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Joseph Spae

Religiose Indifferenz —die
japanische Art

Als die Herausgeber mich baten, einen Artikel
tiber «religiose Indifferenz in einem nichtchristli-
chen Land wie z. B. Japan» zu schreiben, stellten
sie mich und ihre Leser einer beachtlichen Her-
ausforderung gegentiber. In der Tat wird die
Anlage meines Artikels verschieden sein von der
der anderen Mitarbeiter an diesem Heft. Religion
bedeutet in Japan nicht ganz dasselbe wie im
Westen; noch deckt «religiose Indifferenz» das
ab, was im Westen darunter verstanden wird.
Alles in Japan hat eine Eigenart und eine Klang-
farbe, die sich nicht ohne weiteres von Menschen
erfassen lassen, denen die japanische Kultur nicht
vertraut 1st.

Um es kurz und knapp zu sagen: Bei unserer
Diskussion mufl bedacht werden, daff die Reli-
gion in Japan ebenso sehr — wenn nicht sogar
mehr — eine Angelegenheit der Nation oder der
Familie ist wie eine Sache, die den einzelnen
betrifft. Hiufig gibt es eine mehrfache religiose
Zugehorigkeit: Rein statistisch gesehen gehort
der durchschnittliche Japaner 1,7 Religionen an.
Die religiose Zugehorigkeit und deren Ausdruck
indern sich periodisch. Sie entsprechen dem

Verotfentlichungen u.a.: Wither Womankind (von der Colle-
ge Theology Society mit dem «Qutstanding Book of the Year
Award» ausgezeichnet, 1976); A Rahner Handbook (1981);
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The Difference That Jesus Makes (1982); The Church: Com-
munion, Sacrament, Communication (1982); Touching the
Divine: An Introduction to the Sacraments (1983); auflerdem
viele Artikel in wissenschaftlichen und populiren Zeitschrif-
ten, Anschrift: The Catholic University of America, School
of Religious Studies, Department of Theology, Washington,
D.C. 20064, USA.

Lebenszyklus: Schintoismus bei der Geburt,
Christentum oder irgendeine andere personale
Religion im Erwachsenenalter, Buddhismus im
dritten Alter und ein wenig von allem im Tode.
Die meisten Japaner empfinden die Religion als
eine Sache des Herzens, nicht aber des Kopfes.
Sie wird aus Grunden der Zuneigung zu jeman-
dem wie zu den Vorfahren oder zu Freunden
akzeptiert und praktiziert, weniger aber aus
Uberzeugung. Religion wird mehr als Ethik
denn als Dogmatik aufgefafit. Sie ist eine liebende
Erfahrung mit einem mystischen und istheti-
schen Reiz und nicht eine Unterwerfung unter
eine logische Argumentationskette. Wir haben
ein Sprichwort in Japan: «In der Katechetik
gewinne einen Streit und verliere eine Seele.» Auf
schematische Art und Weise dargestellt und mit
der notwendigen Warnung vor allen Arten der
Begrenztheit konnte man Ost und West in den
antithetischen Kategorien vergleichen, die in der
folgenden Tabelle aufgefihrt werden:

Religion und religiose Indifferenz,

japanisch und westlich

Charakteristika | japanisch westlich
Qualitat intuitiv reflexiv
Klangfarbe emotional willentlich
Vielfalt einschliefflich| ausschlieflich
Endgiltigkeit | diesseitig jenseitig
Reichweite kommunal | individuell
Zugehorigkeit | unscharf institutionell
Inhalt ethisch dogmatisch
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Offensichtlich handelt es sich bei der religiosen
Gleichgiiltigkeit um die andere Seite der Medail-
le. Sie ist ebenso schwierig in Form einer genauen
Definition zu bestimmen. Es ist wahr, dafl in
Japan wie auch im Westen die religiose Indiffe-
renz von dem moralischen Klima in der Gesell-
schaft gefordert wird, von einer moglichen Un-
glaubwiirdigkeit der Kirchen und Tempel, von
einer gewissen lassigen Unbekiimmertheit hin-
sichtlich der letzten Dinge, von der offentlichen
Kritik an dem offiziellen und dem privaten reli-
giosen Verhalten und sogar auch von einem
synkretistischen Geist, der aus einem besseren
Verstehen der Einheit und Vielgestaltigkeit der
Religionen resultiert und aus der Parallelitit der
Rettungswege, die sie anbieten. Esist ebenfalls in
Ost und West wahr, dafl viele wohlmeinende
Menschen die Méglichkeit eines wahren, ja sogar
geistigen und mystischen menschlichen Lebens
erkennen, ohne das Bediirfnis nach irgendeiner
religivsen Zugehaorigkeit zu empfinden. Mutiger
formuliert: Die religiose Zugehorigkeit zu einer
Religionsgemeinschaft wird von vielen Japanern
leicht als potentielles Hindernis fiir den Frieden
und die Freude angesehen, welche das angebore-
ne Recht eines ganz im Leben stehenden Men-
schen sind.

