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Vorbemerkung

Kaum eine andere Kultur wird mit derart klischeehaften Begrif-
fen und Bildern bedacht wie die japanische. Ist Japan dem einen
unvermindert das Land femostlicher ,, Tradition”, so vertnagder
andere hier nur noch die pure ,,Moderne” im westlichen Sinn zu
erblicken.

Das Problem von ,, Tradition” und ,,Moderne” erweist sich da-
mit als ein extrem komplexes und vielschichtiges. Die Kultur des
modernen Japanist insgesamt nicht vereinfachend als,,modern”
oder , traditionell”, wie auch nicht als eine bloffe Kombination
der beiden Antagonismen {,alt plus neu”) zu begreifen, sondern
stellt eine kutlturelle Mimikry dar, in welcher ,, moderne Arche-
typen”, von denen in Anlehnung an C. G. Jung gesprochen wer-
den konnte, mit , kiinstlichen Traditionen”, ganz im Sinne von
Eric Hobsbawm (..invented traditions”) und Dietmar Rothermund
(,, Traditionalismus”), im Wettstreit miteinander liegen und den
verwirrten Beobachter haufig an die ,,Unerklarbarkeit” der japa-
nischen Kultur glauben lassen.

Im Rahmen dieser Auseinandersetzung kommt dem japani-
schen Kaiserhaus eine zentrale Stellung zu. Steht die Institution
des Tenno zwar einerseits fiir ,, uralte Tradition”- eine kulturelle
Konstante inmitten des totalen gesellschaftlichen Wandels - so
hat sich doch andererseits Japans Entwicklung zu einem moder-
nen Staat im 19. und 20. Jahrhundert erst im Bezugsrahmen des
neuzeitlichen Tenn6-Systems vollziehen kénnen, das damit als
ein Garant der ,,Moderne” erscheint.

Auch die hier vorgelegten Essays zur Stellung des Tennd im
modemen Japan, die verstreut an anderen Stellen bereits erschie-
nensind und, ihrer thematischen Einheit wegen, hier nocheinmal
in teilweise vollkommen tiberarbeiteter und aktualisierter Form
monographisch zusammengefait werden, konnen diese Grund-
satzfragen nicht 16sen. Die Arbeiten unternehmen den Versuch,
wie einzelne Stollen in einem Gebirge von Fragen, sich dem Pro-
blem des modemen Tenndismus in einzelnen Aspekten, vor-
nehmlich vom Standpunkt der Kulturanthropologie ausgehend,
zu nahern. So heterogen sich die behandelten Themen darstellen,
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so sind sie letztlich doch einem , Generalthema“ verpflichtet, das Inhalt
die einzelnen Beitrdge miteinander verbindet: Es handelt sichum
das Problem der Authentizitat von Traditionellem und Neuzeit-
lichem, um die Frage, ob das ,Modeme” gleichzeitig immer
~neu” und die , Tradition” stets ,alt” seien. Zeigt sich doch bei
genauerer Betrachtung, daf8 so vieles am japanischen Kaisertum,
das durch Tradition legitimiert scheint, in Wirklichkeit erst in der
ausgehenden Meiji-Zeit, insbesondere in den Jahren seit 1889,
planmagBig geschaffen und mit kiinstlicher Alterspatina versehen
wurde, wahrend anderes, unzweifelhaft neuzeitlich Scheinendes
aber, wie etwa der Yasukuni-Schrein in Tokyd, wirklich archai-
sche Vorstellungen inkorporiert,die ihrerseits jedoch ganzlichan-
deren Traditionslinien als denen der ,grofen” Staatsidee ent-
stammen und in der Neuzeit lediglich einer Umdeutung ausge-
setzt waren.

Dievorliegenden Arbeiten eint die methodische Uberzeugung,
daB die Elemente der neuzeitlichen japanischen, von auBen ge-
sehen ,,fremden” Kultur, dann verstehbar sind, wenn sie in ihrer
traditionsgebundenen Heterogenitit sowie wechselseitigen Be-
dingtheit erklart und damit dem interkuliturellen Verstehen er-
schlossen werden. Der soziologisch-funktionalen Frage nach
dem ,wie” geht diedes kulturanthropologisch-diachronen , war-
um” voran. Nur das minuzidse Nachzeichnen der Entwicklung
einer Kultur und der sie konstituierenden Elemente in all ihrer
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In diesem Sinne hoffe ich, mit der vorliegenden Sammlung
gerade in Zeiten weltweit zunehmender national(istisch)er Ver-
hartungen und interkultureller Sprachlosigkeit, einen kleinen
Beitrag zur Dechiffrierung des ,,Fremden”, das doch nurein,, An-
deres” ist, leisten zu konnen.

Hamburg, im April 1991



Einleitung

Zur Entwicklung der Tenno-Institution in Japan

Zweirituelle Ereignisse der Jahre 1989 und 1990 prigten weltweit
ein neues BewuBtsein fiir die Belange des japanischen Kaiserhau-
ses: Mit den Beisetzungsfeierlichkeiten (Taisé no rei) des 24. Fe-
bruar 1989 nahm Japan endgiiltig Abschied von dem nach langer
Krankheit am 7. Januar des Jahres verstorbenen Showa-Tennd;
durch den Sokui no rei-Ritus (,Ritus der Thronbesteigung) vom
12. November 1990, und mehr noch das Daijdsai (,,Fest des Gro-
Ben Kostens“) vom 23. November 1990, wurde der bisherige
Thronfolger zum neuen Tennd erhoben.

Die grofle Anteilnahme der Bevilkerung, insbesondere an
Krankheit und Tod des Shéwa-Tenng, hatte, zum Erstaunen der
Weltoffentlichkeit, die tiefen Sympathien, welche diesem Kaiser
in der japanischen Bevélkerung nach wie vor entgegengebracht
wurden, deutlich gemacht. Gleichzeitig aber setzte in Japan, wie
auch im Ausland, insbesondere in den Landern der ehemaligen
Kriegsgegner, mit dem Tod des Tenno eine 6ffentliche Diskussion
um Stellung und Funktion des Kaiserhauses in der japanischen
Gegenwart und jlingsten Vergangenheit ein, hier vornehmlich
das Problem einer personlichen Kriegsverantwortung (sensg seki-
nin) des Tenné wahrend des Zweiten Weltkrieges betreffend. Die
Debatte wurde in einer bis dato unbekannten Schirfe ausgetra-
gen, in Japan wie auch im Ausland Wéhrend hauptséchlich von
Seiten japanischer Konservativer die Auffassung beschworen
wurde, mit dem Tod des Shdwa-Tennd sei auch eine ganze Epo-
che, die Shéwa-Zeit mit ihrer Verstrickung in Krieg und Milita-
rismus, zu ihrem unwiderruflichen Abschluf8 gelangt, und Japan
konne nun frei und unbeschwert von den Schatten der Vergan-
genheit in die Zukunft blicken', so zeigte sich, nicht nur anhand

! Vgl. u. a. Mainichi-gurafu-kinkyii-zokan: Showa-Tennd taisd, Mainichi-
shinbunsha (Hg.), Toky0, Mdrz 1989: é5. Die Neue Ziircher Zeitung
schrieb in einem Kommentar (,Umstrittene Erziehungsreform in Ja-
pan”), nach Ansicht ,erzkonservativer” Kreise habe , Kaiser Hirohito
das ,schlechte Gewissen wegen der katastrophalen kriegerischen Ag-
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der kritischen Kommentare des Auslandes, wie sehr hier
Wunschdenken und Realitit in einen Konflikt miteinander zu ge-
raten drohten. Gerade anli8lich der Beisetzung des Showa-Tenno
wurden vielmehr die das Kaiserhaus betreffenden schmerzlichen
Probleme und Fragen erneut aufgeworfen, und Japan scheint sich
seitdem inmitten einer noch lange nicht abgeschlossenen inneren
Diskussion zu befinden.?

Aus dem Kontext der dffentlichen Debatte ragen zwei Frage-
stellungen besonders hervor. Zum einen wird intensiv und kon-
trovers diskutiert, inwieweit dem Tenné wahrend der Kriegszeit
in den 30er und 40er Jahren eine persénliche Entscheidungsbe-
fugnis und damit Verantwortlichkeit fiir den Kriegsverlauf zuer-
kannt werden kann, bzw. muB.® In diesem Zusammenhang hat

gressionen Nippons mit sich ins Grab genommen’”. Besonders im
asiatischen Ausland erregte die kurz vor der Beisetzung des Tenno
vom Ministerprasidenten im Parlament getroffene Feststellung Auf-
sehen, es konne erst von spateren Historiker-Generationen geklart
werden, ob der Pazifische Krieg auf einer ,japanischen Aggression”
beruhe.

Von der Bandbreite der innerjapanischen Diskussion vermitteln die
im Themenheft , Die Zeit des Showa-Tennd, I“ der Zeitschrift Kagami
(Neue Folge, Jg. XVI, Heft 1/2, 1989) iibersetzten Beitréage einen ersten
Eindruck.

Am 18. Januar 1989 erklirte die Vorsitzende der Sozialistischen Partei
Japans, Doi Takako, in einer offentlichen Veranstaltung, sie sei von
der personlichen Kriegsverantwortung des Tenno tiberzeugt. Eine am
16. und 19. Februar 1989 von mehreren Femsehgesellschaften in Ja-
pan und den USA durchgefiihrte reprasentative Meinungsumfrage
ergab, da8 60% der Japaner und 79% der US-Amerikaner an eine ge-
wisse personliche Kriegsschuld des Tenné glauben, wahrend 34% der
Japaner und 3% der US-Amerikaner diese Ansicht nicht teilen (Japan
Times, 24.2.1989).

Anlaglich des Todes Kaiser Hirohitos veroffentlichte eine Reihe pro-
minenter australischer, amerikanischer und britischer Japanologen ei-
ne kritische Resolution zur personlichen Rolle des Tennd. Der um-
fangreiche Text schlieBt mit den Worten: ,,With the death of Hirohito,
therefore, it is appropriate to combine sympathy with his family over
the personal loss with solidarity to those sections of the Japanese peo-
ple who are struggling to free themselves from the weight of atavistic,
demeaning and oppressive cultural traditions of which he was the
central embodiment.” (In: Japanese Studies Association of Australia.
Newsletter, vol. 9, No. 1, March 1989: 21).
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vor allem die spektakuldre Affire um den Biirgermeister von Na-
gasaki, der dem Tenno eine personliche Mitschuld anlastete, fiir
auch internationale Beachtung gesorgt. Motoshima Hitoshi, Mit-
glied der Regierungspartei Jimintd (LDP) und Biirgermeister der
Stadt Nagasaki, hatte am 7. Dezember 1988 vor dem Rat der Stadt
offentlichdem Kaiser Verantwortung ftir Japans Rolle im Zweiten
Weltkrieg angelastet und spéter tiberdies erklart, der Atombom-
ben-Abwurf auf Nagasaki hitte vemnieden werden konnen,
wenn der Tenno den Krieg frither beendet hatte. Als Folge dieser
Auferungen erlitt Motoshima schwerste Repressalien innerhalb
seiner eigenen Partei und wurde von diversen rechtéradikalen
Organisationen mit Todesdrohungen iiberhduft. SchlieBlich wur-
de der , Fall Motoshima“ allgemein als ein Priifstein fiir die Frei-
heit der Meinungsdufierung im gegenwartigen Japan gewertet.
Ihren vorldufigen Hohepunkt hat diese schlimme Affirein einem
am 18. Januar des Jahres 1990 vernibten Mordanschlag auf Mo-
toshima gefunden, dem der Biirgermeister nur schwerverletzt
entkommen konnte.*

Zum anderen wird seit dem Ableben Kaiser Hirohitos die Po-
sition des Kaiserhauses im Rahmen des japanischen Staates
grundsatzlich erortert. Diese Frage stellt sich ungeachtet des ver-
fassungsrechtlich langst vollzogenen Wandels der Stellung des
Tennd von einem einstmals sakrosankten, gottlichen Souveran,
wie ihn die bis 1946 geltende , Meiji-Verfassung” vorsah, hin zu
einer blof8 reprasentativen Funktion entsprechend der Nach-
kriegsverfassung. Stellte die Meiji-Verfassung vom 11. Februar
1889 noch kategorisch fest: , Das Kaiserreich GroB-Japan wird be-
herrscht und regiert von dem Kaiser aus der seit der Griindung
des Reiches ununterbrochen herrschenden Dynastie” (Artikel 1),

Vgl. in diesem Zusamumenhang auch die von Peter Wetzler vorgelegte
Untersuchung; ,, Kaiser Hirohito und der Krieg im Pazifik”, in: Vier-
teljahreshefte fiir Zeitgeschichte, Heft 4, 1989.

* Dag dieser Fall in Japan ein ungewohnlich groes Aufsehen erregt
hat, zeigt u. a. ein Buch, das im Jahr 1990 mit groBem Erfolg auf den
japanischen Markt kam. Darin sind Ausziige der insgesamt 7300 Brie-
fe abgedruckt, die dem Biirgermeister von Nagasaki in dieser Ange-
legenheit aus der japanischen Bevdlkerung zugegangen sind. Er-
staunlicherweise dufert sich ein GroBteil der Zuschriften positiv zu
den Ansichten Motoshimas (Nagasaki-shichd e no 7300 no tdri no tegami.
Tenné no senso-sekinin 0 megutte, Komichi shobd, Tokyd 1990).
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und: , Der Kaiser ist heilig und unverletzlich” (Artikel 3)°, so
schreibt die demokratische Nachkriegsverfassung vom 3. Mai
1947 dem Tennd, ebenfalls in Artikel 1, eine nur noch ,,symboli-
sche” Bedeutung zu; seine Stellung bezieht der Kaiser aus dem
Willen des souverianen Volkes, ,er besitzt keinerlei Befugnisse
hinsichtlich der Staatsfiihrung” (Artikel 4, Absatz 1).° Ist die Stel-
lung des Kaisers somit rein staatsrechtlich als geklart zu betrach-
ten, so entbrannte angesichts von Tod und Beisetzung des Showa-
Tennd dennoch die Diskussion um die eigentliche Verfassungs-
wirklichkeit in liberraschender Scharfe, und insbesondere das
Ausland fragte sich, ob dem Kaisertum auch im heutigen Japan
noch eine weitaus bedeutendere Funktion zukomme als gemein-
hin angenommen; und ferner, warum Japan derartige Schwierig-
keiten habe, der Welt —und moglicherweise auch sich selbst — die
Stellung des Tenno in seiner Gesellschaft zu erklaren.

Diese Irritationen beruhen auf der Tadsache, daf mit dem enor-
men Wirtschaftserfolg der Nachkriegszeitauch das Aufkommen
eines neuen Japan-Bildes in der Weltffentlichkeit zu verzeichnen
gewesen war. Japan galt seither, entgegen friiheren Klischees, vie-
len Beobachtern als Verkdrperung eines ausschliellich ékono-
misch-technologischen Utopia, als ein ,Superstaat”, dessen Er-
folge, nach Ansicht auslandischer Kritiker, nur auf kollektivem
Arbeitseifer und geschichtslosem Fortschritsglauben seiner Be-
volkerung beruhen konnten.

Doch scheinen die internationalen Kommentatoren das Bild
eines ausschlie8lich westlich-technologisch orientierten, ,,moder-
nen” und rationalen Japan so intensiv gezeichnet zu haben, daf3

5 Eine umfassende Diskussion der Meiji-Verfassung liefert lenaga Sa-
burd: Nihon kindai kemp6 shisoshi kenkyu, Tokyo 1967; vgl. auch Wil-
helm Rohl: Die japanische Verfassung, Frankfurt, Berlin 1963. Zum The-
ma ,, 100 Jahre Meiji-Verfassung — Staat, Gesellschaft und Kultur im
Japan der Meiji-Zeit” fand im Juni 1989 ein wissenschaftliches Sym-
posium statt, dessen Ergebnisse in der Zeitschrift Oriens Extremus
(Band 33 / 1, 1990) veroffentlicht wurden.

6 Text der Nachkriegs-Verfassung in Nagai Ken'ichi: Nihon koky kempo
nodotai, Tokyd 1968: 252f€.; vgl. Sakurai Shoher: (Yosetsu) Nihon koku
kempo, Tokyo 1972; Hasegawa Masayasu: Showa kemposhi, Tokyd 1975,
Reinhard Neumann: Anderung und Wandlung der japanischen Verfas-
sung, (Schriftenreihe Japanisches Recht, Bd. 12), Koln 1982: 108-120,
185-204.
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die Weltoffentlichkeit den Ereignissen um das Kaiserhaus seit
dem Herbst des Jahres 1988 schlielich weitgehend verstandnis-
los gegeniiberstehen mufite. Irritiert konstatierte man nun ,,tra-
ditionelle”, gar ,archaische” Elemente im gegenwartigen Japan;
Faktoren, die so gar nicht mit dem liebgewonnenen Bild vom
»Superstaat des 21. Jahrhunderts” harmonieren wollten.

Es zeigte sich, daB8 die Dimension der Geschichte in der Betrach-
tung des gegenwartigen Japans, und insbesondere seines Kaiser-
hauses, nicht vernachlissigt werden darf, soll ein zutreffendes
Bild von der japanischen Wirklichkeit gezeichnet werden. Da die
das Kaiserhaus betreffenden Probleme das Ergebnis eines auf3er-
ordentlich langen und komplexen historischen Prozesses darstel-
len, der im folgenden zu skizzieren sein wird, soll zunachst ein
Blick auf die Anfange des japanischen Kaisertums geworfen wer-
den. In frihhistorischer Zeit war der japanische Inselbogen po-
litisch in eine Vielzahl lokaler Herrschaftsgebiete zergliedert ge-
wesen, deren jedes unter der Oberherrschaft der jeweils mach-
tigsten Sippe (uji) der Region gestanden hatte. Die Oberhaupter
dieser herrschenden Sippen iibten nicht nur rein herrschaftliche
Funktionen aus, sondern standen auch in religioser Hinsicht ih-
rem Klanterritorium’ vor. In Mythen wurden die Genealogien
dieser Familien tiberliefert, und natiirlich kam der miachtigsten
unter ihnen eine auch spirituell hervorgehobene Position zu.

Mit dem 5, spétestens seit dem 6. Jahrhundert dnderte sich die
Situation jedoch drastisch. Die Klane schlossen sich, ob freiwillig
oder nicht, mag dahingestellt bleiben, zu immer groferen Herr-
schaftsgebieten zusammen, bis schlieflich ein Klan, das sogenann-
te .,Sonnengeschlecht”, die Hegemonie tiber Yamato, das japani-
sche Zentralgebiet siidlich des heutigen Nara, erlangen konnte.

Fiir dieses neugeschaffene und noch sehr instabile politische
Gebilde stellte sich naturgemag die Frage der staatlichen Verwal-
tung und Kontrolle dieses fiir die damaligen Verhiltnisse riesigen
Territoriums als existenzentscheidendes Problem. Man fand die
1.6sung dieser Schicksalsfrage auf dem Kontinent, in China, dem
..Reich der Mitte”, mitseiner iiberwiéltigenden Kultur und Staats-
kunst. Planmigig wurde daraufhin alles nach Japan eingefiihrt,
was die Sicherung des Staatswesens zu garantieren versprach.

7 Die Begriffe ,Sippe” und ,Klan” werden hier alternativ fir jap. uji
verwendet.
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Verwaltungsstrukturen, die auch noch im heutigen, modernen
Sinn als durchaus gangbar und verniinftig erscheinen, wurden
entsprechend dem chinesischen Vorbild geschaffen. Der Staat
wurde vollkommen sinisiert, d. h. der chinesischen Kultur er-
schlossen. Und ,chinesische Kultur” meint hier, neben dem
Buddhismus, der uns in diesem Zusammenhang weniger be-
rithrt, vor allem die Lehre des Konfuzius und seiner Nachfolger.

Im Zentrum seiner Uberlegungen hatte der ideale Staat gestan-
den, gefihrt von einem ebenso idealen Herrscher, dem ,,Sohn des
Himmels” (t'ien tzu). Nur ein wahrhaft tugendhafter Herrscher
aber konnte das Wohlergehen des Staates sichern, da Herrscher
und Staat in mystischer Hinsicht tief miteinander verbunden wa-
ren. Wandte sich ein Kaiser vom rechten Wege ab und verlor da-
mit seine Tugend, dann durfte er nach chinesischer Sicht nicht
nur abgesetzt werden, das Volk hatte vielmehr die moralische
Pflicht zum Sturz dieses fiir das Gemeinwesen nun so gefihrlich
gewordenen Herrschers. Jene Gedanken wurden in aller Klarheit
von dem konfuzianischen Philosophen Meng-tzu (Menzius) ent-
wickelt. Und sie wurden, im Gefolge der Durchdringung Japans
mit chinesischem Gedankengut, auch nach Japan getragen.

Bezeichnenderweise war es nun genau jener Punkt, d. h. die
potentielle Absetzbarkeit des Kaisers, in dem man in Japan dem
chinesischen Vorbild nicht zu folgen bereit war. Zu stark waren
die Beharrungskrifte des alten Klan-Denkens, als daf8 das nun
iiber das ganze Land herrschende ,Sonnengeschlecht” den Ge-
danken an einen moglichen - sogar legalen — Machtverlust hin-
zunehmen bereit gewesen ware. Die japanischen Herrscher, in-
zwischen tennd, ,,Himmlischer Herrscher” genannt, fithlten sich
den chinesischen Kaisern durchaus ebenbiirtig, wenn nicht gar
iiberlegen®, und planmagig ersann man am Kaiserhof eine eigene
Form der Legitimation kaiserlicher Macht, die sich bewufit von
der des Konfuzianismus abgrenzte.’

8 So preist der Kompilator des Kojiki, O no Yasumars, den Temmu-
Tennd mit den Worten: ,,Seine Redlichkeit itbertraf die des Hsien-hou
{d. i. Huang Ti), seine Tugend iiberragte die des Chou-wang” (NKBT
1: 44 / 45),

% Vgl. in diesem Zusammenhang Ulrich Kemper: Arai Hakuseki und sei-
ne Geschichtsauffassung, Ein Beitrag zur Historiographie Japans in der To-
kugawn-Zeit, Wiesbaden 1967: 27ff. Vgl. Kodama Kéta (Hg): Tenns,
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Man fand diese Legitimation in den genealogischen Mythen
der herrschenden Familie, die vom himmlischen Ursprung des
Kaiserhauses berichteten und die lebenden Kaiser als direkte
Nachfahren der Sonnengéttin zu erkennen gaben. Threm Enkel
Ninigi no mikoto und dessen Nachkommen hatte die Sonnen-
gottin demnach den Auftrag gegeben, das Land Japan zu beherr-
schen, und zwar fiir alle Zeiten und in einer einzigen Dynastie.
Niemals diirfe ein Dynastiewechsel, wie etwa in China, vonstet-
ten gehen, und niemals diirfe auf diesen Herrschaftsanspruch
verzichtet werden.

Je mehr derStaat selbst formalsinisiert, d. h. von Chinesischem
durchdrungen wurde, desto deutlicher entwarf man als Gegen-
position das Bild eines spezifisch japanischen Kaisers im Sinne
eines gottlichen Nachfahren von selbst gottlichem Wesen, von
dem bzw. dessen gottlichen Ahnen alles abstamm#e und seinen
Sinn erhieit.

Die Adaption des chinesischen, d. h. fremden Kulturgutes lief3
sich somit in umfangreichem MafSe durchfiihren, da das zentrale
Anliegen - das Herrschaftsinteresse des Kaiserhofes — unberiihrt
blieb. Die diesen Prozeff vorantreibenden Tenn0 waren bezeich-
nenderweise auf religiosem Gebiet selbst fromme Buddhisten,
wie etwa Temmu-Tenné (reg. 673-686)."° Der sich um die Idee
des vergéttlichten Kaisers entwickelnde Shintd'’ lieferte dagegen
die politisch-metaphysische Rechtfertigung ihrer Herrschaft, die
auflerhalb der Reichweite des chinesischen Staatsgedankens lag.

Erst im japanischen Mittelalter entwickelte sich eine Theologie
des Shinto. Mafigeblich dafiir war wiederum die Erfahrung einer
Bedrohung durch die Auflenwelt. Im 13. Jahrhundert hatten die
Mongolen, im Verlauf ihrer Eroberung des gesam#ten eurasischen
Kontinents, auch zweimal eine Invasion Japans versucht. Das
Land wurde beide Male, so will es die Uberliefemng, von plotz-
lich auftretenden Taifunen gerettet, welche die riesigen Inva-
sionsflotten der angreifenden Mongolen restlos zerstorten. In die-

(Nihonshi' shohyakka, Bd. 8), Tokyo 1986.

10 Zur Gesamtproblematik vgl. Nelly Naumann: Die einheimische Reli-
gion Japans, Teil 1: Bis zum Ende der Heian-Zeit, (Handbuch der Orien-
talistik V / 4 / 1), Leiden 1988: passim.

1 Vgl. dazu Nelly Naumann: , Einige Bemerkungen zum sog. Ur-Shin-
t5”, in: NOAG 107 / 108, 1970: 5-13.
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sen ,,Gottlichen Winden“, kamikaze, sah man das konkrete Wirken
der japanischen Gotter und gottlichen Ahnen des Kaiserhauses
zur Rettung ihres Landes vor der fremden Bedrohung. Die Kaiser
hatten zwar die direkte herrschaftliche Gewaltinzwischen an das
Shogunat (bakufu) verloren, doch entwickelte sich in den Kreisen
der Shinto-Theologie nun eine immer ausgepragtere Vorstellung
von Japan als einem unter dem besonderen Schutz der Gotter
stehenden Lande.

Radikale Vertreter dieser Sichtweise schlielich folgerten aus
den tiberlieferten Mythen des archaischen Shint nicht mehr eine
nur gottliche Abstammung des Kaiserhauses, sondern vielmehr
nun auch der gesamten japanischen Nation." Japan, als shinkoku,
d. h. ,Land der Gotter”, war ihnen etn in seinem Wesen von allen
anderen Nationen der Erde unterschiedenes Land, das iiber einen
einzigartigen eigenen Geist, yamato-damashit, den , Geist Yama-
tos”, verfiigte,

Die Vertreter dieser ausgesprochen nationalistisch ausgerich-
teten philosophisch-philologischen Lehrrichtung (Kokugaku) for-
derten schlief3lich seit dem 18, Jahrhundert immer lauter die Ab-
schaffung des bakufu als Regierungsform und eine Wiedezeinset-
zung des Kaiserhauses in seine alte, angeblich angestammte
Machtposition. Man erachtete die Herrschaft des Shogunats als
Usurpation der Macht und erwartete eine Restauration kaiserli-
cher Herrschaft gemafs dem mythischen Auftrag zur ewigen Re-
gierung des Landes; damit war eine Riickkehr zum politischen
Systems des 8. Jahrhunderts mit seiner direkten kaiserlichen
Herrschaft intendiert. Mit zunehmender politischer und wirt-
schaftlicher Gliicklosigkeit des bakufu in Edo kam dieser Restau-
rationsbewegung im 18. und 19. Jh. ein stetig wachsender Einfluf
2u.

SchlieSlich kam es in den funfziger und sechziger Jahren des
vorigen Jahrhunderts zum ,, Knall“. Von auflen her erzwang Ame-
rika militarisch eine Offnung der japanischen Héfen fiir den in-
ternationalen Handel. Und die europaischen Machte standen be-
reit, auch diesem fernostlichen Inselreich ein dhnliches Schicksal
zu bereiten, wie es viele andere asiatische Lander zuvor ereilt
hatte: die Unterjochung als Kolonie. Als traurigstes Beispiel die-

12 vgl. den Beitrag , Der ,gbttliche Untertan’ - Zum Menschenbild der
Shinto-Mythologie” in diesem Band.
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ses entwiirdigenden Prozesses galt das in Riickstandigkeit er-
starrte China, das den Angriffen von aufien weitgehend wehrlos
ausgesetzt war.

Doch in Japan kam alles ganz anders.

Das Land wurde weder abhidngig gemacht, noch gar erobert.
Vielmehr wandelte es sich in kiirzester Zeit in einen modemen
Nationalstaat, der nun selbst in der ostasiatischen Region als im-
perialistisch wirkender neuer Machtfaktor auftrat. Nur wenige
Jahrzehnte nach der erzwungenen Offnung des Landes schlof
Japan gleichberechtigt Vertrage mit europaischen Machten ab, be-
siegte sowohl China als auch das zaristische Ruflland im Kriege
und annektierte Taiwan, die Rytkyu-Inseln und Korea.

Diese Entwicklung war nur méglich geworden, weil sich das
Land in einen beispiellosen Prozef systematischer Modemnisie-
rung und Uberaahme westlicher Strukturen und Techniken er-
geben hatte. Wieder war das Land, wie seinerzeit im Altertum,
mit einer als iiberlegen erkannten Aufenwelt konfrontiert wor-
den. Und wieder war diese Begegnung vornehmlich im Sinne
einer Chance erkannt worden, die es zu nutzen galt. Bezog man
im Altertum die Methoden der staatlichen Modernisierung aus
China, so war es nun, 1200 Jahre spater, der Westen, welcher das
zivilisatorische Modell lieferte. Verwaltungs- und Militarstruktu-
ren wurden ebenso studiert und {ibernommen wie Technologien
und westliche Philosophie. Und auch in dieser historischen Si-
tuation war es schlielich ein entscheidender Faktor, der fiir die
Umstrukturierung nach fremdem Vorbild nicht zur Disposition
stand: die Institution des Tenno.

Hatten die Theoretiker des ,neuen Japan’ nach der Offnung
des Landes zwar die Notwendigkeit einer umfassenden Moder-
nisierung erkannt, so erachtetensie die Institution des Kaiserhau-
ses — wiederum - als dasjenige Element, welches dem Land kul-
turelle Identitat und soziale Einheit garantieren sollte. Der Herr-
schaftsname des jungen Kaisers Meiji lieferte die Bezeichnung
fiir die ,,Meiji-Restauration” des Jahres 1868. Das Shogunat als
Regierungsform wurde abgeschafft, der Kaiserhof zog nach Edo
um, das nun in Tokyd, die ,Ostliche Hauptstadt” umbenannt
wurde, und das Land wurde nominell wieder der direkten Herr-
schaft des Tenno unterstellt —in Analogie zum staatlichen System
des Altertums; daher die Bezeichnung , Restauration” und nicht
etwa ,Revolution”.
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Am deutlichsten kommt die doppelte Intention der Meiji-Re-
stauration - Modemisierung im technisch-wissenschaftlichen Be-
reich bei gleichzeitiger Restauration der national-religicsen Stel-
lung des Kaisers — im fiinften Artikel der Eidescharta zum Aus-
druck, die im Namen Kaiser Meijis bereits im April 1868 dekla-
riert worden war. Darin heifit es: , Wissen soll auf der ganzen
Welt gesammelt werden, um das Fundament der kaiserlichen
Herrschaft zu festigen.”™

Je ,,moderner” Japan in den folgenden Jahren im technischen,
wissenschaftlichen und damit wirtschaftlichen Bereich wurde,
desto dominierender wurde die als tiberreligis verstandene
shintoistische Swatsideologie fiir das nationale Selbstverstand-
nis. Der Shintd wurde, seit den spiten achtziger Jahren des vori-
gen Jahrhunderts, zu einem fiir die ganze Nation verbindlichen
Staatskult erhoben, mit dem Kaiser als metaphysisch-mystischem
Kemn der nun im Sinne einer realen Familie verstandenen japa-
nischen Nation.™

Man schlo8, auf der Basis der national gesinnten Shintd-Theo-
logie, bewuflt wieder an die Tradition des Altertums an, postu-
lierte - nun ftir alle verbindlich — das Dogma vom , Gétterland”
Japan mit einem heiligen Tennd an der Spitze. Das besondere
japanische Nationalwesen, im Japanischen als kokutai, , Leib”
oder , Wesen des Landes”, bezeichnet', galt als unvergleichlich
auf der Welt, da Volk und Herrscher aufgrund ihrer gemeinsamen
gottlichen Abstammung ganz real als verwandtschaftlich mitein-
ander verkniipft angesehen wurden. Einen ersten Hohepunkt er-
lebte diese religits-politische National-Ideologie in der Zeit von
1889 bis in die Jahre nach der Jahrhundertwende'®; ihre Auswei-

13 Zur , Eidescharta” (Gokajé no goseimon) vom 6. April 1868 vgl. Okubo
Toshiaki: Meiji kempo no dekiru made, Toyko 1956; vgl. auch Robert M.
Spaulding: , The Intent of the Charter Oath“, in: Richard K. Beardsley
(Hg.): Studies in Japanese History and Politics, New York 1967.

¥ Vgl, Murakami Shigeyoshi: Tenné no saishi, Tokyd 1977; zum ,, Staats-
Shinto” vgl. Emst Lokowandt: Die rechtliche Entwickiung des Staats-
ShintG in der ersten Hilfte der Meiji-Zeit (1868-1890), Wiesbaden 1978.

15 Vgl. den Beitrag ..Kokutai - Das ,Nationalwesen’ als japanische Uto-
pie” in diesem Band.

16 Vgl, den Beitrag , Inoue Tetsujird (1855-1944) und die Entwicklung
der Staatsideologie in der zweiten Halfte der Meiji-Zeit” in diesem
Band.
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tung in den Bereich nationaler Hybris schliellich in den drei@iger
und vierziger Jahren unseres Jahrhunderts."”

Es ergibt sich also das so eigentiimlich anmutende Paradoxon,
daB der Sieg der rationalen Denkweise im modemen Japan ein-
herging mit einer sich immer weiter vertiefenden Irrationalitat in
bezug auf die geistigen Grundlagen des Staatswesens. Hier liegt
eine weitere frappierende Parallele zum Modernisierungsproze8
des 7. und 8. Jahrhunderts vor. Gab seinerzeit der durch und
durch rational-diesseitig argumentierende Konfuzianismus die
Methoden zur Organisation und Verwaltung des Staates ab, so
lieferte der irrational-religiose Shintd seinen metaphysischen
Kemn, der die nach aulen, zur Aufldsung hin drangenden gesell-
schaftlichen Zentrifugalkréfte band. Auf diese Weise sollte im Al-
tertum die vom jungen Kaiserhof geforderte Einheit der diver-
gierenden Klaninteressen hergestellt werden.

Es stellt ein bemerkenswertes Faktum dar, da der Modemi-
sierungs- und Einigungsproze im Altertum wie auch in der
Neuzeit das Ergebnis jeweils planmagiger staatsmannischer
Uberlegung und ebensolchen Handelns war. Die religitse ldee
des ,gottlichen Tenno“ war in diesem Kontext ausschliefSlich an
den Erfordernissen staatlichen Machterhalts orientiert. Den
Staasstheoretikern und Ideologen des 19. Jahrhunderts war, wie
Maruyama Masao eindrucksvoll darlegt's, sehr wohl bewufit,
daB das Land eines geistigen Mittelpunkts bedurfte, um in sich
geschlossen der Herausforderung durch die Auenwelt bestehen
zu kdnnen. Man fand dieses Zentrum in der Institution des Ten-
ng, da diese allein als Inbegriff einer die gesellschaftlichen Ge-
gensitze iiberwindenden Einheit der Nation herangezogen wer-
den konnte. Je reiner dieses Herzstiick der Nation erstrahlte, so
die Doktrin, desto ungehinderter wiirde sich das Land der Mo-
dernisierung in technisch-zivilisatorischer Hinsicht hingeben

17 Vgl. den Beitrag .,Mythos und ldeologie — Ein Vergleich” in diesem
Band.

18 Vgl. Maruyama Masao: Denken in Japan (Nihon no shisd), herausge-
geben und Ubersetzt von Wolfgang Schamoni und Wolfgang Seifert,
Frankfurt a.M., (Edition Suhrkamp, Neue Foige, Band 398), 1988. Vgl.
in diesem Zusammenhang auch Toyama Shigeki: Kindai tenndsei no
seiritsu, (Kindai tennései no kenkya 1), Tokyo 1987 und ders.: Kindai
tenndsei no tenkai, (Kindai tenngsei no kenkyu 2), Tokya 1987.
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konnen, blieb doch seine eigentliche kulturelle Identitét stets un-
angetastet. Somit war der Kaiser — wie im Altertum - in seiner
durch den Shint6 gepragten Stellung nicht als ein die Modemni-
sierung hemmendes Moment, sondern vielmehr, ganz im Gegen-
teil, als ein die , gefahrlose” Verwestlichung erst erméglichender
Faktor definiert worden. War das frithgeschichtliche Japan auf-
grund der Position des Tennd nicht selbst chinesisch, sondern nur
in den praktischen Dingen sinisiert worden, so sollte der Kaiser
die Nation auch in der neuzeitlichen historischen Gefahrenlage,
nach dem Zusammenprall mit dem Ausland, vor der - insbeson-
dere auch geistigen — Okkupation durch den Westen schiitzen,
wahrend die als niitzlich erachteten Elemente der westlichen Zi-
vilisation in grofem Mafle iibernommen werden konnten.

Als vordringlichste Aufgabe stellte sich zunachst, iiberhaupt
eine einheitliche ,,Nation” mit einem entsprechenden National-
staat im modermen Sinne zu formen. Tatsache war, daf8 das Land
in den vorangegangenen Jahrhunderten, die als das japanische
Mittelalter bezeichnet werden, in gesellschaftlicher Hinsicht voll-
kommen zerrissen gewesen war. Die Erinnerung an die Zeiten
der direkten kaiserlichen Herrschaft im Altertum war wahrend
dieser Epoche nur noch in kleinen Zirkeln wachgehalten worden.
Es existieren bewegende Schilderungen aus dem 15. und 16. Jahr-
hundert, die von Kaisern berichten, welche bettelnd durch die
Straffen Kyotos zogen und Kalligraphien von eigener Hand zu
verkaufen suchten, um dergestalt das pure Uberleben zu sichern.
Wihrend der anschliefenden Edo-Zeit (1603-1868) kam dem
Tennd eine durch die Gesetze des Hauses Tokugawa streng be-
grenzte, lediglich zeremonielle, in faktischer Hinsicht vollkom-
men machtlose Position zu. So vermag es auch nicht zu verwun-
dern, daf zur Zeit der Meiji-Restauration im Jahre 1868 ein Grof-
teil der japanischen Bevolkerung keinerlei Kenntnis mehr von
der puren Existenz des Tenno in Ky6to besafs; allein entscheidend
war bis dahin die durch Geburt vorgegebene Zugehdérigkeit zu
einer der vier gesellschaftlichen Stinde (shi-ng-kd-sho) und die
Bindung an dasjeweilige Daimyat (han) mit ihren feudalistischen
Gesetzen von Loyalitat und Treue dem Lehnsherren gegeniiber
gewesen. Der Historiker Suzuki Hiroo schreibt dazu:

~Noch zur Zeit der Restauration traten Angehorige der Sa-
murai-Klasse [...] erst dann in ein Gesprach mit Fremden ih-
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rer Klasse ein, nachdem sie sich nach der Klanzugehorigkeit
des Partners erkundigt hatten. Ganz so als ob sie es mit Aus-
landern zu tun hatten. Viele von ihnen wuften nichts von
der Existenz des Tenno, kaum etwas von der eines Shoguns.
So ist es nicht verwunderlich, da8 90% der Bevelkerung we-
nige Kenntnisse {iber den Tenno hatten.*

Die Schopfer des Meiji-Staates, wie der Staatsmann It6 Hirobumi,
verstanden es jedoch, die traditionellen Werte der mittelalterli-
chen japanischen Samurai-Gesellschaft — Loyalitat dem direkten
Herrn gegeniiber (ch#) und kindliche Unterordnung unter den
Vater (kd) - nun auf nationaler Ebene auf die Person des Tennd
umzulenken. Somit gelang es, den Kaiser zur Integrationsfigur
und damit zum Kiristallisationskern eines neuen gesamtjapani-
schen NationalbewufS#eins zu gestalten. Auf der Basis dieser von
Schule und Militir unabléssig propagierten nationalen Einheit
konnte der Staat nun auch in wirtschaftlicher und militarischer
Hinsicht lenkend und in hochster Effizienz aktiv werden, da sich
die nationalen Anstrengungen nun biindeln und auf ausgewahlte
Ziele lenken lieSen.

Der tennozentrierte Ultranationalismus der 30er und 40er Jah-
re schlie@lich fiihrte in die nationalistische Hybris und letztlich
zum Zusammenbruch des spezifisch japanischen kokutai. Mit der
katastrophalen Niederlage und dem am 1. Januar 1946, auf Druck
der Besatzungsmacht hin erfolgten Verzicht auf den Anspruch
kaiserlicher Gottlichkeit war der Tenndismus als spezifische
Reichsidee und Staatsform Japans in staatsrechtlicher Hinsicht
tatsachlich obsolet geworden.

Die demokratische Nachkriegsverfassung vom 3. Mai 1947 be-
ginnt zwar, wie die Meiji-Verfassung, mit einem dem Tennd ge-
widmeten Abschnitt, doch erscheint der Kaiser hier nur noch als
ein blofles Symbol (shacho) Japans; er bezieht, laut Artikel 1 der
Verfassung, seine Stellung aus dem Willen des Volkes, das iiber
die souverdne Macht verfiigt.

Der bereits erwahnte Historiker Suzuki bemerkte im Jahr 1980
dazu:

19 Suzuki Hiroo: ,Der Tennd und die Erziehung”, in: Kegam:, N.E,, Jg.
ViI / 3, 1980. 3S.
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»Nur wenige Japaner in den Mittvierzigern oder alter wer-
den das Wort Tenno ohne tiefe Gemiitsbewegung horen. Art
und Intensitat des Gefiihls hangen abvom personlichen Hin-
tergrund und den jeweiligen Erfahrungen. Die jiingeren Ja-
paner hingegen empfinden bei dem Wort Tennd nichts Be-
sonderes, zumal sie in der Nachkriegszeit nur das negative
Image des Kaisers durch den Geschichtunterricht in der
Schule vermittelt bekonunen haben.”*?

Meinungsumfragen scheinen diese Entwicklung zu bestitigen.
Dreimal wurde nach dem Krieg zu Lebzeiten Kaiser Hirohitos
von der japanischen Zeitung Asahi shinbun eine Umfrage zum
Thema ,Wieviel Sympathie haben Sie fur das Kaiserhaus?” ver-
anstaltet. In der ersten Umfrage von 1959 bekundete noch eine
liberwaltigende Mehrheit der Befragten grofe Sympathie fiir den
Tennd. Fast zwanzig Jahre spiter dagegen, im Jahr 1978, war
die Rate derjenigen unter den 20-30jahrigen Japanemn, die , Sym-
pathie fiir das Kaiserhaus” bekundeten, auf nur noch 20% ab-
gesunken, und auch bei den 30-40jihrigen wurde, wie der Pu-
blizist Chikushi Tetsuya in seiner Untersuchung vermerkt, ,die
30%-Marke nicht mehr erreicht — eine Wende war eingetreten.””
1982 schlieSlich war die Sympathie fiir den Kaiser noch weiter
abgesunken, nur noch 15% der 20-30jahrigen bekannten sich
dazu.

Mit der Abschaffung der souveranen Stellung des Herrschers
war die Idee vom besonderen kokutai’, dem auf dem Tenndismus
beruhenden einzigartigen Nationalwesen Japans, somit nachhal-
tig getroffen.

Dennoch ist, im Gefolge der auch in Japan selbst oft als sen-
sationell empfundenen wirtschaftlichen Entwicklung des Lan-
des, seit einigen Jahren das Anwachsen eines neuen nationalen
Selbstbewufitseins zu verzeichnen, das durchaus als Spielart des
Jkokutai-Denkens’ bezeichnet werden konnte.

Hier steht jedoch nicht mehr der Tenné allein — im Sinne der
klassischen Ideologie — im Zentrum der Uberlegungen, sondern
vielmehr ist es die Frage nach vermeintlichen anthropologischen

%0 Suzuki 1980: 31.
21 Chikushi Tetuya: , Sympathie fiir den Tenno?”, in: Kagami, N.F., Jahr-
gang X / 2,3, 1983: 65.
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Besonderheiten der japanischen Nation, welche die Gemiiter be-
wegt.

Diese unter dem Schlagwort nihonjinron, , Japaner-Theorien”,
bekannte Debatte ist dem speziellen kokutai-Denken als eine Gei-
steshaltung verwandt, welche spezifische Merkmale nationaler
Eigenheiten postuliert und im Sinne brauchberer Kategorien zur
Analyse komplexer historischer, wirtschaftlicher und soziologi-
scher Probleme heranzieht: dabei werden spezifische, angeblich
rein japanische, anderen Landern und Kulturen nicht eigene an-
thropologische und kuiturelle Merkmale herausgestellt, auf-
grund derer etwa Japans exzeptionelle wirtschaftliche Erfolge
erst moglich geworden seien.

Die Sozialwissenschaftler Sugimoto und Mouer bemerken da-
zu:

~Auf dem japanischen Meinungsmarkt stehen die Theorien
um das Japanertum (nihonjin-ron) in voller Bliite. Als deren
Hauptinhalt ist in ungefdhr gleicher Weise wiederholt ein
Thema aufgegriffen worden: Wie einzigartig ist der Japaner?
Aufler Japan gibt es wahrscheinlich keine andere Gesell-
schaft, in der so viele hundert Biicher veroffentlicht werden,
die die Besonderheit des eigenen Volkscharakters hervorhe-
ben und in der es dartber so viele Binde zum Bestseller brin-
gen”.u
Die Autoren sehen Kontinuitdt und gemeinsame Denkmuster in
bezug auf die Nihonjin-Theorien der Vorkriegs- und Nachkriegs-
zeit, ,,und es bildet sich”, wie sie schreiben, ,.ein Bogen zu der
Pramisse, da8 von unbestimmter Vergangenheit an bis in die Ge-
genwart, in allen Ecken des Landes, iiber Zeit, Raum und Gren-
zen von Gesellschaftsgruppen hinweg, bei allen Japanern eine
gemeinsame Denkens- und Verhaltensform existiert.“”

Ganz offensichtlich liegt hier ein Denkansatz zugrunde, der
schon die national-shintoistischen Philologen des 18. und 19.
Jahrhunderts leitete, d. h. die nativistisch orientierte Frage nach
den definitiv eigenen, unverwechselbaren Merkmalen der eige-

22 Sugimoto, Yoshio; Maoa (sic! Mouer), Ross: ,Nihonjin-Theorien als
Ideologie”, in: Kagami, N.F., Jahrgang VII / 2, 1980: 25.
2 Sugimoto et al. 1980: 27.
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nen, japanischen Kultur®, aufgeworfen angesichts einer von der
japanischen Gesellschaft als Bedrohung empfundenen Heraus-
forderung durch das Ausland, durch fremde Lebensart und Wert-
mafstibe.

Vor diesem geistesgeschichtlichen Hintergrund vermag es
nicht mehr zu verwundern, daf8 gerade im gegenwirtigen Japan
die Riickbesinnung auf ,autochthone” kulturelle Werte wieder
dermaflen hoch im Kurse steht, befindet sich das Land doch er-
neut in einer inneren Auseinandersetzung um Werte und allge-
meinverbindliche Sozialethik. Die jungen Japaner neigen, so
heif3t es seit einiger Zeit, vermehrt zu Individualismus und Ma-
terialismus, viele von ihnen wollten sich der mithsamen Pflicht
zu entsagungsvoller Arbeit fiir das Ganze nicht mehr beugen.
Sogar einen eigenen Namen hat man inzwischen fiir diese Er-
scheinung gepragt und spricht in diesem Zusammenhang von
shinfinrut, einem ,,neuen Menschentypus” in Japan.

Je mehr also der Konsens in der japanischen Gesellschaft als
bedroht angesehen wird, desto bohrender werden wieder die Fra-
gen nach den historischen und kultureilen Grundlagen dieser ge-
sellschaftlichen Ubereinstimmung. Und es hat ganz den An-
schein, als ob man auch heute wieder, wie in vergangenen Zeiten,
den Tennd als einigendes Band wiederentdeckte; so wie es der
Shinto-Forscher Ashizu Uzuhiko formuliert:

~>chon wihrend der uncuhigen Zeiten nach der Kriegsnie-
derlage hat Seine Majestit die Arbeit stillschweigend aufge-
nommen, um Japan zu befrieden. Und diese Rolle, das Volk
zu einen, verkorpert er noch heute. Gerade darin, stilischwe-
gend seine Pflicht zu tun, liegt das Symbol.“®

Auch die Jugend scheint sich dieser Entwicklung erstaunlicher-
weise nicht zu verschliefen. Allen neueren Daten zum Desinter-
esseder Jugend an Fragen des Kaisertums zum Trotze kann sich
der bereits erwidhnte Publizist Chikushi Tetsuya nicht der allge-
meinen Lehrmeinung anschlieffen, derzufolge das Tenndsystem
fiir die junge Generation seine Bedeutung verloren habe und auch

24 Vgl Nelly Naumann: ,Identitatsfindung - das geistige Problem des
modemen Japan”, in: Bernd Martin (Hg.): Japans Weg in die Moderne.
Ein Sonderweg nach deutschern Vorbild?, Frankfurt, New York 1987: 173~
191

25 Chikushi 1983: 69.
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als Kern des Nationalismus’ der Vergangenheit angehore. Er be-
richtet von den Untersuchungen Irokawa Daikichis, Professor fir
Neuere Geschichte an der Tokyd-Wirtschafts-Universitit, der zu
dem iiberraschenden Schluf gelangt war:

.,Bis in die siebziger Jahre dachteich, daB sich das Tenndsy-
stem einfach auflésen wiirde. Doch mit Beginn der achtziger
haben sich die Verhiltnisse geandert: Deutlich konnte ich un-
ter den jungen Leuten ndmlich eine gewisse Faszination fir
das Tenndsystem feststellen.”

Und weiter:

~Junge Menschen, von der Konkurrenzgesellschaft ermiidet
und geneigt, sich selbst aus den Augen zu verlieren, began-
nen die Ordnung des Tennosystems als geistige Stiitze zu
iibernehmen. “2*

Insbesondere unter den Grundschiilern scheint sich demnach
dieser Trend zu verfestigen. Einer reprasentativen Umfrage zu-
folge gehorten 1983 54% der befragten Grundschiiler im fiinften
Schuljahr zu den ,Unterstiitzern’ und nur noch 21% zu den
Nicht-Unterstiitzern’ des Tennd; Sozialpsychologen wie Saitd
Tetsuo flihren diese Entwicklung liberraschenderweise auf den
recht groflen Einflul von Grofleltern auf die Generation der Enkel
zuriick. Es heifit dazu:

. Vollig unerwartet ist auf diese Weise also das Tenndsystem
der Vorkriegszeit in die Welt der Kinder eingedrungen und
kann so, verstanden als Macht, Autoritat und Moral immer
wieder zu neuem Ansehen gelangen.””

Meinungsumfragen vom November 1990 stitzen diesen Trend;
demnach dufert sich inzwischen eine ,(iberwiltigende Mehrheit
der Japaner fiir die Institution der Kaiserlichen Familie”.?*
Meinem Verstindnis nach spielt sich hier ein faszinierender
gesellschaftlicher Prozef ab, der im Kern dem (iberkommenen
historischen Muster folgt: Waren es im Altertum die chinesische
und im 19. Jahrhundert die europdische Kultur, die auf Japan
einstiirmten, so iibernahmen nach 1945 die USA diese Funktion.

26 Chikushi 1983:66.
27 Chikushi 1983:67.
2 Newes aus Japan, Nr. 331, November / Dezember 1990: 14-15.
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Nach einer Phase nahezu kritikloser Begeisterung fiir das Neue,
scheint nun in Japan das Unbehagen an den Werten dieser Welt-
kultur des ausgehenden 20. Jahrhunderts zu wachsen. Indem im-
mer mehr die Frage, die ach so aite und doch ewig neue, nach
dem ,eigentlich” Japanischen in den Vordergrund riickt, mufl
auch das Kaisertum zwangslaufig wieder mehr ins Blickfeld ge-
langen. Da@ dies keine bloBen Spekulationen sind, scheint mir,
beabsichtigt oder nicht, im symbolischen Sinne auch durch eine
kleine Begebenheit aus jlingster Zeit verdeutlicht zu werden:

Der Schmuckkalender, den die japanische AufSenhandelsorga-
nisation JETRO im Jahre 1988 ihren Handelspartnern im Auslan-
de zukommen lieB, war thematisch weder der Wirtschaft des Lan-
des, noch Wissenschaft oder Kunst gewidmet, sondern einem zu-
nachst sonderbar anmutenden Thema: ,, Yamato — die nostalgi-
sche Heimat der Japaner”, wie es die Uberschrift vermerkt. Der
viersprachige Begleittext — in Englisch, Deutsch, Franzésisch und
Spanisch - ist einem Lied aus der altesten Schicht der japanischen
Uberlieferung gewidmet, in welchem der mythische Vorzeitheld
Yamato-takeru no mikoto, der , Tapfere von Yamato", seine Liebe
zur Heimat Yamato besingt.

Im Kommentar des JETRO-Kalenders heift es dazu:

,,Das Gedicht driickt die Sehnsucht des Verfassers nach sei-
nem Heimatland aus, und es wurde kurz vor seinem Tode
gedichtet [...]. Yamato, nostalgisches Heimatland und tief
verwurzelt im Herzender Japaner, ist zweifellos die Geburts-
statte der Kultur und Geschichte unseies Landes, der zeitlose
Ort, wo unsere Vorfahren lebten und in Friedenruhen[...].”*

Und schlie@lich gelangt der Text zu seiner aktuellen Botschaft:

.Wenn wir die Entwicklung des heutigen Japan betrachten,
konnen wir sagen, da@ Yamato, Japans angestammtes und
nostalgisches Heimatland, als geistiger Hintergrund von Ja-
pan fiir uns immer mehr an Bedeutung gewinnt.”

Hier wird in aller Klarheit ausgedriickt, da8 das idealisierte ja-
panische Altertum mit seinen das Reich einigenden, mythischen
und legendiren Kaisern und Heldengestalten, unter denen Ya-
mato-takeru einen prominenten Platz einnimmt, auch fiir das ge-

¥ JETRO (Hg): Yamato - Nostalgic Homeland of the Japanese, Calendar
1988: ,,Vorwort”.
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genwirtige und zukiinftige Japan wieder eine Vorbildfunktion
ausiiben konnte. Dieses Beispiel soll nicht iiberinterpretiert wer-
den, doch erscheint der Umstand, da@ man von Seiten der offi-
ziellen japanischen Auflenhandelsorganisation JETRO ausge-
rechnet eine historische Figur vom Zuschnitt des legendaren Er-
oberers Yamato-takeru international zum neuen Leitstern Japans
deklariert, aus historischer Sicht als nicht unproblematisch, sei
doch zumindest darauf hingewiesen, daff Yamato-takeru, dem
. 1apferen von Yamato”, vor demes seiner Wildheit wegen sogar
dem eigenen Vater, Kaiser Keiko, graute, erst dann Einhalt gebo-
ten wurde, als er sich, blind vor wildem Eroberungsdrang, sogar
gegen die Gotter stellte.®

Conclusio

Es hatsich gezeigt, dag die Debatte umdas japanische Kaiserhaus
ins Zentrum der Frage nach der Modernisierung Japans in Ge-
schichte und Gegenwart fiihrt. Der aus Kontakten mit dem Aus-
land - China, dem ,Westen”, u. a. - resultierende Zwang zur An-
passung und Modemisierung war bereits im japanischen Alter-
tum wirksam und ging stets einher mit der Intention, die geisti-
gen Grundlagen der eigenen Kultur in Kontrast zur fremden zu
definieren. Daf die Institution des Kaiserhauses in diesem Kon-
text eine zentrale Rolle spielt, gehort zu den erkennbaren Kon-
stanten der japanischen Geschichte.

Es scheint, daB auch im Rahmen der gegenwadrtigen japani-
schen Selbstbesinnung wiederum dem Tenné als einigendem
Symbol eine wesentliche Rolle zukommen wird. Ob das auf sei-
ner historischen Stellung beruhende Charisma des verstorbenen
Shdwa-Tenno> dabei auf seinen Sohn und Nachfolger Akihito
iibergehen wird, scheint in diesem Zusammenhang von sekun-
dérer Bedeutung. Nicht die Person des Tenné, sondern die Insti-
tution des Kaiserhauses per se wurde im Altertum wie in der

3 Vgl. den Kampf des Yamato-takeru mit dem schlangengestaltigen
Berggott, den er jedoch fiir den Diener der Gottheit halt und daher
miBachtet (Nihongi, Keikd 40 / 10 / 7 = NKBT 67: 308 / 309, vgl. Ko-
jiki, Keika: NKBT 1: 218 / 219).

31 Vgl. Asahi shimbunsha {Hg): Asahi shimbun no shimen de miru Shéua-
Tenno: 87nen no shogai {1901 — 1989}, Asahi shimbunsha, Tokyo 1989.
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Moderne in Zeiten der Selbstbesinnung zum Garanten der Ein-
heit und historischen Kontinuitdt Japans erhoben.
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Kokutai -
Das ,Nationalwesen’ als japanische Utopie

i

Am 15. August des Jahres 1985 gedachte Japan des 40. Jahrestages
seiner Kapitulation im Zweiten Weltkrieg. Die Art und Weise je-
doch, in der das offizielle Japan diesen Gedenktag beging, erreg-
ten Aufsehen und Irritationen in der Welt6ffentlichkeit. Hatte
Premierminister Nakasone doch beschlossen, an diesem Tag aus-
gerechnet einem symbolisch stark belasteten Ort seine Aufwar-
tung zu machen, dem Yasukuni-Schrein in Toky®.

Es war das erste Mal seit Kriegsende, daf ein japanischer Po-
litiker ausdriicklich in seiner offiziellen Funktion als Regierungs-
chef jenem Schrein seine Reverenz erwies, der, als Kultstétte fiir
die Gefallenen der Kriege, seit seiner Grindung im Jahre 1879
als eines der Zentren japanischen Kaiserkultes und daraus resul-
tierenden aggressiven Nationalismus’ gilt.'

Der Besuch rief folglich auch die vehemente Kritik aller im
japanischen Parlament vertretenen Oppositionsparteien hervor’;
dies veranlafite Kabinettssekretédr Fujinami bereits einen Tag vor
der Visite, am 14. August, zu einer Erklarung, in der auf den
areligiésen Charakiter des Besuches hingewiesen wurde. Das iib-
liche Shintd-Ritual, so die Argumentation, sei anlaflich des Be-
suches stark eingeschriankt und damit seines religiosen Charak-
ters entkleidet worden.®> Aus diesem Grunde, so betonte der Ka-

! Vgl. den Beitrag ,, Yasukuni und der ,Schlimme Tod" des Kriegers” in
diesem Band. Zur Funktion des Yasukuni-Schreines im Staats-Shinto
der Meiji-Zeit vgl. Emst Lokowandt: Die rechtlicke Entwicklung des
Staats-Shinto in der ersten Halfte der Meiji-Zeit (1868-1890), Wiesbaden
1978: 96-100; vgl. auch William P. Woodard: . Politics and Japan's Na-
tional Polity”, chap. I, ,iseand Yasukuni Jinja’, in: The Second Interna-
tional Conference for Shinto Studies, Proceedings, Tokyd 1967 71-74.
The japan Times (JT), No. 31.089, 89th Year, Thursday, August 15, 1985.
# ,Fujinami said that Nakasone would bow and make a floral offering

at Yasukuni’s inner shrine instaed of complying with the Shinto style

of worship that requires two bows, two claps and a bow - a move
apparently aimed at reducing ,religious color’ of the official visit as

w o~
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binettssekretar, sei der Grundsatz der Religionsfreiheit nicht ver-
letzt.

Doch gehen diese Erklarungen am eigentlichen Kern des Pro-
blems vollkommen vorbei. Nicht die Sorge um eine etwaige Ein-
schrankung der Religionsfreiheit in Japan hatten Opposition und
Weltpresse alarmiert, sondern vielmehr die Befiirchtung, der Be-
such deute méglicherweise auf eine Rehabilitierung oder gar Re-
naissance staatsshintoistischer Ideologie, d. h. des Kaiserkultes
der Vorkriegs- und Kriegszeit hin.

In der hiesigen Presse widmete sich insbesondere das Nach-
richtenmagazin Der Spiege! dem Thema. In dem betreffenden Ar-
tikel heit es u. a. in bezug auf das Kriegsende und den Zusam-
menbruch der alten Ordnung in Japan:

.Grofjapans politischer Grundsatz, das kokutai’, das beson-
dere japanische Staatsgefiige mit dem Tenné als nationalpo-
litischem Leitstern, iiberlebte die Niederlage.”

Diese Feststellung scheint mir aus zwei Griinden bemerkenswert.
Zum einen ist mit kokutai ein Schltisselbegriff zum Verstandnis
der politisch-ideologischen Entwicklung des modemen Japan
auchin die hiesige offentliche Debatte eingebracht. Zum anderen
wird die Behauptung aufgestellt, jenes kokutai habe die japanische
Niederlage ,tiberlebt”. Es wird, nach der inhaltlichen Auseinan-
dersetzung mit dem Begriff, zu priifen sein, inwieweit eine der-
artige Aussage als zutreffend anerkannt werden kann.

2,

Der Begriff hokutai ist auflerst unscharf und verschlieft sich einer
eindeutigen, direkten Ubertragung. Davon zeugen bereits die
mannigfachen Ubersetzungen, welche die Bedeutung eher um-
schreiben und einkreisen, denn prizise Aquivalente zu geben
vermogen.

So tibersetzt etwa Kimura Kinji kokutai als ,Staatsform, Struk-
tur des Staates”, gleichzeitig aber auch als , Ehre des Staates (Lan-

much as possible. The prime minister will not undergo the Shinto
purification ceremony nor offer a sprig of the sacred tree at the shrine,
Fujinaii said.” JT, 15.8.1985: 1.

4 Der Spiegel. 26.8.1985: 126.
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des)".> Andere geben die Begriffe ,Nationalwesen”®, , National-
Wesenheit”’, ,Staatsidee”®, »(japanische) Reichsidee”” oder
,Staatskorper”’®. Auch die englischsprachigen Ubersetzungen
spiegeln das definitorische Problem:, National body”“, ,-hational
polity”’z, .national entity””® usw. Japanische Werke fishren zur
Erklirung folgende Aquivalente an: kunigara, , Nationalcharak-
ter™, kolka no taimen, ,, Ansehen, Ehre des Staates’> oder auch
kokuja, ,Landesverhdltnisse, die innere Lage eines Landes“®.

Es ergibt sich somit, daB mit derartigen direkten Ubersetzun-
gen eine inhaltliche Durchdringung des Begriffes nicht zu errei-
chenist. Da das Wort kokutai ein urspriinglich chinesisches Lehn-
wort im Japanischen darstellt — es handelt sich um die sino-japa-
nische Lesung des chinesischen Wortes kuo-t'i - stellt sich folglich
zunichst die Frage, ob eine Klarung nicht vom Chinesischen her
zu erlangen sei. Es zeigt sich aber, daf8 gerade hier die begriffliche
Unschirfe ihren Grund hat.”

5 Kimura Kinji: Grofles Japanisch-Deutsches Wirterbuch, Tokyo 1973:
1302,

6 Horst Hammitzsch (Hg.): Japan-Handbuch, Wiesbaden 1981: passim.

7 Peter Fischer: ,Rezension Lokowandt 1978”, in: Nachrichten der Ge-
sellschaft fiir Natur- und Volkerkunde Ostasiens (NOAG), Bd. 131-132,
1982. 147,

8 Lokowandt 1978: 56.

9 Robert Schinzinger et al.: Worterbuch der deutschen und japanischen
Sprache, Tokyo 1985: 610.

10 Lydia Briill: Okuni Takomaso und seine Weltanschauung. Ein Beitrag zum
Gedankengut der Kokugaku, Phil. Diss, Minchen, 1964: 61.

