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Christsein in Japan

Auf den vier groflen und zahllosen kleinen In-
seln, welche das 371.801 km?* grofle Gebiet Ja-
pans bilden, leben heute mehr als 120 Millionen
Menschen. Von diesen sind ungefihr eine Mil-
lion getaufte Christen, die Jesus Christus als ih-
ren Herrn und Erl6ser anerkennen. Ein kleiner
Tropfen in einem groffen Meer. Aber diese
kleine Herde Christi hat eine einzigartige Ge-
schichte und eine grofle Aufgabe.

Kirche der Mértyrer

Die Geschichte des Christentums in Japan be-
ginnt am 15. August 1549, als der hl. Franz Xa-
ver mit zwei anderen Jesuiten auf einem kleinen
Schiff eines chinesischen Kaufmanns als erster
christlicher Missionar im Hafen von Kagoshima
landete. Obwohl auflerhalb der Reichweite der
Kolonialherrschaft Spaniens und Portugals, und
trotz mangelhafter Sprachkenntnisse und der
Unkenntnis der japanischen gesellschaftlichen
und religidsen Verhiltnisse, hatte seine missio-
narische Titigkeit einen erstaunlichen Erfolg.
Alser 1551 das Land verlief}, um seine Missions-
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reise nach China vorzubereiten — an dessen To-
ren er starb —, gab es mehrere hundert getaufte
Christen in Japan, und die Tore fiir die Evangeli-
sation des Landes waren getffnet. Zuerst kamen
Jesuiten, dann auch Dominikaner, Franziskaner
und Augustiner verschiedener Nationen nach
Japan. Dank ihrer selbstlosen Glaubensverkiin-
digung stieg die Zahl der Christen um das Jahr
1580 auf schitzungsweise 150.000, um 1614 auf
400.000 Menschen. Unter den Neubekehrten
gab es einige, die sich von der Annahme des
Christentums Vorteile im beginnenden Schiffs-
handel mit den Portugiesen erhofften, aber bei
den meisten war die Annahme des christlichen
Glaubens die Folge einer authentischen Bekeh-
rung zu Gott, dem liebenden Vater, und zu Jesus
Christus, den fiir uns gestorbenen Erloser. Der
Beweis fiir die Echtheit dieser Bekehrungen ist
die heroische Standhaftigkeit vieler Christen
wihrend der 300jihrigen Christenverfolgung,
die 1587 vom Shogun Toyotomi Hideyoshi'
verfiigt, von seinem Nachfolger Tokugawa ley-
asu intensiviert und mit beispielloser Grausam-
keit bis 1873 weitergefithrt wurde. Das Christen-
tum wurde unter Todesstrafe verboten, die
ganze Bevélkerung wurde verpflichtet, jihrlich
auf Christusbilder und Marienbilder zu treten
um zu beweisen, daf} sie nicht Christen seien —
viele dieser plattgestampften Reliefs finden sich
jetzt in Museen —, alle Hifen des Landes wur-
den fiir die Auflenwelt gesperrt, viele Tausende
von Christen, welche die ausgekliigeltsten
Torturen nicht zum Glaubensabfall bringen
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konnten, wurden in grausamster Weise hinge-
richtet, alle Priester wurden entweder aus dem
Lande verbannt oder erlitten den Mirtyrertod.

Und trotzdem: Mehr als 15.000 Christen,
meistens einfache Fischer oder Bauern, bewahr-
ten geheim den Glauben an Christus, tauften ihre
Kinder und hofften auf eine bessere Zukunft. Ein
franzosischer Missionar, Bernard Petitjean
(1829-84), der, nachdem Japan auf Druck der
westlichen Machte seine Hafen gedffnet hatte, die
Erlaubnis erhielt, zur Betreuung der in Japan
wohnenden Auslinder im Land zu verweilen,
entdeckte sie 1865. Als ihre Existenz der japani-
schen Regierung bekannt wurde, schlug eine
letzte Welle grausamer Verfolgung auf sie nieder,
der viele zum Opfer fielen, bis endlich im Jahre
1873 das Verbot des Christentums aufgehoben
und in der Verfassung von 1889 die Religionsfrei-
heit festgeschrieben wurde.

Einer dieser Verfolgten namens Yujiro
(1855-70), ein fiinfzehnjihriger Junge, den
seine Peiniger wochenlang Tag und Nacht nackt
im kalten Winter im Freien hocken lieflen und
tiglich auspeitschten, vertraute vor seinem Tod
seiner Schwester, mit der er das Gefingnis teilte,
an: «Ich fror so, daf} ich schon daran war, mei-
nen Glauben zu verleugnen. Aber-da sah ich ei-
nen Spatzen, der seine Jungen fiitterte und mit
seinen Flugeln vor dem Wind beschiitzte. Da
verstand ich, dafl der himmlische Vater auch
mich liebend beschiitzt, und entschloff mich,
was man mir auch antut, meinem Glauben treu
zu bleiben.»