Ich werde nicht mehr iiber die Besonderheit
japanischer Religiositit sagen (ein Wort, welches
ich aus offensichtlichen Grinden dem Wort «Re-
ligion» vorzieche) abgesehen davon, dafl ich den
Leser einlade, einen Blick auf die umfassende
Behandlung dieses Themas in meinem Buch Ja-
panese Religiosity (Tokio 1971) zu werfen. :

1. Vier Aspekte des religiosen Lebens in Japan

Die allgemeinen Dinge, die ich oben genannt
habe, kénnten passenderweise in den vier folgen-
den Abschnitten behandelt werden:

1. Japans Neigung zum Unpersonlichen in
religiésen Angelegenheiten steht am Anfang sei-
ner nichtpersonalen Beschreibung Gottes. Ja-
pans Optimismus und Innerweltlichkeit, die
vom Schintoismus inspiriert sind, stellen Gott
nicht als vollkommen verschieden vom Men-
schen vor. Die buddhistische Strémung in Japans
Spiritualitit, welche in diesem Falle weniger
Einfluf} ausiibt als der Schintoismus, findet Gott
nicht in dieser Welt, sondern im Nirwana der
nichsten Welt. Verstindlicherweise tendiert Ja-
pans Theismus zur [dentifikation und Partizipa-
tion, er ist ein Pantheismus. Die Gétter sind

immer nahe und wohlwollend. Der Mensch fiihlt
sich weder einsam noch verlassen. Aus dieser
unthematischen und prireflexiven Anniherung
an das Gottliche haben die Japaner ihren emotio-
nal reichen Theomorphismus entwickelt, eine
Einstellung, die alle Merkmale einer ausgespro-
chenen Anthropo-Kosmo-Zentrik aufweist.

2. Der geschlossene Kreis von Gott und
Mensch, der fiir den Schintoismus grundlegend
ist, ist fiir die besonderen soteriologischen
Aspekte der religidsen Gedanken der Japaner
verantwortlich. Die Erlosung im weiteren Sinne
war wihrend der Geschichte Japans immer schon
mit verschiedenen Formen kindlicher Liebe und
Frommigkeit verbunden: Auf die lebenden El-
tern bezogen ist sie koko, der traditionelle und
héchst wirksame Ansporn fiir soziale Konfor-
mitit. Auf die gemeinschaftliche Personalitit der
Nation gerichtet, die in der kaiserlichen Institu-
tion verkorpert ist (eher als in der Person des
Kaisers selbst), trigt sie den Namen chi#, Loyali-
tit. In beiden Fallen, im familiiren ebenso wie im
nationalen, hatte die japanische Soteriologie die
Auswirkung, die Joseph M. Kitagawa in seinem
Buch Religion in Japanese History (New York
1966) eine «immanente Theokratie» nannte.
Auch wurde in beiden Fillen eine Instanz von
Autoritit und Ordnung geheiligt, und die, Ant-
wort auf ihre wohltitige Fihrung duflerte sich in
Form einer Tugend mit tiefen religiosen Ober-
tonen. i