11 RobertN. Bellah: Tokugauw Religion, Glencoe 1957: 9.

2 Woodard 1967: 71.

13 ] 0. Gauntlett, RK. Hall: Kokutai no Hongi: Cardinal Principles of the
National Entt'ty of Japan, Cambr., Mass. 1949.

14 Morohashi Tetsuji: Dai-kanun-jiten, Tokyd 1955-60, 13 Bde., Nr. 4798/
372.

15 Nihon-kokugo-daijiten, Bd. 8, Toky® 1973-76: 24, , kokutai 2".

16 Otsuki Fumihiko: Daigenkai, Bd. 2, Tokyd 1932: 153.

17 R A. Miller: Japan’s Modern Myth. The Language and Beyond, New York
1982: 94, bemerkt zur chinesischen Herkunft des Wortes kokutai: , If
the Japanese had originally ever had known about any such thing,
they ought to have had a word for it. They do not, and did not. |...]
Of all the absurd features that characterize the Kokutai no hongi and
its ideas, this is probably the most absurd.” Zum Kokutai no hongi s. u.
Kap. 3.3.und 4.1.
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Das ,,Grofe Chinesisch-Japanische Zeichenlexikon” des Mo-
rohashi Tetsuji kennt das Kompositum kuo-¢'i alias kokutai'® zwar
und fiihrt als Textbelege Stellen aus den ,,Annalen der Friihen
Han"" und dem konfuzianischen Kommentarwerk Ku-Liang chu-
an®® aus dem ersten vorchristlichen Jahrhundert an; in diesen Tex-
ten erscheint der Begriff jedoch in so unterschiedlichen Bedeu-
tungen wie ,,Zustand, Befinden, Erscheinung des Staates” einer-
seits und als Bezeichnung fiir die Staatsbeamten, die in diesem
Kontext als ,,Anne und Beine des Herrschers” verstanden wer-
den, andererseits.

Dies reflektiert unmittelbar die Bedeutungsvielfait der einzel-
nen, das Kompositum konstituierenden Elemente. Ist kuo, sino-
japanisch koky, als ,,Staat, Nation, Land” - in Japan auch ,Pro-
vinz” ~ noch hinreichend prazise umreibar?, so ergibt sich fiir
das zweite Element, chinesisch ¢’i, sino-japanisch tai, ein weites
Bedeutungsfeld. Bei genauerer Betrachtung aber erweisen sich
die so heterogen erscheinenden Bedeutungen doch meist als Ab-
leitungen von einer gemeinsamen Grundbedeutung, die im Ja-
panischen mit karada, ,Leib, Kérper” wiedergegeben ist. An ihr
orientiert sich die Ubersetzung von kokutas als ,Staatskorper”.
Als nichste Bedeutung des t'i bzw. tai fithrt Morohashi” in dem
entsprechenden Abschnitt an: ,,GliedmafSen, Beine und Arme”,
daheralsodie Beamten als ,,Staatsorgane”, als ,,Beine und Arme*
des Herrschers im Sinne einer Exekutive. Das primar Physische
wird im nachsten Bedeutungsfeld (iberschritten. Es ist im Japa-
nischen mit dem tiberaus komplizierten Begriff katachi urnrissen.
Damit ist ein Zustand im Sinne von, Beschaffenheit”,als Gestal-
tetes und Forin gemeint — daher die ﬂbersetzungen Staatsfortn”
und ,,Zustand des Staates”. Schlieflich sei hier noch auf die Be-
deutung im Sinne von japanisch moto verwiesen, d. h. ,Basis,
Grundlage, Natur, Charakter” bis hin zu ,, Wesen, Substanz*. Dies
greifen die Ubersetzungen ,Nationalwesen” und ,.-wesenheit”
auf.

18 Morohashi 1955-60, Nr. 4798 / 372; vgl. Chung-wen-ta-tz'v-tien, 40
Bde., Taipei 1968: Nr. 4896 / 487.

19 Ch'ien Han-shu, Ch’eng-ti chi.

2 Ku-Liang chuan, Herzog Chuang, 24. Jahr.

21 Morohashi 1955-60, Nr. 4798,

# Morohashi 1955-60, Nr. 45291.
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Es ergibt sich aus alledem, daf8 der Begriff kuo-t'i, bzw. kokutat,
mittels direkter Ubertragung zwar weitraumig umfagbar ist, da-
bei dem Verstandnis aber immer weiter entgleitet. Es muf$ also
versucht werden, eine Annaherung an das Problem auf anderem
Wege zu erreichen.

Hier scheint mir eine Betrachtungsweise geboten, die, histo-
risch orientiert, Funktion und Gehalt des Begriffes nicht als sta-
tisch Gegebenes begreift, sondern den Prozef? der Entwicklung,
des inhaltlichen Werdens nachzuzeichnen versucht. Auf diese
Weise vermag man schlieflich zur Erkenntnis essentieller, unver-
zichtbarer Elemente dessen zu gelangen, was in Japan unter ko-
kutai verstanden wurde und immer noch wird.

Die weitgehende Beschrénkung auf Japan ist dabei nicht nur
zuldssig, sondern vielmehr geboten. Zwar kannte auch das China
des ausgehenden 19. Jahrhunderts, jener Zei't also, in der der ko-
kutai-Gedanke in Japan aufbliihte, im Rahmen der Auseinander-
setzungen mit dem Westen ein begriffliches Gegensatzpaar von
#iund yung, d. h. von ,.essentiellem Korper Chinas” -~ damit war
der Konfuzianismus gemeint — und ,,Praxis”, d. h. der Technolo-
gie des Westens.” Doch ist kokutai als staawphilosophischer Ter-
minus im Sinne von , Nationalwesen” und , nationaler Identitit”
einder spezifisch japanischen Denktradition verhafteter Begriff *

2 Vgl. Wolfgang Bauer: China und die Hoffnung auf Gliick, Miinchen 1974:
383, 413, 465, 468, 470-72.

% Eine umfassende diachronische Darstellung der kokutai-Problematik
in einer westlichen Sprache steht bislang noch aus. Material zu ein-
zelnen Zeitabschnitten liefern u.a. Bellah 1957 Lokowandt 1978;
Shinto-Proceedings 1967; Oscar Benl, Horst Hammitzsch: Japanische
Ger'steswelt, Vom Mythus zur Gegenwart, Baden-Baden 1956; David M.
Earl: Emperor and Nation in Japan, Seattle 1964; Klaus Kracht: Das Ko~
dokanki-jutsugt’ des Fujita Toko (1806-1855), Wiesbaden 1975; Maruya-
ma Masao: ,,Denken in Japan“ (= Nikon no shiss, Toky® 1971), Obers.
W. Schamoni, i Bochumer Jahrbuch flir Ostasienforschung, Bd. 4,
1981: 1-70. Dieser Text ist gemeinsam mit einer Reihe weiterer Texte
Maruyamas unter dem Titel Denken in Japan als Buch erschienen (Hg.
W. Schamoni, W. Seifert, Frankfurt a M. 1988, Edition Suhrkamp,
Neue Folge).
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3.

Im japanischen Schrifttum findet sich das in neuerer Zeit aus-
schliellich kokutai zu lesende Zeichenpaar erstmals — und isoliert
- in einem Ritualgebet (norito) des Engr-shiki, eines Zeremonial-
werkes aus dem frithen 10. Jahrhundert? Dort heifit es von der
Gottheit Ame-no-hohi-no-mikoto, sie habe auf einer Inspektions-
reise den ,Zustand des Landes” uberpriift. , Zustand des Lan-
des”, kunigata, ist hier mit dem uns nun schon vertrauten Zei-
chenpaar fur kokutai geschrieben. Dieser Gebrauch der Zeichen
hat, wie auch der Shintd-Theoretiker Ono Sokyd”® feststellt, mit
der kokutai-Problematik im engeren Sinne jedoch nichts zu tun.
Dem Kompositum mangelt es zu jener Zeit noch ginzlich an po-
litisch-staatsphilosophischem Gehalt.

Bis in die Neuzeit, d. h. das beginnende 19. Jahrhundert, spielt
der Terminus kokutai in Japan keine bemerkenswerte Rolle. Noch
1856 bemerkt der Gelehrte Yamagata Taika, der Begriff kokutai sei
vollkommen fremd in Japan und wohl erst durch die Denker der
sogenannten Mito-Schule aufgekommen.?’

Und tatsachlich war es der Mito-Gelehrte Aizawa Seishisai
(1782-1863), der mit seiner programmatischen Schrift Shinron,
,Neuer Diskurs”, aus dem Jahre 1825 den Begriff des kokutai in
der staatstheoretischen Diskussion verankerte und bereits we-
sentliche Inhalte bestimmte ?®

B Jzumo no kuni no miyatsuko no kanmyogoto, Engi-shiki 8 = Kokushi-taikei
(KT) 26: 176 und Nihon-koten-bungaku-takei (NKBT) 1:453; vgl. Felicia
Bock: Engi-Shiky, Procedures of the Engi Era, vol. 2, Tokyo 1972.

% Ono Sokyé: ,Varieties of Kokutai-Thought*, in: Shints-Proceedings
1967: 84.

27 Yamagata Taika (1781-1866) war einer der fithrenden Theoretikerder
Meiji-Restauration und Mitstreiter des Yoshida Shoin; vgl. Earl 1964:
236 und passim.

% Aizawa Seishisai: Shinrom (1825); Ausgabe Mitogaku-zenshi 2, 1933:
2-325. Vgl. Horst Hammitzsch: ,, Aizawa Se‘ishisai 1782-1863 und sein
Werk Shinron”, in: Menumenta Nipponica Tokya 1T / 1, 1940: 61-74.
Im Jahr 1982 erschienen zwei libersetzte und kommentierte Ausgaben
des Shinron in der westlichen wissenschaftlichen Literatur: Volker
Stanzel: Japan — Haupt der Erde, Wiirzburg 1982 und B.T. Wakabayashi:
Aizawa Seishisai’s Shinron and Westem Learning, Princeton Univ. Ph.D.,
Ann Arbor 1982.
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Damit waren die Grundlagen fiir das kokutai-Denken (kokutai-
shiso) spaterer Zeiten gelegt.

In diesem Kontext meint der Begriff nicht mehr ganz allgemein
den ,Korper, das Wesen” oder den ,,Zustand” eines beliebigen
Landes”, sondern dezidiert und ausschliefllich das innere Wesen,
die Essenz, die unverwechselbaren und vor allem unwandelba-
ren, ewigen Eigenheiten und Werte der japanischen Nation - all
das, was Japan von anderen Landern unterscheiden sollte und
vor diesen auszeichnete. Die ihrer Herkunft nach heterogenen
Begriffsinhalte waren den national gesinnten Theoretikern zwar
schon seit langem gelaufig gewesen, als novum erschien nun je-
doch deren spezifische Zusammenfassung und Subsumtion un-
ter einen prégnanten Oberbegriff: kokutal.

Betrachtet man dessen inhaltliche Entwicklung in der Folge-
zeit, so lassen sich m. E. deutlich drei Phasen des kokutai-Denkens
unterscheiden: (1.) Die formative Phase (ca. 1825-1890), (2) die
klassische Phase (1890-1937), (3) die Phase der Hybris (1937-
1945).

Sl

Der Beginn der formativen Phase ist mit dem friihen 19. Jahrhun-
dert anzusetzen, dokumentiert im bereits genannten Werk Shin-
ron des Aizawa Seishisai aus dem Jahre 1825. Das Ende dieser
Periode sehe ich mit dem Jahr 1890 gekommen, dem Jahr der
Proklamation des fiir die weitere Entwicklung entscheidenden
~Kaiserlichen Erziehungserlasses”, mit dem die zweite, die klas-
sische Phase ihren Anfang findet (s. u. 3.2.).

Wie bereits ein Blick auf die betreffenden Jahreszahlen zeigt,
fallt diese Phase in das Zeitalter der grofiten Umwalzungen der
japanischen Geschichte, des Unterganges des Tokugawa-Staates,
der Offnung des Landes nach aufen, der Errichtung des moder-
nen Kaiserreiches Japan mit dem Tenno als sakrosanktem, iiber

% In diesem Sinne findet der Begriff kokutai etwa bei dem Kokugaku-Ge-
lehrten Okuni Nonoguchi Takamasa (1792-1874) Verwendung: ,.Es
gibt hingegen Lander, deren Staatswesen (kokutai) minderwertig ist,
deren Sitten schlecht sind und wo Unloyalitit iiblich ist.” (Hongaku
koyo = Nihon shiso taikei 50, 1973: 407, Brill 1964: 61.)
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der Verfassung stehendem Staatsoberhaupt als einer Inkarnation
des Staates selbst.

An dieser Entwicklung hatten die Denker der genannten Mi-
to-Schule bekanntlich einen mafigeblichen geistigen und politi-
schen Anteil.* Namengebend war das ehemalige Lehensgebiet
Mito in der heutigen Prafektur Ibaraki, das sich im Laufe der
spaten Edo-Zeit zu einem Zentrum der gegen das bakufu gerich-
teten Opposition entwickelt hatte.

Ausgehend von urspriinglich rein historischen Studien zur
Geschichte der kaiserlichen Linie Japans entwickelte die Schule
mehr und mehr praktisch-politische, sowie weltanschaulich-
ideologische Intentionen, die, gegen das sogenannte Stellvertre-
ter-Regime der Feudalregierung in Edo gerichtet, fiir die Wieder-
einsetzung einer direkten kaiserlichen Regierung stritten.

Als theoretische Grundlagen dienten dabei zwei urspriinglich
eigenstandige Denksysteme, deren Synthese von den Mito-Ge-
lehrten unter der Devise shinju-itchi, ,Einheit von Shinté und
Konfuzianismus®”, betrieben wurde.”'

Zum einen handelte es sich um die jahrhundertealte national-
shintoistische Konzeption von Japan als einem vor allen anderen
Lindern ausgezeichnetem heiligen Land der Gotter”, dessen

% Zur Miso-Schule vgl. die Untersuchung von). Victor Koschmann: The
Mito Ideology: Discovirse, Reform and Insurrection in Late Tokugawa Japan,
1790-1864, Berkeley 1987. Bereiwalteren Datums und vom Zeitgeist
gepragt st Horst Hammitzsch: Die Mito-Schule (Mitteilungen der
Deutschen Geselischaft f. Natur- und Volkerkunde Ostasiens (MO-
AQ)), Bd. 31 / B, 1939 und ders.: , Kangaku und Kokugaku”,in: Mo-
numenta Nipponica, 11 / 1, Tokyd 1939; vg). Kracht 1975.

Vgl. Kracht 1975: S1ff.

Die Bezeichnung shinkoky, ,,Gotterland”, fiir Japan findet sich bereits
im Nihongi aus dem Jahre 720 {Jinga-kogd, Chuiai-Tenn6 9/ 10/ 3 =
Nihon-koten-berigak w-taikei 67: S. 338). Beriihmt ist die im mittelalter-
lichen finno-shotoki formulierte Aussage: ,GroB-Yamato ist Gétter-
land. Der himmlische Ahn schuf zuerst seine Grundlage und die Son-
nengottheit iiberlieferte fort und fort ihre Erbnachfolge. In unserem
Lande allein gibt es dies, in anderen Landern gibt es nichts von sol-
cher Art. Aus diesem Grunde nennt man es Gotterland”, Jinng-shatoki,
Ausgabe Kdgaku-sosho 6: 1; Benl, Hammitzsch 1956: 133f; vgl. Benl,
Hammitzsch 1956: 206, 216, 231, 234ff.
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Tennd, als selbst gottliche Nachfahren und lebende Gottheiten in
einer Dynastie, d. h. fiir alle Zeiten, zur Herrschaft berufen sind
Diese Konzeption diente der sich parallel zur Mito-Schule ent-
wickelnden ,,Nationalen Schule”, Kokugaku, als Kern ihres theo-
retischen Gebaudes. Die Mito-Schule unterscheidet sich von der
Nationalen Schule im wesentlichen nur durch die bewufdte Hin-
zufiigung eines weiteten konstitutiven geistigen Elementes, d. h.
des zweiten der genannten Denksysteme.

Es handelt sich um die ethischen Maximen des sogenannten
Neo-Konfuzianismus in seiner Formulierung durch den chinesi-
schen Gelehrten Chu Hsi (1130-1200), japanisch Shushi.** Die
konfuzianischen Normen zurOrganisation des gesellschaftlichen
Lebens, zur Regulierung der Abhangigkeitsverhiltnisse von
Oben und Unten in der Gesellschaft galten den Mito-Gelehrten
interessanterweise als zweite der unwandelbaren Eigenschaften
des japanischen Wesens, Und je mehr die geistige Synthese vor-
angetrieben wurde, desto mehr verschwand auch das Bewufit-
sein fiir die eigentlich fremde, d. h. chinesische Herkunft jenes
ethischen Systems, bis es schliellich, gegen Ende des 19. Jahr-
hunderts, zur Génze als japanisch begriffen wurde.”

» Der gottliche Regierungsauftrag shinchoku ist tiberliefert im Nihongi
(NKBT 67: 147; vgl. W.G. Aston: Nikongi, Chronicles of japan from the
Earliest Times to A.D. 697, London 1956: 76f.), Kojiki (NKBT 1: 126 /
127; vgl. Kinoshita Iwao: Kojiki, Alteste japanische Retchsgeschichte, 111.
Band, Deutsche Ubersetzung, Fukuoka 1976: 78) und im Kogoshii
(Gunsho-ruiji S; vgl. Karl Florenz: Die hislorischen Quellen der Shinto-
Religion, Leipzig 1919: 246). Ein wesentliches Detail der Uberlieferung
wird in den Kommentaren m.W. jedoch nicht beachtet: nur eine €in-
zige Version, die lediglich in einer Variante des Nihongi erscheint, be-
richtet von einem Auftrag zur zeitlich unbegrenzten Regierung der kai-
serlichen Linie; alle anderen kennen nur den direkten Auftrag Ama-
terasus an ihren Enkel Ninigi.

Zum Chu-Hsi-Konfuzianismus vgl. Wing-Tsit Chan: A Source Book in
Chinese Philosophy, Princeton 1969 (1973), S, 588-653: Texte der japa-
nischen Shushi-Schule in Tsunoda Ryusaku et al.: Sources of fapanese
Tradition, vol. 1, New York 1964: 335-368. Eine historische Gesamt-
darstellung liefert Warren W. Smith: Confucianism in Modern Japan, A
Study of Conservatism in [apanese Intellectual History, Tokyo 1973.

Der ,Staats-Shinté” der Meiji-Zeit vertrat die Ansicht, die Tugenden
seien nicht konfuzianischer Herkunft, sondern noch vor Ankunft von
Konfuzianismus und Buddhismus in Japan von den ,kaiserlichen
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Dieses geistige Amalgam von Shinté im Sinne der Nationalen
Schule - mit der Konzeption des heiligen Herrschers als Basis -
und Konfuzianismus, verstanden als Katalog moralischer Nor-
men, galt den Mito-Gelehrten als Kern des kokutai, des unver-
wechselbaren und einzigartigen Wesens des Landes Japan. Im
ersten der drei kokutai-Kapitel des Shinron umreifit Aizawa Sei-
shisai das Credo dieser Weltanschauung™: Die Uberlieferungen
zur Griindung des japanischen Reiches, aufgezeichnet in den al-
testen erhaltenen schriftlichen Dokumenten des Landes aus dem
friihen 8. Jahrhundert ~ Kojiki (712) und Nihongi (720) — werden
als historische Fakten begriffen; Amaterasu, die Sonnengottin
und Ahngottheit des Kaiserhauses, hat demnach wirklich, d. h.
als historisches Faktum verstanden, ihrer Nachkommenschaft,
den Kaisern der einen legitimen Dynastie, auf ewig die Herr-
schaft iiber das Land anvertraut.

Dies war stets auch das Thema der Kokugaku, der Nationalen
Schule gewesen; deren Ideologie sah im geheiligten Herrschafts-
auftrag der Amaterasu-omikami, der ,Groflen edlen, den Him-
mel erleuchtenden Gottheit”, stets auch das essentielle Merkmal
zur Unterscheidung Japans von anderen Landern, insbesondere
China. Wahrend dort die individuelle Tugendhaftigkeit eines je-
den einzelnen Himmelssohnes das Kriterium der Legitimitat sei-
ner Herrschaft abgab und Dynastien deshalb infolge eines Tu-
gendschwundes wechseln konnten, letztlich sogar mufiten, galt
den Kokugaku-Denkern Japans der Auftrag Amaterasus an die ei-
ne Tennd-Linie als Beweis fiir gottliche Griindung und morali-

Vorfahren eingesetzt” (Lokowandt 1978: 240, Anm. 144). Kokugaku-
Ideologen vertraten die Ansicht, ,ein wahies Verhaitnis zum Herr-
scher, zu den Eltern, zum Gatten, zur menschlichen Gesellschaft, zum
Volk usw. gebe es nur im Shintd, obwohl die Namen der den einzel-
nen Verhéltnissen enwprechenden Tugenden, Vasallentreue, Gehor-
sam, Wohlwollen, Rechtlichkeit usw., in den konfuzianischen Bii-
chem stehen” (Hans Stolte: ,Motoori Norinaga: ,Naobi no mitama“”
in: Monumenta Nipponica Il / 1, 1939: 196f., Anm. 12.)

36 Mitogaku-zenshit 2, 1933: 5-39, Nihon-shiso-taikei 53, 1973: 52-70; vgl.
Hammitzsch 1940: 69-71.
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sche Uberlegenheit der eigenen Nation, des ,,Gotterlandes” (shin-
koku), vor dem grofen Nachbarn.”

Ber Hirata Atsutane (1776-1843), dem wohl radikalsten Vertre-
ter der Nationalen Lehre, wird die ldee von der Géttlichkeit des
Reiches und seines Herrscherhauses schliefllich auch auf alle sei-
ne Bewohner ausgedehnt. In seinem Werk Kodé-taii, ,,Grundge-
danken des alten Weges” aus dem Jahre 1824 heif}t es unmifiver-
standlich:

»Unser erlauchtes Land ist wahrhaft das Land der Gottheiten;
vom Manne einfachsten Standes bis hinauf zu uns sind wir alle
zweifellos Nachkommen der Gottheiten.“**

Die Mito-Gelehrten erweiterten die Gétterland-Ideologie der
Nationalen Schule ihrersei% um den Kanon der zu jener Zeit in
Japan dominierenden ethischen Maximen des Konfuzianismus.
Hier liegt der eigentliche Unterschied zwischen der Mito- und
der puristischen Nationalen Schule begriindet, die alles Chinesi-
sche strikt ablehnte.”

Die Lehre von den fiinf Tugenden des Individuums (go-jo, chin.
wu-ch'ang) und den funf Beziehungen (go-rin, chin. wu-fun) der
Menschen untereinander stellte, unabhingig von der sich erst
entwickelnden Idee einer anzustrebenden direkten Kaiserherr-
schaft, das ethische Fundament des feudalistischen Japan der
Edo-Zeit dar.

37 Zurunterschiedlichen Legitimation des Herrschersin Japan und Chi-
na vgl. Ulrich Kemper. Arai Hakuseki und seine Geschichtsauffassung,
Ein Beitrag zur Historiographie Japans in der Tokugawa-Zeit, Wiesbaden
1967: 27-40.

38 Hirata Assutane: Kodo-taii, Ausgabe: Kogaku-sdsho 10 1.

3 vgl. Bellah 1957: 100. Motoori Norinaga (1730-1801) begriindetediese
radikale Ablehnung mit der Vermessenheit des chinesischen Ratio-
nalismus, der ihm Beweis fiir die fehlende géttliche Fundierung der
chinesischen Tugenden war: ,,Daf die Dinge einen tieferen Sinn ha-
ben miissen, femer die Frage nach dem Weg, zu dem alle Lehren
gehoren, ist nur in China ein Problem. Da China nicht das Land Ama-
terasu-Omikami’s ist, hat es kein bestimmtes Herrscherhaus. Es ist
zum Tummelplatz der bosen Kami geworden, die sich ber ihm zu-
sammenscharen wie Fliegen im Sommer.” (Motoori Norinaga: Kojiki-
den 1, Naobi no mitama’, Ausgabe: Kdgaku-sdsho 10, 3; Stolte 1939:
195.)
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~Menschenfreundlichkeit” {jin, chin. jen), ,,Gerechtigkeit” (g,
chin. i), ,Schicklichkeit” (rei, chin. %), ,,Weisheit” (chi, chin. chih)
und ,Wahrhaftigkeit” (shin, chin. hsin} — das waren die fiinf in-
dividuellen Tugenden, welche in den fiinf Beziehungender Men-
schen untereinander - Fiirst — Vasall / Beamter, Vater - Sohn, Al-
terer Bruder - Jiingerer Bruder, Ehemann - Ehefrau und Freund
- Freund - zu verwirklichen waren.

Eine besondere Bedeutung wurde dabei den ersten zwei der
Beziehungen zugedacht, dem durch , Loyalitat” (chi, chin. chung)
getragenen Verhdltnis von Vasall / Beamten und Herren, sowie
der von ,Kindesliebe” (kj, chin. hsino) bestimmten Beziehung
zwischen Vater und Sohn, d. h.K'indernund Eltern. Als spezifisch
japanische Auslegung der Lehre zeigt sich nun zum einen der
Gedanke von der urspriinglichen Einheit dieser beiden idealen
Beziehungen unter dem Schlagwort chitko-itchi, ,Einheit von
Loyalitat und Kindesliebe”, sowie zum anderen - dies ist der ins-
besondere die Mito-Schule leitende Gedanke - die Forderung, die
als ,Kindesliebe” definierte , Loyalitat” nicht dem Feudalherren
zu zollen, sondern dem einzig legitimen Herrscher Japans, dem
Tennd.*’ Aus der gegenseitigen Identifizierung von,Kindesliebe”
und , Loyalitat” muBte sich zwangslaufig die Konzeption vom
Staat als einer Familie ergeben, da doch die Loyalitit dem einzig
wahren Herrscher gegentiber nichts anderes sein konnte als die
Liebe des Kindes zu seinem Vater. Im Verein mit der Gotterland-

%0 Vgl. Bellah 1957: 103-104. Wie grundlegend diese Konzeptionfiirdie
kokutai-ldeologie der Showa-Zeit wurde, zeigt der Verfassungskom-
mentar von Fujii Shinichi: fapanisches Verfassungsrecht, Tokyo 2600 (1)
I=1940]): 54, in dem es heifit ; , Hier muf erwahnt werden, daf die
grofe Idee der Einheit von Herrscher und Untertan von Generation
zu Generation im Volke weitergegeben wurde und sich durch alle
Zeiten als eine Quelle des Ruhmes erwies. Genauso wie die Vorviter
der Japaner in der Vergangenheit arbeiten auch heute die Japaner fiir
ihren gegenwartigen Tenno und das Reich. Indem sie auf dem Wege
der Viter weitergehen, iiben sie auf der einen Seite kindliche Pietat
gegeniiber den Vorfahren, auf der anderen Seite Loyalitat gegeniiber
der Kaiserlichen Familie und dem Land. In der festen Verbindung
dieser beiden Eigenschaften - [...] - zeigt sich eine bewundernswerte
Seite des japanischen Lebens; unvergleichlich, uniibertroffen, uner-
reicht in der ganzen Welt.” Deutlich offenbart sich hier die Negierung
des konfuzianischen Ursprunges der Tugendkategorien.
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Ideologie der Nationalen Schule miindete dies in eine familisti-
sche Konzeption des kokutai, d. h. in die Definition der japani-
schen Nation als einer realen Familie von gemeinsamer gottlicher
Herkunft mit dem Kaiser als natiirlichem Oberhaupt.*

Die Gedanken der Mito-Schule blieben nicht blo@es theoreti-
sches Denkspiel. Sie avancierten vielmehr, nach der Meiji-Restau-
ration und dem endguitigen Sieg der konservativen Krifte in den
spaten 80er Jahren des vorigen Jahrhunderts, zur wahren geisti-
gen Grundlage des neuen Reiches.

Die Meiji-Verfassung vom 11. Februar 1889, teilweise vom
preuSischen Verfassurigsrecht beeinflult, wies dem Tennd folg-
lich eine heilige, unverletzliche und tiber aller Verantwortung ste-
hende Position zu® - sie stand hier also ganz in der Tradition der
nationalistischen Schulen -, doch weist das Verfassungswerk da-
neben auch konstitutionelle Zige zur Verhinderung eines etwai-
gen kaiserlichen Despotismus auf.®

4 Bereits im Nihongi (Yaryaku 23 / 8 / 7) erscheint ein Vergleich des
Verhiltnisses von Fiirst / Vasall und Vater / Kind; die faktische
Gleichsetzung beider Beziehungen erfolgte jedoch erst im 19. jh. im
Rahmen der kokutai-Ideologie; vgl. Lokowandt 1978: 60ff.; Tsurumi
Kazuko: Social Change and the Individual, Japan Before and after Defeat
in World War i, Princeton 1970: 103-109; WM. Fridell: ,,Government
Ethics Textbooks in Late Meiji Japan®, in: Journal of Japanese Studies,
29 / 4,1970: 828-833; Bellah 1957: 104; H. van Straelen: Yoshida Shain,
Forerunner of the Meiji-Restoration, Leiden 1952: 83.

Diesouverane Stellung des Tennd ist insbesondere in den Artikeln 1
und 3 der Meiji-Verfassung festgelegt. Art. 1: ., Das Kaiserreich Grof-
Japan wird fiir ewige Zeiten ununterbrochen von seinem Tenné re-
glert’; Art. 3: ,Der Tennd ist heilig und unverletzlich”; vgl. Horst E.
Wittig:. Pidagogik und Bildungspolitik Japans, Quellentexte und Dokumen-
te von der Tokugawa-Zeit bis zur Gegenwart, Miinchen 1976: 87, Doku-
ment 26.

Vgl. Meiji-Verfassung, Art. 4: ,,Der Tenno ist das Staatsoberhaupt. Ihm
steht die Ausiibung der Staatsgewalt nach MaBgabe der Verfassungs-
bestimmungen zu” und Art. 5:,,Der Tennd iibt die gesetzliche Gewalt
unter Mitwirkung des Reichsparlaments aus” a.a.O. Johannes Ueber-
schaar (Die Stellung des Kaisers in Japan, eine staatsrechtlich-historische
Skizze, Phil-Diss., Leipzig 1912: 14) verwendet den Begriff ,.be-
schrankter Konstitutionalismus” zur Kennzeichnung der Verfas-
sungsform.
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So erweist sich das Verfassungswerk in Wahrheit als ein Pro-
dukt widerstreitender Interessen und Ideen im Japan der frishen
Meiji-Zeit - angesiedelt im Spannungsfeld zwischen tenndis ti-
scher Gotterland-ldeologie und liberalem, konstitutionellem
Rechtsdenken.

Den endgultigen Sieg der konservativen Krifte zeigt ein Do-
kument, das wie kein zweites das offizielle geistige Leben Japans
bis zum Ende des Zweiten Weltkrieges pragen sollte: der , Kai-
serliche ErziehungserlaB”, Kyoiku (ni kansuru) chokugo, vom 30.
Oktober 1890.

Mit diesem Edikt mochte ichdie hier als klassisch’ bezeichnete
Phase beginnen lassen. Sie wihrt bis in die 30er Jahre unseres
Jahrhunderts.

3.2

Dem Kaiserlichen Erziehungserlag* kam zunachst lediglich die
Funktion zu, die padagogischen Grundlagen der Erziehung in
den japanischen Grundschulen zu regeln, indem er die Richt-
schnur fiir den obligatorischen Moralunterricht (shizshin)*® abgab.

Die tatsachliche Bedeutung geht aber unendlich weit darliber
hinaus. In Wirklichkeit lieferte der Erlal das moralische Funda-
ment des spaten Meiji-Staates und damit die offiziellen Grund-
lagen des kokutai-Denkens als einer, wie es der Philosoph Ma-
ruyama Masao formuliert, , nichtreligiosen Religion” von ,, magi-
scher Macht”.*

4 Textausgaben: Okubo Toshiaki: Kindai-shi shiryo, Tokyo 1969: 425; Mu-
rakami Shigeyoshi: Tenné no saishi, Tokyd 1977: 154..Ubersetzungen:
Wittig 1976: 89-91, Dok. 27; Tsunoda et al, Bd. II, 1964: 139f,; Loko-
wandt 1978: 345, Dok. 113. Vgl. Sugiura Shigetake: Vorlesungen viber
das Erziehungsedikt (1914), in: Wittig 1976: 118-125., Dok. 32.

4 Zum Moralunterricht vgl. Wittig 1976, Dok. 35 und 38; Gesine Fol-
janty-Jost: Schulbuchgestaltung als Systemstabilisierung in fapan, Bo-
chum 1979: 13ff.; Horst E. Wittig: Bildungswelt Ostasien, Pidogogik und
Schule in China, Japan, und Korea, Paderborn 1972: 119ff.; Carl v. We-
egmann: Die vaterigndische Erziehung in der japanischen Volksschule: To-
kuhon und Shishinsho, MOAG 28, D) Toky6 1935; Harold ]. Wray: , A
Study in Contrasts, Japanese Schoo! Textbooks of 1903 and 1941-5",
in: Monumenta Nipponica 28 / 1, 1973: 69-86.

4 Maruyama [Schamoni] 1981: 31 = Maruyama 1971: 31.
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Welch wahrhaft mystischer Gehalt in diesem Zusammenhang
sogar dem Textkorpus als solchem zugedacht wurde, zeigt der
Umstand, daf8 die offiziellen Kopien des Textes bereits drei Mo-
nate nach dessen Proklamation, imJanuar 1891, dem kaiserlichen
Portrat als zweites der in den Schulen zu verehrenden heiligen
Objekte hinzugefiigt wurden. Damit war der Erlaf selbst Gegen-
stand quasi-religioser Verehrung im Sinne des Staats-Shinto ge-
worden: eine Inkarnation und Materialisation der geistigen Es-
senz Japans, seines kokutai.

Wer nun aber den Text zum ersten Mal vernimmt, wird mog-
licherweise erstaunt, oder gar enttauscht sein, sollte er etwa ein
demagogisches Pamphlet hypernationalistischer Nabelschau er-
wartet haben. Nichts dergleichen liefert der Eiziehungserlaf8. Mo-
derat im Ton, erweckt er eher den Anschein eines blof8 moralisie-
renden Leitfadens zur Fiihrung eines anstandigen Lebens:

»Wir geben euch hiertnit zu wissen:

Unsere Kaiserlichen Vorfahren haben das Reich auf breiter
und standiger Basis errichtet und die Tugend tief und fest
eingepflanzt. Unsere Untertanen sind in unverbriichlicher
Treue gegen den Herrscher und in kindlicher Liebe zu den
Eltern stets eines Sinnes gewesen und haben von Geschlecht
zu Geschlecht diese schone Gesinnung in ihrem Tun bekun-
det. Dies ist die edle Bliite unseres Staatsgebildes (kokuta:)
und zugleich auch der Urquell, aus dem unsere Erziehung
entspringt.

Thr Untertanen! Liebet und ehret denn eure Eltern, seid er-
geben euren Geschwistern, seid einig als Gatte und Gattin,
und treu als Freund dem Freunde! Haltet auf bescheidene
Magigung fiir euch selbst, euer Wohlwollen erstrecke sich
auf Alle! Pfleget das Wissen und iibet die Kiinste, auf daf$
ihr eure Kenntnisse und Fertigkeiten entwickelt und eure
sittlichen Krifte vervoilkommnet! Bestrebet euch ferner, das
offentliche Wohl und das Allgemeininteresse zu férdern!
Achtet die Reichsverfassung und befolget die Gesetze des
Landes! Sollte es je sich nétig etweisen, so opfert euch tapfer
fiir das Vaterland auf! Erhaltet und mehret also das Gedeihen
Unserer wie Hinunel und Erde ewig dauernden Dynastie!
Dann werdet ihr nicht nur Unsere guten und getreuen Un-
tertanen sein, sondern dadurch auch die von den Vorfahren

45



Uiberkommenen Eigenschaften gldanzend dartun.

Dieser Weg ist wahrlich ein Verméachtnis, das Uns Unsere Kai-
serlichen Vorfahren hinterlassen haben, und das die Kaiserli-
chen Nachkommen sowie die Untertanen allesamt bewalren
sollen: untriiglich fiir alle Zeiten und giiltig an allen Orten.
£s ist daher Unser Wunsch, da Uns sowohl wie euch, Unsem
Untertanen, dies stets in aller Ehrfurcht am Herzen liege, und
daf} wir alle zu derselben Tugend gelangen mégen.
Gegeben am 30. Tage des 10. Mondes

des 23. Jahres Meiji. (30. Oktober 1890).

(Kaiserliche Namensunterschrift und

Kaiserliches Siegel)”.

Bei genauerer Analyse des Textes offenbaren sich dessen klarer
Aufbau und eindeutig weltanschauliche Zielrichtung in der
Tradition der Mito-Schule. Gleich zu Beginn wird der Kern des
japanischen kokutai, seines ,ureigenen Wesens’, herausgestellt:
Das japanische Reich beruht auf gottlicher Griindung gemédf
der Uberlieferung. Die Tugend ist, im krassen Unterschied zur
klassischen chinesischen Herrschaftskonzeption, der kaiserli-
chen Linie von Anfang an eigen - als entindividualisierte
Grundlage des Tennd-Weges. Herrscher und Untertanen sind
miteinander verkniipft durch die absolute Loyalitit des Volkes,
die tatsdchlich nichts anderes ist, als die Liebe des Kindes zu
seinem Vater.

Die Nation selbst erscheint als groie Familie, nicht im {iber-
tragenen Sinne, sondern faktisch verwandtschaftlich miteinander
verbunden durch die Gemeinschaft der gottlichen Ahnen.

Zur Regelung gesellschaftlichen Zusammenlebens bedaif es
dennoch ethischer Norinen, welche der Erziehungserlaf3, eben-
falls in der Tradition der Mito-Schule, grofitenteils dem konfu-
zianischen Lehrsystem entnimmt.

Schon der Gelehrte Yamazaki Ansai (1618-1662), der Begriin-
der des sogenannten Suika-Shinto, hatte eine Synthese von Kon-
fuzianismus und Shinté angestrebt und ist somit zu den Vorlau-
fern der Mito-Schule zu rechnen.* Er erklarte unter direkter Be-

¥ Offizielle Ubersetzung aus: The Emperial Rescript on Education trans-
lated into Chinese, English, French & German, Hg. The Department of
Education, Tokyo 1931, Zit. Lokowandt 1978: 345, Dokument 113.

48 Zum Suika-Shintd vgl. Earl 1964: 52-65. Der Name der Schule ist zu
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rufung auf Chu Hsi, die Lehre von den fanf Tugenden zur Rege-
lung der flinf Beziehungen stelle die Grundlage einer jeden denk-
baren Erziehung dar.”

Im meijizeitlichen Erziehungserla sind diese fiinf Tugenden
und gesellschaftlichen Relationen ihrerseits erweitert um eine
Reihe moderner westlicher Norinen zur Regelung eines geord-
neten Staatswesens, wie etwa das Gebot, Verfassung und Gesetze
zu achten.

Im letzten Absatz des Dokumentes wird das Anfangsthema
wieder aufgenommen: noch einmal wird die ewige Dauer der
einen Dynastie betont, der ,Weg" sei von den Ahnen verinacht,
er gelte fiir alle, Herrscher und Untertanen. Auch dieses Moti'v
finden wir bereis im Denken der Mito-Schule, so bei Aizawa,
demzufolge in Japan der Weg einem jeden innewohne.®

Der kaiserliche Erziehungserlaf legt somit kanonisch die we-
sentlichen und klassischen Elemente des kokutai-Denkens fest: 1.
den religidsen, dem Shintd entlehnten Kern der Konzeption, die
Heiligkeit der Dynastie postulierend; 2. die konfuzianischen fiinf
Tugenden und Beziehungen zur Regelung des sozialen Gefiiges,
und 3,, als Funktion der ersten beiden Elemente, den Familismus,
d. h. die Konzeption der japanischen Nation als eine reale Fami-
lie.

Damit war die Lehre verbindlich forinuliert und ihre Verbrei-
tung im Volke durch Moralerziehung und Militarausbildung si-
chergestelit.”* Doch blieb bis in die Mitte der 30er Jahre unseres
Jahrhunderts hinein ein weitgehender geistiger Freiraum erhal-
ten: der akademische Diskurs.

Im Zentrum der ernsthaft und heftig gefiihrten Debatte stand
die Position des Kaisers: war der Herrscher, wie es insbesondere
der Staatsrechtler Minobe Tatsukichi (1873-1948)® formulierte,

Ehren ihzes Griinders von seinen Schiilen dem Werk Yamato-hime
no mikoto seiki, einem wichtigen Text des sogenannten Watarai-Shin-
to, entnommen.

4% Tsunoda et al., Bd. I, 1964: 355f.

50 Mitogaku-zenshii 2: 7; vgl. Hammitzsch 1940: 70.

51 Die ethische Erziehung des Militars wurde von einem eigenen Erlaf
geregelt, dem am 4. Januar 1882 verkiindeten ,Kaiserlichen Erlaf fiir
das Militar”, Gunjin chokuyu. Eine umfassende Diskussion der Mora-
lerziehung in Schule und Militar liefert Tsurumi 1970: 99-137.

52 Zum Minobe-Fall vgl. Frank O. Miller: Minobe Tatsukichi, Interpreter

47



lediglich ein Organ des Staates, oder aber dessen Verkorperung
und damit tiberstaatlicher Natur, wie es die orthodoxe Schule
seiner Gegenspieler Uesugi Shinkichi und Hozumi Yatsuka po-
stulierte?

Wahrend Minobe keinen wesentlichen Unterschied zwischen
der japanischen und den europdischen Monarchien seiner Zeit
erblicken konnte, betonten seine Gegner ,,den ,besonderen Cha-
rakter’ Japans und maen dem Kokutai gréiten Wert zu*.>

Der Ausgang dieses, fiir die geistige Entwicklung Japans in
den 20er und 30er Jahren so grundlegenden Streites ist bekannt:
Im Rahmen der sogenannten kokutai-Debatte wurde Minobe im
Februar 1935 im Parlament der Majestdtsbeleidigung bezichtigt,
seine Werke verboten, er selbst verhaftet und aus dem Oberhaus
entfernt.

Nun war der Weg frei fiir eine Staatsauffassung, welche die
kokutai-Ideologie in ihre letzte Konsequenz fiihrte. Eine Ahnung
von deren mystizistischen Auswuchsen vermittelten bereits 1924
die Ausfithrungen von Uesugi Shinkichi (1878-1929), eines der
Rivalen Minobes, zur ,,Verfassung des Kaiserreiches” (Terkoku
kemp0). Machida Sanehide® bemerkt dazu:

Nach Uesugi ist das japanische Kaiserreich gegriindet, als
und indem der Himmelsenkel von der Sonnengéttin zum
Herrscher iiber Japan ernannt worden war. Durch géttliche
Verfiigung von Amaterasu wurde die ewig unveranderliche
Staatsform (kokutai) Japans festgelegt und sein Herrscher be-
stimmt. Es ist die Uberzeugung der Japaner, daf jedermann
dadurch die Vollkommenheit und Ewigkeit des Ichs erlangt,
daf3 man sich selbst in die Seele des Kaisers versenkt, der als
Nachkomme der himmlischen Urahnenihre Seele erbt und
sie sich aneignet. Nur durch den Kaiser kann man das Ideal

of Constitutionalism in Japan, Berkeley 1965; Wilhelm Rohl: Die japani-
sche Verfassung, Frankfurt 1963: 52ff.; Reinhard Neumann: ,Minobe
Tawukichis Einfluf auf die demokratische Bewegung der Taishézeit
(1912-1926)", in: Nachrichten der Gesellschaft frir Natur- und Voltkerkunde
Ostasiens (NOAG), Bd. 123, 1978: 11-23.

53 Neumann 1978: 20.

% Matchida Sanehide: , Die Entwicklung der japanischen Staatsauffas-

sung, Prolegomena zur japanischen Reichsidee”, in: Yamato 1930: 161
162.
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des Kosmos, die Vollkommenheit, verwirklichenund die Na-
tur der Menschen immer mehr vervollkommnen und weiter
entwickeln, indem man sich mit dem Kaiser, d. h. mit den
himmlischen Urahnen vereint. Denn das Takama-ga-hara ist
der ideale Staat der Japaner, die hochste Sittlichkeit [...].
Das irdische Japan ist das fortgesetzte Takama-ga-hara. Wie
im Himmelreich zahlreiche Gétter eine einzige Familie bil-
den, deren Oberhaupt Amaterasu ist, so bilden auf der Erde
die Japaner als die Erzeugten des Gottes Izanagi {psycholo-
gisch) eine grofle Familie, deren verschiedener Wille sich im
Kaiser vereint und sich in ihm verkorpert [...].

Der Kaiser ist transzendent, und gleichzeitig fafit er alle in
sich zusammen.”

Parallel zu dieser Entwicklung des kokutai-Konzeptes in Richtung
auf eine mystische Quasireligion mit dem Tennd als kosmischem
Urgrund verliefen in den 20er Jahren Bestrebungen, den Begriff
des kokutai endlich auch juristisch zu verankern und damit faSbar
zu machen.

Hier spielte der zweite der genannten Gegner Minobes, Ho-
zumi Yatsuka (1860-1912), die entscheidende Rolle* Er definier-
te kokutai im allgemeinen als die unverwechselbaren Eigenheiten
einer jeweiligen Nation; das spezifische kokutai Japans sei durch
die direkte Herrschaft des Tenno gekennzeichnet. Dieses , Natio-
nalwesen” sei ewig und unwandelbar (R6hl 1963: 47). Entspre-
chend dieser Definition fand der Begriff erstmals 1925 Aufnahme
in ein Gesetzeswerk, und zwar in den §1 des Gesetzes zur Auf-
rechterhaltung der ffentlichen Sicherheit vom 22. April 1925
Eine verbindliche Definition von kokutai als juristischem Termi-
nus lieferte aber erst vier Jahre spiter das Oberste Reichsgericht
in einer Entscheidung vom 31. Mai 1929. Demnach stellt das ja-
panische kokutai eine Staatsform dar, in der ,der aus einer seit
jeher ununterbrochenen Abstammungslinie stammende Tenno
gnadigst selbst die Oberaufsicht iber die Staatsgewalt ausiibt.“”

Minobes Niederlage, Uesugis Mystizismus und die juristische
Verankerung des kokutai-Begriffes in der Nachfolge Hozumis o6ff-

%5 Vgl. Rohl 1963: 47f.; zur Rolle Hozumis in der Entwicklung der Fa-
milismus-Konzeption vgl. Fridel! 1970: 828, Anm. 17; Miller 1965: 30.

56 Maruyama [Schamonil 1981 33, Anm. 35.

%7 Ebd., Anm, 56.
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neten den Weg fiir den Hohepunkt des kokutai-Denkens, die ,Pha-
se der Hybris’.

B34

Der kokutai-Gedanke wurde nun zu der allgemein verbindlichen,
totalitaren Ideologie von der absoluten Einheit, einzigartigen
Uberlegenheit und quasi-religissen Heiligkeit der japanischen
Nation ausgebaut.

Zur Verbreitung dieses weltanschaulichen Systems erschien
erstmals 1937 ein umfangreiches Kommentarwerk zum Kaiserli-
chen Erziehungserla8 von 1890 unter dem Titel Kokutai no hongi,
.Die Grundprinzipien des (japanischen) Nationalwesens”.™ Die-
ser Text, bis zum Kriegsende 1945 millionenfach in den japani-
schen Schulen verbreitet und nach dem Kriege als einziges
schriftliches Dokument von der amerikanischen Besatzungs-
macht verboten”, malt noch einmal in aller Ausfiihrlichkeit die

%8 Textausgabe: Kokutai no hongi, Hg. Mombushd, Tokyd 1937; vgl. J.O.
Gauntlett / RK. Hall: Kokutai no hongi. Cardinal Principles of the Natio-
nal Entity of Japan. Cambr. Mass. 1949. Vgl. Diskussion im Beitrag
dieses Bandes: , Mythos und Jdeologie - Ein Vergleich”,

Roy Andrew Miller (1982: 92) bemerkt zur Stellung des Kokutai no
hongi in bezug auf den Erziehungserlag: ,,Since the Kokutai no hongi
consises Of a discursive commentary upon various principles first
supposed to have been enunciated by the Meiji emperor in his Imperial
Rescript on Education of October 10 (sic!), 1890 (another of the land-
marks of Japanese fascist-nationalist ideology), it was widely felt that
this 1937 pamphlet shared in large measure the quasi divinity attri-
buted to the Rescript on Education itself. This meant that the Kokutai
no hongi tract was often accorded the same worshipful honors as those
that were extended to the Rescnpt. Like the Rescript, the Kokutai no
hongi pamphlet was frequently treated as a fetish object. When not
actually being read or studied, it was reverently placed upon the ia-
midana, the ,god shelf’ of Shinto observances, a smalt platform in a
room just above eye level where fetishes, talismans, and other impor-
tant cult objects are customarily placed for safekeeping when they
are not actively being employed in religious observances.”
Shintd-Direktive vom 15.12.1945 mit dem Titel ,,Abolition of Govem-
mental Sponsorship, Support, Perpetuation, Control and Dissemina-
tion of State Shintd”; Verbot der Verbreitung des Kokutai no hongi in
§ 1, h; vgl. Gauntlett, Hall 1949: V.
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o

Grundprinzipien des kokutai-Denkens in der uns nun schon be-
kannten Art aus.

Einen qualitativen Sprung in die MaBlosigkeit erlebte das Kon-
zept dann endgiiltig ab 1941. Unter dem Schlagwort hakkd-ichiu,
~die ganze Welt unter einem Dach”, wurde der hierarchische Fa-
milienbegriff des Tennoismus in den Schulbiichern fiir den
Staatsbiirgerkunde-Unterricht (kekuminka)® nun auch auf die au-
Rerjapanische Welt iibertragen.”” Dem Tennd, und damit Japan
allgemein, kam darin die Rolle des Familienoberhauptes zu; Chi-
na, Manchukuo, Korea und Taiwan galten als die alteren Briider,
Thailand und andere als die jiingeren.

Im Jahre 1944 schliellich wurden sogar Madagaskar und die
Lander des Nahen Ostens zumindest ideell in die erweiterte ko-
kutai-Familie aufgenommen (a.a.O.).

Damit hatte sich eine Entwicklung erfiillt, die bereits im 18.
Jahrhundert von der Kokugah:, der Nationalen Schule, geistig
vorbereitet worden war. Deren fithrender Gelehrter, Motoori No-
rinaga, hatte bereits im Jahre 1771 verkiindet: ,,Japan ist das Ge-
burtsland der hehren Ahngéttin Amaterasu-o6mikami. Hieraus
geht besonders klar hervor, weshalb Japan vor allen anderen Lan-
dern so ausgezeichnet ist. Gibt es doch kein Land, das nicht die
Macht dieser hehren Géttin erfahrt.“®

4.

Die Betrachtung der historischen Entwicklung des kokutai-Kon-
zeptes bis zu seinem, mit dem Zusammenbruch der alten kaiser-
lichen Ordnung gekommenen Ende zeigt, da3 dessen wesentli-
che geistige Inhalte — Familismus, konfuzianische Ethik und, als
Kem, die mythische Fundierung der kaiserlichen Linue wie der
gesamten Nation — bereits in der ausgehenden Edo-Zeit von den

8 Unter diesem Begriff wurden seit 1941 die Facher Moralkunde, Geo-
graphie, Japanische Geschichte und Landessprache an den neu ein-
gerichteten Volksschulen zusammengefafit. Zu den ultra-nationalisti-
schen Zielen des Faches vgl. Foljanty-Jost 1979~ 18-19.

61 vgl. Wray 1973: 85. Vgl. Textbuch fiir den Moralkunde-Unterricht =
Nihon-kyékasho- taikei, Bd. 111, Tokyo 1962: 432.

62 Kojikiden 1, Naobi no mitama’ = Kagaku-sdsho 10: 3; Stolte 1939: 193.
Vgl. Diskussion in Bellah 1957: 100.
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Gelehrten der Mito-Schule zu einem System zusammengefafst
worden waren,

Sie verbanden dabei die Gedanken der mytho-historischen Na-
tionalen Schule mit den ethischen Maximen des Chu-Hsi-Konfu-
zianismus. In der Meiji-Zeit konnte sich dieses System gegen li-
berale, konstitutionelle Strémungen durchsetzen, wie es etwa die
Artikel I und 3 der Meijji-Verfassung und, in aller Deutlichkeit,
der , Kaiserliche Erziehungserlaf3 zeigen.

Aus den Verfassungsdiskussionen der 20er und 30er Jahre die-
ses Jahrhunderts ging das kokutai-Konzept ebenfalls gestdarkt und
siegreich hervor, um schliefSlich im totalitaren Japan-Zentrismus
der Kriegszeit seinen H6hepunkt und, als dezidierte Reichsidee,
sein Ende zu finden.

Der Kern des kokutai als Begriff fiir japanische Identitdt im Sin-
ne einer als sakral verstandenen Natur des Landes war trotz aller
Entwicklung und Erweiterung stets unberiihrt geblieben: Er be-
stand in der Idee - oder llusion — von der Gottlichkeit der kai-
serlichen Linie.

Wenden wir uns zum Abschluf} deshalb noch einmal diesem
ideellen Kern zu.

4.1

MufSten nach der Meiji-Restauration von 1868 noch vereinzelt Re-
gierungsbeauftragte dem Volk von der puren Existenz eines Ten-
no berichten® - offensichtlich wufiten grofie Teile der Bevolke-
rung tiberhaupt nichts davon - so hatte sich nur wenige Jahre
spater das mythisch fundierte Weltbild mit dem heiligen Kaiser
als mystischem Urgrund der Nation — einem ,sakralen Herrscher
im wortlichsten Sinne - als allgemein verbindliche Ideologie des
Staates durchzusetzen vermocht.

Nicht nur kritische Staatsrechtler wie Minobe Tatsukichi,
sondern ebenfalls Historiker, welche die tatsiachlichen Grund-
lagen und Anfdnge der kaiserlichen Linie wissenschaftlich ob-
jektiv zu erforschen trachteten, verloren sowohl ihre Stellungen
als auch jede Moglichkeit der wissenschafttichen Arbeit. Ge-

5 vgl. Lokowandt 1978: 41.
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nannt sei hier, pars pro toto, nur deren bedeutendster Vertreter,
Tsuda Sokichi™

Derartige Forschungen riihrten an den Kern, das Fundament
der kokutai-Ideologie: die mythisch begriindete Gottlichkeit des
Kaiserhauses.

Das genannte Kokutai no hengi von 1937 und den nachfolgen-
den Jahren stellt kategorisch fest, durch den Herrschaftsauftrag
der Amaterasu an ihren Enkel Ninigi no mikoto, den géttlichen
Ahn des Kaiserhauses — aufgezeichnet im Nihongi aus dem Jahre
720 - sei das kokutai Japans begriindet worden. Und doch ist es
eben jenes Kokutai no hongi, das, in einem Nebensatz nur, unbe-
absichtigt wohl, einen tiberdeutlichen Hinweis auf die wahren,
wesentlich pragmatischeren Grundlagen des Kaiserkultes ver-
borgen halt.

Im Abschnitt, welcher die ,stete Liebe des Kaisers zu seinem
Volk” schildert, heifst es unter anderem, aus dieser kaiserlichen
Liebe heraus seien dem Volk die moralischen Prinzipien des Kai-
serlichen Erziehungserlasses von 1890, dem, wie wir sahen, eine
wesentliche Rolle fiir die Formulierung derkokutai-ldeologie zu-
kam, gewihrt worden. Im Anschluff an diese Feststellung wird
auf eine historische Parallele verwiesen: die ,,17-Artikel-Verfas-
sung” des Shétoku-taishi aus der Regierungszeit der Kaiserin
Suiko (592-628) im japanischen Altertum.®

Uber diesen Vergleich mag man zundchst hinweglesen, doch
scheint er mir das Bedeutendste im ganzen Kommentarwerk zu
sein, enthiillt er doch die wahren Intentionen des Kaiser-Kultes,
jenseits allen mytho-historischen Mystizismus.

Die sogenannte,, 17-Artikel-Verfassung”, Kenpo-jiishichi-ja, des
Shotoku-taishi (574-622), verfafitim Jahre 604%, legte die Prinzi-

64 Tsuda Sekichi (1873-1961) untersuchte in wissenschaftlich-objektiver
Weise das orthcdoxe Geschichtsbild der kokutai- und Gotterland-
Ideologie und gelangte zu dem konsequenten Schlu8, da die Uber-
lieferungen zur Reichsgriindung nicht den historischen Tatsachen
entsprachen, sondern dem Machterwerb und -erhalt der kaiserlichen
Linie gedient hatten. Im Jahre 1940 wurden seine wichtigsten Schrif-
ten verboten, er selbst von der renommierten Waseda-Universitatent-
fernt und kurzzeitig inhaftiert. Nach Kriegsende lehnte Tsuda einen
Ruf zum Prasidenten der Universitat ab.

65 Kokutai no hongi 1937: 32; vgl. Gauntlett, Hall 1949: 78.

% Nihongi: Suiko 12 /4 /3 = NKBT 68 180-186; vgl. Karl Florenz:
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pien fest, nach denen die Umwandlung des damaligen Japan von
einem urspriinglich losen Geschlechterverband zu einem zentra-
listischen Staat nach chinesischem Vorbild erfolgen sollte. Das
Fundament des neuen Staatswesens sollte im 7. Jahrhundert,
ganz wie spater im 19. Jahrhundert, die Institution des sakralen
Herrschers abgeben, des Tenno.

Zur Organisation des Staates dienten, im Altertum wie auch
in der Neuzeit, die konfuzianischen Grundsatze zur Ethik und
Staawslehre.

Soweit mag der im Kokutai no hongi angestellte Vergleich noch
als sinnvoll erscheinen und dem angestrebten Zwecke dienlich
sein, gerade den geheiligten Erziehungserla3 von 1890 an eine
historisch tiefreichende — bis in das 7. Jahrhundert — Tradition
anzubinden.

Doch in Wahrheit birgt die Gleichsetzung von Erziehungserla3
und den 17 Artikeln des Shotoku-taishi einenim Kern ungeheu-
erlichen Angriff gegen die Grundlagen der kokutai-ldeologie, der
jedem, der Augen hatte zu sehen, eigentlich deutlich geworden
sein miifite. Dabei sind nicht die buddhistischen Elemente® in
Shotokus Text, die einen Widerspruch zur antibuddhistischen
Meiji-Politik dargestellt hatten, angesprochen, sondemn allein der
Umstand, da3 von dem angeblich unwandelbaren Wesen, dem
metaphysischen Kemn des kokutai, der gottlichen Einsetzung des
Kaisertums namlich, in den 17 Artikeln des Prinzen Shotoku aus
dem Jahre 604 nicht ein einziges Wort erscheint! Diesem Doku-
ment zufolge ist ein zentraler Herrscher schlicht notwendig zur
effizienten Fithrung eines zentralistischen Staates. Nur die Insti-
tution des Kaisers bietet Gewahr fiir die Uberwindung und Aus-

Japanische Annalen, A.D. 592-697, Nihongi Buch XX11-XXX. von Suiko-
Tenng bis Jitd-Tenng, Leipzig 1903: 12-21. Vgl. Tsunoda et al., Bd. I,
1964: 47-51.

 Von den insgesamt 17 Artikeln weist der zweite eine eindeutig
buddhistische Ausrichtung auf: , Verehret eifrig die drei Kleinodien.
Die drer Kleinodien sind Buddha, das Gesetz und die Priesterschaft.
Sie sind die letzten Zufluchten der vier Wesensarten und die Urprin-
zipien aller Lander. Welche Generation, welche Menschen sollten die-
se Gesetze nicht ehren? Wenig sind der Menschen, welche ganz und
gar schlecht sind; man kann sie unterrichten und dazu bringen, die
Gesetze zu befolgen. Wie soll man sie richtig biegen auBerdurch Zu-
flucht zu den drei Kleinodien?” (NKBT 68: 181; Florenz 1903 15}.
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schaltung derdivergierenden Klaninteressen. Diesistder tatsach-
liche - und duf3erst niichterne - Beginn des Kaisertumes; und die
Leser des Kokutai no hongi wurden im Grunde direkt darauf ge-
stoflen. Dennoch diirfte ihnen diese Erkenntnis verwehrt gewe-
sen sein, da sie selbst in einem Prozef verfangen waren, der dem
des 7. und 8. Jahrhunderts erstaunlich glich, d. h. dem Prozef der
Vergéttlichung des Kaisers.®

Im 7. Jahrhundert setzte, auf der Basis der pragmatischen An-
sichten des Prinzen Shétoku, eine Entwicklung ein, die in ihren
wesentlichen Elementen durchaus mit der des spaten 19. und frii-
hen 20. Jahrhunderts vergleichbar ist. Kann im Jahre 604 noch
kein Gedanke an eine etwaige Gottlichkeit des Herrschers fest-
gestellt werden, so heifdt es erstmals in einem auf das Jahr 647
datierten Edikt des Kotoku-Tennd (645-654) zur Stellung des Kai-
sers:

wIn ihrer Eigenschaft als Gotter — kamu-nagara bedeutet: dem
gottlichen Wege {(kami no michi, shintd) folgen und in sich
selbst den gottlichen Weg tragen — sollen meine Kinder das
Reichregieren’, so befahl (Amaterasu-omikami). Infolge des-
sen ist es ein Land, das seit dem Anfang von Himmel und
Erde von Herrschemn regiert wurde. Seit der Zeit unseres Kai-
serlichen Ahnherren, welcher zuerst das Reich regierte, ist
stets Eintracht gewesen und es gab keinen Wechsel "

Wir sehen, daf3 in der Zwischenzeit, seit den Tagen der pragma-
tischen 17-Artikel-Verfassung, ein Prozef3 der Vergottlichung der
kaiserlichen Linie vorangetrieben worden war”’, der in spiteren
Jahrhunderten, nach Zeiten absoluter kaiserlicher Ohnmacht

68 ZurVergdttlichung des Kaisers in der Meiji-Zeit vgl. Lokowandt 1978:
42-47.

6 Taika 3 / 4 / 26 = NKBT 68: 300-301; vgl. Florenz 1903: 135 (hier fil-
schlich mit Datumsangabe Taika 3 / 4 / 29).

70 Aufgrund terminologischer Anachronismen wird die Datierung eini-
ger Edikte Kaiser Kotokus angezweifelt; sie waren demnach in dieser
Form frishestens der Regierungszeit des Temmu-Tenno (673-686) zu-
zuordnen, mdoglicherweise sogar erst dem friihen 8. Jahrhundert. Der
Prozef der kaiserlichen Vergottlichung hitte folglich einen noch lin.
geren Zeitraum in Anspruch genommen, vgl. Nelly Naumann: ,Ei-
nige Bemerkungen zum sogenannten Ur-Shintg”, in: NOAG, Bd.
107 / 108, 1970: 5-13; insbes. S. 7; 11, Anm. 35.
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wahrenddes japanischen Mittelalters, im 19. und 20. Jahrhundert
eine weitgehende Neuauflage fand.

Dag auch die Schopfer des neuen Kaiserreiches Japan und sei-
ner Verfassung von 1889 urspriinglich einen ahnlich pragmati-
schen Standpunkt eingenommen hatten wie 1300 Jahre vor ihnen
der Staamann Shotoku, zeigt der offizielle Verfassungskom-
mentar des Ité Hirobumi, eines der Vater der Meiji-Verfassung,

Er stellt in erstaunlicher Offenheit und unmiflverstandlich fest,
daB man das Kaisertum zum Fundament des neuen Staates ge-
wihlt habe, da in Japan eine die Nation einende, gemeinsame
geistige Richsschnur in der Art des Christentums fiir Europa ge-
fehlt habe. Eine solche , Achse” sei aber als unerla8lich fiir die
angestrebte Regierungsform anzusehen.

