 2-3) wurde mit einer ganzen Liste von Attentaten weltweit begonnen, weitergefiihrt in
Nr. 52 (S. 2-3). Nr. 36 (S. 2) berichtete vom Attentat auf den portugiesischen Kénig. Nr. 40 (S. 2-3)
listete die durch Attentate getdteten Herrscher der letzten 50 Jahre auf. Nr. 41 (S. 1-2) stellte wieder
herausragende russische Revolutionidre vor, Nr. 45 (S. 3-4) speziell Marija Spiridonova, die 1906 ein
Attentat auf einen General veriibt hatte. In Nr. 46 (S. 2-3) wurde in einem Abschnitt iiber anarchistische
Ereignisse und ,revolutionire Ortlichkeiten* auf die Attentatspraxis abgestellt. Nr. 48 (S. 4) befaBte sich
mit dem beriichtigten franzéisischen Attentiiter Ravachol.

In Nr. 73 (S. 10-13) und Nr. 76 (S. 11-14) iibersetzte Wu Zhihui einen Artikel des Kropotkin
nahestehenden Varlaam Cerkezov (zu ihm siehe Nettlau; Geschichte der Anarchie ..., z.B. Bd. 4, S. 403)
iiber Tolstoj und dessen Systemkritik. Ab Nr. 84 (bis Nr. 93) stellte Wu dann Materialien fiir eine zusam-
menhingende Darstellung der russischen revolutioniren Bewegung zusammen. In Nr. 90 bis Nr. 94
{ibersetzte Li einen weiteren Artikel von Cerkezov, diesmal zur Situation RuBlands (Weiterfiihrung in Nr.
98-100 und Nr. 113). Wu Zhihui wiederum berichtete in den Nummern 104-106 iiber von Asiaten
veriibte Attentate, und in Nr. 106 verfaBte er einen Artikel iiber den russischen Zaren.

In Xin shiji Nr. 6 vom 27. 7. 1907 wurde bereits auf den KongreB hingewiesen, der erst Ende August
stattfand. Man wolle, sobald man tiber die Ergebnisse desselben unterrichtet sei, davon berichten, hief es.
(Ibid. S. 2). Dies geschah dann auch in Nr. 14 (S. 1-2) und Nr. 15 (8. 1-2).

Der Eltzbacher-Abschnitt des congshu wurde hier mit Passagen von Bakunin selbst angereichert, die
ebanfalls bei Eltzacher aufgefiihrt sind. (Dies stellt Li Shizeng am Ende seiner Kropotkin-Présentation —
siehe nachstehend — in Nr. 17, S. 2, klar).

Auch hier wurde der im congshu bereits vorgestellte Eltzbacher-Abschnitt erweitert mit Kropotkin-Passa-
gen.

1% Sjehe Nr. 17: . Xu Keruopaotejin xueshuo™ #§ 72 %5 {155 & 4 3 (Die Lehre Kropotkins. Fortsetzung).

1% Kropotkin wird auflerdem auch im Rahmen der Vorstellung russischer Revolutionsre erwahnt (Nr. 84, S.

10 und mit Bild in Nr. 87, S. 12).
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Nach den Skizzen der .,Viter" des Anarchismus brachte Xin shiji dann auch Textiiber-
setzungen, die wiederum das besondere Interesse speziell am Anarcho-Kommunismus
belegen. Daher ist m.E. die Behauptung, daB Xin shiji im Gegensatz zur stark von Kropot-
kin und Tolstoj geprigten Tianyi stirker an Proudhon orientiert gewesen sei. fraglich.'”
Zundchst war Malatestas 4 Talk About Anarchist Communism Between Two Workers (=
Fra contadini) an der Reihe, ein in der anarchistischen Bewegung sehr bekannter Text. Die
Ubersetzung in Xin shiji stammte nicht von der Redaktion. Der gleiche Text wurde spiter
auch in Tianyi, jedoch in anderer Ubersetzung, gedruckt (s.0.)."”” Diese Popularitit er-
staunt insofern wenig, als der Frage-Antwort-Stil den chinesischen Gewohnheiten sehr ent-
gegenkam.

Wenig spiter begann Li Shizen% die Reihe der Kropotkin-Ubersetzungen in Xin shiji
mit dem Anfang von Mutual Aid,'™ brach aber nach dem Kapitel iiber die Moral bei den
Tieren ab.'” Li verstand dieses Werk ausdriicklich als Korrektiv zum Darwinschen
.Kampf ums Dasein®.""” Mit dieser Ubersetzung tauchte der spiter so oft gebrauchte
Terminus huzhu F 8f) im Chinesischen erstmals auf.'"' Auch Kropotkins Pamphlet La loi
et I'autorité wurde iibersetzt,'"? etwas spiter folgte eine Ubersetzung von Ausziigen aus
Kropotkins La conquéte du painl B sowie Lis Ubersetzung von L ‘état: son réle historique,

"% So Jiang/Li S. 119-120. Vgl auch die oben erwihnte Einschétzung Lis durch Jacques Reclus als . Prou-

dhonist”. Ein besonderes Interesse an Proudhon ist bei Li erst sehr viel spiter nachweisbar!

97 Die Ubersetzung in Xin shiji begann in Nr. 21 (9. 11. 1907) und endete in Nr. 27 (21. 12. 1907). die

Ubersetzung in Tianyi erschien in der Frithjahrsnummer 1908 (Nr. 16-19). Liu Shipei hatte in seinem

Vorwort ja auf die Xin shiji-Ubersetzung hingewiesen, sie aber als zu schwer verstandlich bezeichnet und

daher die Alternativversion gedruckt. (Die Tianyi-Ubersetzung brachte nur etwa ein Drittel des Textes).

Er iibersetzte nach der franzisischen Ausgabe. Seine Ubersetzung erschien ab Nr, 31 (25. 1. 1908) (S. 1).

Die Ubersetzung stellte er somit in Nr. 51 nach dem 2. Kapitel ein. Er fiihrte sie erst in der Republikzeit

um zwei weitere Kapitel fort. (In Li Shizeng xiansheng wenji, Bd. 1, wird die Ubersetzung der Kapitel 14

abgedruckt mit der Angabe [ibid. S. 173], sie seien urspriinglich in Xin shiji Nr. 31-52 erschienen. Dies

ist unzutreffend).

WUNE31S .

"' Siehe dazu auch Lis eigene Aussagen (Li Shizeng xiansheng wenji Bd. 1, S. 422.423). Er berichtet.
Kropotkin sogar einmal personlich getroffen (zu den Umstiénden ist weiter nichts bekannt) und thm seine
Ubersetzungen geschickt zu haben, wofiir ihm Kropotkin sehr gedankt habe. (Kropotkin hielt sich u.a. im
Sommer sowie im Herbst 1907 und nochmals im Herbst 1908 voriibergehend in Paris auf, wie seine
Korrespondenz mit Marie Goldsmith beweist [siehe Confino: Anarchistes en exil S. 310 und S. 337-340].
Liwar 1908 zeitweilig auf Heimaturlaub, so daf er Kropotkin wohl 1907 getroffen hatte).

* In Nr. 40-48 aus der englischen Version Law and Authority. Der Ubersetzer firmiert mit ,,Wu* # . Da in

Xin shiji von aullen kommende Beitréige als solche gekennzeichnet werden, diirfte es sich um jemand aus

der Redaktion handeln. Da das Pseudonym ,Siwu* 4 # wahrscheinlich Wu Zhihui zuzurechnen ist und

er ja in England gewesen war. konnte er sich hinter ..Wu" verbergen (vgl. auch entsprechend bei den

Pseudonymen Ran" i# und ,Ranliao” # %} ). Dies ist allerdings nur eine Vermutung.

Es wurde das 2. Kapitel (Wohlstand fir alle) ab 1. 8. 1908 in Nr. 58-62 iibersetzt. Der Ubersetzer

zeichnete mit ,,Fan™ fiZ (Rebell). Ich vermute dahinter Zhang Ji, der ja im Frithjahr 1908 nach Frankreich

gekommen war. Ahnlich sehen es auch Jiang/Li (S. 96-97). Das Pseudonym wird m.W. nirgends sicher
identifiziert, aber es gibt m.E. drei Griinde, es mit Zhang Ji zu identifizieren: 1. taucht es erst im Friihjahr

1908 in Xin shiji auf (bei einem Artikel iiber die chinesischen Geheimgesellschaften in Nr. 42, ein Thema,

auf das sich tibrigens Zhang i als revolutiondrer Organisator gut verstand. Vgl. auch den oben erwahnten

Bericht Zhangs in Hengbao iiber sein Treffen mit Rudolf Rocker, der sich fiir die Geheimgesellschaften

Interessiert hatte); 2. pafit das Pseudonym ,Rebell* gut zu Zhang Jis Charakter: 3. iibersetzte .Fan* einen

Beitrag von . Qiushui* Fk 7)< (wohl Kotoku Shosui == {# #k 7 ) diber Gefiingnisse in Nr. 47. Wie
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die sich iiber eine lingere Zeit hinzog.""* Auch ein Teil der Memoiren Kropotkins wurde

von Li prasentiert, ndmlich die spektakuldre Flucht aus dem Gefingnis,'”> und Wu Zhihui
stellte das frisch erschienene englische Kropotkinbandchen The Terror in Russia auszugs-
weise in Ubersetzung vor.''®

Es ist tibrigens interessant, daf} selbst innerhalb der Xin shiji-Gruppe jeder seine eigene
Transkription wiahlte. So benutzte Li fiir , Kropotkin® Keruopaotejin 53, % 11 55 4 . Wu
Zhihui Kelubojin 53 # #3 4 . Die ebenso héufig anzutreffende Ubertragung Kebojian fi
{81 B2 stammte ebenfalls von Wu, wie Li spiter angab.''” Es findet sich auch Kelubotejin
71 % {3 %F 4 und — bei Chu Minyi — Kelupaotejin o3 [ ] 5 4 . Erstaunlich ist jedoch,
daf} entgegen seinem sonstigen Gebrauch in dem unter Lis Pseudonym ,,.Zhen* erschie-
nenen Artikel tGber die Geschichte der englischen Zeitschrift Freedom ,Kropotkin® mit
Wus Kebojian ] {8 B2 auftaucht.''® Man kénnte daher auch fragen, wie sicher Pseudo-
nyme nur von einer Person benutzt wurden bzw. ob es redaktionelle Eingriffe gegenseitig
gab! (Moglicherweise benutzte auch Wu gelegentlich Lis Pseudonym ,.Zhen*)."

In jedem Falle stellte gerade auch bei den Ubersetzungen in Xin shiji der Anarchismus,
bzw. genauer der Anarcho-Kommunismus, den Léwenanteil, und darunter wiederum
Werke von Kropotkin. Da Li Shizeng sprachlich am bewandertsten war, stammten die mei-
sten Ubersetzungen aus seiner Feder. Er iibersetzte i.d.R. aus dem Franzésischen, Wu aus
dem Englischen.

Es ist im Zusammenhang mit dieser offensichtlichen Orientierung an Kropotkin und
dem Anarcho-Kommunismus die Frage aufgeworfen worden, weshalb dies eigentlich so
attraktiv fiir die Xin shiji-Gruppe war, wo doch gerade in Frankreich der Anarcho-Syndi-
kalismus sehr en vogue war.'”’ Zwar ist die Vermutung, daB letzterer als nicht so relevant
empfunden wurde, weil in China zu diesem Zeitpunkt noch keine Arbeiterbewegung
existierte. sicherlich zutreffend, doch war Kropotkin als Theoretiker des Anarchismus auch
in Frankreich damals durchaus eine dominierende Figur. (Die tibliche Darstellung der Ent-
wicklung des Anarchismus von Bakunin iiber Kropotkin hin zum Syndikalismus suggeriert
eine zeitliche Ablosung. die so nicht gegeben war. Vielmehr bestand zum einen ein Plura-

erinnerlich, hatte ja Kotoku in Japan die Ubersetzung von La conquéte du pain in Angriff genommen und
das Werk besonders empfohlen, so dal die Wahl des Ubersetzungstextes moglicherweise auch davon
beeinflufit war.

" Nr. 58 (1. 8. 1908) bis Nr. 83 (6. 2. 1909).

* Nr. 102 (19. 6. 1909) bis Nr. 108 (14. 8. 1909).

Ue Nr. 108 (14. 8. 1909) bis Nr. 113 (18.9. 1909). Diese Ubersetzung brachte die ersten zwei Abschnitte des
Textes.

""" i Shizeng xiansheng wenji Bd. 1, S. 422. Vgl. auch die dahingehende Bemerkung des Linguisten Qian
Xuantong in einem Brief zur Frage der Ubersetzung westlicher Namen in Xin gingnian Bd. 3, Nr. 3, 1. 5.
1917, Leserbriefe S. 16, wo er iiber Wu aussagt, daP dieser grundsatzlich fur eine ,.Sinisierung™ ausldn-
discher Namen — besonders beziiglich ihrer Linge — plédiere, was konkret bedeutet, daB er Dreisilbigkeit
anstrebte.

M mMING57S: 2!

"% Val. Richard Wang S. 310, Anm. 38.

120 Saga Takashi: ,.Shinmatsu ni okeru kakumei to dento: anakizumu o chushin ni* {5 7= (2 5 1 % #Fdn &
M4 : 74 % Z A % 2 (Revolution und Tradition Ende der Qing-Zeit unter besonderer
Beriicksichtigung des Anarchismus) in Ajia kenkyd T <7 T B %5 (Asiatische Studien), Bd. 34, Nr. 3,
Januar 1988. S. 41-72. Dort bes. S. 60.
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lismus im Anarchismus, zum anderen waren Anarcho-Kommunismus und Anarcho-Syndi-
kalismus nicht diametral entgegengesetzte Auffassungen). Von daher war das besondere
Interesse an Kropotkin durchaus im Rahmen dessen, was das franzosische Umfeld offe-
rierte.

Dennoch gab es in der Zeitschrift auch Raum fiir die Vorstellung nicht im strengen
Sinne anarchistischer Vorbilder. So wurde beispielsweise der Antimilitarist Gustave Hervé
von Li in Nr. 18-19 gelobt,'” da der Antimilitarismus — und damit de facto der Anti-
Imperialismus — ein wichtiger Teil der Uberzeugungen der Xin shiji-Gruppe war. Fiir Li
war er gemeinsames Gut des Sozialismus, Anarchismus und Internationalismus.'”> Ohne-
hin war besonders Li bemiiht klarzustellen. dal Anarchismus und Sozialismus urspriinglich
kein Widerspruch gewesen seien und daf trotz einiger Konfrontation zwischen den beiden
dem Anarchismus durchaus ein Anteil am sozialistischen Erbe zustiinde.'” Sozialde-
mokraten, .,Sozialrevolutiondre” und Anarchisten vertriten nur drei Richtungen im Sozia-
lismus, allerdings war die Reihung in Lis Augen eine qualitativ ansteigende. Die Sozial-
demokraten wurden dem Leser als friedliche, aber im Grunde der verachteten Gruppe um
Kang Youwei und Liang Qichao vergleichbare Richtung prisentiert. Die ..Sozialrevolu-
tiondre* (mit denen wohl die Syndikalisten gemeint waren) seien in ihren Mitteln (u.a.
Streiks) den Anarchisten verwandt, nicht aber mit ihrem ,Kollektivismus™. Der Anar-
chismus dagegen greife auch zum Attentat und sei eine ideologische Weiterentwicklung
wegen der Forderung nach grundsitzlicher Abschaffung von Macht.'** Letztlich miisse
man aber zwischen bloBem Reformismus und Revolution wihlen.'” So kritisierte Li be-
sonders an der deutschen Sozialdemokratie. daB sie bei allem lobenswerten Antimili-
tarismus'*® immer noch die Hoffnungen auf den Parlamentarismus setzte.'”’ Im Grunde
seien es gerade die selbsterklirten ,,Sozialisten®, die durch die versuchte Ausgrenzung der
Anarchisten das wahre Erbe des Sozialismus verrieten.'**

Insofern ldft sich fiir Li selbst feststellen, daBl er damals ideologisch einen ziemlich
klaren anarchistischen Kurs verfolgte. Im iibrigen ist, gerade im Vergleich zu Tianyi,
bemerkenswert. daB3 Xin shiji keinerlei Interesse am Marxismus zeigte, was wohl nicht
zuletzt dem Umfeld zuzuschreiben ist. In Japan war schlieBlich bei der Gruppe um Kotoku

121

Dort S. 1-2 bzw. S. 1.
"2 Siehe seine Vorbemerkungen als Ubersetzer in Nr. 18, S. 1. In Nr, 19 und Nr. 20 wurde daher auch die
von der deutschen Sozialdemokratie vorgebrachte Kritik am Militarismus gewiirdigt. Siehe auch die
Ubersetzung des Antimilitarismus-Traktates von Alfred Russell Wallace in Nr. 39, S. 1-2. Vgl. ferner
Wus Beitrag zum ,.Soldatengehorsam™ in Nr. 29, S, 2-3, und die Ubersetzung des antimilitaristischen
Traktes von ,Pratalle” (A. Pratelle? Siehe Nettlau: Geschichte der Anarchie Bd. 5, S. 597, wo dieser als
Mitarbeiter von Les temps nouveawx auftaucht) in Nr. 97-100, sowie in Nr. 118 die Behauptung, daB das
20, Jahrhundert das Militédr beseitigen werde, und den Antimilitarismus-Artikel in Nr. 119,
Siehe z.B. Lis Ubersetzung zur Frage des Sozialismus in Nr. 21, S. 1.
Siehe Lis Bericht anldBlich der Kongresse der Sozialisten bzw. der Anarchisten in Nr. 14, S. 1.
* Siehe die Weiterfithrung des KongreB-Berichts in Nr. 15, S. 1. AnschlieBend wurde aber — um Neutralitit
zu demonstrieren — auch ein kritischer Artikel zum Anarchisten-Kongref tibersetzt (Nr. 15, 8. 1-2).
Diesen hatte auch ein anonymer Bericht in Nr. 21, S. 3, herausgestellt.
7 Nr. 30, 5. 2.
"% S0 der Tenor einer Uberselzung zum Verhdltnis von ,,Sozialismus" und ,,Sozialistischer Partei* bzw. der
.Sozialisten* in Nr. 110, S. 1-3. Diese Ubersetzung war offenbar aus dem Englischen, weshalb man
fragen kann, ob sich in diesem Fall hinter dem Ubersetzerpseudonym ,,Zhen* wirklich Li verbarg.

12
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die Beschiftigung mit dem Marxismus noch Teil der Auseinandersetzung mit dem Sozia-
lismus. In Europa dagegen waren Anarchisten und Marxisten ldngst erklédrte Feinde. Hinzu
kam. dafl Li und Wu, die filhrenden Autoren der Xin shiji, sich kaum fiir 6konomische
Fragen interessierten, was am ehesten zu einer Beschiftigung mit dem Marxismus gefiihrt
haben wiirde.

»Revolution in China*: In der Erdrterung des nun konkret auf China bezogenen Themas,
wie die Revolution dort zu bewerkstelligen sei, gab es kontroverse Positionen, die in Xin
shiji diskutiert wurden, wozu auch viele Leserbriefe eingingen. Fiir die Beteiligten gab es
immerhin einen gemeinsamen Feind: die Advokaten einer parlamentarischen Monarchie
um Kang Youwei und Liang Qichao. Dieser ideologische Gegner riickte fast automatisch
Xin shiji niher an die Verfechter einer nationalen Revolution heran. Insofern hat man die
Zeitschrift gern mit der Minbao verglichen. Beziehungen zur in Tokyo erscheinenden
Minbao waren vorhanden, doch sie waren komplexer Natur, zumal Minbao selbst ver-
schiedene Phasen durchlief. Die zur Zeit des Beginns von Xin shiji unter Zhang Binglins
Agide stehende Minbao hatte sich ja — wie erwihnt — von der Gruppe um Sun abgesetzt
und brachte sogar Attacken gegen Sun, weswegen Sun Wu Zhihui — den alten Feind Zhang
Binglins'?’ - bat, in Xin shiji fiir ihn gegenzuhalten, was dieser auch tat."*" Insofern konnte
Xin shiji als ..pro-Sun” im Gegensatz zur von Zhang Binglin dominierten Minbao gelten.
Besonders Wu Zhihui stritt mit Zhang aber auch iiber gegensitzliche ideologische
Positionen. Zhang verfocht eine national-rassische Revolution, Wu dagegen eine gesell-
schaftlich-anarchistische. Wo Zhang das nationale Kulturerbe beschwor, attackierte Wu die
chinesische Tradition als irrelevant fiir die Zukunft. Zhang glaubte nicht an die Allmacht
der Wissenschaft und attackierte oft mit buddhistischen Argumenten die materialistische
Weltsicht Wus. Auch wies er jeden Zusammenhang zwischen Anarchismus und ,,Wissen-
schaftlichkeit™ zuriick, weshalb der Anarchismus auch keine universale Giiltigkeit bean-
spruchen kénne. Wu dagegen bestand auf dem Gesetz der Evolution, dem auch China nicht
entgehen kénne, und hielt den Anarchismus fiir die neueste Frucht weltweiter Entwick-
lungen.”' Die Streitthemen zwischen der Minbao und der Xin shiji waren somit zum
grofien Teil auch eine persénliche Fehde zwischen Zhang Binglin und Wu Zhihui. Als die
japanische Regierung aber die Publikation der Minbao untersagte und somit Zhangs He-
rausgeberschaft endete, ermdglichte Xin shiji die letzten geheim in Japan gedruckten
Ausgaben, indem sie Wang Jingwei, dem Herausgeber dieser letzten Nummern, die eigene

%% Wie erinnerlich, gab es personliche Differenzen zwischen den beiden wegen der Subao-Affire, aber auch
ideologische Gegensitze. Wu verdffentlichte in Xin shiji seine Version der Subao-Affire und griff seiner-
seits Zhang an. (Nr. 44, S. 4. Siehe auch Nr. 63, S. 13-14).

139 Siehe bes. Nr. 117, S. 1-10: , Xin shiji dangren* 7 {t 42 % A (Parteiungen im neuen Jahrhundert).

5 Siehe bes. Zhangs Artikel ,,Paiman pingyi“ #F # ¢ &% (Sachliche Erorterung der Vertreibung der
Mandschus) in Minbao Nr. 21, S. 1-12 (Nachdruck S. 3293-3304) und Wu Zhihuis Replik ,,Shu paiman
pingyi hou* 2 HF % °F- 3% 7% (Reaktion auf die ,Sachliche Erbrterung der Vertreibung der Mandschus®)
in Xin shiji Nr. 57, S. 10~11. Zhang reagierte in ,Gui Xin shiji* #3 #f ttt 42 (Zurechtweisung der Xin shiji)
in Minbao Nr. 24, S. 41-65 (Nachdruck S. 3787-3811), besonders im ersten Teil des Artikels (S. 4149
bzw. 3787-3795). Ein weiterer Streitpunkt war die Frage des Esperanto (s.u.).
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Pariser Adresse zur Verfiigung stellte.”* Wang Jingwei selbst wurde wegen seines be-
rithmten Attentatsversuchs (1910) in der letzten Xin shiji-Nummer sehr gelobt.

War die Beziehung zur Minbao schon vielschichtig, so war sie es auch zur eigentlichen,
da anarchistischen, ,.Schwesterzeitschrift* Tignyi (und spiter Hengbao).'”® Einerseits sah
man in der unverhofften gleichermaflen anarchistischen Position einen Beweis, dal der
Anarchismus auch in der chinesischen Revolution die Ideologie der Zukunft sei,'** und
druckte — mit zustimmendem Kommentar — Artikel aus Tianyi ab.'”> Ferner wurde von den
Aktivititen des ..Sozialistischen Studienzirkels* berichtet'>® und die Rede Kotokus, die in
Japan in Tianyi nicht erscheinen konnte, veréffentlicht. Andererseits wurde in Xin shiji
auch die Position Liu Shipeis kritisiert, der ihnen zu stark der chinesischen Tradition
verpflichtet schien, wihrend Xin shiji auf ,Wissenschaftlichkeit™ als Leitidee setzte. So
wurde insbesondere Lius Argumentation, dafl China von alters her anarchistische Ten-
denzen gehabt habe, ja Konfuzianismus und Daoismus fiir eine [aissez-faire-Politik
gestanden hitten und somit die Chinesen unter allen Volkern das fiir den Anarchismus
reifste Volk seien, in Frage gestellt. Vielmehr sei eine historisch riickwirtsgewandte Ar-
gumentationsweise fiir den Anarchismus unsinnig. sei er doch das Ziel gesellschaftlicher
Evolution. Auch sei die chinesische Politik alles andere als liberal gewesen. Wieso sonst

12 Siehe die redaktionelle Anmerkung in Xin shiji Nr. 114, S. 1.

"% In Nr. 16, S. 1, taucht zum ersten Mal ein Hinweis auf Tianyi in Xin shiji auf. Tianyi wird dort als , einzige
neue sozialistische Zeitschrift des Ostens” bezeichnet. Auf der persénlichen Ebene ist von Kontakten —
abgesehen von Zhang Jis Ortswechsel — nichts weiter bekannt. Allerdings besuchte Li Shizeng 1908 auf
seinem ersten Heimaturlaub — wie aus einem Brief hervorgeht — He Zhen und Wang Gongguan in
Shanghai. Liu wird hingegen nicht erwdhnt, auch machte Li keine weiteren Angaben zu ihrem Treffen.
(Siehe Lis Brief an Wu Zhihui vom 3. 8. 1908 in Li Shizeng xiansheng wenji Bd. 2. S. 289-292, dort S.
291).

In Nr. 16, wo ja zum ersten Mal von der Existenz von Tianyi berichtet wurde, duBerte sich Li in diesem
Sinne in einem Kommentar zu einem eingesandten Beitrag: ..Yu zancheng lixian zhi tongbao yitan* 82 &
A% L % 7 [B] B — 3% (Diskussion mit einem den Konstitutionalismus befiirwortenden Landsmann) (S.
2-3, dort S. 2). Die fast gleichzeitige Publikation der beiden ersten chinesischen anarchistischen
Zeitschriften in zwel entfernten Weltgegenden war demnach fiir die Beteiligten rein zufillig. In der Tat
kann man aber einen Zusammenhang mit der generellen damaligen Popularitdt anarchistischer Gedanken
sehen, weswegen auch die jeweiligen Umgebungen (Japan bzw. Frankreich) den Anarchismus thema-
tisierten.

In Xin shiji Nr. 21, S. 4, wurde der Artikel aus Tianyi Nr. 3 zur Frage, ob die Mandschus das eigentliche
Problem beim Thema Revolution seien, abgedruckt. Der folgende, nicht namentlich gezeichnete (aber
vermutlich von Li stammende) Kommentar lobt die anarchistische Position Tignyis und grenzt sich somit
von der nationalen Revolution ab. Es gehe ums Prinzip, nicht um den Austausch der Herrschenden.
Bereits in Nr. 17, S. 4, war als Anhang einer Diskussion mit einem Verfechter der konstitutionellen
Monarchie zur Untermauerung der Xin shiji-Position ein Tianyi-Artikel (ebenfalls aus deren Nr. 3) tiber
die Regierung als Wurzel allen Ubels herangezogen worden. Ein weiterer Tianyi-Artikel aus der im
Tianyi-Nachdruck nicht enthaltenen Nr. 4 (aber abgedruckt in Gao Jun et al.) (der Artikel forderte die
Zerschlagung der Familienstruktur) wird von Chu Minyi in seiner Artikelserie zum Anarchismus angefiihrt
(.,Xu wuzhengfu shuo™ 4§ 4 F{ [F 3% [Fortsetzung von . Erkldrung der Anarchie”] in Xin shiji Nr. 36, S.
3-4, dort S. 4), sowie ein anderer zu Moral und Macht, der — laut Chu — aus Tianyi Nr. 11 stammte (aber
dort de facto in Nr. | enthalten war) (,,Xu wuzhengfu shuo™ in Xin shiji Nr. 46, S. 3-4, dort S. 3).

In Xin shiji Nr. 13, S. 3. wird die Ankiindigung des Zirkels aus der Minbao iibernommen und mit einem
hoffnungsvollen Kommentar ersehen. In Nr. 22, S. 4, wird der Bericht iiber das erste Treffen des
~Sozialistischen Studienzirkels™ aus Tianyi Nr. 6 ibernommen.
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sollten sich Aufstande ereignet haben? Zwar gebe es verschiedene Stufen der Reife, doch
habe dies nichts mit einer Notwendigkeit der Befdhigung zum Anarchismus zu tun. Als
Glied der Menschheit, die sich in ihrer Evolution auf den Anarchismus hinbewegt, habe
Jedes Volk die gleiche Ausgangsbasis. Was vonniten sei, sei nur die Aufklirung durch
Propaganda.'®’

Aufgrund des evolutiondren Ansatzes von Xin shiji war es jedoch moglich, die nationale
Revolution, wie sie Sun vertrat, als Etappe zu akzeptieren und damit — im Gegensatz zur
Tianyi — der Anti-Mandschu-Revolution vorerst einen gewissen Stellenwert einzurdumen.
Dieser Gegensatz erschien dann nach dem offenen Uberlaufen Liu Shipeis und He Zhens
zu den Mandschus noch in einem neuen Licht: Wu warf schlieBlich den ..anarchistischen
Schwesterzeitschriften™ Tianyi und Hengbao im Riickblick vor, bewuBt von Duanfang
gefordert worden zu sein, um die chinesische revolutiondre Bewegung zu spalten. Xin shiji
wollte dies mit der Propagierung des Anarchismus erklirtermaBen nicht."** — Damit ist
also die Vermutung der von vorneherein intendierten Spaltpilz-Funktion von Liu Shipeis
und He Zhens Zeitschriften zumindest bei Wu Zhihui vorweggenommen."”® Ob Wu, der
im iibrigen das Mittel ,rhetorischer Schlammschlachten™ gern einsetzte, dafiir konkrete
Beweise (z.B. den omingsen Duanfang-Brief) hatte, ist nicht ersichtlich, aber eher unwahr-
scheinlich, da er sie wohl sonst ochne Zégern vorgelegt hitte.

Allerdings setzte die Offnung in Xin shiji hin zur Sun’schen Position erst allméhlich ein.
Xin shiji betonte zundchst, daB Suns Denken in Nationengrenzen unzulinglich sei.'* Ent-
scheidend sei die gesellschaftliche, nicht nur politische Revolution.'*! Insbesondere Chu
Minyi versuchte, die Xin shiji-Position von der Suns abzugrenzen. In einem Artikel zu
dessen ,.Drei Volksprinzipien™ befafite er sich vor allem mit dem _Nationalismus®,'* dem
er rassischen Egoismus und blofles Rachedenken vorwarf. Wenn man schon jemanden
beseitigen wolle, miisse erst gepriift werden, ob dies im konkreten Fall zu Recht geschehe.
Nicht jeder Mandschu sei schlieilich eine Ausgeburt des Bisen, sowenig jeder Chinese ein
Engel sei. Auch das zweite von Suns Prinzipien, die ,.Volksrechte™, ziele nur auf eine
politische Partizipation von Teilen der Bevélkerung, wie auch die westlichen Demokratien
de facto den Armen nur theoretisch Mitsprache einrdumten. In Wahrheit werde nur die
Herrschaft der Despoten gegen die der Reichen vertauscht. Allein das dritte Prinzip, der
.Sozialismus®. fand Chu Minyis volle Zustimmung, weil es das Gliick aller im Blick habe
und daher als einziges der drei die Enge des Selbstischen iiberwinde.'"

" Nr. 24. S. 4. Der Artikel — eine Reaktion auf den Bericht der ersten Sitzung des Studienzirkels mit den
Ausfiihrungen Liu Shipeis — war gezeichnet als ,eingesandter Beitrag eines Anarchisten®. Von der
Argumentationsweise dhnelt er der Position Li Shizengs.

Siche den bereits angefiihrten Artikel ,Xin shiji dangren in Nr. 117, S. 1-10, bes. S. 10.

Vel. die oben erwiihnte, von Bernal Zarrow gegeniiber geduBerte diesbeziigliche Vermutung.

Wu Zhihui (.,Ran*) in Nr. 2, S. 2.

Li Shizeng (,.Zhen") in Nr. 5, §. L.

Y2 Minzuzhuyi B i 7 % . Die haufig gewihlte Ubersetzung ,Nationalismus® entspricht eigentlich eher dem
Terminus guojiazhuyi & 2% & % . Minzu (Volk) bezieht sich auf die Ethnie, nicht ein Staatsgebilde, und
war hier ein Kampfbegriff gegen die Mandschu-Fremdherrscher. Sun selbst hat ibrigens Zeit seines
Lebens verschiedene Auslegungen und Begriffe zur Charakterisierung seiner Idee von den ,Drei
Volksprinzipien herangezogen.

43 Min*: ,.Shenlun minzu minquan shehui sanzhuyi zhi yitong zai da laishu lun xin shiji fakan zhi quyi* {f

REREBHE - FEZERABEABSRFHLE T ZEE (Ausgedehnte Erdrterung der

138
139

140
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Diese Versuche, die eigene Position klar herauszuarbeiten, rithrten natiirlich z.T. daher.
daf die junge Zeitschrift Xin shiji sich ein klares Profil geben wollte. AuBerdem brachte sie
— gleichzeitig mit Tianyi — eine neue Dimension in den revolutiondren Diskurs ein, ndmlich
die anarchistische Forderung nach einer umfassenden gesellschaftlichen Umwiélzung. Da
aber diese Profilierungsversuche im chinesischen revolutiondren Lager den Verdacht der
Spaltung und Schwiichung hervorriefen. fiihlte sich Li Shizeng bald genétigt. die Wogen
zu glitten. In einem gesonderten Artikel unterstrich er, dal sowohl die Advokaten der
nationalen Revolution wie auch die der sozialen beide eines gemeinsam wollten: die
Revolution. Es gehe nicht um Konkurrenz, sondern um einen gemeinsamen Kampf gegen
die Gegner der Revolution. Die Anhédger der nationalen Revolution wollten die Regierung
beseitigen. weil sie aus Mandschus bestand, Xin shiji wolle die Mandschus beseitigen, weil
sie die Regierung bildeten, was an sich abschaffenswert sei. Daher sei die unmittelbare
Aufgabe dieselbe: Beseitigung der Mandschu-Regierung. Die Meinungsverschiedenheiten
ergiben sich erst in der Frage. was danach zu tun sei: eine neue nationale Regierung mit
einer neuen nationalen Armee, oder aber eine auf freier Vereinbarung beruhende Gesell-
schaft ohne Zwangsstrukturen, die unter Abschaffung des Militérs zu friedlichem Leben
aller jenseits von Staatsgrenzen fiihre.'*!

Andernorts versuchte Li, die verschiedensten politischen Ansichten in China in ein
evolutiondres Schema zu bringen. Danach waren die konservativsten Haltungen die zu-
riickgebliebensten, die Verfechter der nationalen Revolution aber schon recht fortge-
schritten. Die aktuellste Position wurde natiirlich dem Anarchismus als gegenwirtigem und
zukunftsweisendem Trend zuerkannt.'”® Zhang Ji wiederum ergiinzte fir die Praxis, daf
im aktuellen Kampf auch die Liaison mit den Geheimgesellschaften in China erfolgver-
sprechend sei im Sinne der russischen ..V narod™- (ins Volk)-Bewegung des 19. Jahrhun-
derts. Die Geheimgesellschaften seien im Grunde dem Gewerkschafiswesen im Westen
vergleichbar und hitten durchaus ein revolutiondres Potential. Durch Infiltration miisse
ihnen ideologisch nur noch der Anarcho-Kommunismus eingefloft werden.'*®

Insbesondere Wu Zhihui widmete in der Folge zahlreiche Beitrige der revolutiondren
Situation in China. Tenor war die Zuritickweisung des Reformismus a la Kang Youwei und

Ubereinstimmungen und Unterschiede bei den drei Prinzipien von Volksnation, Volksrechten und
Sozialismus in erneuter Beantwortung des Leserbriefes zur Absichtserklarung der Xin shiji) in Nr. 6, S. 3—
S. 4.

144 Zhen“: .Yu youren lun zhongzu gemingdang ji shehui gemingdang® B A7 A 56 Ffi /e & & i % ¢ & &
fi7 @ (Diskussion mit einem Freund tiber die Anhéinger einer nationalen Revolution und die einer sozialen
Revolution) in Nr. 8. S. 1-2. (Vgl. auch Lis Artikel . Tan Xin shiji* 3% #7 tf#¢ [Uber Xin shiji] in Nr. 13.
S. 1-2, wo er die Differenzierung in Prinzip*, d.h. Anarchismus, und ,,Funktion®, d.h. Revolution, auch
graphisch verdeutlicht).

5 Zhen: .Jinhua yu geming biaozheng zhi er 3 { 81 ¥ &5 25 5F 2 — (Zweite Verifizierung [des
Verhiltnisses] von Evolution und Revolution) in Nr. 20, S. -3, bes. S. 2.

6 Fan®: ,.Quyi! Yu huidang wei wu" £ 2% | B2 % £ {F (Auf Labt uns die Geheimgesellschaften als
Kameraden gewinnen) in Nr. 42, S. [-2. Vgl. auch Wus Artikel (unter ,,Ran®): , Tiantang zhi molu* 7 &
Z # 8§ (Die Sackgasse des Paradieses) in Nr. 48, S. 2-3. Darin vergleicht er die chinesischen
Geheimgesellschaften mit den Freimaurern, deren positive Rolle besonders fiir die Befreiung des Denkens
herausgehoben wird. — Li Shizeng sollte spéter — wie erwédhnt — einer franzosischen Loge beitreten.
(Jiang/Lis Charakterisierung des Verhiltnisses von Xin shiji zu den Geheimgesellschafien als klar negativ
ist daher m.E. nicht haltbar).
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Liang Qichao, die mit ..aufgeklérten* Mandschus zusammenarbeiten wollten, wobei Wu im
Ton nicht gerade zimperlich war. Die Mandschus selbst wurden ohnehin in Xin shiji hdufig
geschmiht.'""” Auf der anderen Seite wurden die Taten chinesischer Revolutionére gelobt.
So beschiftigte sich Xin shiji ausfithrlich mit Xu Xilin & 8 B und — wenn auch in zweiter
Linie — Qiu Jin #k ¥% . die wegen der Organisation eines Attentates und einer unter-
stiitzenden Rebellion zu . Mirtyrern® der chinesischen Revolution wurden,'*® und die
letzte Xin shiji-Nummer lobte den bereits erwihnten Attentatsversuch des letzten Minbao-
Herausgebers (und vermutlich zeitweisen Xin shiji-Mitarbeiters) Wang Jingwei. Die Tat-
sache, daB auch China eine Attentatstradition vorweisen konnte, sei Zeichen des revolu-
tioniren Fortschritts.'*® Damit habe man sich von der alten, letztlich unproduktiven und
pessimistischen Weise, Protest zu duflern, namlich dem Selbstmord, gelést. Wenn man sich
schon opfere. sei es schliefilich sinnvoll, daB man dabei auch einige Volksfeinde mit in den
Tod nehme und damit der Revolution helfe.'*

Diese Befiirwortung gewaltsamer Methoden wurde allerdings offensichtlich nicht von
allen Mitgliedern der Redaktion gleichermafBen enthusiastisch geteilt.'””' Chu Minyi be-
tonte in seinem sich {iber mehrere Folgen hinziehenden Beitrag liber die Ausbreitung der
Revolution, dall blutige Revolutionen von gestern seien, heute aber das probate Mittel die
Propaganda sei.'™ SchlieBlich konne eine gesellschaftliche Revolution nur unter Mitwir-
kung aller oder fast aller gelingen.'” Attentate seien nur insofern vertretbar, als der Atten-
titer sie nicht aus niedrigen Motiven veriibe. Handele er im Bewulitsein, daf} seine Tat ein
objektives Hindernis beseitige und die Revolution insgesamt voranbringe, dann sei dies
statthaft.'™ Im iibrigen sei, wie er an anderer Stelle bemerkte, die revolutionére Propa-
ganda vor allem in die Armee zu tragen, damit das Blutvergieflen weitgehend vermieden
werden konne.'”

"7 Vgl auch Chu Minyis satirische Artikelserie iber den Zopf in Nr. 89-100.

! Diverse Artikel erschienen hierzu in Nr. 9—14. Siehe auch den kurzen Artikel mit Fotos des gescheiterten
Attentats von Wu Yue Y28 von 1905 in Nr. 68, S. 7-9.

W Xi* & Zhongwai ribao lun anshazhuyi fuping” o7 #+ B #8 35 85 #% 3 # §ft 3F (Die Erbrterung des
Attentdtertums in der Zeitung Zhongwai mit beigefligten kritischen Bemerkungen) in Nr. 10, S. 4. Vgl.
auch Wu Zhihui (unter Yi" 32 ): ,Ansha jinbu" #% #& 3£ 4 (Fortschritte der Attentate) in Nr. 104, S. 8-
11 und Nr. 105, S. 7-14.

10" Xing* B ,Lun daohai zhi fei 3% §5 18 2 3F (Gegen das Ins-Wasser-Gehen) in Nr. 6, S. 2. Vgl. auch

den kritischen Artikel zum Selbstmord in Nr. 103, S. 10-15.

Deshalb kann weder behauptet werden, daB Xin shiji hauptsichlich auf Gewalt bzw. Attentate setzte (so

etwa das Urteil Lu Zhes in seiner Anarchismusgeschichte S. 94), noch, daB Xin shiji tendentiell gegen

gewaltsame Methoden gewesen sei (so das Urteil von Jiang/Li S. 95-96), vielmehr variierte die Ein-
schitzung zwischen den Mitgliedern wie auch — offensichtlich — im Laufe der Zeit.

52 Min®: .Puji geming" & /% & &7 (Die Revolution ausbreiten) in Nr. 15, S. 3. (Weitere Folgen in Nr. 17,
18, 20, 23).

153 Min“: . Xu puji geming" % 3 % % & (Fortsetzung von ,.Die Revolution ausbreiten®) in Nr. 17, 8. 2.

154 Min*: . Zai xu puji geming* B #§ ¥ /% ¥ & (Nochmalige Fortsetzung von ,Die Revolution
ausbreiten®) in Nr. 18, 8. 2-3, dort S. 3.

155 Min*: ,.Geming zhi liuxue & 5 2 77 [fil (Das BlutvergieBen bei einer Revolution) in Nr. 103, S. 5-6.
Vel. auch Wu Zhihuis (unter , Siwu* fi ) Befiirwortung der revolutionéren Infiltration der Armee:
Ershi shiji zhe junren geming zhi shiji ye* — - 1tt %2 % & A ¥y Z 42 1 (Das 20. Jahrhundert ist
das Jahrhundert der Revolution der Armee) in Nr. 118, S. 1-3. Vorbild war hier die Ttirkei. In der Tat
sollten chinesische Anarchisten dies spéter versuchen.

15



Chinesische Anarchisten in Paris 254

Er versuchte, die verschiedenen Ansdtze revolutiondrer Tétigkeit in ein Schema zu
bringen, indem er sie in drei Gruppen einteilte. Als Positivansatz verbuchte er die Propa-
ganda in miindlicher und schriftlicher Form. Als Negativansatz kennzeichnete er die gegen
die Regierung gerichteten Absagen an den Militdrdienst, die Gesetzesordnung und die
Steuern, die gegen die Kapitalisten gerichtete Negierung der bestehenden Besitzverhilt-
nisse und auf gesellschaftlicher Ebene die Ablehnung von Religion. In der revolutiondren
Praxis schlieflich bekdmpfe man die Regierung durch Attentate, die Kapitalisten durch
Streiks: der Gesellschaft gegeniiber jedoch sei die Einstellung eine der Briiderlichkeit."

Damit hatte Chu als Objekte der Revolution drei Ebenen angesprochen: die politische,
die wirtschaftliche und die gesellschaftliche. Die erste und dritte waren ohnehin haufig
Gegenstand der Diskussionen in Xin shiji, die zweite, wirtschaftliche, war aber gewisser-
mafen die Doméne Chus. Weder Li Shizeng noch Wu Zhihui interessierten sich offenbar
intensiver dafiir.'”’ Li liebte die allgemeinen Gesetze der Naturwissenschaft, stellte alles
unter das Gesetz der Evolution und erdrterte bevorzugt ..Prinzipien™,””® Wu behandelte
vornehmlich spezifisch chinesische Themen.'” Die Frage 6konomischer Strukturen, die ja
in Tianyi z.B. eine nicht unwesentliche Rolle spielte, blieb daher in Xin shiji am Rande.

Chu erkannte, dafl der wirtschaftliche Aspekt fiir eine gesamtgesellschaftliche Revolu-
tion wichtig war. Befreiung mulite daher mehr bedeuten, als nur Abschaffung der Regie-
rung, denn das Arbeitsleben wire dann immer noch beherrscht von den Kapitalisten und
letzlich dem Geld. Daher forderte Chu — wie Tianyi es auch tat — die Beseitigung des
Geldes iiberhaupt.'®® Geld ndmlich fiihre automatisch zu Egoismus, Spaltung der
Gesellschaft in Klassen und damit Ausgrenzung von Bevolkerungsteilen aus dem allge-
meinen Fortschritt.'®' Jeder wisse zwar, da Militér tote, und deswegen sei der Antimili-
tarismus durchaus wichtig, doch wenige realisierten, daf} auch Geld indirekt den Tod vieler
verschulde.'® Notig sei daher eine skonomische Revolution.'®’

Diese kénne am besten durch ,revolutiondre Streiks™ erreicht werden, wie Chu sie in
Frankreich beobachtete. ..Revolutiondr* bedeutete dabei, daB es nicht nur um blofle Ver-
besserungen der Arbeitsbedingungen ging, sondern daf} das Ziel des Streiks letztlich in der

156

XU puji geming** in Nr. 17, 8. 2.

" In einigen Ubersetzungen Lis spielte das Thema zwar eine Rolle: in seinen eigenen Artikeln allerdings

kaum,

Daher auch sein Pseudonym ,,Zhen™ (Wahrheit).

Vgl. sein Pseudonym ,.Ran” (Anziinden) zum Ausdruck seines revolutiondren Engagements.

150 Min*: Jingian® £ §% (Geld) in Nr. 3, S. 2, und Nr. 4, S. 3-4.

161 Min‘: »Xu jingian” ## & §% (Fortsetzung von ,Geld") in Nr. 4, S. 3. Vgl. auch sein ,.Gongren* T. A
(Arbeiter) in Nr. 79, S. 4-5, wo er die ,Ausgegrenzten” als Arbeiter, Frauen, Untertanen und einfaches
Volk im Vergleich zur jeweiligen ,Gegenklasse* definiert.

"2 Min*: Cansha shijie" {2 #& ftt % (Mordende Welt) in Nr, 22, S. 2.

* S0 bereits . Qing* # (=Zhang Jingjiang?) in Jingji geming" 48 # % & (Okonomische Revolution) in

Nr. 6, S. 2, und Chu Minyi (,,Min"): , Buyao rang fuguiren duyou shijie* T E R T & A BH 7

(Wir sollten nicht den Reichen die Welt iiberlassen) in Nr. 83, S. 6-7. (,,Qing" verfalite wenige Artikel,

aber alle zu Wirtschaftsfragen. In der Nr. 7, 8. 4, schrieb er iiber Gedanken wihrend einer Schiffsreise.

Vielleicht handelte es sich um Zhang Jingjiang, da dieser ja Kaufmann war und oft geschiftlich hin und

her reiste. In seiner Schriftensammlung tauchen keine Xin shiji-Texte auf, doch wurde ja auch beispiels-

weise bei Zhang Ji alles zum Anarchismus Einschligige in die in Taiwan publizierten Schriftensamm-
lungen nicht aufgenommen).
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Abschaffung der bestehenden Machtverhltnisse lag. Fiir solche Aktionen sei die gewerk-
schaftliche Organisation der Arbeiter hilfreich.'® Chu schloB sich damit der anarcho-
syndikalistischen Position an, die im franzosischen Anarchismus Anfang des 20. Jahrhun-
derts prominent war.

Obwohl er — wie Liu Shipei (besonders in Hengbao) — der Okonomie sein Augenmerk
schenkte, waren doch die Argumentationslinien der beiden recht unterschiedlich. Wahrend
Liu sich mehr als in der Tradition sozial verantwortungsbewufter Konfuzianer stehend pri-
sentierte, orientierte sich Chus Engagement klar an westlichen Modellen.

Chu bereicherte Xin shiji aber nicht nur um 6konomische Aspekte, sondern er trug auch
wesentlich zur Begriindung der anarchistischen Haltung der Gruppe bei. Insofern war er
unter ideologischem Gesichtspunkt ein Li und Wu durchaus gleichrangiger Partner. Li
hatte stets auf den allgemeinen Prinzipien bestanden, allen voran dem Gesetz der Evo-
lution, um den Anarchismus zu begriinden. Ansonsten trug er viel durch Ubersetzungen
westlicher anarchistischer Werke zum Verstandnis dieser ideologischen Position bei. Chu
erginzte dies durch eigene Uberlegungen. In einer langen Artikelserie versuchte er, den
Anarchismus theoretisch zu fundieren.'®’

Ausgehend von der Tatsache, dafl die Institution einer Regierung irgendwann einmal
einsetzte, gebe es keinen Grund anzunehmen, dal sie nicht auch genauso wieder ver-
schwinden kénne. Daraus folge, dal sie also nur als Phase zu betrachten sei und somit auch
in sich keine Substanz habe. Vielmehr habe sich das Volk threr bedient und kénne dies
auch andern.'®®

Den von den Anhingern einer konstitutionellen Monarchie vorgebrachten Vergleich
einer guten Regierung mit der Rolle von Vater und Mutter fiir die Erziehung der Kinder
wies Chu von sich. Eltern seien wohl in der Lage, entsprechend dem Wachsen threr Kinder
ithnen mehr Freiheit zuzugestehen. Von einer Regierung kénne man dies nicht erwarten, da
sie schlieBlich ein Machtprivileg weniger Menschen sei. die keinen Grund hétten, dieses
aufzugeben. Aber auch die Hoffnung. dafl eine Republik dem Volk Freiheit bringe, sei
illusorisch. Kénne man nicht in Frankreich, das allerorten mit den Schlagworten . Freiheit,
Gleichheit, Briiderlichkeit* seine republikanischen Ideale herausstreiche, diese Lettern
sogar iiber Gefangnistoren lesen?

Wenn man schon von erzieherischer Funktion der Regierung rede, miisse doch festge-
halten werden, daB diese nur in Lohn und Strafe - einem legistischen Prinzip — bestehe,
durchgesetzt mit Gesetz, Armee und Religion, weswegen sich die Revolution ja auch
gegen diese drei richten miisse.'®” Der Mensch aber sei ein moralisches Wesen, daher
miisse man eine solche ., Erziehung* als gegen die Natur des Menschen gerichtet betrach-
ten. — Mit diesem Argument drehte Chu den Spiefl der Verfechter einer konfuzianisch
unterfiitterten Erziehungsdiktatur herum und unterstellte thnen in Wahrheit legistische Mo-
tive. Er sah sich vor allem dadurch bestitigt, daB diese ja auch die Unmoglichkeit der Ab-
schaffung der Regierung mit dem Argument zu beweisen suchten, dafl dann innerhalb
Chinas Unordnung entstehen und nach auflen hin China nicht mit anderen Rassen kon-

184 Min*:  Bagong" BE T_ (Streiks) in Nr. 92, S. 5-8, bes. 5. 5.

165 Min: ,,Wuzhengfu shuo™ 4 F{ fF 38 (Erklirung der Anarchie) in Nr. 31-47 und Nr. 60.
1% Wuzhengfu shuo™ in Nr. 31, S. 2-3.

' Vgl. Chus Ausfithrungen in der Artikelserie ,Puji geming™.
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kurrieren konne. Die weitere Behauptung, dafl die Chinesen offensichtlich noch nicht in
der Lage seien. sich selbst zu regieren, wies er damit zuriick, daf ja gerade die Existenz der
Regierung dies unméglich mache. Erwarte man von der Regierung, dali sw. das Volk zur
Reife fithre, sei dies nichts anderes, als den Bock zum Girtner zu machen.'®

Um die Unreife zu iiberwinden, bediirfe es daher — auller der Abschaffung der Regie-
rung — nicht viel, schlieflich kénne sich heute ja jeder alles Wissen der Welt aneignen.
Keiner sei da von Natur aus benachteiligt, bestenfalls seien Bildungsmdoglichkeiten durch
finanzielle Unterschiede ungleich verteilt. Problematisch sei vielmehr die egoistische Ein-
stellung, die nur an den Vorteil der eigenen Person, Familie, Region, Nation oder Rasse
denke und damit — wie Regierungen — Grenzen zu ziehen versuche. Der Anarchismus
dagegen orientiere sich an allgemein giiltigen Prinzipien wie Wahrheit und Gleichheit, und
deswegen sei er auch international auf dem Vormarsch, in starken wie in schwachen
Léindern.'®® Genau diese moralisch-grundsitzliche Ebene war es, die Chu und die Xin shiji-
Gruppe an den Anarchismus band, auch wenn in der konkreten Prams eine Uberein-
stimmung mit den Anhingern der nationalen Revolution zu finden war.'

Chu wandelte hier seine vorige Position, daB die Verdnderung der Gesellschaft an erster
Stelle kdme, ab und verkiindete, daf} das erste Ziel die politische Revolution, also die
Beseitigung der derzeitigen Regierung sein miisse, weil dann die soziale Revolution folgen
konne. Am Bild der Pagode erliduterte er. daB zwar Ehe, Familien- und Besitzsystem letzt-
lich das Fundament des Staates seien und daher beseitigt gehorten, ein plétzlicher Umsturz
der gesamten Pagode durch Entziehung der Fundamente aber gefahrliche Folgen fir die
Umgebung hitte. Daher sei es besser, Stockwerk fiir Stockwerk abzutragen, angefangen
mit der Regierung. Sei diese beseitigt, wiirden die {ibrigen sozialen Umwilzungen pro-
blemlos folgen."”!

Ob bewubBt oder nicht, bereitete Chu damit den Boden fiir die spétere Argumentation der
Xin shiji-Vertreter, da die Verdnderungen schrittweise erfolgen sollten, weswegen vorerst
die GMD zu akzeptieren sei und die anarchistische Gesellschaft zum Fernziel wurde.
Entsprechend kam Chu zu dem Schluf}, dafi das eigentlich Forderliche der menschlichen
Evolution nicht die Revolution, sondern die Erziehung sei.'”

Wenn durch Revolution erst das Alte zerstdrt worden sei, konne eine neue Erziehung
beginnen, die die vorige. ganz im Dienst der Macht stehende, ersetzen werde.'” Diese
neue anarchistische Erziehung werde sich gegen die Basis jeder Regierung richten: Militér,
Gesetze und Religion. und statt dessen frei, gleich und briiderlich sein. Ohne Revolution
konne daher keine neue Erziehung verwirklicht werden, aber damit die Revolution einen
guten Ausgang nehme, miisse sie durch die rechte Erziehung gestiitzt werden.'”

18 Min“:  Xu wuzhengfu shuo™ # # B JiF #8 (Fortsetzung von ,Erkldrung der Anarchie®) in Nr. 32, S. 3-
4.

»Xu wuzhengfu shuo'* in Nr. 33, S. 34

Xu wuzhengfu shuo™ in Nr. 34, S. 3—4 bes. S. 4.

XU wuzhengfu shuo™ in Nr. 38, S. 3-4, bes. §. 4,

° . Xu wuzhengfu shuo® in Nr. 40, S. 1-2, bes. §. 2, und Nr. 41, S. 2-3, bes. S. 3.

Chu unterstrich, daB in der modernen Welt die Naturwissenschaften eine groBe Rolle spielten, sie aber
bislang nur zugunsten der Méchtigen eingesetzt wiirden. (Ibid. Nr. 41, S. 3).

™ Xu wuzhengfu shuo® in Nr. 43, 46 und 47, bes. Nr. 47, S. 4.
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Chu schwankte, wie hier deutlich wird, bei der Frage, ob der Anarchismus erst nach
einer politischen Revolution einsetzen kénne, oder ob er die Vorbedingung fiir ein
Gelingen der politischen Revolution sei. Mit dieser Unsicherheit stand er im anar-
chistischen Lager allerdings nicht allein. In jedem Falle bedeutete fiir Chu der Anarchismus
eine Absage an Macht, Gesetz, gesellschaftliche Klassen, Privateigentum, m.a.W.: er war
gerecht und richtig."”” Wie er spiter erginzte, gebe es auch keinerlei Grund anzunehmen,
daB China dafiir noch zu unreif sei.'”®

Mit seinen Beitridgen prisentierte sich Chu als eigentlicher Apologet des Anarchismus
unter den Redaktionsmitgliedern, auch wenn heute seine Rolle gern heruntergespielt wird.
Wu Zhihui, der Senior der Gruppe und Hauptredakteur, nimmt sich anhand der Zeit-
schriften-Beitrdge dagegen als unter ideologischem Gesichtspunkt zweitrangig aus. Erst
relativ spdt begann er, sich in seinen Beitrdgen direkt zum Anarchismus zu duBern, und
auch hier blieb er auf einer sehr allgemeinen Ebene.'”’ Sein Hauptanliegen war zu unter-
streichen, dafl der Anarchismus sich sehr wohl mit der chinesischen revolutioniren
Bewegung vertrage. ja dieser eine festere Basis geben konne. Damit wollte er vor allem
deutlich machen, daB3 der Vorwurf, mit anarchistischen Idealen de facto die Revolution zu
lahmen, nicht zutreffe.'” Immerhin konnte man Liu Shipeis Anarchismus in Tokyo ja so
verstehen.

Der Anarchismus diene, so Wu, vor allem auch durch seine erzieherische Funktion der
Revolution. Indem er den Menschen eine neue Moral vermittele und die alten Gewohn-
heiten ausmerze, befihige er sie automatisch zur Revolution.'” Damit hatte Wu die von
Chu nicht ganz gekldrte Beziehung von Erziehung und Revolution aufgegriffen und die
Erziehung als Primires definiert.

Der Anarchist selbst war somit quasi ein Prototyp des Menschen der Zukunft, weswegen
Wu entschieden jede Argumentation fiir den Anarchismus mittels der fernen Vergan-
genheit zuriickwies. Da dieser zukiinftige Zustand nur schemenhaft im Jetzt falbar war,
er6ffnete Wu nebenbei auch eine Diskussion, die in spdteren Jahren wieder aufgegriffen
werden sollte: wie konnte der Begriff ,,Anarchie” im Chinesischen korrekt wiedergegeben

" Xu wuzhengfu shuo* in Nr. 60, S. 5-9, bes. S. 8. (Die Artikelserie brach Chu danach ab).

' Min®: . Bo Shibao ‘Lun zhongguo jinri buneng tichang gongchanzhuyi™ B85 4R « 3P E S H T hE
2 {8 4t & F % « (Refutation des Shibao-Artikels ,Man kann heute in China unmoglich den
Kommunismus propagieren) in Nr. 72, S. 7-14. — Hier reklamiert Chu ibrigens den , Kommunismus*
ganz fiir die Anarchisten (bes. S. 8).

Siehe z.B. sein ., Tan wuzhengfu zhi xiantian" 3% # B fiF 2 B & (Geplauder iiber die Anarchie) in Nr.
49, S. 3-4 (der Artikel ist mit ,,x B x** gezeichnet — ein fiktives Gesprich—, aber da in Wu Zhihui quanji,
Shanghai 1927, aufgenommen, wohl von Wu verfaBt); ferner zwei Artikel in Nr. 52 (unter ,.Yi"): ,,Wu-
zhengfuzhuyi jiang budehu™ # B fF 1= %% 74 4~ 7§ F (Kann man nicht iiber Anarchismus reden?) (S.3)
und (unter ,Siwu') ,Wu fu wu jun wu zhi wu tian* # 5¢ # & #E {5 #£ X (Ohne Vater, ohne Fiirst, ohne
Regierung, ohne Himmel/Gott) (S. 1-2).

Wu wurde spiter auch oft von anarchistischer Seite als ,schwammig* kritisiert. Lu Zhe (Zhongguo
wuzhengfuzhuyi shigao S. 91) meint gar, Wu sei immer nur auf der ,,modischen Welle* mitgeschwommen.
78 Siwu: ,,Wuzhengfuzhuyi keyi jianjue gemingdang zhi zerenxin* #EFfF E# 0] IR A E G W Z &

{E» (Der Anarchismus kann das VerantwortungsbewuBtsein der Revolutionsre stirken) in Nr. 58, S. 10—

13. 2
17 Ran*: ,Wuzhengfilzhuyi vi jiaoyu wei geming shuo" # Bt fif £ % Ll # & B & d5 3 (Der

Anarchismus hélt die Erziehung fiir Revolution) in Nr. 65, S. 10-12.

=
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werden, wenn nicht nur eine Negation des Bekannten, sondern eine génzlich neue Qualitéit
ausgedriickt werden sollte? Wuzhengfu war in seinen Augen nur eine Notlésung, weil der
radikaleren Ubersetzung wuzhengzhi #% B 74 (,.Politiklosigkeit™) der Beigeschmack des
..Barbarischen, Vorsintflutlichen anhaftete. Sagte man aber nur xin zhengzhi ¥7 FL {5
(Neue Politik). um die neue Qualitit auszudriicken, wiirde das als bloBer Reformismus
verstanden werden. Positiv definiert war die Anarchie die Verwirklichung von Freiheit,
Gleichheit und Briiderlichkeit."®”

Da also der Anarchismus ein umfassendes neues System darstellen sollte, widmete sich
Xin shiji nicht nur im engeren Sinne politisch-ideologischen Fragen, sondern auch dem
gesellschaftlich-kulturellen Bereich. Fiir die Neugestaltung der Gesellschaft standen dabei
die Themen ,.Familie, Ehe und Rolle der Frau™ im Zentrum, die den Einzelnen ohnehin
unmittelbarer tangierten als die abstraktere Frage der Politik, und entsprechend auch beson-
ders grofie Resonanz bei der Leserschaft fanden.

wFamilie/Ehe/Frau*: Hier war es wieder Li Shizeng. der sich besonders engagierte.
Bereits in der 2. Nummer von Xin shiji rief er zur Ahnenrevolution™ auf. Die Ahnen
waren ja nichts anderes als biologische Vorfahren, doch in China werde durch die
Erziehung zur Verehrung der Ahnen bzw. Ahnengeister eine Erziehung zur Unterwerfung
praktiziert. Die Ahnenverehrung war — wie die Verehrung eines oder mehrerer Gétter —
ohnehin unwissenschaftlich, ja ein Substitut fiir die Wissenschaft. AuBlerdem sei sie nur ein
Instrument, die Menschen kleinzuhalten, ihnen ihre Misere selbst zuzuschreiben und sie
auf eine bessere Zukunft zu vertrésten. Entscheidender aber war, dal mit solchem Aber-
glauben schon im zartesten Alter eine Personlichkeitsformung erreicht werde. die jedes
revolutiondre Potential zu ersticken suche und daher als erstes beseitigt werden miisse.'®!
Konkret warf Li dem Ahnenkult vor, den Fortschritt des Wissens zu blockieren, den
Nachkommen ihr Recht auf Freiheit zu nehmen. Verschwendung von Geld und Giitern zu
verursachen und gar dem Volk die Lebensgrundlage z.B. durch Belegung besten Acker-
landes mit Grabern zu entziehen. Daher forderte er alle Revolutiondre auf, Propaganda
gegen den Ahnenkult zu machen, die verschwenderischen Zeremonien abzuschaffen, Gri-
ber einzuebnen, Ahnentafeln zu verfeuern oder ins Museum zu bringen und durch Erzie-
hung der eigenen Kinder dafiir Sorge zu tragen. dafl man selbst nach dem Tod nicht Gegen-
stand des iiblichen Kultes werde."" Wie dieser letzte Punkt zeigt. war Li sich nicht so
sicher, da3 nicht mancher selbsterklirte Revolutiondr doch innerlich an alten Gewohn-
heiten hing.

War der Ahnenkult gewissermafien das ideologische Fundament der chinesischen Fami-
lienstruktur, so war das praktische die Verbindung von Mann und Frau. Vielen Auslands-

'* Siehe Wus (..Siwu") Anmerkungen zu seiner Ubersetzung ..Wuzhengfudang xi ruhe vizhong renwu hu*
T % (% 40 {a] — F8 A 7 F¢ (Was fiir eine Art Mensch sind die Anarchisten?) in Nr. 77, S. 811, bes.
10-11. (Der Autor wird als ,H. Morris™ angegeben. Es kénnte sich vielleicht um William Morris handeln.
Bei Nettlau: Geschichte der Anarchie Bd. 3. S. 334, Anm. 309, wird erwihnt, daB ein Polizeispitzel in die
englische .Socialist League”, zu der William Morris gehorte, eindrang und spiéter eine Schmihschrift un-
ter dem Titel .. Der Anarchismus und seine Triger" verbreitete. Der obige Artikel kénnte eine Reaktion da-
rauf gewesen sein).

'8l Zhen': wZuzong geming* tH 5= & 45 (Ahnenrevolution) in Nr. 2, S. 3-4.

'8 Zhen':  Xu zuzong geming” M #8 7 ¥ oy (Fortsetzung von .. Ahnenrevolution®) in Nr. 3, S. 4.
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studenten erschien offenbar die westliche Form der freien Partnerwahl in Anbetracht der in
China iiblichen Verheiratung durch die Eltern bzw. Groffamilien verlockend, doch der
anarchistischen Xin shiji war dies ebenso suspekt. Berechneten nicht auch im Westen die
Partner den jeweiligen finanziellen Status des anderen? Und war nicht auch im Westen die
Ehe mit religioser Absegnung oder zumindest rechtlichen Bindungen versehen? Von voller
Freiheit konne da wohl kaum die Rede sein.'®?

Es bediirfe vielmehr einer Revidierung der Stellung von Mann und Frau, denn hier sei
die gleiche Unterdriickung gegeben wie zwischen Herrschern und Volk, Reichen und
Armen. Fiir eine Unterdriickung der Frau gebe es keinerlei biologische Griinde, sondern
dies sei vor allem durch Gesetze oder Gewohnheiten festgelegt worden.'® Frauen kénnten
sehr wohl die gleichen Leistungen vollbringen, wie manches Beispiel aus dem Westen
eindrucksvoll beweise,"® nur wiirden sie in der Ausbildung systematisch benachteiligt,
u.a. wegen des Argumentes, daf} Bildung ihnen ohnehin nicht anstiinde. Hinzu komme die
Skonomische Abhidngigkeit der Frau, die ein Ausbrechen aus den Bindungen erschwere
und es den Ménnern ermégliche, ihre Frauen als Privatbesitz zu betrachten. Daher erklirte
Li. daf} die indirekte Unterdriickung durch eine konomische und politische Revolution
beseitigt wiirde. die direkte Unterdriickung aber von einer verlogenen Tugendlehre
ausgehe, die nur durch addquate Ausbildung der Frauen beseitigt werden konne. '

Diese Tugendlehre hatte sich in der chinesischen Moralauffassung der ..Drei Leitbe-
ziehungen™ (san gang — #i ) niedergeschlagen: der zwischen Herrscher und Untertan, der
zwischen Vater und Sohn und der zwischen Mann und Frau.'®” Diese traditionell hierar-
chisch verstandenen Beziehungen konnten aber einem Vergleich mit den Erkenntnissen
moderner Wissenschaft nicht standhalten. Danach waren alle Menschen gleich geboren.
Eine ..natiirliche Hierarchie™ gebe es also nicht. Die Hierarchisierung war daher nichts an-
deres als eine Sanktionierung von Machtverhiltnissen, die dann mittels Erziehung, Ge-
setzen und Moral abgesichert wurden. In Wahrheit ergebe sich aber aus den natiirlichen
Beziehungen auch eine natiirliche Moral auf der Basis der Gegenseitigkeit. Auf die Familie
bezogen brauchen die Kinder zwar erst die Erziehung und Versorgung durch die Eltern,
doch spiter drehe sich das Verhiltnis um. Die in China géngige Vorstellung, dal} die
Jungen auf ewig den Alten untertan seien, die Ehen nicht frei schliebar sein konnten und
fiir die Trauer um die Eltern genaue Regeln einzuhalten seien, verweigere den Jungen ihr
natiirliches Recht auf Freiheit als Individuen und verbiege noch dazu die natiirlichen
Gefiihle der Liebe oder Trauer. Ahnliches gelte fiir die Beziehung der Eheleute. Mann und
Frau waren schlieBlich gleichermafien Menschen, ihre Vereinigung eine primér biologische

'} Eingesandter Beitrag: ..Xiren zhi jichun ji chenghun” 7§ A 2 #& 46 % 5 4§ (Ehe und Eheschlieung der
Westler) in Nr. 2, 5. 4.

