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Zur Einfiihrung:

Wir wiesen in Nr. 42/Sept. 1979 darauf
hin, daB wir in Anbetracht der wichtigen
Rolle, die gerade die Kirchengeschichte
im 6kumenischen Gesprach spielt, in
zwangloser Folge auf sie zumal bei ak-
tuellen Anlassen zurickkommen wir-
den. So veréffentlichten wir bisher Ar-
beiten Uber Friedrich v. Bodelschwingh
(Nr. 42), Wilhelm E. v. Ketteler (Nr. 43),
tiber die Confessio Augustana (Nr. 45),
Albertus Magnus (Nr. 46), Weltmission
heute am Beispiel Papua-Neuguinea
(Nr. 48). Mit der vorliegenden Ausgabe
Nr. 53 wird nun diese Reihe mit Berich-
ten aus der Japan-Mission fortgesetzt.
Noch in diesem Jahr folgen Arbeiten
uber die Vertreibung der Salzburger
Protestanten 1781/82 und ein Beitrag
uber Franziskus von Assisi. Fir 1983
sind zwei Ausgaben uber Martin Luther
vorgesehen, wobei jede Konfession
einen Beitragzum Themavorlegen wird.

—Die Redaktion —

400 Jahre

nach FRANZ XAVER:
Minchner Redemptoristen
in Japan

Religionen in Japan

Japan ist langst ein sakularisiertes
Land. Das wird dem Reisenden auf
Schritt und Tritt bewuBt. Das erlebt er
nicht erst, wenn er die Industriezentren
besucht und eine Hafenrundfahrt in Yo-
kohama unternimmt. Das merkt er auf
der StraBe, wenn er junge Leute
anspricht und sie nach den alten Tradi-
tionen befragt. Die Antwort, die er er-
hélt, unterscheidet sich nicht von den
Antworten, die man im Westen auf sol-
che Fragen parat hat. Es gibt keine japa-
nische Form der Séakularisierung. Die
Séakularisierung, die sich in Japan voll-
zieht, ist die gleiche wie im Westen. Wis-
senschaft und Technik sind universal,

RegelmaBige Verlegerbeilage der »Bayerischen Schule«

auch der Glaube an Wissenschaft und
Technik. Allenfalls gibt es hier und da
»Verzogerungen«. Die japanische Ge-
sellschaftsstruktur ist noch nicht véllig
zerbrochen, die traditionelle GroBfami-
lie 16st sich langsamer auf als anderswo.
Nach wie vor beherrscht die alte konfu-
zianische »Sensei«-Raltion die japani-
sche Gesellschaft, d. h. die autoritare
Stellung des Vaters ist ebenso ungebro-
chen wie die des Lehrers und Vorge-
setzten. Doch das merkt der Besucher
erst nach geraumer Zeit, wenn er sich
nicht mehr von den Oberflachenphano-
menen bestechen 1aBt. Die Behauptung,
die er von den Arbeitern und Studenten
auf der StraBe hort: »Wir Japaner sind
nicht anders als ihr Européaer und Ame-
rikaner!«, ist vordergrandig.

Wer sich —sozusagen von Berufs wegen
— mit Religion befaBt und die »Oberfla-
chenph@nomene« allzu schnell hinter-
fragen mochte, sollte sich jedoch davor
hiten, gar zu direkt zu fragen; andern-
falls miBte er eine tiefe Enttduschung
hinnehmen. Die Japaner, die Jugend-
lichen zumal, auf ihre Religionszugeh6-
rigkeit angesprochen, wirden ihm mit
einem Ausdruck des Staunens begeg-
nen oder ihn verstandnislos anlacheln.
Religion ist fur sie Glaube an Wissen-
schaft und Technik, nichts anderes. Bei
den Alteren jedoch, die am Abend ihre
Kimonos und ihre Geta anlegen, hort
man zuweilen, daB die Religion eine
Hilfe fur das Leiden der Lebenden und
fir den Dienst an den Toten sei; im Ub-
rigen halte man es mit der konfuziani-
schen Ethik, die schon seit 1500 Jahren
in Japan gelte. Aber diese Ethik braucht
keine Schreine und Tempel; sie kann
man auch zu Hause praktizieren.

So kommt es, daB die Schreine und
Tempel Museen gleichen, die man auf-
sucht, um sich an ihren Kunstschatzen
zu erbauen und — mehr aus Vergniigen
denn aus Frommigkeit — seine papiere-
nen Gebetswiinsche in die Zweige der
umstehenden Baume steckt. Die Kult-
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feste und ihre religiosen Zeremonien
aber verflachen, und kaum etwas erin-
nert den westlichen Reisenden daran,
daB er sich im Lande des groBen Honen
und des groBen Shinran befindet, die
noch mit Ernst Buddhisten sein wollten
und deren Schriften entscheidend das
religiose Denken der Japaner beeinfluBt
hatten.

Aber das heiBt keineswegs, daB die be-
rihmten Kultstatten menschenleer wa-
ren. Ganz im Gegenteil. Gewaltige Men-
gen von Ausfliglern dréngen sich tag-
lich auf dem Wege zu den Heiligtimern.
Dorfgemeinschaften und Betriebsgrup-
pen, meist nach Geschlechtern geord-
net, scharen sich um ihre fahnchen-
schwingenden Anflhrer und lassen sich
die Sehenswiurdigkeiten zeigen; Hun-
derte von Schilern, die Kleinen mit ih-
ren gelben oder roten Schirmmutzen,
die GroBen in ihren schwarzen freud-
losen Zoéglingsanzigen, drédngen sich
um ihre Lehrer, die sich mit Hilfe eines
Lautsprechers bemiihen, ihren Klassen
Anschauungsunterricht in japanischer
Geschichte zu geben. An den schénen
Sommertagen vor der Regenzeit sind es
wahre Volkerwanderungen, die, laut
schwatzend und einander standig foto-
grafierend, zu den Heiligtiimern unter-
wegs sind. Da ist es gleichglltig, ob es
sich um einen Shinto-Schrein oder um
einen buddhistischen Tempel handelt.

Der westliche Besucher tut gut daran,
sich dem gewaltigen Strom anzuschlie-
Ben und mitzuschwimmen. Vielleicht ist
es ihm vergonnt, vermoge seiner GroBe
mehr zu sehen als seine japanischen
Freunde. So |aBt man sich am besten
schieben und stoBen und erwartet keine
Entschuldigungen. Und schlieBlich,
wenn man auf diese Weise die 1001
Buddhastatuen im Sanjusangendo in
Kyoto gesehen hat und die endlose Per-
gola aus roten Torii am Inari-Schrein
emporgestiegen ist und vor dem Zen-
Garten des Ryoan-ji gesessen hat, ahnt
man etwas von der Ausstrahlungskraft,



Ein Gliickwunsch:

Am 18. Juli d. J. vollendet in Mun-
chen Herr Pralat und Domkapitular
Dr. Hubert Fischer sein 70. Lebens-
jahr. Die Redaktion sieht sich auBer-
stande, die Verdienste, die sich der
Jubilar in jahrzehntelanger Arbeit
auf dem weiten Gebiet des Reli-

gionsunterrichts und der katecheti-
schen Arbeit in Bayern und darlber
hinaus erworben hat, auch nur auf-
zuzahlen, geschweige zu wurdigen.
Hier soll nur darauf hingewiesen
werden, daB er katholischerseits
von Anfang an bis heute gleichsam
als spiritus rector hinter »\BEGEG-
NUNG UND GESPRACH« gestanden

hat. DaB unsere Arbeit von den Kir-
chenleitungen auch finanziell er-
mdglicht wurde und dennoch in
eigener Verantwortung der Redak-
tion geleistet werden konnte, ist
u.a. auch sein Verdienst. Wir erlau-
ben uns, ihm auch auf diesem Wege
unsere herzlichen Gliickwinsche
zu Ubermitteln. Die Redaktion

die diese Heiligtiimer auf das Gemdt des
Japaners ausiiben. Es ist eine Verbin-
dung von Asthetik und Tradition, ein Ge-
fuhl fiir das Schone und zugleich fiir das
Ehrwirdige, wobei das Schéne und das
Ehrwiirdige zugleich das Japanische
sind. Es ist ein Empfinden dafir, daB
beides zusammengehort und daB man
selbst als einzelner und als Familie mit
einbezogen ist in diese Verbindung, so-
zusagen ein Teil des Ganzen oder ein
Glied in der Kette.