In Japan sei die Kraft der Religionen schwach, weder Buddhis-
mus noch — erstaunlicherweise — Shint6 konnten diese Achse lie-
fern. Deshalb habe man den Kaiser dazu erwahit.”"

Es zeigt sich somit inaller Deutlichkeit: Auchfiir das neuzeit-
liche Kaiserreich bestand zunéchst und vordringlich die Notwen-
digkeit, einen funktionsfahigen zentralen Staat zu schaffen, da-
raus erstergab sich die Frage nachdessen geistigem Fundament.
Nicht weil man im religiésen Sinne an die Sakralitat des Kaisers
und seiner Dynastie geglaubt hdtte, schuf man ihm einen ange-
messenen Staat, sondern weil es eines der Zeit, d. h. der histori-
schen Situation der Auseinandersetzungen mit den westlichen
Nationen entsprechenden Staatswesens bedurft hatte, schuf man
diesem ein als funktionsfahig erachtetes einigendes Fundament.

Das neue tenndistische Bewufstsein mufite danach im Volke
erst aufgebaut werden. Die Idee von der Herrschaft eines géttli-
chen Tenno war den kaiserlichen Untertanen keinesweg Aus-
druck selbstverstandlicher, unwandelbarer Werte im Sinne der
kokutai-ldeologie gewesen. Hier zeigt sich ein interessantes Para-
doxon: Die angeblich unwandelbaren Eigenheiten der Nation
muften dieser erst im Rahmen einer Jahrzehnte wahrenden In-
doktrination bekanntgemacht werden.

7t Vgl. Maruyama [Schamonil 1981: 29¢f.; Joseph Pittau: Political Thought
in Early Meiji Japan, 1868-1889, Cambr., Mass., 1967: 177-178.
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Die demokratische Nachkriegsverfassung vom 3. Mai 1947 be-
ginnt zwar, wie die Meiji-Verfassung, mit einem dem Tennd ge-
widmeten Abschnitt (Artikel 1-8), doch wird der Tenné hier de-
gradiert zu einem bloBen Symbol (shéchd) Japans; er bezieht seine
Stellung aus dem Willen des Volkes, das tiber die souverdne
Macht verfiigt (Artikel 1).”

Den Status des Kaisers regeln die ersten acht Artikel der Ver-
fassung. In Artikel 4, Abs. 1 heit es: ,Der Tenno bt nur die
Handlungen in Staatsangelegenheiten aus, die in dieser Verfas-
sung bestimmt sind; er besitzt keinerlei Befugnisse hinsichtlich
der Staatsfiihiung.”

Die kaiserlichen Aufgaben im Detail bestimmt Artikel 7:
»Der Tennd bt auf Empfehlung und mit Zustimmung des Ka-

binetts fiir das Volk folgende Handlungen in Staatsangelegenhei-
ten aus:

1. Die Verkiindung von Verfassungsidnderungen, von Gesetzen,
Kabinettsverordnungen und Vertragen,

2. die Einberufung des Parlamentes,

3. die Auflésung des Unterhauses,

4. die Bekanntmachung iiber die Durchfiihrung allgemeiner
Wahlen der Parlamentsabgeordneten,

5. die Bestatigung der Ernennung und Entlassung von Staats-
ministern und anderen gesetzlich bestimmten Angehérigen
des offentlichen Dienstes sowie der Vollmachten und Beglau-
bigungsschreiben von Botschaftern und Gesandten,

6. die Bes#atigung von allgemeinen und besonderen Amnestien,
von Strafherabsetzungen, von Erlassen der Strafvollstrek-
kung und von Rehabilitierungen,

7. die Verleihung von Auszeichnungen,

8. die Bestatigung von Ratifikationsurkunden und anderen ge-
setzlich bestimmten Urkunden,

9. die Empfehlung ausldndischer Botschafter und Gesandter,

10. die Ausiibung zeremonieller Feiern.” (Newnann 1982:187).

72 Zur Stellung des Tennd in der japanischen Nachkriegsverfassung vgl.

die Studie von Reinhard Neumann: Anderung und Wandlung der japa-
nischen Verfassung, (Schriftenreihe Japanisches Recht, Bd. 12), Kdln
1982, insbesondere S. 108-120; Verfassungstext ebd. S. 185-204.
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Obgleich die ersten acht Artikel der Verfassung die Funktion
des Tennd als eine nahezu rein zeremonielle regeln, konzen-
trierte sich die Verfassungsdiskussion der Nachkriegszeit im
wesentlichen auf die Fragen, ob der Tenno, itber den Status
eines bloflen ,Symboles” hinaus, auch als japanisches Staats-
oberhaupt anzusehen sei und inwieweit der japanische Staat
auch fortan eine Monarchie darstelle. Doch kann diese, laut
Neumann (1982: 108-120) als weitgehend abgeschlossen zu be-
trachtende Debatte den eigentlichen Kern der kokutai-Proble-
matik nicht berihren.

Somit ist die eingangs angefiihrte Feststellung, das kokutai,
.das besondere japanische Staatsgefiige mit dem Tennd als na-
tionalpolitischem Leitstern, tiberlebte (Hervorhebung vom Verf.)
die Niederlage” vom rein verfassungsrechtlichen Standpunkt
aus als unkorrekt zuriickzuweisen; dariiberhinaus erlaubt auch
die Verfassungswirklichkeit nicht den SchluB, das kekutai — im
spezifischen Sinne des Tenndismus der Meiji- bis zur frithen
Showa-Zeit - habe den Zusammenbruch von 1945 iiberstanden.

Wir stellten fest, daf3 kokutai im speziellen und eigentlichen
Sinne eine konkrete politische, in den ,japanischen Faschismus’
miindende Ideologie meint, die aus shintoistischem Kaiserkult,
konfuzianischerSozialethik und dem daraus resultierenden Ideal
einer familistischen, d. h. homogenen Gesellschaft zusammenge-
setzt ist.

Diese Form des kokutai-Denkens - mit dem gottlichen Herr-
scher als unverzichtbarem Zentrum - hat, im Sinneeiner verbind-
lichen ,Reichsidee’, die Niederlage mit Sicherheit nicht {iberlebt;
und erst dann, wenn wieder aligemein vom Tenno als einer ,,ge-
genwartigen Gottheit” gesprochen werdensollte, diirfte auch der
solcherart definierte Begriff des kokutai wieder in einem anderen
als historischem Sinne verwendet werden.

Durch Verfassungsanderung und politische Entwicklung der
Nachkriegszeit ist die kokutai-Ideologie somit au@erhalb nationa-
listisch-shintoistischer Kreise™ obsolet geworden. Doch wird die

73 Ganz in diesem Sinne schrieb der Politiker Hasegawa Takashi im Jahr
1985 im Organ der Liberal-Demokratischen Partei Liberal Star (vol.
14, no. 159, april 10, 1985: 15} in einem Artikel iiber den Ise-6chrein:
~Today, we in Japan must recognize the roots of our prosperity and
must regain the faith of our spiritual past. Ise Shrine is very moving

Zukunft zu zeigen haben, obdie neu erwachte Sensibilitat fiir die
Mysterien kollektiver Identiat’* nicht bereits doch wieder einen
Hinweis auf eine mogliche Renaissance der japanischen Utopie
vom ,Nationalwesen’ bereithalt.

both in its beauty and ist power; it represents the stability and con-

tinuity of all the emperors who have served it since the birth of our
nation.”

Im]alire 1967 noch konnte Mitsuma Shingo anliglich der Second In-
ternational Conference for Shinto erkliren: ,, The national character of
Japan is the solidification of each individuals common mind, which
is rooted in Kannagara no michi [...]1. In short, our national character
keeps: 1. The unity of Shinto worship and government. 2. The reign
of the Tenno of one dynasty. 3. The oneness of the Tenno and his
subjects.” In: Shinto-Proceedings 1967: 69, 70,

Vgl. den Beitrag ,,Zur Entwicklung der Tennd-Institution in Japan”
in diesem Band.
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Der ,gottliche Untertan”

Zum Menschenbild der Shinto-Mythologie

Japan, das im Altertum vom 7. bis ins 11. Jahrhundert unter der
nominellen Direktherrschaft des Tennd gestanden hatte, wurde
wihrend des Mittelalters von Militiraristokraten beherrscht. De-
ren Regierung (jap. bakufi) hielt sich im Prinzip bis in die Mitte
des 19. Jahrhunderts. Die sogenannte , Meiji-Restauration” des
Jahres 1868 beseitigte die Herrschaft des bakifu und proklamierte
ein modernes ,Kaiserreich Japan”. Wie im Altertum sollte auch
nun wieder dem Kaiser — allerdings im Rahmen einer Verfas-
sungsstruktur — die Direktherrschaft iiber das ganze Land zu-
kommen. Von den Staatsmannern jener Zeit, die im Verborgenen
die eigentliche Macht ausiibten, wurde die Institution des Kai-
serhauses kiar als ein ideales Mittel der staatlichen Einigung und
nationalen Identitasfindung erkannt und eingesetzt. Zur vertief-
ten — gleichsam naturrechtlichen — Legitimation der neuzeitlichen
Kaiserherrschaft wurde die Shinto-Religion herangezogen. Ihre
religidsen Erkenntnisse iiber die Entstehung des Landes und des
Kaiserhauses, dokumentiert in archaischen Mythen der Vorzeit,
wurden nun als verbindliche Aussagen auch iiber den histori-
schenUrsprung und das Werden der japanischen Nation genom-
men. Der Shintd wurde gegen Ende des 19. Jahrhunderts zu ei-
nem ,,iiberreligiosen”, artifiziellen Staatskult deklariert, dem je-
der japanische Staatsbiirger, unabhédngig von seinem personli-
chen religitsen Credo, unterworfen war. Diese nationalistische
Ideologie bildete bis zum Ende des Zweiten Weltkrieges die gei-
stige Basis des japanischen Kaiserreiches.

Im folgenden soll das Augenmerk auf einen speziellen Aspekt
dieses Problemkreises gerichtet werden. Ausgehend von einigen
Uberlegungen zur Position des Tennd im modernen Japan sei hier
der Frage nachgegangen, in welcher Weise die Stellung der Un-
tertanen, des japanischen Volkes also, gegeniiber dem Tenné im
Weltbild der Vorkriegszeit gesehen worden sein mag. Dabei gilt
meine Aufmerksamkeit den geistig-ideologischen Dimensionen
des Problems, insbesondere den Aspekten des Menschenbildes
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im modernen Japan vor 1945 und dessen weit in die Vergangen-
heit zuriickreichenden Wurzeln.

Einleitung

In der Meiji-Zeit (1868-1912) wurde jenes ideologische System
entwickelt, das mit dem Begtiff des ,Familismus” (kazoku- shugi)
umrissen wird und in dessen Zentrum der Tenno angesiedelt war.
Ihm kam die Funktion eines die Nation einigenden Bandes zu,
das in mystisch-mythischer Weise mit dem ganzen Volke ver-
kniipft war. Einige Stimmen aus den dreifiger Jahren unseres
Jahrhunderts vermitteln eine Ahnung von der normativen Macht
dieses geistig-idealogischen Systems.

Fujisawa Chikao, seinerzeit Professor an der Kaiserlichen Uni-
versitit Kyéto und in den vierziger Jahren einer der exponierte-
sten und prominentesten Vertreter der japanischen Nationalideo-
logie in Regierungsdiensten’, bemerkt in einem ,Die geistige
Grundlage Japans” betiteften Aufsatz aus dem Jahre 1936:

~Dem Wesen nach ist Nippon ein rein geme'inschaftlich ge-
arteter Familienstaat, der aus dem geschichtlichen Hinter-
grund zweitausendjdhriger Vergangenheit in ganz nattirli-
cher Weise herausgewachsen ist. Man muss daher in Betracht
ziehen, dass hier der Mythos in das moderne Leben tatsach-
lich hineinreicht [...].

Japan ist ein Familienstaat besonderer Art, dessen Gegen-
stiick nirgends in der Welt zu finden ist.”*

Der besondere Charakter des japanischen Staates ergibt sich da-
nach aus seiner einzigartigen, weil religids legitimierten Struk-
tur.”

! Zur herausragenden Bedeutung Fujisawas fiir die philosephisch-
ideologische Untermauerung des shinto-religiésen Nationalismus im
Japan der Kriegszeit vgl. John W. Dower: War Without Mercy. Race and
Power in the Pacific War, New York 1986: 225-228.

2 Fujisawa Chikao: ,Die geistige Grundlage Japans”, in: Culftural Nip-
pon, IV /1, 1936: 7f.

* Machida Sanehide (,,Die Entwicklung der japanischen Staatsauffas-
sung. Prolegomena zu einer japanischen Reichsidee”, in: Yamato,
1930) bemnerkt zur japanischen Staatsauffassung und Kaiseridee: ,,Der
Staat ist zwar ene irdische Einrichtung, greift aber auch in die jen-
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Die Auffassung von Staat und Mensch

Fujisawa benennt drei Grundpfeiler des in diesem Sinne verstan-
denen Staatsorganismus: den ,, Tennd als Haupt des japanischen
Familienstaates, die Untertanen als Glieder des japanischen Fa-
milienstaates und den Weg (michi), welcher sowohl vom Tenno
als auch von seinen Untertanen in vollem Einklang miteinander
beobachtet wird".!

Der Tenno sei als das ,,geistige und biologische Zentrum der
japanischen Volksgemeinschaft” aufzufassen, er sei ,,in erster Li-
nie” als ,,Nationalerzieher” zu betrachten; beispielhaft habe Mei-
ji-Tennd im ,,berithmten Reskript iiber die nationale Erziehung”
klargemacht, .dass der Tennd als moralischer Fiihrer und das
Volk als moralische Gefolgschaft ein und denselben Weg streng
beobachten miissen”.’ In zweiter Linie handele ,.der Tennd als
Vater der ganzen Nation”; das Verhaltnis zwischen ihm und sei-
nen Untertanen gleiche dem Verhaltnis zwischen Eltern und Kin-
dern. Als dritter Grundwert in bezug auf den Tenné sei dessen
,,Herrschereigenschaft"" zu nennen, ,diese Eigenschaft ist durch
das heilige Schwert (eines der drei mythisch begriindeten Herr-
schaftsinsignien, d. Verf.} sehr bedeutungsvoll symbolisiert”,

lhre Legitimation findet die Position des Herrschers im heili-
gen Auftrag der Sonnenggttin Amaterasu an ihren Enkel Ninigi
no mikoto zur ewigen Regierung des Reiches durch dessen Nach-
kommen, die eine, nie endende Linie des Tennohauses.

Mag es Fujisawas Auerungen auch an Originalitat der Ge-
dankenfithrung mangeln, so ist es doch gerade dieser Umstand,
der sein Traktat fiir uns so iiberaus interessant und als Quelle
wertvoll macht. Seine Ausfihrungen umreifien auf das Klarste
die geistig-ideologische Quintessenz des damaligen japanischen

seitige Welt hinein. Im letzten Grunde seiner Existenz wird er von
liberirdischen Vorstellungen beeinflufSt; denn die geistige Grundlage
des japanischen Reiches hat ihre tiefsten Wurzeln in dem uralten
Glauben an das Gottgesandtentum und an die gottliche Einsetzung.
So wird ihr Legitimit'dtsprinzip der Mythologie entnommen. Daher
miissen wir auch auf die japanische Mythologie zuriickgreifen, um
die japanische Staatsauffassung zu verstehen.”

4 Fujisawa 1936: 8.

5 Fujisawa 1936: 9.

¢ Fujisawa 1936: 10.
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Familienstaatsgedankens. Gebetsmiihlenhaft werden stets diesel-
ben Aussagen wiederholt und damit dem Leser eingehdmmert:
Der Tenno ist das Zentrum des Staates. Die Untertanen sind wie
in einer groflen Familie untereinander und mit ihm als Vater ver-
bunden. Sie nehmen im Staat die Rolle der Kinder in der Familie
ein.

Doch hier zeigt sich in Umrissen bereits ein ernstes definitori-
sches Problem. So eindeutig die Stellung des Herrschers inner-
halb dieses Gedankengebadudes umrissen ist, so unscharf bleibt
doch die genaue Statusbeschreibung der iibrigen Mitglieder die-
ser ,nationalen Familie”. Handelt es sich bei den Untertanen,
d. h. dem Volk der Japaner, um Menschen, die dem Tenno in nur
sinnbildlicher Weise, ganz wie Kinder angehoren, oder aber muf
ihre Position im Wortsinne aufgefaBt werden, gelten sie der Ideo-
logie tatsdchlich als - im Sinne einer realen Familie - mit dem
Kaiser verwandtschaftlich verbunden?

Fujisawa laft es in diesem Kardinalpunkt an einer eindeutigen
Aussage nicht mangeln. Er verweist zunachst nur auf die zentra-
len ethischen Normen der Loyalitat (chiz) und der kindlichen Pie-
tat (ko) als den ,nationalen Grundtugenden”, um dann direkt in
den metaphysischen Kern des Problems vorzudringen. Unter
Hinweis auf die, wie er schreibt, ,,acht Millionen Gétter [.. ], de-
nen die Vorfahren der Japaner entstammen’’ bemerkt der Autor:

»Nach diesem mythologischen Bericht sind das Reich und
Volk des Tenné durch ein und dasselbe gottliche Blut orga-
aisch verbunden, was den Kerngedanken unseres nationalen
Glaubens ausmacht [. .. }.

Bei uns ist Gottliches organisch mit Menschlichem verwoben

und verschmolzen”?

Ein weiterer Autor, Machida Sanehide, bemerkt nicht weniger
eindeutig zu diesem Punkt:

.Die japanische Schépfungsgeschichte ist also keine univer-
sale, sondern eine rein nationale. Die Vorstellung des Volkes,
die in der Mythologie zum Ausdruck gebracht wurde und
heute noch als seine geistige Voraussetzung lebendig ist, ist
die idealisierte Auffassung der Auserwahltheit der Dynastie,

7 Fujisawa 1936: 13.
8 Fujisawa 1936: 14, 15.
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des Landes und seiner Einwohner. Diese drei Elemente wer-
den einerseits durch den Glauben an ein und dieselbe Ab-
stammung vereinigt, andererseits durch den charismati-
schen Herrscher, der unmittelbar von der Sonnengéttin ab-
stammt und diese auf der Erde verkorpert.”’

Die Aussagen von Fujisawa und Machida zeigen, daf3 der Stel-
lung des Volkes im Rahmen dieser Ideologie ein zunachst durch-
aus ambivalent erscheinender Charakter anhaftet: Zum einen
sind die Bewohner des Landes Japan ganz und gar Staawbiirger
und ,,Untertanen”, in Ubereinstimmung mit der kodifizierten
Staatsethik, wie sie im bereits genannten Erziehungserla von
1890 niedergelegt ist.”” Zum anderen aber wird dem Volk der
Japaner insgesamt eine Art metaphysischer Auserwahltheit zu-
erkannt, die im Glauben an seine kollektive gottliche Herkunft
wurzelt.

Zur Regelung des sozialen Gefliges diente als integraler Be-
standteil dieser Staatsethik der Komplex der fiinf konfuziani-
schen Tugenden und gesellschaftlichenBeziehungen. Wird im Er-
ziehungserlaf3, durch die Gleichsetzung der im Zentrum stehen-
den konfuzianischen Tugenden der Loyalitat und kindlichen Pie-
tat zwar ein quasi-verwandtschaftliches Verhaltnis zwischen
Herrscher und Untertan im konzeptionellen Ansatz begriindet,
so bedurfte es dennoch einer weiteren geistigen Basis, um dieser
zunachst noch gesellschaftlich-diesseitigen Verkniipfung eine
auch metaphysisch-religiose Untermauerung und Legitimation
zu geben. Die Frage nach der ideologischen Argumentationsba-

? Machida 1930: 168.

19 Dort heifit es zur Stellung des japanischen Volkes - in Relation zu der

des Kaisers —: ,Un.cere (des Tennd) Untertanen sind in unverbriichli-
cher Treue gegen den Herrscher und in kindlicher Liebe zu den Eltem
stets eines Sinnes gewesen und haben von Geschlecht zu Geschlecht
diese schone Gesinnung in ihrem Tun bekundet [...1. Dieser Weg ist
wahrlich ein Verméchtnis, das uns Unsere Kaiserlichen Vorfahren
hinterlassen haben, und das die Kaiserlichen Nachkommen sowie die
Untertanen allesamt bewahren sollten: untriiglich fiir alle Zeiten und
giilig an allen Orten.”
Vgl. den Beitrag ,Kokutai — Das ,Nationalwesen’ als japanische Uto-
pie” in diesem Band; zum Verhaltnis von Mythologie und faschisti-
scher politischer Ideologie vgl. den Beitrag: ,,Mythos und Ideoclogie
- Ein Vergleich”.

sis, welche es ermdglichte, aus einem zunachst nur guten Unter-
tanen im konfuzianischen Sinne eine Art gottliches Wesen zu ge-
stalten, 1a3t sich nicht mehr auf der Ebene der konfuzianischen
Individual- und Sozialethik allein beantworten. An diesem Punkt
miissen wir uns der religidsen Komponente des Familismus-Kon-
zeptes zuwenden, d. h. jhren im wesentlichen durch den Shintd
gepragten Grundlagen.

Rezeption und Verankerung der shintdistischen Weltsicht in
der neuzeitlichen National-Ideologie Japans fufien vor allem auf
den Gedanken der sogenannten ,, Nationalen Schule”, der Koku-
gaku. Diese philosophische Richtung bemtihte sich seit dem aus-
gehenden 18. Jahrhundert umn eine Renaissance des japanischen
Kaisertums auf der Basis shintdistischer Glaubenssatze. Sie hatte
mafSgeblichen geistigen Anteil an der Abschaffung des Shogunats
als Regierungsform in der Mitte des vorigen Jahrhunderts. Das
gesellschaftliche Ideal der Kokugaku war dabei in fernster Vergan-
genheit angesiedelt und fand seinen Ausdruck in den Verhaltnis-
sen des japanischen Altertums, das als ein Zeitalter der ethisch-
religiosen, wie auch politischen Herrschaft des Tennd verklart
wurde. In der Sicht der Kokugaku, die auf der Interpretation
schriftlicher Quellen des Altertums beruht - hier sind vor allem
das Kojiki (,,Chronik der alten Begebenheiten“) aus dem Jahre 712
n. Chr. und das Nihongi (,,Japanische Annalen”) aus dem Jahre
720 zu nennen — kam Japan die Stellung eines ,,Landes der Got-
ter”, shinkoku, zu; hier findet sich die geistesgeschichtliche Grund-
lage fiir eine metaphysische Uberhthung der gesamten japani-
schen Nation.

Fiir die Kokugaku galt als theoretisches Axiom die Uberzeu-
gung von der historischen Wahrheit und Wirklichkeit der alten
Geschichtstiberlieferungen, inklusive der das ,Gotterzeitalter”
betreffenden Kapitel in den altesten japanischen Reichsannalen.
Die Uberlieferungen wurden im Wortsinne als jijitsu, als ,, Tatsa-
chen” verstanden; ihre Angaben iiber die Entstehung der Welt,
der gottlichen und der menschlichen Spharen, der Einsetzung
des Kaisertums, der Herkunft der machtigen Klane — all diese
mythischen und legendenhaften Begebenheiten wurden den
Denkern der ,,Nationalen Schule” zu Beschreibungen einer rein
historischen Wirklichkeit. Wenn etwa ein in diesem Zusammen-
hang haufig genannter Theoretiker wie Hirata Atsutane (1776 bis
1843) Japan als das ,Land der Gotter” bezeichnet, so folgt er da-
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mit einer — es mag dahingestellt bleiben, ob eher berechnenden
oder aber naiven — wortwortlichen Auffassung der tiberlieferten
Schriften. Bei Atsutane fiihrte diese Sicht zu fanatischem Natio-
nalismus und zur Uberzeugung von der wesensmafigen Auser-
wihltheit Japans vor allen anderen Landern. Ihmsind die ,,Gotter
[...] der Uranfang alles Menschlichen, und so wie die Gottheiten
die Welt geboren, so haben sie auch zur gleichen Zeit die Men-
schen mit geboren“." Fiir Atsutane ist der Weg der ,,aufrichtigen
Menschen in Wirklichkeit der Weg der Gotter”.2 , Wir alle”, so
schreibt er an anderer Stelle zur Natur der Japaner, ,sind zwei-
fellos Nachkommen der Gottheiten”."

Die angefiihrten Beispiele geben ein plastisches Bild von den
geistesgeschichtlichen Entwicklungslinien, die schliellich zur
Herausbildung eines ideologisch gepragten Menschenbildes
fithrten, in welchem dem ,,Untertanen” trotz seiner inferioren
Stellung im Staate ein im Grunde goéttliches Wesen zukam. Somit
wurde auch das Volk in den Rang der Nachkommenschaft von
wahrhaften Gottheiten erhoben und sah sich als Untertanen eines
arahitogami, eines ,,gegenwartig sichtbaren Gottes” ~ des Tenno.

Als Quellen dieser Sichtweise fungierten neben den bereits ge-
nannten schriftlich tradierten Uberlieferungen des Altertums
auch solche des frithen japanischen Mittelalters. Hier ist beson-
ders das shintoistisch bestimmte Geschichtswerk Jinngshatoki des
Kitabatake Chikafusa aus dem Jahre 1339 zu nennen." Auf ihren
Berichten grindete die Rezeption des geschilderten Menschen-
bildes in der jlingsten Vergangenheit. Aus ihnen bezog der reli-
gids motivierte Nationalismus, den man auch einen ,,shintdisti-
schen Fundamentalismus” nennen konnte, seine Legitimation.

Es ist aus diesem Grunde aufierordentlich lohnend, der Frage
nachzugehen, was die besagten Quellen tatsichlich tiber den
Menschen aussagen, in Kontrast zum Herrscher, der doch ganz
offensichtlich eine Zwischenstellung einnimmt zwischen Mensch

" Horst Hamumitzsch: ,Hirata Atsutane. Ein geistiger Kimpfer Japans®,
in: MOAG, Bd. 28 / E, Tokyo 1936: 20.

2 Hammitzsch 1936: 22.

13 Hirata Atsutane, Kodd-taii, Ausgabe Kogaku-sesho 10: 1.

4 ygl. in diesem Zusammenhang die Rezension der Ubersetzung des
Jinngshotoki von Paul Varley durch R.A. Miller im Journal of Japanese
Studies, vol. 7 / 2, 1981: 481-496.
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und kami, ein Begriff, den ich hier bewufitals ,,Gottheiten” - nicht
als ,,Geister” o. a. — libersetze.

Zum Menschenbild der japanischen Mythologie

Der rumaénische Kulturanthropologe C.I. Gulian bemerkt in sei-
nem beachtenswerten Buch iiber Mythos und Kultur'®, der primi-
tive Mythos konzentriere sich ,auf den Ursprung, die Herkunft
der Dinge: der Welt, der Gesellschaft, des Menschen und seiner
Schopfungen”. Diese generelle Feststellung trifft in wesentlichen
Zigen auch auf die in den japanischen Quellenwerken des 8.
Jahrhunderts gesammelte Mythologie zu; wir erfahren darinvom
Ursprung der Gotter, der Welt, der Kultur, des Herrscherhauses
und seines Machtanspruchs und vieles andere mehr; nur zu ei-
nem essentiellen Punkt schweigen die Mythen: nichts wird be-
richtet von der Herkunft des Menschen. Der Mensch scheint den
Mythen, die doch von den Géttern des Himmels und der Erde
reden, zu selbstverstandlich, als daf3 er einer besonderen Erwah-
nung bedtirfte.

Betrachten wir die fortlaufenden Episoden des innerhalb der
mythischen Chronologie geordneten Geschehens in Nikongf und
Kojiki, so zeigt sich, daf} die Gétter, von deren Taten zu berichten
ist, von Gestalt und Charakter her menschenhafte Ziige tragen.
Es handelt sich um anthropomorphe Gottheiten. So erscheinen
im Nihongi bereits unmittelbar nach der Trennung von Himmel
und Erde die Himmelsgottheiten, je nach Variante der Uberliefe-
rung, als ,Gottheit” (kami), ,,gottlicher Mensch” (kami-hito) oder
einfach nur als ,,Mensch” (hif0)'®. Auch im weiteren Verlaufe des
mythischen Geschehens weisen die Himmelsgottheiten mensch-
liche Eigenschaften auf. Neben ihrer eindeutig anthropomorphen
Erscheinung unterliegen sie der Nahrungsbediirftigkeit bis hin

15 C.I. Gulian: Mythos und Kultur. Zur Entwicklungsgeschichte des Denkens,
Wien, Frankfurt, Zirich 1971; 25.

16 Nihongi, Ausgabe NKBT 67: 76 / 77 u. 78 / 79; vgl. W.G. Aston: Ni-
hongi, London 1956 (repr.): 4—6. Vom Himmelsgott Kuni no tokotachi,
der aus einem Schilfhalm entstanden war, heif$t es u. a. ausdriicklich,
er sei ein ,Mensch”; die Edition des Textes (NKBT 67: 78, Z. 8) liest
das chinesische Schriftzeichen fiir ,Mensch” hier jedoch — unver-
standlicherweise - als kami, ,,Gettheit”
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zu den biologischen Formen der Verdauung, sie verfiigen iiber
Sexualitat, sind anfallig fiir Krankheiten und in gewissem Sinne
sogar sterblich.”

Dennoch existiert neben der Welt der Gotter eindeutig auch
eine der Menschen. Sie ist im Mittelland des dreischichtigen Kos-
mos — Himmel, Mittelland, Unterwelt — angesiedelt, bleibt aber
in der Schilderung des Gotterzeitalters blafé gezeichnet und nur
wenig greifbar. Nur in solchen Fallen, in denen goéttliches Wirken
in die Sphare des Menschen direkt hineinreicht, ihn unmittelbar
betrifft, erhalt das Geschehen eine gewisse Dichte. Insbesondere
in vier thematische Bereiche 148t sich das Verhaltnis von Mensch
und Gottheiten gliedern - Bereiche, die ich mit den Leitbegriffen
. Tod”, ,Krankheit”, ,,Nahrung” und , Genealogie” benenne.

Die Einfithrung von Geburt und Tod, denen der Mensch un-
terworfen ist, erfahrt ihre dramatische Begriindung im Verlauf
der Unterweltsepisode um die Gottheit Izanagi und seine zur
Totengottin gewordene Schwester und Gemahlin Izanami. Sie
schleudert ihm den Fluch entgegen, taglich 1000 Menschen toten
zu wollen, woraufhin Izanagi ihr entgegenhalt, im gleichen Zeit-
raum 1500 Gebarhiitten zu errichten; damit ist die Vergénglich-
keit des Menschen besiegelt, doch auch der Primat des Lebens
vor dem Tode."® Eine weitere Mythe begriindet nicht nur die
Sterblichkeit menschlichen Seins, sondern auch dessen zeitliche
Kiirze. Auch hier spielt der Fluch einer Gottin die zentrale Rolle.
An anderer Stelle werden auch Details angesprochen: so heifit es
von der Gottheit Susanoo, er habe festgelegt, aus welcher Holzart
die Sérge der Menschen herzustellen seien.

So ist es letztlich die Sterblichkeit, die das besondere Wesen
des Menschen ausmacht. Der Tod als unentrinnbares Verhdngnis

17 Die Frage einer eventuellen ,Sterblichkeit” der Gottheiten bediirfte
jedoch einer eigenen Untersuchung. Hier ware primar zu klaren, ob
dem Tod von Gottheiten im mythischen Geschehen eine spezifische
Funktion zukommt, die den Tod nicht als Ende der Existenz, sondern
vielmehr als Voraussetzung fiir die Entfaltung des eigentlichen We-
sens der betreffenden Gottheit erscheinen 1afit, etwa im Mythologem
vom Toten der Nahrungsgottheit (vgl. Nelly Naumann: Die einheimi-
sche Religion Japans, Teil 1. Leiden 1988: 88f.).

18 Zum Izanami-Izanagi-Mythos vgl. Nelly Naumann: Das Umunndeln
des Himmelspfeilers. Ein japanischer Mythos und seine kulturhistorische
Einordnung, (Asian Folklore Studies Monograph No. 5), Toky 1971.

68

bleibt gemeinsames Schicksal der Menschen, und die Sterblich-
keit ist ein Fluch der Gotter. Von ihnen stammt jedoch auch das
zum Leben des Menschen Unentbehrliche. Amaterasu selbst ist
es, welche die Nahrungsmittel bestimmt und erstmals die himm-
lischen Reisfelder als Urbilder der Felder des Mittellandes anlegt;
auch die getotete Ukemochi erweist sich schlieflich noch als se-
gensreich fiir den Menschen, aus ihrem Leichnam entstehen ne-
ben Anbaufriichten viele der Kulturgiiter —dies iibrigens ein be-
sonders archaisches, sogenanntes ,,altpflanzerisches” Element in
der japanischen Mythologie. Auch die Methoden der Heilkunst,
sowie des medizinischen Bades sind gottliche Stiftungen zum
Wohle der Menschheit.”

Zeigendie bisher diskutierten drei Bereiche ,, Tod",,Nahrung”
und , Krankheit“ somit, daff die Modalititen menschlicher Exi-
stenz zwar eine Folge gottlichen Wirkens, das heiBt gottlicher
Festsetzung, darstellen, so fand sich dennoch bislang kein Hin-
weis darauf, dal die menschliche Gattung selbst auf gottlicher
Nachkommenschaft beruhe. Wir miissen uns somit dem vierten
und letzten der genannten thematischen Komplexe, demder ,,Ge-
nealogie”, zuwenden.

Aus der Betrachtung der japanischen Geschichte geht allge-
mein der auSerordentlich hohe Stellenwert hervor, den genealo-
gisches Denkenin Japan stets eingenommen hat. Und bereits die
Mythologie verfolgt in ihrer tiberlieferten, bereits kritisch-syste-
matisierten Form keinen anderen Zweck als den, die elitare Ab-
stammung des Kaiserhauses sowie einiger grofer Adelsge-
schlechter zu postulieren und damit deren jeweiligen relativen
sozialen Status innerhalb der gesellschaftlichen Hierarchie zu le-
gitimieren. Aus der Vorrede zum genannten Kojiki aus dem Jahre
712, der insgesamt dltesten erhaltenen schriftlichen Quelle Ja-
pans, geht klar hervor, da§ mit diesem Werk auf kaiserlichen Be-
fehl die vielschichtigen mythischen Uberlieferungen zusammen-
gefaBt und systematisiert werden sollten, um der vorrangigen
Stellung des Kaiserhauses eine auch religios fundierte Legitima-
tion zu verschaffen.

19 Vgl. Klaus Antoni: Der Weifle Hase von Inaba — Vom Mythos zum Mar-
chen, (Miinchener Ostasiatische Studien, Bd. 28), Miinchen 1982: 29~
33.
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Doch zeigt bereits die friiheste Uberlieferung, wie unsicher
diese Art von - so offensichtlich zweckgerichteten - Deszendenz-
linien in Wirklichkeit erachtet wurde. Bereits Ingyd-Tennd- nach
traditioneller Zahlung der 19. Tenno, er regierte angeblich in den
Jahren 412 bis 453 - ordnete eine Uberpriifung der Adelsstamm-
baume an, da er ,in Sorge iiber die Verwirmung und Filschung
der Abstammung und des Ranges der Familien und der Sippen
im Lande*? war. Auch O no Yasumaro, der Kompilator des Kojik,
berichtet in seinem Vorwort von groflen Zweifeln an der Richtig-
keit der Uberlieferungen und zitiert den Erla des Kaisers Tem-
mu, in dem es heif3t: ,,Wir horen, daf3 in den ,Annalen der Herr-
scher’ und in den ,Familieniiberlieferungen’, die im Besitz der
verschiedenen Geschlechter sind, bereits vieles von der Wahrheit
abweicht und gar manche Filschung hinzugeftigt worden ist.
Wenn man jetzt nicht unverziiglich diese Miangel beseitigt, so
wird sicher noch vor Ablauf weniger Jahre die ganze Wahrheit
verloren gegangen sein.”*' Auch die Kaiserin Gemmei schmerzte,
wie es heifit, ,,dag die ,Alte Uberlieferung’ Falsches und Entstell-
tes enthielt, sie wiinschte, die frrtiimer und Unrichtigkeiten [...]
richtigzustellen .2

Es ist offenkundig, daB diese Genealogien in der Hauptsache
politisch-hierarchischen Intentionen dienten, mittels derer be-
deutende Familien im Staate ihre Positionen innerhalb des neu
geschaffenen Zentralstaates durch moglichst enge genealogische
Anniherung an das Kaiserhaus zu definieren suchten - selbstre-
dend in besonders positivem Sinne fiir den jeweiligen Klan. Als
Mittel dieser genealogischen Anndherung diente die Berufung
auf gottliche Ahnen, welche bereits wahrend des , Gotterzeital-
ters” in enger Verbindung zu den Gottheiten des Tennohauses
gestanden hatten.

Wir kénnen beieingehender Priifung der in Frage kommenden
Quellen drei Kategorien unterscheiden, mittels derer das Verhalt-
nis zwischen einer Gottheit und einem Menschengeschlecht ge-
kennzeichnet werden kann. Ich mochte diese mit den quellenma-

20 Kojiki, Ausgabe NKBT 1. 292 / 293; vgl. L. Kinoshita: Kojiki, Fukuoka
1976: 240.

21 NKBT 1: 46 / 47; Kinoshita 1976: 4.

22 NKBT 1: 46 / 47; Kinoshita 1976: 5.
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Big gesicherten Begriffen ,, Ahne”, .Opfer” und ,Kind” kenn-
zeichnen,

Damit soll zum Ausdruck gebracht werden, daR einige Fami-
lien bestimmte Gottheiten als Gninderahnen fiir sich reklamie-
ren, wahrend es von anderen heifSt, sie verehrten lediglich aus-
gesuchte Gottheiten und opferten ihnen. Die dritte Kategorie,
,Kind”, schli@Blich besagt, daf8 die betieffende Familie sich in
direkter Nachkommenschaft, im Sinne von Kindern und Kindes-
kindern, der jeweiligen Gottheit sieht.

Werden die in Frage kommenden, das Gotterzeitalter in Kojiki
und Nihongi betreffenden Kapitel auf diese Gesichtspunkte hin
untersucht, so zeigt sich als erstes Ergebnis das Faktum einer er-
staunlich geringen Anzahl von Féllen, in denen iiberhaupt eine
Mensch-Gott-Verbindung thematisiert wird. Die Genealogien in-
nerhalb dieser relevanten Abschnitte sind nahezu ausschliefStich
der Entstehung neuer Gottheiten gewidmet, nicht aber der Her-
kunft menschlicher Geschlechter. Kanii folgt auf kami; und eine
uniibersehbare Zahl von Gottern bevélkert schlieflich das taka-
magahara, das ,,Hohe Gefilde des Himmels". Auch hier gilt, wie
bereits in anderem Zusammenhang erkannt, da8 der Mensch nur
ganz am Rande Interesse findet.””

Wendet man sichden genanntendrei Kategorien ,,Ahne”, Op-
fer” und , Kind” zu, so erfahren wir aus den Quellen, daf8 einige
altjapanische Adelsgeschlechter, die jeweils namentlich genannt
werden, einen gottlichen Ahnen fiir sich reklamieren. Meist han-

2 Beachtenswert st in diesem Zusammenhang jedoch eine territoriale
wie auch funktionale Teilung der Gotter in zwei Klassen, in die des
Himmels und der Erde, die in der Uberlieferung vorgenommen wird.
Da , Eide” in diesem Zusammenhang identisch ist mit dem von den
Menschen bewohnten , Mittelland”, konnte man zunichst zu dem
SchiuB gelangen, die irdischen Gottheiten stellten, als eigene Gotter-
kategorie, die Vorfahren der eigentlichen Menschen dar. Doch erweist
sich auch diese Hypothese bei genauerer Betrachtung als nicht prak-
tikabel. Auch die irdischen Gottheiten sind in ihrer Existenzweise von
der der Menschen unterschieden; ihr Auftreten muf kulturhistorisch
gedeutet werden, als das Relikt eines ehedem eigenstindigen
Mythenkreises, der infolge der Systematisierung des japanischen
Pantheons in eine inferiore Postion gedrangt worden war. Auch hier
also kann von einer genereilen Abstammung der Gattung Mensch
vom Bereich des Numinosen, dem Géttlichen, keine Rede sein.

71



delt es sich dabei um die bloe Nennung eines Sippennamens,
der in keinerleiinnerem Zusanunenhang mit dem jeweiligen my-
thischen Geschehen steht. Im ,,Gotterzeitalter” des Kojiki finden
auf diese Weise insgesamt 28 Sippen Erwahnung, im Nihongi 18;
nur 11 dieser Geschlechter werden in beiden Quellen tiberein-
stimmend erwahnt. Eine Ausnahme bilden die namentlich ge-
nannten fiinf Begleiter des Ninigi no mikoto, des Enkels der Son-
nengéttin und Begriinders des Kaiserhauses. Sie sind die Ahnen
so illustrer und fiir das spatere Kaiserhaus so wichtiger Familien
wie die der Nakatomi (d. h. der spateren Fujiwara) und der Imbe.

Einen aufschlufireichen Sonderfall stellt die Sippe der Azumi
no muraji dar. Laut Kojiki hat dieseFamilie drei weibliche Gott-
heiten, die Tochter der Meergottheit Watatsumi no mikoto“, als
Ahngottheiten, und es heiflt, die Sippe stelle die Kinder der Got-
tinnen dar. Das Nihongi dagegen berichtet in diesem Zusammen-
hang lediglich, die Familie der Azumi no muraji verehre diese
Gottinnen und vollziehe ihren Opferkult (itsuki matsuru)®; hier
finden wir keinerlei Erwahnung einer Deszendenz der Familie
von den betreffenden Gottheiten, vielmehr aber die Beschreibung
eines ganzlich anders gearteten religiosen Konnexes: eine Sippe
verehrt ihre ,,Ahngottheit” im Sinne einer ,,Schutzgottheit”, wel-
cher Verehrung und Opfer im Gegenzug fir gewahrten gottlichen
Beistand zuteil wird.

Bei genauerer Analyse der Quellentexte stoffen wir auf weitere
derartige Falle, in denen die Mensch-Gott-Beziehung stets ein
Opferverhaltnis darstellt, in dem Sinne, daf sich die betreffende
Sippe etne Schutzgottheit wahlt. Und wir diirfen den Schlug zie-
hen, damit die eigentliche Basis fir den sogenannten ,,Ahnen-
gott“-Glauben im archaischen Japan gefunden zu haben.

Die hier umrissene Konzeption entspricht unserer zweiten Ka-
tegorie. Der Fall der Azumi no muraji, wie etwa auch der der
Munakata no kimi®* oder anderer Familien zeigt, daf der wahre
religiose Kern des angeblichen Deszendenz-Verhaltnisses imOp-
fer an eine Schutzgottheit durch die Sippe besteht, nicht aber in
der Idee ihrer physischen Herkunft von dieser Gottheit.

2 NKBT 1: 70 / 71; Kinoshita 1976: 24; Shinten, (Hg.: Okura Seishin bun-
ka kenkylsho) 1982: 23,

25 NKBT 67: 95; Aston 1956: 27; Shinten 1982: 189.

% NKBT 67: 106 / 107; Aston 1956: 36; Shinten 1982: 196.
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Dies wird ebenfalls bestitigt durch die letzte der drei genann-
ten Kategorien. Tatsachlich sind es nur sehr wenige Falle in der
Uberlieferung, in welchen ein Mensch als , Kind* einer Gottheit
bezeichnet wird. Stets erscheint hier eine menschliche Frau, die,
ahnungslos iiber die wahre Identitat thres Liebhabers, im Liebes-
akt von einer Gottheit besessen wird.” Die bekannteste mythi-
sche Erzahlung aus diesem Motivkomplex handelt von einem
Mann namens Otataneko, der in den Quellen als Griinderahn
zweier Adelsgeschlechter, die damit in der Tat gottliche Herkunft
fiir sich reklamieren diirften (Miwa / Kamo), erscheint.

Doch wie sehen die naheren Umstiande dieses Falles aus? Der
besagte Otataneko ging, dem ,,Grundgedanken” dieses Motivs
entsprechend, aus der Verbindung einer Gottheit mit einer
menschlichen Frau hervor; einer Verbindung, welche sich die Gott-
heit Omononushi nokami vom Miwa-Berg unter Verheimlichung
ihrer wahren Natur und Gestalt erschlichen hatte. In menschli-
cher Gestalt hatte sie sich der Frau gendhert; und nachdem der
wahre Sachverhalt aufgedeckt worden war, konnen die Quellen
nicht genug tun, das Besondere, das Exzeptionelle dieser Bezie-
hung und des aus ihr hervorgegangenen Kindes zu betonen.”
Nirgends wird deutlicher als hier, daf8 sich Unerhortes zugetra-
gen hat, da eine Gottheit einen menschlichen Nachkommen hat.
Nirgends wird somit klarer dokumentiert, wie uniiberwindlich
und endgiiltig die Spharen des Menschen und die der Gétter von-
einander geschieden sind.

%7 Die japanische Forschung interpretiert, in der Nachfolge Yanagita Ku-

nios, diese Erzahlungen, die unter dem Gattungsnamen , Tamayori-
hime-Motiv” zusammengefalt werden, als Ausdruck einesschama-
nistischen Grundgedankens: Die von der Gottheit besessene Frau er-
scheint dabei als Protoyp der japanischen Schamanin, der miko; vgl.
auch Carmen Blacker: The Catatpa Bow. A Study of Shamanistic Practices
in japan, London 1975: 116ff.
Vgl. dazu Klaus Antoni: Miwa — Der Heilige Trank. Zur Geschichte und
religivsen Bedeutung des atkoholischen Getrénkes (sake) in Japan, (Miin-
chener Ostasiatische Studien, Bd. 45), Stuttgart 1988, insbes. S. 91-98
und S. 106-108.
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Zusammenfassung und Schiuf3

Kehren wir nach diesem ebenso notwendigen wie aufschlurei-
chen Ausflug in das archaische Japan zuriick zu der eingangs
formulierten Problematik. Unsere Fragestellung lautete, welche
quellenmagige Grundlage fiir die propagandistisch-ideologische
Behauptung existiere, Volk und Kaiser seien verwandtschaftlich
miteinander verbunden, da beide gemeinsam von den japani-
schen Gottheiten abstammten.

Wie pragend der religiose Nationalismus in der Tradition der
Kokugaku fur das Japan der dreifliger Jahre unseres Jahrhunderts
gewesen ist, verdeutlicht auch die zeitgendssische Einschitzung
eines deutschen Japanologen, der im Jahre 1936 bemerkte:

~Nach den Berichten des Kojiki und Nihongi, der alten Quel-
len, ist doch Tennd und Volk und Reich eben nichts anderes
als ein von gleichem Blut durchbluteter Organismus, und so-
mit ist Gottesdienst gleichzusetzen mit Ahnenkultus, denn
Gott und Mensch ist eine organische Bindung [...] Der japa-

nische Staat ist eine ,Familie’.“?’

Unsere Untersuchung dagegen kommt in diesem Punkt zu einem
genau entgegengesetzten Ergebnis. So unzweifelhfaft der Tenno
der Uberlieferung gemaf gottlicher Herkunft ist, so eindeutig
trifft dies auf das Volk in seiner Gesamtheit eben nicht zu. Die
Ruckfihrung einiger weniger Adelsgeschlechter auf bestimmte
Gotter wirkt nicht nur, durchsichtigen politischen Motiven fol-
gend, auBlerordentlich konstruiert, sie etweist sich bei genauerer
Betrachtung iiberdies als weniger genealogisch, sondern viel-
mehr kultisch begriindet.

Menschen und Gottheiten sind voneinander existentiell ver-
schieden; und die Ereignisse des Gétterzeitalters berichten nicht
von der Verbindung ihrer Sphiren, sondern vielmehr von deren
endgiiltiger und unwiderruflicher Trennung. Es ist nur die Per-
son des Tennd, die hier eine Sonderrolle einnimmt — obgleich auch
er natiirlich der Sterblichkeit unterworfen ist. Historisch gesehen
bedeutet dieser Umstand, daf8 es dem Kaiserhaus bereits im Al-
tertum gelungen watr, seinen Herrschaftsanspruch taséchlich bis
in den Bereich des Numinosen hinein zu verankern.

2 Hammitzsch 1936: 25.
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Dem japanischen Volk kam demgegentiber nur die Rolle des
~Untertanen” zu; eine Interpretation, derzufolge auch ihm eine
,.gottliche Natur” eigen sei, wie etwa von den Kokugaku-Denkern
und -Ideologen in der Nachfolge eines Hirata Atsutane (1776 bis
1843) postuliert, blieb dagegen lllusion und Wunschbild der na-
tionalen Theoretiker der Neuzeit.
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Inoue Tetsujird (1855-1944) und die
Entwicklung der Staatsideologie in der
zweiten Halfte der Meiji-Zeit

1. Zu den Badingungen des Nationalismus der Meiji-Zeit

Nachdem Japan in der zweiten Halfte des 19. Jahrhunderts end-
gultig zur Offnung des Landes gezwungen worden war, hatte
eine pessimistische Prognose fiir die Zukunft des Landes durch-
aus einen Sinn fiir die Realititen der damaligen Zeit erkennen
lassen. Die Lander Asiens hatten sich als zu schwach erwiesen,
um dem imperialistischen Ansturm Europas und Amerikas zu
widerstehen; und auch Japans Schicksal schien besiegelt. Doch
hat die Geschichte in diesem Falle gelehrt, daf eine sich in schein-
bar notwendiger Konsequenz vollziehende Entwicklung den-
noch ihre Ausnahmen kennt, daf8 nicht in jedem Falle die Absicht
allein bereits das Ergebnis garantiert. Bekanntlich wurde Japan
nicht in ein kolonial unterworfenes, oder auch nur abhéangiges
Dominium verwandelt, sondern strebte selbst nach kurzer Zeit
die Rolle des imperialistischen Hegemonen in der ostasiatischen
Sphérean. Uber die Griinde, welche das Land in die Lage versetzt
haben mogen, diese erstaunliche Entwicklung zu vollziehen, exi-
stieren mannigfache Deutungen, Erklarungen und Analysen. Sie
hier en detail ausfithren und diskutieren zu wollen, wire daher
ein bereits im Ansatz verfehltes Vorhaben.

Doch besteht Konsens in der Feststellung, daf3 fiir Japan eine
der primiren Voraussetzungen, um innerhalb des neuen globalen
Machtgefliges bestehen zu konnen, die vollstindige Wandlung
im ideellen Bereich, eine Revolutionierung der geistigen Grund-
lagen, dargestellt hat.

Die Losung der Probleme konnte dabei nicht in der bloSen
Ubernahme westlicher Techniken und Machtmittel gesucht wer-
den, sie lag vielmehr im geistigen Bereich. Die Zauberworte dafiir
hieBen , Einheit” und schlielich ,Nation”.' Die USA und die

! Bereits das von Kido Kdin verfaite Memorandum, in dem die vier
Territorialherren von Choshu, Satsuma, Tosa und Hizen den Verzicht
auf ihre Lehen erklarten und damit den Weg in die Meiji-Restauration
ebneten, vermerkte als Ziel: ,,Wir bieten (dem Kaiser) daher ergeben
all unseren Lehnsbesitz an, so daf sich im ganzen Kaiserreich eine
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Linder Europas hatten die Machtmittel neuzeitlicher National-
staaten vorgefiihrt; und es war Japans Chance, auch in diesem
Bereich schnell und kompromifilos zu den Staaten des Westens
aufzuschlieflen.

Hier zeigten sich die Friichte einer Entwicklung, die sich be-
reits wahrend der Zeit der AbschlieBung mehr oder weniger im
Verborgenen vollzogen hatte. WarJapan zum Zeitpunkt derMei-
ji-Restauration zwar noch weit davon entfernt gewesen, eine ge-
einte,,Nation” zu sein, so verfiigten die ma8geblichen Kreise der
intellektuellen Fithrungsschicht des Landes dennoch bereits iiber
Visionen, wie auch Mittel und Wege, um eine modeme japanische
Nation und einen ebensolchen Nationalstaat zu schaffen. So zeig-
te sich das Land auch im geistigen Bereich erstaunlich gut auf
den Zusammenprall mit dem Westen vorbereitet.

Als einigender Faktor, der die historisch iiberlieferten Territo-
rial- und Klassengegensitze der Tokugawa-Gesellschaft tiber-
winden helfen sollte, war die Institution des Tennd ausersehen.
Staassmanner wie Itd Hirobumi erklirten offen, daf8 nur das Ten-
ndtum in der Lage sei, im Sinne eines Religionsersatzes eine gei-
stige Richtschnur fiir die nun geeinte japanische Nation abzuge-
ben.? Dabei wurde auf die Tradition der edozeitlichen Kokugaku,
noch mehr aber auf die der Mito-Schule zuriickgegriffen.

Das im Sinne der Staatsideologie propagierte Bild Japans gip-
felte in der Postulierung eines eigenen und einzigartigen japani-
schen ,Nationalwesens”, des spezifisch japanischen kokutai, das
Japan von allen anderen Nationen unterscheiden sollte.

Innenpolitisch lieferte die kokutai-ldeologie eine Richtschnur
fir die geistigen Maximen eines geeinten Japanertums, welche
dem Zweck diente, aus einer heterogen zersplitterten Bevolke-
rung ein geeintes Staatsvolk zu bilden. Nach auflen hin sollte
die solcherart homogen erscheinende Nation sowohl potentielle
Gegner abschrecken als auch die Basis fiir den expansionisti-
schen Machtanspruch des neuen japanischen Kaiserreiches

einheitliche Regierung durchsetzen kann. So wird das [and mit den
anderen Nationen der Welt auf gleicher Hohe zu stehen vermégen”
(Richard Storry: Geschichte des modernen Japan, Miinchen 1960: 102).

2 Vgl. in diesem Zusammenhang die Ausfiihrungen Maruyama Ma-
saos in dem von W. Schamoni und W. Seifert herausgegebenen und
{ibersetzten Band Denken in Japan, Frankfurt 1988: 43ff.
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schaffen. Als ideologisches Ziel dieser Einigungsbestrebungen
galt die Schaffung eines japanischen , Familienstaates”, der alle
seine Biirger bzw. Untertanen untereinander in verwandtschaft-
licher Hinsicht verband und diese Gemeinschaft auf die Figur
des Tenno, als dem Vater dieser nationalen Grof}familie, hin aus-
richtete.’

1.1. ,Gesetz” und ,Moral” als staatliche Mittel
der nationalen Einigung

Zur Durchsetzung der nationalen Einigung bzw. Schaffung einer
japanischen Nation und Abwendung der damals kursierenden
Bestrebungen um Freiheit und Biirgerrechte bediente sich die
Staassfliihrung seit der Mitte der Meiji-Zeit solcher Mittel, die von
dem Historiker Kosaka Masaaki unter den zwei Begriffen ,,Ge-
setz” und ,Moral” subsumiert werden.® Auf der Basis von ,,Ge-
setz” und ,,Moral” konnte die Nation entsprechend der Ideologie
des Familismus organisiert werden. Als hochster Ausdruck der
rechtlichen Grundlagen des Staates, des ,Gesetzes” also, kann
die am 11. Februar 1889 proklamierte Verfassung des Kaiserrei-
ches Japan gelten. Mit diesem Werk, das staatsrechtliche Wert-
vorstellungen heterogenen Charakters miteinander verband, hat-
te sich das noch junge Kaiserreich eine feste staatsrechtliche
Grundlage gegeben. Doch wurde nur wenig spiter, am 30. Ok-
tober des folgenden Jahres, ein weiteres offizielles Dokument ver-
kiindet, welches, im Unterschied zur Verfassung, nicht die recht-
lichen Grundlagen des Meiji-Staates regelte, sondern vielmehr
dessen moralisch-ethische Ausiichtung verbindlich festlegte.

Es handelt sich um den , Kaiserlichen Erziehungserla8” (Kys-
iku ni kansuru chokugo), mittels dessen im Jahre 1890 offiziell die
Familienstaats-Ideologie begriindet und durch die allgemeine
Schulerziehung im Volk verbreitet wurde.” Im Erziehungserla

3 Vgl. die Diskussion des kokutai- und Familismus-Konzeptes in dem
Beitrag , Kokutai — Das,Nationalwesen' als japanische Utopie” im vor-
liegenden Band.

4 Kosaka Masaaki: Japanese Thought in the Meiji Era. Toky 1958: 374ff.

3 ,Wir geben euch hiernit zu wissen: Unsere Kaiserlichen Vorfahren
haben das Reich auf breiter und standiger Basis errichtet und die Tu-
gend tief und fest eingepflanzt. Unsere Untertanen sind in unver-

78

wurden kanonisch die wesentlichen und klassischen Elemente
des kokutai-Konzepts festgelegt. Zu dem religidsen, dem Shinto
entlehnten Kern, der die Heiligkeit der kaiserlichen Dynastie po-
stulierte, gesellten sich die konfuzianischen Fiinf Tugenden und
Beziehungen zur Regelung des sozialen Gefliges. Als Funktion
dieser beiden Hauptelemente wurde der Familismus, d. h. die
Konzeption der japanischen Nation als einer realen Familie, pro-
klamiert. Hinzu traten Prinzipien westlicher Herkunft, wie der
Gedanke eines allgemeinen Patriotismus und Elemente einer
konstitutionell-monarchischen Staatsauffassung.

briichlicher Treue gegen den Herrscher und in kindlicher Liebe zu
den Eltern stets eines Sinnes gewesen und haben von Geschiecht zu
Geschlecht diese schone Gesinnung in ihrem Tun bekundet. Dies ist
die edle Bliite unseres Staatsgebildes (kokutai) und zugleich auch der
Urquell, aus dem unsere Erziehung entspringt. lhr Untertanen! Liebet
und ehret denn eure Eltern, seld ergeben euren Geschwistern, seid
einig als Gatte und Gattin, und treu als Freund dem Freunde! Haltet
auf bescheidene Magigung fiir euch selbst, euer Wohiwollen erstrecke
sich auf Alle! Pfleget das Wissen und iibet die Kiinste, auf daf8 ihr
eure Kenntnisse und Fertigkeiten entwickelt und eure sittlichen Kraf-
te vervollkommnet! Bestrebet euch ferner, das effentliche Wohl und
das Allgemeininteresse zu fordern! Achtet die Reichsverfassung und
befolget die Gesetze des Landes! Sollte es je sich nétig erweisen, so
opfert euch tapfer fiir das Vaterland auf! Erhaltet und mehretalso das
Gedeihen Unserer wie Himmel und Erde ewig dauernden Dynastie!
Dann werdet ihr nicht nur Unsere guten und getreuen Untertanen
sein, sondern dadurch auch die von den Vorfahren tiberkommenen
Eigenschaften glanzend dartun. Dieser Weg ist wahrlich ein Ver-
machtnis, das Uns Unsere Kaiserlichen Vorfahren hinterlassen haben,
und das die Kaiserlichen Nachkommen sowie die Untertanen alle-
samt bewahren sollen: untriiglich fiir alle Zeiten und giiltig an alien
Orten. Es 1st daher Unser Wunsch, daf# Uns sowohl wie euch, Unsern
Untertanen, dies stets in aller Ehrfurcht am Herzen liege, und da
wir alle zu derselben Tugend gelangen mdgen.

Gegeben am 30.Tage des 10. Mondes des 23. Jahres Meiji. (30. Oktober
1890). (Kaiserliche Namensunterschrift und Kaiserliches Siegel)” =
Offizielle Ubersetzung aus: , The Emperial Rescript on Education
translated into Chinese, English, French & German”. The Department
of Education (Tokyd 1931). Zit. Ernst Lokowandt: Die rechtliche Ent-
wicklung des Staats-Shintd der Meiji-Zeit (1868-1890), Wiesbaden 1978:
345, Dokument 113. S. o. Beitrag , Kokutai — Das ,Nationalwesen’ als
japanische Utopie”, Anm. 47.

79



Die Bedeutung dieses Erlasses fiir die Ideologie-Geschichte des
modernen japanischen Nationalismus bis hin zum Zusammen-
bruch im Jahre 1945 kann nicht iiberschatzt werden,

Wihrend die Verfassung die Basis fiir den von Kosaka postu-
lierten Bereich des , Gesetzes” im spaten Meiji-Staat lieferte, for-
mulierte der Erziehungserla8 somit das Credo der allgemeinen
»Moral” in Form einer verbindlichen Nationalethik.

Die japanische Nation wurde hier als eine Familie im realen
Sinne verstanden, verbunden durch das mystische Band einer
gemeinsamen Herkunft von gottlichen Ahnen. Die Einheit von
Historie und Mythus, die idee des ,,Gotterlandes” Japan, fiihrte
schlie8lich zu der politisch motivierten Sicht des Shinto als einer
autoritativen Staatsreligion, die sich jedoch, dies sei hier nur an-
gemerkt, bekanntlich selbst nicht als ,,Religion” definierte.

lhre Ordnungsstruktur fand diese mystisch-mythisch begnin-
dete Nation, da selbst ,,Familie”, in den moralischen Grundsitzen
des familiaren und zwischenmenschlichen Bereiches. Diese be-
ruhten auf den Maximen der konfuzianischen Individual- und
Sozialethik, die in offizieller japanischer Sicht nun jedoch zur
Ginze in rein japanische Werte umgedeutet wurden.

Der Erziehungserlaf, als eine Art ,Heiliger Schrift” der japa-
nischen Nationalmoral, diente der Propagierung dieses ethischen
Konstrukts im Volk, verbreitet durch den allgemeinen Schulun-
terricht. Zur Verbreitung im Volk und insbesondere der ideolo-
gischen Schulung der Lehrer, die den eher knapp und sprode
wirkenden Text des Erlasses in seinem ganzen Gehalt auszu-
schopfen und zu vermitteln hatten, erschien wahrend der Meiji-,
Taisho- und friilhen Showa-Zeit eine ganze Reihe von offiziellen
Kommentarwerken, die vom Mombushd, dem japanischen Er-
ziehungsministerium, initiiert und herausgegeben wurden. Die
beriihmteste dieser Schriften stellt unzweifelhaft das Kolutai no
hongi, ,,Grundprinzipien des (japanischen) Nationalwesens” aus
dem Jahre 1937° dar. Hier wurden alle Elemente japanischen Sen-
dungsglaubens und nationaler Hybris auf der Basis des Erzie-
hungserlasses von 1890 in einer Gesamtdarstellung formuliert.

Markiert das Kokutai no hongi den Endpunkt einer Reihe von
offiziellen Kommentarwerken, so stellt eine andere Schrift, datie-

¢ S. 0. Beitrag , Kokutai - Das ,Nationalwesen’ als japanische Utopie®,
Anm, 58,
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rend aus dem Jahre 1891, deren Anfang dar: der ,,Kommentar
zum Kaiserlichen (Erziehungs-)ErlaB8”, Chokugo engr, des Philo-
sophen und Konfuzianers Inoue Tetsujird (1855-1944). Mit dieser
Schrift wurde der Geist des Erziehungserlasses erstmals offiziell
interpretiert und allgemein verbreitet. Mit dem Chokugo engi
nahm die kanonische Interpretation des Erziehungserlasses ihren
Anfang, hier wurde die Basis fiir alle spiteren Kommentarwerke
gelegt.

Es stellt somit eine lohnende und sinnvolle Aufgabe dar, eine
ndhere Betrachtung des Werkes und seines Autors anzustellen.

