4 Dritte Phase: H6hepunkt (1093-1095)

Die Leistungen des Meisters Tongli

Die zweite Phase des Steininschriftenprojekts endete, nachdem der damals schon
weithin bekannte Monch Tongli JE# (1049-1098) im Wolkenheimkloster eintraf
und wenig spater die Geschicke des Projekts in seine Hinde nahm. Die Zeit seiner
Projektleitung — die dritte Phase des Steininschriftenprojekts wahrend der Liao-
Zeit — dauerte nur zwei bis drei Jahre, vom neunten Jahr der Regierungsperiode
Daan k% (1093) bis zum ersten Jahr der Regierungsperiode Shouchang # & (1095).
Doch trotz der Kiirze dieser Phase konnten unter seiner Leitung 44 Biindel der
Sutren auf insgesamt 4137 Tafeln in Stein gemeif3elt werden.

Als wichtigste Quelle iiber diese Zeit dient uns die im Jahr 1118 von Mdnch
Zhicai %7 verfasste Pagodeninschrift der Grofien Liao-Dynastie zur Fortsetzung der
versteckt gelagerten Steinsutren des Wolkenheimklosters vom Zhuolu Shan in Zhuo-
zhou KB MBI E JEFE A £855 (im Folgenden kurz ,,Pagodeninschrift zur
Fortsetzung der Steinsutren®) (Abb. 30):

[...] Seine verstorbene Exzellenz, Gro3meister Tongli, war ein herausragender Ménch und ge-
noss wahrlich ein hohes Ansehen. [...] Als er diesen Berg besuchte und in dessen Kloster iiber-
nachtete, seufzte er [iiber die Tatsache, dass] die Steinsutren noch nicht vollstindig waren
und fasste den Gedanken, das Projekt weiterzufiihren. [...] Also [begann] er am ersten Tag des
ersten Monats im neunten Jahr der Regierungsperiode Daan [30. Januar 1093], in diesem Klos-
ter Weiheriten zu veranstalten, zu welcher Beamte, einfaches Volk, buddhistische Monche und
Nonnen und Anhédnger auf den Berg kamen, um sich buddhistische Geliibde abnehmen zu
lassen. [... Diese Weiheriten] wurden erst am Ende des Friihlings beendet, und es wurden mehr
als zehn Tausend Schniire cash an Spenden dadurch eingenommen. Er iibergab das Geld sei-
nem Schiiler, dem gegenwéirtigen376 Inspektor der Monchsregistratur des rechten Administra-
tionsdistrikts, Gromeister Tonghui Yuanzhao [M6nch] Shanding, um die Sutren zu kollatio-
nieren und in Stein zu meifleln. Die Steine glichen Druckplatten und wurden sowohl auf der
Vorder- wie auf der Riickseite bearbeitet, sodass je zwei Bldtter des Sutrentextes eingraviert
werden konnten. Im zehnten Jahr der Regierungsperiode Daan [1094] war das Geld aufge-
braucht und die Arbeit kam vorldufig zum Erliegen. Es sind [nun] 4080 Tafeln®’” mit 44 Biin-
del an Sutren. Eine Liste der Titel befindet sich zur Linken. [...]
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Weiter wird in der Pagodeninschrift zur Fortsetzung der Steinsutren berichtet, dass
Shanding 3’ gemeinsam mit einem anderen Schiiler Tonglis, Shanrui &, be-

376 Das Zeichen jian 5, ist hier als xian ¥ zu lesen. Siehe auch oben, Fn. 280.
377 Tatsdchlich sind es 4137 Steintafeln.
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schlossen habe, im Jahr 1117 in der siidwestlichen Ecke des Klosters ein unterirdi-
sches Depot zu errichten, um die Steinplatten vor Zerstérung zu beschiitzen. In
diesem Depot sollten die 180 groflen Platten®® aus der Zeit Daozongs sowie die
4080 kleinen Platten Tonglis aufbewahrt werden (Abb. 5). Auf dem Depot sei
schliefilich noch eine Pagode errichtet worden, auf welcher sich diese Inschrift
sowie im Anschluss daran die Titel der Sutren befinden, die auf den 180 grofien
Platten Daozongs und den 4080 Platten Tonglis eingraviert worden waren.

Im Jahr 1957 folgten einige Wissenschaftler aus Beijing den Angaben, die sie
einer anderen Inschrift aus dem Jahr 1117 entnahmen, der Inschrift der Pagode fiir
die Reliquie des Buddha Sakyamuni im Steinsutren-Wolkenheimkloster auf dem Bai-
dai Shan im Bezirk Fanyang, Prdfektur Zhuozhou im Yanjing der Grofien Liao KigH
FUBN T FGER 0 LA A= Ja = Rl b & F) 550 (Abb. 42).>7° Dieser Text berichtet da-
von, dass wihrend der Restaurierungsarbeiten an der Huayan-Halle 7¢ %380 bud-
dhistische Reliquien entdeckt wurden, fiir die der Monch Shaotan #iiH eine drei-
zehn-stockige Ziegelpagode errichtet habe, die so genannte Siidpagode mif%
(Abb. 43).28! Einen Schritt von der Pagode entfernt seien 4500 Steinplatten mit Su-
trentexten vergraben.

Diese Inschrift gab den wichtigsten Hinweis fiir die Ausgrabung der Steinsu-
tren.>®? Das unterirdische Depot war von Siiden nach Norden etwa 19 m lang, von
Osten nach Westen etwa 10 m breit, und rund 5 m tief. Die Ho6hle wurde durch eine
Erdwand in eine nérdliche und eine siidliche Halfte geteilt, wobei die nérdliche
Halfte etwa zwei Drittel der ganzen Hohle einnahm und 6295 Steinplatten enthielt,
wahrend der siidliche Teil das restliche Drittel der Hohle belegte und 3787 Stein-
platten enthielt. Insgesamt waren im Depot also 10.082 Steinplatten vergraben.
Den Kolophonen auf den Steinplatten und den iiberlieferten Inschriften nach zu
urteilen wird vermutet, dass es wiahrend der Liao- und der Jin-Dynastie drei Aktio-
nen gab, in denen die Steinsutren, die von den Jahren 1091 bis zur Regierungsperi-
ode Mingchang #] £ der Jin-Dynastie (1190-1196) gemeif3elt wurden, im unterirdi-
schen Depot eingelagert wurden.>8>

Wie wir gesehen haben, berichtet die Pagodeninschrift zur Fortsetzung der
Steinsutren, dass Meister Tongli, als er den Steinsutrenberg fi#¢ili besuchte und
sah, dass noch nicht einmal die Hélfte des Tripitaka in Stein gemeif3elt war, darii-
ber nachdachte, wie er das Projekt weiterfiihren konne. Wann aber ist Tongli im

378 Tatsdchlich gab es nur 163 Steintafeln aus dieser Zeit.

379 Abschrift siehe Chen Yanzhu 1995, 15.

380 Besser bekannt als Donnerklanghéhle 77 71il; die erste Hohle, die Jingwan fiir das Stein-
inschriftenprojekt in den Berg treiben lief3, heute nummeriert als Hohle Nr. 5. Siehe dazu auch
Huang Bingzhang 2001, 26.

381 Leider wurde diese Pagode in den vierziger Jahren wahrend des Zweiten Weltkrieges zerstort.
382 Siehe Huang Bingzhang 2001, 91-92.

383 Siehe Huang Bingzhang 2001, 95.
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Abb. 42: Inschrift der Pagode fiir die Reliquie des Buddha Sakyamuni im Steinsutren-Wolkenheim-
kloster auf dem Baidai Shan im Bezirk Fanyang, Prifektur Zhuozhou im Yanjing der GrofSen Liao
(Quelle: Beijing tushuguan jinshi zu 1989 ff., Bd. 45, 150).
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Abb. 43: Siidpagode (Quelle: Tokiwa Daijo/Sekino Tadashi 1976, Bd. 12, 71).
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Wolkenheimkloster angekommen? Einen Hinweis dazu gibt uns die Grabinschrift
von Meister Chongyu %:%: aus dem Jahr 1120: Chongyu sei auf der Insel Wangjia
T 538 Tongli begegnet und von ihm in der Lehre Bodhidharmas unterwiesen
worden, und sie seien 1092 gemeinsam zum Wolkenheimkloster gekommen, um
das Projekt der Steinsutren fortzusetzen.>®> Tongli muss also bereits 1092 in Fang-
shan angekommen sein.

Vor der Zeit Tonglis war das Steininschriftenprojekt von Kaiser Daozong finan-
ziell unterstiitzt und von lokalen Beamten verwaltet worden. Dies dnderte sich je-
doch spétestens 1093: so gibt es aus diesem Jahr zwei Steinplatten, die von einem
Liu Zhu %1%, Gelehrter Herr SC#RER:, Stellvertretender Lektor der Palastbibliothek
KFIE¥, Kommandant der Kriegskavallerie i, und seiner Familie fiir ihre Vor-
fahren, verstorbenen Eltern und die Familie in Auftrag gegeben worden waren.3%¢
Zudem enthalten die letzten sechzig Steinplatten vor Tongli keinerlei Kolophone
eines leitenden Beamten mehr. Offenbar war die Finanzierung durch das Kaiser-
haus versiegt, und Privatpersonen waren eingesprungen.

Dies war die Situation, als Tongli 1092 ins Wolkenheimkloster kam. Da das
Kloster vom Kaiserhof keine Finanzmittel zur Fortsetzung des Projekts mehr er-
hielt, suchte er nach anderen Moglichkeiten. Nach dem chinesischen Neujahrsfest
des Jahres 1093 begann er, in grofiem Stil Weiheriten fiir die breite Bevolkerung
sowie Beamte, Ménche und Nonnen zu veranstalten, wodurch es ihm gelang, iiber
zehn Tausend Schniire cash (guan &) fiir das Projekt einzunehmen.

Tatsachlich jedoch wurden nicht alle Steinplatten der dritten Phase mit diesem
Geld finanziert. Auf den Steinplatten, die die Abhandlungen Yogacarabhiimi-Sastra
Fifinfiidssn und VijAaptimatratasiddhi-Sastra MR enthalten, befinden sich drei-
zehn Kolophone mit Informationen zu Spenden, die sowohl von Privatleuten als
auch von verschiedenen Klostern stammen.>®” Durch diese Spender kamen insge-
samt 2100 Schniire cash zusammen, mit denen 1050 Steinplatten bezahlt werden
konnten, etwa ein Viertel aller Steinplatten der dritten Phase.>®® Eine Steinplatte

384 Siidlich des heutigen Dalian Xi%, Provinz Liaoning. Zur Existenz dieses Ortes schon wihrend
der Liao-Zeit siehe z. B. Yu Zhiyuan/Dong Zhizheng 1995, 434 (Eintrag unter ,,37 4 #5 & N 2 45).
385 Siehe Chongyu dashi fenta ji 525 KAlEESHC (Abschrift in Xiang Nan 1995, 682f.), 682. Am
Ende des Bodhisattva-carya-nirdesa 3% %45 befindet sich ein Kolophon aus dem zehnten Mo-
nat des Jahres 1093 mit den Namen der beteiligten Kollatoren. Einer davon war ein gewisser Chongyu
£2H (siehe Abb. 45). Wir kénnen wohl annehmen, dass es sich dabei um die Bekanntschaft Tonglis
von der Insel Wangjia handelt.

386 Siehe FSSJ, Bd. 11, 334 und 336. Siehe hierzu auch oben, 178f.

387 Es handelt sich um die Kléster Yanhong Si #Et<F, Hongfa Si 5A75SF, Tiankai Si KBHSE,
Hongye Si 5, %5, Kaiyuan Si Bl JG5F und das Wolkenheimkloster (Yunju Si 2 J&=F). Siehe FSS],
Bd. 18, 53, 525, 542, 555, 579, 587, 594, 625, 641, 651, 730, 761 und Bd. 20, 148.

388 Chen Yanzhu meint, dass die Zahl von 1050 ,,tiao“ 14 der Anzahl von ,,Blittern® (zhi 4%, dqui-
valent zu einer Steinplattenseite) entsprache. Deshalb wiirden 1050 tiao etwa 13 % der in der dritten
Phase hergestellten Steinplatten ausmachen (also 525 Steintafeln; siehe Chen Yanzhu 1993, 189).
Allerdings sind am Ende jedes juan oft sowohl die Anzahl der tiao also auch der zhi angegeben.
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kostete demnach zwei Schniire cash. Darin enthalten waren die Kosten fiir das
Material sowie fiir die Kalligraphen, die Steinmetze und die Kollationatoren.38°

Die genannten Kolophone stammen aus der Zeit zwischen dem vierten Monat
1094 und 1095.3%° Das Geld fiir diese Platten wurde ein bis zwei Jahre nach Tonglis
Weiheriten im Jahr 1093 gespendet. Diese 2100 Schniire cash sind deshalb nicht
Teil des Betrages, den Tongli in der ersten Jahreshdlfte 1093 eingenommen hatte.

Zwolf der dreizehn Kolophone befinden sich auf den Steinplatten des Yogdca-
rabhiimi-sastra, einer fiir Tongli sehr wichtigen Abhandlung. Insgesamt wird in
diesen Kolophonen von 2000 Schniiren cash geschrieben, die fiir 1000 Steinplatten
gespendet wurden. Das Yogdcarabhiimi-Sastra enthalt 100 juan und wurde auf
894 Steinplatten gemeiflelt; es ist damit in etwa vergleichbar mit einer anderen
groflen Abhandlung, die fiir Tongli ebenfalls von grofier Bedeutung war, dem Ma-
haprajfiaparamita-sastra X% FE 5 mit ebenfalls 100 juan, gemeifdelt auf 1074 Stein-
platten. In jedem Fall waren die 2100 Schniire cash an Spendengeldern mehr als
ausreichend fiir die Herstellung des Yogdcarabhiimi-Sastra, welches somit offenbar
nicht direkt von Tongli, sondern von verschiedenen Kldstern und Privatleuten fi-
nanziert wurde.

Sowohl die Weiterfiihrung des Steininschriftenprojekts als auch der Bau einer
Grabsidule, die Tongli fiir Meister Jingwan errichten lief3, wurden gleichzeitig im
Jahr 1093 begonnen (Abb. 44).3°' Der Bau der Sdule hatte dabei einen ebenso gro-
3en Stellenwert wie die Steininschriften, weshalb ein substanzieller Teil der Gelder
dafiir eingesetzt wurde. Wir wissen, dass abgesehen von den 1050 Steinplatten, die
von Klostern und Privatleuten finanziert wurden, die {ibrigen 3087 Steinplatten —
also rund drei Viertel der Gesamtproduktion Tonglis — aus den Mitteln bezahlt wur-
den, die die Weiheriten eingebracht hatten. Wir wissen des Weiteren, dass eine
Steinplatte und ihre Bearbeitung in jener Zeit zwei Schniire cash kosteten. Von den
etwa 10.000 Schniiren cash aus den Weiheriten wurden also wahrscheinlich etwa
6174 fiir das Inschriftenprojekt ausgegeben, womit noch rund 4000 Schniire fiir
den Bau der Sdule zur Verfiigung standen.

Die genauen Kosten der Grabsdule sind nicht bekannt, es ist aber anzunehmen,
dass ihre Errichtung keine 4000 Schniire cash verschlang. Wofiir das restliche Geld

Tiao bezieht sich hier eindeutig auf die Anzahl der Platten und nicht auf die Anzahl der Blatter
bzw. Steinplattenseiten. Bei den gespendeten 1050 tiao handelt es sich also um 1050 Steinplatten.

389 Siehe Ledderose 2004a, 428.

390 Das letzte datierte Kolophon der Privat- bzw. Klosterspender aus dem Jahr 1095 stammt vom
vierten Monat. Danach gibt es allerdings noch ein weiteres Kolophon ohne Monatsangabe.

391 Jingwan - so ist auf dessen von Tongli verfassten Grabinschrift Wan gong dashi taming
Wi\ KHfitE 84 aus dem Jahr 1093 zu lesen — sei nach seinem Tod 639 nicht begraben worden, da
das von ihm begonnene Steininschriftenprojekt noch nicht vollendet gewesen sei. Nachdem Tongli
beschlossen hatte, Jingwans Projekt fortzufiihren, meinte er, den alten Meister nun zur letzten Ruhe
betten zu konnen. Siehe Chen Yanzhu 1993, 43-44.
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Abb. 44: Grabs&ule von Jingwan (Quelle: Aufnahme: H.-P. Chuang).

benutzt wurde, bleibt unklar. Zhicai schrieb in seiner Pagodeninschrift zur Fortset-
zung der Steinsutren, dass Tongli das Steininschriftenprojekt beenden musste, weil
die Gelder schliefllich erschopft waren.

Zhicais Pagodeninschrift enthalt eine Fiille von wertvollen Informationen zum
Steininschriftenprojekt wahrend der dritten Phase unter Tongli. Allerdings entspre-
chen einige Angaben nicht den tatsdchlichen Gegebenheiten. So schreibt Zhicai,
dass Tonglis Projekt im Jahr 1094 beendet werden musste. Die letzte Datierung auf
den Steinplatten der dritten Phase stammt jedoch vom neunten Tag des vierten
Monats (15. Mai) 1095.3°2 Und selbst nach dieser Datierung wurden noch 10 Biindel
mit 23 Sutren auf 963 Steinplatten gemeif3elt. Das Projekt muss also mindestens bis
in den vierten Monat 1095 — wenn nicht langer — angedauert haben. Auch stimmt,
wie bereits erwdhnt, die tatsdchliche Anzahl der Steinplatten im unterirdischen
Depot nicht mit den Angaben auf der Pagodeninschrift iiberein: statt 180 befinden
sich nur 163 grofie Steinplatten aus der Zeit Kaiser Daozongs im Depot, und statt

392 Siehe FSS], Bd. 19, 187.
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4080 sind es 4137 kleine Steinplatten aus der Zeit Tonglis. Zudem fehlen in der
Liste der Sutrentitel, die Tongli bearbeitet haben soll, zwélf Sutren.>*3

Obwohl Tongli Texte aus allen drei Kérben des Tripitaka — Sutren £, Vorschrif-
ten f# (Skt. vinaya) und Abhandlungen ii# (Skt. abhidharma) — in Stein meifieln
lief3, bildeten vor allem die Vorschriften und Abhandlungen den Schwerpunkt sei-
ner Auswahl.

Lange Zeit war nur wenig iiber Meister Tongli bekannt, doch in den letzten
Jahren sind neue Quellen entdeckt worden, die uns die Moglichkeit geben, mehr
iiber ihn, sein Leben, seine Lehrer, seine Werke sowie seine religiésen Ansichten
und was das fiir die Texte bedeutete, die er fiir das Steininschriftenprojekt aus-
wahlte, zu erfahren.

4.1 Meister Tongli

Auf der Pagodeninschrift zur Fortsetzung der Steinsutren wird eine Gedenktafel aus
dem Kloster Baofeng #1435 — in welchem Tongli urspriinglich zum Ménch ordiniert
worden war — erwidhnt, welche seinen Lebenslauf enthalten soll. Leider existiert
diese Gedenktafel nicht mehr, doch im Jahr 1997 wurde eine Stele — die Berichtsste-
le der Avalokitesvara-Halle des Klosters Yanfu im Lotustal des Daan-Gebirges ki
AU IEAR SR B 50 (im Folgenden kurz ,,Berichtsstele des Klosters Yan-
fu“)*** — aus dem Jahr 1115 veroffentlicht, auf der sich ebenfalls eine Biographie
von Tongli befindet.

Die Inschrift dieser Stele wurde von einem Ménch namens Qionghuan
verfasst und beschreibt unter anderem, dass der Zen-Buddhismus in der Zeit der
Regierungsperioden Dakang kK (1075-1084) und Daan K% (1085-1094) eine be-
sondere Bliite erlebte, und dass unter den zahlreichen Zen-Monchen dieser Zeit vor
allem die Meister Jizhao %/, Tongyuan J#[E und Tongli einen grofien Bekannt-
heitsgrad erlangten. Dariiber hinaus finden wir in dieser Inschrift die Lebenslaufe
von Tongyuan und Tongli, sowie auf der Riickseite auch noch die Lebensldufe der
Meister Tongwu i#Ef — ein Kommilitone Tonglis mit dem Ordensnamen Hengjian
{Ef§ — und Hongze 5.4, Leiter des Klosters Yanfu &4 F.