Japan ist ein sakularisiertes Land. Aber
die Menschen dieses Landes leben so,
als gébe es Uberall noch Spuren des
Heiligen. Das ist auch einer der Griinde
fur die Entstehung zahlreicher neuer
religioser Aktivitaten in diesem Land. Es
handelt sich dabei jedoch nicht um
einen religiésen Aufbruch. Es ist ein
Ausschnitt des japanischen Lebens. Es
taucht nur hier und da und dort auf, so
wie die religiésen AuBerungen des Ja-
paners, die gewohnlich latent sind und
unter der Oberflache schlummern, sich
auf einmal an irgendeiner Stelle, bei ir-
gendeiner Gelegenheit artikulieren kon-
nen.

Der Verborgenheit des Religiésen ent-
spricht die nicht zu ibersehende Macht
des Synkretismus. Japan ist das Land
des Synkretismus, der Vermengung der
Religionen. Der Japaner »glaubt syn-
kretistisch«, d. h. er bedient sich mehre-
rer Religionen zugleich und kennt fur
keine Religion einen Absolutheitsan-
spruch. Der Absolutheitsanspruch einer
Religion uber die andere ist ein typisch
westliches Problem und widerspricht
dem religiésen Toleranzgefuhl des Ja-
paners. Die japanischen Religionen ge-
hen zuweilen eine vollkommene Syn-
these ein, so daB der Glaubige selbst
nicht mehr weiB, welcher Religion er
eigentlich zugehért. Er vermag selbst
kaum eine Shinto-Gottheit von einem
Bodhisattva zu unterscheiden. Darum
sind fir ihn Fragen nach seinem religio-
sen Bekenntnis nicht nur peinlich, son-
dern auch Ausdruck einer Fragestel-
lung, die ihn nicht betrifft. Bei Umfragen
und Religionsstatistiken stellt man im-
mer wieder mit Uberraschung fest, daB

Millionen von Japaner zwei und meh-
rere Bekenntnisse angeben, wobei we-
der das eine noch das andere ein »Be-
kenntnis« ist in unserem Sinne. Wenn
man mit seiner westlichen Frage nach
der Religionszugehorigkeit an einen Ja-
paner gerat, der »seine« Religion prakti-
ziert, so kann man die Antwort erhalten:
Ich weiB nicht, was ich eigentlich mehr
bin, Buddhist oder Shintoist.

Die Erklarung dafir ist eine Sache fur
sich. Religionsgeschichtlich 1aBt sich
verhaltnismaBig leicht nachweisen,
wann die »Theokrasie«, die »Vermi-
schung der Gotter«, einsetzte. So gibt
es bereits ein Dekret aus dem Jahr 767,
das die buddhistischen Bonzen berech-
tigt, zusammen mit den Shintopriestern
in den Shintoschreinen Gottesdienste
abzuhalten. Am Zentralheiligtum in Ise
z. B. finden wir schon im 8. Jahrhundert
sogenannte jingu-ji (von jingu = Gotter-
schrein und ji = buddhistischer Tem-
pel), »Schrein-Tempel« also, in denen
buddhistische Priester zu den Shinto-
gottern beteten. Aber erst Kobo Daishi,
der Begriinder der Shingon-Sekte
(774-835), war es, der die Verschmel-
zung der beiden Religionen systema-
tisch betrieb und den Shinto dem Bud-
dhismus integrierte und umgekehrt. Auf
diese Weise verhalf er dem Buddhismus
in Japan zum Siege. Seine Verkiindi-
gung gipfelt in der Behauptung, die
Buddhas und Bodhisattvas, die soge-
nannten »hotoke«, seien mit den alten
nationalen Shintogottern, den »kamix,
wesenseins. Selbst die Shinto-Restau-
ration wahrend der Meiji-Ara (1868 ff),
durch die dem Buddhismus die staat-
liche Anerkennung entzogen wurde,
konnte dem seit Jahrhunderten ge-
wachsenen Synkretismus nichts mehr
anhaben. Jeder Japaner ist auf Grund
seiner Familienabstammung als Mit-
glied einer buddhistischen Sekte regi-
striert und gehort damit zu einer Tem-
pelgemeinde. Gleichzeitig aberist er auf
Grund seines Wohnsitzes Mitglied der
shintoistischen Ortsgemeinde und ge-
hort auch zu ihr. Je nach Gelegenheit,
Jahresfesten oder Familienereignissen
besucht er einen Schrein oder einen
Tempel. Auch im héuslichen Kult trifft

man beide Religionen friedlich neben-
einander an. Viele Familien besitzen
einen sogenannten »Gottersims« (Ka-
mi-dana) wie auch einen Buddha-Altar
(butsu-dan), wobei der Buddha-Altar
meistens unter dem Kami-Schrein an-
gebracht ist. Beiden, den Buddhas und
Bodhisattvas wie den Kami, bringt man
Opfer dar, und zu beiden betet man.

Wie erklaren aber die Japaner selbst
diesen Synkretismus? Uberraschender-
weise geben sie eine sehr einfache Er-
klarung: Der Japaner brauche zwei Reli-
gionen, eine fur sein Leben und eine far
sein Leiden und seinen Tod. Der Shinto
mit seinen zahllosen Kami, die die Natur
bevdlkern, ist fur die glicklichen Zeiten
des Lebens da, ihn braucht man, um sei-
ner Lebensfreude Ausdruck zu geben;
der Buddhismus hingegen verkdrpert
die ernste Seite des Daseins, er weist auf
das Leiden hin und lehrt, daB die glick-
lichen Zeiten vergehen werden. Der
Shinto ist die Religion fur die Lebenden,
der Buddhismus die Religion fur die To-
ten. Diese generalisierende Erklarung
ist durchaus nicht nur Volksmeinung.

Natirlich gibt es differenzierte Unter-
scheidungsmerkmale. Aber sie alle
gehen in irgendeiner Weise von dieser
Vereinfachung aus. So beschreibt z. B.
der Religionshistoriker Arai Ken von der
Tokyo-Universitat den Buddhismus als
»die Religion des Haushalts«, in dem die
Familienmitglieder nach buddhisti-
schem Ritus ihre toten Ahnen verehren.
Wéhrend das Familiengrab auf dem
Tempelfriedhof liegt, werden die Toten-
tafeln der verstorbenen Angehdrigen,
ihai genannt, im buddhistischen Haus-
altar aufbewahrt und taglich mit Opfer-
gaben versehen. Nach wie vor ist es
auch in den japanischen Familien b-
lich, einen buddhistischen Priester zu
holen, damit er bei einem Begrabnis
oder dem Todestag eines Familienange-
horigen Sutren rezitiert. Fur die Falle
des Leidens und Sterbens ist der
Buddhismus zustandig.

Nicht so fur das Leben. Fir das Leben
sorgt der Shinto: Shinto heiBt »Weg der
Gotter«. Und einen Weg, den die Gotter
gehen, mochte diese Religion anbieten.




Aber »Gotter« heiBt hier Gotter des Le-
bens, Gotter des Diesseits und der Na-
tur. Und »Weg« heiBt hier »sich einord-
nen«, »sich integrieren« in den ewigen
Kreislauf der Natur. Der Shintoismus ist
eine Religion, die ihren bauerlichen Ur-
sprung nie verleugnet hat. Er ist zu-
nachst die Religion der Ortsgemeinde.
Im Schrein des Ortes oder des Stadtteils
finden sich die Bewohner zusammen,
um im Rhythmus des Jahres ihre Feste
zu begehen. Wie sehr der Shinto den
Weg des Lebens markiert, geht aber
auch daraus hervor, daB im Schrein —
und nicht etwa im buddhistischen Tem-
pel —die sogenannten rites de passage,
die Durchgangsstadien auf dem Le-
benswege, besonders des jungen Men-
schen, begangen werden: namlich eine
Art Taufritus gleich nach der Geburt und
verschiedene Formen von Initiations-
riten nach dem dritten, fiinften und sieb-
ten Lebensjahr eines Kindes.

Fir den sakularisierten Japaner sind
freilich diese beiden Religionen — der
Buddhismus und der Shintoismus — nur
Fassaden seines Lebens und Leidens.
Durch den Mechanismus ihrer Riten
und Feste garantieren sie ihm einen ge-
regelten Ablauf des Daseins, ohne dabei
jedoch ein religidses Engagement zu
fordern. Die Religion erschopft sich in
der Tradition. Aber die Tradition ist wie-
der verknupft mit der alten konfuziani-
schen Gesellschaftsordnung, die eine
Ethik des Verhaltens und der Gesinnung
verlangt. Sie hat nach wie vor in den
japanischen Familien ihre Gultigkeit;
denn nach wie vor bringen die Kinder ih-
ren Eltern uneingeschréankte Verehrung
entgegen, und nach wie vor gehoren die
Ahnen in den Kreis der lebenden Fami-
lienangehérigen und genieBen Vereh-
rung und Opfergaben. Ja, die konfuzia-
nische Eltern-Kind-Beziehung wird so-
gar auf die industrielle und birokrati-
sche Struktur der modernen japani-
schen Wirtschaftsordnung Ubertragen,
in der es eine nahezu perfekte Hierar-
chie aus Vorgesetzten und Untergebe-
nen, Lehrern und Schiilern gibt. Der
Konfuzianismus in der japanischen Ge-
sellschaft ist auch der Katalysator fir
die beiden Religionen. Er erhélt die reli-
gidse Tradition und verbindet den Bud-
dhismus und den Shintoismus zu einer
synkretistischen Einheit.