‘8 Zhen*: .Nannii zhi geming™ B # 2 % & (Geschlechterrevolution) in Nr. 7, S. 3-4.

'%* Siehe z.B. Lis kurzen Bericht iiber Louise Michel als Anarchistin und Marie Curie als Wissenschaftlerin

(. Nijie geming* #r 5 & &7 [Frauenrevolution] in Nr. 5, S. 2-3). Auch der Verweis auf die Rolle der

Frauen in der russischen sozialrevolutionzren Bewegung fehlte natiirlich nicht sowie der auf die Erringung

des Wahlrechts — zuerst in Finnland erreicht (,Xu nannii geming" #§ % Zr # @7 [Fortsetzung von

.Frauenrevolution®] in Nr. 8, S. 1).

. Xu nannit geming™ in Nr. 8, S. 1.

"7 Mit diesen drei Leitbeziehungen hatte Dong Zhongshu # {1 £F im 2. Jahrhundert v. Chr. die alte konfu-
zianische Lehre von den ,Finf Bezichungen (obige drei plus die zwischen Alt und Jung und die
zwischen Freunden) (vgl. Mengzi 3/A4) neu gefafit.
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Frage. Daher verdammte Li die chinesische Rechtspraxis, nach der Viter ihre Kinder straf-
los zu Tode schinden konnten, aber diesen kein Recht auf Gegenwehr eingerdumt wurde.
Ebenso empérte er sich, dal Méanner sich mehrere Frauen nehmen oder diese verstofien
bzw. mifthandeln konnten, wihrend die Frauen auf Keuschheit und Duldsamkeit verpflich-
tet wurden.

Li forderte daher eine Revidierung des gesamten Familiensystems, doch unterstrich er.
dafl diese Revolution vor allem in den Kopfen ablaufe. Schlieflich geniige es. daBl die
jetzige Elterngeneration sich an die Leiden der eigenen Jugend erinnere und die Erziehung
ihrer Kinder entsprechend verdndere, um eine neue. freie Generation heranwachsen zu
lassen. Diese geistig-moralische Revolution in den Kdpfen sei der primére Faktor fiir die
Verinderung des chinesischen Familiensystems, wohingegen die Abschaffung der gesell-
schaftlichen Machtverhiltnisse und eine Gkonomische Revolution, ohne die die Frauen
keine wahre Freiheit erlangen wiirden, nur sekundar sei.'® — Hiermit zeigte Li, daf} fiir ihn
das Hauptproblem ein geistig-moralisches war.

Die Problematik von Ehe und Familie, die besonders Li in Xin shiji anstief3, fand bei der
Leserschaft grofies Interesse, so daf} eine Reihe von Beitrigen eingingen, die z.T. noch tiber
Lis Ziele hinausschossen. So wollte ein Autor die Promiskuitit zum Prinzip erheben, weil
sie die Evolution fordere, die Art stirke und ihre geistigen und sonstigen Fihigkeiten
verbessere. In einer etwas kuriosen Sicht der chinesischen Geschichte versuchte er zu
belegen, da} auch in China am Anfang die Promiskuitdt die Regel gewesen sei. Da mehr
Frauen als Minner vorhanden gewesen seien, waren letztere begehrt, worin der Beginn der
traditionellen Hochschitzung des Mannes und der Geringschétzung der Frauen zu sehen
sei. — Abgesehen von der unbewiesenen Behauptung eines solch ungleichen Zahlen-
verhiltnisses entging dem sich als anarchistisch verstehenden Autor wohl, daB er damit
einfach den Frauen bzw. ihrer Gier die Schuld fiir ihren gesellschaftlich niedrigen Status
zuschob und damit im Grunde nur ein altgedientes Argumentationsmuster abwandelte!

Im Laufe der chinesischen Geschichte wurde dann, so der Autor, die Frau immer stirker
unterdriickt, was zu einer generellen Riickentwicklung Chinas gefiihrt habe, weswegen es
heute auch im Vergleich zu anderen Viélkern so schlecht dastehe.

Einen weiteren Beweis fiir die Vorteile des freien Partnerwechsels sah der Autor darin,
daf} einige der wichtigsten Gestalten der chinesischen Tradition offenbar aus aufereheli-
chen Verbindungen hervorgegangen waren.'®

Wu Zhihui als Vertreter der Redaktion duferte sich zu diesen Ansichten recht kritisch.
Vor allem strich er heraus. daf} in einer evolutioniren Sicht eine Argumentation mit der
grauen Vergangenheit widersinnig sei. Obwohl er die anarchistische Einstellung des Autors
grundsitzlich anerkannte, bedauerte er, daf3 offenbar immer noch viele progressive Chine-
sen sich nicht von der Fixiertheit auf die eigene Tradition losen konnten. Zwar sei die
Institution der Ehe abzuschaffen, doch gehe es hier allein um die Freiheit der Liebe.'*

Der Autor jedoch sah dies grundsitzlicher. In einem weiteren Beitrag strich er heraus,
daB die Familienstruktur radikal beseitigt werden miisse, da sie das Fundament der beste-
henden Gesellschaft mit ihren Ungleichheiten bilde. Er schlug als konkrete Mafnahmen

'8 Zhen®:  Sangang geming” = # % 5 (Revolution beziiglich der Drei Leitprinzipien) in Nr. 11, 8. 1-2.
"2 Jupu ¥§ % - Nannii zajiao shuo® B % #5238 (Erlauterung der Promiskuitit) in Nr. 42, S. 3-4.
12 Nachbemerkung (unter .Ran*), ibid. S. 4.
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vor, die Ehe zu verweigern bzw. die eigenen Kinder nicht zur Ehe zu dringen und alle
Bediirfnisse, auf die die Ehe normalerweise als Antwort gesehen werde, anders zu befrie-
digen. So sollten Hotels eingerichtet werden, in denen Ménner und Frauen frei miteinander
verkehren kénnten. Das Argument der dkonomischen Absicherung der Frau sollte durch
Erziehungsprogramme und Eingliederung der Frauen in die Arbeitswelt beseitigt werden.
Die Fiirsorgefunktion der Familie wiederum sollte von entsprechenden gesellschaftlichen
Institutionen tibernommen werden. Damit werde im Grunde die Familie gar nicht beseitigt,
sondern nur ausgedehnt auf die ganze Gesellschaft. Wer dagegenhalte, daB dies ein
freudloses Dasein sein wiirde, ignoriere die eigene Erfahrung, nach der doch gerade die
Familie Quelle zahlreichen Kummers sei. Da der Mensch von Natur aus mit Gefiihlen
ausgestattet sei, gebe es daher keinen verniinftigen Grund anzunehmen, daB in der
Menschheitsfamilie die affektiven Beziehungen zu kurz kdmen. Vielmehr seien sie dann
gereinigt von jedem Gruppenegoismus und somit prinzipiell fiir alle offen. Dies sei dann
das angestrebte darong.ig'

Ein anderer Leser, Jiang Kanghu ;T 73 % .'** erginzte in einer spiteren Nummer diese
Vorschldage mit der Forderung nach Sexualkunde als Pflichtfach an den Schulen, um die
Natiirlichkeit des Kopulationsvorganges zu verdeutlichen, nach der Schaffung geeigneter
Rahmenbedingungen fiir die freie Vereinigung und fiir die Aufzucht von Kindern, sowie
nach tj%hrlichen Gesundheitskonktrollen, um die Ausbreitung von Krankheiten zu verhin-
dern."

DaB solcherlei Gedanken in Xin shiji publiziert wurden, erregte allerdings auch den
Unmut einiger Leser. Wu Zhihui sah sich gendtigt, den Abdruck solcher Beitrige zu
rechtfertigen und Stellung zu beziehen. Insbesondere die Propagierung der Promiskuitét
stie auf Emporung, obwohl sich Wu ja schon davon distanziert hatte. Er stellte heraus,
daf3 es der Zeitschrift bei der gesamten Problematik nur um die Freiheit und die Besei-
tigung iiberholter Moralvorstellungen gehe. Eine allgemeine Permissivitat, wie die Gegner
des Anarchismus es den Anarchisten gern unterstellten, sei nicht das Ziel.'” Auch raumte
er andernorts ein, dafl in der derzeitigen Gesellschaft, die unter dem Diktat des Geldes
stehe, die sexuelle Freiheit fiir die Frau beschrinkt sei, da sie durch Schwangerschaft und
Kindererziehung in finanzielle Abhingigkeit gerate.'” — Die . freie Liebe* war somit ein
Fernziel.

In der Tat waren die Mitglieder der Xin shiji-Gruppe in ihrem Privatleben recht tradi-
tionell, allen voran Wu Zhihui. Er war mit einer Frau verheiratet, die ihm schon als Kind
auf das Arrangement seiner Grofmutter miitterlicherseits hin, bei der er aufgewachsen war,
versprochen worden war.'”® Diese GroBmutter verehrte er im iibrigen so sehr, daf er sich
noch nach deren Tod. obwohl er bereits in England weilte, einen Bart wachsen lieB, da

1 Jupu*: Huijiatan" 22 52 5 (Uber die Zerstorung der Familie) in Nr. 49, S. 4.

® DaB er hinter dem Pseudonym . Xu Ancheng® £ %7 3 steckte, gibt er selbst in seinem spéteren Werk
Hongshuiji {4t 7)< #£ (Sammlung ,,Uberflutung™) (Vorwort datiert 1913) zu erkennen (dort S. 2-4). Zu
Jiang Kanghu, dem spéteren Griinder der ,Sozialistischen Partei Chinas®, s.u.

%% Wu jiating zhuyi* #E 52 £ £ % in Nr. 93,S. 11-13.

"% Ran“: .Da moujun“ Z 5 & (Antwort an einen gewissen Herrn) in Nr. 56, S. 11-13.

1% So Wu (,.Siwu*“) in seiner Anmerkung zur Ubersetzung von Morris: ,Wuzhengfudang xi ruhe yizhong

renwu hu® in Nr. 77, §. 814, dort S. 13.

Yang Kailing: ... Wu Zhihui ... nianpu S, 10.



Chinesische Anarchisten in Paris 241

diese es gewiinscht hatte.'”” Von daher war er alles andere als ein Rebell gegen die Bande
der Familie, auch wenn dies genaugenommen noch in die Zeit vor seiner Zuwendung zum
Anarchismus fiel. Ganz offensichtlich énderte diese aber nichts fiir ihn persénlich.'”® Auch
von seinen Mitstreitern wurde keinem ein konkretes Auflehnen gegen Ehe und Familie
oder Experimente mit .freier Liebe™ nachgesagt. Bestenfalls konnte man bei Li diesbe-
ziigliche Ankldnge finden. Er lebte insgesamt mit vier Frauen zusammen, die lingste Zeit
jedoch mit seiner ersten Frau, die er noch nach traditionellem Muster geheiratet hatte (sie
war seine Cousine). Nach threm Tod 1941 in Frankreich wiahlte sich Li 1943 eine ameri-
kanische Jidin zur Partnerin und war damit der einzige der Gruppe, der sich mit einer
Nicht-Chinesin verband. Li hatte sich besonders zur Zeit des Ersten Weltkrieges fiir
..gemischt-rassige Ehen" zur . Artverbesserung™ eingesetzt.'qg Die Verbindung Lis mit
dieser Frau beruhte lediglich auf einer ..freien Vereinbarung™. die er aber bereits 1945
wieder loste, als er nach China zuriickkehrte, seine Partnerin aber ihre amerikanische
Staatsbiirgerschaft nicht aufgeben wollte. 1947 heiratete er in Shanghai erneut, verlor
jedoch auch diese Frau nach wenigen Jahren. Seine letzte Frau ehelichte er schliefilich
1957 in Taiwan.”"

Insofern blieb die in Xin shiji propagierte Revolutionierung der Ehe- und Familien-
struktur eine rein theoretische Angelcgenheit.m' Im Vergleich zu Tianyi war das Thema
Frau / Ehe / Familie auch weniger prominent, was u.a. daran gelegen haben diirfte, daf} es
in Tianyi eine Frau war, ndmlich He Zhen, die diese Problematik in den Vordergrund
riickte. Als Frau ging ihr Weg zum Anarchismus iiber den Feminismus, in Xin shiji

7 Ibid. S. 31,
"% Dies bestatigt sich u.a. auch in der Beobachtung, die Su Xuelin &% 2% 4k . die spater berithmt gewordene
Schriftstellerin, im Rickblick auf ihr Studium in Frankreich an Wus .Institut Franco-Chinois® (s.u.)
festhielt: Wu sei in seiner Familie sehr streng aufgetreten und habe seinen Tochtern nicht erlaubt, sich
selbst ihre Freunde auszusuchen, (Deshalb wurde er von den Studenten als .auf halbem Weg stehen
geblieben™ kritisiert). (Su Xuelins Erinnerungen sind aufgenommen in Chen Sanjing [# = #f [komp.]:
Qingong jianxue yundong %) 1T fiz % 38 B [Bewegung fiir eifriges Arbeiten und sparsames Studium],
Taipei 1981. Siehe dort S. 466).
Damit stand er in erklirtem Kontrast zur franzosischen Offentlichkeit, die Ehen zwischen Franzésinnen
und Chinesen (man denke an den kriegsbedingten Ménnermangel sowie die chinesischen Vertragsarbeiter
in Frankreich — s.u.) eher ablehnte. (Vgl. Chen Sanjing: Huagong yu ouzhan S. 151-152). Nach Li
Huangs Z= ¥ Erinnerungen an die gemeinsamen Erfahrungen mit Li in Frankreich ab Ende 1918, war Li
bei diesen Vorstellungen stark von Elisee Reclus beeinfluft. (Vgl. bzgl. Reclus die Darstellung bei
Fleming S. 49). Lis Ideal sei eine ,rassisch durchmischte und homogenisierte Menschheit* gewesen,
weswegen er z.B. alles unternommen habe, um Abtreibungen von Kindern, die Chinesen mit Franzésinnen
gezeugt hatten, zu verhindern. (Auch Li Huangs Erinnerungen sind enthalten in Chen Sanjing [komp.]:
Qingong jianxue yundong. Siehe dort S. 125-131). De facto gab es aber auch eine chinesische Parallele
zu Lis Vorstellungen: Kang Youweis Datongshu (Teil 4, in der deutschen Ub, S. 138-148), worin dieser
fiir eine Rassenvermischung (d.h. allméhliche Angleichung der .Farbigen™ an die .,WeiBen®) pladiert
hatte.
* Siehe Li Shuhua 2= # % : | Li Shizeng xiansheng jiashi ji shaonian shiqi* 25 75 47 % 4 5t /& b 5 %
HA (Li Shizengs Familie und Jugendzeit) in Li Shizeng xiansheng jinianji S. 196-206, dort S. 198.
' In Nr. 114 argumentierte ,,Yimin" — £, da schlieBlich nicht alles sofort praktizierbar sei. (,.Zhi yu xing"
HEL{T [Wissen und Handeln], S. 1-4).
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dagegen naherten sich die durchweg ménnlichen Autoren dem Anarchismus iiber seine
vermeintliche Wissenschaftlichkeit.*”

»Religion*: Dafiir widmete Xin shiji aber einem anderen Problem seine Aufmerksamkeit,
das in Tianyi kaum thematisiert wurde: der Religion.203 Hier war es wiederum Wu Zhihui,
der sich besonders engagierte und damit den Atheismus zum wesentlichen Bestandteil des
Anarchismus erklérte. Dieses Interesse bzw. sein Fehlen bei der Tianyi hing sicherlich auch
mit den jeweiligen Umgebungen zusammen. In Japan hatte sich zwar die Gruppe um den
erklarten Materialisten Kotoku von den christlich orientierten Sozialisten abgesetzt, doch
war der Atheismus kein besonders prominentes Thema. Kotoku erhob ihn erst unmittelbar
vor seiner Inhaftierung wegen der ,Hochverratsaffire® zum Gegenstand einer lingeren
Schrift.?* Allerdings zielte er dabei im Grunde gegen die Uberhohung des Tenno.”” Be-
sonders in Frankreich, aber auch in anderen westeuropéischen Lindern, spielte der Atheis-
mus in der anarchistischen Szene dagegen eine durchaus wichtige Rolle. Bakunin hatte ja
bereits die Abschaffung iibernatiirlicher Autoritit zur Vorbedingung fiir die der weltlichen
erklirt.””® Kropotkin wiederum bemiihte sich, eine neue Begriindung der Moral zu liefern,
die ohne religiése Komponenten auskam. Aufferdem wurden die chinesischen Anarchisten
in Westeuropa mit dem realen gesellschaftlichen Einflufl der christlichen Kirchen konfron-
tiert, der weit liber das hinausging, was sie von China her kannten. Zudem wurde in
Frankreich gerade 1907 die endgiiltige Trennung von Kirche und Staat auch in der Erzie-
hung durchgesetzt. Es war daher wenig verwunderlich, daf sich Xin shiji mit dem Thema
auseinandersetzte, zumal — wie sich bereits aus thren sonstigen Ausfithrungen ergab — die
Herausgeber das Hauptproblem Chinas in seiner geistig-moralischen Retardierung zu er-
kennen glaubten.

Wu Zhihui. der nach seiner Flucht aus China zundchst in England und Schottland gelebt
hatte. besuchte dort des fteren Gottesdienste,””” wie er sich iiberhaupt fiir die Lebensge-
wohnheiten der Briten interessierte. Uberzeugen konnten ihn die Predigten offenbar nicht,
denn er blieb Zeit seines Lebens ein erklérter Atheist.

Ein Leser in Xin shiji war der Meinung, daf nur durch Religion die vielzitierten Tugen-
den von Selbstlosigkeit und Nichstenliebe erreichbar seien, um die auch in Xin shiji stets
angeprangerte Selbstsucht zu iiberwinden. Er bezog sich auf Buddha und Jesus als die
wahren Arzte, die die Krankheit des menschlichen Herzens zu heilen vermachten. Allein
die Religion fithre die Moral zu ihrer Vollendung.

Wu widersprach dieser Sicht in seinem Redaktionskommentar entschieden. Zwar sei die
heutige Welt weit von den anzustrebenden Tugenden der Selbstlosigkeit und Nichstenliebe
entfernt, aber diese hitten Buddha und Jesus schlieBlich auch nicht erfunden. Eine solche

292 7u einem ausfiihrlicheren Vergleich zwischen den beiden Zeitschriften zur Problematik Frauw/Ehe/Familie
siehe Zarrow: Anarchism ... Kap. 6.

2% Dieses Desinteresse wurde Tianyi auch vorgeworfen. Siehe Xin shiji Nr. 79, S. 9-13: , Dongjing baojie*
B o 87 A (Die Presselandschaft in Tokyo), bes. S, 9.

™ Diese letzte groRere Schrift Kotokus trug den Titel Kirisuto massatsu ron 28 7 #% &% (Tilgung Christi),
wurde in der Haft vollendet und nach seiner Hinrichtung verdffentlicht.

3 gl die Bemerkung bei Notehelfer S. 183, Anm. 2.

% g0 war schlieBlich auch sein wichtigstes Fragment unter dem Titel Dieu et [ ‘état erschienen.

%7 Yang Kailing: ... Wu Zhihui ... nianpu S. 31. Uber seine Griinde wird leider nichts ausgesagt.
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Sicht ignoriere die Tatsache, da schon Konfuzius und Mozi Ahnliches gelehrt hitten. Es
bestehe daher kein Grund, als Chinese diesbeziiglich in der Ferne zu schweifen. Aber die
Vorstellung, die all diese Menschheitslehrer von den betreffenden Tugenden hatten, kinne
langst nicht an das heutige Niveau heranreichen, da die Evolution schlieflich voran-
schreite. Selbstlosigkeit und Néchstenliebe seien vielmehr natiirlicherweise im mensch-
lichen Gewissen verankert, eine religiose Begriindung daher iiberfliissig. In Wahrheit dien-
ten die Religionen nur zum Schutz der Macht. Mehr noch: das menschliche Verhalten
bediirfe der Korrektur doch gerade nur, weil es durch Religion ,.verseucht™ sei. SchlieBlich
fiihre die Einstellung, dal man ob seiner Fehler stets einen Gott um Vergebung anflehen
miisse, doch dazu, sich selbst als unfihig anzusehen. Statt dessen solle man lieber auf das
eigene Gewissen bauen %

Ein anderer Leser. der offenbar in Japan mit christlichem Sozialismus in Beriihrung
gekommen war, wandte daraufhin ein, dafl zwar der Riickgriff auf {iberkommene Reli-
gionsformen nicht addquat sein mége, doch kinne es ja auch eine moderne Religidsitit
geben. Um die Menschen zu zivilisierten Personlichkeiten zu formen, sei die religiose
Moral sehr hilfreich.

Wu dagegen verneinte dies und behauptete, dafl Sozialismus und Religion von vorne-
herein Gegensétze seien. Was ihnen gemeinsam sei, sei lediglich eine allgemeine Moral-
auffassung. Dabei sei jedoch die Religion auf einer frithen Stufe stehengeblieben, wihrend
der Sozialismus (in seiner reifsten Ausformung als Anarchismus)’” eine spitere Stufe
darstelle und damit viel mehr Moralitdt verkdrpere als die Religion. Im Grunde sei reli-
giose Moral falsche Moral, weil sie u.a. Klassendenken und Aberglaube beinhalte. Die
sozialistische Moral dagegen sei eine relativ vollkommene und in jedem Fall umfassendere
Verwirklichung von Selbstlosigkeit und Nichstenliebe. Wenn man schon von Persin-
lichkeitsformung spreche, dann sei hier ohnehin der Sozialismus iiberlegen, weil er keine
Glaubenssidtze voraussetze, sondern die Moral auf den zwischenmenschlichen Bereich
griinde. Die Position des Lesers sei daher zu stark von traditionellen chinesischen Denk-
mustern bestimmt. In Frankreich dagegen seien ohnehin die meisten Menschen Atheisten,
doch konne man nicht behaupten, dall sie keine Moral bzw. zivilisierte Personlichkeit
hitten.”'" Daher schitzte Wu auch die Freimaurerei, in der er eine institutionalisierte Anti-
Religions-Gesellschaft sah und sie mit den chinesischen Geheimgesellschaften verglich.”"!

Der Leser aus Japan gab sich aber nicht mit Wus Kommentar zufrieden. Ob eine
Morallehre wahr oder falsch sei, hinge von der Art der Religion ab, aber nicht alle religitse
Moral sei als falsch zu bezeichnen. Moral entspringe aus der Religion und sei anders nicht

208

Eingesandter Beitrag: , Tuiguang renshu yi yi shijieguan® #f & {~ fiy L 88 tit 52 # (Durch Ausbreitung
der Nichstenliebe die Weltanschauung heilen) in Nr. 37, S. 3-4.

So Wu (unter ,,Ran*) in , Xu zongjiao wenti* # 5= #7 i B (Fortsetzung von , Das Religionsproblem™) in
Nr. 55, 8. 3-10. Dort S. 6.

+Ran*: , Shu moujun youjian hou & ¥ & & ffj #% (Reaktion auf ein Schreiben eines gewissen Herrn) in
Nr. 42, S. 2-3. Der Brief aus Japan war urspriinglich an Chu Minyi gerichtet, doch fithlte sich Wu
genotigt, wegen des Bezugs auf seine vorausgegangene Stellungnahme einen Kommentar abzugeben.

Wu lehnte zwar die Riten ab, hielt aber die Geheimgesellschaften fiir potentiell revolutionar. Im Hinter-
grund stand die Auffassung, dall bei den chinesischen Geheimgesellschaften ohnehin ihr urspriinglich
religioser Inhalt verblafit sei. (. Tiantang zhi molu* 7% & =7 & B [Sackgasse des Paradieses] in Nr. 48, S.
2-3).
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begriindbar. Wu hielt dagegen, daf} zwar traditionell Moral religiés begriindet worden sei,
aber das bedeute nicht, dafl beides an sich aneinander gekoppelt sei. Die Moral an Lohn
und Strafe iibernatiirlicher Wesen zu binden, sei ohnehin ein Widerspruch zur mensch-
lichen Freiheit und stehe somit gegen den Fortschritt.”'* Daf die Menschheit frither auf-
grund ihres begrenzten Wissens zu religioser Verehrung griff, sei entschuldbar. Heute aber
sei dies schlieBlich im Zeitalter der Wissenschaft anders.?’> Wiahrend der Leser auf der
personlichen Moral insistierte, sah Wu diese stets als Teilmenge der gesamten moralischen
Verfassung einer historisch gewordenen Gesellschaft.

Daher hob er auch bei seiner Ubersetzung eines Cerkezov-Textes iiber Tolstoj hervor,
da3 zwar die subjektive Intention Tolstojs — dhnlich der des Lesers —, Religion fiir die
Revolution einzusetzen, I6blich sei. aber es ein anarchistisches Christentum per se nicht
geben konne. '

Wau erhielt allerdings auch unterstiitzende Leserbriefe. Ein Leser meinte, dal China, da
es schlieBlich Teil der Menschheit sei, seinen Beitrag durch Beseitigung des Aberglaubens
leisten miisse, ndmlich durch eine ,Konfuzius-Revolution™, da dieser die chinesische
Kultur vergiftet habe.?”® Ein anderer (Cai Yuanpei?) erklarte, dal Moral und Wissen eng
aneinander gekoppelt seien. Hebe man den Wissensstand, dann hebe man auch die Moral.
Religion dagegen blockiere durch Aberglauben den Fortschritt des Wissens. Bildung sorge
daher nicht nur fiir die Moral des Einzelnen, sondern auch fiir die der anderen in wechsel-
seitiger Beeinflussung.”'®

Die Personlichkeitsformung war somit entscheidend, und so war es wenig verwun-
derlich, dall Xin shiji sich ausgiebig mit der Frage nach Bildung, Gewohnheiten, kurz dem
kulturellen Bereich befafte.

wKultur®: Da Xin shiji hier gegen die traditionelle Kultur argumentierte, mufiten sich die
Herausgeber mit dem Vorwurf auseinandersetzen, Parteigdnger des Westens zu sein. War
nicht all das, was sie predigten, von westlichen Autoren iibernommen bzw. tbersetzt?
Hitten sie nicht ebensogut fiir ihre ideologischen Positionen Ahnen in der chinesischen
Tradition ausfindig machen kénnen? Und dienten sie mit ihrem Anarchismus nicht letzt-
lich westlichen Expansionsbestrebungen?

.Zongjiao wenti* 7= # i 8§ (Das Religionsproblem) (kommentiert von ,,Ran“) in Nr. 54, §. 3-7.

3 Xu zongjiao wenti* in Nr. 55, S. 4 und S. 7. Vgl. auch den Kommentar zum Leserbrief von Nr. 97 in Nr.
98: .Siwu: ,Da sheijun zongjiaotan" 2 3 & 7= # 7% (Antwort auf die Erdrterung der Religion von
Hermn Irgendwie) (S. 10-14, bes. S. 14).

214 Ran® (ib.): ,.Xu ‘Wo liangxinshang xihuan ruci™ #§ « # B[ & Z &40tk « (Fortsetzung von ,Ich
halte dies fiir richtig*) (mir ist der Original-Titel nicht bekannt) in Nr. 76, S. 11-14. Der Cerkezov-Text
prasentierte die rebellische Seite Tolstojs. Wu beschiftigte sich ja in Xin shiji immer wieder mit dem
Vergleich der chinesischen Situation mit der des ,despotischen” Ruflland. Immerhin gestand er Tolstoj
jedoch in einem Bericht {iber die Verhaftung seines Sekretdrs (in Nr. 111, S. 12) zu, ,,Anarchist” zu sein,
was nur von seiner Religidsitit etwas verdeckt werde.

213 Juesheng“ & 52 (ein programmatisches Pseudonym: weg mit den Heiligen): , Pai Kong zheng yan* HE L,
{#= (Pladoyer gegen Konfuzius) in Nr. 52, §. 4.

26 Qianxing® # 1T : ,,Lun zhishi yiwai wu daode" 3% & 2 Ll 4} #E 5 {8 (Es gibt keine Moral aufler

Wissen) in Nr. 79, S. 6-9. (Meine Vermutung, daB Cai Yuanpei hinter diesem &fters auftauchenden

Pseudonym stecken konnte, liegt zum einen in den angeschnittenen Themen und Positionen, zum anderen

in der sehr respektvollen Behandlung durch die Redaktion begriindet).
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Die Herausgeber wiesen dies natiirlich entschieden zuriick. Es gehe doch um allgemeine
Prinzipien, unabhdngig von West oder Ost. Suche man nach Autorititen in der chine-
sischen Tradition fiir die Losung moderner Probleme, so ignoriere man das Fortschreiten
der Geschichte. Gleichsetzungen zwischen dem modernen Kommunismus und dem alten
Brunnenfeldsystem etwa (wie u.a. von Sun Yatsens Anhdngern gern behauptet) seien véllig
unsinnig. Daf} die Denker des alten China die Erkenntnis heutiger Wissenschaften nicht zur
Verfiigung hatten, war ja nicht thre Schuld. Sie lebten eben in einer anderen Zeit. Wie
hiitten sie da die Verhiltnisse von heute vorhersehen konnen? Wenn sich Xin shiji
solchermaflen nicht auf sie bezog, habe dies nichts mit kritikloser Verechrung des Westens
zu tun. Auch der Vorwurf, dem Westen indirekt bei seiner Expansionspolitik zu helfen,
treffe nicht zu, schlieflich propagiere man den Anarchismus, der in allen Staaten am
meisten verhalit sei. Was Xin shiji tue, sei lediglich, die erkannten allgemeinen Prinzipien
auch den Chinesen zuginglich zu machen."”

Solchermallen sah Xin shiji auch die klassische Extremform des Protestes, namlich den
Selbstmord, als iiberholt an. Er entspreche einem kulturellen Muster, das noch ganz im
Ehrdenken verhaftet war und die Folgen nicht einkalkulierte. Heute miisse man, wie es in
RuBlland vorgelebt worden war, den aktiven Weg beschreiten, statt sich nur in pessi-
mistischer Haltung selbst zu vernichten. Daher sei eben ein Attentat viel wirksamer als ein
Protestselbstmord.”'® Dies einzusehen war aber eine Frage der Einstellung, die also geiin-
dert werden mufite.

Eine solche Anderung kultureller Muster konnte nur iiber eine neue Bildung geschehen.
Li Shizeng versuchte daher, Griinde und Inhalte der Bildung neu zu definieren. Bislang sei
die Ausbildung in China nur daran ausgerichtet gewesen, den Absolventen einen Beam-
tenposten zu verschaffen. Wissenserwerb war somit an rein egoistische Motive gekniipft.
Wenn heute von Bildung fiir die Starkung des Vaterlandes gesprochen werde. weswegen ja
schlieBlich auch viele Studenten ins Ausland geschickt wurden. sei dies prinzipiell nicht
anders. Die meisten der Auslandsstudenten, die immerhin die Hauptleser von Xin shiji
waren, erwiirben sich doch ihre westliche Bildung auch nur. um Karriere zu machen.
Wahre Bildung aber miisse um des Fortschritts aller willen gesucht werden. Durch besse-
ren Wissensstand helfe man der Wissenschaft und der Welt weiter. In einem Schema
ordnete Li entsprechend wahrer Bildung, die die Menschheit weiter bringe, und falscher
Bildung, die egoistisch und konservativ sei, auch konkrete Wissenszweige zu. Dabei hielt
er Mathematik. Naturwissenschaften und Soziologie fiir rein der Wahrheit verpflichtet,
Politik und Jura, .falsche® Morallehren und Religion fiir verlogen. Berufsspezifische
Ausbildungen, Kunst und Technik standen in einer Mittelposition. Sie konnten sowohl fiir
den Fortschritt, als auch fiir den ,konservativen* Egoismus eingesetzt werden.”'” — Lis
Bewertung ist auch insofern interessant, als er spiter zahlreiche Bildungsinitiativen ini-
titeren sollte (s.u.).

Haupthindernis fiir die Akzeptanz einer neuen Bildung sah Xin shiji in den chinesischen
festgefahrenen Gewohnheiten. In mehreren Nummern widmete sich Chu Minyi der tief

7 5o Li Shizeng (,,Zhen*): ,,Da Chee-shi* Z Cheeff, (Antwort an Herrn Chee) in Nr. 3, 8. 2-3.

*¥ Siehe den bereits erwihnten Artikel von , Xing" f : ,.Lun daohai zhi fei* 5% £ #8 2 3F (Gegen das Ins-
Wasser-Gehen) in Nr. 6, S. 2.

9 Zhen®: .Tan xue" 2% % (Uber das Lernen) in Nr. 21, S, 3-4. Vgl. auch . Qianye zashuo™ - 77 % 2
(Verschiedenes aus 1000 Néchten) in Nr. 21, S. 2-3, und Nr. 24, S. 3-4.
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verwurzelten Tradition, Bildung stets unter die Vorgabe der Klassiker zu stellen, und be-
wies mit diesen Beitrédgen einmal mehr, nicht nur ein Juniorpartner der Gruppe zu sein.
Ganz im Gegensatz zum Ansatz der Tianyi in Tokyo erklirte Chu das Ankniipfen an Leh-
ren vergangener Jahrhunderte, auch wenn sie nonkonformistisch waren, im Hinblick auf
das Fortschreiten der Geschichte als sinnlos. Bereits in der ersten Xin shiji-Nummer war
Konfuzius bzw. seine Verehrung als groBer Weiser Chinas angegriffen worden.”? Chu
setzte noch eins drauf: Konfuzius war der eigentliche Ubeltiter, weil er der chinesischen
Kultur die hemmungslose Verehrung des Alten und die Geringschitzung des Neuen einge-
impft habe. Damit sei China der Kontakt zur Realitdt abhanden gekommen, denn die
Zeiten wandeln sich schlieflich. Auflerdem sei damit schon das Ende der Suche nach
Wissen vorgegeben gewesen, weil niemand es wagte, aus dem von alters her vordefinierten
Rahmen auszubrechen. Selbst im Heute, wo die Notwendigkeit neuer Bildungsinhalte nach
westlichem Muster weithin eingesehen werde, bemiihe man sich krampfhaft, die ,,nationale
Essenz* zu bewahren. — Damit stand Chu?*' nun diametral der Position Liu Shipeis
entgegen, der ja, zusammen mit Zhang Binglin, jahrelang Artikel fiir die Guocui xuebao
schrieb und eine modernisierte Form klassischer Gelehrsamkeit anstrebte.

Chu erklarte rundheraus, dafl das Neue dem Alten immer iiberlegen sei. Wenn im Alten
Elemente des Neuen zu finden seien, so kénne man nur von teilweiser Ubereinstimmung
sprechen. Deshalb das Alte als Begriindung des Neuen heranzuziehen, sei ldcherlich. Da-
mit wischte Chu jeden Versuch, Entsprechungen zwischen modernen westlichen und alten
chinesischen Lehren zu suchen, vom Tisch. Der Anarchismus sei der Trend der Zeit. Alle
Einwinde von chinesischer Seite. sei es von republikanischer oder monarchistischer,
triigen dagegen das alte Vorurteil der Liebe zum Alten in sich. Revolution aber bedeute
Anpassung an den Fortschritt, und deswegen miisse dieses Denkmuster aus den chinesi-
schen Képfen getilgt werden.”*?

Diese Fixierung auf das Alte sei der wahre Grund, warum China im internationalen
Vergleich so schlecht dastehe. Weshalb aber hatte sich diese Einstellung in China so fest-
gesetzt?

Chu sah dafiir mehrere Griinde. Zum einen sei da die Verehrung der Altvorderen. Diese
gehe an jeder verniinftigen Wertung vorbei. Gelobt werde in Bezug auf die Geschichte rein
nach dem Erfolg. nicht nach der inhérenten Qualitat. So werde recht und falsch danach
beurteilt. ob jemand mit seinen Taten Erfolg hatte oder nicht. Die Rede vom Willen des
Himmels, der sich darin offenbare, sei abergliubisch.”® In Wahrheit werde der Gang der
Geschichte weder durch den Willen des Himmels noch durch menschliche Grofitaten
bestimmt, sondern von natiirlichen Prozessen. Ein wirklicher Held sei daher auch nicht
bewundernswert wegen seiner Fahigkeiten oder moralischen Qualitéiten, sondern deswe-

20 Nr. 1, S. 3: .Ci zhi wei zhongguo shengren® it 2z 58 o & %2 A (Das nennt sich ein chinesischer
Heiliger). Vgl. auch den bereits erwihnten Leserbeitrag in Nr. 52, S. 4:  Pai Kong zheng yan*, der eine
Konfuzius-Revolution® forderte.

2! Ahnliches vertrat auch Zhang Ji. Vgl. ,Fan“: ,Guocui zhi chufen* B # 2 % 7+ (GeiBelung der ,Natio-
nalen Essenz*) in Nr. 44, S, 1.

322 Min®: . Hao gu” 45 &5 (Liebe zum Alten) in Nr. 24, S. 4.

22 Chu spielte hier auf die in der klassischen Geschichtsschreibung iibliche Bewertung von Aufstanden an.
Hatten sie Erfolg, war der Anfiihrer vom Himmel gewollt und somit rechtmaBiger Herrscher, wenn nicht,
mubte er als Rebell bestraft werden.
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gen, weil er die Zeichen der Zeit erkannte und entsprechend handelte. Die Verehrung der
Altvorderen sei ohnehin im Grunde in selbstsiichtigen Motiven begriindet: man wolle nur
selbst so von der Nachwelt geehrt werden. Und deswegen betreibe man dies mit den Alt-
vorderen.”*

Ein weiterer Grund sei die Verehrung alten Schriftgutes, als ob dieses prinzipiell dem
gesprochenen Wort iiberlegen sei. Dabei sei Schrift doch nur dazu dienlich, das Miindliche
zu fixieren, aber kein qualitativer Sprung im Vergleich zum gesprochenen Wort. 2 Die
alten Lehren hitten auflerdem den Fehler begangen, sich selbst absolut zu setzen, doch der
Wahrheit kénne man sich immer nur ndhern. Was heute als ,,Wahrheit™ gelte, sei aufgrund
des Fortschritts zumindest niher an derselben als die Schriften des Altertums. So wie das
schirfste Auge im Dunkeln nichts zu erkennen vermag, bei Tageslicht aber jedermann
sehen konne und es lediglich Unterschiede der optischen Wahrnehmung nach Qualitdt der
Augen gebe. so verhalte es sich mit der Wahrheit. Wenn man im Westen vom Mittelalter
als finsterer Epoche rede, so habe diese Finsternis in China von Anfang blq jetzt geherrscht,
weswegen auch die Wahrnehmung entsprechend behindert gewesen sei.”

Die Verehrung alten Schriftgutes in China analysierte Chu als auf drei Faktoren be-
ruhend: der schwierigen Schrift, der Autokratie und der Isolation.

Die Schriftzeichen fithrten — im Gegensatz zum westlichen Alphabet — dazu, daf} das
geschriebene Wort stets die Doméne der Elite blieb. GroBe Bevolkerungsteile blieben da-
gegen ausgeschlossen. Wihrend im Westen das Zeitunglesen verbreitet sei, kénne in China
nur ein Zehntel (!) lesen und schreiben.”?’ AuBerdem sei das Drucken chinesischer Zeichen
viel aufwendiger. Die einfache Bevélkerung konne sich das Erlernen der Schriftzeichen
aufgrund des zeitlichen Aufwandes auch schlicht nicht leisten. Die Elite dagegen ver-
schwende ihre Zeit damit, nutzlose Klassiker philologisch zu durchforsten und briiste sich
noch damit.

Die Herrscher wiederum zementierten die Ausrichtung an alten Vorbildern, weil sie
diese problemlos instrumentalisieren konnten. So war jeder im alten China, der unkon-
ventionelle Wege beschreiten wollte, in Gefahr, als Héretiker abgestempelt zu werden,
weswegen sich alle bemiihten, ihr Denken oder Verhalten mit traditionellen Vorbildern zu
rechtfertigen. Da solchermalen seit Qin Shihuangdi die vorher in gewissem Male vorhan-
dene Meinungsfreiheit autoritir beseitigt worden war, blieb dem Volk auch kein Preuaum
gedanklich in neue Gebiete vorzudringen, weswegen eine allgemeine Stagnation eintrat.”

Die Isolation schlieB3lich sei zum einen durch den &duBeren Mangel an Verkehrsmitteln
bedingt gewesen, zum anderen jedoch durch die Selbstzufriedenheit, weswegen man nie
nach Austausch von Erfahrungen gestrebt habe. Daher seien die Chinesen xenophobisch
geworden, wihrend die Westler aller Herren Linder erkundeten. Diese mangelnde Offen-

24 Min*: Hao gu zhi chengjian #F &5 2 . B (Das Vorurteil der Liebe zum Alten) in Nr. 26, S. 3-4.
(Diese Artikelserie zog sich bis Nr. 31 durch).

* Die Wertschitzung der Schrift ging in China bekanntlich so weit, daB man zégerte, beschriebenes Papier
unbesehen zu vernichten.

6 Min*: . Xu hao gu zhi chengjian* # iF & Z 5%t B (Fortsetzung von ,,Das Vorurteil der Liebe zum
Alten®™) in Nr. 28, S. 2—4.

" Dies diirfte eine mehr als optimistische Schitzung gewesen sein.

2% Xu hao gu zhi chengjian® in Nr. 30, S. 2-3.
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heit ﬁ,ziggF remdes war somit der dritte Faktor fiir die chinesische Verehrung alten Schrift-
gutes.

Chu hatte solchermaflen die Fixierung auf Althergebrachtes als Hemmschuh der Ent-
wicklung charakterisiert. Ein anderer Autor erginzte, dal die Tugenden wie Untugenden,
Riten, Gesetze und Bildungsinhalte letztlich durch Gewohnheiten definiert seien. Somit
waren es die Gewohnheiten, die den Fortschritt behinderten. Aber Gewohnheiten kénne
man, da sie keine unverriickbaren Wahrheiten darstellten, eben auch dndern.**°

Abgesehen von diesen gesellschaftlichen Normen kritisierte Xin shiji allerdings auch
wiederholt die ganz alltdglichen chinesischen Lebensgewohnheiten wie Kartenspielen,
Opiumrauchen, und natiirlich Prostitution, und bereitete damit den Ethikkatalog vor, der
spdter sogar institutionalisiert wurde (s.u.). Wu Zhihui verstieg sich gar zu der Behauptung,
dafB die Chinesen ..an sich verkommen* seien,”*' erhoffte sich aber von der Beseitigung der
Mandschus einen moralischen Besserungseffekt fiir die Chinesen.”> Dann wiirden sie, so
seine Hoffnung, zu respektablen Mitgliedern der Weltgesellschaft und zu eigentlichen
Weltbiirgern werden.

»Sprache*: Dieses Weltbtirgertum, das tiber konventionelle Staats- und Kulturgrenzen
hinausging, erforderte aber auch — wie Chu es in seiner Charakterisierung der chinesischen
Kultur im Negativen herausgestellt hatte — eine freie Kommunikation. Daher war es nur
konsequent, da3 Xin shiji sich der Frage einer internationalen Sprache und der Rolle des
Chinesischen in Sprache und Schrift (dem Inbegriff chinesischer kultureller Identitit)
widmete.

Wie bereits erwihnt, hatte sich Xin shiji seit der ersten Nummer einen Esperanto-Unter-
titel beigelegt. Das Esperanto genof3 damals in Europa eine gewisse Popularitét insbeson-
dere in internationalistisch gesinnten Kreisen, zu denen ja auch die Anarchisten gehor-
ten.”** Man erblickte darin zum einen ein praktisches Medium, das leicht erlernbar, konse-
quent konstruiert und somit logisch war.”* AuBerdem wiirde so niemandem eine sprach-

# _Xu hao gu zhi chengjian" in Nr. 31, S. 4.

#¢ Jupu* #§ % :  Lun xiguan zhi ai jinhua* 3% % {8 8% £ { (Gewohnheiten behindem die Fortentwick-
lung) in Nr. 50, 8. 3-4.

#1 Ranliao®: . Zhongguoren zhi fubaibing® 1 @ A Z f& B 5% (Die Verderbtheit der Chinesen) in Nr. 59,
S 11-14,

2y Yuolun® g8 25 (Offentliche Meinung) in Nr. 120, S. 1-6. dort S. 6. Wu Zhihui interessierte sich
iibrigens stets fur die alltédglichen Dinge in westlichen Gesellschaften, in denen er viel an Uberlegenheit zu
entdecken glaubte. (Vgl. Richard Wang S. 70-71). Wu wurde spiter gelegentlich mit den Worten zitiert,
daB er den Auslandsaufenthalt eines Chinesen schon dann fiir einen Erfolg halte, wenn sich danach in
China zumindest eine Toilette oder eine Kiiche modernisiert habe,

** Eine allgemeine Geschichte der Esperanto-Bewegung gibt — wie erwahnt — Peter Forster. Bei Lins wird
das Verhiltnis des Esperanto zu ,linken* politischen Anschauungen und daraus sich ergebende
Verfolgungen thematisiert: Ulrich Lins: La Dangera Lingvo. Studo pri la persekutoj kontrail Esperanto
(Die gefihrliche Sprache. Studie zu den Verfolgungen des Esperanto), 2. Aufl. Progreso-Verlag 1990.
(Der darin enthaltene Teil zu Ostasien wurde leider in der gekiirzten deutschen Fassung ausgelassen: Die
gefahrliche Sprache. Die Verfolgung der Esperantisten unter Hitler und Stalin, Gerlingen 1988).

#* Das Esperanto war nicht der erste und einzige Versuch, eine knstliche Sprache zu schaffen, aber der
bekannteste. Die Grammatik beschrinkt sich auf 16 Regeln. Der Wortschatz wird durch regelmiBige
Ableitungen vereinfacht und basiert hauptsichlich auf dem Latein unter Hinzunahme des Englischen,
Italienischen, Franzosischen und Russischen. (Zum Esperanto als Sprache siehe Benoit Philippe: Sprach-
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liche Uberlegenheit eingerdumt, wie sie bei einer natiirlichen Sprache dem Muttersprachler
automatisch zufiele. Zum anderen sah man darin eine dem internationalistischen Gedanken
kongeniale Erfindung. Diese beiden damit verbundenen Intentionen, die praktische und die
ideelle, blieben stets in einem gewissen Spannungsverhdltnis. Zamenhof, ein judischer
Augenarzt und Erfinder des Esperanto,”® hatte durchaus iiber den rein sprachlichen
Aspekt hinausgehende Absichten, doch im Rahmen der Herausbildung einer institutio-
nalisierten Esperanto-Bewegung Anfang des 20. Jahrhunderts 16ste sich diese z.T. von
seinen Vorgaben und fand viele Fiirsprecher. die sich von jeder quasi-religitsen Besetzung
des Esperanto entschieden distanzierten.

Das Esperanto wurde auch von sozialistischer und anarchistischer Seite aufgegriffen,
weshalb Xin shiji im Gefolge damit in Beriihrung kam.”® Doch muBte diese internationale
Sprache gerade chinesischen Auslandsstudenten in Europa, wo sie mit einer groBen
Sprachvielfalt konfrontiert wurden, besonders interessant erscheinen. Ohnehin waren sie,
da sie sich an ihrem jeweiligen Studienort in einem fremdsprachigen Umfeld bewegten, fiir
das Sprachproblem und seine Konsequenzen sensibilisiert. Hinzu kam, dal} sie als Chine-
sen nicht selten die Erfahrung machten, dafl ihre Sprache im Westen als exotisch, wenn
nicht gar merkwiirdig galt. was besonders auf die eigentiimliche chinesische Schrift be-
zogen wurde. Die Frage des Esperanto war ja auch in Tianyi und Hengbao aufgegriffen
worden. Liu Shipeis zeitweiliges Interesse dafiir war offenbar besonders unter Osugis Ein-
fluf zustande gekommen, der seinerseits aus der sprachlichen Isolation Ostasiens aus-
brechen wollte. Liu hatte es — wie Osugi — iiberwiegend aus praktischen Griinden
geschitzt. Xin shiji ging dagegen noch weiter, weil es gerade die Verbindung zur chine-
sischen Tradition zu kappen galt. Und hier eignete sich das Esperanto natiirlich bestens
dafiir, gegen die chinesische Sprache als Garant der Tradition zu polemisieren.

Der erste Beitrag zum Esperanto erschien in Nr. 6. Darin zeigte sich der Autor beein-
druckt von der Bekanntschaft mit einem Esperantisten. Er selbst litt unter der sprachlichen
Isolation im Zusammenleben mit anderen Europdern verschiedener Nationen. die ebenfalls
jeweils nur ihre Muttersprache beherrschten. Allein der Esperantist war vielsprachig, wies
aber auf die Vorteile hin, die aus einer gemeinsamen Kommunikation mittels des Espe-
ranto fiir den Weltfrieden entstiinden. Enthusiastisch berichtete er vom letzten Esperan-
tisten-Weltkongrely in Genf, an dem etwa 2000 Vertreter verschiedenster Nationen zusam-
mengekommen seien. darunter angeblich auch 20 Chinesen,”’ woraus sich die Hoffnung
ergab, daf sich das Esperanto bald {iberall durchsetzen werde.

Der Kommentar fiigt an. dafl gegen das Esperanto der Vorwurf erhoben werde, unna-
tiirlich und daher inpraktikabel zu sein. wenn schon in Europa, wo jedermann Latein und
Griechisch biiffeln miisse. sich niemand mit diesen alten aber natiirlichen Sprachen ver-

wandel bei einer Plansprache am Beipiel des Esperanto, Konstanz 1991, Siehe auch Detlev Blanke:
Internationale Plansprachen. Eine Einfithrung, Berlin [Ost] 1985).

“ Er war 1887 damit unter dem Pseudonym ,Dr. Esperanto” (der Hoffende) an die Offentlichkeit getreten,
weswegen sich dieser Name als Bezeichnung fiir die Sprache einbiirgerte.

¢ Es gab eine esperantistische revolutiondre Zeitschrift in Paris (/nternacia Socia Revuo). Auch verfafiten
esperantistische Anarchisten eine Broschiire fiir den Internationalen Anarchistenkongrel 1907 in Amster-
dam: E. Chapelier und G. Marin: Les Anarchistes et la Langue Internationale ., Esperanto”, Paris 1907.

. (Ich danke Herrn Dr. Lins fiir die Uberlassung einer Kopie).

= Ich konnte dafiir keine Bestdtigung andernorts finden.
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sténdigen kénne. In Xin shiji wurde diese Argumentation zwar mit dem etwas frag-
wiirdigen Argument zuriickgewiesen, dafl das Haupthindernis fiir die Verstidndigung mit-
tels der klassischen Sprachen in den unterschiedlichen Aussprachen in den diversen Lin-
dern begriindet liege, wohingegen dies beim Esperanto genau vorgegeben sei.”*® Aber es
wurde deutlich. daB fiir Xin shiji die ,Kiinstlichkeit* des Esperanto keinen negativen Bei-
geschmack besaf. >’

Wenig spiter erschien ein Bericht iiber den dritten Esperanto-Weltkongrefl in Cam-
bridge, den auch Professoren renommierter Universititen frequentiert hiitten, und die
kulturellen Aktivititen der Esperantisten. Insbesondere Zamenhofs Rede zum Esperanto als
Briicke in die Welt eines friedlichen Zusammenlebens der Vélker, die mit Hilfe des Espe-
ranto ihre Konflikte nicht mehr kriegerisch zu l6sen brauchten, und der konkrete Vor-
schlag, Esperanto als Pflichtfach in den Grundschulen einzufiihren, wurden herausgehoben.
Auch wollten die Esperantisten eine Art Feriendorf errichten, wo die Vélkerverstindigung
im Kleinen wihrend des Sommers erlebt werden konne.2*

Doch schon bald setzte Xin shiji das Esperanto auch in Bezug und Vergleich zum
Chinesischen. Li Shizeng hatte im Rahmen seiner Erérterung des Verhiltnisses von
Evolution und Revolution auch die chinesische Schrift mit einbezogen und einige grund-
sitzliche Positionen festgeschrieben: So wie alles der Evolution unterworfen sei, sei es
natiirlich auch die Schrift. Urspriinglich war der Mensch ohne Schrift, dann malte er mit
Hand oder Stock auf die Erde. Spiter entwickelte er Schreibmaterialien (Schniire, Bambus,
Seide, Papier, Druckplatten und schlieBlich Druckmaschinen), die indirekt eine Fortent-
wicklung darstellten. Die direkte dagegen war die Art der Schrift selbst. Hier konne man
grob in drei Typen einteilen, die die Entwicklung der Schrift belegen: am Anfang stand die
Hieroglyphe der Agypter, denen die ,,néchstélteste” chinesische Schrift in gewissem Um-
fang entspreche, ndmlich in den piktographischen Zeichen. Auf der nichsten Stufe wurden
nicht mehr Gegenstinde nachgezeichnet, sondern man habe den Sinn abstrakter ausge-
driickt, was fiir den GroBteil der chinesischen Schriftzeichen gelte. In diese Kategorie fafite
Li schlicht alles. was zwischen Piktograph und Alphabet stand. Die dritte Stufe sei das

t
el
=

Hier wird deutlich, daB die Xin shiji-Autoren nicht nur iiber die tatsichliche Aussprachevarianz in Europa

uninformiert waren. sondern daB sie in ihrem Urteil offensichtlich von chinesischen Erfahrungen aus-

gingen: enorme Ausspracheunterschiede bei prinzipiell gleicher Schrift. Dal3 dies allerdings einen ganz
anderen Fall darstellte als bei Verwendung einer Alphabetschrift, entging ihnen.

#%  Wanguo xinyu* 2 B #7 28 (Esperanto) in Nr. 6, S. 3. (Anmerkungen von , Xing" & ). (Die Wiedergabe
von _.Esperanto” mit wanguo xinyu wurde erst spater durch das vom Japanischen iibernommene shijieyu
it % 28 verdrangt). Hinter ,,Xing", der in Xin shiji 6fters zum Esperanto, aber nicht nur dazu (s. z.B. 0.),
schrieb, kénnte Hua Nangui ZE % = stecken, der in Xin shiji Nr. 80 fiir die Griindung einer chinesischen
naturwissenschaftlichen Esperanto-Zeitschrift warb, die 1909-1910 erschien (Hina—Esperanm Scienca
Literatura Revuo bzw. Kexue wenxue zhongguoyu shijieyu zazhi £} 2 57 22 op & 35 t 52 58 # 3¢ . Die
Zeitschrift lag mir in einigen Nummern vor). Diese Identifizierung mit Hua Nangui legen auch die
Erinnerungen des spiteren wichtigen Esperantisten und Anarchisten Huang Zunsheng #f # 4= nahe.
(Siehe sein Huiyi Shifu [8] 1& i {8 [Erinnerungen an Shifu], unversff. Manuskript S. 51. Ich danke Dr.
Krebs fiir eine Kopie).

Zur Frage der . Kiinstlichkeit* bzw. der These, daB , natiirliche™ Sprachen sich wie Organismen chne
alles Zutun entwickelten, siche Blanke: [nternationale Plansprachen, bes. S. 19-22.
M0 Xing" f% (=Hua Nangui?): .Ji wanguo xinyu hui* 32 & B # 58 & (Uber den Esperantistenkongref3) in
N 1D, 520
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Alphabet, das sich nur am Laut orientiere und im Westen als jiingster kultureller Einheit
gebraucht werde.

Daraus konne gefolgert werden. daB das Alphabet auch fiir das Chinesische anzustreben
sei, schlieBlich besage das Gesetz der Evolution, daf das Uberlegene sich durchsetzt.
Schrift sei lediglich zu praktischen Zwecken da, daher gehe es allein um Funktionalitit,
Diese werde anerkanntermafien von einem Alphabet besser gewihrleistet, weswegen eine
»Schrift-Revolution™ des Chinesischen unumgénglich sei. Allerdings bleibe die Evolution
natiirlich nicht mit dem Alphabet stehen, denn auch in westlichen Sprachen gebe es viele
Mingel in der schriftlichen Umsetzung. die in Zukunft durch eine einheitliche Weltschrift
beseitigt werden miifiten.

In China werde ja bereits die Entwicklung eigener Lautsymbole erprobt. Auch gebe es
bereits eine Romanisierungswe]le,m Noch weiter gehe die Forderung nach vélliger
Abschaffung des Chinesischen und dem Gebrauch westlicher Sprachen oder einer inter-
nationalen Sprache, womit neben der Schrift auch die Sprache revolutioniert wiirde.**?

Im praktischen Bereich spreche ebensoviel gegen die chinesische Schrift. Die primi-
tivste Druckmethode sei das Schnitzen der Druckstdcke von Hand, was sich sowohl fiir
chinesische Schriftzeichen wie auch fiir westliche Schrift eigne, doch sei dieses Verfahren
ldngst iiberholt. Die nichste Stufe sei der Druck mit beweglichen Lettern, fiir den die west-
liche Schrift besser geeignet sei. Bei maschineller Drucktechnik sei die chinesische Schrift
endgiiltig aus dem Rennen, doch dies war ja das modernste Verfahren, und deshalb seien
die Schriftzeichen auch aus praktischen Griinden abzuschaffen. Wer hingegen behaupte,
hiermit werde die ..nationale Essenz™ beriihrt, libersehe, dall etwas Essentielles nur sein
konne, was gut ist. Was aber gut ist, brauche keine besondere Unterstiitzung, da es sich ja
ohnehin im EvolutionsprozeB als iiberlegen durchsetzen wiirde.**

Lis prinzipielle Uberlegungen wurden von Chu Minyi aufgegriffen, der ja im Rahmen
seiner Kritik an der chinesischen Vernarrtheit in traditionelle Uberlieferungen auch die
Zeichenschrift angeprangert hatte. Seine Argumentation beriicksichtigte neben praktischen
auch sozio-6konomische Faktoren. Seiner Ansicht nach war die Zeichenschrift ein Hinder-
nis fiir das, was sie als Schrift eigentlich bewirken sollte, ndmlich Verstindigung. Da ihr
Erlernen aufgrund ihrer Komplexitidt kostbare Zeit beanspruche, war sie ohnehin nur
Medium der Elite, denn das einfache Volk konnte sich diesen Luxus aus Geld- und Zeit-
griinden nicht leisten. Die Folge war eine hohe Analphabetenrate, die die Verbreitung von
Wissen blockiere. Ein weiteres Defizit sei, da den Zeichen ihre Aussprache nicht anzu-
sehen ist. Der Vorschlag, eine Lautschrift einzufiihren, bringe aber das Problem mit sich,

*! Siehe hierzu Ni Haishu {5 8 2 : Qingmo hanyu pinyin yundong 7§ < % 8 $it % E &) (Die Romani-
sierungsbewegung fiir das Chinesische Ende der Qing[-Zeit]), Shanghai 1959, sowie Qingmo wenzi gaige
wenji {f 7 L F 2 E L (Textsammlung zur Schriftreform der spiten Qing[-Zeit]), Peking 1958. Vgl.
auch das noch die Republikzeit mitumfassende Buch von Tuo Mu #f %% : Zhongguo wenzi ladinghua
quancheng 1 @ 3L ¥ I T 1k £ F2 (Der gesamte Prozel der Latinisierung der chinesischen Schrift),
Shanghai 1939.

Diese ganze Diskussion hatte eine Parallele (und z.T. ein Vorbild) in Japan. (Siehe dazu Anna Maria
Thranhardt: Schrifireform-Diskussion in Japan zwischen 1867 und 1890. Eine Untersuchung ihrer
linguistischen und politisch-soziologischen Aspekte, Hamburg 1978).

# Zhen*: ,Jinhua yu geming biaozheng zhi yi* 3 {¢ 8 & & 2= 3F 2 — (Erste Verifizierung [des

Verhiltnisses von] Evolution und Revolution) in Nr. 20, S. 1.

241
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daB} erst die dialektalen Unterschiede beseitigt werden miiiten, um eine verbindliche
Hochsprache zu schaffen. Daher sollte man sich {iberlegen, ob es nicht sinnvoller sei, das
geschriebene Chinesische iiberhaupt durch eine internationale Sprache zu ersetzen.?*

Die bekannteste internationale Sprache aber war das Esperanto, auf dessen Verbreitung
Xin shiji setzte. Zwar habe es stets den Einwand konservativer Kreise gegeben, daB eine
Sprache etwas Natiirliches und daher nicht konstruierbar sei, doch habe die Welt einge-
sehen, da3 das Esperanto praktisch und leicht zu lernen sei. Damit entspreche es der
wissenschaftlichen Entwicklung und dem Fortschritt menschlichen Wissens, das den
;Fltgrglgtionalcn Austausch bendtige. Das babylonische Sprachgewirr war da nur hinder-
ich

Daher breite sich das Esperanto auch immer weiter aus. Seine Vorteile gegeniiber
anderen Sprachen wurden in fiinf Punkten zusammengefafit: 1. In vielen Sprachen weiche
das Schriftbild von der tatsdchlichen Aussprache ab, nicht so im ganz regelméBigen Espe-
ranto. 2. Der Akzent ist eindeutig festgelegt auf die zweitletzte Silbe. 3. Im Esperanto ist
jedes Wort sofort einer Wortart zurechenbar. 4. Mehrfachbedeutungen sind ausgeschlossen
und damit kein Interpretationsbedarf gegeben. 5. Per Wérterbuch kann jedes Wort gefun-
den werden, wobei die simple Gesamtkonstruktion des Satzes keine zusitzliche Verstidnd-
nishiirde bringt. Im Vergleich dazu stelle z.B. das Deutsche dem unkundigen Leser selbst
nach Konsultation des Wérterbuches oft ein Buch mit sieben Siegeln dar 2%

Xin shiji faBite daher die Grundregeln des Esperanto zusammen und propagierte sogar
den generellen Gebrauch des Esperanto in China. Dies habe nichts mit Mangel an Vater-
landsliebe zu tun, im Gegenteil: China sei kulturell retardiert, deswegen miisse man dies zu
beheben suchen. Das Alphabet sei gerade auch in den Naturwissenschaften bzw. der Ma-
thematik niitzlich, was zeige, dal es im Gegensatz zu den chinesischen Schriftzeichen den
Erfordernissen der Moderne entspreche. Die Schriftzeichen dagegen behinderten die Chi-
nesen in der akkuraten Aufnahme neuen Wissens. Miisse nicht jeder fremde Name oder
Begriff aufgrund des Fehlens einer Alphabetschrift in die dafiir ungeeignete chinesische
Zeichenschrift umgegossen werden, wobei wiederum die Homophonie vieler Zeichen fiir
Verwirrung sorge oder die dialektalen Aussprachevarianten das Original bis zur Unkennt-
lichkeit entstellten? Es geniige, einen Blick in ein chinesisches Wérterbuch zu werfen, um
zu begreifen, daff diese Schrift untauglich sei. Selbst die Japaner, die immerhin eigene
Silbenalphabete entwickelt hatten, hétten es nicht geschafft, verniinftige Nachschlage-
systeme zu kreieren. Wie einfach dagegen sei das Nachschlagen in einem alphabetischen
Worterbuch! Wenn China also nicht zum Englischen oder anderen natiirlichen Sprachen

244 Min*: , Xu haogu zhi chengjian® in Nr. 30, S. 2. Die Festlegung einer verbindlichen Aussprache wurde
* erst in der Republikzeit getroffen. (Zur gesamten Sprachproblematik siche das sehr ausflhrliche Werk von

Li Jinxi %2 $8 B8 : Guoyu yundong shigang % 38 58 §f) 52 #i [Historischer AbriB der Bewegung fur eine
Nationalsprache], Shanghai, Vorwort datiert 1934).

25 Xing* BE (=Hua Nangui?): ,Wanguo xinyu zhi jinbu* # [ #7 38 Z it 2 (Das Fortschreiten des
Esperanto) in Nr. 34, S, 3.

26 Xing" (=Hua Nangui?): . Xu wanguo xinyu zhi jinbu* #% B & 7 35 Z i # (Fortsetzung von ,Das
Fortschreiten des Esperanto™) in Nr. 35, S. 4.
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wechseln wolle, solle es eben das Esperanto wihlen, das ohnehin den natiirlichen Sprachen
iiberlegen sei. Die ,barbarische™ chinesische Schrift dagegen gehore radikal beseiti gt.z‘”

Diese Maximalforderung blieb jedoch nicht unwidersprochen. Ein Leser (Cai Yuanpei?)
wandte ein, daB zwar die chinesische Schrift sehr zu wiinschen iibrig lasse und das
Esperanto eine hervorragende Sache sei, seine Einfiihrung in China aber nicht von heute
auf morgen realisierbar sein wiirde. Vielmehr sollte als Vorstufe das Chinesische refor-
miert werden. Dafiir kénne man zum einen durch Partikel die Wortarten kennzeichnen, die
Schriftzeichen vereinfachen, wozu der redaktionelle Kommentar Wu Zhihuis noch er-
ginzte, daB} in diesem Rahmen am besten die Zahl der Zeichen begrenzt wiirde. wie es die
Japaner schon getan hatten,”*® und die Vereinfachungen sich an den handschriftlichen
Kurzformen orientieren sollten.

Eine dritte Neuerung ldge in einer systematischen 1:1-Ubersetzung eines Esperanto-
Wortes mit einem chinesischen Wort, eine weitere im horizontalen Schreiben von links
nach rechts statt des traditionellen vertikalen von rechts nach links. Als fiinftes schliefilich
solle der chinesische Satzbau dem Westlichen angeglichen werden, da die Européer klar zu
denken vermogen, wihrend die Chinesen dazu nicht in der Lage seien. was z.T. auch am
chinesischen Satzbau liege!

Wenn mit diesen Kriterien ein reformiertes Chinesisch geschaffen worden sei, werde
dann auch das Erlernen des Esperanto innerhalb von drei Monaten moglich, und damit
wiirde seine Verbreitung in China einfacher. Um dies zu unterstiitzen, regte der Leser eine
gesonderte Zeitschrift und das Erstellen eines Worterbuches an.>*

Dieser Artikel provozierte offenbar eine gréfiere Flut von Zuschriften, weshalb sich Wu
Zhihui gendtigt sah, sie summarisch zu behandeln. Tenor der Beitrdge war, daf} das Espe-
ranto die eigentliche Losung des Schriftproblems sei. Hitten es sich erst einmal alle
Chinesen angeeignet (wobei Wu in seinem Kommentar die veranschlagten drei Monate
vorsichtshalber relativierte), wiirde niemand mehr daran vorbeikommen. Ein Leser kriti-
sierte auch direkt den Vorschlag, als Vorstufe das Chinesische reformieren zu wollen, als
tiberfliissig und riet, das Esperanto einfach selbst zu erlernen und dann anderen beizu-
bringen.”” Wu schlug seinerseits vor, eine Esperanto-Gesellschaft zu griinden und in
Europa Esperanto-Kurse zu frequentieren. In China solle Esperanto schon in der Grund-
schule eingefiihrt werden. allerdings sei dabei mit Widerstand der Patrioten zu rechnen. Es
mute doch absurd an. da} man in chinesischen Grundschulen Fremdsprachenunterricht
verbiete, wo doch die Untauglichkeit des Chinesischen fiir das Erlernen neuen Wissens
offensichtlich sei. In der Tat benutze man hauptsichlich japanische Neologismen, um das
Defizit auszugleichen. Warum also setzte man statt des Japanischen nicht gleich die Origi-
nalsprache ein? Die Japaner selbst favorisierten ja auch als Fremdsprache das Englische
und dridngten das traditionell gepflegte Chinesische zuriick. Am besten sei. gleich zum
Esperanto als vollkommenster Sprache iiberzugehen. Uber Regierungsverbote oder die

7 Xing" (=Hua Nangui?): . Xu wanguo xinyu zhi jinbu® in Nr. 36, S. 1-2 (Falls . Xing" Hua Nangui war,
so ist bemerkenswert, daB diese Forderung aus der Feder eines Naturwissenschaftlers stammte).

¥ Siehe dazu Thrinhardt: Schriftreform-Diskussion ... Kap. 5.

i LQianxing™ Fij 17 : ,,Bianzao zhongguo xinyu fanli®* #5 i& o & 37 28 /L {5l (Allgemeine Regeln fiir die

Konstruktion eines neuen Chinesisch) in Nr. 40, S. 3-4.

~Ran*:  Xinyu wenti zhi zada” #7 35 5 88 2 ¥ 2 (Vermischte Antworten zum Problem der neuen

Sprache) in Nr. 44, §. 2-3.
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Meinung der selbsternannten Patrioten kénne man getrost hinwegsehen. Diese Generation
lber 30* sei ohnehin verkommen. Hoffnung aber bestehe fiir die Jugendlichen, die zu
neuen Personlichkeiten reifen konnten und auf die man daher auch mit der Verbreitung des
Esperanto zielen sollte.”!