2. Inoue Tetsujird als Ideologe
2.1. Chokugo engi: Inoues Kommentar zum Erziehungserlafs

Das enwcheidende Erlebnis, das den im Jahre 1855 geborenen
Inoue Tetsujird fiir sein ganzes Leben pragen sollte, war ein mehr-
jahriger Auslandsstudienaufenthalt, denerals Student und japa-
nischer Regierungsstipendiat in der Zeit von Winter 1884 bis
Sommer 1890 hauptséchlich in Deutschland verlebte. Hier ver-
tiefte er seine philosophischen Studien bei namhaften Gelehrten
seiner Zeit, nachdem er bereit vorher eine umfangreiche Studie
zur westlichen Philosophie vorgelegt hatte.” Nach der Riickkehr
nach Japan wurde Inoue sofort zum Professor fiir Philosophie an
der Universitat Tokyo ernannt, der er bis zu seiner Emeritierung
treu blieb. Inoue pragte Generationen von jungen japanischen
‘Iodai-Philosophen, denen er die Auseinandersetzung insbeson-
dere mit dem deutschen ldealismus nahelegte.®

7 Vgl. Inoue Tetsujird: Seiyd tetsugaku kigi, 6 Bde., Tokyd 1883-85.

8 Im Jahre 1935 veroffentlichte Inoue eine kurze biographi'sche Notiz
in seinemn Aufsatz ,,Die Anfinge des Studiums der deutschen Sprache
in Japan” (in: Nippon, Jg. 1935: 18-32). Da ein authentischerer Abrif8
der Biographie des Inoue Tetsujird in deutscher Sprache nicht vor-
liegt, seien die relevanten Passagen hier zitiert: ,,Ich wurde im 2, Jahre
Ansei, nach europdischer Rechnung im Jahie 1855, geboren, war also
19 Jahre jinger als Dr. Kato. In mener Jugend erhielt ich in Chikuzen
in der Prafektur Fukuoka von den dort lebenden Gelehrten Unterricht
in der chinesischen und englischen Sprache. Dann begab ich mich
nach Nagasaki, wo ich in die staatliche Schule Kdunkan eintrat, um
meine mittlere Schulbildung zu erhalten, An dieser Schule wurde nur
englisch unterrichtet. 1875 kam ich nach Toky® und trat in die Kaisei
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Direkt nach seiner Riickkehr verfafite er jedech kein philoso-
phisches Werk im Sinne dieser von ihm studierten und bevor-
zugten philosophischen Richtung, sondern vielmehr ein ethisch-
ideologisches Traktat, den ,Kommentar zum Kaiserlichen Erzie-
hungserlaB”.’ Die Anregung zur Abfassung dieser Schrift hatte
der damalige Erziehungsminister Yoshikawa Akimasa (1841-
1920) persénlich gegeben”, der sich von Inoue offensichtlich ein
den staatlichen Intentionen addquates Werk erwartete.

Gakko ein. Zwei Jahre spater absolvierteich diese Schule und begann
mein Studium in der Tokyoer Universitat[...] 1880 absolvierte ich
den Kurs der Universitat. Noch bevor ich mein Examen gemacht hat-
te, war schon die Rede davon, daf} ich zusammen mit meinem Stu-
dienkamerad Wadagaki Kenzd zu Studienzwecken nach Europa ent-
sandt werden sollte. Wadagaki wurde tatsachlich gleich darauf zum
Studium der Nationalokonomie nach England geschickt. Was mich
anbetrifft, so wurde meine Studienreise aus verschiedenen Griinden
verschoben, und ich wurde erst 1884 zu einem Studienaufenthalt
nach Deutschland gesandt. Im Februar brach ich auf und machte
mich direkt nach Deutschland auf, wo ich mich zuerst fiir ein paar
Monate in Berlin aufhielt, um dann zwei Semester in Heidelberg Phi-
losophie zu studieren. Es folgte ein Semester an der Leipziger Uni-
versitat, dann kam ich fiir zwei Semester nach Berlin. Hier war gerade
das Seminar fiir orientalische Sprachen begriindet worden, und Herr
Althof vom Kultusministerium fragte mich, ob ich nicht am Semmar
japanischen Unterricht erteilen wolle. Ich nahm den Auftrag an, da
ich noch e'ine Weile meine Studien in Deutschland fortsetzen wollte.
Vom Herbst 1887 bis zum Sommer 1890 war ich als Lehrer tétig und
kehrte dann, nachdem meine ersten Schiiler den Kursus absolviert
hatten, nach Japan zuriick. Dort wurde ich sofort nach meiner Riick-
kehr zum Professor der Kaiserlichen Universitat in Tokyo ernannt
und habe bis zu me'mer Emeritierung, meine Tatigkeit als auferor-
dentlicher Professor vor meiner Europareise mitgerechnet, insgesamt
im Laufe von 33 Jahren Philosophie gelehrt.”

Textausgaben: Chokugo engi, 2 Bde., Tokyd 1891; (Zoter) Chokugo engi,
durchges. v. Nakamura Masanao, Tokyd 1899. Neudruck in: Kydiku
chokugo kanpatsu kankei shiryoshit (KCKKS), Bd. 3, (Kokumun seishin
bunka kenkytijo), Tokyo 1939. Das programmatische Vorwort Inoues
ist auch enthalten in Band 3 der Reihe Nihon tetsugaku shiso zensho,
(Heibensha), Tokyo 1956: 265-277.

Inoue selbst berichtet davon in seiner postum erschienenén Autobio-
graphie Inoue Tetsujiré jiden, Hg. Inoue Masakatsu, Tokyo 1973; 31.
Vgl. Ishizu Yoshimichi (Hg.): Inoue Tetsujird (Kindai bungaku kenkyi
sosho (KBKS), Bd. 54), Tekyo 1983: 228. Eine deutschsprachige Uber-
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Inoues Kommentarwerk erschien im September des Jahres
Meiji 24 (1891). Es sollte unter den bis zum Jahre Showa 15 (1940}
erschienenen 600 Kommentaren die mafigebliche Autoritat blei-
ben. Allein im Zeitraum vom Erscheinen bis zum Jahre Meiji 40
(1907) erlebte das Werk 30 Auflagen mit einer Gesamtzahl von
mehreren Millionen Exemplaren."

Im Herbst desJahres 1973 erschien posthumn die , Autobiogra-
phiedes Inoue Tetsujird*, Inoue Tetsujird jiden, herausgegeben von
seinem Sohn Inoue Masakatsu. Hier legt Inoue aufSerordentlich
detailliert seinen Lebenslauf dar, ein Leben, das sich, abgesehen
von dem sechsjihrigen Deutschland-Aufenthalt, nahezu aus-
schliellich innerhalb der Grenzen des universitaren Lebens an
der Universitat Tokyo abspielte; daher auch der Untertitel seiner
Autobiographie ,Memoiren aus der akademischen Welt”.
Grundlage dieser Memoiren war ein im Herbst und Winter des
Jahres 1942 in Fortsetzungen in der Zeitung Chigai-nippderschie-
nener autobiographischer Bericht, den der damals 88jahrige
Inoue einem Journalisten diktiert hatte.

Es stellt sich nun die Frage, warum man ausgerechnet Inoue,
der, konfuzranisch vorgebildet, ein westlich, insbesondere vom
deutschen Idealismus gepragter Philosoph war, ausersehen hatte,
diesen ersten, und damit entscheidenden, oftiziellen Kommentar
zum Erziehungseriaf8 zu schreiben. Inoue enthebt uns hier des
Zwanges zur Spekulation, indem er selbst eine Antwort gibt:

.Die geistige Welt Japans war im Grunde genommen in der
Zeit der ersten zwanzig Jahre nach der Meiji-Restauration
etwas Chaotisches; und es gab wihrend dieser Phase nicht
wenig Gefahrliches.

Denkt man tiber die Griinde dafiir nach, so ist es so, dafd vor
der Restauration die Devise galt , Verehrt den Kaiser, ver-
treibt die Barbaren”. Aber mit der Restauration kam es zu
der bemerkenswerten Tendenz einer vollstandigen und um-
fassenden Europdisierung; die Kultur Europas und Ameri-
kas wurde eingefiihrt, und voller Hast wandte man die west-
lichen Wissenschaften an. Wurde nicht alles und jedes der

setzung dieser Autobiographie ist zwischenzeitlich von Johann Naw-
rocki als Magisterarbeit am Seminar fiir Sprache und Kultur Japans
der Umiversitat Hamburg (1991) vorgelegt worden.

N Vgl. KBKS, Bd. 54, 1983: 229.
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Europaisierung unterworfen, so war man nicht zufrieden,
Nattirlich stellte dies in der damaligen Situation eine gewisse
Notwendigkeit dar, doch wurden nun, als Konsequenz der
allzu pl6tzlichen Europaisierung, die althergebrachten Werte
s0 angesehen, als hatten sie iiberhaupt keinen Wert mehr.
Man gelangte deshalb zu géanzlich verfehlten Urteilen und
neigte sich vollends der Europdisierung zu. Doch die Koku-
gaku, der Konfuzianismus und der Buddhismus, sie alle ver-
loren ihren Einfluf3, und es kam zu einem Zustand, in dem
sie von der Gesellschaft iiberhaupt nicht mehr beachtet wur-
den.

Da es ein derartiges Zeitalter war, fiirchtete man (in der Re-
gierung), dafl ein Kommentar zum ,,Erla8” von Seiten der
damaligen Vertreter der Kokugaku oder der Sinologie ange-
sichts der Zeitumstande im Wissensbereich auf wenig Re-
spekt stoflen wiirde. Man gelangte deshalb zu der Auffas-
sung, dafl man in jedem Fall einen passenden Kommentar
erhalten wiirde, wenn er von jemandem verfalt wire, der
selbst die westlichen Wissenschaften studiert hatte. So kam
es, da man mich als Verfasser des Kommentars auswahl-
t e.uIl

Welch offizieller Stellenwert der Arbeit Inoues zukam, wird an
der Tatsache ersichtlich, dafs der Kommentar vom Kaiser selbst
autorisiert wurde. Inoue schreibt in diesem Zusammenhang;:

,Ich versuchte mich also an dem Kommentar zum Erlaf8 und
gab diesem schliefllich den Titel Chokugo engi. Vor der Verof-
fentlichung aber reichte ich ihn erfurchtsvoll dem Kaiser zur
Begutachtung uber den Geheimsiegelbewahrer dar; danach
schliellich konnte er mit mir als Verfasser veroffentlicht wer-
den.

Dariiberhinaus habe ich, als das Manuskript zum Abschluf3
gebracht worden war, beginnend mit Katé Hiroyuki, auch
bei anderen Gelehrten aus Kokugaku und Kangaku jener Zeit,
wie Nakamura Masanao und Nishimura Shigeki, deren Mei-
nung eingeholt. So ist der Kommentar mit grofitem Bedacht
und ebensolcher Vorsicht vorbereitet worden.”"

12 Tnoue 1973: 31.
13 Tnoue 1973: 32.
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In spdteren Jahren blickte der Autor zwar eher skeptisch auf die-
ses Frithwerk; aber er hatte, wie er selbst bemerkt, doch stets eine
Scheu verspurt, eine Schrift eigenmachtig zu dndern, die einst ,ei-
ner kaiserlichen Priifung”"* unterzogen worden war. Insbesonde-
re erschien ihm dann als problematisch, daf3 er, wie erwahnt, die
Meinungen und Kommentare der verschiedensten - konservati-
ven — GeistesgroBen seiner Zeit eingeholt hatte'®, ein Umstand,
der spiter sogar Zweifel an seiner alleinigen Verfasserschaft aus-
gelost hatte. Diese wurden jedoch eindeutig ausgeraumt.'

2.2. Die Grundprinzipien in Inoues nationalem Denken

Inoue begriindet in seiner Schrift die Grundlagen einer neuarti-
gen Staatsmoral, deren tragender Pfeiler die Forderung nach
Loyalitdt des Einzelnen dem Staat gegeniiber darstellt.” In sei-
nem programmatischen Vorwort zum Chokugo engi bemerkt
Inoue:

,Das Prinzip des Kaiserlichen Erlasses besteht darin, durch
Kultivierung der edlen Tugenden Kindesliebe, Briiderlich-
keit, Loyalitat und Redlichkeit (ko-tei-chii-shin) die Grundla-
gen des Staates zu festigen, und durch die Pflege des allge-
meinen Gefiihls gemeinschaftlicher Landesliebe, d. 1. Patrio-
tismus (kyodo aikoku), fiir unvorhergesehene Ereignisse vor-
zusorgen,

Gelangen schliefllich alle unsere Landsleute dahin, sich
selbst auf diese Grundlage zu stellen, so werden die Herzen
des Volkes dann fraglos geeint.“™

¥ Inoue 1973: 32.

15 Inoue 1973: 32f.

16 Vel. KBKS, Bd. 54, 1983: 229; hier wird erklrt, da Inoues Kommentar
vor allem aufgrund seiner besonderen Betonung der moralischen
Prinzipien ,Kindliche Pietat” {k5) und ,,Loyalitat” (chu) fiir das japa-
nische kokutai ein eigenstandiger Charakter innerhalb des Kommen-
tarschrifttums zum Erziehungserlafl zukommt.

17 KBKS, Bd. 54, 1983: 229.

8 KCKKS, Bd. 3, 1939: 231; vgl. KBKS, Bd. 54, 1983: 229, vgl. auch Ya-
mazaki Masakazu u Miyakawa Toru: Jnoue Tetsujiro — The Man and
His Works, in: The Modernization of japan (= Philosophical Studies of
Japan, vol. VII, 1966: 111-126), 1966 120f.; Carol Gluck: Japan's Modern
Myths. Ideology in the Late Meiji Period, Princeton 1985. 130.
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Damit bringt Inoue auf das Klarste zum Ausdruck, daf fiir ihn
die essentiellen Punkte des Erlasses einerseits in den — konfuzia-
nischen - Individualtugenden, andererseits in der Forderung
nach einem allgemeinen Patriotismus liegen. Doch sind thm diese
beiden Bereiche nicht voneinander zu trennen, sie verschmelzen
vielmehr zu einer untrennbaren geistigen Einheit, die mit dem
Schlagwort chizkun-aikoku, ,,Loyalitdt dem Herrscher, Liebe dem
Land”, umrissen ist.

Wenden wir uns dem sich hier offenbarenden ideologischen
Kern im Nationalismus des Inoue Tetsujird naher zu, so zeigt
sich, daff die beiden ideologischen Konstituenten - , Patriotis-
mus” (kyodd-aikoku) und ,Volksmoral” (in spateren Werken als
kokumin-dotoku begrifflich gefafst) — sich ihrer Herkunft nach aus
unterschiedlichen Quellen speisen.

2.2.1. Der , Patriotismus” (kysds-aikoku)

In einer kompetenten Abhandlung zu Inoues Leben und Werk, er-
schienen im Jahre 1983 in der Reihe Kindai bungaku shiryo sosho
(KBKS, Band 54), wird in diesem Zusammenhang von einem
Kompromif3 gesprochen, den Inoue zwischen neuzeitlichem Na-
tionalismus und traditionellem Konfuzianismus geschlossen ha-
be.” WiesehrInoue tatsichlich von dem modernen europiischen,
insbesondere aber deutschen Nationalismus seiner Zeit gepragt
war, geht wiederum aus seinen eigenen Aufzeichnungen hervor.

Aus seinen Memoiren wird ersichtlich, dafs der Autor nicht
nur als Verfechter der von ihm propagierten ,reinen Philosophie”
(junsei-tetsugaku) und Denker des sogenannten , Identitdts-Rea-
lismus” (genshosoku-jitsuzairon) aus Europa zuriickkehrte, son-
dern auch in den Bereichen der nationalen Ideologie und allge-
meinen Volksmoral, die ihm so iiberaus wichtig waren, bleibende
Eindriicke aus Deutschland mit nach Japan brachte; Eindriicke,
die direkten Einfluf auf seinen Kommentar des Erziehungserlas-
ses hatten. Inoue schreibt in diesem Zusammenhang;

»,Wihrend meines Auslandsstudiums in Deutschland emp-
fand ich tief, daf3 es eine Zeit war, in der Deutschland, wel-
ches gerade Frankreich im Kriege besiegt hatte, zu aufSeror-
dentlicher Macht gelangt war. Wilhelm II. war auf Wilhelm L

1% KBKS, Bd. 54, 1983: 229.
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gefolgt, es war die Zeit von Bismarck und Moltke. Das An-
sehen der Nation war gewachsen und eine Zeit grofsten Pa-
triotismus angebrochen. Wenn ich dann aber naher auf den
Zustand meines eigenen Vaterlandes zurtickblickte, dann
hatte es sich nach der Restauration zu sehr der Europaisie-
rung ergeben und war im Begriff, den Geist der Eigenstan-
digkeit und Unabhéngigkeit zu verlieren. Das war fiir unser
Land sehr gefahrlich.

In Deutschland dagegen bliihte der Geist der Eigenstandig-
keit und Unabhéngigkeit, und in den Wissenschaften, im Mi-
litarischen, in der Erziehung und den verschiedenen anderen
Feldern vollzog sich eine grandiose Entwicklung.

Dachte ich dariiber nach, dann erkannte ich, daf8 Japan auf
keinen Fall umhin kam, seine eigenen starken Seiten — seit
der Griindung des Reiches — hervorzuheben und ganz be-
sonders den Geist der Selbstbestimmung und Eigenstindig-
keit zu wecken.

Da ich mit derartigen Gedanken nach Japan zuriickkehrte,
empfand ich die Proklamation des ,Kaiserlichen Erzie-
hungserlasses” als etwas auflerordentlich Dankenswertes,
und ich konnte die Aufforderung des Erziehungsministers
Yoshikawa Akimasa {den Kommentar zu verfassen, d. Verf.)
nicht zuriickweisen; so kam es, daf$ ich die Aufgabe iiber-
nahm.”?

Hier erdffnet sich ein iiberaus interessanter, ja faszinierender An-
satz fur den ldeologie-Vergleich zwischen Japan und Deutsch-
land im ausgehenden 19. Jahrhundert. Es ist bekannt, daf§ etwa
der akademische Lehrer des Inoue Tetsujir, Katd Hiroyuki, wie
auch andere wichtige Vertreter der Meiji-ldeologie - zu nennen
wiare hier auch Hozumi Yatsuka - auf das starkste gepragt waren
von der geistigen Entwicklung des neuen Deutschen Kaiserrei-
ches auch im national-ideologischen Bereich. Doch eine derart
konkret greifbare Verkniipfung von deutschem Nationalismus
der Kaiserzeit und japanischer kokutai-1deologie, wie hier in der
Person des Inoue Tetsujird manifestiert, war bislang noch nicht
in aller Klarheit erkennbar. Hier findet sich m. E. auch eine we-
sentliche Grundlage fiir die in spdterer Zeit weitgehend kongru-

20 Tnoue 1973: 31-32.
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ent verlaufende ideologische Entwicklung des vélkischen Natio-
nalismus in Japan und Deutschland wiahrend der 30er und 40er
Jahre unseres Jahrhunderts.

Doch muf} die vertiefte Analyse dieser Fragen hier zuriickge-
stellt werden. Es bleibt lediglich festzuhalten, da@ das Element
des ,Patriotismus”, als einer der zwei ideologischen Pfeiler in
Inoues nationalem Denken, vornehmlich auf der konkreten Er-
fahrung des neuzeitlichen, insbesondere deutschen Nationalis-
mus der Kaiserzeit beruht.

Wenden wir uns nun der zweiten der eingangs genannten Ka-
tegorien, der ,,Volksmoral”, zu.

2.2.2. Die ,,Volksmoral” (kokumin-dotoku): chitkun
und ko-tet-chii-shin

Es bedarf keiner nidheren Erlauterung, da@ die moralischen
Grundsitze, mit denen Inoue operiert, konfuzianischer Prove-
nienz sind. Mit k¢, der , Kindesliebe”, tei, der ,Briiderlichkeit”,
chi, der , Loyalitat” und shin, der ,Redlichkeit, ist der Katalog
konfuzianischer Tugendwerte weitgehend komplett genannt.
Inoue vollzieht hier, auf der Basis des Erziehungserlasses, die be-
wullte Vereinigung individueller Tugendwerte mit denen einer
tiberindividuellen Staatsethik, Indem die Gesellschaft nach den-
selben moralischen MaBstaben zu organisieren ist wie der zwi-
schenmenschliche Bereich, d. h. die Familie, ist die Idee des Fa-
milismus, des , Familienstaates”, axiomatisch begriindet. Inoue
bemerkt, nur wenn in allen Bereichen dieselben Prinzipien zum
Tragen kdamen, wenn also Familie und Staat in Einklang mitern-
ander stiinden, konne die Nation zu einem Ganzen vereinigt wer-
den. Er gelangt konsequenterweise auch zu einem organischen
Staatsmodell, in welchem Staatsorganismus und Familienstaat
als die beiden Seiten einer einzigen Medaille angesehen werden:
~Das Haus (i. S. v. ,Familie”) ist, wie die Zelle im Organismus,
die wahre Grundlage des Staates.””

In der Postulierung der konfuzianischen Ethik als Ordnungs-
prinzip der Gesellschaft findet Inoue nicht nur zu seinen geisti-
gen, vor dem Europa-Aufenthalt liegenden Anfangen zuriick —
er begann seine Ausbildung bekanntlich mit dem Studium des

21 zit, KBKS, Bd. 54, 1983; 230.
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Konfuzianismus —, er wendet sich vielmehr auch einem Themen-
bereich zu, der ihn Zeit seines Lebens pragen sollte.

Mag Inoue Tetsujird generell als westlich orientierter Philo-
soph gelten, so lag das Schwergewicht seiner wissenschaftlichen
Arbeit doch auf dem Gebiet des japanischen Konfuzianismus. Er
verfaBte mehrere Biicher zur Geschichte des Konfuzianismus in
Japan, insbesondere zum edozeitlichen Neokonfuzianismus. Sei-
ne Abhandlungen zur Geschichte der Shushigaku (Schule des Chu
Hsi-Konfuzianismus) und der Yomeigaku (Schule des Wang Yang-
ming-Konfuzianismus) imJapan der Edo-Zeit stellen auch heute
noch Standardwerke dar.?

Im Jahre 1908 veroffentlicht Inoue zudem einen kurzen Auf-
satz, in dem in sehr sachlicher und kompetenter Weise die Ge-
schichte des japanischen Konfuzianismus aufgerollt wird.” Hier
findet sich kein Hinweis auf Inoue, den nationalistischen Ideolo-
gen, oder den Inoue der westlichen Philosophie, von dem es
heifit, er habe sich in prahlerischer Weise selbst als , besten Phi-
losophen westlich von Suez“** bezeichnet.

Inoues Interesse am Konfuzianismus war tief begriindet und
ging tiber den Bereich ideologischer Nutzbarmachung hinaus.
Doch suchte er stets eine Verbindung zwischen der wissenschaft-
lichen Auseinandersetzung mit dem Konfuzianismus und einer
ideologischen Volkserziehung im konfuzianischen Sinne herzu-
stellen. Inoue trat mit einer Reihe von Schriften zur allgemeinen
,Volksmoral” an die Offentlichker't, deren bemerkenswerteste das
Werk Kokumin-dotoku gairon, ,Abrifl der Volksmoral”, bzw. ,,Ab-
riB der Sittlichkeit des Staatsvolkes”, aus demJahre 1912 darstelit.
Es handelt sich ber dieser Schrift um die Zusammenstellung ei-
niger Vorlesungen, gehalten an einem Lehrerseminar, die Inoue
auf Anweisung des Erziehungsministeriums hin publizierte. Hier
finden sich die ethischen Gedanken, die im Chokugoengi von 1891

22 vel. u. a. Nihon yomeigakuha no tetsugaku, Tokyd 1897 (2. Aufl. 1900);
Nihon kogakuha no tetsugaku, Tokyo 1902; Nihon shushigaku no tetsuga-
kuha, Tokyo 1905; Teiser zoho Nihon kogakuha no tetsugaku, Tokyo 1919;
Nihon yomeigaku, 3 Bde., Tokyd 1936; Teisei 26k0 Nihon shushigaku no
tetsugaku, Tokyo 1945.

2 Inoue Tewujird: fukys, in: Okuma Shigenobu (Hg.): Kaikoku gojiinen
shi, Tokyo 1908: 31-62,

24 vgl. Yamazaki / Miyakawa 1966: 120; Gluck 1985: 129.
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begriindet wurden, voll entwickelt. [noues Kokumin détoku gairon
ist Teil einer ganzen Reihe dhnlicher Schriften, die seit etwa dem
Jahre 1910 von verschiedenen Autoren zum Thema der japani-
schen ,Volksmoral” (kekumin-daotoku) verfalt wurden. Anlag bot
die Schulbuchreform von 1910 mit ihrer Besonung des allgemei-
nen Moralunterrichtes (shiishin) an den offentlichen Schulen des
Landes.” Inoue galt zu diesem Zeitpunkt als uneingeschrénkte
Autoritit auf diesem Gebiet.2

Inoues Schrift widmetsichinjeweils eigenen Kapiteln den zen-
tralen Themenbereichen der nationalen Ideologie, so den Grund-
prinzipien der japanischen , Volksmoral”, dem Verhiltnis von
~Volksmoral” und kokutai (Kap. HI), der Bedeutung des Shinto
{Kap. IV. und V), dem bushids (Kap. V1), den Merkmalen des ja-
panischen Familismus (kazoku-seido; Kap. VII-IX) etc.”

Inoue betont auch hier, daf$ sich die Prinzipien der japanischen
Volksmoral am reinsten im Kaiserlichen Erziehungserla8 von
1890 finden

Finden wir in der Schrift aus dem Jahre 1912 somit einen Ver-
bindungspunkt zwischen dem Wissenschaftler Inoue und dem
Nationalideologen, weist uns gerade dieser Umstand auf ein es-
sentielles Problem in der Argumentation Inoues hin. Es griindet
in der Frage nach Inoues Einstellung gegeniiber dem mythisch-
mystizistischen Unterbau des Meiji-Nationalismus, seinem Ver-
haltnis zum revitalisierten Shintd, der in einem doch recht kras-
sen Widerspruch zum konfuzianischen Rationalismus stelit und
von einer dem japanischen Volk vermeintlich angeborenen Ethik

5 vgl. Morioka Kiyomi: ,, The Appearance of , Ancestor Religion” in
Modern Japan: The Years of Transition from the Meiji to the Ta1sho
Periods”, in: Japanese fournal of Religious Studies, voi. IV / 2-3, 1977:
188.

26 Morioka 1977: 192.

%7 Inoue Tetsujird: Kokumin détoku gairon, Tokyo 1912. Vgl. auch Winston
Davis: ,, The Civil Theology of Inoue Tetsujird”, irt Japanese [ournal of
Religious Studies, 11 / 1, 1976: 17ff.

28 Inoue 1912: 6. Wie auch in spiteren Kommentaren, so dem bereits
genannten Kokutai no Hongi, wird bereits hier eine Parallele zwischen
dem meijizeitlichen Erlaf und der sogenannten ,17-Artikel-Verfas-
sung” des Shdtoku-taishi aus der Regierungszeit der Kaiserin Suiko
(592-628) gezogen; s. 0. Beitrag .Kokutai — Das ,Nationalwesen’ als
japanische Utopie”, Anm. 65.

spricht, die nichts mit dem chinesischen, daher ,fremden”, Kon-
fuzianismus gemein habe.

3. Inoue Tetsujird zwischen Wirklichkeit und Ideologie
3.1. Vom Ursprung der Moral

An diesem Punkt miissen wir uns der religiosen Komponente
des Familismus-Konzeptes zuwenden, d. h. ihren im wesentli-
chen durch den historisch tiberlieferten Shintd gepragten Grund-
lagen. Hier nun setzt der Beitrag der Kokugaku zur Ausbildung
des Systems ein.

Eine zentrale Stellung nahm im Denken der Kokugaku in die-
sem Zusammenhang auch die Frage nach dem Ursprung der
Ethik ein. Anders als in China, das die Prinzipien von Tugend
und Moral erst durch die konfuzianischen Lehren erfahren habe,
war Japan, dieser Lehre gemif, von Anbeginn an im Besitz einer
eigenen, quasi genetisch tiberlieferten Ethik. Aufgrund der Her-
kunft nicht nur des Tennd, sondern, so die erweiterte Kokiugaku-
Argumentation, des gesamten Volkes von den Gottheiten des ja-
panischen Pantheons, verfligte Japan iiber einen autochthonen
,Weg". Japans Auszeichnung gegeniiber allen Landern, insbe-
sondere aber China, bestand in dem Umstand, daf8 hier die Ma-
ximen von Tugend und Moral intuitiv, da angeboren, verwirk-
licht seien, wihrend China zu komplizierten Systemen einer ra-
tional begriindeten Ethik greifen muflte, um sein vermeintliches
geistiges Chaos zu beherrschen.

In der Mito-Schule der ausgehenden Edo-Zeit, die eine Syn-
these von Kokugaku und Konfuzianismus anstrebte, wurde dem
Bereich der Individual- und Sozialethik grofie Aufmerksamkeit
geschenkt. Hier finden wir den Ansatz fiir die iiberproportionale
Betonung und schlielliche Gleichsetzung der ethischen Katego-
rien , Loyalitat” (ch@) und , Kindesliebe” (ko). Diese bezeichnete
man als die seit jeher geltenden moralischen Grundlagen des ja-
panischen kokutai. Ungeachtet ihres geistesgeschichtlich chinesi-
schen, d. h. konfuzianistischen Ursprungs, behauptete man nun,
~Loyalitdt” und , Kindesliebe” stellten rein japanische Kategorien
dar. Der weitere Ausbau dieser nationalethisch argumentieren-
den Ideologie gelangte schlieflich an einen Punkt, an dem jeder
Anteil des Konfuzianismus an den Prinzipien von Tugend und
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Moral negiert wurde. Ganz in der Tradition der Kokugaku ste-
hend, sah die familistische kokutai-Ideologie diese Werte als Ge-
meingut des japanischen Volkes, in héchster Vollendung manife-
stiert in der Person, wie auch Institution, des Tenno.?*

3.2. Inoues Einstellung gegeniiber dem Shint6-Dogma

Aus den Memoiren Inoues geht hervor, daf8 er vor seiner Abreise
nach Deutschland losen Kontakt zu Kreisen der Kokugaku ge-
pflegt hat. Inoue erinnert sich an seine Zeit als Assistenzprofessor
an der spdteren Kaiserlichen Universitit Tokyo. Als Mitglied des
Kompilationsbiiros des Erziehungsministeriums, das zur Haupt-
sache mit der Herausgabe von Lehrbiichern befafit war, hatte
Inoue den Auftrag erhalten, eine ,Geschichte der ostlichen Phi-
losophie” zu verfassen. Doch wechselte er bald an die Universitat
Tokyd und trat dem dortigen, neugeschaffenen Redaktionsbiiro
bei, das sich mit der Herausgabe verschiedener Publikationen
befafte®:

.WEeil das Redaktionsbiiro Beziehungen zu Kokugaku-Kreisen
unterhielt, war es mit der Zeit dazu gekommen, daf8 ich
Umgang mit Gelehrten der Kokugaku pflegte. AnlaBlich
meiner bevorstehenden Auslandsreise haben sich diese Ko-
kugaku-Gelehrten zusammengefunden und im Kanda-
my®&ijin(-Schrein)” eine Abschiedsfeier fir mich veranstaltet;
dabei erhielt ich hier einen Brief und dort ein Lied.”*

Inoue wendet sich nach dieser knappen Schilderung sofort wie-
der einem anderen Thema zu; der Leser spiirt formlich, dafs ihm
die Kokugaku-Kreise im Grunde genommen fernstehen. Er ist

20 S. 0. den Beitrag , Kokutai — Das Nationalwesen’ als japanische Uto-
pie”.

% Vgl. Inoue 1973: 9.

%1 Kanda-jinja: Shint#-Schrein in Tokyd, Chiyoda-ku; den Gottheiten
Ohonamuchi und Sukunabikona geweiht; vgl. Okada Yoneo: finja.
(Nihonshi shohyakka, Bd. 1), Tokyo 1982: 271. Flir eine religionswissen-
schaftliche Analyse dieser beiden Shinto-Gottheiten vgl. Klaus Anto-
ni: Miwa — Der Heilige Trank. Zur Geschichte und religidsen Bedeutung
des alkoholischen Gelrdnkes (sake) in Japan, (Miinchener Ostasiatische
Studien, Bd. 45}, Stuttgart 1988: passim.

32 noue 1973: 10.
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Konfuzianer, Philosoph und - iibrigens auch als Lyriker” - zu
diesem Zeitpunkt noch ganz westlich orientiert. Das Treffen der
kokugakusha im Kanda-Schrein diirfte ihm im Wesen recht fremd
geblieben sein.

Auch die in seinen Werken erkennbare Haltung gegeniiber
dem Shint6 verrat eine deutliche Ambivalenz, ja Distanz. Stets
lobt Inoue zwar den Beitrag des Shintd zur nationalen Erneue-
rung, doch hdlt er sich fern von dessen national-religiosem Dog-
ma.

In seiner bereits genannten Schrift zur Geschichte des japani-
schen Konfuzianismus (Inoue 1908) behandelt der Autor auch
kurz diejenigen Konfuzianer der Edo-Zeit, die am zielstrebigsten
eine Annaherung von Konfuzianismus und Shinté betrieben hat-
ten, Hayashi Razan (1593-1657) und Yamazaki Ansai (1618-
1682). Bezeichnenderweise findet sich in der Schilderung dieser
beiden Denker ein Element der Kritik, das sich sonst in bezug
auf keinen anderen der von Inoue behandelten Konfuzianer
nachweisen 1d8t. Hayashi Razan gilt ihm zwar als fahigster Schii-
ler des Fujiwara Seika und auch als genialer Kopf, doch wirft er
ihm mangeinde Toleranz gegeniiber Andersdenkenden, seien es
Anhinger der Schule des Wang Yang-ming, oder auch Buddhi-
sten und Christen, vor; allein dem Shinto gegeniiber zeige er sich
aufgeschlossen. In seinen Arbeiten zur Ethik habe Razan lediglich

33 Neben seinem Wirken auf den Gebieten der Philosophie und Ideolo-
gie ist Inoue Tetsujird vor allem auch als Mitbegriinder einer neuen
lyrischen Form in Japan bekanntgeworden. Im Jahre 1882 gab er, ge-
meinsam mit Toyama Masakazu und Yatabe Ryckichi, eine Antholo-
gie englischer Gedichte in japanischer Ubersetzung unter dem Titel
Shintaishi sho heraus. Aus dieser Ubersetzungsliteratur entwickelte
sich dann eine eigene japanische lyrische Gattung (shintaishi ,,Gedich-
te in neuer Form”), die radikal mit den {iberkommenen Mustern ja-
panischer Poetik brach. Wie Inoue in seiner Autobiographie berichtet
{Inoue 1973: 9), verbuchte er seinen ersten eigenen lyrischen Erfolg
mit dem Gedicht kankai, , Ein tiefer Eindruck”, das er aus dem Gefiihl
der Enttauschung iiber den ersten, noch abgelehnten Stipendienan-
trag auf ein Auslandsstudium heraus verfafit hatte. Eine deutsche
Ubersetzung der Lyrik Inoues legte Karl Florenz im Jahre 1898 unter
dem Titel Japanische Dichtung. Die Weiflaster vor. Vgl. auch die kurze
Abbandlung von EE.A. Krause: T. Inouye als Dichter, in: Sinica - Son-
derausgabe (Forke-Festschrift, Heft 1} 1937: 107-110, mit drei Gedich-
ten Inoues iiber Berlin und Leipzig.
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Chu Hsi kopiert und keinen eigenen Gedanken beigetragen; der
Welt habe er zwar keine originellen ldeen hinterlassen, doch ser
er wenigstens der Griinder der fir die Edo-Zeit mafigeblichen
Schule geworden, welche durchaus einen Einflul auf das japa-
nische Nationalwesen genommen habe?*

Auch iiber Yamazaki Ansai, den Begriinder des konfuziani-
stisch gepragten Suika-Shint6, fallt Inoues Urteil nicht schmei-
chelhafter aus. Auch jener sei gekennzeichnet durch das Fehlen
eigenstindiger Gedanken, sein Beitrag habe vornehmlich im Ver-
fassen von Lehrbiichern fiir den Schulunterricht (kyokasho) be-
standen, in welchen er die Lehren Chu Hsis darlegt. Spater habe
er den Versuch unternommen, Shintd und Konfuzianismus mit-
einander in Einklang zu bringen, was allerdings zu einem wei-
teren Verlust an Klarheit in seinen Lehren gefiihrt habe. Nach
seinem Tode hatten seine Lehren jedoch grofle Verbreitung ge-
funden und seien maf3geblich auch in die Mito-Schule eingegan-
gen

Ein ganzes Kapitel seines Hauptwerkes aus dem Jahre 1912,
Kokumin dotoku gairon, schliefSlich ist dem Verhaltnis von ,Shinto
und kokutai“ gewidmet.® Inoue hebt hier insbesondere auf die
Bedeutung des shinchoku, d. h. des mythischen Auftrages der
Amaterasu an das japanische Kaiserhaus zur ewigen Regierung
des Landes ab. Der Geist dieses Auftrages offenbare die Sittlich-
keit des japanischen Volkes. Sein Sinn liege zur Ganze im Natio-
nalen begriindet (mattaku kokkateki de arimasu™). Somit ist Shinto,
wie Inoue ausdriicklich vermerkt, eine rein , nationale Religion”
(kokkateki shiiky)®. Im folgenden Kapitel, dem Ursprung des
Shintd gewidmet, erklart Inoue, Shinté und japanisches Volk sei-
en gemeinsam entstanden™; die japanische Mythologie verfiige
itber einen eigenstindigen Charakter, sie begriinde den japani-
schen Ahnenkult.*’ Hier sieht Inoue schlie@lich auch den eigent-
lichen, bzw. einzigen Sinn des Shintd: mit ihm habe der Ahnen-

3 Inoue 1908: 41.

35 Inoue 1908: 47f.

3 noue 1912: 86-103.

37 Inoue 1912: 87.

3 Inoue 1912: 103; vgl. auch Gluck 1985: 142.
3 Inoue 1912: 105f; vgl auch Davis 1976: 24.
40 Inoue 1912 109f.

94

kult - die Basis des neuzeitlichen Familismus - in Japan seinen
Anfang genommen. Doch hat die Forschung in der Zwischenzeit
nachweisen konnen, daf8 vieles am vermeintlich so archaischen
Ahnenkult Japans das Werk der Nationalideologen gerade der
Meiji-Zeit gewesen ist"; und es war Inoue, der selbst maBgeblich
Anteil an der Herausbildung dieser Vorstellungen hatte. Der
Kern des Shintd liegt ihm somit im Ahnenkult begriindet, und
dessen Kern wiederum bildet der Auftrag der Amaterasu anden
Himmelsenkel Ninigi no mikoto. Damit ist fiir [Inoue die Legiti-
mitadt des Kaiserhauses und somit des gesamten japanischen ko-
kutai in ethisch-rechtlicher Hinsicht erwiesen. Der Shint6 als Re-
ligion war dem Philosophen Inoue dagegen stets suspekt. Das
geht nicht nur aus den genannten kritischen Ausfithiungen iiber
Hayashi Razan und Yamazaki Ansai hervor, auch im Kokumin
dotoku gairon bemerkt er wortlich: seken no shintoha oku ha zoku-
shintd de arimashite, ,der Shintd der Allgemeinheit ist meist ein
ordindrer Shints".**

Der Wert des Shintd lag fir Inoue in der Begriindung des Ah-
nenkultes, nicht aber in seiner religiosen Dimension.”

Somit bleibt auch Inoues Antwort auf die aus shintoistischer
Sicht essentielle Frage nach dem Ursprung der nationalen Ethik,
bzw. der ,,Volksmoral” Japans, jeder religiésen Deutung gegen-
uber distanziert. Weitentfernt davon, den konfuzianistischen Ur-
sprung der Ethik zu leugnen, oder auch nur zu verschleiern, gibt
Inoue im Jahre 1908 die folgende Erklarung:

»Im 16. Jahr der Regierungszeit des Kaisers Ojin wurde die
Ju-Lehre (d.i. Konfuzianismus) in unserem Lande einge-
fithrt, im Jahre 285 der iiblichen (d. i. westlichen) Zeitrech-
nung also; doch ist dies genau genommen tatsachlich um
mindestens 120 Jahre spater anzusetzen. Die Ubernahme des
Konfuzianismus hat in der damaligen Zeit auch nicht den
geringsten Aufruhr verursacht. Dagegen kam es in den Epo-
chen, in denen der Buddhismus wie auch das Christentum
erstmals in unser Land gelangten, fiir eine Weile zu grofier

* Vgl. dazu u. a. die informativen Ausfiihrungen von Morioka 1977.

“2 Inoue 1912: 86.

43 Auch Carol Gluck (1985: 142) bemerkt in ihrer Untersuchung zur
Ideologr'e der spaten Meiji-Zert, daff Inoue ein distanziertes Verhaltru's
zum Shintd eingenommen habe.
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Emporung und Unruhe, schlielich sogar bis hin zu tragi-
schem BlutvergiefSen. Vergleichbares trug sich im Falle des
Konfuzianismus nicht zu, aus dem Grunde, dafl die Lehre
der Ju in vielen Punkten mit dem Gberlieferten Charakter un-
seres Volkes bereits in Ubereinstimmung stand.”**

Neben einigen anderen Details, etwa der fiir die damalige Zeit
bemerkenswerten Korrektur der Datumsangabe um zwer 60er-
Zyklen, kommt hier Inoues inkonsequente Losung des Problems
eindeutig zum Ausdruck: Seinem konfuzianistischen und wis-
senschaftlichen Selbstverstandnis entsprechend schildert er die
Herkunft des Konfuzianismus in Japan zunachst in historisch
korrekter Weise; dann aber verfillt er auf den mystizistischen
Kunstgriff, die Lehre der Ju als von Anbeginn an in Harmonie
mit dem japanischen Volkscharakter stehend zu bezeichnen. Da-
mit ist der Ansatz zur inhaltlichen Einverleibung des Konfuzia-
nismus in den Bereich der autochthonen japanischen Ethik ge-
wonnen.

Wie hoch Inoue den Stellenwert des Konfuzianismus tatsich-
lich ansetzt, geht aus weiteren Bemerkungen hervor, in denen er
postuliert, daf8 die Ubernahme der westlichen Zivilisation nach
der Meiji-Restauration nur aufgrund der geistigen Vorbereitun
durch den Konfuzianismus der Edo-Zeit méglich gewesen sei.*
Die Meiji-Zeit selbst sei zwar durch einen Niedergang des Konfu-
zianismus gekennzeichnet, dessen Inhalte aber hdtten Eingang in
die nationale Erziehung gefunden; doch dies geschah, wie Inoue
bemerkt*, nicht mehr im Namen des Konfuzianismus selbst. Die
Lehresei erhalten geblieben, dochderenName, und damitdas Be-
wuftsein ihrer Herkunft, verschwunden. Und hier spricht Inoue
schlielich die geistesgeschichtlichen Tatsachen in aller Deutlich-
keit aus: der Wert des Konfuzianismus habe immer darin bestan-
den, moralische Erziehung unabhingig von jedweder Religion
(shitkyd wo hanarete) zu erméglichen.” Wie dies mit dem shincho-
ku-Mystizismus, gegeniiber dem ersich bereits im Jahre 1912, und
mehr noch in den 30er und 40er Jahren immer aufgeschlossener
zeigt, vereinbar sein soll, bleibt letztlich unerfindlich und ist auch

4 Inoue 1908: 30f.
45 Inoue 1908:59.
46 Tnoue 1908: 61.
47 Tnoue 1908: 61.
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durch die opportunistische Hilfskonstruktion, der Konfuzianis-
mus habe dem urspriinglichen Charakter des japanischen Volkes
»von Anfang an entsprochen”, nicht geklart.

An Inoues AuBemngen wird der Versuch deutlich, einerseits
den geistesgeschichtlichen Fakten ihr Rechtzukommen zu lassen,
andererseits aber auch dem sich immer mehr verstiarkenden My-
stizismus der ausgehenden Meiji-Zeit zu entsprechen. Somit of-
fenbart sich hier, im Denken Inoues, derfiirdie Meiji-Zeit exem-
plarische Konflikt zwischen ideologischer Illusion und histori-
scher Wirklichkeit.

Inoue versucht, insgesamt vergeblich, eine Kongruenz zwi-
schen diesen unvereinbaren Bereichen herzustellen. So wie es
zwischen der orthodoxen Zeitrechnung des Shintd, bzw. der Ko-
kugaku, welche die Griindung des Reiches mit dem shinchoku,
dem heiligen Auftrag der Amaterasu-6mikami an den Himmels-
enkel Ninigi no mikoto, beginnen lassen méchte, und den Er-
gebnissen der Archdologie und Friithgeschichtsforschung keinen
Beriihrungspunkt geben kann, so findet sich auch kein Ansatz
zur Harmonisierung der ldeen von géttlich begriindeter Tugend
des japanischen Volkes und den Fakten der Einfiihrung chine-
sisch-kontinentaler Kultur und insbesondere des Konfuzianis-
mus in Japan. Dabei stehen hier weniger religioser Glaube und
rationales Denken in Opposition zueinander als vielmehr poli-
tische Ideologie und serise Wissenschaft. Indem Inoue versucht,
sowohl Wissenschaftler als auch Ideologe zu sein, es alien recht
zu tun, musB er letztlich in beiden Bereichen scheitern. Als ldeo-
loge muf8 er dem zunehmend fanatisierten, shintd-fundamenta-
listisch argumentierenden Nationalismus der Taish6- und insbe-
sondere der Showa-Zeit immer mehr suspekt werden; als Wis-
senschaftler setzt er sich dem Verdacht aus, rein weltanschauli-
che Konzessionen zu gewihren. Doch ist Inoue nicht nur in
diesen, seinen eigenen Beitrag relativierenden Kategorien zu
messen; er war vielmehr einer der wesentlichen Initiatoren der
modernenjapanischen Staatsidee. Uber ihn ist lediglich eine Ent-
wicklung hinweggegangen, an deren Entstehung er selbst ma3-
geblichen Anteil genommen hatte. Und schliefSlich kam es sogar
zu einer Situation, die ihn als Opfer des Systems erscheinen
lassen konnte.

Aufgrund seiner konfuzianistisch-rationalen Sichtweise geriet
Inoue, der bislang ein mafigeblicher Wegbereiter der nationalisti-
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schen Staatsideologie Japans gewesen war, nun unvermitteit
selbst in die Position eines Verfolgten.

Eine Schrift aus dem Jahre 1926, den inzwischen fiir ihn klas-
sisch gewordenen Themenbereich ,kokutai und Volksmoral” un-
ter demTitel Waga kokutai to kokumin dotoku behandelnd, erschien
den inzwischen tonangebenden Ideologen shinto-fundamentali-
stischer Pragung aufgrund einer rationalen Deutung der Drer
Reichskleinodien als Profanisierung des Kaiserhauses. Wie Ya-
mazaki und Miyakawa® berichten, zog Inoue sich daraufhin von
allen seinen Amtern zurtick, sogar aus dem Oberhaus, dem er
auf Kaiserliche Ernennung hin seit 1925 angehort hatte.

Doch verschwer'gen die beiden Autoren, daf3 Inoues Einstel-
lung sich in den dreiliger Jahren schlieflich doch weitgehend
den Zeitstromungen angepaflt hat. Nun sieht er im Shinto das
Mittel zur sittlichen Vereinigung der gesamten Menschheit, Shin-
to ist ihm jetzt das Werkzeug Japans fiir eine Expansion in der
Welt.”” Im Jahre 1942 schlieBlich vollzieht Inoue eine vollstindige
Kehrtwende. Unter dem Eindruck des Krieges und der angebli-
chen japanischen Mission in Asien gelangt er nun zu dem Urteil,
daf3 die Grundlage seines Kommentares, d. h. die ethischen Ma-
ximen des Erziehungserlasses von 1890, nicht nur fiir Japan Giil-
tigkeit besdflen, sondern auch die Erziehungsgrundsitze im ,,zu-
kiinftigen grofSasiatischen Raum erlautern.”

Inoue hatte sich damit iibergangslos auf die Basis der extremi-
stischen Interpretation des Kokutai no hongi begeben.

4. Conclusio

Zusammenfassend lafst sich feswtellen, dafS eine Beschdftigung
mit Inoue Tetsujird den Einblick in eine vielschichtige und facet-
tenreiche Personlichkeit vor dem Hintergrund einer der drama-
tischsten Epochen der japanischen Geschichte ermeglicht. Ab-
handlungen iiber Inoue, den Philosophen des deutschen Idealis-
mus, waren dabei ebenso denkbar wie {iber Inoue, den Bgriinder
der , Lyrik in neuer Gestalt” (shintaishi). Doch bleibt Inoues Wir-
ken auf diesen Gebieten letztlich von peripherer Bedeutung im
Vergleich zu seinem Einfluf} auf die gesellschaftliche und politi-

8 Yamazaki / Miyakawa 1966: 125.
42 Vgl. Dawi’s 1976: 26f.
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sche Entwicklung des modernen Japan. Indem Inoue maf3geblich
die Erziehungsinhalte des Moralkunde-Unterrichtes durch seine
Kommentarschriften bestimmte, kam seinen nationalen Grund-
satzen eine von keinem anderen Autor erreichte Verbreitung zu.

Inoue priagte mit seinen Schriften zur Nationalethik den Be-
reich der ,Moral“, der, wie eingangs dargelegt, als einer der bei-
den geistigen Pfeiler des neuzeitlichen japanischen Kaisertums,
neben demdes , Gesetzes”, angesehen werden kann. Daf3 er dabei
selbst in ein ambivalentes Verhaltnis zu dem sich immer mehr
intensivierenden shinto-dogmatischen Nationalismus jener Zeit
geriet, gereichte ihm anfangs zum Vorteil - man hatte ihn ja ge-
rade wegen seiner Auslandserfahrungen und Weltldufigkeit als
Autor des ersten Kommentars zum Erziehungserlafd ausgewahlt
—brachte ihm spéter jedoch auch zunehmend Probleme ein. Doch
zeigt sich Inoue insgesamt als Opportunist, der, in seiner Stellung
als unangefochtener Staatsideologe der Meiji-Zeit, es allen rele-
vanten Gruppen und Stromungenrecht zu machen suchte. Dabei
kann er die eigentlichen Grundlagen seiner nationalen Ideologie
jedoch nie verleugnen. Sein Patriotismus speiste sich aus der Er-
fahrung des jungen kaiserlichen Deutschland, seine ethischen
Maximen dagegen aus dem traditionellen Konfuzianismus, ins-
besondere in der Interpretation der japanischen Shushigaku. Zu
Kokugaku und Shinto blieb sein Verhiltnis recht distanziert. Erst
als diese Richtung sich in Form des japanischen Ultra-Nationa-
lismus der frithen Showa-Zeit endgiiltig durchgesetzt hatte, voll-
zog auch Inoue die entsprechende geistige Wende.
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Mythos und Ideologie — Ein Vergleich

1. Einleitung

Japan und Deutschland - ein schillerndes Thema, facetbenreich
behandelt in einer schier untiberschaubaren Anzahl wissen-
schaftlicher, populérer, auch propagandistischer Arbeiten.

Die Zeit vor und wihrend des Zweiten Weltkrieges nimmt in
diesem Kontext einen notwendigerweise besonderen Rang ein,
fiihrte sie doch zu einer iiber das Ma8 normaler Beziehungen
hinausreichenden Verkniipfung beider Lander: Zwei kleine Staa-
ten, nationaler Hybris verfallen, Krieg buchstablich gegen den
Rest der Welt fiihrend.

Uber den - unerlallichen - Analysen der historischen Fakten,
wie etwa der zum Krieg fiihrenden Grande, des Kriegsverlaufes,
der diplomatischen Beziehungen etc., die von der historischen
Fachwissenschaft mit groBem Ernst angestellt wurden, blieb je-
dochein wichtiger, ja essentieller Bereich bislang weitgehend un-
beachtet: der der Weltanschauung,.

Es soll deshalb im folgenden der Versuch unternommen wer-
den, die tenndistische kokutai-Ideologie des Japan der dreiSiger
und vierziger Jahre einem Vergleich mit den Grundaussagen der
nationalsozialistischen Weltanschauung Deutschlands aus der-
selben Zeit zu unterziehen, Daf$ ein derartiger Vergleich hier nur
einen allerersten Versuch darstellen, nur einige wenige Aspekte
der auflerordentlich komplexen Problematik anreien kann, ver-
steht sich von selbst. Fiir die zukiinftige Forschung jedoch ware
eine umfassende, das Thema wie auch das Material ausschop-
fende Betrachtung wiinschenswert.

2. .Die Germanen im Quadrat” —
Deutsche Bewunderer des japanischen kokutar

Mangels demokratischer Institutionen der Meinungsiuflierung
und -bildung griffder nationalsozialistische Staat zum Mittel der
innerenSpionage, der internen Aushorchung des eigenen Volkes.
Auf diese Art und Weise kam es zu einer Unmenge von Stim-
mungsberichten iiber die im Volk kursierenden Meinungen, Ge-
ruchte und Einschatzungen der aktuellen Lage. Zusammengefafst
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und gebiindelt wurden diese geheimen Lageberichte des Sicher-
heitsdienstes der SS aus den Jahren 1938 bis 1945 als ,,Meldungen
aus dem Reich” den Machthabern zur Verfiigung gestellt.

Heutestellen diese im Bundesarchiv Koblenz lagernden und
jlingst auch einer breiten Offentlichkeit mit einer siebzehn-bzn-
digen Studienausgabe zuginglich gemachten Dokumente un-
schatzbares Quellenmaterial zur tassachlichen Geistesverfas-
sung der deutschen Bevélkerung wiahrend dieses Zeitraumes
dar.

Auch fiir den an Japan Interessierten erdffnet sich hier ene
reiche Quelle, wird in den betreffenden Spitzelberichten doch
auch ausfiihrlich iiber das Bild, das sich in der deusschen Offent-
lichkeit von Japan, der verbiindeten Macht in Ostasien, heraus-
kristallisiert hatte, berichtet.

Insbesondere die , Meldung aus dem Reich, Nr. 306" vom 6.
August 1942 erweckt unser Interesse. Sie gliedert sich in fiinf
(bzw. vier) Kapitel, deren zweites die Uberschrift , Kulturelle Ge-
biete” tragt, und, wie einer weiteren Uberschrift zu entnehmen
ist, ausschliefllich der ,Sicht Japans in der Bevblkerung“2 gewid-
met ist.

Der Bericht beginnt mit der Feststellung:

»Seit dem Kriegseintritt Japans und insbesondere seit seinen
tiberraschend schnellen und weitgreifenden Erfolgen im ost-
asiatischen Raum befassen sich, wie aus immer wiederkeh-
renden Berichten hervorgeht, viele Volksgenossen in allen
Schichten in zunehmendem MafSe mit den tieferen Griinden,
die das japanische Volk in die Lage versetzen, trotz des jah-
relangen Chinakrieges auch den neuen Krieg mit erstaunli-
cher Schlagkraft zu fiihren. Uber ein oberflichliches Gerede
von der ,gelben Gefahr’ hinaus geht es den Volksgenossen
zumeist darum, in die geistig-seelische Verfassung der Japaner’

! Vgl. Heinz Beberach (Hg.): Meldungen aus dem Reich. Die geheimen la-
geberichte des Sicherheitsdienstes der S5 1938 - 1945. Vollstindige Texte
aus dem Bestand des Bundesarchivs, Koblenz, 17 Bande, Herrsching 1984.
Zur Funktion dieser Berichte im NS-Staat vg). Eberhard Jackel: Hitlers
Weltanschauung. Entwurfeiner Herrschaft, erweiterteund iiberarbeitete
Neuausgabe, Stuttgart 1986: 141f.

2 Vgl. Boberach 1984, Bd. 11: 4042-4047.

3 Kursivierung im Original.
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einzudringen, in der sie starker als im materiellen Kriegspo-
tential das Geheimnis des japanischen Vordringens sehen
[...].

Der Umstand, daB in Japan eine nicht christliche religios-welt-
anschauliche Grundhaltung Leben, Politik und kriegsma fligen
Einsatz formt und bestimmt und offenbar groe Erfolge auf-
weist fiihre vielfach zu Vergleichen mit der weltanschaulich-re-
ligiosen Situation im Reich selbst.”*

Insgesamt, so bemerkt der Text weiter, hatten sich in der Sicht
Japans Entwicklungen ergeben, die allmahlich einer gewissen
Korrektur bediirften. Im Klartext heilt dies, das ausschlieSlich
Positive im deutschen Japanbild, das zu einer wahren Idealisie-
rung Japans fithrte, wurde von den Machtigen im Reich immer
skeptischer gesehen. Insbesondere habe sich ,.ein Bild des japa-
nischen Soldaten herausentwickelt, daB (sic!) der Leistung unse-
rer eigenen Soldaten nicht mehr gerecht werde”.

Die Opferbereitschaft der japanischen Soldaten habe in
Deutschland, so vermerkt der durchgéangig i m Konjunktiv gehal-
tene Bericht wortlich,

#ZuU so etwas wie Minderwertigkeitskomplexen’ gefiihrt.
Der Japaner stelle sich sozusagen als ,Germane im Quadrat’
dar. Man meine, da8 beim Japaner noch heute Eigenschaften
anzutreffen seien, die bei uns vor langen Jahrhunderten von
den Helden der Sage berichtet werden. Neben schlagwort-
artigen Reden von einer ,gelben Gefahr’ verbreite sich ein
gewisser Pessimismus, daf8 in fapan noch die Fiille der Kraft wirke,
die einma! unsere Geschichte gekennzeichnet habe, deren mythi-
sche Grofle dem gegenwartig von uns selbst gefiihrten
Kampf nicht in eben dem MaBe wie den Japaner (sic!) zuer-
kannt wird, dag sich die christlichen Jahrhunderte vielleicht
,doch nicht wieder gutmachen'’ lieBen und daf8 sich die japa-
nische Macht einmal gegen uns wenden kénne."®

Die Japaner als ,,Germanen im Quadrat” — aus dieser albernen
Formulierung spricht einiges an Verunsicherung, Sorge, aber
auch Bewundening, So wendet sich der Text nun auch der Frage
zu, inwieweit Japan als ein Vorbild fiir Deutschland fungieren

4 Boberach 1984, Bd. 11: 4043.
5Aa0.
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konne. ,Fragen der weltanschaulichen und religiésen Neuord-
nung”,so heift es, ,wiirden beim Vergleich mit Japansehr lebhaft
angestofien”.’

Immer wieder ist es die Opferbereitschaft der japanischen Sol-
daten, ihr , Bushido-Geist”, der Bewunderung erregt. Doch ver-
suchen die Verfasser des Berichtes, aus den genannten Motiven,
auch Kritikwiirdiges daran herauszustellen, indem, ausgehend
von einem konkreten Fall das ,heldische Vorgehen” eines japa-
nischen Soldaten gleichzeitig als ,,Amoklauferei” gebrandmarkt
wird, oder die Herzlosigkeit japanischer Frauen, die thren in den
Krieg ziehenden Mannern den Heldentod wiinschen, hervorge-
hoben wird.

Doch fahrt der Bericht dann wieder fort: ,,Andere Wesensziige
starken wieder den Eindruck der Vorbildlichkeit auch fiir uns”.

SchlieBlich gelangt der Text zu seiner Kernaussage:

,,Beherrschend bleibe fiir den Leser der Eindruck der absolu-
ten inneren Geschlossenheit Japans. [...] Gerade aus dem nahe-
liegenden Vergleich mit der europdischen Entwicklung, die uns
vieles Unheil nicht erspart hat, ergebe sich fiir viele Volksge-
nossen das Bild, dafl Japan ohne inneren Bruch geblieben sei, daB
das gesamte japanische Volk noch heute einheitlich gepragt
sei und der japanischen Gegenwart eine mythische Groge
verleihe, die sich bei uns nur mit der Vorstellung langst ver-
gangener historischer Epochen verbinde.””

Es werde vielfach die Frage aufgeworfen, so heift es schlieglich:

»ob der japanische Weg nicht auch fiir uns gangbar sei und
japanische Erziehungsmethoden auch in unseren militari-
schen Erziehungsplan eingebaut werden konnen [...1.

Im Vergleich zu Japan erscheine Europa als ein von den Krif-
ten verschiedenster Art hin und her gerissener Erdteil.”

Es bestehe die Gefahr, so endet der ,,Bericht aus dem Reich”, daf8
das ,,Bild Japans ohne die klare und positive Gegentiberstellung
unseres eigenen WertmaBstabes einen immer stirkeren Ein-
druck” in der deutschen Bevélkerung hinterlasse.

Die aus diesem Bericht hervorgehende unverhohlene Bewun-
derung Japans mochte zwar auf besorgte Skepsis auf Seiten des

6 Boberach 1984, Bd. 11: 4044
7 Boberach 1984, Bd. 11: 4046,
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Sicherheitsapparates stoSen —man fiirchtete bezeichnenderweise
nicht eine Gegnerschaft der japanischen Auffassungen, sondern
vielmehrderen, gerade auch im Lichte der eigenen Ideologie ge-
sehene, Perfektion - sie wurde aber gleichwohl von hochster Stel-
le des Staates, Hitler personlich, geteilt.

Trotz Hitlers weltanschaulicher Einschitzung der Japaner als
eines lediglich , kulturtragenden”, nicht aber , kulturbegriinden-
den” Volkes® und seiner rassenideologischen Vorbehalte” 138t sich
doch auch eine deutliche Bewunderung Hitlers fir Japan feststel-
len. Zumindest gilt dies fiir die Zeit, in der Japan seine militéari-
schen Erfolge im Pazifischen Krieg erringen konnte.

In den von Henry Picker (1983) aufgezeichneten Tischgesprd-
chen auflert Hitler sich mehrere Male tiber Japan und die Japaner.
Hin und hergerissen zwischen rassistischem Diinkel, der die Ja-
paner auf eine Stufe mit dem sprichwdrtlichen Teufel, ,, mit dem
man sich verbiinden wiirde[n], um zu siegen”10 stellt und der
Bewunderung fiir die tiberlegene Klugheit der Japaner'!, doziert
Hitler etwa am 4. April 1942 tiber die , Staatsreligion oder besser
Staatsphilosophie” der Japaner. Die Staatsphilosophie der Japa-
ner se1 einer der wesentlichsten Ausgangspunkte ihrer Erfolge,
sie habe sich nur deshalb als Lebensgrundlage des japanischen
Volkes erhalten, ,,weil man sie”, so heift es wortlich', , beizeiten
vor dem Gift des Christentums bewahrt habe”.

Die Bewunderung Hitlers fiir Japan wird insbesondere von
Emst Nolte in dessen Werk Der Faschismus in seiner Epoche (1984)
herausgestrichen.

8 vgl. Jackel 1986: 100 und Eberhard Friese: ,,Das deutsche Japanbild
1944 - Bemerkungen zum Problem der auswartigen Kulturpolitik
wihrend des Nationalsozialismus®, in: J. Kreiner (Hg.): Deutschland
— Japan. Historische Kontakte, Bonn 1984.

Vgl. Bernd Martin: ..Japan und der Krieg in Ostasien. Kommentie-
render Bericht iiber das Schnifttum”, in: Historische Zeitschrift, Sonder-
heft 8, Miinchen 1980: 135, 138; Gerhard Krebs: japans Deutschlandpo-
litik 1935~1941. Eine Studie zur Vorgeschichte des Pazifischen Krieges, 2
Bande (MOAG, Bd. 91), Hambuirg 1984: 23ff; zur rassenideolog:'schen
Sicht Japans durch den Nationalsozialismus vgl. Friese 1984.

