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Geschichtlicher Uberblick iiber die Religionsfreiheit und das Prinzip der Trennung von
Staat und Religion in Japan.

1. Einfohrung

Shintoismus, Buddhismus, Konfuzianismus, Christentum und “neue Religionen” sind die
Religionen Japans. Horst Hammitzsch' hat mit Recht gezeigt: “Religiose Traditionen von
einer beachtenswerten Vielfalt fithren in Japan ein harmonisches Zusammenleben. Neben
dem arteigenen Shinto finden wir im Verlauf des historischen Geschehens zwei vom ost-
asiatischen Festland nach dem Inselreich gekommene Lehren, den Konfuzianismus und den
Buddhismus. Diese beeinfluBten etwa seit dem 6. Jh. in nachhaltiger Weise in vielen
Bereichen das Leben des japanischen Menschen.” “Ein harmonisches Zusammenleben® der
Religionen bedeutet “Synkretismus®, d.h. “Vermischung von Lehre und Kult verschiedener
Religionen® %

Alle Hauptprobleme der Gegenwart beziiglich der Trennung von Staat und Religion in

Japan sind, wie José Llompart® erwahnt, “mit Shintoismus, der einzigen bedeutenden
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Religion japanischer Herkunft, verbunden®.

II. Geschichtlicher Uberblick tber die japanischen Religionen vor Meiji-Zeit.
IT- 1. Shintoismus und Buddhismus vor Nara-Zeit.

Der Buddhismus gelangte offiziell im Jahre 538 n. Chr. nach Japan®*. “Erst nach der Uber-
nahme des Buddhismus wurde fiir Japan eine bewuBte Zusammenfassung und ein Durch-
denken der Vielfalt der eigenen Traditionen notwendig. Ergebnis dieses Prozesses war
zundchst einmal die Schépfung einer Bezeichnung fiir die Gesamtheit dieser bis dahin
namenlosen Glaubensvorstellungen und Kulthandlungen: Man wéhlte dafiir den mit taoi-
stischen Ankldngen verbundenen chinesischen Terminus shen-taoc (jap. shin-td, wortlich
“Weg der iiberirdischen Wesen”, spiter auch kannagara no michi, “Weg der Gottheiten”,
gelesen).” * “Von der Yayoi-Zeit (etwa seit dem 3. Jh.) die Japaner ein solches MaR an
SelbstbewuBtsein erlangt hatten, daB sie sich als ein Volk einer gemeinsamen Kultur
fihlten. Das Clan-System bildete die gesellschaftliche Basis. Im Mittelpunkt eines jeden
Clans (uji) stand die Clan-Gottheit (ujigami). Die Gottheit (kami) eines Clans wurde
zumeist als der diesen begriindende Vorfahr betrachtet und von dem Clan-Oberhaupt (uji
no kami) mit Unterstiitzung durch seine Frau oder seine Schwester verehrt. Das Clan-
Oberhaupt war somit also nicht nur der politische Fiihrer des Clans, sondern auch sein
Hoherpriester - eine religios-politische Stellung, die der alte Begriff matsurigoto wider-
spiegelt, der zugleich ‘Herrschaftsausiibung’ und ‘Kulthandlung’ bedeutet.” ® Der archai-
sche Terminus matsurigoto, “der zugleich das Ausiiben der Regierungs- und Kulthandlungen
als Einheit begreift, macht deutlich, daB im alten Japan Kultisches und Politisches
stets zusammenfloR: diese Tradition wirkte auch in den folgenden Jahrhunderten fort.” ’

“Als um das 4. Jh. herum der Tenno-Clan die Vorherrschaft iiber die anderen Clans
gewann, wuchs seinen Mythen ein bestimmender EinfluB zu. Sie waren es, welche die
entscheidenden Leitgedanken und den umfassenden Rahmen lieferten, in dem die Mythen
der anderen Clans bis zu einem gewissen Grad eingefiihrt wurden. Das Zentrale der friihen
Mythen war der Gedanke der géttlichen Abstammung des Tenno-Clans; und auf dieser
Grundlage entstanden im 8. Jh. die beiden Kompilationen der Mythologie und friihen
Geschichte, das Kojiki (Berichte der alten Begebenheiten: 712) und Nihonshoki (kurz:
Nihongi, Annalen Japans: 720)." * Die beiden wichtigsten Schriftwerke sollten “vor allem
den politischen Fithrungsanspruch des Kaiserhauses und der es stiitzenden Familien des
Yamato-Staates dokumentieren” ® Von den beiden Werken ist “dem Kojiki vor allem innen-
politische Bedeutung zuzuschreiben. Es will den alleinigen Herrschaftsanspruch des Tenno-
Hauses und die Legitimitdt dieses Anspruchs begriinden.” ® Die Mythologie des friihen
Japan begriindete “die Leitgedanken iiber Leben und Fruchtbarkeit, Verunreinigung und
Reinigung, die Vorherrschaft der Sonnengottheit und die Abstammung des Tenno-Ge-
schlechtes von ihr” ." Der Tenno-Clan verehrte also die “Sonnengottheit, die ihren Willen

durch Traume oder Besitzergreifung durch Gottheit kundtat. In frither Zeit war der Tenno-
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Palast gleichzeitig Schrein der Sonnengottheit® .* Unter der Herrschaft von Suinin, dem
elften legenddren Tenno, wurde in Ise fiir die Gottheit ein sténdiger Schrein erbaut. Hier
ist der Ursprung des “GroB-Schreins von Ise (Ise Jing@)” zu sehen, “der heute noch als
der Hauptschrein Japans gilt, da die Sonnengottheit dort verehrt wird.” ® Die Krumm-
juwelen (yasakani no magatama), der Spiegel (yata no kagami) und das Grasméhe-
Schwert (kusanagi no tsurugi), die die Sonnengottheit Ninigi, der Enkel der Sonnen-
gottheit, iiberreichte, wurden “zu den heiligen Insignien der Tenno-Herrschaft”. Die
Sonnengottheit begriindete so “die gottliche Herrschaft auf Erden®. Der erste legendére
Tenno, Jimmu, war der Enkel des Ninigi. “Auf diese Weise kam es dazu, daB die Tenno-
Herrschaftslinie die Jahrhunderte hindurch als von Sonnengottheit herkommend betra-
chtet wurde.” * In diesem Sinne kann man den Tenno sowohl fiir Kaiser als auch fiir Papst
ansehen.
Shinto ist “keine Griindungsreligion, deren Lehre bzw. Dogma auf die in irgendeiner hei-
ligen Schrift festgehalten oder interpretierten Worte eines Religionsstifters zuriickgeht” ®
Er besitzt also “keinen Begriinder, keine offiziellen heiligen Schriften, kein festgeschrie-
benes Lehrsystem® .* Shinto 18Rt sich “nicht durch solch einfache Charakterisierungen
wie Animismus, Polytheismus, Tenno-Kult, Fruchtbarkeitskult oder Naturverehrung erfas-
sen, obwohl er diese Merkmale aufweist.” ¥
Nach H. Hammitzsch® es sei wahrscheinlich, daR der Begriff Shinto nicht aus religions-
politischen Uberlegungen, um den eigensténdigen Kult gegeniiber dem vom Festland fiber-
nommenen Buddhismus (Butsudd) abzugrenzen, sondern aus staatspolitischen Griinden
geschaffen wiirde. Die mit der Taika-Reform vorgenommene staatliche Neuordnung - die
Struktur des T’ang-Staates in China gab das Vorbild ab - hitte es notwendig gemacht, die
grundsitzlichen Unterschiede zwischen dem japanischen Tennotum und der chinesischen
Kaiserherrschaft herauszustellen. Weil das Nihonshoki durch seine, von der Zeit her gege-
bene Allgemeinverstidndlichkeit auch nach auBen gerichtet ware als ein Geschichtswerk,
das die Gleichberechtigung Japans als Nation und die Eigengesetzlichkeit des Tennotums
der chinesischen Herrschaftsinstitution gegeniiber herausgestellt hdtte. Die in verh&ltnis-
m#Rig rascher Folge abgeschlossene Kompilation seinen festen Kern gefunden hatte und
dieses die Legalitét seines Anspruchs im Shinto bestens verankert séhe.
Der Shintoismus hatte keinen eigenen Name, erst nach der Ubernahme des Buddhismus,
der im Gegensatz zu Shintoismus, die Griindungsreligion, deren Lehre bzw. Dogma auf
die in irgendeiner heiligen Schrift festgehalten oder interpretierten Worte eines Religions-
stifters zuriickgeht, einen Begriinder, eine offiziellen heiligen Schriften, d.h. Sutren, ein
festgeschriebenes Lehrsystem gehabt.
Nach der Ubernahme des Buddhismus kam es zu schirfen Gegensitzen zwischen denjenigen
Familien, Soga-Clan, die fiir die Verehrung Buddhas, und denen, Mononobe- und Naka-
tomi-Clan, die ihr feindlich waren. Auch der Hof war in dieser Frage gespalten, bis
Shotoku Taisi (574-622), der die Regentschaft fiir die Kaiserin Suiko iibernommen hatte,

tief in die Gedanken des Buddhismus eindrang und ihm auch politisch nutzte. In der von
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ihm erlassenen Verfassung der 17 Artikel (Jizshichijo kempd) heiRt es: “Man verehrt die
Drei Schitze (sambbd ; sk. ratnatraya) Buddha (hotoke, butsu), das Gesetz (ho ; sk. dhar-
ma) und die Mdnchsgemeinde (s ; sk. sangha) zutiefst. Es ist tiberliefert, daR Sho-
toku Taishi die Sutren bei Hof erlauterte. Er errichtete ferner den Shitenndji und setzte
sich durch Einrichtung einer Apotheke (Seyakuin) und eines Armenhauses (Hiden’in) auf
dessen Gelande sehr fiir die Wohlfahrt und Unterstiitzung der Bevolkerung ein, doch stand
er damals inmitten eines erbitterten politischen Kampfes, der ihm die Einsicht abnétigte,
daB der Mensch auf sich allein gestellt ist; iiberliefert ist sein Anspruch seken koke,
yuibutsu zeshin (Ode ist die Welt und leer, nur bei Buddha allein ist die Wahrheit) .*

II- 2. Buddhismus und Shintoismus in Nara-Zeit.

Der Buddhismus der Nara-Zeit (710-794) hatte gleichzeitig sowohl den Charakter eines
wissenschaftlichen® als auch eines den Staat bewahrenden und beschiitzenden Buddhismus.?
Dazu wurde er auch als Hof-Buddhismus (kyiitei bukkyd) und dann Staats-Buddhismus
charakterisiert.” Die Stellung des Buddhismus war gefestigt, doch war er noch weit ent-
fernt, dem Volk eine echte religiose Lehre zu werden. Die zahlreichen Sutrenlesungen am
Hofe und auch spéter in den neubegriindeten Provinzialhaupttempeln lassen immer wieder
die Funktion des Buddhismus auf der Grundlage des shobd gokoku (den Staat zu schiitzen
und zu férdern durch die Anwendung des rechten Lehrgesetzes) deutlich werden, wenn
auch den in dieser Zeit zunehmenden Tempelbauten bestimmte soziale Aufgaben zugedacht
wurden.”

Um die Mitte der Nara-Zeit kam weiter der Moénch Ganjin (chin. Chien-chin, 668-763) der
Ritsu-Sekte (chin. Lii-tsung) aus China nach Japan, der zum ersten Mal in Japan das
System der geistlichen Unterweisung fest verankerte. Da es fortan nicht mehr moglich
war, ohne eine solche Unterweisung Monch zu werden, konnte ein richtiger Buddhismus
entstehen. Ganjin brachte - er hatte urspriinglich die T’ien-t’ai-Lehre (jap. Tendai),
studiert - zahlreiche Biicher, die sich auf die T’ien-t’ai-Schule bezogen, mit, die dann fiir
Saicho (posthum Dengyd Daishi, 767-822) mit ein AnlaB fiir die spdtere Griindung der
japanischen Tendai-Sekte waren. Allein schon deswegen hatte die Ubersiedlung des Ganjin
nach Japan fiir den japanischen Buddhismus eine eminente Bedeutung.” Der Buddhismus
war damals eng mit den herrschenden Schichten verbunden, prachtvolle Tempel entstanden
und glénzende religiose buddhistische Feiern zogen die Aufmerksamkeit auf sich.®

Vom 8. Jh. an schreitet die Entwicklung des Buddhismus stetig voran. In seiner Eigen-
schaft als Staatsreligion hatte ihm zwar das Volk schon vorher Achtung entgegenge-
bracht, aber jetzt wurde sein Wirken im Volke intensiver, da er die Grenzen des Hofes
iiberschritten hatte. Seine Priester - man denke hier an Gydgi (668-749) und seinen Lehrer
Gi’en - gewannen ihm nicht nur durch ihr religioses Wirken, sondern auch durch ihre Sozial-
arbeit in der Krankenpflege und Armenfiirsorge und durch von ihnen geleitete Planungen
von Rodungen, Teich- und Briickenanlagen, StraRBenbauten u.a. unter dem Volk zahlreiche

Anhénger. Die Bindung zum Tenno-Haus ist unter Shomu Tenno (724-749) und seiner als
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Koken (749-758) und erneut als Sho toku Tenno (764-770) regierenden Tochter besonders
eng. Shomu 1Bt in Nara Todaiji (728) als kaiserlichen Haustempel (ujidera) errichten.
In den Provinzen entstehen mit reichem Landbesitz und Doppelkiéstern Monche und Non-
nen ausgestattete Provinzialhaupttempel (kokubunji), deren Insassen fiir das Staatswohl
zu beten und Krankenpflege und Unterricht auszuiiben haben.”

Vom 8. Jh. an treten Erscheinungen in den Vordergrund, die auf eine Entwicklung eines
starken Synkretismus hinweisen. Waren die vom Festland iibernommenen Lehre des Kon-
fuzianismus, des Taoismus und des Buddhismus gegeniiber dem eigenstadigen Shinto zu-
néichst in einem Nebeneinander vorhanden gewesen, so macht sich jetzt in auffallender
Weise ein Aufeinanderwirken bemerkbar, das sich in den nachfolgenden Jahrhunderten
noch verstérkte.”

Der Buddhismus iiberwand nach seiner Einfithrung in Japan rasch die sich ihm entgegen-
stellenden Widerstande und breitete sich in friedlicher Koexistenz mit der einheimischen
Religion des Shinto im ganzen Lande aus. Prinzregent Shotoku legte in den sog. “Siebzehn
Artikeln* den Grund fiir die bevorzugte Stellung des Buddhismus, empfahl aber in einem
spateren ErlaB auch den shintoistischen Kult und Ahnenverehrung. In der Gesetzgebung
der Taika-Reform (abgeschlossen 701) sind die drei Religionen Shinto, Buddhismus und
Konfuzianismus anerkannt. Gem4aB einem ErlaB aus dem 7. Jh. soll jeder japanische
Staatsbiirger in seinem Haus einen Schrein zur Verehrung der shintoistischen Kami (kami-
dana) und der Buddhas (butsudan) besitzen. Wahrend der Nara-Zeit festigte sich die
freundliche Beziehung zwischen Buddhismus und Shinto. Man glaubte, daB die Kami das
Buddhagesetz beschiitzen. Deshalb errichtete man bei den shintoistischen Schreinen bud-
dhistische Tempel (jingizji) und (in der folgenden Epoche) umgekehrt shintoistische
Schreine (jiin chinju) in buddhistischen Tempelbezirken. Man las Sutren vor den Kami und
verlieh ihnen buddhistische Titel bis zum Rang des Bodhisattvas. Hachiman, eine shin-
toistische Gottheit, wurde als “GroBer Bodhisattva® verehrt. SchlieRlich erbrachte eine
beriihmte, wenn auch legendire Episode den Erweis der wesentlichen Einheit der Kami mit
den Buddhas. Alle Grundlagen fiir die Verbindung von Shinto und Buddhismus sind in

der Nara-Zeit vorhanden.”®
II- 3. Heian-Zeit. Verbindung von Shintoismus und Buddhismus.

Zu Beginn der Heian-Zeit (794-1192) verlegte Kammu-Tenno die Hauptstadt nach Heiankyo
(Kyoto), wobei er versuchte, um die Herzen der Menschen fiir die neue Hauptstadt zu
erwidrmen, einen neuen Buddhismus zum Schutze Kyotos ins Leben zu rufen. Der Bud-
dhismus der Heian-Zeit war gekennzeichnet durch die beiden groRen Richtungen der
Tendai- und Shingon-Sekte (Tendai- und Shingonshir).”

Die Heian-Zeit war fiir Japan eine Zeit der Besinnung auf das Arteigene, das Eigen-
stindige. Man war sich jetzt in der Wertung des Fremden sicherer geworden und begann
somit, manches des Ubernommenen zu modifizieren, den gegebenen Notwendigkeiten nach

umzuformen oder aber ihm Eigensténdiges entgegenzusetzen. Diese Entwicklung zeigt sich
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im kulturellen Gesamtbereich.® Der Begriinder der Tendai-Sekte war Saicho und die Shin-
gon-Sekte wurde von Ktkai (posthum Kobd Daishi, 744-835) gegriindet. Ihre komplexen
Lehrsysteme lassen deutlich werden, daB sie nicht nur aus buddhistischen, sondern aus
vielen Quellen schopfen, um ihre Systeme zu begriinden. Sie suchten nicht nur nach innen,
sondern auch nach auRen ein Miteinander.”