Diese vehemente Fiirsprache fiir das Esperanto in Xin shiji provozierte Zhang Binglin in
Tokyo. der sich noch nicht einmal mit Plinen abfinden wollte, den Gebrauch der
Schriftzeichen in den verschiedenen Landern Ostasiens zu vereinheitlichen.”? Liu Shipei
hatte sich zwar auch fiir das Esperanto engagiert, doch nie davon gesprochen, die chine-
sische Schrift deswegen zu beseitigen, so dafl Zhang nicht weiter darauf reagiert hatte.
Zhang empfand die Xin shiji-Position jedoch als Angriff auf die nationale Identitdt und
polemisierte entsprechend in Minbao und Guocui xuebao dagegen. Seiner Meinung nach
war das Esperanto gar nicht wirklich international, da es auf westlichen Sprachen beruhte.
In der Tat bildete vor allem das Latein, aber auch das Englische, Deutsche, Franzosische
und Russische die Basis fiir den Wortschatz.**® Es sei daher eine Sprache ,.der Weillen™
und somit nichts fiir Chinesen. Ohne die chinesische Sprache und Schrift verlére China
seine kulturelle Identitdt und damit auch seine Zukunft. Vielmehr wiirde es dann, nach
politischer Demiitigung. auch noch dem Sprachimperialismus unterworfen. Da solle sich
Xin shiji doch schamen, auch noch Helfershelfer zu spielen.

Die Klagen iiber das Chinesische seien ebenso haltlos. Die Beherrschung der Schrift-
zeichen sei eine blofe Frage der Erziehung. Gebe es nicht in Ruflland mehr Analphabeten
als in China, und kdmen nicht andererseits die Japaner gut mit den Zeichen zurecht? Die
Behauptung. daB ein Alphabet an sich schon kulturelle Uberlegenheit demonstriere, sei
ldcherlich, schliefilich hitten ja auch Vélker wie die Mongolen eine Lautschrift. Der grofie
Vorteil der Schriftzeichen sei ja eben, daB3 sie nicht direkt an die Aussprache gekoppelt
seien. weswegen sie iiber Dialektgrenzen wie historische Ausspracheverschiebungen hi-
naus gelten. Daher seien gerade die Chinesen in der beneidenswerten Lage, problemlos
Zugang zu alten Texten zu haben, was bei einer Lautschrift nicht der Fall wire.

Auch die oft angefiihrte Vielfalt der Dialekte des Chinesischen sei wenig problematisch,
wenn man bedenke, daf sie ja auf den gleichen genetischen Wurzeln beruhten. Auf dieser
Basis kéinne man eine standardisierte Aussprache schaffen.

Sprache war fiir Zhang vornehmlich ein natiirlich gewachsenes Gebilde, an dem man
nicht beliebig herumdoktern durfte. An sie seien Emotionen gekniipft. daher war fiir ihn
eine rein pragmatisch-funktionale Erdrterung der Sprache verwerflich. Zeigte nicht gerade
die Ubersetzung von Dichtung aus anderen Sprachen, daf# dabei die ganze Atmosphire

31 Ran*: , Xu xinyu wenti zhi zada" ¥ 7 35 (5 B8 2 5 & (Fortsetzung von ,Vermischte Antworten zum
Problem der neuen Sprache™) in Nr. 45, S. 2-3.

2 Siehe Zhangs Artikel anlaBlich einer diesbezilglichen Konferenz in Japan in Minbao Nr. 17, Okt. 1907:
..Hanzi tongyihui zhi huanglou™ % = #f — & 2 7 BE (Die 6de Vulgaritat der Schriftzeichen-Vereinheit-
lichungskonferenz). im Nachdruck S. 2789-2794. Den Japanern als Importeuren der chinesischen Schrift
sprach er ohnehin das Recht ab, iiber chinesische Schriftzeichen zu entscheiden. Zhang fiirchtete, durch
Manipulationen an der Schrift wiirde der Zugang zur Tradition gekappt. Beziiglich der gesprochenen
Sprache pladierte er fur den Erhalt der Dialekte, zumal diese fiir eine Rekonstruktion dlterer Sprachstufen
des Chinesischen wichtig sein kdnnten.

**3 Die Anteile der jeweiligen Nationalsprachen verschoben sich im Laufe der Zeit, und es kamen auch
Einflisse aus anderen Sprachen hinzu, da das Esperanto prinzipiell ein offenes System darstellt. (Siehe
dazu die erwihnten Studien von Philippe und Blanke).
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verlorenging? Und wie wolle man einen Begriff wie dao 38 lbersetzen? Sprache sei doch
auch ein dsthetisches Gebilde. Im {ibrigen war Zhang iiberzeugt, da} eine Sprachmani-
pulation, wie sie Xin shiji vorschlug, vom Volk ohnehin abgelehnt werde.

Zhang sah in der Forderung nach Abschaffung der Schriftzeichen und Einfiihrung des
Esperanto-Alphabets® in China zwei grundsitzliche Fehler: Zum einen kopiere man
etwas, was in Europa sinnvoll sein kénne, da die Sprachen dort eng zusammenhingen, und
iibertrage es auf die vollig andere Situation des Chinesischen. Zum anderen wiirde das
Esperanto-Alphabet mit seiner simplen Lautstruktur eine Differenzierung erschweren.

Dennoch bemiihte sich Zhang, selbst einen Beitrag zur Festlegung von Lauten im Chi-
nesischen zu leisten und entwickelte (auf Basis archaischer Zeichen) ein eigenes System
von Lautzeichen, die er nach der Tang-Aussprache definieren wollte.*® Dieses System
wurde {ibrigens das Vorbild fiir das spiter eingefiihrte und heute noch in Taiwan gebrauch-
liche phonetische Alphabet (..Bopomofo®), als dessen ., Vater* ausgerechnet Wu Zhihui gilt
— eine kleine Ironie der Geschichte.

Zhang hatte somit das Problem anerkannt, eine standardisierte Aussprache des Chine-
sischen zu schaffen, lehnte aber sonstige Anderungen wie etwa die in Xin shiji vorge-
schlagenen grammatikalischen Angleichungen des Chinesischen an europiische Sprachen,
z.B. durch Kenntlichmachung des Plurals, als tiberfliissig ab. da doch schon Grundschiiler
Han-zeitliche Texte verstiinden. Wozu sich also der Tradition entfremden?

Uberhaupt war Zhang der Meinung, dal die stete Behauptung in Xin shiji. Europa sei
China evolutiondr iiberlegen, falsch war. Mit Spott bezeichnete er diese Bewunderer des
Westens als der Faszination des ,.Barbarischen™ Erlegene, die die Hohen der eigenen Zivi-
lisation noch nicht einmal kannten.”*

Wu liel diese Attacke seines Intimfeindes natiirlich nicht auf sich sitzen. Hier gehe es
um keine Mystifizierung von Sprache, sondern um den Nutzen. Sprache sei nichts mehr
und nichts weniger als ein Kommunikationsmittel. Die Sprachen- und Schriftvielfalt sei fiir
die Menschheit hinderlich. also setze man auf das Esperanto. Dennoch hatte sich Wu
offensichtlich von den moderaten Vorschldgen des Lesers (Cai Yuanpei?) iiberzeugen
lassen, der erst ein ..neues Chinesisch™ gefordert hatte. Er schlug daher jetzt ein Drei-
Stufen-Modell vor: In einem ersten Schritt wolle man eine Standardaussprache des Chine-
sischen schaffen, so wie es die Japaner mit dem Tokyo-Dialekt getan hitten. Auch den
zweiten Schritt kénne man sich von den Japanern abschauen: obligatorischer Unterricht in
einer westlichen Fremdsprache fiir die Aufnahme an eine Oberschule. die Beherrschung
von zwel Fremdsprachen fiir die Universitiit. In einem dritten Schritt sollten dann nach der

** Dieses weicht etwas vom lateinischen Alphabet ab.

*% Das System umfaBte 36 Initiale und 22 Finale. Eine kurze Erbrterung dazu findet sich in Dorothea
Wippermann: Das phonetische Alphabet Zhuyin Zimu: Entstehung und Verbreitung im Zuge der
Nationalsprachlichen Bewegung in der Republik China 1912-1949, Bochum 1985, S. 14 und Tabelle X,
S.102-103.

) zhongguo yong wanguo xinyu shuo* & of 2] FH B B #7 35 26 (Refutation [der Meinung], daf China
zum Esperanto iibergehen solle) in Minbao Nr. 21 (10. 6. 1908), im Nachdruck S. 3341-3364 (gezeichnet
mit , Taiyan® 4 45 , Zhangs hao 5% bzw. Beiname), sowie als zwei Folgen in Guocui xuebao Nr. 41 und
42 (20. 5. und 18. 6. 1908), im 20-bdndigen Taiwan-Nachdruck 1974 S. 5403-5411und S. 5543-5560
(gezeichnet mit Zhang Jiang &5 ## , seinem eigentlichen Namen [ming]).
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Ausbildung von Esperanto-Lehrkréften die westlichen Fremdsprachen durch das Esperanto
ersetzt werden.

Zhang dagegen wolle vorsintflutliche museale Sprachstufen kultivieren und iibersehe,
daf} dies zum einen den Chinesen den Zugang zu neuem Wissen verbaue und damit de
facto die Uberlegenheit des Westens zementiere (womit Wu den Helfershelfer-Spief he-
rumgedreht hatte). Zum anderen sei es eine egoistische Einstellung, dem Westen den
chinesischen Beitrag zur Weltkultur vorenthalten zu wollen bzw. zu hoffen, daf vielmehr
der Westen sich das Chinesische aneignen werde. Wissen sei — so oder so — ein Gemeingut
aller. Im tibrigen konne man doch gerade daran, daf} chinesische traditionelle Begriffe wie
z.B. dao ;& sehr unscharf und daher schwer zu iibersetzen seien, sehen, daB3 das Chine-
sische als Sprache nicht den Erfordernissen der Zeit entspreche. Jeder, der einmal Original
mit Ubersetzung verglich, wisse natiirlich, da durch das Ubersetzen viel verloren gehe.
Deshalb sei es eben besser. eine internationale Sprache einzufithren, die dies iiberfliissig
machen wiirde.”>’

Bei aller Rhetorik schien sich aber in Xin shiji die Esperanto-Euphorie allmahlich zu
legen. Zwar druckte man weiter Berichte z.B. iiber den jahrlichen Esperanto-Weltkon-
greB”® oder den Aufruf zu einer naturwissenschaftlichen Zeitschrift fiir China auf Espe-
ranto,”’ doch hatte sich offensichtlich die Einstellung durchgesetzt, daB das Esperanto erst
ein Fernziel sein kénne — dhnlich dem Anarchismus. So wurde dem Brief eines Lesers aus
Schottland, der weiter die Abschaffung des Chinesischen innerhalb von 20 Jahren verfocht
und Xin shiji um mehr Engagement dafiir bat, beschieden, daB man im Prinzip zwar zu-
stimme und ohnehin gegen jeden Anflug von guocui-Gedanken gefeit sei, aber dafl das
Chinesische erst mittelfristig abgeschafft werden kénne. Der Redaktionskommentar fithrte
das Beispiel der Missionierung an, die nicht méglich sei, ohne vorher die Sprache der zu
Missionierenden zu beherrschen. Wenn man also in China etwas erreichen wolle, miisse
dies zunéchst iiber das Chinesische laufen. Ohnehin solle man sich nicht weiter sorgen, da
der Evolutionsprozef3 auf natiirliche Weise dafiir sorgen werde, daf3 das Beste sich durch-
setzt. Gegenwirtig jedoch sei schon die Reformierung des Chinesischen ein erster Schritt
nach vorn.?*’

Damit hatte man sich also ganz auf die Linie des Lesers (Cai Yuanpei?) begeben, der
die Reform des Chinesischen als Vorstufe propagiert hatte. Das Esperanto war somit weni-
ger dringlich geworden. AuBerlich spiegelte sich dies in der Tatsache, daBl Xin shiji ab der

7 Ranliao™ #% #4 : ,Shu Bo zhongguo yong wanguo xinyu shuo hou* BE h @ H BB HE R %
(Reaktion auf ,Refutation [der Meinung], daB China zum Esperanto iibergehen solle™) in Xin shiji Nr. 57,
S. 11-15.

= Ungezeichneter Artikel, vermutlich von , Xing* (Hua Nangui?), der schon im Vorjahr dariiber geschrieben
hatte: ,,Wanguo xinyu disici dahui** 2 B %7 28 8 Il /i A & (Der vierte Esperanto-GroBkongreB) in Nr.
62, 8. 7-8.

** Nr. 80, S. 1. Der Verantwortliche war Hua Nangui. Die Unterzeichner waren erste chinesische Espe-
rantisten in Paris. Sie publizierten die Zeitschrift Hina-Esperanta Scienca Literatura Revuo schlieBlich als
iiberhaupt erste chinesische Esperanto-Zeitschrift. (Nach der Darstellung des spéter einflulireichen Espe-
rantisten Sun Guozhang #% (& & in Beijing daxue rikan t 57 &K 2 H | [Tageszeitung der Peking-
Universitdt], 27. 4. 1918, S. 5-6, erschienen davon insgesamt 5 Nummern, die mir — aufler Nr. 2 — vor-
lagen).

0 Sugelan-jun* @ #% ] & (Ein Herr aus Schottland): ,,Feichu hanwen yi** 8 i i C 3% (Zur Abschaffung
des Chinesischen) in Nr. 69, 8. 10-12 und Nr. 71, S. 11-15.
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Nr. 81 den Esperanto-Untertitel ,,La Novaj Tempoj™ kommentarlos gegen den franzési-
schen ,,Le Siécle Nouveau™ austauschte.

Ironischerweise war es gerade derjenige Leser (Cai Yuanpei?), der zuvor Xin shijis
Esperanto-Enthusiasmus geddmpft hatte, der nun in eben dieser Nr. 81 selbst eine Lanze
fiir die Einfithrung des Esperanto und die Abschaffung des Chinesischen brach, so dal} sich
gewissermallen die Positionen vertauscht hatten. Im Gesprich mit einem Schotten habe
dieser sich erstaunt gezeigt, dafl er die Ersetzung des Chinesischen durch das Esperanto
gefordert habe, doch habe nicht gerade der Fall Schottlands gezeigt, dal} die freiwillige
Ubernahme des Englischen als Muttersprache die Schotten in keiner Weise das Gefiihl
ihrer Eigenstindigkeit gekostet habe, obwohl der Rest der Welt sie nun fiir einen Teil
Englands hilt? Wieso sollte es da den Chinesen mit dem Esperanto anders ergehen, zumal
dieses noch nicht einmal an eine konkrete Nation gebunden sei?”®”> Wu Zhihuis Kom-
mentar dazu war ungewohnt skeptisch. Auf absehbare Zeit sah er keine Chance. die
Abschaffung des Chinesischen durchzusetzen. Nicht nur seien viele Konservative dagegen,
sondern auch viele Revolutionidre konne man dafiir nicht begeistern. So bliebe dies wohl
der Nachwelt iiberlassen.

Dennoch beschiftigte Wu die Problematik weiter, wobei sich jedoch der Akzent der
Uberlegungen auf die im Vergleich zur radikalen Abschaffung des Chinesischen realisier-
bareren Schritte verlagerte. Zu regelrecht Sprachreform-feindlichen Positionen ging er
jedoch dezidiert auf Distanz. In Reaktion auf einen aus dem Japanischen iibersetzten Arti-
kel in der Shanghaier Tageszeitung Shenzhou ribao #f ¥f| H % . der die Meinung eines
japanischen Sinologen wiedergab. dall immer mehr Leute im Westen Chinesisch lernten
und daher die japanische Romaji-Bewegung zur Latinisierung des Japanischen gegen den
Zeittrend sei (was dem chinesischen Ubersetzer des Artikels Wasser auf die Miihlen
leitete), betonte Wu, daf} hier wohl ein Miflverstindnis vorliege. Zwar gebe es im Westen
durchaus an Traditionen interessierte Gemiiter, aber dies sei nicht mit der chinesischen
Vernarrtheit ins Altertum zu vergleichen. die nur zum Kopieren derselben fiihre. Das
westliche Interesse am Chinesischen sei nur Mittel zum Zweck, mehr tiber die dstlichen
Kulturen zu erfahren, doch nicht, um sich die Schrift anzueignen. Der japanische Sinologe
hege mit dieser Ansicht, dal der Westen nun Gefolgsmann des Ostens werde, letztlich nur
die Hoffnung, daB sich die historischen Gegebenheiten auf den Kopf stellen méchten, so
daB nicht der Osten sich verwestliche, sondern der Westen sich verdstliche. Ohnehin iiber-
bewerte man die Rolle der Schrift, wo sie doch nur Mittel zum Zweck sei. Sowenig der
Buddhismus durch das UmgieBen von indischen Alphabeten in das chinesische Schrift-
system an Substanz verloren habe. sowenig werde dies bei einer Umgiefiung des Chine-
sischen in eine andere Schrift passieren. Schlief3lich sei Schrift nur Symbol zum Ausdruck
jeweiliger Inhalte. — Der japanische Autor des in der Shenzhou ribao ibersetzten Artikels
war ein bekannter Buddhist, daher die Anspielung.

*! Gleichzeitig wechselte auch die Druckerei und der fanzésische Garant. Uber die Griinde ist mir leider

nichts bekannt. Die Anschrift der Zeitschrift selbst, ndmlich die Adresse der franzosischen Zeitschrift Les
temps nouveaurx, blieb dagegen unverdndert.

+Qianxings” gij {7 Beitrag in der Rubrik , Linlin zhaozhao™ &% &% /TU/T. (Kleinigkeiten) in Nr. 81, S. 13.
Da auch hier das Beispiel ..Schottland™ auftauchte, kénnte der zuvor erwihnte Brief eines  Herrn aus
Schottland™ theoretisch auch von ihm stammen. Dies wiirde dann bedeuten, dafl Cai seine Ansichten
gewandelt hatte.

262
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Wu verglich die Rolle des alten chinesischen Worterbuches Shuowen 26 52 mit der des
Latein in Europa und empfahl, es entsprechend nur in der héheren Ausbildung zu lehren.
Fiir den Normalbiirger sei dies hingegen unnétig. Wer in China dagegen fiir die traditio-
nelle Schrift kimpfe, vergesse, dal sie ihm selbst, bevor er sie erlernte, durchaus iiberfliis-
sig war.**® Bei den in China diskutierten Vorschligen, ein Alphabet einzufiihren, miisse
man bedenken, dal} bei jeder Art von Lautschrift die landesweite Standardisierung der
Aussprache die Vorbedingung sei, um Verstindlichkeit zu erreichen. Ansonsten bringe
eine Romanisierung nichts.”* Den Verfechtern der Zeichenschrift hielt Wu wiederum
entgegen, dafl ihr Bezug aufs Altertum durchaus zweischneidig sei. Weise das Shuowen
denn nicht nur gut 9000 Zeichen nach, wohingegen ein neueres Wérterbuch iiber 40.000
auffithre? Dies zeige doch, daB erst spitere Generationen den Zeichenschatz erweiterten,
weil die tiberlieferte Schrift sich als ungeniigend herausstellte. War da nicht die Kon-
sequenz, daf} die heutige Welt ihr eigenes Medium schaffen miisse? Die moderne Welt der
Wissenschaft und die alte vorwissenschaftliche seien zwei Welten. Daher brauche man
eine adaquate Sprache zum Ausdruck der neuen Inhalte. Am besten eigne sich dazu
international ein Medium wie das Esperanto, und im eigenen Land eine weitverbreitete
Sprachform. In jedem Falle brauche man sich nicht wegen Sprachentfremdung und even-
tuell politischer Folgen zu sorgen. schliefilich seien die Englisch sprechenden Amerikaner
sowenig Sklaven Englands wie die Franzosisch sprechenden Belgier Sklaven Frankreichs
oder die Mandschus Sklaven der Chinesen. nur weil sie Chinesisch benutzten. Im Gegen-
teil: diejenigen, die so fiir das chinesische Erbe stritten, waren doch auf den Gehaltslisten
der Mandschus. Der wahre Patriot war somit der, der fiir die Abschaffung der Zeichen-
schrift kampfte!**’

Die Sprachdebatte flammte gegen Ende der Xin shiji nochmals auf, da Zhang Binglin in
der Minbao eine Attacke gegen die Grundeinstellung der Xin shiji insgesamt ritt, wie auch
gegen die Propagierung einer sprachlichen Revolution, wobei er die Refutation seiner
fritheren Argumente durch Xin shiji aufgriff. Er warf der Pariser Gruppe vor, zum einen
Sklave der Weilen zu sein. zum anderen die eigene Inkompetenz beziiglich der chine-
sischen Tradition kaschieren zu wollen. Wenn es um eine Verkehrssprache zwischen ver-
schiedenen Nationen gehe, kénnten schlieBlich die Asiaten fiir ihre Zwecke ebenfalls eine
schaffen. was z.B. fiir das Postwesen niitzlich sein wiirde. Argumentiere man mit der Per-
fektheit des Esperanto, so miisse doch gesagt werden, dafl z.B. auf dem Feld der Verwandt-
schaftsterminologie schon die Unterlegenheit im Vergleich zum differenzierteren Chine-
sischen evident sei. Wie alle europdischen Sprachen werde auch im Esperanto der gleiche
Terminus mehreren Personen zuerkannt. AuBlerdem bedinge die Kiinstlichkeit des Espe-
ranto, daf} die Sprache nicht beliebig verdndert und damit auch nicht fiir chinesische Be-
diirfnisse angepaft werden kénne. Wie Xin shiji selbst eingestanden habe, werde das Espe-
ranto sich erst in der Zukunft in einer anarchistischen Weltgesellschaft durchsetzen. Dann
werde auch u.a. das Familiensystem aufgehoben sein (weswegen Verwandtschaftsbezeich-

3 Ran* #%:  Shu Shenzhou ribao Dongxue xijian pian hou* 3 78 3 B % 51 5 7 #f & 1% (Reaktion auf
den Shenzhou ribao-Artikel , Ostliche Lehren dringen nach Westen vor*) in Nr. 101, S. 5-11.

%4 Ran*: .Xu Shu Shenzhou ribao Dongxue xijian pian hou #§ & # ¥ B ¥ # & 75 #f & %
(Fortsetzung von ,.Reaktion auf den Shenzhou ribao-Artikel ‘Ostliche Lehren dringen nach Westen vor™)
in Nr. 103, S. 6-10.

*% Ibid.
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nungen auch nicht mehr interessierten). In dieser zukiinftigen Welt kénne das Esperanto
sich vielleicht wirklich zu einer Weltsprache entwickeln.

Vorerst aber gelte es, das Chinesische zu pflegen. Die Zeichenschrift habe — iiber die
rein praktische Funktion hinaus — auch eine dsthetische Dimension. Auflerdem sei sie eben
iiberkommen und daher ,,natiirlich™. Jede Sprache entwickele sich anhand von Erfahrungen
einer Gesellschaft, was bedeute, daf jede Sprache sich kulturspezifisch auspriage. Wiirde
man da eine andere Sprache einfithren, wire dies Sprachimperialismus, wie es etwa die
Russen in Polen praktiziaf:rten,266 Doch habe die Zeitschrift Xin shiji ohnehin hinldnglich
bewiesen, daf ihr das Ergehen des Vaterlandes egal sei. Mit ihrem Anarchismus billige sie
offensichtlich nur den kultivierten Weillen den Erhalt ihrer ,.nationalen Essenz™ zu. China
und der Westen hitten nun einmal verschiedene Wurzeln, und das solle man respektieren.
Die Argumentation, dal3 das Esperanto eben praktisch sei, sei ohnehin ein Verstol gegen
das, was Xin shiji fiir sich beanspruche: wissenschaftlich zu sein. Denn Wissenschaft sucht
nach Wahrheit, nicht danach, was praktisch ist.”*’

Diese Attacke Zhangs war in der Nr. 24 der Minbao erschienen, also der Nummer, mit
der Minbao in Japan verboten wurde. Aufgrund des Publikationsverbotes hatte Xin shiji
nicht gleich Zugang dazu.”®® Verspitet ging die verbotene Nummer aber doch noch ein,”*’
und Zhang, der inzwischen nach Shanghai zuriickgekehrt war, hatte noch einen zusitz-
lichen Brief verfaft, der mit Kommentar in Xin shiji gedruckt wurde.””" Darin beklagt er,
dab in Shanghai das Esperanto zu florieren begonnen habe.””" Er wiederholte seine Ankla-
ge, daB das Esperanto als ,Weltsprache™ im Grunde die ,,Welt" auf Europa reduziere.
Auflerdem fiigte er hier hinzu, dafl das Esperanto aufgrund seiner 1:1-Festlegung von Ding
zu Wort nicht so kreativ sei wie das Chinesische, das aus 3000 hiufig verwendeten
Zeichen einen immensen Wortschatz konstruieren konne. Esperanto sei wie eine Uber-
setzung, die sich an die fremde Vorlage klammere, Chinesisch dagegen wie die selbst-
bestimmte Aussage der Person.

Was die Behauptung mangelnder Prézision des Chinesischen angehe, so kénne man ja
bei Unklarheiten einer Ubersetzung das Originalwort lautlich wiedergeben bzw. Erkli-

**“ Dies war auch eine Anspielung auf den Esperanto-Erfinder Zamenhof, der im russisch besetzten Polen
aufgewachsen war und diese persénliche Erfahrung als Hintergrund seiner Erfindung betrachtete.
LTaiyan™ ¢ 2% © , Gui Xin shiji #3 37 tt %2 (Zurechtweisung der Xin shiji) in Minbao Nr. 24, S. 41-65
(bzw. im Nachdruck S. 3787-3811). Der zweite Teil des Artikels ist der Sprachproblematik gewidmet (ab
S. 49 bzw. S. 3795).

Siehe Xin shiji Nr. 117, S. 10 (SchluBbemerkung in Ran": . Xin shiji dangren*).

% Siehe Xin shiji Nr. 118, S. 1.

% Der Autor des Briefes wird nicht genannt. Aus dem Inhalt geht hervor, dalB es sich um Zhang handelte.

! In Shanghai hatten die ersten Chinesen das Esperanto von Auslandern erlernt. Ab 1908 existierte dort eine
Esperantoschule. (Die gelegentlich aufgestellte Behauptung, daB Liu Shipei nach seiner Riickkehr nach
China eine solche errichtet habe, konnte ich nicht verifizieren. Es scheint mir aber wenig wahrscheinlich).
(Nach Hou Zhiping: Shijieyu yundong ... S. 20, soll es bereits 1906 eine Esperantoschule in Shanghai
gegeben haben, doch ist Hous Uberblick zumindest fiir die frithe Zeit nicht immer verldBlich. Méglicher-
weise liegt hier eine Verwechselung mit 1908 vor. Jedenfalls ist aus einer spiteren revidierten Fassung der
Regeln der Shanghaier Schule fiir Esperanto-Fernunterricht aufgrund der Aussagen und u.a. durch
Stempel ersichtlich, daB diese 1908 gegriindet wurde wie auch die Shanghaier Esperanto-Gesellschaft.
Siehe /908-nian chuangshi Shanghai shijieyu xuehui fushe shijieyu hanshou xuexiao guicheng 1908 £
i st RiEA G I iR R B EH 2 [Regeln der 1908 gegriindeten, der Shanghaier
Esperanto-Gesellschaft angegliederten Schule fiir Esperanto-Fernunterricht], Nachwort datiert 1933).

267
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rungen einfiigen, wie man es in buddhistischen Texten gemacht habe. Beziiglich der nicht
ersichtlichen Aussprache solle man eben fiir Kinder das Lernen durch Beifiigung von
Aussprachehilfen, die sich an den Reimregeln der Tang-Zeit zu orientieren hitten, erleich-
tern.”” FEine reine Lautschrift sei da iiberfliissig.

Zhang drgerte sich besonders tiber die seiner Meinung nach arrogante Attitiide, mit der
die Auslandsstudenten in Europa auf die in Japan herabblickten und meinten, nur der
Westen habe etwas zu bieten. In Wahrheit seien doch die einzigen eigenstindigen Kulturen
der Welt China, Indien und Griechenland. Alles andere sei purer Abklatsch.

Xin shiji falite nun die Gelegenheit beim Schopf und wies Zhangs Kritiken insgesamt
zuriick. Zhang sei dermaBen fixiert auf China und das Chinesische, daf} er offenbar keinen
Millimeter iiber diesen Horizont hinauszublicken fihig war. Aber das Gesetz der Evolution
schere sich nicht darum. Was sinnvoll und praktisch ist, setzt sich durch, ob es einem
gefalle oder nicht. Die heutigen Anforderungen an die Ausbildung seien so gewachsen, daB
niemand es sich mehr leisten kénne, kostbare Jahre mit dem Erlernen einer so kompli-
zierten Schrift zu vergeuden. Sei nicht gerade die Popularitit des Esperanto in Shanghai,
die Zhang beklage, ein Zeichen, wohin der Trend gehe?

Wenn Zhang dem Esperanto vorwerfe, nur auf europiischen Sprachen zu basieren, dann
beweise er nur, daB sein Horizont auf die eigene Rasse beschrinkt sei. Wen interessiere
schon in der Einen Welt, was ,.gelb™ oder ,.weify” sei? Die Wahl europdischer Sprachen als
Vorlage habe auch den Grund, daf} diese alphabetisch geschrieben wiirden, wihrend die
.Ostlichen Sprachen™ graphisch geprégt seien. Auflerdem habe das Chinesische noch Téne,
was ohnehin unpraktisch sei.””

Die Unterlegenheit des Esperanto etwa an der Verwandtschaftsterminologie festmachen
zu wollen, sei doch ldcherlich, schliefilich sei diese in China nur Ausdruck der gesell-
schaftlichen Wirklichkeit des Familiensystems, das bis in die Bezeichnungen hinein seine
Ungerechtigkeiten offenbare. Die Differenzierung (z.B. nach viterlicher / miitterlicher
Seite der Verwandtschaftsbeziehung) sei doch nichts anderes als die Abwertung des
weiblichen Familienanteils.”” Die westlichen Gleichbezeichnungen dagegen demonstrier-
ten die gleichberechtigte Stellung der ménnlichen und weiblichen Seite. Die Sprache folge
immer der Realitit, daher sei das Problem keines der Sprache, sondem eines der Gesell-
schaft. Kénne man nicht genauso gut argumentieren, dafl das Chinesische mangelhaft sei,
weil es keine Fille differenziere und sogar ,.Frau® und ., Tochter dasselbe Wort (nii 2z )
seien? Ohnehin wurden Zweifel an Zhangs Kompetenz beziiglich der diskutierten Fremd-
sprachen laut, was auch nicht aus der Luft gegriffen war. Jeder, der einmal westliche Spra-
chen erlernt habe, wisse, dafl man fiir das Erlernen des Englischen mindestens fiinf, fiir das
des Franzésischen sieben Jahre veranschlagen miisse. Das Esperanto, das in einem Jahr
erlernbar sei, wiirde somit vier bzw. sechs Jahre einsparen, die man sinnvoll nutzen kénne.
Wer also das zeitintensive Chinesisch favorisiere, mindere den chinesischen Bildungs-
stand; wer das Esperanto favorisiere, mehre ihn. AufBlerdem sei die chinesische Schrift

372 Zhang wollte hier das alte fangie [T tJ] -System einsetzen: ein Zeichen gibt den Anlaut, ein zweites den
Ablaut an. Die verbindliche Aussprache wollte er historisch durch Bezug auf die Reimbiicher festlegen
und hatte — wie erwihnt — ein eigenes Darstellungssystem geschaffen.

75 pi miu* [ 32 (Klarung eines Irrtums) in Xin shiji Nr. 118, S. 10-14. Der Autor des Kommentars wird
als .Shanghai Mu-jun* | ik #& bezeichnet.

™ Hier war natiirlich primér die patrilineare Deszendenzrechnung gemeint.
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ohnehin nur ein Medium der Elite, die sich eine solche zeit- und kostenintensive Ausbil-
dung leisten kénne, aber kein Gemeingut des chinesischen Volkes. Deshalb werde sie un-
tergehen.m

Damit brach die Debatte zwischen Xin shiji und Zhang Binglin ab. Zhang hatte sein
Publikationsforum Minbao nicht mehr zur Verfiigung, und auch Xin shiji stellte kurz da-
nach ihr Erscheinen ein.

Immerhin widmete sich auch die letzte Nummer der Xin shiji noch dem Esperanto. So
wurde Tolstoj herangezogen, um das Engagement fiir das Esperanto zu stiitzen. Dieser
hatte sich selbst einmal mit Esperanto beschiftigt und hoffte, daBl durch die weltweite Ver-
breitung eines solchen internationalen Mediums die Menschheit dem Paradies niher-
kommen werde. Der Kommentar zog daraus mehrere Schliisse: 1. dali es also der ganzen
Menschheit forderlich sei, wenn man die chinesische Schrift abschaffe; 2. dall man sich
persénlich fiir das Esperanto engagieren miisse, statt nur auf andere Lander zu warten; 3.
daff China sich mit der Einfiihrung des Esperanto statt der chinesischen Schrift Ansehen
erwiirbe; 4. dafl jedermann sich engagieren konne; 5. auch Auslidnder helfen werden, in
China das Esperanto zu verbreiten: 6. dali die Abschaffung der chinesischen Schrift auch
die anderen ostasiatischen Linder mitziehen werde und somit der Tag des datong nédher
riicke.”’® Insofern war Xin shiji den eigenen Idealen bis zum Schluf} treu geblieben, auch
wenn sie allméhlich etwas in die Ferne geriickt waren.

Betrachtet man die gesamte Esperanto- und Sprachdebatle.m so fallt auf. dall Xin shiji
bzw. der Hauptwortfithrer in diesem Bereich, Wu Zhihui, vor allem mit praktischen
Griinden argumentierte. In der evolutionistischen Perspektive war das kiinstliche Esperanto
die Kroénung menschlicher Konstruktionsfihigkeit, die die Defekte aller natiirlichen
Sprachen abgelegt hatte. Zhang Binglin dagegen bekdmpfte diese funktionalistische Sicht,
da fiir ihn Sprache historisch geworden und somit Identifikationsmoment war. Aus der
Genese folgte fiir ihn der kulturspezifische Charakter, weshalb er hinter jeder Manipulation
der Sprache auflerlinguistische Intentionen vermutete. Sein Bild von Sprache war ein
organisches, das Wu Zhihuis ein mechanistisches, auch wenn beide Autoren héufig
ungenau argumentierten. Hauptproblem bei diesen Debatten besonders beziiglich des
Chinesischen war die mangelnde Trennung zwischen Schrift und Sprache.m geschrie-
benem und gesprochenem Wort.””? So ist haufig nur schwer zu entscheiden, was genau
gemeint war. Vornehmlich ging es um die Zeichenschrift, aber auch die sprachliche Struk-
tur des Chinesischen inklusive der Tonalitit sowie die Dialektproblematik wurden themati-

. Xu Pimiut g2 (Fortsetzung von , Kldrung eines Irrtums™) in Nr. 119, 8. 14-15.

76 Mu-jun” A& & (moglicherweise identisch mit , Shanghai Mu-jun“, wenn auch mit etwas anderem Schrift-
zeichen): , Taosidao-jun zhi jingjiaoshi shu* [ i 18 & ¥ B #1 + & (Tolstojs Brief an einen Pastoren)
in Nr. 121, S. 12-14. Der Tolstoj-Brief soll urspriinglich in der Shanghaier christlichen Esperanto-
Zeitschrift Hina (sic!) Esperantisto abgedruckt gewesen sein, doch hier wurde er erkldrtermafien aus dem
Englischen iibersetzt. (Da der Tolstoj-Brief auch das Volapiik. eine alternative Kunst-sprache, erorterte,
wurde hier das Esperanto der Klarheit wegen lautlich wiedergegeben als aishiboluandao & t 15 & & ,
wiortlich: Weg, der aus Liebe zur Welt die Unordnung beseitigt)! (Diese christliche Esperanto-Zeitschrift
taucht in der Chronologie Hou Zhipings in diesen letzten Jahren der Qing-Zeit nicht auf).

"1 Zur Problematik der chinesischen Sprache hatten sich gerade auch in der Kolumne , Linlin zhaozhao* &
8% TUTL (Kleinigkeiten) immer wieder Leser zu Wort gemeldet.

% S0 wurden die Begriffe ,wen" 3 und ,yu* Z& nicht prizise auseinandergehalten.

"% Siehe dazu John DeFrancis: The Chinese Language, Honolulu 1984, besonders Kap. 1.
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siert. Auch die Frage von Schrift- versus Umgangssprache stand im Hintergrund. Dariiber-
hinaus wurde nicht deutlich, ob das Esperanto nur fiir den internationalen Verkehr (anstelle
des Englischen), oder als landesinterne Schrift- und Bildungssprache (wie etwa das Eng-
lische in Indien) gedacht war. Die Idee. daB jedermann in China sich auch miindlich in
seinen vier Wénden nur noch auf Esperanto unterhalten sollte, hegte wohl kaum jemand,
doch war die Schwammigkeit der Argumentation ein limitierender Faktor fiir eine prakti-
sche Auswirkung der Diskussion.

Die Diskussion zeigte aber auch, dafl das Sprachproblem in Wahrheit nur von nachran-
giger Bedeutung war. Das Hauptaugenmerk lag auf den ideologischen Positionen. Zhang
etwa offenbarte im Rahmen seiner Ausfiithrungen ganz offensichtliche Unkenntnis des Es-
peranto, wie im {ibrigen auch westlicher Sprachen.”®” Damit bot er der Xin shiji-Gruppe in
Frankreich natiirlich offene Flanken.

Andererseits ist auch fraglich, inwieweit diese selbst das Esperanto beherrschten. Allein
fiir Cai Yuanpei ist sicher, daf er sich in Deutschland damit eingehend beschiftigte, so daf
er hinter einigen Esperanto-Beitrigen zu vermuten ist.®' Auch die Beitrage Wu Zhihuis
zeigen, dal er eine gewisse Ahnung vom Esperanto hatte. Dennoch erweckt die ganze
Diskussion den Eindruck, daff man damit weitgehend wie mit einer festen aber unbe-
kannten Grofle operierte. Es war daher wohl mehr die Idee einer internationalen Sprache
als das konkrete linguistische Gebilde ..Esperanto®, das sie interessierte.

Zwar engagierten sich Wu Zhihui, Li Shizeng und Cai Yuanpei auch spiter weiter fiir
Sprachthemen. doch geschah dies besonders in Bezug auf das Chinesische. Aktive Espe-
rantisten wurden sie nicht.”*”

Wie der Brief Zhangs beziiglich der Situation in Shanghai jedoch zeigte, gab es bereits
auch innerhalb Chinas esperantistische Aktivititen, so daB Xin shiji bzw. in Tokyo die
Tianyi und Hengbao mit ihrer Esperanto-Diskussion nicht alleine standen. Der erste Kon-
takt von Chinesen innerhalb Chinas mit dem Esperanto diirfte {iber russische Kaufleute
zustande gekommen sein.”® Die wichtigste Stadt war zunidchst Shanghai, bis sich dann
Kanton und Peking hinzugesellten.

0 Seine wohl einzige Fremdsprache war das Japanische, das er aber als ,Mischmasch™ betrachtete. Er hatte
sich auch etwas mit Sanskrit beschiftigt. Die Behauptung, dall er Esperanto ,.gelernt” habe (so z.B. Hou
Zhiping S. 21), scheint mir aufgrund seiner Artikel kaum zutreffen zu kdnnen.

Wie gesagt, vermute ich ihn hinter dem Pseudonym .Qianxing™ gij T . Dal er sich mit Esperanto in

Deutschland beschiftigt hatte, geht u.a. aus Cais eigenen Aussagen hervor. (Siehe z.B. seine Rede vor

dem chinesischen Esperantoverband, die u.a. in der Dongfang zazhi 1912 abgedruckt wurde). (Dort Bd. 9,

Nr. 5, S. 18-20, bzw. im Nachdruck S. 22338-22340).

* Cai und besonders Wu engagierten sich in den Versuchen zu Anfang der Republikzeit, ein standardisiertes
Hochchinesisch zu kreieren. Li Shizeng, der ja eifrig ilbersetzte, beschiftigte sich unter diesem Aspekt mit
dem Chinesischen und schlug eine Art Mischung zwischen Schriftzeichen und Alphabet fiir die
Wiedergabe fremder Begriffe und Namen vor, um das Original klar ersichtlich zu machen. Die dufere
Struktur von Schrifizeichen blieb, aber die Funktion war quasi alphabetisch. (Siche dazu seine Aus-
fihrungen in ,.Shiseng biji** in Li Shizeng xiansheng wenji Bd. 2, bes. S. 80-83). Diese Vorstellungen
entwickelte Li allerdings erst im Alter, doch hatte er bereits in den ersten Jahren der Repulik daran mit Cai
gearbeitet. (Siehe Liiou jiaoyu yundong S. 38-41).

83 Im Adressenverzeichnis der ersten 1000 Esperantisten von Zamenhof aus dem Jahre 1889 wird zwar ein
Brite im konsularischen Dienst mit Posten in China angefiihrt, doch ist nicht bekannt, dafl er das
Esperanto einem Chinesen beigebracht hitte. (Siehe L. Zamenhof: Adresaro de la personoj kivj ellernis la
lingvon ., Esperanto”, Serio 1, No No 1 gis 1000. Warschau 1889, S. 6. Ich danke Herm Dr. Lins fur die

28
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Aber auch in Paris gab es chinesische Esperantisten, wie die erwihnte, in Xin shiji
angekiindigte naturwissenschaftliche Esperanto-Zeitschrift zeigte. Als im Zuge der Xinhai-
Revolution 1911 viele Chinesen nach Hause stromten, gab dies der Esperanto-Bewegung
in China natiirlich weiteren Auftrieb, und eine Reihe spiter prominenter chinesischer
Anarchisten war darin involviert. Die frithen Advokaten der Xin shiji bzw. Tianyi und
Henghao gehorten allerdings nicht direkt dazu.

Aktivitaten vor der Revolution von 1911

Wihrend des Erscheinens der Zeitschrift Xin shiji betrieb Li Shizeng seine eigene Doufu-
Fabrik, fiir die schubweise chinesische Arbeiter aus China anreisten. Hierin kann man den
Anfang der spiter vielfiltigen Programme zur Verbindung von Arbeit und Studium sehen.
Wu Zhihui hatte Li ja 1902 bei ihrem ersten Treffen bereits ans Herz gelegt, moglichst
vielen Chinesen ein Studium im Westen zu ermdglichen. Nachdem Li in seinen agrar-
biologischen Forschungen an der Sojabohne verschiedene neue Einsatzméglichkeiten der-
selben getestet hatte, versuchte er, 1908 auf einem ersten Heimaturlaub finanzielle Unter-
stittzung dafiir zu bekommen, wobei er sich als erklarter Anarchist allerdings auch nicht
scheute, hohe Beamte darum anzugehen’® Li hatte schlieBlich aufgrund seines Vaters
vielerlei Beziehungen zur Funktionérsschicht und nutzte diese Zeit seines Lebens, ohne
dies als merkwiirdig zu empfinden. Dies zeigt im tbrigen, dal das Verhiltnis einiger Anar-
chisten in China nicht nur mit ideologischen Motiven erklart werden kann. Vielmehr zihl-
ten auch hier persénliche Verbindungen (guanxi B 7% ) viel.

Li kehrte schlieBlich mit einer ersten Gruppe von fiinf jungen Chinesen, die dann in der
neuen Doufu-Fabrik arbeiteten. und Qi Zhushan 7% % ||| iiber Land nach Frankreich
zuriick. Qi Zhushan war einer von drei Sohnen des von Li verehrten einstigen Lehrers und
Familienfreundes Qi Lingzhen. Die Séhne unterhielten alle mehr oder weniger Kontakt zu
Li und der Xin shiji. Qi Zhushan wurde der Manager der Fabrik.”® wihrend sein Bruder Qi
Rushan & 41 || . spater ein berithmter Dramatiker und Stiickeschreiber fiir den Peking-
Opernstar Mei Lanfang #§ i 7 . immer wieder neue Arbeiter aus China nach Frankreich
begleitete.”* So waren es schlieBlich iiber 30 Arbeiter, die alle aus Lis und Qis urspriing-

Uberlassung einer Kopie). Hou Zhiping (S. 20) fihrt Lu Shikai £ 3 # als ersten chinesischen
Esperantisten an, der es von einem Russen in Shanghai erlernt habe und dann die erste chinesische
Esperanto-Gesellschaft griindete.

Li erwihnt das pikante Detail, dal er beim Besuch eines hohen Beamten, der selbst einmal Schiiler von
Lis Vater gewesen war, im Biiro des Sekretéirs (einem Verwandten Lis) den von ihm handgeschriebenen
Broschiirenband Xin shiji congshu liegen sah. Li fragte sich, ob seinem Gesprichspartner wohl klar war,
daB dies von ihm stammte, hatte aber offenbar keinerlei Angst, dall ihm etwas geschehen kénnte. Jeden-
falls bekam er die gewiinschte Unterstiitzung, (,,Shiseng biji** in Li Shizeng xiansheng wenji Bd. 2, §. 99).
Er war offenbar ein fihiger Manager. Allerdings beklagte Li spiter, dal er ,,zu 6konomisch profit-orien-
tiert" denke. Li dagegen verstand seine Fabrik als ,soziale Einrichtung". (Siehe seinen Brief vom 5. 6.
1915 an Wu Zhihui, abgedruckt in Li Shizeng xiansheng wenji Bd. 2, S. 305-311, bes. S. 308-309). In
einem weiteren Brief an Wu (vom 3. 7. 1919) bot er an, die Fabrik zu verkaufen bzw. umzuwidmen, falls
nétig, schlieBlich habe er sie nur zur Unterstiitzung der Publikationen gegriindet! (Ibid. S. 343).

Der dritte Bruder, Qi Shoushan 7% 3% (1| , studierte mit Cai Yuanpei in Deutschland.
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licher Heimatgegend (Hebei) kamen. Nach der Arbeit wurde ihnen in Abendkursen Unter-
richt in Chinesisch, Franzésisch und Allgemeinbildung gegeben. Andererseits war ihnen
aber — im Sinne der Xin shiji-Programmatik — zur Beseitigung unguter chinesischer Ge-
wohnheiten Rauchen, Trinken und Spielen verboten. Diese Aspekte fanden sich spiter in
anderen Studien- und Werkstudienprogrammen wieder.?*’

Li verkniipfte mit seinen Studien zur Sojabohne aber auch ein weitergehendes Ideal: den
Vegetarismus. Dieser spielte in der Zeitschrift Xin shiji bemerkenswerterweise kaum ein
Rolle. doch Li sah den Ersatz von Fleisch durch Sojabohnenprodukte als prinzipielle Frage.
Wihrend seines Heimaturlaubs 1908 hatte er bereits mitgeholfen, in China einen Vegeta-
rierclub zu griinden. Natiirlich wurde ihm dabei schnell unterstellt, buddhistische Anwand-
lungen zu haben. doch Li wollte seinen Vegetarismus anders verstanden wissen: er sei aus
moralischen, hygienischen und wissenschaftlichen Griinden geboten. Dies habe nichts mit
Verzicht im Sinne von Fasten (wie etwa bei den Katholiken) oder mit dem Wiederge-
burtsgedanken (wie bei den Buddhisten) zu tun.”*® Vegetarische Kost verhindere, da man
durch das Téten von Tieren die eigene Art schiddige, denn der Mensch sei schlieBlich auch
nur ein Tier. Zudem sei dies nichts anderes als die Umsetzung des Prinzips. wonach der
Stdrkere siegt, und somit wie ein zur Gewohnheit gewordener Despotismus. Aus diesen
Griinden sei der Vegetarismus moralisch geboten. Auflerdem sei vegetarische Kost leicht
und rein und daher aus hygienischen Griinden zu empfehlen. Schliefllich biete sie wichtige
Stoffe, die bei einer Erndhrung mit Fleisch nur unzureichend zugefiihrt wiirden, weshalb
sie auch unter wissenschaftlichen Gesichtspunkten richtig sei. Gerade die Sojabohne bilde
durch ihren hohen Einweifigehalt eine ideale Erndhrung. Zudem habe vegetarische Kost
den wirtschaftlichen Vorteil, im Vergleich zu Fleisch wesentlich billiger zu sein.**

Diese Bemerkungen Lis entstammen seinen spiteren Schriften. In Xin shiji hatte er sich
nicht weiter zum Vegetarismus geduBlert, doch hatte er fiir den chinesischen Vegetarierclub
eine Abhandlung verfaBt (1908?), die allerdings erst 1930 publiziert wurde. Interessan-
terweise fehlen hier die moralischen Beziige auf die anarchistische Zuriickweisung des
..Rechts des Stirkeren™ u.d. Er beschrinkte sich dagegen auf die Darstellung der Formen
des Vegetarismus, seine Geschichte, die beweise, dafl viele beriihmte Gestalten der Ver-
gangenheit Vegetarier gewesen seien, den erndhrungswissenschaftlichen Vergleich, die

7 i duBerte sich zur Doufu-Fabrik und der Arbeiterbildung spater ausfiihrlicher in dem bereits erwahnten
Brief an Wu Zhihui vom 5. 6. 1915 (Li Shizeng xiansheng wenji Bd. 2, S. 305-311, siehe bes. S. 306
307).

Ein interessanter Lagebericht 1919 gibt Einblicke in die spitere Entwicklung der Fabrik. Nach dem
Ersten Weltkrieg hatte sie Gelegenheit zu expandieren und stellt auch franzosische Arbeiter ein. (Siehe
.Bali huaren doufu gongsi canguanji* (2 22 # A © f&@ /> & 2 # 3¢ [Bericht iiber den Besuch der
chinesischen Doufu-Fabrik in Paris] in Chenbao @ # [Morgenzeitung], 21. 7. 1919, S. 3, auch
abgedruckt in Fufa gingong jianxue yundong shiliao b ¥ 8 T {5 4 5% Bh 2 #} [Historische Materialien
zur Bewegung fir eifriges Arbeiten und sparsames Studium in Frankreich], 3 Bde., Peking 1979-1981,
Bd. 1, S. 221-222). Wenig spiter — im Rahmen der allgemeinen Skonomischen Krise in Frankreich —
schien auch die Fabrik in Schwierigkeiten geraten zu sein. (Vergleiche die pessimistischen Bemerkungen
1921 iiber die Zukunft der Fabrik, abgedruckt in Fufa ... S. 154).

% vgl. seine Bemerkungen in ,,Shiseng biji* in Li Shizeng xiansheng wenji Bd. 2, S. 220.

29 Ihid. S. 173—175. sowie in Li Shizeng xiansheng wenji Bd. 1, S. 357.
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Nachteile des Fleisches und die Vorteile des Vegetarismus. Unter den ,Nachteilen™ gilt
ihm allein die .,sexuelle Stimulierung durch FleischgenuB* als moralisch relevant.””

Li war es mit der Propagierung des Vegetarismus stets sehr ernst, wohingegen er die
Frage von Alkohol und Zigaretten etwas weniger streng sah, da diese immerhin kein mora-
lisches Problem darstellten, sondern nur eines der Hygiene und Sparsamkeit.”' Lis Freun-
de hatten jedoch einige Schwierigkeiten, diesen neuen Lebensstil zu praktizieren. Zhang
Jingjiang immerhin wurde weitgehend zum Vegetarier.”” und Cai Yuanpei blieb es eben-
falls langere Zeit. Unter dem Eindruck von Lis Argumenten, von denen Cai zuerst tiber den
dritten der Qi-Briider, Qi Shoushan 7% 5% ||| , erfuhr, und der Lektiire von einer grausamen
Jagdszene bei Tolstoj, entschlof er sich, vegetarisch zu leben. Hauptmotiv war fiir ihn das
Téten von Tieren, das er aus moralischen Griinden fiir nicht vertretbar hielt. Im Gegensatz
zu Li betonte er jedoch, dafl der Vegetarismus keine verstandesméBige Entscheidung sei,
sondern eine des Gefiihls.*

Wu Zhihui wiederum mochte sich mit diesen Gepflogenheiten nicht so recht anfreun-
den,” blieb aber in anderer Hinsicht abstinent: im Vergleich zu Cai oder Zhang Ji hielt er
sich zunéchst prinzipiell von 6ffentlichen Posten fern und war damit unter anarchistischem
Gesichtspunkt konsequenter.

Zhang Ji wiederum war der einzige, der konkret einen neuen Lebensstil in Form einer
Kommune erprobte.w’_ 1908 hielt er sich — wie erwédhnt — einige Monate in einer solchen
in Nordwest-Frankreich auf. Als 1911 die Xin shiji-Gruppe, wie viele Chinesen.
erwartungsvoll nach China zuriickkehrte,”® war auch Zhang Ji dabei. Zusammen mit Jiang
Kanghus ..Sozialistischer Partei Chinas™ (s.u.) plante er, eine Kommune in China zu
griilnden, was aber nicht gelang. Damit war er der einzige der Gruppe, der sich in dieser
Hinsicht engagierte. Die anderen legten den Akzent mehr auf Erziehungs- und Bildungs-
programme.

™ Siehe Li Shizeng xiansheng wenji Bd. 1: Rou shi lun* [ & 3% (Uber FleischgenuB), S. 263-278. Mog-

licherweise veranlafBte ihn das chinesische Ambiente, seine Argumentation — im Gegensatz zu Paris -

ganz wissenschaftlich-neutral zu halten.

Li Shizeng xiansheng wenji Bd. 2, S, 170-173.

Li berichtete, dal Zhang offenbar seine Schwierigkeiten damit hatte. Erst im Rahmen des japanischen

Angriffskrieges in China habe er sich endgiiltig darauf verpflichtet mit der Begriindung, dal Fleischessen

Aggression bedeute und daher niemandem gut anstehe, der gegen die Aggression anderer kdimpfen wolle!

(Siehe ibid. S. 121). (Man kann hier anfiigen, dal Zhang Jingjiang auf seine alten Tage dem Buddhismus

ndherriickte. In jedem Fall ist diese Betonung moralischer Integritit ein herausragendes Merkmal).

* Zitiert in Tao Yinghui [ 3 ¥ : Cai Yuanpei nianpu %5 ¢ #% & 38 (Chronologische Biographie Cai

Yuanpeis), Taipei 1976, Bd. 1. S. 193. Cai gab den Vegetarismus 1921 aus Gesundheitsgriinden wieder

auf. Es muf} aber hier ergéinzt werden, dafl Cai urspriinglich durchaus auch verstandesméBige Begriindun-

gen anfithrte. (Siehe sein ,Shijieguan yu renshengguan* tt 5 #8 2 A 4 §8 [Weltanschauung und

Lebensanschauung], verfafit fir die geplante Zeitschrift Minde zazhi & {# % 3£ [Volkstugend], abge-

druckt in Luou jiaoyu yundong S. 14-18, dort S, 16),

Immerhin versuchte er es offensichtlich, wie aus den Erinnerungen Su Xuelins fiir die Jahre 1921/22

hervorgeht. (Siehe ihr ,,Wo jiyizhong de Wu Zhihui xiansheng* 3£ 3¢ t& b ) (2 # 0§ 5& 4 [meine

Erinnerungen an Wu Zhihui], abgedruckt in Chen Sanjing: Qingong jianxue yundong S. 459).

Solche Kommuneversuche waren seit Ende des 19. Jahrhunderts besonders im franzdsischen Anarchismus

populdr. (Vgl. Maitron S. 359 ff.).

** Li Shizeng war bereits Mitte des Jahres nach China zuriickgekehrt, die tibrigen folgten auf die Nachricht
der Wuchang-Revolte hin.
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Riickkehr nach China und die Griindung von Moralgesellschaften

Der Einschnitt durch die Riickkehr nach China 1911/12 war im Grunde nur ein relativer,
wie iiberhaupt solchen geschichtlichen Zasuren oft etwas Kiinstliches anhaftet. Gewif3
fielen durch die Errichtung der Republik einige Probleme fiir dissidente Chinesen wie die
potentielle staatliche Verfolgung zunédchst weg. Dennoch 4nderte sich de facto in China
nicht so viel, wie gewdhnlich suggeriert wird. Die Jahre 1912 und 1913 sahen die mit der
Revolution verkniipften kithnen Erwartungen rasch schwinden, so daB aufgrund der ge-
scheiterten sogenannten ,.Zweiten Revolution™ gegen den Aufstieg Yuan Shikais sich viele
Dissidenten einmal mehr im Ausland wiederfanden.

Li Shizeng war 1911 noch vor Ausbruch der Wuchang-Revolte nach China gefahren. In
den letzten Tagen vor dem endgiiltigen Sieg der Republikaner beteiligte er sich an der
Organisation von Attentaten u.a. auf Yuan Shikai, der als Gegner der Republik galt, und
zeigte damit, daB3 er durchaus auch zu konkreten revolutiondren Aktivititen beizutragen
gewillt war.””” Seiner Ansicht nach wurde durch die gezielte Beseitigung einiger Schliis-
selfiguren unnotiges groBeres BlutvergieBen vermieden.”’® Damit aber endete in seinen
Augen auch die Zeit der gewalttdtigen Methoden.*”

Mit Errichtung der Republik gab es nun eine Menge neuer Posten an Mitstreiter Sun
Yatsens zu verteilen, und die Mitglieder der Xin shiji-Gruppe wurden ebenfalls bertick-
sichtigt. Damit kamen sie in den Zwiespalt zwischen erkldartem Anarchismus einerseits, der
Bitte um konkrete Mithilfe am Aufbau eines neuen China andererseits. Cai Yuanpei, der
ohnehin am losesten mit dem Anarchismus verbunden war, wurde Erziehungsminister.
Zhang Ji wurde Abgeordneter und schlieBlich Prasident des provisorischen Parlamentes. Er
tibernahm auch GMD-interne Posten. Zhang Jingjiang lehnte zundchst den Posten als
Finanzminister ab, engagierte sich aber bald doch innerhalb der GMD. Auch Chu Minyi
war in Parteiorganisationen titig. Wu beschrinkte seine Mitarbeit auf die von Cai initiierte
Kommission zur Schaffung einer chinesischen Standard-Hochsprache und Li lehnte den
von Sun angebotenen Posten als Botschafter in Paris ab.

Hintergrund dieses unterschiedlichen Verhaltens®® war die jeweilige Selbstverpflich-
tung. die die einzelnen eingegangen waren. 1912 hatten Wu Zhihui, Zhang Ji, Wang Jing-
wei und Li Shizeng die ,.Vereinigung zur Forderung der Moral® (. Jindehui* i /& &)
gegriindet. die oft auch als .Acht-Nein-Gesellschaft (,.Babuhui* J\ 4% & ) bezeichnet

*7 Die Ausfilhrenden der Attentate starben bzw. wurden hingerichtet. (Siehe Li Shuhua Z= & 2 : , Xinhai
geming qianhou de Li Shizeng xiansheng™ %= 32 # i 81 1% A9 2 15 @ %& [Herr Li Shizeng in der Zeit der
Xinhai-Revolution] in Li Shizeng xiansheng jinianji, S. 194). Eine Beschreibung aus Sicht einer Betei-
ligten gibt Zheng Yuxiu &f & % (=Madame Wei Daoming) in ihrer Autobiographie My Revolutionary
Years. The Autobiography of Madame Wei Tao-ming, New York 1943, 8. 54-71.

*% [Zheng Yuxiu]: My Revolutionary Years S. 54. Sie erwihnt, daB Li an sich friedfertig gewesen sei. Das
Selbstopfer der Ausfiihrenden habe ihn ,,zu Trinen geriihrt™. (Ibid. S. 69).

** Ibid. S. 73.

% Genauer dazu Saga Takashi: .Minkoku shonen ni okeru anakizumu: daiichi sedai o chushin ni* [ & €]
FlzBIT AT F+HF 24 &—1t{ % pL |2 (Anarchismus in den ersten Jahren der Republik
unter besonderer Beriicksichtigung der ersten Generation) in Ajia kenkvd 7 3 T #f 7 (Asiatische
Studien) Bd. 37, Nr. 1, Dez. 1990, 8. 35-71.
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wurde.””" In der Begriindung hieB es, daB die Verkommenheit der nun abgesetzten Qing
ihre Wurzeln in der Verkommenheit der Gesellschaft gehabt habe — ein Thema, das beson-
ders Wu Zhihui ja schon in Xin shiji aufgegriffen hatte. Daher sei eine moralische Verbes-
serung dringend vonnéten. In anarchistischer Manier sollte die Gesellschaft keinen Vorsit-
zenden oder andere Posten haben, ebenso keine Satzung, Mitgliedsbeitrdge oder Sanktio-
nen. Der Beitritt beschrinke sich auf die Empfehlung eines Mitgliedes und die Aufnahme
des Namens in die Mitgliederliste. Wenn sich ein Mitglied Verfehlungen zuschulden kom-
men lasse, sollten die anderen nur durch gemeinsames Abnehmen der Hiite schweigend
ihre MiBbilligung ausdriicken, da es schlieBlich allein um moralische Fragen gehe.

Ein Vollmitglied solle sich darauf verpflichten, keine Bordelle zu besuchen, nicht um
Gliick zu spielen und keine (neue) Konkubine zu nehmen. Wer letzteres nicht einhalten
wolle, kénne als Forder-Mitglied gefiihrt werden. Aufbauend auf diese drei Grundver-
pflichtungen sollte es noch mehrere Grade besonderer Mitgliedschaft geben: Grad A ver-
pflichtete zusitzlich zur Abstinenz von Beamtenposten. — Dieser Punkt ist insofern
interessant, als er — trotz des anarchistischen ersten Anscheins — gar nicht anarchistisch
begriindet wurde: Beamte seien an sich als Diener am Gemeinwohl von der Gesellschaft zu
schitzen. Doch sei die Moral durch die bisherige Praxis so korrumpiert, daB man sich
davon nur schwer wiirde absetzen kénnen! AuBerdem bediirfe es auch der Uberwachung
der Beamten, weswegen man dafiir Leute brauche, die selbst keine solchen seien.

Grad B verpflichtete obendrein dazu, nicht Abgeordneter zu werden und auch nicht zu
rauchen. Die Argumentation fiir die parlamentarische Abstinenz glich der fiir die
Beamtenposition. (Zur etwas unvermittelt erscheinenden Kombination mit dem Nicht-
rauchen gab es keine Erkldrung. Man sollte allerdings nicht vergessen, daf} es beim Rau-
chen auch um das Opium-Problem ging, nicht nur um Zigaretten).

Grad C schlieBlich verpflichtete noch zum Verzicht auf Alkohol und Fleisch. Damit
wolle man einen besonderen Beitrag zur Verbesserung der Gesellschaft leisten.*”

Die Gesellschaft konnte eine Reihe von Mitgliedern gewinnen. Vom einstigen Xin shiji-
Zirkel und seinen engsten Freunden wurde Cai Yuanpei, der ja bereit war, Posten zu iiber-
nehmen. normales Mitglied. Zhang Ji und Zhang Jingjiang wihlten Grad A, Wang Jingwei
und Chu Minyi Grad B. Nur Wu Zhihui und Li Shizeng verpflichteten sich auf Grad C.*”

Obwohl die Initiatoren dieser Vereinigung jede Verbindung zum Religiosen entschieden
ablehnten, erinnerte dieses Vorgehen natiirlich stark an den buddhistischen Brauch, als
Laie einzelne Geliibde zu tibernehmen.

Eine nur wenig spéter konzipierte dhnliche Vereinigung war die zur ,.Verbesserung der
Gesellschaft (..Shehui gailianghui® #+ & 27 B & ). Sie begriindete ihre Existenz mit der
Tatsache, dal} die chinesische Gesellschaft und ihre Gewohnheiten durch mehrtausend-
jéhrige Despotie und religiosen Aberglauben so verdorben sei, dal man eine neue Gesell-

U Li erklirte explizit, daB diese beiden Gesellschafien identisch waren, was auch einsichtig ist, da es maxi-

mal acht Regeln einzuhalten gab. (Siche ,Shiseng biji* in Li Shizeng xiansheng wenji Bd. 2, S. 86). Das
Programm habe Wu Zhihui entworfen. (Ibid. S. 87). Obwohl heute hdufig Cai Yuanpei als Initiator
genannt wird, taucht er in der Veroffentlichung der Statuten nicht auf. Er wurde aber dann Mitglied.

Diese Statuten wurden urspriinglich in der Zeitung Minlibao B 37 #fi (Das Volk steht auf) Anfang 1912
verdffentlicht. Sie sind auch abgedruckt in Li Shizeng xiansheng wenji Bd. 1, S. 175-178 bzw. in
Ge/Jiang/Li Bd. 1, S. 336-338. (Vgl. auch Scalapino/Yu: S. 37).

" Siehe Scalapino/Yu S. 71, Anm, 102.
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schaft formen miisse. Dazu sollten vor allem die Propagierung von Humanismus (gegen die
Despotie) und Wissenschaft (gegen die Religion bzw. den Aberglauben) dienen, damit
China sich weiterentwickle und diese iiblen Traditionen iiberwinde.

Diese Vereinigung wollte Zweigstellen errichten, Mitgliedsbeitrige erheben und ein Pu-
blikationsorgan herausbringen. Bei Vergehen von Mitgliedern gegen die Satzung sollte ein
Verweis darin abgedruckt werden. Damit erwies sich diese Vereinigung im Verhltnis zur
.Jindehui** als straffer organisiert. Obgleich sie z.T. von den gleichen Personen unterstiitzt
wurde, haftete ihr nichts explizit Anarchistisches an>* Ihr Programm war vermutlich im
Wesentlichen von Cai Yuanpei entworfen worden und entsprach dem Wunsch, eine zwar
der ,Jindehui* dhnliche, aber nicht deren Absage an Beamten- und Abgeordnetentitigkeit
beinhaltende Gesellschaft zu griinden.””” zumal Cai nun als Erziehungsminister fungieren
sollte. Als Regeln wurden insgesamt 36 aufgestellt, die eine interessante Zusammen-
stellung dessen geben, was als ,,moralisch verkommen® angesehen wurde. Dazu zihlten
neben Prostitution und Spielsucht auch viele mit dem Familiensystem zusammenhéngende
Gepflogenheiten, die Ungleichheit zwischen den Geschlechtern und zwischen den sozialen
Status, Verschwendungssucht und Mangel an tiglicher Hygiene.*®® In vielem fanden sich
hier bereits Vorschlige, die spiter in China von den Kommunisten umgesetzt wurden und
daher nicht einfach nur als . kommunistische Moral* betrachtet werden kénnen.

Zu den Unterzeichnern dieser ,,Gesellschaft fiir die Verbesserung der Gesellschaft® ge-
horten neben Cai Yuanpei u.a. Li Shizeng, Wang Jingwei und der GMD-Fiihrer Song Jiao-
ren R FH = 27 Cai kam spéter in seiner Zeit als Rektor der Peking-Universitdt auf dieses
Programm zuriick.

M Wie Saga (,,Minkoku shonen ..."* S. 49 ff.) hervorhebt, machten allerdings auch die Initiatoren der ,Jinde-
hui* keine Anstalten, den anarchistischen Hintergrund ihrer Griindung hervorzuheben, weswegen sie von
verschiedensten Seiten begriifit wurde.

Siehe Li in ,Shiseng biji* in Li Shizeng xiansheng wenji Bd. 2, S. 86-87. Entsprechend sprach man
zwischenzeitlich auch von einer , Sechs-Nein-Gesellschaft, also der ,Acht Nein* minus der beiden zur
politischen Betdtigung.

Die Regeln lauteten in geraffter Form: 1. Keine Prostituierten frequentieren; 2. Keine Konkubinen neh-
men; 3. Jedem Erwachsenen das Recht auf finanzielle Unabhingigkeit gewidhren; 4. Autonomie des Indi-
viduums anstreben; 5. Gleichheit zwischen den Geschlechtern praktizieren; 6. Mindestheiratsalter von 19
Jahren fiir Ménner, von 17 Jahren fiir Frauen; 7. Freie Wahl des Ehepartners; 8. Recht auf Scheidung; 9.
Recht auf Wiederverheiratung; 10. Keine Diskriminierung zwischen leiblichen Kindern; 11. Weniger
Kinder zeugen: 12. Keine Korperstrafen fiir Kinder; 13. Keine schlechte Behandlung von Dienstboten; 14.
Keine wechselseitigen Patenschaften (zwecks spiterer Verheiratung); 15. Keine Adoptionen (zur Fort-
fihrung der Linie); 16. Keine (zeremoniellen) Niederwerfungen und Verneigungen; 17. Keine Ehrbe-
zeichnungen, sondern alle mit ,,Herr* anreden; 18. Keine gebundenen Fiifie, kein Durchstechen der Ohren,
keine Schminke; 19. Kein Glucksspiel; 20. Als Beamter sich nicht bestechen lassen; 21. Gesellschaftliche
Verpflichtungen ohne Luxus ausfiithren; 22. Keine Geschenke zu den ,iiblichen besonderen Anlissen®; 23.
Mit Privatvermogen oder Erbe der Allgemeinheit helfen; 24. Hochzeiten und Begribnisse einfach und
ohne abergldubische Praktiken ausfithren; 25. Innere Trauer statt dulerer Trauervorschriften; 26. Keine
religios-abergléaubischen Praktiken; 27. Keine Opfer an Statuen oder Ahnentafeln; 28. Keine Geomantik;
29, Keine schddlichen und verschwenderischen Gewohnheiten wie Opiumrauchen u.i.; 30. Einfache
Kleidung; 31. Reinlichkeit; 32. Téglich Sport und keine unhygienischen Gewohnheiten wie Spucken u.d.;
33. Kein grobes Benehmen; 34. Friedhdfe zusammen fiir alle; 35. Verbesserung von Theater und
sonstigen Vorfilhrungen (zur populdren Unterhaltung); 36. Keine Werbung fiir AnstoBiges und keine
obszénen Druckerzeugnisse.