Henry Picker: Hitlers Tischgesprache im Fiihrerhauptquartier. Volstindig
iiberarbeitete und erweiterte Neuausgabe, Wiesbaden 1983: 310.

11 Picker 1983: 404.

12 Picker 1983: 184.
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Nolte schreibt tiber Hitler:

.~Seine wirklichen Partner waren allerdings die Japaner, und
er hatte sich manches Mal, auch vor sich selbst, gegen den
Vorwurf des Verrats an seinen eigenen rassischen Prinzipien
zu verteidigen. Aber die pragmatischen Begriindungen, die
er gelegentlich gibt, sagen nicht das Wesentliche; er bewun-
dert das Land im Fernen Osten vielmehr aufrichtig. Japan ist
ihm mit seiner Unberiihrtheit durch das Christentum, seiner
Unzuganglichkeit fur die Juden, seiner inneren Geschlossen-
heit und seinem Heldenkult gleichsam ein naturfaschistisches
Land, das die Richtung weist fiir die eigenen Miihen.””®

Festzuhalten bleibt somit, daf die ideologischen Parallelen zwi-
schen Japan und Deutschland nicht nur gesehen, sondern viel-
fach bewult hervorgehoben wurden.

* Es mag aus diesem Grunde einen lohnenden Versuch darstel-
len, die beiden Weltanschauungen auf Gemeinsames, aber auch
Trennendes, hin zu untersuchen, um auf diese Weise einen Ein-
blick in die ideologischen Grundlagen faschistischen Denkens im
Allgemeinen zu erhalten.

2.1. Die Elemente des kokutai-Denkens

Die deutsche Bewunderung Japans konzentrierte sich vornehm-
lich auf zwei Bereiche, den militdrisch-soldatischen mit dem, was
man unter bushido verstand, und, dies vor allem, den vélkisch-
nationalen, d. h. die, wie man meinte, absolute Homogenitat des
japanischen Volkes, seine unverbriichliche Einheit mit dem Herr-
scher, seine kontinuierliche Geschichte und Unabhangigkeit von
fremdbestimmten Gedankengiitern.

Hier folgte man offensichtlich genau demjenigen Bild, das
auchin Japan selbst unermiidlich zu jener Zeit von der eigenen
Kultur gezeichnet wurde.

Japans eigene und unvergleichliche nationale Wesenheit, mit
dem kaum tibersetzbaren Begriff kokutai bezeichnet, bestand nach
Ansicht der, seit der Meiji-Restauration geltenden, offiziellen
Staawauffassung, im Kern in dem Postulat absoluter Einheit des

13 Ernst Nolte: Der Faschismus in seiner Epoche. Action francaise, Italieni-
scher Faschismus, Nationalsozialismus, Miinchen, Ziirich 1984: 501.
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Volkes in sich sowie mitdem Kaiser als dem Vater dieser im rea-
len Sinne aufgefafiten nationalen Familie.

Die Grundlage dieser, bekanntlich von den edozeitlichen Den-
kern der Kokugaku und spater der Mitogaku im wesentlichen ent-
wickelten Idee, liefert die japanische Mythologt'e. Amaterasu, die
Sonnengdttin und Ahnherrin des Kaiserhauses, habe mit ihrem
Auftrag an das Geschlecht der Himmelsenkel zur ewigen Regie-
rung iiber Japan den Grund zu dieser unvergleichlichen nationa-
len Form gelegt."

Bereits fiir Motoori Norinaga war es eine unumstogliche Tat-
sache, daB ,,Gotterzeitalter und Gegenwart [...] nicht voneinan-
der getrennt“" sind. Nur das Studium der Vergangenheit ermog-
licht ihm die Erkenntnis der Eigentiimlichkeit der japanischen
Kultur. Das Ideal fiir die Zukunft war ihm somit bereits in der
fernsten Vergangenheit verwirklicht - dies iibrigens ein in seinem
Ansatz urspriinglich chinesischer Gedanke. Dennoch war ihm,
wie der gesamten Kokugaku, alles Chinesische zuwider und Aus-
druck der Verfilschung eigener Kultur, ,, Wenn man noch tiefer
nach dem Wege forschen will”, schreibt Norinaga', ,so reinige
man sich von dem schmutzigen Geiste der chinesischen Schriften
und studiere mit reinem japanischen Herzen eingehend das alte
Schrifttum”,

Norinagas Kritik am ,,chinesischen Geist” ging jedoch iber die
Ebene rein politischen Argumentierens hinaus. ]hm war China
vielmehr der Hort einer im Grundsitzlichen irrenden Denkweise
und absolut falschen Einstellung zur Realitét, die in solchen Be-
reichen mit den Mitteln der Vernunft und Rationalitat arbeitete,
zu denen dem menschlichen Verstande tatsachlich jeder Zugang
verborgen bleiben miisse. , Der menschlichen Erkenntnis”, po-

14 S 0. den Beitrag ,.Kokutai - Das ,Nationalwesen” als japanische Uto-
pie” in diesem Band. Vgl. Murakami Shigeyoshi: Tetno no saishi, To-
kyo 1977.

15 Motoori Norinaga: Kojikiden [, ,Naobi no mitama’ (M.N. Zenshii 1)
1901:63; Saegusa Hiroto: Nihon tetsugakut zensho, 12 Bde., Tokyo 1936,
Bd. V: 90; vgl. Oscar Benl u. Horst Hammitzsch: Japanische Geisteswelt.
Vom Mythus zur Gegenwart, Baden-Baden 1956: 242. Vgl. Hans Stoite:
~Motoori Norinaga: Naobi no mitama®“, in: Monumenta Nipponica 11/1,
1939.

16 Motoori Norinaga: Kojikiden I, 1901: 80; Saegusa 1936, V: 105, vgl.
Benl / Hammitzsch 1956: 242.
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stuliert Norinaga, ,,sind Grenzen gesetzt; und da das wahre Prin-
zip unfa@bar ist, wie konnte man da vorgeben, beispielsweise
den Ursprung des Himmels und der Erde, oder andere derartige
Prinzipien, zu verstehen?"

Nur die japanische Uberlieferung hat ihm die tatsichlichen Er-
eignisse bewahrt. Deshalb auch miissen alle fremden Lehren,
Konfuzianismus, wie auch Buddhismus, abgelehnt werden. Ist
am Konfuzianismus die menschlich-iiberhebliche Rationalitat,
der Primat der Vemunft, zu verurteilen, sobringt, nach Norinaga,
auch der Buddhismus keinen Nutzen fiir die Menschen. Auch er
istene ,,unbrauchbar-leere Theorie”, ein ,frommer Betrug”, dem
nur torichte Herzen in die Irre folgen."

Auf subtile Weise den japanischen Weg mit den von Seiten der
Kokugaku verfolgten ,chinesischen Lehren” verbindend, ent-
wickelt die Mito-Schule schlie@lich den rnit der Meiji-Restaura-
tion verbindlich werdenden Kanon des kokutai-Konzeptes. Die
ursprunglich chinesischen ethischen Kategorien von kindlicher
Pietdt und gesellschaftlicher Loyalitdt werden in ihrer Bezogen-
heit auf das Kaiserhaus zu rein japanischen Tugenden verklart,
die dem Reich und seinen Bewohnern von Anbeginn an eigen
gewesen seien und seine besondere Wesenheit ausmachten.

Die Ethik ist nun nichts Erlernbares mehr, sondern vielmehr
etwas Angeborenes, ethnisch Vorbestimmtes. Aufgrund der im
Staatsshinto als Tatsache genommenen gottlichen Herkunft von
Kaiser und Volk, sind die gottlichen Tugenden immanenter Be-
standteil der japanischen Nation.

Diese Ideen, hier nur in aller Kiirze referiert und an anderer
Stelle detaillierter beschrieben, fihren in den dreiffger Jahren zu
einer unvergleichlichen nationalen Hybris, deren schriftliches
Dokument im Kokutai no hongi vorliegt.”

Die Uberlegenheit der eigenen Nation, ihre alle anderen Lan-
der iiberstrahlende Tugend, legitimiert folglich auch den An-
spruch Japans auf Fiihrerschaft in Ostasien. Auch hier ist es wie-
der das mythische Alterturn, welches das Modell liefert. Im Ko-

¥ Motoori Norinaga: Kojikiden 1, 1901: 7.

18 Motoori Norinaga: Tamakatsuma [I, M.N.Z. IV, 1902: 65; Saegusa 1936,
V: 198; vgl. Benl / Hammitzsch 1956: 243.

19°S, 0. Beitrag , Kokutai — Das Nationalwesen’ als japanische Utopie”,
Anm. 58.
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kutai no hongi heifst es zu den fiir Japan siegreich verlaufenen
Kriegen gegen Rufiland und China, der Annexion Koreas wah-
rend der Meiji-Zeit sowie der Griindung Manchukuos, diese
Landnahmen folgten nur der Ausbreitung desjapanischen Volkes
im Altertum, den Kampfen gegen Ainu und Kumaso, dem Vor-
gehenderlegendaren vorgeschichtlichen Herrscherin Jinga Kogo
gegen das koreanische Reich Silla (Shiragi).®

An anderer Stelle heif3t es iiber den besonderen Geist Yamatos,
dem Lande der Gotter, er sei in jiingerer Zeit mit Macht neu er-
standen und habe sich konkret im sino-japanischen und russo-
japanischen Krieg manifestiert.”! Der Armee falle, so heifit es, die
Aufgabe der Friedenssicherung in Asien zu, eine Erfahrung, die
bereits in jenen Kriegen habe gemacht werden kénnen.

Zur Darstellung der fiir die Ideologie so wichtigen Kontinuitat
der Geschichte bedient sich das Kokutai no hongi immer desselben
Musters: Einigen Beispielen aus dem Altertum, den annalisti-
schen Schilderungen von Kojiki und Nihongi* entnommen, folgt
unvermittelt eine entsprechende Begebenheit meist aus der Re-
gierungszeit des Meiji-Tenno. Auf diese Weise lassen sich die
enormen historischen Rdume, die zwischen diesen Epochen lie-
gen, problemlos tiberspringen und miteinander verkniipfen. Es
stellt sich tatsachlich die Illusion der einen, geraden Linie der
Tradition ein.

Wenden wir unsnun, vor einem abschliefSenden Vergleich, der
Frage zu, welchen Stellenwert der Mythologie in der Nazi-Ideo-
logie zugekommen ist. Es wird dabei keine Gesamtdarstellung
beabsichtigt, vielmehr soll das Hauptgewicht auf die Herausar-
beitung solcher Punkte gelegt werden, die Anklange an die japa-
nische Kaiserstaatsideologie aufweisenund damit das Phanomen
zu erkldren helfen, demzufolge man im Deutschland des Natio-
nalsozialismus vom kaiserlichen Japan als einem Vorbild in gei-
stiger Hinsicht sprechen konnte.”

20 Kokutai no hongi (Hg. Mombusha), Tokyd 1937: 28, 94; vgl. ] O. Gaunt-
lett u. RK. Hall: Kokutai no Hongt: Cardinal Principles of the National
Entity of Japan, Cambr. Mass. 1949: 75, 132.

21 Kokutai no hongi 1937: 94; vgl. Gauntlett, Hall 1949; 132.

22 Kojiki, Ausgabe: Nihon-koten-bungaku-taikei (NKBT), Bd. 1; Nihongi,
Ausgabe: NKBT, Bd. 67/68.

23 Zum Problem der Vergleichbarkeit der deutschen, italienischen und

108

3. Mythologie und Ideologie im Nationalsozialismus

Schon Jacob Grimm hatte die Mythen als Ausdruck der geistigen
Eigenheiten eines Volkes verstanden. In seinem Vorwort zum
dritten Band der Deutschen Mythologie von Jacob Grimm bemerkt
Elard Hugo Meyer im Jahre 1877:

,Dass ihn |Jacob Grimm, d. Verf] die gedanken an unsere
alten gotter selbst im drange seiner geschichte der deutschen
sprache nicht losliessen, das bezeugen viele bldtter dieses
werkes. er ist sich hier dessen bewusst geworden, dass die
mythologie darnach streben muss, das eigene eines jeden
stammes zu ermitteln und festzusetzen, damit die richtung
des ganzen desto deutlicher erkannt werde,”**

Noch weitgehend im Sinne dieser, der Romantik verhafteten, zu-
nachst unpolitisch-wissenschaftlichen Intentionen erscheint im
Jahre 1935 das Werk Wodan und germanischer Schicksalsglaube von
Martin Ninck. Der Autor feiert das Resumee der Altertumswis-
senschaften des 19. Jahrhunderts mit den Worten:

»Das Wunder geschah, dafs die Dichter eines allzulange des
Eigenen entwo6hnten Volks nicht mehr schlechtweg den
olympischen Gétterhimmel oder die Engel und Teufel der
Apokalypse beschworen, wenn sie der Sprache des Mythus
bedurften, sondern einen Vorzug darin erblickten, in heimi-
scher Rede, mit heimischen Bildern und Klangen ihren inne-
ren Gesichten Gestalt zu geben. [...]1“%

japanischen Systeme und der daraus sich ergebenden Frage nach der
~Tauglichkeit eines libergreifenden Faschismus-Begriffes” vgl. Bernd
Martin: ,,Zur Tauglichkeit eines iibergreifenden Faschismus-Begrif-
fes. Ein Vergleich zwischen]apan, ltalien und Deutschland”, in: Vier-
teljahreshefte fiir Zeitgeschichte, Bd. XXIX, 1981 48-73. Der Autor ge-
langt zu der Erkenntnis einer Vergleichbarkeit lediglich in ideologi-
scher, nicht aber in faktisch-machtpolitischer Hinsicht. Vgl. in diesem
Zusammenhang auch Tokyd Dagaku Shakai Kagaku Kenkytsho
(Hg.): Fashizumu ki no kokka to shakai [11 — Showa kyoke, Todai shup-
pankai, Tokyd 1978.

24 Jacob Grimm: Deutsche Mythologie. 1ll. Band (Ullstein Materialien).
Ungekiirzte Ausgabe. Frankfurt, Berlin, Wien 1981: iii-iv.

% Ninck 1935: 1.
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Doch hat, so bemerkt Ninck schlieSlich, ,,das 19. Jahrhundert[...]
nicht gehalten, was es in seinen Anfangen herrlich versprach”
(a.a.0).

,,Der Wiedergeburt des Vorzeitglaubens”, sobeklagt der Autor,
sei ,frith genug der Boden entrissen“”* worden, die Wissenschaft
sei ,,unabwendbar dem Rationalismus und Materialismus” ver-
fallen (a.a.O.). Der doppelte Einflu} von Antike und Christentum
erst hatte das kulturelle Erwachen der Germanen eingeleitet, so
wnreifit er den von ihm abgelehnten Standpunkt der Wissen-
schaften. Diesem will der Autor den Versuch entgegensetzen,
.die germanische Religion in zwei ihrer Brennpunkte, dem Wo-
dan- und Schicksalsglauben, unter sorgfaltiger Priifung des Quel-
lenmateriales darzustellen”.”

Doch scheinen dem geistig noch im 19. Jahrhundert wurzeln-
den Ninck die Bestrebungen seiner eigenen Zeit nicht mehr ge-
heuer zu sein, wie einem, der die Geister, die er rief, nun nicht
mehr loszuwerden vermag. Anders wiirde sein dunkler Schlufs-
satz keimnen Sinn ergeben: ,,Zum Schlusse bemerke ich, daf§ das
Buch 1929 begonnen wurde und seine wesentlichen Gedanken
noch auf den Ausgang der zwanziger Jahre zuriickreichen.”**
Doch war es inzwischen schon ldngst zu spit geworden fiir der-
artige feinsinmug gemeinte, letztlich aber nur halbherzige Abgren-
zungsversuche. Andere hatten sich des Sujets bemachtigt, deren
Intentionen nicht mehr auf die wissenschaftliche Erforschung
dessen, was war, sondern die Anwendung und Nutzbarmachung
des aus den Uberlieferungen herausgelesenen ,Germanischen’
zielte. Doch bedienten sich die Argumente dieser ,,volkischen”
ldeologie derselben Quellen wie einst die Wissenschaften.

Der gleichen Erkenntnis folgend, die in Japan im Jahre 1937
zur Abfassung des Kokutai no hongi, des offiziellen Kommentars
zum , Erziehungserlas” von 1890, fiihrte, derzufolge die Staats-
idee am wirksamsten durch die allgemeine Schule zu verbreiten
sei, hatte Alfred Rosenberg in einem Kommentar zum Parteipro-
gramm der NSDAP im Jahre 1933 programmatisch erklart: ,,Die
Gref3e des germanischen Blutes” sei in vielen Millionen erweckt.
»Soll aber diese Tat fortzeugend neue Geschlechter bilden, nicht

% Ninck 1935: 2.
%7 Ninck 1935: 3.
28 Ninck 1935: 4.
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wieder nach einem groflen Aufflammen vergehenunddann ver-
gessen werden, so muf der nationalsozialistische Volksstaat eines
fordern: die Schule!“”

In diesem Sinne erschienen Unterrichtsmaterialien wie das
durch den ,,Bund fiir Deutsche Kirche” 1936 herausgegebene
Lehrbuch eines gewissen Dr. Kurd Niedlich mit dem Titel Das
Mythenbuch. Die germanische Mythen- und Mérchenwelt als Quelle
deutscher Weltanschauung.

Bereits in der Einleitung legt der Autor unmufiverstandlich die
ideologischen Grundlagen seines Traktats dar. Nicht die wissen-
schaftliche Erforschung der Mythenist sein Ziel, sonderndie Auf-
deckung der in ihnen vom Autor verborgen gewahnten ,, Wahr-
heit”, die mit rationaler Erkenntnis nicht zu erfassen sei. Niedlich
postuliert eine ,Sehnsucht der deutschen Gegenwart, dafs man,
statt der Wissenschaft und Wirklichkeit allenthalben auch in den
Mythen nach den verschiitteten Quellen deutscher Wahrheit
sucht”.

Der Autor bemerkt, er wolle

« [...]aus dem Triimmerfelde der germanischen Mythen die
Steine heraussuchen, die gereinigt und behauen, mir Bau-
steine zu einem neuen deutschen Heiligtum sein sollen, aus
Resten verfallenen Gemauers will ich eine neue deutsche
Weltanschauung bauen.”*

Und schliefdlich:

,,Der Schule aber und der Familie ersteht nun die leider seit
Jahrhunderten versaumte Pflicht, dafiir zu sorgen, daf} es
kiinftig keinen Deutschen, insbesondere kein deutsches Kind
gibt, das mit unserer Urviter Mythen nicht vertraut ist.*'

In der weiteren Darstellung, formt Niedlich seine antiwissen-
schaftliche, ant'irationalistische, gegen alles Fremde, insbesonde-
re das Christentum und dieeuropaische Antike, gerichtete Argu-
mentation weiter aus. ,Fiir uns kommt es allein darauf an, die

29 Alfred Rosenberg: Das Wesensgefiige des Nationalsozialismus. Grundla-
gen der deutschen Wiedergeburt, Miinchen 1933: 59f.

30 Kurd Niedlich: Das Mythenbuch. Die germanische Mythen und Mérchen-
welt als Quelle deutscher Weltanschauung, Leipzig 1936: Vorwort (,,Zum
Geleit”).

3! Niedlich 1936: Einleitung.

111



Stiicke zu finden, die sich selbst zu einer einheitlichen Weltan-
schauung germanischen Wesens zusammenfiigen. Wie und wo
diese Weltanschauung geworden, wann sie erlebt wurde, hat
nichts zu sagen.” Diese Weltanschauung zu erkennen, ,,vermag
gesundes und unverdorbenes deutsches Gefiihl allein“.”
Mythen als Quelle und Ausdruck einer singularen, national-
volkischen Ethik, zu erfassen allein durch Intuition, nicht aber
mittels der Ratio eines suchenden Geistes — dieser Ansatz er-
scheint uns eigentiimlich bekannt, wenn wir uns das tenndisti-
sche Denken noch einmal vergegenwirtigen. Und so, wie in Ja-
pander Staatsshinto die einzige, und damit iiber allen Religionen
stehende Offenbarung des nationalen Wesens meint, wird auch
hier, ohne Bezug auf Japan natiirlich, die Schaffung einer , deut-
schen Religion” gefordert, die durch die Schule zu vermitteln sei:

Jnder Schule - im Religionsfach, in Deutsch oder Geschich-
te — braucht’s nur unserer Einsicht, um den Kindern die alte
deutsche Religion zu geben. [...] Denn erst wenn deutsche
Weltanschauung schon unseren Kindern auf Mutters Schof3
eingepflanzt wird, wird sie im Erwachsenen so tief gewur-
zelt sein, da8 sie allen Stiirmen Trotz bietet.”*’

Man wihlte also auch hier einen ganz dhnlichen Weg wie den
japanischen, indem die verschiedenen Schulfdcher ideologisch
ausgerichtet und zu nationalistischen Weltanschauungsfachern
umgestaltet wurden.

Doch damit war die Ideologie noch lange nicht in die letzte
Konsequenz gefiihrt. In einer umfangreichen Schrift Ewiges Ger-
manien. Unser Mythos und sein Gestaltwandel aus dem Jahre 1935
figt deren Autor, Gerhard Raab, der Ideologie noch weitere Ele-
mente hinzu. ]hm kommt es nun ausdriicklich auf die Darstel-
lung der nationalsozialistischen Weltanschauung an. Besonders
im Hinblick auf die japanische Entwicklung ergeben sich daraus
weitere interessante Parallelen. Insbesondere die Frage nach Ei-
genem und Fremdem in der Kultur bewegt den Verfasser. Er ge-
langt dabei zu einem Resumee, das in dieser Formn ansonsten im-
mer auf Japan angewendet wurde und wird:

32 Niedlich 1936: 54.
3 Niedlich 1936: 57.
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,,Die Rolle des deutschen Geistes war hierbei immer von neu-
em die Aufnahme fremder und doch verwandter Anregun-
gen und ihre Klarung und Riickbildung zur artgemafiesten
Form.*

Inder ,,artgeméfien Form”, dem Germanischen, erblickt Raab die
~Sendung” Deutschlands in Europa. Als Verwirklichung dieses
Ideales in der Geschichte erscheinen ihm die Ritterorden Preu-
$ens: ,,Die monchische Ordnung ihres Lebens verlangte die Auf-
gabedes Selbst.[...] Thr Leben [liel ihnen] keine Stunde und keine
Stelle fiir irgendein eigenes Sein”.*

Wir erinnern uns, daf gerade auch in Japan die Beschworung
asketischen Kriegertis und damit die erklarte Ablehnung von
Individualismus und ,,Selbst” zu den Grundpfeilern derkokutai-
Ideologie gehoren.

So verweist das Kokutai no hongi folgerichtig direkt auf die Pa-
rallelitat der Entwicklungen in Japan und Europa, das auch eben
beginne, dem Individualismus zu entsagen.*

Der letzte Punkt in Raabs Argumentation schliefllich 1488t uns
nochmehr an Japan denken. Hier beschwoért der Autor die ,,Kon-
tinuitdt des germanischen Wesens”, die im Laufe der Geschichte
lediglich unter der fremdbestimmten Oberflache verborgen ge-
blieben ware. Sogar der Ausdruck von der ,einen geraden Linie”
findet in diesem Zusammenhang Erwahnung:

~Wir haben die Spuren unseres Mythos und unseres geisti-
gen und rassischen Ursprungs bis in die Eiszeit zuriickver-
folgt. Wir sahen trotz aller irgénge, trotz aller Uberfremdun-
gen und Zersplitterungen e i n e gerade Linie laufen von je-
nem umnordischen Erlebnis der Wintersonnenwende bis zu
unserem heutigen Denken und Empfinden, mochte jene Li-
nie im letzten Jalrtausend auch nur vom unbewufiten Dran-
ge unseres Blutes gesucht und gehalten werden. [...] Dies
alles offenbart uns, da8 das Leben unseres Volkes ein gédnz-

lich anderes Zeitma8 hat als das aller iibrigen Volker”.”’

34 Gerhard Raab: Ewiges Gerrnanien. Unser Mythos und sein Gestaltwandel,
Leipzig 1935: 27.

3 Raab 1935: 278f.

% Vgl. Kokutai no hongi 1937: 1-7; Gauntlett / Hall 1949: 51-55.

37 Raab 1935: 283.
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Hier schliefllich ist der letzte ideologische Schritt vollzogen: von
der Postulierung des sogenannten ,Arteigenen’ hin zur Einma-
ligkeit, zum Unvergleichlichen; das eigene Volk erscheint heraus-
gehoben aus dem Meer der anderen, es ist etwas ganz anderes,
unvergleichlich den tibiigen Vélkern. Doch fehlt im Gegensatz
zu Japan die Authentizitdt des Einmaligkeitsgedankens. Ist es in
der japanischen Uberlieferung das geheiligte ,Gotterzeitalter”,
das den Anfang markiert, muf$ hier ein so ganz und gar unpee-
tischer Begriff wie der der ,Eiszeit” als Surrogat echten mytho-
logischen Anfangs herhalten.

Wenden wir uns zum Schluf8 der Betrachtung einem Autor zu,
der wie kein zweiter versucht hat, rassisches Denken und Ger-
manentum zur Idee der deutschen Neuzeit zu machen, Alfred
Rosenberg.

Der Kern seiner Ideologie, der auch die Problematik einer —
zundchst rein phanomenologischen - Parallelitdt zwischen deut-
scher und japaruscher ,,volkischer” ldeologie indirekt berihrt,
scheint mir in Rosenbergs ,amtlichem’ Kommentar zu § 24 des
Parteiprogrammes der NSDAP gegeben. Dieser Artikel fordert
zunachst die , Freiheit aller religiosen Bekenntnisse im Staat”, um
dann aber unmiBverstandlich einsclhrankend hinzuzufiigen, ,,so-
weit sie nicht dessen Bestand gefdhrden oder gegen das Sittlich-
keits- oder Moralgefiihl der germanischen Rasse verstoen”.*

In seinem Kommentar zu diesem Artikel erlautert der damals
noch als Chefideologe der NSDAP anerkannte Autor:

.Sittlichkeit ist durchaus rassisch bedingt und nicht abstrakt
katholisch, protestantisch, moslemisch. Deutsche Sitte ist
germanisches Lebensgefiihl, dem sich das Christentum an-
geglichen hat. Pflicht eines jeden Deutschen und somit des
deutschen Staates ist es deshalb, die arteigene Sitte und Sitt-
lichkeit zu pflegen und, wo diese miflachtet worden ist, sie
wieder durchzusetzen.”*

Rosenberg hebt diesen Paragraphen immer wieder besonders
hervor; seine Bedeutung flir das gesamte ideologische Gebdude

38 Alfred Rosenberg: Das Parteiprogramm. Wesen, Grundsatze und Ziele
der NSDAP. Herausgegeben und erladutert von Alfred Rosenberg, Miinchen
1937 (1922): 18.

3% Rosenberg 1937 (1922): 57.
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weist der Autor an anderer Stelle auf,indemerihnals Ausgangs-
punkt fiir einen, wie er es nennt, ,nationalsozialistischen Staats-
grundsatz” erhebt, der lauten sollte: , Die Staatsgewalt des Deut-
schen Reiches beruht auf der Wahrung der Nationalehre”.*

Rosenberg, der in seinen Schriften Japan {ibrigens nahezu vol-
lig ignoriert, daftir aber umso haufiger Bezug auf Chinaund den
Konfuzianismus nimmt, gelangt hier an einen ideologischen
Punkt, der in ndchster Nachbarschaft zum Gedanken des kokutat,
des ,Nationalwesens” steht. Auch im kokutai-Konzept stellt die
Postulierung einer ,volkisch” bedingten, erblich-angeborenen
Ethik den sittlichen Kern und das Fundament des Staates dar.
Der Begriff des kokutai, ,Nationalwesen”, kann durchaus auch
mit , Nationalehre” libersetzt werden, wie es die von Kimura Kin-
ji angefiihrte Ubersetzung ,Ehre des Staates [Landes]”" zeigt.

Rosenberg, der, wie bereits angedeutet, in seinem Hauptwerk
Der Mythus des 20. Jahrhunderts* ausfuhrlich auf das klassische
China zu sprechen kommt und es als absolutes Ideal , volkischer
Einheit” darstellt, dessen Wesen sich in Konfuzius verkorpert ha-
be, stellt einen chinesischanmutenden und auch der japanischen
Kokugaku eigenen Grundgedanken in das Zentrum seiner Uber-
legungen: den eines vorbildlichen, idealen Altertums. Der Fort-
schrittsgedanke wird abgelehnt, der Héhepunkt in der Kultur
eines Volkes liege bereits ganz am Anfang, in den altesten Mythen
und Sagen, begnindet; danach sei nur noch Verwandlung, nicht
mehr Fortentwicklung zu verzeichnen.

Doch die ,,absolute Wahrheit” ist, Rosenberg zufolge, nicht
mittels rationaler Erkenntnis zu erfassen:

Fiir die Erkenntnis der ,absoluten Wahrheit” kommt den tiber-
lieferten Mythen und Sagen die wichtigste Funktion zu. In der
heute nur noch schwer ertraglichen Diktion des Autors klingt das
folgendermafGen:

.Das letztmogliche ,Wissen’ einer Rasse liegt schon in ihrem
ersten religiésen Mythus eingeschlossen.”*

40 Rosenberg 1933: 15.

41 Vgl. u. a. Kimura Kinji: Grofles Japanisch-Deutsches Warterbuch, Tokyd
1973, S. 1302: , Ehre des Staates (Landes)”.

2 Der vorliegenden Untersuchung liegt die Ausgabe von 1942 zugrun-
de (5. Auflage / 81.-100. Tausend / 1942).

# Alfred Rosenberg: Der Mythus des 20. Jahrhunderts. Eine Wertung der
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Dieser nur mystisch-intuitiv zu erfassenden Wahrheit setzt er die
als hoffnungslos verfehlt bezeichneten Bemiihungen entgegen,
mittels Vernunft den Geheimnissen der Welt auf die Spur zu kom-
men.

,.Der Denker der hellenistischen Antike nahm an, frither oder
spater werde die Vernunft doch eine restlose Erkenntru's des
Alls erméglichen. Spat, sehr spat ist es dann klar geworden,
daf es im Wesen des Menschlichen liegt, die sogenannte ,ab-
solute Wahrheit’, auch den vorausgesetzten Sinn des Erdge-
schehens n i ¢ h t erfassen zu kénnen [...].”"*

Der Autor wendet sich vehement dagegen, , vollkommen auf der
verstandes-vernunftgemadf-logischen Ebene unseres Wesens, als
sei diese die einzige Plattform des menschlichen Forschens**® zu
verharren.

Indem die gesamte deutsche Romantik bedenkenlos in den
Dienst der eigenen Ideologie gestellt wird, gelangt Rosenberg zu

dem Schluf:

,,Das istder andere — ,wahrere’ - Strom des echt wuchshaften
[organischen] Wahrheitssuchens entgegen dem scholastisch-
logisch-mechanischen Ringen nach ,absoluter Erkenntnis’.
(.]

Es gilt ein Abstreifen der V o r herrschaft des scholastisch-
humanistisch-klassizistischen Schematismus zugunsten der
organisch-rassisch-volkischen Weltanschauung.“**

Folglich wird auch der Individualismus abgelehnt, er gilt dem
Autor als intellektualistisch und naturentfremdet. SchlieBlich ge-
langt Rosenberg zum Credo seiner ,,v6lkischen” Weltanschau-
ung:
.Die rassengebundene Volksseele ist das Maf aller unserer
Gedanken, Willenssehnsucht und Handlungen, der letzte
Mag@stab unserer Werte.”"

seelisch-geistigen Gestaltenkimpfe unserer Zeit, Miinchen (1930) 1942:
684,

* Rosenberg (1930) 1942: 681.

4 Rosenberg (1930) 1942: 682.

% Rosenberg (1930) 1942: 691, 693.

¥ Rosenberg (1930) 1942: 697.
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4. Rezeption und Auswirkungen

Die Ideologie des japanischen Tenndismus hat, wie eingangs ge-
zeigt, ihre Wirkung auf ,,volkische” und in den Kategorien der
Rassentheorie denkende Geister im Deutschland des Nationalso-
zialismus nicht verfehlt. So berichtet etwa im Jahre 1934 ein ge-
wisser H. W. von Doemming bereits in den ersten Zeilen seiner
Schrift Was will Japan? {iber das Denken der Japaner:

»Die Sonnengéttin Amaterasu-O-Mi-Kami vertraute ihren
Nachkommen die Herrschaft tiber das Reich der aufgehen-
den Sonne mit den Worten an: Meine Kinder in ihrer Eigen-
schaft als Gottheiten sollen es regieren’. Dies war vor 2500
Jahren, und heute mehr denn je ist jeder Japaner, vom Kabi-
nettsminister hinunter bis zum letzten Kuli, von der Wahr-
heit dieses mythologischen Ausspruches liberzeugt. Betrach-
tet sich doch das ganze japanische Volk als ,Kinder der Got-
ter'®, deren Glaube Shinto heifst, d. i. ,Weg der Gotter”.*

Wenn man heute in Europa und Amerika die Politik Japans nicht
verstiinde, so ldge das daran,

»~dal man Japans Rassenreligion, d. h. rassenreligios-politi-
sche Struktur, nicht versteht, denn jeder Japaner glaubt nicht
nur, sondern er weif3, daf8 er gottlichen Ursprungs ist und

daB keine andere Rasse diesen Vorzug mit ihm teilt”.®

Voller Bewunderung zitiert er aus einer Rede des Kriegsministers
General Araki Sadao (1877-1966} vom 16. Mai 1931, in der jener
zur Ideologie des kodd, des ,Weges des Altertums”, und Japans
daraus resultierender Mission in der Welt bemerkt:

~Wenn das Land wieder von demselben grofen Geiste er-
leuchtet wird, in dem es gegriindet war, dann wird die Zeit
kommen, wenn alle Nationen der Welt gezwungen sein wer-
den, zu unserem Kodo hinaufzublicken. Kodo, das grofle
Ideal der japanischen Nation, ist so gehaltvoll, daf} es iiber
die ganze Welt verbreitet und ausgedehnt und daf} jedes Hin-

1 Vel. den Beitrag ,Der ,gottliche Untertan’ — Zum Menschenbild der
Shint6-Mythologie” in diesem Band.

¥ H. W. Doemming: Was will Japan?, 0. O. 1934: 9.

*® Doemming 1934: 18.
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dernis {iberwunden werden sollte - sogar mit dem
Schwert,””!

Es nimmt nicht Wunder, daR derartige Selbsteinschatzungen Ja-
pans im Deutschland der dreifiger und vierziger Jahre ihren Ein-
druck nicht verfehlten. Erblickte man doch in Japan ein Vorbild,
das in weiten Bereichen wesentlich fortgeschrittener und histo-
risch fundierter die eigenen ideologischen Anstrengungen als fer-
nes [deal iiberstrahite.

Alles schien in Japan bereits verwirklicht, worumsich die ,, vol-
kischen” Ideologen Deutschlands so heftig bemtihten: die unver-
briichliche Homogenitit der Nation, die mystische Einheit von
Fiihrung und Volk, die Bedingtheit von Tugend und allgemeiner
Ethik durch Rasse und daraus resultierendem nationalen Wesen
anstelle von individueller Einsicht und Gelehrsamkeit, die Ab-
lehnung alles, in der Vergangenheit kulturell iibermachtigen
Fremden in Verbindung mit der Ablehnung von Rationalitdt und
Vernunft als notwendigen Kategorien des Denkens, stattdessen
eine Propagierung ,artgemaf-intuitiver’, gefiihlsmafiger Er-
kenntnis archaischer , Wahrheiten”. Auch in der Schluffolgerung
aus alledem konnte man sich durchaus selbst wiederfinden, in
der Postulierung des Vormachtstrebens der eigenen, als iiberle-
gen erkannten Nationin der jeweiligen Weltregion in Verbindung
mit dem Ideal kriegerisch-heldischen Denkens.

Doch war es insbesondere ein Bereich, der, als Fundament so-
zusagen, die Ubereinstimmungen in weltanschaulicher Hinsicht
begriindete: die alten Uberlieferungen, Mythologien und Sagen,
welche denNachweis kultureller Eigenstandigkeit und Eigenheit
zu erbringen hatten. Hier mufSte Japan tatséachlich als kaum er-
reichbares Vorbild erscheinen. Eine Nation mitJahrtausende alter
kontinuierlicher ﬂberlieferung, die sich selbst auf gottliche Griin-
dung zurickfiihrte, war, vom ,,volkischen” Denken aus betrach-
tet, unangreifbar und wohl auch unbesiegbar.

In der zitierten Forinulierung von denJapanemals,Germanen
im Qudrat” stecken somit tatsdchlich ein tiefer Komplex, wie
auch Angst und Bewunderung. Hier wird direkt auf den im
Deutschland jener Zeit grassierenden ,Germanenkuit’ Bezug ge-
nommen, war es doch auch in der Nazi-ldeologie das ideale Al-

U Deoemming 1934: 19.
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tertum, welches, nicht als Sinnbild, sondern vielmehr ganz real,
das wieder zu erlangende Traumziel ,,nationaler Wesenheit” und
Selbstbestimmung lieferte.

~Einheit” und ,Homogenitdt” waren die Ziele sowohl des
deutschen Nationalsozialismus als auch der japanischen kokutai-
Ideologie. In beiden Systemen spielte die Mythologie die grund-
legende Rolle fiir die geistige Fundierung und Legitimation der
ldeologie. Anhand der Mythologien wurden vermeintlich archai-
sche, anthropologisch determinierte, nationale ldentititen in
idealisierender Uberh6hung postuliert. Sowohl in Japanals auch
in Deutschland boten die Mythologien den Anlafi, ein ehedem
existierendes ,,ideales Zeitalter” unverfalschter nationaler Eigen-
art zu beschworen, das im Laufe der historischen Entwicklung
lediglich einem Verfallsprozef3 unterworfen gewesen sei. In Ja-
pan wurden fur diese als extrem negativ eingeschétzte Entwick-
lung seit der edozeitlichen Kokugaku der kulturelle Einflu8 Chi-
nas sowie der Buddhismus verantwortlich gemacht, wihrend
im nationalsozialistischen Deutschland das als ,,orientalisch” ge-
brandmarkte Christentum und die europdisch-mittelmeerische
Antike als Verderber der ,,autochthonen” Germanen-Kultur gal-
ten. Beide Ideologien wendeten sich folglich vehement gegen
das Denken der traditionellen geistigen Zentren ihres jeweiligen
Kulturkreises. Als Gegenmodelle wurden jeweils ,arteigene”
Denkweisen, die sich durch intuitiv erfassende anstelle von ra-
tional analysierender Erkenntnisweise definierten, doktrinar po-
stuliert. Doch die Erkenntnis des , Arteigenen” wird nicht nur
durch den Rationalismus Chinas, respektive Roms, behindert,
sondern auch durch die jeweiligen ,fremden” Religionen
Buddhismus und Christentum. Ebenso wie in Japan der
Buddhismus fiir die Jahrhunderte wahrende Unterdriickung der
~Wahrheit” des Shinto verantwortlich gemacht wurde, sahen die
deutschen ldeologen im Christentum einen ihrer weltanschau-
lichen Hauptfeinde.

Soll aus dem ideologiekritischen Vergleich zwischen dem ten-
ndistischen Japan und dem nationalsozialistischen Deutschland
ein Resumee gezogen werden, so konnen als im Kern iiberein-
stinunende ideologische Konstituenten die folgenden Punkte for-
muliert werden:
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1. Eine iiberlieferte Mythologie als Ausweis der nationalen Be-
sonderheit;

2. eine daraus abgeleitete Ablehnung rationalisti'schen Denkens,
das in Japan historisch mit China, in Deutschland mit der eu-
ropéischen Antike identifiziert wird;

3. Abwendung von den als fremdartig eingeschitzten Religionen
Buddhismus bzw. Christentum; Formulierung einer eigenen,
auf archaischer Mythologie griindenden National-Religion™;

4. Postulierung einer ethnisch-anthropologisch bedingten, ver-
erbbaren nationalen Sittlichkeit, deren konstituierende Ele-
mente sowohl in Japan als auch in Deutschland ,,Einfachheit”,
,.Emotionalitit”, , Naturliebe” etc. darstellen, wie auch ,,solda-
tischer Geist” und antiindividualistisches Menschenbild.

Die geschichtliche Wirklichkeit stellt in diesen Vorstellungen eine
offensichtlich unerhebliche Kategorie dar. Vom historischen
Standpunkt aus betrachtet erscheint es jedoch als bemerkenswert,
dafd ausgerechnet Japan als ein Monument nationaler Einheit und
Kontinuitat angesehen wurde, eben jenes Japan, das nur wenige
Jahrzehnte zuvor, in Ermangelung eben dieser gesellschaftlichen
Gegebenheiten, in der spaten Meiji-Zeit die Ideologie vom ,,ewi-
gen Kaiserstaat” planmafig entwickelte und dabei bewufSt auch
auf gauropaische, insbesondere deutsche Anregungen zurtick-
riff,
; Doch hat die Geschichte Japan und Deutschland die Lektion
erteilt, da8 beide Lander nicht gut beraten waren, ihre Ziele in

52 Zum Verhiltnis von Nationalsozialismus und Christentumvgl. Klaus
Scholder: Die Kirchen und das Dritte Reich, 2 Bde,, Frankfurt 1977; die
Grundztige einer im Jahre 1934 entstandenen ,Deutschen Glaubens-
bewegung” faBt Scholder (1977, I: 574) folgendernaBen zusammen:
,»Das Verhiltnis zum Christentum sollte das einer iiberlegenen Tole-
ranz sein: Zwar werde es wohl immer eine Gemeinde Jesu im deut-
schen Volk geben, ,aber die normative, d. h. maggebliche religidse
Gewalt’ konne in Zukunft nur der ,Deutsche Glaube’ sein, da die
JEpoche des Christentumns zu Ende’ gehe.” Zur Sicht des Christen-
tums in der SS-Ideologie vgl. Josef Ackermann: Heinrich Himmler als
Ideologe, Gottingen 1970: 88-96. Ich danke Bernd Martin, Freiburg, fiir
diesen Hinweis.

% Vgl. u. a. den Beitrag ,,Inoue Tetsujird (1855-1944) und die Entwick-
lung der Staatsideologie in der zweiten Hilfte der Meiji-Zeit” in die-
sem Band.
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einer modernen Welt auf der Basis anachronistischer, ,, volkisch”
bomnierter Ideologien zu gninden. Die Mythologie als nationales
Einigungsband war in diesem Kontext stets eine Schimire, der
nachzujagen in der Katastrophe endete.
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Momotard und der Geist Japans

Zur Funktion eines Volksmarchens im
Nationalismus der frithen Showa-Zeit

1. Nationalismus und Volkstiberlieferung
im modernen Japan

1.1. Die Funktion der Schulerziehung

Bis 1945 bildete die allgemeine Schule die tragende Stiitze fiir die
nationalistische Erziehung des japanischen Volkes. Insbesondere
der Grundschulerziehung kam in diesem Zusammenhang eine
entscheidende Rolle zu. Mittels zentralistisch vereinheitlichter
Lehrpline und -inhalte sollten regionale, iibrigens auch sprach-
lich-dialektale, Unterschiede eingeebnet werden. Nationalstolz
und ein all-japanisches Gemeinschaftsgefiihl wurden den Kin-
dern mittels der Ubungsstiicke in den Lesebiichern fiir den Ele-
mentarunterricht (Shogaku tokuhon) vermittelt. Es istalso von gro-
Bem Wert, die Inhalte dieser Schulfibeln einer niheren Betrach-
tung zu unterziehen’, wobei den Biichern der friihen Showa-Zeit,
die jedoch nur graduelle Unterschiede zu denen der vorangegan-
genen Perioden (Meiji- und Taisho-Zeit} aufweisen, unser beson-
deres Interesse gilt.

Auf die insgesamt 12 kleinen Bande der Shagaku kokugo tokuhon
[SKT], ,Lesebiicher fiir den Elementarunterricht”, der Jahre

! Zum Moralunterricht vgl. Horst Wittig: Padagogik und Bildungspolitik
Japans, Quellentexte und Dokumente von der Tokugawa-Zeit bis zur Ge-
genwart, Miinchen 1976: Dok. 35 und 38; Gesine Foljanty-Jost: Schul-
buchgestaltung als Systemstabilisierung in Japan, Bochum 1979: 13ff.;
Horst Wittig: Bildungswelt Ostasien, Pidagogik und Schule in China, Ja-
pan und Korea, Paderborn 1972: 119ff.; Carl v. Weegmann: Die vater-
lindische Erziehung in der japanischen Volkeschule: Tokuhon und Shiishin-
sho, (MOAG 28 / D), Tokyd 1935; Harold J. Wray: ,,A Study in Con-
trasts, Japanese School Textbooks of 1903 and 1941-45", in: Monumen-
ta Nipponica 28 / 1, 1973: 69-86; WM. Fridell: ,,Govermnment Ethics
Textbooks in Late Meiji Japan”, in: fournal of Japanese Studies 1970: 29 /
4; 828-833.
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Shéwa 7 bis 12 (1932 bis 1937) verteilte sich ein breites Stoffgebiet;
das Pensum umfaflte die verschiedensten Sachgruppen, soweit
sie den Kindern dieser Altersgruppe vermittelt werden konnten.
Doch hatten die Lesestticke nicht nur die Aufgabe, anhand pas-
sender Texte die grundlegende Kulturtechnik des Lesens zu ver-
mitteln; sie dienten vielmehr, wie bekannt, dezidiert auch der
weltanschaulichen Schulung im Sinne von Erziehungserlaf und
dessen diversen Kommentarschriften. Somit kann es nicht ver-
wundern, daf8 bereits das allererste Sttick des ersten Bandes (Heft
1, 1932) mit einer Abbildung der Kirschbliite, dem nationalen
Symbol Japans, beginnt, kurz darauf gefolgt von marschierenden
Spielzeugsoldaten, denen der Text unterlegt ist ,susume susume
heitai susume’, ,geh’ voran, geh’ voran, Armee, geh’ voran!”,
Dann folgt eine Zeichnung von kleinen Kindern unter einer auf-
gehenden Sonne mit einem entsprechenden Text und ein Stiick
tiber die japanische Nationalflagge (,hinomaru no hata banzai ban-
zat’, ,Die Sonnenfahne, auf ewig, auf ewig!”). Dann folgen ,,zivi-
lere” Lesestlicke tiber die Natur, gutes Benehmen und technische
Dinge (Telefon); eingestreut sind aber stets Texte mit eindeutig po-
litisch-nationaler Intention, wie etwa tiber die Kriegsmarine und
die Luftwaffe. Somitentsteht das Bild eines patriotischen, natur-
liebenden, kultivierten und stets wehrhaften Landes — exakt jenes
Bild also, das in den offiziellen Kommentaren zum Erziehungser-
laB, wie dem Kokutai no hongi von 1937, von Japan und seinem ko-
kutai gezeichnet wird. Von Anfang an also ist die Schulerziehung
in den Dienst der Nationalideologie gestellt.

Betrachtet man die weiteren Lesestticke, so fallt auf, daff in den
Heften 1, 2 und 3 eine bestimmte Gruppe von Lesestiicken be-
sonders stark vertreten ist: die der Volksmérchen. InHeft 1 finden
sich die Mérchen* Shitakiri suzume®, Usagi to kame® und Momotaro’;

2 Shogaku kokugo tokuhon [SKT], 12 Bde., Hg.: Mombusha, Tokyd 1932-
1937.

3ISIGT145:

 Im folgenden werden die in den Lesebiichern enthaltenen Marchen
aufgelistet; im Sinne einer wissenschaftlichen Erschliefbarkeit des
Materials werden in einer Anmerkung zu dem jeweiligen Marchen
dessen Typ-Nummem nach den gebrauchlichsten Typen-Indices an-
gegeben: Ikeda-AT = Ikeda Hiroko: A Type and Motif Index of Japanese
Folk-literature, (FFC 209), Helsinki 1971; Seki-Nr. = NMBS (Seki Keigo:
Nihon mukashibanashi shisei, 3 vols., Tokyd 1958 [NMBS]) und NMBT
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Heft 2 enthalt vier Marchen: Saru fo kam‘, Nezumi no yomeir1‘°,
Kobutori'®, Hanasaka jiji"; in Heft 3 sind enthalten: Issunbashi®,
Kachikachi-yama“, Nezumi no chie'®, Kin no ono'® und Urashima Ta-
r3'®. Auch dem oberflachlichsten Kenner der japanischen Mar-
chen werden die meisten dieser Erzihlungen bekannt sein. Sie
bilden den Stamm der japanischen ,Nationalmirchen”, Ge-
schichten, die jedem Japaner, zumindest zu jener Zeit, vertraut
waren, Thre grofSe Popularitit verdankten sie allein dem Umstand

(Seki Keigo: Nthon mukashibanashi taisei, 12 vols., Tokyo 1978-82
[NMBTD. Auch Ikeda 1971 gibt eine Konkordanz zu Seki, doch be-
zieht diese sich auf dessen englischsprachige Typologie in Seki 1966
(. Types of Japanese Folktales”, in: Asian Folklore Studies XXV, 1966:
1-200); unverstandlicherweise verwendet Seki hier - fiir identische
Erzéhlungen - ganzlich andere Nummern als in seinen japanischen
Typologien! Zusatzlich wird hier in einigen Fallen auf Inada Kéji u.
Ozawa Toshio (Hg.): Nikon mukashibanashi tsikan, 28 Bde., 1976-89
[NMTS] verwiesen

5 SKT 1: 34-37: Shitakiri suzume = Seki-Nr. 191 (NMBS II: 719-729;
NMBT, Nr. 191); Ikeda-AT Nr. 480 D, ,, Tongue-Cut Sparrow*.

6 SKT 1: 48-53: Usagi to kame = Seki-Nr. 14 (NMBS 1:104-105; NMBT,
Nr. 14); Ikeda-AT 275 A (,,A Race Between a Fast and a Slow Animal“).

7 SKT 1: 54-75: Momotard = Seki-Nr. 143 (NMBS II: 328-336; NMBT, Nr.
143); Ikeda-AT 302.

8 SKT 2, Nr. 5: Saru to kani = Seki-Nr, 25-26 (NMBS I: 142-148; NMBT,
Nr. 25-26); lkeda-AT 210 (Saru-kanikassen).

9 SKT 2, Nr. 10: Nezumi no yomeiri = Seki-Nr. -- (NMBS II: 548-549;
NMBT--); [keda-AT 980 B (Nezumi ni Natta Yome, ,Aged Mother-in-
law Abandoned”).

10 SKT 2, Nr. 12: Kobutori = Seki-Nr. 194 (NMBS II: 735-742; NMBT, Nr.
194); Ikeda-AT 503 A.

¥ SKT 2, Nr. 16: Hanasaha fiji = Seki-Nr. 190 (NMBS IL 705-719; NMBT,
Nr. 190); lkeda-AT 503 F (,Magjic Ashes Make a Cherry-Tree Blos-
som”).

12 SKT 3, Nr. 15: Issunbdshi = Seki-Nr. 136 (NMBS II: 293-301; NMBT,
Nr. 136); Ikeda-AT 425 B.

13 SKT 3, Nr. 16: Kachikachi-yama = Seki-Nr. 32 (NMBS 1: 175-210; NMBT,
Nr. 32); Ikeda-AT 176.

14 SKT 3, Nr. 17: Nezumi no chie, weder in Seki (NMBS, NMBT) noch in
Ikeda 1971 nachzuweisen.

15 SKT3, Nr. 20: Kin noono= Seki-Nr. 226 A(NNMBSII: 1025-1030; NMBT,
Nr. 226); Ikeda-AT 729 (,Woodman and the Gold Axe*).

16 SKT 3, Nr. 24: Urashima Targ = Seki-Nr. 224 (NMBS 11: 1009-1015;
NMBT, Nr. 224); Ikeda-AT 470* {, Dragon Palace”).
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ihrer Aufnahme in die Grundschullesebiicher; dadurch erhielten
sie die Stellung allgemein verbreiteter, all-japanischer Marchen,
ganzlich unabhingig von der Frage, ob diese Erzdhlungen regio-
nal moglicherweise unbekannt oder nur in abweichenden Vari-
anten verbreitet waren. Die Schule wirkte normierend und ent-
sprach damit ihrem Auftrag, ein gemeinsames Nationalbewuft-
sein zu pragen.

Interessant ist in diesem Zusammenhang Heft Nr. 3. Hier fin-
den sich, wie gezeigt wurde, in Analogie zu den vorangegange-
nen Heften insgesamt fiinf Méarchen; daneben aber treffen wir auf
eine Erzihlung mit dem Titel Kunibiki, die zunachst auch wie ein
Marchen erscheint, sichdemaufmerksamen Beobachter aber bald
als eine kindlich-vereinfachte Form eines archaischen japani-
schen Mythos offenbahrt, des Mythos vom,,Landziehen” (kuni-
biki).”” Betrachten wir das nichste Heft, Nr. 4, so zeigt sich, daf3
sich diese Tendenz hier fortsetzt, und da8 an die Stelle der Mar-
chen nun immer mehr mythische Stoffe treten. In diesem Heft
tauchen schon gar keine echten Volksmarchen mehr auf, sondern
ausschlieflich Erzahlungen aus dem Grenzbereich von Mythos,
Sage und Marchen, die der kindlichen Ausdrucksweise angepafSt
wurden: Kaguyahime'®, Shirousagi'’, Yuriwaka®® und Hagoromo®'.
Eindeutig sind diese Erzahlungen an die Stelle der echten Mar-
chen in den ersten drei Heften getreten. Die Betrachtung der fol-
genden Hefte bestitigt dieses Bild. In Heft 5 finden wir keine

17 Der Mythos vom ,,Ziehen des Landes”, kunibrki, findet sich erstmals
in der altjapanischen Provinztopographie fzumo-kuni fudeki, Kapitel
1, ..Distrikt Ou” (= Nihon koten bungaku taikei [NKBT] 2: 93-103);
vgl. Asakura 1988: 169-170.

18 SKT 4, Nr. 5: Kaguyahime (= Taketori) = Seki-Nr. 189 (NMBS II: 695~
705; NMBT, Nr. 189); Ikeda-AT 503 D (Take Kiri fiji, ,, The Bamboo Cut-
ter”).

19 SKT 4, Nr. 16: Shirousagi = Seki-Nr. ~ (NMBS -; NMBT, Nr. ,,neu” 6);
Ikeda-AT 58; vgl. Kojiki 1 = NKBT 1: 91-93; vgl. Klaus Antoni: Der
Weisse Hase von Inaba: Vo Mythos zum Marchen, (Miinchener Ostasia-
tische Studien, Bd. 28), Wiesbaden 1982.

20 SKT 4, Nr. 18: Ywiwaka (daijin) = Seki-Nr. 651 (NMBS III: 766-771;
NMBT, Nr. ,neu” 36); Ikeda-AT 974 (Yuriwaka Daijin, , The Homecom-
ing Husband”).

21 SKT 4, Nr. 21: Hagoromo = Seki-Nr. 118 (NMBS II: 172-196; NMBT, Nr.
118); Ikeda-AT 400 (Tennin Nyobo; Hagoromo, , The man on a Quest for
his Lost Celestial Wife).
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Marchen und Sagen mehr, sondern nur noch die wichtigsten Stof-
fe der tradierten Shint6-Mythologie. Zunachst wird die himmli-
sche Felsenhohle behandelt, in die sich die Sonneng6éttin zuriick-
gezogen hat (Ame no iwayado)®, dann die ,achtgabelige Schlan-
ge”, welche der Gott Susanoo besiegte (Yamata no orochi)®, gefol
von dem Mythus um den kleinen Gott Sukuna hikona no mikoto™ .
Mit der Schilderung des Abstiegs des ..Hinunelsenkels” Ninigi
no mikoto” auf die Erde und des Schicksals der beiden Gétter
Hoderi und Hoori no mikoto® kommt dieser Band zum Ab-
schluB. Mit diesen Erzahlungen sind wesentliche Elemente der
japanischen Mythologie im Kern umrissen. Doch kronen erst die
Hefte 6 und 7 diesen Zyklus mit Geschichten iiber den ,.ersten
Kaiser Japans” {Jimmu tennd)”’ und schlieglich die Eroberungen
und Taten des ersten und archetypr'schen japanischen Helden
iiberhaupt, Yamatb takeru.

Es zeigt sich, daB den Marchen, Sagen und Mythen in diesen
Lesebiichern eine spezifische, klar erkennbare Aufgabe zu-
kommt: sie sollen die Kinder mit dem vertraut machen, was die
politische Fiihrung des Landes als Kern der Nationaliiberliefe-
rung ansah; dabei werden die Volksmarchen in eine Reihe mit
den Erzahlungen um Gotter, Helden und Kaiser der iltesten ja-
panischen Geschichte gestellt.

Wie eng einzelne Motive und Stoffe dieser Tradition mit dem
neugzeitlichen japanischen Nationalismus verkniipft sind, soll
hier an einem Beispiel, das explizit die Funktion von Marchen-
stoffen in diesem Kontext verdeutlicht, aufgezeigt werden: dem
Marchen vom ,Pfirsichjungen”, Momotar®.

2 GKTS, Nr. 1: Ame no iwayedo; vg). Kojiki 1 = NKBT 1: 81-85.

2 SKT 5, Nr. 5: Yamata ne orochi; vgl. Kojiki 1 = NKBT 1: 84-91.

24 SKT 5, Nr. 13: Sukuna-hikona no mikoto; v gl. Kojiki 1 =NKBT1: 107-109;
zu den Gottheiten Sukuna-hikona und Ohokuninushi vgl. Antoni
1982 und ders.: Miwa — Der Heilige Trank: Zur Geschichte und religiésen
Bedeutung des alkoholischen Getrankes (sake) in Japan, (Miinchener Ost-
asiatische Studien, Bd. 45), Stuttgart 1988 (b).

25 SKT'5, Nr. 14: Tenson; vgl. Kojiki 1 = NKBT 1: 127-129.
26 SKT 5, Nr. 25: Futatsu no tama; vgl. Kojiki 1 = NKBT 1:135-143.
27 SKT 6, Nr. 1: Jimmu tenno; vgl. Kojiki 2 = NKBT 1: 149-167.
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2. Der ,Pfirsichjunge” Momotard und
die japanische Propaganda

Wie im nationalsozialistischen Deutschland spielte auch in der
japanischen kokutai-Ideologie jener Zeit die Volkstiberlieferung
eineerkennbare ideologische Rolle. Dies gilt selbstredend fiirden
Bereich von Mythos und Sage in weitaus hoherem MaGe als far
den des eher ,,apolitischen” Marchens.? Doch wurde auch die
Marchentradition in nationalistischem Sinne interpretiert und
verwendet. So bemerkt etwa der japanische Volkskundler Ashiya
Mizuyo in seiner 1939 in Deutschland erschienenen - und daher
moglicherwer'se auch direkt vom Nationalsozialismus beeinfluf3-
ten — Dissertation zum Thema: Japanische und deuts he Tiermdr-
chen, besonders Fuchsmdrchen, in ihrem Wesen und nach ihrer volks-
tumskundlichen Grundiage (K6ln 1939) zu dem bekannten japani-
schen Tiermérchen vom , Wettlauf zwischen Fuchs und Tiger”?:
.Die Fiichse erscheinen hier nicht als eigensiichtige, hinterlistige
Tiere, sondern als kluge und tiichtige Tiere, die mit echtem Ge-
meinschaftsgefiihl fiir einander den erzwungenen Wettkampf
mit dem fremden Feinde ausgefochten haben. Dieses bekannte
Tiermirchen pafit sich dem patriotischen Geftihl des japanischen
Volkes an. Der Tiger kommt aus Korea, oft aus China; jedenfalls
ist er mit der Vorstellung des Feindes vom Festlande eng verbun-
den.”® Das Mirchen erscheint hier als Allegorie auf die politi-
schen Frontstellungen jener Zeit. Japan und seine kontinentalen
Feinde werden, leicht faBbar fiir den Rezipienten, mit den be-
kannten Figuren der Mirchentradition identifiziert und damit

28 Zur Funktion mythischer Stoffe im neuzeitlichen japanischen Natio-
nalismus und im deutschen Nationalsozialismus vgl. den Beitrag
~Mythos und Ideologie - Ein Vergleich” in diesem Band.

2 Tkeda beschreibt die Eingangssequenz dieses Marchens folgenderma-
en: ,I. The Intemational Competition. The Japanese fox and the Ko-
rean tiger have a running match, The fox rides on the back of the tiger
undetected and wins.” (lkeda 1971: 63 = Shishi-Gashira no Yurai, The
Lion’s Roar”, Ikeda-AT 275 B; Seki-Nr. 17 €NMBS I: 109-110; NMBT,
Nr. 17).

% Ashiya Mizuyo: Japanische und deutsche Tiermdrchen, besonders Fuchs-
mdrchen, in ihrem Wesen und nach ihrer volkstumskundlichen Grundlage,
(Ph.D.), KéIn 1939: 25.
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auch der holzschnittartigen Ethik des Marchens - ,,Das Gute”
versus ,,das Schlechte” — unterworfen.

Diese Funktion von Marchenstoffen 1af3t sich in besonders kla-
rer Weise anhand des bekanntesten japanischen Marchens, , Mo-
motaro”, erfassen. Kein anderer Stoff der Marchentradition bot
sich der nationalistischen Interpretation und Kriegs-Propaganda
in solchem Maf3e an, wie die Geschichte vom kleinen ,,Pfirsich-
jungen”, dem es gelingt, die iibermachtigen Feinde aus dem
Reich der Damonen zu besiegen.

2.1. Die Standardversion des Mirchens

Die Geschichte vom , Pfirsichjungen” gehért nicht nur zu den
wenigen auch auferhalb des Landes bekannt gewordenen japa-
nischen Marchen - kaum eine europdischsprachige Sammlung
kommt ohne eine Version des ,,Momotard” aus™ -; es gilt viel-
mehr als das japanische Mirchen schlechthin. Volkskundliche
Sammeitatigkeit und wissenschaftliche Erforschung haben eine
Vielzahl von Varianten zutage gefordert, die auf eine reiche lokale
Tradition schlieBen lassen.” Doch war es nicht die Vielzahl der
miindlich tradierten Varianten, die das Bild vom ,,Pfirsichjun-
gen” pragte, sondern vielmehr die zur Standardversion erhobene
Fassung der Grundschullesebiicher. Hier war die Erzahlung, der
kindlichen Leserschaft angepaft, auf einfachsten Satzbau und ru-
dimentére Inhalte reduziert. In knappen Satzen wird das Aben-
teuer des , Jungen aus dem Pfirsich” erzahlt, der gemeinsam mit
seinen Begleitern, einem Hund, einem Affen und einem Fasanen,
die Teufel auf der ,, Teufelsinsel” (Oni-ga-shima) bezwingt und mit
deren wunderbaren Schatzen beladen wieder nach Hause zu-
riickkehrt™:

»Vor langer, langer Zeit, da gab es einmal einen Grof3vater
und eine Grofmutter. Eines Tages war der Grofivater in die

31 Bereits in den friihesten westlichen Sammiungen findet sich eine Ver-
sion des ,Pfirsichjungen”: u. a. R A. Mitford (Lord Redesdale): Tafes
of Old Japan, 1871 (1978): 222-224; David Brauns: Japanische Mirchen
und Sagen, Leipzig 1885: 3-9; William Elliot Giiffis: Japanese Fairy
World, Stories from the Wonder-Lore of Japan 1887: 62-71.

32 vgl. Seki (NMBS, NMBT) Nr. 143; Ikeda-AT 302.

