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The goddess Xiwangmu — commonly referred to as the Queen Mother of the West — has been
present in Chinese literature and art for well over 2,000 years. In the course of time, her gen-
eral appearance was subject to constant change, but her main feature remained the same: she
is depicted as the bestower of longevity. Longevity can be attained by those who receive the
elixir or (in later times) the peaches of immortality from her hands. While both forms are
well-documented in texts and objects of art, there is one textual tradition that has not been
closely examined yet: Xiwangmu as the bearer of jade to Emperor Shun, the legendary ruler
of ancient China. This article tries to trace the relationship between Xiwangmu and one of the
most important materials in Chinese decorative arts: jade.

Gegenstand der Untersuchung und Methodik

Die Darstellungen der Koniginmutter des Westens (Xiwangmu P4 T £}) in
Gribern der Han- 7 (221 v. Chr.—220 n. Chr.) sowie der Wei- £f (220—
265), Jin- & (265-419) und der Nérdlichen und Siidlichen Dynastien (Nan-
beichao Fi1LHH, 420-589) gehdren — vor allem in der chinesischen For-
schung — zu den umfassend bearbeiteten Themenbereichen. Basis der Bear-
beitung und der ikonographischen Entschliisselung war stets die Analyse der
schriftlichen Erwdhnungen in den klassischen chinesischen Texten, in wel-
chen sich die unterschiedlichsten Aussagen und Beschreibungen zu Xiwang-
mu finden.! Von der Han- bis zur Qing-Dynastie (i, 1644-1911) ist ihre

1 So wird Xiwangmu zum Beispiel in Kapiteln des Liezi %|¥, des Zhuangzi ¥, des
Huainanzi ##T und des Bowuzhi 184)& erwihnt. Fiir eine Ubersicht und kurze Zu-
sammenfassung dieser Werke sieche Manfred W. Frithauf: Die Konigliche Mutter des
Westens. Xiwangmu in alten Dokumenten Chinas (Bochum: projekt verlag, 1999). Zur
Ikonographie Xiwangmus in der Grabkunst siche zum Beispiel Li Song Z=#: Lun Han-
dai yishu zhong de Xiwangmu tuxiang WIXAZARF P £ A S (Changsha: Hunan
Jiaoyu Chubanshe, 2000) und Wu Hung: The Wu Liang Shrine. The Ideology of Early
Chinese Art (Stanford: Stanford University Press, 1989).
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Gestalt einem konstanten Wandel unterworfen, wobei sie stets als die Gottin
der Unsterblichkeit verstanden wurde. Diese verlieh sie in der Han-Dynastie
durch das Elixier der Unsterblichkeit, welches spétestens ab dem vierten
Jahrhundert n. Chr. von den ,,Pfirsichen der Unsterblichkeit* (xiantao ilitk
oder pantao W§Hk) abgelost wurde.
Die in diesem Beitrag zu bearbeitenden Textstellen aus dem Shanhai jing
UIFLR, der Neutextausgabe der Bambusannalen (Jinben zhushu jinian %7
PrE404F), dem Lunheng 5@, dem Da Dai liji K¥AEFC, dem Zhonglun
Hiif, dem Yongcheng jixian lu JEYSEEALSH und dem Taiping yulan K
i1 gehoren in der bisherigen Forschung zu den vernachlissigten Quellen,
moglicherweise aufgrund der fehlenden Abbildungen, welche den Textstellen
entsprechen oder entsprechen konnten. Von der westlichen Forschung vor
dem Hintergrund der Frage, ob es sich bei Xiwangmu um eine weltliche
Herrscherin oder eine Gottheit handelt, meist oberflichlich behandelt,® be-
richten diese Texte von der Ubergabe eines Jadestiickes durch Xiwangmu an
den mythischen Herrscher Shun %%, einem der idealisierten Urkaiser Chinas,
welche im Zeitraum von 2800 bis 2000 v.Chr. regiert haben sollen.*
Zusitzlich dazu sollen auch Textstellen betrachtet werden, welche ganz
allgemein einen Bezug zwischen Xiwangmu und Jade sowie Xiwangmu und
Shun herstellen.

In diesem Beitrag wird davon ausgegangen, dass Xiwangmu in den zu
behandelnden Texten als shen 1 — ein gottliches Wesen — verstanden wurde.
Durch die Analyse von Textstellen, welche Xiwangmu in Verbindung mit

2 Suzanne E. Cahill: Transcendence and Divine Passion. The Queen Mother of the West in
Medieval China (Stanford: Stanford University Press, 1993) sowie Xiao Dengfu 7 & #:
Xiwangmu xinyang yanjiu 79 ERHEMHFF (2 Bde., Taibei: Xinwenfeng Chuban Gongsi,
2011).

3 Siche Frithauf: Die Konigliche Mutter des Westens, S. 60f., und Riccardo Fracasso: ,,Holy
Mothers of Ancient China®, in: 7’oung Pao 74 (1988), S. 1-46, hier S. 5f.

4  Er soll von vorbildhafter Kindespietiit (xiao %) gewesen sein und wurde daraufhin durch
den mythischen Herrscher Yao %% zu seinem Nachfolger bestimmt. Er galt weiterhin als
der perfekte Herrscher, welcher seinen Untertanen eine angenehme Existenz in einem
harmonischen Reich ermdglichte. Siehe Wolfgang Miinke: Mythologie der chinesischen
Antike (Frankfurt: Peter Lang, 1998), S. 302, sowie Sarah Allan: The Heir and the Sage.
Dynastic Legend in Early China (San Francisco: Chinese Materials Center, 1981), S. 32.
Charles Le Blanc und Rémi Matthicu geben die traditionellen Lebensdaten Shuns mit
2257-2208 v. Chr. an. Siche Philosophie taoistes 1I. Huainanzi (Paris: Gallimard, 2003),
S. 150.
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dem chinesischen Kulturgut Jade erwéhnen, soll herausgearbeitet werden,
welche Bedeutung und Funktion die Jade in den Textstellen einnimmt und
was dies fiir die Sicht auf Xiwangmu selbst und den Urkaiser Shun bedeuten
konnte. Die zu untersuchenden Textstellen stammen aus den Dynastien Han
bis Song (4, 960-1279).

Xiwangmu und Jade im Shanhai jing

Das Shanhai jing (Klassiker der Berge und Meere) beschreibt als Werk in 18
Biichern® geographische Gegebenheiten wie Fliisse, Flussmiindungen, Berge
und Meere innerhalb und auBlerhalb Chinas. Doch bleibt es nicht auf die
rein geographische Beschreibung begrenzt, es berichtet in allumfassender
Weise liber Mythologie, Religion, Flora, Fauna, Medizin und Mineralien.
Somit spiegelt es auch den Glauben und die Weltsicht der Zeit seiner Kom-
pilierung wider, einer langen Zeitspanne von den Streitenden Reichen
(Zhanguo X&), 453-221 v. Chr.) bis zur westlichen Han-Dynastie (Xi Han
P43, 206 v.Chr.—9 n.Chr.). Dariiber hinaus wird der Leser auch iiber
allerlei seltsame Wesen und Menschen informiert, welche an fernen Orten
zuhause sind.” Somit wird es zu einer Art kosmographischem Werk von en-
zyklopéddischem Charakter, dessen Absicht, Sinn und Ziel allerdings bis heute
im Verborgenen bleiben. In der chinesischen Forschung wird vom Shanhai
Jjing als einer naturwissenschaftlichen Enzyklopéddie gesprochen, welche die
Beschreibung der Natur direkt mit der Mythologie zu verkniipfen vermag.®
Auch der Umstand der anonymen Autorenschaft und die lange Zeit der

5 Dieses ist die bis heute iiberlieferte Ausgabe, welche auf das 13. Jahrhundert zuriickgeht.
Siehe Anne Birrell: The Classic of Mountains and Seas (London: Penguin Classics, 1999),
S. xL.

6 Richard E. Strassberg: A Chinese Bestiary. Strange Creatures from the Guideways
through Mountains and Seas (Berkeley: University of California Press, 2002), S. xvii.