In der Biographie Tonglis schreibt Qionghuan, dass dieser Bufimeister des Pa-
lastes aus dem Kloster Yongtai 7kZ=5FH 1M1= war. Sein Ordensname lautete
Hengce {E3%, sein zi Kaixuan B %. Tongli wurde im Jahr 1049 geboren und stammte
aus einer Bauernfamilie namens Wang F aus dem Kreis Fanshan #4111.3°> Im Alter

393 Siehe Chen Yanzhu 1993, 171.

394 Siehe Daan Shan Lianhua Yu Yanfu Si Guanyin Tang ji bei (Abschrift in Xiang Nan/Zhang Guo-
qing/Li Yufeng 2010, 286-290).

395 Der heutige Kreis Zhuolu %/, Provinz Hebei. Siehe Xiang Nan/Zhang Guoging/Li Yufeng
2010, 290, Fn. 9.
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von sieben Jahren trat er in das Kloster Baofeng # I473%¢ ein, wurde ein Schiiler
des Monchs Chongjin £%5% und nahm den Ordensnamen Yicong ##¢ an. In seinen
Studien beschiftigte er sich zundchst mit den Hundert Dharmas 177 der Yogacara-
Schule MEi#, danach mit Fragen zur Natur und den Eigenschaften der Dinge 4/l
Beides soll er griindlich durchdrungen haben. Der Stellvertretende Erziehungsmi-
nister aus dem Kloster Yongtai 7k Z=7+7 w437 hatte eine hohe Meinung von ihm,
und im Alter von 23 sui beschloss Tongli, dessen Schiiler zu werden. Sein neuer
Ordensname wurde Hengce fi#.398

396 Gelegen in der heutigen Region von Mentougou [ ¥, Beijing. Siehe Xiang Nan/Zhang Guo-
qing/Li Yufeng 2010, 290, Fn. 10.

397 Um den Buddhismus besser férdern und gleichzeitig kontrollieren zu konnen, richteten die
Kaiser der Liao-Dynastie ein Amtstitelsystem fiir Monche und Nonnen ein. Die friiheste Erwdhnung
dieses Systems ist in der Dynastiegeschichte der Liao zu finden, wo iiber Kaiser Jingzong 557 (reg.
969-982) zu lesen ist, dass er im Jahr 974 den Monch Zhaomin P % zum Obersten Kommandanten
aller Ménche und Nonnen der drei Hauptstadte — 5{#% & {4 JE #4845 und zum [Ménch im] Dienst
des Palastes JI3fEfF 4 ernannte (siehe Tuotuo 1974, juan 8, 94). In Folge kam es immer haufiger
vor, dass Ménchen Amtstitel verliehen wurden; so sind unter Kaiser Xingzong 5% (reg. 1031-
1055) zwanzig Monche erwdhnt, denen die folgenden hochrangigen Titel gegeben wurden: Oberster
Verteidiger X J#f, Erziehungsminister &%E und Arbeitsminister @] %% (gemeinsam als ,,Drei Herzo-
ge“ — /A bezeichnet); GroBunterweiser AFfi, GroRmentor A {# und Grofhiiter AXff (die so ge-
nannten ,,Drei Unterweiser* =[ifi); sowie Direktor der Verwaltung B 54> (siehe Ye Longli 1985,
82). Einerseits verwalteten Mdnche mit Amtstiteln wie Inspektor der Ménchsregistratur des rechten
Administrationsdistrikts von Yanjing #5047 1% N 4 §%, Inspektor der Monchsregistratur des lin-
ken Administrationsdistrikts Z=f1{#$% und Inspektor der Ménchsregistratur des rechten Administ-
rationsdistrikts 47 #{#$% konkrete Angelegenheiten der Klster und Ménche und Nonnen, quasi
in einem System von kldsterlicher Selbstverwaltung (LA Vi f&, wortl. ,mit Monchen die Monche
verwalten“; siehe Zhang Guoqing 1993, 58). Andererseits wurden Monche oft auch ehrenhalber mit
Amtstiteln wie den oben genannten ,,[M6nch im] Dienst des Palastes®, ,,Drei Herzdge, ,,Drei Unter-
weiser” oder Prestigetiteln wie ,,Grofmeister der Glanzvollen Freude“ 52f# KK belehnt. Diese
Amtstitel waren zwar hochrangig, bedeuteten aber keine echten Machtpositionen. Vielmehr waren
es Auszeichnungen fiir Monche, die profunde buddhistische Kenntnisse besaf3en. Auch konnte sich
der Kaiser dadurch leichter von ihnen unterweisen lassen (siehe dazu zum Beispiel das Edikt von
Kaiser Shenzong aus dem Jahr 1013 zur Ermmennung des Monchs Yuankong zum Staatslehrer, Ci
Yuankong guoshi zhao % [E]%¥[BFfizH [Abschrift in Chen Shu 1982, 15]). Die Tatsache, dass die Ver-
leihung von Amtstiteln unter den Ménchen weit verbreitet war, brachte wohl zahlreiche Mitglieder
aus adeligen und reichen Familien dazu, sich ordinieren zu lassen und in ein Kloster einzutreten
(siehe Ye Longli 1985, 82).

398 Auf der Steinplatte des Bodhisattva-carya-nirdesa i 3% 7% 4 befindet sich ein Kolophon von
Meister Tongli und anderen Monchen. Der Titel Tonglis lautet hier ,,Monch Hengce, Grof3meister
Tongli, Triger des Purpurgewandes® il Bl XHTi VP ["1ESE (Abb. 45). Des Weiteren ist in der
Pagodeninschrift zur Fortsetzung der Steinsutren zu lesen, dass das Kloster Baofeng #U§=F das
urspriingliche Kloster Tonglis gewesen sei; das entspricht auch den Angaben in der Biographie
Tonglis auf der Berichtsstele des Klosters Yanfu. Aus der Kombination dieser Angaben ldsst sich
nachweisen, dass es sich bei Meister Tongli aus dem Kloster Yanfu und dem Tongli, der das Steinin-
schriftenprojekt des Wolkenheimklosters leitete, um dieselbe Person handelt.
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Abb. 45: Kolophon von Meister Tongli und anderen Monchen (Quelle: FSS), Bd. 14, 325b).

Wer aber war dieser Stellvertretende Erziehungsminister aus dem Kloster Yongtai?
Dazu gibt es Hinweise in zwei verschiedenen Texten jener Zeit. In der oben bereits
erwahnten Biographie Tongwus ist zu lesen, dass Tongwu ein Schiiler des ,,ehren-
werten [Shou]zhen, Meister der Kommentare aus dem Yongtai-Kloster in Yanjing
FeERUKZRFIR T 85 4y, war.>®® Dieser Meister Shouzhen <7# wird auch im Liieshi jie-
xiang yi W& R AR % erwdhnt, einem der Texte, die gemeinsam mit anderen Schriften
und einigen Rollen des Kitan-Kanons im Jahr 1974 in einer Sakyamuni-Darstellung
in der Holzpagode von Yingxian JE&A# (Shanxi) gefunden wurden. Als Autor
dieses Liieshi jiexiang yi W/ AH{% wird ,,Monch Shouzhen aus dem Yongtai-Klos-
ter in Yanjing, Grof3meister der Glanzvollen Freude, Stellvertretender Erziehungs-
minister, Gro3meister Tonghui, Trager des Purpurgewandes” #e5ikZEFEEpk AR
ST ] A B KA 22 v PSP B genannt.©0 Diese Textpassage macht deutlich, dass es
sich bei dem ,,ehrenwerten [Shou]zhen® ¥/} tatsdchlich um Shouzhen 7% han-
delt, einem Ménch aus dem Kloster Yongtai, und dass dieser ident ist mit dem oben
genannten ,Stellvertretenden Erziehungsminister aus dem Kloster Yongtai“, dem
sich Tongli als Schiiler anschloss. Sowohl Tongli als auch Tongwu waren demnach
seine Schiiler, und beide trugen das Schriftzeichen heng {5 als Generationsnamen
in ihrem Ordensnamen.*°!

399 Siehe Daan Shan Lianhua Yu Yanfu Si Guanyin Tang ji bei (Abschrift in Xiang Nan/Zhang Guo-
qing/Li Yufeng 2010, 286-290), 288.

400 Siehe Shanxi sheng wenwuju/Zhongguo lishi bowuguan 1991, 426.

401 Uber den Lehrer Tonglis siehe auch Huang Chunhe 2005, 192-194.
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In seinem biographischen Text {iber Tongli schreibt Qionghuan weiter, dass
Tongli sowohl von Kaiserinmutter Renyi 1%k (?-1076)%°2 als auch von Kaiser Dao-
zong hochgeschitzt wurde.*°> Daozong verlieh ihm das Purpurgewand, gab ihm
den Namen Tongli (,,Durchdringer des Naturprinzips“) und ernannte ihn zum Buf3-
meister des Palastes. Auferdem wollte er ihm noch den Ehrentitel eines Stellvertre-
tenden Arbeitsministers @/ 7% verleihen, was Tongli jedoch ablehnte. Im Jahr
1096 soll Daozong sogar personlich an einem Weiheritus Tonglis teilgenommen
haben.#%*

Tongli genoss also nicht nur unter Laien, sondern auch am Kaiserhof hohes
Ansehen. Er starb am dreizehnten Tag des zweiten Monats 1098 im Alter von 50
sui. Seine Uberreste wurden an mehreren Stellen begraben und im Andenken an
ihn Pagoden errichtet (die heute leider verschollen sind). Insgesamt soll er mehr
als 1,5 Millionen Glaubigen die Bodhisattva-Geliibde abgenommen haben; iiber
achtzig Angehorige des Adels und hohe Beamte sowie mehr als fiinfzig Prinzessin-
nen und Hofdamen wihlten ihn zu ihrem Meister, und iiber hundert hochrangige
Monche mit dem Generationszeichen shan 3% gehorten zu seinen Schiilern. 48 Mén-
chen hatte er personlich die Tonsur geschnitten.*%>

Tongli besaf3 auch unter den Monchen hochstes Ansehen. Zahlreiche Ménche
besuchten ihn, um sich von ihm unterweisen zu lassen: so studierte etwa Meister
Chongyu (1044-1119) bei Tongli die Lehren Bodhidharmas,“°® und auch der Ménch
Wumin f5# (1057-1141), ein bekannter Spezialist fiir Vorschriften, gelangte durch
Tonglis Ausfithrungen zu tieferen Einsichten.*®” Sowohl Chongyu als auch Wumin
waren bekannte Monche ihrer Zeit, die sich von Tongli im Zen-Buddhismus unter-
weisen liefen. Tonglis Einfluss war also offenbar vor allem auf diesem Gebiet sehr
grof3.

Qionghuan schreibt in seiner Biographie Tonglis auch, dass er der Autor von
zwei Werken war, dem Fanxing zhishi %47 B und dem Jiwen 53, und dass es
dariiber hinaus noch weitere Texte von ihm gab (von ihm als ,,hinterlassene Schrif-
ten“ i3 bezeichnet), die damals sehr populdr und verbreitet waren. Das Fanxing
zhishi und das Jiwen sind heute leider verloren, doch iiber die anderen Texte wird
weiter unten noch zu sprechen sein.

Obwohl Qionghuans Stele viele wichtige Informationen iiber Tongli enthalt,
wird das Steininschriftenprojekt des Wolkenheimklosters und die Bedeutung Tong-
lis in diesem Zusammenhang iiberraschenderweise mit keinem Wort erwdhnt.

402 Siehe Tuotuo 1974, juan 71, 1204.

403 Siehe Daan Shan Lianhua Yu Yanfu Si Guanyin Tang ji bei (Abschrift in Xiang Nan/Zhang Guo-
qing/Li Yufeng 2010, 286-290), 287.

404 Siehe Tuotuo 1974, juan 68, 1073.

405 Siehe Daan Shan Lianhua Yu Yanfu Si Guanyin Tang ji bei (Abschrift in Xiang Nan/Zhang Guo-
qing/Li Yufeng 2010, 286-290), 288.

406 Siehe Chongyu dashi fenta ji (Abschrift in Xiang Nan 1995, 682f.), 682.

407 Siehe X 77, Nr. 1524, 490 f., und Chuanjie dashi yixing bei {35 KHTiiE 4T (Abschrift in Beijing
shi wenwuju 2003 f., Bd. 2, 30).
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4.1.1 Tonglis Lehrer — Shouzhen

Der Lehrer, der Tongli méglicherweise am meisten pragte, war Shouzhen 73#%. Im
vom koreanischen Ménch Uich’én 3% (1055-1101) im Jahr 1090 zusammengestell-
ten Sinp’yon chejong kyojang ch’ongnolc i #i7# 5 0 #85% sind drei seiner Werke auf-
genommen, und zwar das Shi Moheyan lun tongzan shu #Efimii e (10 juan),
das Tongzan ke i#@% %} (3 juan) und das Dake X#} (1 juan).*°®

Bei diesen drei Werken handelt es sich um Kommentare zum Shi Moheyan lun
REEEEfiTm, die als verloren gelten. 1974 wurden jedoch gemeinsam mit den bud-
dhistischen Schriften aus der Holzpagode von Yingxian auch Fragmente der Werke
Shouzhens entdeckt. Dabei handelt es sich um das zehnte juan des Shi Moheyan

Abb. 46: Kolophon des Shi Moheyan lun tongzan shu (Quelle: Shanxi sheng wenwuju/Zhongguo
lishi bowuguan 1991, 306).

408 Siehe T 55, Nr. 2184, 1175b.
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Abb. 47: Kolophon des Tongzan shu ke (Quelle: Shanxi sheng wenwuju/Zhongguo lishi bowuguan
1991, 312).

lun tongzan shu,*®® das dritte juan des Shi Moheyan lun tongzan shu ke FEEEFIAT
sl AL 410 sowie das Liieshi jiexiang yi W7 i 5.4

Am Ende sowohl des Shi Moheyan lun tongzan shu als auch des Shi Moheyan
lun tongzan shu ke befindet sich ein Kolophon mit einer Datierung — dem zehnten
Monat 1071 —, den Namen der Kollationatoren sowie dem Hinweis ,, Auf kaiserli-
chen Befehl im Kloster Hongfa in Yanjing kollationiert, gedruckt und verbreitet”
MU EAYL S B BB ENFE (Abb. 46 und 47). Offenbar hatten diese beiden Texte so
grofien Eindruck bei Kaiser Daozong hinterlassen, dass er ihre Vervielfdltigung und
Verbreitung veranlasste.

Das Liieshi jiexiang yi war Teil eines Konvoluts aus urspriinglich 40 Blattern,
dass daneben auch andere Texte wie einen Beichttext mit dem Titel Quan chanhui-
wen #1#15 3 und das Pinaiye jinshi youposai wujie ben it %3 Hir FHE2 298 1R A ent-
hielt. Heute sind nur noch 27 Blatter dieses Konvoluts vorhanden. Auf den Bladttern
25 bis 33 befinden sich das Liieshi jiexiang yi sowie das folgende Kolophon: ,,Zu-

409 Siehe Shanxi sheng wenwuju/Zhongguo lishi bowuguan 1991, 289-306.

410 Siehe Shanxi sheng wenwuju/Zhongguo lishi bowuguan 1991, 307-312. Dieser Titel ist wohl
ident mit dem im Katalog von Uich’6n genannten Tongzan ke.

411 Siehe Shanxi sheng wenwuju/Zhongguo lishi bowuguan 1991, 426-428.
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Abb. 48: Kolophon Shouzhens (Quelle: Shanxi sheng wenwuju/Zhongguo lishi bowuguan 1991,
426).

sammengestellt von Monch Shouzhen aus dem Kloster Yongtai in Yanjing, Grof3-
meister der Glanzvollen Freude, Erziehungsminister, GrofSmeister Tonghui, Trager
des Purpurgewandes® 35tk %3424 K K w HET KA Vb <1 854E (Abb. 48). Das
Liieshi jiexiang yi ist eine Sammlung buddhistischer Vorschriften % aus verschie-
denen Mahayana-Sutren, was die Vermutung nahelegt, dass diese fiir Shouzhen
besonders wichtig waren.

Obwohl in der Holzpagode von Yingxian ein Teil der Werke Shouzhens erhal-
ten geblieben ist, wissen wir heute nicht mehr sehr viel iiber ihn. Dennoch war er
ein aktiver Ménch in der Zeit Daozongs, und sein Name begegnet uns immer wieder
auf unterschiedlichen Stelen. Ein Kolophon mit seinem Namen befindet sich zum
Beispiel auf der Riickseite des Mituoyi tejian giyuan bei F8F¢ 4% @5 aus dem
Jahr 1065:

Monch Shouzhen, Meister der Kommentare, Bufimeister, Stellvertretender Erziehungsminister,
Grofimeister Chunhui, Triger des Purpurgewandes i 313 HHATi 7 m) A4l 2 AT L vb M
%:%_412
Ein anderes ist auf dem Guji shanyuan du zangjing ji bei 735811 i 400 aus dem
Jahr 1078 zu lesen:

412 Siehe Mituoyi tejian giyuan beiji (Abschrift in Xiang Nan 1995, 325f.), 325. Der Name Chunhui
#li 2% ist hier wahrscheinlich falsch wiedergegeben: sowohl im Liieshi jiexiang yi als auch auf dem
Guji shanyuan du zangjing ji bei wird er Tonghui i £ geschrieben.
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Moénch Shouzhen [vom Kloster] dieses Berges, Meister der Kommentare, Grofimeister der
Glanzvollen Freude, Erziehungsminister, GroBmeister Tonghui, Trager des Purpurgewandes;
Moénch Heng[l, Administrator [des Klosters] dieses Berges, GrofSmeister Xuanfa, Triger des
Purpurgewandes & L1 3 SEAF R R GBI EORATIG R0 PS8R, & 4B B g 28
MtEO.A3

Eine Besonderheit des Titels von Shouzhen ist die Bezeichnung ,,Meister der Kom-
mentare” i1, eine Ehrenbezeichnung, die nur jenen zuteilwird, die die Sutren
und Abhandlungen vollstindig und sorgfiltig erlautern kénnen. So war zum Bei-
spiel Kuiji %3, ein Schiiler Xuanzangs %%, auch unter dem Ehrentitel ,,Meister
der Hundert Kommentare® 75 4#% = bekannt.**

Shouzhen war also ein hochangesehener Meister der buddhistischen Sutren
und Abhandlungen, dessen Kommentar zum Shi Moheyan lun selbst Kaiser Dao-
zong derart beeindruckte, dass er dessen weitere Verbreitung befahl.

Es ist daher nicht verwunderlich, dass Shouzhen von vielen Monchen aufge-
sucht wurde, die von ihm unterwiesen werden wollten. Zu diesen zdhlte zum Bei-
spiel Meister Chongyu, der auch bei Tongli die Lehren Bodhidharmas studiert hat-
te, und der bei Shouzhen iiber das Shuijin lun ¥4 lernte.*™ Auch Meister
Zhenghui 1E %, Bufimeister und Lehrer der Kaiser Xingzong und Daozong, machte
Shouzhen seine Aufwartung, um von ihm zu lernen.*1®

Zudem hatte Shouzhen eine ganze Reihe illustrer Schiiler, deren erstes Zeichen
im Ordensnamen stets mit dem Zeichen heng {5 begann. Namentlich sind uns heute
noch die Meister Tongli (Hengce 1&3), Tongwu i# 1% (Hengjian {5 %), Xuanfa =i
(HengO {&0) sowie ein Monch namens Hengrun 1&i% bekannt.*’” Diese Schiiler
Shouzhens waren samtlich Trager des Purpurgewandes — abgesehen von Hengrun,
von dem diesbeziiglich nichts iiberliefert ist —, und Tongli und Tongwu waren zu-
dem Bufimeister des Palastes aus dem Kloster Yongtai. Auflerdem wurden ihnen
noch weitere Amtstitel verliehen.*'® Shouzhen und seine Schiiler genossen also am
Kaiserhof héchste Achtung.