7 Die Regeln dieser Gesellschaft sind abgedruckt in Li Shizeng xiansheng wenji Bd. 1, S. 178-182.
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Mit diesen beiden Gesellschaften wurde vieles von dem aufgegriffen, was in Xin shiji
schon theoretisch erértert worden war. Neben Cai und Li engagierte sich besonders auch
Wang Jingwei, der schon zu Zeiten der Xin shiji engeren Kontakt zur Gruppe gehabt hatte,
aber aufgrund seiner zahlreichen Ortswechsel kein konstanter Mitarbeiter gewesen war.
Auch er, der spiter als Leiter des ..linken GMD-Fliigels und schlielich als von den Japa-
nern eingesetzter Premier im okkupierten Teil Chinas in die Geschichtsbiicher einging,
hatte also damals anarchistische Neigungen. Wang beteiligte sich vor allem an den Publi-
kationen, die die Intentionen der Gruppe formulierten. So verfalite er das Editorial fiir eine
eigens fiir die ..Hebung der Volksmoral™* konzipierte Zeitschrift, die zwar scheiterte, aber
einen wichtigen Einblick in die Motivation gewihrt, die hinter all diesen Aktivititen stand.
Darin legte er dar, dafl die Xinhai-Revolution zwar der Form nach eine’ gelungene sei, aber
nicht dem Inhalt nach. Die kleine Gruppe revolutiondrer Aktivisten habe zwar das alte
Regime hinweggefegt, aber das Volk als ganzes habe sich nicht verdndert. Um zu verhin-
dern, daB3 diese wenigen nun eine neue Form von Despotie ausiibten, miisse das Volk ins-
gesamt einbezogen werden, zumal aufler der politischen Revolution auf keiner weiteren
Ebene. etwa der 6konomischen, Neues erreicht worden sei. Primér bediirfe es daher der
Hebung der Volksmoral, wozu der Humanismus mit seinen Idealen der Freiheit, Gleichheit
und Briiderlichkeit allein geeignet sei. Da die Hebung der Moral aber nur gelinge, wenn
auch mehr Kentnisse vermittelt wiirden, sei die wissenschaftliche Bildung unverzichtbare
Erfgia’rlnuug.m8

Li Shizeng fiigte dem noch eine interessante Erlduterung des Moralbegriffes bei. Moral
sei nicht von der Wissenschaft zu trennen. vielmehr sei sie — wie alle Phdnomene —
wissenschaftlich qualifizierbar und quantifizierbar. Moral sei ebenso dinglich wie Wissen-
schaft, nur behandle sie die Beziehung von Mensch zu Mensch, wihrend die Wissenschaft
sich mit der Beziehung vom Menschen zu den Dingen beschéftige. Wenn heute viele
Naturwissenschaftler Moral als unwissenschaftlich ablehnten. so ldgen dem zwei Fehlmei-
nungen zugrunde: zum einen die Auffassung, daf} Wissenschaft objektiv, Moral subjektiv
und daher nicht einheitlich sei. Li dagegen behauptete, da3 Moral auch nur in einer objekti-
ven Form existiere: in der Tendenz zum Guten und zum Gliick. Die zweite Meinung
besage, daf3 nur die Wissenschaft quantifizierbar sei, nicht aber die Moral. Li aber hielt die
Moral fiir ebenso quantifizierbar. Schliefilich sei die allgemeine Moral nur die Summe der
Moral der Einzelnen. Insofern seien die persénliche Moral und die moralische Verfassung
der Gesamtgesellschaft unausweichlich miteinander verbunden, weswegen die Hebung der
Moral jedes Einzelnen die Summe steigere. Dazu zéhlten, wie es die .Jindehui™ schon klar-
gelegt hatte, ,materielle™ Tugenden (wie keine Verschwendung von Zeit, Kraft oder Geld
etwa durch Gliicksspiel. Huren, Trinken, Rauchen, Fleischgenufl oder Beamtenposten) und
.geistige™ Tugendaspekte (niemand demiitigen durch Huren und Konkubinat, niemand
einschrinken durch Beamten- oder Abgeordnetenfunktion, nichts verletzen durch Fleisch-
genufl). Diese beiden Teilaspekte. der materielle und der geistige, bildeten zusammen die
Moralverfassung und miifiten daher gleichermafien beriicksichtigt werden. Wenn China

** Das Editorial ist wiedergegeben in Liou jiaoyu yundong S. 7-13.
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heute nach materiellem Gliick strebe, dann miisse eben auch das geistige Gliick durch Brii-
derlichkeit. Gleichheit und gegenseitige Hilfe gefordert werden.*”

Hier zeigt sich sehr deutlich, dafl Li Shizeng zwar von naturwissenschaftlicher Basis aus
argumentierte, aber auf die den chinesischen Intellektuellen stets teure moralische Seite ab-
zielte, wofuir ihm gerade Kropotkin mit seinem ebenso ethischen Impetus die ideale Vorla-
ge lieferte.

% Zhenmin® [ E: .Shi de* #8 {# (Erlduterung der Tugend), abgedruckt in Luou jiaoyu yundong S. 19~
24.



5. SOZIALISMUS UND ANARCHISMUS IN CHINA 19111913

Jiang Kanghu

In China selbst hatte es. wie dargestellt, bereits kurz nach der Wende zum 20. Jahrhundert
erste Pamphlete gegeben. die den Anarchismus propagierten. doch hatten sich die ersten
chinesischen anarchistischen Zirkel auflerhalb Chinas gebildet: in Tokyo und in Paris. Auf
chinesischem Boden entstand eine eigentliche anarchistische Bewegung jedoch erst nach
dem Zusammenbruch des Kaiserreiches. Im Zuge der ersten Euphorie iiber die Republik
kam es zu einer Unmenge an politischen Initiativen, die allerdings bald durch Yuan Shikai
wieder erstickt wurden. Eine dieser Initiativen war die ,.Sozialistische Partei Chinas®
(..Zhongguo shehuidang™ H1 [ #1 & &% ), die eine Art Sammelbecken verschiedenster. sich
als ..sozialistisch* empfindender Aktivisten wurde. Federfithrend war dabei Jiang Kanghu
(L 7L [iE . der zuweilen mit dem japanischen Sozialisten Katayama Sen verglichen worden
ist, obwohl er — aufs Ganze gesehen — wohl wesentlich weniger einfluBreich war als sein
japanisches Pendant.

Jiang Kanghu (1883-1954) entstammte einer nicht unvermoégenden Gelehrten-Familie,
behauptete aber von sich, im Wesentlichen ein Self-made-man zu sein. 1900-1902 hielt
er sich iiberwiegend in Tokyo zum Studium auf. wo er angeblich durch Zhang Ji Kotoku
kennenlernte und so mit dem Sozialismus in Bertihrung kam.” In China lehrte Jiang in
Peking u.a. Japanisch und engagierte sich fiir die Griindung von Midchenschulen.’ 1909
unternahm er eine tiber einjdhrige Europareise. auf der er zahlreiche Kontakte zu sozia-
listischen Kreisen kniipfte und auch zwei Beitrdge in Xin shiji iber seine Lieblingsthemen
verdffentlichte: den Kampf gegen die Familienstrukturen und die Neuorganisation der

Siehe sein ,.Yu sanshinianlai zhi jingguo™ § = + & 2 27 $€ i& (Meine letzten 30 Jahre), Vortrag von
1923, in Jiang Kanghu boshi yanjianglu 7T 71 [ {8+ & 38 % (Vortrdge von Dr. Jiang Kanghu), 4 Tei-
le, Shanghai 1923-24, Teil 4, S. 36-38, dort S, 36/37.

So Jiang in seinem Vortrag 1923: Shehuizhuyi yundong zhi jinxi* #+ & = % # @) 7 5 & (Gestern und
Heute der sozialistischen Bewegung) in ibid. Teil 4, S. 28-30, dort S. 28. Demnach hitte Zhang Ji Kotoku
schon damals gekannt. Laut Boorman/Howard (Bd. 1, S. 339) soll Jiang 1907 nochmals in Japan gewesen
sein. Eine Verwechselung der beiden Japan-Aufenthalte ist daher nicht auszuschliefen. Genaue Angaben
zu Jiangs Biographie sind nicht leicht zu ermitteln. Im Wesentlichen basieren sie auf seinen eigenen
sporadischen Aussagen. die allerdings nicht immer ,.objektiv** korrekt zu sein scheinen.

Jiang prisentierte sich gern als Avantgardist, doch war er — entgegen seinem stets présenten Selbstlob als
Pionier — beileibe nicht der einzige, der sich fiir Maddchenschulen engagierte. Sein spéterer Rivale (Liu)
Shifu (s.u.) z.B. unternahm Ahnliches in Guangdong, Midchenschulen gab es bereits seit Mitte des 19.
Jahrhunderts, jedoch unter Leitung von Missionaren. Von chinesischer Seite wurden einzelne Madchen-
schulen seit 1879 und vermehrt ab 1904 in privater Initiative gegriindet. Mehr und mehr begannen nun
chinesische Intellektuelle, sich des Themas anzunehmen und Schulen zu griinden. wobei sowohl die
Missionsschulen als auch das japanische Schulwesen die Vorbilder abgaben. Von staatlicher Seite wurde
allerdings erst 1907 ein landesweites Netz von Midchenschulen initiiert. (Einen allgemeinen Uberblick
zur Thematik gibt Freudenberg: Die Frauenbewegung ..., Kap. VI).
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Wirtschaft, die er — anders als Xin shiji — auf freien Wettbewerb griinden wollte, in dem
jeder seines Gliickes Schmied sein sollte.* Die Gesellschaft miisse nur fiir Chancen-
gleichheit sorgen, was durch allgemeine Bildungsmdéglichkeiten und Einziehung allen
Vermogens beim Tod gewihrleistet werden kénne, da so keine Vorteile durch Vermg-
gensvererbung entstiinden. Die Xin shiji-Redaktion hatte Jiangs Ansichten mit kritischen
Bemerkungen abgedruckt.” Wu Zhihui schrieb zu Jiangs Wirtschafts-Beitrag sogar eine
eigene Refutation (in Xin shiji Nr. 98), da Jiang besonders das Prinzip ,JJeder nach seinen
Fihigkeiten, jedem nach seinen Bediirfnissen™, womit typischerweise Kropotkins Theorien
zusammengefaBt wurden, in Frage gestellt hatte. Jiang nahm — im Gegensatz zu Kropotkin
— an, daB} die Giiter nur begrenzt zur Verfiigung stiinden und Konkurrenz daher unaus-
weichlich sei. Entsprechend miisse nach Leistung, nicht nach bloBem Bediirfnis, entlohnt
werden. Jiangs Ideal war somit der Self-made-man, als den er sich ja auch stets selbst pri-
sentierte.

Zuriick in China wagte sich Jiang, der selbsterklirte ,.erste Sozialist Chinas®,” noch
unter den Qing allméhlich weiter mit sozialistischer Propaganda hervor, operierte aber
schliefilich sicherheitshalber von den internationalen Niederlassungen in Shanghai aus, wo
er nach dem Wuchang-Aufstand 1911 dann umgehend die ,,Sozialistische Partei Chinas®
ins Leben rief.

Jiang verstand sich als Verfechter eines weitgefafiten Sozialismus und wollte diesen
daher in ganzer Bandbreite in China propagieren, ohne sich auf eine konkrete Strémung
festzulegen.” Die erste Zeitschrift, die noch vor dem Ausbruch der Xinhai-Revolution in
Shanghai herauskam, war Shehuixing #+ € & (Stern der Gesellschaft). In deren Editorial
wurden die Ziele noch vorsichtig definiert: Man wolle den Sozialismus in gesamter Band-
breite diskutieren und iiber den Sozialismus weltweit berichten (wobei gesondert betont
wurde, dall gewaltsame Akte nicht zu Lasten der ,,Sozialisten™ gingen, sondern aus der
Unterdriickung durch die Gegner resultierten). Des weiteren wolle man nach sozialisti-
schen Ansitzen in der chinesischen Tradition suchen, da der Sozialismus ein ubiquitéres
Phinomen sei, wenn auch unterschiedlich prizise ausgeformt. — Mit dem letzten Zusatz
wollte Jiang den Eindruck vermeiden, als gehore er zu denen, die alles Westliche als ,,ur-
spriinglich chinesisch™ identifizieren wollten. Letztlich sollte die Zeitschrift schlicht ein
Forum fiir am Sozialismus interessierte Chinesen darstellen.®

* In manchen Studien wird behauptet, Jiang habe sich gegen freie Unternehmungen ausgesprochen, was

~ jedoch nicht zutrifft.

*  Jiang erklirte spiter (in ,,Shehuizhuyi yundong zhi jinxi* S. 28), er habe in Xin shiji mit dem Pseudonym
JXuxu® # % firmiert. Der Anti-Familismus-Artikel erschien jedoch als ,hinterlassene Schrift von Xu
Ancheng 77 3", der andere Beitrag war mit ,,Ancheng" % &, gezeichnet (vgl. Xin shiji Nr. 93 und Nr.
97).

©  Siehe sein Vorwort von 1913 zu seiner Schriftensammlung Hongshuiji it 7k # (Sammlung ,Uber-
flutung™), 0.0., S. 21.

7 Seine damaligen Vorstellungen lassen sich am besten an seinem 1913 anliflich des Verbots seiner Partei
zusammengesteliten Schriftenband Hongshuiji ablesen. Die Beitrdge sind chronologisch angeordnet und
umfassen die Jahre 1909-1913.

®  Siehe Hongshuiji S. 22-25.
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Auf dieser Linie lagen auch die weiteren Initiativen. Typisch fiir Jiang war das Bemii-
hen. den Sozialismus als ..ungefihrlich™ darzustellen, da er sich um Legalitit bemiihte. Ge-
walt sei dem ..Wesen des Sozialismus™ fremd.”

Er selbst fafite seine eigene Auffassung von Sozialismus in drei Punkten zusammen: 1.
Bildung fiir jedermann: 2. selbstandiger freier Erwerb des Lebensunterhaltes: 3. Abschaf-
fung des Erbrechts und ausschlieBlich lebenslanges Besitzrecht an Selbsterworbenem. '’

Eine der sozialistischen Lehren, die es Jiang angetan hatten. war Henry Georges ..single
tax* — eine Idee. die ja auch Sun Yatsen beeinflufite. Jiang wollte gar eine Kommune
einrichten, wo damit experimentiert werden sollte."' Doch auch anarchistisches Gedan-
kengut fand sich bei Jiang. So polemisierte er — auf der Linie von Xin shiji — gegen
Religion. Staat und Familie.'® Seine . Sozialistische Partei Chinas™ verpflichtete sich aber
als ersten Punkt der Statuten explizit dazu, die Republik als momentan angebrachte Re-
gierungsform zu stiitzen! I

Der kontroverseste Punkt war die Forderung nach Abschaffung des Erbrechts. der
schlieBlich der Partei auch zum Verhdngnis wurde und den Vorwand lieferte. sie zu
verbieten, Jiang wollte die Partei an die Sozialistische Internationale. d.h. Zweite Inter-
nationale, angliedern und suchte Riickendeckung bei Sun Yatsen, der schlieflich in vielem
programmatisch dhnlich dachte. Allerdings gestand ihm Jiang das Etikett ..Sozialist™ nicht
zu, sondern bezeichnete ihn als Vertreter von bloBer ,.Sozialpolitik*."* In einem Vergleich
seiner Position mit der Suns benannte Jiang — neben vielen Gemeinsamkeiten — besonders
das Erb- und Familiensystem als Hauptdifferenz."> Entsprechend stehe nur er selbst mit
seiner Partei in China fiir den ..Sozialismus™. Immerhin konnte Jiang nach nur drei Mo-
naten iiber 5000 Mitglieder und tiber 30 Zweigstellen der Partei in China vorweisen.'®
wozu nicht zuletzt die vage inhaltliche Definition und die Unkompliziertheit der Mitglied-
schaft beitrug.'” In ihren besten Zeiten hatte die Partei angeblich 400 Zweigstellen.
500.000 Mitglieder und zahlreiche sozio-kulturelle Initiativen.'®

Siehe z.B. . Shehuizhuyi yanjiuhui xuanyan® #+ & F # Pl %5 & § 5 (Manifest der Studiengesellschaft
zum Sozialismus), Juni 1911 (in Hongshuii S. 25-27). Diese Studiengesellschaft war ein direkter Vor-
laufer der . Sozialistischen Partei Chinas”. Siehe auch seine etwas spiteren Beteuerungen in Briefen an
Yuan Shikai (z.B. in Hongshuiji S. 67-69) oder sein . Shehuidang you yi guojia shuo™ #+ & @ H & & =
#t (Die Sozialistische Partei nittzt dem Staat) in Hongshuiji S. 75-77.

Siehe seinen Vortrag ..Shehuizhuyi yanjiuhui yanshuoci* ¥+ § 7= 3% ¢ 75 & 8 3% 3 (Ansprache an die
Studiengesellschaft zum Sozialismus) in Hongshuiji S. 27-29,

.Jieshao dishui gui gong zhi xueshuo® 1 ¥58 Hb ¥ B% /& 7 £ :8 (Vorstellung der Lehre von der an die
Allgemeinheit zu entrichtenden Bodensteuer) in Hongshuifi S. 31-32.

Siehe z.B. sein .Sanwuzhuyi xuanlun™ = # F 3 %% 55 (Gedanken iiber die Ideologie der drei Nein) in
Hongshuiji S. 32-37. — Jiang pflegte ubrigens besonders mit Wu Zhihui und Zhang Ji von der Xin shiji-
Gruppe Kontakt,

% Siehe ~Zhongguo shehuidang xuangao™ e [ #+ & % & & (Bekanntmachung der Sozialistischen Partei
Chinas) in Hongshuiji S, 53-55.

Jiang bezeichnete Suns Ansatz in der Antwort auf einen Brief in dieser Weise. (In Hongshuiji S. 61).
Siehe sein ,,Sun Zhongshan shehuizhuyi jiangyanji bianyan* % /b (|| #+ & & # 35 & £ 7+ S (Vorwon
zur Sammlung von Sun Yatsens Vortrdgen zum Sozialismus) in Hongshuiji S. 82-83.

Siehe Hongshuifi S. 56.

Siehe dazu Hongshuiji S. 59.

Siche dazu Zhang Yufa 5§ 5 ¢ :  Minguo chunian de zhongguo shehuidang™ B & #7] £ i) 0 ] +1 & @
1911-1913 (Die Sozialistische Partei Chinas zu Anfang der Republik-Zeit. 1911-1913) in Zhongyang
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Jiang wollte allerdings die Partei nicht als strikt organisierte politische Partei verstanden
wissen — worin ihn Wu Zhihui bestdrkte —.'" und vermied es, sich als . Parteifiihrer zu
definieren. SchlieBlich war der Begriff . dang" 4 (Partei / Gruppierung) noch nicht so
prazise definiert wie im heutigen Gebrauch. Vielmehr sei die ..Sozialistische Partei Chi-
nas™ eine ,.gesellschaftliche Partei, keine ..politische™, was wiederum von einem gewissen
anarchistischen EinfluB zeugt.*’ Die ehemaligen Xin shiji-Mitglieder, allen voran Wu Zhi-
hui und Zhang Ji, waren Jiang daher auch durchaus gewogen.

Jiang selbst benannte die zunehmend auseinanderstrebenden Fliigel seiner . Partei* gern
mit ,,gemdBigt” und .radikal”, wobei mit letzterem die anarchistisch Orientierten gemeint
waren, betonte aber den staatlichen Stellen gegeniiber. daB auch letztere nicht ,.gegen die
Republik* seien, sondern auf eine Selbstauflosung der Regierung setzten!*' Der Sozia-
lismus sei sogar — so versicherte er — dem Staat in vielerlei Hinsicht niitzlich. Die
Argumente dafiir waren jedoch z.T. sehr gewollt. So erklérte Jiang beispielsweise, daB der
Antimilitarismus im Grunde nur bei der Armee Qualitdt tiber Quantitit stelle (!) und der
Sozialismus letztlich der Polizei helfe, da niemand mehr zum Diebstahl verfiihrt werde!*

Seinen anarchistischen Kritikern in der Partei hielt Jiang entgegen. dall Anarchismus
schlieBlich nur gegen . Autorititen™ gerichtet sei, nicht aber gegen ..Organisationen™ und
Organe derselben. weshalb seine Partei mit ihrem Versprechen. an politischen Organi-
sationen (z.B. dem neuen Parlament) teilzunehmen. nicht gegen die Idee des Anarchismus
verstofle! Es gelte. hier zwischen verschiedenen Formen politischer Aktivitidt zu differen-
zieren.”” — Letztendlich kann man sich des Eindrucks nicht erwehren, dal3 Jiang versuchte,
es allen recht zu machen, aber vor allem, nicht durch zu viel Radikalitét in Schwierigkeiten
ZUu g(.’l'ﬁlell.

Die Anarchisten in der ,, Sozialistischen Partei”

Den anarchistisch orientierten Mitgliedern seiner Partei erschien jedoch dieser Kompro-
mifBkurs Jiangs zunehmend fragwiirdig. Hauptanfiithrer dieser Fraktion waren Sha Gan
/& und der buddhistische Ménch Taixu J [ . Ihr Sprachrohr war zunichst die Zeitschrift
Shehui shijie + @& ti 5 (Welt der Gesellschaft), die von April bis November 1912
erschien. Bereits die erste Nummer setzte sich kritisch mit Jiangs ..Sozialismus im weiten

vanjivyuan jindaishi yanjiusuo jikan & 42 5 78 b7 2T (X 82 B 25 A ££ £1) (Bulletin des Forschungs-
instituts zur modernen Geschichte der Academia Sinica), Nr. 20, Juni 1991, S. 211-235. Zhang konnte
189 Zweigstellen identifizieren.

" Siehe ..Wu Zhihui zhi shehuizhuyi tan* % # 8% ++ % = #% 3% (Wu Zhihuis Erdrierung des Sozialismus)

von 1912, abgedruckt in Ge/Jiang/Li Bd. 1, S. 338-342, dort S. 338.

Jiangs Antwort auf einen Brief (in Hongshuiji S. 61) und sein . Zhongguo shehuidang zhongda wenti* &2

B+t 97 4 & A 4 RE (Die grofien Probleme der Sozialistischen Partei Chinas) in Hongshuiji S. 64-67.

Siehe auch sein ,Diache dangzheng xuanyan“ 3 [ % % & = (Erklirung zur Beilegung des inner-

parteilichen Kampfes) in Hongshuiji S. 70-71.

Siehe z.B. Jiangs Brief an Yuan Shikai vom Mai 1912 (in Hongshuiji S. 67-69).

“ Vgl seinen bereits erwahnten Artikel ,.Shehuidang you yi guojia shuo*,

** Siehe z.B. Jiangs ,.Fu mou-jun shu lun shehuidang yu hao can zhengshi* 18 3 & £ 35+t & 8 8147 22 L
HE (Erwiderung auf den Brief eines gewissen Herrn iiber die Sozialistische Partei und die Bejahung der
Teilnahme an politischen Aktivititen) in Hongshuiji S. 78-80.
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Sinne™ auseinander. So bezeichnete Sha Gan diesen als ..falschen Sozialismus™ und stellte
ihm den ..Sozialismus im engen Sinne™ als ,,wahren Sozialismus™ gegeniiber. Dieser wolle
die Zerstorung der gegenwirtigen sozialen Strukturen, also die soziale Revolution. und
zwar weltweit.”*

Bald zog die Fraktion auch duflere Konsequenzen und spaltete sich von der .Sozia-
listischen Partei Chinas® ab, nachdem Jiangs Vermittlungsversuche zwischen ihnen und
dem _staatssozialistischen™, d.h. sozialdemokratischen Fliigel, gescheitert waren. Die An-
archisten griindeten eine eigene ,.Partei, die ..Sozialistische Partei™ (..Shehuidang™ #+ &
). Obwohl Jiang beteuerte, daB der Zusatz ,.Chinas™ im Namen seiner Partei nur eine
Ortsbezeichnung sei und keinen programmatischen Wert habe.” hielt die anarchistische
Fraktion dies fiir eine unzuldssige Eingrenzung der universalen Idee des Sozialismus und
fiir ein Zeichen von Identifizierung mit dem chinesischen Staat. Statt dessen solle man sich
am _reinen Sozialismus™ orientieren. der wohl gleichbedeutend mit Sha Gans ..Sozialismus
im engen Sinne™ war. Als Ziele wurden definiert: die Abschaffung der Klassen, also Kom-
munismus (gegen arm / reich); die prinzipielle Achtung des Individuums (gegen die Diffe-
renzierung nach sozialen Status): gleiche Bildungschancen (gegen Wissensmonopole):
sowie die Uberwindung von jeder Art Abgrenzung. seien es Staatsgebilde, Familienver-
binde oder religiose Uberzeugungen (d.h. .. Aberglaube™) (da diese Abgrenzungen stets die
Unterscheidung zwischen ,.zugehérig™ und ..nicht-zugehérig™ implizierten). Als Mittel zur
Erreichung dieser Ziele sollten Propaganda. Destruktion (aktiver Widerstand und revolu-
tiondre Aktivitdten) und Konstruktion (soziale Einrichtungen w.d.) eingesetzt werden. Die
Mitglieder der neuen ..Partei” wurden verpflichtet, sich aller politischen Tétigkeit zu ent-
halten. keiner Religion anzugehoren, den Familiennamen abzulegen und nicht zu heiraten
bzw. bestehende Ehen aufzulésen.’® Die Regeln waren offensichtlich von (Liu) Shifus
gerade gegriindeter ,,Herzgesellschaft™ (s.u.) beeinflufit, deren Maximen in der Zeitschrift
Shehui shijie auch verdffentlicht wurden.

Der buddhistische Manch Taixu griff in seiner Erlduterung zu diesen Positionen die von
den sozialdemokratischen Gegnern gezielt gewihlte buddhistische Metapher vom Erlo-
sungsziel und dem dahin betérdernden Hilfsmittel auf. mit der sie fiir den ,.Staatssozialis-
mus™ als einstweiligem Hilfsmittel pladierten, um schlieflich das Ziel des ,.Anarchismus™
zu erlangen — und somit einen KompromiB3 mit den Anarchisten zu suchen. Taixu erklarte
es zum Widersinn, das ..andere Ufer" des Anarchismus auf dem inhaltlich doch entgegen-
gesetzten ..staatssozialistischen™ Weg erreichen zu wollen. Vielmehr versuchte er, diese

* Unter Pseudonym ..Fenxia™ 1 {# : , Xiayi shehuizhuyi yu guangyi shehuizhuyi* #E 5+ & T % 81 [E &
++# T 3 (Sozialismus im weiten Sinne und Sozialismus im engen Sinne), urspriinglich in Shehui shijie
Nr. 1, abgedruckt in Ge/Jiang/Li Bd. 1, §. 223-224,

* Siehe sein ..Zhongguo shehuidang dierci lianhehuihou xuanyan* HE# G #E — S G R E S

(Bekanntmachung nach der zweiten Vollversammlung der Sozialistischen Partei Chinas) in Hongshuiji S.

§3-86.

Die Statuten sind in den Akten zum Verbot der Partei enthalten. Siehe Zhongguo wuzhengfuzhuyi he

zhongguo shehuidang S. 186-187. Weitere Ausfithrungen dazu erschienen in der Zeitschrift Liangxin B

L+ (Gewissen), die die Gruppe im Sommer 1913 herausbrachte. (Siehe Ge/Jiang/Li Bd. 1, S, 251-253).
Nachdem Taixu zumindest ja Monch war, mag die Ablehnung von ,Religion™ erstaunen. doch war

Taixu der Ansicht, dafi der Buddhismus keine , Religion® sei, da er nicht im Gegensatz zur Wissenschaft

stehe. bzw. zumindest das. was landlaufig unter ..Religion® verstanden wurde. transzendiere. (Zu Taixus —

spiteren — AuBerungen zu diesem Thema vgl. mein Buddhismus und Moderne, bes. Kap. 2.2.5).
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Jetzt-Nachher-Logik ad absurdum zu fiihren, indem er — die logische Kette riickwiirts
schreitend — zum Erreichen des .,anderen Ufers™ des ,,Staatssozialismus® einen gefestigten
Staat als Mittel setzte, der wiederum eine starke Regierung voraussetze, die wiederum
durch eine aufgeklarte Despotie erreicht werde usw., so da am Ende die Lésung in der
absolutistischen Herrschaft aufgeklarter Kaiser liege! SchlieBlich, so Taixu sarkastisch,
bliihe die Sozialdemokratie gerade im autokratisch-militaristisch geprigten Deutschland
und beweise somit, dafl sie keinen Beitrag zur Zuriickdrdngung von Herrschaft leisten
kénne. Und sei denn nicht die Entwicklung der Sozialdemokratie erst nach der des Anar-
chismus erfolgt. weswegen die Spaltung im sozialistischen Lager also die Schuld der So-
zialdemokratie sei? — Damit wollte Taixu wohl dem Argument entgegenwirken, selbst
schuld an der Spaltung der ,,Sozialistischen Partei Chinas* zu sein!

Zu argumentieren, daf} voriibergehend der | staatssozialistische” Weg als ,,notwendiges
Ubel™ gegangen werden miisse, um schlieflich den anarchistischen Idealzustand zu errei-
chen, und dies gar noch altruistisch mit dem buddhistischen Satz ,,wenn ich nicht in die
Holle gehe. wer dann?* zu verbramen, war fiir Taixu ein Affront. Weshalb denn, fragte er
spitz, erbot sich der Boddhisattva, in die Holle zu gehen? Um sie zu zerstéren oder um sie
zu zementieren? Er habe ja wohl kaum im Sinn gehabt, die Unmoral derer, die in die Hélle
geraten waren, zu imitieren, sondern diesen zur Befreiung zu verhelfen. Ebenso sei den
Anarchisten bewult, daff die gegenwirtige Welt unmoralisch sei, doch fliichteten sie sich
nicht aus ihr, sondern wollten der Menschheit briiderlich das Evangelium des ,,Radikal-
sozialismus™ (so die bevorzugte Charakterisierung des Anarchismus) verkiinden, selbst
wenn sie dafiir unbarmherzige Verfolgung von seiten der Regierung ertragen miifiten.

Dies konnten sie in der Tat bald in der Realitdt erleben. Die ,Sozialistische Partei*
wurde umgehend verboten,”® und die Zeitschrift Shehui shijie mufite eingestellt werden.

Auch die ,Sozialistische Partei Chinas™ wurde davon mitbetroffen. Jiang Kanghu tak-
tierte, um ein Verbot auch seiner Restpartei zu verhindern, und schwor auf friedliche
Mittel.” Intern versuchte er, die Partei weiter den anarchistischen Dissidenten gegeniiber
offenzuhalten, indem er den ,,Sozialismus® als umfassenden Ansatz definierte, der zahl-
reiche Richtungen in sich fasse: ,,philosophische®, ,,wissenschaftliche®, ,politologische®,
proletarische™, .staatssozialistische®, .anarcho-kommunistische®, ,individualistische®,
.single tax* und ,esperantistische* (womit Esperanto und Sozialismus gekoppelt wur-
den)!*” Obwohl alle Pline, in Nordost-China Zweigstellen der moderaten ,,Sozialistischen
Partei Chinas™ zu errichten, wiederholt von amtlicher Seite blockiert wurden,’' war Jiang
Kanghu weiterhin optimistisch, sogar ein Modellgebiet zur Erprobung des Sozialismus, ja

=" Ausziige dieses wichtigen Beitrags von Taixu aus der Zeitschrift Shehui shijie sind in Ge/Jiang/Li Bd. 1,

S. 225-231 enthalten. Der Beitrag lautet: ,,Shehuidang yu zhongguo shehuidang zhi bamianguan® #+ & &

Hich @+t & 8 ~ )\ @ § (.Sozialistische Partei* und , Sozialistische Partei Chinas®, von acht Seiten

her betrachtet).

Siehe Zhongguo wuzhengfuzhuyi he zhongguo shehuidang S. 185-187.

* Siehe z.B. sein Schreiben an die Regierung wegen des Verbotes der ,,Sozialistischen Partei* in Hongshuiji
S.92-93.

* Siehe sein ,,Shehuizhuyi xuean caoli +f & 3 7% 22 32 B ] (Entwurf zu den Richtungen im Sozialismus)
in Hongshuiji S. 93-97.

*'" Siehe Zhongguo wuzhengfuzhuyi he zhongguo shehuidang S. 187-202.
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selbst ein Experimentiergelinde fiir den Anarchismus zugewiesen zu bekommen.*”” Da-
mals war die Frage nach Autonomie fiir die Mandschurei, die Mongolei. Nordwest-China
und Tibet aktuell. Jiang Kanghu hoffte auf ein Experimentierfeld in den genannten Gebie-
ten. Die Diskussion dariiber hielt unvermindert bis in den Sommer 1913 an.™

Daf die Regierung unter Yuan Shikai dem jedoch alles andere als geneigt war, machte
nicht zuletzt die gezielte Beseitigung politisch Oppositioneller deutlich, deren eklatantester
Fall die Ermordung des GMD-Fiihrers Song Jiaoren durch Schirgen Yuans im Mirz 1913
war. Der Vorfall stiel eine regelrechte Anti-Yuan-Bewegung an, die bis zu ihrer Zerschla-
gung im Spitsommer 1913 Revolutionire diverser Couleur vereinte. Eine Reihe der bei
Jiang Kanghus Partei Verbliebenen wandte sich nun von dessen Linie ab, Yuan zu Gefallen
zu sein, und schlof sich z.T. mit dem ehedem anarchistischen Fliigel zusammen. So
wandte sich der Herausgeber der sozialistischen Zeitung Rendao zhoubao )\ 38 & #
(Wochenzeitung ..Humanismus™), Xu Anzhen {§ % #E, demselben zu und sollte bald auch
mit (Liu) Shifu zusammenarbeiten. Seine Zeitung setzte im iibrigen die von Jiang Kanghu
angesprochene enge Verbindung von Esperanto und Sozialismus um.** und war eine der
frithesten Periodika mit Esperanto-Kolumne innerhalb Chinas. Bezeichnenderweise hiel3
die Zeitung, deren chinesischer Titel ja nicht sofort an Sozialismus denken lief, mit
Esperantotitel unmiBverstindlich .Hina Socialisto*** Sie erschien in Shanghai, der Espe-
ranto-Hochburg in China (s.u.). Ab der Nr. 12 propagierte Xu Anzhen regelrecht den Anar-
chismus. da Yuans Machenschaften jeden Anbiederungsversuch verwerflich erscheinen
lieBen und nur grundsitzliche Opposition dem Desaster der jungen Republik abzuhelten
versprach. ™

Die anarchistische Fraktion startete daneben eine neue. eigene Zeitschrift: Liangxin F1
Ay (Gewissen). deren Titel — dhnlich wie Rendao — bereits die stark moralische Motivation
augenfillig machte.”” Wie bereits das Programm der verbotenen .Sozialistischen Partei”
klargestellt hatte. war die Grundidee die Uberwindung aller Abgrenzungen. da .die

Siehe sein ,.Shehuidang choubian ce”* &t & &% # % 55 (Plan der Sozialistischen Partei fiir die Grenz-
gebiete) in Hongshuiji S. 97-103 vom Januar 1913 (besonders S. 100).

Siehe Rendao zhowbao N 838 #i (Wochenzeitung . Humanismus™) Nr. 21, S, 1: Xincun wenti® 7 f1
[ 8 (Das Problem eines neuen Dorfes). Daraus geht hervor. dall man (inzwischen) eher an Ortlichkeiten
im chinesischen Kerngebiet dachte und die Umsetzung des .jeder nach seinen Fihigkeiten, jedem nach
seinen Bedirfnissen™. dem Schlagwort des Anarcho-Kommunismus, anstrebte. (Wie erinnerlich. stand
Jiang selbst seit den Zeiten der Xin shir diesem Motto skeptisch gegeniber. Spiter dullerte er sich auch
distanziert zu dem geplanten , Neudorf™ in Jiang Kanghu boshi yanpianglu Teil 1, Shanghai 1923, S. 80-
81). — Dies ist tibrigens die erste mir bekannte Verwendung des Begriffes ..Xincun* (Neudorf). der somit
nicht erst mit dem Bekanntwerden des , Atarashiki mura™ (s.u.) auftauchte.

Die ..Sozialistischen Partei Chinas™ wollte in Peking an einer eigenen Schule auch Esperanto-Unterricht
emfiihren. Die Konzeption iibernahm wa. Wu Zhihui. der — wie Zhang Ji — Verbindung zur Partei harte
(Siehe die Archivmaterialien in Zhongguo wushengfuzhuvi he zhongeuo. shehuidang S. 191-196). An
dieser Schule soll w.a. die spatere Frau Zhou Enlais [& & %2 Esperanto gelernt haben. (Siehe Hou Zhiping
S.24).

Hou Zhiping, dem offensichtlich diese Zeitung nicht vorlag, hielt diese in seiner Geschichte der Espe-
ranto-Bewegung in China (S. 23-24) filschlicherweise fiir zwei verschiedene Periodika.

Ausziige aus Nr. 12 und Nr. [4-135 der Renduo zhoubao sind in Ge/liang/Li Bd. | abgedruckt. (Mir lagen
ansonsten die ..vor-anarchistischen” Nummern 2.5.6.8.10 sowie Nr, 21 vor).

Sie konnte nur in zwei Nummern erscheinen, war aber die erste Zeitschrift. die in China speziell den An-
archismus propagierte. (Vegl. Lu Zhe S: 128). (Liu) Shifus Zeitschrift erschien erst einen Monat spiter.
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Wahrheit keine Grenzen kennt*.*® Obwohl Religion bzw. ,Aberglaube eines der erklar-
termafien zu iiberwindenden Ubel darstellte, offenbarte die Argumentation hiufig Affini-
titen besonders zum Buddhismus (den man als nicht mit der Kategorie ..Religion™ fafibar
ansah). was natiirlich auch mit dem starken Einfluf} Taixus zu tun hatte. Die Uberschrei-
tung aller Grenzziehungen, der pingdeng- *- 25 Gedanke. war bereits in Tianyi eine grund-
legende Idee gewesen. Hua Lin ZE f£ etwa, der urspriinglich bei der Tongmenghui und
dann bei Jiangs ..Sozialistischer Partei Chinas* Mitglied war, sich dann dem anarchi-
stischen Fliigel zuwandte, bald mit der Gruppe um Li Shizeng und Wu Zhihui erst als
Teilnehmer, dann als Organisator, bei den Frankreich-Programmen mitwirkte und spiter
noch im chinesischen Anarchismus eine wichtige Rolle spielte.”” fiihrte den Anarchismus

39

Siehe ..Shehuidang gangmu shuomingshu™ #+ & & i H 2% B8 # (Erkldrungen zu den Grundsétzen der
Sozialistischen Partei) in Ge/Jiang/Li Bd. |, S. 251-253. dort S. 253. (Urspriinglich abgedruckt in Liang-
xin N 1, Juli 1913), '
Zu Hua Lin besteht einige Verwirrung, da es spéter einen weiteren Hua Lin gab, der ebenfalls nach Frank-
reich kam. aber offensichtlich etwas jiinger war. (Vgl. die Zusammenstellung widerspriichlicher Infor-
mationen im Begleitbdndchen zu Sakai/Saga: Genten .S, 135-136). Zu einer ersten Klirung sei ange-
merkt:

Der hier angesprochene Hua Lin war urspriinglich Mitglied der Tongmenghui (zu schliefien aus einer
Bemerkung Wu Zhihuis von 1924 in seinem berithmien Disput mit Hua Lin [s.u.]). AuBerdem hatte er
Kontakte zu dem ,Vater der buddhistischen Renaissance”, dem Laien Yang Wenhui #5 3Z &, woher er
vermutlich auch Taixu kannte. Er war journalistisch tdtig, Mitglied von Jiang Kanghus Partei und mit dem
Aktivisten dieser Partei in Nordchina, Chen Yilong [# 3 § . den Yuan Shikai umbringen lieB (s.u.).
befreundet. Hua Lin, der Wu Zhihui und Zhang Ji kannte, ging daraufhin 1913 mit dem ersten Studien-
programim nach Frankreich, um seinerseits einer Verhaftung durch Yuan Shikai zu entgehen. Wihrend des
Ersten Weltkrieges besuchte er Kropotkin in England, verlieB Europa 1917 und engagierte sich —
gewissermalien als Zwischenstopp auf der Heimreise — fir chinesische Arbeiter in Manila. Er kehrte noch
1917 nach China zuriick. beteiligte sich an anarchistischen Publikationen und half. die Vorbereitungs-
schulen fiir angehende Frankreich-Werkstudenten zu organisieren (s.u.). Bald fuhr er wiederum nach
Frankreich, wo er beim ..Institut Franco-Chinois™ mitarbeitete. Ca. 1923/24 war er wieder zeitweise auf
den Philippinen und dann zuriick in China. (Siehe den Bericht Jiang Kanghus iiber seine Reise nach
Siidost-Asien: Nanvang huixiangji & £ [2] 18 22 [Erinnerungen an Stidost-Asien], Shanghai 5. Aufl. 1928
[Erstauflage 1924], S. 78-81, bzw. die Angaben zu Hua Lin in der anarchistischen Zeitschrift Chunlei &
%5 [Frihlingsdonner] [s.u.] Nr. 3, Mai 1924, S. 114). 1924 hatte er seinen beriihmten Disput mit Wu
Zhihui (s.u.). bei dem er sich gegen eine Kooperation mit der GMD stark machte. Ansonsten hielt sich
Hua Lin aber — nach eigenen Angaben — in den 20er Jahren {iberwiegend in Europa auf und befalte sich
mit Literatur und Kunst. Trotz allem blieb er auch in den spiten 20er Jahren noch Li Shizengs diversen
Aktivitaten verbunden. 1932 kehrte er — wieder laut eigenen Angaben — nach China zuriick und niherte
sich offensichtlich schlieflich der GMD an. Im chinesischen Anarchismus behielt er stets eine gewisse
Sonderrolle, Er galt als ..individualistischer Anarchist* und pflegte die Verbindung von Anarchismus und
Kunst. Sowohl buddhistische als auch westliche Einfliisse (besonders tber seine Wertschatzung der Kunst
der Renaissance) waren bei ihm stets prisent. AuBerdem wurde er wegen seines oGffentlichen Liebes-
werbens um eine inzwischen anderweitig verheiratete Frau weithin bekannt. (Die obigen Angaben sind aus
verschiedenen, primar in diversen zeitgendssischen Quellen verstreuten Angaben zusammengestellt. Hua
Lin selbst duflerte sich kurz zu seiner Biographie in seiner Aufsatzsammlung Bashan xianhua 2 (11 B 55
[Geplauder, an den Berg gelehnt], Shanghai 1945, S. 31-33). (Ansonsten liegen mir seine Aufsatz-
sammlungen Kuvesi 18 % % [Sammlung verwelkter Blétter]. Shanghai 1924 [enthalten in Sakai/Saga:
Genten ...] und Qiuswo =2 Z [Suche), 0.0. 1931, vor). (Letztere stellte Herr Wan Shuping freundlicher-
weise zur Verfliigung).

Der andere. jiingere Hua Lin hielt sich 1921-1924 in der SU auf und schrieb spéter dartiber. Laut der
Studentenliste des ..Institut Franco-Chinois* studiert dort 1928-1930 ein Hua Lin, der — so die Angabe
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aus dem nur menschlichen Bereich heraus und forderte — nicht undhnlich Zhang Binglins
~Wuwulun® 7 % 3% (Uber die fiinf Nichtungen) einst in Minbao — die Beseitigung aller
Grenzen zwischen den Lebewesen. Anarchismus bedeutete thm letztlich Aufhebung der
Welt, womit er bereits anklingen lieB, was einige Anarchisten-Nihilisten im Gefolge des
Vierten Mai propagieren sollten, wenn auch dann mit eher daoistischem Hintergrund.*’
Freiheit sei eine Frage des BewuBtseins. Wenn dieses beginne zu differenzieren. sei der
Keim allen Ubels gelegt. So fithre z.B. die Differenzierung zwischen Mensch und Tier
dazu. daf der Mensch die Tiere knechte. téte und verspeise — womit Hua Lin das Thema
.Vegetarismus™ anklingen lief3, das in China oft mit dem Anarchismus verbunden wurde.
Nicht von ungefihr ergaben sich daher Verbindungen von Anarchismus und Vegetarismus
auch iiber die buddhistische Linie. Li Shizeng z.B. hatte den Vegetarismus ja stirker von
allgemein moralischem und hygienischem Gesichtspunkt her gefordert. (Liu) Shifu (s.u.)
hingegen orientierte sich wohl eher an buddhistischen Vorbildern. Auch in den frithen .so-
zialistischen™ Zeitschriften wie Rendao zhoubao spielte der Vegetarismus gelegentlich eine
Rolle."!

Auch ein universales Kommunikationsmittel miisse geschaffen werden, so fiigte Hua
Lin an, das sich nicht nur — wie das Esperanto — an den menschlichen natiirlichen Sprachen
orientieren sollte. sondern auch noch die Tiere mitberiicksichtige. Dann erst kénne man
von Aufhebung aller Grenzen sprechen. — Hua Lin war bewuft, dafl er damit buddhistische
Positionen vertrat, wie sie besonders Taixu propagierte. **

Dieser machte seinerseits deutlich, warum er Anarchismus und Buddhismus so eng
verkniipft sah: beide ruhten auf moralischem Fundament. Wie der Zeitschriftentitel Liang-
xin andeutete, war das Gewissen jedem Menschen eigen, doch werde es von der derzeitigen
Welt systematisch behindert. Nur der Anarchismus kénne die Voraussetzung dafiir schaf-
fen, dal der Mensch sein eigentliches moralisches Wesen wiederentdecke, weil er die
falschen Gewohnheiten, die sich im derzeitigen System niederschliigen. beseitige. Dies
werde auf natiirliche Weise geschehen, da die Menschheit einen neuen Wissensstand er-
reicht und somit die falsche Moral der Vergangenheit iiberwunden habe. Erkenntnis also ist
es, die die Welt — nach Taixus Meinung — letztendlich befreit: ein urbuddhistischer Ansatz.
kombiniert mit westlichem Evolutionsdenken.*

zum Geburtsjahr nicht falsch ist — 1897 geboren wurde. Dies wiirde auf den jiingeren Hua Lin passen, der
ebenfalls anarchistisch orientiert war und (nach seinen auszugsweisen Erinnerungen, die in japanischer
Ubersetzung in Saga/Sakai/Tamagawa S. 248251 enthalten sind) in der Vierten-Mai-Zeit in China
Universititsstudent war. Der dltere Hua Lin dagegen wurde vermutlich 1889 geboren. Jedenfalls arbeitete
er bereits 1912 erkldrtermabBen als Journalist.

Hier ist besonders Zhu Qianzhi 4= 3 22 zu nennen (s.u.).

Siehe z.B. in Rendao zhoubao Nr. 5 die Fortsetzung eines Artikels zum Thema — die fritheren Folgen
lagen mir nicht vor — mit Kommentaren von Ding Fubao T 1& %, einem revolutiondren Arzt und aktiven
Buddhisten. (Er brachte spiter ein bekanntes buddhistisches Lexikon heraus).

** Hua Lin % #£: , Wu shijie zhuyi* #E tt- % 9= % (Die Idee der Weltenlosigkeit) in Ge/Jiang/Li Bd. 1, S.
265-266, urspriinglich erschienen in Liangxin Nr. 2, August 1913. (Im Buddhismus geht man von der
Existenz mehrerer Welten bzw. Bereiche aus, insofern spricht der Titel die Absage an jederlei Abgenzung
aus und legt die Ubersetzung im Plural nahe).

Ein Auszug aus Taixus .Shijie zhi san da zuie® % > — 4 98 58 (Die drei grofien Ubel der Welt) gibt
Gelliang/Li Bd. 1, S. 266-268. (Urspriinglich in Liangxin Nr. 2, August 1913). Nach buddhistischer
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Taixu, der die im chinesischen Anarchismus latent vorhandene Affinitit zum Buddhis-
mus in der explizitesten Form manifestierte, und seine Mitstreiter des anarchistischen Flii-
gels muBten allerdings bald kapitulieren. Im Rahmen der radikalen Unterdriickung dissi-
denter Strémungen durch Yuan Shikai im Spitsommer 1913 (im Gefolge der versuchten
~Zweiten Revolution™ Sun Yatsens) wurde Sha Gan, der mit Taixu die ,.Sozialistische
Partei* initiiert hatte, ermordet.** Taixu zog sich daraufhin auf sein eigentliches Feld, den
Buddhismus, zuriick und schied aus der anarchistischen Bewegung aus.*’

Auch Jiang Kanghus ,.Sozialistische Partei Chinas* wurde nun verboten, der Aktivist
Chen Yilong [# 2 §8 sogar hingerichtet.*® ] iang selbst setzte sich in den Westen ab, hielt
sich aber stets fiir den eigentlichen Vertreter des chinesischen Sozialismus.*’ Im Gefolge
des Vierten Mai versuchte er dann, seine Partei wiederzubeleben — mit wenig Erfolg. We-
gen des Scheiterns der ..Zweiten Revolution®™ waren auch viele andere Dissidenten gezwun-
gen, 1913 wieder einmal das Weite zu suchen® oder unterzutauchen. Damit blieb in China
als einzige aktive Gruppe nur die um (Liu) Shifu iibrig, der ,,Personifikation* des chine-
sischen Anarchismus.

Auffassung ist die Verblendung Grund allen Ubels. Wird sie durch Erkenntnis beseitigt, erfaBt der

Mensch die Welt, wie sie an sich schon immer war und ..erwacht* aus dem Traum zur wahren Realitit.

Er hatte kurz zuvor noch mit Wu Zhihui die parallel zum Frankreich-Studienprogramm (s.u.) gedachte

Gesellschaft fiir Japanstudenten geplant. (Siehe Lu Zhe S. 127, der Sha Gan als Mitorganisator nennt).

Dies zeigt im iibrigen wieder, daB die Mitglieder der ehemaligen Xin shiji einen gewissen Kontakt mit den

beiden ,.sozialistischen Parteien™ hatten.

*5 Siehe Yinshun F[1 11§ : Taixu dashi nianpu # [ 7 B 2 5% (Chronologische Biographie des GroBmeisters
Taixu), Taipei Neuauflage 1973, S. 66. Taixus anarchistische Beitréige finden sich ibrigens nicht im
immerhin 64-bandigen Gesamtwerk Taixu fashi quanshu 7 [ i B & #F (Sémtliche Werke des
Dharma-Meisters Taixu), Taipei 1959. Taixu selbst erwihnte spiter seine ,anarchistische Phase" kaum.
(Siehe z.B. seine Autobiographie Taivu zizhuan 73 i £ {8 [Autobiographie Taixus], Singapur 1971,
verfaBt 1939 mit Korrekturen von 1945).

Zu Taixus Rolle im chinesischen Buddhismus siehe auch mein Buddhismus und Moderne.
¢ Siehe dazu Zhongguo wuzhengfuzhuyi he zhongguo shehuidang S. 203-205. Chen hatte sich um die Regi-
strierung der ,.Sozialistischen Partei Chinas“ in Nordost-China bemiiht, machte aber schliefilich den An-
biederungskurs Jiang Kanghus an Yuan Shikai nicht mehr mit, wofiir er mit dem Leben bezahlte. Jiang
distanzierte sich zunichst von Chen (siehe seine Eingabe an Yuan, um seine Partei zu retten, in Hong-
shuiji S. 115118, bes. S. 116), spiter lobte er ihn (siehe Kiang Kang Hu: China and the Social Revo-
lution, San Francisco, Vorwort datiert 1914, S. 27) und erkldrte ihn schlieBlich zum Mirtyrer (siche

Jiangs Jiang Kanghu boshi yanjianglu Teil 4, Shanghai 1924, 8. 29)!

Fiir westliche Leser gab er eine Zusammenfassung seiner Ideen und des Sozialismus in China in China

and the Social Revolution. Dabei bemiihte er sich, seine Initiative als weitgehend iibereinstimmend mit

der Sozialistischen Internationalen zu préasentieren und den Anarchisten das Scheitern der sozialistischen

Bewegung in China anzukreiden.

% Wie erinnerlich, flohen ja auch die Mitglieder der ehemaligen Xin shiji.



6. (L1U) SHIFU, DIE ,.,PERSONIFIKATION™ DES CHINESISCHEN ANARCHISMUS

Der vor-anarchistische Revolutiondr

Liu Sifu 2| B 78 / Shifu ffi 1§ (1884-1915) war nicht auf direktem Wege zum Anarchis-
mus gekommen.' Liu Shaobin £l 3 §f ., so sein urspriinglicher Name, entstammte einer
relativ wohlhabenden Gelehrtenfamilie in der Provinz Guangdong. Sein Vater galt als pro-
gressiv und engagierte sich in der Region u.a. im Sinne der 1898er Reform fiir Schulen
sowie gegen das Fiiiebinden. Seine eigene vielképfige Familie fithrte er in einer verhiltnis-
miBig liberalen Weise, so daff (Liu) Shifus Attacken gegen das Familiensystem eher in der
Tradition seiner Familie griindeten, als in einer Abwehrreaktion auf eigene Negativ-Erfah-
rungen.’

Zunichst ging Liu den traditionellen Priifungsweg, wandte sich aber — offensichtlich
traumatisiert von den Examina — frith davon ab.® Statt dessen versuchte er sich in verschie-
denen Reformaktivititen, u.a. einer Madchenschule. Ahnlich seinem spiteren Rivalen
Jiang Kanghu erschien Liu die . Frauenfrage* besonders dringlich.”

' Zu Liu Sifu bzw. Shifu siche die unverdffentlichten Dissertationen von Edward S. Krebs: Liu Ssu-fu and

Chinese Anarchism, 19051915, Univ. of Washington 1977, sowie von Pik-chong Agnes Wong Chan: Liu
Shifu (1884-1915): A Chinese Anarchist and the Radicalization of Chinese Thought, Univ. of California,
Berkeley, 1979. Krebs hat seine Dissertation in griindlich revidierter Form inzwischen als Edward S.
Krebs: Shifu, Soul of Chinese Anarchism, publiziert. Diese Studie ist die bislang ausfithrlichste und beste.
Von chinesischer und japanischer Seite wurde Liu nur in kirzerer Form behandelt. Am eingehendsten
geschah dies wieder durch den japanischen Anarchismus-Forscher Saga Takashi, dessen Artikel - da bei
Krebs nicht erwihnt — kurz aufgefiihrt seien: ,,Shinmatsu kakumei undo to Ryt Shifuku: Minzokushugisha
kara anakisuto e* [FHR R B L REHE . EETHFEEHL L T+ F 2 b~ (Die revolutionire
Bewegung am Ende der Qing-[Zeit] und Liu Shifu: Vom Nationalisten zum Anarchisten) in Nishimura
Fumio #5133 und Watanabe Keiko & ;8 B + (Hrsg.): Gendai no nashonarizumu ¥ {4+ <+ =
-+ 1) Z 4 (Moderner Nationalismus), Tokyo 1992, S. 81-116: sowie ,Ryn Shifuku to anakizumu:
Shingai kakumei kara goshi e no kakyo" IR E L T+ X X L | L E G b AMN~DEE
(Liu Shifu und der Anarchismus: die Briicke von der Xinhai-Revolution zum Vierten Mai) in Hdgaku
kenkyu i 54 Bf 77 (Rechtswissenschaftliche Studien), Bd. 66, Nr. 5, Mai 1993, S. 64-105.

Einen Uberblick zu den Quellen zu Liu Sifu gibt Krebs in Shifu ... in der Amerkung zu Kapitel 1. —
Liu Sifu nannte sich als Anarchist Shifu und lehnte eine weitere Verwendung des Familiennamens ab.
Dem trug Krebs in seiner Buchfassung Rechnung. Da Shifu allerdings iiberwiegend als ,,Liu Shifu™ be-
kannt ist (vgl. z.B. die Titel der oben aufgelisteten Sekundérliteratur zu ihm), habe ich mich fiir einen
Mittelweg entschieden. In allgemeiner Form setzte ich ,.Liu* in Klammern. Ansonsten nenne ich ihn in der
Skizze seines Lebensweges vor dem Anarchismus mit Familiennamen, danach ,.Shifu*.

Vel. Krebs: Shifu ... S. 2.

Siehe die Erinnerungen seines jiingeren Bruders Liu Shixin %/ 5 [\ : ..Guanyu wuzhengfuzhuyi huodong
de diandi huiyi® B8 % #E FC FF F 98 /5 §h 8 5 /% [=1 {8 (Einige Erinnerungen an anarchistische Aktivi-
taten) in Ge/Jiang/Li Bd. 2, 8. 926-939, dort S. 927.

Dabei mag man anmerken, dafi das abstrakte Problem der , Frauenbildung® nicht zwangsldufig zu einer
besonderen Wertschiatzung konkreter Frauen im personlichen Leben fithrte, doch galt dies schlieflich
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Liu bekam zunehmend Kontakt zu revolutiondren Kreisen. 1904 oder 1905 ging er nach
Japan, wo er u.a. die Herstellung von Bomben erlernte. da er seinen persénlichen Beitrag
zur Revolution in der Ausfiihrung von Attentaten sah. Liu, der sich inzwischen den pro-
grammatischen Namen Sifu f& {8 (an die Restauration [der Han] denkend) beigelegt hatte,
wurde Mitglied der Tongmenghui und freundete sich besonders mit Wang Jingwei an, der
spiter ebenfalls den Weg des Attentats beschritt. Inwieweit er damals schon mit anarchisti-
schem Gedankengut in Beriihrung kam., ist ungewif.

Dal3 er sich fur die Attentatstaktik entschied, lag zum einen an seinem Umfeld, zum
anderen aber auch in seiner personlichen Neigung begriindet. Wie erinnerlich. wurde insbe-
sondere unter den chinesischen Reformern und Revolutiondren in Japan das russische
Beispiel der . Nihilisten™ eifrig diskutiert.” Landesweiten Eindruck machte dann in China
der Attentatsversuch von Wu Yue 248 1905.

Liu wiederum war offensichtlich angetan von der moralischen Unbedingtheit, die der
Attentiter durch den Einsatz seines eigenen Lebens fiir . die Sache™ unter Beweis stellte.
Dies verband sich nicht nur mit den russischen Terroristen. sondern auch mit ..Helden™ aus
der chinesischen und jiingeren japanischen Tradition.”

1906 nach China zuriickgekehrt, engagierte sich Liu zunéchst als Lehrer und Herausge-
ber von revolutiondren Zeitschriften, bis schliefilich die Gelegenheit kam, seine Attentats-
Bereitschaft unter Beweis zu stellen.

Nach einem kleineren Unfall wihrend der Vorbereitungen’ unternahm Liu 1907 seinen
ersten Attentatsversuch, als dessen Opfer der Marinekommandeur in Kanton, Li Zhun Z=
4E _ auserschen war. Durch die vorzeitige Explosion der Bombe verfehlte Liu allerdings
nicht nur sein Ziel. sondern wurde selbst schwer verletzt. Obwohl er umgehend ins Kran-
kenhaus gebracht wurde, war das Ergebnis die Amputation des linken Unterarms. An-
schlieBend kam er fiir iiber zwei Jahre ins Gefangnis.”

nicht nur fiir Jiang oder Liu. Die . Frauenfrage" war fur sie — wie fiir viele — eher ein soziopolitischer
Problemfall.

Allerdings begann die Reihe der Anti-Mandschu-Attentate bereits 1900, offensichtlich ohne jeden auslan-
dischen Einflufi. (Siehe Krebs: Liv Ssu-fu ... S. 41, bzw. Krebs: ,Assassination in the Republican
Revolutionary Movement™ in Ch 'ing-shih wen-t i Bd. 4. Nr. 6, Dez. 1981, S. 45-80, dort S. 49-51).

Eine Zusammenfassung der Attentatsdiskussion, nach der Rezeption durch verschiedene politische
Richtungen gegliedert, gibt Saga Takashi: , Chagoku anakizumu zenshi: ansatsu to hakai no jidai®. (Der
sehr allgemeine Beitrag von Daniel Tretiak: .,Political Assassination in China, 1600-1968" in Kirkham et
al.. S. 503-529, geht hingegen nicht weiter auf die Hintergriinde ein).

Siehe hierzu die Ausfithrungen bei Chan: Lin Shifu ..., bes. S. 36—41. Chan hebt hier — neben den Atten-
titern des alten China, die Sima Qian bekanntlich gewiirdigt hatte — auch die tragischen ,Helden™ der
Meiji-Restauration, Saigo Takamori 75 %[ [# % und den buddhistischen Monch Gesshé H B8 hervor.
Wie James R. Soukup herausstellt. war und blieb das Attentdtertum in Japan jedoch weitgehend dem Ideal
der . Loyalitér verbunden, die sich ab der Meiji-Restauration dann als . Kaisertreue™ duflerte. Das Attentat
als politisches Mittel wurde daher bevorzugt von der politischen . Rechten™ eingesetzt! (Soukup: , Assassi-
nation in Japan® in Kirkham et al, S. 531-536).

Siehe Feng Ziyou: .. Xinshe chuangzaoren Liu Sifu* [ 4t 8l i& A 2| & 18 (Der Griinder der Herzgesell-
schaft Liu Sifu) in Geming vishi Bd. 2, S. 203-207, dort S. 204,

*  Die Details der Episode schildern Feng Ziyou (Geming yishi Bd. 2, S. 204-206) und Mo Jipeng SHEl g
Huiyi Shifu [8]1% £ 18 (Erinnerungen an Shifu), unversff. Manuskript, ca. 1970, S. 11a-12b. — Ich danke
Edward Krebs fiir die Uberlassung des Manuskriptes und seiner unverdffentlichten englischen Uberset-
zung desselben. Vel auch Krebs: Shifie ... S. 44-45.
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Von Liu sind zu diesem Zeitpunkt keine AuBerungen anarchistischer Ideen iiberliefert,
vielmehr verstand er sich als Mitglied der Tongmenghui. Sein Attentat war urspriinglich als
Unterstiitzung eines Aufstandes geplant, den diese organisierte, auch wenn Liu seine Tat
als heroische Einzeltat verstanden wissen wollte.”

Waihrend seiner Inhaftierung kam Liu erwiesenermalien in Kontakt mit der Zeitschrift
Xin shiji, womit sich in anderer Weise bestitigte, was der japanische Anarchist Osugi
Sakae gern mit ,,das Gefiangnis ist die Schule der Gesellschaft™ bezeichnete. Liu Shixin 2|
45 4y . ein elf Jahre jiingerer Bruder (Liu) Shifus, schmuggelte regelmiBig die Zeitschrift
hinein, die er via Hongkong bezog.'’

Fir (Liu) Shifu war somit der Weg zum Anarchismus geebnet. doch entschied er sich
erst 1912 endgiiltig dafiir. Wie seine erhaltenen Gefingnisschriften zeigen,'' bewegte ihn
damals das guocui-Denken ebenso wie der Buddhismus, wobei im Hintergrund besonders
der EinfluB Zhang Binglins spiirbar wird. "

Ahnlich den Advokaten des guocui pladierte Liu fiir eine Neubewertung der chine-
sischen Tradition und ihrer Elemente. Er sah sich zum einen in der Tradition der Qing-
zeitlichen ,,Han-Gelehrten™ und demonstrierte Vertrautheit mit philologischen Methoden,
wie sie in der kaozheng-Tradition eingesetzt wurden. So versuchte er z.B. philologisch
nachzuweisen, dal} weder die Abwertung der Frau noch die anderer Vaélker sich aus den
Termini ergebe, sondern vielmehr eine spitere Pervertierung gewesen seien."” Haupt-
schuldige an dieser Pervertierung der Tradition waren die Konfuzianer, die das gemein-
chinesische Erbe ihrer Interpretation unterwarfen und es somit monopolisierten, was sich
z.B. in der Vereinnahmung alter Schriften als ..Klassiker niederschlug.'* Entsprechend
neigte Liu dazu, ganz im Sinne der guocui-Denker die ,,urspriinglichen* chinesischen Sit-

*  Krebs (Shifu ... S. 38) hebt hervor, daB in den Jahren 1903-1907 in China die Attentatstitigkeit weitge-
hend von Einzelnen ausgeiibt wurde (Ausnahme: das Attentatskorps unter Leitung Yang Dushengs £ &
4 , zu dem ja auch Cai Yuanpei gehorte).
' Siehe Liu Shixins Erinnerungen in Ge/Jiang/Li Bd. 2, S. 929.
Seine ebenfalls im Gefiingnis verfaBte Studie tiber das Kantonesische und eine weitere iiber die Reform
des Gefangniswesens sind nicht mehr auffindbar.
Die Gefingnisschrifien erschienen unter Pseudonym in einer Lokalzeitschrift des Liu-Freundes Zheng
Bi'an @ {; /= . Spiter besorgte Zheng einen Nachdruck (,,Shifu yuzhong zhaji sizhong* &ifi {8 j2t ch 3 3¢
PYFE [Vier Gefingnisschrifien Shifus]) in Zhongshan wenxian o (1| 52 Bt (Zhongshan-Dokumente) Nr.
1, 1947, S. 20-28, und Nr, 2, 1948, S. 29-32. 1984/85 veroffentlichte Zhang Lei 5§ Z einen neuen
Nachdruck (,,Shifu ji waiwen™ Bfi {8 £ #} 32 [Weitere Schriften Shifus]) in Zhongguo zhexue vh B 37 2
(Chinesische Philosophie) Bd. 12, 1984, S. 506-519, und Bd. 13, 1985, S. 339-353. Der Vergleich beider
Nachdrucke ergibt, dal} im neueren zwar erklirtermaBen ein Artikel um sprachbezogene Passagen gekiirzt
wurde, dafiir aber noch mehr Artikel als im 1947/48er Nachdruck enthalten sind. Ich beziehe mich daher
hier primér auf die neuere Ausgabe.
" Siehe sein ,,Zaozi shidai zhi nannii pingdengguan® ;& = % (T 2 B 4 E % § (Die Auffassung von der
Gleichheit der Geschlechter zur Zeit der Schaffung der Schriftzeichen) in ,,Shifu ji waiwen®, Zhongguo
zhexue Bd. 12, S. 507, zur Frage der Frau. Das Problem des Verhiltnisses zu anderen Vilkern taucht
mehrfach auf, so in ,Minzu yu guotu* B £ B1E] + (Volk und Staatsgebiet) in ibid, S. 515-519; ,,Minzu
pingdeng guannian zhi fada” [ i = F § & 2 %5 i (Die Entwicklung der Auffassung von der
Gleichwertigkeit der Vélker) in ibid. Bd. 13, S. 341-343; sowie in dem im neuen Nachdruck ausge-
lassenen Teil des Artikels ,Hanbaizhai shengyan 2 5 %% iff = (Uberflissige Worte aus dem Studio der
Winterzypresse) in ,.Shifu yuzhong zhaji sizhong®, Zhongshan wenxian Nr. 1, S. 25-28.
Siehe sein ,Gai jing hao* 2% #8 &% (Die Bezeichnung der Klassiker verandern) in . Shifu ji waiwen,
Zhangguo zhexue Bd. 12, S. 511-513.
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ten und Gebrduche zu verteidigen. So habe es in China beispielsweise urspriinglich keine
Sklaven gegeben, vielmehr sei die Versklavung eine Form gesetzlicher Strafe gewesen."