Die Nachfahren dieser standhaften Christen
bilden einen bedeutenden Teil der heutigen Ka-
tholiken Japans. Unter ihnen gibt es auch heute
viele Priester- und Ordensberufe. Aus dem klei-
nen Dorf Shitsu, in der Niihe von Nagasaki, des-
sen Bewohner in der letzten Verfolgung ver-
schleppt und ihrer Acker beraubt wurden, und
die nach ihrer Riickkehr in der grofiten Armut
lebten, stammen zwei Kardinile, Taguchi Yoshi-
goro (1902-78) und Satowaki Asajirc (geb.
1904). Das ist wohl einzigartig in der Kirchenge-
schichte.

Auch nach der Einfithrung der Religionsfrei-
heit war die Lage des Christentums in Japan
nicht einfach. Dreihundert Jahre lang wurde
den Leuten mit allen Mitteln staatlicher Propa-
ganda eingeschirft, daf das Christentum eine
verabscheuenswiirdige Religion und die Chri-
sten Vaterlandsverriter seien. Trotzdem erschei-

nen von der Meiji-Zeit an grofie christliche Per-
sonlichkeiten in Japan. Bevor wir uns ithnen zu-
wenden, méchten wir zuerst das geistlge Milieu
des modernen Japan skizzieren, in dem sie als
Christen lebten und wirkten.

Das geistige Milieu des modernen Japan

Das Leben der modernen japanischen Gesell-
schaft griindet auf den folgenden vier Elemen-
ten: 1) der durch den Buddhismus iiberlieferten
mystischen Religiositit, 2) der chinesischen Kul-
tur und ihrem Konfuzianismus, 3) der im Shin-
toismus erhaltenen urspriinglichen Religion der
Japaner, 4) der westlichen Wissenschaft, Tech-
nik, Wirtschaft und Kunst, dem westlichen
Recht- und Erziehungswesen, und — seit dem
Ende des Zweiten Weltkrieges — der Demokra-
tie, der Freiheit, der Gleichberechtigung und
dem Wohlfahrtsstaat. Betrachten wir kurz diese
vier Elemente, die auch fiir den Christusglau-
ben in Japan von grofler Wichtigkeit sind.

1) Der Buddhismus kam durch China in der
Form des Mahayana nach Japan. Dieses betont
die Einheit alles Seienden im Ur-Nichtigen der
Buddha-Natur. Der Mensch erreicht sein Heil
in der Vereinigung mit dieser urspriinglichen
Natur durch das Erlebnis der inneren Entlee-
rung oder, wie es der Amida-Buddhismus lehrt,
durch eine vertrauensvolle Hingabe an den
Amida-Buddha, der durch sein grofies, barmher-
ziges Geliibde alle Lebewesen erlost. Durch die
grofien buddhistischen Persénlichkeiten des 13.
Jahrhunderts (Dogen, Shinran, Nichiren) hat
sich der Buddhismus in verschiedenen Formen
in der ganzen Bevolkerung verbreitet, und das
Land 1st auch heute noch von buddhistischen
Tempeln iibersit, in denen die Bonzen ihre Ge-
bete und Zeremonien verrichten.

Die traditionellen Sekten des Buddhismus ha-
ben allerdings im modernen Japan viel von ithrer
Lebenskraft eingebiifit. Ein Zeichen davon ist,
dafl die Bonzen in Japan, im Gegensatz zur
Lehre des Gautama Buddha, heiraten und sich
hauptsichlich mit den Gebeten fiir die Toten be-
schiftigen.

Aber die buddhistische Mentalitit iibt noch
immer einen grofien Einfluf} auf die Seele der Ja-
paner aus. Ein Zeichen davon sind die mehr als
2.300 neuen Religionen, die seit 1867 in Japan
entstanden sind und zu denen sich wohl mehr
als 20-30 Millionen Japaner bekennen. Die
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grofiten dieser Religionen befolgen die Lotus-
Sutra, und auch die anderen, wenn auch in syn-
kretistischer Art, tradieren viel buddhistisches
Gedankengut, so vor allem die Uberzeugung
von der Ureinheit des allkosmischen Lebens.
Der grofie Erfolg dieser neuen Religionen zeigt,
daf} die hochst sikularisierte japanische Gesell-
schaft ein grofes religidses Bediirfnis hat. Auch
bei Japanern, die nicht zu diesen neuen Religio-
nen gehdren und sich persénlich, wie viele
junge Leute in den Stddten, zu keiner bestimm-
ten Religion bekennen, finden sich viele Ele-
mente buddhistischer Mentalitit. Nennen wir
die wichtigsten:

a) Das Bewuf3tsein der Verginglichkeit alles Ir-
dischen und die gelassene Annahme dieser Tat-
sache. Die Japaner hingen nicht so krampfhaft
am Augenblick oder am persénlichen Leben
wie die Menschen im Westen.

b) Die Japaner sind nicht egozentrisch. Das
«Ich» wird immer als in eine groflere Gemein-
schaft eingebettet empfunden: in das «Wir» der
Familie, des Betriebs, des Volkes.

c) Die Japaner fithlen sich mit allen Lebewe-
sen verbunden. Sie leben sehr bewuflt die ver-
schiedenen Jahreszeiten, sie pflegen ihr Gért-
lein, schmiicken die Wohnung mit den Blumen
der Jahreszeit, gebrauchen in Versen und Briefen
Anspielungen auf die sich wandelnde Natur.

d) Die Japaner erspiiren das Urmysterium
auch im Kleinsten. Sie wollen sich nicht durch
eine objektive Schau dieses Mysteriums be-

michtigen, sondern durch das Heben des Schlei-

ers, der das Subjekt vom Urgrund trennt, mit
diesem verschmelzen. Die wunderbaren Giirten
der buddhistischen Kloster sind nicht zur ob-
jektiven Betrachtung angelegt, sondern wollen
Einheitserlebnis mit der einzigen Urwurzel al-
len Seins vermitteln.