Es bleibt abzuwarten, wie diese Tugend die
kiirzlich erfolgten gesellschaftlichen Verinde-
rungen iiberleben wird. Eine Ubertragung der
treuen Verbundenheiten ist nicht ausgeschlos-
sen. Ein solcher Transfer (und ich glaube, daf} so
etwas zur Zeit schon stattfindet) wiirde das Indi-
viduum stirker in den Mittelpunkt seiner eigenen
Erlosung stellen. Diese Erlésung wird mehr und
mehr als das Verlangen des Menschen nach einer
groReren Teilhabe an geistigen und materiellen
Vergiinstigungen verstanden. Nun kommt man
zu einer solchen Teilhabe nicht mehr durch die
Gunst der Eltern oder der Regierung, sondern
cher durch den personlichen Einsatz und die
personliche Entscheidung. Solch eine Entheili-
gung des Erlosungsgedankens ist im modernen
Japan unvermeidbar. Betrachtet man diese Ent-
wicklung jedoch vom christlichen Standpunkt,
so konnte sie als eine verborgene Tiir begriifit
werden, die die Unzulinglichkeiten des Men-
schen enthiillt, wenn er den letzten Dingen des
Lebens gegeniiberstehen muff. Es konnte sich
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daher eine neue Hoffnungsperspektive eréffnen,
wenn der Mensch fiir sich selbst den Weg ent-
deckt, durch den «die Schopfung von der Sklave-
rei und Verlorenheit befreit werden soll zur
Freiheit und Herrlichkeit der Kinder Gottes»
(Rom 8,21).

3. In der gegenwartigen Religiositit Japans
driickt sich «Erlésung» auf vielerlei Arten aus.
Ein Gelehrter des Schintoismus schreibt: «Wenn
der Mensch von dem kami oder den Géttern
getrennt ist, beginnt die Tragodie dieser Welt.»
Fiir den Zen-Buddhismus «ist der Mensch von
Anfang an ein Buddha ...» Der Schin-Buddhis-
mus lehrt, «daf} die Erlésung umgehend in der
Gegenwart durch den Glaubenden vollendet
wird. Mit der Aneignung des Glaubens sind wir
in das ewige Leben eingeschlossen. »

Die neueren Religionen sind sogar noch offe-
ner; dies geht vielleicht auf christliche Einfliisse
zuriick. Fiir den Tenrikyd ist der menschliche
Korper ein Ding, das Gott, der Erzeuger, ver-
leiht und leitet. Der Tod wird danaoschi genannt,
dies bedeutet wortlich ibersetzt «neu anfangen».
Damit ist die Riickkehr des Korpers zu Gott
gemeint, um erneut geboren zu werden. Die
Formulierung, die der des Christentums am
nichsten kommt, gehort zur World Messianity:
«Die Macht Gottes und unsere Weisheit sind
notwendig fiir uns, um vom Ungliick erlost zu
werden. Unsere Weisheit entspricht der Wahr-
heit, dem Guten und der Schonheit. Das Leben
nach dem Tod ist die geistige Welt von gottlicher
Natur. In diesem Leben ist die Harmonisierung
von Kérper und Geist oder von gottlicher und
physischer Natur das Stadium der Erlésung. »

4. Diese verschiedenen Ausdrucksformen sind
in der japanischen Seele tief verwurzelt. In der
Tat verschleiern sie die universale Suche des
Menschen nach Gott. Sie sind die unerwarteten,
aber grofiartigen Echos eines anderen Sprach-
typs, dessen der Bibel: «Ich bleibe immer bei dir,
du hiltst mich an deiner Rechten ... Was habe ich
im Himmel aufler dir? Aufler dir erfreut mich
nichts auf der Erde» (Ps 73,23.25). Eben auf-
grund dieser Tatsache sind die Religionen Ja-
pans, ungeachtet der wesentlichen Unterschiede
zum Christentum, ein Beweis fir «cine gewisse
Wahrnehmung dieser verborgenen Macht, wel-
che iiber dem Lauf der Dinge schwebt und iiber
den Begebenheiten des menschlichen Lebens ...,
und diese Macht triufelt einen tiefen religiGsen
Sinn in das Leben des japanischen Volkes ein.»
(Vatikanum II, Erklirung iiber das Verhiltnis
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der christlichen Kirche zu nicht-christlichen Re-
ligionen, 2.)