Auf dem religiosen Gebiet ist jedoch
noch ein weiteres Phanomen zu beob-
achten. Gewisse Laienbewegungen ha-
ben in den letzten 100 Jahren zu neuen
Religionsgemeinschaften gefiihrt. Man
kénnte diese Gemeinschaften »buddhi-
stische oder shintoistische Ableger mit
einem christlichen Anstrich« nennen.
Zuihrer Entstehung trugen—und tragen
auch jetzt noch — sozio-okonomische

Faktoren, wirtschaftliche, technische
und politische Phanomene bei. Ja, es
gibt sogar einen Trend, der sich von der
Mitte des vorigen Jahrhunderts bis in
die sechzigerJahre dieses Jahrhunderts
feststellen 1aBt, welcher besagt, daB im-
mer mehr Japaner ihre traditionellen
Dorfgemeinschaften verlassen, um ihre
Arbeit in den groBen Stadten zu finden.
Diese Menschen nehmen ihre Familien
mit oder holen sie nach, wenn sie Arbeit
gefunden haben, oder sie grinden ihre
Familien in den Stadten. Aber sie
bleiben in jedem Falle heimatlos. Denn
der Schrein, dem sie angehdrten, ist der
Dorfschrein ihrer Heimatgemeinde, in
dem auch ihre Ahnen eingeschreint
sind. Und der Tempel, auf dessen Grund
die Familiengraber liegen, halt keine
Verbindungen mehr zu den Auswande-
rern aufrecht. Haufig lassen die Aus-
wanderer gar ihre Hausschreine und
Hausaltare daheim zuriick, wenn sie in
die Stadte ziehen. Die religiosen Kon-
takte sind abgerissen, oft auch die fami-
lidaren Kontakte. Aber was das schlimm-
ste ist: Diese Neubirger, die zu Millio-
nen in die Stadte auswandern, finden
auch keine religiésen Kontakte zum
Schrein und zum Tempel ihres neuen
Wohnortes. Die stédndig zunehmende
Mobilitat, der dauernde Wohnungs-
wechsel — ein bisher ungewohntes Pha-
nomen flr den seBhaften japanischen
Reisbauern, Fischer oder Handwerker
— 4Bt jedes heimatliche Geflihl zunichte
werden. Die Neuburger sind wie aufge-
scheuchte Vogel, die von ihren Nestern
vertrieben sind und vergeblich nach
neuen Nistplatzen suchen.

Diese sozio-6konomischen Schwierig-
keiten bilden den duBeren Rahmen fiir
die Entstehung neuer religiéser und na-
tarlich auch quasi-religidser Aktivita-
ten. Die Laienbewegungen waren es,
diesich als einzige der Heimatlosen und
Entwurzelten annahmen und ihnen
wieder einen religidsen Halt zu geben
suchten.

In welchem Verhaltnis stehen nun die
neuen Religionen zu den alten klassi-
schen Religionen Japans? Der Unter-
schied liegt zunachst darin, daB Shinto
und Buddhismus ihre vordringlichen
Aufgaben in der Ortsgemeinde bzw. in
der Familie haben, sich also auf die tra-
ditionellen soziologischen Gegeben-
heiten konzentrieren, wahrend die neu-
en Religionen einfach einen anderen
Typus reprasentieren. Sie berufen sich
auf einen Religionsstifter und versu-
chen, ihre Gemeinden auf dem Wege
Uber die Mission zu griinden. Mit ande-
ren Worten: Die neuen Religionen be-
schrénken sich nicht auf die Ortsge-
meinde und die Familie, sondern su-
chen sich ihre Mitglieder in allen Berei-

chen der japanischen Gesellschaft. Sie
versuchen daruber hinaus Eingang zu
finden in alle japanischen Gesell-
schaftsschichten.

Ein wesentlicher Unterschied zwischen
den neuen und den alten Religionen
liegt hauptsachlich darin, daB die neuen
Religionen Laienbewegungen sind und
sich selber als die weltlichen Aktivitaten
der klassischen Religionen verstehen.
Sie wollen gleichsam die Exekutive des
Shinto und des Buddhismus sein und
machen es sich zur Aufgabe, bestimmte
Aspekte der buddhistischen Theologie
oder der shintoistischen Ethik zu ver-
diesseitigen und sie damit praktikabel
zu machen. Als Laienbewegungen be-
sitzen die neuen Religionen nicht nur
eine auf dem Laienelement beruhende
Organisation, sondern gehen heute
mehr und mehr dazu tber, auch ihr reli-
gioses Selbstverstandnis von daher neu
zu durchdenken. Das geschieht insbe-
sondere dort, wo sich unter den neuen
Religionen eine Theologie und eine
Seelsorge entwickeln. An die Stelle des
Priesterstandes tritt das allgemeine
Priesteramt: Jedes Gemeindemitglied,
wenn es sich in der neuen Glaubensge-
meinschaft bewéahrt hat, hat das Recht
und die Pflicht, dem anderen Seelsorger
zu sein. Sowohl das Priesteramt wie die
Seelsorge sind hier nicht mehr — wie in
den alten Religionen — an ein bestimm-
tes theologisches System gebunden
und damit Privileg der priesterlichen
Hierarchie, sondern kénnen ausgeubt
werden, wo immer sich die Glaubigen
zusammenfinden. Und gerade in der
Seelsorge haben die neuen Religionen
bisher Erstaunliches geleistet. Group
Counceling und Individual Counceling
gehoren heute zu den selbstverstandli-
chen seelsorgerlichen Aktivitaten inner-
halb der neuen Religionen. Hier zeigt
sich, welchen Beitrag die Religionen in
der sékularen Gesellschaft zu leisten
vermdgen. Wahrend die klassischen ja-
panischen Religionen haufig keine Ant-
wort auf die zunehmende Vereinsa-
mung des modernen Menschen geben,
sehen die neuen Religionen gerade hier
ihre gréBten missionarischen Chancen.

Auch die Tatsache, daB die neuen Reli-
gionen mehr oder weniger synkreti-
stische Religionen sind, also Elemente
aus verschiedenen Religionen genom-
men und integriert haben, zeigt, daB es
neue Religionen im Sinne von origina-
ren Neuschépfungen in Japan nicht
gibt. Auch die klassischen Religionen,
Shinto und Buddhismus, waren ja im
Laufe ihrer Geschichte in Japan zu syn-
kretistischen Gebilden zusammenge-
wachsen, so daB es fiir den Laien
schwer war, sie zu unterscheiden. Ein
japanisches Sprichwort sagt: »Es gibt




viele Wege, die zur Spitze des Berges
Fuji fihren.« In diesem Sinne vermag
ein Japaner in einem buddhistischen
Tempel zu beten und danach einen
Shinto-Schrein aufzusuchen, um dort
den Kami seine Verehrung zu erweisen.
Und auch ein Bekenntnis zu Christus
kann er ablegen, ohne selbst Christ zu
sein. Im Fernen Osten gibt es jene un-
dogmatische Art, zu glauben und zu be-
kennen, jene Toleranz der Konfession,
die uns im Westen fremd ist. Absolut-
heitsanspriiche sind — bis auf wenige
Ausnahmen — den japanischen Religio-
nen unbekannt.

Das Diesseits spielt bei den neuen Reli-
gionen bei weitem eine wichtigere Rolle
als das Jenseits. Die Mehrzahl der
neuen Religionen kann man als ausge-
sprochene Diesseitsreligionen bezeich-
nen. Sie verkindigen ein diesseitig er-
filltes glickliches Leben, die Verwirk-
lichung des Lebens in Gemeinschaft
und Gruppe, ein »Reich Gottes« auf Er-
den. Am Jenseits sind die meisten der
neuen Religionen nicht interessiert.
Eine jenseitige Welt Gottes, ein ewiges
Leben gar, ist nicht Bestandteil ihrer
Verkiindigung.