2) Was den Konfuzianismus betrifft, beken-
nen sich heute wohl sehr wenige Japaner als
Konfuzianer, aber die Hauptlehren des Konfu-
zius bilden noch immer eine formende Kraft
der Gesellschaft. Wir kénnen diese Lehren in
siecben Punkten zusammenfassen: a) Das Ziel
der Staatsregierung ist das Allgemeinwohl des
Volkes. b) Das Wohlergehen des Volkes und aller
anderen Gemeinschaften ist auf die gegenseitige,
wohlwollende Zusammenarbeit der Mitglieder
angewiesen und auf Treue gegeniiber der
Gruppe und ihrer Fiihrerschaft gegriindet. c)
Nicht militirischer Rang oder Reichtum, son-

dern durch Priifungen bewiesenes Wissen si-
chert Fiihrerstellungen in der Gesellschaft. d)
Pflichtgefiihl und Mitmenschlichkeit sollen das
gesellschaftliche Leben regieren. e) Den Vorge-
setzten, den Lehrern, den Alten gebiihrt Ehre. f)
Die Hoflichkeitsformen im gesellschaftlichen
Umgang und die Zeremonien des religiosen und
zivilen Lebens werden befolgt. g) Nicht intellek-
tuelle Spekulation, sondern die dem Gewissen
folgende Tat fithrt zur wahren Erkenntnis.

Daf sich die japanische Gesellschaft nach der
alles zerstorenden Niederlage im Zweiten Welt-
krieg zu der zweitgrofiten Wirtschaftsmacht der
Welt entwickelt hat und auch heute eine verhalt-
nismifig gut funktionierende Gesellschaft bil-
det, ist zum groflen Teil diesem konfuziani-
schen Ethos zu verdanken.

Neben den aktiven Tugenden des Konfuzia-
nismus ist aber in Japan unterschwellig auch
eine andere Denkwelt Chinas lebendig: der Tao-
ismus. Im Gegensatz zu Kung-tse (Konfuzius)
betont Lao-tse das Nicht-Tun, die Absichtslosig-
keit, die Schwachheit, das Weibliche. Die Japa-
ner haben den Taoismus als Religion nicht tiber-
nommen, aber wie Gellért Béky in seinem scho-
nen Buch iiber den Taoismus schreibt, sind «die
hauchzarten Bilder der chinesischen und japani-
schen Malerei; die beinahe iiberirdischen Fein-
heiten der bildenden Kunst, die mit einem Mini-
mum von Aufwand und Material etwas Unaus-
sprechliches ausdriickt (oder besser suggeriert);
die uniibertroffene Farbmischung eines Kimo-
nos; der iiberaus zarte Glanz des chinesischen
Porzellans; die verschwommene Vollkommen-
heit eines Zen-Gemildes und noch viele andere
Erscheinungen aus der Geschichte Chinas und
Japans, ohne das Tao nicht denkbar.»’

3) Der Buddhismus stammt von Indien, der
Konfuzianismus und Taoismus von China; das
Shinto aber ist die auch heute lebendige ur-
spriingliche Religiositit Japans. Es hat keine
Dogmen und keine Heilslehre. Sein Wesen ist
das Fest, wo getrommelt, getanzt, gesungen
wird, und wo man in rhythmischem Schritt die
Kultgegenstinde herumtrigt. Die Gemeinde fei-
ert hier ihre Einheit mit der lichelnden Urhar-
monie aller Natur, die Einheit mit den verstor-
benen Ahnen, und die Einheit der jetzt Leben-
den. In der Heiterkeit werden Zwiste und Sor-
gen vergessen; vertrauensvoll erfahren alle ihr
Eingebettetsein in das All-Leben des Kosmos
und seiner wohlwollenden Michte.
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4) Nun aber hat sich Japan, in welchem all
diese alten Traditionen lebendig sind, in den
letzten hundertzwanzig Jahren mit bewun-
dernswerter Lernfihigkeit zur modernsten Ge-
sellschaft der Welt entwickelt. Thre Technik hat
die des Westens iibertroffen; der Lebensstandard
hat sich betrichtlich gehoben; die demokrati-
schen Einrichtungen funktionieren; die allge-
meine Sicherheit ist eine der besten in der Welt;
die Beitrige zur Entwicklungshilfe, usw. sind
enorm gewachsen; die idrztliche Betreuung ist
erstklassig; die durchschnittliche Lebenserwar-
tung ist die hochste in der Welt.

Freilich fehlen auch die Schattenseiten des
modernen Lebens nicht. Finanzielle Skandale
der Politiker mehren sich; die Zahl der Ehe-
scheidungen steigt an; die Pornographie und se-
xuelle Ausschweifungen grassieren; die Zahl der
Abtreibungen ist enorm; die Jugendkriminali-
tat nimmt zu; der Stress des Lebens verursacht
viele psychische Schiden; die im Leben geschei-
terten Obdachlosen und Vagabunden fristen in
grofler Zahl ihr jimmerliches Dasein am Rande
der Gesellschaft; die aggressive Handelspolitik
Japans fithrt zu Konflikten mit den starken Lin-
dern und zur Benachteiligung der schwachen
Lander.