Die gute Beziehung zum Kaiserhof und das Vertrauen, das Shouzhen dort ge-
noss, zeigen sich unter anderem auch anhand der Tatsache, dass Shouzhen dem

413 Siehe Guji shanyuan du zangjing ji bei (Abschrift in Xiang Nan/Zhang Guoqing/Li Yufeng 2010,
164f£.), 164. Bei Heng handelt es sich wahrscheinlich um einen Schiiler Shouzhens; siehe dazu
den folgenden Abschnitt.

414 Siehe Zan Ning 1983, 726b.

415 Siehe Chongyu dashi fenta ji (Abschrift in Xiang Nan 1995, 682f.), 682. Das Shuijin lun konnte
nicht lokalisiert werden.

416 Siehe Chanhui Zhenghui dashi yixing ji 115 & KffiiE4T 5L (Abschrift in Xiang Nan 1995,
6581f.), 658.

417 Zu Hengruns Korrespondenz mit Tongli siehe auch unten, 243 f. sowie ECHSCWX, Bd. 5, ff
A26, 313-316.

418 Tongli lehnte diese jedoch ab.
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Kaiser Ménche empfehlen konnte, die dann oftmals selber hohes Ansehen bei Hof
erlangten. So wird in der Grabinschrift eines anderen bekannten Ménchs dieser
Zeit, Xianyan fifi# (ca. 1040—ca. 1112), berichtet, dass es Shouzhen gewesen wat,
der Kaiser Daozong urspriinglich auf ihn aufmerksam gemacht hatte.*® Dieser
Einfluss Shouzhens auf Daozong sowie die Achtung, die auch dessen Schiiler ge-
nossen, spielten wohl auch eine wichtige Rolle, als Tongli daran ging, das Steinin-
schriftenprojekt des Wolkenheimklosters fortzusetzen. Obwohl Tongli die Finanz-
mittel fiir das Projekt durch eigene Initiative hatte aufbringen konnen, war es ihm
wohl nur mit kaiserlicher Einwilligung md&glich, das seit der Sui-Dynastie gdngige
Grof3format der Steintafeln in ein deutlich kleineres Format zu d&ndern und die Tex-
te, die er eingravieren lief3, nach seinen eigenen Vorstellungen auszuwéahlen.
Erwdhnenswert ist noch, dass Shouzhen moglicherweise an der Griindung des
Klosters Huayan # /i3 in Datong A [A] (Shanxi) beteiligt war. In diesem Kloster, in
dem 579 Biindel des Kitan-Kanons aufbewahrt worden waren, befindet sich eine
Gedenktafel des Klosters Huayan iiber den ehrwiirdigen [Kitan-] Kanon i<
e aus dem Jahr 1162. Auf dieser Tafel wird erwédhnt, dass das Kloster am
Ende der Liao-Dynastie wahrend kriegerischer Auseinandersetzungen zerstort wor-
den sei und nur noch eine Speisehalle, ein Lagerraum, eine Pagode, buddhistische
Schriften sowie eine ,,Gedenkhalle fiir den Stellvertretenden Erziehungsminister
und Grofmeister” =7 7] 4E KAfifZ 4t erhalten seien. Als ein gewisser Tongwu &1 und
andere Monche das Kloster im Jahr 1140 besuchten, hitten sie hervorgehoben, dass
dieser ,,Stellvertretende Erziehungsminister und Grof3imeister” ein hervorragender
Monch gewesen sei, der den Buddhismus verbreiten und die Menschen erziehen
konnte. Er sei vom Kaiser als sein Lehrer eingesetzt worden und héatte von der
Regierung finanzielle Unterstiitzung erhalten, um dieses Kloster zu errichten. An-
gesichts der Zerstérungen durch den Krieg hétten die Monche beschlossen, das
Kloster mit eigenen Mitteln und Spendengeldern zu restaurieren, doch noch vor
Ende der Arbeiten seien die Monche gestorben. Nach ihrem Tod hitte ein Schiiler
Tongwus mit dem Namen Shengxue 4% eine ,Versammlung zur [Restauration des]
ehrwiirdigen Kanons* i#1}i £42° eingerichtet, um Spendengelder fiir die Wiederher-
stellung des teilweise zerstorten und verlorenen Kitan-Kanons zu sammeln.*?!
Laut der Dynastiegeschichte der Liao gab es in jener Zeit neben Shouzhen nur
zwei weitere Monche, die den Titel ,,Stellvertretender Erziehungsminister“ erhalten

419 Siehe Xianyan dashi mubei fif3# KAl 2% (Abschrift in Xiang Nan 1995, 667-669), 667.

420 Yi & bezieht sich auf sogenannte Spendervereinigungen 4t (siehe oben, Fn. 17). Bojia {1l
(Skt. bhagavan oder bhagavat) bedeutet u.a. ,gesegnet®, ,ehrwiirdig® und bezieht sich hier auf
den ,.ehrwiirdigen [Kitan-] Kanon“ {#llj##(. Siehe Muller 2014, Eintrag unter ,,7#{lll“ mit Verweis
auf den Eintrag ,, HI13E«.

421 Siehe Huayan Si bojia zangjiao ji 3 =7 HANZGC (Abschrift in Guojia tushuguan shanben
jinshizu 2003, Bd. 1, 141-143), 141f.



Meister Tongli =—— 227

hatten: Shouzhi <¥i& im Jahr 1066 und Zhifu 4 im Jahr 1069.4%2 Allerdings ist fast
immer Shouzhen gemeint, wenn in den uns iiberlieferten Dokumenten eine Person
mit diesem Titel erwdhnt wird.#?®> Die Beschreibung des Stellvertretenden Erzie-
hungsministers passt in jedem Fall auf Shouzhen, zudem hatte er diesen Titel als
einziger schon vor 1065 erhalten.*?* Laut der Dynastiegeschichte der Liao wurde
das Kloster im Jahr 1062 errichtet.*?

Bei dem in der Gedenktafel erwdhnten Monch Tongwu, der das Kloster im Jahr
1140 gemeinsam mit anderen Ménchen restauriert hatte, handelt es sich nicht um
den oben bereits erwdhnten Schiiler Shouzhens und Kommilitonen Tonglis mit
dem Ordensnamen Hengjian, da dieser bereits um das Jahr 1111 verstarbh.*?¢ Auf
jeden Fall muss der Stellvertretende Erziehungsminister und Grof3imeister, der an
der Errichtung des Klosters Huayan beteiligt war, eine herausragende Stellung ge-
nossen haben, da eigens fiir ihn eine Gedenkhalle eingerichtet wurde. Ob es sich
dabei tatsdchlich um Shouzhen handelt, ldsst sich vielleicht in Zukunft eindeutiger
belegen, wenn neue Informationen ans Tageslicht getreten sind.

4.1.2 Tonglis Schiiler

Tongli selbst hatte iiber hundert hochrangige Schiiler, deren Ordinationsname
stets mit dem Zeichen shan 3 begann. Der wichtigste unter ihnen war — soweit
wir heute wissen — Shanding 3, der 1093 begann, am Steininschriftenprojekt
teilzunehmen. Er war von Beginn an fiir das Finanzmanagement des Projekts unter
Tongli verantwortlich und kollationierte gleichzeitig noch zahlreiche Steinsutren.
Sein Name erscheint bis in das Jahr 1111 auf den Steinplatten,*?” und noch 1117
sorgte er gemeinsam mit Shanrui 3%#i dafiir, dass die Platten sicher in einem unter-

422 Siehe Tuotuo 1974, juan 22, 266 und 269.

423 So zum Beispiel auf der Berichtsstele des Klosters Yanfu, im bereits erwdhnten Liieshi jiexiang
yi aus der Holzpagode von Yingxian, sowie auf dem Guji shanyuan du zangjing ji bei, dem Mituoyi
tejian giyuan bei und dem Chanhui Zhenghui dashi yixing ji.

424 Siehe Mituoyi tejian giyuan beiji (Abschrift in Xiang Nan 1995, 325f.), 325.

425 Siehe Tuotuo 1974, juan 41, 596. Auf einem Balken der Halle des ehrwiirdigen [Kitan-] Kanons
AN #UB; im Kloster Huayan, in welcher der Kitan-Kanon aufbewahrt wurde, befindet sich eine
Inschrift, die auf ein anderes Baujahr verweist: ,,Errichtet zur Mittagszeit des ersten Tages des neun-
ten Monats im siebten Jahr der Regierungsperiode Chongxi [1038]“ 4 T EE-H4F g YR B EA A HY
R W4A 1 H A (siehe Lii Cheng 1991, 1434). Allerdings bezieht sich dieses Datum wahr-
scheinlich nur auf die Halle fiir den Kitan-Kanon, das eigentliche Kloster wurde mdoglicherweise
erst 24 Jahre spater errichtet.

426 Siehe Daan Shan Lianhua Yu Yanfu Si Guanyin Tang ji bei (Abschrift in Xiang Nan/Zhang Guo-
qing/Li Yufeng 2010, 286-290), 288 f.

427 Siehe FSSJ, Bd. 12, 331.
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irdischen Depot verwahrt wurden. Auf3erdem war er am Bau der Sakyamuni-Pago-
de im Wolkenheimkloster beteiligt.

Shanding war also fiir den gesamten Prozess des Steininschriftenprojekts zur
Zeit Tonglis eine entscheidende Figur und wohl auch derjenige unter seinen Schii-
lern, der das grofdite Vertrauen Tonglis genoss. Wir wissen zudem, dass er es war,
der einige Werke seines Lehrers zu den Westlichen Xia brachte, von wo sie uns bis
heute erhalten geblieben sind.*?® Viel mehr ist iiber Shanding jedoch nicht be-
kannt, eine Biographie von ihm wurde nicht iiberliefert. Uberliefert ist nur sein
offizieller Titel, auf der Stele der Sakyamuni-Pagode aus dem Jahr 1117 im Wolken-
heimkloster: Inspektor der Monchsregistratur des rechten Administrationsdistrikts
von Yanjing, Gro3meister Tonghui Yuanzhao Ménch Shanding, Trager des Purpur-
gewands ME5UAT B PG Sl R UK AT €70 3552 . Die Stellung des Inspektors der
Monchsregistratur des rechten Administrationsdistrikts von Yanjing war eine der
hochsten Positionen, die ein buddhistischer Monch in der Liao-Dynastie bekleiden
konnte.*? Shanding hatte offenbar die héchste Position unter den Schiilern Tonglis.

Ein anderer Schiiler Tonglis war Shanrui, der gemeinsam mit Shanding dafiir
gesorgt hatte, dass die Platten des Steininschriftenprojekts in einem unterirdischen
Depot sicher verwahrt werden konnten. Auch war er einer der Lektoren der Sutren
A4 vb " im Wolkenheimkloster. Sein Name ist jedoch erst auf den Steinplatten der
vierten Phase (1107-1121) als Kollationator und Kalligraph zu finden und taucht auf
denen der dritten Phase unter Tongli nicht auf.*3°

Des Weiteren befinden sich unter den Namen der Kollationatoren, die im Ko-
lophon vom zehnten Monat 1093 am Ende des Bodhisattva-carya-nirde$a %3
w4 erwdahnt werden, drei Monche, deren Ordinationsnamen mit shan beginnen
(Abb. 45). Einer davon war Shanding, die beiden anderen hieen Shanfu #{k und
Shanyong 3%7k.

Shanfu hatte 1093 begonnen, als Kollationator am Steininschriftenprojekt teil-
zunehmen, sein letztes Kolophon auf den Steinplatten stammt aus dem Jahr 1110.
Seinem Kolophon aus dem Jahr 1107 ist zu entnehmen, dass er ,,Schiiler des ver-
storbenen Tongli, Leiter der Herstellung der [Stein-|Sutren, Lektor fiir Vorschriften*
T K T Y i B 4 e A L e 3 AR war. 43!

Shanyong war sowohl Kollationator als auch Lektor fiir Sutren und Abhand-
lungen, und er fungierte als Kalligraph — er war derjenige, der die Grabinschrift
Jingwans in Schrift setzte. Er selbst bezeichnete sich als Ménch aus dem Kloster
Yanhong #E#t=F in Yanjing, aus welchem er wohl urspriinglich stammte.*>2

428 Siehe eine detailliertere Analyse dazu unten, 243-246.
429 Siehe Ledderose 2004a, 417.

430 Siehe FSSJ, Bd. 12, 331 und 543.

431 Siehe FSSJ, Bd. 12, 6 und 92.

432 Siehe FSSJ, Bd. 15, 415.
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Auf den Steinplatten des Dacheng guang bailun shi X3 @ im## finden wir den
Namen eines weiteren Ménchs der Generation Shan: Shanquan .43 Er wird als
Lektor fiir Abhandlungen gefiihrt.

Auch in anderen Inschriften sind Tonglis Schiiler immer wieder zu finden. So
befindet sich unter den Monchen, die auf der Stele der Sakyamuni-Pagode aus dem
Jahr 1117 genannt werden, auch Shandeng 3%, Abt und Lektor fiir Abhandlungen
im Wolkenheimkloster. Und in der Inschrift der Pagode fiir das Haar von Wukong
Dade 157 X #5454 wird von Wukong Dade berichtet, einer Tochter des Grofirats
Liu Liufu #J75%5,3* die in der Regierungsperiode Daan k% (1085-1095) gemeinsam
mit ihrer Mutter Meister Tongli besucht und sich ihm als Schiilerin angeschlossen
hatte. Thr Ordinationsname lautete Shanjie %, und sie ist die einzige Frau unter
den Schiilern Tonglis, die uns heute bekannt ist.*3

In der vierten Phase sind die Namen zahlreicher Monche zu finden, deren Ordi-
nationsname mit dem Zeichen shan beginnt. Von diesen wird im Kapitel iiber die
vierte Phase des Projekts noch zu reden sein.

4.1.3 Tonglis buddhistische Anschauungen

Tongli lief} im Laufe seiner Projektleitung 44 Biindel aus allen drei Korben des
Tripitaka — dem siitra-pitaka (Sutren £#), dem vinaya-pitaka (Vorschriften i)
und dem abhidharma-pitaka (Abhandlungen ) — auf 4137 Steinplatten**® mei-
Beln, insgesamt 74 Titel. Dabei folgte er nicht der Reihenfolge der Biindelnum-
mern, die wihrend der zweiten Phase eingehalten worden war, sondern wahlte
frei, welche Sutren und Texte bearbeitet werden sollten. Dadurch wurden immer
wieder einige — manchmal sogar bis zu 200 - Biindelnummern ausgelassen,
manchmal aber auch mehrere Dutzend Biindel chronologisch nacheinander in
Stein gehauen. Da Tongli keine finanzielle Unterstiitzung durch das Kaiserhaus
erhielt und seine Mittel dadurch begrenzt waren, konzentrierte er sich auf die sei-
ner Meinung nach dringendsten und wichtigsten Texte. Die Auswahl der Texte
Tonglis erlaubt daher Riickschliisse auf seine buddhistische Ausrichtung und seine
Anschauungen.

Das erste Sutra, das Tongli bearbeiten lief3, war das Da foding rulai miyin
xiuzheng liaoyi zhu pusa wanxing shoulengyan jing KEsTELIARZ NGRS T ek Tk

433 Siehe FSS], Bd. 20, 9.

434 Liu Liufu war Han-Chinese und ein bekannter Beamter in der Zeit der Kaiser Xingzong und
Daozong. Er wurde mehrmals als Gesandter zu den Song geschickt. In der Dynastiegeschichte der
Liao befindet sich seine Biographie, siehe Tuotuo 1974, juan 86, 1323f.

435 Siehe Wukong Dade fataming (Abschrift in Xiang Nan 1995, 511f.).

436 Es waren nicht 4080 Steinplatten, wie Zhicai &/ in seiner Pagodeninschrift zur Fortsetzung
der Steinsutren schrieb.
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T H M fi4e (auch bekannt als Lengyan jing 5 /i 4%) mit der Biindelnummer 197 (shi
#%). Das letzte Biindel der zweiten Phase war Nummer 187 (ke 1) gewesen, Tongli
lief3 also neun Biindel aus, die erst nach ihm in der vierten Phase nachgearbeitet
wurden. Manche der Sutren dieser neun Biindel sind dem esoterischen Buddhis-
mus zuzurechnen, was zwar auch auf das Lengyan jing zutrifft, letzteres wurde
allerdings besonders von der Tiantai-Schule ‘X & %% und den Zen-Buddhisten hoch
geschitzt. Die Echtheit dieses Sutra wird bereits seit dem 8. Jahrhundert immer
wieder angezweifelt und ist bis heute nicht wirklich geklart, seit der Song-Zeit
(960-1279) bis zur Qing-Dynastie (1636-1912) gibt es jedoch zahlreiche Kommenta-
ren dariiber.*?”

Die folgenden sechs Biindel — 198 (zan %) bis 203 (wei #t), erneut meist esoteri-
schen Inhalts oder relativ kurz — lie3 Tongli wieder aus und gab dafiir die Biindel-
nummern 204 (xian %) bis 241 (zi &) in Auftrag. Die Nummern 204 bis 208 (sheng
77) sind den Vorschriften des Mahayana-Buddhismus zuzuordnen. Ein Abgleich mit
dem Kaiyuan shijiao lu liiechu Bil7oRZssns i ergibt, dass diese fiinf Biindel 24 der
dort genannten 26 Vorschriften-Texte enthalten und zeigt, dass Tongli dieser Gat-
tung einen sehr hohen Stellenwert beimaf3.*38

Die Biindelnummern 209 (de #%) bis 258 (shen %) gehoren zu den Abhandlun-
gen des Mahayana. Im Kaiyuan shijiao lu sind diese in zwei Gruppen geteilt, den
shijing lun 4% (Abhandlungen mit Exegesen einzelner Sutren), und den jiyi lun
#E%: (Abhandlungen allgemeiner Natur).

Die Biindelnummern 209 bis 223 (xi &) — von Tongli komplett in Stein {ibertra-
gen — gehoOren zu den shijing lun und umfassen insgesamt 21 Abhandlungen in
15 Biindeln. Darin enthalten sind unter anderem das Mahaprajiiaparamita-
Sastra K% — ein Kommentar zum Mahaprajiiaparamita-sutra KNl i % 2 %,
welcher dem grofien indischen Monch Nagarjuna 4 (ca. 150-250) zugeschrieben
wird und von Kumarajiva & H (334—413) iibersetzt wurde — sowie Kommentare
zum Vajracchedika-prajiiaparamita-sutra &5+ F %4 (Diamant-Sutra), zum
Saddharma-pundarika 1556348 (Lotus-Sutra) und zum Nirvana Sttra {85245,

Die Nummern 224 (ting #%) bis 258 sind den jiyi lun zuzuordnen und wurden
von Tongli nicht vollstdndig iibernommen: Er beschriankte sich auf die Biindel-
nummern 224 bis 241, 255 (jin #) und 256 (ming ). Unter den Abhandlungen, die
er nicht beriicksichtigte, befinden sich das Sitralamkara-Sastra K Fei i 4, das
Abhidharma-vibhasa-sastra 270, verschiedene Versionen des Mahayana sam-
graha-Sastra K35 und zahlreiche andere. Diese 15 Biindel wurden auch in spa-
teren Phasen des Steininschriftenprojekts nicht mehr erganzt.