Tendai- und Shingon-Sekte sind exemplarisch sowohl fiir den innerbuddhistischen Synkre-
tismus als auch fiir die Offenheit nach auBen zu anderen Religionen. Durch ihre Ver-
mittlung wird die Verbindung von Shinto und Buddhismus weiter ausgebaut. Das freund-
liche Nebeneinander und Miteinander entwickelt sich zum intimen Ineinander.” Im Rahmen
dieses Strebens nach einem Miteinander, nach einer Allgemeingiiltigkeit muBte logischer-
weise auch der Shinto der Garant des Tennotums, mit einbezogen werden. Ansitze
hierfiir waren gegeben. Als Shomu Tenno mit der Erhebung des Tédaiji von Nara zum
Haupttempel des Tenno-Hauses neben dem GroBen Schrein der Sonnengottheit Amaterasu
von Ise ein zweites religioses Zentrum schuf, hétte es leicht zu einer Konfrontierung
beider Lehren, des Buddhismus und des Shinto, kommen konnen. Ein Orakel - ein religions-
politisch geschickter Schachzug - verhindert dies. Die kaiserliche Ahngottheit Amaterasu
tat kund, daB sie selbst eine Erscheinungsform des Vairocana Buddha sei. Eine Grundlage
fiir den Auf- und Ausbau synkretischer Spekulationen war somit gegeben.®

Die Begriinder der Tendai- und Shingon-Sekte begiinstigten die synkretistische Verbindung
mit der Kami-Religion. Der Schutzgott des Hi’ei-Bergs, auf dem Tendai seine Kléster
errichtete, wurde schon frith nach dem Schutzgott des chinesischen T’ien-t’ai-Gebirges
Sannd (Bergkonig) genannt, und die Tendai-Theologen brachten die Schriftzeichen des
Namens mit den Grundlehren ihres Systems zusammen. Kitkai gilt als Verfasser einer
Schrift Gber die drei Religionen des Buddhismus, Konfuzianismus und Taoismus (Sango
shiiki), die nach seiner Ansicht auf das gleiche hinauslaufen. Die beiden Hauptformen
des buddhistisch-shintoistischen Synkretismus, namlich Sannd-Ichijitsu-Shinto und Rydbu-
Shiigd-Shinto fithren zwar ihre Entstehung auf Initiativen von Tendai- und Shingon-Sekte
wahrend der Heian-Zeit zuriick, aber ihre Lehrsysteme sind erst im Mittelalter nach-
weisbar. Doch ist der breite Einstrom esoterischer Lehren und Kultriten (Mikkyd) in der
Vermischung von Buddhismus und Shinto dem EinfluB von Tendai- und Shingon-Sekte
zuzuschreiben.*

Die Honjisutjaku-Lehre wird zum Kernpunkt der sich etwa von der zweiten Halfte des 9.
Jh. an herausbildenden synkretistischen Lehrgeb&dude, die ihre Bliite und groRte Ver-
tiefung in der Kamakura-Zeit (1192-1333) erlebten. Waren die Buddha-Wesen der Urstand
(honji), so waren die Shinto-Gottheiten die herabgelassene Spur (suijaku), wurden zu
Erscheinungen der Buddha-Wirklichkeit (gongen, gonke, sk. avatara).® Als man bei
Gelegenheit der Errichtung der Kolossalstatue des Buddha Vairocana, des sogenannten
Dai Butsu in Nara, die Erlaubnis der GroRen Géttin Amaterasu von Ise einholte, kam
vom Mittelpunkt des Shinto der Bescheid, Amaterasu sei die Erscheinungsform des

Vairocana. Doch findet sich das erste geschichtlich glaubwiirdige Zeugnis fiir die hier
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berufene Lehre von “Urstand und herabgelassener Spur” (honji suijaku) in der Schrift
Sandai Jitsuroku aus der Heian-Zeit (859). Den populédren Synkretismus der Friithzeit
bezeugen die schamanischen buddhistischen Asketen, die in ihren Ubungen shintoistische
und taoistische Elemente mit buddhistischen Devotionen verbanden.® Im allgemeinen war
der Buddhismus der Heian-Zeit Angelegenheit des Adels. Das aufkommende Rittertum
und das Volk schufen sich jedoch vom Ende der Heian-Zeit an bis in die Kamakura-
Zeit hinein einen neuen Buddhismus.” Und der Buddhismus der Heian-Zeit hatte so vor dem
Hintergrund des Schutzes seitens des Tennohauses und des Adels seine Formen und Ritten
majestatisch ausgestaltet und war zu einem Gebets-Buddhismus mit Sofortnutzen fiir die
gegenwirtige Welt geworden. Die Tempel und Kloster statteten ihre vom Adel als Schen-
kung erhaltenen Landgiiter, um diese mit eigenen Kréaften verteidigen zu kdnnen, mit
Ménchsoldaten (sdhei) aus. Es kam demzufolge zu bewaffneten Auseinandersetzungen
zwischen zwei Linien der Tendai-Sekte, der Sammonha (Enryakuji) und der Jimonha
(Onjoji), und die Monche blieben auch in der Politik nicht untdtig. Dies muBte zu Un-
zufriedenheit mit dem mit Tenno-Haus und Adel eng verbundenen Buddhismus fiihren.
Hier waren es der neue Kriegerstand und das Volk, die den richtigen Weg zur Erlésung
suchten, die ihren Wunsch erfiillt sehen wollten, vom Kreislauf der Wiedergeburten befreit
zu sein, die eine Religion zur wirklichen Rettung des Volkes erstrebten. So entstand in

der Kamakura-Zeit eine Reformationsbewegung des Buddhismus des GroRen Fahrzeugs.”
II-4. Kamakura- und Muromachi-Zeit. Der neue Buddhismus.

Bei der Entstehung des neuen Buddhismus in der Kamakura-Zeit (1192-1333) darf der
EinfluB des Mappd-Gedanken nicht iibersehen werden, der sich auf die geschichtliche An-
sicht griindet, daR das Leuchten des buddhistischen Gesetzes zuerst in einer 1000jdhrigen
Periode des “Wahren Gesetzes” (shdbo, sk. saddahrma), nach Sakyamunis Tod, dann
in einer weiteren 1000jahrigen Periode des “Verfalschten Gesetzes” (z0b3, sk. saddhar-
mapratirupaka) und schlieBlich in einer 1000 jahrigen Periode des “letzten Gesetzes”
(mappd, sk. saddharma-vipralopa) im Lauf der Zeit schwécher wird und schlieBlich
ginzlich verldscht. In der Periode des “Letzten Gesetzes® existiert nur noch die Lehre, es
verkiimmern sowoh! die menschlichen Fihigkeiten und auch die Praxis religitser Ubungen
hort auf, und das buddhistische Gesetz geht schlieBlich zugrunde. In Japan lief um, daR die
Periode des “Letzten Gesetzes” im dJahre 1052 beginne. Mit der Verbreitung des Mappo-
Gedankens suchte das unruhigen Zeiten, in denen auch Biirgerkriege nicht selten waren,
ausgesetzte Volk nach neuen Moglichkeiten der Errettung. Dem neuen Buddhismus der
Kamakura-Zeit gehoren Jodo-, Jodoshin-, Zen- und Nichiren-Sekte an.*

Die in dieser Zeit auftretenden groBen Reformatoren gaben dem Buddhismus ein neues
Gesicht. Dem an ein einfaches Leben gewdhnten Kriegerstand blieben das hofische Lebens-
ideal und die zwar farbigen, aber fiir ihn doch inhaltslos und unpersénlichen Formen des
esoterischen Zeremoniells der Tendai- und Shingon-Schulen fremd. Er suchte nach einem

Weg, der ihm auch bei einem pldtzlichen Tod auf dem Schlachtfeld, zur Erlosung fithren
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konnte, die Hoffnung auf ein Paradies versprach. Diesen Weg aber zeigten ihm die Be-
griinder der Amida-Sekten, Honen Shonin (posthum Genkii, 1133-1212) mit seiner Schule
vom Reinen Land (Jodoshz) und dessen Schiiler Shinran Shonin (1173-1262) mit seiner
Wahren Schule vom Reinen Land (J6do shinshiz). Man setzt jetzt alles auf die Gnade des
Buddha Amida (sk. Amitabha, Amitayus), der durch sein Geliibde allen die Rettung
versprochen hat. Erst jetzt wird der Buddhismus zu einer echten Religion des Volkes, die
auf der “Gleichheit aller in der Lehre® fuRt und nur einen ernsthaften Glauben fordert.
Als direkte Vorlaufer des Amida-Buddhismus, wie er dann durch Hénen und Skinran aus-
geformt wurde, muR man den Priester Genshin (Eshin Sézu, 942-1017) und den Tendai-
Priester Rydnin (Shoo Daishi, 1071-1132) sehen. Das Werk Ojoyoshi  (985; Sammlung
von Grundprinzipien zur Hintibergeburt ins Reine Land) von Genshin und die von Rydnin
begriindete Yiizitnembutsu-Sekte (1124; allgiiltige Buddhaanrufung) blieben nicht ohne
EinfluB auf Honen.®

Erst mit der Griindung der Nembutsu-Sekten kann man von einer Nationalisierung des
Buddhismus im eigentlichen Sinne sprechen. Der Buddhismus wurde nunmehr auch zu einer
Laienreligion mit einer eigenen japanischen Farbung. Man darf auch hier eine starke
Reaktion auf den hofgebundenen esoterischen Buddhismus der Tendai und Shingon sehen;
auch die wahrend der Kamakura-Zeit einsetzende Wiederbelebung der alten Nara-Sekten,
wie zum Beispiel der Kegon oder der Ritsu, weisen im gewissen Sinne auf eine Riickschau
hin."

Unter Zen-Sekten gibt es die beiden Richtungen der Rinzai- und Sotd-Sekte. Japan lehnte
im 13. Jh. durch Mydan Eisai (1141-1215) den Zen der Rinzai-Schule, den er in China
unter dem Meister Hsii-an Huai-ch’ang praktiziert hatte, und durch Dagen Kigen (1200-
12563) die von Yiw-chu Tao-yin tradierte Sotd-Schule kennen.®

Fast alle heute tiberlieferten Zen-Traditionen der Rinzai-Sekte weichen von der Linie des
FEisai etwas ab; sie setzten vielmehr die vom Ende Kamakura- bis in die Muromachi-Zeit
von Nampo Jomyd (posthum: Daidé Kokushi, 1235-1308), Shitbé Mydchd (posthum:
Daitdo Kokushi, 1282-1337) und Kanzan Egen (posthum: Kanzan Kokushi, 1277-1360) ver-
tretene sog. Otokan-Richtung (gebildet aus Daid, Daitd und Kanzan) fort. Daio Kokushi
studierte zunachst im Kenchojt unter Lan-ch’i Tao-lung (jap. Rankei Doryir, 1213-1278),
ging dann nach Sung-China, wo er das Gesetz von dem Zen-Monch Hsii-t’ang Chih-yii (jap.
Kido Chigu, 1185-1269) empfing und nach seiner Riickkehr nach Japan die Leitung des
Kenchoji tibernahm. Er tat viel fiir die Verbreitung des buddhistischen Gesetzes. Einer
seiner Schiller war Daitd Kokushi, der spéter den Daitokuji leitete und die Tenno Hana-
zono und Godaigo bekehrte. Sein Schiiler war wiederum Kanzan, der, nachdem er von
seinem Meister die Bestatigung, der Erleuchtung teilhaftig geworden zu sein (inka), er-
halten hatte, sich in die Einsamkeit der Berge von Ibuka in Mino zuriickzog, auf Befehl
des Hanazono Tenno aber die Leitung des Mydshinji in Kyoto iibernahm. Diese Drei er-
wéhnten Zen-Meister bilden die Grundlage fiir die gegenwirtigen Lehren der Rinzai-Sekte.
In der Edo-Zeit setzte Hakuin Ekaku (1685-1768) diese Richtung fort; er wird als Wieder-
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beleber der Rinzai-Sekte bezeichnet, indem er die Methode der kdan (wortlich: 6ffentliche
Aushang) systematisierte. Es ist nicht zuviel gesagt, wenn man behauptet, daB der
gesamte Zen-Buddhismus der heutigen Rinzai-Sekte auf diese Wiederbelebung durch Haku-
in zuriickzufihren ist.®

Die Soto-Sekte wurde nach China-Aufenthalt von Ddgen in Japan 1227 eingefithrt. Dogen
Kigen studierte zundchst auf dem Hi’ei-Berg, wo er auch mit dem Gedanken bekannt ge-
macht wurde, daR der Mensch, wie er ist, urspriinglich ein Buddha ist, so daB bei ihm
sofort der Zweifel auftauchte, warum es dann noch einmal notwendig sei, sich religidsen
Ubungen zu unterziehen. Er stellte diese Frage allen Meistern, die er danach besuchte,
erhielt aber keine Antwort, die ihm ein Kopfnicken abndtigen konnte. Er wandte sich
schlieBlich an Eisai, bei dem er zumindestens die Moglichkeit einer Antwort fand, und
widmete sich dem Studium des Zen. Um den eigentlichen Zen-Buddhismus kennenzulernen,
ging er 1223 zu einem Studienaufenthalt in das China der Sung-Zeit, wo er bei vielen chi-
nesischen Zen-Meister vorsprach. Er lernte dabei auch die buddhistische Lehre kennen, wie
sie direkt aus Indien iiberliefert worden war, und gelangte zu einem vertrauenswiirdigen
Meister namens T’ien-t’ung Ju-ching (jap. Tendd Nyojo, 1163-1228), bei dem er dann in
den Zen-Buddhismus eingefiihrt wurde und religiose Ubungen durchfithren konnte. In dieser
Zeit erlebte er mit den Satzen “Leib und Geist sind ausgefallen, ausgefallen Leib und
Geist® die Erleuchtung und erhielt von seinem Meister die Bestdtigung seiner Erleuchtung
(inka) . Nach seiner Riickkehr nach Japan lieB er sich in Kyoto nieder und versuchte, Zazen
als einzige richtige Uberlieferung der buddhistischen Lehre zu verbreiten, stieB dabei
aber auf den Widerstand des alten Buddhismus. Auch die Shogunatsregierung war seinen
Auffassungen nicht geneigt, so daB er sich schlieRlich nach Echizen (Fukui-Préafektur)
zuriickzog und dort den Tempel Eiheiji griindete. Dort loste er sich von seinem bei der
Riickkehr nach Japan gehegten Wunsch, und wandte sich mehr einem asketischen Leben
in den Bergen und der Heranbildung einer religivsen Elite zu, indem er es fir ausreichen
ansah, die Lehre nur einem einzigen - ja, nur einem halben Schiiler zu iiberliefern. Dogen
verfaBte das Fukan Zazengi (Allgemeine Lehren zur Forderung des Zazen), das Shobo
Genzo (Schatzkammer der Erkenntnis des Wahren Dharma) als erstes in Japanisch ge-
schriebenes Werk dieser Art, das Eihei shingi als Bauanleitung fiir einen Zen-Tempel
sowie weitere Werke, starb aber schon jung mit 54 Jahren.*

Der Griinder der Nichiren-Sekte ist Nichiren (1222-1282), der sich auf dem Hi’ei-Berg
zundchst den Lehren der Tendai-Sekte widmete und die Geheimlehren studierte. Er ging
danach in seinem Heimat zuriick, bis er eines Tages im Fhriijahr 1252 auf dem Gipfel des
Kiyozumiyama (Chiba-Prifektur) bei Sonnenaufgang die Formel Namu Myodhorengekyd
(gepriesen sei das Saddharma-pundarika-sutra) ausrief, was der AnlaR zur Grindung seiner
Sekte gewesen sein soll. In Fortsetzung der Tendai-Lehre betrachtete Nichiren das Hokekyd
(sk. Saddharma-pundarika-sutra) als das hochste, eiferte vehement gegen alle anderen
Sekten und entfaltete in Kamakura eine duBerst rege Propagierungstatigkeit. Da die

damalige Zeit Angst vor einem Mongoleneinfall hatte und verschiedene Naturereignisse
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aufeinander folgten, sorgte sich Nichirenum die Zukunft des Landes, verfaRte ein Werk
Rissho ankoku ron (Traktat iiber die Sicherheit des Reiches durch Etablierung der
Gerechtigkeit) und iibergab es der Shogunatsregierung mit der Forderung, die Glaubensin-
halte aller anderen Sekten sofort zu verbieten und nur das Hokekyd zu verehren. Er wet-
terte jedoch so heftig gegen die anderen Sekten, daR er sich damit den Groll der Regierung
zuzog, die ihn nach Ito (Shizuoka-Prifektur) verbannte. Er wurde zwar bald wieder begna-
digt, geriet aber haufig wegen seiner Propagierung des buddhistischen Gesetzes mit anderen
in Konflikt, was ihm eine Verbannung auf die Insel Sado einbrachte. Dies brachte ihn im-
mer starker zu der Auffassung, daB er zur Verbreitung des Hokekyd berufen sei, was ihm
wiederum Anhinger zufiihrte. Nach seiner Begnadigung kehrte er von Sado zuriick und lebte
auf dem Berge Minobu (Yamanashi-Prifektur), wo er sich ausschlieRlich der Propagierung
des Hokekyd sowie der Ausbildung von Priestern und Laien widmet. 1281 wurde er krank,
verlieBden Minobu und wollte zur Kur nach Hitachi (Ibaraki-Prafektur), starb aber auf
dem Weg dorthin in einem Haus in Ikegami (Tokyo), das spater zum lkegami Hommonyji
wurde.®

Nichiren-Sekte lehrt, die Formel Namu Myohorengekyo aufzusagen, gehort also damit zu
denjenigen, die in der Endphase des Gesetzes den leichten Weg beflirworten. DaR diese An-
rufung nichts mit derjenigen von Amitabha Buddha oder dem nenbutsu zu tun habe, leitete
Nichiren aus der Auffassung ab, daB das Hokekyd die gesamte Erleuchtung des Shakamuni,
ja sogar den wahren Zustand des Weltalls (jissd, sk. tathata) darstelle und daB der Name
Hokekyd nicht nur eine bloRe Bezeichnung des Sutra sei, sondern die Quintessenz enthalte.
Daher kénne man durch Rezitation der Formel eins mit dem wahren Zustand des Weltalls

und unmittelbar Buddha werden.®
II- 5. Charakteristikum der Religionen im Mittelalters: Synkretismus.

Wahrend der Mittelalters (1175-1573) durchdringt der Synkretismus in allen Formen (ein-
schlieBlich der taoistischen und konfuzianischen Vermischung) das religiose Leben Japans.
Doch 1aBt sich innerhalb des Buddhismus eine begrenzte Abkehr von synkretistischen Ver-
mischungen erkennen, wahrend im Shinto sich eine allm#hliche Loslésung aus der bud-
dhistischen Verklammerung zeigt, ohne daB indessen solche Entwicklungen den massiven
Synkretismus des Volksglaubens erheblich beeintrachtigt hiatten. Die buddhistische Erneue-
rungsbewegung der Kamakura-Zeit brachte die drei méachtigen, zum Teil entgegengesetzten
Strome des Amida-Glaubens, der Zen-Meditation und des Nichirenismus hervor. Die Ab-
wendung vom Synkretismus ist am deutlichsten in den Amida-Schulen, die auf magische
Riten verzichten und von ihren Anhangern ausschlieBlich die Anrufung des Namens des
Buddha Amida verlangen. Die Bewegung des Zen 13Bt sich grundsatzlich nicht mit synkreti-
stischem Formalismus vereinbaren, aber in nicht wenigen Zen-Klostern wurden auf lange
Zeit hin esoterische Riten vollzogen. Nichiren verbindet in seiner prophetischen Verkiindi-
gung den Gedanken an den Schutz der Kami mit glihender Verehrung des Lotossutras. Aus

seinem Geist ist eine synkretistische Form des Shinto (Hokke-Shinto) geboren, gem#B der
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dreiRig Kami abwechselnd an jedem Tag des Monats das Lotossutra beschiitzen und des-
halb angerufen werden miissen.”

Die synkretistische Vermischung erreichte wahrend des Mittelalters den Hohepunkt im
Shinto, aber zugleich setzte in den zwei Hauptstromen, némlich im Ise-Shinto und im
Yuiitsu-Shinto die Besinnung auf den volkseigenen Charakter des Shinto ein. In/se-Shinto
entstanden die fiinf Biicher des Shinto (Shinto Gobusho, ca. 1200), ein von buddhistischen
und chinesischen Ingredienzen (besonders aus dem Taoismus) durchgesetztes, ganz und gar
synkretistisches Werk. Bemerkenswerterweise wird im letzten der fiinf Bicher der iiber-
groBe buddhistische EinfluR ausdriicklich zuriickgewiesen. Ein Lobpreis der Gottheiten
der zwei Schreine von Ise schlieBt mit der Rithmung Japans als des “Landes der Kami”
(Shinkoku). Das umfangreichst Werk aus der gleichen Schule Ruijit Jingi hongen (1319),
verfaBt von Watarai leyuki (1256-1349), einem Priester am &uBeren Schrein von Ise, ist
ebenfalls exemplarisch fiir den Synkretismus. Wahrend der zweiten Hélfte des Mittelalters
ist die wichtigste Strémung im Shinto der sogenannte Yuiitsu-Shinto (auch Yoshida-
Shinto), der zeitweise sogar das Zentralheiligtum von Ise an EinfluB und Macht tibertrag.
Die Hauptschrift Yuiitsu Shinto Mydoboyoshir ist “das allumfassende synkretistisch-philo-
sophische System der Shinto-Religion® , der Verfasser Yoshida Kanetomo (1435-1511)
“einer der groBten wissenschaftlichen Philosophen der japanischen Geschichte® genannt
worden. Die Schrift breitet den gesamten zeitgendssischen Synkretismus aus, aber kehrt
vom Standpunkt des Shinto aus die Honji-Suijaku-Lehre um. Der Urstand sind jetzt die
Kami, die Buddha sind die herabgelassene Spur. Die Umkehr ist zuerst im Kriegsroman
Taiheiki (um1400) nachweisbar. Yoshida Kanetomo faRte die neue Auffassung ins System.
Dabei begriindete er die Umkehrung im Verh#dltnis zwischen den Kamiund Buddha aus
einer Geheimiiberlieferung. So sicherte er dem Shinto den Vorrang, wihrend der Synkretis-

mus in seiner Schrift viele Bliiten treibt.”
I -6. Christentum des 16. Jh.