Ja, einige von ihnen beschéftigen sich
so ausschlieBlich mit dem Leben, daB
sie sich fur ihre Mitglieder nur so lange
interessieren, wie sie leben. Wenn sie tot
sind, Ubergibt man sie einem buddhisti-
schen Priester zur Bestattung. Der bud-
dhistische Priester ist es dann auch, der
die jahrlichen »Totenmessen« liest.

An die Stelle einer Theologie mit escha-
tologischem Vorzeichen ist weithin eine
ausgesprochen realistische Anthropo-
logie getreten: Der Mensch ist zu
seinem Gluck oder gar zu seiner Ver-
gottlichung berufen. Es brauchen nur
die in ihm schlummernden guten Kréfte
aktiviert werden. Trotz des Diesseits-
glaubens legen die neuen Religionen
Wert darauf, eine Lehre von den Letzten
Dingen zu besitzen. Nicht eine Lehre
von den Letzten Dingen, in der jenseiti-
ge Welten und das ewige Leben
vorkommen, sondern eine Lehre von
den Letzten Dingen, die sich in Zukunft
hier auf dieser Erde ereignen werden,
namlich die Hoffnung auf eine messia-
nische Zeit, in welcher Friede, Freude
und Gluck fir alle herrschen werden.
»Yokigurashi«, »Frohes Leben«, nen-
nen die Tenri-Glaubigen dieses gliick-
liche Leben der Zukunft; »yonaoshi«
sagen die Otomo-Anhanger; »werde im
Diesseits gliicklich!« verheiBt das Sha-
kubuku den Soka-Gakkai-Anhangern.

Fir das Christentum bedeuten die
neuen Religionen eine Herausforde-
rung. Das Christentum, in Ostasien im-
mer als eine fremde westliche Religion

verstanden, hat nie groBe Missions-
chancen in Japan gehabt. Jetzt bewei-
sen jedoch die neuen Religionen, daB
Mission durchaus maoglich ist. Sie brin-
gen es sogar fertig, die verpénten west-
lichen Ideen des Christentums mit Er-
folg zu verkiindigen. Sie tun das freilich,
indem sie sie in ein japanisches Ge-
wand kleiden und damit dem japani-
schen Wesen anpassen und den japani-
schen Religionen angleichen. Als Syn-
kretismus ist auch flr einen Japaner das
Christentum faBbar und vertretbar.

Noch in einer anderen Hinsicht werden
die neuen Religionen Japans fir das
Christentum zurHerausforderung: nam-
lich in sozialer Hinsicht. Die neuen Reli-
gionen sind von ihrer Diesseitstheolo-
gie her durchaus Sozialreligionen. Es
geht ihnen um den Menschen, um die
Verbesserung seiner Lebensbedingun-
gen und -verhéltnisse, um sein Glick.
Als Sozialreligionen wissen sie sich ver-
pflichtet, Uberall dort einzugreifen, wo
Menschen in Not sind und Hilfe
brauchen. Das geschieht im Katastro-
pheneinsatz ebenso wie in den Resolu-
tionen fir den Frieden. Eine »Anleihe«
bei den péapstlichen Lehraussagen ist
dabei durchaus denkbar. Die japani-
schen Christen besitzen diese Dynamik
weithin nicht. Und wenn sie sie besit-
zen und auf bestimmte Aktionen anwen-
den, wie z. B. im Einsatz gegen die Ver-
staatlichung des Yasukuni-Schreins,
dann sind sie sich nicht einig uber ihr
Vorgehen, und ihre Meinungen zersplit-
tern. Die neuen Religionen treten bei
derartigen Aktionen viel geschlossener
und entschiedener auf. Manche Chri-
sten schauen darum mit Neid auf die
neuen Religionen und ihren unermiudli-
chen Eifer, in denen manche sogar ein
»positives Hindernis auf dem Wege zur
Verbreitung des Evangeliums« sehen,
ein Hindernis, das moglicherweise von
der gottlichen Vorsehung dafiir benutzt
wird, »um eine fruchtbare Erde abzuge-
ben, in welcher Gottes Wahrheit Wur-
zeln schlagen und wachsen kann« (Off-
ner/van Straelen, Modern Japanese Re-
ligions, S. 276).

Mag auch diese Prognose ein wenig zu
optimistisch sein, sie spricht jedenfalls
eine Erfahrung aus: die Religionsge-
schichte ist wieder in Bewegung ge-
kommen. Die neuen Religionen stellen
die alten in Frage, und sie weisen ihnen
gleichzeitig den Weg. Wenn dieser Weg
zur Vorsehung Gottes gehort, dann be-
rechtigt er uns zu groBer Hoffnung.

Kurze japanische
Kirchengeschichte

DievorausgehendenAusfiihrungensind

notwendig, um in etwa die Situation der
Kirche in Japan verstehen zu kdnnen.
Von jetzt an soll mehr die Rede sein von
Sudjapan, genauer gesagt von Kyushu,
einer der vier Hauptinseln. Die sudlich-
ste Provinz ist die Prafektur Kagoshima.
Wenn hier von Prafektur die Rede ist, so
kénnte man es vielleicht in Deutschland
mit einem Regierungsbezirk verglei-
chen. In Kagoshima arbeiten seit gut 28
Jahren Redemptoristen aus der Minch-
ner Provinz. Kagoshima nimmt in der
Kirchengeschichte Japans einen ganz
besonderen Platz ein. Hier betrat nam-
lich zum ersten Mal ein christlicher Mis-
sionar japanischen Boden. Es war der
hl. Franz Xaver. Am 15. August 1549 lief
das portugiesische Schiff in Kagoshima
ein. Er hatte noch zwei Mitbruder, einen
Pater und einen Bruder bei sich. Dem
Heiligen war hier allerdings wenig Er-
folg beschieden und auch seine Nach-
folger, die sich hier im Stden immer
wieder in den nachsten 60 Jahren ver-
suchten, hatten nicht allzuviel zu ernten.
Als dann am Anfang des 17. Jahrhun-
derts jede Zugehorigkeit zum Christen-
tum mit dem Leben zu bezahlen war und
als die letzten Missionare nach Manila
abziehen muBten, blieb nichts mehr tb-
rig als vage Erinnerungen an eine Reli-
gion aus dem Abendland. Japan kapsel-
te sich in jeder Beziehung von der Ubri-
gen Welt ab. Als in der Meijiara (in der
zweiten Halfte des 19. Jahrhunderts)
das Land sich wieder fir den Westen
offnete, war damit allerdings noch kei-
ne Religionsfreiheit gegeben. Doch
unter dem Druck der Handelspartner
aus dem Westen erlaubte der Meijikai-
ser in verschiedenen Hafenstadten eine
Pastoration fir die Matrosen der Han-
delsschiffe. In Nagasaki wurde sogar
eine Kirche gebaut ganz in der Nahe des
Hafens. Sie steht heute noch und steht
unter Denkmalschutz. Jedem Japaner
war es allerdings strengstens untersagt,
die Kirche zu betreten. Betreut wurde
die Kirche von franzésischen Geistli-
chen. Aber ein paar Leute aus einem Tal
bei Nagasaki lieBen sich durch das
strenge Betretungsverbot nicht ab-
schrecken und dréangten sich eines Ta-
ges hinter dem Pater her zur Kirchentir
hinein. Eine Muttergottesstatue, die in
der Kirche aufgestellt war, wurde fur sie
zum Beweis, daB es sich hier um einen
Mann handele, der »das gleiche Herz
wie sie« hatte. So kamen in den
nachsten Wochen und Monaten in der
Prafektur Nagasaki einige Tausend
Christen zum Vorschein, die lber fast
250 Jahre hin ohne Priester im »Unter-
grund« ihr Christentum tiber Generatio-
nen hin erhalten hatten.

Diese Ereignisse fallen in das Jahr 1865.
Der Kirche war damit allerdings noch



kein Frieden beschieden. Eine neue
Verfolgung setzte ein. Ein kaiserliches
Edikt »gegen die verwerfliche christ-
liche Religion und alle anderen verwerf-
lichen Religionen« wurde publiziert und
auf Holztafeln an den StraBenkreuzun-
gen angeschlagen. Den »Hartnackigen«
unter den Christen, das heiBt jenen, die
nicht abfallen wollten, wurde Enthaup-
tung, wenn es sich um Familienhaupter,
und Verbannung, wenn es sich um de-
ren Angehorige handelte, angedroht. Im
Zuge dieser Verschleppung kamen
auch an die 90 Personen in die Prafektur
Kagoshima. Ein wahrer Pressekrieg ent-
brannte in Amerika und in Europa, um
das unmenschliche Vorgehen der japa-
nischen Regierung zu brandmarken
und dadurch diese zum Einlenken zu
bewegen. Am 14. Méarz 1873 gab die Kai-
serliche Regierung die Erklarung, daB
die verbannten Christen repatriiert wiir-
den. Damit war die schreckliche Zeit zu
Ende. In der Stadt Kagoshima erinnert
noch ein kleiner christlicher Friedhof an
diese Verbannungszeit. Von den oben
erwahnten 90 Christen starben namlich
einige in der Verbannung und wurden
auf einem abgesonderten Friedhof bei-
gesetzt. Heute gehort dieser Friedhof
zum festen Programm fiir Touristen, die
die Stadt Kagoshima besuchen.