33 GKT 1: 54-75.
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Berge gegangen, um Reisig zu sammeln; und die Grofimutter
war zum Waschewaschenan den Fluf3 gegangen. Als sie gerade
die Wasche wusch, kam ein grofier Pfirsich auf dem Wasser
trudelnd den Flufs herabgeschwommen. Die GroSmutter nahm
diesen Pfirsich heraus und kehrte nach Hause zuriick. Als der
Groflvater aus den Bergen zuriickkam, zeigte ihm die Grof3-
mutter den Pfirsich. Der GrofSvater sprach erfreut:,Das ist aber
ein ungewohnlich grofer Pfirisch!’

Doch als die Grofmutter den Pfirsich in zwei Teile schnitt,
da kam aus seinem Inneren ein grofler Knabe hervor. Weil
er aus einem Pfirsich geboren wurde, gab der Grofsvater dem
Knaben den Namen Momotard (,Pfirsichjunge’).

Momotaré wuchs schnell heran und wurde ungemein stark.
Eines Tages sprach er zum Grofvater und zur Grofimutter:
,Weil ich zur Teufelsinsel gehen werde, um die Teufel zu un-
terwerfen, bitte ich Euch, mir Hirseklé8e mitzugeben.’ Da
machten die beiden die Klo6fe. Beherzt ging Momotard aus
dem Haus.

Nach einer kurzen Wegstrecke begegnete ihm ein Hund:
,Herr Momotard, Herr Momotaré, wohin gehen Sie? ,Ich ge-
he zur Teufelsinsel, um die Teufel zu unterwerfen.’ ,Was ha-
ben Sie da an Ihrer Hiifte hangen?’ ,Das sind die besten Hir-
seklofle Japans.’ ,Wenn Sie mir einen abgeben, werde ich Th-
nen als Begleiter folgen.’ Da gab Momotaro dem Hund einen
Klof3; und der Hund folgte ihm als Diener.

Nach einer Weile begegnete ihnen ein Affe. Herr Momotard,
Herr Momotaro, wohin gehen Sie?” ,Ich gehe zur Teufelsin-
sel, um die Teufel zu unterwerfen.” ,Was haben Sie da an ihrer
Hiifte hangen?’ ,Das smd die besten Hirseklefle Japans.’
,Wenn Sie mir einen Klo8 abgeben, werde ich Ihnen als Be-
gleiter folgen.’ Und so erhielt auch der Affe einen Klof$ und
folgte ihm als Diener.

In Begleitung von Hund und Affe begegnete er nach einer
kurzen Weile einem Fasan. ,Herr Momotaro, Herr Momota-
15, wohin gehen Sie?’ Ich gehe zur Teufelsinsel, um die Teu-
fel zu unterwerfen.’ ,Was haben Sie da an ihrer Hiifte han-
gen?’ ,Dassind die besten Hirsekldfie Japans.’ ,Wenn Sie mir
einen Klof8 abgeben, werde ich Ihnen als Begleiter folgen.’
Und auch der Fasan erhielt einen Klof und folgte ihm als
Diener.
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In Begleitung von Hund, Affe und Fasan erreichte Momotaro
die Teufelsinsel. Die Teufel hatten zum Schutz das eiserne
Tor ihrer Burg geschlossen. Da flog der Fasan auf und be-
trachtete den Zustand des Feindes von oben herab. Der Affe
kletterte behende das Tor hinauf und gelangte so in das In-
nere (der Burg). Nun konnte er das Tor 6ffnen. Momotar6
drang gemeinsam mit dem Hund ein und griff an. Im Nu
flog der Fasan heran und pickte den Teufeln in die Augen.
Kratzend und beiffend peinigten der Affe und der Hund die
Teufel. Schliefilich zog Momotar6 sein Schwert und wandte
sich dem Teufels-General zu. Der Teufels-General kampfte
zwar mit aller Macht, wurde aber doch besiegt. Da unter-
warfen sich alle Teufel dem Momotaré. ,Niemals wieder wol-
len wir Menschen quéilen und Dinge stehlen. Wenn Du uns
nur das Leben [aBt!", so sprachen sie. Momotar6 verschonte
die Teufel. Zum Dank gaben sie ihm verschiedene Schatz-
stiicke. Momotard nahm die Schitze und verlie die Teufel-
sinsel. Den Wagen, auf dem die Schatzstiicke festgebunden
waren, zog der Hund. Von hinten schob der Affe. Und mit
einem Seil zog der Fasan. ,Enyara, enyara, hei, hei’, so rief
Momotard den Takt und kehrte schliefSlich als Held zuriick.
Voller Freude nahmen der Grof8vater und die GroSmutter
ihren Momotar6 wieder in Empfang.”

In dieser Form war das Marchen jedem japanischen Schulkind
bekannt; und kaum jemand diirfte sich Gedanken um eine ,ideo-
logische Funktion” eines solch unpolitisch-kindlich erscheinen-
den Stoffes gemacht haben. Und doch fiihrt gerade dieses Mar-
chen in das Zentrum japanischer nationalistischer ldeologie und
Kriegspropaganda der 30er und 40er Jahre.

2.2. Kriegspropaganda und ..Momotaro-Paradigma”

In seinem 1986 erschienenen, von groBem Erfolg gekronten Buch
War Without Mercy. Raceand Power in the Pacific War macht der
amerikanische Japanologe und Historiker John Dower auf einen
in diesem Zusammenhang bemerkenswerten Umstand aufmerk-
sam.

Dower beschreibt die Funktion von rassistischer Propaganda,
sowohl auf US-amerikanischer wie auf japanischer Seite, im Pa-
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zifischen Krieg. Im Rahmen seiner Ausfiihrungen wendet sich
der Autor auch einem zunichst sonderbar anmutenden Thema
zu. Ausgehend von unserem Momotard-Marchen behandelt Do-
wer einen spezifischen Zyklus der japanischen Kriegspropagan-
da, den er das ,Momotard-Paradigma” nennt.

Dower stellt fest, daB in einer ganzen Reihe von japanischen
Zeitschriftenbeitrigen, Karikaturen und Filmen der Kriegszeit™
niemand anderes als der kleine Momotar6 in der Rolle des pa-
triotischen Helden auftritt. Stets liegt den Stoffen dieselbe ldee
zugrunde: Momotar6 erscheint als Verkorperung japanischen
Heldenmutes, dem es gelingt, den iibermachtig erscheinenden -
in Analogie zum Marchen ,teuflischen” - Feind zu bezwingen.

Ein besonders gutes Beispiel bietet ein 1945 unter dem Titel
~Momotaro — Divine Troops of the Ocean” entstandener Film.
Dower bemerkt dazu:

»In this innovative seventy-four-minute animated film, Mo-
motard and his followers were presented as the prophesied
,divine troops from an eastern land’ who were destined to
liberate the peoples of southern Asia from their enemies and
oppressors. The film was a fascinating exercise in both trans-
parent and subtle symbolism, in which Momotard was the
great commander (and essence) of Japan [...]. When at long
last the foe appeared, they were gangly and pale human fi-
gures soon revealed #o have the telltale horn of the demon.
They spoke, or rather stuttered and whined, British English
- with subtitles appearing in none-too-simple Japanese.”*

Auch weitere Handlungs-Elemente, wie die raumliche Lokalisa-
tion der Gegner, folgen dem vom Mirchen vorgegebenen Muster:
der damonische Feind residiert etwa, wie in einem Film (,,Mo-
motard and the Eagles of the Ocean”) aus dem Jahre 1942, auf
einem schrecklichen Eiland; hier erscheint Hawaii als die ,,Insel
der Teufel”.

3 John D. Dower: War Without Mercy. Race and Powser in the Pacific War,
New York 1986: 252-259.

% Zur Rolle des Films in der japanischen Kriegspropaganda vgl. auch
John D. Dower: ,Japanese Cinema Gees To War”, in: Japan Society
Newsletter, New York,July 1987: 2-9 mit weiteren Literaturhinweisen.

3% Dower 1986: 254.
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In Filmen und Karikaturen dieser Art tritt Momotard stets als
jugendliche und kraftvolle Verkorperung des ,,neuen” Japan auf,
in scharfem Kontrast zu Amerikanern und Englandemn, die als
iltliche und schlaffe ,,demons with a human face”” dargestellt
werden. Ein beliebtes Motiv war in diesem Zusammenhang die
propagandistische ldentifizierung Momotards mit den jungen Pi-
loten der ,,Special Attack Forces, tying on their headbands and
preparing to depart on their first and last great missions.“**

Die Volker Siidostasiens, die entsprechend der japanischen
Doktrin von der,,Grof8ostasiatischen Wohlstandssphare” (Daitda-
kyoeiken) vom euro-amerikanischen, d. h. ,weilen”, Imperialis-
mus zu befreien waren, erscheinen in diesem Konzept entweder
als Momotards Hilfstruppen (in der Rolle der Begleiter Hund,
Affe und Fasan des Marchens) oder aber als von den,,Damonen”’
unterdriickte, kindlich-naive Eingeborene, die von Momotaro
und seinen Begleitern aus ihrer Unterdriickung durch die , Da-
monen” befreit werden.

Auf diese Weise lie3 sich das Kriegsgeschehen in allgemein
bekannten, und damit leicht faflichen, Kategorien darstellen.
Momotaré: der ,,reine japanische Held”, die Feinde: , fremde Da-
monen”. Dower stellt in seinen Ausflihrungen dar, dafs dem Mo-
motard-Paradigma ein Antagonismus zugrundeliegt, der mitden
polaren Gegensitzen ,the Pure Self” und ,,the Demonic Other”
umschrieben wird. Die postulierte ,Reinheit” Japans dokumen-
tiere sich in moralischer Uberlegenheit.” Als Grundlage der ja-
panischen Reinheit fungiere die auf einem gemeinsamen Ur-
sprung beruhende ,,Homogenitat” der Nation®, welche die Japa-
ner zur ,fithrenden Rasse” (shidd minzoku) mache.*! Dies sind die
bekannten, zu jener Zeit besonders von Schule (Kokutar no hon i)
und Militdr propagierten ideologischen Stiitzpfeiler des neuzeit-
lichen japanischen WNationalismus. Eine Darstellung, die dem
Gegner innerhalb dieser Konzeption eine polar entgegengesetzte
Position zuweist, ihn zum , damonischen Anderen” stempelt,
muf sich daher als propagandistisch auflerordentlich niitzliches

% Dower 1986; 255.
38 Dower 1986: 256.
3% Dower 1986: 205.
40 Dower 1986: 216.
41 Dower 1986: 203.
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[nstrurment erweisen, kann die eigene ,,Reinheit” doch um so hel-
ler strahlen, je diisterer der ,,ddmonische” Feind gezeichnet wird.

Dower bemerkt, daf8 dieses Muster schon kurz nach Kriegs-
ausbruch in Japan Raum griff. ,Phrases such as ,devilish Ameri-
cans and English’ (Kichiku Bei-Ei) and ,American Devils’ (Beiki)
were firmly in place as everyday Japanese war words, and the
juxtaposition of a pure and sacred homeland imperiled by bestial
and demonic outsiders was sharply drawn.”#

Angesichts dieser Tatsache konnte die Auffassung vertreten
werden, dal dem Momotard-Paradigma innerhalb dieses ideolo-
gischen Kontexts lediglich die Funktion eines zwar sinnfalligen,
im Kern aber blof effektvollen und kiinstlich-aufgesetzten folk-
loristischen Motivs zukam. ,Momotaro” als eine rein volkstiim-
liche Illustration der japanischen Kriegspropaganda? Die Be-
trachtung ausschliefSlich modernen Materials mag diesen Schluf3
nahelegen. Doch zeigt eine vertiefte, historisch-kulturanthropo-
logisch operierende Analyse, dag gerade das von Dower als zeit-
genossisches Phdnomen beschriebene, ,,moderne” Momotaro-Pa-
radigma in 2zentrale Bereiche des traditionellen japanischen
Selbstverstandnisses zu fithren vermag,*

Die historische Betrachtung zeigt, daf3 es sich hier um einen
Stoff handelt, der als ein ,,archetypischer” Ausdruck der japani-
schen Einstellung dem , Fremden” gegeniiber gesehen werden
kann. Diese Erkenntnis erlaubt es, auch die Funktion des Momo-
tar6-Motivs im modernen japanischen Nationalismus iiber eine
reine Deskription hinaus zu erkldren.

2 Dower 1968: 248.

43 Auch fiir die japanische Kultur gilt der Satz, den der amerikanische
Kulturanthropolge Harold Schneider in bezug auf die Traditionalitat
von Kultur im allgemeinen formuliert hat: , The core in the definition
of culture is transmission of ideas from generation to generation”
(Harold Schneider: ,Prehistoric Transpacific Contact and the Theory
of Culture Change”, in: American Anthropologist 79, 1977: 21); vgl. Tho-
mas Bargatzky: Einfiihrung in die Ethnologie. Eine Kultur- und Sozialan-
thropologie, Hamburg 1985: 35.
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3. Kulturelle Archetypen: , Teufelsinsel” und ,,Grenzhelden”

3.1. Kyokutei Bakins Kommentar zum Momotaro-Marchen

Wie in einer bereits fniher erschienenen Arbent darg&stellt“, ist
das Momotaro-Thema Bestandteil eines klar erkennbaren motiv-
geschichtlichen Komplexes, der in die Bereiche von Sage und
Mythos fiihrt.

Die alteste schriftlich fixierte Version dieses Marchens findet
sich in den Enseki-zasshi, ,Schwalbenstein-Miszellen*®, des be-
kannten edozeitlichen Literaten Takizawa (Kyokutei) Bakin. Ba-
kin hatte in dieser Sammlung u. a. die populédrsten Kinderge-
schichten (dowa) seiner Zeit zusammengestellt und damit, im Jah-
re 1811, die froheste Volksmarchensammlung Japans kompi-
liert.* Natiirlich durfte in diesem Zusammenhang auch das Mar-
chen vom , Pfirsichjungen” nicht fehlen. Momotard war in der
Fassung des Enseki-zasshi ausgezogen, um sich der Schatze der
Déamonen zu bemachtigen. Der Text nennt dreierlei Schatze: Tarn-
mantel, Tarnkappe sowie einen uchide-no-kozuchi, einen , Gliicks-
hammer” also, der alle Wiinsche erfiillt.*”

Doch erschépft sich Bakins Bedeutung nicht alleinindem Um-
stand, daf8 ihm die friiheste erhaltene Fassung des Marchens zu
danken ist. Weitaus bedeutender noch sind die umfangreichen
philologischen Kommentare, die Bakin den einzelnen Marchen
hinzufiigt,

Im Kommentar zum Momotaré-Marchen findet sich dabei ein
Hinweis, der sich als entscheidend fiir das Verstandnis des ge-
samten Stoffes erweist: Bakin weist auf eine historische Parallele
zur Inselfahrt des Momotard hin, eine Parallele, die mit einem
der groten Helden der japanischen Geschichte verbunden ist:

# vgl. Klaus Antoni: ,Zur historischen Legitimation des japanischen
Anspruches auf die Rytkyii-Inseln: Tametomo ader die Damonie der
Fremde”, wrx Oriens Extremus 30, 1983-86: 85-119.

45 Kyokutei (Takizawa) Bakin: Enseki-zasshi, Fasz. IV / 5= Yahodd-bun-
ko, Bd. 84: 486-495.

4 Bakins Sammlung kommt den Kinder- und Hausmérchen der Gebriider
Grimm aus den Jahren 1812-14 somit um ein Jahr zuvor.

47 Enseki-zasshi, Fasz. IV / 5 = Yihodo-bunko, Bd. 84: 486, Kommentar
S. 494.
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Minamoto no Tametomo, einem Helden der ,Biirgerkriege” des
ausgehenden 12. Jahrhunderts.

Das Schicksal dieses Kriegers wird in einer mittelalterlichen
japanischen Kriegshistorie, dem Hogen monogatari, ,Die Erzdh-
lung vom Aufrubr der Hogen(-Periode)”,” in aller Ausfiihrlich-
ket't geschildert.

Der historische Minamoto no Tametomo, ein mit enormen Kor-
perkriften ausgestatteter Krieger und genialer Bogenschiitze,
spielte eine wichtige Rolle in den Erbfolgestreitigkeiten des Jahres
Hogen 1 (1156} am japanischen Kaiserhof. Der Seite der Verlierer
angehdrend, wurde er nach dem Sieg der Partei des Tennd Go-
Shirakawa unter Fiithrung von Minamoto no Yoshitomo - einem
Halbbruder des Tametomo — und des Taira no Kiyomori in das
ostliche Japan, auf die Izu-Inseln verbannt. Doch auch dort gab
der schon zu Jugendzeiten wegen seiner Wildheit gefiirchtete
Krieger keine Ruhe und brachte die Insel-Gruppe unter seine
Kontrolle.*”

In diesem Zusammenhang findet sich eine Episode, die flir die
Frage der historischen Wurzeln des ,Momotaro-Paradigmas”
von grofiter Bedeutung ist.

3.2. Minamoto no Tametomo:
der Bezwinger des Westens und Siidens

3.2.1. Tametomos Reise zur ,Insel der Diémonen”

Im Jahre Eiman 1 / 3 (1165) trug sich, der populérsten Fassung
des Hogen-monogatari zufolge, eine seltsame Begebenheit zu.

Tametomo sieht zwer wunderbare Vigel, einen blauen und ei-
nen weiflen Reiher, tiber das Meer, dem Horizont entgegen flie-
gen. Er spricht:

8 Hggen-monggatari: Textausgaben = Kokumin-bunkd (KB), Bd. 17 und
NKBT 31; vgl. WR. Wilson: Hggen-monogatari, Tale of the Disorder in
Hdgen, (Monumenta Nipponica Monograph), Tokyo 1971.

49 SchlieBlich mufite sich Tametomo jedoch dem Druck der kaiserlichen
Truppen beugen und beging im Jahre 1170 auf Oshima, der Hauptin-
sel des Archipels, Selbstmord; diese Tat wird traditionell als Beginn
des seppuku angesehen. Vgl. Hdgen-monogatari = KB 17: 1-92; NKBT
31: 49-184. Vgl. Wilson 1971.
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»Allein der Adler (washr) vermag tausend Meilen ohne Un-
terla8 zu fliegen; doch wie sollte ein Reiher mehr denn eine
oder zwei Meilen fliegen konnen? Sicherlich liegt in jener
Richtung eine Insel; so laBt uns ihnen folgen.”*

Tametomo besteigt mit seinem Gefolge ein Boot, und im Mor-
gengrauen sehen sie endlich die Umrisse einer Insel. Als Tame-
tomo landet, kommen eigenartige, unheimliche Wesen herbei.
Sie sind mehr als zehn FuB hoch, ginzlich schwarz behaart -
wie Rinder, vermerkt die Quelle - und tragen Schwerter an den
Seiten.

Die Ungeheuer sprechen eine unverstandliche Sprache; den-
noch kann man sich irgendwie verstindigen. Noch nie sei, so
bedeuten sie, ein Mensch aus Japan zu ihnen gekommen und
habe danach wieder zuriickkehren kénnen. Die rauhen Winde
hitten seit alters her alle Boote zerschmettert. Doch Tametomo
gelingt die Landung. Er lernt eine Insel kennen, auf der es weder
Nafreis- noch Trockenreisfelder, weder Friichte, noch Seide oder
Baumwolle gibt, eine im Wortsinn unkultivierte Region also. Die
Einwohner erndhren sich von Fischen und Vageln, aber sie ken-
nen weder Netze noch Boote, weder Vogelfallen, noch Leim-
schniire.

Tametomo fiihrt ihnen seine BogenschieBkiinste vor, worauf-
hin sich die erschrockenen Ungeheuer dem Helden unterwerfen.

.1nd als er geruhte, nach dem Namen der Insel zu fragen,
da sagten sie ,Insel der Ddmonen’ {oni-ga-shima). ,Dann seid
ihr selbst also Nachkommen von Damonen?’, ,]a, so ist es,’
antworteten sie. Als er sie deshalb aufforderte: ,Sicherlich
habt Ihr bertihmte Schitze, holt sie, damit ich sie mir an-
schauen kann!" Da sprachen sie: ,Zu jener Zeit, da es noch
wirkliche Ddmonen (kijin) gab, da besaflen sie solche Schitze
wie Tammantel (kakure-mino), Tarnhut (kakure-gasa) Flut-
Schuhe und das (magische) Schwert. Damals gab es zwar
keine Boote, dennoch fuhren sie hintiber in andere Linder
und nahmen auch die ,Sonnen-Esser-Leute’ als Opfer mit
sich. Aber nun hat sich unser Gliick erschopft, die Schatze
sind dahi'n und von Gestalt sind wir wie Menschen gewor-

5% Hogen-monogatari, Fasz. Il = KB 17: 87; vgl. Wilson 1971: 102; in der
Textfassung Kotohirabon (NKBT 31) nicht enthaiten.
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den; auch konnen wir keine fremden Linder mehr errei-
¢ 451
chen.

Tametomo nimmt die Insel in Besitz, andert ihren Namen in
.,Schilf-Insel” und macht sie der zur [zu-Gruppe gehérenden In-
sel Hachijo gegeniiber tributpflichtig. Nun hat er die Herrschaft
iiber alle Inseln erlangt. Zum Beweis seiner Anwesenheit auf der
,Damoneninsel” nimmt er auf der Riickreise einen der furchtein-
floBenden Kerle mit sich.

Die Leute von Oshima &ngstigen sich sehr vor diesem ,,Ddmo-
nenwesen”, oni-waraha.

3.2.2. Tametomo und die Ryrikyii-Inseln

Doch mit dieser Schilderung ist das Thema ,, Tametomo und die
Insel der Damonen” noch nicht abgeschlossen. In spateren Ver-
sionen des Stoffes findet sich eine seltsame Umgestaltung des
Themas. Nun heit es, Tametomo sei den Démonen nicht in den
dufleren [zu-Inseln begegnet, sondern in einem anderen, weit ent-
fernten Archipel: den Ryukyu-Inseln (Okinawa). Diese Version
ist bis auf den heutigen Tag populdr in Japan. Ein Romandes uns
schon bekannten Bakin malt das Themain aller Farbenpracht aus.
Noch im Jahre 1969 inszenierte niemand anderer als Mishima
Yukio ein Theaterstiick zu diesem Thema, dessen politisch-dyna-
stische Intentionen offen zutage liegen: Jener Tradition zufolge
war Tametomo angeblich im Verlauf der Kriegswirren nach Oki-
nawa gelangt, hatte dort eine einheimische Furstentochter gee-
helicht und mit ihr einen Sohn gezeugt. Der eigentliche Kern der
Uberlieferung ist in der Aussage gegeben, daB jener Sohn in spa-
teren Jahren zum ersten historischen Kénig des Landes und Be-
griinder des Konigreiches Ryiikya geworden sei”

5! Hogen-monogatari, Fasz. 111 = KB 17: 88; vgl. Wilson 1971: 108.

52 Nach traditioneller Uberlieferung ging den historischen Dynastien
Okinawas ein Zeitalter mythisch-legendarer Herrscher voraus, wel-
ches Tenson-(,,Himmelsenkel “-} Dynastie benannt ist und auf ein Ur-
eltern-Paar zuriickgefiihrt wird; vgl. das historiographische Quellen-
werk Chuzan-seiban (Sho Shoken (1617-1676): (Ryukyi-koku) Chiizan-
setkan [CS), Textausgabe: Ryukya-shirys-sdsho [RSS), Bd. 5, Tokyo.
1962: 3-81), hier S. 8; vgl. auch Majikina Anko: Okinawa Issennen-shi,
Toky6 1965: 22-33. Der spite Zeitpunkt der erstmaligen schriftlichen
Fixierung im 17. Jahrhundert und die ideologische Ausrichtung der
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Doch in welchem Zusammenhang steht diese Sage mit dem
hier diskutierten Problem der ,, Teufelsinsel“? Dazu ist der Stoff
genauer zu betrachten.

Eine genaue philologische Untersuchung zeigt, daf$ im Fall der
Tametomo-RytikyG-Sage mehrere Erzahltraditionen zusammen-
geflossen sind, bzw. von dem Staatsmann Sho Shoken (1617-
1676) aus Okinawa in Form einer bewuflten Féalschung miteinan-
der verflochten wurden, die urspriinglich eigenstindige Uberlie-
ferungen darstellten.® Zum einen handelt es sich um die uns be-
reits bekannte Uberlieferung von der Reise des Tametomo nach
der ,,Insel der Damonen”, zum anderen kommt hier ein Uberlie-
ferungszweig hinzu, in dessen Mittelpunkt die Auffassung steht,
Okinawa und die Rydkyt-Inseln seien generell ,, ddmonische
Welten”. Da in der Version des Hdgen-monogatari unklar bleibt,
wo genau die , Teufelsinsel” zu lokalisieren sei, hat sich schon
frith die Auffassung durchgesetzt, Tametomo habe in Wahrheit
Okinawa besucht, als es hief3, er sei zu der , Insel der Damonen”
gereist.

Die friiheste Version dieses Stoffes findet sich in einer Quelle
des ausgehenden 16. Jahrhunderts, dem Nanpo-bunshii (,, Antho-
logie des Nanpo”)* des japanischen Priesters Bunshi Gensho
(1555-1620).

Bunshi Gensho, alias Nanpo Bunshi,® geboren in Hyiiga, wirk-
te zeitlebens als Priester im Dienste des Hauses Shimazu von Sa-
tsuma; er war mit einer Reihe buddhistischer Priester von Oki-
nawa freundschaftlich verbunden® Sein Werk enthalt die erste
ausfiihrliche Version der Tametomo-Sage™”:

betreffenden Quellenwerke (s, u.) rufen jedoch Zweifel an der Au-
thentizitdt der Uberlieferung im Sinne einer vollstindig einheimi-
schen Tradition hervor.

%3 Vgl. Antoni 1983-86: %6-99.

54 Bunshi Gensho [Nanpo Bunshi] (1555~1620): Nanpo-bunshii, Textaus-
gabe: Sappan-sdsho, Bd. 2, Tokyos 1906.

5 Vgl. Okinawa-daihyakka-jiten, (3 Bde.), 1ll, Naha 1983: 97, ,Nanpo
Bunshi”.

% A.a.0; vgl S. Sakamaki: Ryukyu: A Bibliographical Guide to Okinawan
Studies, Honululu 1963: 30, Anm. 31.

7 Nanpo-bunshii , Fasz. 111 / 21 = 1906, Fasz. I11: 4445; vgl. auch Tsuboi
Kumazé: ,, Minamoto Tametomo Ryukyunyt ni tsuite no saikytki”,
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»Ungefahr 200 Meilen (li) siidlich von Satsuma liegt eine In-
sel mit Namen Liu-ch’iu. Sie gebot den kleinen Inseln, wel-
che siein den vier Himmelsrichtungenumgaben, verschlang
diese und machte alle zu einem, sich selbst aber zum Fiihrer.
Ich berichte dies nach der Erzdhlung eines alten Mannes: In
alter Zeit gab es einen Nachkommen des 56. Konigs der Ja-
paner, Seiwa-Tenno, mit Namen Rokusoné. Er ist der Ahn
des Hauses Minamotounseres Landes. Dessen Nachkomme
in achter Generation, Fiirst Yoshitomo, befahl seinem jiinge-
ren Bruder, dem Flirsten Tametomo, als General den Westen
(chinzei) des Landes zu befrieden. An diesem Tage hangte er
tausend Haken und seinen gewaltigen Bogen an den Fu-
sang-Baum®, und er wurde méchtig und stark, die entlege-
nen barbarischen Regionen (saien) und alle Natur zu unter-
werfen.

So tliberquerte er das Meer, unterwarf und befriedete Inseln
und Hohen. Solchermafien war jene Zeit. Das Boot trieb, den
Fluten folgend, dahin, bis er schlieflich eine Insel erreichte.
Aus diesem Grunde wurde sie erstmals Liu-ch’iu benannt.”
Tametomo erblickte Hohlen auf der Insel; dort waren Wesen,
die, obgleich hochst sonderbar, in threr Gestalt Menschen ah-
nelten; dabei trugen sie rechts auf ihren Keépfen Homer.* Es
waren solche, die man Diamonen® nennt.

Nachdem Tametomo sie unterworfen und befriedet hatte,
waren es seine Sohne und Enkel, welche iiber die Generatio-
nen hinweg Herrscher der Insel waren.”

in: Rekishi chiri XI / 1, 1908: 151-152; Higashionna Kanjun: Ry#kyi no
rekishi, (Nihon-rekishi-shinsho), Tekyo 1957: 20-21.

%8 Eine Anspielung an den machtigen, sich im &stlichen Meer erheben-
den Weitbaum der chinesischen Kosmologie. Er markiert den Son-
nenaufgangspunkt und wurde deshalb auch mit Japan gleichgesetzt.
Die Friichte des Maulbeerbaumes dienen den unsterblichen Genien
als Speise.

%* Vgl. Chiizan-seikan, Fasz. I = RSS V: 22.

89 Eine Anspielung auf die traditionelle Haartracht von Okinawa, die
hier bezeichnenderwe’ise auf die Horner von teuflischen Ddmonen
zuniickgefiihrt wird.

S kuei-kuai, . fremd, merkwiirdig; Geister”.
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Bemerkenswert ist, daf es hier die Bewohner Rytikyis sind, die
als nichtmenschliche Damonen geschildert werden, ahnlich de-
nen der Damoneninsel des Hégen-monogatari.

Indem Ryiikyu an die Stelle der barbarischen Damoneninsel
des Hogen-monogatari gesetzt wurde, mufiten die Wesensziige je-
ner ,Nicht-Menschen’ zwangslaufig auch auf die Bewohner der
Ryukyt-Inseln iibergehen.

Auch Tametomos Rolle als Kulturbringer — ein Kulturheros
und Stifter von nahezu mythischer Dimension - lief3 sich auf die-
se Weise hervorheben. Der Held aus Japan war nicht nur physi-
scher Vater des Begriinders der ersten ,wirklichen’ Dynastie des
Landes, sondern in letzter Konsequenz verantwortlich fiir die
Wandlung der Bewohner dieser abgelegenen siidlichen Insein
von dimonenhaften Wesen zu wahren Menschen!

Im Hogen-monogatari werden die Damonen erst durch Tame-
tomo aus ihrer barbarischen, vormenschiichen Seinsweise eriost.
Durch ihren Anschlu8 an Japan, d. h. die Tributpflicht gegentiber
der Insel Hachijo, haben sie Eintritt in den Kreis der kultivierten,
d. h. menschlichen Weit erhalten. Indem die unbestimmte ,Da-
moneninsel’ des Hogen-monogatari durch den konkreten geogra-
hischen Raum Rytikyt ersetzt wurde, konnte diese Sicht des am
Rande der bekannten Welt liegenden damonischen Fremden
auch auf jenen konkreten Raum iibertragen werden. Waren Da-
moneninsel und Okinawa identisch, so muften auch die Bewoh-
ner urspriinglich, d. h. ihrem eigentlichen Wesen nach, Damonen
gewesen sein,

Doch formuliert das Nanpo-bunshii nur eine weit verbreitete
Ansicht, derzufolge die Inseln siidlich Japans generell ,Damo-
nenwelten” und deren Einwohner Menschenfresser seien.

Diese Einschatzung geht offensichtlich auf die kurze Notiz in
einer vergleichsweise alten Quelle zuriick, dem Konjaku-monoga-
tari. Dort heif3t es anldfSlich der Reiseschilderungen des Tendai-
Moénches Enchin (814-891) iiber Rynkya®

»Dieses Land liegt inmitten des Ozeans; es ist ein Land, in
welchem Menschen verspeist werden.”

Bereite daschinesische Annalenwerk Sui-shu berichtete vom Bar-
barenland Liu-ch’iu, wo unter bestimmten Umstanden — nach

62 Konjaku-monogatari XI / 12 = NKBT 24 84.
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Kampfhandlungen — Menschen gefressen wiirden® Es muf je-
doch bezweifelt werden, daf3 der Archipel echten Kannibalismus
oder Kopfjagd je gekannt hat; vielmehr erscheint eine genau ent-
gegengesetzte Interpretation als sinnfallig: Weil Damonen, bzw.
»Teufel” (oni) dem Volksglauben nach per definitionem Men-
schenfresser sind, miissen die Bewohner weit entfernter, unzivi-
lisiert geltender Regionen, die man fiir ,Damonenwelten’ halt,
folgerichtig Menschenfresser sein. Die Macht dieses Vorurteiles
zeigt in aller Klarheit der geschilderte Fall des Ménches Enchin,
der, obgleich er nie einen Fuf auf die Inseln setzte, vom Kanni-
balismus ihrer Bewohner tiberzeugt war.

Yoshida Tdgo vermerkt in seinem Sammelartikel zum Begriff
der , Diamonenwelt-Insel” (Kikai-shima)®*, dag3 dies eine generelle
Bezeichnung der Siidinseln — aus japanischer Sicht — darsteile.

Unter anderem wird als Quelle das Heike-monogatari, die be-
deutendste der japanischen Kriegshistorien, genannt. Dort spielt
eine ,Dimonenwelt-Insel“ eine Rolle als Verbannungsort® Im
Jahre 1177 hatte Taira no Kiyomori seine Gegner Fujiwara no Na-
rissune, Taira no Yasuyori und den Ménch Shunkan auf diese
unwirtliche Insel verbannt. Der Text beschreibt die Insel als einen
schwer zu erreichenden, firchterlichen Ort. Die Bewohner hatten
ein ganzlich anderes Erscheinungsbild, sie seien dunkel und be-
haart wie Ochsen, verstiinden die japanische Sprache nicht, be-
sdBen keine Kleidung, verfiigten nicht tiber Ackerbau und wiir-
den nur die Jagd kennen. Insgesamt glichen sie nicht Menschen.®

Ber genauerer Betrachtung zeigt sich, dafl mit dieser un-
menschlichen Damonenwelt kein weit von den japanischen
Hauptinseln entfernt liegendes Eiland gemeint war, sondern die
nur ca. 40 km siidlich von Satsuma gelegene Insel [wé-jima.® Der

6 Sui-shu, Fasz. 81 / 46 = Textausgabe: Chung-hua shu chii, Beijing o.
J.: 1823.

& Yoshida Togo: Dai-Nihon-chimei-jisho [DNCJ], 7 Bde., Tokyd 1911, Bd.
IL: 1806.

8 Heike-monogatari, Fasz. I / 10 = NKBT 32: 186ff.; vgl. H. Kitagawa
und B, T. Tsuchida (Ubers.): The Tale of the Heike, Toky® 1975: 127ff.

% Heike-monogatari, Fasz. Il / 9 = NKBT 32: 237; vgl. Kitagawa / Tsu-
chida 1975: 190.

67 Vgl. Higashionna Kanjun: ,Tametomo Rytkyi-torai ni tsukite”, in:
Rekishi-chiri, vol. VIII / 4, 1906: 309-314, hier S. 312; DNC]J, Bd. II: 1806
(Art. Iwd-juma”); E. Papinot: Historical and Geographical Dictionary of
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Bereich des Teuflisch-Nichtmenschlichen begann also direkt vor
der ,Haustiire’ des japanischen Hauptlandes.

3.3. Die Dimoneninsel in der japanischen Uberlicferung

Die japanische Volksitberlieferung kennt eine Reihe von Erzih-
lungen, in denen das Motiv der Teufelsinsel erscheint.®® Doch
stellt die Insel der Damonen in diesen Geschichten keinen zen-
tralen Handlungsbestandteil dar, sondern dient lediglich als ein
Handlungselement unter vielen. Mit der Funktion, die die Teu-
felsinsel im Momotard-Marchen und der Tametomo-Sage erfiillt,
1aft sich keine der anderen Versionen, mit Ausnahme der Yuri-
waka-daijin-Erzahlung (vgl. 3.4.1), vergleichen.

Wenden wir uns jedoch zunachst noch einmal dem Tameto-
mo-Stoff in der Version des Hagen-monogatari zu.

Die Schilderung vom Aufenthalt des Tametomo auf der [nsel
der Damonen besteht grofitenteils aus einem Dialog zwischen
dem Helden und den scheufilichen, nichtmenschlichen Bewoh-
nern der Insel - riesigen am ganzen Korper behaarten Kerlen,
deren Schrecklichkeit vom Text in allen Details beschrieben wird.
Doch Tametomo 13t sich nicht einschiichtern und entlockt ihnen
nahezu ethnographische Angaben iiber Lebensweise und Her-
kunft. Darin bezeichnen sie sich als Nachkommen einstmals ech-
ter oni , , Damonen”, welche noch im Besitz der Daimonenschitze
gewesen seien.

Diese Schilderung lafit an Erzahlungen der japanischen Volks-
tiberlieferung denken, in deren Mittelpunkt die abenteuerliche
Reise eines Helden nach einer Damoneninsel steht; deren bekann-
teste ist unsere Geschichte vom Pfirsichjungen ,Momotard”.

Es zeigt sich, dafs Momotaros Uberfahrt nach der Damonenin-
sel dem Muster der ,historischen” Reise des Tametomo folgt.
Missen wir somit aus alledem schlieffen, daf8 die Schilderung
von der Uberfahrt des Tametomo auf die Insel der Damonen

Japan, (Tekyd 1910}, repr. 1982: 222; NKBT 32: 186, Anm. 3, hier wird
auch auf die Bezeichnung Kikai-ga-shima fir die Gesamtheit der Inseln
siidlich Saumas verwiesen.

68 Tekda 1971 fiihrt unter dem Motiv F 743.5 , Island of ogres” die Typen
NT. 301B (Rikitars), 302 (Momotard), 303 (Futari kyodai), 425B (Issun bo-
shi), 725 (Yume-mi kozo) und 974 (Yuriwaka daijin) auf.
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nichts anderes ist, als ein rein , marchenhaftes” Element in den
Uberlieferungen um Tametomo? Eine solche Interpretation, wie
etwa von Wilson vorgebracht® verkennt jedoch nichtnur die Tie-
fe des zugrundeliegenden Problemes, sondern vertauscht auch
Ursache und Wirkung. Nicht das , marchenhafte” Element hat
Eingang in die Sage gefunden, vielmehr sind geglaubte Vorstel-
lungen der historischen Sage ,abgesunken” in den Bereich des
Marchens!

Der Schilderung der Damonenwelt im Hogen-monogatari liegt
die konkrete Vorstellung vom Erscheinungsbild solcher , Teufels-
inseln” zugrunde. Sie zeigt diese als barbarische, im Wortsinne
~~unkultivierte” Regionen. Deren wesentliches Charakteristikum
ist im Fehlen von ,,Kultur”, d. h. dem Anbau von Nafireisfeldern
wie Trockenfeldern gegeben, auch gibt es weder Friichte noch
Seide oder Baumwolle. Die Einwohner kennen weder Netze noch
Boote, weder Vogel-Fallen noch Leim-Schniire, wie es ausdriick-
lich heif}t. Auch sprechen sie fremde, unverstandliche Sprachen.
Damit ist die Damonie des Fremden und, gemessen an den eige-
nen Normen, kulturell Unterentwickelten umrissen. Die japani-
sche Teufelsinsel-Konzeption ist zutiefst ethnozentristisch.

Derartige Vorstellungen finden sich, wie wir sahen, in weiten
Teilender Uberlieferung,_ etwa im Heike-monogatari, das ebenfalls
eine sogenannte ,,Damonenwelt-Insel”, Kikai-ga-shima, deren Be-
wohner in genau jener Manier beschrieben werden, kennt. Nur
handelte es sich in diesem Falle um das kleine Eiland [wo-jima,
das aus der japanischen Geschichte als ein Verbannungsort dhn-
lich den Izu-[Inseln bekannt ist.

Zum Reich bedrohlicher Damonen konnte somit eine jede ab-
gelegene Insel oder Region am Rande der japanischen Welt wer-
den. Deren Damonie war allein durch Fremdheit und, bezogen
auf den ethnozentristischen Standpunkt, ,,Unkultiviertheit” ihrer
Bewohner gegeben. fede abgelegene und fremde Region konnte
somit als potentielle , Teufelswelt”, die es zu ,kultivieren” galt,
erscheinen.

Es war die Aufgabe der Kriegshelden, diese Grenzregionen zu
befrieden, dem japanischen Ganzen ein- und unterzuordnen, und
damit der eigenen der Kultur zu erschlieSen.

5% Wilson 1971: 127.
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3.4. Minamoto no Yoshitsune, der Bezwinger
des Nordens und Ostens

Berithmtester dieser Helden ist ein weiterer Krieger aus dem GCe-
schlecht der Minamoto, dessenidealisierte Vita in mehr als einem
Punkte Parallelen zur Entwicklung des Tametomo aufweist. Es
handelt sich um Minamoto no Yoshitsune (1159-1189), Bezwinger
der Taira und Sieger von Dannoura imJahre 1185, der, ungeachtet
seiner groBen Verdienste, von seinem machtigen Halbbruder,
dem eifersiichtigen Yoritomo, gejagt und schlieflich in den Tod
getrieben wurde.

Mehr noch als die Taten des historischen Yoshitsune blieben
aber die der Sagengestalt in der Uberlieferung lebendig. Bekannt-
lich rankt sich eine Fiille vonGeschichten und mehroder weniger
phantastischen Sagen um den edlen Helden, der, meist in Beglei-
tung des hiinenhaften Benker, die mannigfachsten Abenteuer zu
bestehen hat.”

Im vorliegenden Kontext sind dabei zwei Erzihlungen, bzw.
Zyklen, von besonderem Interesse.

Die eine, enthalten in der Muromachi-zeitlichen Sammlung
Otogizdshi , , Hefte zur unterhaltsamen Gesellschaft”, schildert die
Reise des jugendlichen Yoshitsune nach Chishima, der ,,Damo-
nen-Insel” im Norden.”

Yoshitsune passiert auf seiner Suchreise eine Reihe mysteridser
Eilande - die Inseln der Katzen, Hunde, Kiefern, Bogen etc. - und
betnitt nacheinander die Inseln der Riesen, der Nackten, der Frau-
en und der langlebigen Zwerge. Schliefllich erreicht er Chishima,
das Inselreich des Damonenkonigs Kanehira.

Es gelingt ihm, den Damonenkdnig zu bezwingen und seines
Schatzes - einer militarischen Geheimschrift - zu berauben. Auch
hier liegt also, in hoher kiinstlerischer Gestalnmg, das Moti'v des
Kampfes gegen bedrohliche Insel-Damonen vor. Nur ist es in die-
sem Falle der Norden, der als Region der Damonen herhalten
muf, wihrend der Tametomo des Hogen-monogatari gegen die

70 Eine einfiihlsame und umfassende Schilderung der historischen Per-
son wie auch der Sagengestalt des Minamoto no Yoshitune gibt Ivan
Morris: The Nobility of Failure, Tragic Heroes in the Histor¥ of Japan, Har-
mondsworth 1980: 67-105.

7} Vgl NKBT 38: 102-123, Onzéshi shima watari.
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Déamonen der westlichen Izu-Inseln und der der Okinawa-Sage
gegen die des Siidens zu kimpfen hat.

Die tiefgreifende Parallelitit zwischen den Sagengestalten
Yoshitsune und Tametomo erweist sich auch an einem Zyklus
von Uberlieferungen, die das weitere Schicksal des Yoshitsune
zum Thema haben.

Demnach iiberlebte der Held den feigen Anschlag auf sein Le-
ben, dem der historische Yoshitsune, genau wie Tametomo, nur
durch Selbstimord entgehen konnte. Ein Uberlieferungszweig be-
richtet, er habe sich zum Kurama-Tempel, wo er seine Jugend
verbracht hatte, retten konnen;andere, phantastischere, sehenihn
auf der Flucht in die Mongolei; dort sei er zu niemand anderem
geworden als dem grofien Chingis Khan.”

Die fiir uns aufschlu8reichste Version ist aber diejenige, welche
von der Flucht des Yoshitsune nach Ezo, d. i. Hokkaido, berichtet,
wo er schlielichzum Kulturheros der Ainu geworden sei.”” Laut
Kindaichi’¢ wurde die Legende, Yoshitsune sei zum , Okikirmui”

72 Morris (1980: 101) bemerkt zu dieser Uberlieferung; , This theory, con-
cocted in the late Meiji period, was no doubt related to current Japa-
neseambitions in northern Asia{...] Minamotono Yoshitsune’s name
can be read ,Gengikei’, which is indeed close to ,Genghis Khan’, Un-
fortunately the circumstances that do not fit are somewhat more nu-
merous and persuasive. Still another theory is that Yoshitsune crossed
to China and became the ancestor of the Manchu Dynasty."* Eine Ver-
bindung zwischen Yoshitsune und der Mongolei wird bereits in der
genannten Erzahlung Onzoshi shima watari (s.0.) hergestellt. Hier
tauscht der Held, im Rahmen einer Kriegslist, vor, er sei mit 100.000
Kriegern ausgezogen, um die Mongolei zu unterwerfen. Doch han-
delt es sich in diesem Kontext um eine offene Liige, die der Rettung
des Yoshitsune aus scheinbar auswegloser Lage dient (vgl. NKBT 38:
107).

73 Vgl. u. a. Watanabe Tamotsu: Minamoto no Yoshitsune, Toky51966: 241.

Die politischen Konnotationen dieses Stoffes werden wiederum von

Morris (1980: 370) betont: ,,During the Meiji period, steam engines in

Hokkaido were sometimes named after people who figured in the

legend, and Emperor Meiji himself during his state visit to Sapporo

travelled in a train that was pulled by an engine called ,Yoshitsune'.

Other engines in Hokkaido were called Shizuka’ and ,Benkei’; it is

significant that none was ever named after the successful Yoritomo.”

Kindaichi Kydsuke: Ainu no kenky:i, Tokyd 1925: 307ff.; vgl. Donald

L. Philippi: Songs of Gods, Songs of Humans, The Epic Tradition of the

Ainu, Tokyd 1979: 187.

?
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der Ainu geworden, sogar von so illustren Forschern wie Cham-
berlain und Batchelor weitergetragen. Die friiheste schriftliche
Nachricht von der angeblichen Flucht des Yoshitsune nach Hok-
kaido findet sich laut Watanabe” in einer Miszelle des edozeit-
lichen Gelehrten Arai Hakuseki,”® der auch an der Verbreitung
des Tametomo-Stoffes maBgeblichen Anteil hatte.”

Der Vergleich zwischen Tametomo und Yoshisune zeigt, daf
beide Figuren - als prototypische japanische Helden - die frem-
den, als unkultiviert begriffenen, aufSerhalb der menschlichen
Existenzweise stehenden, damit , ddmonischen” Regionen am
Rande der bekannten japanischen Welt nicht nur bereisten, son-
dern bezwangen und dem japanischen Anspruch auslieferten.
Hokkaidd imx Norden, die [zu-Inseln im Westen, Ryukyu im Si-
den — das waren die der japanischen EinfluBsphire zugerechne-
ten Regionen urspriinglicher Barbarei.

3.4.1. Yuriwaka dmjin

Werden die Abenteuer japanischer Helden auf ,Damoneninseln”
behandelt, darf der Name eines Mannes nicht fehlen, dessen
Schicksal die Uberlieferung ebenfalls mit einer Teufelsinsel in en-
ge Verbindung bringt. Yuriwaka daijin, ,Minister Yuriwaka”, der
als Feldherr die Mongolen abwehrte, aber durch Verrat seiner
Begleiter auf einer einsamen Insel zuriickbleiben muf. Erst nach
langer Zeit findet Yuriwaka wieder zuriick und racht sich an den
Ungetreuen.

Dorson zitiert die Grundversion der Sage, in der von einer
Démoneninsel jedoch nicht die Rede ist. Yuriwaka wird als ein
Krieger vorgestellt, der — wie Tametomo ~ iiber auSerordentliche
Korperkréfte verfiigt. ,,By order of the emperor he was appointed
Governor of Bungo, and went down to Tsukushi (Kyiishii, d.
Verf)todestroy the Mongolian forces which were attacking Japan

7> Watanabe 1966: 214.

78 vgl. Arai Hakuseki (1656-1725): Hakuseki-sensei shukan, Arai-Hakuse-
ki-zenshii [AHZ], Bd. V: 299-301.

77 Vgl. die Behandiung des Tametomo-Stoffes in Hakusekis Werken
Nantoshi (AHZ 1II) und Ryskysi-koku-jiryaku (AHZ 1), die ihrerseits
als Vorbilder fiir spatere Rezipienten dienten; ausfiihrliche Diskus-
sion in Antoni 1983-86.
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at that time.””® Bei seiner Riickkehr landet Yuriwaka auf der be-
sagten kleinen Insel, wo er von den eigenen Begleitern betrogen
wird.

Das Schicksal des Yuriwaka-daijin erfuhr, wie das des Yoshi-
tsune, eine mannigfache literarische Bearbeitung.” In Marchen-
fassungenund Lokalsagen, z. B. von der Insel Iki (Kyash), findet
sich eine bemerkenswerte inhaltliche Differenzierung: Yuriwaka
wird hier nicht gegen die Mongolen ausgesandt, sondern gegen
die Démonen der , Teufelsinsel“! Mit groem Mut und noch gro-
Berer List gelingt es ihm, den Konig der Inseldimonen zu be-
zwingen. Danach aber wird er, wie in den ,historischen” Berich-
ten, von seinen Begleitern betrogen.®

Auch hier also erkennen wir eine konkrete Gleichsetzung der
als bedrohlich empfundenen Fremden (in der Sage die angreifen-
den Mongolen) mitden Teufeln der Damoneninsel Oni-ga-shima.
Und doch fehlt diesem Helden ein wesentliches Element, das
Yoshitsune und Tametomo miteinander vereint: Yuriwaka ist kein

78 Richard Dorson: Folk Legends of Japan, Rutland, Toykd 1979: 154.

7 Die klassische Fassung des Stoffes findet sich in einem Kdwaka-mai-
Tanzspiel mit dem Titel Yuriwaka-daijin. Es stellt ,das Schicksal des
legendaren japanischen Feldherrn dar, der die Invasion der Mongolen
unter Saga-Tenno abwehrte I...]. Nach langen Kampfen gegen die
Ubermacht der zauberkundigen Eindringlinge siegt Yuriwaka und
totet mit Hilfe magischer Schriftzeichen [...] die feindiichen Feldher-
ren. Alser auf der Insel Genkaijima ausruht, lassen ihn seine Vertreter,
die verraterischen Briider Beppu, auf dem Eiland zuriick, um den
Lohn fiir seinen Sieg zu erlangen, und verkiinden der Truppe und in
der Heimat seinen Tod.” (Schneider 1968:78). Zur Frage einer etwai-
gen Beeinflussung dieses Stoffes durch die europaische Uberlieferung
(Odyssee} vgl. Roland Schneider: Kowaka-mai. Sprache und Stil einer mit-
telalterlichen japanischen Rezitationskunst, (MOAG, vol. LI), Hamburg
1968: 108, Anm. 41; Ikeda 1971: 218 (Nr. 974).

% Die grofite Zahl von Mirchen-Versionen des Yuriwaka-Stoffes enthalt
die Saaqunlung NMST (Bde. 4, Nr. 244; 5, Nr. 265; 8, Nr. 191; 20, Nr. 184;
23, Nr. 144; 24, Nr. 45; 25, Nr. 109; 26, Nr. 150; 27, Nr. 333). Hier zeigt
sich eine eindeutige lokale Konzentrierung des Stoffes auf Kyashia, wo
sich auch die meisten Varianten mit einer ,[Damonen-Insel” als Hand-
tungsort finden. Bereits Fritz Rumpf (fapanische Volksmirchen |Die Mar-
chen der Weltliteratur, ed.: Friedrich vonder Leyen], Jena 1938: 208213,
Nr. 77) bringt eine entsprechende Version, in deren direktem Anschlu@
das Momotars-Marchen folgt; vgl. Ikeda-At Nr. 974.
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Kulturheros, der die primitiven Damonenwelten erobert und ihre
Bewohner der eigenen Kultur unterwirft. Im Zentrum seiner Ge-
schichte stehen der Betrug durch die Begleiter und seine spate
Heimkehr. Gleichwohl aber zeigt sich an diesem Fall, wie leicht
die Uberlieferung den Bereich des realen Fremden (Mongolen)
durch die Sphire des Irrealen, Damonischen auszusauschen be-
reit war. Oni-ga-shima, die ,, Teufelsinsel”, konnte somit zum Syn-
onym fiir das Reich auch der einzigen realen Feinde werden, die
Japan je angegriffen hatten: der Mongolen.” Eine so eindeutige
Gleichstellung fremder Eroberer mit den Inseldimonen des Mar-
chens finden wir erst in der Moderne wieder, in derjapanischen
Kriegspropaganda der 30er und 40er Jahre mitihrem Motiv von
Momotards Kampfgegen die europaisch-amerikanischen , Insel-
damonen”.

3.5. Yamato-takeru, der archetypische Eroberer

Doch kehren wir zu den Heldengestalten Tametomo und Yoshi-
tsune zurtick.

Wie sehr deren Verhalten dem ,barbarischen Fremden’ gegen-
liber traditionellen Mustern folgt und keineswegs eine Besonder-
heit der Uberlieferungen um diese beiden Krieger darstellt, zeigt
der Fall eines weiteren Helden, der als Archetypus dieser,,Grenz-
helden”, wie ich sie nennen mochte, begriffen werden kann. Er
fihrt uns endgliltig in mythische Zeiten und Raume und offen-
bart die Tiefe dieses japanischen Handlungsmusters dem Frem-
den gegentiiber.

Es handelt sich um Yamato-takeru, den legendaren Sohn des
ebenso legendéren 12. Tennd Keiko. Auch jener ,erste japanische
Held’ zeichnete sich, den Quellen zufolge, bereits in seiner Ju-
gend, genau wie Tametomo in spaterer Zeit, durch derart enonne
Korperkrafte aus, daf sogar dem eigenen Vater Angstdavon wur-
de. Der Herrscher Keiko fiirchtete seinen Sohn so sehr, daf8 erihn

81 Das Tanzspiel Yuriwaka-daijin bezieht sichjedoch nicht auf die histo-
rischen Mongolen-Invasionen, sondern auf einen angeblich im Jahre
816 wéhrend der Regierung des Saga-Tennd erfolgten Angriff
(Schneider 1968: 78). In der Volksiiberlieferung ist jedoch nur noch
von , den” Mongolen die Rede und impliziert damit eine Anspielung
auf die historischen Ereignisse.
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nach Stiden, bzw. Westen gegen die Kumaso schickte. Mit Hilfe
von Kriegslisten gelang es dem jugendlichen Helden, die Kuma-
so-Hauptlinge zu vernichten*

An den Hof zuriickgekehrt, wurde Yamato-takeru sofort wie-
der ausgesandt, diesmal gegen die Emishi im Norden, bzw.
Osten® Auch hier blieb er siegreich. Erst als er sich voll Unge-
stiim und prahlerischer Verblendung gegen eine Gottheit ge-
wandt hatte,* vollendete sich das Schicksal des Yamato-takeru,
des ., Tapferen von Yamato”.

Auch ein Detail der Uberlieferungen um Yamato-takeru ligt
an den Tametomo-Stoff denken. Wie in der Tametomo-Sage die
Anwesenheit seiner Gemahlin an Bord des Schiffes die Uberfahrt
verhindert, und sie das Schiff deshalb verlassen muf, so ermog-
licht auch Yamato-takerus Gemahlin Oto-tachibana-hime eine si-
chere Uberfahrt des Helden, indem sie das gemeinsame Schiff
wverlafit”: sie opfert sich durch einen Sturz ins Meer!® Eindeuti-
ger noch stellt sich die Parallele in der Bakin’schen Romanfassung
dar: hier opfert sich Shiranui, die Gemahlin Tametomos im Ro-
man, ebenfalls um der sicheren Uberfahrt des Helden willen, in-
dem sie sich selbst in der stiirmischen See ertrankt.*

In der Figur des Yamato-takeru offenbart sich der Archetyp
der japanischen ,Grenzhelden’, die, mit List und Gewalt, die als
barabarisch — damit ,,dimonisch” — angesehenen Grenzregionen
befrieden und der eigenen Kultur unterwerfen.

4. Conclusio

4.1. Tametomo-Sage und Kaiserstaatsideologie

Im Jahre 1940 feierte das kaiserliche Japan den 2600. Jahrestag
des - tatsachlich rein fiktiven — Regierungsantritts Kaiser Jim-
mus’. Anlaglich der Feierlichkeiten wurde auch ein Geschichts-
werk in einer Jubiliumsausgabe neu aufgelegt, das wie kaum
eine andere Schrift den Tenndismus histor'sch zu legitimieren

82 Vgl Kojiki, Keikd = NKBT 1: 206 / 2071
8 Vgl. Kojiki, Keikd = NKBT 1: 210 / 211ff.
8 Vgl. Koji, KeikG = NKBT 1: 218 / 219.
8 Vgl. Kojiki, Keiko = NKBT 1: 214 / 215.
8 Vgl. NKBT 60; 425-434; NKT 20: 77-80.
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trachtete, das Dainihonshi,,Geschichte Grofijapans”, die grofe hi-
storische Gesamtschau der nationalistisch-konfuzianischen Mi-
to-Schule.”

Unter Tokugawa Mitsukuni (1628-1701) begonnen, war der
Hauptteil des Werkes bereits 1715 abgeschlossen; bis zur Vollen-
dung und ersten Drucklegung (1906) vergingen jedoch noch na-
hezu 200 Jahre. Das Werk behandelt die Geschichte Japans von
Jimmu-Tenn® bis zum Ende der Teilung in Nord- und Siidhof im
Jahre 1392 unter dem Blickwinkel eines dezidiert tennogistischen
Geschichtsbildes.

Seinen chinesischen Vorbildem folgend findet sich im Textkor-
pus auch eine Abteilung iiber Japans Beziehungen zu fremden
Volkemn.® Hier werden neben den koreanischen Staaten und chi-
nesischen Dynastien von Sui bis Ming auch weit entfemte Lander
wie Tokuhara (Afghanistan) behandelt. Doch auch die ,Fremd-
volker’ auf japanischem Territorium und der ndheren Region fin-
den bezeichnenderweise Erwdhnung in diesem Abschnitt: Emi-
shi im Norden und Ryiikyi im Siiden.

Von einer Einbeziehung Ryiikyiis in die japanische Nation ist
hier keine Rede; vielmehr zeigt die Beschreibung, daf8 der Archi-
pel als ein blofi abhidngiges, untergeordnetes Gebiet nach dem
Muster der am Rande Chinas gelegenen , Barbarenldnder” gese-
hen wird. Dies zeigt sich gleich zu Beginn des Abschnittes tiber
Rytkyu: als wesentliche Charakteristika werden die — angebliche
— Menschenfresserei seiner Bewohnerund der Beiname ,, Damo-
nenwelt”, kikai, hervorgehoben.”

Solcherart eingestimmt wird der Leser mit einer Sammlung
von Zitaten aus historischen Quellen konfrontiert, welche die
Stidinseln ausnahmslos als barbarische Regionen zeigen, die sich
Japan gegentiber entweder als tributpflichtig oder auch als auf-
standisch zeigen. Selbstverstandlich wird auch wieder - u. a. ba-
sierend auf Genhd-shakusho und Konjaku-monogatari® - von der

% Das Kolophon der Ausgabe enthilt den ausdriicklichen Hinweis, es
handele sich um eine Sonderausgabe anld€lich der 2600-Jahr-Feier-
lichkeiten (Dainihonshi [DNS], Ausgabe: Gendai-suisé-zensha, 12
Bde. Tokyd 193841, hier Bd. 12: 35S).

% DNS, Bd. 5, Fasz. 232-243.

8 DNS, Bd. 5, Fasz. 241: 732.

%0 Konjaku-monogatari X1 / 12 = NKBT 24: 84.
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Reise des Monches Enchin nach China aus dem Jahre 853 (Mon-
toku-Tenno, Ninju 3) berichtet:

,Der Monch Enchin reiste auf dem Schiff des chinesischen
Handlers Ch'in Liang-hui nach T’ang. Auf dem Wege gerie-
ten sie in einen Taifun: sie trieben ab und gelangten nach
Rytikyn. Dort sahen sie in der Ferne zehn Manner an der
Kiiste stehen, die mit Speeren bewaffnet waren. Wegen des
gewaltigen Sturmes sahen sie keinen Ausweg, da sprach Li-
ang-hui voller Jammer: ,Bald werden wir von den Rytkyi
(-Leuten) gefressen werden, was sollen wir nur tun?’ Enchin
betete zu Buddha, und es erhob sich sogleich ein Siidost-
wind; da gelang es ihnen zu entfliehen."”

Bemerkenswert ist, daf8 dieser Bericht —die handelnden Personen
setzen selbst nicht einmal einen Fuf auf die Insel, sondem folgen
in ihrer Wertung nur der eigenen vorgefafiten Meinung - die
Hauptquelle fiir den angeblichen Kannibalismus der Insulaner
darstellt!

Auch in den weiteren Berichten des Dainihonshi wird Ryiikya
in denkbar ungiinstigem Lichte dargestellt. Schliellich aber er-
scheint Tametomo auf der Bildfliche, und es wird der Tameto-
mo-Stoff in der nun , klassischen” Version u. a. des Nanpo-bunshu
ausgebreitet.

Am Dainthonshi erweist sich die eminent politische Funktion
des Tametomo-Stoffes. Hier wird kategorisch festgestellt, dafd zur
japanischen Nation nur gehoren kann, wer abstammungsmaBig
als , Yamato-Japaner” historisch legitimiert ist. Diese Legitima-
tion ergibt sich ausschliefSlich aus der Mythologie. Nur Bereiche,
die von der japanischen Mythologie umfafit, und damit legiti-
miert, werden, gehoren auch in den Kreis des ,eigentlich” Japa-
nischen. Durch die Mythologie werden die Grenzen des ,, Innen”
gegeniiber dem ,, Aufien” festgelegt.

Regionen wie Okinawa, Hokkaidd, die Izu-Inseln und andere,
die, nicht nur geographisch, am Rande dieser ethnozentristischen
Weltsicht liegen, bleiben entweder barbarisch, nicht-menschlich,
d. h.,, damonisch”, oder aber sie werden durch das Wirken japa-
nischer Kultur-Heroen (Tametomo, Yoshitsune, Yamato-takeru)
nachtraglich an diesen Kreis herangefiihrt, ohne jedoch jemals

%1 DNS, Bd. 5, Fasz. 241: 733.
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eine Chance zu erhalten, auch tatsachlich in das Innere der my-
thologisch legitimierten Gemeinschaft einzutreten.

4.2. Momotaro und der ,Geist Japans”

Wie eingangs dargestellt, hat dieses mythologisch-legitimatori-
sche Konzept gerade im modernen Japan eine entscheidende
ideologische Rolle gespielt. Das gesamte Gebaude des japani-
schen kokutai ruhte auf der Idee des japanischen , Familien-Staa-
tes”, der in einer umfassenden und als real aufgefafiten unio my-
stica das gesamte japanische Volk miteinander verband. Die ideo-
logische Quintessenz lautete: Kaiser und Volk sind eins, verbun-
den durch ijhre gemeinsame Herkunft.

Wie eingangs dargelegt, wurden die Maximen dieses im Reli-
giosen basierenden Nationalismus spatestens seit demJahre 1890,
seit Verkiindung des Kaiserlichen Erziehungserlasses, in Schule
(und Militar} im Volk verbreitet. Die Textbiicher des Grundschul-
unterrichtes spielten hier eine entscheidende Rolle. Thnen kam
die Funktion zu, den Kindern anhand didaktisch eindringlicher
Textbeispiele die Grundprinzipien (hongi) japanischer Ethik zu
vermitteln.

Dafl gerade der Geschichte von Momotar6 in diesem Zusam-
menhang eine besondere Bedeutung zukommen mufite, ist damit
erklarbar geworden.