Um die Mitte des 16. Jh. findet Japan seine ersten Kontakt mit dem Westen und somit
auch mit dem Christentum. Die erste Begegnung Japans mit dem Christentum begann mit
der Ankunft von drei spanischen Jesuiten im Jahre 1549. Unter der Leitung von Francisco
de Jassu y Xavier (1506-1552) griindeten sie die ersten christlichen Gemeinden in Kagoshi-
ma, Hirado, Yamaguchiund Funai (heute Oita). Wegen der verworrenen politischen Lage
fand Xavier in Zentraljapan keinen Zugang zu den hochsten Machthabern und den wich-
tigsten Gelehrten des Landes. Um so wertvoller war fiir ihn die Verbindung mit dem, an
den Handelsbeziehungen mit den Portugiesen interessierten, machtigen Daimyd von Bungo,
Otomo Yoshishige (1530-87), der den christlichen Glaubensboten seinen Schutz fiir die
Zukunft zusicherte.®

Wenige Jahre nach Xaviers Abreise errichteten die Jesuiten in Funaidas erste Kinderheim
und Krankenhaus, iiber das die ersten medizinischen Kenntnisse aus Europa in Japan be-

kannt wurden. Spéter luden auch die Feudalherren von Omura und Arima aus handelspoli-
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tischen Interessen die Missionare in ihre Gebiete ein und nahmen selbst mit dem groRten
Teil ihrer Untertanen den christlichen Glauben an. Im Jahre 1582 zahlte man in Siidwest-
japan etwa 130.000 Christen. Um den Gefahren dieser Massenkonversionen entgegenzuwir-
ken, versuchte Alexandro Valignano (1593-1606) durch kluge Anpassungsbestimmungen
und Griindung von Ausbildungsanstalten fiir die Japaner, der christlichen Glaubensver-
breitung eine solidere Grundlage zu verschaffen. Zum selben Zwecke lieR er eine Delegation
junger japanischer Christen als Gesandte der drei Daimyd Omura, Arima und Otomo nach
Europa reisen, damit sie nach ihrer Riickkehr mit um so gréRerer Uberzeugungskraft ihren
Landsleuten die christliche Kultur des Westens vermitteln konnen.*

Unter der christenfreundlichen Regierung des Oda Nobunaga (1534-1582) gelang es den
Jesuiten, auch in Zentraljapan mehrere christliche Gemeinden aufzubauen. Thre Mitglieder
stammten zum groBten Teil aus dem Kriegerstand, darunter einige der hervorragendsten
Heerfiihrer des Nobunaga und seines Nachfolgers, Toyotomi Hideyoshi (1536-1598). Trotz-
dem begann letzterer nach dem Kyashiaifeldzug (1587) das Christentum zu unterdriicken.
Als Griinde fiir diesen Frontwechsel werden u.a. die Einmischung fithrender Jesuiten in die
politischen Angelegenheiten und die intensive Werbungstatigkeit der christlichen Heerfiihrer
genannt. Die Lage verscharfte sich, nachdem Franziskaner von den Philippinen in Kyoto
eine rege Missionstitigkeit betrieben (1594). Das Stranden des spanischen Schiffes “San
Felipe® an der Kiiste von Shikoku mit Missionaren und Waffen an Bord fithrte zum Ver-
dacht, daBdie Spanier mit Hilfe der Paters Japan zu erobern planten. Die neue Verfolgung
endete mit Hinrichtung von sechs Franziskanern und zwanzig der fithrenden Christen ihrer
Gemeinden in Nagasaki. Nach Hideyoshis Tode (1598) erlebte die Kirche unter seinem
Nachfolger Tokugawa leyasu (1542-1616) zuerst eine zehnjshrige Ruhepause, wihrend der
die Zahl der Christen auf etwa eine halbe Million anstieg. In dieser Zeit leistete die von den
japanischen Gesandten aus Europa mitgebrachte Druckerpresse mit beweglichen Typen die
besten Dienste. Mindestens 27 der fiir die sprachliche und religiése Ausbildung bestimmten
Werke sind auf ihr in Japan gedruckt worden (Kirishitan Literatur). Gleichzeitig ent-
standen durch den direkten und indirekten Kontakt mit den Missionaren zahlreiche kiinst-
lerische Werke (Namban Kunst), die sowohl christlichen wie profanen Inhalt vorweisen.
Von nachhaltiger Wirkung fiir die Erhaltung des Glaubens wéhrend der Verfolgungszeit
waren die von den Jesuiten gegriindeten Laienorganisationen, die an Stelle der Priester die
christlichen Gemeinden sowohl im religidsen Unterricht wie durch vielfaltige Sozialhilfe
betreuten. Die im Jahre 1614 von leyasu und seinem Sohn Hidetada verordnete allgemeine
Christenverfolgung hatte zum Ziel, die Einheit des Reiches unter der Herrschaft der Toku-
gawa zu sichern. Sie erreichte ihren Hohepunkt unter dem Shogun lemitsu (reg. 1623-1653)
und fiihrte schlieBlich, nach der blutigen Unterdriickung des Aufstandes der itberwiegend
christlichen Bevolkerung der Halbinsel von Shimabara, zur AbschlieRung des Landes im
Jahre 1639. Damit endete das heute in der japanischen Geschichte sog. “Christliche Jahr-

hundert”.®
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II- 7. Edo-Zeit. Neue Bewegung als Vorbereitung der Meiji-Restauration.

Die hauptsichlichsten Sekten des japanischen Buddhismus sind so alle in der Heian- (794-
1185) oder der Kamakura-Zeit (1185-1333) entstanden. Der von ihren Griindern geschaf-
fene Buddhismus wird bis zur Gegenwart in den verschiedensten Richtungen weiter tiberlie-
fert. In jiinger Zeit brachte die Edo-Zeit (1603-1867) den Versuch der Shogunatsregierung,
die Macht der Tempel an sich zu reiRen, um das Feudalsystem zur Vollendung zu bringen.
Durch Schaffung eines Systems von Haupt-(honji) und nachgeordneten Tempeln (matsuji)
und die Verpflichtung eines jeden, sich in einem Tempel registrieren zu lassen (terauke),
versuchte die Regierung, auch die Religion in ihren Griff zu bekommen. Dies forderte
zwar einerseits die Wissenschaft, ging anderseits aber genau in die Richtung, dem bud-
dhistischen Glauben seine Lebensfahigkeit zu nehmen. Seit dieser Zeit ist dem Buddhismus
eigentlich nur noch die Aufgabe geblieben, Totenfeiern abzuhalten.®

Mit dem 17. Jh. begann die Herrschaft des Tokugawa-Shogunats, welche dem Land einen
mehr als 250jiahrigen Frieden gebrachte. Die Tokugawa-Zeit aber war zugleich auch eine
Zeit, in der die oben bereits angedeutete Erneuerungsbewegung, die eine Riickbesinnung auf
das Arteigene brachte, erfolgte. Hier waren es vor allem die Gelehrten der Kokugaku
(Volkische Schule), die schlieBlich die Auseinandersetzung mit dem Synkretismus zu-
gunsten des Eigenstindigen entschieden. Sie fithrten einen entscheidenden Kampf gegen den
die Zeit beherrschenden Konfuzianismus, mit dem sie selbst - viele von ihnen waren noch
bestens konfuzianisch geschult - auBerordentlich vertraut waren, und gegen den Bud-
dhismus. Ihnen ist es zu verdanken, daB dieser Kampf zu einen Sieg fithrte, wie es die nach-
folgende Meiji-Zeit deutlich macht.”®

In der Tokugawa-Zeit vollzog sich auf der Grundlage eines folklorischen, volks- und sprach-
geschichtlichen Interesses, vornehmlich im Kriegerstand, die Ausbildung eines erwachenden
NationalbewuRtseins, unterstiitzt durch die Verbreitung eines staatsbewuBten konfuziani-
schen Bildungswesens sowie den aus der AbschlieBungspolitik des Shogunats entstehenden
BewuRtseinsgegensatz zur AuBenwelt. In allen Schulen fanden sich Vertreter, die den be-
sonderen Charakter Japans gegeniiber China hervorhoben.* Als Reaktion auf den EinfluR
der chinesischen Kultur und unter dem Eindruck der philologischen Leistungen der Kogaku
(Altertumsschule) entstand im Japan des ausgehenden 17. Jh. eine geistige Gegenbewe-
gung, heute bekannt unter dem Namen Kokugaku (Landesschule), der als Kommentarwis-
senschaft ein bedeutender Stellenwert in der Formierung der modernen japanischen Geistes-
wissenschaften zukommt und deren Ideen einen wichtigen Beitrag zur geistigen Vorberei-
tung der Meiji-Restauration und Konstituierung des neuzeitlichen Staatsgedankens leisten
sollten. Thr Charakterkann, bei weitgehender inhaltlicher Auffécherung, als antirationali-
stisch und latent antifeudalistisch beschrieben werden.® Nach ihrer Lehre konnte China als
“Land aufrithrerischer Gottheiten und widerspenstiger Menschen” dem unter der Fithrung
des Tenno und damit der Sonnengéttin lebenden “Gotterland” in keiner Weise als Vorbild

dienen. Japans Aufgabe bestand in der Riickbesinnung auf sein wahres Herz (magokoro) .*
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Im Sogakkokei (Gesuch um die Griindung einer Schule, 1728) schrieb Kada no Azumaro
(1669-1736) ihre Entwicklung vor: Allem voran hatte die Erforschung der altjapanischen
Sprache zu gehen, ihr konnte als zweites die Analyse der alten Texte folgen; die dritte
Stufe bestand im Versuch einer Renaissance (fukko), der Reinstitution des “Weges des
Altertums” (Kodd). Das Altertum wurde als Zeitalter ungetriiben, schlichten Japaner-
tums begriffen, wahrend im Mittelalter die Einfliisse “chinesischer Gesinnung® (karagoko-
ro), Konfuzianismus, Taoismus und Buddhismus, den Niedergang Japans einleiten. Die
Gegenwart bot die Moglichkeit einer Riickbesinnung auf den “Weg der Gottheiten” (kami
no michi) und Riickgewinnung des “wahren Herzen® (magokoro), des “japanischen Herz-
ens” (yamatogokoro).”

Kadas Schiller Kamo Mabuchi (1697-1769) kam im wesentlichen der ersten Forderung nach.
Im Mittelpunkt seiner Forschung stand die Dichtung des Man’ydshii, fiir ihn reinster Aus-
druck der Welt des Altertums. Kamos Schiller Motoori Norinaga (1730-1801) wandte sich
vornehmlich der Deutung des Kojikiund damit den “historischen Begebenheiten” (jiseki)
und Grundfragen der menschlichen Existenz zu. Konfuzianismus und Buddhismus galten
ihm als Werkzeuge zur Versklavung des guten, keiner moralischen Belehrung bediirfenden
menschlichen Wesens. Im Gegensatz zum kriegerisch-ménnlichen Idealbild seiner Zeit be-
tonte er das legitime Lustbediirfnis der weiblichen verstandenen Natur des Menschen, deren
Wesen im Geist der klassischen Literatur (bes. Shinkokinshitund Genji monogatari), dem
“Geriihrtsein von den Dingen® (mono no aware), zum Ausdruck kam. Somit erkannte er
auch nicht das “Hervorheben des Guten und Tadeln des Bosen® (kanzen chdaku), sondern
die Offenbarung von mono no aware als die Aufgabe der Literaten. Die Gottheiten, deren
Walten der Vernunft unzugénglich bleiben muR wirken in das gegenwirtigen Leben der Na-
tion hinein. Neben der Schopfergottheit Musubi no Kamierfahrt die Sonnengdttin Ama-
terasu als Ahnherrin der von ihrem Geist beseelten Vertreter der Tenno-Linie hochste Vereh-
rung. Als oberste geistliche und politische Autoritdt und, im Gegensatz zum chinesischen
Kaiser, unabsetzbar gilt der Tenno. Die Herrschaft des Shogun beruht auf der Delegation
kaiserlicher Machtbefugnisse und ist legitim, so lange sie sich in Ubereinstimmung mit
dessen Willen befindet.®

Das 17. Jh. hatte in Japan eine Renaissance der chinesischen Wissenschaften heraufgefiihrt,
der als Reaktion eine Wiederbelebung des japanischen Altertums folgte. Sprache, Litera-
tur, Sitten, Religion Altjapans wurden emsig studiert, und ein patriotisch-chauvinistischer
Geist, vergessend oder absichtlich ignorierend, daB die eigentliche Zivilisation Japans ein
aus indischen und chinesischen Bausteinen aufgefiihrtes Gebadude war, eiferte gegen alles
Fremde, besonders Chinesische, und setzte es zugunsten des Einheimischen, oder dessen
was man fiir einheimisch hielt, ungebiihrlich herab. Die Fithrer dieser gelehrten nationalen
Bewegung waren Kada no Azumaro, sein Schiiller Kamo Mabuchi, Motoori Norinaga und
Hirata Atsutane. Thre Verdienste um die japanische Philologie und Archdologie sind un-
sterblich; in ihrem Antagonismus gegen Buddhismus und Chinesentum haben sie oft

Schwichen und Mangel an gesunden Urteil gezeigt. Charakteristisch sind solche Ansich-
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ten, wie die Mabuchis: daR die alten Japaner keine Moraltheorien hatten, weil sie keine
brauchten, denn ihre natiirliche Disposition sei moralisch, wogegen die von Natur schlech-
ten Chinesen (und anderen Auslénder) ein Moralsystem wohl ndtig hatten; oder die
Motooris: daB die bosen Geister, die Geister der Krummbheit, die Menschen verleitet hatten,
sich von den alten Lehre des Kojikiusw. ab- und dem Buddhismus und der chinesischen
Philosophie zuzuwenden. Wahrend es dem groBen Philologen Motoori hauptséchlich darauf
ankam, den Shinto durch Forschung in seiner urspriinglichen Reinheit wiederherzustellen,
dann selbstverstdndlich auch zu empfehlen, war Hirata ausgesprochener Theologe, der es
sich in Schrift und Wort zur Lebensaufgabe gemacht hatte, fiir die Propaganda des reinen
Shinto zu wirken und, damit aufs engste verbunden, die gdttliche Abstammung des Mikado,
sein ausschlieBliches Recht auf Herrschaft und somit die widerrechtliche Usurpation des
aktuell regierenden Shogunats (Hausmeistertums) zu betonen. Trotz des Anspruches auf
Reinheit und absolute Altertiimlichkeit hat Hiratas Shintoismus chinesische Elemente,
besonders in der Ethik, aufgenommen. Sein System ist ganz auf den Ahnenkult basiert:
“Pflege des Andenkens der Ahnen ist die Hauptquelle aller Tugend. Wer seine Pflicht
ihnen gegeniiber erfiillt, wird weder gegen die Gotter noch gegen seine lebenden Eltern der
Achtung verfehlen; er wird auch treu sein gegen seinen Fiirsten, ergeben seinen Freunden,
gut und freundlich gegen Weib und Kind. Denn das Wesen jener Pflege liegt recht
eigentlich in der kindlichen Pietdt begriindet. Diese Wahrheiten werden auch durch die
Biicher der Chinesen bestétigt, welche besagen, daB der treue Untertan durch das Tor des
pietdtvollen Sohnes hervorgeht und kindliche Pietét die Grundlage aller guten Handlungen
ist.” Der kritische Historiker wird allerdings hier nicht von “Bestédtigung”, sondern von
“Entlehung aus dem Chinesischen” reden.®

Die Kokugaku wandte sich gegen eine Uberbetonung des Artfremden, das in fast alle Be-
reiche des geistigen Lebens eingedrungen war, mochte es die Literatur, die Historiographie,
die Morallehre oder die Religion sein. Sie strebte eine Wiederherstellung des reinen Shinto
(fukko shinto) an, so wie er sich auf der Grundlage des altiiberlieferten Schriftguts dar-
bot. Und mit der Wiederherstellung des Shinto war natiirlicherweise auch eine zun#chst
noch verborgenere, spiter aber deutlicher hervortretende Neugestaltung des Staatswesens
iiberhaupt verbunden, denn Shinto ist der “Weg des Landes der Gottheiten” und somit auch
der “Weg des Tenno-Reiches” . Die altiiberlieferten Tatsachen (jijitsu) allein konnen die
Grundlage sein: die gottliche Reichsgriindung, die ununterbrochene Fortsetzung der Tenno-
Reihe, die Lieb zu den Gottheiten, Ahnen, Herrschern und Eltern. Alles dem Naturgewach-
senen Entgegenstehende, jede Spekulation ist Menschenmachwerk (jin’i). Das Zentrale
ist fiir alle drei oben erwahnten Kokugaku-Gelehrte der Shinto. Die am stérksten religions-
politisch ausgerichteten sind Mabuchi und Atsutane. Sie stellen heraus, daB es im Rahmen
dieser Wiederbelebung des Shinto darauf ankommt, auch der Loyalitdt zum Tenno-Haus
eine weit hohere Bewertung zuzumessen als der Loyalitdt gegeniiber dem Shogun oder dem
eigenen Landsherrn (daimyd). Japan ist fiir diese Gelehrten der Ursprung aller Lénder

und erfiillt diese mit seinem Glanz. Aus diesem Grunde darf man das Land nicht vernach-
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lassigen, wenn man nicht seinen eigenen Ahnherrn und Vater vernachlédssigen will. Fiir
Atsutane ist Shinto der “Weg der Wahrheit® (makoto no michi), der auf unerschiitter-
lichen Tatsachen (jijitsu) des Altertums fuBt und allein zu den natiirlichen Anlagen des
Volkes zuriickfithrt. Zusammenfassend darf man festhalten, daR dieses Sich-Zuriickwenden
keinesfalls als ein Zuriickwenden im Sinne einer Schwirmerei fiir Verlorens zu werten ist,
sondern im Sinne einer Suche nach Neuem, das auf dem gefundenen Alten fujBt, auf dem
“Urjapanischen”, das dem Volk innewohnt.®

Fir die Auseinandersetzung mit dem Synkretismus sind besonders zwei Begegnungen wich-
tig, die sogenannte “Wissenschaft vom Herzen* (Shingaku) und die “Schule des Landes”
(Kokugaku). Der Begriinder der Shingaku, Ishida Baigan (1685-1744), selbst ein An-
hénger des Shinto, empfahl auch Konfuzianismus und Buddhismus, weil ihm wie anderen
religiosen Fithrern seiner Zeit (z.B. Ninomiya Sontoku, 1787-1856; Kamada Ryiiko,
1754-1810? ; Nakazawa Doni, 1725-1803 u.a.) die harmonische Koexistenz der drei Re-
ligionen am Herzen lag. Das von China iiberkommene, in Japan neu interpretierte Wort
von der “Einheit der drei Lehren" (sankyd itchi), charakteristisch fiir diese Stréomung,
driickt weniger eine synkretistische Tendenz aus als vielmehr die Uberzeugung, daB die
drei Lehren von Shinto, Buddhismus und Konfuzianismus im Grunde eins sind und einander
helfen sollen. Dagegen kampfte die im Shinto entstandene Kokugaku-Bewegung mit uner-
bittlicher Harte gegen den vorherrschenden Synkretismus. Die polemische Auseinander-
setzung fiihrte besonders Kamo Mabuchi, der den Buddhismus mit Verachtung zuriickwies,
wéhrend er die konfuzianischen Schulen in ausfiihrlicher Argumentation zu widerlegen
suchte. Doch hinderte die wéhrend der Edo-Zeit laut werdende Kritik am Synkretismus
keineswegs die synkretistischen Gemenge an buddhistischen Tempeln und shintoistischen
Schreinen. Auch blieb die Volksreligiositat von synkretistischen Elementen durchsetzt.®
Die Mito-Schule wurde 1657 von Tokugawa Mitsukuni (1628-1700), Lehnsherr von Mito,
durch die Griindung des histographischen Instituts Shokokan ins Leben gerufen. Ihre
Aufgabe bestand zunéchst in der Kompilation einer “Geschichte GroR-Japans® (Dainikon-
shi, 1657-1906). Das Werk betonte vor allem die Bedeutung des Tennotums und die Stel-
lung des Tenno als souverdnem, durch den Auftrag der Amaterasu legitimierten Herrscher
Japans und propagierte den Gedanken des sonno (Verehrung des Tenno) als Verpflichtung
fir den Shogun.®

Die beiden letzten Jahrzehnte des 18. Jh. standen bereits im Zeichen der Bedrohung durch
die” westliche Barbaren™. Die anfingliche Kiistenverteidigungs-Diskussion weitere sich
in den 1790er Jahren unter dem Gesichtspunkt des Wirkungszusammenhangs von innerer
Instabilitdt und duRere Bedrohung (naiyi gaikan) zur Forderung nach der “Bereicherung
des Landes und der Starkung des Militdrs® (fukoku kydhei) aus, wie sie besonders von
der Spéten Mito-Schule gestellt wurde, deren Vertreter die Bewahrung des Nationalwesens
(kokutai) der Feudalgesellschaft und der Propagierung einer landesweiten Verteidigung
unter dem Leitsatz “Verehrung des Tenno, Vertreibung der Barbaren® (sonnd joi) suchten.