Ich gebe zu bedenken, daf sich ein Japaner,
der sich von diesen vier Punkten distanziert, in
sozialer und religioser Hinsicht an den Rand
seiner eigenen Gesellschaft dringt. Er wird dann
zu einer Person, die an der Weggabelung seiner
spirituellen Reise steht. Er wird entweder zu
einem nicht-religiésen Individuum, d. h. zu einer
Person, die der «Religion» und/oder einer jeden
religiosen Gruppe indifferent gegeniibersteht,
oder er befindet sich in einem Moment des
Lebens, da er eine ungehinderte Sicht neuer
religioser Moglichkeiten gewinnt. Offizielle ja-
panische Statistiken machen auf emphatische Art
und Weise deutlich, daff sich nur wenige Japaner
jemals von der traditionellen Religiositit ihrer
nationalen Vergangenheit abwenden. In der Tat
wiren die meisten Japaner beleidigt, wenn man
ihnen sagte, sie seien «materialistisch und irreli-
gios», dies sind Charakterziige, bei denen sie sich
weigern, sie sich selbst zuzuerkennen. Aber im
Gegensatz dazu werden die meisten Japaner der
Feststellung zustimmen, dafl sie nur um der
wahren Religion willen keine «Religion» haben,
womit sie der Vorstellung Ausdruck verlethen
wollen, daf sie fir den Augenblick ihre Ent-
scheidung in der Schwebe halten, bis zu dem
Zeitpunkt, da sie auf eine «Religion» stofien, die
es wert ist, gewahlt zu werden.

In Japan ist es eine gingige Beobachtung, dafl
sich nur der Mensch, der einen «neutralen
Punkt» erreicht hat, frei fithlt, eine personliche
religiose Wahl zu treffen. Wenn jemand diesen
neutralen Punkt «religiosen Indifferentismus»
nennen sollte, so zogere ich. In Japan handelt es
sich oftmals um eine Sorge um die wahre Reli-
gion, die man im Westen als Gleichgiiltigkeit
bezeichnen wiirde. Dem entspricht, was ein
Freund mir sagte, als er nach seiner Religion
gefragt wurde. «Ich habe keine Religion, daher
bin ich nun bereit, zu kommen und auf die deine
zu horen.»

2. Japanische Ethik und religiose Indifferenz

In Anwendung einer induktiven Methode wird
es niitzlich sein, herauszufinden, was mit dem
moralischen Leben in einer Gesellschaft, wie wir
sie oben beschrieben haben, geschieht. Indem ich
meine Schlufifolgering vorwegnehme, unter-
breite ich die Ansicht, dafl die japanische Moral
einem die religiose Wahl diktiert und nicht etwa
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umgekehrt. Die Moral wird der Prifstein der
Ernsthaftigkeit dieser Wahl sein. Ohne Moral
verliert eine jede «Religion» ihren Sinn. Wenn
die Moral einer Religion akzeptiert wird, dndert
das Credo dieser Religion nichts mehr fir den
Gliubigen. Lassen Sie mich die Sache erkliren
und mit japanischen Augen betrachten.
Japanische Moralphilosophen analysieren
kaum einmal die Natur von Gut und Bése. Fiir
sie sind metaphysische Einsichten nicht reizvoll.
Selbst im Buddhismus fehlt eine vergleichende
Moralphilosophie vollig. In Japan wird das mo-
ralische Ideal in seiner existentiellen Anwendung
wahrgenommen und nicht anhand eines theoreti-
schen Hintergrunds. Die Theorie wird lediglich
als Bestitigung moralischer Rechtschaffenheit
gewertet und nicht als deren Ursprung. Das
Bewufltsein von einer erhabenen, natiirlichen
und unverletzbaren moralischen Ordnung ist
schwach. Weder im Schintoismus noch im Bud-
dhismus finden wir einen «Gott», der die Ver-
dienste menschlicher Handlungen beurteilt. Im
Gegenteil, der Buddhismus lehrt, dafl die morali-
sche Handlung die Vergeltung in sich selbst
trigt. Deshalb sind in Japan das moralische Ur-
teil — und die religiése Indifferenz — von einer
extremen situativen und kontextuellen Natur.
Fiir all dies gibt es ein allgemeines Gefiihl, wel-
ches aus dem Buddhismus stammt, das besagt,
daf das Verhalten des Menschen in einem grofien
Ausmaf von Faktoren beeinflufit wird, welche
sich seiner Kontrolle entziehen, wie z.B. von
seiner Vergangenheit und seiner Umgebung.
Der Leser mag nun meinen, dafi diese Sicht-
weise notwendigerweise dem moralischen Indif-
ferentismus nahekommt. Deshalb lassen Sie
mich sogleich mich selbst verbessern, und den
Leser an ein altes japanisches und buddhistisches
Sprichwort erinnern: «Jeder Tag ist ein guter
Tag.» Die Japaner sehen das Leben als ein Ge-
schenk und eine Moglichkeit an. Thre Sicht der
Moral ist ebenso wie die Gesamtkonzeption
ihres religiosen Lebens in starker Weise imma-
nent. Das wird im Uberfluf deutlich, sogar in
dem nimlichen Wort, das unseren Begriff
«Ethik» iibersetzt: rinri, was auf Japanisch «die
Prinzipien, welche die menschlichen Beziehun-
gen beherrschen» bedeutet. Bei dieser Lebensart
ist das Hauptaugenmerk auf «die Kunst zu le-
ben» gerichtet, mit dem traditionellen Beharren
auf Anmut, Gelassenheit und Etikette. Dabei
handelt es sich meiner Uberzeugung nach nicht
um blofe weltliche Werte, sondern auch um den