Es zeigt sich, aufgrund der motivgeschichtlichen Analyse, daf3
bei der Zusammenstellung der entsprechenden Marchen-, Sagen-
und Mytheninhalte in Form von Lesestiicken fiir die Textbiicher
tatsachlich ein subtiles ideologisches Netz gekniipft worden war:
Zunachst kamen die Marchen, mit Momotard an prominenter
Stelle, gefolgt von den wichtigsten Stoffen der Sagen- und Myt-
hentradition; schliefllich erscheinen, als Abschluf} dieses Zyklus,
in Band 6 und 7 die Taten des grofien archaischen Helden Yama-
to-takeru. Mit den beiden Figuren Momotard und Yamato-takeru
schlieit sich der Kreis. Wir erkennen, daf Momotar6 in den
Schullesebiichern lediglich die kindlich-naive Form des ureige-
nen japanischen Helden und Eroberers Yamato-takeru darstellt.
Die Kinder, zu Beginn ihrer Schulzeit mit Momotard bekannt ge-
macht —und damit auch zur eigenen Identifikation mit dem kind-
lichen Helden aufgefordert — gelangen am Ende dieses fiir die
propagierte japanische Nationalethik so entscheidenden geisti-
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gen Zyklus bei der Figur des Yamato-takeru an. Es war Yamato-
takeru, der als erster, dem Mythos zufolge, Heimatliebe und das
Lob ,, Yamatos” tiiberschwenglich formulierte. Und er war es, der
als erster gegen die , Fremden” am Rande der bekannten Welt
vorging, ihre Regionen fiir Yamato eroberte und somit zum Ur-
bild des mutigen, heimatliebenden japanischen Kriegers wurde,
der zudem noch dem Kaiserhaus angehorte; wie es schon sein
Name sagt: Yamato-takeru - ,,Der Tapfere von Yamato”.

Unsere Analyse hat gezeigt, daf eine direkte Traditionslinie
von Yamato-takeru iiber Yoshitsune und Tametomo hin zu Mo-
motard fiihrt. Yamato-takeru als mythischer Figur folgen die Sa-
gen-Heroen des Mittelalters Yoshitsune und Tametomo, Momo-
taro schliefSlich ist der kindlich-entschlossene Held des Marchens.
Der Gedanke, daf8 die , Fremden” Teufel seien, unkultiviert und
nicht-menschlich, ist integraler Bestandteil dieses Formenkreises.
Es vermag also nicht zu verwundern, daf} der Stoff um Yamato-
takeruund Momotard gerade im imperialistischen Japan der Mo-
derne (1890-1945) so bereitwillig aufgegriffen wurde.

Wie detailgetreu die Rezeption des historischen Musters bis in
den Bereich der Kriegspropaganda hinein erfolgte, zeigen die von
Dower angefiihrten Beispiele. Die Damonie der Fremden, denen
Momotard begegnet, entspricht exakt den Beschreibungen der
»,Ddmonen-Inseln”, die wir etwa in der Tametomo-Sage kennen-
lernten. Der Momotar6 der Propaganda trifft auf Damonen, die
zum einen durch ihr Auleres (ein Horn auf dem Kopf) und eine
unverstdndliche Sprache gekennzeichnet sind (Englisch} — wir
erinneren uns, daff dieses typische Kennzeichen der ,Xklassi-
schen” Insel-Damonen sind. Zum anderen finden wir, als weite-
res typisches Element der ,Damonen-Welten”, das Merkmal der
kulturellen Unterentwicklung der Bewohner der , Teufelsinsel”.
Im Filmwerdendie Volker Siidostasiens in der Rolle der kulturell
unterentwickelten ,,Damonen” gezeigt, denen jedoch die Sympa-
thie des Zuschauers gilt, da Momotard, in der Funktion des klas-
sischen Kultur-Heroen, die Unzivilisierten befreit und zu wah-
rem Mensch-Sein erhebt. Genau wie Tametomo es mit den Be-
wohnern der ,Damoneninsel” westlich der Izu-Inseln tat. Im
Film sind die Damonen eigentlich bemitleidenswerte Geschopfe,
unterjocht von den européischen, d. h. ,,weilen” Imperialisten,
welche die Rolle des klassischen Damonenkonigs Kanehira in der
Yoshitsune-Sage spielen, Momotards Befreiung der siidostasiati-
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schen Volker vom Joch des Kolonialismus geschieht in Analogie
zur ,Erlésung” Okinawas, Hokkaidds und anderer Grenzregio-
nen aus dem Zustand ddmonischer Nicht-Kultur durch die ar-
chetypischenjapanischen ,Grenzhelden” des Altertums und Mit-
telalters.

Die Einbeziehung weiterer analoger Fille zeigt, daf§ die Funk-
tionalisierung berihmter Heldenfiguren und Motive der japani-
schen Uberlieferung im Rahmen des modernen Nationalismus
nicht von Beliebigkeit und Zufilligkeit gepragt war, sondern ei-
ner klaren ideologischen Absicht folgte: Die historischen Helden
und ihre Taten lieferten das Muster hir die vom Volk in der Ge-
genwart geforderten Leistungen.

Die Helden aus Sage und Geschichte boten somit, verbreitet
durch Schulerziehung, Militir und Kriegspropaganda, perfekte
Identifikathonsmuster und Vorbilder zur Propagierung der staat-
lichen Ideale.

Dem ,reinen” Marchenhelden Momotard kam dabei dle wich-
tige Rolle zu, ganz am Anfang dieser Reihe didaktischer Vorbilder
zu stehen. Momotaré vermittelte bereits den Kleinsten, den
Schulanfangern, subtil die Essenz dessen, was das offizielle Japan
als Ziel der ideologischen Schulung ansah: Mit dem Marchen
vom , Pfirsichjungen” war das Tor zum ,,Japanischen Geist” ge-
Sffnet.
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Yasukuni und der ,, Schlimme Tod”
des Kriegers

In der vorliegenden Arbeit" wird der Versuch unternommen, das
gegenwartig wieder an Aktualitit gewinnende Problem des Ya-
sukuni-Schreines, der Stitte eines umfassenden japanischen
Kriegstotenkultes, vor dem Hintergrund volksreligioser Konzep-
te zu analysieren und damit ein tieferes Verstandnis der geistigen
Konzeption jenes Schreines zu ermdglichen.

1. Einfithrung

Eine jede komplexe menschliche Gesellschaft verfigt iiber spezi-
fische Symbolsysteme, die dem Uneingeweihten, Aulenstehen-
den zunachst unzuganglich sind, ihn somit am Verstehen mag-
licherweise essentieller Aspekte der anderen Kultur hindemn.

Es ist die Aufgabe der sich der Erforschung anderer als der
jeweils eigenen Kultur widmenden Kulturwissenschaften, durch
Erkldren und Ubersetzen ein Verstehen der als fremd empfunde-
nen Phanomene zu ermoglichen. Dabei steht das Ubersetzen von
Sprache, in gesprochener wie auch schriftlich fixierter Form, zu-
nichst im Vordergrund, doch zeigt sich in der Regel, dag das
bloBe Ubertragen der Worte und Satzevondereinenindie andere
Sprache kein Verstehen inmanenter Bedeutungshintergriinde mit
sich bringt. Der Sinn einer Aussage erschliefit sich erst durch die
Kenntnis jener kulturellen Bedingungen, die zur Ausbildung der
genannten Symbolsysteme fiithrten.

Die Bedeutsamkeit derartiger grundsatzlicher Faktoren fiir das
Durchdringen gesellschaftlicher und politischer Vorgénge in an-
deren Kulturraumen zeigte sich erst jingst wieder exemplarisch

! Allen Teilnehmern der Zeitschriften-Lektiire vom Sommersemester
1986 sei fiir ihre aktive Teilnalune an der Ubersetzung des Artikels
.Yasukunishinkd to gakumon” von Shimagawa Masaiji (in: Sekai, 9 /
1985: 19-22) gedankt. Die sich aus dieser Lektiire ergebenden Ver-
standnisprobleme lieferten den Anstof8 zur Abfassung der vorliegen-
den Arbeit.
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an einem zundchst als rein innenpolitisch begriffenen Ereignis in
Japan, dem jedoch iiberraschend groBe Beachtung auch auBer-
halbdes Landes zuteil wurde, und das schlieBlich sogar zu auien-
politischen Verwicklungen mit Japans Nachbarlandern fiihrte.

Gemeint ist die in jiingster Zeit wieder aufgeflammte Diskus-
sion um den Yasukuni-Schrein in Toky®, der nationalen Gedenk-
stitte fiir die japanischen Kriegsgefallenen seit Beginn der Mei-
ji-Restauration. Die Debatte wurde insbesondere von der Frage
bestimmt, ob es dem Premierminister gestattet sei, dem Schrein
in offizieller Funktion einen Besuch abzustatten. Bekanntlich hat-
te Premierminister Nakasone am 15. August 1985, anlétlich des
40. Jahrestages der japanischen Niederlage im Pazifischen Krieg,
dem Schrein einen offiziellen Besuch (kashiMi-sanpai) abgestattet.
Doch fiibrten die anschlieSenden weltweiten Proteste, insbeson-
dere aus China und Stidostasien, zur Absage eines geplanten wei-
teren Besuches am 18. Oktober 1985. Die Japan-Times schreibt in
einem Leitartikel:

»~Prime Minister Yasuhiro Nakasone has been enjoying A-
plus grades in terms of approval ratings in various opinion
polls of late primarily because of his handling of foreign af-
fairs. Yet in his zeal to show respect for those who gave their
lives for a national cause — however misguided - he seems
0 have underestimated foreign policy implications of an of-
ficial visit by the prime minister to the Yasukuni Shrine”?

Die Angelegenheit konnte weltweit nur deshalb ein so groes
Aufsehen erregen, weil der Yasukuni-Schrein als ein scheinbar
leicht faSliches Symbol des ehemaligen japanischen Militarismus
und seiner kokutai-Ideologie® gilt. Doch zeigt die Yasukuni-De-
batte, wie vielschichtig sich das Problem tatsachlich gestaitet.
Der eigentliche Kern der Problematik liegt in der Frage der
religiosen Natur des Schreins begriindet. Da es sich formal un-
zweifelhaft um einen Shintd-Schrein, einen hetligen Ort japani-
scher Religiositit also, handelt, in welchem die groie Zahl der
Kriegsgefallenen als Gottheiten verehrt wird, mutet es zunachst
widersinnig an, daB der religiose Charakter desSchreines weithin

2 Japan-Times, October 23vd, 1985: 16.
3 Zum ideologischen Gehalt des Begriffes kokutai vgl. den Beitrag ,Ko-
kutai - Das Nationalwesen’ als japanische Utopie” in diesem Band.
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negiert wird, und zwar gerade von seiten shintbistischer Kreise,
insbesondere des Dachverbandes der Shinto-Schreine, dem Jin-
ja-honcho. Die politische Kontroverse um den Yasukuni-Schrein
erweist sich somit als direkte Funktion seiner religiosen Dimen-
sion, wirft eine neuerliche Aufwertung des Schreines doch un-
weigerlich die Frage nach einer Rehabilitierung des als areligios
definierten Staats-Shint6 der Vorkriegszeit im allgemeinen und
nach dem Verhﬁtq.is von Religion und Staat im besonderen auf.

Daf3 gerade die religiosen Kreise den areligiosen Charakter ei-
nes der bedeutenden Schreine des Landes postulieren, wiahrend
areligiose Gruppen vehement fiir die religiose Definition des Ya-
sukuni-Schreines eintreten, ist fiir den Beobachter das eigentlich
Verwirrende an dieser Angelegenheit. Hier zeigt sich die Not-
wendigkeit genauer Analyse zur Erhellung der genannten ,,spe-
zifischen Symbolsysteme”. In welch hohem MafSe dies zum Ver-
standnis der Yasukuni-Debatte vonnéten ist, zeigt eine Affére, die
im Herbst 1985, im Gefolge der ,,groen” politischen Yasukuni-
Auseinandersetzung, fiir Aufsehen in Kreisen der japanischen
Wissenschaft sorgte, aulerhalb des Landes jedoch keinerlei Be-
achtung fand.

1.1. ,Yasukuni-Glaube und die Wissenschaft”: eineaktuelle Debatte

In der September-Ausgabe (1985) der Zeitschrift Sekai veroffent-
lichte ein Autor namens Shimagawa Masaji einen Beitrag mit dem
Titel , Yasukuni-Glaube und die Wissenschaft”. Shimagawa schil.
dert darin den Fall eines japanischen Religionshistorikers von der
Kokugakuin-Universitat in Toky6, der, aufgrund einer kritischen
Untersuchung zu den Grundlagen des Yasukuni-Glaubens,
schweren Repressalien von Seiten des genannten Dachverban-
des, Jinja-honchd, sowie der eigenen Universitat ausgesetzt war.
Shimagawa (1985: 19) bemerkt einleitend:

«»In den vergangenen Jahren riefen das Problem des Yasuku-
ni-Schreines und generell das der Trennung von Religion
und Staat ein grofles Interesse hervor; seit dem letzten Jahr
ist nun in bezug auf dieses Problem von Kreisen der Shint6-
Schreine der Versuch einer universitiren Einmischung un-
ternommen worden; iiber dieses Ereignis, das man wohl den
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Zwischenfall der ,Storung von Wissenschaft und (freier) Re-
de’ nennen muf, ist jedoch kaum etwas bekannt geworden.”

Besagter Religionshistoriker hatte eine Abhandlung zum Thema
publiziert, deren Inhalt vom Jinja-honché als ,,ungewdhnlich” be-
zeichnet worden war. Der Verband erhob férmlichen Protest bei
der Universitat; von seiten der Universitat wurde daraufhin das
Verhalten des Wissenschaftlers als fehlerhaft bezeichnet ,,und
dem Jinja-honcho gegentiber eine Bitte um Entschuldigung aus-

Der Protest entziindete sich am Thema der Arbeit, die sich
»vom Standpunkt des Shint6 als Religion dem Wesen des Yasu-
kuni-Glaubens zu ndahemn” trachtet. ,Der Verfasser”, so fithrt Shi-
magawa weiter aus, , kritisiert den haufigen Gebrauch des Aus-
drucks sukei, , Wertschatzung”, anstelle von shinkg, ,,Glaube”, in
bezug auf Yasukuni (a.a.0.). Der Versuch, durch eine entspre-
chende Wortwahl den Schrein aufierhalb der Religion zu stellen,
offenbare das Antlitz des staatsshintdistischen Zeitalters. Im
Staats-Shinto der Vorkriegszeit, demzufolge die Schreine ledig-
lich einen areligiosen Staatskult zu vollziehen hatten, mit beam-
teten Priestern als Zeremonienmeistern, herrschte der Stand-
punkt, ,,daf8 das Staatsvolk die Pflicht habe, dem nicht zur Reli-
gion gehdrigen Yasukuni-Schrein ,,Hochachtung”, suket, zu zol-
len”. In der Wortwahl zeigt sich somit auf das subtilste der welt-
anschauliche Hintergrund des Gesagten. Shimagawa sieht den
Protest des Jinja-honché gegen die religidse Definition der Yasu-
kuni-Gotter als Teil einer Kampagne zur Verstaatlichung des Ya-
sukuni-Schreines:

~Das Honché hat, beginnend mit den Erfolgen bei der Wie-
dereinfiihrung des Reichsgriindungstages und der Gesetzes-
novelle zur Jahreszihlung nach Regierungsdevisen (gengo)’,

4 Shimagawa Masaiji: , Yasukuni-shinkd to gakumon”, in: Sekai, 9, 1985:
19-22, hier S. 19.

5 Der ,Reichsgriindungstag” (kenkokukinen no hi) bezieht sich auf die
mythische ,Reichsgriindung” durch Iwarebiko, den ,ersten mensch-
lichen” Kaiser Japans; obwohl der Geschichtswissenschaft das Fiktive
des Ereignisses und insbesondere des Datums (umgerechnet 660 v.
Chr} seit langem bekannt ist, wurde dieser Feiertag, dem im Vor-
kriegsjapan seit der Meiji-Zeit eine hohe ideologische Bedeutung zu-
kam, auch nach dem Kriege wieder eingerichtet. Ein dhnlicher ideo-
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der Bewegung, die eine Wiederbelebung des Kaiserglaubens
und Staats-Shinto anstrebt, seine Unterstiitzung zukommen
lassen. Von dieser Bewegung wird als Kernpunkt des Inter-
esses die Verstaatlichung des Yasukuni-Schreines als Aus-
druck der Wertschitzung des Staates verfolgt.”®

Die weiteren Details der Affare, in deren Verlauf dem betroffenen
Wissenschaftler das Recht zur Durchfiihrung von Lehrveranstal-
tungen abgesprochen und die in diesen Veranstaltungen erwor-
benen Punkteeinheiten nicht mehr far die AbschluSzeugnisse der
Studierenden angerechnet wurden, sollen uns hier weniger in-
teressieren als die Tatsache an sich, daf eine religidse Interpreta-
tion der Yasukuni-Gotter in der gegenwartigen Situation derar-
tige Folgen zeitigen kann, Als letztes Ziel der Kampagne sieht
Shimagawa die beabsichtigte Verstaatlichung aller Schreine; in
dieser ,,Dominotheorie” kommt dem Yasukuni-Schrein die Funk-
tion des die Kettenreaktion ausldsenden ersten Steines zu. Indem
das religiose Zeremoniell des Schreines zum ,,Brauch”, shizzoku,
deklariert wird, entfalte sich neuerlich eine Debatte um dessen
areligiosen Charakter. ,,Als Folgerung daraus ergeben sich die
offiziellen Schreinbesuche und schliellich eine Verstaatlichung
des Yasukuni-Schreines. Deshalb wird die Argumentation zur
Verstaatlichung des Yasukuni-Schreines wohl zur Rechtfertigung
einer Verstaatlichung aller Schreine herangezogen werden.”’
Das ,, Yasukuni-Problem” erweist sich somit als Brennpunkt
einer gesellschaftspolitischen Kontroverse, die, ausgehend von
der Frage nach dem Verhailtnis von Staat und Religion im gegen-
wirtigen Japan, die Grundlagen des nationalen Selbstverstand-
nisses in Frage stellt. Es zeigte sich, dafl die Wurzel des Problems
in der religiésen Dimension, der Gotteskonzeption des Yasuku-

logischer Stellenwert kommt der Jahreszahlung nach Regierungsde-
visen, bzw. Herrschaftsepochen zu; sie wurde am 6.6.1979 wieder ge-
setzlich verbindlich eingefiihit. Eine Diskussion der Gesamtproble-
matik liefert Ernst Lokowandt: Zum Verhiltnis von Staat und Shinté im
heutigen Japan — Eine Materialsammlung (Studies in Oriental Religions,
vol. 6), Wiesbaden 1981: 15-17, 153-172 (Materialsammlung zum
Problem des Reichsgriindungstages).

6 Shimagawa 1985: 20.

7 Shimagawa 1985: 22.
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ni-Schreines, begriindet liegt. An diesem Punkt hat folglichauch
die weitere Analyse anzusetzen.

2. Die religidse Dimension

2.1. Die Gottheiten des Yasukuni-Schreines

Die Geschichte sowie rechtliche und politische Stellung des Yasu-
kuni-Schreines werden in einer Reihe von Untersuchungen und
Materialsammlungen behandelt, von denen aus neuerer Zeit die
Monographien von Murakami Shigeyoshi (1974), Oe Shinobu
(1984)° und Emnst Lokowandt (1978 und 1981) zu nennen sind. Ins-
besondere die von Lokowandt im Jahr 1981 vorgelegte Material-
sammlung Zum Verhiltnis von Staat und ShintG im heutigen Japan
fiihrtin einem eigenen Kapitelinden ,Streit um die Uberfithrung
des Yasukuni-jinja in staatliche Trdgerschaft” ein (Lokowandt
1981: 173-198). Lokowandt (1981: 21} bemerkt in inhaltlicher
Ubereinstimmung mit der angefithrten Feststellung Shimagawas:

,Dennoch diirfte dieser besonders hohe Symbolwert (des Ya-
sukuni-Schreines, d. Verf.) noch nicht der wichtigste Grund
fiir den auflergewohnlich starken Widerstand gegen alle Ver-
staatlichungsplane sein. Wichtiger noch ist es, daf$ mit einer
Verstaatlichung des Yasukuni-jinja eine entscheidende Bre-
sche in das gegenwirtige System der Trennung von Staat
und Religion geschlagen, daf} ein Wiederaufleben des Staats-
Shinté dann nur noch eine Frage der Zeit ware. Aus Gleich-
heitsgritnden miiite der Staat dann auch alle iibrigen Schrei-
ne iibernehmen, man wiare wieder beim Staats-Shinto der
Vorkriegszeit.”

Wesentliches Merkmal des nach dem Kriege als ,,Staats-Shinta“
bezeichneten ideologischen Systems war die offizielle Negierung
eines religiosen Charakters des Shintd und seiner lediglich als
,Brauche” verstandenen Riten. Damit war die Moglichkeit gege-
ben, den Shinté zum verbindlichen Staatskult im Sinne der koku-
tai-Ideologie mit dem Tennd im Zentrum zu erklaren, wahrend
Fragen der Religionsfreiheit formal nicht berithrt zu werden

8 Vgl. Murakami Shigeyoshi: Irei to shokon — Yasukuni no shiso, Tokyd
1974 und Oe Shinobu: Yasukuni-jinja, Tokyo 1984.
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brauchten. Die Briichigkeit, ja Absurditét dieser Konstruktion
zeigt sich besonders anschaulich am Beispiel des Yasukuni-
Schreines. Urspriinglich gegriindet unter dem Namen Shakonsha
»Schrein zum Herbeirufen der Totengeister” in Kyato fiir die seit
1853 in den Wirren der letzten Jahre des Shogunates auf der kai-
serlichen Seite Gefallenen, wurde der direkte Vorlaufer des
Schreines im Jahre 1875 endgtiltig nach Tokyo6 verlegt und am 4.
Juni 1879, auf Weisung des Meiji-Tenno hin, in Yasukuni-jinja um-
benannt” Zur Bedeutung dieses neuen Namens heifit es in einem
an die Adresse der im Schrein verehrten Toten gerichteten Erlaf3
Kaiser Meijis:
»Treuen, aufrechten und ergebenen Herzens seid Thr, Eures
Heimes nicht gedenkend, das Leben opfernd, ein jeder da-
hingegangen. Auf diesen grofien und hohen Heldentaten
griindend, ist unser Grofles Kaiserreich als ein friedliches
Reich zu regieren; deshalb haben Wir (diesen Schrein) in Ya-
sukuni-Schrein, ,Schrein des friedlichen Landes” umbe-
nannt und zu einem Reichsschrein der Sonderklasse (bekka-
kukanpeisha) bestimmt. Wir geloben, Opfer von Papier und
Seide (mitegura) sowie Gliickwiinsche darzubringenund von
jetzt an bis in alle Ewigkeit ohne Unterlafs Euch zu vereh-
ren.”?

Wahrend die urspriingliche Bezeichnung als Shokonsha einen er-
kennbaren Bezug zu essentiellen Aspekten der japanischen Reli-
giositat aufweist - dem periodischen Einladen, Bewirten und an-
schlieBenden Fortschicken von Gottheiten und Ahnen, wie es be-
sonders klar im Brauchtum des jahrlichen Ahnenfestes O-bon zu-
tage tritt — verbleiben die Motive fiir die Umbenennung in Yasu-
kuni, trotz des Erlasses des Meiji-Tennd, weitgehend im Dunkeln.
Laut Murakami (1974: 110) greift der Name einen Begriff des chi-
nesischen Klassikers Ch’un-ch’iu (Tso-chuan) auf, in dem das Ze1-
chenkompositum tatsdchlich zweimal in der Bedeutung ,,Friede,

9 Vgl. Dokument in Murakami Shigeyoshi: Irei to shokon ~ Yasukuni no
shiso, Tokyo 1974: 107; s. D 94 in Emst Lokowandt: Die rechtliche Ent-
wicklung des Staats-Shintd in der ersten Hilfte der Meiji-Zeit (1868-1890).
Wiesbaden 1978: 328f., D 94; Kawada Haruo: Jinja-shinto no joshiki,
Kyoto 1982: 66ff.

10 Zit. Murakami 1974: 109; vgl. Yasukuni-jinja-musho (Hg.): Yasukuni-
jinja, Tokyd 1975: 1.
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Ruhe des Staates”, , Friedlichkeit des Staates” erscheint.! Doch
liegt gerade hier ein wesentlicher Problempunktverborgen. Wenn
tatsachlich die Ansicht existiert, durch den Schrein werde das
Land in einen Zustand der , Ruhe” versetzt, so stellt sich die Fra-
ge. durch welche Gefahr die ,Ruhe” als bedroht anzusehen sei.
Sind es tatsachlich nur dieinneren und aufleren Feinde, zu deren
Abwebhr die vergottlichten Heldenseelen (erryo) als gokoku no kamt,
,Gottheiten zum Schutzdes Landes”, wirken, wie es die orthodo-
xe Interpretation postuliert'’; oder geht méglicherweise auch von
anderer Seite, etwa den Totenseelen selbst, eine potentielle Gefahr
aus, wie es neuere Untersuchungen nahelegen?

Diesen Fragen werden wir uns insbesondere zu widmen ha-
ben. Mit der Etablierung des nationalen Yasukuni-Schreines in
Toky6 und der Gokoku-jinja, der , Schreine zum Schutz des Lan-
des” in den einzelnen Provinzen“, war ein System des Kriegsto-
tenkultes geschaffen, das, mit dem Yasukuni-Schrein im Zen-
trum, in allen nachfolgenden Kriegszeiten seit der Meiji-Ara Be-
stand hatte. Zur Génze in der Diktion der Zeit verfangen, bemerkt
Kurt Meissner im Jahre 1939 in einem , Der Shintoismus als Quel-
le des japanischen Volkscharakters und Nationalge:'stes” betitel-
ten Beitrag:

,Hat der Japaner etwas fiir die engere Heimat getan, so wird
er mit Stolz vor den Dorf-Schrein treten, Zieht der Japaner
inden Krieg, so wird er leichter auf dem Schlachtfeld sterben,
wenn er daran denkt, mit welcher Ehrfurcht seine Nachkom-
men den fiir Kaiser und Vaterland gefallenen Vorfahren eh-
ren werden. Er wird sich leichter opfern, weil er wei}, dat3

1 Vgl. Ch'un-ch’iu, Tso-chuan, Buch 5, Herzog Hsi (He), 23. Jahr und 27.
Jahr = James Legge: The Ch'un Tsew with the Tso Chuen, {The Chinese
Classics, vol. V.), Shanghai 1935, repr. 1983: 184 u. 200.

12 Vgl. u. a. Shimonaka Yasaburé (Hg.): Shintd-daijiten, Tokyo 193740,
Bd. 3: 363.

3 In Analogie zum Yasukuni-jinja als nationalem Totengedenkschrein
werden in den einzelnen Prafekturen die Kriegstoten in den soge-
nannten Gokoku-Schreinen verehrt. Diese Kategorie von Schreinen
ging aus den regionalen Shokonsha durch Umbenennung im Jahre
1939 hervor; heute existieren 52 dieser Schreine (Okada Yoneo: finja,
(Nihonshi shohyakka), Tokyo 1982: 161): vgl. Lokowandt 1978: 96,
Anm. 351; Kawada 1982: 68.
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er im Yasukuni-Schrein in Tokyo vom ganzen Volk und sogar
vom Kaiser hochstpersonlich Ehrung geniefien wird.”™*

Der Aspekt der, Ehrung” - Meissners Ausdrucksweisebleibt hier
bemerkenswert unklar und bewegt sich damit innerhalbdes da-
maligen ,,areligiésen” Sprachgebrauches in Japan - durch den
Kaiser selbst war von hochster Bedeutung. Indem ein jeder der
fiir den Kaiser Gefallenen, vollkommen unabhingig von seinem
vorherigen Stand und Lebenswandel, als ,, vergéttlichte Helden-
seele” Eingang in das Pantheon des Yasukuni-Schreines fand',
war fiir den jeweiligen Soldaten wie auch die Familien der Hin-
terbliebenen der Umstand, dafl der Tennd selbst einem Mitglied
der eigenen Familie Verehrung zollte, ein Quell tief empfundenen
Stolzes. Gerade die Aufhebung aller sozialer Schranken und Hier-
archien im Reich der ,vergottlichten Heldenseelen”, die Tatsache,
daf$ alle Gefallenen dort Einla8 finden wiirden - als Nachkom-
men géttlicher Ahnen im Sinne der radikalen Kokugaku-Ideologie,
derzufolge alle Japaner gottlicher Herkunft sind — wirkte als An-
sporn auf die Kampfmoral der Truppen; dies kommt in der ste-
henden Redewendung der ausziehenden Soldaten zum Aus-
druck, man trife sich nach der Schlacht in Kudan - dem Distrikt
Tokyos, in welchem der Schrein liegt —-wieder. Als wie wesentlich
dieser egalitire Aspekt sogar bei den fanatischsten der Kampfer
des Pazifischen Krieges angesehen wurde, zeigt eine Reihe von

14 Kurt Meissner: Der Shintoismus als Quelle des japanischen Volkscharak-
ters und Nationalgeistes, MOAG, Bd. 28 / I), Tokyo 1939: 5.

15 D.C. Holtom (Modern Japan and Shinté Nationalism, New York 1963: 5)
diskutiert zur Illustration dieses Sachverhaltes den Fall eines liberalen
Professors, der, angeregt durch eine hausliche Diskussion, im Jahre
1938 offentlich die Frage stellte, ob ein bekanntermaflen schlechter
Mensch von iiblem Charakter ebenfalls Eingang in den Yasukuni-
Schrein finden konne. Von offizieller Seite wurde er dafiir angegrif-
fen. ,He was accused of having insulted the national structure and
of having heaped indignity on the sacred spirits of the warrior dead
and the holy cause in which they had given their lives |....] The sacred
quality of the divine emperor attaches to a Japanese war. All the wars
of Japan are holy since they are under the supreme command of an
emperor who can do nothing wrong. [...] No matter how much of a
wrongdoer, no matter how evil, a Japanese subject may have been,
when once he has taken his stand on the field of battle, all his past
sins are entirely atoned for and they become as nothing’.”
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»Yasukuni-Witzen” aus Kreisen der Kamikaze-Flieger, die sich
an der Vorstellung ergotzten, daf$ ihr derzeitiger Commodore,
aufgrund eines erst spater erlangten Heldentodes, in Yasukuni
moglicherweise nur als Adjutant oder Diener in Erscheinung tre-
ten konnte." In einem von Tsurumi Kazuko zitierten Tagebuch-
eintrag wird die kritische Stimme eines ,,student-soldier” ange-
fiihrt, die nicht nur Auskunft iiber dessen eigene skeptische Hal-
tung gibt, sondem weit mehr noch iiber die allgemeine Grund-
stimmung:

»Soldiers believe with extreme naivité that they are heroes
in the defense of their country. They are proud to be the
saviors of their fatherland. That is an easy sentimentalism.
But that is the anchorage of their emotion [...I. Moreover,
should they deny this belief, they would have nothing left
to sustain them in their hardships.”"”

Das Kokutai no hongi schliefilich, die programmatische Schrift der
Kaiserstaatsideologie, bemerkt unmifiverstandlich zu diesem
Punkt:

Der Tennd geruht), diejenigen loyalen Untertanen, welche
sich seit der Restauration fiir die Angelegenheiten des Rei-
ches geopfert haben, unbesehen ihres Standes und Berufes,
in Wiirdigung ihrer Verdienste, als Gottheiten im Yasukuni-
Schrein anzubeten.”™

Es bedarf keiner sophistischen Spekulationen, um festzustellen,
dafd mit der Kriegstotenverehrung durch die Person des Kaisers
auch die Intention einer Starkung des dynastischen Gedankens
einherging, Die im Volksglauben begriindete Ansicht, daB ein
verstorbenes Familienmitglied zum Beschiitzer der Familie wer-
den konne", wurde somit in den staatlichen Rahmen {ibertragen,
der Ideologie vom Familienstaat folgend, wonach die Prinzipien

16 Vgl. Ivan Morris: The Nobilitiy of Failure — Tragic Heroes in the History
of Japan, Harmondsworth 1975 (1980): 318, 454.

17 K. Tsurumi: Social Change and the Individual - Japan before and after dcfaat
in world war II, Princeton 1970: 125.

18 Mombush6 (Hg.): Kokutai no hongi, 1937: 31; vgl. J.O. Gauntlett und
R.K. Hall: Kokutai no Hongi - cardinal Principles of the National Entity
of Japan, Cambr. Mass. 1949: 77.

19 Vgl. Yanagita Kunio: Tamashii no yukue, (Yanagita-Kunio-zenshi, Bd.
15), Tokyo 1963: 561; Tsurumi 1970: 125.
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von Loyalitét {ck#) und kindlicher Pietat (ko) die Grundlagen so-
wohl der Familie als auch des Staates darstellten.®® So wie der
einzelne Verstorbene die Familie beschiitzen kann, so sollte es die
Gesamtheit der fiir den Staat Gefallenen auch fiir diesen konnen.
Es ist offensichtlich, daf hier religiose, dem Volksglauben ent-
springende Geflihle in den Dienst des Staates gestellt wurden.
Mit dem Verzicht des Tenno auf den Status eigener Gottlichkeit,
erklart in der bertihmten Neujahrsansprache vom 1. Januar 1946,
und der sogenannten Shinto-Direktive der amerikanischen Be-
satzungsadministration war die Abschaffung des Staats-Shinto
besiegelt: Artikel 20 der Nachkriegsverfassung vom 9. November
1946 bestimmt eine strikte Trennung von Religion und Staat’’,
der auch der Yasukuni-Schrein, nunmehr zu einer ,,Religionsge-
sellschaft” (shikyo-hdjin) geworden, unterworfen ist. Eine neuer-
liche Verstaatlichung des Schreines liefle sich somit nur tiber den
Umweg einer Negierung seiner religiosen Natur erreichen. In ei-
ner von Lokowandt zitierten Streitschrift des Jinja-honch®, ver-
offentlicht unter der Uberschrift ,, UJbernehmt den Yasukuni-jinja
in staatliche Tragerschaft!”, wird zur Untermauerung der Argu-
mentation auf die Verhaltnisse in anderen Landern verwiesen:

~Auf der ganzen Welt, wo auch immer, gibt es kein Land,
das den Kriegsgefallenen nicht Ehrfurcht ausdriickte. Wohin
man auch geht, wird das Grab des Unbekannten Soldaten in
staatlicher Verantwortung gewissenhaft gepflegt und wer-
den (in staatlicher Verantwortung) ehrerbietige Zeremonien
durchgefithrt. Nach der Logik dieser Gegenmeinung miifiten

2 Die Vermischung der urspriinglich konfuzianischen Tugenden chu
und ko mit der Gotterland-Konzeption der shintdistischen National-
philologie findet ihren ersten pragnanten Ausdruck im System der
Mito-Schule (vgl. den Beitrag ,,Kokutai - Das ,Nationalwesen’ als ja-
panische Utopie” in diesem Band).

Artikel 20: ,Jedermann ist die Freiheit des religi#sen Bekenntnisses
gewahrleistet. Keine religiose Gemeinschaft darf vem Staat mit Son-
derrechten ausgestattet werden oder politische Macht ausiiben. Nie-
mand darf gezwungen werden, an religiosen Handlungen, Festen,
Feiern oder Veranstaltungen teilzunehmen. Der Staat und seine Or-
gane haben sich der religi#sen Erziehung und jeder anderen Art re-
ligidser Betatigung zu enthalten.” (Zit. Withelm R&hl: Die japanische
Verfassung, [DieStaatsverfassungen der Welt, Bd. 4], Frankfurt, Berlin
1963: 91).

2
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doch wohl alle Linder auf der ganzen Welt, allesamt und
ohne Ausnahme, militaristisch sein. Ein dummes Argument
von seltener Unlogik.”%?

Diese Argumentation steht in direkter Nachfolge des Denkens
der Vorkriegszeit. Im Jahre 1938 verwies etwa Anesaki Masaharu
im Zusammenhang mit dem Yasukuni-Schrein und dem Meiji-
jingti auf das Grab des Unbekannten Soldaten in Paris und das
Lincoln Memorial in Washington®. Doch verwischen diese
zweckgerichteten, rein politisch motivierten Behauptungen den
grundlegenden Unterschied zwischen einer reinen Totengedenk-
stitte einerseits und einem religiésen Ort der vergottlichten Ge-
fallenen, dessen Existenz den , Frieden” und die,,Ruhe” des Lan-
des sichern soll.

2.2. Historische Paraflelen

Der Yasukuni-Schrein ist, als meijizeitliche Griindung, zunachst
aus der Weltanschauung jener Epoche heraus zu verstehen. Ein
Merkmal der geistigen Grundhaltung dieser Zeit stellte die kon-
sequente Ablehnung alles Buddhistischen dar. Somit vermag es
nichtzu verwundern, daff im Zusammenhang mit dem Yasukuni-
Schrein ein Aspekt kaum Beachtung findet, der gleichwohl, im
Sinne einer historisch-vergleichenden Betrachtung, tieferen Auf-
schluf$ iiber die geistigen Grundlagen des Schreines zu liefern
vermag,

Im zitierten Erlaf8 Meiji-Tennds zur Namengebung heifit es
u. a.,, der Schrein sei gegriindet worden, damit das Reich ein
»iriedliches Land” werde. In diesem Kompositum findet nicht
das Zeichen %, sondern das Zeichen % Verwendung.

22 Der hier im Auszug wiedergegebene , Aufruf des Jinja-honchd zur
Verstaatlichung des Yasukuni-jinja” (zit. Lokowandt 1981: 193-197)
beginnt mit der programmatischen Feststellung; ,,Der Yasukuni-jinja
in Tokyo Kudan, in dem mehr als 2.400.000 Seelen derer verehrt wer-
den, die ihr Leben fiirihr Vaterland geopfert haben, ist das wichtigste
Heiligtum des japanischen Volkes” {ebd., S. 193). Dies zeigt den au-
Rerordentlich hohen Stellenwert, der dem Yasukuni-Schrein in der
gesamten Shintd-Debatte zukommt.

23 Vel. Holtom 1963: 48.
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Murakami (1974: 110) widmet sich kurz diesem Problem und
bemerkt, die Wahl des Zeichenkompositums BE verweise
wohl auf den konfuzianischen Aspekt der Shinto-Schule — auf-
grund der Parallelen im Ch'un-ch’iu (s.0.) — , andererseits weise
das Kompositum %6 jap. yasukuni, sinojap. ankoku zu lesen,
eine buddhistische Farbung auf, da diese Zeichen in Tempelna-
men des Mittelalters erscheinen. Aus diesem Grunde hitte sich
die Wahl der Zeichen fiir den Yasukuni-Schrein der Meiji-Zeit
verboten. :

Doch bietet dem unvoreingenommenen historischen Beobach-
ter gerade der hier angesprochene Bereich eine historische Par-
allele, die, obgleich nicht im geistigen Kontext des Shintd, son-
dern des Zen-Buddhismus angesiedelt, einen wertvollen Beitrag
zum Verstandnis des neuzeitlichen Yasukuni-Problemes leisten
kann.

Es handelt sich um die sogenannten ,, Tempel fur ein friedliches
Land”, Ankokuji, die im frithen 14. Jahrhundert vom ersten Ashi-
kaga-Shogun Takauji und seinem Bruder Tadayoshi auf Anraten
des Rinzai-Zen-Meisters Muso (Soseki) Kokushi in den ,,66 Pro-
vinzen und 2 Inseln des Reiches” gegriindet wurden. Dabei han-
delte es sich jedoch nicht in jedem Falle um eine echte Neugriin-
dung, vielmehr wurden bestehende Tempel umbenannt und in
das System einbezogen. Es heifit, der Kumeta-Tempel von Izumi
sei im Jahre 1338 zum ersten Ankokuji des Landes erklart wor-
den®, seit 1345 folgten daraufhin ensprechende Einrichtungen
im ganzen Land.

Mit der Griindung der Ankokuji, bzw. Umbenennung beste-
hender méchtiger Zen-Tempel in den Provinzen, ging die Er-
richtung von sogenannten Rish6td-Stupas einher, die vornehm-
lich im Bereich bereits bestehender Tendai-, Shingon- und Ri-
tsu-Tempel eingerichtet wurden. Die Motive fir dieses Verfah-
ren liegen auf der Hand: Es sollte die Vormacht des Rinzai-Zen
gegeniiber den anderen buddhistischen Schulen des Landes
hergestellt und gesichert werden; dariiberhinaus gaben die von
den regionalen Aufsichtsbeamten (shugo) des Ashikaga-bakufu
verwalteten Ankokuji die Maglichkeit einer Etablierung der

24 Andererseits soll der erste dieser Tempel in der Provinz Omi gegriin-
det worden sein; vgl. Dai-Nihon-hyakka-jiten, Tekyd 1967-71, Bd. 1:
,Ankokuji”.
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Ashikaga-Hegemonie liber das ganze Reich. Doch erwies sich
das System auf Dauer als nicht tragfahig. Mit dem Tode Ashi-
kaga Takaujis fiel auch das System der Ankokuji der Auflosung
anheim und wurde endgiiltig durch das sogenannte Gozan-Sy-
stem der Tempelorganisation ersetzt.” Heute sind die genaue
Anzahl und Identitit der ehemaligen Ankoku-Tempel nicht
mehr in jedem Falle zu kliren *

Der politische Aspekt der Tempelgriindungen scheint ganzlich
dominierend. Eine neue Macht sucht ihre Hegemonie liber das
Land zu errichten und bedient sich dabei eines genehmen geisti-
gen Systems.” Von besonderem Interesse im Zusammenhang mit
der Yasukuni-Debatte wird der Bereich der Ankokuji jedoch, ab-
gesehen von einer gewissen Parallele im Bereich der geschilder-
ten Herrschaftsstabilisierung, aufgrund der geistigen Intentio-
nen, die zu ihrer Grilndung fihrten.

Hier zeigt sich eine direkte, iiber die reine Namensverwandt-
schaft hinausgehende Parallele zum System von Yasukuni- und
Gokoku-Schreinen der Neuzeit, wurden doch auch die Ankokuji
fiir das Seelenheil von Geistern der in kriegerischen Auseinan-
dersetzungen Gefallenen gegriindet, konkret fiir die seit der Ara
Genko (1331-1333) im Verlauf der Vernichtung des ersten bakufu
und der,,Verschworung” des Go-Daigo-Tennd gegen das Regime
der HojoGetoteten.”®Sansom bemerkt zu den Motiven Ashikaga
Takauijis:

~He wanted %o have in every province an emblem of the
spread of his influence over all Japan. But also he hoped to
create good feeling by his pious enterprise, which was meant

%5 Fine umfassende Einfiihrung in die Problematik liefert Imaeda Ai-
shin: Zen-shu no rekishi, Tokyd 1962: 72-79; vgl. auch A. und D. Matsu-
naga: Foundation of Japanese Buddhism, 2 Bde., L.A., Tokyd 1974-76,
Bd. 11: 223-227; vgl. T. Akamatsu und P. Yampolsky: ,Muromachi Zen
and the Gozan System”, in: LW. Hall, T. Toyoda: Japan in the Muro-
machi Age. Berkeley 1977: 313-329.

3 Eine Liste aller Ankokuji, soweit heute noch rekonstiuierbar, findet
sich in Imaeda 1962: 76-78.

27 ygl. Akamatsu / Yampolsky 1977: 314.

% Vgl. Imaeda 1962: 74; Akamatsu / Yampolsky 1977: 314; Matsunaga
1974-76, II: 226; Oscar Benl: ,Muso Kokushi (1275-1351), ein japani-
scher Zen-Meister”, in: Oriens Extremus, 2. |g. , 1955: 86-108, hier S.
90.
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o comfort the spirits of those who had perished in his cam-
paigns, both friends and foes."”

Es lassen sich vom Standpunkt des historischen Vergleiches kaum
groBere Gegensitze denken als die zwischen den genannten bei-
den Bereichen. Ashikaga Takauji und der von ihm eingesetzte
Nordhof der Nanboku-Ara gelten der tennoéistischen Geschichts-
schreibung bereits seit dem Jinnoshotoki des Kitabatake Chikafusa
(1293-1354) und endgiiltig seit dem Dainihonshi der Mito-Schule,
auf deren historischer Sicht die Meiji-Restauration griindete, als
negative Grofien der japanischen Geschichte. Dariiberhinaus war
Takauji ein Forderer des Buddhismus; Benl bemerkt in seiner Ar-
beit tiber den Zen-Patriarchen Musd (Soseki) Kokushi:

~Takauii fidhlte sich ganz als Schiiler des grolen Meisters.
Auf sein Zureden beschlof er 1338, in allen Provinzen des
Landes nach dem Vorbild der Kokubuniji je einen Zen-Tem-
pel Ankokuiji und eine Pagode Rishotd zu errichten.*®

Trotz dieser in allen wesentlichen Punkten kontraren geistigen
Grundhaltung kommt es sowohl im friithen Mittelalter als auch
in der Moderne zur Griindung von religiosen Orten — zum einen
Tempel, zum anderen Schreine -, die jeweils dem Lande Frieden
geben sollen, indem die Gefallenen vergangener Kriege hier re-
ligiése Erhohung erfahren.

Es scheint mir vor dem Hintergrund des Gesagten unumgang-
lich, daraus auf eine iibergeordnete religiése Idee zu schliefen,
die, unabhédngig von Zen oder modernem Shinté der Neuzeit,
lediglich Eingang in diese unterschiedlichen religiosen Lehrge-
baude gefunden hat. Dieser Ansatz findet weitreichende Unter-
stiitzung auch in den Ergebnissen einer jiingst von Dietrich Seckel
vorgelegten Untersuchung zu den buddhistischen Tempelnamen
in Japan (1985).

Seckel erstellt eine typologische Ordnung der Tempelnamen
in insgesamt 14 Kategorien. Die zehnte Kategorie -, Politik (Staat
und Herrscher)” - ist in diesem Zusammenhang von besonderer
Bedeutung. Seckel unterscherdet darin drei Unterkategorien:

2% G. B. Sansom: Japan — A Short Cultural History, Tokyd 1981: 372.
30 Benl 1955: 90.
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1. Friede des Landes, 2. Schutz des Landes und des Kaisers,
3. Sonderfalle.” Der Autor bemerkt einleitend:

«Unter ,politischen’ Tempelnamen werden solche verstan-
den, in denen die Funktion von ,Tempeln zum Schutz des
Kaiserhauses’, des Staates und des Volkes zum Ausdruck
kommt oder sonst ein politischer Kontext besteht. Es sind
hauptséchlich zwei ldeen, die hier im Vordergrund stehen
und nachdenendiese TN-(d. i. Tempelnamen, d. Verf.) Grup-
pe sich gliedern 1agt: der Friede und der Schutz — im Grunde
nur zwei Aspekte derselben Sache —, und entsprechend kon-
zentrieren sich diese TN in zwei Begriffsfeldern, in deren
Zentren die Worter hei ‘£ und an % sowie go # stehen,
um welche sich verwandte Termini gruppieren.”*

Traditionell wird die Griindung der Ankokuji durch Ashikaga
Takauji als Wiederbelebung des Kokubunji-Systemes der Nara-
Zeit verstanden.” Im Jahre 741 hatte Shomu-Tenno, chinesischem
Vorbild folgend, die Errichtung von Ménchs- und Nonnenklo-
stern in jeder der Provinzen angeordnet. Diese Tempel erfiillten
die staatspolitische Aufgabe, die Zentralmacht in allen Provinzen
zu etablieren.

Laut Imaeda Aishin jedoch lieferten nicht die Kokubunji des
japanischen Altertums die direkten Vorbilder der Ankokuiji, son-
dern vielmehr zeitgendssische, Sung-chinesische Tempelgrin-
dungen.* Ohne hier ein endgiiltiges Urteil fallen zu wollen, sei
dennoch auf Seckel verwiesen, der die funktionale Ubereinstim-
mung der beiden Typen hervorhebt:

31 Dietrich Seckel: Buddhistische Tempelnamen in Japan, (Miinchener Ost-
asiatische Studien, Bd. 37), Stuttgart 1985: 204-209.

32 Seckel 1985: 204.

3 Vgl. Mochizuki Shinkd: Bukkya daijiten, 8 Bde., Tokyd 1954-58, Bd. 1:
81.

34 Vgl. Imaeda 1962: 74f. Der Autor verweist in diesem Zusammenhang
auf die Tempel T'ien-ning ch’an-ssu (ausgehende {nordl) Sung) und
Pao-en Kuang-hsiao ch’an-ssu, iiber den I. Miura und RF. Sasaki (Zen
Dust - the history of the koan and koan study in rinzai (tin-chi} zen, New
York 1966: 403) berichten: ,, The Pao-an Kuang-hsiae ch’an-ssu (Hoon
Koko zen-ji) was probably a late name for the Fa-hsing-ssu (Hosho-ji)
in Nan-hai (Nankai), the present city of Canton, where Hui-neng first
appeared after his years of hiding in the mountains.”
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,Eine dhnliche Funktion wie die kokubunji, hatten seit dem
14. Jh. die auf Veranlassung des Ashikaga-Shogunats in allen
Provinzen errichteten Ankokuji & ¥ : , Tempel zur Befrie-

dung des Reiches"."*

Seckel fithrt in seiner ersten Unterkategorie neun verschiedene
Tempelnamen mit Bezug zur thematischen Einheit ,Friede des
Landes” auf:

1. Daianji, 2. Chinkokuji, 3. Ankokuji, 4. Taiheiji, 5. Eiheiji, 6.
Fusaiji, 7. Kokutaiji, 8. Daineiji, 9. Seikaniji.

Die zweite Unterkategorie (,,Schutz des Landes und des Kai-
sers”) enthalt weitere sechs Tempelnamen:

10. Gokokuji, 11. Kyoogokukuiji, 12. Ho(Ha)kokuji, 13. Jingoji,
14. Chogosonshiji, 15. Shogoin.

Unter dem Gesichtspunkt, da Friede und Schutz des Reiches
,nur zwei Aspekte derselben Sache” darstellen®, erweist sich der
zweite der vom Autor behandelten Tempelnamen als besonders
aufschlufireich fir das vorliegende Problem: Chinkokuji, S ¥
~Tempel zur Befriedung des Landes oder Reiches” (Seckel 1985:
204), korrekter ,, Tempel zur Beruhigung des Landes oder Rei-
ches”. In derartigen Tempeln wurden in der Nara- und Heian-
Zeit Sutras zum Schutz des Landes verlesen. Wie Seckel explizit
ausfihrt, mischen sich in diesen Schutz- und Beruhigungstem-
peln buddhistische Elemente mit solchen des Shintd. Der Autor
schreibt dazu:

»Die Beruhigung’ und die ,Befriedung’ sind gekoppelt in
dem Begriff chin-an $#%, der sich in den beiden Tempelna-
men Chinkokuji und Ankokuji (P 3) gleichsam auseinander-
faltet. — Der Begriff chin = shizumeru (,beruhigen”, , befrie-
den”) und mamoru 5§ (,beschiitzen’’) spielt auch im Shinto
eine Rolle: Der Kult der Gétter {kami) wird gutenteils als ,Be-
friedung’ boser oder gefahrlicher Machte und Abwendung
ungiinstiger Einflusse aufgefaBt, chinkonsai S8 % ist das
Fest der , Beruhigung” der zu kami gewordenen Totenseelen
[...] Wir haben diese Kultsphare etwas ausfiihrlich geschil-

35 Seckel 1985: 205.

% Auch hier ist auf die Kriegstotenschreine der Gegenwart zu verwei-
sen, tragt der nationale Schrein doch den Namen Yasukuni, Schrein
des ,friedlichen Landes”, die prafekturalen Schreine dagegen die Be-
zeichnung Gohoku-jinja, ,das Land schiitzende Schreine”.
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dert, um zu zeigen, in welchem Begriffsfeld und Funktions-
zusammenhang ein solcher Tempelname steht; in Japan
spielt dabei neben und mit dem buddhistischen das Shintd-
Element eine bedeutende Rolle.”*’

Es zeigt sich, dag die anfanglich rein emblematische Ubereinstim-
mung zwischen historischen Ankoku-Tempeln und dem moder-
nen Yasukuni-Schrein (inklusive des Systems der Gokoku-Schrei-
ne) im Verlauf der Untersuchung eine Erweiterung in den kon-
zeptionell-ideellen Bereich hinein erfahren hat. Zu mannigfaltig
sind die Berihrungspunkte, als daf8 eine geistige Verbindung
ausgeschlossen werden diirfee. Beide Typen sind denjenigen To-
ten geweiht, die im Verlaufe von Kriegen zur Errichtung der je-
weiligen Herrschaft ihr Leben lieSen. Beide Typen sollen dem
Land Frieden geben, es befrieden — bezeichnenderweise, nachdem
die eigentlichen Kampfhandiungen zur Konsolidierung der
Herrschaft abgeschlossen sind. Die moderne Interpretation des
Dankes an die Toten - im Falle des Yasukuni-Schreines — vermag
die eigentliche geistige Tiefe dabei ebensowenig auszuloten wie
die des Bittens um das Seelenheil der Toten. Vielmehr fiihren uns
Seckels aufschlufireiche Bemerkungen an den Verbindungs-
punkt, in welchem sich der religiése Kern des Kriegstotenkultes
manifestiert: die Angst der Lebenden vor bosen Einfhissen und
der Macht der Toten.

3. Goryo-Glaube und das Konzept des ,.Schliimmen Todes”

3.1. Die haretische Interpretation der Yasukuni-Gotter

Kehren wir, vor einer weiteren Vertiefung der Analyse, noch ein-
mal zu der eingangs skizzr'erten aktuellen Yasukuni-Debatte zu-
riick. Den Kermnpunkt der geschilderten Wissenschaftsaffére bil-
det der Umstand einer religiosen Definition der Yasukuni-Gétter
an sich; dies stellt die im wesentlichen politische Ebene der Aus-
einandersetzung dar. Der religionswissenschaftlich relevante
Aspekt dagegen ist in der Definition der Yasukuni-Gétter gege-
ben. Diese Ausfithrungen diirfen mit Recht als hiretisch bezeich-
net werden. Der Autor versetzt sich in die Lage der in den Kadmp-

37 Geckel 1985: 205.
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fen, insbesondere im Zweiten Weltkrieg, gefallenen Soldaten; sie
seien, aufgrund einer ,, verfehiten Politik”, unter falschen Voraus-
setzungen eines sinnlosen Todes gestorben. ,,Aus diesem Grunde
sind die Gottheiten des Yasukuni-Schreines ,Gétter, die den Krieg
abgrundtief hassen’.*® Ihr Wille zu leben, sei mit Fiien getreten
worden, sie selbst voller Haf3.

Aufgrund dieser Uberlegungen gelangt der Autor zu der reli-
gionswissenschaftlich hochinteressanten Definition der Yasuku-
ni-Gotter als onrydgami, ,rachende Totenseelen-Gottheiten”. Eine
Definition der Yasukuni-Gottheiten im Sinne von onrya- bzw. go-
ryo lieferte bereits Oe Shinobu in seiner Arbeit zum Yasukuni-
Schrein (1984: 107ff.). Es ist somit angeraten, diesem Aspekt un-
sere Aufmerksamkeit zu schenken.

3.2. Der Kult der ,richenden Totenseelen”

Wahrend der Begriff goryo lediglich ,erlauchter Totengeist” be-
deutet und die sinojapanische Lesung des japanischen mitama
darstellt®, vermittelt der alternativ verwendete Terminus onryo,
.bitter hassender Totengeist”, eine bildliche Vorstellung vom Ge-
halt des so Benannten.

Hermann Bohner bemerkt zum Motiv des Hasses:

. #% urami, Groll, aus Groll entstehender Ha8, Feindschaft,
eines der wesentlichsten Worter der altjapanischen Mentali-
tat. Der urami Habende fiihlt sich in seinem Wesen tief, wenn
nicht todlich verletzt; das Wesen ist gestort und bleibt es tiber
den Tod hinaus, daher uramis halber die irrewandelnden
nach dem Tode keine Ruhe findenden Gespenster-Geister;
natiirlich steht urami in engster Beziehung zur Blutrache.”*’

% Shimagawa 1985: 19.

3% Zur Mehrdeutigkeit dieses Begriffes vgl. Nelly Naumann: Das Um-
wandeln des Himmelspfeilers - ein japanischer Mythos und seine kultur hi-
storische Einordnung, (AFS-Monograph, No. 5), Tokyd 1971: 170 (=
Naumann 1971a). In der altesten schriftlichen Uberlieferung mitama
~Seele einer Gottheit” gelesen, wird das Kompositum seit dem 9. Jh.
mit der Lesung goryd, zur Kennzeichnung ,,rachedurstige(r) Geister
ehemals hochgestellter Personen, die eines unnattirlichen Todes ge-
storben waren” (a.a.0.), verwendet.

Hermann Bohner: legenden aus der Frithzeit des japanischen Buddhis-
mus, 2 Bde,, Leipzig 1934-35, II. 58.
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Das private Geschichtswerk Gukanshg des Monches Jien (1155-
1225) aus dem Jahre 1219 beschreibt die richenden Totenseelen
folgendermafien:

.Seit alters her existiert das eine Prinzip, da8 diejerigen, wel-
che die rachenden Totenseelen (onryo) genannt werden, die
Welt zerstoren und die Menschen zugrunde richten.”

Nach der Schilderung einiger berihmter historischer Falle, die
das verhéngpisvolle Wirken der onryé dokumentieren, stellt Jien
allgemeine Uberlegungen zum Wesen der , richenden Totensee-
len” an:

,Spricht man von rachedurstigen Totenseelen, so meint das
solche, die noch zu Lebzeiten einen tiefen Haf angesammelt
haben, der auf den Feind gerichtet ist. Uberall, vom kleinsten
Haus bis hin zum ganzen Reich, ist (der Geist} bestrebt, den
Feind in eine Fallgrube zu locken und zu tduschen, indem
er falsche Anschuldigungen und Verleumdungen fabriziert.
Auf diese Weise stiirzt die Welt in Verwirrung, und es wer-
den die Menschen vernichtet. Kann die Heimsuchung in der
sichtbaren Welt nicht vollendet werden, so wird es im Reich
der Finsternis geschehen.”**

Bertihmtester der , rdachenden Totengeister” der Geschichteist der
Geist des heianzeitlichen Staatsmannes Sugawara Michizane
(845-903), welcher, aufgrund von Intrigen von seiten der Fujiwa-
ra-Familie, im Jahre 901 nach Kyashu verbannt wurde und dort
in Bitterkeit verstarb. Das Wirken seines onryo richtete sich gegen
die ehemaligen Feinde am Kaiserhof und deren Nachkommen
bis in die fiinfte Generation, insbesondere gegen Fujiwara Toki-
hira (871-909). Die Heimsuchung durch den Geist des Michizane
fand erst ein Ende, als man den rachedurstigen Totengeist zu be-
sanftigen suchte und ihm schliefllich, nun als Gottheit Temman-

4 Gukansho, fasz. 7 = NKBT 86: 337; Kokushi-taikei {KT] 19: 219: vgl.
Delmer Brown und I. Ishida: The Future and the Past - a translation and
study of the Guhansho, an interpretative history of [apan written in 1219,
Berkeley 1979: 218.

% Gukansho,fasz. 7 = NKBT 86: 339, KT 19: 220 £.; vgl. Brown / Ishida
1979- 220f.
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tenjin deifiziert, einen eigenen Schrein, den Kitano-Schrein zu
Kyéto, als Wohnort zuwies.*

Dieser Fall zeigt beispielhaft die wesentlichen Elemente desin
der Heian-Zeit aufkommenden goryo-Glaubens. Ein Mann von
hohem Stand stirbt eines verfriihten und / oder gewaltsamen To-
des, der ihn um die Erfiillung politischer und anderer persinli-
cher Ambitionen bringt. Noch sein Totengeist verspiirt die Bit-
terkeit des sich betrogen Fiihlenden und unternimmt Rachean-
griffe auf die noch lebenden ehemaligen Feinde. Diese setzen sich
mit bestimmten Feiern, den sogenannten goryo-e, zur Wehr, mit-
tels derer sie den Geist des Toten zu beséanftigen suchen. Erst die
Erhebung zum kami und die Stiftung eines Schreines vermag die
rachende Totenseele endgiiltig zu beruhigen.

Waren in der hofischen Heian-Zeit nur hochgestellte, adlige
Personlichkeiten potentielle onryg, so weitete sich der Glaube im
Verlauf des Mittelalters immer weiter aus, so daf schlieBlich auch
Gemeine zu ,richenden Totengeistern” werden konnten”* Un-
zahlig sind die Sagen und Legenden iiber rachedurstige Manner
und Frauen, die ihren Verderbern im diesseitigen Leben Unheil
aus threr jenseitigen Existenz bringen.

Zur Abwehr dieser , Zorngeister”, wie Rotermund den Begriff
anschaulich iibersetzt, die, abgesehen von individueller Rache,
Krankheiten, Seuchen und andere Plagen tiber eine menschliche
Gemeinschaft bringen konnten, wurden Yin-Yang-Mer'ster und
Yamabushi herangezogen, , die Kraft ihrer esoterischen Riten Da-
monen und Geister unterwarfen; auf der anderen Seite bemuhten
sich nembutsu-Asketen zu besénftigen und ihnen eine Hiniiber-

geburt ins Paradies zu ermoglichen”.®

4 Zum historischen gorys-Komplex sind in jiingerer Zeit zwei deskrip-
tiv orientierte Arbeiten erschienen - Jolanta Tubielewicz: Superstitions,
Magicand Mantic Practices in the Heian Period, Warschau 1980 und Her-
bert Plutschow: , The Fear Of Evil Spurits in Japanese Culture”, in:
Transactions of the Asiatic Society of Japan (TAS)), 3rd ser., vol. 18, 1983:
133-151 -, die das Schicksal des Sugawara Michizane und weitere
bertihmte Fille (z. B. den des Prinzen Sawara-taishi) ausflihrlich dar-
stellen.

# Vgl. Hori Ichird: Wagakuni minkan-shinké-shi no kenky, 2 Bde., Tokyo
1953-55, I: 457-70; und ders.: Folk Religion in Japan — continuity and
change, Chicago, London 1968: 117.

45 Hartmut O. Rotermund: Die Yamabushi — Aspekte ihres Glaubens, Lebens
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Insbesondere der nembutsu-Aspekt des Besdnftigens verdient
unsere Aufmerksamkeit. Die zugrundeliegende Idee gehtvonder
Uberzeugung aus, daf das zukiinftige Schicksal der Seele nach
dem Tode vom Gemiitszustand des Verstorbenen im Moment sei-
nes Todes abhéngig ist, eine extrem individualistische Bestim-
mung des eigenen Schicksales also.*

Aus diesem Grunde gingen nembutsu-Prediger im Mittelalter
auf die Schlachtfelder, um den Sterbenden eine gliickliche Hin-
ibergeburt zu ermoglichen und sie — und damit auch die Ge-
meinschaft der Lebenden — vor dem Schicksal von ,Zorngei-
stern” zu bewahren.

Rekapitulieren wir die — hier in aller Kiirze dargestellte — Es-
senz des onryd-Glaubens, so zeigt sich in der Tat ein aufschluf-
reicher Bezug zum Komplex des Kriegstotenkultes: Im Zustand
tiefen Grolls iiber den eigenen gewaltsamen, oft grausamen Tod
konnten dem seit alters her liberlieferten onryo-Glauben zufolge
Gefallene tatsachlich 2u ,,richenden Totengeistern” werden, wel-
che fiirdie Gemeinschaft der Lebenden eine echte Gefahr bedeu-
teten. Sie zu beruhigen und zu besanftigen stiftet man jene hei-
ligen Orte, an denen sie, alskamireligios erhoht, Verehrung emp-
fangen. Nur auf diese Weise laf3t sich innerhalb dieser religiosen
Konzeption die von den Totengeistern ausgehende Gefahr ab-
wenden.