Dies ist der Schauplatz, auf dem eine Reihe
von groflen christlichen Personlichkeiten ge-
wirkt hat und wirkt. Wir wollen einige von 1h-
nen vorstellen und ihre Stimme horen.

Christliche Personlichkeiten im modernen Japan

Als Japan im Jahr 1853 auf westlichen militiri-
schen Druck hin seine Hifen 6ffnete, kamen
auch christliche Missionare ins Land und iibten
nach Abschaffung des Christenverbotes eine
rege Tatigkeit aus. Katholisehe Missionare der
Pariser Missionsgesellschaft betreuten nicht nur
die aus der Zeit Franz Xavers {ibriggebliebenen
Christen, sondern entfalteten auf traditionelle
Art eine eifrige Missionstitigkeit im ganzen
Land. Thr unermiidlicher Eifer, sowie die von
franzosischen Ordensgemeinschaften gegriinde-
ten Schulen, Spitiler und Leprastationen fithr-
ten zur Bildung vieler kleiner christlicher Ge-
meinden, aber im ganzen blieb ihr Einfluf auf
die Gesellschaft gering.

Die protestantischen Missionare, die zum
Grofiteil aus Amerika kamen und schon in den
siebziger Jahren des 19. Jahrhunderts mehrere

Universititen griindeten, iibten in dieser Peri-
ode einen grofieren Einflufl auf die gebildeten
Schichten aus, besonders auf die jungen Samu-
ral, die wegen der Abschaffung des Feudalsy-
stems ihren Standort in der Gesellschaft verlo-
ren hatten und eine neue Basis fur ihr Leben
suchten. Einer von diesen war Ebina Danjo
(1856-1937)°, der durch seine Konfuzius-Stu-
dien zu der Uberzeugung kam, dafl der von
Kung-tse oft erwihnte «Himmel» ein persénli-
cher Gott sei. Er kam in Kontakt mit christli-
chen Missionaren und wurde getauft. Gott war
fiir ithn, in echt konfuzianischer Art, der Herr,
dem er in absoluter Treue zu dienen hatte. Spa-
ter empfand er Gott mehr und mehr als seinen
Vater, mit dem er sich als Kind vereint fiihlte.
Seine Christologie war allerdings eine Art von
Bewihrungschristologie: Christus war fiir ithn
eine auflerordentliche Persénlichkeit, die das
Vater-Kind-Verhiltnis mit Gott vollkommen
verwirklicht hat.

Wegen dieser Art von Christologie geriet
Ebina in Streit mit einem anderen aufierordent-
lich begabten Konvertiten zum Protestantismus,
Uemura Masahisa (1861-1925), der aufgrund
eines iiberwiltigenden Bekehrungserlebnisses
eine streng orthodoxe, kalvinistische Glaubens-
lehre vertrat und seine ungeheuere Energie zur
Griindung von Kirchengemeinschaften und
zum prophetischen Dienst fiir soziale Gerech-
tigkeit und Menschlichkeit einsetzte. Viele der
spateren Fihrer des japanischen Protestantis-
mus waren seine Schiiler. .

Eine andere, sich stark von den Ubrigen un-
terscheidende Persdnlichkeit war Uchimura
Kanzo (1861-1930). Er empfand in der Begeg-
nung mit dem christlichen Gott eine be-
gliickende Befreiung von der Knechtschaft aller
Gétter und wollte Liebe zu Jesus und Liebe zu
Japan, konfuzianische Ethik und christliche
Moral verbinden. Er fand endlich seinen seeli-
schen Frieden im Glauben an die Erlésung
durch das Kreuz Christi, aber die Vielzahl der
institutionellen christlichen Kirchen wirkte auf
ihn abstoflend. Deshalb griindete er die soge-
nannte Nicht-Kirche-Bewegung. Laut Uchi-
mura wollte Jesus eine Gemeinde bilden, die
nicht durch Amter und Ordnungen besteht,
sondern durch den Glauben an die Liebe in Je-
sus dem Christus. Uchimura empfand die Insti-
tutionen der westlichen Kirchen als kiinstlich;
die Kirche Gottes sollte einfach und naiv sein.
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Deshalb blieb Uchimura bis zum Ende seines
Lebens ein freier Prediger. Unter seinen Schii-
lern und Nachfolgern gibt es bis heute eine An-
zahl bedeutender Wissenschaftler, Erzieher und
Theologen.

In den schweren Kriegsjahren entwickelte sich
im japanischen Protestantismus eine christlich-
soziale Bewegung, deren bedeutendster Denker
Nakajima Shigeru (1888-1946) war. Er hoffte
auf eine durch Sozialismus verwirklichte grofie
Gemeinschaft der Menschheit. «Christus» war

fiir ithn ein anderer Name fiir die Liebe, ein uni-
versales Prinzip, das sich in Jesus von Nazaret
im hochsten Mafle verwirklicht hatte.