7 Kaite Finsterbusch: ,,Shan-Hai-Ching, Buch 13. Das Buch vom Osten innerhalb des Mee-
res“, in: Johannes Schubert, Ulrich Schneider (Hrsg.): Asiatica. Festschrift Friedrich
Weller. Zum 65. Geburtstag gewidmet von seinen Freunden, Kollegen und Schiilern
(Leipzig: Harrassowitz, 1954), S. 103-118.

8 Zhongguo Shanhai Jing Xueshu Taolunhui H[E 422 ARTT2 (Hrsg.): Shanhai
jing xintan \WHFZ F R (Chengdu: Sichuan Sheng Shehui Kexueyuan Chubanshe,
1986), S. 7.
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Kompilierung,” welche sich vermutlich iiber fiinf Jahrhunderte (vom 3. Jh.
v. Chr. bis zum 2. Jh. n. Chr.)!® erstreckte und wahrscheinlich hauptséchlich
in der Han-Dynastie erfolgte, erschweren den Weg zu einem tieferen Ver-
sténdnis.

Im zweiten Buch dieses Werkes mit dem Titel Xishan jing V4 LI &%
(,,Das Buch von den Westbergen*), welches vermutlich eine der éltesten Er-
wahnungen Xiwangmus beinhaltet, wird diese zweimal mit Jade in Verbindung
gebracht:

[Begibt man sich] wiederum 350 /i gen Westen, so findet sich dort der soge-
nannte Jadeberg, der Wohnort Xiwangmus. Xiwangmu &hnelt einem Men-
schen, sie hat einen Leopardenschwanz und Tigerzdhne und ist gut im Pfeifen;
auf dem zerzausten Haar trigt sie einen sheng [als Kopfschmuck].!!

MU=\ h+58, Hxl, Z2EERFES. BERRIMA, SRR
T, .

Diese Textstelle des Shanhai jing ist eine der wenigen Textquellen, welche
Xiwangmu nicht auf dem Kunlun E#," sondern auf dem Jadeberg (Yu
Shan K 1l) verortet. In seinem Kommentar zum Shanhai jing aus der
Jin-Dynastie nimmt Guo Pu 2% (276-324) an, dass ,,dieser Berg aufgrund
seiner vielen Jadesteine diesen Namen trigt (M1 KA FLL4).* Da

das Kunlun-Gebirge als Jadeabbaugebiet bekannt war, konnte ,,Jadeberg™

9 Bis ins 18. Jahrhundert wurde, wenn auch schon mit deutlichen Zweifeln, davon ausge-
gangen, dass der mythische Urkaiser Yu f# zusammen mit seinem Beamten Boyi {71
der Autor des Shanhai jing war und dieses verfasste, nachdem er die Fluten gebéndigt
hatte. Siehe Birrell: The Classic of Mountains and Seas, S. i, sowie Strassberg: A Chinese
Bestiary, S. 4.

10 Birrell: The Classic of Mountains and Seas, S. x1.

11 Der sheng éhnelt in Darstellungen einem Spinnwirtel, einem an der Spindel befestigten
Schwunggewicht. Fiir genauere Erlduterungen siehe Frithauf: Die Konigliche Mutter des
Westens, S. 35, sowie Kominami Ichird /NFg—Hp: ,,Seiobo to tanabata densho* 74 F £}
& BA K, in: Toho gakuho RITER (Journal of Oriental Studies) 46 (1974), S. 42.

12 Yuan Ke FI: Shanhai jing jiaoyi \LHGESEEE (Shanghai: Shanghai Guji Chubanshe,
1985), S. 31.

13 Im Zhuangzi wird Xiwangmu ebenfalls nicht dem Kunlun, sondern dem Shaoguang zu-
geordnet: ,,Xiwangmu erhielt es [das Dao] und bezog ihren Sitz auf dem Shaoguang* (/4
FE52Z, AT-/bREE). Siehe Zhuang Zhou 3 E: Zhuangzi ¥ (Sibu beivao zibu U
B 740 [152], Shanghai: Zhonghua Shuju, 1936), Bd. 6, S. 3 [fol. 6a].

14 Guo Pu FFEE: Shanhai jing 1AL, in: Jingxuntang congshu benyingyin &l #% EHA
RSB, di 1 han 35— (Taibei: Yiwen Yinshuguan, 1965), fol. 2.18b.


http://ctext.org/shan-hai-jing/xi-shan-jing?searchu=%E8%A5%BF%E7%8E%8B%E6%AF%8D&searchmode=showall#result
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moglicherweise als alternativer Name fiir den Kunlun angenommen werden.
Dagegen spricht allerdings, dass auBer dem Kunlun oder Hetian A1H in
Xinjiang #74# noch andere Jadevorkommen'® bekannt waren, welche sich
nicht im Westen befanden, wie Lantian ¥5F im heutigen Shanxi Pk,
dem Du Shan &1l in Henan 1[F4 und Xiuyan Ui in Liaoning 1% &'

Weiterhin beschreibt diese Textstelle, dass Xiwangmu auf ihrem zer-
zausten Haar einen sogenannten sheng trigt. Dieser diente als Identifika-
tionssymbol Xiwangmus withrend der Han-Dynastie. Yang Xipeng 15542
vermutete in seiner Ubertragung des Shanhai jing ins moderne Chinesisch,
dass es sich bei sheng um einen Jadekopfschmuck fiir Frauen handelt.!’
Somit besteht im Shanhai jing eine enge Beziehung zwischen Xiwangmu
und Jade, wobei unklar bleibt, welche Funktion diese einnimmt.

Hinweise auf ein Treffen Xiwangmus mit Shun

Folgende Erwdhnung eines Besuchs Xiwangmus am Hof des Shun findet
sich in der Jinben zhushu jinian (,,Neutextausgabe der Bambusannalen®) im
Kapitel iiber den mythischen Herrscher Shun, ,,Di Shun Youyu shi* %&£
E [C (,,Kaiser Shun, mit Sippennamen Youyu*):

15 Der deutsche Begriff Jade bezeichnet meist Jadeit und Nephrit. Die chinesische Entspre-
chung fiir Jade, yu T, kann daneben auch noch weitere Mineralien mit einschlieBen, wie
z. B. Serpentinjade und Bavenit sowie Mineralmischungen. Siche Paola Dematté: ,, The
Chinese Jade Age: Between antiquarianism and archeology*, in: Journal of Social Archeo-
logy 6.2 (2006), S. 202-226, hier S. 209. Im vorliegenden Aufsatz wird yu zwar als Jade
wiedergegeben, soll hierbei aber alle Mineralien mit einschliefen, nicht nur Jadeit und
Nephrit, da nicht genau nachvollzogen werden kann, auf welche Mineralien das Schrift-
zeichen yu in den klassischen Texten genau Bezug nahm.

16 Gu Fang, Li Hongjuan (Ubers. Tony Blishen): Chinese Jade. The Spiritual and Cultural
Significance of Jade in China (Shanghai: Shanghai Press and Publishing Development
Company, 2013), S. 19. Der sheng konnte eine gliicksverheilende Bedeutung tragen sowie
die Tragerin moglicherweise befdhigen, kosmische Strukturen zu weben und zu erhalten.
Frithauf: Die Kénigliche Mutter des Westens, S. 34-36.

17 Yang Xipeng ¥%#35%: Xinyi Shanhai jing #711#848 (Taibei: Sanmin Shuju, 2007), S.
43. Auch Zhou Xun J&fl beschreibt den sheng als einen Kopfschmuck, welcher von
Frauen in den Dynastien Han und Wei getragen wurde und aus den Materialien Jade, Me-
tall oder Stoff bestand. Archéologische Funde in Korea belegen die Existenz des sheng.
Siehe Zhou Xun, Gao Chunming =#&M: Zhongguo gudai fushi fengsu " 1E IR
A% (Shanghai: Xuelin Chubanshe, 1997), S. 84.
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Im neunten Jahr kam Xiwangmu an den Hof.
U, P EREARE, 18

In seinem Jizhu %7 (,Sammlung der Kommentare®) fiihrte Chen Shi
BHi5F (1748-1826) zu dieser in den Bambusannalen enthaltenen Textstelle
Zitate aus dem Da Dai liji und dem Song shu furui zhi REFiHiE (,Ab-
handlungen tiber gute Omen und GliicksverheiBungen in den Dokumenten
der Song[-Dynastie]*) an:

Shun erbte die himmlische Wirkkraft von Yao; Xiwangmu kam, um diesem ein
weies Jade-guan darzubringen.