In der Meijidara muBte die Kirche also in
Kagoshima wieder am Nullpunkt anfan-
gen. Es waren vor allem die oben
erwahnten Missionare aus Frankreich,
die als erste wieder in die FuBstapfen
des hl. Franz Xaver stiegen. Spater ka-
men dann noch kanadische Franziska-
ner hinzu. Bis zu Beginn des Zweiten
Weltkrieges waren es vor allem diese
zwei Gruppen, die in der Di6zese Kago-
shima arbeiteten. lhnen zur Seite stan-
den kurz vor Ausbruch des Zweiten
Weltkrieges ein paar japanische Welt-
geistliche. Mit Kriegsbeginn wurde aber
allen auslandischen Missionaren, vor
allem in der Prafektur Kagoshima (Sud-
front!!), jede missionarische Arbeit un-
tersagt. Die Missionare muBten sich
nach Norden absetzen und wurden
dann spater bis Kriegsende interniert.
Auch die Glaubigen selbst hatten zum
Teil bis zum Kriegsende in unserem Ge-
biet alle moglichen Schikanen und Be-
nachteiligungen zu ertragen. Die vier
japanischen Weltgeistlichen, die tbrig-
blieben, konnten bei den damaligen
Verkehrsverhaltnissen unmoglich die
ganze Di6zese auch nur annéhernd be-
treuen. In den ersten Nachkriegsjahren
waren es nur zwei japanische Geist-
liche, die hier lebten. Die Kirche war also
hier in Sudjapan abermals zwar nicht
unterdriickt wie gut 400 Jahre zuvor,
aber immerhin stark zuriickgeworfen.
1948 begann dann ein bescheidener

Start, als amerikanische Kapuziner auf
der Inselgruppe Oshima, die auch zur
Prafektur Kagoshima gehort, ihre Mis-
sionsarbeit aufnahmen. Doch schon
nach ein paar Jahren setzten sie sich zu-
sammen mit den amerikanischen Besat-
zungstruppen auf die Ryukyu-Inseln
(Okinawa) ab. Erst in den fiinfziger Jah-
ren, als amerikanische Franziskaner-
Konventualen, italienische Xaverianer
aus Parma und 1954 die Minchner Red-
emptoristen die Missionsarbeit hier
aufnahmen, begann eine planméaBige
Missionsarbeit. Der apostolische Préa-
fekt Ideguchi teilte als Missionsgebiet
den Franziskanern die oben erwéahnte
Inselgruppe Oshima zu, den ltalienern
den stlichen Teil der Prafektur und den
Redemptoristen den westlichen Teil,
von den Japanern kurz Satsuma ge-
nannt. Die Weltgeistlichen der Di6zese
wirken vor allem in der Stadt Kago-
shima.

Die Miinchener
Redemptoristenin Kagoshima

Im September 1954 begannen die ersten
drei Missionare der Miinchner Redemp-
toristenprovinz ihre Arbeit in Satsuma,
nachdem sie zuvor ein Jahr lang die ja-
panische Sprachschule in Tokyo be-
sucht hatten. Zunachst lieBen sich die
drei Mitbrider in Sendai (60000 Ein-
wohner) nieder. Dort war die einzige Kir-
che in unserem ganzen Gebiet. Die we-
nigen Christen hatten dort unter unsag-
lichen Miihen gleich nach dem Krieg
dieses Kirchlein gebaut. Zunachst galt
es, die zerstreuten Christen zu finden
und zu sammeln. Bei den damaligen
StraBen- und Verkehrsverhaltnissen war
das eine unbeschreiblich mihsame Ar-
beit. Nach einem Jahr waren 82 Christen
namentlich registriert. Die Leute muB-
ten erneut unterrichtet werden; die bis-
herige Unterweisung lag lange zurick
und war zum Teil nur durftig.

Natlirlich meldeten sich auch die ersten
Katechumenen zum Unterricht. Man
darf freilich nicht jeden, der sich fiir das
Christentum interessiert, einen Tauf-
bewerber nennen. Manche kommen
einfach aus Neugierde, um zu sehen,
was da eigentlich los ist. Den ersten drei
Mitbriidern wuchs jedenfalls die Arbeit
bald tGber den Kopf, allein schon wegen
der langen Wegstrecken. Um dieses
Hin- und Herfahren ein wenig einzu-
schranken, trennten sich die drei und
teilten das Gebiet auf. 1956 gesellten
sich dann vier weitere Mitbriider aus
Deutschland zu ihnen, und bis 1972 kam
immer wieder »Nachschub« aus
Deutschland. Durch den Priesterman-
gel in Deutschland ist im Augenblick
keine personelle Hilfe mehr moglich.

Manche fanden sich nicht am richtigen
Platz und haben die Gemeinschaft ver-
lassen. 1955 schloB sich uns der erste
japanische Theologiestudent an. Er stu-
dierte in Gars am Inn und kam 1960 als
Priester zuriick. Um diese Zeit meldete
sich auch der erste Japaner, um als Bru-
der mit uns zu arbeiten. Gegenwartig
zahlt die Vizeprovinz Kagoshima 17 Mit-
glieder, 14 Patres und drei Brider. Drei
der Patres und zwei der Bruder sind Ja-
paner.

Christ werden ist schwer

Franz Xaver war ungeféhr zwei Jahre in
Japan. In diesen zwei Jahren hat er etwa
1000 Menschen getauft. Seine erste Er-
wartung von Massenbekehrungen hat
sich zwar nicht erfiillt, aber er lernte die
Situation richtig einzuschatzen und be-
trachtete seine Reise nach Japan doch
als groBen Erfolg. Seine Nachfolger
erlebten dann tatsdchlich Massenbe-
kehrungen und so zéhlte die japanische
Kirche beim Beginn der Verfolgung
(kurz nach 1600) gegen 300000 Glaubi-
ge. Heute sind es etwa 420000, doch die
Bevolkerung hat sich seit 1600 um mehr
als vervierfacht. Unmittelbar nach dem
Zweiten Weltkrieg nahm die Kirche um
etwa 20000 jahrlich zu; seit 1974 um et-
wa liber 9000; davon sind 4000 Erwach-
senen- und 5000 Kindertaufen. Es geht
also noch zaher als zur Zeit von Franz
Xaver, der es allein auf 1000 Taufen in
zwei Jahren gebracht hat.

Worin liegen die Grinde, daB in Japan
einerseits jahrelang die Heilige Schrift
auf dem Bichermarkt Bestseller Nr. 1
war, andererseits der Anteil der Christen
an der Gesamtbevoélkerung im 20. Jahr-
hundert nie mehr als 0,4 % ausmachte?

Seit dem Zweiten Weltkrieg ging mit
dem Anwachsen des Wohlstandes das
Interesse an der Kirche zurick. Man
kann sich in Europa kaum vorstellen,
wie stark die Japaner in ihrem Beruf ein-
gespannt sind. Wer vorwéartskommen
will, muB seine ganze Zeit — fast kdnnte
man sagen, sein ganzes Leben — der
Schule, der Firma, dem Staat opfern.
Einen Acht-Stunden-Tag gibt es nicht.
Das fiihrt zu einem riesigen Druck auf
die einzelnen. Die Konkurrenz ist groB,
jeder muB sein letztes geben. Der wirt-
schaftliche Aufstieg geht auf Kosten der
Menschen. Man kann es sich vorstellen,
daB ein Mann nach harter Arbeit in der
Firma spat am Abend nicht mehr zum
Katechismusunterricht gehen will. Und
hat er einen Tag in der Woche frei, so ge-
hort dieser seiner Familie. >

Zu der langen Arbeitszeit mit den vielen
— meist unbezahlten — Uberstunden
haben die Japaner auf Grund ihres oben
angefiihrten konfuzianischen Denkens



eine andere Einstellung als wir Euro-
paer. Man flhlt sich dem Chef der
Firma, dem Leiter einer Schule, dem Ge-
neraldirektor eines Konzerns verpflich-
tet. Franz Xaver sah ganz richtig, wenn
er meinte, man muisse zunachst die Ge-
bietsfiirsten fiir das Christentum gewin-
nen, dann kamen die Untergebenen
schon nach. Dieses konfuzianische
Schiiler-Lehrer-Prinzip ist zwar nicht
mehr so stark wie zur Zeit der ersten Je-
suiten in Japan; aber es wirkt immer
noch nach. Schon mancher fand den
Weg zur Kirche, weil ihm ein Ubergeord-
neter dazu riet.