In derselben Zeit beginnt der grofie Einfluf}
der Theologie Karl Barths auf die protestanti-
sche Theologie Japans. Viele japanische Chri-
sten sind ja Konvertiten, die in der ‘schroffen
barthianischen Ablehnung aller auferchristli-
chen Religionen ihr Bekehrungserlebnis fan-
den. Die barthianische Theologie begiinstigte
freilich nicht die Aufnahme der obengenannten
Elemente der traditionellen japanischen Reli-
giositit. Fine positive Auseinandersetzung mit
anderen Religionen setzte erst in den Nach-
kriegsjahren ein.

Wihrend des Krieges betrachtete die militéri-
sche Regierung Japans das Christentum mit
groftem Mifdtrauen. Alle protestantischen Kir-
chen wurden auf Regierungsbefehl zu einer
Christlichen Kirche Japans vereinigt, und die
Weigerung einiger Christen, an den staatlich
vorgeschriebenen  Shinto-Zeremonien teilzu-
nehmen, wurde als Hochverrat bestraft. In die-
ser Lage hat die romische Kongregation «De
propaganda fide» im Jahre 1936 eine Instruktion
verdffentlicht, in der sie den Katholiken Japans
die Teilnahme an den Zeremonien der staatli-
chen ShintoTempel gestattet, aufgrund einer Er-
klirung der japanischen Regierung, laut der
diese Zeremonien nicht religise, sondern rein
patriotische Veranstaltungen seien. Desgleichen
wurde den Katholiken gestattet, an den in Japan
iiblichen religisen Zeremonien bei Begribnis-
sen und Hochzeiten teilzunehmen®. Diese In-
struktion hat einen Schluflstrich unter die un-
gliickliche Geschichte des Verbotes der Chinesi-
schen Riten gezogen — ein Verbot, welches viel-
leicht der grofite Mifigriff der Missionsge-
schichte war —, aber das Faktum, daf} dies in
Verbindung mit dem Militarismus Japans ge-
schah, verursacht den Christen Japans bis heute

Gewissensbisse. Besonders in protestantischen
Kreisen ist das Gefiihl des Versagens vieler Chri-
sten wihrend der Kriegszeit groff, und obwohl
die Nachkriegsverfassung den Kaiser als blofies
Symbol des Staates ohne politische Gewalt be-
lassen hat, wird von diesen Kreisen das Tenno-
System heftig angegriffen.

Wihrend des Krieges gab es endlich auch un-
ter japanischen katholischen Christen bedeu-
tende Denker. Neben dem héchst begabten
und heiligmifligen Priester Iwashita Soichi
(1889-1940) ist vor allem sein Schiiler Yoshi-
mitsu Yoshihiko (1904-45) zu nennen. Als
Student der beriihmten kaiserlichen Universi-
tit von Tokyo, voll von ehrgeizigen Zukunfts-
plinen, hatte er ein Erlebnis, das er spater gern
sein «Hortensius-Erlebnis» nannte: Wie Augu-
stinus beim Lesen des Hortensius von Cicero,
faflte er den groflen Entschlufl, sein Leben aus-
schlieflich der Suche nach der Wahrheit und
dem Streben nach der Tugend zu widmen. Er
wird zuerst Protestant, dann Katholik; er stu-
diert bei Jacques Maritain. Seiner Riickkehr
nach Japan folgen zwolf Jahre intensivsten gei-
stigen Schaffens im Dienst des ewigen Logos
und der Kirche Christi. Er doziert Philosophie
an der 1911 von Jesuiten gegriindeten Sophia-
Universitit, schreibt Biicher und Aufsitze und
philosophiert mit dem duflersten Einsatz seines
Daseins bis zu seinem zu frithen Tod. «Ost und
West sind eins», schreibt er auf seinem Kran-
kenbett. «Die Offenbarung der ibernatiirli-
chen Wahrheit des Christentums, die der Ge-
meinsamkeit aller Mithen und Anstrengungen
der Menschennatur entspricht, bringt alles zur
Einheit und Vollendung.» Mit leuchtenden Au-
gen sagte er bei seinem letzten Vortrag: «Der
wahre Christ ist der Sieger im All, der Sieger
im Menschenleben. Die Grundmelodie der
Musik seiner Seele mufl-das bestindige <Alle-
luja, Amen> sein. Freunde, laf8t uns den aufer-
standenen Herrn lobpreisen, mitten im Weltall
stehend, aufschauend zur himmlischen Kirche,
noch in der irdischen Kirche.»

Eine andere, in den Schmerzen der Kriegszeit
geborene Theologie ist die Theologie des
Schmerzes Gottes des protestantischen Theolo-
gen, Kitamori Kazo (geb. 1916). Gott der Vater
liebt die Stinder, die er eigentlich nicht lieben
kann, und gibt seinen eingeborenen Sohn fir sie
hin. Dies zu tun bedeutet einen tiefen Schmerz
fiir Gott-Vater. Menschen, die um der Liebe wil-
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len einen groflen Schmerz ertragen, sind die
Zeugen des Schmerzes Gottes. Diese 1946 ent-
wickelten Gedanken Kitamoris haben damals
wegen seiner Barth-Kritik bei Theologen in Ja-
pan kein grofles Echo gefunden. Sie erweckten
aber im Westen ein grofies Interesse, da sie die in
den sechziger Jahren erscheinenden Theologien
des leidenden Gottes vorwegnahmen.