subtilen Ausdruck von Giite und Riicksichtnah-
me auf andere. In Japan werden tatsichlich die
traditionelle Hoflichkeit und Aufmerksamkeit
als Kennzeichen moralisch hochstehender Ge-
sinnung angesehen.

Die Japaner weisen in ihren moralischen Ut-
teilen die Entweder-oder-Dichotomie zuriick,
welche fiir das westliche Denken typisch ist. Sie
ziehen den weitaus undeutlicheren und vielleicht
auch viel nachsichtigeren Sowohl-als-auch-An-
satz vor, dabei werden zur Beurteilung menschli-
chen Handelns die vorgefertigten Kategorien gut
oder bose abgelehnt. Eine gewisse moralische
Toleranz (oder ist es Indifferenz?), die von vielen
juridisch Denkenden mit einem Stirnrunzeln be-
dacht wird, wird von vielen Japanern so interpre-
tiert, daf} sie ningenmi hat, «einen menschlichen
Wohlgeschmack», ein Einfithlungsvermogen fir
die Schwichen und die Unbestindigkeit des
Menschen, das es ablehnt, iiber das Handeln des
Nichsten Gericht zu halten. Die psychologische
Auswirkung einer solchen Haltung ist, ebenso
wie ihre Ursache, die Anerkennung des goldenen
Mittelmafles als eines Elementes der Perfektion.
Was auch immer der Person oder der Situation
Gewalt zufiigt, ist damit auch unmoralisch. Das
Gute ist das Machbare, das Dauerhafte, das
vollkommen Menschliche, Diese Lebensweise
wird in dem folgenden bekannten Sprichwort
ausgedriickt: «Reiskuchen sind besser als Blu-
men, Hana yori dango», das uns an das lateini-
sche «primum vivere, deinde philosophare» erin-
nert. Kurz gesagt bedeutet das, zu leben und gut
zu leben ist viel mehr, als iiber das Leben zu
theoretisieren.