Zk LK f8 il % 75 - RF AR R L 3R
sowie

Xiwangmu brachte ein weilles Auan und ein Jade-jue dar.
I ERRAER LR, ¥

und setzt damit diese — in anderen Werken tiberlieferten — Textstellen, welche
tiber Xiwangmu und Shun berichten, in Zusammenhang mit den Bambus-
annalen. Die Bambusannalen berichten nur von einem Besuch Xiwangmus
am Hof Shuns, aber nicht von der Darbringung von Jade oder anderen
Geschenken.

Auch Chen Fengheng [#i&%T (1778-1855) schreibt in der Qing-Dynastie
zu dieser Textstelle:

In der urspriinglichen Kommentierung heif3t es: ,Bei Xiwangmus Ankunft am
Hof schenkte sie einen weillen Jadereif (huan) und einen geschlitzten Jadereif

(jue)*.
JRREDE ERRZ AR AR LR 20

Unklar bleibt, auf welchen ,,urspriinglichen” Kommentar hier Bezug genom-
men wird, mit aller Wahrscheinlichkeit aber auf den verlorengegangenen

18 Nivison: The Riddle of the Bamboo Annals, S. 133.

19 Lei Xueqi FHZH: Zhushu jinian Y1 &L (Siku weishoushu jikan VY )5 AU HH T
3.12, Beijing: Beijing Chubanshe, 1997), S. 221.

20 Chen Fengheng &1 : Zhushu jinian jizheng 77 E4CERERE Xuxiv Siku quanshu 48
10U 42, Shibu5238, Biannian lei #iE4H 335, Shanghai: Shanghai Guji Chubanshe,
2002), S. 84.
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Kommentar des Shen Yue 7L#J (441-513) aus der Liang-Dynastie (%2,
502-557).

Das Lunheng (,,Abwigen der Meinungen)?! ist ein von Wang Chong
T 7 (ca. 27—ca. 97) verfasstes Werk iiber Philosophie, Geschichte, Literatur
und Naturwissenschaften, in dessen Ausfithrungen oft Kritik und Polemik
mitschwingt.?? Im Kapitel ,,Wuxing pian* #JZ4S (,,Formlos®)*® wird eben-
falls von einer Begegnung Xiwangmus mit Shun berichtet:

Yu und Yi%* trafen Xiwangmu und sprachen nicht davon, dass sie Haare und
Federn habe.

B A TE, AFHEH,
Somit geben sowohl die Bambusannalen als auch das Lunheng Auskunft

iiber eine Begegnung Xiwangmus mit dem mythischen Herrscher Shun,
ohne jedoch eine Verbindung mit Jade herzustellen.

21 Michael Loewe iibersetzt den Titel mit ,,Disquisitions™ oder ,,Discourse®. Siche Michael
Loewe (Hrsg.): Early Chinese Texts. A Bibliographical Guide (Berkeley: The Society for
the Study of Early China, 1993), S. 309. Nicolas Zufferey gibt die franzésische Uber-
setzung ,Discussions critiques”. Siche Wang Chong (Ubers. Nicolas Zufferey): Dis-
cussions critiques. Traduit du chinois, présenté et annoté par Nicolas Zufferey (Paris:
Gallimard, 1997). Marc Kalinowski gibt den Titel wiederum als ,,Balance des Discours*
wieder. Siche Wang Chong (Ubers. Marc Kalinowski): Balance des discours (Paris: Les
Belles Lettres, 2011).

22 Wang: Discussions critiques, S. 7. Wang Chong blieb zeitlebens ohne einen einflussreichen
und wichtigen Posten in der Verwaltung und verbrachte den Grofteil seines Lebens in
einem Dorf im Gebiet der heutigen Provinz Zhejiang T, wobei nicht viel mehr iiber
sein Leben bekannt ist. Siche Loewe: Early Chinese Texts, S. 309f.

23 Von Nicolas Zufferey als ,,Des métamorphoses wiedergegeben. Sieche Wang: Discussions
critiques, S. 26.

24 Yi (auch Boyi 17 143 1155 #1%%) war ein Minister des Yu. Siehe Sarah Allan: The
Heir and the Sage. Dynastic Legend in Early China (San Francisco: Chinese Materials
Center, 1981), S. 57.

25 Wang Chong: Lunheng (Sibu beiyao VUiHH5%E, Zibu T3, Taibei: Zhonghua Shuju,
1988), fol. 1.10a.
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Xiwangmu als Uberbringerin von
Jade in Texten der Han-Dynastie

Es existieren mehrere Textstellen, in denen von der Darbringung weiller Jade
durch Xiwangmu zur Zeit des mythischen Herrschers Shun berichtet wird.
Untersucht werden sollen an dieser Stelle Textstellen aus dem Da Dai liji,
dem Zhonglun sowie dem Yongcheng jixian [u und dem Taiping yulan. In
diesen Textstellen iibergibt Xiwangmu meist ein Musikinstrument (guan ¥#),
einen Jadereif (huan ¥E) oder einen Jadereif mit Aussparung (jue ). Es
wird oftmals nicht spezifiziert, an wen die Jade iibergeben wird, aber in
nahezu allen Fillen ist die Jade weil. Diese Farbe wird, wie Xiwangmu
selbst, mit der Himmelsrichtung Westen assoziiert. Dies soll hier aber nur
eine untergeordnete Rolle spielen.

Das nach Dai De #{# benannte Da Dai liji wurde vermutlich im ersten
Jahrhundert v. Chr. verfasst.?® Der zu dieser Zeit lebende Dai De war einer
der vier Schiiler des Hou Cang {5 £, welcher sich der Bewahrung und der
weiteren Uberlieferung der Inhalte des Klassikers Yili #%1& (,,Etikette und
Riten*) widmete.?” Das Da Dai liji versammelt Texte iiber Riten aus der
Zeit der Qin- und Han-Dynastie.?® Der iiberlieferte Kommentar zum Werk
stammt von Lu Bian J&%¥ (519-557),% die erste gedruckte Ausgabe aus
der Song-Zeit.*

Im Kapitel ,,Shaoxian* Z>[H] (,,Ein wenig MiiBiggang®) findet Xiwang-
mu neben den mythischen Herrschern Tang, Yao, Shun und Yu Erwéhnung.

26 Matthias Richter ordnet das Werk den Ritentexten zu und erachtet Ulrich Ungers Uberset-
zung ,,Aufzeichnungen iiber die Riten [in der Fassung] des Alteren Dai“ als die passendste.
Siehe Matthias Richter: Guan ren. Texte der altchinesischen Kultur zur Charakterkunde
und Beamtenrekrutierung (Bem: Lang, 2005), S. 29.

27 Zum Yili siche Loewe: Early Chinese Texts, S. 456, sowie Richter: Guan ren, S. 29.

28 Huang Huaixin $%##{&: ,,Da Dai liji chuanben yuanliu kao* ‘ K#ALic" & AR, in:
Zhongguo dianji yu wenhua T EHLEE 53046 52.1 (2005), S. 4-9, hier S. 4.

29 Loewe: Early Chinese Texts, S. 456f. In der Han-Dynastie konnte ein nicht mehr
erhaltener Kommentar von Liu Xi ## (ca. 200 n. Chr.) existiert haben. Siehe Richter:
Guan ren, S. 31.

30 Dai De: Da Dai liji (Sibu congkan chubian VU3 T|#4%, Shanghai: Shanghai Shangwu
Yinshuguan, 1967), Bd. 10, S. 76 [fol. 11.60a]. Zu einer ausflihrlichen Erléuterung der
verschiedenen Ausgaben von der Zeit Lu Bians bis zur Qing-Dynastie siche Huang Huai-
xin: ,,Da Dai liji chuanben yuanliu kao®, S. 6-8.
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Nach einer Aufzihlung der Féhigkeiten, welche die als ,,Urkaiser* bezeich-
neten Herrscher zu ihrer aulergewohnlichen Macht beféhigten und einem
Lobgesang auf deren Heldentaten heif3t es dort weiterhin:

Shun erbte die himmlische Wirkkraft von Yao. [...] Es gab niemanden, der ihm
nicht folgte und sich unterwarf; Xiwangmu kam, um diesem ein Musikinstru-
ment guan aus weiller Jade darzubringen.