Hier wurde jene Verbindung von konfuzianischer Ethik und Shinto-Mythologie, 6ffent-
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licher und privater Loyalitdt (chzkd), Kult und Politik (saisei) vertreten, wie sie fiir
die moderne nationalistische Staatslehre typisch wurde.®
Das Wirken der Kokugaku-Gelehrte bestimmt nach so mancher Seite hin die Entwicklung
des staatlichen Denkens der Meiji-Zeit. Der Zusammenbruch des Shogunats und die Wieder-
einsetzung des Tenno in seine angestammten Rechte, die Einheit von Kult und Regierung
(saiseiitchi), die Trennung von Shinto vom Buddhismus, die Erhebung des Shinto zum
Staatskult und die damit verbundene Stirkung der nationalen Gedanken gehen zum GroB-

teil auf das Wirken dieser Gelehrten zuriick.*
. Meiji-Restauration

Als im Jahr 1868 das Tokugawa-Schogunat zusammenbruch, nachdem vorher 1854 der
amerikanische Kommodore Mathew Perry die Offnung des Landes fiir den Handel mit den
westlichen Staaten erzwungen hatte, beginnt unter der Regierung des Meiji-Tenno (1852-
1912) die Geschichte des modernen Japan. Die Tennoverehrung konnte als einigendes Band,
als moralischer Anspruch wertvolle Dienste leisten. Es lag nahe, daR die Kréfte, die im
Namen des Tenno das Bakufu gestiirzt hatten, auch weiterhin seine Autoritdt in Anspruch
nehmen wiirden. Voraussetzungen dafiir war, daR die Ideen der Kokugaku durchgefiihrt,
daR die Stellung des Tenno als Herrscher und oberster Priester wiederhergestellt, kurz,
daB das Konzept der Einheit von Kult und Regierung (saiseiitchi) verwirklicht wiirde.
Dies bedeutet eine theokratische Staatsform und die Erhebung des Shinto zur Staats-
religion.®

Die enge Verbundenheit von Tennotum und Shinto bedeutet, daR die Stellung des Tenno
im Shinto begriindet und allein durch shintoistische Mythen legitimiert war. Schon in der
Proklamation der Riickkehr zur Tennoherrschaft zeigt sich die Verschmelzung religioser
Vorstellungen mit politischen Idealen. In ihr wird als geistige Basis der neuen Herrschaft
die Zeit der Reichsgriindung durch Jimmu-Tenno bestimmt. Ahnliche Berufungen auf den
gottlichen Ursprung des Tennohauses finden sich in der Folgezeit haufig in Gesetzen und
Verordnungen. Explizit wird der Grundsatz der Einheit von Kult und Regierung im ErlaB
Nr. 153 vom 13. Midarz (5. April) 1868% ausgedriickt. Im gleichen ErlaR wird, zur
Konkretisierung dieses Prinzips, auch die Wiedererrichtung des Amtes fiir Schreinwesen
(Jingikan) angekiindigt.” Neben der Propagierung des Ideals und der Errichtung ent-
sprechender Behorden, duBerte sich die Einheit von Kult und Regierung in der Verquickung
von kultisch-religidsen mit politischen Handlungen. Als bedeutendeste Handlung dieser
Art in der frithen Meiji-Zeit ist das Ablegen des 5 Artikel-Eides am 14. Mérz (6. April)
1868 zu nennen. In ihm gab die Regierung durch den Tenno eine programmatische Erklérung
{iber die Grundprinzipien ihrer kiinftigen Herrschaft ab. Der Tenno legte den Eid im Rah-
men einer shintoistischen Zeremonie im Kaiserpalast vor dem Himmlischen und Irdischen
Gottern ab, die er zuvor verehrt hatte. An dieser Zeremonie nahm eine groRe Zahl hoher

Beamter und Politiker teil. Die Grundlagen des Staates im Religidsen wurden demonstriert,
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die Einheit von Kult und Regierung verwirklicht.®

Inhaltlich ist das Konzept der Einheit von Kult und Regierung unbestimmt und damit viel-
faltig auslegbar. Es besagt lediglich, daR die Regierungsgeschdfte im gleichen Geiste zu
fihren sind, in dem man die Gotter verehrt. Es beruht auf dem Glauben an die Gott-
lichkeit Japans, an die Gottlichkeit des Tennohauses und an das fortwahrende Wirken der
Gottheiten, deren Schutz und Hilfe man sich folglich vergewissern muB. Die konkrete
Bedeutung dieses Konzeptes liegt in der Legitimation der Herrschaft.®

Bereits drei Tage nach Ablegen des 5 Artikel-Eides, noch bevor die kaiserlichen Truppen
in das SchloB von Edo einziehen konnten, traf die Meiji-Regierung ihre erste MaRnahme
zur Trennung von Shinto und Buddhismus. Die Dekrete zur Trennung von Shinto und Bud-
dhismus sind im wesentlichen im Laufe des Jahres 1868 erlassen worden. Sie behandeln,
z.T. sehr detailliert, die wichtigsten Aspekte der Vermischung der beiden Religionen, doch
vermiBt man u.a. eine ndhere Anweisung zur Entfernung buddhistischer Tempel von
Schreinterritorien. Die Laisierung von buddhistischen Priestern in Schreindienst (Nr. 165
des Jingijimukyoku vom 17. Méarz (9. April) 1868), und das Verbot, weiterhin Buddha-
statuen als Verkorperung der Gottheit zu benutzen und das Gebot, buddhistische Statuen,
Abbildungen, Geratschaften, Gongs, Glocken etc. aus den Schreinen zu entfernen (Nr.
196 des Dajokan vom 28. Marz (20. April) 1868) sind diese MaBnahmen. Unter Bezug-
nahme auf die oben angefithrten MaBnahmen wurden in mehreren Dekreten Formulie-
rungen wie “Aufhebung der Vermischung von Shinto und Buddhismus® oder “Trennung
von Shinto und Buddhismus” verwandt. Die Durchfithrung der MaRnahmen zur Trennung
von Shinto und Buddhismus war in erster Linie den regionalen und lokalen Behorden, ins-
besondere den Regierungsbezirken, Daimiaten und Prafekturen iibertragen. Diese dezen-
tralisierte Durchfithrung der Regierungspolitik wirkte sich fiir den Buddhismus nachteilig
aus, da sie nicht nur der Grundhaltung der einzelnen Territorien, sondern auch der Persén-
lichkeit und Einstellung von regionalen und lokalen Verwaltungsbeamten und selbst von
Shinto-Priestern entscheidenden EinfluB auf Methoden und AusmaB der Trennung ein-
rdumte. Dieser Personenkreis stand dem Buddhismus meist feindlich gegeniiber. Beamte
und Shinto-Priester interpretierten die Absichten der Regierung als Angriff auf den Bud-
dhismus und begannen im ganzen Lande eine Kampagne anti-buddhistischer Bilderstiimerei
(haibutsu-kishaku). Buddhistische Gebdude, Kultgegenstinde, Sutren, Bilder wurden zer-
stort, verbrannt, an Altwarenhédndler verkauft, Glocken wurden zu Waffen eingeschmol-
zen. Und dies geschah nicht nur an Tempeln auf Schreingeldnde, sondern auch eigen-
stdndige Tempel wurden aufgeldst und verwiistet.”

Die vielfachen Ausschreitungen gegeniiber dem Buddhismus im ganzen Lande standen in
eindeutigem Gegensatz zum Willen der Zentralregierung. Diese, die vor allem Ruhe und
Ordnung bewahren wollte, sah sich schon am 10. April (2. Mai) 1868, knapp einen Mo-
nat nach ErlaR des ersten Trennungsbefehls, veranlaBt zu befehlen, daR die Durchfiithrung
der Trennung von Shinto und Buddhismus behutsam zu erfolgen habe. Es sei keine Ver-

folgung des Buddhismus beabsichtigt. Eine Mitteilung dieses Inhalts erging am 22. Juni
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(10. August) 1868 an vier Haupttempel der Shinshi-Sekte, am 17. September (1. Novem-
ber) 1868 wurde noch einem weiteren Tempel der gleichen Sekte diese Erklarung iiber-
mittelt. Eine weitere Mitteilung des Inhalts, daB keine Verfolgung des Buddhismus
beabsichtigt sei, wurde am 18. Marz (7. Mai) 1871 an vier Haupttempel der Shinshii-
Sekte gesandt. Die Regierung verfolgte also keine Politik der Zerstorung des Buddhismus,
wenngleich sie auch wenig daran interessiert schien, ihn zu schiitzen und zu erhalten. Im
Gegensatz zu dieser toleranten bzw. gleichgiiltigen Einstellung der Regierung im all-
gemeinen stand die Haltung des Amtes fiir Schreinwesen (Jingikan). Seine mittleren und
unteren Range waren zum groRen Teil mit Anhéngern des Hirata-Shinto oder mit Shinto-
Priestern besetzt. Dieser fiir die Festlegung der Politik des Amtes maRgebende Personen-
kreis trug nach Kriften zur Schwéchung des Buddhismus bei.”

Die buddhistische Reaktion auf die Unterdriickung des Buddhismus war unterschiedlich.
Die buddhistischen Priester hatten sich an die privilegierte Stellung und das leicht Leben
der Edo-Zeit gewdhnt und boten in ihrer Lebensfiithrung vielfach AnlaB zur Kritik. Die
staatliche Erlaubnis der Ehe und des Fleischgenusses, auch als Versuch gewertet, die kirch-
liche Autoritit der Priester zu untergraben, diirfte eher eine Legalisierung der tatséchlichen
Lage gewesen sein. Unter diesen Umstdnden ist es nicht verwunderlich, daB sehr viele
Priester dem &uReren Druck keinerlei Widerstand entgegensetzten und freiwillig, um nicht
riickstdndig zu erscheinen, aus dem Priesterstand ausschieden. Einige beteiligten sich
sogar aktiv an der Verfolgung des Buddhismus. Die religivs motivierten Priester dagegen
blieben in ihren Amtern, verlagerten das Schwergewicht ihres Interesses von der AuBeren
Stellung auf die religivsen Werte und leiteten so eine innere Erneuerung und Stdrkung des
Buddhismus ein. Den stérksten Widerstand leistete die Shinshii-Sekte. Nicht nur erwiesen
sich ihre Priester am standhaftesten, sondern sie besaBen auch den groRten EinfluB auf
das Volk. Mit mehreren Erhebungen, an denen Shinshii-Priester leitend beteiligt waren,
trugen sie mit dazu bei, daB die Regierung ihre Religionspolitik noch einmal iiberdachte.
Zwar waren die Griinde dieser Erhebungen mehrschichtig, neben regionalen Besonderheiten
vor allem allgemeine Unzufriedenheit mit der politischen Entwicklung, Treue zum Bud-
dhismus und Furcht vor dem Christentum, auch wurden sie schnell niedergeschlagen,
bevor sie gefahrliche AusmaRe annehmen konnten, doch waren sie sichtbarer Ausdruck
der allgemeinen Unruhe im Volke auch iiber die Religionspolitik und damit fiir die Re-

gierung ein uniibersehbares Warnsignal.”
Il- 1. Shintoismus und seine Organisationen.

Seine groBte Bedeutung erreichte das Jingikan mit der Neuorganisation der Regierung
vom 8. Juli (15. August) 1869. Nach dem Muster des Jingtkan des alten Japan war es
nun die oberste Behdrde im Staate. Sein Name blieb zwar unveréndert, doch dnderte sich
seine Stellung grundlegend, um die géttlichen Gewalt des modernen Tennotums festzulegen.
Wihrend dieser Zeit haben die Shintoisten, wie Hirata Kanetane, Ookuni Takamasa und

Fukuba Bisei, sich mit der wichtigen Angelegenheiten der neuen Regierung beschéftigt
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und zur Trager der Politik der Erhebung des Shinto zur Staatsreligion geworden.”
Meiji-Tenno hat selbst im Januar 1870 gefeiert, in Jingikan “Zeremonien zur Beschwich-
tigung der himmlischen und irdischen Gottheiten (Tenjinchigi), der 8 Gotter (Hasshin),
sowie der Seelen der fritheren Kaiser (Rekidai-korys)* durchzufithren. Zugleich hat er die
Verbreitung der GroBen Lehre (Taikyd = Shinto) durch die Prediger der Shinto-Lehre
(Senkyoshi) erklart.” Die Proklamation der GroBen Lehre (Taikyd sempu), um den
“Weg der Gottheiten” (Kannagara) als Richtschnur der Nation zu erneuern, erfolgte im
Jahr 1870." Die Errichtung eines eigenen Schreins, wie er auch im Jingikan des Altertums
bestanden hatte, war daher unabdingbar, zumal es wiinschenswert war, dem Volke ein
Vorbild zu geben und es iiber die Einheit von Staat und Religion und iiber die hohe Bedeu-
tung des Shinto aufzuklaren. Dieser Schrein, der Shinden (Gotterschrein, auch hassinden:
8 Gotter-Schrein genannt), wurde am 17. Dezember 1869 (18. Januar 1870) errichtet.
Er war den acht Gottern (kaiserliche Schutzgottheiten), den himmlischen und irdischen
Gottheiten (Tenjinchigi) und den Seelen der kaiserlichen Ahnen (Godaidai-shinrei) ge-
weiht.” Trotz des gemeinsamen Schreins waren alle drei Gruppen von Gottheiten jeweils
selbstindiger, separater Gegenstand der Verehrung. Auch hatten sie ihren Sitz in getrenn-
ten Radumen. Den hochsten Rang unter den drei Gruppen nahmen die 8 Gotter ein. Sie
wurden aus deren Orten, wo sie bis dahin verehrt worden waren, in den Schrein des Jingi-
kan iiberfithrt.”

I- 2. Erhebung des Shinto zur Staatsreligion

Im Jahr 1871 war die Politik der Erhebung des Shinto zur Staatsreligion ihre Hohepunkt
erreicht. Im ErlaB vom 14. Mai (1. Juni) 1871 waren die Schreine zu Kultstatten des
Staates (Kokka no soshi) erklart und Erblichkeit der Priesterdmter aller Schreine, ange-
fangen mit den Schreinen zu Ise, aufgehoben worden. Zur Konkretisierung der hierin aus-
gesprochenen Verstaatlichung der Schreine war am gleichen Tage ein weiterer ErlaR er-
gangen, in dem ein System von Schreingéngen (Shakaku) und ihnen entsprechende Prie-
sterhierarchie festgesetzt, sowie eine Anzahl niherer Bestimmungen zu beiden Bereichen
erlassen worden waren. Der Ise-jingi wurde unter den Staatsschreinen (kansha) nicht
aufgefiihrt; er stand, seinen eigenen Schreinrang bildend, iiber ihnen. Auch in den Bestim-
mungen waren keine den Jingu oder seine Priesterschaft betreffenden Angelegenheiten
geregelt worden; dies blieb dem wenig spédter in Kraft gesetzten Reform-ErlaR (Bestim-
mungen fiir Gdsha) vom 4. Juli (19. August) 1871 vorbehalten. Im ErlaB vom 14. Mai
1871 wurde allein die Organisation seiner Priesterschaft bestimmt.” Hier wurde ein moder-

nes System von Schreingédngen (Shakaku seido) vollendet.”
II- 3. Vorlaufige Bestimmungen zur Erfassung der Schrein-Gemeideglieder

Die “Vorlaufige Bestimmungen zur Erfassung der Schrein-Gemeindeglieder® waren als
Ubergangsregelung bis zur Verkiindung des noch auszuarbeitenden Familienregisterge-

setzes (Kosekihd) erlassen worden. Das angekiindigte Familienregistergesetz wurde am
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5. April (23. Mai) 1871 verkiindet. Fragen der Schrein-Zugehdrigkeit wurden in diesem
Gesetz jedoch kaum beriihrt. Zur Regelung dieser Frage wurden drei Monate spéter, am 4.
Juli (19. August) 1871, die Ujiko-torishirabe kisoku (Bestimmungen zur Erfassung der
Schrein-Gemeindeglieder) erlassen. In Verbindung mit dem Familienregistergesetz 18sten
sie die “Vorldufige Bestimmungen” ab. Die Ujiko-torishirabe kisoku, Nachfolgebestim-
mungen der Ujiko-aratame kari-kisoku und damit der Bestimmungen zur Erfassung der
Religionszugehorigkeit der Edo-Zeit (Shzmon-aratame), hatten sich bereits bei ihrem In-
krafttreten iiberlebt. Sie konnten weder ihre religiése, noch ihre verwaltungsmaBige Funk-
tion erfiillen. Dariiber hinaus waren die Torishirabe-kisoku durch einen inneren Widerspruch
belastet. Die Gesetzgebung zur religiosen Uberwachung der Edo-Zeit war personenbezogen,
sie erfaBte die Religionszugehorigkeit jedes Einzelnen. In jener Zeit war es nicht unge-
wohnlich, wenn Mitglieder einer Familie verschiedenen buddhistischen Sekten angehorten.
Auch die Torishirabe kisoku, die in der Tradition der Edo-Gesetzgebung standen, reich-
teten sich nicht an die Familie, sondern verpflichteten jeden Einzelnen, Glied einer
Schrein-Gemeinde zu werden. Anderseits aber richtete sich das Kosekiho (Familienregister-
gesetz), zu dessen Erginzung die Torishirabe-kisoku erlassen worden waren, an die Fami-
lie, deren Starkung eines seiner Ziele war. Durch diesen Widerspruch zwischen Individuell-
und Gruppendenken belastet, zur Abwehr des Christentums wenig tauglich, weder ge-
eignet, die religiosen Bindungen zwischen Schreinen und Gemeindegliedern wesentlich zu
stdrken, noch praktische Zwecke zu erfiillen, erwiesen sich die Torishirabe-kisoku als
Fehlschlag. Sie wurden am 29. Mai 1873 aufgehoben.®

Die groBte Bedeutung der Torishirabe-kisoku lag jedoch in ihrer Verbindung mit den am
gleichen Tage erlassenen Gosha-Teisoku (Bestimmungen fiir Kreisschreine). Obgleich sie
nicht aufeinander Bezug nahmen, bestand zwischen beiden Erlassen doch ein enger Zusam-
menhang. Die Gosha bildeten die unterste Stufe der Schrein-Hierarchie. Die Ujiko-torishira-
be kisoku verpflichteten jedermann, Gemeindeglied eines Schreines, und das bedeutete in
der Praxis eines Gosha (bzw. eines dem Gosha zugehorigen Sonsha), zu werden. War diese
gesetzliche Regelung wegen fehlender religioser Zwangsmechanismen in ihrer Wirkung
auch auf eine formale Zugehorigkeit beschrinkt, so bewirkte sie dennoch eine Starkung
der traditionellen Bindungen an die Schreine. Indem nun die Torishirabe-kisoku die ge-
samte Bevolkerung erfaRten, jeden Japaner einem Schrein zuteilten und den Bindungen
an die Schreine (Gosha und Sonsha) feste Formen gaben, schufen sie die institutionelle
Verbindung zwischen Schreinpyramide und Bevélkerung, schufen sie die institutionelle
Voraussetzung daftr, daB der offizielle Shinto tiber die Stufen der Schreinpyramide von
den Ise-Schreinen iiber die Staats (kansha) - und Volks (minsha)- Schreine in das Volks-

bewuBtsein vordringen konnte.*
II- 4. Jingikan-Jingish3-KySbushd: Anderung der Shinto-Behdrde. Aufklarungsbewebung.