Auch in anderen Bereichen zeigte sich Liu als kulturell konservativ. Besonders deutlich
wird dies in seinen Kommentaren zu Literatur und Stil. Hauptangriffsziel war Liang
Qichao, der sich um eine literarische Popularisierung durch einen journalistischen Stil und
die Verbreitung ..neuer Romane™ bemiihte. Liu sah darin das Ende des Chinesischen und
pure Oberfliichlichkeit.'® Uberhaupt war ihm die sogenannte .moderne Gelehrsamkeit*
suspekt.'” Diese vordergriindig anti-modernistische Einstellung'® war in vielerlei Hinsicht
kontrir zu seiner spiiteren anarchistischen Uberzeugung, So kontrastierte sein literarischer
Konservatismus mit seiner spiteren Begeisterung fiir das Esperanto (im Gegensatz zu
Zhang Binglins erkldrter Ablehnung desselben), auch wenn sich bei niherem Hinsehen
ergibt. daB Liu selbst dann noch im Chinesischen einen literarischen Stil bevorzugte und
jeder Anwandlung einer umgangssprachlichen Bewegung fernstand. Ferner war die Form
des Anarchismus. wie er sie im Wesentlichen durch Xin shiji kennenlernte, explizit gegen
guocui und die Suche nach einem ..reinen” chinesischen Erbe gerichtet.

Am eklatantesten ist — im Hinblick auf seinen spéiteren Werdegang — Lius Verteidigung
der Ausbreitung der Han im chinesischen Siedlungsraum. Die damals besonders unter in
Japan publizierenden Chinesen schwelende Debatte, ob die Han selbst ,Imperialisten** ge-
wesen seien, indem sie die vorher auf dem nun chinesischen Territorium siedelnden Vélker
vertrieben bzw. unterjocht hiitten (und damit zusammenhéngend die Frage nach der Her-
kunft ..der Chinesen*),'” hielt Liu fiir falsch. Nicht das Vorher oder Nachher sei die Frage,
sondern wer ein Staatswesen aufgebaut habe. Selbst wenn bereits andere auf dem Territo-
rium gesiedelt haben sollten, hétten die Chinesen ein Recht darauf. da sie darauf ein Staats-
wesen gegriindet hatten (!)*" — so der spiitere Anarchist.

So sehr er sich in einzelnen Positionen — wenn auch nicht in seinem Stil — in den folgen-
den Jahren dndern sollte. in einem blieb Liu sich gleich: in der kompromifllosen Forderung
nach moralischen Grundsitzen. Auch hier bezog er sich auf Vorbilder aus der chinesischen
Tradition, die er allerdings recht eigenwillig auswihlte und interpretierte. Neben Gu Yan-

Siehe sein . Minzu pingdeng guannian zhi fada” S. 342.

Siehe besonders sein ,.Quan wenxing” 3% 52 |4 (Anmerkungen zum Wesen des Literarischen) in ,Shifu ji
waiwen®, Zhongguo zhexue Bd. 12, S. 513-514; sowie , Jiongan lanyu* # fif 3§ 55 (Bose Worte aus der
Schutzhiitte) in ibid. Bd. 13, S. 343-333. Er griff dabei auch die ,Mode* japanischer Termini an.

Dies ist auch Thema in ..Hanbaizhai shengyan® (in der gekiirzten Fassung in ,.Shifu ji waiwen™, Zhongguo
zhexue Bd. 13, 8. 339-341).

Liu. der sich ja an verschiedenen Reformvorhaben beteiligt hatte, war es darum zu tun, einer oberflich-
lichen Verwestlichung entgegenzuwirken. (Vgl. seine Attacke gegen u.a. die ,,neue Jugend*, die z.B. west-
liche Kleidung oder westlichen Haarschnitt schon fiir die Losung hielten, in ,Hanbaizhai shengyan®,
gekiirzte Fassung S. 340).

S.0. die kurz angesprochene Debatte mit Beteiligung von u.a. Liang Qichao, Zhang Binglin und Liu
Shipei. Dazu gehorie nicht nur die Frage nach den ,Besitzanspriichen* der Miao in Siidchina, sondern
auch die. ob die Mandschus als eigenstindiges Volk anzusehen seien oder eben als Untertanen des chine-
sischen Kaisers.

" Siehe Lius ,,Minzu yu guotu®, bes. S. 519. Saga Takashi geht daher wohl nicht zu weit, bei Liu — trotz
aller pingdeng-Formulierungen — ein kulturelles Uberlegenheitsgefiihl zu konstatieren. (,Shinmatsu
kakumei ..." S. 93).
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wu 8 % it . Wang Fuzhi F 5% 2 und Huang Zongxi # 5= #§ aus der frithen Qing-Zeit”'
wurde er auch im Buddhismus fiindig, zumal er nach Parallelen zu Gessho F B8 , dem
beriihmten japanischen buddhistischen Ménch und ..tragischen Helden™ der Meiji-Restau-
ration suchte: So fiihrte er den Shaolin-Monch Yuekong F %2 aus der Ming-Zeit” und
Zhenbao [ % vom Wutaishan aus der Song-Zeit an, die mit Waffengewalt gegen die
Feinde Chinas ins Feld zogen, wobei sie heroisch ihr Leben liefen.”® Damit bewiesen sie,
daB auch der Buddhismus ein moralisches Fundament fiir die ,.Rettung der Nation™ abge-
ben konnte.

Entsprechend war es auch der Buddhismus, der Liu — wie andere guocui-Verfechter —
faszinierte, auch wenn er ihn dabei in eigener Weise auslegte. Wie an den genannten Bei-
spielen schon deutlich wird, betonte Liu die Maglichkeit, von buddhistischen Grundsitzen
zum Handeln zu kommen. Zwar widmete er sich auch der theoretischen Seite, aber sein
Ziel war auf das Handeln gerichtet.

Grundsitztlich war Liu, der sich in seinen Pseudonymen, unter denen seine Gefangnis-
schriften erschienen, gern buddhistisch gab. der Meinung, dafl der Buddhismus durchaus
ein fiir Revolutiondre dienliches Weltbild liefern konnte.”* Eines der zentralen Elemente
war dabei — dhnlich wie bei Tianyi — der pingdeng-Gedanke. Diese ,.Gleichheit™ trans-
zendiere Differenzierungen wie Mann und Frau” ebenso wie die zwischen Tod und Leben.
Daher verwarf er auch die in China gegen den Buddhismus vorgebrachte Kritik, fiir die
.Rettung der Nation“ untauglich zu sein. Der ,,wahre* Buddhismus sei vielmehr in der chi-
nesischen Geschichte in vierfacher Weise verdreht worden: 1. Die Neokonfuzianer der
Song-Zeit hitten Kritik am Buddhismus verbreitet, doch ohne wirkliche Kenntnis der
buddhistischen Schriften; 2. die Anhanger des ..verriickten Chan ## * (Zen) wiederum
brachten Ende der Ming-Zeit den Buddhismus durch Undiszipliniertheit (und Subjek-
tivismus) in Verruf; 3. Gong Zizhen # B ¥ und seine Anhiinger bedienten sich in der
Qing-Zeit nur eklektisch aus buddhistischen Schriften, um ihren eigenen Werken ein
buddhistisches Kolorit zu verleihen. und verzerrten den Buddhismus dadurch; 4. die Schule
der Neutextler um Kang Youwei und Tan Sitong suchte schlieflich den Buddhismus an
westliche Lehren anzupassen. Damit hatten besonders die letzten drei Gruppen den Fehler

Siehe sein ,Diao san lao* #5 = F (Trauer um die drei Ehrwiirdigen) in ,.Shifu ji waiwen™, Zhongguo
zhexue Bd. 12, S. 514,

Ironischerweise soll dieser seinen , Patriotismus™ gerade gegen angreifende Japaner bewiesen haben.
wJiongan lanyu” S. 348-349. In letzterem Fall waren die Feinde die Jin % .

Damit stand er nicht allein. Schon Tan Sitong, der ,Mirtyrer der 1898er Reform, hatte starke Anleihen
beim Buddhismus gemacht, und seither hatte es — insbesondere durch Yang Wenhuis #} % € Aktivititen
als . Vater der buddhistischen Renaissance” in China — eine enge Verbindung zwischen Revolutiondren
und Buddhisten gegeben. Liu dhnelte Zhang Binglin insofern, als auch er sich besonders im Gefingnis
dem Buddhismus zuwandte.

Damit billigte Liu dem Buddhismus die Fahigkeit zu, der Diskriminierung von Frauen abzuhelfen. Die in
buddhistischen Schriften auftauchende Lehre von den ,.fiinf Hindernissen® speziell fir Frauen erklarte er
mit dem héufig gebrauchten Argument, dal dies keine Frauenfeindlichkeit darstelle, sondern unter der
Perspektive der Sorge um die Einhaltung der Gebote (Zélibat) durch die Ménche zu sehen sei. (Siehe Lius
+Fojiao zhi nannil pingdengguan {# # 2 B 4 £ % #§ [Die Auffassung der Gleichheit zwischen den
Geschlechtern im Buddhismus] in . Shifu-ji waiwen*, Zhongguo zhexue Bd. 12, S. 508). (Zu der Lehre der
Wfinf Hindernisse” siehe z.B. Kajiyama, Yuichi: ,.Women in Buddhism® in The Eastern Buddhist 4/2,
1982, 8. 53-70).
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begangen, eigene Meinungen als Buddhas Lehre auszugeben. Das aber habe nicht nur zur
Verzerrung des Buddhismus gefiihrt. sondern ihm auch sein eigentliches Anliegen genom-
men: praktiziert zu werden.”®

Die Praxis erforderte eine klare moralische Leitlinie. Ausgehend von Zhang Binglins
Traktat . Geming zhi daode” & @5 22 5& {2 (Die Moral der Revolution).>” der Gu Yanwus
Tugenden von . Schamgefiihl® (zhi chi %] K ). . Emnsthaftigkeit* (hou zhong |£ & ) und
.Geradlinigkeit” (geng jie Hk 1> ) mit .Glaubwiirdigkeit* (xin xin /s {Z ) ergénzt hatte,
fugte Liu noch zwei weitere Tugenden an: ,Unbestechlichkeit™ (gui lian & [ ) und
.Opferbereitschaft™ (ku xing % 47).2* Damit unterstrich er, daB er nicht nur einen an sich
.reinen” Charakter anvisierte. sondern vor allem den Verzicht auf Macht und Geld (Unbe-
stechlichkeit) und kompromifilose Befolgung des als richtig erkannten Weges auch unter
Entbehrungen (Opferbereitschaft) erwartete. Diesen Mut, dafiir bis zum AuBersten zu ge-
hen. bzw. den . Mut zum Sterben™ (gan si B #F ). ermoglichte die buddhistische Weltsicht,
der Leben und Tod gleichviel bedeuteten und die deswegen zur Rettung der Nation, aller
Lebewesen. der Welt und des Kosmos geeignet war.”’ Lius Ideal war somit der in der Welt
engagierte Bodhisattva, wobei die moralische Pflicht zum Dienst am Gemeinwohl noch
konfuzianische Oberténe mitschwingen lieB.*

Gerade seine Ergidnzungen zur .revolutiondren Moral” Zhang Binglins wiesen in die
Richtung. in der Lius spéterer Lebensweg verlief: die Absage an jede Form von Autoritit
(Macht) und die Bekimpfung des bestehenden Wirtschaftssystems (Geld) durch eine
moralisch disziplinierte Personlichkeit mit asketischer Lebenshaltung (Opferbereitschaft).

1909 konnte Liu. der immerhin nie rechtskriftig verurteilt worden war, weil Beweise
fehlten, das Gefingnis verlassen.”' Obgleich er gerade erst die Freiheit wiedererlangt hatte,
engagierte sich Liu bald wieder fiir die Organisation von Attentaten. Wang Jingwei, mit
dem er sich in Japan angefreundet hatte. baute im Herbst 1909 in Hongkong ein Attentats-
korps auf. Sein Anschlag auf den Mandschu-Regenten Zaifeng # /% Anfang 1910 schei-
terte zwar. doch wurde Wang mit seiner Verhaftung zu einem Volkshelden, zumal er sich

Siehe ..Fojiao zhi si e {# ¢ 7 U J@ (Vier Hindernisse fiir den Buddhismus) in .. Shifu ji waiwen®,
Zhongguo zhexue Bd. 12, 5. 508-509.

Liu identifiziert den Autor nicht und gibt den Titel nur mit .Daodelun” wieder. Es handelte sich aber ein-
deutig um Zhangs Artikel in Minbao Nr. 8. (Siehe Krebs: Shifi ... S. 55 bzw. Anm. 33 auf S. 217).

In der Ubersetzung dieser Begriffe folge ich Krebs (Shifu ... S. 55) nicht. Liu gibt kurze Erlduterungen zu
jedem Begriff, denen ich mit meiner Ubersetzung Rechnung zu tragen versuche. Er las allerdings Gu
Yanwu in seinem eigenen Sinne (vgl. Chan: Liu Shifu ... S. 55-56) und bezog selbstandige Positionen.
Somit tat er aber auch genau das. was er Gong Zizhen, dem Vorbild der Neutextler um Kang Youwei,
vorgeworfen hatte: eizgene Meinungen in andere hineinzulegen.

" Siehe .Hanbaizhai shengyan* S. 340-341.

0 Vel Krebs: Shifi ... S. 59 und Chan: Lin Shifu ... S. 74 ff.

Seine Freilassung kam offensichtlich unter mehreren Faktoren zustande: zum einen hatte Lius Vater ein
Vermdogen ausgegeben (Lius Bruder behauptete, dies habe die Familie ruiniert und den Vater gezwungen,
in einer Firma in Jilin zu arbeiten), zum anderen gab es eine Amnestie zum Regierungsantritt des letzten
Kaisers Puyi. Auch wird behauptet. daf Liu durch seine Schrift iiber eine Reform des Gefingniswesens
bei den damit befafiten Beamten Eindruck gemacht habe. (Siehe Liu Shixins Erinnerungen in Ge/Jiang/Li
Bd. 2. S. 929: sowie die Erinnerungen von Lius spiterem engstem Mitarbeiter und Bruder Zheng Bi‘ans,
Zheng Peigang i {7 il : .. Wuzhengfuzhuyi zai zhongguo de ruogan shishi # 7 i = 38 7 2 B A9 5
7 @ ¥ [Einige historische Fakten zum Anarchismus in China] in Ge/Jiang/Li Bd. 2, 8. 939-971, dort S.
941).
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freimiitig zu seiner Tat bekannte. Liu fiihlte sich verpflichtet, Wangs Werk fortzufiihren,
und griindete daraufhin ein eigenes Attentatskorps, an dem u.a. auch der spitere ,anar-
chistische Warlord** Kantons, Chen Jiongming fi# £ BH , Lius alter Freund Zheng Bi’an und
Lius Verlobte Ding Xiangtian | iff FH teilnahmen.”> 1911 wiederum stellte der Tong-
menghui-Fithrer Huang Xing &5 £ ein weiteres Attentatskorps auf.”® nachdem ein Auf-
stand gescheitert war, der die von der GMD noch heute verehrten ,,72 Mértyrer* hervor-
gebracht hatte.

Diese Popularitit der Attentatskorps stand in Kontrast zu der zuvor vorherrschenden
Form der Einzeltiter. Bis auf Yang Dusheng, der 1904/05 mehrere Attentatskorps aufge-
stellt hatte, zu denen u.a. auch Chen Duxiu und Cai Yuanpei gehorten, war die Gruppen-
taktik in den Jahren 19031907 eher uniiblich.** Dies hing u.a. mit dem Bild vom Atten-
titer als Heroen zusammen, der China wachriitteln wollte. Das Ziel war daher nicht primér
die Beseitigung eines konkreten Gegners. sondern der moralische Appell, und grenzte
somit an den Protestselbstmord. >

In den letzten Jahren der Qing hingegen (1910-1912) ging es um die gezielte Beseiti-
gung von Personen, weshalb die Attentéter auch mehr Wert auf Taktik legten. Lius Korps
unternahm einen weiteren Anschlag auf Li Zhun, auf den es Liu ja schon 1907 abgesehen
hatte, der jedoch wiederum fehlschlug. Liu selbst war dabei allerdings kaum involviert. da
er sich fiir einen Anschlag in Peking als Vollender der Tat Wang Jingweis vorbereitete. Der
niachste Anschlag, den Lius Korps zusammen mit Huang Xings Korps ausfithrte, war
allerdings erfolgreich: der Oberkommandierende der Truppen in Guangdong, Fengshan [&]
(L], wurde getétet, und die Attentéiter entkamen allesamt. Da inzwischen die Wuchang-
Revolte ausgebrochen war, schlossen sich die Korps den Aufstindischen an und machten
Druck in Guangdong, um die Provinz fiir die Revolution zu erobern. Dies war Lius einzige
Teilnahme an einer militérischen Aktion fiir die Errichtung der Republik.*

Der Norden Chinas war allerdings vortibergehend noch in den Hinden der Qing. Wang
Jingwei, der Ende 1911 freigelassen wurde, organisierte wiederum ein Attentatskorps
gegen die konservativen Stiitzen des Regimes. Dabei spielte auch der gerade aus Frank-
reich zuriickgekehrte Li Shizeng (s.0.) eine Rolle. Das Anfang 1912 veriibte Attentat auf
Liangbi £ 9 . den Anfiihrer der Konservativen, brach schlieBlich den Rest des Wider-

Liu hatte Ding kurz nach seiner Riickkehr aus Japan kennengelernt und sich aus eigenen Stiicken mit ihr
verlobt. Offiziell heirateten sie nie, zumal Liu bald explizit das Heiratssystem ablehnen wiirde. — Die
Teilnahme von Frauen an Attentatsaktivitdten galt auch als gewisser Schutzfaktor, da sie ,,weniger Ver-
dacht erregten™. (Man erinnere sich an Cai Yuanpeis Aussage iiber die ,besondere Eignung" von Frauen
fur Attentate [s.0.]). Zheng Bi’an beschrieb spiter He Bo {f] 1 die Aktivititen genauer. Siehe den mit
beider Namen gezeichneten Beitrag , Anshatuan zai Guangdong guangfu gianxi de huodong" A% #% %] 7%
[8 % 18 Al 7 59 & B (Die Aktivititen des Attentatskorps am Vorabend der Riickeroberung Guang-
dongs) in Guangdong xinhai geming shiliao [& ¥ 3= 3z # @57 92 ¥} (Historische Materialien zur Xinhai-
Revolution in Guangdong), Kanton 1981, S. 81-84.

Zu Huang Xing siehe Chiin-tu Hsiieh (Schwiegersohn Huangs): Huang Hsing and the Chinese Revolution,
Stanford 1961.

Zu Yang Dusheng und der Korpstaktik in diesen Jahren siche Krebs: Shifu ... S. 37-43, bzw. Krebs:
+Assassination ... S. 52-54.

Diese Tradition l4Bt sich auf Qu Yuan J [ zuriickverfolgen, wenn nicht gar auf die Shang-Loyalisten Bo
Yi und Shu Ji, die lieber verhungerten, als das Brot der Zhou zu essen (5.0.).

* Siehe Krebs: Shifu .. S. 71-72.
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standes der Qing, und sie dankten ab. Damit lieB auch Liu seine weiteren Attentatspline
fallen.’” Mit der Etablierung der Republik war der Zweck des Attentatskorps. die Man-
dschus zu beseitigen, erfiillt, weswegen es sich aufléste.

Diese letzte Phase Lius vor seiner erklirten Hinwendung zum Anarchismus stand in
mancherlei Hinsicht im Gegensatz zu demselben. Zwar duflerte Liu spiter, daf3 er bereits
das Attentatskorps als primir ,.gegen Autoritdten gerichtet” angesehen habe, und datierte
seine Hinwendung zum Anarchismus letztlich auf seine Gefingniszeit zuriick, seit der er
Xin shiji regelmilBig gelesen hatte. Dennoch scheint weder in seinen erhaltenen Gefingnis-
schriften noch in der Organisation des Attentatskorps explizit Anarchistisches auf. Das
Korps war effektiv organisiert,”® wenn auch nicht hierarchisch.*® Auch seine Beteiligung
an den Revolutionstruppen in Guangdong stand in gewissem Kontrast zu spiteren Posi-
tionen. doch teilte Liu offensichtlich — dhnlich den Vertretern der Xin shiji — die Annahme,
dal} die Beseitigung der Mandschus in jedem Fall ein erster Schritt in die richtige Richtung
war. Nachdem das Ziel erreicht war. stellte sich natiirlich die Frage, was nun zu tun sei.
Um sich dartiber klar zu werden, zog sich Liu mit seiner Verlobten Ding Xiangtian, seinem
alten Freund Zheng Bi‘an. der schon seine Geféingnisschriften verdffentlicht hatte, und dem
in der Revolution in Guangdong neu gewonnenen Freund Mo Jipeng & %2 % in ein
Kloster am Westsee zuriick.

Zuvor war die Gruppe einige Wochen herumgereist und dabei auch Zeuge der Riva-
litaten unter den neuen republikanischen Machthabern geworden. Nach den Erinnerungen
von Lius Bruder Shixin war diese Desillusionierung beziiglich des neuen Systems ein
wichtiger Grund fiir Liu, sich ganz dem Anarchismus zu widmen.*’ Dies bezog er nicht
nur auf die Erfahrungen wihrend des Herumreisens im unteren Yangzi-Gebiet, sondern
auch auf die in Kanton unmittelbar nach dem Sieg der Revolutiondre zu beobachtenden
Machenschaften. die sogar die Liu-Familie selbst bertihrten. Liu sei — so sein Bruder —
imn'ne;‘I zu Extremen geneigt gewesen, weshalb er sich radikal von der Politik abgewendet
habe.

Die ,, Herzgesellschaft "

Greifbares Ergebnis der Besinnungspause am Westsee war die sogenannte ,Herzgesell-
schaft™ (.. Xinshe™ .+ #f ), die Liu mit seinen Freunden nach ihrer Riickkehr nach Kanton
im Sommer 1912 propagierte, und die in vielerlei Hinsicht Parallelen zu den Moralforde-
rungen der von der ehemaligen Xin shiji-Gruppe initiierten Gesellschaften . Jindehui* und

Krebs (Shifu .. S. 74) hebt hervor, daB3 daher die generelle abschitzige Bewertung der Attentatstaktik und

ihres Beitrages zur Xinhai-Revolution nicht ihrer tatsichlichen Bedeutung entspricht.

*#*  Siehe Krebs: Shifu .. S. 64-65.

" Mir scheint, da man die Art der Organisation allerdings nicht zu sehr als dem Anarchismus entgegen-
gesetzt sehen sollte (so etwa Saga: ,.Shinmatsu kakumei .. S. 104); immerhin war Bakunin mit seinen
.Geheimgesellschaften™ nicht viel anders verfahren.

0" Khnlich sieht es auch Huang Zunsheng ¥ % £ in seinen Erinnerungen: Huiyi Shifu [5] {& Bl 18
unverdff. Mauskript. S. 24, Huang stellte heraus, daB es zwei Reaktionen auf diese Situation gab: sich
enttduscht zuriickzuziehen oder eine Alternative zu entwickeln. Shifu tat letzteres.

1" Liu Shixins Erinnerungen in Ge/Jiang/Li Bd. 2, S. 930-931.
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..Shehui gailianghui* (s.0.) aufwies, die wenige Monate zuvor entstanden waren. Die Maxi-
men der ,.Herzgesellschaft” lauteten: 1. Kein Fleisch essen; 2. keinen Alkohol trinken; 3.
nicht rauchen; 4. keine Dienstboten beschiftigen; 5. keine Rikschas benutzen; 6. nicht
heiraten; 7. keinen Familiennamen benutzen; 8. nicht als Beamter dienen; 9. nicht Abge-
ordneter werden; 10. keiner politischen Partei beitreten: 11. nicht in Heer oder Marine
dienen; 12. keiner Religion anhingen.

Wie die beigegebenen Erkldrungen in der definitiven Form zeigen." sollten die ersten
drei als fundamentalste und grébste Geniisse von einer Personlichkeit mit moralischem An-
spruch gemieden werden, wobei auffillt, daff Prostitution und Konkubinage nicht erwihnt
werden. Auch die Spielleidenschaft wurde nicht in den Katalog aufgenommen. Vermutlich
galt dies den Initiatoren der ,Herzgesellschaft* als ohnehin selbstversténdlich, wie die
Erklarung zu Punkt 5 (s.u.) illustriert. Weiter ist zu vermerken, daf} fiir diese ersten drei
Verpflichtungen explizit Ausnahmen im Krankheitsfall zugestanden wurden.* Der Vege-
tarismus beschréinkte sich auf ,.sich bewegen kénnende Lebewesen mit Bewuftsein®, d.h.
Milch und Eier waren davon nicht erfafit.**

Die vierte Verpflichtung griindete prinzipiell im Gedanken der Gleichheit aller Men-
schen, weshalb die Ungleichbehandlung einen VerstoB gegen die Menschlichkeit des Die-
nenden wie des Befehlenden darstelle.®

Die fiinfte, fiir die wiederum Ausnahmen fiir Kranke. Alte und Kinder eingerdumt wur-
den, begriindete man allerdings etwas anders. Rikschas und Sénften seien ein klares Zei-
chen kultureller Riickstdndigkeit Chinas. Im Westen gebe es solche Beforderung durch
menschliche Muskelkraft schon lange nicht mehr. Das Argument, daf die Triger bzw. Rik-
schafahrer damit ihre Arbeit verldren, wurde zurlickgewiesen, denn dann kénne man auch
fiir die offensichtlich unmoralische Tatigkeit von Spielhéllenbetreibern und Prostituierten
eintreten. Wenn niemand diese Dienste in Anspruch nehme, kénnten sich die Betreffenden
endlich einem menschenwiirdigen Beruf zuwenden.*®

2

Ich beziehe mich auf ,,Shequ yishu* #f # & # (Was unsere Gesellschaft will), urspriinglich abgedruckt
in Shehui shijie, der Zeitschrift, die vom anarchistischen Fliigel von Jiang Kanghus ,.Sozialistischer Partei
Chinas™ dominiert wurde, November 1912, wiedergegeben in Ge/Jiang/Li Bd. 1, 8. 235-239.
Insofern war (Liu) Shifus spatere Weigerung, auf Anraten des Arztes Fleisch zu essen, um bessere
Heilungschancen zu haben, eine Ubererfiillung der ersten Verpflichtung. Man kann daraus aber auch
schliefien. daB die Ausnahmen von anderen Mitgliedern der ,Herzgesellschaft* durchgesetzt wurden.
Konzessionen an die Umsténde zu machen, lag Shifus Charakter wohl eher fern. Dies bestatigt auch
Shifus eigene Erkldrung der Verpflichtungen vom Mai 1912, die in Shifu wencun Eifi {8 S {£ (Schriften
Shifus), Kanton 1927, enthalten ist (dort S. 93-100). Hier ist von keinen Ausnahmen die Rede, und Shifu
argumentiert ganz im Sinne Li Shizengs.
Dies ertrterte Shifu spiter auf Anfrage in seiner Zeitschrift Minsheng £ % (Summe des Volkes) Nr. 10,
S. 10-11, erklarte aber, daf} er persinlich der Meinung sei, dal man auch diese nicht verzehren sollte,
In Shifus eigener Erkldrung der Verpflichtungen vom Mai 1912 (in Shifu wencun S. 101-105) driickt er
Punkt 4 und 5 expliziter als Problem der Klassengesellschaft aus und bezieht sich namentlich auf Bakunin.
Auch beziiglich dieses Punktes wurde von Shifus Anhdngern dessen KonipromiBlosigkeit gerithmt, der bei
Wind und Wetter die weitesten Strecken konsequent zu FuB zuriickgelegt habe, wihrend sie selbst oft
Rikschas benutzten, aber kurz vor der Ankunft bei Shifu ausstiegen, um den Schein zu wahren. (Siehe
Huang Zunsheng: Huiyi Shifu S. 46).

In Shifus eigener Erklarung vom Mai 1912 (in Shifu wencun S. 101-105) hilt er noch fest, daB er
keineswegs die Notwendigkeit von Arbeitsteilung leugnen wolle, aber alle Arbeit miisse menschenwiirdig
sein.

44

45

46



290 China und der Anarchismus

Die Verpflichtung, nicht zu heiraten bzw. bestehende Ehen im Einvernehmen zu lésen,
sollte jedem seine volle Personlichkeit zurtickgeben. De facto sei die Ehe eine die Frau de-
gradierende hierarchische Angelegenheit, die durch die Zeugung von Kindern noch zusitz-
liche Generationshierarchien schaffe. Die Ehe als Basis der Familienstruktur, die wiederum
die materielle Ungleichheit durch das Erbsystem produziere. gehdre daher abgeschafft.
AuBlerdem vergewaltige die auf Dauer angelegte Ehe die Unbestindigkeit menschlicher
Gefiihle, weswegen das Prinzip der .freien Liebe* befolgt werden solle. Fiir die gezeugten
Kinder kénne man eine 6ffentliche Betreuungsanstalt einrichten — eine Idee, die Kang You-
wel in seinem Datongshiu ebenso vertrat wie die ersten chinesischen Anarchisten oder
Jiang Kanghu. ..Freie Liebe™ bedeutete aber auch fiir die ..Herzgesellschaft™ mitnichten Li-
bertinage.”’ Shifu selbst sollte bei der Probe aufs Exempel in seiner Beziehung zu Ding
Xiangtian und der daraus hervorgehenden Tochter mit der Problematik dieser Einstellung
in der Realitit konfrontiert werden.**

Eng verkniipft mit der Ablehnung der Ehe war das Ablegen des Familiennamens. Die
Begriindung fiihrte aus, dafl die Menschheit urspriinglich keine solche Unterteilungen ge-
kannt habe. Fiihre nicht allein schon die Annahme der Chinesen. allesamt vom Gelben
Kaiser abzustammen, zum Schlufl, daB3 es dann keine verschiedenen chinesischen Fami-
liennamen geben diirfe? Seit Darwin wisse man nun, daB} der Mensch vom Affen ab-
stammt. Wozu also dann solch egoistisch motivierte Grenzziehungen zwischen familien-
intern und familienextern? Hierin liege der Grund fiir alle Trennungen: im Kleinen zwi-
schen Familien. im Groflen zwischen Staaten und Rassen. Um das aufzufangen. was die
Familie an Positivem leistete, schlug die ,.Herzgesellschaft™ die ffentliche Betreuung von
Alten und Kindern vor sowie spezielle Madchenschulen, die den Frauen handwerkliche
Fahigkeiten beibringen sollten, womit sie ihren Lebensunterhalt wiirden bestreiten kénnen.
Damit sollten die noch traditionell erzogenen Frauen in die 6konomische Selbstindigkeit
gefiihrt werden. — Dal} hier die Frauen in wiederum geschlechtsspezifische Tatigkeiten ge-
dréingt wurden, realisierte man offenbar nicht,*’ entsprach es doch dem Muster dessen, was
allgemein in China unter ..fortschrittlicher Frauenbildung™ verstanden wurde, auch wenn

Diesen Punkt fiihrte Shifu in seinen eigenen Erkldrungen vom Mai 1912 (in Shifu wencun S. 107-114)
aus. Er wies dort auch explizit die Monogamie als Alternative zuriick. Sein prinzipielles Argument war
dort — auf Xin shiji-Linie —, dafl Sexualitdt ein Grundbedirfnis wie Essen und Trinken sei, und — auf
Tianvi- bzw. guocui-Linie —, dal sie im alten China ohnehin viel freier gewesen sei.
 Ob Ding Shifus Ansichten diesbeziiglich teilte, ist nicht sicher, Immerhin firmierte sie als einzige der
Vierer-Gruppe vom Westsee nicht als Initiatorin der Herzgesellschaft. Ding war damals schwanger. Als
die Tochter Ende 1912 geboren wurde, kiimmerte sich Shifu offensichtlich kaum um Mutter und Kind.
Auch unter Shifus Mitarbeitern gab es offensichtlich eine klare geschlechtsspezifische Arbeitsteilung
(siehe Krebs: Shifu . S. 114). Die Betonung der 6konomischen Selbstiandigkeit konnte auf einen gewissen
Einflufl durch Jiang Kanghu hindeuten. Er war zwar nicht der einzige, der diese von den Frauen forderte,
aber tat dies mehrfach mit Nachdruck. Die iiblichen _handwerklichen Fahigkeiten™ fir Frauen bestanden
1.d.R. in Sticken, Nihen und Weben.

Zu diesem Punkt 7 dufierte sich Shifu tibrigens im Mai 1912 (Shifu wencun S. 115-125) etwas anders.
Hier war es nicht der Familiennname. sondern das Familiensystem, das beseitigt werden sollte. Die
Argumente bezog er wieder aus Xin shiji. Die Uminderung in die Ablehnung des Familiennamens war
somit eine eigenstindige Neuerung der ,.Herzgesellschaft™. — Im ibrigen war offensichtlich das Ablegen
des Familiennamens der in der Offentlichkeit am meisten umstrittene Punkt. (Siche [Huang] Lingshuang
[¥&] % £ : .Shifu zhuyi* gfi {8 = % [Shifuismus] in Jinhua Nr. 3, Mirz 1919, S. 3).



(Liu) Shifu, die ,.Personifikation* des chinesischen Anarchismus 291

man an He Zhen erinnern mag, die immerhin eine identische Ausbildung beider Geschlech-
ter verlangt hatte.

Die Verpflichtungen 8-10 waren nun spezifisch anarchistisch. Regieren bedeute Macht-
ausiibung, und politische Betitigung sei Partizipation an derselben. Jede Beriihrung mit der
Politik sei daher verunreinigend: , Einmal auf dem politischen Weg, wird man mit Sicher-
heit alles an Gewissen, das man hatte, verlieren. Erst dann kann man in der politischen
Gesellschaft existieren. Selbst ein Weiser kann dem nicht entgehen. Damit war die Ab-
sage an die Politik kategorisch formuliert. Shifu sollte in diesem Bestreben nach ,.Reinheit*
jeden hart kritisieren, der hier Kompromisse einging.

Auch die 11. Verpflichtung stand in anarchistischer Tradition. Offensichtlich mit Bezug
auf Xin shiji wurde der franzésische Antimilitarist Gustave Hervé (selbst ja kein Anarchist)
(s.0.) als Kronzeuge berufen. Soldaten téten. kosten Steuern und nutzen nur den Siegern.
der Regierung und den Reichen.

Die letzte Verpflichtung stellte klar, daff Religion — trotz aller quasi-religiésen Anklinge
in manchen der vorhergehenden Verpflichtungen — keinen Platz in der ,Herzgesellschaft®
haben diirfe. In Manier Bakunins wurden die ,.Gétter™ als iibernatiirliche Autoritéiten ent-
schieden abgelehnt, da freiheitsberaubend, erginzt mit dem evolutionistischen Argument
der Religion als ..tiberholt™. Auch hier schien Xin shiji durch, zumal explizit Buddha wie
Ahnen als Teil der Kategorie ,,Gétter” verstanden wurden. ,,Religion™ bedeute nicht nur die
als solche identifizierbaren organisierten Gebilde, sondern auch die chinesischen Uberlie-
ferungen, die gemeinhin nur als ,,Morallehren* verstanden wurden.

All diese Verpflichtungen sollten freiwillig (ibernommen werden. Die Mitgliedschaft bei
der ,Herzgesellschaft™ sei fiir jeden offen. egal welcher Nationalitit oder welchen Ge-
schlechtes. Wer sie anstrebe, brauche lediglich Namen, Alter, Geschlecht, urspriinglichen
Familienstand, eventuelle Kinder, urspriingliche Partei- oder Religionszugehorigkeit und
die Adresse anzugeben. Denen, die nicht alle Verpflichtungen iibernehmen wollten oder
konnten, stiinde auch die Méglichkeit offen, nur Férdermitglied zu werden.

Die Gesellschaft hatte — in anarchistischer Manier — keine Funktionstriger, Statuten
oder Strafen bei Nichtbefolgung. Vielmehr setzte man auf das persénliche Gewissen. Un-
terzeichnet wurde die Absichtserkldrung von (Liu) Shifu, (Zheng) Bi’an und (Mo) Jipeng,
nattirlich stets ohne Familiennamen. Liu Sifu nannte sich hler nun explizit ,,Shifu™ gfi 18 .
womit er seine belehrende Intention (shi £ffi ) zu erkennen gab.”’

Vergleicht man die Verpflichtungen der ,,Herzgesellschaft* mit denen der ..Jindehui*
bzw. denen der noch zuriickhaltenderen ,,Shehui gailianghui®, so fillt zwar einerseits eine
teilweise Ubereinstimmung auf, doch ging die ..Herzgesellschaft* nicht nur in der Zahl der
Verpflichtungen iiber diese hinaus.” Sie formulierte vielmehr eine grundstzliche Absage
an die bestehende Gesellschaft, obwohl sie dabei viele Punkte aufgriff, die bereits Xin shiji
vorgegeben hatte, auch wenn die Xin shiji-Vertreter selbst sie nicht in dieser Form in die
Jindehui* eingebracht hatten. In manchen Punkten war allerdings auch buddhistischer

*" Die Maximen der .Herzgesellschaft” erschienen in mehreren Zeitschriften und Zeitungen. Ich habe, wie
erwihnt, die Version mit beigegebenen Erkldrungen aus Shehui shijie zugrunde gelegt (Ge/Jiang/Li Bd. 1,
S. 235-239). — Krebs (Shifu ... S. 8) deutet den Namen ,,Shifu* auch als ,,Ereuerung der Massen*, was
mich allerdings nicht iiberzeugt.

Wie erinnerlich, hatte die ,.Jindehui* maximal acht Verpflichtungen, die ,,Shehui gailianghui* grundlegend
sechs (dann 36 Einzelforderungen).
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Einfluf} spiirbar — trotz aller Absagen an ,Religionen®. Im Vergleich zur ,,Jindehui®, deren
moralischer Erziehungsansatz tiberwiegend pragmatischer Art war, zeigte sich die ,.Herz-
gesellschaft* grundsatzlicher und damit quasi-religios.® Fast alle der Verpflichtungen
hétte man auch buddhistisch begriinden konnen, von der Ablehnung der GenuBgifte und
des Fleischgenusses angefangen iiber das Loslésen vom Familienverband (chu jia 4 57 : in
die Hauslosigkeit gehen) zur Abstinenz von weltlichen Aktivititen und natiirlich dem
Militar. Diese buddhistischen Assoziationen beschworen aber auch teilweise die Namen
der Mitglieder herauf: (Zheng) Bi’an ff /% (jenseitiges Ufer)” und natiirlich Shifu, der
Name, den Liu sich wihrend der Einkehr am Westsee im ,,Tempel zur weiflen Wolke™
zulegte. Er war wohl nicht zufillig homophon mit ., Shifu* §fi ¢ , der tiblichen Respekt-
bezeichnung fiir buddhistische Méonche.* Es ist daher wohl zutreffend. von ..sdkularisier-
tem Buddhismus* bei Shifu zu sprechen.*®

In jedem Falle war die ,,Herzgesellschaft™ im Vergleich zum européischen Anarchismus
eine sehr chinesische Erfindung®® und exemplifizierte die in Chinas Anarchismus typische
Betonung des moralischen Aspektes. Damit verband sich Kropotkins Anarcho-Kommunis-
mus mit seiner biologistischen Begriindung durch die ,,gegenseitige Hilfe* bestens, doch
hatte Kropotkin nie so weitreichende und detaillierte Moralforderungen gestellt wie Shifu
in China. Insofern war dies ein ,sinisierter” Anarchismus.’’

Die Propagierung der ,Herzgesellschaft™ fand ein erstaunlich grofies Echo wohl gerade
wegen ihrer weitreichenden Forderungen. Eine Lokalzeitung richtete eine Extrakolumne
ein, in der Shifu zu Fragen Stellung nahm. Wie populdr und attraktiv die ,,Herzgesell-
schafts™-Intentionen waren, zeigt nicht nur die Tatsache, dali die von Sha Gan und dem an-
archistischen Fliigel von Jiang Kanghus Partei dominierte Zeitschrift Shehui shijie sie im

** Mo Jipeng, einer der Initiatoren, zog selbst den Vergleich zum Buddhismus. (Siehe sein Huiyi Shifu S.

37a-37b).

Sein urspriinglicher Name war Zheng Anfu #f = 4 (laut Chen Yutang [ F & [Hrsg.]: Zhongguo

Jinxiandai renwu minghao da cidian 70 @] 3T B8 N 4 42 4% A & 8L [GroBes Lexikon der Namen und

Beinamen von Persénlichkeiten der neueren und modernen Zeit Chinas], Hangzhou 1993, S. 618). Mir ist

nicht bekannt, ab wann er ,Bi’an* benutzte, aber er blieb in jedem Falle auch spiter bei diesem ganz

buddhistischen Namen.

Auch die Radikalitit, mit der Shifu sich gegen einen weiteren Gebrauch seines Familiennamens wehrte

(vgl. seine Beschwerde an Wu Zhihui, der einen Brief an ihn als ,Liu Shifu“ adressiert hatte [Huiminglu

#E0R$E Nr. 2, S. 9]), erweckt den Eindruck einer fast religios verstandenen Konversion.

Shifu gab dann auch seinen Geschwistern, die mit ihm in Kanton eine anarchistische Zelle bildeten,
buddhistische oder daoistisch gefirbte Namen, etwa Wudeng £ % (unvergleichlich), Wuwei $ &
(Nicht-Handeln), Baozhen 1 (£ (die Wahrheit umarmen), Shixin 45 «(» (Steinherz). (So Chan: Liu Shifu
.. S. 25, die — ohne Beleg — angibt, daB Shifu diese ,anarchistischen und buddhistischen Namen* den
Geschwistern verlichen habe. Allerdings sind diese Namen mehrheitlich mit daoistischen Assoziationen
behaftet. Dies ist insofern interessant, als nirgends sonst bei Shifu eine Affinitdt zum Daoismus greifbar
ist). Wudeng und Wuwei waren Schwestern, Baozhen und Shixin Briider. Ob Shifu auch andere Namen
seiner Geschwister angeregt hat, ist mir nicht bekannt.

* Vgl Krebs: Shifu .. S. 8.

% Allenfalls Tolstoj bot eine Parallele, den Shifu offensichtlich ob seines moralischen Rigorismus sehr
schétzte. (So #uBerten sich z.B. Shifus Anhdnger im Nachruf auf Shifu in Minsheng Nr. 23, 8. 3, wo
Tolstoj mit der ,,Herzgesellschaft" zusammengebracht wird). Ansonsten wird nur den spanischen Anar-
chisten ein Hang zum Puritanismus nachgesagt.

" Auch die japanischen Anarchisten zeigten sich immer wieder iiberrascht von dieser asketisch-rigiden Seite
im chinesischen Anarchismus.
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November 1912 verdffentlichte; die Popularitit zeigte sich auch darin, daB Teile der Re-
geln von der neuen ,.Sozialistischen Partei” {ibernommen wurden (s.0.), wie sie insbeson-
dere der buddhistische Ménch Taixu formuliert hatte, was wiederum die Verbindung zum
Buddhismus unterstreicht.

Weitere Aktivitaten der Gruppe um Shifu

Neben der ..Herzgesellschaft™ griindete Shifu mit Freunden und Geschwistern das ..Hah-
nenschrei-Studienzentrum® (,.Huiming xueshe* §f IE 2% %) in Kanton. das schliefilich
auch die einfluBreiche anarchistische Zeitschrift Minsheng B #% (Stimme des Volkes) her-
vorbringen sollte. Shifu. der insgesamt zwolf Geschwister hatte, zog vier jiingere Schwe-
stern (Wudeng # 2% | Baoshu §f] %j, Wuwei # £ und Tianfang & i } und spéter noch
drei jiingere Briider (Shixin 45 /(. Shiyuan {i 7& und Baozhen #i |E) in seinen Kreis,
sowie Zheng Bi’an und dessen Bruder Zheng Peigang #[ il [l . Mo Jipeng und andere
Freunde. Einerseits versuchten sie, als Gruppe den neuen anvisierten Lebensstil umzuset-
zen, andererseits begannen sie mit Propagandatiitigkeit.

Diese kniipfte an Xin shiji, woraus Shifu im Wesentlichen sein Verstindnis des Anar-
chismus schopfte, an.”” Die ersten greifbaren Ergebnisse waren Wiederauflagen von Aus-
ziigen aus Xin shiji®® die sowohl Texte von Li Shizeng und Wu Zhihui als auch Uber-
setzungen von westlichen anarchistischen Werken aus Xin shiji beriicksichtigten und somit
innerhalb Chinas weiteren Kreisen zugiinglich machten.”' Allerdings scheint es. daB weder
Li noch Wu dabei involviert waren. Hinzu kam eine Postkartenkollektion mit Kropotkin,
Bakunin, Tolstoj und ihren wichtigsten Maximen sowie die Fotos von der Kommune in
Aiglemont und dem Pariser .,anarchistischen Garten™ (St.-Germain). die ja ebenfalls in Xin
shiji erschienen waren.*”” Dies unterstreicht einmal mehr, daf® Shifu neben der Theorie auch
stets nach ..Praxisbeziigen™ suchte.

Eine weitere Unternehmung der Gruppe um Shifu war das Engagement fiir das Espe-
ranto. Auch dieses Thema hatte man aus Xin shiji aufgegriffen. doch typischerweise setzte
man dies nun um. Zuerst lernten Shifu und seine Freunde es selbst in einem Sommerkurs
in Kanton 1912, den Xu Lunbo 2 Z4 & . ein Frankreich-Riickkehrer, hielt.** Dann orga-

Shifu war, nach Aussagen seines Bruders Shixin, der Viertgeborene. Die Schwestern folgten in der ange-
gebenen Reihenfolge. Shixin selbst als Neunter und dann die beiden anderen Briider.

Ob Shifu Tianyi und Hengbao gelesen hatte, ist nicht sicher. Kotokus Rede, die Krebs (Shifu ... S. 110) in
diesem Zusammenhang anfiihrt, war ja in Xin shiji erschienen.

Vel. Krebs (Shifu ... S. 109-110). Die genauen Inhalte sind nicht ganz klar. Hinweise geben Krebs (ibid.
S. 109-110) und Huang Zunsheng (Huiyi Shifu S. 30-32), sowie Ge/Jiang/Li Bd. 2. S. 1072,

So Mo Jipeng: Huiyi Shifu S. 35b-36b. Mir lag lediglich eine Anthologie vor: Wuzhengfuzhuyi mingzhu
congkan #E Fr T - #% & % # T (Sammlung berithmter Schriften zum Anarchismus). Kanton 1913,
Darin finden sich lauter Ubersetzungen aus Xin shiji bzw. Xin shiji congshu. Wie die Herausgeber in ihrer
Vorbemerkung festhalten, waren dies die ..wichtigsten Beitrige* aus zwei vorangegangenen Anthologien.
Angaben zu dieser Postkartenkollektion machen Mo Jipeng (Huivi Shifu S. 36b), Huang Zunsheng (Huivi
Shifu S. 33) und Minsheng Nr. 30, englischer Teil, S. 4.

Xu hatte moglicherweise in Frankreich Kontakt mit Esperantisten gehabt. Nach Hou Zhiping (Shijievu
yundong zai zhongguo S. 21) war Xu 1908 nach China zuriickgekehrt, wo er das Esperanto von einem
Westler erlernte. Huang Zunsheng (Huiyi Shifu S. 52) legt nahe, daBl Xu es schon in Frankreich gelernt

il
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nisierten sie weitere Kurse mit. Damit begann die nachhaltige Verbindung zwischen Anar-
chismus und Esperanto in China. **

Durch die Esperanto-Kurse stieflen einige spiter im chinesischen Anarchismus einfluf3-
reiche Personen dazu. u.a. Huang Zunsheng # £ 4= . Ou Shengbai [& % 5 sowie Liang
Bingxian 2 7k 5%, der die Schule, an der die Kurse abgehalten wurden, leitete.”® Shifu und
Xu Lunbo waren federfiihrend bei der Griindung einer Esperanto-Gesellschaft in Kanton,
womit Kanton neben Shanghai zum zweiten Esperanto-Zentrum in China wurde, und asso-
ziierten sich dem Esperanto-Weltverband.®® Wihrend die Shanghaier Esperantisten engen
Kontakt zu Jiang Kanghus . Sozialistischer Partei Chinas™ hielten.®” hatte sich also in Kan-
ton eine dhnliche Verbindung zwischen Esperanto und Anarchismus herausgebildet.

Anfang 1913 spielte Shifus Gruppe mit dem Gedanken, selbst eine Kommune zu griin-
den. Zhang Ji. der ja als einziger chinesischer Anarchist selbst Kommune-Erfahrung besal,
hatte bereits kurz nach der Xinhai-Revolution das Thema aufgegriffen®® und schlieBlich in
Kooperation mit Jiang Kanghus .Sozialistischer Partei Chinas* eine Realisierung an-
gestrebt. Hinzu kam. daB in die Xin shiji-Anthologien auch die Beschreibungen zur Kom-
mune in Aiglemont, in der Zhang Ji drei Monate verbracht hatte, sowie ein Foto davon
aufgenommen wurden, was — so Huang Zunsheng in seinen Erinnerungen — Shifu und

hatte. Nach Huangs Abrill der Biographie Xu Lunbos aus dem Jahre 1932 war Xu 1905 nach Frankreich
gegangen und hatte in Lyon Kontakt zu franzdsischen Esperantisten. 1910 habe er in China angefangen,
Esperanto zu unterrichten. (Huang Zunsheng: .. Xu Lunbo xiansheng™ ¥ 5@ {8 %z 4= [Herr Xu Lunbo] in
1932 shijieyu niankan — 11, = — tit 5. 35 &= §1| [Esperanto-lahresheft 1932], Kanton 1932, S. 26). (Ein
Jahr zuvor hatte das Organ des Esperanto-Instituts Kanton in einem historischen Uberblick zur
chinesischen Esperanto-Bewegung den ersten Kurs von Xu Lunbo bereits mit 1908 angegeben, aber of-
fensichtlich einige Daten vor der Xinhai-Revolution um zwei Jahre zu frith angesetzt [wegen der Um-
rechnung auf den westlichen Kalender?], z.B. den meist auf 1908 datierten behaupteten Esperanto-Kurs
von Liu Shipei - der sich nirgends verifizieren I3t und mir unwahrscheinlich erscheint — oder das
Erscheinen der Zeitschrift La Mondo [Die Welt]. Siehe ,Kroniko de Esperanta movado en Hinujo* in
Kantona Esperantisto |Kanton-Esperantist] Nr. 3—4, Mirz—April 1931, S. 13-16, dort S. 13, bzw. als
chinesische ausfiihrlichere Version in derselben Zeitschrift, Nr. 1, Januar 1931: , Xianjue™ % & :  Guonei
shijieyu vundong gaishuo™ [&] P it 7 25 il &) #8£ 3% [AbriB der Esperanto-Bewegung in unserem Land].
S. 4-6. dort S. 4. Daher ist wohl die Datierung des ersten Kurses auf 1910 korrekt).

Die gelegentlich aufzestellte Behauptung. Shifu habe bereits in seiner Zeit in Japan von Osugi Espe-
ranto gelernt. ist auferund seiner frihen Riickkehr nach China kaum moglich. Zudem war er damals ja
noch — wie die Gefingnisschriften zeigten — stark von Zhang Binglin beeinfluBt.

Spater soll Shifu sein Esperanto noch durch Teilnahme an Fernkursen, die Sheng Guocheng & 5]
in Shanghai veranstaltete, verbessert haben. (Huang Zunsheng: Huiyi Shifu S. 64). Sheng wurde dann
Shifus Mitarbeiter (s.u.).

“ Vil Huang: Huiyi Shifu S. 47.

* Siehe Krebs: Shifu . S. 111 und Hou Zhiping: Shijiev ... S. 23.

" Siehe Huang: Huivi Shifu S. 59.

" Die federfithrenden Esperantisten in Shanghai. Lu Shikai [ 77 f& und Sheng Guocheng 2% [E] 18 , waren
Mitglieder der Partei. (Siehe Huang: Huiyi Shifu S. 68).

8 Nach Saga erschien Zhangs Plan spatestens im Januar 1912 in der einfluBreichen Zeitung Minlibao = i1
73 . (Vgl. Saga Takashi: ,Minkoku shonen ni okeru anakizumu: Daiichi sedai o chashin ni** S. 39 bzw.
Anm. 17). — Es ist immerhin interessant, dal Zhang Ji, der ja die Kommune in Aiglemont mit etwas
gemischten Gefiihlen verlassen hatte, doch weiter an der Idee festhielt. Moglicherweise war ihm zuvor der
Sturz der Mandschus lediglich dringlicher erschienen.
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seine Freunde fasziniert habe.** Zwar lebte die Gruppe in Kanton schon gewissermaBen
kommunitir, doch plante man — dhnlich Zhang Jis Projekt — aufs Land zu ziehen und ein
,Datong*-Dorf zu errichten.”” Wie der Name zeigt, sah Shifu damals offensichtlich keine
Probleme darin, westlichen Anarchismus und traditionelle datong-ldeen zu verbinden.
Hinter dem Kommuneprojekt stand wohl die Sehnsucht nach einem ,reinen” Leben, doch
sollte gerade die Tatsache, dal Zhang Jis wie Shifus Projekt durch die politische Atmo-
sphére unter Yuan Shikai unméglich wurden, zeigen, daf eine Abgrenzung von der Gesell-
schaft, wie sie die ,,Herzgesellschaft™ als Ideal durchscheinen lieB,”" weder moglich noch
gewinnbringend sein wiirde. Dies war gewissermaflen ein Vorspiel der Erfahrungen mit
Kommunegriindungen und ,,alternativen Lebensstilen™ der Vierten-Mai-Zeit. Das Scheitern
der Kommunegriindung Shifus war somit ein wichtiger Faktor auf dem Weg hin zur
ausschl?izeﬁlichen Propagandatitigkeit und letztlich zur Zuwendung zu urbanen Arbeiter-
fragen.

Die Zeitschrifi Minsheng

Die Zeit vor dem Umzug nach Shanghai: Eine Folge des Ansinnens, einen anarchisti-
schen Lebensstil konkret umzusetzen, war, daf die bisherige Publikationstétigkeit, bei der
sich die Gruppe noch anderer Drucker und somit der Arbeit Fremder bedient hatte, nun in
eigene Regie genommmen wurde.”” Nachdem man eine Druckpresse erworben hatte, lan-
cierte die Gruppe eine neue Zeitschrift, die komplett aus eigener Produktion stammte: die
-Hahnenschrei-Aufzeichnungen™ (,Huiminglu™ [ 08 §% ), mit Untertitel Pingmin zhi
sheng - B 7 # (Stimme des gemeinen Volkes) und dem Esperanto-Titel La Voco de
I'Popolo, ab Nr. 3 abgeidndert in La Voco de la Popolo. Spiter wurde die Zeitschrift im
Chinesischen umbenannt in Minsheng & # (Stimme des Volkes), worunter sie i.d.R.
bekannt ist.”* Mit dieser Zeitschrift wollte man — so Mo Jipeng in seinen Erinnerungen —
die physische Arbeit mit der des Herzens verbinden.”

Die erste Nummer erschien Mitte August 1913, also zu einer Zeit, da die ,.Zweite Revo-
lution* schon in die Defensive geraten war. Als Ziele wurden definiert: die soziale Revo-

% Huang: Huiyi Shifu Teil 2, 8. 2.

" Zhang Ji hatte Chongmingdao £ Bf & bei Shanghai anvisiert, Shifus Gruppe ein Areal am Ostufer des

Perlfludeltas.

Mo Jipeng betont in seinen Erinnerungen allerdings, daf} es nicht um einen Riickzug gegangen sei, son-

dern der Wunsch ausschlaggebend gewesen war, einen sicheren Ort als Operationsbasis zu finden. (Mo:

Huiyi Shifu S. 50a-51a).

Vgl. Krebs: Shifu ... S. 117, Die Kommune in Aiglemont hatte zwar auch Propagandaarbeit gemacht, aber

ebenso Landwirtschaft betrieben.

™ Siehe Mo: Huiyi Shifu S. 39a-39b.

™ Die Zeitschrift wurde spiter mehrfach nachgedruckt: 1921 die bis dahin erschienenen Nummern 1-29;
1967 die Nummern 1-33; 1992 dann komplett Nr. 1-34, besorgt von Hazama Naoki % [if] 5 # , Kyoto
1992. Ich beziehe mich auf den letztgenannten Nachdruck. — Méglicherweise lehnte sich der Name der
Zeitschrift an das Organ der franzosischen Anarcho-Syndikalisten an: La voix du peuple, doch war letztere
auch an der volkstimlichen Ausdrucksweise orientiert (vgl. Sonn S. 114), im Gegensatz zu Shifus
schriftsprachlicher Zeitschrift!

7 Mo: Huiyi Shifu S. 39b.
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lution durch den Anarchismus zu férdern und das Esperanto zu propagieren. Ganz im
Sinne der Shifuschen Einheit von Denken und Tun enthielt die Zeitschrift von Anfang an
einen Esperantoteil, der die Gesinnungsgenossen in anderen Teilen der Welt informieren
sollte. Insofern war Shifu — noch stérker als die Zeitschriften He Zhens und Liu Shipeis
bzw. wesentlich mehr als Xin shiji — an einem wirklichen Austausch interessiert.”

Als Grundpositionen wurden acht Maximen festgeschrieben: Kommunismus, Antimili-
tarismus. Syndikalismus, Ablehnung von Religion, Ablehnung des Familiensystems, Vege-
tarismus. Sprachkonvergenz und weltweites datong. Zwar waren einige dieser Maximen
der , Herzgesellschaft™ vergleichbar, doch ist bemerkenswert, dal} bereits hier — neben dem
(Anarcho-)Kommunismus — der Syndikalismus auftaucht. Dies zeigt zum einen, daB Shifus
Wahrnehmung der Arbeiterfrage nicht erst in Shanghai, wohin die Gruppe spéter fliichtete,
cinsetzte,”’ zum anderen, daB Shifu Anarcho-Kommunismus und Syndikalismus nicht als
konkurrierende Strémungen bcgriff.m

Durch die Zweisprachigkeit der Zeitschrift hoffte er, dahf das chinesische einfache Volk
(pingmin *F- £ ) sich mit dem der ganzen Welt verbiinden kénne, um gemeinsam das ,.hei-
lige Werk™ der sozialen Revolution in Gang zu setzen.”’

Anschliefiend legte Shifu in einem spiter vielfach nachgedruckten Artikel, ., Wuzhengfu
qianshuo™ fE F7 [if 3% 36 (Simple Erkldrung der Anarchie), sein grundlegendes Bekenntnis
zum Anarchismus ab, das ganz an Kropotkins Positionen ausgerichtet war.®’ In noch indi-
rekter Weise kritisierte er dabei auch Meinungen. die von anderen chinesischen Sozialisten
oder Anarchisten vertreten wurden. So stellte er klar, dafl der Privatbesitz ein Grundiibel
sei, das beseitigt gehore (gegen Sun Yatsen und Jiang Kanghu), und daf} der Anarchismus
nicht erst durch Erziehungsprogramme vorbereitet werden miisse (gegen besonders Wu
Zhihui). Obwohl Shifu mit der .Herzgesellschaft™ einen moralischen Weg fiir China vorge-
schlagen hatte, fiihrte ihn Kropotkins Lehre der ,gegenseitigen Hilfe™ zu dem Schlufl, daf

Wie erinnerlich, hatte Liu Shipei gegen Ende der Tianyi das Esperanto aufgegriffen und in Hengbao

immerhin eine fremdsprachige Kolumne eingerichtet, wie es auch japanische Publikationen oft taten. Xin

shiji erorterte zwar das Esperanto, bot aber in der Zeitschrift nichts fiir nicht-chinesische Leser, was eben
zeigt, dal die Xin shiji-Gruppe ein weitgehendes .. Einbahnstrafien”-Verhiltnis zu fremden ,Genossen®
pflegte.

Krebs: Shifu .. erweckt diesen Eindruck, obwohl er die acht Maximen auffiihrt. Bei Deng Zhongxia &\ 1

B . Zhongguo zhigong yundong jianshi 1919-1926 vh B B T 3 8h filf &2 ( 1919=1926 ) (Kurze

Geschichte der Arbeiterbewegung 1919-1926), Peking 1953, S. 5, wird sogar erwahnt, dafl Shifu in

Kanton unmittelbar nach der Xinhai-Revolution aktiv die Griindung von Gewerkschaften fiir Barbiere und

Techausbesitzer betrieben habe. Vgl. dazu auch Chan, Ming Kou: Labor and Empire: The Chinese Labor

Movement in the Canton Delta 1895-1927, Diss. Stanford 1975, S. 39 und S. 42, der allerdings die de-

facto-Griindungen auf 1918 und 1919 datiert, wozu dann noch die anarchistisch dominierte Mechaniker-

Gewerkschaft kam.

" Bei aller Verehrung fiir Kropotkin (s.u.) sah er keine Diskrepanz von dessen Lehren und dem Syndika-
lismus. In der Tat war ja auch Kropotkin am Syndikalismus nicht uninteressiert — ein Punkt, der oft auf-
grund etwas schematischer Darstellungen im Sinne von Anarcho-Syndikalismus als ,,post-Kropotkinscher*
Stromung itbersehen wird. — Auch Osugi band ja in Japan Kropotkin und Syndikalismus zusammen.

1 Huiminglu Nr. 1, 20. 8. 1913, S. 1-2: ,Bianji xuyan“ #& 5 {# = (Einleitende Worte der Redaktion). Eine
etwas verinderte Fassung erschien auch im Esperantoteil der Nr. 1, S. 1-2. (Die Esperantoteile waren
gesondert paginiert).

8 Shifu war liber Kropotkin aus Xin shiji informiert. Inwieweit er selbst weitere Kropotkinwerke gelesen
hatte, ist nicht festzustellen.
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es primir das herrschende Gesellschaftssystem sei, daB die Moral im Menschen verschlittet
habe, weshalb der wichtigste Schritt die Beseitigung des Systems sei.®! Sei dies getan,
dann konne das Prinzip ..Jeder nach seinen Fihigkeiten, jedem nach seinen Bediirfnissen™,
womit der Anarcho-Kommunismus gekennzeichnet wurde,® sofort umgesetzt werden.*

Shifu ging mit diesem ldngeren Artikel nicht iiber Kropotkins Lehren hinaus, aber er
hatte die Theorie seines Meisters fiir seine Leser gekonnt und stimmig zusammengefaft,
weshalb dieser Artikel wohl auch ein , Klassiker der chinesischen anarchistischen Bewe-
gung wurde.*

Shifus zweiter Beitrag in der Erstlingsnummer griff nun die konkrete politische Situa-
tion des drohenden Scheiterns der ,.Zweiten Revolution™ auf. Shifus Gruppe hatte sich
nicht daran beteiligt, und der Beitrag erkldrte warum. Zwar sei Yuan Shikais Absetzung
wiinschenswert, aber die GMD, welche sich inzwischen aus der alten Tongmenghui gebil-
det hatte, biete keine Alternative, da sie nur selbst an die Macht strebe. Daher wolle man
sich auf die eigentliche Aufgabe der sozialen Revolution konzentrieren.**

AnschlieBend demonstrierte Shifu den Lesern. die er als Abonnenten gewinnen wollte,
dafl der Austausch mit ausldndischen Genossen und damit Informationen liber die Situation
in anderen Landern ein wichtiger Teil der Huiminglu sein wiirden, indem er einen Brief aus
Havanna iibersetzte, der die politisch-sozialen Verhiltnisse in Lateinamerika charakteri-
sierte.*® AbschlieBend stellte Shifu internationale Esperamo-Vereinigungen” und die
Esperanto-Zeitschrift Universala Unuigo (Universelle Vereinigung), was er mit datong
iibersetzte (!), vor.

¥ Chan: Liu Shifu ... S. 154-155 und S. 159 weist auf diese Ambivalenz hin und streicht heraus, daB Shifu
offensichtlich die moralische Selbstverpflichtung als Legitimation des eigenen Fiihrungsanspruches sah.
Der . Weise* kann sich also offenbar von den verderblichen Einfliissen der Gesellschaft befreien. (Vgl.
dagegen die Verneinung dieser Moglichkeit in den Erliuterungen zur politischen Abstinenz in der Ab-
sichtserkldrung der , Herzgesellschaft” [s.o. ]!).

Im Chinesischen wird daher Kropotkins Lehre hdufig kurz mit den Anfangsworten der Halbsdtze als ,.die
zwei jeder” (er ge — {@ ) charakterisiert. Shifu kldrte spiter die Leser dariiber auf. daB die Formulierung
.Jeder nach seinen Fahigkeiten, jedem nach seinen Bediirfnissen™ aber nicht auf Kropotkin zuriickging,
sondern bereits von Louis Blanc gepragt worden war. Im Kontrast dazu charakterisierte man Marx’ Posi-
tion mit .. Jeder nach seinen Fahigkeiten, jedem nach seinen Leistungen™.

Auch hier war die Kritik indirekt gegen Jiang Kanghu gerichtet, der befiirchtet hatte, dal nicht jeder ..alles
in seinen Fahigkeiten Stehende™ tun wiirde. Shifu setzte Kropotkins Theorie vom natiirlichen Trieb des
Menschen zu arbeiten, wenn die Umsténde nur entsprechend seien, dagegen.

~Wuzhengfu gianshuo™ 4 P fF 338 (Simple Erkldrung der Anarchie) in Huiminglu Nr. 1, S. 2-8.
+Zhengzhi zhi zhandou* F v 2 B |87 (Der politische Kampf) in Huiminglu Nr. 1, S. 8-10. Dieses Thema
wurde auch in den Esperantoteil aufgenommen, um die auslindischen Genossen fiber chinesische Ent-
wicklungen zu informieren. — Shifu griff die Frage der Distanz zur ,Zweiten Revolution* nochmals in
Minsheng Nr. 8 auf (S. 11-12): ,Da Yingbo" & £ 7 (Antwort auf [den Brief Xie & | Yingbos), wo er
bekriftigt, daB es wenig Unterschied mache, ob Yuan oder Sun am Ruder sei.

Wie die Leser auch den folgenden Esperanto-bezogenen Artikeln entnehmen konnten, hatte Shifu Kon-
takte in alle Welt. was die Attraktivitit der Zeitschrift sicherlich steigerte.

Dieser Artikel war der einzige, der den Lesern eine Fortsetzung in der Folgenummer versprach. Sie kam
dann allerdings nicht.
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Wie aus den Hinweisen zum Vertrieb der Huiminglu hervorgeht, suchte man diesen
nicht nur lokal zu streuen.*® sondern hatte offensichtlich auch Verbindungen besonders zu
Leuten, die dem anarchistischen Fliigel von Jiang Kanghus Partei zugehérten.”

Der gesondert paginierte kiirzere Esperantoteil der Huiminglu’® wihlte die chinesischen
Beitrdge aus. die von Interesse fiir auslédndische Genossen zu sein versprachen bzw. enthielt
eigens fiir diese verfaBte kleine Beitrdge. Interessant war bei dieser ersten Nummer, daf
sogar Konfuzius gewissermaflen zum Kronzeugen des Anarchismus berufen wurde mit
seinem Ausspruch: ,.Eine unmenschliche Regierung ist grausamer als ein Tiger!”’ Die
Esperantoteile der spiteren Nummern waren allerdings nicht mehr so ausschlieBlich fiir
ausldndische Genossen bestimmt. sondern auch fiir Esperanto lernende Chinesen, indem
verschiedende westliche Autoren in Esperanto tbersetzt bzw. eingesandte Esperanto-Bei-
trige abgedruckt wurden.”

Die zweite Nummer der Huiminglu erschien bereits eine Woche nach der ersten und
sollte die letzte sein, die in Kanton erscheinen konnte. Obwohl der Druck durch Yuan Shi-
kai auch auf Shifus Gruppe grofier wurde, stellte Shifu dennoch demonstrativ eine distan-
zierte Haltung zum politischen Geschehen zur Schau, die nicht wenige briiskiert haben
diirfte. Angesichts des gerade erfolgten Verbots von Jiang Kanghus Partei und der Ermor-
dung Chen Yilongs hieb Shifu noch weiter in die Kerbe. Zwar machte Shifu sich auch
licherlich tiber Yuans Argumentation. der der ..Sozialistischen Partei Chinas™ ausgerechnet
Anarchismus vorgeworfen hatte. doch betonte er, daf3 es eigentlich nicht schade um die
Partei gewesen sei. da sie ohnehin nicht wirklich sozialistisch war! Er warf Jiang Kanghu
vor. im Grunde nichts von Sozialismus zu verstehen, und wies auf vielerlei Widerspriiche
hin. So habe Jiang erklart. die Partei solle keine ..politische™ sein, fordere aber konkrete
MaBnahmen wie Gesetzesidnderungen, ..single tax™ und Abriistung. Womit sollten diese
denn bewerkstelligt werden. wenn nicht auf politischem Wege? Ohnehin bedeute .Sozia-
lismus™ vor allem die Abschaffung des Privatbesitzes, was gar nicht Teil des Partei-

* Hongkong. Shanghai, Xiangshan (Heimat Shifus), Tokyo, Jakarta, .Belambes™ (Frankreich) (sicher
Colombes, vel. Nr. 2 der Huiminglu — dort stand Li Shizengs Doufu-Fabrik).