FEARIBMIZE, oo HARM, WERARLARE. &

In dieser Aussage wird nicht spezifiziert, ob es sich bei Xiwangmu um eine
Herrscherin oder eine Gottheit bzw. ein {ibernatiirliches Wesen handelt. Im
Kommentar des Lu Bian ist zu lesen: ,,Xiwangmu ist ein shen* (5 R}
14).32 Sein Kommentar stammt aus dem 6. Jahrhundert, und somit kann
angenommen werden, dass Xiwangmu in der Tang-Dynastie als shen ge-
sehen wurde. Weiter heifit es in seinem Kommentar:

Zur Zeit des Han-Kaisers Ming wurde ein Jade-guan unter[halb] des Tempels
des Shun gefunden.

VEW] AT IR A R R A3 B — M. 33
Im Fengsu tongyi JA{#IF]FE (,Vollstindige Erklirung zur Bedeutung von
Gebrduchen und Gewohnheiten®) wird in Bezug auf das guan ausgefiihrt:

Unterhalb des Tempels des Shun erhielt [er] einen sheng und ein guan aus
Jade. Wenn mithilfe dieser [Musikinstrumente aus] Jade Tone erzeugt werden,
dann harmonisieren sich géttliche Wesen und Menschen.

FER N AR (2E) 3 B e RULEAR R, SRR, 39

31 Zitiert nach Gao Ming & /: Da Dai liji jinzhu jinyi KBAEECSFE4S5% (Taibei: Tai-
wan Shangwu Yinshuguan, 1975), S. 408. Bei guan ¥ handelt es sich um eine Schreib-
variante von guan ‘. Dies bezeichnet ein antikes Musikinstrument. Siehe Na Zhiliang
IBER: Yuqi cidian E#317 8 (2 Bde., Taibei: Wenwu Chubanshe, 1982), Bd. 1, S. 197.

32 Zitiert nach Lu Bian J&%#, Kong Guangsen fLBE#%: Da Dai liji buzhu KIBAYsCHIE
(Taibei: Shangwu Yinshuguan, Min 28 [1939)), juan 2, S. 135.

33 Zitiert nach Lu/Kong: Da Dai liji buzhu, S. 135.

34 Im Taiping yulan und anderen Werken steht hier das Zeichen sheng #£. Hierbei handelt
es sich um ein Musikinstrument, welches aus verschieden groflen Pfeifen besteht. Siehe
Wang Liqi ERIZ&: Fengsu tongyi jiaozhu WARIMFEALVE (Taibei: Mingwen Shuji,
1982), S. 281. Aus diesem Grund wird davon ausgegangen, dass es sich beim Schrift-
zeichen sheng A= im Fengsu tongyi um eine Schreibvariante des Zeichens sheng %
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Somit kann diese Textstelle auf zwei Arten verstanden werden: Zum einen
wird Shun so hoch geschétzt, dass ihm sogar durch Xiwangmu Jade darge-
bracht wird; oder zum anderen: Shun wird Xiwangmus Unterstiitzung zuteil,
indem sie ithm ein Instrument tiberreicht, welches ihm bei der Harmonisie-
rung und Ordnung des Reiches helfen soll.

Im Huainanzi #EFd T findet sich ebenfalls eine Textstelle, welche einen
Zusammenhang zwischen Jade und deren potentielle Auswirkungen auf das
Reich attestiert. Wahrend im Fengsu tongyi das Blasen auf aus Jade gefer-
tigten Musikinstrumenten Harmonie herzustellen vermag, beschreibt das
Huainanzi, welch destruktives Ausmal} das Zerstéren bestimmter Jade auf
das Reich annehmen kann: ,,Nachdem Xilao [ihren] sheng zerbrach, seufzte
Huangdi auf* (U4 B, SIS,

Der Kommentar des Gao You % (205-212) ermdglicht ein tieferes Ver-
standnis dieser Textstelle:

Xiwangmu zerbricht [ihren] sheng, welchen sie auf dem Kopf trigt. Die Gott-
heit Huangdi driickt Unmut und Bedauern durch langes Seufzen aus.

PO BT HOA b P s A Rt Y

Im Anschluss an diese Textstelle fiihrt das Huainanzi die chaotischen Zusténde
im Land zur Zeit des legendiren Herrschers Jie % (trad. ca. 2000 v. Chr.)
an, welche auf das Zerbrechen des sheng folgen und dem Gelben Kaiser
einen Seufzer entlocken. Bei Jie handelt es sich um den letzten Herrscher der
Xia-Dynastie (), welcher allgemein als das Beispiel eines schlechten
Regenten gefiihrt wird. Somit scheinen sich die symbolischen Bedeutungen
des sheng und des guan zu bestitigen.

Manfred Frithauf behandelt ausfiihrlich eine mogliche Funktion des
sheng als Webinstrument des Universums. Zur Zeit des Jie zerbricht Xi-
wangmu ihren sheng, was zu einer Phase der Unruhe und des Chaos fiihrt,
wohingegen sie Shun ein Jade-guan darbringt, welches die Macht besitzt,
Menschen und Gottheiten sowie das Reich zu harmonisieren. Dies deutet

handelt und somit nicht in der Bedeutung ,,unverarbeitete Jade“ gelesen werden sollte,
sondern es sich um das Musikinstrument sheng aus Jade handelt.

35 Ying Shao JEAN (gest. 203): Fengsu tongyi (Taibei: Yiwen Yinshuguan, 1965), fol. 2.4a.

36 Gao You fmiih: Huainanzi zhu WERE T (Taibei: Shijie Shuju, 1962), S. 96.

37 Zitiert nach Liu An %1%Z, Gao You fH#%: Huainanzi (Sibu beivao VUFHEEE, Zibu T3,
Taibei: Zhonghua Shuju, 1988), fol. 2.8b.



Xiwangmu als Uberbringerin von Jade 67

darauf hin, dass Xiwangmus Handeln Auswirkungen auf die Geschicke der
mythischen Herrscher, die Stabilitéit in deren Reich und den gesamten Kosmos
haben konnte. Weitere Erwdhnungen, wie der Bericht im Yongcheng jixian
lu ber die Hilfeleistung Xiwangmus im Kampf des Huangdi gegen Chiyou
20, bestitigen diese Annahme.

Das von dem konfuzianischen Gelehrten Xu Gan &% (ca. 171-218)
abgefasste Zhonglun "'5f (Diskurs der Mitte)* ist eine Sammlung von Auf-
sdtzen, die sich unter anderem mit Fragen zur Regierungskunst vor philo-
sophischem Hintergrund auseinandersetzt.*’ Das zehnte Kapitel ,,Juelu* &%
(,,Titel und Verdienste*) beschreibt die Vergabe von Titeln und Verdiensten,
wie sie zur Zeit der mythischen Herrscher und der Zhou-Konige () ge-
regelt war.*! In diesem Kapitel wird Xiwangmu auch mit Shun und einem
weillen Jade-Auan in Verbindung gebracht. Die Passage wird hier in der
Ubersetzung von John T. Makeham wiedergegeben:

Thus, when Shun was a commoner, he was just like other people. When he was
granted rule in perpetuity in the temple of the Great Ancestors, calling himself
,1, the solitary man,‘ then the Queen Mother of the West came and presented a
white jade bracelet as tribute.*?

38 Siehe die Ubersetzung des Yongcheng jixian lu von Suzanne E. Cahill: Divine Traces of
the Daoist Sisterhood (Magdalena: Three Pines Press, 2006), S. 54. Chiyou, der ,,Gott des
Krieges*, welcher stellvertretend fiir das Bose steht, maB3 sich mit Huangdi im Kampf, aus
welchem der Gelbe Kaiser siegreich hervorging. Siehe Anne Birell: Chinese Mythology.
An Introduction (Baltimore: John Hopkins University Press, 1993), S. 132. Zum Yong-
cheng jixian lu siche auch den Abschnitt weiter unten in diesem Aufsatz.

39 Die ,,Mitte* wird hier als das Ausbalancieren von konfuzianischen Gedanken und Werten
verstanden. Diskurse sollen in der verniinftigen Mitte stattfinden, extreme Meinungen
vermieden werden. Siehe Xu Gan (Ubers. John Makeham): Balanced Discourses. A Bilin-
gual Edition (New Haven: Yale University Press, 2002), S. xiv, xl.