Noch ganz stark findet sich das konfu-
zianische Gesellschaftsbild in der japa-
nischen Familie, oder besser gesagt
GroBfamilie. Es ist fir den einzelnen
auBerst schwer, aus dem alten Geflige
seiner Familie auszubrechen und sich
dem Christentum anzuschlieBen. Viel-
leicht kann ich das am besten an der Si-
tuation der Kirche von Taniyama (Std-
teil der Stadt Kagoshima) erklaren. Da
es hierim Studen sehr wenig Arbeitsplat-
ze gibt, ziehen viele junge Leute nach
AbschluB der Schule in die Industriege-
biete Mitteljapans. Dadurch sind sie los-
geldst von der Familie und mancher fin-
det den Weg zum Christentum. Kommt
nun ein solcher aus irgendwelchen
Grunden wieder nach Kagoshima zu-
rick, so wendet er sich in vielen Fallen
von der Kirche ab. Er kann das seiner
Familie nicht antun und will in der Ver-
wandtschaft nicht als AuBenseiter gel-
ten. Genauso gibt es den umgekehrten
Fall. Es wandert einer aus einer christ-
lichen Familie aus Kagoshima nach Mit-
teljapan ab, findet dort in der Kirche
nicht sogleich AnschluB, d. h. ein fami-
liendhnliches Klima, und schon ist der
Bruch mit der Kirche vollzogen.

Die vorhin erwahnte Pfarrei von Taniya-
ma zahlt etwa 600 Christen. Von diesen
600 stammen nicht einmal 10 % aus Ta-
niyama. Sie sind fast alle zugewandert,
hauptsachlich von den vielen Inseln
sudlich von Kagoshima, da es dort nach
dem Krieg keinerlei Verdienstmoglich-
keit gab. Sicher stehen hierin Taniyama,
wie auch in ganz Japan, viele in ihrem
Innern der Kirche nahe, aber sie wollen
diesen Schritt ihrer Familie nicht »an-
tun«. Bei jungen Leuten wird das Christ-
sein bisweilen auch zu einem »sozialen
Ehehindernis«.

DaB unter den Beamten sich ziemlich
viele Christen finden, hat auch in der
Lehre des Konfuzius seinen Grund. Be-
amte werden in Japan sehr viel versetzt.
Ein Polizeibeamter ist hochstens drei
Jahre am gleichen Platz und wird nie an
seinem Geburtsort eingesetzt. Lehrer
mussen alle sieben Jahre ihre Schule
wechseln. Die Beamten sind also losge-

I6st von der GroBfamilie und kénnen
somit leichter »eigene Wege« gehen.

Der Tradition verbunden

Der wirtschaftliche Aufstieg hat das Na-
tionalbewuBtsein gestarkt. Die Japaner
sehen, daBihr FleiB, ihr Einsatz, ihre Op-
ferbereitschaft nicht erfolglos sind. Sie
haben damit nach dem verlorenen Krieg
— es war die erste Kriegsniederlage
Japans lberhaupt — wieder eine Stel-
lung in der Gemeinschaft der Vélker er-
halten und ihr SelbstbewuBtsein zu-
rickgewonnen. Man besinnt sich wie-
der auf die eigenen kulturellen Werte
der Tradition. Altes Brauchtum, das
durchwegs mit den traditionellen Reli-
gionen verbunden ist, lebt wieder auf.
Den christlichen Kirchen héngt dage-
gen der Vorwurf an, Auslander-Religion
zu sein.

Eine weitere Schwierigkeit liegt darin,
daB die Kirche und ihre Lehre als zu
streng angesehen werden. Oft werden
uns die Ehemoral und das strenge Ehe-
recht sowie der Zolibat der Priester vor-
geworfen. Unverheiratete gelten bei-
nahe als asozial; denn friher waren die
Kinder die Sozialversicherung der El-
tern und auch heute erachten die Japa-
ner es als wichtig, Kinder zu haben. Die
Kinderzahl ist zwar gegenuber friher
bedeutend gesunken, aber immer noch
hoher als in Deutschland.

Die Tragik der Spaltung

Schon oft wurde ich gefragt, warum es
denn eine katholische Kirche und eine
evangelische Kirche gebe, wo es doch
nur eine Heilige Schrift gebe. Das Lie-
besgebot der Bibel imponiert den Japa-
nern, aber sie sehen es im Christentum
mit den vielen Denominationen nicht
verwirklicht. Hier in der Stadt Kagoshi-
ma gibt es sechs katholische Pfarreien;
es arbeiten aber noch an die zehn ande-
re christliche Gemeinschaften, die mit
Ausnahme von zwei alle einer jeweils
anderen Richtung angehoren. Wir lei-
den alle unter dieser Zerstrittenheit. Alle
drei Monate am ersten Montag versam-
meln sich hier in der Stadt sechs katho-
lische und etwa ebenso viele evangeli-
sche Seelsorger. Es kommt zu fruchtba-
ren Gesprachen und zu verschiedenen
gemeinsamen Unternehmungen, wie
etwa die gemeinsame Gebetsstunde in
der Weltgebetswoche oder die gemein-
same Weihnachtsfeier. Doch fir den
AuBenstehenden bleibt das Argernis der
Zerrissenheit.

In Japan hat sich eine neue Form des
Christentums entwickelt, namlich die
»Christen der Kirchenlosen«, oder auch
kirchenloses Christentum. Auch der
verstorbene Ministerprasident Masayo-

shi Ohira (t 1980) konnte zu dieser
Gruppe gerechnet werden. Es ist nicht
nur ein boshafter Witz, wenn man sagt:
Die Japaner lassen sich vom Shintoprie-
ster trauen, an Weihnachten gehen sie
in die katholische Kirche und beerdigen
lassen sie sich vom Buddhisten, und
das meistgelesene Buch ist die Heilige
Schrift. Der Japaner liebt Kompromisse,
und deshalb ist hier in Japan die Glau-
bensspaltung das gréBte Hindernis fur
die Mission.

Der Weg zur Kirche

Die Motivation, Christ zu werden, ist
sehr unterschiedlich. In vielen Fallen
bringen Christen ihre Familienangeho-
rigen oder entferntere Verwandte mit
zur Kirche. Manche kommen, weil sie
sich in Familienproblemen nicht mehr
zu helfen wissen. Wieder andere haben
durch Zufall das Buch eines christlichen
Schriftstellers (es gibt zur Zeit in Japan
mehrere angesehene christliche Auto-
ren) gelesen und wollen deshalb Ge-
naueres Uber das Christentum erfahren.
Manche Kontakte werden auch Gber un-
sere sozialen oder padagogischen Ein-
richtungen wie Krankenhaus, Alters-
heim oder Kindergarten hergestellt. Der
Missionar bemtiht sich, einen groBen
Bekanntenkreis zu schaffen und nicht
selten kommen aus diesen Reihen dann
Taufbewerber.

Letztes Jahr suchte eine Frauengruppe
ein Ubungslokal. Ich stellte ihnen
unsere Pfarrhalle einmal in der Woche
zur Verfigung. Wenig spater sprachen
sie wieder bei mir vor, ob ich nicht die
Leitung ihres Chores (bernehmen
kénnte. Nach einigem Zdégern sagte ich
zu. Zwei der Frauen sind inzwischen an
mich herangetreten und fragten, ob ich
keine Bibelstunde halten kénnte.

Die Frau eines befreundeten Arztes
fragte mich vor gut einem Jahr, ob ich
nichtihr und ihren drei Freundinnen die
Bibel erklaren kénnte. Nun treffen sich
diese vier Frauen schon seit mehr als
einem Jahr fast wochentlich einmal. Sie
bombardieren mich geradezu mit Fra-
gen und manchmal werde ich den Ein-
druck nicht los, als ob sie mich nur in
Verlegenheit bringen wollten. Eine von
ihnen ist die Schwiegertochter eines
Bonzen und im Buddhismus sehr
bewandert, was heute in Japan selten
ist. Ich habe nicht den Eindruck, daB
sich eine der vier in nachster Zeit ganz
dem Christentum zuwendet, aber eines
bin ich mir sicher, daB sie immer wieder
in ihrem Leben zur Heiligen Schrift grei-
fen werden und vielleicht findet eine
doch einmal den Weg zur Kirche.