Mit dem Jingikan hatte die oberste Shinto-Behdrde den Hohepunkt ihrer Entwicklung

erreicht. Doch dauerte diese Bliitezeit des institutionellen Shinto nur zwei Jahre. Am 8.
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August (22. September) 1871 wurde das Jingikan zum Jingishd (Schreinministerium)
herabgestuft. Wie die iibrigen Ministerien unterstand es nun dem Dajdokan. Diese MaB-
nahme signalisierte die Abkehr von der Politik, den Shinto unter Beachtung seines Selbst-
verstandnisses als vollwertige Staatsreligion zu etablieren.®

Die Organisation des Jingishd wurde den anderen Ministerien angepaBt, auch die Amts-
bezeichnungen unterschieden sich nun nicht mehr von denen der anderen Ministerien. Dem
besonderen religiésen Charakter des Jingishd entsprechend, dienten in ihm jedoch auch
Beamte, die religiése Funktionen ausiibten und deren Amtsbezeichnungen sich von denen
der Verwaltungsbeamten unterschieden.®

Am 14. Méarz (21. April) 1872 wurde das Jingishd in das Kydbushd (Religionsministe-
rium) umgewandelt. Damit war die letzte allein fiir den Shinto zust#éndige oberste Re-
gierungsbehorde aufgeldst. Gleichzeitig wurden auch die Senkydshi (Shinto-Prediger) auf-
geldst; sie gingen in den shintoistisch-buddhistischen Kyodéshoku (Lehrbeauftragte) auf.®
Der Buddhismus hatte sich trotz aller Schwachen als zu fest im Volke verwurzelt erwiesen,
als daB er einfach hatte ausgeléscht werden kdnnen. Die Regierung stellte sich auf diese
Gegebenheit ein, indem sie einen Kurswechsel um 180° vollzog. Mit der Anderung der Re-
ligionspolitik vom Jahre 1872, die ihren sichtbarsten Ausdruck in der Umwandlung des
Schreinministeriums (Jingishd) in das auch fiir den Buddhismus zusténdige Religions-
ministerium (Kydbushd) und in der Einsetzung shintoistischer und buddhistischer Lehr-
beauftragter (Kydddoshoku) in einer gemeinsamen Organisation mit gemeinsamen Einrich-
tungen fand, unternahm sie den Versuch, Shinto und Buddhismus wieder zu einen, beide
Religionen gemeinsam in den Dienst des Staates zu stellen. Der Buddhismus wurde wieder
staatlich anerkannt, doch war mit dieser Anerkennung eine auch den Inhalt umfassende
Reglementierung seiner Lehrtatigkeit verbunden. Dem Buddhismus wurde eine deutliche
dem Shinto untergeordnete Stellung zugewiesen. Etwas {iberspitzt kann man daher sagen,
daR versucht wurde, den Buddhismus in den Shinto zu integrieren. Der oben angesprochene
Kurswechsel erscheint somit als konsequente, verschirfte Fortsetzung der alten Politik.®
Die Zustandigkeit des Kyobushd waren in seiner Geschaftsverteilung geregelt, die am 18.
Marz (25. April) 1872 erlassen wurde. Danach war das Kyobushd “fir die Fithrung sdmt-
licher Geschéfte, die im Zusammenhang mit religiosen Lehren stehen® , zustdndig. Die
Zustandigkeit des Kyobushd war umfassend. Thm unterstanden die religiosen Organisa-
tionen, die Schreine und Tempel, die shintoistische und buddhistische Priesterschaft. Zur
Griindung einer neuen religiosen Gruppe bedurfte es der Genehmigung des Kydbushd. Das
Kybbushd entschied religiose Lehrstreitigkeiten und autorisierte die Verdffentlichung von
religiosen Schriften; es bestimmte die inneren Ordnungen der religivsen Organisationen;
es war zustidndig fiir Griindung und Auflosung von Schreinen und Tempeln und bestimmte
deren Rang; es ernannte die shintoistischen und die buddhistischen Priester. Das Ky®usho
war jedoch nicht nur religiose Verwaltungsbehorde, seine Hauptaufgabe war vielmehr
die aktive Verbreitung religioser Lehren. Hierzu wurden anstellen der mangelhaft organi-

sierten und wenig erfolgreichen shintoistischen Senkydshi (Prediger)am 25. April (31.
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Mai) 1872 die Kyddoshoku (Beauftragte der Lehre und Leitung) eingerichtet und dem
Kydbusho unterstellt. Die Kydddoshoku gliederten sich in 14 Rénge. Zu ihnen wurden alle
Shinto-Priester, sowie buddhistische Priester, und ab Anfang 1873 auch alle sonstigen
Personen ernannt, die fahig und bereit waren, bei der inneren Missionierung mitzuwirken.
Neben Beamten wurden selbst Schauspieler, Geschichtenerzédhler und andere zwar sprach-
gewandte, gesellschaftlich jedoch niedrig angesehene Personen zu Kydddshoku ernannt.
Die Kyddoshoku arbeiteten ehrenamtlich. lhnen wurden zwar staatliche Rénge verliehen -
und vor Beforderungen muBten sie Priifungen ablegen - doch erhielten sie keine Gehélter.*
Der Widerspruch zwischen der Zust#ndigkeit des Kyobusho fir verschiedene Religionen
und seiner Aufgabe der aktiven Verbreitung religioser Lehren wurde dadurch aufgehoben,
daBR die Lehrinhalte fiir alle Religionen einheitlich von der Regierung vorgeschrieben
wurden. In Fragen des Kultes, der inneren Organisation u.4. wurde den religiosen Grup-
pierungen zwar begrenzte Selbstdndigkeit gewahrt, diese Freiheit galt jedoch nicht fiir die
Predigten. Die neue Regierung, deren Legitimation, Charakter und Politik der breiten
Bevélkerung weitgehend unbekannt war, stellte die Religionen als staatliche Propaganda-
apparate in ihren Dienst. Zur - in staatlicher Sicht - wichtigsten Aufgabe der religiosen
Gruppierung wurde die Aufkldrung des Volkes iiber die Prinzipien und Ziele der neuen
Regierung.”
Als Grundlage der Aufklarungsbewegung wurden am 28. April (3. Juni) 1872 die “3 Lehr-
gebote” (sanjo no kydsoku) erlassen. Sie erklarten die Verehrung der Gotter und die
Liebe zum Vaterland, die natiirliche und die menschliche Moral und die Unterordnung
unter die Herrschaft des Tenno zum verbindlichen Inhalt aller Predigt.® Lehren, die den 3
Lehrgeboten widersprachen, durften nicht verbreitet werden. Zur Konkretisierung der sehr
allgemein gehaltenen 3 Lehrgebote wurden am 8. Februar 1873 11 Themen und am 2.
Oktober 1873 17 weitere Themen festgesetzt.® Die 28 Themen erlduterten die “3 Lehr-
geboten” , dienten der Schulung der Kyodoshoku und waren Gegenstand der groRen Auf-
klarungsbewegung. Uber sie wurde im ganzen Lande gepredigt. Sie waren, wie die 3 Lehr-
gebote, teils (shintoistisch-) religidsen, teils moralischen, teils politischen Inhalts. Dies
war nicht nur Ausdruck staatlicher Notwendigkeiten, es entsprach auch der shintoistischen
Vorstellung der Einheit von Religion und Staat. Fiir die Angehdrigen der anderen Re-
ligionen, insbesondere fiir die buddhistischen Priester, bedeutete die Beschrénkung auf
diese Buddhismusfernen Predigtthemen jedoch eine Verleugnung der eigenen Lehren, eine
Fortsetzung der fritheren Unterdriickungspolitik mit anderen Mitteln.”
Als Voraussetzung fiir die praktische Durchfiihrung der religios-moralisch-politischen Auf-
klarungsbewegung, zu ihrer Leitung und als Predigtstdtten, wurden eine Zentrale Lehr-
anstalt (Daikydin) in Shiba-Zdjoji, ein Netz von Mittleren Lehranstalt (Chizkydin) in
Hauptstadt jeder Prafektur und Unteren Lehranstalt (Shokydin) in Schreine und Tempel
im ganzen Land, und dazu Jingiakydin Ise-Jingt eingerichtet.” Das Daikydin wurde am 24.
November (24. Dezember) 1872 gegriindet. Seine Geschdftverteilung und Amterorgani-

sation wurden am 14. Marz 1873 erlassen. Danach diente das Daikydin der Auswahl der
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Kyodoshoku, ihrer Aus- und Weiterbildung, der Bestimmung der Lehrinhalte, die den
Glaubigen vermittelt werden sollten, der Herausgabe von Lehrschriften und der Beratung
iiber Vor- und Nachteile religidser Organisationsformen. Thm unterstanden die Chii- und
Shokyoin (Mittlere und Untere Lehranstalten) und die religiose Gruppierungen. Das
Daikydin wurde zu einer gemeinsamen Einrichtung des Shinto und des Buddhismus, in der
die Shintoisten den Buddhisten iibergeordnet waren und in deren Heiligtum allein shinto-
istische Gottheiten - die drei Schopfungsgdtter Ame no minaka-nushi no dokami, Takami-
musubi no dkami, Kanmusubi no okami und die Sonnengéttin Amaterasu-omikami -
verehrt wurden. Nach dem Muster des Daikydin wurden in den Regierungsbezirken und
Prédfekturen je ein Chitkydin errichtet. Auch sie waren gemeinsame shintoistisch-bud-
dhistische Einrichtungen. Sie wurden in groBen Schreinen oder Tempeln eingerichtet. In
ihnen wurden die gleichen Gétter verehrt wie in Daikydin. Ihnen unterstanden die Shokydin
in ihrem jeweiligen Zustandigkeitsbereich. Zu Shokydin wurden alle Schreine und Tempel
erklart, dariiber hinaus war die Griindung weiterer Shokydin zuldssig. Sie dienten als
Predigtstatten.”

Der Versuch, Shintoisten und Buddhisten in gemeinsamen Institutionen zusammenzufas-
sen und sie in gemeinsamer Lehrtatigkeit einzusetzen, war von Anfang an zum Scheitern
verurteilt. Die alte Feindschaft, die sich bei den Shintoisten wahrend der Beherrschung
des Shinto durch den Buddhismus in der Edo-Zeit aufgestaut hatte und die nach der Re-
stauration in antibuddhistischer Bilderstiirmerei (Haibutsu-kishaku) offen ausgebrochen
war, war durch die Umkehrung der Machtverhéltnisse nicht beigelegt. In der gemeinsame
Aufklarungsbewegung dominierten nun die Shintoisten. Die Buddhisten waren gezwungen,
fremde Lehren zu verkiinden. In den gemeinsamen shintoistisch-buddhistischen Einrich-
tungen nahmen sie untergeordnete Positionen ein. Diese Diskriminierungen fiihrten zu
Streitigkeiten und gaben den Buddhismus - im Unterschied zum Shinto eine Lehrreligion -
dem Shinto in allen Fragen der Lehre weit iiberlegen war. Die bessere Ausbildung und ihre
Erfahrung im Predigen machte die Buddhisten den ihnen iibergeordneten Shintoisten iiber-
legen.®

Die ersten buddhistischen Widerstdnde begannen bereits im Jahr der Einrichtung der
gemeinsamen shintoistisch-buddhistischen Kyddoshoku. Ende 1872 forderte Shimaji Mo-
kurai, ein Priester der Shinshii-Sekte, der die Iwakura-Mission nach Amerika und Europa
begleitete, in einem Brief an die Regierung die Trennung von Staat und Religion und die
Religionsfreiheit. Nach seiner Riickkehr nach Japan setzte er sich mit weiteren Petitionen
an die Regierung und an die Leitung seiner Sekte fiir diese Ziele ein, unterstiitzt u.a. von
anderen Priestern, die im Ausland gewesen waren, und von einer allgemeinen Stimmung
zugunsten der Glaubensfreiheit.*

Auch Mort Arinori, der als Diplomat in USA war und spiter zum ersten Kultusminister
geworden war, kritisierte die Religionspolitik der Regierung, die die Politik und Religion
vermischte und die Religionsfreiheit nicht anerkannt.®

Unzufrieden tiber die erlittenen Diskriminierungen, richteten die verschiedenen Richtungen
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der Shinshii-Sekte im Oktober 1874 eine Petition an die Regierung, aus der gemeinsamen
Aufklarungsbewegung ausscheiden zu diirfen. Die Petition wurde im Januar 1875 genehmigt.
Nachdem die Shinshii-Sekte ihre Mitarbeit eingestellt hatte, wurden am 3. Mai 1875 die
gemeinsame Lehrtatigkeit von Shintoisten und Buddhisten und die Errichtung - und Fort-
fithrung - gemeinsamer Institutionen allgemein verboten. Das Daikydin und das Chiz- und
Shokydin wurden damit aufgelést. Die verschiedenen religiosen Gruppierungen sollten ihre
Lehrtatigkeit kiinftig selbstidndig fortsetzen und eigene Institutionen griinden. Sie durften
nun eigene Lehren verkiinden, doch blieben sie weiterhin an die “3 Lehrgebote® gebunden
und waren auch weiterhin staatlicher Aufsicht unterworfen.®
Nach der Auflésung des Daikydin wurde auch das Kydobusho entbehrlich. Die energische
Forderung der Aufklarungsbewegung war aufgegeben worden, und die verbliebenen Ver-
waltungsaufgaben konnten auch von einer rangniedrigeren Behorde wahrgenommen werden.
Das Kydbushd wurde am 11. Januar 1877 aufgelost. Seine Geschéfte wurden vom Innen-
ministerium fortgefihrt.”
In den Jahren bis 1872 war der Versuch unternommen worden, den Shinto als Shinto zur
Staatsreligion zu erheben. Hierbei wurde zwar, besonders in den letzten Jahren, auch der
Entwicklung shintoistischer Lehren und deren Verbreitung eine gewisse Bedeutung zuge-
messen, doch lag zu jener Zeit das Schwergewicht im institutionellen Bereich, auf der
Einheit von Kult - nicht Lehre - und Regierung. Mit der Griindung des Kydbusho und
dem Beginn der von diesem geleiteten Aufklarungsbewegung wurde, auf den Ansétzen der
shintoistischen Senkyoshi (Prediger) aufbauend, eine Abkehr vom “statischen” Kult und
eine Wendung zur “dynamischen” Lehre vollzogen. Aus dieser Einheit von Kult und Re-
gierung wurde die Einheit von (religiéser) Lehre und Politik. Die Lehren beruhten zwar
auf shintoistischen Vorstellungen, diese waren zur religiésen Absicherung der Herrschaft
des Tenno unentbehrlich, doch entsprachen sie in erster Linie den Erfordernissen staat-
licher Politik. Die Schwéche des Shinto, sein vermindertes Gewicht fiir den Staat zeigen
sich hierin genauso wie in dem Umstand, daRB zur Verbreitung der Lehren die Hilfe des
Buddhismus und anderer Gruppen in Anspruch genommen werden muBte.®
Die Aufklarungsbewegung war der Versuch, den Shinto, in dessen Mittelpunkt immer der
Kult stand und in dem Lehren niemals eine zentrale Bedeutung erlangt haben, zum Trager
einer vom Staat kiinstlich geschaffenen Lehre zu machen, diese Lehre in den Mittelpunkt
des Shinto zu riicken und den Shinto somit von einer Kult-Religion in eine Lehr-Religion
umzuwandeln. In die so geschaffene Lehrreligion sollten auch alle anderen Religionen und
religiésen Gruppierungen integriert werden. Dieser Versuch muBte schon vom Wesen des
Shinto her scheitern.”
Nachdem der Buddhismus, fiir die Aufklarungsbewegung zunéchst eine willkommene Gele-
genheit geboten hatte, nach der Zeit der Unterdriickung wieder zu offizieller Anerken-
nung, zu groBerer Staatsndhe zu gelangen, erkannt hatte, daB die alte Unterdriickung nur
in verdnderter Form fortgefiihrt wurde, und daher seine Mitarbeit unter Berufung auf die

neuen Ideen der Glaubensfreiheit und der Trennung von Staat und Religion aufgekiindigt
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hatte, wurde das Scheitern des Versuche offenbar, auf der Grundlage des Shinto eine
umfassende Lehrreligion zu schaffen. Die Regierung erkannte dies mit der Aufldsung des
Kydbusho an. Die Aufklarungsbewegung selbst wurde zwar noch mehrere Jahre lang fort-
gefithrt, doch wurde sie bis zu ihrer endgiiltigen Einstellung von der Regierung nun mit
erheblich weniger Nachdruck vorangetrieben als zuvor.