Seit den siebziger Jahren hat sich in Japan, be-
sonders unter den protestantischen Christen der
Christlichen Kirche Japans, eine starke, radi-
kale, in politischem und sozialem Handeln sich
engagierende Bewegung gebildet. Jesus wird hier
als ein Mann dargestellt, der sich auf die Seite des
diskriminierten und leidenden Volkes stellte,
und im Gegensatz zur herrschenden Schicht sei-
ner Zeit nach einem menschenwiirdigen Zusam-
menleben der Menschen trachtete. Christen die-
ser Richtung engagieren sich stark fiir die Be-
nachteiligten der japanischen Gesellschaft und
unterstiitzen energisch die sozialen Protestbewe-
gungen in anderen Lindern Asiens.

Ein anderes Gebiet, welches in den Nach-
kriegsjahren eifrig erforscht wird, ist die Chri-
stologie, und zwar in Auseinandersetzung mit
dem Buddhismus, besonders mit der buddhi-
stisch geprigten Philosophie von Nishida Kita-
ro (1870-1945). Die Christologie des protes-
tantischen Theologen Takizawa. Katsumi
(1906-84) gehért zu dieser Richtung. Er nennt
das Urfaktum «Immanuel». Er meint damit den
primdren Kontakt des Menschen mit Gott.
Gott ist immer mit uns. Wenn ein Mensch zu
diesem Urfaktum <«erwacht», entsteht ein se-
kundirer Kontakt mit Gott: das religiose Leben.
Jesus ist fiir Takizawa ein Mensch, der den se-
kundiren Kontakt mit Gott so vollkommen
verwirklicht hat, daf} er zum Maf alles Mensch-
lichen gemacht werden kann.

Ahnliche Gedanken, obwohl in Kontroverse
mit Takizawa, entfaltet Yagi Seiichi (geb. 1932).
Er war schon protestantischer Christ, als er
durch ein Erleuchtungs-Erlebnis in der Zen-Art
zur unmittelbaren Erfahrung gelangte, in der
sich ihm — wie er sagt — die Realitit zeigte, wie
sie vor der Gestaltung durch das Ideelle ist. Die
auf dieser Basis entfaltete Theologie Yagis ist fiir
ihn die Basis eines sehr rege gefithrten Dialogs
mit Buddhisten. Sie fithrt allerdings auch zu ei-
ner Relativierung des Christentums.

Ein bedeutender Versuch zur Vermittlung der
japanischen geistlichen Tradition mit dem Chri-

stentum, ohne Relativierung des letzteren, fin-
det sich in den Werken des Jesuiten Kadowaki
Kakichi (geb. 1926). Nach intensiven Studien
der Technik, der christlichen Philosophie und
der Theologie widmete sich Kadowaki, unter
der Fithrung eines Zen-Meisters, der Zen-Medi-
tation, wihrend der er eine von seinem Meister
als echt anerkannte Erleuchtung erlangte. In sei-
nem aus personlicher Erfahrung und innerem
Drang geschriebenen Werk «Metaphysik des
Weges»® erklirt und vergleicht er, unter dem
Gesichtspunkt eines Weges, die Gedankenwelt
des grofies japanischen Dichters Bashd, des gro-
flen Zenmeisters Dogen und des Christentums.
Seine auf dem Johannesevangelium gegriindete
Erklirung des Christentums will den Lesern
eine Hilfe bieten, sich mit ihrer ganzen Person-
lichkeit mit dem Weg «Christus» zu identifizie-
ren. Am Anfang «war» das gottliche Sein und
die gottliche Tat, welche durch den Abstieg und
den Aufstieg des Logos die Erlosung der Welt
verwirklicht. Das Paradox der Menschwerdung
Gottes in Jesus wird durch den allgemeinen Er-
l6sungswillen des Vaters in Bewegung gesetzt.
Bei all dem spielt die Korperlichkeit eine ent-
scheidende Rolle: Die Jiinger Jesu sollen mit ih-
rem ganzen Koérper die Worte Jesu héren und
sich thm {ibereignen. Der Schmerz des Vaters,
als er seinen Sohn am Kreuze «verlifit», ist der
tiefste aller Schmerzen. In der Auferstechung
aber zieht Jesus alle seine Jinger in die «Hyper-
Liebesgemeinschaft» des Vaters.

Christsein japanisch

Wir miissen hier die Vorstellung japanischer
christlicher Denker abbrechen, obwohl noch
viele Namen zu erwihnen wiren. Zusammen-
fassend konnten wir die Hauptaufgaben des
Christentums in Japan in folgenden Punkten er-
ortern:

1) Das Christentum darf sich in Japan nicht
als eine nur prophetische Religion begreifen, die
ausschliefflich den «ganz anderen», transzenden-
ten Gott bekennt. Gott, der schon durch die
Schépfung jedem Geschopf innewohnt, hat sich
durch die Menschwerdung des Sohnes mit je-
dem Menschen vereinigt (Gaudium et Spes 22),
und der Heilige Geist Christi wirkt in jedem
einzelnen Menschen in jedem Augenblick sei-
nes Lebens. Das Urfaktum ist «Gott-mit-uns»,
der sich in demiitiger, verschwenderischer Liebe
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hingibt. Nur wenn Jesus Sohn Gottes im eigent-
lichsten Sinn des Wortes ist, kann man das
Kreuz Jesu als den Ort des Schmerzes Gottes
verstehen, wo Vater und Sohn, jeder auf seine
Art, am Schmerz der Welt teilnehmen. Die Auf-
erstehung Christi begriindet die Hoffnung auf
den siegreichen, ewigen Erfolg des grofien kos-
mischen Lebens, den wir nicht beschreiben,
sondern nur erahnen und erhoffen kénnen.