40 Siehe Loewe: Early Chinese Texts, S. 91. Xu Gan begann das Studium der Klassiker im
Alter von 14 Jahren. Die meisten der ihm angebotenen Beamtenposten lehnte er — vorgeb-
lich aus gesundheitlichen Griinden — ab. Siehe John Makeham: ,,An annotated translation
of Zhong lun [Chung lun] or Discourse on the mean by Xu Gan [Kan Hsii] (170-217
A.D.)“[1985], S. 1. https://openresearch-repository.anu.edu.au/bitstream/1885/10344/2/02
WholeMakeham.pdf (Zugriff am 2. Oktober 2018).

41 Sieche Makeham: ,,An annotated translation of Zhong Iun*, S. 7.

42 Xu Gan: Zhonglun. Balanced Discourses, S. 131.
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Diese Textstelle steht vor dem Hintergrund der philosophischen Betrachtung
des Phianomens, dass Menschen, die eine hohe soziale Stellung zum Beispiel
in Form eines Beamtenpostens innehatten, mit ihren Handlungen immer
groBen Einfluss auszuiiben in der Lage waren und nicht selten Verehrung bei
den Untergebenen oder im Volk genossen. Der Charakter oder das Handeln
von Personen ohne privilegierten sozialen Rang — so tugendhaft es auch
gewesen sein mag — blieb hingegen oft belanglos und unbeachtet.*

Die Textstelle ldsst allerdings keine Riickschliisse auf die hierarchische
Beziehung zwischen Xiwangmu und dem Herrscher Shun zu. Sie scheint ihr
Geschenk nach der Herrschaftsiibernahme durch Shun zu iiberreichen, und
nichts deutet darauf hin, dass das Geschenk als eine Legitimation der Herr-
schaft zu verstehen ist. Das Verb xian Jik weist auf eine niedrigere Stellung
des Schenkenden hin, wobei es die in Makehams Ubersetzung behauptete
Bedeutung einer Tributgabe nicht beinhaltet. Auch seine Ubersetzung des
Jade-huan als ,jade bracelet” — Jadearmreif — sollte liberdacht werden, da
das huan in der Archéologie zwar als Schmuckstiick, aber nicht eindeutig als
am Arm getragen bestimmt werden konnte*’ und in einer neutralen Uber-
setzung als ,,Jadering® oder ,,Jadereif*“** wiedergegeben werden sollte.

43 Xu Gan: Zhonglun (Sibu congkan chubian V43R TIHI4, Zibu T, Shanghai: Shang-
hai Shangwu Yinshuguan, 1965), fol. 1.25a.

44 Makeham: ,,An annotated translation of Zhong lun®, S. 169.

45 Siehe den Abschnitt ,,Bedeutung und Funktion von Jade aus archdologischer Sicht in
diesem Beitrag.

46 Das Shuowen jiezi beschreibt das huan als vergleichbar einer bi-Scheibe (B%) mit groBem
Loch. Siehe Tang Kejing & 4{: Shuowen jiezi jinyi #83Cf#F45% (Changsha: Yue
Lu Shushe, 1997), S. 35, sowie Wang/Shen/Wang: Xunzi jijie, S. 487. Der huan ist schei-
benférmig mit einem Durchmesser von meist ca. 10 cm. Jessica Rawson: Chinese Jade.
From the Neolithic to the Qing (Chicago: Art Media Resource, 2002), S. 130.
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Xiwangmu als Uberbringerin von
Jade in Texten nach der Han-Dynastie

Yongcheng jixian lu (,,Aufzeichnungen iiber die versammelten Unsterblichen
der ummauerten Stadt“)*’ ist ein von Du Guangting fLYEEE (850-933)
verfasstes Werk, welches in seiner urspriinglichen Form 109 Biographien
enthielt. Das heute erhaltene Werk beinhaltet nur noch 37 Texte und ist im
Daozang 1858 der Ming-Dynastie sowie im Siku quanshu VY& 4> iiber-
liefert.*®

Dem Autor Du Guangting wird eine bedeutende Rolle bei der Erneuerung
des Daoismus zugeschrieben. Die Rolle eines daoistischen Priesters nahm er
allerdings erst nach erfolgloser Teilnahme an den Beamtenpriifungen in der
Hauptstadt an.* Sein Werk Yongcheng jixian lu umfasst Hagiographien von
daoistischen weiblichen Personlichkeiten und beschreibt Xiwangmu eben-
falls als Uberbringerin von Jade:>

Als Yu Shun die Regentschaft innehatte, schickte Wangmu®' einen Botschafter
aus, um Shun ein Auan aus weiller Jade zu schenken. Dazu erhielt er die ,,Karte
zur Ausdehnung der Landes®, mit welcher er die neun Provinzen? des Gelben
Kaisers auf zwolf auszudehnen in der Lage war; Wangmu schickte wiederum

47 FEine Ubersetzung des Titels ins Englische stammt von Suzanne Cahill ,,Records of the
Assembled Transcendents of the Fortified Walled City“. Siehe Cahill: Divine Traces of
the Daoist Sisterhood, S.14, sowie Kristofer Schipper, Franciscus Verellen: The Taoist
Canon. A Historical Companion to the Daozang (3 Bde., Chicago: University of Chicago
Press, 2005), Bd. 1, S. 431.

48 Schipper/Verellen: The Taoist Canon, S. 431.

49 Cahill: Divine Traces of the Daoist Sisterhood, S. 12f.

50 Cahill: Divine Traces of the Daoist Sisterhood, S. 23.

51 In Texten nach der Han-Dynastie wird Xiwangmu oft als Wangmu bezeichnet. Siche zum
Beispiel [Ban Gu HE[H]: Han Wudi neizhuan X7 NH (Taibei: Yiwen Yinshuguan,
1962). Die Autorschaft fiir dieses Werk wird in der aktuellen wissenschaftlichen For-
schung nicht mehr Ban Gu zugeschrieben. Man geht davon aus, dass der Text erst wéh-
rend der Zeit der Sechs Dynastien (220-589) entstanden ist. Siche Fabrizio Pregadio: The
Encyclopedia of Taoism (2 Bde., London: Routledge, 2008), Bd. 1, S. 482.

52 Laut Tradition bestand China einst aus neun Provinzen. Um diese zu représentieren, liefl
der mythische Herrscher Yu angeblich neun Dreifiifie gieBen. Die auf diesen Gefdflen zu
sehenden Abbildungen sollten die Menschen lehren, zwischen Gut und Bose zu unter-
scheiden. Siehe Birell: Chinese Mythology, S. 1541.
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einen Botschafter aus, um Kaiser Shun ein guan zu schenken, welches, wenn
geblasen, die acht Winde in Einklang zu bringen vermag.3

FRVERRAL, TRHEMIR AR, RaitE, ZBREw M t+E =
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In dieser Textstelle tiberbringt Xiwangmu sowohl einen Reif (huan) als auch
das Musikinstrument (guan) aus Jade an Shun. Da das Yongcheng jixian lu
aus der Tang-Dynastie stammt, darf davon ausgegangen werden, dass es
nicht unerheblich durch das Da Dai [iji sowie das Zhonglun und das Fengsu
tongyi beeinflusst wurde, welche in der Han-Dynastie verfasst wurden.
Wiahrend huan im Text weiterhin ohne Erkldrung seiner Funktion bleibt,
wird guan wie im Fengsu tongyi als eine Jade vorgestellt, welche scheinbar
dhnlich einem Musikinstrument geblasen werden kann und sich, in diesem
Fall harmonisierend, auf die acht Winde auswirkt und vermutlich positive
Auswirkungen auf das Reich mit sich bringt.