Die japanische Gesellschaft erscheint den
westlichen Beobachtern haufig als eine ganzlich
sikularisierte Welt. Offiziell besteht eine voll-
stindige Trennung von Kirche und Staat. Es gibt
eine auffallende Abwendung von traditionellen
religiosen Bindungen, ich habe bereits versucht,
auf einige Implikationen davon hinzuweisen.
Lassen Sie mich noch einmal die Frage stellen, ob
dies «religiose Indifferenz» oder «Sikularisie-
rung» im westlichen Sinne bedeutet. Ich glaube
nicht. Statt dessen gebe ich zu bedenken, dafl die
Verweltlichung Japans, die offensichtlich nichts
mit einer Abwendung vom Christentum zu tun
hat, vielleicht den Geist der Nation offnet fiir
neue internationale und ethische Anliegen. Dies
kénnte in der endgiiltigen Analyse zum Wende-
punkt werden, an dem Japan sich von einer
partikularistischen zu einer universalistischen
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Moral wendet und von dem vertikalen, autoriti-
ren Typ einer Ethik zu einem horizontalen inter-
personalen Typus. Es sei mir erlaubt, laut zu
traumen: Dies konnte bedeuten, daff die japani-
sche Ethik der Zukunft immer intensiver mit
Elementen christlichen Ursprungs konfrontiert
werden wird; und dafl sie diese Elemente in
Einklang mit ihrem Genius bringt. Sie wird fihig
sein, alle diese Zutaten harmonisch in ein grofiar-
tiges Ganzes zu integrieren, welches vollkom-
men japanisch und Schritt fiir Schritt ginzlich
christlich sein wird. Auf diesem Weg in die
Zukunft — und wenn ich mich nicht irre, ist diese
bereits angebrochen — wird, um es mit einer
Metapher von Japans berithmtestem Philosophen
Nishida auszudriicken, der dem christlichen
Glauben sehr nahe kam, «die westliche Intelli-
genz auf die ostliche Liebe treffen — der Zenith
der Intelligenz». Falls und wenn dies einmal
geschieht, werden wir alle besser verstehen, was
Nishida am Ende seiner berithmten Studie A
Study of God (ins Englische iibersetzt von V.H.
Viglielmo, Tokio, Erziechungsministerium 1960,
S. 189) schreibt: « Wir Japaner, die wir Gott nicht

kennen, sondern ihn nur lieben und an ihn’

glauben, sind diejenigen, die am besten fihig
sind, Gott zu kennen.»

3. Schluflfolgerung: «Japanisches religiose
Indifferenz macht die Differenz aus

Nach westlichen, christlichen Standards mag die
japanische Auffassung von Moral und Religion
negativ scheinen und somit filschlicherweise als
«Indifferenz» verstanden werden. Aber diese
Schlufifolgerung ist sowohl ungerechtfertigt als
auch falsch. Die japanische Moral und Religiosi-
tat versuchen als erstes und vor allem diejenigen
Bedingungen zu beseitigen, die fiir den morali-
schen Fortschritt des Menschen hinderlich sind.
Dieser Fortschritt wird mit einer negativen Be-
grifflichkeit beschrieben, was der orientalischen
Art entspricht, auf etwas Positives hinzuweisen.
Weiterhin sagen die Japaner, daf} es einen erlaub-
ten negativen Weg (via negativa) gibt, auch in
moralischen Angelegenheiten. Was sie in religis-
sen Belangen verneinen, ist eine lethargische
Lebenseinstellung, die es ablehnt, nach mora-
lisch hochstehendem Verhalten zu streben. Was
sie hier bestatigen, ist die profunde Wahrheit, die
besagt, dafl der Mensch zunichst den Selbstum-
sturz braucht, bevor er zur Entwicklung seines

Selbst kommen kann, nach der sein wahres Selbst
verlangt. Hier handelt es sich um ein lobenswer-
tes Bemiihen, die «Un-Werte» zu beseitigen, so
daf} die wahren Werte gefunden werden konnen.
Es ist natiirlich wahr, dafl der Mensch gemiaf} der
traditionellen japanischen Sichtweise sein Ziel
ohne die Hilfe eines Erlosers erreichen kann.
Dies ist eine Tatsache, mit der sich das westliche
Denken auseinandersetzen mufl, wenn der
Mensch des Westens der schillernden Erschei-
nungsform, in der sich Gottes liebende Giite fiir
diese Nation manifestiert, sein Herz 6ffnet.