2) «Zwei als Eins ist Liebe», sagte schon Mei-
ster Eckhart. Die christliche Theologie des
Ostens muf} eine Theologie der Liebe und der
Giite sein. Der transzendente Gott macht sich
zum lebendigen Weg in jedem Menschen und in
der ganzen Menschheit, deren allgemeines Heil
wir erhoffen diirfen. Christus ist die unwider-
rufliche Zusage Gottes an die Welt, das «Ja» des
Gottes, der «das Leben liebt» (Weish-11,26).

3) Das Christentum in Japan muf} die inneren,
religidsen Tiefen der menschlichen Seele an-
sprechen. Es darf nicht im Aktivismus verlau-
fen. Es darf auch nicht die Einheit von Seele und
Kérper vergessen. Theologie zu betreiben soll
in Japan das Beschreiten eines Weges sein, auf
dem der Christ mit dem Einsatz seines ganzen
Daseins in der Nachfolge Christi wandelt. Dies
ist eine Wanderschaft, deren Seele das von der
Stille Gottes umspiilte Gebet ist.

4.) Das soziale und karitative Engagement der
Christen bleibt wesentlich. Es muf} aber auf ei-
ner tiefen religivsen Erfahrung fuflen und die
Werte der konfuzianischen Ethik bedenken. Al-
lerdings bedarf diese Ethik, wie sie gegenwirtig
in Japan gelebt wird, der Korrektur. Die inner-
halb der Gruppen gut funktionierenden Ge-
meinschaften in Japan sind meistens geschlos-
sene Gemeinschaften, die dem Auflenseiter in-
different, konkurrierend oder feindlich gegen-
iiberstehen. Eine Ausdehnung der ethischen
Einstellung auf die ganze Menschheit ist not-
wendig. Sie wurde schon von Kung-tse anvisiert,
findet aber ihre letzte Begriindung in dem Glau-
ben an den Vater aller Menschen und an den
Christus, der fiir alle gestorben und fiir alle auf-
erstanden ist. Auflerdem hat die traditionelle
Moral in Japan weitgehend ihre urspriingliche
metaphysische und religidse Begriindung verlo-
ren. Sie bedarf einer Neubegriindung, die der

! Im votliegenden Artikel werden die japanischen Fami-
liennamen an erster Stelle angegeben, wie es in Japan iiblich
ist. Die Transkription richtet sich nach dem System von
Hepburn.

Glaube an den trinitarischen Schopfergott am
besten bieten kann.

5) Gegeniiber der iibertriebenen Organisation
und Zielstrebigkeit sollte das Christentum in Ja-
pan mehr von der Schwachheit, Absichtslosig-
keit und verschwenderischen Grofiziigigkeit der
christlichen Liebe zeigen. Jesus wurde von sei-
nen Verwandten als nicht zielstrebig kritisiert
(Joh 7,3-4), und der hl. Bernhard von Clair-
vaux sagt von der Liebe: «Ich liebe, weil ich
liebe. Die Liebe ist der Liebe Grund» (Cant
83,4). Japan hat eine Reihe protestantischer und
besonders katholischer Schriftsteller (Endo
Shisaku, Miura Ayako, Ogawa Kunio, Sono Ay-
ako, Inukai Michiko, Tanaka Sumie, und viele
andere) hervorgebracht, deren Romane, Erzih-
lungen und Berichte von Millionen Japanern ge-
lesen werden. Das Lieblingsthema dieser
Schriftsteller ist der durch Liebe sich selbst ent-
waffnende Jesus, der bis zum Ende den schwa-
chen, zitternden, strauchelnden Menschen bei-
steht. Diese Schriftsteller sowie der gute Ruf von
christlichen Schulen und karitativen Institutio-
nen haben viel dazu beigetragen, dafl heute in Ja-
pan die Geschichte des japanischen Christen-
tums sehr positiv gewertet und das Christentum
hochgeschitzt wird.

6) Die vom Shinto-Fest erahnte Urharmonie
ist eine Wirklichkeit: Sie ist die Liebesgemein-
schaft des dreieinigen Gottes. Alles kommt von
ihm und strebt zu thm zuriick, bis er «alles in al-
lem» (2 Kor 15,28) sein wird. Dieser Glaube
schenkt dem Christen einen tiefen Optimismus.

7) Die letztlich vom Christentum stammen-
den Ideale der Menschenrechte, der Rechts-
gleichheit, des Wohlfahrtstaates, der Internatio-
nalitit, usw. wurden von den Japanern ohne
ihre christliche Wurzel iibernommen. Deshalb
fehlt ihnen eine Begriindung. Diese Begriindung
kann und soll vom Christentum geboten wer-
den. Es fehlt auch zur Realisierung dieser Ideale
der Ansporn, der aus dem Glauben entspringt,
daf} Jesus aus Liebe fir mich und fiir alle gestor-
ben ist und daf, dank seiner Auferstehung, die
Liebe ewig bleibt (Gaudium et Spes 39). Diesen
Ansporn kann und soll eine Christologie geben,
die in Japan durch Wort und Tat beweisen soll:
Gortt ist gut!