Wenn man die Berichte aus der Zeit
Franz Xavers liest, kann man feststellen,




daB die Zeit zur Taufvorbereitung viel
kiirzer war als heute. Es gibt zwar auch
jetzt keine Norm, aber im allgemeinen
kann man sagen, daB die Katechume-
nen sich ein Jahr lang jede Woche fir
gut eine Stunde in der christlichen Leh-
re unterrichten lassen missen und daB
sie sich mit gleichem Ernst dem Gebet
und dem Gottesdienstbesuch verpflich-
ten. Da in Japan der allgemeine Wis-
sensstand sehr hoch ist, ist es fir die
Christen unerlaBlich, daB sie auch ein
gut fundiertes Wissen uber die christli-
chen Wahrheiten besitzen. Vor drei Jah-
ren unterrichtete ich einen Professor
der Universitat Kagoshima. Er sagte mir,
sein Glaube und seine Hochachtung fur
das Christentum wiirde an sich genl-
gen, um die Taufe zu bitten. Aber in
seiner Position als Professor brauche er
unbedingt ein tiefes Wissen, um wenn
notig, tber seinen Glauben Rede und
Antwort stehen zu kdnnen. Diese grind-
liche Vorbereitung schreckt manchen
ab, aber sie ist unbedingt notwendig,
um in der heutigen japanischen Gesell-
schaft als Christ bestehen zu kénnen.
Jeder Christ soll auf seine Weise und
entsprechend seinen Maoglichkeiten
auch Missionar sein. Eine Kirche, die
nur 0,4 % gegeniiber der Gesamtbevol-
kerung ausmacht, steht und fallt mit der
missionarischen Einstellung ihrer An-
hanger.

In groBeren Kirchengemeinden kom-
men die Leute meist in Gruppen zu vier
oder funf zum Unterricht. In kleineren
Gemeinden oder gar auf den kleinen In-
seln stidlich von Kagoshima, wo wir seit
1959 auch tatig sind, sitzt fiir gewohn-
lich dem Missionar beim Unterricht ein
einziger »Schiler« gegenuber. Das ist
sowohl fir den »Lehrer« als auch fur
den »Schiler« auBerst belastend, hat
aber auch seine guten Seiten. Der Mis-
sionar lernt so die Leute bestens kennen
und kann sie entsprechend fiihren. Die
Christen wachsen mit dem Pater eng zu-
sammen. Beim Unterricht konnen sie
auch leichter ihre Schwierigkeiten vor-
bringen und der Missionar hat so An-
satzpunkte flr die Gestaltung des Un-
terrichts. Ich habe schon immer die
freudige Erfahrung gemacht, daB jede
Unterrichtsstunde eine Bereicherung
auch fur den Missionar wird.

Wie schon erwahnt, ist diese intensive
Unterrichtung der Katechumenen in Ja-
pan wichtig. Dariber hinaus miissen die
schon Getauften auch spater immer
wieder aufgesucht und ermuntert wer-
den. Hier in der Pfarrei haben wir das
Pfarrgebiet in acht Bezirke aufgeteilt.
Jeden Monat treffen sich die Christen
des jeweiligen Bezirkes in einem Haus,
das von Mal zu Mal wechselt. Dadurch

lernen sich die Leute gegenseitig
kennen und verstehen und kénnen so,
wenn es nottut, einander auch helfen.
Bei diesen Nachbarschaftskreisen ist
der Missionar fast immer dabei. Er gibt
das Programm fiir die ndchsten Wochen
bekannt, beantwortet Fragen und fugt
im allgemeinen eine kleine Katechese
bei.

Soziale Einrichtungen

Sind die Katholiken mit ihren nur 0,4 %
in der japanischen Gesellschaft als Kir-
che lberhaupt ein wirksamer Faktor?
Ich glaube nicht zu weit zu gehen, wenn
ich sage, daB die Kirche in der Gesell-
schaft viel mehr ausmachtals nur 0,4 %.
Dazu tragen zu einem nicht geringen
Teil unsere verschiedenen sozialen Ein-
richtungen bei. Damit wollen wir einer
Not der Bevolkerung abhelfen und zu-
gleich einen Weg gehen, der uns als Kir-
che zu den Menschen flhrt. So haben
wir bereits 1956 in der Stadt Sendai un-
seren ersten Kindergarten eroffnet (also
bereits zwei Jahre nach der Ankunft hier
in Kagoshima). Zur Zeit unterhalten wir
acht Kindergarten. Diese zu bauen
reicht naturlich nicht aus. Die Auswahl
des notigen Personals ist duBerst wich-
tig. In den meisten Kindergarten sind
auch Ordensschwestern tatig, die far
eine christliche Erziehung sorgen, was
bei den Eltern sehr geschatzt wird. Dies
heiBt jedoch nicht, daB die Eltern sich
mit den Kindern gleich zum Christen-
tum hinwenden. Aber die Kirche be-
kommt Ansehen und wird geschétzt.
Der Missionar, der meistens auch als Di-
rektor des Kindergartens fungiert, mufB3
einen Teil seiner Zeit diesem Amt
widmen. Dazu gehort, daB er Kontakte
zu den Eltern, den Kindern und den Er-
zieherinnen pflegt.

Als Dienst an der Bevolkerung sehen wir
auch das Krankenhaus, das wir 1960 auf
der Insel Tokunoshima gebaut haben.
Die Insel war damals &rztlich wenig
betreut. Leider muBten wir 1980 das
Haus schlieBen, da kein Arzt mehr zu
finden war. Die arztliche Versorgung ist
inzwischen auch besser geworden, so
daB von unserer Seite keine unbedingte
Notwendigkeit mehr besteht.

In der Stadt Akune haben wir 1963 ein
Altersheim gebaut. Die Stadt hat uns
darum gebeten, da eine solche Einrich-
tung unbedingt notwendig war. Wir ha-
ben das Heim einer japanischen Schwe-
sterngemeinschaft uUbergeben. Die
Schwestern fiihren es gut und arbeiten
auf diese Weise mit uns und fur die Kir-
che. Mit solchen sozialen Einrichtungen
wollen wir den Leuten zeigen, daB die
Kirche den Menschen dient, wie Chri-
stus es uns vorgelebt hat.

Garser Schwestern
in Kagoshima

Im Mai 1965 wurden die ersten Garser
Schwestern in die Japanmission ent-
sandt, in die Diozese Kagoshima, in der
seit 1954 die Redemptoristen der
Miinchner Provinz arbeiten. Die folgen-
den zwei Jahre galten dem Sprachstu-
dium (im Japanischen sind zum Erler-
nen des notwendigsten Grundwort-
schatzes zwei Jahre nétig, um perfekt zu
werden, reicht das ganze Leben nicht
aus!).

Wahrend dieser Zeit meldeten sich
bereits die ersten zwei japanischen Kan-
didatinnen, die sich 1967 der Gemein-
schaft anschlossen. Gegenwartig geho-
ren der Missionsstation in Kagoshima
sieben japanische und zwei deutsche
Schwestern an. Sie arbeiten in Pfarrei
(Katechese etc.), Kindergarten, Kran-
kenhaus, Studentinnenwohnheim und
geben Deutsch- und Englischunterricht
an der Universitat Kagoshima und an
einer Missionsschule.

Das Berufsfeld, in das die Gemeinschaft
bisher am starksten eingestiegen ist, ist
das der Katechese. Mehrere Schwestern
sind in dieser Aufgabe voll- oder teilzeit-
beschéftigt. Fir die deutschen Missio-
nare ist es eine Hilfe, eine japanische
Schwester zur Mitarbeit in der Pfarrei zu
haben, denn selbst bei guten Japanisch-
kenntnissen gibt es doch Situationen,
in denen sich ein Japaner leichter zu-
rechtfindet, besser weiB, wie eine Sache
anzugehen ist. Zur Aufgabe der Pfarr-
schwester gehort Katechumenenunter-
richt, Religionsunterricht fir Kinder in
der Samstags- und Sonntagsschule
(Religionsunterricht fir Kinder wird
ausschlieBlich in der Pfarrei erteilt), Vor-
bereitung auf Erstkommunion und Fir-
mung, Haus- und Krankenbesuche, an-
fallende Biroarbeit, etc. In manchen
Pfarreien gibt die Schwester auch wo-
chentlichen Bibelunterricht fir die Kin-
dergértnerinnen im kirchlichen Kinder-
garten. Fast jeder Kirche ist auch ein
Kindergarten angegliedert. Eine der
Schwestern ist in einem solchen Pfarr-
kindergarten tatig. Da die Bildung in Ja-
pan sehr groB geschrieben wird, sind
die Eltern bereits vom Kindergarten an
bestrebt, ihrem Kind eine gute Ausbil-
dung zukommen zu lassen. Der Kinder-
garten ist fur viele Familien ein erster
Kontakt mit der Kirche und somit ein gu-
tes »Missionsfeld«.