Die Abhandlungen, die Tongli sehr wohl iibernahm, geho6ren vor allem zu zwei
der wichtigsten Richtungen des Mahayana-Buddhismus, und zwar der Yogacara-

437 Siehe X 10, Nr. 265 bis X 16, Nr. 318.
438 Von Tongli nicht beriicksichtigt wurden das Wenshushili jinglii jing SCEAFTIFVF 4 4E und das
Qingjing pini fangguang jing & ¥FHLJE /7 BE4L. Siehe T 50, Nr. 2155, 734c.
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Schule Fifin47J% (auch bekannt als Schule des ,,Nur-Bewusstseins®, Skt. vijfiapti-
matrata "#s¢) und der Madhyamaka-Schule ##iJk. Unter den von ihm ausge-
wihlten Texten befanden sich unter anderem die beiden Grundlagentexte des Yo-
gacara — das Yogdcarabhumi-$astra und das Xianyang shengjiao lun Hi55E #i —
sowie die als ,,Drei Abhandlungen® =i bekannten Texte, die die Basis der Madhy-
amaka-Schule bilden: die beiden Nagarjuna fi£## zugeschriebenen Abhandlungen
Madhyamaka-$astra ;% und Dvadasanikdya-$astra + ' sowie das Sata-$astra
EE R

Die restlichen Biindel, Biindelnummern 257 (lin [i#) bis 480 (ying %), enthalten
Sutren, Vorschriften und Abhandlungen des Hinayana, sowie Biographien der Wei-
sen und Heiligen & # {#. Offenbar waren diese Hinayana-Texte fiir Tongli nicht von
grofler Bedeutung, er lief sie ginzlich aus und wandte sich Texten zu, die zu den
neu ergianzten Teilen des Kitan-Kanons ab Biindel Nummer 481 (du #) gehorten.

Tongli war der erste, der diese Texte in das Steininschriftenprojekt aufnahm.
Insgesamt wahlte er sechs Texte aus drei Biindeln: das Dacheng liqu liu boluomiduo
jing KIEFMAIA %24, das Huayan zhangzhe wen Fonaluoyanli jing 14 /=% [
A4 e J1%€, das Pubian zhizang bore boluomiduo xin jing %3 jk 45 I 4 % %
L4¢ und das Renwang huguo bore boluomiduo jing 1~ £ 7% 8 i) 4 25 % 4¢ aus Biin-
delnummer 481, das Dacheng bensheng xindi guan jing KFeA £ LHBI4E aus Biin-
delnummer 487 (bi %), sowie das Shi Moheyan lun ¥ #75 aus Biindelnummer
568 (ning #£). Letzteres war das letzte Biindel, welches im Rahmen des Steinin-
schriftenprojekts vom Wolkenheimkloster bearbeitet wurde. Der Kitan-Kanon ent-
halt insgesamt 579 Biindel, doch wurden die letzten elf Biindel nach Nummer 568
nicht mehr in die Steintafeln des Wolkenheimklosters gemeif3elt. Der Grund hierfiir
kann in den verschiedenen Ausgaben des Kitan-Kanons liegen: Meister Fawu :1%
schrieb in seinem Kommentar zum Shi Moheyan lun, dem Shi Moheyan lun zan-
xuanshu FEFEE #T#m % X6, dass Kaiser Daozong den Auftrag gegeben hatte, verlore-
ne Sutren zu finden und im Kitan-Kanon zu erganzen. Im Jahr 1062 wurde auf diese
Weise das Shi Moheyan lun in Biindel Nummer 568 des Kitan-Kanons aufgenom-
men.*3® Wihrend der Kanon so um immer mehr Sutren anwuchs, wurden diese
Erganzungen augenscheinlich gleichzeitig Stiick fiir Stiick publiziert. Moglicher-
weise war die aktuellste Version des Kitan-Kanons im Wolkenheimkloster jene aus
dem Jahr 1062, welche das Shi Moheyan lun bereits enthielt, nicht jedoch die nach-
folgenden Ergdanzungen ab Biindel 569. Diese fehlen also auch im Steininschriften-
projekt des Wolkenheimklosters.*#°

Insgesamt wurden in der Zeit Tonglis 44 Biindel mit 74 Titeln des Mahayana-
Buddhismus bearbeitet, und zwar 6 Sutren (3 Biindel), 24 Vorschriften (5 Biindel)
und 44 Abhandlungen (36 Biindel). In Zhicais Pagodeninschrift zur Fortsetzung der

439 Siehe X 45, Nr. 772, 839c.
440 Siehe Chen Yanzhu 1993, 185.
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Steinsutren werden nur 62 Titel erwdhnt, tatsdchlich wurden unter Tongli also
zwOlf Titel mehr in Stein gemeiflelt.**!

Die drei Biindel aus dem Kitan-Kanon, die Tongli zuletzt bearbeitete, werden in
der Pagodeninschrift Zhicais in umgekehrter Reihenfolge ihrer Qianziwen-Zahlung
genannt, also erst Biindelnummer 568 mit dem Shi Moheyan lun und danach erst
die Biindelnummern 487 und 481. Ob dies die Reihenfolge der Arbeiten im Steinin-
schriftenprojekt widerspiegelt und Tongli also tatsdchlich das Shi Moheyan lun zu-
erst in Angriff nahm, ist nicht mit Sicherheit zu belegen.*4?> Mehrere Griinde kénn-
ten allerdings dafiir sprechen.

1. Die Bedeutung des Textes

Das Shi Moheyan lun, verfasst von Nagarjuna, ist ein Kommentar zu einer der

wichtigsten und einflussreichsten Abhandlungen des Mahayana-Buddhismus,

die sich mit dem Thema der Buddha-Natur #{4 befassen: dem Dacheng gixin lun

Kk 55 des ASvaghosa 5 (ca. 80-150). Diese Abhandlung befindet sich in

Biindel 256, das Tongli zuletzt in Stein hatte meif3eln lassen. Es wére nur logisch,

den dazugehorigen Kommentar direkt daran anschlieflen zu lassen.

Das Shi Moheyan lun ist allerdings weder im Kaiyuan- noch im Zhenyuan-
Katalog ¥i7u##% enthalten.**® In einem anderen Katalog aus dem Jahr 839,
dem Jogy6 wajo shorai mokuroku &R 553k H #% des japanischen Mo6nchs Jo6-
gyo ik (gest. 866), wird jedoch ein Kommentar zum Shi Moheyan lun erwihnt,
das Shi Moheyan lun shu Ffmframet des Monchs Famin v:f aus der Tang-
Zeit.*** Auflerdem wird das Shi Moheyan lun wiederholt in einem Kompendium
mit dem Titel Zongjing lu 5%#i8#, verfasst im Jahr 961 vom Zen-Monch Yong-
ming Yanshou sk W #%E# (904-975), genannt und zitiert. Das Shi Moheyan lun
muss also bereits in der spiten Tang-Zeit (618-907) und wihrend der Fiinf
Dynastien (907-960) populdr gewesen sein. Moglicherweise ist es in den Unru-
hen der Fiinf Dynastien verloren gegangen und wurde erst wahrend der Regie-
rungszeit Kaiser Daozongs wiedergefunden und im Jahr 1062 in den Kitan-Ka-
non aufgenommen. Bis zur Entdeckung der Steininschriften im Wolken-
heimkloster galt der Koreanische Kanon = JEji# aus dem Jahr 1251 als friiheste
erhaltene Quelle; die Version vom Wolkenheimkloster ist jedoch rund 150 Jahre
ilter.*4

441 Siehe Chen Yanzhu 1993, 171.

442 Siehe Chen Yanzhu 1993, 187.

443 Siehe Yuanzhao 1983. Dieser Katalog wurde von Ménch Yuanzhao B/ zusammengestellt. In
diesem Katalog sind 2447 Sutren aufgenommen, die zwischen dem 10. Jahr der Regierungsperiode
Yongping der &stlichen Han-Dynastie (67) und dem 16. Jahr der Regierungsperiode Zhenyuan FiJG
der Tang-Dynastie (800) iibersetzt wurden. Siehe FGDCD, 3954 f.

444 Siehe Jogyd 1983, 1069b.

445 Siehe Chen Yanzhu 1993, 187. Die Wolkenheimkloster-Version basiert wahrscheinlich auf dem
Kitan-Kanon von 1062, welcher allerdings nur noch in sehr wenigen Fragmenten existiert.
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Die Bedeutung des Shi Moheyan lun wird {ibrigens auch dadurch unter-
mauert, dass unter den in Khara-Khoto ki gefundenen Texten Abschriften
des dritten und des fiinften juan zu finden sind.*#®
Tonglis Lehrer Shouzhen verfasste mehrere Kommentare zum Shi Moheyan
lun
Auf3er dem Shi Moheyan lun shu von Famin werden im Sinp’yon chejong kyojang
ch’ongnok auch noch andere Kommentare zum Shi Moheyan lun zitiert, und
zwar von Zhifu &4, Shouzhen +¥# und Fawu ¥:18.447 Von Tonglis Lehrer
Shouzhen sind dort gleich drei genannt: das [Shi Moheyan lun] Tongzan shu
Wi, das [Shi Moheyan lun] Tongzan [shu] ke i@#[@i]#**® und das [Shi
Moheyan lun] Dake & #}. Bei den beiden letzteren handelt es sich jedoch wahr-
scheinlich um Teile des Tongzan shu.

Der Text genoss bei Kaiser Daozong eine hohe Wertschitzung

Unter den 1974 in der Holzpagode von Yingxian entdeckten Schriften befanden
sich das zehnte juan des Tongzan shu**® und das dritte juan des Tongzan shu
ke von Shouzhen.**° Am Ende der beiden Kommentare von Shouzhen befindet
sich jeweils ein datiertes Kolophon: ,,Im zehnten Monat des siebten Jahres der
Regierungsperiode Xianyong [1071] im Hongfa-Kloster von Yanjing auf kaiserli-
chen Befehl kollationiert, gedruckt und in Umlauf gebracht* J#zE-t4+ A H
ML A S R LN T (Abb. 46 und 47). Der Umstand, dass der Kaiserhof
die Publikation dieser Kommentare zum Shi Moheyan lun forderte, reflektiert
dessen Bedeutung auch fiir Daozong. Zudem schrieb Kaiser Daozong ein per-
sonliches Vorwort zu einem Kommentar des Shi Moheyan lun, das Shi
Moheyan lun tongxuanchao yinwen FEEEFATi#iE Z $b5] 3.4

Die Bedeutung des Textes, die Wertschidtzung durch den Kaiser, die von Tonglis
Lehrer verfassten Kommentare — es ist gut vorstellbar, dass Tongli dieser Text sehr
wichtig war und er sich deshalb nach dem letzten Text, den er aus dem Kaiyuan-
Kanon in Stein hauen lie3 - dem Dacheng gixin lun (Biindel 256) — als erstes diesem
Kommentar — dem Shi Moheyan lun aus dem Kitan-Kanon — zuwandte.

Zu den letzten Sutren, die Tongli auswahlte, geh6ren das Dacheng bensheng

xindi guan jing, eine Ubersetzung des indischen Ménchs Prajfia % (734-?)*52 aus

446
447
448
449
450
451
452

Siehe ECHSCWX, Bd. 5, A38 I, 338-358; A38 II, 359-375.

Siehe Uich’sn 1983, 1175b.

Vgl. oben, Fn. 408.

Siehe Shanxi sheng wenwuju/Zhongguo lishi bowuguan 1991, 289-306.

Siehe Shanxi sheng wenwuju/Zhongguo lishi bowuguan 1991, 307-312.

Siehe X 46, Nr. 775, 110.

Prajfia war ein wichtiger Ubersetzer buddhistischer Texte aus dem Sanskrit ins Chinesische

(z.B. dem Avatamsaka-siitra # g%, 40 juan). Sein Name konnte auch Prajfia (mit langem ,,a*)
gelautet haben, siehe Muller 2014, Eintrag unter ,, &<,
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dem Jahr 790, und das Dacheng liqu liu boluomiduo jing, iibersetzt von Prajiia im
Jahr 788. Beide Sutren sind im Zhenyuan-Katalog aufgenommen.

Das Dacheng bensheng xindi guan jing wird immer wieder in den Werken Tong-
lis erwdhnt. Seine Ansichten zum Begriff xin 0> (Herz, Geist) wurden offensichtlich
von diesem Sutra beeinflusst.*>

Es ist davon auszugehen, dass, als die zur Verfiigung stehenden Gelder zu
Ende gingen und die Zukunft des Steininschriftenprojekts keineswegs gesichert
war, Tongli die Sutren, die er in Stein meif3eln lief3, mit groBem Bedacht auswahl-
te.*** Auf alle zum Hinayana gehérenden Sutren, Vorschriften und Abhandlungen
sowie auf die Schriften des esoterischen Buddhismus verzichtete er vollig — Tongli
war fest im Mahayana-Buddhismus verwurzelt. Das ist insofern auffallend, als der
esoterische Buddhismus wahrend der Liao-Zeit sehr populdr war, sich jedoch we-
der in Tonglis Biographie auf der Berichtsstele des Klosters Yanfu noch in seinen
Werken ein Hinweis auf diese Richtung des Buddhismus findet. Tongli nahm zwar
das zum esoterischen Buddhismus gehdrende Lengyan jing in den Steinsutren-Ka-
non des Wolkenheimklosters auf, dieses Sutra spielte aber unter den Zen-buddhis-
tischen Monchen eine wichtige Rolle, da es Antworten auf zentrale Probleme des
Zen und seiner Praxis gab. Tongli war ein Zen-Meister und wahlte dieses Sutra
wohl vor diesem Hintergrund aus.

Daneben maf} Tongli den Vorschriften des Mahayana grofie Bedeutung bei.
Hierin stand er in der Tradition seines Lehrers Shouzhen, der unter anderem das
Liieshi jiexiang yi &7~ % AH 3% verfasst hatte, eine Zusammenfassung der Vorschriften
aus verschiedenen Mahayana-Sutren. Als der grofie Meister und Spezialist fiir Zen-
Vorschriften Tongli daher ins Wolkenheimkloster kam und Weiheriten abhielt, um
den Glaubigen die zehn Laiengeliibde des Mahayana K313 abzunehmen, wur-
de daraus ein grofles Ereignis, zu dem zehntausende Ménche, Nonnen und Laien
stromten, und das ganze drei Monate fortdauerte.*>

Der grofite Teil der Texte, die Tongli in Stein meif3eln lief3, geh6ren zum abhi-
dharma-pitaka, den Abhandlungen &#%. Darunter waren verschiedene bedeutende
Abhandlungen der Madhyamaka- und der Yogacara-Schule, ebenso Kommentare
zum Diamant-Sutra sowie einige grundlegende Abhandlungen des Mahayana-Bud-
dhismus wie zum Beispiel das Dacheng gixin lun. All diese Texte bildeten Tonglis
buddhistische Grundlage. Dies korrespondiert mit den Angaben auf der Berichts-
stele des Klosters Yanfu, wo zu lesen ist, dass sich Tongli sowohl mit den Konzepten
des Yogacara als auch des Madhyamaka beschiftigte und es verstand, diese mitei-

453 Mehr dazu siehe unten, 247.

454 Siehe Ledderose 2004a, 423.

455 Die zehn Geliibde lauten: 1. nicht toten AS2%4E; 2. nicht stehlen A& #%; 3. nicht Ehe brechen
RARTE; 4. nicht liigen /N %5 5. nicht schlecht sprechen /A~ 3 [; 6. nicht Zwietracht sden /Sy 3
7. nicht anziiglich reden AN%i#5; 8. nicht gierig sein NE1%K; 9. nicht zornig sein AHEZE; 10. keine
falschen Ansichten haben 4“4 i.. Siehe FGDCD, 468 f.
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nander zu verbinden. Aus all dem wird deutlich, dass seine sowohl breite als auch
tiefe Kenntnis des Mahayana-Buddhismus die Grundlage seiner Leistungen im Zen-
Buddhismus bildete.

4.1.4 Tonglis Werke

Nicht nur die Auswahl der Sutren, die Tongli fiir die Steininschriften des Wolken-
heimklosters auswahlte, gibt uns Einblick in seine buddhistische Philosophie. Viel
direkter noch ldsst sie sich an seinen eigenen Schriften ablesen. Auf der Berichts-
stele des Klosters Yanfu ist dokumentiert, dass Tongli der Verfasser des Fanxing
zhishi 347 H# in drei juan und des Jiwen i3 in vier juan war. Beide Texte sind
heute leider verschollen. Es gab aber dariiber hinaus noch andere Schriften (yiwen

i#r) Tonglis, die eine weitere Verbreitung gefunden hatten.*>® Bis heute wurden

an verschiedenen Orten Texte von Tongli entdeckt:

1. Auf ,Blatt 16“%*” im dritten juan der Steininschriften-Ausgabe des Fo shuo pusa
benxing jing R A4T4¢,%%® welches zwischen den Jahren 1110 und 1111 ge-
meiflelt wurde, befinden sich einige Zeilen mit dem Titel Xianshi Tongli san
zhilii 5@ = H14 (Drei ziigelnde Vorschriften des verstorbenen Meisters Tong-
li), mit einem gatha % am Textende (Abb. 49).4>°

2. Auf der Riickseite des letzten Steins des im Jahr 1107 gemeifielten Da fangguang
yuanjue xiuduoluo liaoyi jing K77 IHISEE % 4 T 784 befindet sich eine Schrift,
die mit ,,Von Meister Tongli zusammengestellter Ritus zum Diamant-Sutra, ein
Text* HEH KT 4MIFL—7 {iberschrieben ist (Abb. 50).

3. Unter den Manuskripten aus Khara-Khoto 2k, die heute in der St. Petersbur-
ger Abteilung des Instituts fiir Orientalische Studien der Russischen Akademie
der Wissenschaften aufbewahrt werden, befindet sich ein Band, dessen Ein-
band den zweizeiligen Titel Tongli dashi lizhi ming | Xinghai jietuo san zhilii
W KHSLESE | MhER R = tragt (Abb. 51).46° Es handelt sich dabei um
zwei Texte, die gemeinsam in einem gedruckten Band erschienen waren. Die
erste Zeile auf der ersten Seite dieses Bandes lautet Lizhi mingxin jie 37 &840,

456 Siehe Daan Shan Lianhua Yu Yanfu Si Guanyin Tang ji bei (Abschrift in Xiang Nan/Zhang Guo-
qing/Li Yufeng 2010, 286-290), 287.

457 Zur Bedeutung der Bezeichnung ,,Blatt“ s. u., 250 ff.

458 Tatsdchlich handelt es sich jedoch um das erste juan. Am Ende des ersten juan dieses Sutra
im Taisho-Tripitaka befindet sich der Hinweis, dass im Kitan-Kanon das erste juan irrtiimlich als
drittes juan bezeichnet wird, das zweite juan als erstes juan und das dritte juan als zweites juan.
Der gleiche Fehler ist auch auf der Version dieses Sutra aus dem Wolkenheimkloster zu finden,
ein deutlicher Hinweis, dass die Steininschriften des Wolkenheimklosters auf dem Kitan-Kanon als
Vorlage basieren. Siehe T 3, Nr. 155, 113c.

459 Siehe Ledderose 2004a, 411.

460 Siehe ECHSCWX, Bd. 3, 165-170 (TK134).
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in der folgenden Zeile befindet sich die Angabe ,,Tongli dashi zhi* i kTS
(erstellt von Meister Tongli) (Abb. 52). Leider handelt es sich bei diesem Band
um ein Fragment: das Tongli dashi lizhi ming ist nicht mehr vollstdndig erhal-
ten, und das Xinghai jietuo san zhilii fehlt zur Ganze.

Ebenfalls in der Khara-Khoto-Sammlung der St. Petersburger Abteilung des
Instituts fiir Orientalische Studien der Russischen Akademie der Wissenschaf-
ten befindet sich ein Manuskript mit der Inventarnummer A26, welches unter
anderem zwei Texte Tonglis — das Ende des Lizhi mingxin jie 3/.&$4.05% und
den vollstindigen Text des Wushang yuanzong xinghai jietuo san zhilii
M [ S R AR = H14 (Abb. 53) — sowie einen Brief des Monchs Hengrun {53
an Meister Tongli enthilt (Abb. 54).46!

Und schlieflich gibt es in dieser Sammlung noch ein Manuskript mit der Inven-
tarnummer A6V, welches neben einer ganzen Reihe anderer Schriften (wie zum
Beispiel dem Dacheng gixin lun) sowie simpler Kalligraphielibungen auch ei-
nen Text mit dem Titel Jiujing yicheng yuantong xinyao 47— 7[E#.0, % enthilt,
welcher mit dem Zusatz ,von Meister Tongli gesammelt” i@ KfififE versehen
ist (Abb. 55).462

Abb. 49: Hinweis auf weitere Exemplare des Da fangbian fo baoen jing und des Fo shuo pusa
benxing jing nach dem Ende des Fo shuo pusa benxing jing; sowie Auszug aus dem Xianshi
Tongli san zhilii (,Drei zligelnde Vorschriften des verstorbenen Meisters Tongli“) und gatha
Tonglis (Quelle: FSS), Bd. 12, 264b).