Gleichzeitig mit dem Jadereif (huan) tiberreicht Xiwangmu die Yiditu
mHi[E (,,Karte zur Ausdehnung der Landes*). Diese erinnert an die Hetu
[ (,,Flusskarte*) der chinesischen Mythologie, welche als Teil der kaiserli-
chen Insignien ihrem Besitzer den Machtanspruch tiber das Reich bestatigt
und eine entscheidende Rolle bei der Kontrolle der Fluten gespielt haben soll.*®
Diese Karte, welche angeblich alle Fliisse Chinas verzeichnete, wurde dem
Flutenbéndiger Yu vom Gott des Gelben Flusses, Hebo Ji[{H, iiberreicht.>®
Im Mu Tianzi zhuan 2R 71% (,Biographie des Sohns des Himmels, [Konig]

53 Die acht Winde sind die Winde der acht Himmelsrichtungen der chinesischen Kosmo-
logie, wie sie z. B. im Huainanzi f£F3T wiedergegeben wird. Den acht Himmelsrich-
tungen Nordosten, Osten, Siidosten, Siiden, Stidwesten, Westen, Nordwesten und Norden
war jeweils ein Wind zugeordnet. Diese Kosmologie beschreibt die Welt als aus neun Kon-
tinenten bestehend, mit acht Endpunkten, neun Bergen, neun Bergpédssen, neun Stimpfen
und sechs Fliissen. Siehe John S. Major: Heaven and Earth in Early Han Thought.
Chapters Three, Four, and Five of the Huainanzi (New York: State University of New
York Press, 1993), S. 146.

54 Du Guangting: Yongcheng jixian lu. Jinmu yuanjun %tE7CH (Daozang 783, Taibei:
Yiwen Yinshuguan, 1962), fol. 1.11a.

55 Wolfgang Miinke: Mythologie der chinesischen Antike (Frankfurt: Peter Lang, 1998), S. 68.

56 Yang Lihui, An Deming, Jessica Anderson Turner: Handbook of Chinese Mythology
(Santa Barbara: abc-clio, 2005), S. 131. Neben Yu war der erste mythische Herrscher Fu-
xi k2% ebenfalls ein Empfinger dieser Flusstafel. Angeblich wurde sie ihm von einem
Drachen oder einer Schildkréte iiberreicht, worauthin er die acht Trigramme entwarf.
Siehe Miinke: Mythologie der chinesischen Antike, S. 69.
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Mu*) wird davon berichtet, wie Konig Mu die Flusskarte von Hebo iiber-
reicht wurde, was als Zuweisung der Herrschaftslegitimation an Kénig Mu
interpretiert wird.>” Somit sollte der Riickschluss méglich sein, auch den
Jadereif (huan) als ein Objekt zu interpretieren, welches sich positiv auf eine
Herrschaft auswirkt bzw. diese legitimiert.

Anzumerken ist hier auch die Verwendung des Verbes shou #% (schenken,
erweisen), welches im Kontrast zum Da Dai liji und dem Zhonglun steht, die
beide das Verb xian J§k (anbieten, geben, darbringen) wihlen, welches wie-
derum eine niedrigere Rangstufe des Schenkenden impliziert, ohne jedoch
eine Tributhandlung darzustellen.®

Betrachtet man den zeitlichen Hintergrund der Texte, so darf angenommen
werden, dass sich Xiwangmu in der Tang-Zeit bereits als wichtige daoisti-
sche Gottheit etabliert hatte, wéihrend sie in der Han-Dynastie zwar als Be-
sitzerin des , Krautes der Unsterblichkeit” (bu si zhi yao AL %) verehrt
wurde, aber noch nicht eindeutig eine hohere Stufe als die mythischen Herr-
scher eingenommen hatte.

Beim Versuch, die Bestimmung und die Funktion der Verwendung des
im Text {iberreichten Jadereifs (huan) zu erschlieBen, soll eine Textstelle aus
dem Xunzi #j¥ in der Ubersetzung Eric L. Huttons herangezogen werden:

When inquiring a person, one is to use a gui. When asking questions of a well-
bred man, one is to use a bi. When summoning a person, one is to use a yuan.
When dismissing a person, one is to use a jue. When reversing a dismissal, one
is to use a huan.”

H%AU\EE, FnEth 60[3\%’ EAHE/‘%7 %ﬁj\w\fﬁ’ }i%ﬁufﬁo ol

Hutton schligt vor, bei der Interpretation der Funktion und der Bedeutung
der Jaden den Aspekt der Homophonie heranzuziehen. Die Aussprache des

57 Deborah Lynn Porter: From Deluge to Discourse. Myth, History, and the Generation of
Chinese Fiction (New York: State University of New York Press, 1996), S. 115.

58 Frithauf: Die Konigliche Mutter des Westens, S. 86.

59 Xunzi (Ubers. Eric L. Hutton): Xunzi &jF. The Complete Text (Princeton: Princeton
University Press, 2014), S. 289.

60 Laut dem Kommentar des Hao Yixing #8647 ist shi 1 hier gleichzusetzen mit shi
,Dienst“. Siche Wang Xianqian F5¢##k, Shen Xiaohuan JLWH%E, Wang Xingxian 2 &:
Xunzi jijie FF3A# (Beijing: Zhonghua Shuju, 2010), S. 488.

61 Wang Zhonglin FEM: Xinyi Xunzi duben #i%E T84 (Taibei: Sanmin Shuju,
1972), S. 378.
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Schriftzeichens Auan (MC hwaen, OC *C.¢*ren) Iz (,Jadereif*) war homo-
phon (oder nahezu homophon) zum Verb huan (MC hwaen, OC *c*ren) 12
(,,zuriickkehren®), was auf eine Bedeutung im Sinne von ,,ins Amt zuriick-
gerufen werden schlieBen lieBe.®* Dies wire eine linguistisch begriindete,
symbolische Nutzung dieser Jade. Allerdings gibt es keine Hinweise in der
chinesischen Mythologie, welche darauf hindeuten wiirden, dass Xiwangmu
Shun in ein Amt zuriickholen wollte, vielmehr wurde Shun die Herrschaft
von Yao iibertragen.

Somit soll dem Jadereif (huan) in dieser Textstelle eine herrschaftsunter-
stiitzende und -legitimierende Bedeutung zugesprochen werden, begriindet
durch die Tatsache, dass gleichzeitig eine Landkarte liberreicht wurde, wel-
che an die beriihmte Flusskarte Hetu erinnert, sowie ein Musikinstrument
aus Jade, welches dem Besitzer die Féahigkeit zuspricht, das Reich zu har-
monisieren.

Xiwangmu und Jade im Taiping yulan

Das Taiping yulan (,,Vom Kaiser gelesene [Werke] der Taiping-Periode®) ist
ein kompiliertes Referenzwerk oder ,,Enzyklopidie* (leishu A7), welche
unter dem songzeitlichen Kaiser Taizong K5% (reg. 976-997) in Hauptver-
antwortung des Li Fang Z=Hj (925-996) entstand. Dieser sollte das in klei-
neren leishu und anderen Werken enthaltene Wissen, welches vom Kaiser
als uniibersichtlich eingestuft wurde, iiberarbeiten und neu organisieren.®
Der heutige wissenschaftliche Wert dieser Kompilation ist darauf zuriickzu-
filhren, dass einige ansonsten verlorene Werke darin inkorporiert wurden
und somit weiterhin zuginglich bleiben.®* Zu den Jaden Auan und jue steht
im Taiping yulan:

Jadereif (huan): Im Ruiying tu® heiBt es: Zur Zeit des Gelben Kaisers kam

Xiwangmu, auf einem weiflen Hirsch reitend, um einen weillen Jadereif zu

62 Xunzi, S. 289.

63 Johannes L. Kurz: Das Kompilationsprojekt Song Taizongs (reg. 976-997) (Bern: Peter
Lang, 2003), S. 55.

64 Kurz: Das Kompilationsprojekt Song Taizongs, S. 63.
65 Beim Ruiying tu handelt es sich wohl um ein nicht mehr erhaltenes Werk.
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schenken. Zur Zeit Shuns kam sie wieder und schenkte [abermals] einen wei-
Ben Jadereif.