Eine weitere Schwester der Gemein-
schaft arbeitet in einem Privatkranken-
haus. Da der fihrende Arzt katholisch
ist, sind missionarischen Aktivitaten
keine Begrenzungen auferlegt.

Eine deutsche Schwester unterrichtet



Fremdsprache an der Universitat Kago-
shima und an einer Missionsoberschu-
le. Der Sprachunterricht von Auslan-
dern ist sehr gefragt und der Lerneifer
groB.

Einige unserer Schwestern arbeiten in
unserem Studentinnenwohnheim fir
Oberschiilerinnen und Universitatsstu-
dentinnen. Hier bieten sich viele M6g-
lichkeiten, mit Jugendlichen in Kontakt
zu treten und missionarische Ansatz-
punkte zu schaffen. Allerdings, ein gro-
Bes, zumindest vordergriindiges Hin-
dernis fiir religiose Information der
Jugendlichen ist ihr Mangel an Freizeit
und der stéandige StreB.

Das japanische Schulsystem

Bereits im Kindergarten beginnt der
»Wettkampf« der Bildung. Ein guter
Kindergarten ist ein wichtiger Start fur
eine gute Grundschule, gefolgt von Mit-
tel- und Oberschule. Diese ist wiederum
das Sprungbrett fiir eine gute Universi-
tat, die dann einen Arbeitsplatz in einer
guten Firma ermoglicht. Vom Kinder-
garten bis zur Oberschule tragen alle
eine Uniform, auch in der Freizeit. Somit
ist an der Kleidung sofort zu erkennen,
von welcher Schule man kommt. Die
meisten sind stolz auf »ihre« Uniform
und somit auch auf ihre Schule. Aus-
gang ohne Uniform wird von der Schule
bestraft und auch beziiglich Haarschnitt
sind die Bestimmungen ziemlich strikt.
In Zeitabstanden findet an den Schulen
»Haarkontrolle« statt, wobei gelockte
oder zu lange Haare vom Lehrer ge-
schnitten werden.

Die Pflichtbildung betragt in Japan
sechs Jahre Grund- und drei Jahre Mit-
telschule. Diese Schulen sind zum
GroBteil staatlich. Die folgenden drei
Jahre Oberschule sind zwar nicht ver-
pflichtend, werden aber von tber 90 %
besucht, weil man ohne Oberschulab-
schluB fast als Asozialer gilt. Oberschu-
len und Universitaten sind groBteils pri-
vat, kosten also ziemlich viel Geld. Die
staatlichen Schulen sind billig, aber viel
zu wenig. Der Bildungshunger lieB in
den Nachkriegsjahren private Schulen
wie Pilze aus dem Boden schieBen. In
dieser Vielzahl gibt es natirlich auch
erhebliche Unterschiede im Niveau der
Oberschulen und Universitaten. Wenn
man die Eintrittspriifung fiir eine Schule
oder Universitat geschafft hat, ist der
AbschluB schon so viel wie sicher. Die
Eintrittsprifungen sind sehr schwierig
und wollen hart erarbeitet werden. Z. B.
beginnt in der Grundschule bereits das

Biiffeln fiir die Mittelschule, dann fur die
Oberschule. Ist der Eintritt in eine gute
Oberschule geschafft, beginnt bereits
die Vorbereitung fiir die Uni-Eintritts-
priifung. Ist diese bestanden, dann gibt
es ein groBes Aufschnaufen vom StreB
der langen Jahre vorher. Beim folgen-
den Eintritt in die Firma wird zwar
wieder eine Priifung verlangt, aber da ist
der Name der Universitat, von der man
kommt, ausschlaggebender als das
Fachwissen. Niemand fragt: was hast du
gelernt, was kannst du? sondern: von
welcher Universitat kommst du und in
welchem Club (Sport etc.) hast du dich
betatigt? In Prifungszeiten gehort es
zum guten Schiiler, die Nacht moglichst
am Studiertisch zu verbringen. Dazu er-
muntern Notizen, am Schreibtisch auf-
gestellt oder an die Wand geheftet, wie:
»Auf keinen Fall schlafenl« oder:
»Durchhalten, nicht erliegen!« etc. (Das
Sitzen am Studiertisch gibt das Gefihl
studiert zu haben, wahrend Schlafen als
Faulheit und mangelnder Eifer empfun-
den wird).

Dieser unvorstellbare Wettkampf, in gu-
te Schulen hineinzukommen, wirkt sich
natiirlich auch auf die kirchlichen Ver-
anstaltungen aus. In den ersten Grund-
schuljahren kommen sehr viele Kinder,
die vorherim katholischen Kindergarten
waren, zur Samstags- und Sonntags-
schule. Von den oberen Stufen der
Grundschuleangehendannvieleineine
Art Vorbereitungsschule fur die nachste
Eintrittsprifung, und dasneben dem ge-
wohnlichen Schulunterricht. AuBerdem
wird den Clubaktivitaten sehr viel Zeit
gewidmet. Engagierte Schiler kommen
abendsum7.00 Uhr nach Haus. Somitist
die »freie« Zeit der Jugendlichen meist
verbucht zugunsten der Karriere. Flr
eine eigene religiose Ausbildung bleibt
wenig Raum.

Trotz aller Schwierigkeiten gibt es in
jedem Beruf missionarische Ansatz-
moglichkeiten. Sie wollen immer wieder
neu Uberdacht und gefunden werden.

Kirchen und Gottesdienststationen

Es war schon wiederholt die Rede von
verschiedenen Bauten. Neben den er-
wahnten sozialen Einrichtungen betreu-
en wirzur Zeit 22 Gottesdienststationen;
das Wort Kirche wéare nach deutschen
Begriffen zu hoch gegriffen. Die Griin-
dung einer Station beginnt fur gewdhn-
lichin einem ganz gewéhnlichen japani-
schen Haus. Dieses Haus ist Priester-
wohnung, Gottesdienst- und Unter-
richtsraum zugleich. Wenn dann eine

kleine Gemeinde herangewachsen ist,
kann man an eine kleine Kirche denken,
die man aber von der GréBe her gesehen
besser Kapelle nennen wiirde. In den
groBeren Stadten versuchen wir eine
zentral gelegene Kirche zu bauen. Auf
den oben erwéhnten Inseln, wo die Ver-
kehrsverhaltnisse nicht so glinstig sind,
wird in jedem Dorf ein einfacher Gottes-
dienstraum erstellt, der oft nicht einmal
100 gm hat. Der Missionar kommt von
der »Pfarrkirche«fiirgewohnlich einmal
in der Woche dorthin, um mitden Leuten
Gottesdienst zu feiern. Sich den jeweili-
gen Verhaltnissen anzupassen ist also
eine ganz wichtige Sache.

So halten wir Grundstiicksweihe vor
einem Baubeginn, sprechen ein Dank-
gebet beim Richtfest und halten Haus-
weihe. Wir begehen den Tag der Kinder-
weihe fir die drei-, fiinf- oder siebenjéah-
rigen. Wir legen viel Sorgfalt auf die Vor-
bereitung einer Trauung und gestalten
die Beerdigungen und die jeweiligen To-
tengedenktage dem japanischen Emp-
finden entsprechend. Verschiedene der
eben angefiihrten liturgischen bzw.
paraliturgischen Handlungen gibt es
auch in Deutschland. Wir legen Wert
darauf, daB diese Handlungen mehr und
mehr »japanisiert« werden.

Im Zuge dieser »Japanisierung« wére es
auch sehr wichtig, daB die Priester und
Ordensleute mehr und mehr aus den ja-
panischen Christen hervorgehen. Nach
dem Zweiten Weltkrieg hatte Japan den
héchsten Prozentsatz in der Weltkirche
an Priesterberufen. Auch heute liegt der
Prozentsatz noch sehr hoch. 1954
betrug die Zahl der japanischen Priester
knapp 30 %. Heute arbeiten in Japan
1853 Priester; 46 % davon sind Japaner.
In der Di6zese Kagoshima betragt der
Anteil der japanischen Priester schon
mehr als die Halfte, namlich 56 %. Zur
Zeithaben wir Redemptoristen vier japa=
nische Novizen, auBerdem drei jungeé
Leute, die das Theologiestudium im
April aufnehmen. Japan hatauf allen Ge-
bieten seine eigenen Krafte, ja sogar
KrafteliberschuB; nur die Kirche ist im-
mer noch auf »die Auslander« ange-
wiesen.

P.Jordan Hamma
Kamifukumoto-choo 624
891-01 Kagoshima-shi
JAPAN
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