461 Siehe ECHSCWX, Bd. 5, 306-316 (A26).
462 Siehe ECHSCWX, Bd. 5, 165-180 (A6V).
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Abb. 50: Von Meister Tongli zusammengestellter Ritus zum Diamant-Sutra (Quelle: FSSJ, Bd. 12,
92b).

Abb. 51: Tongli dashi lizhi ming | Xinghai jietuo san zhilii (Quelle: ECHSCWX, Bd. 3, 165 [TK134]).



238 —— Dritte Phase: Hohepunkt (1093-1095)

Abb. 52: Lizhi mingxin jie — erstellt von Meister Tongli (Quelle: ECHSCWX, Bd. 3, 166 [TK 134, 5-1]).

Abb. 53: Lizhi mingxin jie und Wushang yuanzong xinghai jietuo san zhilii (Quelle: ECHSCWX,
Bd. 5, 308 [A26, 22-6]).
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Abb. 54: Brief des Mdnchs Hengrun an Tongli (Quelle: ECHSCWX, Bd. 5, 313 [A26, 22-16]).

Abb. 55: Jiujing yicheng yuantong xinyao (Quelle: ECHSCWX, Bd. 5, 165 [A6V, 40-10]).
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Das unter (1) genannte Xianshi Tongli san zhilii aus dem Wolkenheimkloster ist ein
Auszug aus dem unter (4) genannten Wushang yuanzong xinghai jietuo san zhilii,
welches wohl ident ist mit dem unter (3) genannten und leider verlorenen Xinghai
jietuo san zhilii.

Bei den hier aufgefiihrten Texten handelt es sich moglicherweise um die auf
der Berichtsstele des Klosters Yanfu erwdhnten ,hinterlassenen Schriften® &
Tonglis. Seine Texte waren sowohl in Manuskript- als auch in gedruckter Form
verbreitet. Insbesondere das Wushang yuanzong xinghai jietuo san zhilii und das
Lizhi mingxin jie waren selbst bei den Westlichen Xia zu finden, und das Jiujing
yicheng yuantong xinyao wurde gar ins Tangutische iibersetzt. Man kann also da-
von ausgehen, dass seine Schriften weite Verbreitung gefunden hatten.

Im Folgenden mdchte ich zundchst die Texte aus Khara-Khoto, die insgesamt
vollstandiger sind, und danach die Texte aus dem Wolkenheimkloster ndher be-
trachten.

4.1.4.1 Lizhi mingxin jie

Vom Lizhi mingxin jie 57584009 sind aus Khara-Khoto zwei Versionen erhalten (In-
ventarnummern TK134 (Abb. 52) und A26 (Abb. 53) der St. Petersburger Samm-
lung). Dem Text TK134 fehlt der Schluss (129 Zeichen), dem Text A26 der Anfang
(244 Zeichen), es gibt jedoch genug Uberlappung, um einen Blick auf den vollstén-
digen Inhalt zu erlauben. Tongli geht es hier vor allem darum, einem allgemeinen
Publikum die Verginglichkeit des weltlichen Ruhmes ({:4) vor Augen zu fiihren,
der einen schnell im samsara %, dem immerwahrenden Kreislauf des Seins, ge-
fangen hélt. Nur durch Tugend (J&#%) kann man dem entgegenwirken, weshalb
man bdse Taten vermeiden und gute Taten ausiiben soll. Der Charakter dieses Tex-
tes lasst sich damit wohl am ehesten religioser Erbauungsliteratur #)3% 3 zuordnen.

4.1.4.2 Wushang yuanzong xinghai jietuo san zhilii

Beide Khara-Khoto-Versionen des Lizhi mingxin jie sind jeweils gemeinsam mit ei-
ner anderen Schrift Tonglis, dem Xinghai jietuo san zhilii PEifEEf =54 bezie-
hungsweise Wushang yuanzong xinghai jietuo san zhilii 1 b [EZ= VAR =414, in
einem Dokument zusammengebunden. Dabei ist unklar, ob es sich um einen Zufall
handelt oder ob die Kombination dieser beiden Texte die Regel war (das Lizhi ming-
xin jie richtet sich an ein allgemeines Publikum, das Xinghai jietuo san zhilii ist
gezielt fiir Monche und Nonnen gedacht). In dem Band mit der Inventarnummer
TK134, welches das Xinghai jietuo san zhilii enthalten soll, fehlt leider nicht nur die
zweite Halfte des Lizhi mingxin jie, sondern auch das komplette Xinghai jietuo san
zhilii. Aufgrund des Titels kann man aber davon ausgehen, dass dieser Text ident
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ist mit dem Wushang yuanzong xinghai jietuo san zhilii f_t 5] 52 E R = H15, wel-
cher sich im Anschluss an das Lizhi mingxin jie in einem Band mit der Inventar-
nummer A26 befindet und mit dem Zusatz ,,verfasst von Meister Tongli* iifi # kK fifift
versehen ist (Abb. 53).

Der Inhalt dieses Textes kann in drei Themenbereiche geteilt werden: Sexuelle
Begierde ff, Reichtum }f und Ruhm #. Dies, so erklart Tongli, seien die drei Gifte
=3, die einen im samsara gefangen halten, sollte man von ihnen umgarnt werden
und sie nicht erkennen.*®® Wiirde man sich der drei Gifte bewusst werden, konne
man sich jedoch von ihnen befreien.

Tongli beginnt mit der sexuellen Begierde, da er sie als die iibelste der drei
betrachtete. Sie sei der Ursprung von Leben und Tod und das grofite Hindernis auf
dem Weg der buddhistischen Praxis. Tongli zitiert dabei das Lengyan jing und be-
tont, dass es unmoglich sei, meditative Konzentration #5 zu erlangen, solange
die sexuelle Begierde nicht ausgeloscht sei. So kénne man das samsara nicht ver-
lassen, das sei, als wiirde man Sand kochen und hoffen, es wiirde Reis daraus.*®
Deshalb solle man geloben, dieses Ubel auf ewig zu tilgen, da andernfalls je nach
Schwere des Verstofies verschiedene Strafen vorgesehen seien.

Als nichstes wendet sich Tongli dem Reichtum zu: dessen Verlust erzeuge Kla-
gen und Neid, dessen Gewinn Geiz und Gefahr. Wieder zitiert er das Lengyan jing:
aufder Essen und Kleidung benétige ein Monch nichts Weiteres. Bliebe von seinen
Almosen noch etwas {iibrig, so solle er diese an hungrige Lebewesen verteilen."®
Tongli warnt davor, nicht im Strudel der Gier zu versinken. Ein Hinweis auf Strafen
bei VerstoB fehlt an dieser Stelle.**®

Zuletzt schreibt Tongli iiber den Ruhm: man soll seine eigene Reputation nicht
aufbauschen und nach Ruhm und Profit streben. Hier folgt wieder der Hinweis,
dass denjenigen, der gegen dieses Gebot verstofit, allerlei Strafen erwarten.

Anhand der im Text erwdhnten Vorschriften und Strafen ist deutlich zu erken-
nen, dass Tongli diesen Text vor allem an Monche und Nonnen richtete. Am Ende
des Texts fiigte er noch ein gatha an, welches sich direkt auf die drei oben beschrie-
benen Ubel bezieht (Abb. 56):

463 Ublicherweise werden die drei Gifte definiert als Begierde 2%k (Skt. raga), Zorn HHZE (Skt.
dvesa) und Ignoranz ¥t (Skt. moha). Siehe Muller 2014, Eintrag unter ,, —#“. Chen Yanzhu
meint, dass sich die ,,Drei ziigelnden Vorschriften® =fill{# auf Reichtum 4, sexuelles Verlangen
{4, und Gier £y beziehen. Das Wushang yuanzong xinghai jietuo san zhilii zeigt, dass das nicht ganz
stimmt. Siehe Chen Yanzhu 1993, 45f.

464 Siehe T 19, Nr. 945, 131c-132a.

465 Siehe T 19, Nr. 945, 132h.

466 Laut Feng Guodong und Li Hui fehlt an dieser Stelle des Manuskripts méglicherweise ein Teil
des Textes. Es konnte also sein, dass die zu erwartenden Strafen hier zu finden sind. Siehe Feng
Guodong/Li Hui 2011, 163.
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Abb. 56: Gatha im Wushang yuanzong xinghai jietuo san zhilii (linkes Blatt, letzte drei Zeilen)
(Quelle: ECHSCWX, Bd. 5, 313 [A26, 22-15]).

Wenn die Gier nach sexueller Lust nicht verunreinigt, sind Seele und Herz ein purer Dharma-
Korper;

Wenn sich die Gedanken nicht dem Reichtum widmen®®’, ist das Sehen der eigenen Buddha-
Natur der wahre und ewige Schatzspeicher;

Wenn der Sinn nach Ruhm wie eine Illusion zerplatzt%s, wird der hohe Gipfel des Ego-Berges
zerstort.

(S LORG, Bl AP
WA, LIS SCH PO
BLTERE, T LI P

Dieses gatha finden wir auch im Xianshi Tongli san zhilii auf den Steinplatten des
Wolkenheimklosters, nur ist dort die Reihenfolge der Zeilen verdndert (die sexuelle
Begierde wird erst als letztes erwdhnt) und es wurden teilweise andere Schriftzei-
chen verwendet (Abb. 49):

Wenn sich die Gedanken nicht dem Reichtum widmen, ist das Sehen der eigenen Buddha-
Natur der wahre und ewige Schatzspeicher;

467 Wortl.: ,,Wenn Reichtum und Gedanken sich nicht kreuzen...“.
468 Hua 1t ist hier als konghua %4t (Skt. khapuspa; Illusion) zu verstehen, von der Tongli im
selben Text kurz davor spricht. Siehe ECHSCWX, 313a.
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Wenn der Sinn nach Ruhm wie eine Illusion zerplatzt, wird der hohe Gipfel des Ego-Berges
zerstort;

Wenn die Gier nach sexueller Lust nicht verunreinigt, sind Seele und Herz ein purer Dharma-
Korper.

WA S AT, SLIE T 0N

B, BB

O, SO RTE A S

Die in Khara-Khoto gefundene Version des Xinghai jietuo san zhilii ist vollstandig
und enthilt ausfiihrliche Erlduterungen zu den drei Giften. Im Anschluss an den
Text befindet sich noch ein Brief von Hengrun a3, wie Tongli ein Schiiler Shou-
zhens, an Meister Tongli.

Tongli vertritt in diesem Text die Ansicht, dass sexuelle Begierde, Reichtum
und Ruhm die grofiten Hindernisse auf dem buddhistischen Weg darstellen. Sie
seien die Ursache fiir bose Taten und das Gefangensein im samsara. Nur wer sich
von ihnen fernhalte und sie durch Einhaltung der Vorschriften kontrolliere, sei in
der Lage, Befreiung (fi#fft, Skt. nirvana) zu erlangen. Daher auch der Titel des Wer-
kes [...] jietuo san zhilii f#fiit =4 (Die drei ziigelnden Vorschriften zur Befreiung).

Diese Schrift belegt den hohen Stellenwert, den Tongli den buddhistischen Re-
geln und Vorschriften 7%/ beimafl. Sie wiirden helfen, sich vom Ubel ab- und dem
Guten zuzuwenden und somit nicht im samsara gefangen zu bleiben. In seiner
Eigenschaft als Monch warnt er die Ménche und Nonnen, dass diejenigen, die sich
nicht an diese Vorschriften halten, weder Befreiung noch Reinheit erlangen konn-
ten. Das erklart auch, warum Tongli sich entschied, fiir das Steininschriftenprojekt
beinahe alle Mahayana-Texte zu den Vorschriften ke aufzunehmen.

4.1.4.3 Brief von Ménch Hengrun an Meister Tongli

In Band A26 der St. Petersburger Khara-Khoto-Sammlung befindet sich nach dem
Lizhi mingxin jie und dem Wushang yuanzong xinghai jietuo san zhilii auch ein Brief
des Monchs Hengrun an Meister Tongli (Abb. 54).

In diesem Brief schreibt Hengrun, dass er von Shanding # & — dem Schiiler
Tonglis — dessen Lizhi mingxin jie und Wushang yuanzong xinghai jietuo san zhilii
erhalten habe und berichtet von seinen Gefiihlen und Gedanken, nachdem er diese
beide Texte gelesen habe. Er stimmt mit Tongli iiberein, dass sexuelle Begierde,
Reichtum und Ruhm drei Gifte seien, vergleichbar mit Krankheiten. Auch wiirdigt
er die Fahigkeit Tonglis, jeden einzelnen Menschen entsprechend seiner geistigen
Gabe und speziellen Bediirfnissen zu unterweisen.

Am Ende unterschreibt Hengrun als ,,Jiingerer Dharma-Bruder Monch Heng-
run® =y FER _E (Abb. 57), ein Hinweis darauf, dass Hengrun tatsichlich ein
Kommilitone Tonglis war.*®® Nach der Unterschrift Hengruns befindet sich noch

469 Siehe oben, 225.
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Abb. 57: Unterschrift Hengruns: ,,Jiingerer Dharma-Bruder Monch Hengrun“ (Quelle: ECHSCWX,
Bd. 5, 315 [A26, 22-20]).

ein Fragment, dessen Inhalt ebenfalls von sexueller Begierde, Reichtum und Ruhm
handelt. Es handelt sich dabei wohl um einen Text Hengruns in Erwiderung auf
Tonglis Schrift.

Sowohl das Lizhi mingxin jie als auch das Wushang yuanzong xinghai jietuo
san zhilii wurden zwei Mal unter den Dokumenten aus Khara-Khoto gefunden. Das
Wushang yuanzong xinghai jietuo san zhilii findet sich auch auf den Steintafeln des
WolkenheimKklosters. Beide Texte miissen in jener Zeit also erhebliche Popularitat
genossen haben und weit verbreitet gewesen sein.

4.1.4.4 )iujing yicheng yuantong xinyao

Bisher war von Tonglis Schrift Jiujing yicheng yuantong xinyao 533 —7e[E i 0> 4 nur
eine chinesische Version in einem Manuskript aus Khara-Khoto bekannt, aufbe-
wahrt im St. Petersburger Institut fiir Orientalische Studien unter der Inventarnum-
mer A6V (Abb. 55).47° Vor kurzem analysierte jedoch der russische Gelehrte Kirill
Solonin einen ebenfalls aus Khara-Khoto stammenden Text in tangutischer Schrift
und identifizierte ihn als Ubersetzung des Jiujing yicheng yuantong xinyao.*”* Im

470 Siehe ECHSCWX, Bd. 5, 165-180.

471 Solonin 2014 zitiert diesen Text auf S. 15 als ,,Tang 183 #2848, auf S. 35 als ,, Tang 283 #2848*.
Den vollstandigen Text in Tangut gibt er auf den S. 35-43 wieder. Vergleiche dazu auch Solonin
2012, 311-319.
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Abb. 58: Kalligraphische Ubungen (Quelle: ECHSCWX, Bd. 5, 169 [A6V, 40-18)).

Gegensatz zur chinesischen Version ist der tangutische Text jedoch vollstandig —
dem chinesischen Fragment fehlen rund drei Viertel der Originallinge. Auf der
Basis der tangutischen Ubersetzung rekonstruierte Solonin die vollstindige chine-
sische Version.*”?

Der Text der in Khara-Khoto gefundenen chinesischen Version befindet sich in
einem Band gemeinsam mit einem Sammelsurium anderer Schriften, zu denen un-
ter anderem Opfer-gathas, Gedichte, kurze Ausziige aus verschiedenen Sutren wie
dem Dacheng qixin lun, dem Da fangguang yuanjue xiuduoluo liaoyi jing K77 I8l
Bis2 & T %4, dem Diamant-Sutra und dem Avatamsaka-sutra K77 4%, so-
wie einige ungelenke Kalligraphieiibungen gehéren. Der ganze Band macht den
Eindruck, als handelte es sich um eine Abschreibiibung, bei der die Texte bisweilen
nahtlos in kalligraphische Ubungen einzelner Schriftzeichen iibergehen. Das be-
trifft auch das Fragment des Jiujing yicheng yuantong xinyao, das sich plétzlich in
Wiederholungen der Schriftzeichen de 3, chu JZ und pu puti pusa pu ¥ EER
verliert (Abb. 58).

Der Text der Tangut-Version dagegen ist vollstdndig erhalten und endet mit
den letzten beiden Zeilen ,Ubersetzt von Ménch Huihu vom Berg Dingguang“
BV FTEEE und ,,Ubergeben von Shanding, der in den Bergen lebt* J& i3

472 Solonin 2014, 35-43.
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& jifi. Offenbar wurde dieser Text von Shanding, dem Schiiler Tonglis, nach Khara-
Khoto gebracht und von Huihu, einem wahrscheinlich tangutischen Monch, in die
Sprache der Westlichen Xia iibersetzt. Shanding hatte auch das Lizhi mingxin jie
und das Wushang yuanzong xinghai jietuo san zhilii in die Wiistenstadt gebracht —
bei der Verbreitung der Texte Tonglis muss Shanding eine wichtige Rolle gespielt
haben.*”

Das Jiujing yicheng yuantong xinyao ist insofern bedeutend, als es uns einen
guten Einblick in Tonglis buddhistische Philosophie gibt. Der Schwerpunkt des
Textes liegt auf der Kontemplation der Leere # i, einer Praxis des Mahayana-
Buddhismus, und er zitiert ausfiihrlich aus verschiedenen Mahayana-Sutren wie
dem Lengyan jing, dem Avatamsaka-siitra, dem Dacheng qixin lun, dem Dacheng
bensheng xindi guan jing, dem Saddharma-pundarika %#4¢, dem Suvarna-prabha-
sottama 4:5¢W %€, dem Vajracchedika-prajiiaparamita-sitra 4:1)%¢, dem Mahapraj-
fidparamita-Sastra K% &, dem Damo dashi biji iEPEKHIEESC und dem Vijfiapti-
matratasiddhi-$astra Mg, Wie viele Monche der Liao-Dynastie verfiigte Tongli
iiber ein breites Wissen iiber die verschiedenen Schulen des Mahayana-Buddhis-
mus.

Vor allem das Lengyan jing, das Avatamsaka-siitra, das Dacheng bensheng xindi
guan jing und das Dacheng gixin lun sind haufig zitierte Sutren in diesem Text, sie
miissen fiir Tongli eine grofie Bedeutung gehabt haben. Vor diesem Hintergrund
erscheint es nachvollziehbar, warum er bei der Auswahl von Texten fiir das Stein-
inschriftenprojekt des Wolkenheimklosters auf diese Schriften nicht verzichten
wollte.

Das Lengyan jing spielt dabei eine besondere Rolle, zitiert Tongli dieses Sutra
doch immer wieder. Das Sutra handelt unter anderem von Ananda, einem der zehn
Hauptschiiler Sakyamunis, und dem Versuch eines Maddchens namens Matangi
&% N4, ihn zu verfiihren und zur Heirat zu bewegen. Kurz bevor Ananda ihrem
Zauber verfallt und sein Geliibde bricht, schickt Sékyamuni Bodhisattva Mafijusri
HERE zu Hilfe, welcher Ananda mit einem Mantra rettet. Wenig spéter folgen
Matangi und Ananda Bodhisattva Mafijuéri zu Sakyamuni, und Matangi lasst sich
schlie8lich zur Nonne ordinieren.

Dieses Sutra zeigt, dass sogar Ananda verfiihrt werden kann, weshalb Tongli
die sexuelle Begierde als das schlimmste Gift einstuft. Das Jietuo sanzhi lii Tonglis
spiegelt dieses Thema wider. Das Lengyan jing behandelt die Hindernisse bei der
Ausiibung der Meditation und ist ein wichtiges Sutra fiir die Zen-Buddhisten. Tong-
li war ein Zen-Meister, auch fiir ihn spielte diese Schrift offenbar eine wichtige
Rolle. Sie war die erste, die er 1093 in die Steinplatten meif3eln lief3.