Die vom Kyobusho geleitete Aufklarungsbewegung endete in einer Sackgasse. Sie konnte
auch in modifizierter Form nicht fortgefithrt werden. Einen Ansatz fiir die kiinftige Reli-
gionspolitik bot lediglich eine Nebenerscheinung.™®

Die Trennung von Kult und Lehre, die sich hier abzeichnete, war der erste Schritt zur
spateren Trennung von Kult und Religion. Fiir die Zeit des Kyobusho kann von einer wirk-
lichen Trennung allerdings noch nicht gesprochen werden. Allein die Zustandigkeit des
Kydbushé fiir die Schreine und firr die religidsen Organisationen, die Nutzung der Schreine
fiir den Kult und fiir die Lehre, der Dienst der Priester als Kult- und Lehr-Beamte zeigen,
daB die Trennung von Kult und Lehre noch sehr unvollkommen war. Dennoch, ein An-
kniipfungspunkt fiir die spitere Anderung der Religionspolitik war geschaffen.™

Am 27. November 1875 machte das Kydbushd die miindliche Mitteilung iiber die Gew#hr-
leistung der Glaubensfreiheit an die Vorsitzenden von Shinto und Buddhismus. Es hat
betont, daB die Geistlichkeit verpflichtet waren, selbst aktiv dieses Volk zum Guten zu
bewegen und seine Regierung zu unterstiitzen, weil sie die Glaubensfreiheit erlangt haben
und verwaltungsmé#Bige Schutz genieBen.'®

Die shintoistische Seite wurde schon vor der Auflosung des Daikydin die Einrichtung des
Zentralorgans des Shinto erlaubt. Am 28. Méarz 1875, wenige Tage bevor das Daikydin,
das oberste Organ der Aufklarungsbewegung, auf buddhistischen Antrag aufgelést und die
gemeinsame Tatigkeit shintoistischer und buddhistischer Kyddoshoku untersagt wurde,
griindeten die Shimtoisten als Ersatz fiir das Daikydin das Shinto-jimukyoku (Shinto-
Sekretariat), das als zentrale Geschafts- und Verbindungsstelle des Shinto insbesondere
der Leitung der von den Shintoisten getragenen Aufkldrung dienen sollte. Das Shinto-
Jimukyoku verfiigte iiber Zweigstellen in der Provinz. Es war ein 6ffentliches - weder rein
staatliches noch gar privates - Selbstverwaltungsorgan des Shinto. Der innere Gegensatz
in der Shinto-Sekretariat wurde sich aus dem schwachen Wachstum und der Senkung der
EinfluRsphdre des Shinto verstdrkt. Uber die verehrte Gottheiten in Jingii-Andachts-
statten der Shinto-jimukyoku hat sie sich im Jahr 1881 in Ise- und Izumo-Gruppe gespalten.
Die verehrte Gottheiten der beiden Gruppen waren vier Gottheiten, Ame no minaka nushi,
Takami musubi, Kami musubi und Sonnengéttin Amaterasu. Die Izumo-Gruppe behaup-
tete, dazu noch eine Gottheit, Okuninushi zu der verehrte Gottheiten in der Andachtsstétten
hinzuzufiigen. Die Shinto-Sekretariat konnte nicht diese Verwirrung der Streitigkeit auf-
l6sen. Die Regierung kam auch zu keinem SchluB. Die Auseinandersetzung war nicht nur
das Problem der shintoistischen Lehre, sondern auch von nicht geringem EinfluB auf die
Gelegenheiten der Schreine. Im Dezember 1880 wurden 118 Abgeordnete der hdheren Shinto-

Priestern ernannt, um die groBe Sitzung des Shinto in Tokyo stattzufinden. Am 25.
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Januar 1881 hat sie zusammengerufen. Am 7. Februar wurde sie eroffnet, und die Ent-
scheidung iiber die verehrten Gottheiten und die Auswahl des Vorsitzenden wurde Tenno
iibergelassen. Tenno entschied iiber die verehrten Gottheiten, die Gottheiten des Tenno-
Hofes, d.h. Sonnengdttin, Amaterasu, die himmlischen und irdischen Gottheiten und die
Seelen der fritheren Tenno. Die Lehre der lzumo-Gruppe wurde damit abgelehnt, und zug-
leich wurde die Lehre der Ise-Gruppe, 4 Gottheiten-Lehre auch verschwunden.'®
Nach dieser Entscheidung herrschte die Meinung in dem Shinto-Kreis, daB der Schrein-
Shinto als Kultstdtten des Staates von der anderen Religionen getrennt wurde und in dieser
Form die privilegierte Stellung des Schrein-Shinto festgehalten wurde.™
Am 11. Januar 1877 wurde das Kyobushd aufgelost. Als Nachfolgebehorde wurde am
gleichen Tage im Innenministerium das Shajikyoku (Hauptabteilung fiir Schrein- und
Tempelfragen) eingerichtet. Die Regierung hat entsprechend dieser Meinung des Shinto-
Kreises die Richtung genommen, die die Trennung von Kult und Religion und Erhebung des
Schrein-Shinto zur Staats-Shinto verwirklichen wiirde. Konkret wurde die Trennung von
Kult und Religion in drei MaBnahmen vollzogen. Mit dem Verbot fiir Shinto-Priester
vom 24. Januar 1882, weiterhin als Kyodoshoku tétig zu sein, bzw. mit der endgiiltigen
Einstellung der Aufkldrungsbewegung vom 11. August 1884, wurde der mit dem Staat ver-
bundene Shinto fiir die Verbreitung religidser Lehren fiir nicht zustandig erklart. Mit dem
am 24. Januar 1882 gleichzeitig erlassenen Verbot fiir Shinto-Priester, weiterhin Begréb-
nisse durchzufithren, wurden zugleich mit der religiésen Lehrtatigkeit auch sonstige reli-
gidse Handlungen - fiir die Begrébnisse repréasentativ waren - aus dem Aufgabenbereich
des offiziellen Shinto eliminiert. Und mit dieser Anerkennung mehrerer Shinto-Sekten als
selbstédndige religitse Organisationen, war fiir die vom staatlichen Shinto abgestreiften
religiésen Funktionen ein Tréger neu gebildet worden.™®
Der Kurswechsel in der Religionspolitik von 188284 markierte den Beginn der dritten
und letzten Periode der Entwicklungsgeschichte des Staats-Shinto, die gekennzeichnet war
durch die Umwandlung des Shinto in einen angeblich areligitse, fiir jedermann verbindli-
chen Staatskult, der, soweit es ohne seine Existenz zu gefdhrden, moglich war, von seinen
religidsen Elementen gesdubert worden war. Moglich geworden war diese Entwicklung
durch die Abspaltung und Verselbstidndigung des Sekten-Shinto (Kydha-Shinto), der die
religiése Seite des Shinto reprisentiert.'®
Mit der 1882,784 begonnenen Politik unternahm der Staat den zweiten - und nun erfolg-
reichen - Versuch, das altertiimliche Konzept des Saisei-itchi (Einheit von Kult und
Regierung) den Bediirfnissen der Neuzeit entsprechend weiterzuentwickeln. Nach der
Methoden des trial and error war der Versuch, den Shinto zu einer Lehrreligion zu ent-
wickeln, aufgegeben, und der Shinto statt dessen in einen Staatskult umgewandelt worden,
dem die Verbreitung religitser Lehren sowie andere als religiés angesehene Betédtigungen
untersagt waren. Statt der Lehre war wieder der Kult in den Mittelpunkt des Shinto
gestellt worden. Nach dem fehlgeschlagenen Versuch mit dem Seikyo-itchi (Einheit von

Politik und Lehre) war man zum Saisei-itchi (Einheit von Kult und Regierung) zuriick-
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gekehrt, doch war nun der “Kult® - soweit irgend moglich - von religitsen Lehren und

Praktiken gesdubert worden."”

Il- 5. Finanzierung der Schrein

Erst am 5. Januar (23. Februar) 1871 wurde den Schreinen und Tempeln, deren Besitz an
Land und Menschen den Verhiltnissen im neuen, zentralistischen Staate nicht mehr ent-
sprach und zudem eine Neuordnung der Verwaltungseinheiten behinderte, befohlen, ihre
Landereien an den Staat zuriickzugeben. Von der Landriickgabe ausgenommen waren die
engeren Schrein- bzw. Tempelgeldnde und Landereien, die von den Schreinen oder Tempeln
direkt bestellt oder verpachtet wurden und fir die diese in gleicher Weise Abgaben und
Arbeitsdienst leisteten wie die Bauern. Letzteres Land wurde als Privatbesitz betrachtet
und den Schreinen belassen. Die Regelung der Besitzverhaltnisse an den Schrein- bzw.
Tempelgeldnde wurde zuriickgestellt. Gleichzeitig mit der Abschaffung des Feudalbesitzes
wurden die Stiftung von Reis und Geld, die von der alten Regierung oder den Daimiaten
den Schreinen und Tempeln ausgesetzt worden waren, aufgehoben. Auch hier wurde zwi-
schen offentlich und privat unterschieden; nicht beriihrt blieben die Stiftungen, die aus
der Besoldung einer Familie aufgebracht wurden.'®

Ab 1871 wurden die Stiftung ersatzlos aufgehoben. Anstelle der Einnahmen aus dem Land-
besitz wurde die Festsetzung eines angemessenen Systems staatlicher Unterstiitzung an-
gekiindigt. Die Unterstiitzung sollte in Reis aus staatlichen Lagerhéusern gewdhrt werden.
Am 9. Juli (24. August) 1871 wurde unter Hinweis auf die noch nicht abgeschlossenen
Untersuchungen verfiigt, daR den Schreien und Tempeln fiir das Jahr 1871 die H&lfte der
Einkiinfte ihres bisherigen Besitzes zu gew#hren sei. Eine auch finanziell privilegierte Stel-
lung nahmen die Staatsschreine (Kansha) ein. In dem ErlaB vom 14. Mai (1. Juli) 1871
iber die Festsetzung von Schreinrédngen waren auch einige finanzielle Regelungen enthal-
ten. Danach trug das Finanzministerium bei Reichsschreine (Kanpeisha) die Kosten fiir
den in regelm&Bigen Abstdnden stattfindenden Schrein-Neubau, der bei einigen Schreinen
durch Tradition vorgeschrieben ist, und die laufenden Kosten fiir Reparaturen und Neu-
bauten. Ferner die Ausgaben fiir Feste und Zeremonien und fiir alle sonstigen 6ffentlichen
Aufgaben. Im Text selbst war eine Begrenzung auf bestimmte Feste zwar nicht enthalten,
doch da die nicht als offiziell eingestuften Feste nicht unter die Zusténdigkeit des Amts
fiir Schreinwesen (Jingikan), also der Zentralregierung, fielen, diirften sie auch nicht
von der Zentralregierung getragen worden sein. Hierfiir spricht auch die spitere Regelung,
nach der die Regierung nur bei bestimmten Festen die Kosten zu tragen hatte. Bei der
Landesschreine (Kokuheisha) fielen die Ausgaben fiir alle 6ffentlichen Aufgaben, ins-
besondere fiir die Erntebittopfer (Toshigoi no heihaku) und die offiziellen Fest (Kan-
sai), zu Lasten der Regionalhaushalte. Ausgenommen von der staatlichen Finanzierung
waren die Kosten fiir Bauten und Reparaturen, einschlieRlich der Neubauten in regel-

maBigen Abstdnden, doch waren nach dem Urteil der Regionalbehdrden auch Ausnahme
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zuldssig. Bei den sonstigen Schreinen konnte, unter Genehmigungsvorbehalt der Regierung,
Unterstiitzung fiir den Schreinunterhalt, fiir Bauten und Reparaturen gew#hrt werden,
sofern ihr Landbesitz vom Staat eingezogen worden war.®
Als Ersatz fir die vom Staat eingezogenen Lindereien war den Schreinen und Tempeln
schon in dem Befehl zur Landriickgabe vom Januar (Februar) 1871 ein System staatlicher
Unterstiitzung angekiindigt worden. Da die hierfiir notwendigen Voruntersuchungen
jedoch noch nicht abgeschlossen waren, wurde den Schreinen und Tempeln als Ubergangs-
lésung fiir das Jahr 1871 im Juli (August) 1871 die Hé&lfte der Einnahmen aus ihrem
bisherigen Landbesitz zugesprochen. Auch fiir die Jahre 1872 und 1873 muBRte diese Uber-
gangsregelung wiederholt werden. Erst am -3. September 1874 wurde ein endgiiltiges
System staatlicher Zahlungen in Kraft gesetzt, mit dem der Verlust des Landesbesitzes
ausgeglichen werden sollte. Doch war diese Regelung genau genommen nicht ein Ausgleich
fir den Landverlust, sondern lediglich eine Uberbriickungshilfe. Sie milderte lediglich die
Folgen des Landverlust fiir die Schreine und Tempel und gab ihnen Zeit, ihre wirtschaft-
lichen Grundlagen neu zu ordnen. Die Unterstiitzung wurde nur im ersten Jahr in Reis
ausgezahlt. Ab 1875 wurden die Zahlungen in Geld geleistet, wobei der Durchschnittspreis
der drei Jahre von 1872 bis 1874 auf dem jeweiligen regionalen Markt zugrunde gelegt
werden sollte. Durch einen ErlaB vom 28. Dezember 1877 wurde den Schreinen die Moglich-
keit gegeben, sich die letzten Jahresraten von 1878 bis 1883 vorzeitig auf einmal auszahlen
zu lassen. Allerdings wurde diese einmalige Abfindung, die besonders beantragt werden
muBte, nur unter Abzug von 10% der Abfindungssumme gewéhrt."
Die Finanzierung der Reichsschreine (Kanpeisha) und der Landesschreine (Kokuheisha)
wurde am 3. September 1874 auf eine neue Grundlage gestellt. An diesem Tage erging ein
ErlaB, der die bisherigen Regelungen abléste - insbesondere auch die provisorischen Ent-
schiadigungszahlungen fir eingezogenen Landbesitz - und der fiir Reichsschreine wie Landes-
schreine gleichermaBen die kiinftigen Staatsleistungen umfassend und detailliert regelte.
Er trat fiir die Staatsschreine (Kansha) an die Stelle des am gleichen Tage fiir die Volks-
schreine (Minsha) erlassenen Systems kontinuierlich abnehmender Zahlungen und blieb
im wesentlichen bis 1886 giiltig.™
Der ErlaB brachte erstmals konkrete Summen-Angaben. Er behandelte Reichsschreine und
Landesschreine gleich. Beide Gruppen von Schreinen erhielten fiir die gleichen Zwecke auf
dem gleichen Wege - von Finanzministerium iiber die Regionalbehérden - die gleichen
Geldsummen. Der ErlaB differenzierte nach Rangstufen der Schreine, nach Reichs- bzw.
Landesschreine 1., 2., 3. Klasse, deren jidhrliche Unterhaltssummen er exakt festsetzte.'”
Aber nach dem 22. Oktober 1874 wurden die Geldopfer fiir groRes Jahresfest eines Schreins
(Reisai), Erntebittfest (Toshigoi no matsuri) und Erntekostfest (Niinamesai) der
Reichsschreine, sowie fiir Erntebittfest und Erntekostfest der Landesschreine von der
Kaiserlichen Zeremonien-Abteilung (Shikiburyd), die Geldopfer fiir groRes Jahresfest des
Landesschreine jedoch vom Finanzministerium {ibersandt. Nachdem die Reichsschreine,

die zunichst gegeniiber der Landesschreine finanziell betrichtlich diskriminiert worden
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waren, im ErlaR vom 3. September 1874 eine vollstdndige Gleichstellung erfahren hatten,
wurde hier wiederum ein Unterscheidungsmerkmal fiir die beiden Schreinarten geschaffen.
Der nahezu einzige Unterschied zwischen Kanpeisha und Kokuheisha, die sich nicht nur im
finanziellen Bereich einander stark gendhert hatten, lag nun darin, daB die Kanpeisha die
Opfergaben fiir ihre Reisai von Shikiburyd, die Kokuheisha aber vom Finanzministerium
erhielten."™

Zur Finanzierung der Staatsschreine war im September 1874 ein System staatlicher Unter-
haltszahlungen erlassen worden. Es sah feste, fiir jeden Schreinrang einheitliche jéhrliche
Zahlungen vor, die zwar nicht alle Ausgaben der Staatsschreine deckten, mit denen je-
doch ein wesentlicher Anteil des Schreinunterhalts bestritten werden konnte. Die Staats-
leistungen waren spezifiziert und zweckgebunden. Dieses System wurde am 17. Marz 1887
aufgehoben. An seine Stelle trat eine Ubergangsregelung, mit der die staatlichen Leistun-
gen ginzlich abgelost werden sollten. Fir eine Ubergangszeit von 30 Jahren (zuerst 15
Jahren) ab 1887 sollten zwar noch staatliche Zahlungen geleistet werden, doch waren diese
nun nicht mehr fiir den laufenden Unterhalt bestimmt, sondern sie waren - nach freiem
Ermessen der Schreine, doch unter (Zweckm#Bigkeits-) Aufsicht der Regionalbehérde - so
anzulegen, daB die Fortdauer des Schreins fiir spatere Zeiten sichergestellt wurde.™

Ein ErlaB vom 18. Mérz 1887 entzog auch den Priestern der Staatsschreine den Beamten-
status. Nach dieser Reform blieben allein die Priester der Ise-Schreine reguldre Beamte.
Die Priester der Staatsschreine wurden nun allerdings nicht, wie frither die Priester der
Volksschreine, zu reinen Privatperson erkldrt, sondern sie wurden zu Quasibeamten, die
den reguldren Beamten in der Behandlung gleichgestellt waren. Die Statusdnderung
driickte sich auch in den Bezeichnungen aus. Aus Shinkan (Kultbeamte) waren, weniger

eindeutig, Shinshoku (Kultausiibende, Kultbedienstete) geworden.™
- 6. Politik gegeniiber dem Christentum.

Gegeniiber dem Christentum setzte die neue Regierung die Unterdriickungspolitik des Edo-
Bakufu fort. Der Vertrag des amerikanischen Commodore Perry (1854) gab Fremden noch
kein Niederlassungsrecht in Japan. Dagegen erreichte Harris Townsend im Vertrag vom 4.
Juli 1859 freie Religionsiibung fiir amerikanische Residenten, und die spateren Vertrige
mit anderen Nationen schlossen sich dem an. Die in den folgenden Jahren in Edo (1859),
Hakodate (1859), Yokohama (1862) und Nagasaki (1865) fiir Europder gegriindeten
katholischen Kirchen wurden trotz der Warnungen und Verhaftungen der japanischen Be-
hérden von zahlreichen Japanern besucht. Am 17. Mérz 1865 meldeten sich bei dem katho-
lischen Missionar Petitjean in Nagasaki 15 Abkommlinge von christlichen Familien, bald
darauf andere von den Gotd-Inseln. 1867 verweigerten japanische Christen in Urakami bei
Nagasaki die buddhistischen Beerdigungsriten; 700 von 800 Familien unterschrieben ein
entsprechendes Gesuch. Die Folge davon waren zahlreiche Verhaftungen in Urakami und
Omura. 107 Christen wurden als Straflinge in Bergwerke verschickt. Nach einer Lockerung

der Uberwachung infolge des politischen Umschwungs (1868) wurde noch einmal strikte
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Beachtung der bestehenden Gesetze angeordnet und bis 1871 trotz des Protestes der Ver-
treter der auslandischen Machte 3.384 Personen in andere Landteile deportiert."® Am 17.
Schalt-April (7. Juni) 1868 wurde dekretiert, daR 4.010 Personen auf 34 Daimiate ver-
streut in Verbannung geschickt werden sollten. Dieses Dekret wurde jedoch nicht sofort
durchgefithrt. Am 21 Mai (10. Juli) 1868 wurden zunéchst 114 Personen in 3 Daimiate
verbannt. Man hatte die iiberzeugtesten Gldubigen ausgew#hlt und hoffte, mit dieser
MaBnahme die iibrigen Christen von ihrem Glauben abbringen zu konnen. Diese Hoffnung
erfiillte sich nicht. Da die Christen von Nagasaki jedoch nicht von ihrem Glauben lieBen,
wurde um die Jahreswende 1869/70 mit der Durchfiihrung des Erlasses vom Schalt-April
1868 begonnen. Mehr als 3.000 Personen wurden in 19 Daimiate in Verbannung geschickt.™
Die Regierung erlieR im Jahre 1870 noch mehrere Vorschriften tiber die Behandlungen der
Christen, in denen auch Erleichterungen bestimmt wurden, doch wurden diese von den
Daimiaten vielfach nicht befolgt. Anfang 1871 erfolgte eine japanisch/englische Uber-
priifung der Zusténde in drei Daimiaten, nachdem bekannt geworden war, daB auch die
Folter zur “Bekehrung® von Christen eingesetzt worden war. Das Ergebnis der Unter-
suchung war derart, daBR das Daimiat Toyama, das am grausamsten verfahren war,
einen Verweis erhielt und die Regierung sich zur Uberpriifung auch aller anderen Daimiate
entschloB. Danach besserte sich endlich die Behandlung der Urakami-Christen."