B R AR, P ERERABARAIR, FEREAM AR, ¢

Jadereif mit Aussparung (jue): Im Ruiying tu heilit es: Zur Zeit Shuns schenkte
Xiwangmu einen weilen Jadereif (huan) und einen Jadereif mit Aussparung

(jue).
PR EfMER 1. SRS PE E AR SRR, O

Folgt man hier wieder Huttons auf Homophonie basierenden Interpretations-
vorschlag, dann lieBe sich von der Bedeutung des Zeichens jue F,% welches
in seiner Aussprache dem Verb jue (MC kwet, OC *kvet) R (,entlassen,
sich trennen®) gleicht, auf eine Bedeutung wie ,,jemanden aus dem Amt ent-
lassen® oder ,,mit jemandem brechen* schlieen. Auch die Form des jue,
welche sich als ein Reif mit Aussparung beziehungsweise als ein unterbro-
chener Kreis beschreiben lésst, lieBe eine solche Interpretation zu.® Im
Taiping yulan heif}t es weiter:

Der Edle lisst [dem Untergebenen] einen Jadereif (fuan) zuteilwerden,”® um
seinen Wunsch nach [dessen] Riickkehr [in den Dienst] auszudriicken, und ein
Jjue, um [ihn] zu verabschieden.

G AERRIIR AR DL J: . 7!
Weiterhin ist zu lesen:

Wenn man eine Person zu sich beordern mochte, so wird das durch einen
Jadereif (huan) vollzogen, wenn man [den Kontakt zu] einem Menschen beenden
mochte, so wird das durch einen Jadereif mit Aussparung (jue) ausgedriickt.

AL, @A, 72

66 Li Fang: Taiping yulan (Taibei: Xinxing Shuju, 1958), Bd. 9, S. 692 [fol. 5a].

67 Taiping yulan, Bd. 9, S. 692 [fol. 7b].

68 Das Shuowen jiezi schreibt zu jue: ,,Ein jue ist ein Jadeornament” (B Effl tH). Xu Tang:
Shuowen jiezi jinyi, S. 39.

69 Xunzi, S. 289.

70 Das Verb ci /% ,jemandem etwas zuteilwerden lassen, schenken® impliziert ein Geschenk
von einem Hohergestellten an einen Untergebenen und ist eine Belohnung. Siehe Manfred
W. Frithauf: ,, Tribut und Geschenke im Mu Tianzi Zhuan®, in: Zeitschrift der Deutschen
Morgenlindischen Gesellschaft 154.1 (2004), S. 173-200, hier S. 199.

71 Taiping yulan, Bd. 9, S. 692 [fol. 5b].
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Vor dem Hintergrund der Textstelle des Taiping yulan betrachtet, scheint der
Interpretationsansatz Huttons hingegen wenig sinnvoll. Xiwangmu schenkt
hier sowohl ein weilles Auan als auch ein jue. Dies wére dann in der Bedeu-
tung zu lesen, dass Xiwangmu ein Auan darbringt, um Shun in Amt und
Wiirden zuriickzuholen, um ihn dann wenig spiter, mit der Uberreichung
eines jue, aus dem Amt zu entlassen. Vorstellbar ist hochstens, dass hier die
Macht Xiwangmus, Herrscher sowohl in das Amt zu holen als auch wieder
zu entlassen, angedeutet werden soll.

Neben der Analyse der implizierten Bedeutungen, welche durch die
unterschiedliche Formgebung von Jade transportiert werden sollten, lohnt
ein allgemeiner Blick auf die Eigenschaften, welche diesem Stein durch sein
Aussehen und seine Beschaffenheit in der chinesischen Kultur nachgesagt
wurden und werden. Moglicherweise lassen sich hierbei weitere Hinweise
finden, welche Ambitionen und welches Ziel durch das Uberreichen von
Jade an die mythischen Herrscher durch Xiwangmu verfolgt wurden.

Bedeutung und Funktion von Jade aus archdologischer Sicht

Jade wurde nicht nur aufgrund ihrer hohen Asthetik als Schmuck hoch ge-
schitzt, ihre verschiedenen Formen und Erscheinungen waren Bedeutungs-
triger im rituellen und reprisentativen Sinne.”® So gelten die Jaden huan
und jue als Insignien, durch deren Uberbringung eine eindeutige Botschaft
ausgedriickt wurde. Wie bereits beschrieben wurde ein Beamter, dem ein
Jadereif (huan) zukam, zur Riickkehr aufgerufen — meist aus einem Grenz-
gebiet an den Kaiserhof. Ein Jadereif mit Aussparung (jue) bezeugte ein
Abschiednehmen.’

Sowohl vom Jadereif (huan) als auch vom Reif mit Aussparung (jue)
wird angenommen, dass sie auch als Schmuckstiick dienten. Der Auan wurde
in Grabern auf dem Abdomen und der Brust des Toten oder stapelweise
neben diesem gefunden. Im Alltag wurde er vermutlich in Form eines An-
hingers auf der Kleidung getragen,”> wohingegen der jue Verwendung als

72 Taiping yulan, Bd. 9, S. 692 [fol. 7b].

73 Chen-chiu Wang: Chinesische Jade (Taipei: Hilit, 1992), S. 10.
74 Wang: Chinesische Jade, S. 11.

75 Gu/Li: Chinese Jade, S. 85.



Xiwangmu als Uberbringerin von Jade 75

Ohrring gefunden haben konnte.’® Friiheste Funde dieser Jaden stammen
noch aus der Zeit vor der Hongshan-Kultur (4L1l1, 5.-3. Jt. v.Chr.), aus der
frithen bis mittleren neolithischen Periode,”” welche deckungsgleich mit den
angeblichen Lebensdaten des mythischen Herrschers Shun ist. Im Gegensatz
zu huan und jue ist die dritte, von Xiwangmu liberbrachte Jade — das Musik-
instrument guan — nicht archdologisch belegbar,” und die derzeitige Kenntnis
dariiber bleibt auf die schriftlichen Uberlieferungen beschrinkt.

Neben diesen speziellen Auspragungen fungierte Jade zudem als Bedeu-
tungstrager in einem allgemeineren Sinn. So stand und steht die Jade auf-
grund ihrer Hérte fiir einen unbeugsamen und ehrlichen Charakter, aufgrund
ihres geschmeidigen Aussehens fiir Bescheidenheit und Reinheit. Zudem
diente der Stein dem Herrscher zur symbolischen Ubermittlung von Bot-
schaften und als Belohnung und Auszeichnung fiir Verdienste Untergebener”
und wurde durch das damit einhergehende Ansehen und Prestige als
Statussymbol hoch geschitzt.®® In den Gribern der Han wurde Jade nicht
nur als Statusanzeiger, sondern auch zum Schutz der Toten und zur Abwehr
von Damonen beigegeben. Die Einflihrung von Jadestopseln in die Korper-
Offnungen der Toten sollte deren Verfall verhindern — ein Brauch, der ver-
mutlich von der nahezu ewigen Haltbarkeit von Jade iiber Jahrtausende und
dem Wunsch nach Erhalt des toten Korpers herriihrt. Vermutlich aus diesem
Grund ist dieser Stein auch eng mit dem Unsterblichkeitsglauben verbunden.
Kaiser Wu der Han-Dynastie (Han Wudi %, 156-87 v.Chr.) hing
sogar dem Glauben an, das Trinken von Jadepulver wiirde ihm Unsterblich-
keit bringen.®! In der allgemeinen Vorstellung besa3 Jade zumindest heilende
und magische Krifte, welche lebensverldngernd wirken konnen.
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Funktion und Bedeutung von Jade mit Bezug auf Xiwangmu

Fiir eine Funktionsbestimmung der Jade wurden Texte aus den Dynastien
Han, Tang und Song beleuchtet. Zusammenfassend kann hier festgehalten
werden, dass sich Xiwangmu in den Texten sowohl im Besitz des Jadekopf-
schmuckes sheng befindet als auch unter anderem ein Jadeinstrument guan
verschenkt. Beide Jaden scheinen ihrem Besitzer Fahigkeiten kosmologischen
Ausmalles zuzusprechen, wobei bislang nur der sheng archdologisch belegt
werden kann. Dieser soll unter anderem Xiwangmu befahigen, den Kosmos
zu weben. Im Huainanzi wird dessen Einfluss auf das Gleichgewicht der
Welt deutlich; wird er zerbrochen, folgt Chaos. Das Jadeinstrument (guan)
hingegen hat die Macht, Menschen und gottliche Wesen in Einklang und
Harmonie zu bringen.