Das Dacheng bensheng xindi guan jing (Biindelnummer 487, bi Ef) gehort zu
den neuen Sutren des Kitan-Kanons, die nicht im Kaiyuan-Kanon enthalten waren.
Wabhrscheinlich war es von diesen das zweite, das Tongli in Angriff nahm, unmit-

473 Zu Tongli und dem Jiujing yicheng yuantong xinyao siehe auch Solonin 2012, 294-319.
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telbar nach dem Shi Moheyan lun, welches — wie wir bereits gesehen haben — aus
mehreren Griinden eine besondere Bedeutung fiir Tongli hatte. Das Dacheng ben-
sheng xindi guan jing berichtet von Sakyamuni, der Mafijuéri, Maitreya und anderen
Bodhisattvas erkldrt, wie Ménche und Nonnen an einem abgelegenen Ort (Skt.
aranyaka, Chin. F§#7) wohnen sollen, um ihr Bewusstsein /> zu beobachten und
zur Ruhe zu bringen und so zum Erwachen zu gelangen. Tongli bezieht sich bei
seinen Ausfiihrungen oft auf dieses Kapitel {iber die Beobachtung des Bewusst-
seins #.0: 4% und die darin erlduterte ,,Nichtigkeit des Bewusstseins® M1 %% ; seine
Ansichten iiber das Bewusstsein sind wohl stark von diesem Sutra beeinflusst.

Auch das Dacheng qixin lun wird im Jiujing yicheng yuantong xinyao wiederholt
zitiert. Im Kaiyuan-Kanon ist es in Biindel Nummer 256 zu finden, dem letzten,
das Tongli aus diesem Kanon in das Steininschriftenprojekt iibernahm. Wie bereits
dargelegt ist es moglich, dass Tongli den dazugehorigen Kommentar, das Shi Mo-
heyan lun, direkt im Anschluss daran in die Tafeln des Wolkenheimklosters mei-
BBeln lief3.

4.1.4.5 Gatha Tonglis
Direkt nach dem Xianshi Tongli san zhilii auf den Steintafeln des Fo shuo pusa ben-
xing jing befindet sich ein gatha Tonglis, welches folgendermafien lautet (Abb. 49):

Auf der Spitze der Fahnenstange ein Wasserteich, achtzig Meilen im Umfang,
Die tiefste Stelle bedeckt gerade die Fuf3sohlen, an der seichtesten ist der Grund nicht zu sehen.

i S W R i1V = AN
RIE I BB B A 15

Dieses gatha erinnert in seiner Form an ein Zen-buddhistisches Kéan /A %. Der Zen-
Meister Tongli beniitzt hier die Form des gathas mit seinem reichen Schatz an sich
widersprechenden Bildern und Anspielungen, um moglicherweise die Bedeutung
der Reflexion fiir die Betrachtung des eigenen Geistes hervorzuheben: die Fahnen-
stange erinnert an eine Geschichte des sechsten Zen-Patriarchen Huineng i
(638-713), in welcher zwei Monche dariiber disputierten, ob sich bei einer flattern-
den Fahne der Wind oder die Fahne bewegte. Huineng erwiderte darauf, dass sich
weder der Wind noch die Fahne bewegten, sondern dass es vielmehr der eigene
Geist sei, der sich bewege. Die Fahnenstange zu Beginn von Tonglis gatha verweist
auf dieses Thema des Geistes. Hierauf verwendet er eine kleine Pfiitze Wasser als
Metapher fiir den Geist, der zwar sehr klein ist, aber unendlich viel aufnehmen
kann. Alles werde in ihm reflektiert, wie die unendliche Weite des Himmels, die
sich in der flachen Pfiitze widerspiegele. Hiermit betont Tongli, dass man zu allen
Zeiten den eigenen Geist und seine Gedanken beobachten muss.*’*

474 Das Ziel einer solchen Reflexion wird am Beginn des Maha-prajiiaparamita-hrdaya-sitra
W AR B 2 &S erldutert: ,durch Reflexion die Leerheit aller fiinf skandhas zu erkennen®
HE L T
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4.1.4.6 Tongli dashi ji Jingang li
Das Tongli dashi ji Jingang li i@ ¥ K fifisE &M+l (Von Meister Tongli zusammengestell-
ter Ritus zum Diamant-Sutra) (Abb. 50) ist eine vereinfachte Darstellung eines Ritus
zum Diamant-Sutra, das sich formal an das Vorbild der seit der Liang-Zeit (502-557)
iiblichen Beichtrituale halt, deren Beichtformeln und Lobpreisungen aus mehreren
Mahayana-Sutren zusammengestellt sind.*”> Nach dem Hinweis, dass das Ritual
mit den iiblichen Opferhandlungen beginnen soll, folgt ein mit ,Von ganzem Her-
zen nehme ich Zuflucht in [das Diamant-Sutra] und achte [auf dessen folgenden
Abschnitte]“ Z.057v4L iiberschriebener Abschnitt, bestehend aus den Uberschrif-
ten der 32 Abschnitte, in die Prinz Zhaoming #7# (501-531) das von Kumarajiva
iibersetzte Sutra eingeteilt hatte.*’® Darauf folgen Beichtformeln, Gesinge, parind-
mands %7 und die drei Glaubensbekenntnisse =fz{#k, die das Ritual abschlie-
en. Bemerkenswert ist hierbei, dass Tongli die Reihenfolge der 32 Abschnittiiber-
schriften dnderte, indem er sie in die Kategorien der drei buddhistischen Schéitze
=47 (Skt. triratna), namlich Buddha f#, Dharma % und Sangha % (Monchsgemein-
schaft; Skt. samgha), neu gruppierte. Dadurch lasst er sein Verstindnis und seine
tiefe Wertschdtzung gegeniiber dem Diamant-Sutra erkennen, welches nach Tong-
lis Erkenntnis eben genau jene drei Kategorien umfasst.

Normalerweise wird in solchen rituellen Texten als Beichtformel eine Passage
aus dem Avatamsaka-siitra zitiert:

Alles schlechte Karma, das ich in friiheren Zeiten erzeugt habe, entstand durch beginnlose
Gier, Zorn und Unwissenheit, durch Handlungen, Sprache und Gedanken. All das bereue ich
heute vollstindig Tk # FTifi i 28, B th MR COEORE, T BB B2k, — VA Bty 478

Tongli verwendet an dieser Stelle jedoch einen Kommentar Fu Dashis {# K-+ (497-
569) zum Diamant-Sutra:

Meine frithere Inkarnation war durch schlechtes Karma belastet. Durch die Verinnerlichung
dieses Sutras heute werde ich von den Menschen [nur] momentan geringgeachtet — mein
schweres Karma ist wieder zu einem leichten geworden 4% & 7 ¥Rk, 4 H A2 FF4%, By A

TSI, o 47O

Diese Passage ist etwas anders formuliert auch im sechzehnten Abschnitt der Dia-
mant-Sutra zu finden.*8°

475 FGDCD, 6770-6772.

476 Siehe X 24, Nr. 467, 650 ff.

477 Wortl.: Verdienstiibertragung. Gemeint ist, dass man erworbene buddhistische Verdienste mit
allen anderen Lebewesen teilt. Siehe FGDCD, 3784a.

478 Siehe T 10, Nr. 293, 847a.

479 In T 85, Nr. 2732 als Liangchao Fu Dashi song Jingang jing 2 51{# K 128 4 M| #¢ betitelt. T 85,
Nr. 2372, 6a. Das Original befindet sich im British Museum.

480 Siehe T 8, Nr. 235, 750c.
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Das Jingang li R4l Tonglis ist kurz und biindig und lasst keinen Aspekt aufer
Acht. Seine Schiiler meifelten diesen Text in die Steinplatten des Wolkenheimklos-
ters und iiberlieferten ihn somit gemeinsam mit den Steinsutren fiir spitere Gene-
rationen. Ein deutliches Zeichen fiir den Respekt, den Tongli bei seinen Schiilern
genoss, und seine besondere Position.

Tonglis Schriften und Leistungen zeigen, dass er ein von Kaiserhof, Ménchge-
meinschaft und Laienanhdngern gleichermafien respektierter Ménch war, streng
auf die Vorschriften bedacht und mit profunder und umfassender Kenntnis der
buddhistischen Schriften ausgestattet. Es gelang ihm, auch ohne Unterstiitzung
der Regierung das Steininschriftenprojekt des Wolkenheimklosters fortzusetzen.
Dabei lief er sich nicht von Traditionen einschranken: nicht nur fiihrte er mutig ein
neues Format der Steinplatten ein, er iiberschritt auch inhaltlich den Rahmen seiner
Vorganger und nahm Schriften aus allen drei Kérben des Kanons (Sutren, Vorschrif-
ten und Abhandlungen) in das Projekt auf. Seine grofartige Leistung wurde zum
Vorbild der nachfolgenden Phasen des Steininschriftenprojekts, eine Leistung, die
in der Geschichte des Projekts nur noch mit der Jingwans zu vergleichen ist.

4.2 Texteinteilungen auf den Steinplatten
Eine der grofen Reformen Tonglis war die Anderung des Formats der Steinplatten.
Zwar waren Format und Gréfle der Platten im Wolkenheimkloster im Laufe der

500 Jahre seit Beginn des Projekts wahrend der Regierungsperiode Daye K3 der
Sui-Dynastie (605-617) bis in das Jahr 1093 nicht immer gleich und regelmafiig,

Abb. 59: Freigelassene Flache am Ende eines juan (Quelle: FSSJ, Bd. 15, 104a).
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doch waren sie in der Regel viel grofer als die Tafeln von Tongli.*3! Eine der Stein-
platten des Nirvana Siitra aus dem Jahr 625 ist 242 cm hoch.*®? Eine der Platten des
Huashou jing #F%¢, des letzten Sutra, das unter dem Patronat Kaiser Daozongs im
Jahr 1093 bearbeitet wurde, ist etwa 153 cm hoch und 69,5 cm breit und wurde auf
beiden Seiten mit Sutren-Text beschrieben.

Im Gegensatz dazu sind die Steintafeln Tonglis wesentlich kleiner, handlicher
und standardisierter. Sie sind etwa 41 bis 45,5 cm hoch, 73,5 bis 78 cm breit und
4,5 bis 9 cm dick und wurden ebenfalls auf beiden Seiten beschrieben.*83

Grundeinheit fiir Tonglis Texteinteilung auf den Tafeln war das ,,juan”. Jedes
juan wurde auf einem neuen Stein begonnen; wenn der letzte Stein eines juan
nicht vollstandig ausgefiillt war, wurde die restliche Flache — gegebenenfalls
auch die Riickseite — freigelassen und fiir das néchste juan ein neuer Stein begon-
nen (Abb. 59).

Strukturell 1adsst sich der Text auf den Steinplatten in vier Teile gliedern:

4.2.1 Angaben zu Inhalt und Sortierung der Steinplatten

Die erste Zeile jeder Steinplattenseite enthdlt den Titel des Textes, die Nummer des
juan und des ,Blattes® (zhi #t, wortl. ,,Papier”; s.u.), sowie die Biindelnummer
(Qianziwen) (Abb. 60), und am Beginn jedes juan zusatzlich noch den Namen des
Ubersetzers (Abb. 61). Zwischen diesen einzelnen Informationen ist jeweils ein Frei-
raum von einem oder mehreren Zeichen gelassen, lediglich die Nummer des juan
befindet sich direkt unter dem Sutrentitel, und zwar oft nur als Zahl, ohne die
Angabe ,,juan”.

Unter der Angabe zum juan befindet sich — abgesehen von der ersten Tafel
jedes juan - die ,,Blattnummer”. Dadurch ldsst sich sehr einfach die Reihenfolge
der Steine und des Textes erkennen, ohne dass die Vorder- beziehungsweise Riick-
seite der Steintafel extra gekennzeichnet werden muss. Die Angabe ,,Blatt” verwun-
dert allerdings auf den Steinplatten — wie ist sie zu erklaren?

Zhicai schrieb in seiner Pagodeninschrift zur Fortsetzung der Steinsutren, dass
die ,,Steine Druckplatten glichen; sowohl Riick- als auch Vorderseite wurden ver-
wendet, sodass zwei Sutrenseiten eingraviert werden konnten* 77l HR 75 i {2

Unter den 1974 in der Holzpagode von Yingxian entdeckten Schriften befanden
sich auch zehn beziehungsweise zw0lf juan des gedruckten Kitan-Kanons.*®* Ver-

481 Die Steinplatten in den Hohlen neben der Donnerklanghdhle haben drei Grofien: die grofien
Steinplatten sind 250 cm hoch und 60 cm breit, die mittelgrof3en sind 160 cm hoch und 62 cm breit,
und die kleinen Steinplatten sind 46 cm hoch und 76 cm breit. Siehe Huang Bingzhang 2001, 26-28.
482 Siehe Ledderose 2004a, 429.

483 Siehe Ledderose 2004a, 429.

484 Zhang Changgeng und Bi Sujuan schreiben von 12 juan, Luo Zhao zdhlt jedoch nur 10 juan.
Siehe Zhang Changgeng/Bi Sujuan 1999, 15; Luo Zhao 1999a, 337-357.
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Abb. 60: Beispiel fiir Angaben zu Inhalt und Sortierung der Steinplatten: juan 79, Blatt 10,

, 683b).
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Abb. 61: Beispiel fiir Namen des Ubersetzers am Beginn eines juan; unvollstindiger Name des

Kalligraphen ,, 5% /\“ (rot umrandet) (Quelle: FSS), Bd. 17, 240a).

gleicht man diese mit den Steinsutren des Wolkenheimklosters — vor allem mit den

gleichen Sutren, die in der Liao- und Jin-Dynastie graviert wurden —, so féllt auf,
dass ihre Biindelnummer, das Format der Steinplatten, die Zeilenzahl, die Anzahl
der Zeichen und die Verwendung von Sonderformen der Zeichen einander sehr
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ahneln. Dies erlaubt die Schlussfolgerung, dass der Kitan-Kanon als Vorlage fiir die
Steinsutren der Liao- und Jin-Dynastie gedient haben muss.*®

Das Wort ,,Blatt“ konnte sich nun auf die gedruckten Blatter des Kitan-Kanons
beziehen, die moglicherweise direkt auf die Steinplatten des Wolkenheimklosters
iibertragen wurden. Es gibt jedoch auch Abweichungen zwischen den Bladttern des
Kitan-Kanons, die in der Holzpagode von Yingxian gefunden wurden, und den Stein-
sutren des Wolkenheimklosters: die Anzahl der Zeichen pro Zeile, die Anzahl der
Zeilen pro Seite und die Anzahl der Seiten pro juan stimmen nicht immer iiberein.

Die Seiten des gedruckten Kitan-Kanons waren etwa ein Drittel kleiner als die
Steinplatten des Wolkenheimklosters aus der Liao- und Jin-Dynastie.*¢ Es war da-
her unmoglich, ein Blatt des Kitan-Kanons direkt auf die Steinplatten zu iibertra-
gen. Die Kalligraphen mussten den Text erst von der gedruckten Version abschrei-
ben, wobei sie die Zeichen an die Grof3e der Steinplatten anpassten und deshalb
etwas vergroflerten. Dazu kamen noch zusitzliche Informationen wie die Namen
der Geldspender, Kalligraphen und Steinmetze sowie die Anzahl der Zeichen und
die Nummerierung der Steine und der Blétter, die urspriinglich nicht im Kitan-
Kanon enthalten waren. Dies fiihrte immer wieder zu Unterschieden im Layout des
Kitan- und des Stein-Kanons aus dem WolkenheimKkloster.

Der Hinweis ,,[...] sodass zwei Sutrenseiten eingraviert werden konnten* aus
Zhicais Pagodeninschrift zur Fortsetzung der Steinsutren und die Bezeichnung
»Blatt“ (zhi) auf den Steinplatten beziehen sich also nicht direkt auf die Druckversi-
on des Kitan-Kanons, sondern auf die von den Kalligraphen neu ausgerichteten
Vorlagen fiir die Textgravur.*®”

Am Ende jedes juans befinden sich noch einmal der Texttitel und die Zdhlun-
gen des juan und des Biindels sowie das Zeichen zhong #% (,,Ende“) sowie die An-
zahl der Steinplatten und Blétter dieses juans (Abb. 59). Diese Angaben fehlen auf
den Steinplatten der ersten und der zweiten Phase.

4.2.2 Sutrentext

Nach diesen Angaben beginnt der eigentliche Sutrentext in einer neuen Zeile. Die
Anzahl der Zeilen auf den Steinplatten variiert etwas, doch befinden sich normaler-
weise 27 oder 28 Zeilen auf einer Platte, mit je 17 oder 18 Zeichen pro Zeile. Nach
dem Ende eines Abschnitts wird der Rest der Reihe oft leer gelassen und der nédchs-
te Abschnitt in einer neuen Zeile begonnen. Auch dies ist ein Unterschied zu den
Inschriften der ersten und zweiten Phase der Liao-Dynastie, wo zwischen den Ab-
schnitten kein Freiraum gelassen wurde.

485 Siehe Zhang Changgeng/Bi Sujuan 1999, 15-16.
486 Die Bldtter waren etwa 22,3 cm hoch und 53,5 cm breit. Siehe Ledderose 2006, 148.
487 Siehe dazu auch Ledderose 2006, 143-153.
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4.2.3 Angaben zu Beteiligten, Geldspendern, zur Datierung und
zur Anzahl der Schriftzeichen

Auch, was die Angaben zu den Beteiligten und Geldspendern betrifft, unterschei-
den sich die Kolophone Tonglis von denen der ersten und der zweiten Phase. Au-
BBer den Kalligraphen und Steinmetzen zdhlen nun auch die Geldspender zu den
beteiligten Personen. Einige der Geldspender waren Privatleute, oft waren es aber
auch Kloster, die als Spender auftraten. Von Beamten gibt es keine Kolophone
mehr, da Tongli nicht mehr von der Regierung unterstiitzt wurde und keine lokalen
Beamten mehr fiir das Projekt verantwortlich zeichneten.

Ein auffallendes Phanomen der Kolophone in der dritten Phase ist die Unvoll-
standigkeit mancher ihrer Zeichen. So befinden sich zum Beispiel am rechten Rand
von Blatt 19 des vierten juan des Mahaprajiiaparamita-$astra zwei nicht fertig ge-
meiflelte Zeichenteile: ,{ 1 “ (Abb. 62). Der Name des Kalligraphen dieses juans
lautet Xingjie 17#4¢; vermutlich sollen die beiden Zeichenfragmente seinen Namen
darstellen. Ein anderes Beispiel befindet sich auf dem ersten Blatt des Nengduan
jingang bore boluomiduo jing lun song RE#4x A48 4 % 2 &85, und zwar die bei-
den Zeichen ,,5%\“ (Abb. 61). Vermutlich stehen sie urspriinglich fiir den Namen
des Kalligraphen Zhang Gonglian 5§72 . Warum die Zeichen nur unvollstandig
gemeiflelt wurden, ist es unklar.

Leider sind die im Fangshan shijing 5 iLifi%¢ verdffentlichten Reproduktionen
der Abreibungen, die von Steinplatten des Wolkenheimklosters angefertigt wur-
den, oft unvollstandig. Immer wieder sind Teile des Randes abgeschnitten, sodass
die in den Kolophonen genannten Namen oder Angaben zur Anzahl der Schriftzei-
chen nur teilweise oder gar nicht abgebildet sind (Abb. 63 und 64). Die urspriingli-

Abb. 62: Unvollstindiger Name des Kalligraphen ,,4 1 “ (rot umrandet) (Quelle: FSSJ, Bd. 15, 34a).
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=

Abb. 63: Beispiel fiir abgeschnittenen Rand mit fehlenden Schriftzeichen (rot umrandet)
(Quelle: FSS), Bd. 18, 683a).