2 Gellért Béky, Die Welt des Tao, Freiburg/Miinchen,
1972, 188

* Fiir eine ausfithrliche Beschreibung der japanischen
Theologie siehe A. Dohi, T. Sato, S. Yagi, M. Odagaki,
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Theologiegeschichte der Dritten Welt, Japan (Miinchen,
1991).

* Acta Apostolicae Sedis 28 (1936) 406-409

* Kadowaki Kakichi, Michi no keijijogaku, Basha, D&-
gen, lesu, Tokyo, 1990
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Geboren 1923 in Budapest, Ungarn. Er studierte Rechte
und Staatswissenschaft an der Staatlichen Universitit von
Buda-

Tissa Balasuriya

Der Christliche
Arbeiterbund in Sri Lanka

Der Christliche Arbeiterbund (CWF = Chri-
stian Workers Fellowship) ist einer der iltesten
und der ersten kirchlich gebundenen Nichtre-
gierungsorganisationen von Sri Lanka. Die Be-
wegung wurde 1958 von einer Gruppe christli-
cher Arbeiter ins Leben gerufen. Die Griindung
der Bewegung ging zum Teil auf die Einfliisse
des sozialen Aufbegehrens der Bevilkerung Sri
Lankas, insbesondere der breiten Masse des sin-
ghalesischen Bevilkerungsanteils, wihrend der
allgemeinen Parlamentswahlen im April 1956,
sechs Jahre nach Erlangung der Unabhingigkeit
im Februar 1948, zuriick. Der politische Um-
sturz von 1956 fithrte dem ganzen Land die
Notwendigkeit von radikalen gesellschaftlichen
Verinderungen, die die Sehnsiichte der Mehr-
heit der Menschen, besonders der Singhalesen
und Buddhisten, erfiillen sollten, vor Augen. In
thm manifestierte sich ein Protest gegen die Pri-
vilegien, die die englischsprachige Elite hinsicht-
lich ihres Reichtums und Einkommens, ihrer
Erziehung, ithrer Arbeitsstellen und ihrem ge-
sellschaftlichen Leben genofs.

Dariiber hinaus offenbarte der Umsturz den
kritischen Christen, wie sehr sie sich von der

pest, Philosophie und Theologie in Szeged, Innsbruck und
Rom. Er hat den theologischen Doktorgrad an der Pipstli-
chen Universitit Gregoriana erworben. Seit 1956 doziert er
Fundamental- und Dogmatische Theologie an der Sophia
Universitit, Tokyo. Er ist Verfasser des Werkes La paternité
de Dieu chez Origéne (Paris 1960) und zahlreicher theologi-
scher Biicher und Artikel, besonders in der japanischen und
ungarischen Sprache. Anschrift: 2-7-10 Sekimachi-Higashi
Nerima-ku, Tokyo (177) Japan

Bevolkerungsmehrheit, die zum einen arm war,
zum anderen grofitenteils dem Buddhismus
oder Hinduismus angehorte, entfremdet hatten.
Dies war die Zeit, in der eine neu auflebende
buddhistische Fithrung die Verstaatlichung der
Schulen forderte, die bisher von konfessionellen
Institutionen, hauptsichlich von Christen, ge-
leitet worden waren. Als Sri Lanka die Unab-
hingigkeit erlangte, bildeten die Christen, die
von der Kolonialregierung profitierten, eine pri-
vilegierte Minderheit, der dank ihrer besseren
Ausbildungsmoglichkeiten Vorteile zukamen.

In der Mitte dieses Jahrhunderts hatte der
Grofiteil der christlichen Kirchen auf Ceylon,
wie die Insel damals genannt wurde, keinen
Sinn fiir seine gesellschaftliche Verantwortung.
Die aufgeklirteren unter ihren Mitgliedern wie
Pater Peter Pillai, Kanon Ekanayake und Dr.
C.J.C. de Silva befiirworteten soziale Reformen
innerhalb eines kapitalistischen Rahmens. Sie
hatten Angst vor dem Kommunismus und hiel-
ten die marxistischen Parteien wie die Lanka
Sama Samaja Partei und die Kommunistische
Partei fir die gefdhrlichste Bedrohung fir das
Land und die Kirchen, in deren Weiterentwick-
lung das erste Ziel ihrer Mission lag. Bei den da-
maligen allgemeinen Parlamentswahlen schrieb
die katholische Kirche ihren Mitgliedern vor,
die Parteien des rechten Fliigels und nicht die
Marxisten oder ihre Verbiindeten, die fiir die
Verstaatlichung der Schulen eintraten, zu
wahlen.

Sowohl auf lokaler als auch auf globaler
Ebene waren die Kirchen weit davon entfernt,
eine Theologie des Dialogs mit den anderen Re-
ligionen zu entwickeln. Die Schulen wurden
1960-61 verstaatlicht, was zu einem groflen
Teil auf die Weigerung der Christen, insbeson-
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