Die weiteren iiberreichten Jaden — der Jadereif (Auan) und der Reif mit
Aussparung (jue) — sind beide archidologisch belegt, allerdings kann deren
Funktion bislang nicht eindeutig geklirt werden. Vermutlich handelte es sich
um Schmuckstiicke, welche als Insignien fungierten und dem Tréger die
Macht zusprachen, Beamte zu berufen oder zu entlassen.

Betrachtet man die in den Textstellen verwendeten Verben, durch welche
das Uberreichen der Jade als Geschenk ausgedriickt werden soll, stellt man
fest, dass in den Texten der Han- und der Song-Dynastie von xian Jik (,,dar-
bringen®) gesprochen wird, welches eine hohere Stellung des Beschenkten
impliziert. Das Yongcheng jixian lu aus der Tang-Dynastie ist der einzige
Text, welcher durch das Verb shou % (,,darbringen) auf eine zumindest
gleiche Ebene zwischen Schenkendem und Beschenktem hinweist. Die
explizite Verwendung dieses Schriftzeichens muss mit Sicherheit darin be-
griindet werden, dass es im Interesse eines daoistischen Autors lag, den
Status Xiwangmus — als Mitglied des daoistischen Pantheons — mindestens
auf die Ebene der mythischen Kaiser — wenn nicht hoher — einzustufen. Im
Da Dai liji und im Yongcheng jixian lu tbergibt Xiwangmu Geschenke,
welche den Herrscher in seiner Regentschaft stirken, ihn unterstiitzen oder
sie ihm erleichtern sollen: zum einen das Jade-guan, welches es vermag, das
Reich, das Volk und die Gottheiten in Einklang zu bringen, zum anderen die
,Karte zur Ausdehnung des Landes* (Yiditu), welche an die ,,Flusskarte*
(Hetu) und deren herrschaftslegitimierende Funktion erinnert.
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Wihrend die mythischen Kaiser Yao und Yu in ihrer Regierungszeit ver-
schiedene Naturkatastrophen zu {iberwinden hatten — so kdmpfte Yao gegen
die Diirre und Yu gegen die Flut® — galt Shuns Regentschaft als {iberaus
vorbildhaft und als nahezu paradiesisches Ideal. Xiwangmu, welcher als
Besitzerin des sheng Macht tiber den Kosmos und dessen Stabilitit zuge-
sprochen wird, iiberreicht Shun ein Musikinstrument (guan) aus Jade, welches
dem Besitzer die Macht zuspricht, Harmonie im Reich herzustellen. Unwei-
gerlich scheint der Riickschluss eines Zusammenhangs zwischen Xiwangmus
Geschenk und der harmonischen Herrschaft Shuns.

Bedenkt man den Stellenwert von Jade in der chinesischen Kultur, so
kann festgehalten werden, dass sie nicht nur mit den konfuzianischen Tugenden
verbunden wird, sondern durch ihre materielle Hérte, welche sie nahezu un-
zerstorbar macht und sie Jahrtausende tiberdauern lésst, auch mit Langlebig-
keit. Xiwangmu steht seit der Han-Dynastie und nach ihrer Aufnahme in das
daoistische Pantheon fiir die Hoffnung auf Unsterblichkeit. In der chinesi-
schen Abbildungstradition wird dies in den Wandmalereien von Grébern der
Han-Dynastie durch die Darstellung des ,,Krautes der Unsterblichkeit” ver-
deutlicht; in den Textquellen nach der Han-Dynastie sind es Pfirsiche, welche
dem, der sie verzehren darf, ein langes Leben versprechen. Ab der Yuan-
Dynastie (7, 1271-1368) finden sich diese auch auf Abbildungen wieder.

Das iiberdurchschnittliche lange Leben der mythischen Herrscher — welches
meist an die 100 Jahre heranreichte — ldsst die Vermutung zu, dass es sich
bei den iiberreichten Jaden nicht nur um Insignien der Macht oder Herr-
schaftslegitimation handelte, sondern auch um Symbole der Gewihrung
eines langen Lebens durch Xiwangmu. Diese Praxis wurde in Schriftquellen
nach der Han-Dynastie und in der Malerei ab der Yuan-Dynastie durch die
»Pfirsiche der Unsterblichkeit™ abgelost, welche Xiwangmu an vorbildhafte
Adepten iiberreichte.

Auffallend ist das Fehlen jeglicher mit den Schriftquellen iiberein-
stimmender Abbildungstraditionen, die Xiwangmu als die Uberbringerin von
Jade zeigt. Moglicherweise handelt es sich bei solchen Beschreibungen um
einen Topos, welcher auf die Schriftquellen beschrinkt blieb und keinen
Niederschlag in der Kunst fand. Als Himmelssohne galten die chinesischen
Kaiser — und somit auch die mythischen — als Mittler zwischen der gottlichen

83 Siehe dazu Birell: Chinese Mythology, S. 81, 146.
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und der menschlichen Welt. Xiwangmu als gottliches Wesen {iberreichte
diesen die hochsten Insignien der Macht, welche aus dem gottlichen Material
Jade geformt waren, legitimierte somit ihre Herrschaft, brachte langes Leben
und driickte ihr Wohlwollen aus. Die Wahl von Jade als Material und Zeichen
fiir Kultur erscheint hierfiir als die trefflichste Ausdrucksform. Xiwangmu
selbst ist in den Texten eng mit Jade verbunden, wie es durch ihren Kopfputz
sheng und den im Shanhai jing erwihnten Jadeberg als Wohnstitte ausge-
driickt wird. Den chinesischen Herrschern stand es zu, Jade zur symboli-
schen Ubermittlung einer Botschaft und als Belohnung fiir Verdienste zu
iiberreichen. Selbstredend brachte diese Auszeichnung auch eine Status-
erhohung des Empfingers mit sich. Durch die Ubergabe von Jade an die my-
thischen Herrscher durch Xiwangmu wurden nicht nur deren aulergewdhnli-
che Verdienste belohnt, ihre Herrschaft legitimiert und wohlwollend gefordert,
sondern auch durch die symbolischen Eigenschaften der Jade — Langlebig-
keit und Ausdauer — an diese weitergegeben und iibertragen.

Das Motiv des Treffens von Xiwangmu mit méchtigen Herrschern lebt
im Mu Tianzi zhuan und dem Han Wu gushi #iEGEF (,,Erzihlung iiber
Han-[Kaiser] Wu*) fort. Auch Konig Mu erreichte der Legende nach ein
hohes Alter von fast 100 Jahren. Kaiser Wu der Han kam in den Genuss der
Pfirsiche der Unsterblichkeit, welche Xiwangmu am Kaiserhof mit ihm teilte.
Das Motiv von Xiwangmu als der Besitzerin von Jade trat jedoch in der
Schrifttradition in den Hintergrund und spielte in der Bildtradition nie eine
Rolle.

Neben dem in der Grabkunst der Han-Dynastie mit Xiwangmu in Ver-
bindung gebrachten ,,Kraut der Unsterblichkeit* legten ihr die Schriftquellen
dieser Dynastie ein weiteres Mittel zur Gewéhrung eines langen Lebens in
die Héande: Jade, eines der bedeutendsten und wertvollsten Materialien der
chinesischen Kulturgeschichte, welches aufgrund seiner Harte fiir nahezu
unverwiistliche Robustheit stand. Jade sollte nicht nur dem von Xiwangmu
beschenkten Herrscher Shun Langlebigkeit bescheren, sondern auch seiner
Macht und Herrschaft Bestéindigkeit und Stabilitét verleihen, wie es die phy-
sischen Eigenschaften der Jade symbolisch versprachen.

Im Gegensatz zum ,,Kraut der Unsterblichkeit“ der Han-Dynastie und
den in den Folgedynastien aufgekommenen ,,Pfirsichen der Unsterblichkeit™
wurde die lebensverldngernde Bedeutung der Jade in den iiberlieferten Texten
hochstens impliziert, jedoch nie ausdriicklich behauptet. Auch zeigen diese
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Textstellen, dass in der Uberlieferungsgeschichte mehrere Traditionsstriinge
parallel und manchmal sogar in sich widersprechender Form nebeneinander
existieren konnten. Wéhrend ein Teil dieser Traditionsstringe weiter ausge-
schmiickt und in spétere Narrative oder in die Kunst integriert wurde, konnten
sich andere Rezeptionslinien nicht erhalten und gingen verloren.