Abb. 64: Beispiel fiir abgeschnittenen Rand mit unvollstindigem Namen (rot umrandet)
(Quelle: FSS), Bd. 18, 280a).

chen Kolophone enthalten daher mehr Angaben als die, welche uns in den Banden
des Fangshan shijing 55114 zuganglich sind. Wie bereits erldutert sind uns die
Originale heute leider nicht mehr zuginglich.*%®

488 Siehe oben, 13f.
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Auf den Steinplatten der dritten Phase sind nur wenige Datierungen zu finden.
Von den 4137 Platten, die unter Tongli gemeiflelt wurden, enthalten nur vier eine
derartige Angabe, und zwar eine aus dem zehnten Monat des neunten Jahres der
Regierungsperiode Daan k% (1093), eine vom 12. Tag des vierten Monats des zehn-
ten Jahres der Regierungsperiode Daan (1094), eine vom 13. Tag des vierten Monats
des zehnten Jahres der Regierungsperiode Daan (1094), und eine vom 9. Tag des
vierten Monats des ersten Jahres der Regierungsperiode Shouchang & (1095).

Die in den Kolophonen angegebene Anzahl der Zeichen bezieht sich in der
dritten Phase meist auf den ganzen Stein als Einheit, nicht auf die Anzahl der
Zeichen pro Plattenseite. Diese Angabe ist entweder auf der Vorder- oder auf der
Riickseite der Tafel zu finden. In manchen Fillen ist vor der Zahlenangabe noch
das Zeichen gong 3t (,insgesamt“) ergédnzt, um deutlich zu machen, dass beide
Seiten der Tafel zusammengerechnet sind. Es gibt allerdings auch wenige Einzelfal-
le, in denen sich die Zahlenangabe nur auf eine Seite der Steinplatte bezieht.

4.2.4 Parinamana

Am Ende eines juans befindet sich manchmal noch ein parinamana 173, mit
welchem das Verdienst der Herstellung der Sutrenplatte auf alle Lebewesen iiber-
tragen werden sollte, um ihnen den Weg der Buddhaschaft zu ermdglichen. Dabei
gibt es zwei Textvarianten:

Ich wiinsche diesen Verdienst auf alle zu tibertragen
Damit sowohl meinesgleichen als auch alle Lebewesen den Weg Buddhas vollenden kénnen.

FALASE DO K — 1]
FAEIURE B IR hIE (Abb. 65)

489

sowie

Ich gebe das universelle GelGbnis ab, fiir alle kaum denkbaren Arten von Lebewesen aus der
Dharma-Welt die profunde Quelle der hochsten Wahrheit weit zu 6ffnen

Um auf ewig den durch Neigungen und Abneigungen [bedingten] karmatischen Kreislauf zu
iiberwinden. Gro8 ist wahrlich das Reine Land des Vollendeten.**°

W R S BB UR B KR — 38
KB HR AR U TR 52 1 23 . (Abb. 66)

489 Siehe FSSJ, Bd. 16, 545; Bd. 18, 173, 197, 355, 461 und Bd. 24, 203.
490 Siehe FSS], Bd. 20, 96; Bd. 24, 54, 211, 218, 225 und 233.
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Abb. 65: Parinamand am Ende des Textes (Quelle: FSSJ, Bd. 16, 545).

Abb. 66: Parinamana am Ende des Textes (Quelle: FSS), Bd. 20, 96).

4.2.5 Mantra

Am Ende von juan 81 des Mahaprajfiaparamita-sastra befinden sich die acht Sans-
kritzeichen om-a-vi-ra-hiim-kha-ca-rah, deren Lautwert daneben in chinesischen
Schriftzeichen wiedergegeben ist: M AW 15 % (Abb. 67). Dabei handelt es sich
um das Neue hdichste esoterische Acht-Zeichen-Mantra der grofien Furchtlosigkeit
VKRR LR B0 des Bodhisattva Mafijusri. Dieses Mantra soll den karma-
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Abb. 67: Sanskrit-Mantra am Ende des Textes (Quelle: FSSJ, Bd. 16, 358b).

tischen Kreislauf unterbrechen und alles Ubel vernichten kénnen, alle Wiinsche
erfiillen und sidmtliche schweren Siinden bereinigen.*°!

4.3 Kalligraphen

Zu Beginn der dritten Phase werden die Namen der Kalligraphen relativ haufig
angegeben, manchmal sind sie sogar auf jeder Platte zu finden. Die Haufigkeit der
Namen nimmt jedoch mit der Zeit ab. In der Regel ist ein Kalligraph fiir ein juan
eines Sutrentextes zustdandig, allerdings werden bisweilen auch mehrere Kalligra-
phen gemeinsam fiir ein juan genannt: so wurde zum Beispiel das erste juan des
Bodhisattva-carya-nirdeSa &1 3% % 4¢, welches auf zehn Steinplatten gemeif3elt ist,
von sechs Kalligraphen geschrieben.*®? Mit dem zweiten juan dieses Sutra — eben-
falls auf zehn Steinplatten — waren sogar neun Kalligraphen beschiftigt.*°> Man-

491 Siehe T 20, Nr. 1185, 804c und Nr. 1191, 849b. Die chinesische Transliteration dieses Mantras
ist in den Sutren nicht immer einheitlich: im Wenshushili baozang tuoluoni jing SCHRRTIF) 2 ek B¢ 4§
JE4€ wird es beispielsweise mit MR K4 H-A11 % wiedergegeben, im Da fangguang pusa cang
Wenshushili genben yigui jing K77 B SCIRRTIAAR A< 58 4S mit MR R ME-12: 70 v

492 Und zwar von dem Ménch Sichang /% sowie von Zhang Longtu 5RfiE[#E, Meng Siduan
0, Jia Gai B il, Wang Zunrang £1%:# und Deng Zhongyi ¥+ 35, Siehe FSSJ, Bd. 14, 237-
246.

493 Qi Jiang 75 4%, Yang Zhongxin #8155, Jia Zhijun H £, Liu Shigian £/fifi{i5, Jiang Yingxiang
YLJERE, Yu Shao #43#H, Zhang Longtu 5&#E[E, sowie die Ménche Faxuan ¥ Zund Xingjie 174
Siehe FSSJ, Bd. 14, 247-256.
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cher Stein hatte sogar unterschiedliche Kalligraphen fiir die Vorder- und die Riick-
seite.*2%
Insgesamt sind aus der dritten Phase die Namen von 32 Kalligraphen {iberliefert.

Tab. 8: Namen und Aktivitatsphasen der Kalligraphen aus der dritten Phase.

Namen Nennungen | Nennungen | juan juan Zeit
(insges.) (3. Phase) | (alleinver- | (gem. mit
antwortl.) | anderen)
1 | Zhang Gonglian 40 40 18 1 1093-1095
SR B
2 | Gu Zhongxuan 48 47 18 1 1093-1095
JEA
3 | Zhang Longtu SRHEE | 107 92 25 3 1085-1095
4 | Yang Zhongxin 86 86 20 8 1093-1095
B i85
5 | Xingjie 447 116 99 23 2 1085-1095
(Ménch)
6 | Yunfu {41 50 50 9 2 1093-zw.
(M6nch) 1094 und
1095
7 | Meng Shiduan 115 114 26 5 1089-1095
b e
8 | Sichang i [ 1 1 0 1 1093
(Ménch)
9 |Jia Gai Hil% 1 1 0 1 1093
10 | Wang Zunrang 1 1 0 1 1093
TN
11 |Deng Zhongyi B{H%i | 4 2 0 1 1087-1093
12 | Qi Jiang 75 &% 3 2 1 1 1093-zw.
1093 und
1094
13 | Faxuan {495 % 1 1 0 1 1093
(Ménch)
14 | Jia Zhijun ECH 5 5 0 2 1093
15 | Liu Shigian A 1 1 0 1 1093
16 | Yu Shao #%i# 1 1 0 1 1093
17 |Yong ¥PIE (Ménch) | 3 3 0 3 1093-zw.
1093 und
1094
18 | Shanyong ¥['13E7E | 13 13 3 1 zw. 1093 und
(Ménch) 1094-zw.
1094 und
1095

494 So war zum Beispiel Qi Jiang fiir die vordere Seite der zweiten Tafel des zweiten juan zustan-
dig, wahrend die Riickseite von Yang Zhongxin bearbeitet wurde. Siehe FSS], Bd. 14, 248.
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Tab. 8 (fortgesetzt)

Namen Nennungen | Nennungen |juan juan Zeit
(insges.) (3. Phase) (alleinver- | (gem. mit
antwortl.) | anderen)
19 | Xing Xiang JH#H 1 1 0 1 zw. 1093 und
1094
20 | Meng Renduan 9 9 1 1 zw. 1093 und
e e 1094
21 | Jiang Yingxiang 24 23 4 1 1093-zw.
VLAY 1093 und
1094
22 | Hou Ziwei & 15 3 3 1 0 zw. 1093 und
1094
23 | Wang Shiqing 1 1 0 1 zw. 1093 und
A 1094
24 | Gao Cong & ¥f 40 37 15 0 1086-1095
25 | Zhao Qi 4l 24 24 7 0 zw. 1094 und
1095
26 |Song Qian At 14 7 3 1 1085-2zw.
1094 und
1095
27 | An Shigin Z1H4K 21 21 11 0 zw. 1094 und
1095
28 | Lli Xiaozhang 2= 7 7 2 1 zw. 1094 und
1095
29 | Cui Gaoqi £ % 1 1 1 0 zw. 1094 und
1095
30 |Zheng Wenyan 7 7 4 0 zw. 1094 und
B = 1095-1095
31 | Zhang Gang TRAR 1 1 1 0 1095
32 | Huiji E% (Mbnch) 1 1 1 0 1095

Die Tabelle veranschaulicht, dass die Namen von Zhang Longtu, Yang Zhongxin,
dem Monch Xingjie und Meng Shiduan am haufigsten auf den Steinplatten vor-
kommen - jeder von ihnen hat mehr als 20 juan kalligraphiert. Aber auch von
Zhang Gonglian, Gu Zhongxuan, Gao Cong und An Shiqin stammen jeweils mehr
als 10 juan.**®

Neun der 32 Kalligraphen hatten schon wahrend der zweiten Phase am Steinin-
schriftenprojekt teilgenommen: Gu Zhongxuan, Zhang Longtu, Meng Shiduan,
Deng Zhongyi, Jiang Yingxiang, Gao Cong, Song Qian, Qi Jiang und der Ménch
Xingjie.

495 Der Name Gu Zhongxuans taucht auch unter den Steinmetzen auf.
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Unter den Kalligraphen der dritten Phase befinden sich insgesamt sieben Mén-
che. Huiji und Shanyong wahrend der dritten Phase auch fiir die Kollation zustan-
dig.“°® Auflerdem hatte Shanyong im Jahr 1093 die Inschrift auf Jingwans Pagode
kalligraphiert — seine Kalligraphie muss einen guten Ruf genossen haben.

Insgesamt sind die heute noch erhaltenen Informationen iiber die Kalligraphen
der dritten Phase recht sparlich, nur bei wenigen sind Ort oder Titel vor ihren Namen
angegeben: Gu Zhongxuan stammt aus dem Kreis Fanyang 3iif%, Zhang Longtu aus
Yantai #% und Song Qian aus Guangping J#°F (der heutigen Stadt Handan #f#E,
Hebei). Gu Zhongxuan und Song Qian bezeichnen sich iibrigens in den Kolopho-
nen als buyi fiif (wortl. ,,Stoffkleid*), also dem einfachen Volk zugehorig und ohne
Amt, und Zhang Longtu als yishi &+ (wortl. ,,zuriickgezogener Gelehrter“); sie
hatten demnach keine offiziellen Amter inne.

Von Jia Gai wissen wir, dass er im Jahr 1089 die Grabinschrift fiir Meister
Shouchang ~y# kalligraphierte.*?”

Jia Zhijun, Zheng Wenyan und Cui Gaoqi waren jinshi #+-. Jia Zhijun hatte
auflerdem die jinshi-Priifung mit der hochstmoglichen Auszeichnung &#t bestan-
den.

Trotz dieser wenigen Informationen iiber die Kalligraphen wird deutlich,
dass — wie schon zuvor — auch wihrend der dritten Phase Gelehrte aus der Region
um das Wolkenheimkloster aktiv am Steininschriftenprojekt teilnahmen.

4.4 Steinmetze

Die Anzahl der Steinmetze, die auf den Steintafeln der dritten Phase genannt wer-
den, ist relativ hoch. Insgesamt sind 141 Namen erwahnt, wobei es sich bei vielen
jedoch — dhnlich wie in der ersten und zweiten Phase — nur um Schreibvarianten
eines der anderen Namen handelt. Im Folgenden eine Gegeniiberstellung von Na-
men, bei denen es sich méglicherweise nur um Varianten handelt:

— Gong Fonu =4 = Gong Jinfonu & 4 #k &

— Shao Ru A& = Shao Shiru ARAfw

— Zhang Lijiong 5&F/} = Zhang Lijiong 557 4

— Zhixuan && = Wu Zhixuan &=

— Wang Chang T# = Wang Jingchang T 5%/

— Zhu Wangnu %k £ = Zhu Dianwangnu & F 4L

— Shao Ji A& = Shao Wenji #5304

— LiJuge 455 = Li jia Juge Z=54d=F

496 Siehe Abb. 45.
497 Siehe Liupin Shan Tiankai Si chanhui shangren fenta ji 7N LR BSFEME B ASEIEST (Ab-
schrift in Xiang Nan 1995, 413f.).
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—  Zhiduan #&if = Wu Zhiduan %5

- Suwu Liu #%¥ = Wang Suwu T#% = Wang Su Liu F#® = Suwu Liu
# W = Wang Suwu Liu T #5498

— Shining Hii%e = Shao Ning #5% = Shao Shining #ffifi s

— Shimin t# [ = Wu Shimin %R

—  Shizhun {tt# = Wu Shizhun S fit#

— Zhiquan #4: = Wu Zhiquan % &4

— Gongru A% = Wu Gongru %M %

- Wu Shouge %325 = Wu Shouge %7+

- Xuanwangnu & T = Li Xuanwangnu Z='& 14X

Bereinigt man die Anzahl der vorkommenden Namen um die oben genannten Vari-

anten, so haben wihrend der dritten Phase rund 121 Steinmetze am Steininschrif-
tenprojekt teilgenommen.

Tab. 9: Namen und Aktivitdtsphasen der Steinmetze aus der dritten Phase.

Name Nennungen | Nennungen Zeit
(insges.) (3. Phase)
1 Wu Shimin Sttt [ 38 20 1067-1095
2 Gong Shiquan = +4> 23 23 1093-zw. 1094 und 1095
3 Han Gongcai /34 17 17 1093-zw. 1094 und 1095
4 Yang Congzheng #f£3% | 11 11 1093-zw. 1094 und 1095
5 Wu Xingge SeHLF} 7 7 1093-zw. 1093 und 1094
6 Gong Ningge &= %7} 7 7 1093-zw. 1093 und 1094
7 Ma Zhijin F50{ 28 28 1093-1095
8 Liu Sixiao F| /& 5 5 1093-zw. 1094 und 1095
9 Wu Fusun 5:4m 4% 7 6 1092-zw. 1093 und 1094
10 Gong Shichun = ith4l 13 12 1093-zw. 1094 und 1095
11 Gong Fonu = flli 4t 10 10 1093-zw. 1094 und 1095
(Gong Jinfonu'= &)
12 Wu Shizhun 5 {H:#E 15 5 1081-1111
13 Zhang Lijiong SRAICGE)H | 6 6 1093-zw. 1094 und 1095
14 | Wu Zhiquan %4 30 30 1093-zw. 1094 und 1095
15 Shao Shiru AR 4 28 28 1093-zw. 1094 und 1095
16 Shao Shijiao AT 34 29 1085-zw. 1094 und 1095
17 Zhifu E= 6 6 1093-zw. 1093 und 1094
18 Zhang Chousi SR 3 3 1093-zw. 1093 und 1094
19 Niuer 452 6 6 1093-zw. 1094 und 1095
20 | Yao Shi(liu) ZEHfi(%) 1 1 1093
21 Wu Zhixuan 5 & & 8 2 ca. 1081-zw. 1093 und 1094
=)

498 Das Zeichen liu ¥ bedeutet hier mdglicherweise ,hinterlassen“, weshalb der richtige Name
wahrscheinlich Wang Suwu F % % (&) lautet.
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Tab. 9 (fortgesetzt)

Name Nennungen | Nennungen Zeit
(insges.) (3. Phase)

22 Wang Jingchang L35t 7 7 1093-zw. 1094 und 1095

23 Shao Shining AT 23 7 ca. 1081-zw. 1094 und 1095

24 Gu Zhongxuan & 6 6 1093-1095

25 Liu Zao % 1 1 1093

26 Zhang Jingzhong JRESE | 8 8 1093-zw. 1094 und 1095

27 Han Gongru F& U1 1 1 1093

28 Shi Yuan 52 7 7 1093-zw. 1093 und 1094

29 Zhao Cunyang AL 1 1 1093

30 Wu Shian Sttt 2z 4 1 1085-1093

31 Hanzi 87 4 4 1093-zw. 1093 und 1094

32 Shao Shijin ARATi{E 11 9 1085-zw. 1094 und 1095

33 Zhiyuan FE# (Ménch) 4 4 1093-zw. 1093 und 1094

34 Baifanu 177AW 2 2 1093-zw. 1093 und 1094

35 Zhu Dianwangnu 2 2 1093-zw. 1093 und 1094

PN ENe

36 Wang Weiyue L) 9 9 1093-zw. 1094 und 1095

37 | Wu Jiuer IL5L 1 1 1093

38 Wu Zhisong % 9 5 ca. 1081-zw. 1094 und 1095

39 Liu Chouer 2 i 14 14 zw. 1093 und 1094-1095

40 Wang Gongcai 244 4 4 zw. 1093 und 1094

41 Shao Shiyan Afili & 7 7 zw. 1093 und 1094

42 Shao Shimin AFAT 12 10 1085-zw. 1094 und 1095

43 Wu Zhiwen 5 5 3 1085-ca. 1111

44 Haide #3753 1 1 zw. 1093 und 1094

45 Qi Junliang 75 5% 3 3 zw. 1093 und 1094-zw. 1094
und 1095

46 Zhicai &4 (Ménch) 6 6 zw. 1093 und 1094

47 Liu Han 213y 2 2 zw. 1093 und 1094

48 Shangian %1% (Mdnch) 1 1 zw. 1093 und 1094

49 Wu Zhigong 5 &2 27 9 ca. 1081-zw. 1094 und 1095

50 Fuer ffi 5. 1 1 zw. 1093 und 1094

51 Yiliu B & 4 4 zw. 1093 und 1094-zw. 1094
und 1095

52 Yin Jin FHifE 1 1 1093

53 Zhang Gongcai 5k A A 13 13 zw. 1093 und 1094-1095

54 Fang Hege 77 & #f 5 5 zw. 1093 und 1094-zw. 1094
und 1095

55 Gao Wennu 1= 3 3 2 1093-zw. 1094 und 1095

56 Li Yongxiang 2% 7K #f 1 1 zw. 1093 und 1094

57 Zheng Shan %3 1 1 zw. 1093 und 1094

58 Shao Wenji Al 3Cfiti 11 3 1058-zw. 1094 und 1095

59 Wu Shouge 523 (3%) f 3 3 zw. 1093 und 1094-zw. 1094
und 1095

60 Baoxinu F =1 1 1 zw. 1093 und 1094

61 Li Shiying /= H ¢ 8 8 zw. 1093 und 1094-1095
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Name Nennungen | Nennungen Zeit
(insges.) (3. Phase)
62 Lii Caoba = # /\ 8 8 zw. 1093 und 1094-zw. 1094
und 1095
63 Liu Gongchao %/ it 8 8 zw. 1093 und 1094-zw. 1094
und 1095
64 Li Chouer 2= 52 1 1 zw. 1093 und 1094
65 Li Gongru Z=A% 6 6 zw. 1093 und 1094-1095
66 Li Juge 254 5F 3 3 zw. 1093 und 1094-zw. 1094
und 1095
67 Wu Zhizun %538 5 5 zw. 1093 und 1094-zw. 1094
und 1095
68 Zhu Qingxia #< B ES 3 3 zw. 1093 und 1094-zw. 1094
und 1095
69 Yang Shiyan 50l & 1 1 zw. 1093 und 1094
70 Wu Zhiduan 5 & i 12 12 zw. 1093 und 1094-zw. 1094
und 1095
71 Ju Shouer f) & 51 1 1 zw. 1093 und 1094
72 Wang Wenrang Fifil 7% 3 3 zw. 1093 und 1094-zw. 1094
und 1095
73 Li Xingliu Z=H1 &4 3 3 zw. 1093 und 1094-zw. 1094
und 1095
74 Wu Zhixiang St 10 10 zw. 1093 und 1094-zw. 1094
und 1095
75 Huayannu {1 & 4 2 1 1093-zw. 1093 und 1094
76 Seng Yunze 1 SE[i& 2 2 zw. 1093 und 1094
(Ménch)
77 Seng Shancai 3% 4 2 2 zw. 1093 und 1094—zw. 1094
(Ménch) und 1095
78 Wu Qingru S JH 9 9 zw. 1093 und 1094-zw. 1094
und 1095
79 Zhang Kuanger 5R[E 5 1 1 zw. 1093 und 1094
80 Chen Yuan B3kl 1 1 zw. 1093 und 1094
81 Zhang Yu 55 1 1 zw. 1093 und 1094
82 Liu Zhongyan B = 1 1 zw. 1093 und 1094
83 Wu Zhixing 5 &l 1 1 zw. 1093 und 1094
84 Han Gongxiao ¥/ 3 3 1094-zw. 1094 und 1095
85 Yuan Yusheng JGi# %2 1 1 1094
86 Yang Shijun #51:1& 2 2 zw. 1094 und 1095
87 Hui Sun B f& 1 1 zw. 1094 und 1095
88 | Xinzhinu 158 2 1 1093-zw. 1094 und 1095
89 Li Shoushan Z=3 111 4 4 zw. 1094 und 1095
90 Zhang Songge 5% &f 1 1 zw. 1094 und 1095
91 Han Chongsun ¥# {4 2 2 zw. 1094 und 1095
92 Lii Xiage = & #F 1 1 zw. 1094 und 1095
93 Cheng Heer F2FI15L 1 1 zw. 1094 und 1095
94 Liu Chouge 2R FT 3 3 zw. 1093 und 1094-zw. 1094

und 1095
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Tab. 9 (fortgesetzt)