Am 12. November (23. Dezember) 1871 trat die “Iwakura-Mission” ihre Reise nach
Amerika und Europa an, um eine Revision der “ungleichen Vertrége” vorzubereiten. Durch
diese Reise wurden der japanischen Fiithrung die Auswirkungen ihrer Religionspolitik auf
das Verhiltnis zu den anderen Landern zum ersten Male voll bewuBRt. Vielerorts wurde die
Gesandtschaft von der offentlichkeit angegriffen, und auch die Regierenden kritisierten
das Verbot des Christentums und die Behandlung der Urakami-Christen. Der Gesandt-
schaft wurde erklirt, daR ohne Aufhebung des Verbotes iiber eine Vertragsrevision nicht
verhandelt werden konne. In Deutschland erkldarte Rudolf von Gneist Iwakura das Wesen
der Religionsfreiheit. Schon von Amerika waren zwei Mitglieder der Mission zuriickge-
schickt worden. Sie sollten auch eine Anderung der Politik gegeniiber dem Christentum
bei der “Rest-Regierung” durchsetzen. In Folge ihrer Berichte wurden im Sommer 1872
die Prafekturen angewiesen, keine Verhaftungen von Christen mehr vorzunehmen, wurde
die Behandlung der Urakami-Christen verbessert und wurden die protestantischen Haft-
linge entlassen. Am 24. Februar 1873 wurden die Verbotstafeln entfernt. Wie aus der
Formulierung “Die bisherigen Anzeigetafeln sind, da sie allgemein griindlich bekannt sind,
von nun an zu entfernen” hervorgeht, war damit das Verbot des Christentums nicht auf-
gehoben. Dennoch war mit der Entfernung der Tafeln das Verbot des Christentums de
facto aufgehoben, war die Verfolgung beendet. Am 14. Méarz 1873 wurden die betroffenen
Prafekturen angewiesen, die Urakami-Christen in ihre Heimat zu entlassen. Etwa 1/5
der Deportierten hat die drei Jahre der Verbannung nicht iiberlebt.” Ein Teil der Exilierten
(2.104 Personen) wanderte zuriick, und die katholische Kirche konnte im wesentlichen

ungehindert die vor Jahrhunderten begonnene Arbeit fortsetzen. Sie verfiigte schon 1873
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iiber 3 Kirchen, 27 Betsdle, 2 Seminare mit 27 Schiilern, 6 Knabenschulen mit 200 Schiilern,
1 Méadchenschule mit 15 Schiilerinnen und 2 Waisenh&user mit 36 Insassen.™

Die Arbeit der protestantischen Missionare (1859 Ch. John Liggin und C. M. Williams
von der American Episcopal Church, 1859 J. C. Hepburn, 1862 G. F. Verbeck vom Ame-
rican Presbyterian Board, 1860 Goble von der Free Baptist Mission Society u.a.) wurde
weniger gestort, kam aber zunédchst iiber vorbereitende und mittelbare Arbeit kaum
hinaus. Der erste Taufling war Yano Ryiizan, ein Dolmetscher; die erste Missionschule
wurde 1869 in Tokyo von Presbyterianern erdffnet, die erste protestantische Gemeinde am
10. Marz 1872 von 11 Ménnern in Yokohama begriindet.™

Zahlreiche fortschrittliche Japaner erkannten im Christentum die geistige Grundlage der
Formen des Denkens, der Wissenschaft, der gesellschaftlichen Sitte usw., in die sich
Japan hineinfinden muBte. Infolgedessen setzte, getragen von den Wogen der Europa-
begeisterung, ein starker Zustrom vorwiegend zu den protestantischen Missionen ein, und
es entstanden rasch wachsende Gemeinden (Presbyterianer, Kongregationalisten, Bischof-
liche Kirche, Methodisten u.a.). Eine japanische Gesandtschaft zum Studium abend-
landischer Verhéltnisse fragte 1871 den Berliner Juristen Gneist, ob er die Einfithrung des
Christentums als Staatsreligion befiirworte, was dieser als MaRBnahmen von oben herab
widerriet. Die Einfihrung des Sonntags als Ruhetag fiir Beamte 1876 forderte die Aus-
breitung weiter. Besonders wirksam in der christlichen Gedankenwelt erwiesen sich die Ein-
fachheit der Gottesanschauung, der Ernst der christlichen Ethik, das Ideal des christlichen
Familienlebens, der Nachstenliebe und der persénlichen Reinheit. Die Missionare konnten,
soweit sie nicht Lehrer an den Staatsschulen im Inneren des Landes waren, zunéchst nur
von den Vertragshafen aus wirken; doch entstanden der jungen Kirche rasch einheimische
Fithrer. Der erste protestantische Pfarrer Japans war Paul Sawayama, seit 1877 in Osaka.
Josepf Hardy Niijima (1843-1890), der vor der Restauration nach Amerika gefliichtet war
und dort ein theologisches Studium absolviert hatte, begriindete mit in Amerika gesam-
melten Mitteln die Doshisha, die erste christliche Hochschule Japans (29. Nov. 1875).
Die Mehrzahl der jiingeren Fithrer ging aus zwei Bibelkreisen hervor, die Kapitan Janes
1876 in Kumamoto (Miyagawa Tsuneteru, Ebina Danjo, Yokoi Tokio, Kanamori Tsirin,
Kozaki Hiromichi) und Prof. Clark 1877 in Sapporo (Uchimura Kanzd) hielten. Trotz
starker Zersplitterung in viele Kirchen wirkte der Protestantismus Japans durch Benutzung
der gleichen Bibeliibersetzung, eines gemeinsamen Gesangbuchs und gemeinsamer Literatur
von Anfang an ziemlich einheitlich. 1888 z&hlte man 25.514 Christen, 249 Gemeinden,
darunter 92 sich selbst erhaltende, 15 Knabenschulen, 39 Madchenschulen, 47 Tagesschulen,
142 Pfarrer, 257 Helfer.

Die katholische Kirche hatte im Anfang noch unter dem alten Argwohn zu leiden. Sie fand
jedoch in der Pflege der altchristlichen Reste ein reiches Arbeitsfeld. Der Apostolische
Vikar fiir Siidjapan berichtete 1892, daR 50.000 Abkémmlinge von alten Christen entdeckt
worden seien; 25.000 schlossen sich der katholischen Kirche an. Auf katholischer Seite

zéhlte man 1890 42.378 Christen, jedoch erst wenige japanischen Priester.
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Ein dritter Zweig des Christentums wurde von Iwan Kasatkin, bekannt unter dem Namen
Nikolai, begriindet. Er kam 1861 in russischen Diensten nach Hakodate, wurde 1871 zum
Archimandriten ernannt und erwarb 1872 in Surugadai in Tokyo ein Grundstiick, auf dem
eine michtige Kathedrale entstand. Seiner kraftvollen Personlichkeit gelang es, eine zah-
lenmiRig zeitweilig bedeutende orthodoxe Kirche zu begriinden, die 1883 schon 11 japa-
nische Priester, 106 Evangelisten und 8.863 Mitglieder besaR.**

Es war nur konsequent, daB die Regierung in einer Zeit, in der sie mit allen Mitteln den
Shinto als Staatsreligion aufzubauen suchte, eine neue und starke Religion nicht zulieR.
Sie lieB sich bei dieser Entscheidung von unterschiedlichen Motiven leiten, deren wichtig-
ste - unter anderen - die folgenden gewesen sein diirften: Angst vor dem Christentum als
Trojanischem Pferd des Kolonialismus, die Gewohnheit, das Christentum als tibel, ver-
werfliche Lehre zu betrachten, Sorge vor inneren Unruhen und der Wille, das Land nicht
der Gefahr einer geistigen “berfremdung” auszusetzen, der Versuch, bei Bewahrung der ei-
genen geistigen und ethischen Grundlagen, die ausldndischen Einflisse auf das praktisch
Verwertbare zu beschranken. Am 15. Méarz (7. April) 1868 erneuerte die Regierung das
Verbot des Christentums. AnléBlich der Entfernung der Anzeigetafeln des alten Regimes
ordnete sie das Aufstellen von “drei stdndigen Anzeigetafeln” an, deren dritte das Verbot
des Christentums bekanntgab.”” Am 4. Schalt-April (25. Mai) 1868 mit der Unterteilung
des Inhalts der “3. stindigen Anzeigetafel” in ein Verbot des Christentums und eines von
“belen Religionen” ein allgemeines Verbot ergangen. Zwar ist fraglich, ob das Verbot
urspriinglich beabsichtigt war, verfolgte die Neuformulierung doch zun&chst das Ziel, die
westlichen Gesandten davon zu iiberzeugen, daR das Christentum nicht beleidigt worden
sei, doch werden Zweifel an der Giiltigkeit des Verbotes mit dem ErlaB der Dienstvor-
schriften fiir Regierungsbezirke und Prafekturen vom 27. Juli (3. September) 1869 ausge-
rdumt. Der einschldgige Satz in diesen Vorschriften lautete: “Ganz zu schweigen von
{ibelen Religionen, sind abwegige Lehren sdmtlich streng verboten.” Es ist unklar, ob der
durch eine Bekraftigungsformel hervorgehobene Ausdruck “iibel Religion (en)* sich auf
das Christentum bezieht oder eine direkte Ubernahme der Formulierung der Anzeigetafel
ist und somit sonstige unerwiinschte Religionen bezeichnet. Doch kann diese Frage unent-
schieden gelassen werden, da das Verbot von “abwegigen Lehren” eindeutig den Willen der
Regierung bekundet, nicht nur das Christentum zu verbieten.” Doch schon in diesem ersten
das Christentum betreffenden ErlaB der neuen Regierung zeigte sich, daB die Religions-
politik keine rein innerpolitische Angelegenheit mehr war. Die westlichen Gesandten nah-
men AnstoB an der Formulierung “die iibel Religion Christentum” , in der sie eine Be-
leidigung der Religion ihrer Lénder sahen. Die Regierung versuchte, die Angelegenheit als
MiBverstidndnis hinzustellen, da Kirishitan-Jashiimon nicht “die {ibel Religionen”, sondern
“das Christentum und {ibel Religionen” bedeute. In diesem Sinne &dnderte sie dann auch
den Text der Anzeigetafel ab. Das Verbot des Christentums indessen wurde durch diesen
Streit nicht beriihrt.

Die Kirche lieRen sich durch das Verbot nicht von der Verfolgung ihres Auftrages ab-
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halten, alle Vélker zu lehren und zu taufen. In den Vertrdgen war den Auslédndern freie
Religionsausiibung in ihren Niederlassungen zugestanden worden. In Nutzung dieses Rech-
tes wurden Kirchen gebaut und kamen Geistliche und Missionare nach Japan. Da Mis-
sionierung untersagt war, sahen sich die Missionare in der ersten Zeit auf vorbereitende
Arbeiten, auf Sprachstudium, Bibeliibersetzung und Veréffentlichung von Publikationen
beschrankt, in denen teils offen, teils versteckt christliches Gedankengut enthalten war.
Doch begannen sie auch schon mit vorsichtiger Missionierung. Durch Arbeit als Arzte und
(Sprach-) Lehrer verbreiteten sie christlichen Geist und - heimlich - christlichen Lehren.
Ein zu offenes Vorgehen verbot sich schon im Interesse der Japaner. So war noch in der
Edo-Zeit eine Gruppe von Japanern wegen Ubertretung der Religionsgesetze ins Gef#ngnis
geworfen worden, deren einziges Vergehen es gewesen war, daB ein Priester die giinstige
Gelegenheit ausnutzend, ihnen eine Predigt in japanischer Sprache gehalten hatte, als sie

die katholische Kirche in Yokohama besichtigen.””
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spiter wurden sie aber verteilt: der Spiegel nach Ise, das Schwert nach Atsuta; nur der
Edelstein blieb im jeweiligen Palaste.”

15) J. Kreiner, a.a.0., S. 383.

16) J.M. Kitagawa,” Th. M. Ludwig, a.a.0., Sp. 1632.

17) J. Kreiner, a.a.0., S. 383. Vgl. Karl Florenz, Der Shintoismus, in: Paul Hinneberg

(Hrsg.), A.a.0, S. 191: “Der Shintoismus setzt sich bereits in seiner &ltesten bekannten
Form, die wir aus den Geschichtswerken Kojiki (712 n. Chr.) und Nihongi (720), und
den Norito, ‘Ritualen’ (zuerst gesammelt und verdffentlicht 927) erschlieRen konnen, aus
polytheistischem Naturdienst und Ahnenkult zusammen.
Zu den urspriinglicheren Naturgottheiten, als da sind: eine Sonnengbttin, ein Mondgott,
Sterngott, Windgdtter, Gott des Sturmes und der Unterwelt, Regengttter, Donnergotter,
Wassergottheiten, FluRgotter, Meergétter, Berggodtter, Baumgotter, Erdgottheiten, ein
Feuergott, eine Nahrungsgottin usw., treten vergdttlichte Heroen, Hauptlinge und vorneh-
mere oder geringere Vorfahren iiberhaupt.”

18) H. Hammitzsch, a.a.0., Sp. 1519,71520.

19) M. Takemura,” Y. Tamura, Buddhismus, in: A.a.0O., 1981, Sp. 1551.

20) A.a.0. “Sechs Nara-Sekte® (Nanto rokushi): Kusha-, Hossd-, Sanron-, Jojitsu-, Kegon-
und Ritsu-Sekte.

21) A.a.0. “Besonders der Todaiji-Tempel der Kegon-Sekte starkte seine Position durch Er-
richtung des GroBen Buddha und durch die Stellung als Landes-haupttempel (Sokokubun-
ji), der die in allen Provinzen errichteten Provinzial-haupttempel (kokubunji) verwalte.
Der Staat setzte dazu ein Gesetz fir Monche und Nonnen (Soniryd) in Kraft, das forderte,
daB auch die buddhistischen Moénche wie die Priester fiir das Heil des Staates beten
miiBten.”

22) Sekiyo Shimode, Chingo kokka no inori (Gebet fir das Heil des Staates), in: K. Kasa-
hara (Hrsg.), a.a.0., S. 50ff. Erst der Takechidaiji (spater als Daianji genannt) wurde
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durch Temmu-Tenno (reg. 673-686) gegriindet. Der Hof-Buddhismus hatte seit Jomei-
Tenno (reg. 629-641) angefangen. Er war Geburt und Gestaltung des Staats-Buddhismus
(Kokka bukkyd).

23) H. Hammitzsch, a.a.0., Sp. 152171522,

24) M. Takemura /Y. Tamura, a.a.0., Sp. 1551.

25) A.a.O., Sp. 1552.

26) H. Hammitzsch, a.a.0., Sp. 1521,1522ff.

27) A.a.0., Sp. 152371524,

28) H. Dumoulin, a.a.0., Sp. 1652.

29) M. Takemura” Y. Tamura, a.a.0., Sp. 1552.

30) H. Hammitzsch, a.a.0., Sp. 152371524

31) A.a.O.

32) H. Dumoulin, a.a.0., Sp. 1652.

33) H. Hammitzsch, a.a.0., Sp. 152371524,

34) H. Dumoulin, a.a.0., Sp. 1652f. Vgl. Sekiyo Simode, Shinbutsushiigd (Synkretische Ver-
mischungen von Buddhismus und Shintoismus), in: a.a.0., 1977, S. 144ff. Nach Simode
hat der Buddhismus in der Nara-Zeit die vollige Unterwerfung des Shintoismus und den
vollkommenen Verlust seiner gottlichen Autoritdt bezweckt. In der Heian-Zeit habe der
Buddhismus die Vorstellungen von Gotter des Himmels und der Erde verdndert; er zeigte
durch Lesung der Sutren vor der Gotter des Himmels und der Erde dem Shintoismus die
freundliche Aufnahme. Die Begriinder der Tendai- und Shingon-Sekte, Saichd und Kikai
hatte keinen Gedanken von Synkretische Vermischungen. Bald nach ihrem Tod hat der
Verkehr mit der Schreinen und die Lesung der Sutren vor der Gotter angefangen. Der
Buddhismus hat das theoretische System, dann hat er die Lehre von synkretischen Ver-
mischungen von Buddhismus und Shintoismus systematisiert. (S. 148f.).

35) A.a.0., Sp. 1523,71524.

36) H. Dumoulin, a.a.0., Sp. 1653.

37) M. Takemura,” Y. Tamura, a.a.0., Sp. 1552.

38) A.a.0., Sp. 1555.

39) A.a.0. Vgl. Josef Kreiner, a.a.0., S.381: “Ende der Heian-Periode traten zahlreiche re-
ligidse Erneuerer auf, die sich zum ersten Mal direkt an das einfache Volk wandten. IThre
Lehre war leicht zu verstehen: Das Endzeitalter (mappd) naht, doch gleichzeitig damit
auch die Hoffnung auf Erlésung und Aufnahme in das Paradies des ‘Reinen Landes’ (jo-
do). Die komplizierten Lehren und Riten der fritheren Schulen wurden abgelehnt. Der ein-
zelne wurde auf die Gnade Amida Buddhas verwiesen, dessen Namen und Rezitation
allein bereits Erlosung bringen. Oft verbindet sich mit diesen Lehren ein soziales und
politisches Engagement, das bis hin zur Forderung nach Gleichheit aller Menschen nicht
nur vor Buddha, sondern auch in dieser Welt (Kirchenstaat) geht.*

40) H. Hammitzsch, a. a. 0., Sp. 1527,1528. Aus dem Mappd-Gedanken “entsteht dann die
Forderung, in der Periode des ‘Letzten Gesetzes’ die Erleuchtung nicht mehr auf dem
‘schwierigen Weg eigenen Bemiihens' (jiriki no nangyddd) zu erlangen, sondern die
richtigste Lebensweise sei es, den ‘leichten Weg' zu wihlen und den anderen (Amida) mit
der eigenen Erleuchtung und Erlésung zu beauftragen (tariki no igyddd). Damit war
dann die Lehre gefestigt, die Erleuchtung durch ausschlieBliche Anrufung des Namens des
Amida (Amitabha Buddha) erlangen zu kénnen. Vor seiner Buddhawerdung hat Amida

wihrend seiner Zeit als Dharmakara (Hoz0 Bosatsu) 48 Geliibde abgelegt, von denen das
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18. lautet: ‘Ich winsche, daB alle Lebewesen in meinem Reinen Land (Jddo) wiederge-
boren werden, und ich will nicht Buddha werden, wenn ich nicht auch denjenigen Men-
schen erldsen kann, der meinen Namen nicht mehr als zehn Mal angerufen hat.’ Die Jodo-
Gelehrten stiitzten sich auf dieses Geliibde und lehrten, daB dieser Wunsch Wirklichkeit
geworden sei und jeder, der den Namen des Amitabha Buddha auch nur zehn Mal anrufe,
unter allen Umsténden in das Reine Land gelangen koénne, da Dharmakara bereits die
Buddhaschaft des Amitabha Buddha erlangt habe. Deswegen wurde die Anrufung des
Namens Buddhas in der Form Namu Amida Butsu als fiir die unfdhigen Menschen der
Periode des ‘Letzten Gesetzes' als am geeignetsten ausgewihlt. Dieser ‘leichte Weg' (igy®-
dd) stand somit im Gegensatz zu der fiir den einfachen Menschen schwer zuverstehenden
Tendai-Schule und sorgte fiir eine schnelle Verbreitung als Erléserreligion unter dem
Volk.®* M. Takemura/Y. Tamura, a.a.0., Sp. 1556.