In Shanghai wird die Rendao zhoubao als Vertriebsstelle angefiihrt, in Frankreich Hua Lin, der gerade mit
dem ersten Studienprogramm der ehemaligen Xin shiji-Gruppe nach Frankreich gegangen war und zuvor
zur Gruppe um Taixu gehért hatte.

Die Paginierung der Esperantoseiten wurde durch die Nummern weitergefiihrt, wihrend der chinesische
Teil eine Einzel- und eine Gesamtpaginierung aufwies. Ich gebe hier jeweils die Einzelpaginierung an.
Huiminglu Nr. 1, Esperantoteil S. 4: W.H.: .Malhumana regado pli kruela ol tigro™.

Die chinesischen Esperanto-Studenten konnten auch die China-bezogenen Artikel im Vergleich zur chine-
sischen Version als Lernstoff benutzen.

Die Esperanto-Beitrige der ersten drei Nummern der Huiminglu bzw. Minsheng wurden meist nur mit
Initialen unterzeichnet. Die in diesen drei Nummern erscheinenden Initialen (H.S., W.H. und LK) er-
scheinen spiter nicht mehr, da in der Shanghaier Zeit Sheng Guocheng den Esperantoteil dominierte. Wer
sich hinter diesen Initialen verbirgt, ist nicht klar. Wie aus der Nr. 2 hervorgeht, iibersetzten aufler Shifu
auch die das Esperanto am sichersten beherrschenden Huang Zunsheng (=Juansheng {5 % ) und (Xu)
Lunbo aus demselben. Ab Nr. 4 taucht dann Sheng Guocheng auf, was ein zusdtzliches Indiz dafur ist, daf
Nr. 4 bereits in Shanghai publiziert wurde (s.u.). (Dies hatte iibrigens schon Bernal in seinem Vorwort [S.
2] zum 1967er Nachdruck der Minsheng vermutet).

g0
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programms gewesen sei. Selbst die abgespaltene ,,Sozialistische Partei” betrachtete Shifu
mit Skepsis, auch wenn er sie der ,,Sozialistischen Partei Chinas® vorzog.”

Shifu sah es als seine Aufgabe an, den ,,reinen™ Charakter westlicher Ideologien zu be-
wahren, weswegen er auch zahlreiche Ubersetzungen in seine Zeitschrift aufnahm. In
seinem fast pedantischen Vorgehen wahrte er allerdings auch viel von seiner ehemaligen
Vorliebe fiir Philologie und Klassikerauslegung, wie er sie schon in den Geféngnisschriften
demonstriert hatte.

Die zweite Attacke in dieser zweiten Nummer von Huiminglu galt den urspriinglichen
geistigen Mentoren Shifus in Sachen Anarchismus: In einem 6ffentlichen Brief an Wu Zhi-
hui warf er ihm und besonders Zhang Ji vor, den Anarchismus durch ihr jiingstes Verhalten
zu diskreditieren.” Ausloser war Zhang Jis Eintritt in die Politik als Abgeordneter. Hatte
Zhang nicht friiher lauthals verkiindet, da3 der Parlamentarismus ein Irrweg sei? Und war
er nicht Mitbegriinder der ,.Jindehui* mit der Selbstverpflichtung zu politischer Absti-
nenz?”

Wu Zhihui hatte auf Shifus Kritik an Zhang nur ausweichend geantwortet, weswegen
Shifu das Ganze publik machte,” ging es ihm doch um den Ruf des Anarchismus in Chi-
na. Nicht nur Zhang Ji habe wider seine erklarten Grundsétze gehandelt, auch Wu Zhihui
zeige in seinem Verhalten und seinen Versuchen, Zhang vor Kritik zu schiitzen, Anzeichen
zunehmender Distanz zum Anarchismus. Rede man von ,.zwingenden Umstanden™, die zu
einem gewissermaflen pragmatischen Handeln nétigten. gebe man alle Prinzipien auf.
Besonders entsetzt war Shifu iiber Zhang Jis Erklarung. dafl der Anarchismus nicht fiir das
gegenwiirtige China geeignet sei. Einerseits werde damit die Relevanz des Anarchismus
plotzlich auf den St. Nimmerleinstag verschoben, zum anderen stiinden diese Beurtei-
lungen nach ..nationalen Gegebenheiten” im Widerspruch zum Anarchismus, der einen
weltweiten Anspruch habe und daher keine Staatsgrenzen kenne. Wer so argumentiere,
habe offensichtlich nichts vom Anarchismus begriffen. Die neue Generation aber erwarte
kein Taktieren. sondern Prinzipien. womit klar wird, daB3 Shifu nun fiir sich diese Fiihrer-
rolle als ..Verkiinder der Wahrheit* beanspruclrm:,"'T

#_Zhengfu yu shehuidang” Fr i &1 +f & # (Die Regierung und die Sozialistische Partei) in Huiminglu

Nr. 2, S. 1-4. Krebs (Shifu ...S. 121) interpretiert den Artikel als iiberwiegend mit Sympathie* ge-

schrieben. Dem kann ich nicht ganz folgen, obwohl die Tatsache, daB der Artikel am Anfang der 2. Num-

mer steht, nahelegt, dafi Shifu die Ereignisse nicht kalt lieBen. Bei allem Bemiihen um Profilierung der

eigenen Position war die Terminierung der Attacken kein ,Sympathiebeweis”. In der Tat bekam Shifu

deswegen auch Leserbriefe. (Vgl. Shifus Antwort auf den Brief von ,,Daoyi* 18 — in Minsheng Nr. 3, S.

11, worin er sich verteidigt, daf es ihm nur ums Prinzip gegangen sei).

Der Briefwechsel hatte privat begonnen, doch da Shifu keine bzw. ihn unbefriedigende Antworten erhielt,

machte er ihn publik.

Shifu hatte auch Zhang Ji deswegen einen Brief geschrieben, der als Anhang dem Briefwechsel mit Wu

Zhihui angefiigt ist.

Shifu fiigte an Wus Antwort auf seinen ersten Brief eine éffentliche Erwiderung als Anhang bei.

°7 Shifu: ,Zai dao Wu Zhihui shu* 5 ¥ S HE0E 2 (Ein weiterer Brief an Wu Zhihui) in Huiminglu Nr. 2,
S. 7-10.
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Obwohl Shifu hier beteuert, dafl die Verletzung von Prinzipien durch ihre Verfechter die
Wahrheit derselben nicht schmélerten,” war er doch zweifelsohne von der Inkonsistenz
zwischen Reden und Handeln seiner urspriinglichen Vorbilder enttiuscht.”

Trotz Shifus Distanzierung vom tagespolitischen Geschehen erreichten ihn dessen Aus-
wirkungen schnell. Im Zuge der Niederschlagung der ..Zweiten Revolution™ wurde auch
Huiminglu verboten. Shifu floh voriibergehend mit seiner Gruppe nach Macao, wo er die
Zeitschrift unter dem abgeinderten Titel Minsheng fortfiihrte.'” Dort verlegte er sich vor-
wiegend auf Ubersetzungen, die zum einen Informationen iiber die weltweite anarchisti-
sche Bewegung lieferten. zum anderen seine Position innerhalb des Anarchismus, nimlich
die anarcho-kommunistische. stiitzen sollten. AuBerdem demonstrierte Shifu seinen Le-
sern, dal} er weitreichende Kontakte aufgebaut hatte, indem er immer wieder Briefe auslin-
discher ..Genossen™ iibersetzte und sdmtliche Zeitschriften und Korrespondenzen auflistete,
die bei ihm eingegangen waren. Das wichtigste Medium fiir den Kontakt mit dem Ausland
war natiirlich das Esperanto, und iiber dieses konnte er z.B. den an den Maximen der
..Herzgesellschaft™ Interessierten einen Zugang zu einer ,,Liga esperantistischer Abstinenz-
ler* eroffnen.'”’

Yuan Shikais Druck reichte jedoch auch bis nach Macao. so daff Shifus Gruppe sich
wieder nach einem neuen Ort umsehen muBte.'” So zog man schlieBlich nach Shanghai.
Shanghai hatte zum einen den Vorteil der internationalen Niederlassungen, zum anderen
gab es ohnehin Kontakte nach Shanghai, da hier das Esperantozentrum Chinas war. Auch
war hier die Hochburg von Jiang Kanghus Aktivitdten gewesen, so dal} es viele am Sozia-
lismus und Anarchismus Interessierte gab. Von Shifus Umzug nach Shanghai im Februar
1914 bis zu seinem Tod im Mirz 1915 dauerte es nur gut ein Jahr, und aufgrund seiner
Krankheit erschien die letzte von ihm betreute Ausgabe der Minsheng im August 1914,
doch dieses halbe Jahr war der Hohepunkt seiner anarchistischen Propagandatatigkeit. Im
Wesentlichen war die Gruppe in Shanghai wie in Kanton zusammengesetzt. Lediglich
Zheng Bi'an war ausgeschieden und nach Kanada gegangen, Huang Zunsheng hielt sich
zwischenzeitlich kurz in Japan auf, Xu Anzhen von der ehemaligen ..Sozialistischen Partei
Chinas™ und einst Herausgeber der Rendao zhoubao war in Macao hinzugckommen‘_m
und Sheng Guocheng. fithrender Esperantist und ebenfalls vorher Mitglied in Jiang Kang-
hus Partei. iibernahm nun den Esperantoteil. Wihrend des aktiven Halbjahres Friihling bis

" Interessanterweise greift er diesen Punkt in derselben Nummer nochmals beziiglich der eigenen ,Herzge-
sellschaft™ auf und ergéinzt (fast prophetisch), dafi selbst die ,Apostase* eines Kropotkin den Anarchismus
nicht widerlegen wiirde. (,.Shifu qishi* £fi 8 2% = [Shifus Erklarungen in eigener Sache] Huiminglu Nr.
2.S. 11-12, dort S. 12). Ein gutes Jahr spiter sollte er genau mit diesem Problem konfrontiert werden.
Dies hob Shifu explizit in seiner Antwort auf einen Leserbrief in Minsheng Nr. 3, S. 11-12, hervor. Da-
raus wird auch deutlich, daB Shifu dem von ihm besonders verehrten Wu Zhihui noch immer zubilligte, im
Innersten Anarchist zu sein, doch habe dieser frilhe Exponent des chinesischen Anarchismus seit seiner
Rilckkehr nach China nichts zur Verbreitung desselben beigetragen.

' Die Angabe des Publikationsortes mit Tokyo war eine Schutzmafinahme,

" Siehe Minsheng Nr. 3, 8. 5-6.

12 Dies kiindigte die Redaktion bereits im Esperantoteil der Nr. 3 (S. 9) an.

1% Siehe Huang: Huiyi Shifu Teil 2, S. 6.
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Herbst 1914 stieB zeitweilig auch Yamaga Taiji ||| BE % 75 . japanischer Esperantist und
Vertrauter Osugis, als Aushilfe hinzu (s.u.).'"

Shifu baute nun in Minsheng die Themen aus, die er bereits in den ersten Nummern
angerissen hatte, erginzte aber die vorher vor allem in der Kritik an anderen herausgearbei-
teten Uberzeugungen durch vertiefte positive Darstellungen der eigenen Position. Aufer-
dem setzte er sich gegen Ende seines Wirkens auch verstdrkt mit der Arbeiterfrage aus-
einander.

Klirung der Begriffe: In seinem Bemiihen um Klirung ideologischer Unterschiede kam
Shifu — durchaus in der Linie seiner vor-anarchistischen Schriften — auch auf Sprache und
Begrifflichkeit zu sprechen. In einem eigenen Artikel, ,,Wuzhengfu gongchanzhuyi shi-
ming" #E Fr T it E F % B 42 (Begriffsklirung zum Anarcho-Kommunismus),'”*
definierte er zundchst ,Anarchismus™ als ..absolute Freiheit, die durch keine Fremdbe-
stimmung eingeschrinkt wird, in Ablehnung aller Fiihrer oder sonstiger Autorititsor-
gane",'m" Kropotkin habe den Begriff ,,Anarchie” noch einfacher definiert als , Abwe-
senheit von Autorititen™, da es vielerlei Autoritdten gebe. die die Freiheit bedrohen. Weil
jedoch die Regierung die Stiitze aller Autorititen sei. konne die Ubersetzung wuzhengfu als
korrekt angesehen werden und beinhalte somit auch ., Autorititslosigkeit™ (wugiangquan
54 f# ). — Obwohl Shifu inhaltlich mit Kropotkin iibereinstimmte, ist es im Grunde
erstaunlich, daB er trotzdem fiir die (eingebiirgerte) Ubersetzung wuzhengfu pliadierte.
schlieBlich hatte Kropotkin ja betont, dafl es eben nicht nur um die Beseitigung der Regie-
rung gehe, wie der Terminus wuzhengfu nahelegt. Der Begriff giangguan wiederum, hier
mit , Autoritit" wiedergegeben, war im Grunde ein schillernder Begriff. meist mit . Macht*
oder ,,Gewalt™ (im institutionalisierten Sinne) iibersetzt. Gemeint war Machtausiibung
(quan) in uneingeschrinkter und aggressiver Form (giang). die aber im anarchistischen
Sinne z.B. auch die geistige ,.Entmiindigung™ durch Religion oder kulturelle Gebrauche mit
einschlof. Shifu gab tibrigens an anderer Stelle die Esperantoversion auroritato selbst als
mit giangquan libersetztes Wort an.'”” Ferner erklirte er in seiner Ausei nandersetzung mit
Jiang Kanghu (der das chinesische Wort im Sinne von Gewalttatigkeit auffafite), dal dieser
Begriff als Ubersetzung fiir ., Autoritdt™ seit Xin shiji eingebiirgert sei. Auflerdem habe auch
Kotoku in seiner Ubersetzung von Kropotkins La conquéte du pain diese Zeichenkombi-
nation gewihit.'” Hier zeigt sich deutlich, daf die chinesische Ubersetzungsterminologie

Mo Jipeng (Huiyi Shifu S. 48a) behauptet, daB Aleksandr Berkman die Gruppe besucht habe, doch scheint
mir dies hchst unwahrscheinlich, da Berkman damals in den USA aktiv war und von einer Auslandsreise
nirgends etwas erwahnt wird. (Vgl. die Berkman-Skizze bei Avrich: Anarchist Portraits S, 200-207, bzw.
Jorg Auberg im Eintrag .Berkman® in Degen: Lexikon der Anarchie).

207 Minsheng Nr. 5. S, 1-5.

Diese Definition hatte er — wie er andernorts erkldrte — aus franzdsischen und Esperanto-Lexika tiber-
nommen. (Siehe sein ,Xu da Duanren” §f % & {F [Fortsetzung der Antwort auf ,Duanrens™ {Brief}] in
Minsheng Nr. 9. 5. 11).

~Da Lewu Z % fit (Antwort auf Lewus [=Taixu] [Brief]) in Minsheng Nr. 7, S. 10.

' Siehe ,Jiang Kanghu zhi wuzhengfuzhuyi* iT 7032 2 $ P JfiF 52 % (Der Anarchismus Jiang Kanghus) in
Minsheng Nr. 17.S. 6 und Nr. 18, S. 6.
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bei chinesischen Lesern leicht Mif3verstindnisse erzeugte, woraus auch Shifus Herumreiten
auf Begriffen und Definitionen erklérlich wird.'”

Die fiir die Gesellschaft schlimmste Form der Autorititsausiibung war — nach Shifu —
die wirtschaftliche in Form des kapitalistischen Systems, und deswegen sei der Anarchis-
mus als Feind desselben zwingenderweise ,.sozialistisch*. Im Sozialismus gebe es nun drei
Richtungen: 1. die kommunistische, die die Produktionsmittel und die Produkte in
Gemeinbesitz tiberfithren wolle nach dem Prinzip: ,Jeder nach seinen Fihigkeiten, jedem
nach seinen Bediirfnissen™ 2. die kollektivistische. die nur die Produktionsmittel in
Gemeinbesitz halten bzw. verstaatlichen wolle: und 3. die individualistische, die sich um
die Gesellschaft gar nicht weiter kiimmere. (Erstaunlicherweise sieht Shifu. der den
Individualismus hier nicht niher ausfithrg. sondern auf die frithere Berichterstattung in Min-
sheng iiber die Diskussionen im franzosischen Anarchismus verweist, ''" den Indivi-
dualismus nun als Stromung im Sozialismus. Der Individualismus gehe — so in der fritheren
Berichterstattung — auf Proudhon zuriick! Gemeint waren die ..individualistischen Anar-
chisten™ a la Stirner, die dann auch als ,.nicht eigentlich anarchistisch* bezeichnet wurden).
Der Anarchismus nun bediene sich ausschlieBlich des Kommunismus, wihrend die Sozial-
demokraten dem Kollektivismus folgten. Der Anarchismus sei daher prinzipiell ein
Anarcho-Kommunismus. die Bezeichnung wuzhengfu somit eine Abkiirzung von wu-
zhengfu gongchan #t PI JiF 4£ 7 (Anarcho-Kommunismus).

Nun wiirden aber — so Shifu — in China Anarchismus und Sozialismus stindig ver-
wechselt. wobei Shifu offensichtlich die Partei Jiang Kanghus und die abgespaltene ..So-
zialistische Partei” im Blick hatte. ..Sozialismus® sei als Begriff auf das Wirtschaftliche
bezogen. ..Anarchismus™ auf das Politische. Da. wie dargestellt. der Anarchismus nach
Shifus Meinung automatisch sozialistisch (in kommunistischer Form) war, konne er auch
den Sozialismus reprisentieren. nicht aber umgekehrt, da die meisten ..Sozialisten™ nicht
gleichzeitig Anarchisten seien. sondern vor allem dem Kollektivismus anhingen. Da der
Anarchismus diesen ablehne. entstiinde der Eindruck, daB Anarchisten und Sozialisten
Gegner seien. Dadurch, daB3 Jiang Kanghus Position ebenso wie die Sun Yatsens mit dem
Etikett ..Sozialismus™ versehen worden sei, mufite die begriffliche Konfusion entstehen.

Auch die Definition des anarchistischen Fliigels in Jiangs Partei als ,.radikalsozia-
listisch™ gefiel Shifu nicht. AuBer den dargestellten Untergruppen im Sozialismus gebe es
im Westen keine solche Einteilung. Ebensowenig sei ..reiner Sozialismus™ eine klar umris-
sene ideologische Position.""!

Was nun die chinesische Ubersetzung des Begriffes ,,Anarchismus™ anging, plidierte
Shifu fiir wuzhengfuzhuyi. Der Alternativbegriff wuzhizhuyi # & 3 7% , der in spiteren
Jahren im chinesischen Anarchismus zeitweise beliebt wurde, klang Shifu zu sehr nach
Laozi. Er rdumte zwar ein. daB diese Ubersetzung vom Wortsinn her nicht unpassend sei,
doch erwecke sie die falsche Assoziation des Apolitischen und der Gesellschafisferne.
AuBerdem sei der Begriff wuzhengfuzhuyi schon eingebiirgert. (Diese ..pragmatische™ Ar-

1% Autoritar: wird im Chinesischen sonst mit guanwei {i . wiedergegeben, das aber eine positive

Konnotation hat. Auch dieser Begriff wurde tibrigens aus dem Japanischen tibernommen, wo es — aus
chinesischen klassischen Quellen schépfend — als Ubersetzungsterminus geprégt wurde. (Vgl. Lydia Lius
Wortlisten im Anhang ihres Buches, S. 305).

Besonders in Minsheng Nr. 3, S. 2-3.

.Wuzhengfu gongchanzhuyi shiming™ S. 2-4.
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gumentation hiitte man von Shifu eigentlich nicht erwartet). Der eigentliche Grund seiner
Ablehnung dieser Ubersetzungsalternative wuzhizhuyi war aber wohl, daff Shifu denen, die
dafiir warben, vorwarf. sich vor der Regierung zu fiirchten und daher den Terminus
wuzhengfu abzudndern., der uniibersahbar eine Kriegserkldrung an die Herrschenden
darstellte. Die Anarchisten seien Feinde der Regierung. Sie kdmpften offen propagandi-
stisch oder im Verborgenen, versteckten sich aber in jedem Fall nicht hinter Namensvaria-
tionen. Hier schwang auch noch der organisatorische Aspekt mit. Wahrend die Advokaten
von wuzhizhuyi eher an autonome Individuen dachten, wollte Shifu einen organisierten
Widerstand. Dem Wort wuzhi wurde ja angekreidet, dal es ..Organisationslosigkeit™ sugge-
riere. Aullerdem verfolgten die wuzhi-Verfechter einen passiven Kurs, Shifu einen aktiven,
wie seine Wortwahl (Kampf, Aktivitdten usw.) unterstreicht. (Mit denen, die hier gewisser-
maflen Etikettenschwindel betreiben wollten, zielte Shifu auf die Gruppe um Taixu).

Génzlich zum Spott verkomme dagegen, so Shifu, Jiang Kanghus Rede von den ..drei
Nein und zwei Jeder"”, mit der dieser seine eigene Version von Anarchismus kennzeichnen
wollte. Mit den ,.drei Nein™ war Jiangs alte Idee der Abschaffung von Regierung, Familien-
strukturen und der Religion gemeint, mit den ,zwei Jeder" der Grundsatz: .Jeder nach
seinen Fahigkeiten, jedem nach seinen Bediirfnissen”. Wie erinnerlich, hatte Jiang selbst ja
urspriinglich Zweifel insbesondere am letzten Teil des Satzes gehabt, die er nie ganz auf-
gab, doch war er sich wohl bewulit, da} die Aussicht des freien Zugangs aller zu den
Giitern populdrer war. Der Anarchismus umfaBite jedoch, laut Shifu, die Ablehnung aller
Autoritdten, zu denen viel mehr gehérten als nur die drei von Jiang genannten. Die ,,zwei
Jeder* bildeten lediglich das Motto des Kommunismus, womit als Ergebnis festgehalten
werden konne, daf} ,,Anarcho-Kommunismus™ die korrekte Bezeichnung sei, abkiirzbar mit
wuzhengfuzhuyi. Deshalb, so Shifus Schlufifolgerung, stehe ein fiir allemal fest, daf} alle
obigen Alternativbegriffe obsolet seien.'?

Diese Angriffe auf die bisherigen erklérten ..Anarchisten” und ihre Auslegungen lieflen
die Angesprochenen natiirlich nicht auf sich sitzen. Taixu schrieb Shifu, was dieser wiede-
rum zum Anlafl nahm, seine Position noch zu prézisieren. Nach Taixus Auffassung war die
Charakterisierung des Anarchismus besser durch ,,Ablehnung von Autoritiit und Privat-
besitz* oder ..freien Kommunismus® gewihrleistet. Shifu hielt nun dagegen, daf} ,.Anar-
chismus™ bereits ein weltweiter terminus technicus sei, an dem man nicht einfach
herumbasteln kénne. Zwar habe Kropotkin ,, Autorititslosigkeit™ als inhaltliche Definition
gegeben, doch sei dies nicht die urspriingliche Wortbedeutung. weswegen .,Anarchismus™
auch im Westen der eigentliche Terminus geblieben sei. Was den Privatbesitz angehe, so
werde dieser natiirlich vom Anarchismus abgelehnt, aber dies gelte schliefilich auch fiir
sémtliche Sozialisten und wiére somit kein spezifisches Merkmal. Der | freie Kommu-
nismus* Taixus wiederum suggeriere, daf} Freiheit und Kommunismus nicht automatisch
zusammengehdrten.

Kurzum: ,,Anarchismus® und ,,Anarcho-Kommunismus* waren klar definierte und ein-
gebiirgerte Begriffe. Wozu also noch stéindig Alternativen entwickeln? Und was die chine-
sische Wiedergabe mit wuzhengfuzhuyi angehe, sei auch diese eingebiirgert und auflerdem
ebenso in den Lindern, die das chinesische Schriftsystem benutzten wie Japan, gingig.
Wozu also alles verkomplizieren?

112

»Wuzhengfu gongchanzhuyi shiming™ S. 4-5.
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Taixu und die ..Sozialistische Partei** hitten entscheidend zu dieser Verwirrung durch
ihr unscharfes Verstindnis der Begriffe beigetragen. indem sie noch nicht einmal klar
schieden zwischen ..Gesellschaft”, ,Politik* und ,,Wirtschaft* und den entsprechenden
ideologischen Positionen zur Verdnderung der jeweiligen Bereiche.' 2

Ein anderer Leser (,.Duanren™ & £ ) monierte Shifus Ansicht, daB man ., Anarcho-
Kommunismus™ mit .Anarchismus™ abkiirzen kénne. Shifu rechtfertigte sich zum einen
mit der Lange des Wortes ,,Anarcho-Kommunismus™, zum anderen damit, da} es den
Anarchismus™ ja schon vor dem Kropotkinschen ,.Anarcho-Kommunismus* gegeben
habe, betonte aber. da} dies nicht bedeute, daB er ., Anarchismus™ und ,,Anarcho-Kommu-
nismus™ in eins setzte, da letzterer ja ein engerer Begriff sei.''! Dies zeigte zwar, daB Shifu
Kropotkins Version des Anarchismus als die .,wahre™ ansah, doch richtete dieser Gebrauch
der , Abkiirzung” zweifelsohne eine ebensolche Verwirrung an, wie er sie anderen vor-
warf,'

Der Leser zweifelte auch Shifus Zuriickweisung des Begriffes wuzhizhuyi an, der ihm
durchaus passend schien. Shifu hielt dagegen, daB3 zAi & prinzipiell ,.ordnen* (/i 3 ) be-
deute. was einen invasiven Aspekt habe. sich aber nur auf den politischen Bereich be-
schrinke. Okonomische Ausbeutung etwa werde von ,ordnen™ nicht erfaBt, weswegen er
nicht fiir den Begriff ,. Anarcho-Kommunismus®, der politische und wirtschaftliche Aspekte
beinhalte. gesetzt werden konne. Konnte er aber dann fiir ,,Anarchismus™ stehen, der ja
auch nur den politischen Aspekt bezeichnet? Nein, meinte Shifu, weil zum einen — wie
schon gesagt — wuzhengfuzhuyi als terminus technicus etabliert sei, zum anderen aber, weil
wuzhi nicht ganz deckungsgleich sei mit der westlichen , Anarchie”, konne es doch auch
Negierung des Politischen tiberhaupt bedeuten. Shifu vermutete hinter der Position des
Lesers wieder eine Position a la Laozi, zumal der Leser den ,,Anarcho-Kommunismus™ als
Kombination von Negativem (wuzhengfuzhuyi bzw. Anarchismus) und Positivem (Kom-
munismus) auffaBte. Trotz des Wortes sei Anarchismus nichts blofi Negatives, denn Kro-
potkin habe schon gesagt. dafl Anarchismus im Grunde .ein Sozialismus. der die Re-
gierung beseitigt™ sei.''® Shifu fragte sich schlieBlich nach den Griinden der plétzlichen
Popularitit des Begriffes wuzhizhuyi und machte als Verantwortlichen Song Jiaoren 7 #{

"® Da Lewu" in Minsheng Nr. 7, S, 9-11. Das Problem des Begriffes ,Gesellschaft* wurde dann Hauptge-
genstand einer weiteren Antwort auf einen Brief Taixus (,,Da Lewu™ in Minsheng Nr. 13, Nr. 15 und Nr.
16, besonders Nr. 13. 5. 7-11).

""" Da Duanren™ in Minsheng Nr. 8.S. 9-11.

""* Folglich blieb der Leser auch bei seinem Einwand. Shifus lange zweite Antwort war in sich schon Zeichen
des Klirungsbedarfs. Er wies darauf hin, daB8 doch auch die Anarcho-Kommunisten anderer Lander nicht
immer und iiberall den ,,Kommunismus* erwihnten. Selbst Kropotkin habe oft in seinen Biichern nur von
Anarchismus™ gesprochen, wenn es nicht gerade um ,anarcho-kommunistische Besonderheiten® ging.
Der Leser hatte hierzu spitz angemerkt, dafB ein Anarchist sich doch nicht dem Diktat westlicher ,,ublicher
Praxis* oder einer Autoritit eines Kropotkin unterwerfen miisse! (Siehe ,Zaida Duanren* # % 5 {T
[Nochmalige Antwort auf , Duanrens® {Brief}] in Minsheng Nr. 12, S. 610, besonders S. 6-7). Der Leser
insistierte weiter, so daf Shifu in Nr. 17 nochmals seine Position wiederholte.

8 Xu da Duanren™ ## % %+ {T (Fortsetzung der Antwort an ,,Duanren®) in Minsheng Nr. 9, S. 9-12. Diese
Definition von Kropotkin hatte Shifu schon zuvor in seiner Antwort auf Duanren (in Minsheng Nr. 8) vor-
gestellt. — Interessanterweise bevorzugten spiter manche von Shifus eigenen Anhéngern den Begriff wu-
zhizhuyi.
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{= aus, der in einem einfluBreichen Artikel ,.Shehuizhuyi shangque® 1+ & 3= 3% 75
(Diskussion des Sozialismus) den Begriff als Synonym fiir wuzhengfuzhuyi benutzt hatte.

Shifus letzte explizite Erérterung und Definition des Anarchismus brachte nun auch die
lautliche Wiedergabe ins Spiel: annagi 7 A H . Anhand der Definitionen von , Anarchie”
bzw. ,Anarchismus™ in franzosischen, englischen und Esperanto-Waérterbiichern sowie der
Erkldarung Kropotkins wollte er den Begriff inhaltlich kldren, um zu beweisen. dali die
Ubersetzung wuzhengfu durchaus korrekt sei. Dabei folgte er aber vorwiegend Kropotkins
Interpretation, der den Charakter der Regierungslosigkeit besonders hervorhob — wenn
auch de facto als noch nicht ausreichend betrachtete.'!”

Beziiglich des Begriffes hatte Shifu sich also fiir wuzhengfu entschieden, ohne im {ibri-
gen auf die japanische Herkunft desselben einzugehen. Nicht alle seiner Anhénger wiirden
ihm spiter darin folgen, vielmehr wurde zeitweise der Begriff wuzhizhuyi populdr. Auch
sollten manche das Lehnwort annagi der chinesischen Ubersetzung vorziehen, die ihnen
nicht geeignet schien.

Von den Begriffen und ihrer inhaltlichen Definition. die im Stil der zhengming [ £
(Richtigstellung der Begriffe)-Methode Shifus argumentativen Ausgangspunkt bildeten,
kam er dann auch zu seiner eigenen ideologischen Position. die er zunichst in Form von
Kritiken an verbreiteten ., Irrtiimern* herausarbeitete nach dem Motto, erst einmal das ..Feld
zu sdubern®. Insofern waren Shifus Attacken gegen Sun Yatsen, Jiang Kanghu und auch
Taixu nicht nur in Rivalititsgefithlen oder Rechthaberei begriindet. sondern hatten auch
einen methodischen Aspekt.

Abgrenzung und Kritik beziiglich anderer ,,Sozialisten*: Sun Yatsen und Jiang Kanghu
waren die in China bekanntesten Vertreter des ,.Sozialismus™, jedenfalls im allgemeinen
Verstdndnis, so Shifu, weswegen es von Bedeutung sei zu untersuchen, was fiir einen
Sozialismus™ sie eigentlich verfochten. Nach Shifu gab es grundsitzlich Sozialismus und
Sozialpolitik. Der eine negiere das Privateigentum und strebe nach Gemeinbesitz an
Produktionsmitteln (und Produkten). Die andere akzeptiere die bestehende Gesellschafis-
ordnung und wolle lediglich mit Hilfe der Regierung einzelne Mafinahmen durchsetzen,
um soziale Ungerechtigkeiten zu beheben. Innerhalb des Sozialismus gebe es nun zwei
Richtungen: den Kommunismus, der allen freien Zugang zu samtlichen Giitern erlaube,
und den Kollektivismus, bei dem jedem prinzipiell nach seiner Leistung aus dem gemein-
samen Topf zugeteilt werde. Hiervon ausgehend kam Shifu zu dem Schiuf, daB Sun und
Jiang lediglich Sozialpolitik wollten, nicht aber Sozialismus, was er dann im einzelnen
begriindete.

Sun Yatsen. Gallionsfigur der politischen Revolution — nicht einer sozialen —, bezog
sich gern auf Henry Georges ..single tax™ und Marx. Shifu war der Ansicht. dal} die Idee
der ,single tax™, also der Einheitssteuer auf Grund und Boden, kein Sozialismus sei. da die
Grundbedingung fiir ..Sozialismus®, eben der Gemeinbesitz an Produktionsmitteln, nicht
gegeben sei, schlieBlich setze die Bodenbesteuerung ja den Grundbesitz voraus. Dies stehe
im Widerspruch zu Marx’ Position, der ja immerhin Sozialist war. Wie konne Sun da beide

117 . ¥ . -, - v
" Die anderen genannten lexikalischen Belege stellten z. T. mehr auf das Freiheitsmoment ab. Kropotkin da-

gegen war es mehr um die regierungslose Gesellschaft zu tun. (,,Annaqi* Z-H[ & [Anarchie] in Minsheng
Nr. 17, S. 7-8).
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verbinden wollen? Auflerdem habe er Marx” Definition von Kapital wohl nicht verstanden,
wenn er die Nationalisierung von Betrieben, Eisenbahnen und Zinsertrdgen davon ableite.
Kapital existiere doch nach Marx nur bei Ausbeutung der Arbeiter, denen die Produk-
tionsmittel nicht gehéren. Was wiirde sich daran dndern. wenn der Ausbeuter nun der Staat
wire? Hatten nicht auch die Qing fiir eine Verstaatlichung der Eisenbahnen plidiert und
somit dann ein Anrecht, ..Sozialisten™ genannt zu werden? Suns sogenannter Sozialismus
bestehe de facto nur aus zwei sozialpolitischen MaBnahmen: der Einflihrung von Staats-
betrieben und Bodenbesteuerung. Mit Sozialismus im eigentlichen Sinne habe dies nichts
zu tun,'"®

Hauptangriffsziel war fiir Shifu aber Jiang Kanghu, zumal dieser sich ja als Chinas
.erster Sozialist™ prisentierte und die ,.Sozialistische Partei Chinas™ gegriindet hatte. Jiang
sei ein einziges Blindel von Widerspriichen. Einerseits lobe er den Kommunismus, ande-
rerseits fiirchte er ihn.'"” Seine spezielle Vorliebe fiir freie Unternehmungen und die Ab-
schaffung des Erbrechts setze doch den kapitalistischen Geist fort. Beuteten etwa die Un-
ternehmer die Arbeiterschaft nur im Gedanken an ihre Kinder und Enkel aus? Solange es
Wettbewerb gebe. wiirden Klassenunterschiede bestehen. Die . Sozialistische Partei Chi-
nas” verlange in ihren Statuten keinen Gemeinbesitz an den Produktionsmitteln und favo-
risiere die ..single tax™. War das nicht prinzipiell das Gleiche wie bei Sun? Wenn Jiang nun
sage, seine Partei sei keine ..politische™. womit wolle er seine Vorstellungen denn dann
umsetzen? Da sei Sun doch ehrlicher, wenn er sich zur Politik bekenne. Und was sei von
Jiangs Lippenbekenntnis zum Kommunismus zu halten, wenn er gleichzeitig anzweifele,
dal die Menschen auch ohne Wettbewerb ihr Bestes geben wiirden? Das bedeute doch, daf3
er die Einfiihrung des Kommunismus in Wahrheit fir unméglich halte. Ui

Shifu hielt Jiang zweifelsohne fiir oberfldchlich, wobei die Widerspriiche Jiangs oft
auch dessen Bemiihen spiegelten, es allen Seiten recht zu machen. Einerseits hatte dies ein
verbindendes Element (im Sinne seines ..Sozialismus im weiteren Sinne™), andererseits
aber war es wohl auch vom Wunsch getragen. allseits annerkannte Grofle zu sein. Hinzu
kam sein stetes Taktieren wegen des Bemiihens. einen legalen Status zu erhalten. Jiang, der
nach dem Verbot seiner Partei in die USA gegangen war, aber von dort aus weiter mit
seinen Leuten Kontakt hielt. wehrte sich natiirlich, und so wurden die Auseinander-
setzungen der beiden Kontrahenten zunehmend schérfer. Shifu fand offensichtlich Jiangs
EinfluB bedrohlich,'”' zumal dieser die Anarchisten (besonders gemiinzt auf die abgespal-
tene _.Sozialistische Partei”) indirekt fiir das Scheitern seiner Partei verantwortlich machte,
indem er ihnen Unruhestiftung vorwarf. Damit verdrehte er in Shifus Augen das Bild des
Anarchismus.

Jiang hatte dem Anarchismus vorgeworfen, Organe, Organisationen und Vertrige
grundsitzlich abzulehnen. In einer solchen Welt aber wire alles unsicher und wiirde stag-

'"® Sun Yixian Jiang Kanghu zhi shehuizhuyi® #% 3% {ill ;T 7 8 2 #& & £ 3% (Der Sozialismus von Sun
Yatsen und Jiang Kanghu) in Minsheng Nr. 6, S. 1-7. Zu Sun speziell S. 2-4. Vgl. auch Krebs: Shific ... S.
133-134. Shifu, einst Tongmenghui-Mitglied, hatte sich also mit der Xinhai-Revolution endgiiltig von
Sun abgewendet.

"% Jiang hatte ja Bedenken angemeldet gegen den freien Konsum.

20 Sun Yixian Jiang Kanghu zhi shehuizhuyi* besonders S. 4-7.

12! Siehe Shifus Erklarung in ..Da Jiang Kanghu* & /T 70 /2 (Antwort an Jiang Kanghu) in Minsheng Nr. 8,
S 8-9.
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nieren. Shifu hielt dagegen. daB Kropotkin schon gezeigt habe, daf} eine Gesellschaft sich
durchaus alleine regieren kdnne. Wihrend Jiang am sozialdarwinistischen Dogma festhalte,
nach dem nur der freie Konkurrenzkampf Fortschritt bringe, habe Kropotkin bewiesen, daf3
die . gegenseitige Hilfe* der Motor desselben sei.'*

Was nun die Ablehnung von Vertrdgen angehe, so vertriten zwar einige Anarchisten
wie Godwin, Tolstoj und Stirner diese Position, andere aber, wie Kropotkin, akzeptierten
sie, solange sie frei geschlossen wiirden. Organe und Organisationen aber seien fiir Anar-
chisten nur verwerflich insofern sie Machtstrukturen bedeuteten.'”

Shifu nahm neben seiner eigenen Kritik auch noch einen Jiang-kritischen Beitrag eines
Mitglieds der ehemaligen ,.Sozialistischen Partei Chinas™ auf., um zu zeigen, daB} nicht nur
er mit Jiang unzufrieden war.'**

Jiang schien inzwischen um seinen Einfluf} in China zu fiirchten und zog die Debatte ins
Personliche. Er bezog sich dabei auf Shifus einstige Mitgliedschaft in der Tongmenghui.
seine Attentatstatigkeit (wobei er auf Shifus Millerfolg und Verlust seiner Hand anspielte)
und suggerierte, dal Shifu nach Macao geflohen sei. weil er wieder ein Attentat geplant
hatte. Damit wollte Jiang offenbar das géngige Klischee vom bombenwerfenden Anar-
chisten evozieren. Diese personliche Attacke schien Shifu — trotz gegenteiliger Beteu-
erungen — ziemlich getroffen zu haben.'?

Daher ging er zum ersten Mal 6ffentlich auf seine Vergangenheit ein. Ja, er sei Tong-
menghui-Mitglied gewesen und habe sich an der nationalen Revolution beteiligt, doch jetzt
sei er eben Anarchist. Seine Bombe war damals zu frith losgegangen und dazu habe er noch
tiber zwei Jahre im Gefingnis gesessen! (Damit wollte Shifu wohl auch den Lesern zeigen,
daB er nicht wie Jiang immer nur den ,.Kénigsweg™ gegangen war). Dort habe er sich durch
intensive Lektiire ideologisch neu orientiert. Mit dem Attentatskoprs nach seiner Entlas-
sung habe er bereits den . Kampf gegen Autorititen verbunden'?® und sich von der ,blof
nationalistischen Revolution™ distanziert. Als diese vollzogen war, habe er — nach den
vorigen nur destruktiven Methoden — die Gelegenheit zur positiven Propaganda fiir den
Anarchismus und die soziale Revolution gesehen. Seine Flucht nach Macao schlieBlich
hatte nichts mit weiteren Attentaten zu tun. sondern war Konsequenz des Verbots seiner
Zeitschrift in Kanton.

Auch Jiangs Vorwurf, Shifu werfe angesichts des Verbotes der ,.Sozialistischen Partei
Chinas™ mit seiner Kritik noch nachtréglich Steine und weide sich an ihrem Desaster, wies
dieser weit von sich.'?’ Jiangs EinfluB sei eben noch weit verbreitet, und deswegen miisse
es erlaubt sein, sich mit diesem auseinanderzusetzen. Jiangs Klage iiber das Verbot seiner
Partei offenbare nur, dafl er immer noch auf die Obrigkeit und deren Gnade setze. Er habe
sich doch inzwischen nach Amerika abgesetzt — so Shifu bissig —, und beweine sich nun

* So Shifu in einem Brief: ,Da Li Jinxiong™ % 2= 3 f# (Antwort an Li Jinxiong) in Minsheng Nr. 11, S. 6-

10, bes. 8. 8-9.

«Xuda Li Jinxiong* #§ 2 Z= £ [# (Fortsetzung der Antwort an Li Jinxiong) in Minsheng Nr. 12, S. 3-6.

" In Minsheng Nr. 12, S. 10-12.

In den Erinnerungen seiner Mitstreiter erscheint Shifu als besonders empfindlich beziiglich seiner Behin-

derung.

"% Damit verlegte Shifu seine eigene  Bekehrung™ zum Anarchismus schon in die Gefingniszeit, allerdings
offenbarte — wie wir sahen — bis zur Xinhai-Revolution nichts Konkretes eine anarchistische Position.

"7 In der Tat war dieser Eindruck ja nicht abwegig.
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von dort aus noch als . Exilant”. Wenn man ihn auf theoretischer Ebene angreife, reagiere
er darauf wie auf einen Tabubruch. Theoretische Diskussion gehére zur Redefreiheit. Halte
er. Jiang. sich denn fiir sakrosankt?'**

Jiang, der ja — im Gegensatz zu Shifu — im Westen gewesen war und zahlreiche
personliche Kontakte in sozialistischen Kreisen hatte, machte wiederum Shifu seine be-
hauptete ideologische Kompetenz streitig. Wie konne er den Anarcho-Kommunismus als
.einzig wahren Sozialismus™ ausgeben, wenn doch Marx der ,.Papst™ der Sozialisten sei?
Die Anarchisten hitten sich im Zuge des Streites zwischen Marx und Bakunin vom Sozia-
lismus abgespalten, womit Jiang offensichtlich im Hinterkopf die Spaltung seiner eigenen
Partei hatte, die er ebenso dem anarchistischen Fliigel ankreidete. Implizit zog er hier eine
Parallele zwischen sich und Marx.

Shifu wollte diese Version der Geschichte des Sozialismus nattirlich nicht stehen lassen.
Marx sei doch nicht dessen Kulminationspunkt. vielmehr sei der Sozialismus schon bei
den alten Griechen vertreten worden und in der Neuzeit seit dem 18. Jahrhundert von
Babeuf, Cabet, Fourier und Saint-Simon. Marx reprdsentiere nur eine von mehreren Rich-
tungen im Sozialismus. Die Spaltung der Anarchisten und Sozialisten sei auch nicht so zu
deuten. als habe sich der Anarchismus erst aus dem Sozialismus als Spaltprodukt ent-
wickelt, vielmehr sei der Anarchismus bereits von Proudhon vertreten worden und die
Spaltung lediglich das Ende einer Zusammenarbeit gewesen. Daf} er, Shifu, Marx nicht als
Vertreter des ,.wahren Sozialismus™ gelten lassen wolle, liege darin begriindet, dafl dieser
die zugeteilten Produkte als Privatbesitz belasse, weswegen er nicht strikt am Prinzip der
Abschaffung des Privateigentums festgehalten habe.'* Marx sei daher kein Kommunist,
sondern lediglich Kollektivist, obwohl er sich selbst als Kommunist bezeichnet habe und
sein Gegner Bakunin mit dem Kollektivismus verbunden werde! Damals, so Shifu, sei die
Bedeutung dieser Begriffe noch nicht klar definiert gewesen. Inzwischen aber sei dies
geschehen, woraus folge. da der wahre Sachverhalt genau umgekehrt bezeichnet werden
miisse. Jiang, der Marx offenbar so verehre, fordere aber noch nicht einmal dessen Kemn-
punkte, nimlich den Gemeinbesitz an Boden und Kapital, weshalb Jiang erst recht nicht als
Sozialist gelten kénne. "

Und noch ein weiteres Mal griff Shifu Jiang Kanghu an, diesmal bezogen auf sein Anar-
chismusbild. Offenbar aufgrund seiner persénlichen Erfahrungen mit den Fliigeln der
eigenen Partei hatte Jiang erkldrt, daB er am Anarchismus seine gewaltsamen Methoden
und seine Verweigerung organisatorischer Strukturen ablehne. Dabei benutzte Jiang den
Begriff giangguan im Sinne von ,gewaltsamen Methoden™, was Shifu natiirlich zuerst
aufgriff. Wie dargestellt, stand dieser Begriff bei Shifu als Ubersetzungsterminus fiir ,,Au-
toritat”, doch zeigt dieses MiBverstindnis, daB zum einen dieser spezielle chinesische

"8 Bo Jiang Kanghu® % /T 75 % (Widerlegung Jiang Kanghus) in Minsheng Nr. 14, S, 3-11, dort S. 4-6.
Am Ende der Fortsetzung dieses Artikels wehrt sich Shifu nochmals gegen Jiangs Vorwurf, er selbst sei
hundertmal intoleranter und despotischer als Qin Shihuangdi. Siehe ,Bo Jiang Kanghu (xu)* BTG R
(#% )in Minsheng Nr. 15, 8. 9.

129 Bo Jiang Kanghu in Minsheng Nr. 14, S. 7-11.

130 Bo Jiang Kanghu (xu)* in Minsheng Nr. 15, S. 39, bes. 8. 3-5 und S. 8.
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Begriff sehr schillernd war (was Shifu auch bewuft War},i3| zum anderen die Uber-

setzungsterminologie generell noch der Festigung bedurfte. Shifu rechtfertigte die Uber-
setzung mit dem Verweis auf den gleichen Gebrauch schon in Xin shiji wie auch bei
Kotoku.'** Wihrend die Juristen . Autoritit™ als legitim betrachteten (quanli # 17 ). lehn-
ten die Anarchisten sie als giangquan ab: ,Die sogenannten gesetzmiflig verankerten
Rechte (quanli) sind notwendigerweise Rechte, die andere ihrer Freiheit berauben. Deshalb
spricht man von giangquan*.'”> — Dies zeigt. daB dieser Begriff im Chinesischen (und
Japanischen) durchweg eine negative Konnotation hatte, was eben an der Wertung von
.Stirke™ (giang 5 ) als moralisch zweifelhaft hing. — Wenn Jiang nun unter dem Begriff
giangquan verstehe, dal Anarchisten auch zu den Waffen griffen, um die Regierung zu
bekdmpfen. habe er nicht nur den Begriff nicht korrekt verstanden, sondern auch den Anar-
chismus. Es werde wohl niemand bestreiten, da} Verteidigung gegen einen Aggressor zum
Schutz bzw. zur Riickeroberung des Eigenen legitim sei. Verteidigung aber kénne man
nicht mit dem Aggression implizierenden Begriff giangquan belegen.

Damit brachte Shifu das klassische Rechtfertigungsargument der Gewalt als Gegen-
gewalt. Dennoch wies er darauf hin, daB es im Anarchismus durchaus unterschiedliche
Auffassungen zur Methodenfrage gebe. und teilte grob in zwei Richtungen: die refor-
mistische (Godwin und Proudhon), die nicht auf Gewalt setze, sondern auf allmahliche
Transformation. und die revolutiondre. die man nochmals unterteilen kénne in wider-
stindlerische und aufrithrerische. Die Advokaten des Widerstandes, z.B. Tucker und
Tolstoj, setzten auf Wehrdienst- und Steuerverweigerung, die Aufrithrer wie Bakunin und
Kropotkin befiirworteten Attentate und Revolution."”* Wenn Jiang nun gegen gewaltsame
Methoden sei, sei dies also noch lange kein Argument gegen den Anarchismus insge-
samt."*’

Was nun den Vorwurf der Organisationsfeindlichkeit angehe. so sei der Anarchismus ja
nur gegen autoritire Organisationen, nicht aber gegen freie. Jiang bekenne sich nur zur
Ablehnung von Militdar und Steuern, lasse aber alle anderen autoritdren Strukturen unan-
getastet. Daher konne man schlielen, daf} Jiang zum einen mit seiner Identifizierung von
Anarchismus und Gewalt nur ins selbe Horn stofle wie die Kapitalisten und die Gentry.
zum anderen, dafi er mit seinem Vorwurf der Organisationslosigkeit offenbare, Anhinger
der Regierungsidee zu sein — und somit eben kein Anarchist."*®

Shifu hatte in all diesen Auseinandersetzungen mit Jiang diesem jedes Recht auf den
Titel ..Sozialist® oder ..Anarchist® aberkannt, ja ihn nicht einmal als .Kenner des
westlichen Sozialismus™ bestehen lassen. Hinzu kam, daf} Shifu durch sein Verbleiben in

"' Er gab zu, daB ihn die ..normalen Leute™ im Sinne von . Gewalt" auffaften. Siehe ,Jiang Kanghu zhi wu-
zhengfuzhuyi (xu)* {70 Z MEFCFF £ % ( 8 ) (Der Anarchismus Jiang Kanghus: Fortsetzung) in
Minsheng Nr. 18, S. 5-7, dort S. 6.

* Ob zwischen diesen beiden Priagungen ein Zusammenhang besteht, ist mir nicht bekannt. In Xin shiji

taucht der Begriff frith auf. Im japanischen und chinesischen Schrifttumi zum Anarchismus vor 1907 ist

mir der Begriff allerdings nicht als etablierter Terminus begegnet.

JJiang Kanghu zhi wuzhengfuzhuyi** in Minsheng Nr. 17_S. 6.

Hier ist interessant festzuhalten, daB Shifu Kropotkin explizit als Befurworter von Attentaten charak-

terisiert.

1 WJiang Kanghu zhi wuzhengfuzhuyi* in Minsheng Nr. 17, S. 6-7.

2 Jiang Kanghu zhi wuzhengfuzhuyi (xu)* in Minsheng Nr. 18, S, 5-7.
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China und seine Arbeit im Shanghaier Untergrund auch moralisch gegeniiber dem in den
USA weilenden Jiang bei vielen am Sozialismus Interessierten Punkte gesammelt hatte.
Jiang verlor daher zusehends an Einflul und konnte sich — nach Shifus frithem Tod — nur
durch gelegentliche bissige Bemerkungen im Nachhinein Genugtuung verschaffen. Den-
noch machte der Verlauf der Debatte klar, daf} es Shifu war, der durch seine fast fanatische
Kompromifilosigkeit einen wichtigen potentiellen Verbiindeten bewuBt zuriickstoBen und
in Grund und Boden argumentieren wollte.

Obwohl Shifu sich den inzwischen geflohenen Jiang Kanghu zum Hauptgegner erkoren
hatte, sparte er aber auch den buddhistischen Ménch Taixu, der ihm persénlich bekannt
war, nicht aus.'”’ Nach Shifus Aussagen hatten Taixu und Sha Gan ihn noch 1912 gefragt,
ob er nicht ihrer Partei beitreten wolle.”® Obwohl diese zweifelsohne anarchistische
Positionen vertrat, verschonte Shifu auch sie nicht vor Kritik. Wie erwihnt, hatte Shifu in
Briefen an Taixu deren Begrifflichkeiten und Vermeidung des Wortes .,Anarchismus™ als
Etikettenschwindel attackiert.

In einem eigenen Artikel fafite er dann seine Differenzpunkte zur ..Sozialistischen Par-
tei” zusammen: 1. Der Name der Partei hitte — wie gesagt — ..anarcho-kommunistisch**
lauten sollen: 2. Anarchisten sollten keine Machtstrukturen einer politischen Partei haben;
3. Anarchisten sollten keine Statuten haben; 4. Die erklérten Ziele (s.0.) seien nicht in sich
stimmig. So sei die Definition von Klassen als arm/reich, hoher/niedriger Sozialstatus und
gebildet/einfiltig unsinnig. In Fragen des Reichtums und des Sozialstatus gebe es klare
Unterschiede. doch der Bildungsgrad sei eine relative Angelegenheit und kénne nicht mit
den anderen Gegensatzpaaren zusammengebracht werden. Es gebe ja auch ungebildete
Reiche. die andere dominierten. Entsprechend gefiel Shifu auch die Zusammenfassung der
zu ergreifenden Mittel gegen die Klassenunterschiede. die die Gleichheit der Erziehung
enthielt. nicht. Wenn die 6konomischen Unterschiede beseitigt seien, werde automatisch
die Erziehung fiir alle gleich sein. Auflerdem klinge dies zu sehr nach . Sozialpolitik™ a la
Jiang Kanghu. Das zweite Ziel der ,.Sozialistischen Partei™, die Abschaffung von Abgren-
zungen. kénne man auffer auf Staat und Familie nicht auch auf Religion™ bzw. Aberglaube
beziehen. Religion kénne man schon deshalb nicht gleichwertig neben Staat und Familie
setzen, weil der Staat das Eigentliche und Religion nur eines der ihm untergeordneten
Probleme sei. Wenn nun weiter von .. Achtung des Einzelnen™ geredet werde, so klinge dies
nach Individualismus, der im Gegensatz zum ebenfalls angestrebten Kommunismus stehe.
Ferner sollten Anarchisten keine konkreten Alternativstrukturen wie Sozialeinrichtungen
anvisieren. denn diese wiirden im Zeitalter der Anarchie spontan durch das Volk selbst
geschaffen. nicht von ..Vordenkern® autoritéir gesetzt. Sollten sie fiir das Jetzt gedacht sein,
so fand Shifu. daf3 dies eine Verschwendung an Energien sei. die man lieber auf die Besei-
tigung der Regierung biindeln sollte. Vielmehr roch ihm dies offensichtlich wieder nach
Sozialpolitik™. Wenn Anarchisten sich konstruktiv engagierten wie in der Arbeiterorga-
nisation oder in Schulen. so sei dies als Teil der Propaganda sinnvoll. aber nicht ,sozial-
politisch™ gemeint. AuBerdem sollten Anarchisten keine Gebote aufstellen. Die Forde-

Es scheint allerdings. daB die Initiative zum Kontakt von Taixu ausging. Wie Shifus Biographen nahe-
legen, sah Shifu sich als .Lehrer der Wahrheit”, der Fragesteller zu sich lieB, aber nicht selbst an anderer
Leute Tiir klopfte.

S Lun shehuidang” % 4t & % (Uber die ..Sozialistische Partei*) in Minsheng Nr. 9, S. 1-6, dort S. 1.
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rungen der .,Sozialistischen Partei* waren ja denen von Shifus ,.Herzgesellschaft™ dhnlich,
doch strich Shifu heraus, daB3 diese und die anarchistische Propaganda nicht in eins fielen.
Die ,.Herzgesellschaft” sei eine rein moralische Angelegenheit, weshalb die Maximen nicht
gegen die Freiheit verstiefen. Der Anarchismus allerdings sei eine breitere und gesell-
schaftsbezogene Bewegung, die sich durch solcherlei ethische Einschrankungen selbst be-
schneide. So wiirde etwa durch die Ablehnung des Militédrs eine ganze Berufssparte aus
dem Anarchismus ausgegrenzt. Riskiere man da nicht, sich diesen wichtigen Bevilke-
rungsteil zum Feind zu machen?'*’

Dieser letzte Punkt war insofern interessant, als Shifu selbst noch in Kanton eine antimi-
litaristische Schrift verbreitet hatte, die sogar seinen alten Freund aus der Zeit des Atten-
tatskorps, den bald als ,.anarchistischer Warlord™ titulierten Chen Jiongming, veranlalBte,
um Einstellung dieser Propaganda zu bitten, weil sie die Armee durcheinander brachte.'*’
Auch diirfte Shifu in seiner mehrfach wiederholten Abgrenzung zwischen .Herzge-
sellschaft™ und seinen anarchistischen Aktivitdten nicht allzu viel Verstdndnis gefunden
haben.

Shifus Diskussion mit Taixu zog sich fast durch die ganze Minsheng. solange sie unter
seiner Agide stand, wobei ihr Hauptstreitpunkt der Begriff des ,.Sozialismus™ bzw. der
.Gesellschaft* war. Grundsitzlich war Taixus Vorstellung stark von traditionell chine-
sischen Elementen bestimmt. Er sah die ..Gesellschaft™ als Bindeglied zwischen Familie
und Staat und offenbarte so ein gestuftes Weltbild. wie es ja auch der Konfuzianismus
kannte, ohne natiirlich den Begriff der ,,Gesellschaft™ zu benutzen. Shifu hingegen bezog
sein Verstdndnis von ,,Gesellschaft wiederum von Kropotkins biologistischem Ansatz.
.Gesellschaft* existiere immer, die Frage sei nur, ob sie autoritdr oder libertir sei. Taixus
Ansinnen dabei war stets, seine Wahl von ..Sozialismus™ als Bezeichnung fiir die eigene
Ideologie zu rechtfertigen. Da er — im Gegensatz zu Shifu — in Fremdsprachen iiberhaupt
nicht bewandert war, bildete er — ganz chinesisch — die Verbindung von shehui #f &
(Gesellschaft) zu shehuizhuyi 1+ & 3= 3% (Sozialismus). Da shehui alles Zwischenmensch-
liche umfasse, mufite auch shehuizhuyi ein allgemeiner Nenner sein und unter anderem den
Anarchismus mit umfassen. Shifu hingegen ging von westlichen Begriffen und Defini-
tionen aus und kam entsprechend zu anderen Ergebnissen.'"!

Somit war Shifus Auseinandersetzung mit Taixu gewissermalfien die mit einem spezi-
fisch chinesischen ,.hybriden™ Verstdndnis des Anarchismus.

Vorbilder fiir die eigene Position: Mit dieser Kritik an anderen chinesischen Vertretern
des Sozialismus und Anarchismus machte Shifu den Weg frei fiir seine eigene Propaganda.
Diese versuchte sich vornehmlich an westlichen Autoritdten. allen voran natiirlich Kropot-
kin, zu orientieren. Entsprechend erschienen in Minsheng auch zahlreiche Ubersetzungen.
Dazu gehorten zum einen Informationen iiber anarchistische Aktivititen in anderen Lén-
dern, aber auch historische Abrisse, die dem Leser Hintergrundinformationen bieten
sollten. An der Auswahl der iibersetzten Beitrdge war klar die anarcho-kommunistische

97 1bid. S. 1-6.

"% Krebs: Shifi... S. 110,

"I Diese Debatte in Briefform findet sich vor allem in Minsheng Nr. 13, S. 7-12, und Nr. 15, S. 10-12. Shifu
belehrte* Taixu ansonsten iiber westlichen Sozialismus und Anarchismus in Minsheng Nr. 16 und Nr. 20,
wiederum in Briefform.
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Linie Shifus erkennbar. Ubersetzt wurde u.a. aus der Zeitschrift Freedom, an der Kropotkin
ja mafigeblich mitwirkte, und aus Les temps nouveaux, die von Kropotkins altem Freund
Grave (in der Nachfolge von dessen Le Révolié) herausgegeben wurde. Haufig iibersetzte
man aber auch aus Esperanto-Vorlagen. Die erste Ubersetzung eines Kropotkintextes
begann in Minsheng Nr. 5: La conquéte du pain. iibersetzt von Liang Bingxian und spiter
iiberarbeitet von Shifu.'** In Nr. 7 iibersetzte Shifu einen Abschnitt iiber Sibirien aus
Kropotkins Memoiren,'” in Nr. 8 wurde ein Artikel iiber Kropotkin und seine Lehre
offensichtlich aus dem Englischen von Huang Zunsheng iibersetzt. Nr. 10 stellte die
.GroBen™ des modernen Anarchismus vor. ndmlich Kropotkin und Grave. Proudhon und
Bakunin wurden dabei lediglich zu frithen Exponenten vor dem ..eigentlichen Hohepunkt*
Kropotkin. Grave, dessen herausgehobene Rolle als ..zweiter Lehrer” neben Kropotkin
erstaunt, habe im Grunde dieselbe Auffassung wie Kropotkin.'** Offensichtlich kam Grave
zu diesen Ehren, weil er schon Verbindung mit der Xin shiji-Gruppe gehabt hatte, Frank-
reichs Anarchisten als weltweit fithrende reprisentierte und auch persénlich brieflichen
Kontakt zu Shifu pflegte. der uniibersehbar stolz auf dessen freundschaftlichen Umgangs-
ton war.'*

In Minsheng Nr. 13 wurden dann die ,.Griinderviter” des Anarchismus, Proudhon und
Bakunin. gewﬁrdigl."”‘ Ab Nr. 14 hLef eine weitere Kmpolkin—Ubersetzung an: ,,La com-
mune de Paris”. ibersetzt von Huang Zunsheng, und ab Nr. 15 noch Anarchist
Communism: its Basis and Principles vom gleichen U bersetzer.'"” In Nr. 17 fafite Shifu
kurz die seiner Meinung nach zentralen Lehren Kropotkins in drei Punkten zusammen: 1.
Okonomische Freiheit, ndmlich, daf alle freien Zugang zu den Produkten der gemeinsamen
Arbeit haben; 2. Politische Freiheit, nimlich freie Vereinigungen auf allen Ebenen; 3.

"2 Da Liang den Titel wie Kotoku tibersetzte und Shifu auf jeden Fall diese Ubersetzung besaB (er zitierte sie
u.a. als Beleg fiir seine Wiedergabe von , Autoritat* mit giangquan), dirfte Liang Kotokus Ubersetzung
beigezogen haben. Ab Minsheng Nr. 19 korrigierte Shifu Liangs Ubersetzung, die ihm nicht genau genug
war. (Siehe seine Anmerkungen in Minsheng Nr. 19, S. 5). Shifu merkte bereits in Nr. 18 an, daB Liang
offenbar noch eine andere westliche Ausgabe besafl, da seine Ubersetzung auf Nachpriifung Shifus von
der ihm vorliegenden franzosischen Version und Kotokus Ubersetzung manchmal abwich. (Minsheng Nr.
18, S. 2). Shifu kritisierte allerdings auch Kotokus Wiedergabe des Buchtitels als miiverstidndlich. (Ibid.
S. 4).

* Dieser deckt sich iibrigens nicht mit dem einst von Zhou Zuoren in Minbao Nr. 23 iibersetzten Sibirien-
Bericht.

! Siehe Minsheng Nr. 10, S, 1-2: Jinshi wuzhengfudang zhi shibiao* 3T 1t 4 i fiF % 2 B #¢ (Tabelle
der Meister des modernen Anarchismus).

: Vel. das Ende dieses kurzen Artikels iiber die ,,GroBen™ des Anarchismus.

6 Nr. 13, S. 1-3: .Wuzhengfuzhuyi zhi yuanzu* % P fiF = #% 2 jr 8 (Die Griindervéter des Anarchis-
mus).

" Von Anarchist Communism: its Basis and Principles existierte auf jeden Fall bereits eine japanische
Ubersetzung von Morichika Unpei (s.u.). ,,La commune de Paris" war in die Pam!ef d'un révolté einge-
gangen, die damals noch nicht ins Japanische iibersetzt waren (s.u.), doch hatte Osugi zumindest die
franzOsische Ausgabe intensiv im Gefingnis gelesen und moglicherweise Shifu, mit dem er ja Kontakt
hatte, Zugang dazu verschafft. Jedoch war in Minsheng die Ubersetzung aus dem Englischen, was sich auf
die Version als Rede Kropotkins, ,,The Commune of Paris®, abgedruckt in Freedom, beziehen kénnte,
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Moralische Freiheit, ndmlich ohne auferlegte Pflichten alle gesellschaftlichen Beziehungen
auf ,.gegenseitige Hilfe* zu griinden."**

Die Nr. 21 schlieBlich hob Emma Goldman hervor, die ebenfalls Kontakt mit Shifu
pflegte. AuBerdem brachte Shifu eine Ubersetzung zu den ,.Charakteristika der Lehre
Kropotkins®, dessen Autor Shifu nicht angibt. Der Artikel entpuppt sich als der Kutsumis
iiber ,,die Besonderheiten Kropotkins™ aus Shakaishugi kenkyaNr. 2, 1906 (s.o.). Dies legt
im iibrigen nahe, dal auch hier in Minsheng oft japanische Erstiibersetzungen herange-
zogen wurden, die man durch japanische Genossen, zu denen Shifu engen Kontakt hatte.
erhielt.

Die letzte Nummer, die Shifu redigierte, war Nr. 22. Auch hier spielte Kropotkin eine
grofle Rolle, doch ging es hier um dessen Position zum Ersten Weltkrieg, die fiir Shifu ein
Schock war (s.u.).

Neben den vor allem auf Kropotkin bezogenen Ubersetzungen'*® ist nur noch ein Werk
zu erwihnen, das einen gewissen Nachhall erzeugte: Paul Berthelots L ‘evangile de I'heure
(urspriinglich in der Schriftenreihe von Les femps nouveaux verlegt,"” dann in der Espe-
ranto-Zeitschrift Internacia Socia Revuo in Esperanto als La Evangelio de Horo erschie-
nen. wonach es Shifu iibersetzte). Der Text sollte ein ,,anarchistisches Evangelium™ dar-
stellen, wurde von Shifu aber bezeichnenderweise mit dem ,revolutionéreren™ Titel
Pingmin zhi zhong - . 7 ## (Glocke des Volkes) vorgeste]lt.”'

Charakterisierung des eigenen Standpunktes: Nachdem Shifu zunichst {iberwiegend
indirekt, ndmlich durch Refutation anderer Positionen oder positiv durch ausgewihlte
Ubersetzungen und sachliche Beitrdge sein eigenes Credo herausgearbeitet hatte, folgte
schlieBlich auch eine 6ffentliche zusammenfassende Erkldarung zu seiner Position. Wie in
Minsheng Nr. 5 mitgeteilt wurde,'”” hatte sich in Shanghai eine ,.Gesellschaft anarcho-
kommunistischer Genossen™ konstituiert, deren Absichten dann in Nr. 17 bekanntgemacht
wurden. Sie wollten das kapitalistische System radikal beseitigen und den Kommunismus
einfithren. ohne jegliche Regierungsgewalt, um dkonomische und politische Freiheit zu
erreichen. Der angestrebte Zustand ohne Grundbesitzer, Kapitalisten, Fithrer, Beamte, Re-
prisentanten. Familienvorstande, Militar, Gefingnisse. Polizei, Gerichte, Gesetze, Religion
und Ehesystem werde genau den Gegensatz zur derzeitigen .. Hélle™ bilden. Ohnehin sei der
Anarchismus das Ziel der gesellschaftlichen Evolution und daher alles andere als zu
fiirchten. Schliefilich sei die Verkommenheit der Menschen durch das gegenwirtige
System bedingt.

Um all das durchzusetzen, miisse man die Revolution anstreben, womit nicht primér
Revolutionstruppen gemeint seien, sondern eine revolutiondre Einstellung! Die unmittel-

BNE17.S. 8 ..Kelupaotejin wuzhengfu gongchanzhuyi zhi yaoling” 7w & /s S M fF & L # 2
2255 (Der Kern von Kropotkins Anarcho-Kommunismus).

Auf Anfrage eines Lesers gab Shifu aulerdem in Nr. 17, S. 11, eine Liste von 16 Werken Kropotkins, die
es auf Englisch zu lesen gebe.

Vegl. Maitron S. 638.

So Yamaga Taiji in der Einleitung zu seiner eigenen Ubersetzung des Textes ins Japanische von 1929,
wobei er den Ubersetzungstitel von Shifu tibernahm: Heimin no kane S B &) #ii (Glocke des Volkes),
m und als Untertitel Museifu no fukuin # FfiF )18 % (Evangelium der Anarchie) beifligte.

~ Dort S. 9.
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baren Widerstéinde sollten durch ..direkte Aktion™ beseitigt werden. Konkret wolle man mit
freiwilligen Verbdnden im Geheimen oder offen Propaganda betreiben. Die Shanghaier
Gruppe solle nur der Ausgangspunkt sein fiir einen China-weiten ZusammenschluBl und
dariiber hinaus den ZusammenschluB mit ausléndischen Genossen.'*?