Name Nennungen | Nennungen Zeit
(insges.) (3. Phase)
95 | Zhang Gongxiang TRAHE | 3 3 zw. 1094 und 1095
96 | Li Xuanwangnu 25 L4 | 3 3 zw. 1094 und 1095
97 | Shao Gongxiao ABAZ 1 1 zw. 1094 und 1095
98 | Wang Qingxian F &l 2 2 zw. 1094 und 1095
99 | Shi Heshang 1 A1} 2 1 zw. 1094 und 1095
100 | Dong Wenjin # i 1 1 zw. 1094 und 1095
101 | Suwu liu #f % = Wang | 6 6 zw. 1094 und 1095-1095
Suwu Eff % = Wang Su
liu T#RR = Suwu liu
B 5B = Wang Suwu liu
TR 5B
102 | Wang Zhili F&57 1 1 zw. 1094 und 1095
103 | Liu Guizhang $kER 5 5 zw. 1094 und 1095-1095
104 | Xiansheng Liu BfZ2% 1 1 zw. 1094 und 1095
105 | Zhang Yun 5R = ? 1 1 zw. 1094 und 1095
106 | Yanger 5L 1 1 zw. 1094 und 1095
107 | Ju Shou fJ%Z 1 1 zw. 1094 und 1095
108 | Zhang Chener SR 5L 1 1 zw. 1094 und 1095
109 | Qi Liige 7% /54 =F 1 1 zw. 1094 und 1095
110 | Sun Shian fZ2L% 1 1 zw. 1094 und 1095
111 | Wang Junming T4 2 2 zw. 1094 und 1095-1095
112 | Chouer fif 54°° 1 1 zw. 1094 und 1095
113 | Yijiaonu — W 1 1 zw. 1094 und 1095
114 | Xiaochou /MR 1 1 zw. 1094 und 1095
115 | Zhang Wenyou 7&K 1 1 1095
116 | Sinu SFWY 2 2 zw. 1094 und 1095
117 | Xiege i &} 1 1 zw. 1094 und 1095
118 | Wu Shihe S {t:Ai1 8 8 1095
119 |Wang Saige T #} 1 1 1095
120 |Wang Li £37 1 1 1095
121 | Li Shihai Z=Fifithf 1 1 1095

Siebzehn der hier genannten Steinmetze hatten schon wihrend der zweiten Phase
am Projekt teilgenommen: Wu Shimin, Wu Fusun, Gong Shichun, Shao Shijiao, Wu
Shizhun, Wu Zhixuan, Shao Shining, Wu Shian, Shao Shijin, Wu Zhisong, Shao Shi-
min, Wu Zhiwen, Wu Zhigong, Shao Wenji, Huayannu, Xinzhinu und Shi Heshang.

Die Familie Wu war wahrend der dritten Phase mit zwei Generationszeichen
(shi ttt und zhi &) vertreten: Wu Shimin, Wu Shian, Wu Shizhun, Wu Shihe und

499 Ob es sich bei Chouer um Liu Chouer, Li Chouer oder jemand anderen handelt, ist nicht zu
klaren.
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Wu Zhiquan, Wu Zhixuan, Wu Zhisong, Wu Zhiwen, Wu Zhigong, Wu Zhizun, Wu
Zhixiang, Wu Zhixing und Wu Zhiduan; aus der Familie Shao nahmen Shao Shiru,
Shao Shijiao, Shao Shining, Shao Shijin, Shao Shiyan und Shao Shimin am Projekt
teil, und aus der Familie Gong Gong Shiquan, Gong Ningge, Gong Shichun und
Gong Jinfonu. Wu Shihe, Wu Zhiquan, Wu Zhizun, Wu Zhixiang, Wu Zhixing, Wu
Zhiduan, Gong Shiquan, Gong Jinfonu, Shao Shiru und Shao Shiyan kamen in der
dritten Phase neu dazu.

Wu Shizhun, Wu Zhiquan und Wu Fusun sind wir in der zweiten Phase auch
an anderer Stelle begegnet: ihr Name befindet sich unter anderem auch auf der
Vorder- und Riickseite der Stele mit dem Bericht zum Fortgang des ,Vier grofse Su-
tren‘-Projekts.”°°

Es ist auffallend, dass die Familien Wu, Gong und Shao offenbar iiber lange
Zeit am Steininschriftenprojekt des Wolkenheimklosters beteiligt waren. Auch ein-
zelne Mitglieder dieser Familien begleiteten das Projekt {iber viele Jahre: Wu Zhi-
wen, Wu Shizhun und Wu Shimin waren mehr als 20 Jahre dabei, und Shao Wenji
nahm sogar 37 Jahre lang am Steininschriftenprojekt teil. Dies dndert sich mit dem
Ende der dritten Phase: nach 1095 erscheinen ihre Namen kaum noch auf den
Steinplatten, nur Wu Shizhun und Wu Zhiwen werden im Jahr 1111 vereinzelt er-
wahnt.

Monche, die in der dritten Phase als Steinmetze an den Steintafeln des Wolken-
heimklosters arbeiteten, gab es allem Anschein nach nur wenige. Lediglich Yunze,
Shancai und Zhicai weisen sich explizit als Monch aus, doch auch bei Zhiyuan,
Zhifu und Shangian konnte es sich um Monche handeln, da die Ménche des Wol-
kenheimklosters in dieser Zeit die Generationszeichen shan 3% und zhi & im Namen
trugen. Der Monch Zhicai war iibrigens auch der Autor der Pagodeninschrift zur
Fortsetzung der Steinsutren aus dem Jahr 1118.°

Drei Steinmetze — Wang Gongcai, Han Gongcai und Zhang Gongcai — fiihren
die Zeichen gongcai A7 in ihrem Namen, was moglicherweise kein Namensbe-
standteil, sondern ein Hinweis darauf ist, dass ihre Fahigkeiten denen der drei
Herzbge =/ (eine Bezeichnung fiir die drei hochsten Berater des Kaisers) glichen.
Bei diesen Namen kénnte es sich also um Ehrennamen handeln.

Wie schon iiber die Kalligraphen ldsst sich heute auch iiber die Steinmetze der
dritten Phase nur in wenigen Einzelfdllen etwas Konkreteres sagen:

Wang Weiyue etwa war im Jahr 1094 als Steinmetz auch an der Herstellung
einer Steintruhe im Kloster Minzhong 1455 beteiligt.’> Das entspricht etwa der
Zeit, in der er auch am Steininschriftenprojekt mitgearbeitet hat. Er selbst bezeich-
net sich im Kolophon der Steintruhe als ,,aus Taiyuan KJii stammend®. Taiyuan
liegt in der heutigen Provinz Shanxi und gehorte damals zum Regierungsbezirk

500 Siehe oben, 204.
501 Siehe oben, 99.
502 Siehe Minzhong Si shihan timing /83547 K244 (Abschrift in Xiang Nan 1995, 462f.).
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Hedong iM% der Nordlichen Song-Dynastie.”®> Die Stadt lag nicht weit von der
Grenze zu den Liao, und zu Beginn der Dynastie, wahrend der zahlreichen Feldzii-
ge des zweiten Liao-Kaisers Taizong K7 (reg. 927-947), als das Gebiet um Taiyuan
noch zur Spéteren Jin-Dynastie (936-947) gehorte, wurden von dort neben allerlei
Beutegut auch zahlreiche Beamte und Handwerker verschleppt und nach Shang-
jing verbracht.>®* Es ist gut moglich, dass Wang Weiyues Familie zu den damals
verschleppten Handwerkern zahlte.

Der Name eines anderen Steinmetzes, Wu Qingru, ist uns auch von einer Stein-
inschrift aus dem Kloster Xingguo B =7 in Yizhou 5 /°%> aus dem Jahr 1098 be-
kannt, sowie von einer taoistischen Inschrift aus dem Jahr 1100, in welcher er seine
Herkunft mit Zhuoshui Puyang #/kifk5% angibt.>°® Der Zhuoshui ist laut dem Rixia
jiuwen kao H F#R3# ein Fluss, der im Berg Zhuolu # )1l in der Provinz Hebei
entspringt, also in der Umgebung des Wolkenheimklosters.’®” Puyang liegt in der
heutigen Provinz Henan und gehoérte damals zum Hoheitsgebiet der Nordlichen
Song-Dynastie. Eventuell war daher auch die Familie Wu Qingrus von einem dhnli-
chen Schicksal betroffen wie die Wang Weiyues und unter Kaiser Taizong in das
Reich der Liao verschleppt worden.

Obwohl die dritte Phase des Steininschriftenprojekts wahrend der Liao-Dynas-
tie nur wenig mehr als zwei Jahre dauerte, war die Zahl der beteiligten Steinmetze
in dieser Zeit um ein vielfaches grofier als wiahrend der vorangegangenen beiden
Phasen. Allein am Mahaprajfiaparamita-sastra, welches 100 juan umfasst, waren
80 Steinmetze beteiligt, etwa zwei Drittel aller Steinmetze der dritten Phase und
fast doppelt so viele, wie die 42 Steinmetze des Yogdcarabhiimi-Sastra, welches
ebenfalls 100 juan zdhlt. Zudem gab es 29 Steinmetze, deren Namen nur auf den
Tafeln des Mahaprajiiaparamita-$astra vorkommen. Diese Abhandlung muss in ei-
nem Rekordtempo fertiggestellt worden sein, moglicherweise ein Anzeichen fiir die
Wertschatzung, die dieser Text genoss. Die grofie Zahl der Steinmetze war fiir die
Arbeitsgeschwindigkeit von ausschlaggebender Bedeutung.

4.5 Arbeitsgeschwindigkeit

Wihrend der ersten und der zweiten Phase geben uns die regelméfligen Datierun-
gen der Kolophone sowie die Amtszeiten der leitenden Beamten deutlich bessere

503 Siehe Wang Cun 2011, 161.

504 Siehe Tuotuo 1974, juan 4, 59f.

505 Im heutigen Kreis Yixian %;5% (Hebei). Bei dem Text handelt es sich um das Yizhou Xingguo
Si taizi dansheng yibei % )N BL[F 3 K F#EE 57, Siehe Beijing tushuguan jinshi zu 1989 ff., Bd. 45,
98.

506 Siehe Longxingguan chuangzao xiangchuang ji eS8 A% FFiEEC (Abschrift in Xiang Nan
1995, 508).

507 Siehe Yu Minzhong 1985, 2057 f.
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Hinweise auf die Anzahl der jdhrlich und sogar monatlich fertiggestellten Stein-
platten als wahrend der dritten Phase, aus der es insgesamt nur vier Datierungen
gibt.

Vom ersten Tag des ersten Monats 1093 bis in den spaten Friihling hinein hielt
Tongli die Weiheriten ab, mit denen er das Projekt finanzieren wollte. Der Friihling
endet nach dem Mondkalender gewdhnlich mit dem dritten Monat, und es stellt
sich die Frage, ob Tongli noch im dritten Monat mit den konkreten Meifielarbeiten
begann.

Die Datierungen der ersten Phase haben erkennen lassen, dass wihrend der
Sommermonate zwischen dem fiinften und dem siebten Monat nur selten an den
Steinplatten gearbeitet wurde. Als moégliche Erklarung hierfiir haben wir in Kapi-
tel 2 (Erste Phase) die sommerliche Vassa angenommen, wihrend der sich die M6n-
che in der Regel zu innerer Einkehr zuriickziehen und das Klosterareal nicht verlas-
sen.”®® Die vier Datierungen, die wir auf den Steinplatten der dritten Phase finden,
stammen ebenfalls aus den Monaten vor oder nach der Vassa: zehnter Monat 1093,
12. Tag des vierten Monats 1094, 13. Tag des vierten Monats 1093 sowie 9. Tag des
vierten Monats 1095. Die Sommer-Vassa beginnt relativ bald nach dem Ende des
Friihlings, und da unter Tongli — im Gegensatz zu den beiden vorangegangenen
Phasen - die fiir die Administration und Kollation zustdndigen Mitarbeiter sowie
ein Teil der Kalligraphen und Steinmetze aus den Reihen der Ménche stammten,
gab es sogar noch mehr Griinde, mit den Arbeiten erst nach der Vassa zu beginnen.

Moglicherweise begann Tongli also erst nach dem sommerlichen Vassa, das
Steininschriftenprojekt weiterzufiihren. Das heif3t, es wurden in der ersten Jahres-
hilfte 1093 wohl zundchst noch die grof3en Tafeln aus der zweiten Phase bis Biin-
delnummer 187 mit dem letzten Sutra — dem Huashou jing — gemeifelt, und erst in
der zweiten Jahreshdlfte mit den kleinen Tafeln Tonglis begonnen. Dies konnte
eine Erklarung dafiir sein, warum im Jahr 1093 sowohl grof3e als auch kleine Stein-
platten produziert wurden: Sie wurden zwar im selben Jahr gemeif3elt, jedoch nicht
zur gleichen Zeit. Andererseits wurden die alten Héhlen wahrscheinlich bis ins Jahr
1092 mit Steinplatten gefiillt, und manche Platten aus der spaten Zeit Daozongs
hatten keinen Platz mehr darin gefunden. Diese Steinplatten wurden dann gemein-
sam mit jenen Tonglis im Jahr 1117 im neuen unterirdischen Magazin deponiert.

Wenn wir davon ausgehen, dass Tongli erst nach der Sommerpause mit den
Arbeiten begann, so wurden vom achten Monat bis zur ersten Datierung im zehn-
ten Monat 1093 in rund drei Monaten 261 Steinplatten (87 Platten pro Monat, etwa
3 Platten pro Tag) mit insgesamt etwa 223.406 Schriftzeichen (74.469 Zeichen pro
Monat) fertiggestellt. In den darauffolgenden sechs Monaten, bis zur dritten Datie-
rung am 13. Tag des vierten Monats 1094,°°° waren es 687 Steinplatten (114,5 Plat-

508 Siehe oben, 94f.

509 Die zweite Datierung stammt vom 12. Tag des vierten Monats 1094, also einem Tag vor der
dritten Datierung. Zwischen diesen beiden Datierungen gibt es 22 Steinplatten. Vom achten Monat
des Jahres 1093 bis zur ersten Datierung im zehnten Monat 1093 wurden jeden Tag durchschnittlich
nur drei Steinplatten fertiggestellt. Es ist unwahrscheinlich, dass an dem einen Tag zwischen der
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Graphik 11: Dritte Phase — Steintafeln pro Monat (Durchschnitt).>®

Graphik 12: Dritte Phase - Schriftzeichen pro Monat (Durchschnitt).

ten pro Monat) mit etwa 587.887 Schriftzeichen (97.981 Zeichen pro Monat), in den
zwoOlf Monaten danach, bis zur vierten Datierung am 9. Tag des vierten Monats
1095, waren es 2226 Steinplatten (185,5 Platten pro Monat) mit etwa 1.950.453 Zei-
chen (162.538 Zeichen pro Monat). Nach der letzten Datierung bis zum Ende der

zweiten und der dritten Datierung 22 Steinplatten gemeiflelt wurden. Deshalb wird hier mit der
dritten Datierung gerechnet.

510 Nach der letzten Datierung im vierten Monat 1095 gibt es noch 963 Steinplatten, die sich aber
nicht statistisch darstellen lassen, da nicht bekannt ist, wie lange die Arbeiten dauerten.
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Projektleitung Tonglis wurden noch 963 Steinplatten mit etwa 834.739 Schriftzei-
chen bearbeitet.

Die Grafiken zeigen, dass die Arbeitsgeschwindigkeit wiahrend der dritten Pha-
se stetig zunahm und schlief3lich ein Vielfaches dessen erreichte, was noch wih-
rend der ersten Phase (ca. 1038-1056) erreicht wurde. In den etwa zweieinhalb
Jahren von Ende August 1093 bis vielleicht Ende 1095 wurden insgesamt zirka
3.596.485 Zeichen (1.438.594 Zeichen pro Jahr) gemeiflelt. Vergleicht man dies mit
der ersten Phase, als in neunzehn Jahren etwa 1.540.419 Zeichen (81.075 Zeichen
pro Jahr) fertiggestellt wurden, so entspricht das einer 17,7-fachen Geschwindigkeit.
Auch verglichen mit der zweiten Phase (1058-1093), als in 36 Jahren zirka
5.060.999 Zeichen (140.583 Zeichen pro Jahr) in Stein gemeiflelt wurden, betrug
Tonglis Arbeitsgeschwindigkeit noch rund ein 10-faches.

Das von Tongli neu eingefiihrte standardisierte Steinformat erhohte die Ar-
beitsgeschwindigkeit des Steininschriftenprojekts betrachtlich. Ein weiterer Faktor,
der zu deutlich groflerer Effizienz fiihrte, war das Layout: obwohl das Projekt
bereits seit etwa 1044 den Kitan-Kanon als Text-Vorlage beniitzte, wurde dessen
Layout erst von Tongli auf die Steinplatten {ibertragen. Diese Anpassungen hatten
einen derartigen Erfolg, dass sie auch von den nachfolgenden Projektleitern iiber-
nommen wurden.

Sowohl die Finanzierung als auch die Leitung des Projekts musste wahrend
der dritten Phase ohne die Unterstiitzung der Regierung auskommen. Die Ménche
des Wolkenheimklosters sammelten die notigen Mittel in Eigeninitiative und orga-
nisierten die Fortsetzung des Projekts selbststandig. Umso bemerkenswerter ist die
Effizienz, mit welcher diese Aufgabe bewailtigt wurde, und die die Leistungen der
beiden vorangegangen Phasen deutlich in den Schatten stellte. Ohne einen wohl
durchdachten Plan und standardisierte Produktionsprozesse — die auch von Tong-
lis Nachfolgern iibernommen wurden — wire das nicht denkbar gewesen.”!!

511 Siehe dazu auch Ledderose 2004a, 446.