41) H. Hammitzsch, a.a.0., Sp. 1527,71528.

42) A.a.0., Sp. 1529,71530. J. Kreiner, a.a.0., S. 382: “Die Monche Eisai und Ddogen brachten
im 13. Jahrhundert eine neue Lehre, den Zen, von China nach Japan. Im Zen muB der
einzelne Mensch durch eigene Kraft den ‘Weg' der Ubung beschreiten und ist imstande,
Erleuchtung (satori) und Erlésung zu erreichen. Die Betonung, die hochste Wirklichkeit
sei im Hier und Jetzt zu suchen und kénne nur in der iibenden Realisierung dieses Jetzt
liegen, sprach in erster Linie den Samurai-Ritterstand des Mittelalters an.”

43) M. Takemura, /Y. Tamura, a.a.0., Sp. 1558f.

44) A.a.0., Sp. 1560f.

45) A.a.0., Sp. 1561f.

46) A.a.0., Sp. 1562. Vgl. H. Hammitzsch, a.a.0., Sp. 1527,/1528: “Seine Lehre konzentriert
sich auf zwei Brennpunkte, auf das Lotossutra (Mydrengekyd, sk. Saddharmapundarika-
sutra) und auf das ‘Land’ , wobei das ‘Land’ eben das ‘Land der Gottheiten’ , ndmlich
Japan ist, dessen Gottheiten (kami) das Lotossutra schirmen. Seine Lehre ist ihm die
alleingiiltige und mit ihrer Verkiindung erstrebt er die religiose Einheit Japans; ihr liegt
zugleich ein starker nationaler Gedanke zugrunde. Alle anderen Lehren lehnt, wie aus
seinen Shika kakugen (vier Leitworten) hervorgeht, Nichiren ab:'Nembutsu ist Holle,
Zen Hollenfiirst, Shingon des Landes Untergang und Ritsu des Landes Verréter.” "

47) H. Dumoulin, a.a.0., Sp. 1654.

48) A.a.0. Sp. 1654f.

49) Arcadio Schwade, Christentum, in: Japan-Handbuch, 1981, Sp. 1569.

50) A.a.O., Sp. 1569f. Vgl. H. Hammitzsch, a.a.0., Sp. 1529,71530: “Die Zahl der zum Chri-
stentum konvertierenden Japaner, darunter viele der Feudalherren von Kyiishli, nahm
zunichst rasch zu. Neben religiosen Erwiagungen standen wohl vor allem auch handels-
politische.”

51) A.a.0., Sp. 1570. Vgl. H. Hammitzsch, a.a.0., Sp. 1529,71530: “Jedoch im Verlauf der
Zeit wurde die neue Religion von der Seite der Herrschenden mit zunehmender Skepsis
betrachtet, und die politischen Ereignisse fithrten schlieBlich zum Verbot der Lehre, zur
Verfolgung ihrer Glaubigen und schlieBlich zur LandesabschlieBung iiberhaupt.”

52) M. Takemura /Y. Tamura, a.a.0., Sp.1564f. Vgl. J. Kreiner, a.a.0., S.382: “Anfang des
17. Jahrhunderts erfolgte ein Einbau des Buddhismus in das System des Tokugawa-
Shogunates. Jede Familie war gezwungen, sich in der Pfarrgemeinde eines Tempels re-
gistrieren zu lassen. Alle Tempel wurden, nach Sekten getrennt, zu hierarchisch aufge-

bauten kirchlichen Superstrukturen der Bevoélkerung erreicht, dem Buddhismus aber alle
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Initiativen und jede geistige Freiheit genommen worden. Als das Shogunat 1868 zusam-
menbrach, richtete sich der Zorn des Volkes vielerorts gegen den Buddhismus und dessen
Tempel.”

53) H. Hammitzsch, a.a.0., Sp. 1529,71530.

54) Klaus Kracht, Nationalismus, in: Japan-Handbuch, 1981, Sp. 455f.

55) Klaus Kracht, Nationale “Philosophie® , in: A.a.0., Sp. 1363.

56) K. Kracht, Nationalismus, in: A.a.0., Sp. 456.

57) K. Kracht, Nationale “Philosophie® , in: A.a.0., Sp. 1363.

58) A.a.O.

59) Karl Florenz, Die Religion der Japaner. Der Shintoismus, in: Paul Hinneberg (Hrsg.),
A.a.0, S. 211f.

60) H. Hammitzsch, a.a.0., Sp. 1592,1530ff.

61) H. Dumoulin, a.a.0., Sp. 1655.

62) K. Kracht, a.a.0., Sp. 1364. Vgl. Ulrich Goch, Geschichtsschreibung, in: Japan-Hand-
buch, 1981, Sp. 401: ‘Ganze Generationen von Wissenschaftlern der sog. Mito-Schule arbei-
teten von 1657 bis 1906 an dieser Kompilation, die nach dem Vorbild des Shih-chi, des er-
sten Werks der chinesischen Dynastiegeschichtsschreibung, konzipiert wurde, vor allem
im Aufbau: Kaiserannalen (hongi), Biographien (retsuden), Monographien (shi) und
Tabellen ¢(hyd). Hongi und retsuden wurden 1720 abgeschlossen und in iiberarbeiteter Fas-
sung 1852 gedruckt. Die Dainihonshi ist das Hauptwerk des shinto-konfuzianischen offi-
ziellen Nationalismus mit der Betonung der Einzigartigkeit des gottlichen Tennotums und
der Tradierung der Tenno-Wiirde in einer einzigen Familie. Die ‘Drei groBen beson-
deren Pinsel’ (sandaitokuhitsu), d.h. die neuen Ergebnisse der Dainihonshi, betrafen
dann auch drei Aderungen in der Tenno-Liste: eine mythische Tenno wurde zur Regentin
zuriickgestuft, ein weiterer Tenno in die Liste aufgenommen und der Siid Hof, bis zu
dessen Ende die Dainihonshi berichtet, zur legitimen Linie erkldrt. Die Relevanz dieser
drei in der Meiji-Zeit per Gesetz sanktionierten Korrektur der Tenno-Liste liegt darin,
daB damit die bislang als seishi anerkannten Geschichtswerke ihren Unfehlbarkeits-
charakter einbiiR “ten, den allein die Dainihonshi erbte.”

63) K. Kracht, Nationalismus, in: A.a.0., Sp. 456.

64) H. Hammitzsch, a.a.0., Sp. 1531,71532.

65) Ernst Lokowandt, Die rechtliche Entwicklung des Staats-Shinto in der ersten Halfte der
Meiji-Zeit (1868-1890), 1976, S. 20.

66) Die Daten nach dem japanischen Mondkalender, in Klammer das entsprechende Datum
nach dem gregorianischen Kalender.

67) A.a.0., S. 358: “Beziiglich der gegenwirtigen Riickkehr zu Tennoherrschaft (Osei-fukko),
beziiglich dessen, daB man, auf der Basis der Anfédnge der Reichsgriindung durch Jimmu-
Tenno, alle Dinge erneuerte und geruhte, zum erhabenen System der Einheit von Kult
und Regierung zuriickzukehren, wurde auf hochsten Befehl hin angeordnet, daB zun&chst
und als erste das Jingikan neugegriindet werden, und nach seiner Errichtung alsbald
auch all die verschiedenen Zeremonien wiederbelebt werden sollen.”

68) A.a.0., S. 22, S.368: “l.In weitestem Umfange sollen Versammlung ins Leben gerufen und
alle Staatsgeschéfte in Ubereinstimmung mit der offentlichen Meinung entschieden wer-
den. 2. Alle, hoch und niedrig, sollen einmitig ihr Besten in allen Staatsangelegenheiten lei-
sten. 3. Es ist notwendig, daB allen, von den Zivil- und Militdrbeamten angefangen bis zum
gewdhnlichen Volk, in gleicher Weise die Moglichkeit gegeben wird, ihre Ziele zu ver-
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wirklichen, auf daB sie nicht unzufrieden werden. 4. Alte schlechte Gewohnheiten
sollen abgeschafft werden, und alles soll auf den gerechten und unparteiischen Grund-
sitze von Himmel und Erde basieren. 5. Kenntnisse aus allen Teilen der Welt missen
erworben werden, um dadurch den kaiserlichen Staat von Grund auf zu fordern.”

69) A.a.O., S. 22.

70) A.a.0., S.25ff. Vgl. H. Hammitzsch, a.a.0., Sp. 1531 71532: “Die antibuddhistische Be-
wegung nahm unter dem Slogan ‘Hinweg mit dem Buddha-Gesetz, beseitigt die Lehre
des Shaka' (Haibutsu kishaku) einen verhingnisvollen, wenn auch kurzfristigen Ver-
lauf.* M. Takemura,Y. Tamura, a.a.0., Sp.1557: “In der Meiji-Zeit kam dann die offi-
zielle Trennung von Shinto und Buddhismus von Gesetzes wegen (Shinbutsu bunri rei
1868), was zu einer Bewegung fithrte, die sich die Abschaffung des Buddhismus zum Ziel
setzte (Haibutsu Kishaku Undd). Die Aufwertung des Shinto zur Staatsreligion war ein
schwerer Schlag fir den Buddhismus.” Wegen dieser Bewegung, z.B. “in Satsuma wurde
der Buddhismus praktisch ausgeloscht, in Toyama wurde die Zahl der Tempel von 1.630
auf 7 verringert: fir jede der 7 buddhistischen Sekten ein Tempel.”

) A.a.O., S. 33ff.

72) A.a.0., S. 36ff.

73) Noboru Miyata, Gestaltung des Staats-Shinto, in: Kasahara Kazuo (Hrsg.), Nihon Shi-
kyd shi I (Japanische Religionsgeschichte), 1977, S. 309.

74) A.a.0., S. 310. E. Lokowandt, a.a.0., S. 382f.: “Die politische Lehren sind angemessen
zu verdeutlichen und die Gottliche GroBe Lehre (Kannagara no Daidd) dadurch stérken.
Deshalb werden neu Prediger berufen und mit der Verbreitung der Lehre im ganzen Rei-
che betraut.”

75) J.M. Kitagawa, Th. M. Ludwig, a.a.0., Sp. 1636.

76) E. Lokowandt, a.a.0., S. 166f.

7 A.a.0., S. 132.

78) A.a.0., S. 136f., S. 388: “Da die Schreine Kultstatten des Staates (Kokka no Sdshi) sind,
Abschaffung des erblichen Priestertums an den Ise- und den anderen Schreinen, statt
dessen Ernennung aufgrund sorgfiltiger Auswahl!® .

79) Noboru Miyata, a.a.O., S. 311.

80) E. Lokowandt, a.a.0., S. 189ff., S. 442: “Die im Juli 1871 verfiigte Erfassung der Pfarr-
kinder (ujiko-shirabe) wird, bis auf weitere Anweisung, ausgesetzt.”

81) A.a.O., S. 193.

82) A.a.0., S. 167, 405:Nr. 398 des Dajokan vom 8. August 1871 (Aufldésung des Jingikan,
Einrichtung des Jingishd) “Das Jingikan (Amt fir Schreinwesen) wird in das Jingishd
(Schreinministerium) umgewandelt.”

83) A.a.0O., S. 168.

84) A.a.0., S. 169.

85) A.a.0., S. 38.

86) A.a.0., S. 216f.

87) A.a.O., S. 217f.

88) A.a.0., S. 423f.; Ubergabe der 3 Lehrgebote an die Kyddoshoku (Tasshi des Kydbushd
vom 28. April 1872): “l. Der Geist der Verehrung der Gotter und der Liebe zum Vater-
land ist zu erfassen und anzunehmen. 2. Die Gesetze der Natur und die Gebote der
Menschen sind offenbar zu machen. 3. Die Herrschaft des Kaisers ehrend, ist fiir die
Befolgung des Willens des Hofes zu sorgen.”
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89) A.a.0., S. 218: “Die 11 Themen lauteten: die Kraft der Gotter und die Gnade des Kaisers;
die Unsterblichkeit der menschlichen Seele; die Erschaffung der Welt durch die himmli-
schen Gotter; die Scheidung der Welt in Diesseits und Jenseits; Patriotismus; Gotter-
Zeremonien; die Beschwichtigung der Seelen; das Verhiltnis zwischen Herrscher und
Untertan; das Verhiltnis zwischen Vater und Sohn; das Verhaltnis zwischen Mann und
Frau; das Oharai (Reinigungszeremonie). Die 17 Themen lauten: die Staatsidee des
Kaiserreiches; die Erneuerung der kaiserlichen Politik; die Unwandelbarkeit des
Prinzips; die Anpassung der Institutionen an die Zeiten; die Ungleichheit von Menschen
und Tier; die Pflicht zu lernen; Beziehungen zu allen Léndern; Rechte und Pflichten; die
Anstrengung von Geist und Korper; die Vielfalt der Regierungsformen; Zivilisation und
Aufkldarung; die Entwicklung des Rechts; dffentliches Recht und biirgerliches Recht; die
Pflicht jeden Untertanen zu belehren; Steuern und Dienstleistungen; landwirtschaftliche
und industrielle Produktion; nationaler Wohlstand und militérische Stirke.*

90) A.a.0., S. 219.

91) K. Morioka, a.a.0., S. 311f.

92) E. Lokowandt, a.a.0., S. 219f.

93) A.a.0., S. 222.

94) A.a.0. Vgl. Shimaji Mokurai, Kritisches Memorial iiber 3 Lehrgebote vom Mai 1872, in:
Yoshio Yasumaru,” Masato Miyachi (Hrsg.), Shiikyd to kokka (Religion und Staat),
1988, S.234ff. Shimaji Mokurai, Memorial iiber die Trennung von Daikyoin vom 1873, in:
A.a.0., S. 243ff.

95) K. Morioka, a.a.0., S. 312.

96) A.a.0O., E. Lokowandt, a.a.0O., S. 222f.

97) A.a.O., S. 313, E. Lokowandt, a.a.0., S. 223.

98) E. Lokowandt, a.a.0., S. 223f.

99 A.a.O., S. 224.

100) A.a.0., S. 224f.

10D A.a.O., S. 225.

102) K. Morioka, a.a.0., S.313.

103) A.a.0. Vgl. Zu der Auseinandersetzung iiber die Verehrten Gottheiten, Shigeyoshi Mura-
kami, Tennosei kokka to shitkyd (Tennotumsstaat und Religion), 1986, S. 84ff.

104) K. Morioka, a.a.0., S. 313; S. Murakami, a.a.0., S. 89f.

105) K. Morioka, a.a.0., S. 314; S. Murakami, a.a.0., S. 90; E. Lokowandt, a.a.0., S. 331.

106) E. Lokowandt, a.a.0., S. 328.

107) E. Lokowandt, a.a.0., S. 329.

108) E. Lokowandt, a.a.0., S. 185f.

109) E. Lokowandt, a.a.0., S. 186f.

110) E. Lokowandt, a.a.0., S. 245ff.

111) E. Lokowandt, a.a.0., S. 255.

112) E. Lokowandt, a.a.0., S. 256: “l. Klasse erhielten jahrlich 2493.72 Yen, 2. Klasse
1600.01 Yen, 3. Klasse 1165.51 Yen" .

113) E. Lokowandt, a.a.0., S. 257.

114) E. Lokowandt, a.a.0., S. 316. N. Miyata, a.a.O., S. 315f.

115) E. Lokowandt, a.a.0., S. 320.

116) E. Lokowandt, a.a.0., S. 42ff.: “Grundlegend fiir die schlieBliche Aufhebung des Verbots
des Christentums war ein Ereignis, das in die letzten Jahre der Edo-Zeit zuriickreicht: die
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Entdeckung und Verfolgung der ‘heimlichen Christen’ von Urakami. In Kylishii war die
erste christliche Mission vom 16. und Beginn des 17. Jahrhunderts besonders erfolgreich
gewesen. Hier gelang es auch dem Christentum, trotz ausgekliigelter Kontrollverfahren,
als geheime Lehre zu iiberleben. Einer der Orte mit einer starken christlichen Tradition
war das Dorf Urakami bei Nagasaki. Hier waren wahrend der Edo-Zeit schon drei mal
Christen entdeckt worden.

Die erste (katholische) Kirche in Nagasaki wurde im Januar (Februar) 1865 fertigge-
stellt. Priester dieser Kirche war der Franzose Taddee Pettijean (1829-1882). Er hatte es sich
zur besonderen Aufgabe gemacht, die Statten fritherer Christenverfolgungen aufzusuchen
und nach Méglichkeit ‘heimlichen Christen’ zu entdecken. Es bedurfte jedoch keiner
groBen Anstrengung seinerseits, schon am Tage der Fertigstellung besuchten Christen
aus Urakami die Kirche und offenbarten ihm ihren Glauben. Unter seiner Fithrung
wuchs die christliche Gemeinde schnell und zéhlte bald mehrere Tausend Glaubige. Auch
wurden die Christen selbstbewuBter, sie begannen Begridbnisse ohne Hinzuziehung buddhi-
stischer Priester abzuhalten, trennten sich offiziell von ihren buddhistischen Tempeln,
und im Jahre 1867 tibergaben etwa 700 Haushaltsvorstdnde der Ortverwaltung eine Na-
mensliste mit einem Bekenntnis zum Christentum.

Die japanischen Behtdrden reagierten auf diese Herausforderungen mit Verhaftungen,
konnten aber angesichts der Proteste der ausldndischen Konsuln und der besonders engen
Beziehungen zwischen Frankreich und dem Bakufu keine durchgreifenden MaBnahmen
ergreifen. Als das Bakufu stiirzte, war nur noch ein Christ in Haft.

Der Protest der Konsuln stiitzte sich auf das Naturrecht: man wolle sich nicht in inner-
japanische Angelegenheiten mischen, doch iibersteige die Frage der Glaubensfreiheit das
innerstaatliche Recht, dies sei eine Frage der Menschlichkeit, der im Naturrecht veranker-
ten Menschenrechte. Auch die spiteren westlichen Proteste folgten im Wesentlichen dieser
Argumentation.”

117) E. Lokowandt, a.a.O., S. 43f.

118) E. Lokowandt, a.a.0., S. 44f.
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