Ein Leser wandte ein, daf} in China fiir die Verwirklichung des Anarchismus doch noch
nicht die Bedingungen gegeben seien, zumal die Gefahr bestehe, daB die Imperialisten sich
der Situation bedienen wiirden. Shifu antwortete darauf mit der Uberzeugung. daB die
anarchistische Revolution natiirlich in irgendeinem Land zuerst anfangen werde, aber alle
anderen dann sofort mit eigenen Revolutionen darauf reagieren wiirden. Europa sei der
wahrscheinlichste Ort. wo es losgehen werde, da dort die Propaganda schon weit gediehen
sei. In China gebe es noch viele Widerstinde, die direkt bzw. durch Aufkldrung beseitigt
werden miiliten. Wenn erst einmal alle falschen Ideen beseitigt seien. werde das Volk
erkennen, dall der Anarchismus das einzig Richtige sei. (Deswegen hatte Shifu ja zunéchst
in der Propaganda den Schwerpunkt auf die Attacken gegen andere Uberzeugungen gelegt).
SchliefSlich habe es keinen Sinn, den Anarchismus autoritir z.B. durch Militdraktionen
implementieren zu wollen. Dies wire eine Revolution weniger ,Helden™, doch nicht die
der ..Massen™. wozu natiirlich auch das Militdar gehére. Um die Massen aufzukléren, diene
zundchst die schriftliche Propaganda, aber auch Erziehung und Gewaltakte kénnten dazu
kommen.

Was nun die internationale Situation angehe, so kénne man sich auf die Solidaritat der
auslandischen Genossen verlassen. die ja gegen den Imperialismus in ihrer eigenen Lén-
dern kdmpften. doch fiigte Shifu hinzu. daff der offensichtlich um Chinas nationale
Integritit besorgte Leser nicht meinen solle. daff der chinesische Patriotismus an sich bes-
ser sei als der Imperialismus. Vielmehr wiirde er. wenn China selbst in der Position eines
starken Landes ware, zu genau denselben Konsequenzen fiihren: andere verschlingen zu
wollen,"*

Um das Profil dieser neuen anarcho-kommunistischen Gruppe zu schirfen, erschien in
Minsheng Nr. 19 ein detaillierter Artikel iiber Ziele und Methoden derselben: .. Wuzhengfu
gongchandang zhi mudi yu shouduan™ # P fF it & & 2 H @ £l 5= EF (Ziele und
Methoden der Anarcho-Kommunisten) — die ausfiihrlichste programmatische Darlegung
der eigenen Position. Als Ziele wurden 14 aufgelistet: 1. Alle wichtigen Produktionsmittel
in Gemeinbesitz, kein Privateigentum und kein Geld: 2. Jeder hat freien Zugang zu den
Produktionsmitteln; 3. Keine Klassenunterschiede zwischen Kapitalisten und Arbeitern; 4.
Alle Produkte gehéren allen: 5. Keine Regierung; 6. Keine Armee, Polizei, Geféngnisse; 7.
Keine Gesetze und Regeln: 8. Freie Vereinigungen als einzige Organisationsform; 9. Kein
Ehesystem: 10. Alle Kinder / jungen Leute zwischen sechs und zwanzig oder flinfund-
zwanzig Jahren erhalten Erziehung: 11. Vom Schulabschlufl bis 45 oder 50 Jahre wird
gearbeitet. Danach wird der Einzelne in 6ffentlichen Altenheimen betreut. Sozialfiirsorge
auch fiir Behinderte und Kranke; 12. Keine Religion. ..Gegenseitige Hilfe™ ist die natiir-
liche Moral: 13. Jeder arbeitet tiglich zwei bis vier Stunden. Die tbrige Zeit hilft er der

' Wuzhengfu gongchanzhuyi tongzhishe xuanyanshu* # i [ £ E F B B S HE 5 &
{Ankiindigungsschreiben der Gesellschaft anarcho-kommunistischer Genossen) in Minsheng Nr. 17, S. 1-
3. Die zusammenfassende Esperantoversion erschien in Nr. 18, S. 69-70.

' Da Cai Xiongfei % %5 [# % (Antwort an Cai Xiongfei) in Minsheng Nr. 18, S. 11, und Nr. 19, S. 10—
12.
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Weiterentwicklung der Gesamtgesellschaft durch freies Studium und der persénlichen
Reifung durch Kunst und Technik; 14. In der Erziehung wird eine internationale Sprache
verwendet, die die Sprachvielfalt weltweit ersetzen wird.'”

Um diese Ziele zu erreichen, wurden vier Methoden vorgeschlagen: 1. Schriftliche und
miindliche Propaganda zur Aufklirung der Massen; 2. Je nach Situation Widerstand in
Form von Steuer- oder Wehrdienstverweigerung sowie Streiks, oder aber aufrithrerische
Aktivititen wie Attentate und Erhebungen, die eine effektive Propaganda seien: 3.
Revolution der Massen, wenn die Propaganda die Situation reif dafiir gemacht habe; 4.
Eine internationale Revolution, die von Europa ausgehen wird und fiir die China durch
Propaganda dann reif gemacht sein muf.

Gegen den Einwand, dal China moralisch dafiir noch nicht vorbereitet sei, hielt Shifu —
der zweifelsohne den Text verfaite —, dal} die anarchistische Moral nur aus ..arbeiten™ und
.gegenseitiger Hilfe™ bestehe, und beides sei den Menschen als Drang natiirlicherweise
eigen. Daher werde auch die Propaganda nicht schwierig sein, weil sie ja nur dem
Menschen die Augen fiir das 6ffne, was in thm schon angelegt sei. Entsprechend werde
auch — so Shifus Uberzeugung — niemand sich der Plausibilitit des Anarchismus entziehen
konnen. Daher sollte die Umsetzung des Anarchismus auch nicht mehr lange auf sich
warten lassen. Die Kriegswolken iiber Europa seien die Gotterdimmerung fiir Regierungen
und Kapitalisten. Sobald sie sich verzogen hitten, werde der Anarchismus Einzug halten,
weswegen die Aufgabe der ostasiatischen Genossen sei, ihr Volk nun schnell aufzuriitteln
und fiir diesen . jiingsten Tag* bereit zu machen."*®

Daf eine solche anarchistische Organisation wie die ,.Gesellschaft der anarcho-kommu-
nistischen Genossen* durchaus auf Unterstiitzung rechnen konnte, zeigte sich u.a. durch
die Erkldrung einer gleichnamigen Gruppe in Kanton, die méglicherweise von Shifus frii-
heren Weggenossen gebildet wurde."”” Auch in Nanjing und Changshu % % (Jiangsu)
sollte es &hnliche Gruppen geben.'™®

Insbesondere die Frage des konkreten Vorgehens beschiftigte die Sympathisanten je-
doch. So waren vor allem gewalttitige Vorgehensweisen sehr umstritten. Shifu suchte zu
erkldren, daf an sich solche Aktionen tausendmal effektiver seien als das Verteilen von
Propaganda-Material — ein Spruch, der immerhin von Kropotkin stammte. Aber, so
schrinkte er gleich ein, dies sei kein Ersatz fiir Propaganda-Arbeit. AuBerdem wies er
darauf hin, daf} der Begriff baodong % B}, den er im Zusammenhang mit Streiks und
Attentaten gebraucht hatte, im Westen ..Erhebung* genannt werde und somit ,keine
unschoéne Bedeutung™ habe. Vielmehr weise der Begriff auf die Spontaneitét der Aktionen

"** Siehe ,Wuzhengfu gongchandang zhi mudi yu shouduan® 4 i Jfif ++ £ 8 ~ B % 81 F £ (Ziele und
Methoden der Anarcho-Kommunisten) in Minsheng Nr. 19, S, 6-7. (Vgl. die Ubersetzung bei Krebs:
Shifu ... S. 129-130). — Es ist immerhin erstaunlich, daB hier der Begriff dang # auftaucht. Er meinte
urspriinglich nur ,Anhinger von ..., doch inzwischen war die Bedeutung eingeengt auf , Partei”. Shifu
hatte ja der anarchistisch orientierten , Sozialistischen Partei u.a. vorgeworfen, eine ,.Partei* zu sein.
Andererseits zeigt seine Verwendung von dang z.B. in der Ubersetzung fiir ,.internationalen Anar-
chistenkongref* (s.u.), daB er wiederum die dltere Bedeutung unterlegte. Damit war wuzhengfudang
gleichbedeutend mit ,,Anarchisten®, nicht ,,anarchistischer Partei®.

" bid. S. 7-9.

"7 Die Erklarung erschien in Minsheng Nr. 19, S. 9-10,

"% Siehe ibid. S. 10. Die Nanjing-Gruppe war bereits in Minsheng Nr. 8, S. 8, vorgestellt worden, und in Nr.
11, S. 12, hatte man auf die Changshu-Gruppe hingewiesen.
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hin. Nach Shifu (und Kropotkin) war allgemeine Propaganda-Arbeit eine Daueraufgabe,
wihrend solche Erhebungen nur bei entsprechenden Situationen angezeigt seien. Doch, so
schrieb Shifu explizit, sehe er solche momentan in China nicht gegeben, weswegen er sich
derzeit rein auf die Propagierung des Anarchismus in schriftlicher und miindlicher Form
konzentriere.

Damit hatte Shifu auch fiir sein eigenes Handeln klargestellt, daB er Gewalt und Atten-
tate durchaus weiterhin fiir prinzipiell probate Mittel hielt, aber nicht im Jetzt.'*’

Ein weiterer Diskussionspunkt war die Frage nach der individuellen Moral, die fiir eine
erfolgreiche Implementierung des Anarchismus moglicherweise Voraussetzung sein konn-
te. Shifu wies dies zurtick mit dem Verweis auf die Natiirlichkeit der anarchistischen Moral
zum einen, zum anderen mit dem Verweis auf die Abhéngigkeit der Moral vom Gesell-
schaftssystem nach der Devise: die gegenwirtige Gesellschaft korrumpiert. Erst durch die
Einfihrung des Anarcho-Kommunismus kénne die individuelle Moral gehoben werden.'®

Des weiteren wurde Shifu vorgehalten. sich zu elitdr auszudriicken. Wenn er die Massen
aufklaren wolle, warum benutze er dann nicht die Umgangssprache? Shifu rdumte ein, daf§
seine Propaganda so nicht die Massen erreichen werde, doch habe er sich zundchst auf die
Heranbildung von Propagandisten als Multiplikatoren verlegt, d.h. er spreche bewuft erst
Intellektuelle an. denen er mit Minsheng eine Grundlage ihres Studiums des Anarchismus
habe geben wollen. Daneben sei er aber dafiir, daB3 jeder entweder selbst in den Westen
gehe oder aber zumindest Fremdsprachen lerne, um direkten Zugang zu den Quellen des
westlichen Anarchismus zu bekommen. Er selbst kénne da nur einen Bruchteil mit den
Ubersetzungen und Dokumentationen in seiner Zeitschrift leisten.'®' Auch war Shifu klar,
dal} die Masse der Leute nicht gerne theoretische Abhandlungen las, sondern eher durch
illustrierte Popularisationen oder romanhafte Darstellungen fiir Propaganda zugénglich sein
wiirde.'®® Dennoch ist bemerkenswert, daB Shifu somit beim elitiren Gebrauch der Schrift-
sprache blieb.

Ein anderer Leser schlug vor. doch konkret etwas fiir die Arbeiterbildung und besonders
gegen den Analphabetismus zu tun. Im Westen konne durch die Schulpflicht immerhin
jeder Zeitung lesen und sei daher auch fiir Propaganda erreichbar. Shifu begriifite diese Idee
und ergénzte, dafl in der Erziehung nicht nur der Analphabetismus unter Arbeitern und
Bauern angegangen werden miisse, sondern auch wahrhaft ,,wissenschaftliche Erkennt-
nisse vermittelt werden sollten. Hiermit meinte er praktische Kenntnisse und allgemeine
Prinzipien der Naturwissenschaft, die sich schlieBlich — nach Kropotkin — mit dem Anar-
chismus bestens vertrugen. Andere sogenannte ., Wissenschaften™ wie Politik- oder Rechts-
wissenschaft fielen natiirlich nicht unter die ,,wahre Wissenschaft.'®> Auch solle man die
rhetorischen und darstellenden Kiinste nach westlichem Vorbild in die Volksbildung inte-
grieren, dalﬁB, durch entsprechende Theaterstiicke groie Propagandawirkung erzielt wer-
den kénne.

19 Da Hencang* ‘% {E % (Antwort an ,Hencang") in Minsheng Nr. 20, S. 4-7, dort S. 4.
% 1bid. S. 5-6.

¢! Ibid. S. 6-7.

12 Da Wuchen™ Z1{EEE (Antwort auf ,,Wuchen®) in Minsheng Nr. 20, S. 7-10, dort S. 9.
' Man denke hier an die entsprechenden Diskussionen in Xin shiji (s.0.).

" Da WuchenS. 7.
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Shifu unterstiitzte prinzipiell Li Shizengs Engagement fiir ein . sparsames Studium in
Frankreich*, da dadurch der Kenntnisstand der chinesischen Gesellschaft gehoben wer-
de.'®® Li Shizeng hatte Shifu bereits im Friihjahr 1914 in einem Antwortbrief auf dessen
Frage nach der besten Propaganda-Methode zum Engagement in der Volkserziehung auf-
gerufen. Lis Brief wurde von Shifu gekiirzt in Minsheng Nr. 6 abgedruckt. In seiner kurzen
Vorbemerkung, in der er Li als ,.ersten chinesischen Anarchisten™ wiirdigte, erklirte Shifu
dessen momentanes Anliegen als ,Verbreitung naturwissenschaftlicher Erziehung™ und
erwihnte dessen Arbeit an der Ubersetzung von Kropotkins Mutual Aid."*® Li stellte in
seinem Brief vier Vorgehensweisen vor, die im Westen praktiziert wiirden: 1. Erziehung:
2. Propaganda; 3. Arbeiterorganisationen; 4. Erhebungen. Die letzten beiden hétten nur in
fortgeschrittenen Gesellschaften Wirkung, die ersten beiden in riickstdndigen. Schlieflich
sei in China der Bildungsstand der Arbeiter nicht so, dafl man effektive Arbeiterorganisa-
tionen wie in Frankreich aufstellen kénne. was Shifu offensichtlich in semem Fragebrief
vorgeschlagen hatte. Daher sei es besser, erst am Bildungsstand zu arbul::n

Zwar war Shifus Meinung nicht deckungsgleich mit der Li Shizengs,'® doch zeigt die
Tatsache, daf} er dessen Brief ohne seinen eigenen und ohne kritisch-korrigierende Anmer-
kungen abdruckte, da8 er Li Shizeng offenbar weiterhin sehr schitzte. Dies ist bemer-
kenswert in Anbetracht der Tatsache, da} er Zhang Ji heftig kritisiert und auch mit Wu
Zhihui 6ffentlich gehadert hatte. Li Shizeng hielt sich zumindest in den ersten Jahren der
Republik noch von der Politik fern und genof$ ohnehin als bester Kenner der westlichen
anarchistischen Szene und eifriger Ubersetzer den Respekt Shifus.

Ein weiterer Vorschlag zur Vorgehensweise in der Propagierung des Anarchismus, der
von Leserseite einging, war die Bildung einer Kommune als konkreter Umsetzung, die der
Welt vor Augen fiihren sollte, daff der Anarchismus keine blofle Utopie sei.

Shifu, der ja selbst mit seiner Gruppe eine solche hatte starten wollen. meinte dazu nur
aus eigener Erfahrung. daB die Idee zwar gut. aber unter den gegenwirtigen politischen
Bedingungen schlicht ein Ding der Unmoglichkeit sei.'® Shifu thematisierte hier aller-
dings nicht die Spannung zwischen einer solchen Idee der ..Welt von morgen™ auf einer
Parzelle und seiner ansonsten beschworenen These von der Notwendigkeit, erst das Gesell-

' Ibid. Dies ist insofern interessant, als Mo Jipeng (Huiyi Shifu S. 27a-27b) berichtet. daf Shifu ihn 1912

kurz vor der Einkehr am Westsee von der Idee abgebracht habe. ein Auslandsstudium anzutreten, mit der

Begriindung, dafi Kropotkin gesagt habe: ,.Die Wahrheit existiert bereits in den Menschen®. Daher gebe es

keine Notwendigkeit, ins Ausland zu gehen, sondern es sei besser, in Kanton mit Propaganda fir die

soziale Revolution zu beginnen.

Shifus jingerer Bruder wiederum berichtet, dall Wu Zhihui Shifu selbst zu einem Studium in Frank-
reich iiberreden wollte. Shifu habe abgelehnt. weil er ..in China der einzige sei. der die anarchistische
Theorie gut begriffen habe. Deshalb sei seine Propagandatitigkeit in China unersetzlich! (Liu Shixins
Erinnerungen in Ge/liang/Li Bd. 2, S. 933).

Li hatte, wie erinnerlich, mit der Ubersetzung in Xin shiji begonnen und sie dann Anfang der Republikzeit

weitergefiihrt (aber nie vollendet).

7 _Fulu Zhenmin xiansheng yu Shifu shu* fff $% 18 [ % 4 SiphiE 2 (Anhang: Der Brief Herrn Zhenmins
[=Li Shizengs] an Shifu) in Minsheng Nr. 6, S. 11-12. — Dies war auch eine nachtrigliche Erklirung,
warum der Anarcho-Syndikalismus von der Xin shiji nicht besonders herausgehoben worden war.

" Shifu hatte sich stets gegen eine Uberbewertung der Erziehung gewehrt, da sie nur Teil der notwendigen
Aktivititen sei.

" Da Wuchen" S. 9.
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schaftssystem zu verdndern, bevor der Anarchismus verwirklicht werden kénne. Auch dies
zeigt. daf3 Shifu bei aller Eloquenz im Grunde den Spagat zwischen einer theoretisch
beflirworteten Massenrevolution und einer praktisch gelebten Avantgarde-Funktion ..gldu-
biger” Anarchisten versuchte.

Shifu fithlte sich mit seiner ..Gesellschaft anarcho-kommunistischer Genossen™ als legi-
timer Vertreter einer chinesischen anarchistischen ,.Bewegung®, und als solcher prisen-
tierte er sich auch international. Im Spitsommer 1914 war ein internationaler Anarchisten-
kongrefl in London vorgesehen. Zwar konnte niemand aus China an eine Teilnahme
denken, doch wandte sich Shifu brieflich im Namen der Gruppe an den Kongrefs,mJ der
dann allerdings wegen des Ausbruchs des Ersten Weltkrieges abgesagt werden muBte.'”!
Darin schilderte er zunichst die kurze Geschichte des chinesischen Anarchismus, wobei er
die Tokyo- und vor allem die Paris-Gruppe erwihnt und besonders Li Shizengs Uberset-
zungsaktivitit beziiglich der Werke Kropotkins heraushob.'” Jiang Kanghu wurde hier vor
internationalem Publikum wiederum als Wirrkopf und Pseudosozialist attackiert, wihrend
Shifus Gruppe als erste Vertreterin des Anarchismus auf chinesischem Boden und legitime
Erbin der Xin shiji herausgestrichen wurde. Auch die Spaltung der Partei Jiangs wurde er-
wihnt und der ..Sozialistischen Partei” ein gewisses anarchistisches Potential zuerkannt.
Nach den Verboten durch Yuan Shikai sei aber nun Shifus Zeitschrift Minsheng das einzig
verbliebene Propaganda-Instrument in China.'” An Organisationen wurden entsprechend
nur die ..Gesellschaft anarcho-kommunistischer Genossen™ in Shanghai und die anarchi-
stischen Gruppen in Nanjing und Changshu erwéhnt.

Shifu bewertete die Situation des Anarchismus in China als im Vergleich zum Westen
einerseits schwieriger. andererseits leichter. Erleichternd wirke, dall aufgrund der noch
kleinen Zahl der Anarchisten und deren einheitlicher Formung (durch Minsheng) ideolo-
gische Differenzen kaum eine Rolle spielten, So sei niemand ernsthaft am Individualismus
interessiert. sondern alle fiir den Kommunismus., Auch gebe es keine Verfechter des
Kollektivismus. zumal Jiang Kanghus Partei aufgelst sei und dieser kaum mehr Anhédnger
habe. Erschwerend wiederum wirke der niedrige Bildungsstand der Arbeiter. denen daher
jedes gesellschaftliche oder politische Bewubtsein abgehe, sowie die generelle repressive
Situation in China. die Propaganda systematisch zu verhindern suche.

"™ In der Ankiindigung des Kongresses (Minsheng Nr. 10. S. 2-3) hatte Shifu auch aufgerufen, ihm Briefe zu
schicken. wenn man etwas beim Kongre vorbringen wolle. Es ist nicht nachzupriifen, was an Shifus Brief
dann nur seine eigene Meinung wiedergab, und was eventuelle Zuschrifien spiegelte.

' Uber den geplanten Ablauf informierte Minsheng Nr. 17. S. 4-5, die chinesischen Leser.

" In Bezug auf die Tokyo-Gruppe hebt Shifu deren Verbindung zu Kotoku hervor. Die Zeitschrift Tianyi
erwihnt er nicht, lediglich Hengbao. was wiederum ein Indiz dafiir sein konnte, daf er Tianyi nie gelesen
hatte, obwohl ihre Existenz ihm zumindest via Xin shiji bekannt sein mufite. Allerdings erkldrt Zheng
Peigang, der Minsheng druckte und Shifus ,rechte Hand* war, dafl dieser ihm bereits vor der Xinhai-
Revolution verschiedene anarchistische Publikationen gegeben habe. u.a. auch Tianyi. (Siehe Zheng
Peiganes Erinnerungen in Ge/Jiang/Li Bd. 2, S. 943. die allerdings oft fehlerhaft sind). Wenn dem so war,
dann kénnte Shifus Auslassung der Tianyi auf Kritik an derselben hindeuten. Henghao war in ihren
Inhalten ja stirker auf Arbeitsfragen ausgerichtet. Die in Tianyi vor allem anfangs prominente Frauenfrage
dagegen spielte in Hengbao keine grofie Rolle mehr.

* Shifu erwihnt zusatzlich noch die in Siidost-Asien erscheinende Zhengsheng [F % (Aufrechte Stimme),
die Liang Bingxian herausbrachte. Liang arbeitete meist von Siidost-Asien aus mit der Minsheng zusam-
men.
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Da Shifu nicht selbst zum Anarchistenkongref} fahren konnte, wollte er doch wenigstens
brieflich auch eigene Vorschldge unterbreiten, nachdem er sich durch die vorgeschaltete
Information iiber den Anarchismus in China als rechtmafliger Vertreter prdsentiert hatte:
Sein erster Vorschlag bestand in der Bildung einer internationalen Organisation der Anar-
chisten, die besonders kleine Gruppen wie die chinesische wiirde stiitzen konnen. Zum
zweiten bat er um mehr Engagement der ausldndischen Genossen fiir die Propaganda in
Ostasien. Zwar miisse diese durch Ostasiaten betrieben werden. doch fehle es an Erfah-
rung. Auflerdem kénne man doch den bevélkerungsreichsten Teil der Erde, namlich Asien,
nicht unberticksichtigt lassen! Der dritte Vorschlag bestand in gemeinsamen Aktionen mit
den Gewerkschaften. Der Anarchismus sei das Ziel, der Syndikalismus sein Mittel.
Zwischen beiden bestiinde noch zuviel Distanz. Viertens plddierte Shifu fiir internationale
Streiks zur Steigerung der Effektivitdt solcher Aktionen, und letztens forderte er den Ge-
brauch des Esperanto, um die Sprachbarrieren zu tiberwinden. Sein ganzer Brief wurde
daher neben der chinesischen auch in einer Esperantoversion veréffentlicht,'™

Der Brief zeigt zum einen, daBl Shifu sich als Teil einer weltweiten Bewegung begriff
und offensichtlich wirklich international dachte. Sein Bemiihen um Mitteilung der chine-
sischen Situation und Austausch mit den westlichen Genossen stand in Kontrast sogar mit
Xin shiji, die ja im Westen herausgekommen war. Obwohl besonders Li Shizeng viele
personliche Kontakte in Frankreich hatte, mufite man den Eindruck gewinnen, daf} der
inhaltliche Austausch selbst bei ihm weitgehend einseitig in chinesischer Richtung verlief
— zu Zeiten der Xin shiji wie auch spiter. Trotz der Tatsache, dal} inzwischen fast alle Mit-
glieder der ehemaligen Xin shiji-Gruppe wieder in Frankreich waren (s.0.). hatte keiner
offenbar die Absicht, am Kongref teilzunehmen, sowenig sie es 1907 getan hatten. Shifu
konnte aus objektiven Griinden nicht teilnehmen, zeigte sich aber im Vergleich zu ihnen.
obwohl er nie im Westen gewesen war, im eigentlicheren Sinne als Internationalist.

Andererseits zeigt Shifus Brief aber auch, dafi er, obwohl er eine international gesehen
so unbedeutende anarchistische Bewegung vertrat, ein ausgeprigtes Selbstbewuftsein be-
saf und als Teil der ..internationalen Familie” auch sein Recht auf Partizipation wahrzu-
nehmen gedachte.

Wie in Shifus Brief anklang, war ihm die Frage der Arbeiterorganisation wichtig gewor-
den.'”™ Lange Zeit hatte er dariiber in allgemeiner Form geredet. sogar noch vor seinem
Umzug ins urbane Shanghai. doch war er offensichtlich unsicher, wie man diese Idee
konkret umsetzen konnte.'”® AnldBlich des 1. Mai bedauerte er die Apathie der chine-
sischen Arbeiter.'”” Er begann schlieBlich auch von Streiks zu berichten. Dabei machte er

'™ Dao wuzhengdang wanguo dahuishu %] 4 P F @ % & 4 @2 (Brief an den internationalen Anar-
chistenkongref3) in Minsheng Nr. 16, S. 4-8. Esperantoversion in Minsheng Nr. 17, S. 65-67, und Nr. 18,
S. 71-72.

'™ Dies wird ihm neuerdings auch in der VR China zugute gehalten, nachdem Shifu als Anarchist lange nur
der ideologischen Negativdarstellung, verbunden mit dem Klischee vom Bombenwerfer, gedient hatte.
(Siehe Yang Kuisong % %% 2 und Dong Shiwei #f + {5 : Haishi shenlou yu damo lizhou: Zhongguo
Jjindai shehuizhuyi sichao yanjiu 18 B M B A & 3 R BLHA A4 & = % B 91 §f %5 [Fata
Morgana und Oase in der Wiiste: eine Studie des sozialistischen Denkens im modernen China], Shanghai
1991, 8. 110-111. - Ich danke dem Mitautor Dong Shiwei fiir die Uberlassung des Buches).

" Wie oben erwihnt, hatte er sich moglicherweise schon in Kanton an der Griindung von Gewerkschaften
(laut Deng Zhongxia) beteiligt.

L Minsheng Nr. 8, S. 1:  Wuyue yiri* 7 H— H (Erster Mai).
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allerdings auch deutlich. daf3 seiner Meinung nach die hdufigen Miferfolge an der fehler-
haften Konzeption der Streiks lagen.'” So fehlte es an Kooperation unter den Arbeitern,
die sich noch gegenseitig Konkurrenz machten und héufig ihre Solidaritit nach Herkunfts-
provinzen verteilten. So hatten sich z.B. die Arbeiter einer Frachtschiff-Gesellschaft nach
Provinzzugehorigkeit organisiert mit dem Ergebnis, dafl die Geschiftsleitung die aufsis-
sigen Arbeiter aus Ningbo durch kompromifibereite Kantonesen ersetzte.'””

Shifu ging auf einen Streik intensiver ein, der sich in Shanghai abgespielt hatte und
seiner Meinung nach das ganze Desaster illustrierte: Die Anstreicher hatten fiir héhere
Lohne gestreikt. Nach einem Zugestdndnis der Arbeitgeber feierten sie ausgelassen ihren
Sieg. wurden dann aber durch einen Riickzieher der Arbeitgeber zu einer neuerlichen
Demonstration gezwungen. Da sie in die amerikanische Niederlassung eindrangen, griff die
amerikanische Polizei ein und inhaftierte zwei Arbeiter. Daraufhin solidarisierten sich die
Maurer und Zimmerleute, deren Streik aber ebenso gebrochen wurde.

Shifu analysierte nun diesen scheinbaren Fortschritt in der Arbeiterbewegung durch die-
se erste Solidarisierung verschiedener Branchen, befand aber, daB in Wirklichkeit nichts
Neues erreicht worden sei. Die Arbeiter setzten weiterhin auf Zugestiandnisse der Arbeit-
geber und feierten ein solches wie die Ankunft einer Gottheit mit Réucherstdbchen in
Hénden. Damit machten sie sich nur ldcherlich und bewirkten, dafl niemand sie mehr ernst
nahm. Das Problem lag offensichtlich im mangelnden Bildungsstand der Arbeiter, wie ja
schon Li Shizeng gesagt hatte. Um diesen zu heben, brauche es erst einmal eine verniinf-
tige Arbeiterorganisation. Deshalb gab Shifu die Parole aus: Vereinigungen bilden und
Bildung erwerben. Die Vereinigungen sollten nicht mehr so wie die traditionellen Bran-
chenverbidnde verfafit sein, in denen Arbeiter und Arbeitgeber — die doch prinzipiell
Gegner waren — sich zusammenschlossen. Die Arbeiter sollten sich allein organisieren und
Schulen fiir ihre Kinder einrichten. Eine brancheniibergreifende Dachorganisation der Ar-
beiter kinnte einen allgemeinen Rahmen abgeben.

Dabei, so Shifu, sollten die Arbeiter drei Dinge beherzigen: 1. Das Ziel der Arbeiter-
organisation miisse die Zerschlagung des kapitalistischen Systems sein, wohingegen die
Errichtung von Schulen oder vorldufige Verbesserungen wie Lohnerhdhungen oder Ar-
beitszeitbegrenzungen nur erste Schritte seien. — Es ist jedoch zu unterstreichen, daB3 Shifu
hier solche .reformistischen* Forderungen prinzipiell akzeptierte! 2. Die Arbeiterorga-
nisationen miissen von den Arbeitern der jeweiligen Branchen selbst aufgestellt werden.
Die Anarchisten oder Sozialisten sollten nur eine Rolle als Berater und ideologische Ge-
wihrsminner spielen. Der Aufbau miisse somit von unten her geschehen und vom Ein-
fachen zum Komplexen sich fortentwickeln. 3. Die Arbeiterorganisationen miiliten sich
von Politik fernhalten und nicht dem Beispiel von westlichen Arbeiterparteien folgen, in
denen die Politiker sich nur der Arbeiter bedienten. Statt auf Politik zu setzen, sollten die
Arbeiter vielmehr zu revolutiondren Mitteln greifen, um das kapitalistische System zu
zerschlagen.'

"8 Vgl Shifus Kommentar zu Streiks in Minsheng Nr. 21, S. 8-9.

'™ Siche ibid. S. 8.

B% Die Schilderung des Streiks der Anstreicher erschien in Minsheng Nr. 21, S. 9, und Nr. 23, 8. 8-9. Shifus
Anmerkungen dazu folgten (in Nr. 23, 5. 9-11).
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Dieser Kommentar Shifus zum Streik der Anstreicher erschien postum und zeigt, daf3
Shifu beginnen wollte, sich konkret in der Arbeiterfrage zu engagieren. Seine Freunde und
Schiiler sollten dies aufgreifen und eine organisatorische Verbindung zwischen Anar-
chismus und Syndikalismus unter Chinesen herstellen. Auch in dieser Syndikalismus-Frage
folgte Shifu den Entwicklungen im westlichen (und japanischen) Anarchismus.

Dennoch trug sein Anarchismus durchaus Ziige, die nicht automatisch mit dem west-
lichen Anarchismus assoziiert werden. Sie waren im Wesentlichen verbunden mit den
bereits dargestellten Idealen seiner ,,Herzgesellschaft™, etwa sein Enthusiasmus fiir den Ve-
getarismus oder die Abschaffung des Familiennamens. Damit griff er zwar meist Themen
auf, die bereits in Xin shiji angerissen worden waren, doch fiihrte er sie viel konsequenter
durch. Zum Vegetarismus verfafite er gar einen Leitartikel (in Nr. 7). in dem er ihn nicht
nur aus medizinischen Griinden, sondern auch aus moralischen Griinden fiir geboten hielt.
Er ging sogar so weit. prinzipiell auch das Essen von Pflanzen, die ja auch leben, als
Lunmoralisch™ zu klassifizieren, doch habe die Wissenschaft noch keine Alternative ent-
wickelt. Tiere aber stehen dem Menschen noch niher, weshalb zumindest diese nicht ge-
gessen werden sollten. Der Vegetarismus sei ein revolutiondres Gebot und somit nicht
einfach .karitativ im buddhistischen Sinne. denn ein Anarchist sei gegen alle unter-
driickenden Michte. Er strebe das darong an. weswegen er sich nicht selbst Tiere in einem
Akt der Aggression einverleiben kinne.

Im Westen. wo der Fleischgenufl weithin tiblich sei, sei der Vegetarismus nicht leicht
durchzusetzen, doch in China und Japan, wo ohnehin Gemiise bevorzugt gegessen werde,
sei dies einfacher."®’ Obwohl Shifu bei seiner Propagierung des Vegetarismus auch auf
westliche Vorbilder (z.B. Tolstoj) verwies, war er hier offensichtlich von der ..besonderen
Eignung™ seiner Landsleute tiberzeugt. Dall er mit der Gegeniiberstellung der westlichen
aggressiven Imperialisten und Fleischverschlinger mit den friedfertigen gemiiseliebenden
Chinesen ein Klischee bediente, dafl Chinas Patrioten geschmeichelt haben diirfte, entging
Shifu offenbar.

Besondere Beachtung in Shifus Anarchismus verdient jedoch sein enthusiastischer Ein-
satz fiir das Esperanto, das er ja auch dem Anarchistenkongrefl ans Herz legte. Zwar gab es
auch im Westen anarchistische Advokaten des Esperanto. die die Sprache als ihrer ideo-
logischen Position kongenial ansahen, doch hatte es im westlichen Anarchismus keine fla-
chendeckende Unterstiitzung gefunden. Der Anarchistenkongref selbst sollte — so konnte
der chinesische Leser Minsheng entnehmen — in Franzosisch, Englisch und Deutsch abge-
halten werden.'"

DaB nun in Ostasien der Sprachfrage besondere Aufmerksamkeit zuteil wurde. war an
sich naheliegend. Hinzu kam Shifus persénliche philologische Neigung. Von Anfang an
hatte Minsheng einen Esperantoteil. Auch die ausldndische Korrespondenz lief groBtenteils
in Esperanto ab.'™ Im AnschluB an eine Ubersetzung aus Freedom zu . Esperanto und

*"In China konnte sich ja der GroBteil der Bevolkerung bestenfalls gelegentlich Fleisch leisten. Shifu

machte hier gewissermafien aus der Not eine Tugend!

Siehe Minsheng Nr. 17, S. 5. Wie erwéhnt, hatten ja schon 1907 franzdsische esperantistische Anarchisten
versucht, das Esperanto beim Internationalen AnarchistenkongreS durchzusetzen.

Zheng Peigang (in seinen Erinnerungen in Ge/Jiang/Li Bd. 2, S. 945) erwihnt, daf es auch Post auf
Englisch und Franzoésisch gab. Besonders geehrt gefihlt habe man sich durch Briefe von Kropotkin,
Goldman, Osugi und Zamenhof.
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Anarchismus™ wies Shifu Einwinde gegen das Esperanto bzw. seine Verwendung durch
Anarchisten zuriick und erklirte, warum ihm an demselben gelegen war. Fiir ihn war das
Esperanto nicht identisch mit einer anarchistischen Position, aber es war ein ideales Me-
dium. Als Sprache war es natiirlich neutral, dennoch konnte sich Shifu auch mit den
ideellen Zielen des Esperantismus identifizieren. Der Weltfriede, den der Esperanto-Erfin-
der Zamenhof auf seine Fahnen geschrieben habe, sei doch auch Ziel des Anarchismus.
Daf} der Anarchismus um dieses Zieles willen gelegentlich auch zu gewalttitigen Aktionen
greifen miisse. andere nichts am Endziel des Friedens. Esperanto daher als friedliebend und
Anarchismus als destruktiv gegeneinander zu stellen, sei also falsch.'®*

Minsheng verfolgte daher die Ereignisse der internationalen Esperantobewegung. Der
Esperantoteil selbst wurde in Shanghai vor allem von Sheng Guocheng besorgt, einem der
fithrenden Kopfe der Shanghaier Esperantobewegung. Sheng hatte tibrigens zuvor in der
sozialistischen Rendao zhoubao ebenso die Esperantokolumne betreut. Neben Esperanto-
versionen von Artikeln aus dem chinesischen Teil brachte er auch eigene Zusitze sowie
Esperantozuschriften. Uber die esperantistische Linie ergab sich auch ein engerer Kontakt
zu den japanischen Anarchisten, da Osugi. der nach Kotokus Hinrichtung ja der wichtigste
Vertreter des japanischen Anarchismus war, ebenfalls Esperantist war. Osugi hatte brief-
lichen Kontakt zu Shifu und veranlafite, da} sein Vertrauter, Yamaga Taiji, Anarchist und
Esperantist. zeitweise Shifu bei der Minsheng half. und zwar in der produktivsten Zeit der
Minsheng von Friihjahr bis Herbst 1914.'" Yamaga Taiji war 6fters in China und sprach
daher auch etwas Chinesisch.'® In Dalian war er eine zeitlang als Setzer fiir Lateinschrift
titig gewesen. so daBl er sich bei Shitus Zeitschrift Minsheng bzw. deren Esperantoteil

™ Minsheng Nr. 6, S. 8-9.

"* Yamaga verfaBte spiter auf Bitten Mukai Kos [ 2 # ein Autobiographie-Manuskript: Tasogare nikki
7= #941 B 32 (Tagebuch der Ddmmerung), die Mukai zum Ausgangspunkt seiner Yamaga-Biographie
machte: Yamaga Tayi: hito to sono shogai ||BEF s @ N & & @4 E (Yamaga Taiji: der Mensch
und sein Leben), Tokyo 1974. (Die gleichnamige Artikelserie in Gendai no me 38 { @ BE [Auge der
Gegenwart] 1972/2 bis 1972/4 unter dem Pseudonym Henmi Kichizd ;% 5 &5 = war eine Kurzfassung
von Mukais spiterem Buch). Siehe auch Mukais ,.Esuperanto to anakisuto-tachi: Yamaga Taiji o megutte®
ZTRANFTRETHXAZ ML D WLUEZE S %5 ¢ - T (Esperanto und die Anarchisten unter
besonderer Berticksichtigung Yamaga Taijis) in Gendar no me 35 LD BE (Auge der Gegenwart) 1973/7,
S. 226-235. Fiir genaue Daten ist die handgeschriebene chronologische Biographie. die Mukai 1977
erstellte, niitzlich: Yamaga Taiji nenpu || BE %% (& & 3% (Chronologische Biographie Yamaga Taijis),
0.0. Danach (S. 6) war Yamaga 1914 von Mirz bis September bei Shifu.

Eine kurze Zusammenfassung zu Yamaga geben auch Oshima/Miyamoto: Hantaisei esuperanto
unddashi S, 3044,

Zu Yamagas Kontakten mit Chinas Anarchisten generell siche den Artikel von Sakai Hirobumi: , Ya-

maga Taiji to chigoku: *Tasogare nikki’ ni miru nitcha anakisuto no koryd™ || R4 /5 & s T
ZHNHE« IR 2Z2HS T+ %2 hdDAZ i (Yamaga Taiji und China: die dem , Tagebuch der
Dammerung* zu entnehmenden Kontakte zwischen japanischen und chinesischen Anarchisten) in Mddin
5458 (Eule) 1983. Nr. 2.S. 30-49.
Wie weit seine Kenntisse gingen, ist schwer zu sagen. Immerhin berichten Mitarbeiter von Shifus Zeit-
schrift Minsheng. daB er mit ihnen auf Esperanto und notfalls mit Schriftzeichen kommunizierte. Man
kann allerdings einwenden. dall diese Kantonesen waren. (Krebs interviewte Mo Jipeng, der dies berich-
tete. und erwihnt. dal dieser nur Kantonesisch sprach. Siehe Krebs: Shifu, Danksagung).
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niitzlich machen konnte. Mit Yamagas Mitarbeit kam eine erste konkrete internationale
Zusammenarbeit zwischen chinesischen und ausldndischen Anarchisten zustande.'®’

Nach Yamagas Erinnerungen war die im Untergrund arbeitende Minsheng-Gruppe sehr
vorsichtig. so daf} er sich erst mehrfach ausweisen muBte. bis man ihn zum Sitz Shifus
fithrte.'®® Als Esperantist und technisch versierter junger Mann war Yamaga bei der Pro-
duktion der Zeitschrift eine grofle Hilfe. Er verlieB die Gruppe im Herbst 1914, da sie in
grofien finanziellen Noten war. Yamaga schilderte entsprechend das drmliche vegetarische
Essen der Gruppe um Shifu. Osugi brauchte Yamaga auBerdem nun selbst, um seine neue
Zeitschrift mit dem traditionsreichen Namen Heimin shinbun zu lancieren.'® (Osugi, der
nach dem ..Hochverratsprozef3* seine stark literarisch orientierte Zeitschrift Kindai shiso:/T
f{ & 48 [Modernes Denken] begonnen hatte, in der er vorsichtig die Mdglichkeiten,
sozialistische und anarchistische Ideen in der ,Winterzeit™ zu verbreiten, ausloten woll-
te.'”” versuchte nun, diese expliziter anarchistische Zeitschrift Heimin shinbun herauszu-
bringen). Yamaga sollte aber auch spiter immer wieder Verbindungsmann zwischen japa-
nischen und chinesischen Anarchisten sein (s.u.).

Nicht zuletzt iiber ihn bzw. Osugi tauschten die chinesischen und japanischen Anar-
chisten Informationen aus, so dafl die Leser von Minsheng einiges iiber die Probleme der
japanischen Anarchisten in der ,, Winterzeit* nach der .,Hochverratsaffire* erfuhren.'”'

%7 Laut Mo Jipeng (Huiyi Shifu S. 48a) sei auch einmal Osugi selbst zu Besuch nach Shanghai gekommen,
jedoch scheint dies unwahrscheinlich, da nirgends belegt ist, daB dieser vor seinem Chinaaufenthalt 1920,
als er sich in Shanghai aufhielt, bereits einmal dort gewesen war. Mo nennt ohnehin kaum Daten. Anson-
sten waren die Kontakte nach auflen rein brieflicher Natur.

Yamaga tat dies u.a. mit Kotokus Ubersetzung von Kropotkins La conquéte du pain, die ja ebenfalls zu
einer Untergrund-Publikation geworden war. Yamaga selbst war iibrigens durch die Hinrichtung Kotokus
zum Anarchisten geworden, nachdem seine Verbindung zu den Anarchisten sich zuvor auf das Esperanto
beschrénkt hatte.

Mukai: Yamaga Taiji ... S. 39.

Solange er den Schwerpunkt auf dem Literarischen lieB, konnte er publizieren. Versuche, radikalere Inhal-
te zu verbreiten, scheiterten an der Zensur. (Siehe dazu Stanley, Kap. 6). Vgl. auch Schamoni: Buch und
Literatur. Kap. 5, bes. Katalognr. 173 ff.

‘Yamaga hatte bereits in Minsheng Nr. 4 (S. 8-9) brieflich (auf Esperanto) iiber die japanische Situation
berichtet und wurde in derselben Nummer auch als , auslindischer Genosse* aufgefiihrt (S. 11). Minsheng
erhielt Osugis Zeitschrift Kindai shiso 3T {f; 2 48 (Modernes Denken) und japanische Esperanto-Zeit-
schriften. In Nr. 17 (S. 10-11) wurde Osugis Absicht bekannt gegeben, eine neue Zeitschrift heraus-
zubringen (zunéchst als Rodasha bezeichnet, dann in Nr. 18, S. 8. korrigiert zu Heimin shinbun). (Im
Esperantoteil der Nr. 19, 5. 76, wurde Heimin shinbun mit ..Popola Gazeto* [Volkszeitung] iibersetzt, was
in Nr. 22, §. 88, zu ,.La Proletario™ [Der Proletarier] korrigiert wurde. Dies zeigt iibrigens die in Japan
schon weiter fortgeschrittene Prézisierung der Terminologie, wihrend in China bzw. von Shifus Gruppe
pingmin noch traditioneller als ..einfaches Volk* aufgefaBt wurde — wie zu Zeiten der alten japanischen
Heimin shinbun!). Obwohl die erste Nummer der neuen Heimin shinbun sofort verboten wurde, erhielt sie
Shifu natiirlich. (Siehe Minsheng Nr. 22, Esperantoteil S. 88). Auch iiber einen erfolgreichen Streik in
Nagoya wurde berichtet (Nr. 21, 8. 6-7 bzw. Esperantoteil der Nr. 22, S. 86). Allerdings kamen iiber
Japan auch Geriichte auf, Shifu sei ermordet worden, was in Minsheng Nr. 17 dementiert wurde. In die-
sem Falle war es die japanische Esperantozeitschrift Orienta Azio (Ostasien), die dies von einem Infor-
manten aus China erfahren haben wollte und bereits eine Welle von Nachrufen in Gang gesetzt hatte.
(Daraus ist auch ersichtlich, daB die Kommunikation, soweit sie nur brieflich war, aufgrund der Unter-
grundposition Shifus nicht frei von Behinderungen war).

18

=

18

=

190

19



324 China und der Anarchismus

Das Kriegsproblem, Shifus Ende und Erbe: Diese sich entfaltenden anarchistischen Ak-
tivititen und Beziehungen wurden allerdings zunehmend belastet durch Shifus Gesund-
heitsprobleme zum einen. zum anderen durch die Schockwelle, die der Erste Weltkrieg und
die Reaktionen von einzelnen Anarchisu:n darauf in der internationalen Anarchisten-
gemeinschaft auslosten. Minsheng Nr. 22, die letzte Nummer unter Shifu, spiegelte diesen
Schock wider, Sie war fast ausschlieBlich der Kriegsfrage gewidmet. Kropotkins Partei-
nahme fiir die Alliierten in seinem Brief an Steffen. der in anarchistischen Kreisen fiir
grofien Wirbel sorgte, wurde ausfihrlich wiedergegeben und zu erkliren versucht. In der
redaktionellen Anmerkung wurde darauf verwiesen, dafl es zur Kriegsfrage sehr geteilte
Meinungen im anarchistischen Lager gebe.'”* Die holldndischen Anarchisten, die sich ins-
besondere durch den Einflull von F. Domela Nieuwenhuis, dessen Konterfei auf der ersten
Seite der Minsheng Nr. 22 erschien, strikt an den Antimilitarismus hielten, wurden jedoch
als ..authentischer™ angeschen. Der Redaktionskommentar zu deren Stellungnahme zur
Kriegsfrage versuchte jedoch zu vermitteln, indem Kropotkins Motivation vom Vorwurf
eines ganz un-anarchistischen Nationalismus freigesprochen wurde. Wie alle Anarchisten
sei auch Kropotkin bei der Grundiiberzeugung geblieben, dafl der Krieg durch Kapi-
talismus und Etatismus erzeugt worden sei, nur in der Frage der Bewertung dieses konkre-
ten Kriegsproblems gingen die Meinungen auseinander. Domela Nieuwenhuis argumen-
tiere prinzipiell. Kropotkin dagegen taktisch.'”

Dennoch war untiberschbar, daf3 Shifu von seinem groflen Vorbild enttduscht war. Im
Anschlufl an die Wiedergabe eines holldndischen Artikels tiber das Verhalten der Sozialde-
mokraten der diversen Lidnder im Krieg warf der Redaktionskommentar diesen vor, alle
plotzlich umgefallen zu sein und ihren Internationalismus bzw. die Qrenzubcrgrmfcndc
Solidaritat der Arbeiterklasse nationalen Bediirfnissen untergeordnet zu haben.'™* Min-
sheng Nr. 23 brachte dann auch eine Ubersetzung von Malatestas Stellungnahme, in der er
den im Krieg Partei ergreifenden Anarchisten vorwarf. ihre eigenen Prinzipien liber Bord
zu werfen (s.0.).

Shifu traf diese tiefgreifende Erschiitterung im internationalen Anarchismus zu einem
ohnehin kritischen Zeitpunkt. Sein Gesundheitszustand hatte sich rapide verschlechtert,
zum einen durch seine rastlose Propagandatitigkeit, zum anderen durch die drmliche Kost,
da die Gruppe in finanziellen Schwierigkeiten steckte. "% Eine Behandlung war teuer, und
Shifu lehnte es ab. seinetwegen die Druckpresse zu verdullern, "7 war sie doch der Garant

"% Siehe Minsheng Nr. 22, besonders S. 7-8.

" Ibid. S. 9

P 1bid. S. 10,

%5 Nr. 23, S. 4-7. Minsheng Nr. 23 war die erste Nummer, die nach Shifus Tod erschien, doch hatte er zu-
mindest teilweise noch daran mitgearbeitet.

Malatesta erwihnte Kropotkin namentlich. Im Gegensatz zu Domela Nieuwenhuis, der die Parole
.keine Selbstverteidigung” ausgegeben hatte, gestand Malatesta zwar das Recht auf Selbstverteidigung zu,
nicht aber, sich mit der Politik irgendeines Landes zu solidarisieren. Denn damit wiirde man nur den
Alliierten alle Macht in die Hinde spielen. Die Losung des Problems bleibe einzig die Revolution. (Mala-
testas Kritik erschien — wie oben schon erwihnt — u.a. in Freedom und Goldmans Mother Earth).

18 Mo (Huiyi Shifu S. 64b—65a) schildert die Situation als so dramatisch, daB die Gruppe sich oft noch nicht
einmal mehr Reis leisten konnte. Vgl. auch Zheng Peigangs Erinnerungen (in Ge/Jiang/Li Bd. 2. 8. 948).

"7 Dies berichten seine Anhdnger im Nachruf in Minsheng Nr. 23, S. 2-3. Die Esperantoversion des

Nachrufes wurde im iibrigen dann fiir die Verbreitung seines Rufes iiber China hinaus wichtig. (Siehe z.B.
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dafiir, daB iiberhaupt Propaganda gemacht werden konnte.'”® Selbst den #rztlichen Rat,
wenig;stens jetzt Fleisch zur Stirkung zu sich zu nehmen, schlug er aus Prinzipientreue
aus.

Kurz vor seinem Tod schien Shifus Elan allerdings zu erlahmen. So schrieb er an seinen
alten Freund Zheng Bi’an, der inzwischen in Nordamerika weilte, einen sehr pessimisti-
schen Brief. in dem er befiirchtete, daff mit ihm auch der Anarchismus in China zu Grabe
getragen wiirde.”"”

Dies erfiillte sich zwar nicht, doch zeigt diese Aussage. wie sehr Shifu letztendlich seine
Rolle als eine Art .. Messias™ verstand. Trotz seiner Weigerung, die Druckpresse fiir seine
medizinische Behandlung zu opfern. sah er sich doch als unabkémmlich an. In der Tat
hatte er im eigentlichen Sinne keine ,anarchistische Bewegung™ in China geschaffen. son-
dern er hinterlieB eine Gruppe von . Jiingern®. Diese pflegten das Andenken des im Mirz
1915 verstorbenen 3 ljéhrigen Shifu,”" so daB er in der Folge fast zu einer Kultfigur wurde
und man regelrecht von einem .. Shifuismus® sprach.*”

Minsheng war bis zu Shifus Tod inhaltlich fast ausschliefSlich von Shifu gestaltet wor-
den. Zheng Peigang war als Drucker Shifus rechte Hand, und Sheng Guocheng iibernahm
den Esperantoteil. Aufer bei einigen Ubersetzungen trat aber sonst kein Gruppenmitglied
schreibend hervor, vielmehr waren Shifus Geschwister im Wesentlichen mit den manuellen
Aufgaben der Zeitschriften-Herstellung betraut.*”

Nach Shifus Tod ging die Redaktion der Minsheng zuniichst auf Lin Junfu #& & {8
iiber, der mit Shifu schon seit Kindertagen befreundet war,”*! dann auf Liang Bingxian, der

die englische Ubersetzung der Esperantoversion in Goldmans Mother Earth, Okt. 1915, Bd. X, Nr. 8, S.
284-285. Interessanterweise wurde hier die letzte Passage iiber Shifus Verehrung Tolstojs, die . Herz-
gesellschaft* und die Praxis des Vegetarismus [also die ..unorthodoxeren™ Elemente] weggelassen!).

Wie zutreffend diese Einschitzung war, zeigte etwa das Beispiel eines Anarchisten in Nanjing, der auf der
Suche nach einer Druckerei fiir ein eigenes Blatt iiberall abgelehnt und schlieBlich den Behorden ange-
zeigt worden war. (Siehe Minsheng Nr. 23, 8. 11).

Wie erwihnt, hatte die ,Herzgesellschaft* ja im Krankheitsfall Ausnahmen vom Vegetarismus zuge-
standen. Shifu erfiillte somit die selbstauferlegten Gebote zu 150%. Nach Zheng Peigangs Erinnerungen
weigerte er sich nicht nur, Fleisch zu sich zu nehmen, sondern auch Milch oder Eier. (In Ge/Jiang/Li Bd.
2,5.948).

Shifu wurde ibrigens zuerst von dem chinesischen Arzt Ding Fubao betreut, dann von einem deut-
schen. Ding war, wie oben angemerkt, Buddhist und Sozialist und hatte sich u.a. zum Vegetarismus ge-
dufert. (Die Behandlung durch Ding wird in Shifus Biographie von ,Wending" 37 7E . die die 1927 er-
schienene Schriftensammlung Shifu wencun [s.u.] einleitet, mit Bezug auf einen Brief Shifus an Zheng
Bi'an erwihnt). (Siehe auch die Erinnerungen Zheng Peigangs in Ge/liang/Li Bd. 2, S. 948).

Zitiert in der Biographie Shifus von  Wending" in Shifu wencun S. 8. Dabei sorgte sich Shifu besonders
um das Ergehen seiner Minsheng.

Er wurde schlieBlich am Westsee beigesetzt, wo seine anarchistischen Aktivititen letztlich ihren Anfang
genommen hatten.

= Vgl. dazu Krebs: Shifu Kap. 9, bes. S. 151-157. Der Begriff ,Shifuismus® wurde von Huang
Lingshuang in der Gedenknummer zu Shifu in Jinhua Nr. 3, Mirz 1919, eingefiihrt (s.u.). — Durch seine
Beziehungen zum Esperanto wurde Shifu (Esperanto: .,Sifo**) auch auf diesem Wege international bekannt
und fand Eingang in entsprechende biographische Lexika.

Siehe Mo: Huiyi Shifu S. 39b-40b.

Wie Shifus jiingerer Bruder in seinen Erinnerungen angibt, wurde Lin spéter buddhistischer Maonch.
nachdem sich seine Cousine wegen ihrer an den Einwiéinden der Familie gescheiterten Liebesbeziehung er-
hingt hatte. (Siehe Liu Shixins Erinnerungen in Ge/Jiang/Li Bd. 2, S. 933). Damit hatte das Familien-
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diese Aufgabe meist von Singapur her wahrnahm. Die Unsicherheit der Gruppe nach dem
Wegfall der ideologischen Leitfigur zeigte sich aufer in dem unregelmifBigen Erscheinen
der Zeitschrift auch darin, daB fast keine Originalbeitrige mehr erschienen, sondern die
folgenden Nummern ganz iiberwiegend aus Ubersetzungen bestanden. Dabei wurden be-
sonders die Diskussionen um den Krieg beriicksichtigt, wobei im Hintergrund der Neutra-
litdtsfrage auch die 1915 von Japan gestellten bertichtigten .21 Forderungen® an China
standen, die Japans imperialistische Anspriiche in China dokumentierten. Tolstoj wurde
vorgestellt sowie Kotoku (interessanterweise nicht als Ubersetzung eines japanischen Arti-
kels. sondern eines englischen Beitrages (aus Mother Earth?]). Die angefangenen Uber-
setzungen von Kropotkins La conquéte du pain und Berthelots L 'evangile de [|'heure
wurden weitergefiihrt. .Zhuanfu™ # % (=Lin Junfu?) begann eine Ubersetzung von Kro-
potkins . Anarchistischer Philosophie™ (Zuordnung nicht ganz klar) (in Minsheng Nr. 27)
und . Juansheng™ (=Huang Zunsheng) eine Ubersetzung von Kropotkins Artikel ,L’anar-
chie dans I'évolution socialiste™ (in Minsheng Nr. 29).

Nr. 28 war die einzige Nummer, in der ein substantieller Teil aus Originalbeitragen
bestand. Es war die erste Nummer nach Yuan Shikais Tod. (Hier taucht auch im chine-
sischen Teil die spater beliebte Praxis auf, Artikel mit Initialen zu unterzeichnen).

Mit Minsheng Nr. 29, die im November 1916 erschien, stellte die Zeitschrift ihr Er-
scheinen ein und wurde erst 1921 wiederbelebt. Zheng Peigang vor allem sorgte fiir die
Verbreitung Shifuscher Ideen durch Nachdrucke von dessen wichtigsten Artikeln in Bro-
schiirenform.*”*  AuBerdem brachte er Anfang 1916 mit Sheng Guocheng eine eigene
Esperanto-Zeitschrift heraus: La Hina Brileto | Huaxing % & (China-Stern). Spiter arbei-
tete auch der kantonesische Anarchist und Esperantist Ou Shengbai mit, der {iber Shifu
~ zum Anarchismus gefunden hatte. Sheng hatte bereits im November 1911 eine erste Espe-
ranto-Zeitschrift in China lanciert, La Mondo / Shijie {tt # (Die Welt).2® die allerdings
rein sprachbezogene Inhalte hatte und offensichtlich nach einer Nummer eingestellt worden
war.”"" La Hina Brileto war nun — nach den Esperantokolumnen in sozialistischen und
anarchistischen Zeitschriften — die erste etwas dauerhaftere Esperanto-Zeitschrift.**® Darin
wurde — aufler rein sprachbezogenen Artikeln — auch die Kriegsproblematik und ihr

system zum einen seine Macht auch Shifus ,.Jiingern® gegeniiber bewiesen, zum anderen ist hier wieder
die Affinitdt zum Buddhismus augenfillig.

“* Zu den Nachdrucken siche Zheng Peigangs Erinnerungen in Ge/Jiang/Li Bd. 2, S. 949-950.

" Das in Zheng Peigangs Erinnerungen (in Ge/Jiang/Li Bd. 2. S. 949) angegebene Erscheinungsjahr dersel-
ben mit 1910 muB aufgrund des Originals korrigiert werden. Auch stimmt seine Angabe des Umfangs von
.nur zwel Seiten” nicht mit dem Original (8 Seiten) tiberein. Offensichtlich hatte Zheng diese Zeitschrift
nie gesehen.

" Sheng hatte darin fiir das Esperanto geworben (u.a. in Auseinandersetzung mit der Propagierung alternati-
ver Erfindungen wie des Volapiik), sowie fiir die Errichtung einer China-weiten Esperanto-Organisation
als Glied des Weltverbandes pladiert.

%5 Mir lagen aus dem Jahr 1916 drei Nummern vor: Nr. 2, 6, 9. Hou Zhiping (Shijieyu yundong ...) gibt 1915
bereits das Erscheinen von La Verda Standardo an, doch kam diese erst 1918 heraus. (Hou hatte offen-
sichtlich keinen Zugang zu den meisten friihen chinesischen Esperanto-Zeitschriften, weshalb seine Dar-
stellungen zur frithen Zeit hiufig zu korrigieren sind).
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Verhiltnis zum Esperanto aufgegriffen”” Parallel dazu brachte Ou Shengbai (Esperanto:
..Sinpak™) in Kanton die Esperanto-Zeitschrift Internacia Popolo | Shijie yuebao it 5L H
%5 (Internationales Volk bzw. Die Welt) heraus,2'" in der er ebenfalls mittels Esperanto
auch anarchistisches Gedankengut verbreitete und sich als Unterstiitzer der in den letzten
Ziigen liegenden Minsheng prisentierte.*"’

Vor allem, um den Lebensunterhalt zu decken, waren die Mitglieder der Minsheng-
Gruppe gezwungen, sich verschiedenen Titigkeiten zuzuwenden, doch dadurch kamen sie
— im Gegensatz zu der Zeit mit Shifu — in konkreten Kontakt mit der arbeitenden Bevél-
kerung. Shifus Schwestern arbeiteten in einer Tabakfabrik, Zheng Peigang voriibergehend
in einer Frachtschiff-Gesellschaft. Shifus Bruder Shixin war 1915 bereits Liang Bingxian
nach Siidost-Asien gefolgt.*"?

Obwohl Shifu seine Gruppe stark dominiert hatte und immer wieder in ,,Gedenknum-
mern™ spiterer anarchistischer Zeitschriften gefeiert wurde,”"” hatte er doch in seinen An-
héngern einen Samen gelegt, der schlieBlich in der Vierten-Mai-Zeit voll aufgehen sollte.
Viele der spiter fithrenden Anarchisten hatten urspriinglich mit Shifu Kontakt gehabt.
Insofern war Shifu, der zu seinen Lebzeiten im Grunde niemanden neben sich duldete.
langfristig gesehen, doch der Anstof3 zu einer ..anarchistischen Bewegung™ in China ge-
lungen.

200 " s . - . . - ¥
Der Krieg war ja — wie erwahnt — auch fiir den Internationalismus der Esperantisten eine grofie Heraus-

forderung. Ahnlich den Sozialisten gerieten auch viele Esperantisten dadurch in nationalistisches Fahr-
wasser, was in La Hina Brileto kritisiert wurde (siehe z.B. 1. Jahrgang, Nr. 2, S. 17-20).

*'% Die Zeitschrift erschien ab Juli 1916.

' La Hina Brileto und Internacia Popolo verwiesen auf Minsheng. Von Internacia Popolo lagen mir Nr. 1,
2,4, 5-6 vor (alle 1916).

*'* Siehe die Erinnerungen von Liu Shixin und Zheng Peigang (in Ge/Jiang/Li Bd. 2. S. 934 und S. 949-950).

3 7 B.in Jinhua Mérz 1919 oder Minzhong .88 (Volksglocke), Mirz 1927.



7. DIE SUCHE NACH NEUEN BILDUNGSIDEALEN UND LEBENSFORMEN ALS HINTERGRUND DER
POPULARITAT DES ANARCHISMUS IN DER ZEIT DES VIERTEN MAI

Die Frankreich-Studienprogramme der ehemaligen Xin shiji-Gruppe

wSparsames Studium*®: Wihrend Shifu den Samen fiir die Entwicklung der anarchisti-
schen Bewegung innerhalb Chinas gelegt und dabei besonders die Verbindung des Anar-
chismus mit dem Esperanto wie der Frage der Arbeit herausgestellt hatte, verfolgte die
chemalige Xin shiji-Gruppe. namentlich Li Shizeng, den Bildungsansatz weiter. Wie Li in
seinem Brief an Shifu deutlich gemacht hatte, sah er die aktuelle Aufgabe in der Hebung
des allgemeinen Bildungsstandes wie der der moralischen VerfaBtheit der Gesellschaft.
Entsprechend engagierte sich die ehemalige Xin shiji-Gruppe fiir Erziehungsprojekte. wo-
bei wiederum — nach Wu Zhihuis Devise der ..Heilsamkeit™ von Auslandserfahrung — ein
Frankreich-Aufenthalt als besonders vielversprechend anvisiert wurde.

Die einzelnen Mitarbeiter an der einstigen Xin shiji iibten nach der Xinhai-Revolution
unterschiedliche Funktionen aus — was ihre je verschiedene Ubernahme von Verpflich-
tungen in den erwihnten Moralgesellschaften bedingte —, doch nutzte man die Vorteile, die
aus der politischen .KompromiBlinie™ einiger Mitglieder erwuchsen, durchaus. So profi-
tierten z.B. die damals in threr anarchistischen Haltung politischer Abstinenz Striktesten,
Li und Wu. sehr wohl von Cais voriibergehender Position als Erziehungsminister. Sie orga-
nisierten mit seiner Hilfe 1912 in Peking eine Vorbereitungsschule fiir ein Studium in
Frankreich im Rahmen ihrer neuen ..Gesellschaft fiir ein sparsames Studium™ (,.Jian-
xuehui {7 £ & ), die wiederum in anarchistischer Manier keinen Vorsitzenden, keine
Mitgliedsbeitrige o.d. kannte. Die Idee war, durch effektive Biindelung der Ressourcen
auch weniger reichen jungen Leuten ein Frankreich-Studium zu erméglichen und so die
Zahl potentieller Auslandsstudenten zu erhéhen. Aufferdem wurde ein analoges Programm
speziell fiir Frauen und eines fiir Leute mit Familie angeregt.! Wu engagierte sich tibrigens
parallel fiir ein entsprechendes Projekt in .lapar]2 sowie in England. Letzteres trug der Tat-
sache Rechnung, dal in China Englisch als Fremdsprache verbreiteter war. Zwar wurde zu-
mindest das England-Programm auch realiter umgesetzt und aktiv von Wu Zhihui betreut,
doch nahmen nur gut 20 Studenten daran teil, so daff das Hauptaugenmerk auf Frankreich
blieb. Die Pekinger Vorbereitungsschule wurde wiederum von Qi Rushan, dem Bruder des
Managers der Doufu-Fabrik Qi Zhushan, geleitet. Ein Ableger der Schule entstand kurz
darauf in Sichuan. wo sich besonders Wu Yuzhang & F & engagierte, selbst ein friihes

' Siche ,,Beijing liufa jianxuehui jianzhang* 4t 53 25 & {& 22 § filf 55 (Generelle Regeln der Pekinger Ver-
einigung fiir ein sparsames Studium in Frankreich) in Xin gingnian #7 % % (Neue Jugend) Bd. 3, Nr. 2,
April 1917, 1. Seite,

Yang Kailing: ... Wu Zhihui .. nianpu S. 435,
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Tongmenghui-Mitglied und bald einer der fithrenden Képfe der chinesischen Esperanto-
Bewegung, der von nun an mit der ehemaligen Xin shiji-Gruppe kcnoperiz:me.3

Die Vorbereitungsschule in Peking war in mehrerer Hinsicht ungewdhnlich. Zum einen
war sie die erste von Chinesen gefiihrte koedukative Einrichtung. (Nur die von Missionaren
geleitete Lingnan g i -Universitdt in Kanton praktizierte bereits Koedukation). Dies war
ein bemerkenswerter Schritt, vergleicht man die damaligen Verhiltnisse an ..progressiven™
Maédchenschulen, wo ménnliche Lehrer sogar wihrend des Unterrichts von den Schiile-
rinnen durch einen Vorhang getrennt wurden!* Somit ging die ehemalige Xin shiji-Gruppe
in der Praxis unkonventionellere Wege als etwa Shifu oder Jiang Kanghu je anvisierten.
(Letzterer hatte sich zwar wiederholt fiir Frauenbildung stark gemacht. blieb aber sogar ge-
geniiber dem Einsatz ménnlicher Lehrer an Midchenschulen skeptisch). De facto absol-
vierten aber an der Pekinger Vorbereitungsschule nur zwei Frauen einen gesamten Kurs.
und nur eine, ndmlich ..Chinas erste Juristin® Zheng Yuxiu & & 7 . die Li Shizeng von
der Organisation von Attentaten in den letzten Tagen der Qing her kannte. studierte dann
auch in Frankreich.

Zum anderen wichen die Lehrinhalte der Vorbereitungsschule vom in China iiblichen
Schema ab. Entsprechend der Zielsetzung der Schule. in sechs Monaten den angehenden
Frankreich-Studenten Sprachkenntnisse und etwas Allgemeinbildung (im westlichen Sin-
ne) zu vermitteln, wurde natiirlich das in China sonst zweitrangige Franzdsisch besonders
gepflegt. doch sollten die Studenten auch moralisch ..belehrt™ werden. Moralunterricht war
zwar auch in anderen chinesischen Schulen tiblich. doch an der Vorbereitungsschule orien-
tierte man sich am Ideal einer im anarchistischen Sinne tugendhaften Personlichkeit. Im
Laufe der Jahre 1912 und 1913 wurden insgesamt vier Klassen in der Schule betreut, die
dann 1913 alle in Frankreich ankamen und so insgesamt eine Gruppe von tiber 100 Studen-
ten bildeten.