Es ist mir bewuflt, daf} die Meinungen zu
diesem schwierigen Thema auseinandergehen
und daff weitere Erforschungen der Sache not-
wendig sind, die vor allem von japanischen Ge-
lehrten selbst kommen. Bei diesem Unterneh-
men konnten der Soziologe und der Theologe
Hand in Hand arbeiten und ein Inventar dessen
erstellen, was sich an religivsen Vorkommnissen
in threr Nation vollzieht. Der Soziologe wiirde
die Moral einer Handlung oder einer Situation
untersuchen und dabei versuchen festzustellen,
ob sie mit der Natur und der Umgebung des
Menschen tibereinstimmt. Der Theologe wiirde
noch einen Schritt weiter gehen: Er studiert die
religivse Qualitit dieses Einflusses im Lichte der
Daten seines Glaubens und dieses herausragen-
den Beispiels menschlicher Perfektion, welches
Christus ist. Indem Japan ein Anteil von «religio-
ser Indifferenz» zugeschrieben wird, wird den
Soziologen und Theologen die Entdeckung einer
jeden Bewegung in Richtung auf Verinnerli-
chung erfreuen, eine jede Suche nach einem
supplément d’ame, dem Menschlicheren. Genau
an diesem Punkt werden sie die wahre Natur
ihrer Religiositit in der Pluralitit moralischer
Méglichkeiten, die den Japanern und ihrer Ge-
sellschaft offenstehen, ansiedeln. Die erste Er-
rungenschaft dieser Suche und folglich der Qua-
litit religidser Indifferenz in Japan mag sehr wohl
der Punkt «der Geburt einer neuen Menschlich-
keit» sein, «in der der Mensch vor allem durch
seine Verantwortlichkeit gegeniiber seinen Brii-
dern und gegeniiber der Geschichte definiert ist»
(Vatikanum II, Die Kirche in der Welt von heute,
55). Die umwilzende Auswirkung, welche diese
Entdeckung fiir Christen in Japan und in der
ganzen Kirche haben sollte, ist, dafl — wie das
Zweite Vatikanum es ausdriickte — «der Kern-
punkt religidser Anliegen der Mensch selbst ist,
der ganze Mensch mit Leib und Seele, Herz und
Gewissen, Geist und Willen» (aaO. 3), und daff
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dieses Anliegen ein wesensgemafler Bestandteil
der japanischen Tradition ist.

Ich bin wegen des Einflusses westlicher reli-
gioser Indifferenz auf tausende von japanischen
Besuchern in unserer Mitte ernsthaft betroffen.
Sie haben immer schon — zum besseren oder
schlechteren — durch Osmose und eklektische
Integration gelernt. Die westliche religise Indif-
ferenz, welche sie schockiert, zieht sie dennoch
auch an.

Der spezifisch christliche Beitrag zu der neuen
Menschlichkeit, welche die japanische Nation
wiinscht, besteht in dem Ruf nach einem gemein-
samen Bemiihen, neue Gemeinschaften der Lie-
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be und des Verstehens zu entwickeln, insbeson-
dere im Odland ihrer und unserer stadtischen
Zentren. Nihmen die Christen ithren Glauben
erst und machten den Menschen zum «Kern-
punkt ihrer Aufmerksamkeit», wiirden sie sich
ins Zentrum dieses polaren Feldes stellen wollen,
wo Japans Religiositit, welche sich in seiner
Suche nach Schonheit, Wahrheit und dem Guten
ausdriickt, auf Gottes ewige Antwort, Christus,
stoft, der sich einer Nation offenbart, die an dem
Punkt angelangt ist, an dem Existenz in der
Erlésung erbliiht.

Aus dem Englischen iibersetzt von Susanne Walker

Chicago Institute of Theology and Culture sowie Herausge-
ber der Vierteljahresschrift «China Update». Veroffentlich-
ungen u.a.: It6 Jinsai (Monumenta Serica, Peking 1948 /
Paragon, New York 1968); Christian Corridors to Japan
(1968); Christianity Encounters Japan (1968); Japanese Reli-
giosity (1971); Shinto Man (1972); Buddhist-Christian Em-
pathy (1980); alle erschienen im Oriens Institute, Tokio. Sein
Buch Church and China: Towards Reconciliation? (im
Selbstverlag des Autors, 1980) erschien auch in franzosischer
(Cerf, Paris) und deutscher Ubersetzung (Missio, Aachen).
Anschrift: Dennenlaan 8, B-3031 Oud-Heverlee, Belgien.
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