Wie die Regeln der . Jianxuehui™ besagten, konnten die Studenten nach einer Einstiegs-
phase beliebige Ficher in Frankreich studieren. nicht aber der Intention der Gesellschafi
zuwiderlaufende Sparten wie Administration oder Militdrwesen. Dagegen waren Naturwis-
senschaften und ..praktische Studiengénge™, etwa Agrarwissenschaft, Medizin oder Tech-
nik, gern gesehen. Die Gesellschaft bot die Organisation von Unterkunft und Verpflegung
zu garantierten giinstigen Preisen an. erwartete aber von den Studenten die Einhaltung der
moralischen Grundregeln. die in Anlehnung an das ..Jindehui*-Programm auf ..nicht Hu-
ren, kein Gliicksspiel. nicht Rauchen. kein Alkohol. keine Verletzung von Leben, keine
Verschwendung™ festgeschrieben wurden.”

Wu Yuzhang hatte sich in den letzten Jahren der Qing w.a. an Attentatsvorbereitungen beteiligt, zumal er
in Japan den Umgang mit Sprengstoffen erlernt hatte. (Siehe Wu Yuzhang 8 F %5 : Xinhai geming 5 %
# i [Die Xinhai-Revolution], Peking 1963, bes, S. 97-104). Nach einer ,.anarchistischen Phase™ wandte
er sich dann der KPCh zu und wurde spater in der VR China einflufireich. Er war einer der fiihrenden
Esperantisten und Sprachwissenschaftler und als solcher aktiv im Komitee zur Vereinfachung der Schrifi-
zeichen.

Dies ergibt sich beispielsweise aus der Biographie der spiter bekannten Kommunistin Xiang lingyu. die
Anfang der Republikzeit in der als ..progressiv: geltenden Zhounan- [5 3§ -Médchenschule in Changsha
studierte. (Dai Xugong & ## % : Xiang Jingyu chuan [a] % T {4 [Biographie Xiang Jingyus]. Peking
198158 12):

Siehe Litow jiaoyu yundong S. 50-54.
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Cai Yuanpei sah in dem Programm, wie er im Editorial der Zeitschrift Xuefeng £ J&
(Weise des Lernens) — einem Publikationsprojekt, daBl dann dem Ersten Weltkrieg zum
Opfer fiel — darlegte, die Einordnung Chinas in die Weltkultur. Um den eigenen Stellen-
wert zu begreifen. sei gerade das Auslandsstudium in Europa fiir Chinesen von Vorteil. Er
beklagte, dafl im Vergleich zu Japan nur sehr wenige Chinesen in Europa studierten, was er

neben dem Kostenfaktor — vor allem auch dem verbreiteten Vorurteil zuschrieb, daB
Europa nur auf technischem Gebiet etwas zu bieten habe. In Moral und Literatur halte man
China fiir iiberlegen. Cai, der ja selbst in Deutschland ein sehr vielseitiges Studium der
Geisteswissenschaften betrieben hatte.” hielt diese Ignoranz und Uberheblichkeit fiir gera-
dezu gefiihrlich.’

Wang Jingwei wiederum unterstrich, daff die Ermoglichung eines Studiums in Europa
durch die geschaffenen Institutionen jedoch nicht so verstanden werden solle, als wolle
man hier nur neue Kader ausbilden. Die Bezeichnung ..sparsames Studium™ solle aussagen,
dall es um keine nur zweckbestimmte Sparsamkeit gehe mit Blick auf eine kiinftige
Karriere. Vielmehr sei Sparsamkeit eine Tugend, die die Hintanstellung persénlicher Inte-
ressen fiir das Allgemeinwohl aus Freiwilligkeit pflege.” — Damit stellt Wang sehr deutlich
die idealistische Komponente dieser Studienprogramme heraus.

Frankreich blieb das ..gelobte Land*. was auch den Hintergrund hatte, daf} die friihere
NXin shiji-Gruppe hier — im Gegensatz zu anderen westlichen Nationen — die idealen Erzie-
hungsmoglichkeiten sah. . Ideal™ bedeutete vor allem. dafl aufgrund der strikten Trennung
zwischen Kirche und Staat in Frankreich das Christentum keinen direkten Einflul mehr auf
das Erziehungswesen hatte.” Wie Li Shizeng 1915 Wang Jingwei zitierte, sei der EinfluB
des angelsichsischen Bildungssystems ohnehin zu stark, so dall es einer Balance bediirfe.
Dabei charakterisierte er das angelsdchsische System als u.a. .pro Religion. Kénig und
Gentry*, das franzosische als ..frei von Religion und Autoritit=."’

Da 1913 nach dem von Yuan Shikai veranlafiten Attentat auf den GMD-Fiihrer Song
Jiaoren die Revolutionire ein zweites Mal zu den Waffen griffen. aber scheiterten. flohen
die fithrenden Kopfe wieder aus China. Cai Yuanpei. Wang Jingwei, Zhang Jingjiang und
auch Li Shizeng fanden sich schliefilich in Frankreich wieder. Wu Zhihui kam 6fters von
England her dazu. Zhang Ji dagegen, der als einziger aktiv die ,.Zweite Revolution™ unter-
stiitzt hatte. blieb zundchst in Japan und reiste dann durch den Westen, um Unterstiitzung
gcgcnl l‘n'uan Shikai zu organisieren. Sein Verhiltnis zum Anarchismus wurde zunehmend
loser.

Seine Schwerpunkie waren Philosophie. Psychologie, Kulturgeschichte, Kunstgeschichte und Literaturge-

schichte. (Eine Zusammenstellung der von ihm belegten Lehrveranstaltungen an der Univ. Leipzig von

1908-1911 findet sich in Cai Jianguo S. 106-110).

Das Editorial ist abgedruckt in Liowu jiaoyu yundong S. 25-31.

f Jingwei B8 - _Shuo jianxue” 5% {& 22 (Erlauterung von .sparsamem Studieren™), abgedruckt in Liiowu

Jraoyu yundong S. 32-35.

Siehe Luou jiaovu yundong S. 63. Hinzu kam das Argument, Frankreich sei verhiltnismaBig billig und

biete in fast allen Fachbereichen exzellente Bildungsmaoglichkeiten.

'“ Siehe Lis Brief an Wu Zhihui von 1915, abgedruckt in Li Shizeng xiansheng wenji Bd. 2, S. 315-319,
dort 5. 318.

"' Besonders greifbar wurde dies dann nach seiner Riickkehr nach China. So hielt er etwa nach dem Ende
des Ersten Weltkrieges Vortrige. in denen er ganz unanarchistische Ideen vertrat. Siehe z.B. die Vortrags-
mitschrift von Luo Dunwei & 57 {& . dem Herausgeber der kurzlebigen Zeitschrift Piping 3t 3F [Kritik]
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Die chinesischen Frankreich-Studenten waren fast alle in Montargis eingetrotfen, was Li
Shizeng dank seiner guten Kontakte vermittelt hatte. Durch den Ausbruch des Ersten Welt-
krieges waren ohnehin Mittel- und Siidwest-Frankreich die sichereren Orte. wo die chine-
sischen Studenten dann auch blieben.

Die Reaktionen auf den Ersten Weltkrieg waren geteilt. Offenbar hatten einige Studen-
ten vor, das Handtuch zu werfen. Die Initiatoren der Erziehungsprogramme dagegen hiel-
ten dies fiir unnétig. Wie Cai Yuanpei formulierte, versinke Europa zwar momentan im
Kugelhagel. doch sei dies auf die gesellschaftliche Organisation und die Psychologie der
Vilker zuriickzufiihren. Das aber solle die Chinesen nicht hindern, ihre Ausbildung in den
vom Krieg nicht erfafiten Gebieten weiterzufiihren. Sie hitten zuviel zu verlieren. Zudem
sei auch die Heimreise gefdhrlich, so man tiberhaupt die Mittel dafiir auftreiben kénne. Er
bat daher. die Heimkehrwilligen mdchten nochmals ihre Position iiberdenken.'?

Dieser Appell Cais zeigt. daf} die ehemalige Xin shiji-Gruppe — im Gegensatz zu der in
China wegen des Ersten Weltkrieges aufkommenden und durch den Versailler Friedens-
vertrag endgiiltig sich breit machenden tiefen Enttduschung iiber den vermeintlich so fort-
schrittlichen Westen — im Krieg keine Infragestellung der westlichen Bildung sah. Cai war
vielmehr der Ansicht, daB3 dies die Chinesen anspornen miisse, tiefer nach den Ursachen zu
fragen. Er und seine Mitstreiter kannten Europa offensichtlich gut genug. um zwischen ver-
schiedenen Faktoren zu differenzieren, wohingegen in China das eindimensionale Bild
vom ..fortschrittlichen Westen™ durch den Ersten Weltkrieg frither oder spiter zusammen-
brechen mufte."”

Allerdings sei hier angemerkt. daly Cai gegen Ende des Krieges eine sehr gewagte Dar-
stellung desselben vorstellte. In einem Artikel in der einfluireichen Zeitschrift Xin ging-
nian #1 & & (Neue Jugend) charakterisierte er den gesamten Krieg als einen Widerstreit
verschiedener Philosophien. So verkérpere Deutschland diejenige von Nietzsche, Lenins
SU mit ihrer Verweigerung einer Beteiligung an der Allianz die Umsetzung der Gedanken
Tolstojs (!). wihrend die Alliierten in Anwendung des Prinzips der ..gegenseitigen Hilfe™
Kropotkin folgten (!). Nietzsche. Tolstoj und Kropotkin seien ja alle Anarchisten, was
bedeutete, dali somit der gesamte Krieg in anarchistischen Kategorien zu erkliren war!'?
Da sich zur Abfassungszeit des Artikels der Sieg der Alliierten abzeichnete, sah Cai dies
als Beweis. daf die ..gegenseitige Hilfe** das Mittel der Zukunft sei."’

(1920/21): .. Xin sichao di piping" 7 & 5 &£ #tk 3F [Kritik der neuen Gedankenstrémungen] in Piping Nr.
6, 11. 1. 1921, S. 3-4. Zhang beschwor hier u.a. die Vaterlandsliebe und pliadierte fiir eine Aufriistung
Chinas!

Der Appell von Cai ist abgedruckt in Luou jiaoyu yundong S. 69-70.

Exemplarisch fiir diese Enttauschung steht Liang Qichaos Bericht {iber seine Europareise nach Kriegsende
<Ouyou xinyinglu jielu” B 552 [ §2 & 80 §% (Gegliederte Aufzeichnungen (iber die Eindriicke auf einer
Europareise) in Yinbingshi heji & i)k £ & #2 (Sammlung aus der Eistrinker-Klause). Bd. 5, Shanghai
1941, (Der Text ist von 1919).

Cai Yuanpei: ..Ouzhan yu zhexue™ Ep 8 £ 7 82 (Der Erste Weltkrieg und die Philosophie) (die
Chinesen bezeichneten den Ersten Weltkrieg gern mit . Europdischem Krieg”, was er ja eigentlich auch
war) in Xin gingnian Bd. 5. Nr. 5, 15. 10. 1918, 8. 459-464. Nietzsche galt Cai als Erbe Stirners, Lenins
Kommunismus stimme in etwa mit Tolstojs Lehren iiberein (!) und Kropotkin habe mit dem , aufgekldrten
Teil der Anarchisten™ ja selbst fiir den Kampf gegen Deutschland pladiert.

Ibid. Er wies darauf hin, dal} ja auch China mit seinen Arbeitskriften in Frankreich mithelfe (s.u.). Der
Versailler Vertrag diirfte diese Euphorie empfindlich geddmpft haben!
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China und der Anarchismus

»Arbeit und Studium*: Durch den Krieg kamen die chinesischen Studenten mit ihren ur-
spriinglichen Vorhaben jedoch in Schwierigkeiten. Die Preise stiegen, und durch den Riick-
zug in den Siidwesten Frankreichs mufiten sich manche neue Studienplitze suchen. Die
finanzielle Situation zwang sie hiufig, nebenher ihr Brot zu verdienen. Da sich der Arbeits-
kriftemangel durch die Mobilisierung in den franzésischen Fabriken stark verschirfte, war
dies eine Gelegenheit fiir chinesische Studenten und Arbeiter, als Ersatz einzuSpringen,”‘

Li Shizeng griindete daraufhin zusammen mit Cai Yuanpei, Wu Zhihui und Zhang Jing-
Jiang 1915 die ,.Gesellschaft fiir eifriges Arbeiten und sparsames Studieren (,,Qingong
jlanxuehui™ & T {% £& & ), um fiir die bereits in Frankreich lebenden Chinesen Studium
und Arbeit enger aneinander zu binden. Auch brachten sie eigene Publikationen in Chine-
sisch und Franzosisch heraus. Eigentliche Bedeutung erlangte diese neue Initiative mit der
Ankunft chinesischer Arbeiter, die Frankreich (und spiter auch England) in China rekru-
tiert hatte.

Ziel der .Qingong jianxuehui* war — in Abwandlung der fritheren Aktivititen, die
hauptsidchlich auf Studenten ausgerichtet waren — nun auch den Fabrikarbeitern eine
zusiitzliche Ausbildung zukommen zu lassen. Cai Yuanpei unterstrich, dafl Arbeit in ir-
gendeiner Form fiir jeden Menschen verpflichtend sei. Das Studium helfe der Ausiibung
des Berufes. andererseits gebe die Praxis auch Anregungen fiir neue Erfindungen. Arbeit
und Studium seien daher miteinander verbunden. Doch sei das Studium auch ein Wert in
sich. selbst wenn es sich nicht direkt praktisch auszahle. Daher wollte Cai die Arbeiter
motivieren. sich aufler der Arbeit mit noch anderem zu befassen und nicht nur einfach den
Lohn zu verprassen. Umgekehrt tréstete er die Studenten, die nebenher arbeiten mufiten,
dafl es viele beriihmte Leute gegeben habe. die sich nur in ihrer Freizeit dem widmen
konnten, was sie wirklich interessierte. Zwar sei die primére Zielsetzung von Arbeitern und
jobbenden Studenten verschieden, doch ihre Titigkeiten seien die gleichen, weswegen man
sie auch gemeinsam organisieren konne.'’

Dall der Akzent aber weiterhin auf der Notwendigkeit der Bildung lag, machte Li Shi-
zeng klar: zwar sei es falsch, zwischen Hand- und Kopfarbeit zu differenzieren, doch
konne der daraus resultierende Klassenunterschied nur durch Bildung iiberwunden wer-
den.'® M.a.W.: die Arbeiter sollten sich den Intellektuellen annihern, nicht umgekehrt!

Wu Zhihui reicherte die Diskussion mit Beziigen auf die chinesische Tradition an. Ahn-
lich der einstigen Argumentation Liu Shipeis zog er eine Linie von der Arbeitsteilung iiber
die Differenzierung zwischen Hand- und Kopfarbeit hin zur Klasse der Beherrschten und
der Herrschenden bzw. der Armen und der Reichen. wobei Wu jedoch die Arbeitsteilung

' Nach Chen Sanjings Studie zu den chinesischen Arbeitern in Europa wihrend des Ersten Weltkrieges be-
stand der Arbeitskriftemangel schon in geringerem Mafe vor dem Krieg. (Siehe Chen Sanjing: Huogong
vit ouzhan, S. 6).

Cai Yuanpei Z£ jt % : ,Qingong jianxuezhuan xu* 8 T {& 2 {# F (Vorwort zur ,Darstellung des
eifrigen Arbeitens und sparsamen Studierens”), abgedruckt in Liou jiaoyu yundong S. 72-75. Die Tat-
sache, daB die ,.Qingong jianxuehui* hier unter der Rubrik ,,Erziehung chinesischer Arbeiter” aufgefiihrt
wird, zeigt, dafb die Hauptadressaten chinesische Arbeiter waren. (Spiter sollte sich das auf Studenten
verlagern. Auch waren dies noch nicht die von Frankreich gezielt angeworbenen chinesischen Arbeiter). —
Die explizite Rechtfertigung Cais fiir die gemeinsame Organisation 146t darauf schlieBen, daf sich Studen-
ten und Arbeiter an sich als nicht zusammengehérig empfanden.

" Li Yuying == {2 & : ,Qingong jianxuezhuan yinyan* i T {22 {4 75| S (Einleitung zur ,Darstellung des

eifrigen Arbeitens und sparsamen Studierens®) in Liiou jiaoyu yundong S. 75.
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an sich nicht ablehnte, sondern nur die ,.falschen* Konsequenzen.'” Vor den sogenannten
Heiligen des Altertums™ habe es diese Differenzierungen nicht gegeben. Jede Arbeit erfor-
dere. so Wu, den Einsatz von Kraft und Intelligenz. weshalb beides zusammengehore.
Setze man dagegen Bildung dafiir ein, sich eine Machtposition zu verschaffen. so sei dies
eine Zweckentfremdung derselben.

Wu kritisierte auflerdem die im traditionellen China weit verbreitete Auffassung, daf§
unter den ..arbeitenden Berufen™ allein der ,.produktiven™ Landarbeit Hochschétzung zuteil
werden diirfe. Arbeit gebe es in vielen Formen. weshalb kein qualitativer Unterschied etwa
zwischen Landwirtschaft, Handwerk und Handel gemacht werden sollte. Obwohl er sich
als Argumentationshilfe auf . nichtkonformistische™ Ansitze im alten China bezog. blicb
Wu doch einem modernen Begriff von Arbeit bzw. Werktitigkeit verbunden.”’ — Die
Bezugnahme auf traditionelle, wenn auch .,unorthodoxe™ Vorbilder mag zundchst erstau-
nen. da Wu ja in Xin shiji dagegen polemisiert hatte. doch erklért sich dies wohl aus den
intendierten Adressaten: den chinesischen Arbeitern. die als tendentiell kulturell . konser-
vativ™ galten.

Nachdem nun Frankreich verstirkt chinesische Arbeitskrifte in China selbst rekrutieren
wollte. sah die frithere Xin shiji-Gruppe darin die Gelegenheit, organisatorisch einzugreifen
und damit auch ihre eigenen Vorstellungen und Erfahrungen einzubringen. Zuvor lief die
Rekrutierung iiber eine chinesische Firma in Tianjin. Diese verfolgte rein kommerzielle
Interessen und stand unter der Agide von Liang Shiyi #2 |- 24 . einem Giinstling Yuan
Shikais, der mehrere Posten in der Regierung und Administration bekleidete. vornehmlich
im Finanzsektor. China. das bis 1917 neutral blieb, konnte — so hoffte der Politiker Liang
Shiyi auflerdem — durch diesen Beitrag nach Kriegsende auf Gegenleistungen hoffen. (Ob-
wohl China 1917 sich sogar explizit auf die Seite der Alliierten stellte. erfiillten sich diese
Hoffnungen nicht. wie der Versailler Friedensvertrag zur Geniige demonstrierte). Dennoch
liel sich die Firma pro angeheuertem Arbeiter bezahlen und war zustdndig fiir alle finan-
ziellen Transaktionen. Wie Beschwerden z,-:igi.:n.:1 zweigte sie dabei Gfters einiges in die
eigenen Taschen ab.” Chinesische Kritiker schrieben den Firmennamen _.Huimin gongsi™
# B 4% 5] (Firma. die dem Volk niitzt) entsprechend um in das homophone % B /- 5]
(Firma. die das Volk ruiniert).

Li Shizeng wollte daher mit den franzosischen Behorden eine Alternative entwickeln.™
Sein Ziel war. den chinesischen Arbeitern eine Gleichbehandlung mit franzésischen Kolle-
gen sowie Bildungsmoglichkeiten vertraglich garantieren zu lassen.

Im Hintergrund stand natiirlich Mengzis berithmter Disput mit Xu Xing.

Wu Jingheng % &t 1% : ..Qingong jianxuezhuan shuhou™ ) [ (& 2% {4 2 £ (Nachbemerkungen zur
«Darstellung des eifrigen Arbeitens und sparsamen Studierens™). abgedruckt in Luow jiaovu yundong S
76-80.

Val. Fufa qingong jianxue ... Bd. 1, bes. 8. 235-237, und die kritischen Kommentare bei Michael Sum-
merskill: China on the Western Front. London 1982, S. 50.

Chen Sanjing charakterisiert ausfiihrlich und positiv Liangs Akuvitdten und die Rekrutierung der Firma
(Huagong yu vuzhan S. 6-31), erwahnt aber diese weniger riihmlichen Seiten nicht explizit.

Siehe z.B, in Fufa qingong jianxue . Bd. 1, S, 267,

John Leung erwihnt, daB die franzosische Regierung anfangs wegen des anarchistischen Hinterarundes
von Li Shizeng und seinen Freunden skeptisch war. sie aber dann als ..harmlose Utopisten™ einstufte und
zustimmte. (Siehe Leung, John Kong-cheong: The Chinese Work Study Movement. unverdff. Diss.. Brown
Univ. 1982, 8. 106).
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Mit den franzosischen Behorden wurde vereinbart, daB die chinesischen Arbeiter in
allen Bereichen (Lohn, Urlaub, Sozialversicherung. gewerkschafiliche Organisation) ihren
franzosischen Kollegen gleichgestellt wiirden. Essen und Wohnstatt sowie eine Grundaus-
stattung mit westlicher I(If:idl.mg25 sollten in den zugewiesenen Fabriken bereitgestellt
werden, ebenso Abendkurse mit Schwerpunkt auf Franzosisch.”® Der Vertrag hatte eine
Laufzeit von vier Jahren. Der Arbeiter seinerseits mulite sich vor der Ausreise aus China
einer medizinischen Untersuchung unterziehen und hatte kein Recht. sich die Fabrik aus-
zusuchen bzw. zu wechseln.”’

Mit dieser Vereinbarung wollte Li Shizeng™ die Nachteile verhindern. die héufig in
anderen Lindern bei chinesischen Vertragsarbeitern zu beobachten waren und die z.B. auch
die Vertriige der Tianjiner Firma kennzeichneten.” z.B. geringere Entlohnung. Uber diese
Firma waren im August 1916 bereits 1700 Chinesen angereist. Insgesamt sollte ihre Zahl
auf 40.000 steigen. Ab 1917 begannen im iibrigen auch die Briten mit Anwerbungen und
erreichten fast 100.000 Mann, die ebenfalls in Frankreich hinter der Front eingesetzt
wurden.’’ Li vereinbarte. daB vorerst beide Rekrutierungsweisen gleichrangig fiir je 5000
Arbeiter durchgefiihrt werden sollten.”' Da Li sich ja in Frankreich aufhielt, versuchte er
die Rekrutierung in China iiber seine Vertrauten zu organisieren’® und schickte im Namen
der frisch gegriindeten ..Chinesisch-Franzdsischen Erziehungsgesellschaft™ (s.u.) Briefe an
regionale Verwaltungen und Schulen. Darin warb er fiir die Arbeit in Frankreich als unter
drei Gesichtspunkten fiir Chinesen attraktiv: Zum einen gab es in China viele Arbeits-
suchende. so dal ihnen und auch dem chinesischen Staat (!) durch ihre Vermittlung nach
Frankreich geholfen werde. Zum zweiten erlange man berufliche Kenntnisse. die dann in
China nutzbringend eingesetzt werden kénnten. Zum dritten verbessere man die Gesell-
schaft. weil die Franzosen ein Beispiel fiir freies Denken ohne Autoritdtshérigkeit oder
Aberglauben abgiben. Schlichtheit und Asthetik liebten und dabei fleiig und sparsam

Diese bestand in zweifacher Unterwiische, einem Paar Schuhe, einem Anzug und — typisch fiir die Zeit -

einem Hut!

Zuvor und parallel zu Li Shizeng heuerten iibrigens auch Qi Rushan und Qi Zhushan mit dhnlicher Ziel-

setzung einige Arbeiter fur eine Kunstseidefabrik an. (Siehe Lis Brief an Wu Zhihui vom 4. 1. 1916 in Li

Shizeng xiansheng wenji Bd. 2. S. 334).

Die Vertragsbestimmungen sind abgedruckt in Luou jiaoyu yundong 5. 94-97.

Er war der Hauptverhandlungsfiihrer, auch wenn Cai Yuanpei und Wang Jingwei kooperierten.

Einige Beschreibungen und Kritiken dazu sind in Fufa gingong jianxue ... Bd. 1, S, 227 ff. zu finden.

Chen Sanjing hat im Anhang von Huagong yu ouzhan mehrere Vertragstexte fiir die Rekrutierung chine-

sischer Arbeiter in Europa zusammengestellt.

Zu den britischen Rekrutierungen anhand westlicher Materialien siehe das interessante Buch von Summer-

skill: China on the Western Front. Durch den Einsatz der chinesischen Arbeiter in Frankreich konnten

englische Arbeiter von dort zuriickgeholt werden. AuBerdem standen einem Einsatz chinesischer Arbeiter

in England selbst die Interessen der englischen Gewerkschaften im Wege. Im Gegensatz zu den Franzosen

unterwarfen die Briten die chinesischen Arbeiter dem Kriegsrecht (!) und schiffien sie nach Kriegsende

umgehend zuriick. Im @ibrigen hatte auch RuBland vor den Revolutionen 1917 chinesische Arbeiter ange-

heuert. Die USA wiederum ,.mieteten” einige von Frankreich. Chen Sanjing vergleicht die verschiedenen

Zahlen und schatzt. dab alles in allem ca, 175.000 bis 200.000 chinesische Arbeiter wahrend des Ersten

Weltkriegs in Europa eingesetzt wurden. (Siehe sein Huagong yu ouzhan S.34-35).

Litou jiaovu yundong S.93-94.

2 Die Hoffnung war dabei. .verldBliche™ Kréfte anzuheuern. Wie Ergebnisse spaterer Unternehmungen zei-
gen sollten. war diese Sorge Lis um _sorgsame Auswahl* nicht unbegriindet.
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seien. Auch stellte er die Franzosen als prinzipiell Fremden gegeniiber aufgeschlossen dar.
Um jedoch zu verhindern, daB sich. wie in vielen Landern etwa Siidost-Asiens und in
Nordamerika geschehen, eine Geringschitzung bis hin zu direkter Diskriminierung der chi-
nesischen Arbeiter herausbilde, miisse bei der Auswahl der Arbeiter von vorneherein auf
fachliche wie menschliche Qualitit geachtet werden. Daher sollten als Auswahlkriterien
gelten: korperliche Leistungsfihigkeit. ordentliches Verhalten und Grundbildung. Wer rau-
che oder spiele. unreinlich oder gewalttiitig sei. miisse als absolut ungeeignet gelten. denn
der Eindruck. den die ersten ankommenden Arbeiter machen wiirden, werde das Ergehen
der nachfolgenden bestimmen.

Li und Cai organisierten fiir die Arbeiter in Frankreich eine eigene Schule, in der beson-
ders Franzdsisch. Chinesisch. Rechnen und andere allgemeinbildende Fécher angeboten
wurden. Franzosische Lehrer engagierten sich im Sprachunterricht, Cai iibernahm die Ver-
antwortung fiir den ethischen Unterricht, Li fiir den in Hygiene u.d. Mit der Schule sollte
den Arbeitern geholfen werden. sich mit der neuen Sprache und den fremden Gewohn-
heiten anzufreunden und den neuen beruflichen Anforderungen gewachsen zu sein, bevor
sie in die Fabriken gingen. Auflerdem sollten sie sich in einer eigenen Gewerkschaft orga-
nisieren. um ihre spezifischen Interessen zu vertreten.

Ganz offensichtlich wollten Li und Cai damit auch die chinesischen Arbeiter auffangen.
die tiber die Tianjiner Firma geschickt wurden, und ihnen eine gewisse Absicherung zu-
kommen lassen. Auch die tibrigen Chinesen. die in Frankreich lebten. versuchten sie im
Krieg durch eine Kooperative der Uberseechinesen zu organisieren, die u.a. Sammelbe-
stellungen tibernahm oder chinesische Zeitungen und Biicher zentral bereitstellte.** Wie Li
unterstrich, sahen sie ihre Aktivititen als .Pflicht* ihren Landsleuten gegeniiber an.**

Eine wichtige Hilfe fiir diese gesamten Aktivitdten war die Griindung einer ..Chine-
sisch-Franzésischen Erzichungsgesellschaft” (..Huafa jiaoyuhui® 3£ &£ #0 & &) 1916. fir
die eine Reihe z.T. namhafter Franzosen als Mitarbeiter gewonnen werden konnte. Auf
franzosischer Seite waren der Universitidtsprofessor Aulard und Marius Moutet (Abgeord-
neter!) Vorsitzender bzw. Vize-Vorsitzender, auf der chinesischen Cai Yuanpei und Wang
Jingwei. Li Shizeng fungierte als Sekretér.*®

Damit war allerdings auch klar. daf} die fritheren Advokaten des Anarchismus in Xin
shiji nun keinerlei Scheu mehr hatten, auch mit franzdsischen Politikern zusammenzu-
arbeiten. Moutet war sogar einer der Initiatoren der neuen Gesellschaft gewesen.

Betrachtet man die von Cai Yuanpei formulierten Erwartungen der chinesischen Seite
an diese Erziehungsgesellschaft, so fillt einem eine zunehmende Identifizierung mit der
konfuzianischen Tradition ins Auge, die sich von der frither in Xin shiji bezogenen Position
abhebt. Nach Cai war Frankreich zwar im Politischen durch seine revolutiondre Tradition
sowie im Erziehungsbereich durch seine konsequente Trennung von Staat und Kirche vor-
bildlich. doch sei dies in dhnlicher Weise auch fiir China zu konstatieren. Seit Konfuzius
gebe es die Tendenz, dem Volk gegeniiber dem Herrscher Prioritit einzurdumen.’’ und im
Erziehungsbereich habe der ..ethische Konfuzianismus* dominiert, der zwar Riten kenne.

Luou jiaovu yundong S. 81-84.

Ibid. 8. 85-92.

* Ibid. S 93.

“ Ibid S. 110.

Dies war de facto wohl eher die Interpretation Mengzis.

E4]
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aber nicht eigentlich religits sei. Cal rdumte zwar ein, dafl in modernen Schulen auch der
Konfuzianismus nicht mehr adidquat sei, doch wiirdigte er ihn als dem franzosischen
Humanismus vergleichbar. Konfuzius und Comte seien einander doch ahnlich! Cai meinte
sogar, daB} die franzosischen Stirken, d.h. . naturwissenschaftliche Philosophie™ (gemeint
war wohl der Positivismus) sowie bildende und darstellende Kunst, ebenso in der tradi-
tionellen chinesischen Erziehung angelegt gewesen seien, nur sei etwa die Naturwis-
senschaft in alter Zeit noch nicht systematisiert worden.**

Diese Ehrung konfuzianischer Tradition mutet in Anbetracht der fritheren Positionen in
Xin shiji erstaunlich an, auch wenn man annehmen darf, dall der Rahmen dieser ,,Chine-
sisch-Franzosischen Erzichungsgesellschaft™ und der Wunsch. als gleichberechtigter Part-
ner dazustehen, diese kulturelle Identifikation vor westlichen Zuhérern erleichtert haben
diirfte. Auch war Cai ohnehin der am starksten von der Xin shiji-Gruppe in der Tradition
Versierte. dennoch wirft die neue Wertschitzung der traditionellen Kultur den Schatten vo-
raus auf spitere Entwicklungen.

Die franzosische Seite jedenfalls war von dieser verkiindeten Koinzidenz alter chine-
sischer und neuer franzosischer Moral angetan.’ Sie erhoffte sich wohl auch gewisse Vor-
teile etwa im bilateralen Handel."” dennoch zeigte schon die offizielle Zielsetzung, daB die
Gesellschaft de facto fast nur der chinesischen Seite diente.*'

All diese verschiedenen Aktivitdten der ehemaligen Xin shiji-Gruppe zeigen, daB} ihr
Hauptanliegen darin bestand. durch intensive Kontakte mit Frankreich den Chinesen Zu-
gang zu neuem Wissen zu vermitteln und sie dabei auch moralisch zu formen. Dies bedeu-
tete im Grunde nur die Umsetzung der oben geschilderten Programme der 1912 in China
gegriindeten Moral- und Bildungs-Vereinigungen.

1916 gelang mit der Liiou zazhi fift B0 4 55 (Zeitschrift fiir in Europa weilende [Chine-
sen]) wieder die Schaffung eines Organs fiir die ehemalige Xin shiji-Gruppe. Technischer
Hintergrund war die moglich gewordene Zusammenarbeit mit einer grofien Druckerei in
Tours, wohin nun die chinesische Druckpresse verfrachtet worden war.”? Die Liou zazhi
sollte sich an sédmtliche Chinesen wenden, die in Europa (de facto in England oder Frank-
reich) lebten, sei es als Kaufleute, Arbeiter oder Studenten.” 1917 gesellte sich speziell fiir
die chinesischen Vertragsarbeiter die Zeitschrift Huagong zazhi 3 T §f 3% (Zeitschrift fiir
chinesische Arbeiter) hinzu. Beide Zeitschriften erhielten spiter ,,Ableger” (Liiou zhoukan
72 B 8 FI] [Wochenzeitschrift fiir in Europa weilende {Chinesen} ] bzw. Huagong xunkan
% T /) T [Zehntagliche Zeitung fiir chinesische Arbeiter]) oder Neuauflagen.** Inhaltlich
iiberschnitten sie sich, doch wurde bei der Huagong zazhi auf den bescheidenen Bildungs-
hintergrund der Leser Riicksicht genommen. So wurde etwa die im Rahmen der Sprach-
reform des Chinesischen entwickelte Lautschrift. die vor allem auf Grundlage von Zhang
Binglins Vorschligen erstellt und 1913 offiziell abgesegnet worden war, benutzt, um Lese-

* Cais Rede zur Eroffnung der Erziehungsgesellschaft ist wiedergegeben in ibid. S. 106-108.

Vel. die Rede von Prof. Aulard, wiedergegeben in ibid. S. 111-113.

" §o spendete die Industrie- und Handelsgesellschaft fiir die unter der ,.Chinesisch-Franzésischen Erzie-
hungsgesellschafi* laufende Schule fir chinesische Arbeiter.

Luou jiaoyu yundong S. 115-119.

Siehe Liiou jiaoyu yundong S. 44. Fotos aus der Druckerei sind beigefiigt.

** Die Ankiindigung der Zeitschrift mit ihrer Zielsetzung in ibid. S. 45-47.

Die Liiou zazhi wurde 1928 dann wiederbelebt.
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anfingern den Einstieg in die Schriftzeichentexte zu erleichtern. Die Lautschrift wurde
allerdings nicht — wie heute fiir Kinder iblich — neben die Zeichen gesetzt, sondern eine
Art Ubungstext wurde erst komplett in Schriftzeichen, dann in Lautschrift gegeben. Wie
die erste Nummer der Zeitschrift darlegte, wollte man durch parallelen Gebrauch von Laut-
schrift. Schriftzeichentexten in Umgangssprache und in Schriftsprache sowie westlichen
Einsprengseln der Weiterbildung dienen.” Fiir die, die bereits mit Schrifizeichen umgehen
konnten, wurden Texte in chinesischer Schriftsprache anschlieend in Umgangssprache
iibertragen, wobei interessant ist zu vermerken, daf sich franzésische Zensoren (es war ja
Krieg) offenbar nur fiir letztere interessierten.*®

So druckte die zweite Nummer eine Rede Cai Yuanpeis an der ,.Schule fiir chinesische
Arbeiter” tiber das Opfern des Ich fiir die Allgemeinheit ab. Darin betonte Cai, dal} dies aus
zwel Griinden eine Pflicht des Einzelnen sei: zum einen sei der Einzelne Teil des Ganzen,
weswegen es auch ihm nur gut gehen kénne, wenn er fiir das Wohlergehen des Ganzen
sorge. Zum anderen sei der Einzelne nur einer von vielen, weswegen es richtig sei, lieber
einen zu opfern als die vielen. Als konkrete Beispiele nannte er 1. den Wehrdienst, der
Pflicht sei, wenn man einen Verteidigungskrieg fiihre (!), 2. die Revolution. die immer
blutig sei, aber ohne die eine schlechte Regierung nicht beseitigt werden kiénne, 3. Atten-
tate. die ein einfaches revolutiondres Mittel seien. und 4. die Selbstopferung fiir die
Wahrheit (etwa Sokrates oder Bakunin, die fiir ihre Uberzeugungen ins Gefingnis kamen).

In der umgangssprachlichen Fassung wurden u.a. aus dem Beispiel 2 (Revolution) von
der franzosischen Zensur Teile gestrichen, Beispiel 3 (Attentate) fehlte komplett.*’

Obwohl die franzésische Zensur sich also gendtigt sah einzugreifen, mufs auf der ande-
ren Seite aber festgestellt werden. daf3 Cai sich ganz offensichtlich inzwischen schon recht
weit von anarchistischen Positionen entfernt hatte, auch wenn seine obige Argumentation.
dall ein Verteidigungskrieg rechtens sei. ja auch von Kropotkin und einigen seiner Freunde
in Anbetracht des Ersten Weltkrieges geteilt wurde. Cai bejahte auch ldngst den Staat. ob-
wohl er ihn ..nicht liebe™. So erkldrte er vor einer Gesellschaft franzésischer Freidenker,
deren Vorsitzender der besagte Professor Aulard war. daB er aus einem schwachen Land
komme und daher zunichst der Aufbau eines Staatswesens wichtig sei. Wenn dieses ge-
schafft sei. kénne man nach Hoherem streben. ™

Ein wichtiges Thema in der Liiou zazhi wie auch in der Huagong zazhi war das .richtige
Verhalten™. das man von den Chinesen erwarte. und somit waren diese Zeitschriften auch
Ausdruck der steten Versuche der ehemaligen Xin shiji-Gruppe. die Chinesen als Person-
lichkeiten zu formen. Cai etwa hob hervor. dafl man das Ideal der ..gegenseitigen Hilfe*

.'Huagong zazhi’ shuoming™ « He " St « 0 BE (Erlduterungen zur Zeitschrift . Chinesischer Arbei-
ter), abgedruckt in Zhang Yunhou 5% v {% etal. (Hrsg.): Linfa gingong jianyue yundong 58 & % T {
ELE &) (Die Bewegung fiir eifriges Arbeiten und sparsames Studieren in Frankreich), 2 Bde.. Shanghai
1980 und 1986, Bd. 1, S. 104,

Leider ist mit nichts dartiber bekannt, auf welchem Wege dies geschah, wer in der franzésischen Armee
dafiir eingesetzt wurde — schlieBlich bendtigte man ja Chinesisch-Kenntnisse — und was die Hintergriinde
der franzosischen Eingriffe waren,

Siche .Jiemin™ # & : .Sheji wei qun* 2 & 5 Bf (Das Ich fur die Gesellschaft opfern) Huagong zazh
Nr. 2,25 1. 1917, S, 34 bzw. in Umgangssprache S. 5-8. (Letztere war keine genaue Ubertragung der
schrittsprachlichen Version. sondern eine Vortragsmitschrifi)

Die Rede Cais ist abgedruckt in Liion zazhi Nr. 15 und 16 (15. 4. und 1. 5. 1917). Siehe bes. Nr. 16,
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nicht falsch verstehen diirfe im Sinne von mangelnder Selbstindigkeit und Verantwortung.
Vielmehr sei es eine chinesische Unsitte, sich immer auf andere zu verlassen bzw. Bezie-
hungen spielen zu lassen. ..Gegenseitige Hilfe* dagegen erfordere pflichtbewuBtes Han-
deln, denn nur wer seine Pflicht tue, habe auch ein Recht auf Hilfe.*

Andere bemingelten ..typisch chinesische Laster”, die es auszumerzen gelte, wolle man
nicht von der franzosischen Umgebung marginalisiert werden. Dies zeigt im tibrigen, daff
Li Shizengs Bemiihungen, ein harmonisches Zusammenleben von Franzosen und Chinesen
zu fordern, nur méBiger Erfolg beschieden war. Man stellte besonders fiir die Arbeiter Be-
nimmregeln auf’’ und diskutierte die konkreten interkulturellen Probleme, die zu einer
Verschlechterung des Verhiltnisses zwischen Franzosen und Chinesen gefiihrt hatten. So
strich etwa ein Arbeiter heraus, daf3 die chinesischen Arbeiter im Vergleich zu anderen
Arbeitern zwar selten dem Alkohol ergeben seien. dafiir aber dem Gliicksspiel fronten und
sich deswegen oft Schlagereien lieferten. Auflerdem seien sie unreinlich, was die Fran-
zosen schockiere. Stiinde nicht in den Wohnheimen der Nachttopf neben der Reisschale?
Es werde nicht geputzt und gewaschen, die Kleidung sei schlampig. so dafl die Leute auf
der Strafie sich naseriimpfend abwendeten. Aullerdem schrieen die Chinesen auf der Strafle
herum und machten anstoflige Bemerkungen, wenn sie einen Mann und eine Frau irgendwo
zusammen sahen. Was wunder, daf sie da niemand leiden mochte?”'

Offensichtlich fiel es im Laufe der Zeit den chinesischen Arbeitern immer schwerer, in
Frankreich weiter beschiftigt zu werden. Die Anwerbung wurde 1918 noch wihrend des
Krieges beendet, so dall mit Kriegsende viele ihre Zukunft gefihrdet sahen.”

Die urspriinglichen Organisatoren der chinesisch-franzisischen Projekte waren seit En-
de 1916, dem Jahr also. in dem Yuan Shikais Diktatur durch seinen Tod jih endete, all-
mihlich wieder nach China zuriickgekehrt. Der erste war Wu Zhihui, der London verliell
und in China neue Zeitschriften herausbrachte. Dann ging Cai Yuanpei, dem der Posten als
Rektor der Peking-Universitdt angeboten worden war. Nach Yuan Shikais Tod konnten
sich die Dissidenten nun wieder freier in China bewegen. Die Herrschaft war inzwischen
endgiiltig in den Héinden der Warlords, die durchaus nicht immer | liberal™ mit ihrer An-
sicht nach Unbotmifigen umgingen, dennoch war fiir das intellektuelle Leben der Tod
Yuan Shikais in vieler Hinsicht ein Startschufl, zumal er die konkrete Moglichkeit einer
Neuauflage des Kaiserreichs beseitigte.

Cai versuchte. nach und nach seine Mitstreiter nach Peking zu holen. Li Shizeng wurde
Professor fiir Biologie und Soziologie. hielt aber de facto sein Engagement an der Univer-
sitit auf Sparflamme. Wu. der ja bereits in China war, lehnte den ihm angetragenen Posten
als Professor fiir Sprachwissenschaft ab. iibernahm aber die Herausgabe eines neuen Wor-
terbuches, in dem die Aussprache der Schriftzeichen definiert wurde anhand der Be-
schliisse der Sprachkommission von 1913. Zhang Jingjiang kehrte aus Gesundheitsgriinden
1917 nach China zuriick. Wang Jingwei seinerseits schlof} sich Sun Yatsens Aktivitdten in
Kanton an. Nur Chu Minyi blieb in Europa, um selbst Medizin zu studieren.

Jiemint # B¢ Huzhu yu yvilai® & Bf 81 {4 #8 (Gegenseitige Hilfe und Unselbstandigkeit) in Luou zazhi
Nr. 10.(1. 1,.1917), 5. 1-2.

' Val. etwa Huagong zazhi Nr. 6 (25. 4. 1917) S. 7-8, wo die Unsitte der Streiterei kritisiert und darum ge-
beten wird. sich doch in zivilisierter Form zu entschuldigen.
Huagong zazhi Nr. 26, 25.9. 1918. 5. 5-4.

2 Vel ibid.
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Von China aus betrieb die ehemalige Xin shiji-Gruppe aber die chinesisch-franzosischen
Erziehungsprojekte weiter. In Wiederbelebung der . Jianxuehui™ von 1912 und der ..Qin-
gong jianxuehui” von 1915 wurden in China ab 1917 Vorbereitungsschulen eingerichtet,
die dann Werkstudenten nach einer bis zu einjdhrigen Ausbildung nach Frankreich ent-
sandten.” Diese sollten sich dort durch Arbeit ihr Studium selbst finanzieren. Die Orga-
nisatoren und besonders die ,.Chinesisch-Franzsische Erziehungsgesellschaft™ wollten nur
die Arbeits- und Studienpldtze vermitteln. Im iibrigen setzte man auf die Praktizierung der
.gegenseitigen Hilfe™ unter den Teilnehmern. Von der Verbindung von Arbeit und Stu-
dium erhofften sich die Initiatoren auch einen Schub fiir die berufliche und technische Aus-
bildung in China.™ Da die Vorbereitungsschulen z.T. Werkridume oder gar angeschlossene

Zu diesem Werkstudenten-Programm, aus dem eine Reihe der fiihrenden Kommunisten Chinas hervor-
ging, zibt es inzwischen eine zunehmende Zahl von Materialsammlungen und Studien.

Grundlegende Materialsammlungen aus der VR China sind: Fufa gingong jianxue vundong shiliao
& 5h U (& 2 d@h %2 #) (Historische Materialien zur Bewegung fiir eifriges Arbeiten und sparsames
Studieren in Frankreich), 3 Bde., Peking 1979-1981 (herausgegeben von der Forschungsgruppe zur Ge-
schichte der KPCh der Qinghua-Universitit) (diese Sammlung ist zeitlich relativ weit gefalit, d.h. reicht
bis in die Mitte der 20er Jahre): sowie Zhang Yunhou 5E Jr {# et al. (Hrsg.): Liufa qingong jianxue
yundong 25 % 8 | (@ S @i (Die Bewegung fiir eifriges Arbeiten und sparsames Studieren in Frank-
reich), 2 Bde., Shanghai 1980 und 1986 (zeitlich enger gefafit, d.h. bis 1921). Diese Materialsammlungen
stellen bes: Zhou Enlais [ & 2% Rolle in den Vordergrund (Hintergrund der Publikationen sei — so das
Vorwort von Linfa gingong jianxue yundong Bd. 1, S. | — vor allem dessen Tod 1976 gewesen) und
zielen natiirlich auf die spdteren KP-Fiihrer ab.

In Taiwan erschien Chen Sanjing [ = F (komp.): Qingong jianxue yundong $h T (i 5 5# &) (Die
Bewegung fiir eifriges Arbeiten und sparsames Studieren). Taipei 1981, wo mehr Gewicht auf die spiter
GMD-nahen Initiatoren des Programms und KP-Kritische Stimmen gelegt wird.

Diese Materialsammlungen werden ergénzt durch Erinnerungen von Teilnehmern. Besonders einflufi-
reich und fur spétere Darstellungen der Bewegung prigend wurde He Changgong 8] & T : Qingong jian-
xue shenghuo huive § 1 {522 4 ;5 [B1{8 (Erinnerungen an das Leben als Werkstudent), Peking 1958,

Uberblicks-Darstellungen erschienen in China ab Ende der 70er Jahre. Genannt seien die Monogra-
phien von Zhang Hongxiang &f /3t #f und Wang Yongxiang F 7« #%: Liufa gingong jianxue yundong
Jianshi B B 1 {6 A2 W $h i 8 (Kurze Geschichte der Bewegung fiir eifriges Arbeiten und sparsames
Studieren in Frankreich), Harbin 1982; sowie Huang Liqun # F!| 8f (Hrsg.): Liufa gingong jianxue
Jianshi B = ) | (& 2 i 2 (Kurze Geschichte des eifrigen Arbeitens und sparsamen Studierens in
Frankreich), Peking 1982, Letztere Arbeit zog bereits die VR-Materialsammlungen (soweit damals er-
schienen) heran. Huang bietet im Anhang eine niitzliche Chronologie sowie Hinweise auf frithere chine-
sische Sekundirliteratur.

In westlichen Sprachen liegen neben der unveréffentlichen Dissertation von John Kong-cheong Leung:
The Chinese Work Study Movement, Diss. Brown Univ. 1982, der allerdings die Materialsammlungen
noch nicht vorliegen hatte, an neueren Arbeiten die von Marilyn Levine und Paul Bailey vor. Marilyn
Levine: The Diligent-Work, Frugal-Study Movement and the New Culture Movement” in Republican
China Bd. XII, Nr. I, Nov. 1986, S. 67-88; dies:: ,ECCO Studies: Overview of an Emerging Field" in
Republican China Bd. X111 (April 1988), S. 4-23. (Dort wird die bis dato erschienene Literatur aus-
filhrlich dargestellt); und schlieBlich die Monographie von Levine: The Found Generation, Seattle und
London 1993. Von Paul Bailey: .. The Chinese Work-Study Movement in France™ in The China Quarterly
Nr. 115, Sept. 1988, S. 441-461; ders.: ,, The Sino-French Connection. The Chinese Worker-Student
Movement in France 1902-1928" in David Goodman (Hrsg.): China and the West. ldeas and Activities,
Manchester und New York 1990, S. 72-102.

Dies wird besonders aus der Zielsetzung einiger Vorbereitungsschulen deutlich. Vgl. z.B. die Satzung der
Schule in Baoding in Zhang Yunhou Bd. 1, S. 63 ff.
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Produktionsstitten boten, in denen die praktische Ausbildung abgehalten wurde, hatten in
der Tat allein diese Kurse fiir Chinas Ausbildungssystem einen Innovationswert.>

Die Werkstudenten erreichten Frankreich ab Ende 1919 in grofieren Scharen, doch zeig-
te sich bald, daB Li Shizeng und seine Mitstreiter’® die ckonomische Lage in Frankreich
falsch eingeschitzt hatten.”” Bis 1921 war die Zahl der Werkstudenten auf 1600 ange-
schwollen. so dal} die versprochenen Jobs nicht in geniigendem Umfang zur Verfiigung
standen, vielmehr durchlebte das Nachkriegs-Frankreich eine schwere wirtschaftliche Krise
mit Inflation und Arbeitslosigkeit. Von den chinesischen Vertragsarbeitern in Frankreich
aus dem Ersten Weltkrieg wollten zudem viele weiter bleiben. Dabei gingen einige chine-
sische Arbeiter auch Ehen mit Franzdsinnen ein, was fiir die franzdsische wie chinesische
Regierung Probleme aufwarf.”® Auflerdem war die Riickkehr in das China der Warlords,
wo die Arbeiter eventuell als Soldaten rekrutiert worden wiren, nicht sehr attraktiv.*’ Die
Konkurrenz um die Arbeitsplétze fiir die neuangekommenen Chinesen wurde dadurch noch
weiter verschirft.”” Hinzu kam. daB Frankreich seine Kriegsheimkehrer integrieren mufte.
Die Werkstudenten fiihlten sich oft weder im Stande, mit ihren mageren Franzdsisch-
kenntnissen die versprochenen Bildungsmoglichkeiten zu realisieren, noch die meist unge-
wohnte kérperliche Arbeit in Fabriken zu leisten.’ AuBerdem waren die Teilnehmer wie
auch ihre Motivationen sehr unterschiedlich.”” Wihrend viele die Arbeit nur als Mittel

Dies hebt Huang Liqun (S. 35) zu Recht hervor. Aufgrund des Abbruchs der Rekrutierung von Werk-
studenten fiir Frankreich 1921 gab es viele Swudenten, die die Ausbildungskurse durchliefen, aber dann
keine Gelegenheit mehr bekamen, nach Frankreich auszureisen.

Meist ist nur von Cai und Wu die Rede, doch sollte festgehalten werden, daBl auch Zhang Ji, Zhang Jing-
jiang, Wang Jingwei. Wu Yuzhang und Chu Minyi weiterhin beteiligt waren.

Die in Shu Xinchengs bekannter Geschichte der Auslandsstudenten gegebene Zusammenfassung anhand
eines extrem einseitigen Berichtes zugunsten der Organisatoren ist aufgrund des inzwischen reichlich vor-
handenen Materials zu revidieren

*® Siehe Fufa .. Bd. 1, S.243.

™ Vgl den Bericht in Fufa .. Bd. 1, S. 258-260, bes. S. 260.

Einen Uberblick iiber die gesamte | chinesische Szene* in Frankreich und ihre Organisationen gibt der An-

hang in Fufa .. Bd. 1, Teil 1, S. 146-163. Die chinesischen Arbeiter hatten sich eigenstandig gewerk-

schaftlich organisiert. (Siehe ibid. S. 266-271).

Uber die Halfte der in Fabriken arbeitenden Werkstudenten war in der Stahlbranche titig. (Siche die Sta-

tistiken in Fufa .. Bd. 1, S. 88-91).

* Wie ein Teilnehmer es zusammenfafte, waren darunter sowohl Arbeiter, die sich etwas Bildung erwerben
wollten, als auch Studenten, die sich ein Studium finanzieren wollten, und solche, die die Arbeit als
Praktikum nach dem theoretischen Studium betrachteten. (Fufa ... Bd. 1, S. 83). Wie ein geschichtlicher
Abril von 1921 zeigt, waren aber — im Gegensatz zu den Arbeitern als Hauptadressaten der .,Qingong
jianxue“-Aktivititen von 1915 — ab 1919 die Hauptgruppe Studenten. (Fufa ... Bd. 1. S. 95-113, bes. S.
95).

Die Materialsammlung Fufa ... enthilt einige interessante Statistiken zu den Teilnechmern (bes. Bd. 1,
S.85-87 und S. 111-112). Marilyn Levine hat sie z.T. iibernommen (siche ihr The Found Generation S.
33-35). Danach war der ,typische Werkstudent* minnlich (es gab nur sehr wenige Frauen), Anfang 20,
aus Hunan oder Sichuan, hatte relativ geringe Bildung und kaum Berufserfahrung, (Allerdings mull zu
Levines zusammenfassender Charakterisierung angemerkt werden, daB der Bildungsstand nach den
Statistiken durchschnittlich nicht so niedrig war). (Zur Situation der wenigen weiblichen Teilnehmer vgl.
Fufa .. Bd. 1, S. 143-145 bzw. den Artikel von Geneviéve Barman und Nicole Dulioust: ,Un groupe
oublié: les étudiantes-ouvrieres chinoises en France® in Etudes chinoises Bd. 7, Nr. 2, 1987, S. 9-46.
Siehe auch mein . Chinesische Frauen zwischen Bildung und Geld: Ideal und Realitdt der Werkstuden-
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zum Zweck des Studiums ansahen. empfanden andere im Sinne der Vierten-Mai-Debatten
um neue Lebensformen und die ,Heiligkeit der kérperlichen Arbeit™ die Verbindung von
Arbeit und Studium als moralische Pflicht. Insofern fiihlten sich manche auch den in USA
Studierenden moralisch iiberlegen. Diese strebten nur nach hoherer Bildung und seien
letztlich durch US-Kapitalisten und christliche Einfliisse (YMCA) ,,verdorben™. Die Frank-
reich-Studenten dagegen suchten nach praktischer Bildung, Vereinigung mit den Arbeitern
und seien klar atheistisch.”> Wie Wang Guanggi F J¢ #ff. der in China gerade die ..Gruppe
fiir gegenseitige Hilfe bei Arbeit und Studium* (..Gongdu huzhutuan™ T ;& & B/ H] ) (s.u.)
initiiert hatte, gar meinte, werde die chinesische soziale Revolution durch den Kampf zwi-
schen ..kapitalistischen™ USA-Studenten und den in Frankreich studierenden Advokaten
der ..Arbeitsideologie™ geschaffen, so wie die politische Revolution (d.h. Xinhai-Revolu-
tion) durch die Kooperation der politisch orientierten Japan-Studenten und der anti-poli-
tischen (=anarchistischen?) Weststudenten geschaffen worden sei.** Entsprechend radikali-
sierte sich eine Reihe der vom Werkstudenten-Programm dann Enttduschten und fand
schlieBlich nicht ganz zufillig den Weg zum Marxismus, weshalb das von der ehemaligen
Xin shiji-Gruppe initiierte Programm ironischerweise zum Meilenstein in der Entwicklung
des chinesischen Kommunismus wurde.”

Manche, die im Werkstudenten-Programm die Verwirklichung eines neuen Lebensstils
sahen, zogen explizit die Parallele zur Gongdu huzhu-Bewegung in China, die (nach Vor-
schligen Wang Guangqis) in stddtischen Kommunen Arbeit und Studium aneinander-
koppeln wollte (s.u.).”” Wer nicht die Méglichkeit zur Teilnahme am Frankreich-Pro-
gramm hatte, konnte sich in China wenigstens damit dem [deal eines neuen Lebensstils

tinnen in den frithen Jahren der Republik™ [Vortrag auf dem Symposium ,Zwischen Tradition und Revo-
lution: Lebensentwiirfe und Lebensvollziige chinesischer Frauen an der Schwelle zur Moderne™ 1999,
wird gedruckt im Tagungsband]). Die Haufung der Teilnehmer aus Hunan und Sichuan hatte u.a. politi-
sche Hintergriinde. Insbesondere Hunan war an der Schnittstelle der groBen Warlord-EinfluBBbereiche. Das
darniederliegende Erziehungssystem bzw. die Arbeitslosigkeit motivierten besonders zum Weggang.

% Siehe Fufa ... Bd. 1, S. 101. (Man kann hier allerdings anmerken, daB sich widhrend des Ersten Weltkrie-
ges auch in Frankreich der englische, amerikanische und chinesische YMCA um die chinesischen Arbeiter
bemiiht hatte. Vzl. den Bericht eines chinesischen YMCA-Mitarbeiters in Fufa ... Bd. 1, S. 272-274. Vgl
auch Summerskill S. 171-172 und den Aufsatz von Chen Sanjing [ = # : ,Jidujiao gingnianhui yu
ouzhan huagong™ 55 #1 & F & Bl Bt %8 [° [Der YMCA und die chinesischen Arbeiter im Ersten
Weltkrieg] in Zhongvang vanjivyuan jindaishi yanjinsuo jikan o 4t 8 25 f5 7 (5 8 8 75 pir £ 71
[Bulletin des Forschungsinstituts zur modernen Geschichte der Academia Sinica]. Nr. 17. Bd. . Juni
1988, S. 53-70).

** Siehe Zhang Yunhou Bd. 2. S. 664.

5 Siche hierzu besonders Levines detaillierte Studie The Found Generation. Viele Mitglieder der spiteren

Fithrungsriege der KPCh waren durch das Programm gegangen. Auch die in der VR China zusammen-

gestellten Materialsammlungen schneiden ihre Konzeption ganz auf diese Entwicklung zu.

Die VR-Materialsammlungen zur Werkstudenten-Bewegung beinhalten daher auch entsprechende Ab-

schnitte. Zu den Verfechtern dieser Auffassung gehorten auch viele derer, die sich dann zum Marxismus

hinwendeten. Guo Sheng hebt in seinem Buch zur Gongdi-ldee die Verbindung von chinesischen und
franzosischen Aktivitdten hervor. (Guo Sheng L5 ¢ | Wusi™ shigi de gongdu yundong he gongdu sichao

CFTUY BEHA A L G E @) FO L 2 B &0 [Die Bewegung fiir Arbeit und Studium und die ideelle

Stromung flir Arbeit und Studium in der Vierten-Mai-Zeit], Peking 1986).
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anndhern. der Arbeit und Bildung zusammenband und die Grundlage fiir eine gerechte Ge-
sellschaft legen wiirde."’

Wang Guanggi, der selbst am Werkstudenten-Programm teilnahm, verglich beides mit-
einander. In der Zielsetzung sah er keine Unterschiede, lediglich in der Methode. Wihrend
die ..Gongdu huzhutuan™ eine Kommune bildete, arbeitete beim Frankreich-Programm
jeder (nur) fir sich. (Damit implizierte Wang natiirlich die Uberlegenheit des eigenen
Projektes). Der ..Gongdu huzhutuan™ gehe es vor allem darum, die Einstellung zur kérper-
lichen Arbeit zu verindern im Sinne einer selbstverstindlichen Pflicht fiir jedermann,
sowie darum. die konkrete Umsetzung des Prinzips der ..gegenseitigen Hilfe™ zu fordern.
Selbst wenn das ..Gongdu huzhutuan®-Projekt scheitern sollte (es war Mitte 1920 bei
Abfassung des hier zugrundeliegenden Artikels von Wang in der Krise), wiirden die Frank-
reich-Riickkehrer das Werk aber fortsetzen konnen.®® Von daher lagen fiir ihn beide Pro-
jekte grundsitzlich auf derselben Linie.

Wang deutete an, dal} die Idee des Werkstudenten-Programms, das u.a. Li Shizeng
inititert hatte. grofien Einflufl auf die Jugend der Vierten-Mai-Zeit gehabt habe im Sinne
der Entwicklung eines neuen Lebensstils.”” Dennoch scheint in Anbetracht dessen, was die
Initiatoren selbst sagten und taten, die Annahme fragwiirdig, dafl es aus ihrer Perspektive
wirklich darum ging, Arbeit als moralisch verpflichtenden Teil des Lebens zu sehen, wie es
offensichtlich einige der Teilnehmer an ihrem Programm taten.”’ Insofern war hier das
~Atarashiki mura™ #7. = ] (Neudorf)-Ideal (s.u.) das eigentliche Vorbild fiir neue
Lebensstile. Zwar finden sich gelegentlich bei Cai Yuanpei, Li Shizeng und Wu Zhihui
Anklidnge an das Motiv der . Heiligkeit der Arbeit”, aber nur in allgemeiner Form bzw.
wenn es sich bei den Adressaten um Arbeiter handelte. Li, Cai und Wu sahen kein mora-
lisches Problem darin. bei finanzieller Moglichkeit alle Zeit dem Studium zu widmen. Thr
Ziel war — abgesehen von den Moralforderungen — nicht so sehr ein neuer Lebensstil bzw.
die .runde” Personlichkeit, sondern die Verbreitung von Bildung."' Sie boten daher von

Typisch fiir diese Haltung ist z.B. (Zhou) Taixuans ([&) /& % Artikel: ,Guonei zhi gongdu huzhutuan® ]
#.2 T 5 B (Die Gruppe flr gegenseitige Hilfe bei Arbeit und Studium daheim in China) in Liou
zhowkan Nr. 19, 20. 3. 1920, S. 1-2. Zhou war ein Mitarbeiter und Freund Wang Guanggis und Heraus-
geber der Luiou zhoukun.

% Wang Guangqi T #:7/7: .Gongdu huzhutuan yu gingong jianxuehui* T 3§ 77 Bf [ &2 8 T {52 & (Die
Gruppe fiir gegenseitige Hilfe bei Arbeit und Studium und die Gesellschaft fiir eifriges Arbeiten und spar-
sames Studieren) in Luow zhouwkan Nr. 30, 5. 6. 1920, 5. 1-2.

* Vel auch seine noch in China gehaltene Rede, veréffentlicht in der Zeitschrift Gongdu 1T 38 (Arbeit und

Studium) Nr. 2, abgedruckt in Zhang Yunhou Bd. 1, S. 381-384.

" Neben Wang Guanggi und anderen mit der ,,Gongdu huzhutuan* Verbundenen zahlten auch die Heraus-

geber und Autoren der Zeitschrift Gongdu (Dez. 1919 — Mérz 1920) dazu, die in China die Erfahrungen

aus Frankreich diskutierten. (Ausziige aus Gongdu finden sich in Zhang Yunhou Bd. I, S. 364-412). Die-

se Zeitschrift wurde nach sechs Nummern von den Behorden als ,radikal® verboten. (Ibid. S. 412-413).

Der Herausgeber der letzten Nummer, Zhao Shiyan #4 tt %2 (wie Wang Guangqi Mitglied der ,Shaonian

zhongguo™- 7> & o [&] [Junges China]-Gruppe), ging als Werkstudent nach Frankreich und wurde dann

eine zentrale Figur in der sich dort entwickelnden chinesischen kommunistischen Szene.

Insofern fielen sie damit hinter anarchistische Ideale z.B. eines Kropotkin zuriick. Andere Gruppen wie

die um die anarchistisch orientierte Zeitschrift Gongxue 1" 2 (s.u.) waren da engagierter. (Vgl. auch Guo

Sheng, Kap. 7). — Ich betone die auch im Hinblick auf das von Dirlik (Origins of Chinese Communism S.

87) gezeichnete Bild, wonach die [nitiatoren damit die Arbeit aufwerten wollten, wihrend die Teilnehnier

diese nur aus pragmatischen Griinden betrieben.
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sich aus auch keine Stipendienprogramme, sondern wollten lediglich das Monopol der Re-
gierungsstipendiaten brechen und es auch Selbstzahlern erméglichen, durch effektive Or-
ganisation die geringen Ressourcen optimal zu nutzen. Dabei gestalteten sie die Organisa-
tion so zuriickhaltend wie méglich — in Ubereinstimmung mit ihren alten anarchistischen
Idealen. Die Folge war allerdings, daf einige Teilnehmer sich iiber den . .schwachen Fiih-
rungsstil* beklagten.”” DaB die Organisatoren die Werkstudenten 1921 weitgehend sich
selbst iiberlielen und neue akademische Projekte initiierten, unterstreicht diese Einstellung
nur. Auch wenn den Anarchisten in China die frithzeitige Realisierung der Frage der Arbeit
zugebilligt werden kann. so war es doch nicht die ehemalige Xin shiji-Gruppe. die die
Frage eines neuen Lebensstils in der Weise aufgeworfen hétte wie das . Atarashiki mura™,
Die ..neue Persdnlichkeit™ nach ihrem Muster beschrinkte sich auf den Tugendkatalog, den
sie 1912 bereits vorgestellt hatte. Die Frage der Arbeit interessierte sie zwar schon. aber
unter dem Gesichtspunkt einer Anndherung — wie erwihnt — der Arbeiter an die Intellek-
tuellen. nichr umgekehrt.”

Dabei lagen die Interessen von Cai, Li und Wu als den Hauptakteuren ohnehin nicht
ganz auf einer Linie.”

Cai hatte in China fiir die Gruppen, die 1919/20 eine bewufite Koppelung von Arbeit
und Studium propagierten (,.Gongdu huzhutuan™ u.d.), Sympathien gedullert (s.u.) und
sprach gelegentlich von der .Heiligkeit der Arbeit”, dennoch machte er als Rektor der
Peking-Universitit keine Anstalten, die Studentenschaft insgesamt auf diesen Weg zu
fihren. In einem Neujahrsgru 1920 an die Werkstudenten in Frankreich und die von
Wang Guangqi angestofene ..Gongdu huzhutuan™ erklirte Cai explizit geistige und
korperliche Arbeit als gleichwertig. Wer nicht ins Ausland konne, solle sich im Sinne von
Wangs Programm engagieren, sofern er ein armer Student oder Arbeiter mit Bildungs-
wunsch sei.” Auch sollte er bei seiner Abgrenzung von xue £ (Bildung) und du & (Ler-
nen) betonen, dall xwe immer iiber einen Praxisbezug hinausgehe (s.u.). Cai war. wie Li
und Wu, gegen eine abschitzige Betrachtung korperlicher Arbeit, wie sie traditionell unter
den Gebildeten vorherrschte. Insofern waren sie .. Arbeiter-freundlich™. Aber Cais Ziel war,

© Vgl. den Brief aus Frankreich, urspriinglich in Gongdu, abgedruckt in Zhang Yunhou Bd. 1, S. 405-408,
dort S. 406.

Dies ist ein haufig tibersehener Punkt. Hier liegt m.E. auch das Problem bei der Bewertung des ,anar-
chistischen Einflusses” auf das Werkstudenten-Programm z.B. bei Levine, Sie sieht die Initiatoren des
Programms als ..die Anarchisten”. Zum einen verkérperten diese aber nicht mehr die Hauptstromung des
chinesischen Anarchismus, der inzwischen in der Linie (Liu) Shifus lag und ein eher loses Verhiiltnis zu
Wu Zhihui und 2. T. auch Li Shizeng besal. Zum anderen war die Intention von Li, Cai und Wu vor allem
pragmatischer Natur: moglichst vielen Chinesen zu westlicher Bildung zu verhelfen, denn sie gingen
davon aus, dall damit die evolutive Verbesserung der chinesischen Gesellschaft geférdert wiirde. Levines
Interesse gilt eben der Perspektive eines Teils der Teilnehmer des Programms, nicht der der Initiatoren.
Diesen Punkt greift nur Chen Sanjing im Vorwort zu seiner Materialsammlung kurz auf (Qingong jianxue
yundong S. 3—4), charakterisiert aber m.E. die Positionen zu oberflichlich. Ahnlich auch Huang Liqun (S.
25-26), der sie allerdings — im Gegensatz zum Taiwanesen Chen Sanjing — durchweg negativ bewertet.
Abgedruckt in Zhang Yunhou Bd. 2, S. 626-628. Ahnlich hatte sich Cai schon frither in allgemeiner Form
gedubert. (Vgl. seinen Artikel ,Laogong shensheng™ 4% 1~ ## 52 [Heiligkeit der Arbeit] in Xin gingnian
Bd. 5, Nr. 5, 15. 10. 1918, S. 438-439, bzw. seine gleichnamige Rede zum Sieg der Alliierten vom 16.
I1. 1918, die hiufig als .. Beweis™ fiir seine Unterstiitzung d