Diese Schlufifolgerung erscheint zuniachst als plausibel, doch
ergibt sich ein entscheidendes definitorisches Problem: Der ge-
samte onryé-Glaube in der geschilderten, historisch dokumentier-
ten Form basiert auf der Pramisse individuell erlittenen bzw. emp-
fundenen Unrechtes. Bei den im vorliegenden Kontext behandel-
ten Fillen der Yasukuni- und Gokuku-Schueine, der Ankoku-
Tempel usw. handelt es sich jedoch um Orte, die generell allen
Gefallenen geweiht sind, unabhdngig von deren personlichem
Schicksal. Wir erinnern uns, dafl Yasukuni jedem japanischen
Kriegstoten offensteht, ungeachtet seines Ranges, Lebenswandels
oder anderer Kriterien. In Analogie dazu fanden auch in den

und ihrer sozialen Funktion im japanischen Mittelalter, Hamburg 1968:
121, Anm. 251.

4 Vgl. Hori 1968: 121.

47 Hori 1968: 123, Anm. 64.
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buddhistischen Ankokuji des Mittelalters generell alle Toten der
Kriege jener Zeit Verehrung.

Wenn wir zum einen den onryd-Aspekt zum Verstandnis des
Problems nicht zuriickweisen konnen ~ dies verbietet sich bereits
angesichts der tiefen Verankerung dieser Totensicht in der japa-
nischen Religiositat —, andererseits aber das individuelle Moment
desonryo-Glaubens im engeren Sinne hier offensichtlich nicht re-
levant ist, so ergibt dieser Umstand dennoch keinen unlésbaren
Widerspruch, sondern liefert vielmehr den Ausgangspunkt fiir
eine weitere Vertiefung der Analyse.

3.3. Totenfurcht und ,Schlimmer Tod"

.Nicht iiberall kennen wir die Furcht vor dem Tode”, bemerkt
der Ethnologe Bodo Spranz®, ,fast iiberall aber die Furcht vor
dem Toten. [...] Sehr viel haufiger als der gute Tote ist der bose
Tote, und die Furcht vor ihm gipfelt in dem Glauben, da8 er die
Lebenden nach sich zieht. Am érgsten bedroht sind seine nach-
sten Verwandten.”

Diese allgemeine Feststellung trifft insbesondere auch auf die
traditionelle japanische Einstellung dem Tode gegentiber zu. Der
Tod, alles Tote, gelten ihr als Objekte tiefsten Abscheus. Man
fiirchtete die ,,Ansteckung” durch den Tod, galt das Tote doch
als in hochstem MaSe unrein. Dieses archaische Muster ist bereits
in der japanischen Mythologie angelegt. Nelly Naumann fihrt
zu Izanami, der ,.Grofien Gottin der Totenwelt” aus:

,,Die erste Tote wird zur Beherrscherin der Totenwelt, und
ihr ganzes Sinnen und Trachten geht dahin, die Menschen
in thre Welt hineinzuziehen, sie zu Tode zu wiirgen. Sie voll-
bringt im Groflen, was der einzelne Tote im Kleinen zu tun
bestrebt ist: andere nachzuziehen in sein diisteres Los. Am
deutlichsten zeigt sich diese Tendenz bei jenen ungliickli-
chen Toten, die ihr Schicksal allzu frith und auf gewaltsame
Weise ereilt hat, bei den Wiedergangern, die zumindest in
Ostasien als rechte Menschenfresser in Gestalt des Lebenden
Leichnams auftreten. Die Identitat solcher Toter mit dem oni,

48 Bodo Spranz: ,Brauchtum und Sitte”, in: Der Weile Turm, Zeitschr'ft

der Dr. Kar] Thomae GmbH, Biberach an der RiB, 9, 1966: 2.
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der urspriinglich ein massiv korperlicher Totengeist und zu-
gleichein Menschenfresser ist, ergibt sichdamit zwanglos,”*

Oni als Totenger'ster ,,sind mit ausgesprochen feindseligen und
boswilligen Gefiihlen den Lebenden gegeniiber” ausgestattet;
das Wort selbst ist vermutlich ,,sprachlich nahe verwandt mit den
verschiedenen Bezeichnungen des Totengeistes im indonesischen
Sprachraum, wie z. B. ani, anitu, quanitu usw.”>

Dieser etymologische Ansatz findet auch in der Untersuchung
Matsuoka Shizuos Unterstiitzung > Da aber eineblo@ sprachliche
Verbindung ohne ideelle Kongruenz nicht denkbar ist, ist es da-
mit geraten, auch dem indonesisch-ozeanischen Raum néahere
Aufmerksamkeit zu widmen.

Hans Fischer befaflt sich in seinen ,Studien iiber Seelenvor-
stellungen in Ozeanien” (1965) im Rahmen eines erschdpfenden
.Wortvergleichs“** auch mit dem oben angesprochenen Wortfeld,
dessen geographische Verbreitung sich folgendermafen umrei-
Ben 148t anii: Zentral-Karolinen, Polowatt;onu: Truk; anu: Truk,
Namoluk; ani: Ponape, Pingelap, Nauru; eni: Mokil; annii: Nauru.

Die Bedeutung reicht dabei von ,,Geist, Gespenst, Teufel” {iber
neutral ,, Totengeist” bis, im Einzelfall, auch ,,Guter Geist”.® Die
Worter dieser Reihe verfiigen, wie Fischer (1965: 353f.) darlegen
kann, tiber dieselbe Wortwurzel wie nitu, dem ,.fuir den ,Toten-
geist’ in Indonesien am verbreitetsten Terminus, [...] ein Wort,
das aufU AN *nitu, *hanitu, mit einer Nebenform *hantu zuriick-
zufiihren ist.“*

4 Nelly Naumann: ,Verschlinger Tod und Menschenfresser -~ Zur
Wandiung eines mythischen Bildes im japanischen Méarchen”, in: Sae-
culum, Bd. 22, 1971: 59-70 (= Naumann 1971b), hier S, 60.

%0 Aa0.

S Vgl. Nihon kokugo daijiten (NKD)) (Hg.): Nihon daijiten kankokai, To-
kyd 1973-76, Bd. 3: 693f., ,ona™.

52 Vgl. Hans Fischer: Studien iiber Seelenvorstellungen in Ozeanien, Min-
chen 1965: 325-392. Unter den aufgelisteten Wortfeldem befindet sich
auch eine Gruppe amat, tamate, tamat usw., mit der Bedeutung ,To-
tengeist” (vgl. Fischer 1965: 355ff.). In diesem Zusammenhang ist si-
cher auch an das jap. tama zu denken.

53 Vgl. Fischer 1965: 352.

5 UAN = Ur-Austronesisch.

55 Fischer 1965: 353.
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Die Betrachtung des indonesisch-ozeanischen Raumes ver-
spricht jedoch nicht nur fiir die Etymologie einen fruchtbaren
Ansatz zu liefern, vielmehr ist es gerade auch der ideell-konzep-
tionelle Bereich, der zum Vergleich herausfordert. In der Reli-
gionswissenschaft hat sich als terminus technicus fiir den unzeit-
geméfen, gewaltsamen Tod des dadurch in die Existenzweise
eines bosen Totengeistes Gezwungenen der Begriff des ,Schlim-
men Todes" etabliert.* Der so erlittene Tod wird vonder Gemein-
schaft als ,schlimm” empfunden, weil er den zu frish Verstorbe-
nen stigmatisiert, ihm die Last und auch den Makel eines unvoll-
endeten Lebens aufbiirdet. Dies kann, je nach Jenseitskonzeption,
zur Folge haben, da8 nicht alle Stufen der im diesseitigen Leben
zu absolvierenden ,,Ubergangsriten" absolviert werden konnten
und der Verstorbene somit die an der Pforte zum Jenseits gestell-
ten Aufgaben nicht zu erfiillen vermag.”” Der auf diese Weise
Gezeichnete wird zum Gespenst, Wiederginger, zum von den
Lebenden gefiirchteten ,schlimmen Toten”. Die sich in dieser
Konzeption offenbarende tiefe Tragik und existentielle Angst
kommen in der einfiihlsamen Schilderung Hans Joachim Sells,
des Verfassers eines Standardwerkes (Sell 1955) zu diesem The-
ma, zum Ausdruck:

»Gliickt es ihm [dem Toten, d. Verf.] nicht, ins Totenreich zu
gelangen, so kommt er in eine Gefahr, in die sich der abend-
landische Mensch erst hineinfiihlen muf, um ihr Ausmag zu
wiirdigen. Es droht ihm der Verlust seiner menschlichen
Seinsform, die er nur im Totenreich behalten kann und die
durch den Eintritt in dieses Reich besiegelt wird. [...] Wenn
der Eintritt miigliickt, wenn die Priifung nicht bestanden
wird, so verwandelt der Stammesgenosse sich in irgendein
anderes Wesen oder kehrt als Geist, der lockt und qualt, zur
Pein der Gemeinschaft auf die Erde zuriick.“®

% Vgl. Ferdinand Herrmann: Symbolik in den Religionen der Naturvolker,
(Symbolik der Religionen, Bd. 9), 1961: 23: Ad. E. Jensen: Mythos und
Kult bei Naturvolkern, Wiesbaden 1960: 363-370 (Kapitel ,Geister und
~Schlimmer Tod"); Hans Joachim Sell: Der Schiimme Tod bei den Vol-
kern Indonesiens, s’"Gravenhage 1955.

57 Vgl. Jensen 1960: 366.

% Sell 1955: 28,
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Richard Wilhelm schreibt dazu in bezug auf China, ,,daf unter
dem Ungliick, das den Menschen bedroht, das schlimmste ein
unzeitiger Tod ist, ein Tod, der das Leben zerreifit, statt es zu
vollenden.“”

Jensen (1960: 366f.) fiihrt Beispiele aus Hinterindien an, aus
denen ersichtlich wird, daB8 fiir die Familien, in denen sich ein
~Schlimmer Tod” ereignet hat, dieses Ereignis ,.Schande und voll-
stindigen Ruin” bedeutet.

Diese negative Einstellung findet ihre Erklirung in der zu-
grundeliegenden Ethik. Im zu friih, etwa durch Unfall o.a. erlit-
tenen Tod, offenbart sich demnach die Schuld des Verungliickten
selbst! Sein Tod entlarvtihn als einen eigentlich schiechten Men-
schen, wire er doch sonst nicht mit einem unzeitgemafSen Tode
bestraft worden. So ,,ungerecht” uns diese Einstellung erscheinen
muf3, so entbehrt sie doch nicht der inneren Logik. Im vollendeten
Leben zeigt sich der gute Mensch, im verfriihten Tod der bose;
folgerichtig geht jener bose Tote dann auch in die Gemeinschaft
der die Lebenden bedrohenden Damonen ein. Weil er urspring-
lich schlecht ist, erleidet er den ,,Schlimmen Tod” und wird zum
Damon!

In dieser konzeptionellen Totenfurcht, die nicht die individu-
ellen Frustrationen und den Hafl eines einzelnen Toten zur
Grundlage hat - der ,,schlimme Tote” racht sich nicht —, kommt
der Art des erlittenen Todes eine besondere Bedeutung zu. Sell
fithrt in seiner umfassenden Monographie Der Schlimme Tod bei
den Vilkern Indonesiens (1955), die sich diesem im indonesischen
Raum besonders verbreiteten Glauben widmet, zu den Katego-
rien von Toten mit dem ,Merkmal des unzeitigen oder unge-
wohnlichen Todes” die folgenden Todesarten auf:

,,Die verstorbenen Wochnerinnen, bei der Geburt oder fnih ver-
storbene Kinder, junge Menschen, gefallene Krieger, Erschlage-
ne, Ermordete, Verungliickte, Selbstmoérder, Gerichtete und an
besonders ansteckender Krankheit Verstorbene.“®

Unter den ,schlimmen Toten” sind es bezeichnenderweise vor
allem die im Kindbett gestorbenen Frauen und die foten Krieger,
die eine besondere Behandlung erfahren.

59 Richard Wilhelm: Der Mensch und das Sein, Jena 1931: 304.
60 Sell 1955: 3.
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3.3.1. Der ,Schlimme Tod" des Krregers

Fiir Ad. E. Jensen ist die Einbeziehung des im Kriege Gefallenen
in den Kreis der ,,schlimmen Toten” ein Kennzeichen fiir das Ar-
chaische der Konzeption. ,In jiingeren Kulturschichten”, schreibt
der Autor, , kommen liibrigens ganz andere Wertungen von viel-
fach den gleichen Todesarten vor, so daf beispielswerse die im
Kriege Gefallenen zwar in ein anderes Totenland ziehen, damit
aber vielmehr eine Ehrung und nicht mehr die Vorstellung von
der Verwandlung in bése Geister verbunden ist.”’

Ausdem von Sell vorgelegten Material geht jedoch eindrucks-
voll hervor, wie deutlich die Vorstellung vom toten Krieger als
»schlimmem Toten” bei den Altvélkem Indonesiens ausgepragt
ist, bzw. noch in jitngster Vergangenheit war. Zur Verdeutlichung
seien hier einige Beispiele referiert.

Bei den Toradja von Sulawesi (Celebes) erfahrt die Leiche ei-
nes Gefallenen besondere Behandlung. Aus den Quellen wird
ersichtlich, , dass die Seele eines Erschlagenen eine bolinde wird,
{iber die Erde gespenstert, die Menschen erschreckt, ihnen Ubles
antut und sie auch durch Wiirgen tétet. [...] Bei den Ost-Torad-
schas stossen wir wieder auf den uns schon so haufig begegneten
Zusammenhang von Schicksal im Kampf und Schuld. Der Ge-
schnellte ist ein Gerichteter. Und befasst man sich zuviel mit
dem Schuldigen, dann kann man von der Schuld beschmutzt
und vom gleichen Los ereilt werden” (Sell 1955: 178.). Hier zeigt
sich die auch aus Japan wohlbekannte Angst vor dem bdsen
Toten, der die Lebenden wiirgt, und vor der Beschmutzung bzw.
Ansteckung durch den Tod. Ein solcherart Gestorbener erhilt
weder einen Sarg, noch werden fiir ihn Totenzeremonien abge-
halten.

Auf der Insel Sumba gilt folgende Einstellung dem gefallenen
Krieger gegeniiber:

~Wie Kruyt sagt, sind sich alle Sumbanesen dartiber einig,
dass die Seelen der durch den Feind Getéoteten die Totenstadt
nicht erreichen. Uberall [...] gehen diese Seelen geradewegs
in den Himmel [...], wo sie Sterne werden. [...] Als Stern an
den Himmel zu gehen, verheilt kein beneidenswertes

1 jensen 1960: 369.
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Schicksal. Die Trennung von denen, die im Totenreich ,bei-
einander’ sind, wird hervorgehoben."2

Drastischer als im folgenden Falle lafit sich die negative Einstel-
lung dem toten Krieger gegeniiber nicht ausdriicken. Auf Solor
und Adonare werden ,,die im Kriege Gefallenen [...] am Rande
des Dorfes an einem Pfahle wie ein geschiachtetes Schwein auf-
gehingt; erst nach vier Tagen werden sie begraben”.®

Von den Bahau Borneos wird ein Verhalten berichtet, ,,das in-
sofern iiberrascht, als es den Eindruck etwecken konnte, dass die
Bahau in den Kampf gehen, ohne die Folgen einer blutigen Aus-
einandersetzung zu bedenken. Es heisst von ihnen, dag bei Ge-
fechten, die zwischen diesen Stammen geliefert werden, der Tod
oder die ernsthafte Verwundung nur eines Mannes den ganzen
Stamm in die Flucht treiben kann. Nieuwenhuis meint, dass das
allerdings auch als Zeichen von Zom seitens der Geister aufge-
fasst werde” (Sell 1955: 154). Von den Land-Dayak Borneos wird
folgende Geschichte iiber das Zusammentreffen mit dem Geist
eines Gefallenen berichtet:

»~The Buau are the ghosts of men killed in war, and who have
lost their heads. They are very inimical to living men; and
they have the power, moreover, of assuming the form of
beasts and headless men. One day last year a young man of
this village came running home from the jungle, and lay
down in high fever. When asked what was the matter he said
that, as he was walking near a small stream at no great dis-
tance from the village, he saw what he imagined to be a large
squirrel sitting on the spreading roots of a tall tree. He threw
his spear at it and, thinking he had struck it, was running #o
the place where it was, when to his horror it rose up before
him in the shape of a dog, which walked slowly off and then
sat down facing him on the trunk of a fallen tree in the form
of a headless man, with a parti-coloured body drawn up to
a point just above the shoulders. He rushed away, and came
home in fever. In came the doctor, who declared that he had
seen a Buau, who had stolen his soul away, and that it must

62 Sell 1955: 191,
8 P.P. Arndt: Religion auf Ostflores, Adonare und Solor, (Studia Instituti
Anthropos, vol. 1), Wien 1951: 183-184: zit. Sell 1955: 232f.
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be recovered, or he would die. So away stalked the doctor
into the jungle, tinkling his ,charm’ and in about an hour he
returned with the vagrant soul, which he declared he saw
and caught by the roadside near the spot where the Buau
was seen. He pretended to poke it into the ghost-seer’s head,
and next day he was better.**

Derartige Beispiele von Furcht vor dem bdsen Ge'ist eines gefal-
lenen Kriegers lieBen sich noch fortfithren, doch ergibt sich auch
so bereits das Bild einer Sicht der Kriegstoten, die das genaue
Gegenteil von Heldenverehrung darstellt. Der Gefallene ist ein
Gezeichneter, sein Ted ein ,,Schlimmer Tod“. Sell berichtet wei-
terhin von Versuchen der Gemeinschaften, den ,,schlimmen To-
ten” mittels Heimrufens der Seele, aller Furcht zum Trotze, zu
besédnftigen und damit seine enorme Gefahrlichkeit fiir die Ge-
meinschaft der Lebenden zu bannen. Auf der Insel Halmahera
in Ostindonesien, die in anderem Zusammenhang friiher bereits
einmal zum Vergleich mit archaischen japanischen Vorstellungen
eingeladen hat®>, wird berichtet, daf8 den Seelen der gefallenen
Krieger Seelenhduschen errichtet werden: , Die Galela errichten
fur die Dilike (eines gewaltsamen Todes Verstorbene) zuweilen
bei dem Hause einer Familie, von der ein Angehoriger im Kriege
fiel, ein Opferhduschen” (Sell 1955: 283). Sell bemerkt dazu:
,,Durch die Zeremonie will die Gemeinschaft, deren Furcht vor
Geistern gross ist, den Toten zu einem der ihren erklaren. Sie will
die bdse Seele einholen und unschadlich (Hervorhebung v. Verf.)
machen.”*

Vom polynesischen Samoa schlieflich wird definitiv berichtet,
dafl mit dem Einfangen der Seele eines im Kriege Verstorbenen
die Absicht verbunden war, sie zu beruhigen, ,,so brauchten sich
die Angehorigen nicht vor ihr zu fiirchten” (a.a.0.).

& H. Ling Aoth: The Natives of Sarawak and Brit. N. Borneo. 1-11, London
1896, vol. I: 167; zit. Sell 1955: 148.

6 Bei den Galela von Halmahera fand sich eine der nichsten Varianten
deraus der japanischen Mythologie bekannten Erzahlung vomn Wett-
streit des Hasen mit dem Krokodil, vgl. Klaus Antoni: Der weifle Hase
von Inaba — vom Mythos zum Marchen, (Miinchener Ostasiatische Stu-
dien, Bd. 28), Miinchen 1982: 65ff., 102f.

66 Sell 1955: 39.
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Mit diesem Bericht sind wir wieder zuriickgekehrt zu der ein-
gangs von Spranz angesprochenen Furcht der Angehdrigen vor
dem Toten der eigenen Familie. Daf8 den Kriegstoten dabei eine
besondere Bedeutung zukommt, wurde bereits anhand der we-
nigen hier angefiihrten Beispiele deutlich. Dabei erscheint der
Umstand, daf3 die Seele desjenigen, der im Krieg den ,,Schlimmen
Tod" erlitten hat, durch die Errichtung eines Seelenhduschens be-
ruhigt und damit ,,unschadlich” gemacht wird, als ein Aspekt,
der uns direkt wieder in den japanischen Raum zuriickfiihrt.

3.3.2. Der ,.Schlimme Tod” in Japan

In Japan ist der goryd- bzw. onryo-Glaube im Bereich des Adels
seit dem 9. Jahrhundert nachweisbar.? Der Glaube an das Wirken
boser Totengeister im Volk wadre demnach als abgesunkenes
Glaubensgut und Ableitung aus dem gorys-Glauben der Ober-
schicht zu verstehen. Angesichts der aufgezeigten archaischen
Grundlagen der Konzeption vom ,Schlimmen Tod” auflerhalb
Japans vermag diese Interpretation jedoch wenig zu liberzeugen.
Vielmehr ist die Annahme geboten, dal der heianzeitliche Kult
individuell ,,raichender”,béser Totengeister aus dem Kreis gesell-
schaftlich michtiger Adliger eine buddhistisch beeinflufite, hy-
bride Form darstellt, die aus dem Urgrund konzeptioneller To-
tenfurcht vor dem zu friih Verstorbenen schépfte, um schlieflich
im Mittelalter, insbesondere durch die Verbreitung des nembutsu,
auf weite Kreise des Volkes als eine Mischform auszustrahlen.

Reste eines , echten” Konzeptes vom ,,Schlimmen Tod” finden
sich auf Okinawa, wo die eines gewaltsamen oder unnatiirlichen
Todes Verstorbenen zu majimung-Geistern werden, die den Le-
benden extrem gefahrlich sind; sie kénnen beliebige stoffliche Er-
scheinungsformen annehmen und finden erst Ruhe, wenn sie die
Seele eines Lebenden gestohlen haben.®

Aus dem Bereich des japanischen Volksglaubens berichtet
Eder:

..Im Begrabniswesen von Hondo war friiher fiir Ertrunkene,
Erhangte oder anderswa'e gewaltsam Umgekommene eine

57 Der erste historisch belegte Fall eines goryo-e datiert aus dem Jahre
Jogan 5 (863).
% Vgl W. P. Lebra: Okinawan Religion, Honolulu 1966: 29f.

184

Beisetzung auf dem allgemeinen Begrabnisplatz nicht vor-
gesehen; man bestattete deren Leichen irgendwo abseits.
Dasselbe galt fiir Kinder unter sieben Jahren.”’

Aber nicht nur das Moment der Todesart spielt eine entscheiden-
de Rolle in diesem Vorstellungskreis, sondern implizit auch das
des Lebensalters: Der unnatiirlich Gestorbene ist immer ein ,,.zu
frith” Gestorbener. Dies stellt, wie wir gesehen haben, den ent-
scheidenden Faktor fiir das unerfiillte Lebendes ,,schlimmen To-
ten” dar. Nach allgemeinem modernen Volksglauben wird der
Verstorbene zu einem hotoke, ,Buddha”. Dies gilt jedoch in un-
eingeschranktem Mafle nur fiir die in einem hohen Lebensalter
Verstorbenen, unabhangig davon, ob ihr Tod ein normaler oder
anomaler war. Ganz anders dagegen bei Erwachsenen mittleren
Alters und jungen Menschen. Im Falle eines natiirlichen Todes
werden auch sie meist zu hotoke, sie konnen jedoch auch das un-
gliickliche Schicksal erleiden, zu ,wandernden Geistern” zu wer-
den.

Eines unnatiirlichen Todes gestorbene junge Menschen haben
dagegen iiberhaupt keine Wahl: Sie werden nach dem Tode zu
ruhelos umherschweifenden Geistern, meist muen-botoke oder ga-
M genannt.” Muen-botoke, ,bindungslose (heimatlose) Tote (Bud-
dhas)” bzw. gaki, ,,hungrige Geister”, sind solche, die ziellos

9 Matthias Eder: , Totenseelen und Ahnengeister in Japan®, i Anthro-
Pos, Bd. 51, 97-112, 1956: 100.

70 Vgl. Robert J. Smith: Ancestor Worship in Contemporary Japan, Stanford
1974: 55. Der Autor gibt eine Tabelle, aus welcher der Zusaaumenhang
von Todesart und spaterem Schicksal der Seele ersichtlich wird.

Der Ausdruck meint einen verstorbenen Angehorigen oder Freund,
d. h. einen ,,Buddha”, der mit Lebenden ,verbunden” ist (vgl. W. F.
Soothill: A Dictionary of Chinese Buddhist Terms, repr. Taipei 1975: 440
und Mochizuki 1954-58, Bd. 5: 4823); einem Ungliicklichen fehlt diese

Bindung (en, skrt. pratyaya), er hat niemanden, der fiir ihn den Ah-
nendienst versehen konnte. Mit muen-botoke werden aber auch die
verstorbenen Jugendlichen, d. h. noch Unverheirateten bezeichnet
(Yanagita Kunio: About Our Ancestors — the Japanese Family System,
Tokyo 1970: 93).
gaki, skit. preta, urspriinglich der generelle Ausdruck fiir Totengeister
im alten Indien. Im Buddhismus insbesondere die Bewohner der
zweiten der zehn Welten (jikkai). Es handelt sich um eine peinvolle
Wiedergeburt, da die preta zu unstillbarem Hunger und Durst ver-
dammt sind. Im Volksglauben stehlen sie den anderen Totenseelen
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umherwandern miissen; es sind die Geister von zu jung Verstor-
benen, von solchen, die fern der Heimat den Tod fanden oder
keine Familienangehorigen haben. Sie bilden eine Gefahr fiir die
Lebenden, welche Abscheu und Furcht vor diesen bisen Toten-
geistern empfinden, wie Yanagita (1970: 94) feststellt. Besonders
in den Fischerdorfern fiirchtet man die Geister von Ertrunkenen,
die als nagare-botoke, ,treibende Buddhas”, bezeichnet werden.

Wird die ,,buddhistische Schicht” von dieser Konzeption ent-
fernt, haben wir in aller Kiarheit das Konzept des ,,Schlimmen
Todes” vor uns. Smith (1974: 45) verweist in diesem Zusammen-
hang auf den gorys-Glauben des Altertums, doch gilt auch hier
die geschilderte Differenzierung in bezug auf individuelle und
konzeptionelle Totenfurcht.

Es lafit sich somit zusammenfassend feststellen, dafi seit dem
japanischen Altertumdie Haltung dem Toten, dem Tod allgemein
gegeniiber eine von Furcht und Ablehnung bestimmte war. In
der Oberschicht filhrte dies seit der Heijan-Zeit zur Ausbildung
eines Systems von individuell getroffenen, individuell sich ra-
chenden Totengeistern, die es ebenso individuell zu besinftigen
galt.

Uber den Volksglauben liegen aus derart friiher Zeit keine Be-
richte vor, dies sicherlich auch aufgrund der Tatsache, daf sich
die literarisch-schriftlich auBernden Kreise fiir die Glaubensvor-
stellungen der Bauern und Fischer nicht interessiert haben. Aus
dem Volksglauben der Neuzert sind jedoch Vorstellungen zu er-
sehen, die eine konzeptionelle Toteafurcht im Stnne d es, Schlim-
men Todes” zeigen. Hier wird der ,,zu frniih” Verstorbene auf-
grund seines unnatiirlichen, vorzeitigen Todes gefiirchtet, nicht
aufgrund eines individuellen Racheversprechens.

Wir miissen daraus schlieflen, daf im Japan der beginnenden
Moderne im Volk auch die Einstellung zu der grofiten Gruppe
der eines gewaltsamen Todes gestorbenen jungen Menschen, der
der gefallenen Soldaten, alles andere als nur positiv gewesen sein
kann. Jung, in der Regel unverheiratet, mit zunehmender Aus-
weitung des japanischen Herrschaftsanspruches in Ostasien oft
in der Fremde eines gewaltsamen Todes gestorben, erfiillten sie

die von deren Angehorigen geopferten Speisen. Vgl. Yanagita 1970:
93; Mochzuki 1954-58: gaki.
7 Vgl. Smith 1974: 45.
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alle Voraussetzungen, um das Schicksal von heimatlosen, bdsar-
tigen Geistern zu erleiden.

4. Yasukuni und der ,Schlimme Tod” des Kriegers

Vom theoretischen Standpunkt aus gesehen ergeben sich weitrei-
chende Folgerungen aus obiger Erkenntnis. Bekanntlich lag dem
tennoistischen Meiji-Staat die Ideologie des sogenannten ,,Fami-
lismus” zugrunde; dafir wurden die - neokonfuzianischen —
ethischen Maximen zur Ordnung der Familie auf den Staat iber-
tragen, mit dem Kaiser in der Rolle des Vaters und Familienober-
hauptes. Vom Standpunkt einer extremen Kokugaku ausgehend,
in der Nachfolge radikaler Ansichten eines Hirata Atsutane, ver-
dichtete sich dieses System schlielich zum Gebiude einer als
faktisch empfundenen verwandtschaftlichen Verbindung des ja-
panischen Volkes mit seinem Kaiserhaus. Die Legitimation daffir
lieferten die Mythen des Altertums. Fiihrt man diesen Gedanken,
vor dem Hintergrund des oben Gesagten, konsequent fort, so
miissen sich aus der Familienstaatsdefnition jedoch auch Gefah-
ren fiir Staat und Nation ergeben. Denn ebenso wie die einzelne
Familie von dem ,wandernden Geist” eines Familienmitgliedes
bedroht werden kann, welches den,,Schlimmen Tod” erlitten hat,
so muf auch - dies fordert die religiése Logik — die groe Gruppe
der zu Mmih eines gewaltsamen Todes verstorbenen ~ d. h.
,schlimmen” — Toten die , Staatsfamilie” in ihrer Gesamtheit be-
drohen. Sie zu beschwichtigen, zu besanftigen und damit - ich
greife die Formulierung Sells hier bewufit wieder auf-,, unschad-
lich” zu machen, werden Zeremonien durchgefiihrt, und man
errichtet ein riesiges ,.Seelenhdauschen”: den Yasukuni-Schrein.

Auf den Yasukuni-Schrein ubertragen bedeutet dies, daf das
Land seinen ,,Frieden” durch den Schrein erhalt, weil in ihm die
fir die Gemeinschaft zur potentiellen Gefahr gewordenen Toten-
seelen der Kriegsgefallenen gebandigt werden und damit keine
Gefahr mehr fiir die Staatsfamilie darstellen kénnen.”

7¢ Einen Hinweis darauf, da8 die herrschenden Kreise der Meiji-Rege-
rung durchaus noch in derartigen Kategorien dachten, liefert Metjj-
Tenna personlich. Meiji-Tenné richtete den Gefallenen der Restaura-
tion und aller spateren Kriege den Shékonsha zu Kydto ein, sieben
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Zweifellos war in der Meiji-Zeit die vordergriindig vorherr-
schende Intention zur Griindung der Kriegstotenschreine darin
gegeben, eine engere Bindung des Volkes an den Tennd herzu-
stellen, indem die kaiserliche ,,Heldenverehrung” den Stolz und
Dank der betroffenen Familien hervorrief. Doch darf nicht iiber-
sehen werden, daB wahrend der Klassengesellschaft der Tokuga-
wa-Zeit das Kriegshandwerk ausschlieflich auf die Klasse der
bushi beschrinkt gewesen war. Ein militarischer Heldenkodex
muBte den Bauern, Fischemn u. a. fremd bleiben, sie blieben ge-
fangen in der Furcht vor den Geistern der unnatiirlich Verstor-
benen. Mit der Meiji-Restauration gelanggen alle Schichten des
Volkes unter Waffen, es war somit von wesentlicher Dringlichkeit
fir den Staat, die urspriingliche Furcht in Bewunderung und
Dank umzulenken.

Einen Beleg fiir die Richtigkeit dieser Interpretation liefert u. a.
der Wortlaut des Erlasses Kaiser Meijis zur Griindung des Sho-
konsha in Kydto vom 10. Mai 1868. Darin wird zwar viel von
dem kaiserlichen Dank fiir die Loyalitdt der Gefallenen gespro-
chen; an einer Stelle aber offenbart sich die andere, die bedrohli-
che Seite des ,,Heldentodes”: ,,Um ihre (der Gefallenen, d. Verf.)
Gesinnung im ganzen Reiche bekanntzumachen, und in dem
Wunsche, daB den Seelen der Toten Trost geschaffen werde [Hervor-
hebung durch d. Verf.]“, wird die Errichtung des Schreines an-
geordnet.”

Und auch in der unmittelbaren Gegenwarit,im Zentrum der
aktuellen Debatte um die religiose Definition des Yasukuni-
Schreines, spielt dieser Punkt eine erkennbare Rolle. Bezeichnen-
derweise gerade in demjenigen Gesetzesentwurf, der die areli-
giose Natur des Schreines festschreiben soll”®, findet sich bereits

Kaisern der Geschichte jedoch, die ,ungerecht” behandelt worden
waren, eigene Sctueine. Diese Handlungsweise, so fihrt Smith (1974:
58) aus, ,strongly implies the continuation of the ancient tradition of
deifying those whose spirits might harbor a desire for revenge on the
living“. So wie sich im Volk die Furcht vor den ,,schlimmen Toten”
erhalten hat, finden wir in der Oberschicht Elemente des alten goryd-
Claubens.

75 Lokowandt 1978: 259; Original des Dokuments in Murakami 1974:
28f. Das im Text verwendete Verb nagusameru hat u. a. die Bedeutung
trOsten”, aber auch ,beruhigen, besinftigen, beschwichtigen”.

76 Der Entwurf eines Gesetzes zur Uberfithrung des Yasukuni-Schreines
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im I. Abschnitt, §1, zur Funktion des Yasukuni-Schreines die fol-
gende Aussage:

»Der Yasukuni-jinja hat zum Zweck, um das Gefiihl der Ver-
ehrung des Volkes gegeniiber den Seelen der im Kriege Ge-
fallenen sowie der Menschen, die ihr Leben fiir das Land
geopfert haben, auszudriicken, um ihrer bleibenden Verdien-
ste zu gedenken, um sie zu beschwichtigen [Hervorhebung
durchd. Verf.Jund zum Ruhine ihrer Taten, Zeremonien, Fei-
ern usw. durchzufithren und dadurch ihre hohen Verdienste
auf ewig der Nachwelt im Geddchtnis zu bewalren.”

Noch deutlicher heilt es dazu in Abschnitt IV, §22, 1, Il zu den
Aufgaben des Schreines:

~Gedenken der bleibenden Verdienste der Kriegsgefallenen
u. dgl. und Durchfithrung von Zeremonien und Feiern, um
sie 2u beschwichtigen [Hervorhebung durch d. Verf.].”

Die Beschwichiigung der Seelen von Kriegstoten ist jedoch, wie
wir sahen, ein eminent religioser Gedanke, der im Konzept des
»Schlimtnen Todes” seine Grundlage hat; ihn zur Begriindung
eines ,areligidsen” Status des Yasukuni-jinja anzufiihren, stellt
einen unauflosbaren Widerspruch in sich dar. Der Yasukuni-
Schrein konnte erst dann zu einem jeglicher Religion entkleideten
,Kriegerdenkmal” werden, wenn der Volksglaube an die Macht
und Wirksamkeit der gefdhrlichen Totengeister vollstindig zum
Erliegen gekommen wire.

in staatliche Tragerschaft wurde erstmals von einer Cruppe von Ab-
geordneten der Regierungspartei Jimints (LDP) am 30.6.1969 im Par-
lament eingebracht (vgl. Lokowandt 1981: 18, 173-181).
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Taiso no rei

Die Beisetzung des Showa-Tenno
(24. Februar 1989) in historischer Sicht

1. Einleitung

In einer dem Ausland oft schwer verstandlichen Art und Weise
konzentrierte sich, anlaSlich des Ablebens Kaiser Hirohitos
(Showa-Tennd) am 7. Januar 1989, die innenpolitische Auseinan-
dersetzung um das Verhiltnis von Staat und Kaiserhaus im ge-
genwirtigen]Japan auf teilweise marginal anmutende Details der
Beisetzungsfeierlichkeiten. Doch waren tatsdchlich alle Probleme
der - verfassungsmafig vorgeschriebenen (Artikel 20, Abs. 3) -
Trennung von Staat und Religion in diesem Problempunkt ge-
blindelt. Wie wiirde, so lautete die konkrete Frage, das demokra-
tische Japan, erstmals nach dem Krieg, die Beisetzung eines Ten-
nd bewerkstelligen, nachdem das Kaisertum seine friihere, reli-
gios fundierte Stellung rechtlich verloren hatte. Wurden die di-
rekten Vorganger des Showa-Tenno noch nach (staats-)shintdisti-
schem Zeremoniell, mit all seinen geistigen und ideologischen
Implikationen, bestattet, so hatten sich die Verantwortlichen nun
dem komplizierten Problem zu stellen, welche Veranderungen
im Zeremoniell, verglichen mit den Beisetzungsfeiern der Vor-
ganger, vorzunehmen waren, umdem verfassungsmagigen Wan-
del auch nach auflen hin deutlich sichtbaren Ausdruck zu verlei-
hen.

Damit kommt den Details des zeremoniellen Ablaufs eine emi-
nent wichtige, von hdchstem Symbolismus geprégte Bedeutung
zu, die letztlich Erkenntnisse auch in bezug auf die Position des
Kaiserhauses im heutigen Japan erlaubt.

Es stellt aus diesem Grund eine sinnvolle Aufgabe dar, das
betreffende Zeremoniell einer Analyse zu unterziehen. Als Quel-
len fiir die Darstellung der Beisetzungsfeierlichkeiten des Showa-
Tennd dienen, neben eigenen Aufzeichnungen und Beobachtun-
gen', hauptsichlich die Berichte der japanischen und internatio-

! EinForschungsaufenthalt in Toky® ermdglichte dem Verfasser die Be-
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nalen Medien (Presse, TV und Video). Daneben konnte auch of-
fizielles japanisches Material, das dem Verfasser vom Amt des

Ministerprasidenten zur Verfuigung gestelit wurde, Verwendung
finden.

2. Die Beisetzung des Showa-Tennd

2.1. Krankheit und Tod des Tenné

Bereits wahrend der Geburtstagsfeiern anlaglich des 86. Ge-
burtstages Kaiser Hirohitos, am 29. April 1987, hatten sich Ge-
nichte um eine angebliche Krebserkrankung des Tennd in der
japanischen Offentlichkeit verdichtet. Doch erst eineinhalb Jah-
re spater, am 19. September des Jahres 1988, wurde die schwere
Erkrankung offensichtlich. Der Kaiser erlitt einen schweren Zu-
sammenbruch. Erst nach dem Tod des Tennd jedoch sollte of-
fiziell bestatigt werden, daf der Kaiser an einem unheilbaren
Krebsleiden des Zwdlffingerdarms erkrankt war. Kronprinz
Akihito libernahm die Amtsgeschéfte seines Vaters, und die
Medien stellten sich auf ein baldiges Ableben des Tenné ein.
Doch zog sich der Todeskampf des Kaisers, verlangert durch
standige Bluttransfusionen, tiber mehrere Monate hinweg, wah-
rend derer Japans offentliches Leben zur Gdnze von dem Er-
eignis gepragt war. Tagliche Presseberichte mit detaillierten
arztlichen Bulletins, inklusive der exakten Mengen {ibertrage-
nen Blutes etc, hielten die Offentlichkeit in Atem’ In einem
im Ausland vollkommen unerwarteten Mafle hatte sich die ja-

obachtung der Beisetzungsfeierlichkeiten; der Deutschen For-
schungsgemeinschaft (DFG) sei an dieser Stelle fiir ihre Unterstiit-
zung gedankt.

Sogar noch in ihrer Ausgabe vom 7. Januar 1989, dem Todestag des
Tennd, bringt die Zeitung Asahi shinbun an prominenter Stelle, direkt
im Anschluf an die eigentliche Todesmeldung, die Mengenangabe
der insgesamt verabreichten Transfusionen (mehr als 30 Liter Blut).
Das Blut stammte von anonymen Spendern der Zentralen Blutbank
des Japanischen Roten Kreuzes im Stadtbezirk Shibuya, Tokyd. Die
Tawsache, da8 der Tennd damit iiber kern im wortlichen Sinne ,,kai-
serliches Biut” mehr verfiigte, fiihrte bereits bald nach der Erkran-
kung zu ideologischen Auseinandersetzungen (vgl. ,Leben mit dem
Blut des Volkes”,in: Siiddeutsche Zeitung, 21.10.1988).

~
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panische Nation scheinbar wieder dem — nun im Sterben lie-
genden — Tenné zugewandt.’ Die Bilder der Hunderttausende,
die sich in die ausliegenden Listen mit Genesungswiinschen
eintrugen oder vor dem Kaiserpalast in Tokyo in Schweigen
kniend verharrten, gingen um die ganze Welt. Zwar hatte zu
diesem Zeitpunki auch die innerjapanische Auseinanderset-
zung um das Kaiserhaus bereits begonnen, begleitet von teil-
weise riidden Angriffen der auslandischen, insbesondere briti-
schen Presse', doch wurde weltweit eher der Eindruck vermit-
telt, Japan stehe wieder geschlossen hinter seinem Tenno. Eine
der groften Tagszeitungen, Mainichi shinbun, schrieb deshalb
bereits im September 1988 besorgt: ,Wenn wir nicht gelassener
reagieren, fangen andere Lander noch an zu glauben, daB sich
Japan seit der Zeit vor dem Krieg nicht verdndert hat”.’

Mit zunehmender Agonie des Tennd verscharfte sich auch die
innenpolitische Debatte. Beide Seiten warfen sich gegenseitig vor,
die Situation fiir ihre Zwecke auszunutzen, und, je nach Stand-
punkt, entweder fur eine Wiederbelebung des Tennosystems der
Vorkriegszeit einzutreten, oder andererseits das Kaisertum géanz-
lich abschaffen zu wollen.® Eine wachsende Beachtung kam in

% Vereinzeltistin der Presse die Ansicht vertreten worden, beider gro-
Ben Anteilnahme habe es sich primar um eém , Medienereignis”, ohne
eine wirkliche innere Beteiligung derBevaikerung gehandelt (vgl. da-
zu u. a. ,Soto kara mita ,Tennoky0’”, in: Bungei shunjiz, Marz 1989:
402-409, insbes. S. 403). Zur objektiven Wertung derartiger Einschat-
zungen bedarf es jedoch der Ergebnisse reprasentativer Meinungs-
umfragen.
Am Mittwoch, dem 21. September 1988 hatten die beiden britischen
Boulevard-Blatter Sun und Daily Star eine beispiellose Kampagne ge-
gen den Tennd und Japan eroffnet, die in Japan Abscheu hervorrief
und auch weltweit Aufsehen erregte; der Tenno wurde als ,,Symbol
des mitleidlos B3sen” bezeichnet, auf dessen Grab alliierte Welt-
kriegs-Veteranen mit , Freuden tanzen” wiirden. Spater kommentier-
te der neuseeldndische Verteidigungsminister Bob Tizard am 9.1.1989
den Tod des Kaisers mit der Bemerkung, den Tennd hitte man , bei
Kriegsende erschieSen oder offentlich kopfen sollen”. Die bundes-
deutsche TAZ berichtete am 9.1. unter der Schlagzeile:,,Der Tenno ist
tot— Ehre dem Morder” von dem Ereignis.
5 Mainichi shinbun, 28.9.1989.
6 Gebhard Hielscher bemerkt in der Siiddeutschen Zeitung vom 11.10.
1988: ,,Anhdnger und Kritiker des Tenno werfen sich gegenseitig vor,
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diesem Zusammenhang dem Verhaltnis von Staat und Shinto zu.
Schon seit geraumer Zeit, lange vor der Erkrankung des Tenno,
hatte es wiederholt Anndherungsversuche zwischen Politik und
politisch intendiertem Shintd gegeben. Als Beispiel sei hier nur
die sogenannte Yasukuni-Schrein-Debatte genannt.” Nun, ange-
sichts der aktuellen Lage, widmete sich eine Reihe konservativer
Gruppen, so die 43 LDP-Abgeordnete umfassende ,Kamerad-
schaft fiir grundsatzliche Staatsfragen”, dem Ziel einer Wieder-
annaherung von Staat und Shinto.” Es war damit offenkundig,
dafl von den jeweiligen gesellschaftlichen Gruppen Japans dem
zu erwartenden Tod des Tennd eine grofie politische Bedeutung
zuerkannt wurde.

Am Sonnabend, dem 7. Januar 1989, starb Kaiser Hirohito,
posthum Showa-Tennd, um 6.33 Uhr im Fukjage-Palast zu
Tokyo.

2.2. Die Zeremonien bis zum Zeitpunkt der Bestattung

Mit dem Ableben des Kaisers setzte unvermittelt das Prozedere
zur Vorbereitung der Beisetzungsfeierlichkeiten sowie der Inthro-
nisation des neuen Tennd ein. Noch am 7. Januar, dem Todestag
Showa-Tennos, fand bereit% um 10:01 Uhr in einer kurzen Zere-
monie (kenjit shoket no gi)* in der Matsu no ma-Halle des Palastes
die Ubergabe der kaiserlichen Regalia Schwert, jJuwelen in Kopie,

den derzeitigen Schwebezustand dazu miflbrauchen zu wollen, den
Status quo zu ihren Gunsten zu verandern. Dabei streben nationali-
stische Kreise eine Anderung der ,von der amerikanischen Besat-
zungsmacht aufgezwungenen’ Verfassung Japans an mit dem Ziel,
die Stellung des Kaisers zu starken und das (iangst ausgehohlte) Ver-
bot der Unterhaltung von Streitkraften aufzuheben, wogegen die
Kommunisten und andere Tenno-Gegner die Monarchie tiiberhaupt
abschaffen wollen.”

7 Vgl. den Beitrag ,.Yasukuni und der ,Schlimme Tod' des Kriegers” in
diesem Band.

8 Vgl. Yomiuri shinbun, 17.10.1988.

9 Artikel 4 des Kaiserlichen Hausgesetzes (kdshitsu tenpan) bestimmt,
daf beim Tod eines Kaisers der Kronprinz unverziiglich (tadachi n)
den Thron besteigt, doch werden keinerlei Ausfithrungsbestimmun-
gen gegeben {vgl. Kami 1kko: Tennd no hyakka, Tokyo 1989: 106).
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sowie der Kaiserlichen Siegel'® an den vormaligen Kronprinzen,

den 55jahrigen Akihito statt. Die feierliche ﬂbergabe wurde, auf
Anweisung der Regierung hin, als eine staatliche Zeremonie
durchgefiihrt. Akihito galt damit, der traditionellen Chronologie
entsprechend, als der angeblich 125. Tenné in der Geschichte Ja-
pans.” Die Einbindung der Regierung in diese zeremonielle In-
thronisation (sokur) erweckte Kritik; es wurde in diesem Zusam-
menhang auch auf die im folgenden Jahr anstehende mystisch-
religiose Feier des daijosai verwiesen, an der die Regierung eben-
falls ihre Teilnahme angekiindigt hat.”” Am Nachmittag dessel-
ben Tages verkiindete die Regierung, gesetzlichen Vorschriften
aus dem Jahre 1979 (sogenanntes , gengo-Gesetz“) entsprechend,
die Devise fiir die Ara Akihitos: Heisei, ,Umfassender Friede”.
Als erster Tag der neuen Ara wurde der folgende Tag, Sonntag,

19 Der mythischen Uberlieferung zufolge bilden die Dreiheit der ,,Gott-
lichen Schatzstiicke” (sanshu no jingi) — Schwert (Anse no murakumo 1o
tsurugi), Juwelen (yasakani no magatama) Spiegel (yahata no kagami) -
die heiligen Insignien des Kaiserhauses. Doch waren diese ,,Original-
stiicke” der Uberlieferung zufolge einer wechselhaften Geschichte
ausgesetzt; sie befinden sich demnach in den Schreinen von Ise (Spie-
gel) und Atsuta (Schwert, jedoch ebenfalls eine Kopie). , Autorisierte”
Kopien des Schwertes und der Juwelen befinden sich im Kaiserpalast;
der Spiegel ist dem Inneren Schrein von Ise vorbehalten, seitdem der
vorgeschichtlich-legendare Kaiser Suijin, der Uberlieferung gemis, es
nicht mehr ertragen konnte, mit der Verkérperung der Sonnengottin
unter einem Dach zu leben.

Die traditionelle Liste der japanischen Tennd geht immer noch von

der Historizitat aller darin genannten Herrscher und deren Regie-

rungsdaten aus, ungeachtet der fiir die Friihzeit durch Archiologie
und Préhistorie ermittelten anderslautenden Tatsachen. In diesen

Kontext gehort ebenfalls das rein spekulative Dogma von der japa-

nischen ,Reichsgrindung” im Jahre 660 v. Chr. durch den ,Ersten

Kaiser” Jimmu.

12 Das ,Fest des Grofien Kostens” (daijosai) bildet den Hohepunkt der
gesamten Inthronisationsfeiern. In einem geheimen Ritus, in dessen
Zentrum das mystische Kommunions-Mah! des neuen Kaisers mit
der Sonnengottin und anderen Gottheiten steht, erhalt der Tenno die
spirituelle Legitimation seiner Herrschaft. Vgl. Murakami Shigeyo-
shi: Tennd no saishi, Toky®d 1977 passim; zur Frage der urspriinglichen
religisen Bedeutung des daijosai vgl. auch Klaus Antoni: Miwa — Der
Heilige Trank, (Miinchener Ostasiatische Studien, Bd. 45), Stuttgart
1988: 177-195.
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8. Januar, festgelegt. Am 9. Januar legte der neue Kaiser gegen-
tiber den Reprisentanten des Staates in einer Audienz feierlich
seinen Eid auf die Verfassung ab (cho'ken no gi).

Gleichzeitig setzten die Vorbereitungen fir das Staatsbegrab-
nis und die Staatstrauer ein. Die Kaiserlichen Hausgesetze (ko-
shitsu tenpan) schreiben in § 25 vor, da@ beim Tod eines Tennd
eine ,,Grofe Beisetzungszeremonie”, taisé no rei, durchzufithren
sei.” Uber Durchfithrung und Details der Bestattung schweigt
sich das Gesetz jedoch aus; die Aufgabe, dies festzulegen, fallt
einem unverziiglich zu bildenden ,Beisetzungs-Komitee” (taiso
no rei iinkat} zu. Bereits am Morgen des 8. Januar beschlo8 das
Kabinett die Einsetzung einer solchen Kommission unter Leitung
des Premierministers Takeshita Noboru. Als Tag der Bestattung
wurde Freitag, der 24. Februar festgelegt."

Bis dahln warjedoch vom Kaiserhaus, den Bestimmungen des
Kaiserlichen Hofamtes (kunaisho) entsprechend, eine Reihe von
Zeremonien religiosen Charakters zu vollziehen, deren wichtig-
ste im folgenden genannt werden:

8. Januar- Ofuna iri: Einsargen der sterblichen Uberreste des
Kaisers in einen weiflen hélzernen Sarg.

9. Januar - Reikan no gi: Uberfithren des Holzsarges in einen
Kupfersarg; Versiegelung des Kupfersarges.

17. Januar - Ryasho jichinsai no gi: shintdistische Reinigungsfeier
des Bauplatzes (jichinsai) des kaiserlichen Mauso-
leums (yosho). Diese Zeremonie geht dem Beginn
der eigentlichen Bauarbeiten voran.

19. Januar - Hinkyu igyo no gi: Uberfithrung des Sarges aus dem
Wohnbereich des Palastes in den als temporare Auf-
bahrungshalle (hinkyi?) fungierenden Matsu no ma-
Saal des Kaiserpalastes.

3 Vgl. Kami Ikkd: Tennd no hyakka, Tokyd 1989: 106. Der Gebrauch des
Ausdrucks taisd fur eine Beisetzung ist seit dem Krieg auf den Kaiser,
die Kaiserin, die Mutter und Witwe des Kaisers beschrénkt; vor dem
Krieg wurde der Terminus taisdgi auf einen erweiterten Kreis inner-
halb des Kaiserhauses angewandt.

¥ Die Angaben beziehen sich auf diverse japanische Tageszeitungen;
als besonders wertvoll und detailliert erwiesen sich dabei die meist
namentlich gekennzeichneten (Iwao Mitsuyo) Berichte der Zeitung
Mainichi.
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21. Januar — Hinkyti hairei no gi: Ausgewahlte Teilnehmer aus
den Reihen der Bevolkerung erweisen in der tem-
poraren Aufbahrungshalle am Sarg ihren Respekt.

31. Januar ~ Tsuigo hokoku no gi: Verlethung des posthumen Na-
mens.

Unterbrochen und bis zum 24. Februar fortgesetzt wird diese Li-
ste von einer Reihe untergeordneter Zeremonien, die als Ergan-
zungen der genannten Feierlichkeiten dienen."”

Fiir die eigentlichen Beisetzungsfeierlichkeiten am Freitag,
dem 24. Februar 1989, wurde ein wnfangreiches Zeremoniell be-
schlossen, das aus einer ineinander verwobenen Abfolge von pri-
vaten, religidsen Feierlichkeiten des Kaiserhauses und staatli-
chen, sdakularen Zeremonien zusammengesetzt war.

Da Artikel 7, Abs. 10 der Verfassung erlaubt, da8 dem Tennd
die ,Ausiibung zeremonieller Feiem” gestattet ist, besteht staats-
rechtlich kein grundsatzliches Hindemnis, Feiern des Kaiserhau-
ses mit denen des Staates zu verbinden. Die geplante enge Durch-
dringung dieser heterogenen Elemente im vorliegenden Fall je-
doch warf grundlegende Probleme auf und fahrte zu heftigen
Kontroversen. So erklarte etwa die KPJ, auf jede Beteiligung an
den Feierlichkeiten verzichten zu wollen. Noch zu Lebzeiten des
Showa-Tennd, im November des vorangegangenen Jahres, hatte
der Oberkabinettssekretdr der Regierung Takeshita, Obuchi Kei-
2o, generell gegeniiber der Presse erklart, ein Begrabnis des Kai-
sers wiirde in Einklang mit den Geboten der Verfassung wie auch
den Traditionen des Kaiserhauses gestaltet werden. Bereits zu
diesem Zeitpunkt hatten Verfassungsrechtler ihre Bedenken in
bezug auf eine derartige Verquickung geaugert.” Von extrem
konservativen Kreisen dagegen erging die entgegengesetzte Auf-
forderung an die Regierung, die Begrabnisfeierlichkeiten in voll-
kommener Ubereinstimmung mitden Prazedenzfillender Feiern
fiir die Kaiser Taish6 und Meiji, und damit der angeblich histo-
risch tradierten Form entsprechend durchzufiihren. In diesem
Zusammenhang wurde, ganz in Ubereinstimmung mit den Ma-

15 Angaben nach: Mainichi-gurafu-kinkyi-zokan: Showa-Tennd taisé, Mai-
nichi-shinbunsha (Hg.), Tokyo, Marz 1989: 145.

6 Vgl. ausfiihrliche Diskussion der Problematik von Kusaoi Akiko
{..Constitution’s principles raise questions as Imperial funeral and ac-
cessicn loom”), in: Japan Times, 12.11.1988.
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xumen des nationalistischen Staatsshinto der Vorkriegszeit, argu-
mentiert, Shinto sei keine Religion, sondem nur Ausdruck der
.Sitten und Gebrauche” Japans. Damit konne eine shintoistische
Staatsfeier auch nicht gegen das Verfassungsgebot zur Trennung
von Staat und Religion verstofen.”

DieRegierung wahlte mitihrer Entscheidung fiireine Verquik-
kung von staatlichen mit privat-kaiserlichen Zeremonien einen
Kompromif} zwischen den beiden Maximalforderungen.

2.3. Die Feierlichkeiten des 24. Februar 1989

Bereits am 11. Januar 1989 - vor der Festsetzung des Programms
fir die Feierlichkeiten — begannen in den Kaiserlichen Garten,
Shinjuku gyoen im Stadtteil Shinjuku, Tokyo, die Bau«rbeiten fiir
die Statte der wichtigsten Zeremonien im Rahmen der Beiset-
zungsfeierlichkeiten: die temporare Trauerhalle, s3joden. Am 12.
Januar wurden die Verantwortlichen fiir die Durchfiithrung der
kaiserlichen ,,Riten vor der Trauerhalle”, sajoden no gi, bestimmt;
als Leiter wahlte man den 86jahrigen Nagazumi Torahiko, einen
Weggefahrten des verstorbenen Tenno seit Kindertagen. Am 16.
Januar wurden die Kondolenzlisten geschlossen — es hatten sich
seit dem 7. Januar insgesamt 4 729 728 Menschen darin eingetra-
gen.'® In der Zeit vom 22.-25. Januar erhielt die Bevolkerung Ge-
legenheit, Abschied von dem verstorbenen Tennd zu nehmen.
Allein am ersten Tag drangten sich mehr als 160 000 Menschen
in dem dafur geoffneten Teil des Palastes.

Am 24. Januar schlieglich fallte das Beisetzungskomitee die
endgiiltige Entscheidung iiber Durchfiihrung und zeitlichen Ver-
lauf der Trauerfeierlichkeiten. Das Zeremoniell wurde in sieben
Abschnitte gegliedert, deren vierals private Handlungen des Kai-
serhauses firmierten (Nr. 1, 2, 4, 7 der folgenden Liste), wahrend
die iibrigen drei (Nr. 3, 5 und 6) offizielle Staatszeremonien® dar-

17 Ebenfalls von Kusaoi Akiko stammt ein informativ-kritischer Artikel
zu diesem Thema (,, Two-part funeral leaves both sides dissatisfied},
in: Japan Times, 24.2.1989.

8 Iwao Mitsuyo in Mainichi shinbun, 22.2.1989.

¥ Das Beisetzungsprogramm wurde in der japanischen Presse, mit un-
terschiedlichen Schwerpunkten in der Darstellung, publiziert. Die
folgende Ubersicht stellt eine Zusammenfassung auf der Grundlage
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stellten. Mehrfach wurde in diesem Zusammenhang auch von
einem nur flinfgliedrigen Programm berichtet; doch tragen sol-
che Darstellungen der Tatsache nicht Rechnung, daf die Pro-
grammteile 3 und 6 als jeweils eigenstandige staatliche Zeremo-
nien gesondert ausgewiesen sind. Das Gesamtprogramm der Bei-
setzungsfeiern vom 24. Februar 1989 lagt sich folgendermafen
darstellen:

Programm der Beisetzungsfeierlichkeiten

1. Renso tojitsu hinkyiisai no rei (Ritus des Kaiserhauses (koshitsu-
gyoji): Verabschiedung am Tag der Beisetzung).

7:30 Tensenpei:

Opfer von Tuchen und Speisen; Norito des die Zeremonie leiten-
den Priesters; Gebete (hairei) des Kaisers, der Kaiserin und ande-
rer Angehoriger des Kaiserhauses.

8:25 Teppeiser:

Entfernung der Opfergaben; Ende der Zeremonie.

2. Jisha hatsuin no gi (Ritus des Kaiserhauses: Feierliche Abfahrt
des Kaiserlichen Totenwagens (jisha) aus dem Kaiserpalast).
9:00 Uberfithrung des Sarges (reikyti) von der temporaren Auf-
bahrungshalle (hinkyti) zum Kaiserlichen Totenwagen.

9:35 Der Totenwagen und die Kolonne der die Prozession bilden-
den Fahrzeuge erreicht unter Begleitung von Hofmusik das
Haupttor des Palastes.

3. Taiso no rei gosoretsu (Staatszeremonie (kuni no gishikr). Fahrt
der Wagenkolonne zum Shinjuku gyden-Garten).

9:35 Die Wagenkolonne verlafit den Palast.

10:15 Die Wagenkolonne erreicht das Areal der Trauerfeierlich-
keiten im Shinjuku gyoen-Garten.

4. 56joden no gi (Ritus des Kaiserhauses: Zeremonie vor der Trau-
erhalle (soj6den) nach shintoistischem Ritus).

4.1. Toho soretsu (Prozession zur Trauerhalle).

dieser Berichte dar. Auch offizielles, vom Amt des Ministerprasiden-
ten auf Anfrage hin zur Verfligung gestelltes Material konnte vom
Verfasser in diesem Zusammenhang ausgewertet werden.
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10:31 Am Eingangstor (somon) des umzaunten Trauerareals wird
der Sarg vom Totenwagen (jisha) in eine kaiserliche Sanfte in tra-
ditionellem Stil (skaren) iiberfiihrt; die Trauerprozession (toho so-
retsu) begibt sich vom somon zur Trauerhalle.

10:40 Die Prozessionerreichtdie Halle; der Faltvorhang (manmon)
vor der Trauerhalle wird geschlossen.

10:49 Die Sanfte wird in der Trauerhalle aufgebahrt; der Faltvor-
hang vor der Halle (manmon) wird geoffnet.

4.2. Sgjoden no gi.

10:53 Tensenpei:

Opfer (s.0.); Norito des die Zeremonie leitenden Priesters; Gebet
(hairer) und Abschiedsworte (Nekrolog) des Kaisers (onruz); Ge-
bete (hairei) der Mitglieder der kaiserlichen Familie.

11:40 Teppeisen:

Entfernung der Opfergaben.

11:45 Der manmon-Faltvorhang wird geschlossen.

11:55 Entfernung des torii vor der Trauerhalle; die Shintd-Priester
verlassen die Halle; Ende der Zeremonie.

5. Taisd no rei (Staatliche Zeremonie: Staatsbegrabnis).

11:58 Der manmon-Faltvorhang wird wieder geoffnet; Oberkabi-
nettssekretar Obuchi Keizo eroffnet die Staatszeremonie.

12:00 Schweigeminute.

Kondolenzreden von Regierungsmitgliedern; Defilee der auslan-
dischen Staatsgiste mit jeweils kurzem Verweilen vor der Trau-
erhalle.

13:05 Defilee der iibrigen Teilnehmer.

13:10 Der manmon-Faltvorhang wird geschlossen.

13:31 Der Sarg wird wieder auf den Kaiserlichen Totenwagen (ji-
sha) tiberfihrt.

6. Taiso no rei gosoretsu (Staatszeremonie: Fahrt der Wagenkolonne
zur Grabstitte).

13:40 Trauerkolonne verlaflt den Shinjuku gyoen-Garten.

15:15 Die Wagenkolonne erreicht den Eingang zum Areal der Kai-
serlichen Mausoleen, den Musashi-Friedhof des Kaiserhauses in
der Ortschaft Hachioji, Tokyo.

7. Ryasho no gi (Ritus des Kaiserhauses: Bestattungsritus).
15:20 Die Beerdigungsprozession formiert sich am Eingang des
Ka'serlichen Friedhofes.
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15:35 Ankunft der Prozession am Musashino no misasagi, der
Grabstitte des Showa-Tennd.

Der Faltvorhang vor der Grabstitte wird geschlossen; Der Sarg
wird in das liber der Grabstitte errichtete temporare Gebaude
(osuya) iiberfiihrt; Der Sarg wird in die Steinkammer (gogaikaku)
im Inneren der Grabstatte hinabgesenkt.

19:00 Der Faltvorhang vor der Grabstatte wird wieder geoffnet.
Beginn der Bestattungszeremonie nach shintdistischem Ritus.
19:20 Tensenpei:

Opfer (s. 0); Norito des die Zeremonie leitenden Priesters; Gebet
(hairei) und Abschiedsworte des Kaisers (onrui); Gebete (hairei)
der Mitglieder der kaiserlichen Familie.

20:50 Teppeisen:

Entfernung der Opfergaben.

Ende der Beisetzungsfeierlichkeiten.

Die Feierlichkeiten vom 24. Februar 1989 folgten exakt diesem
Programm. Der Tag wurde zum nationalen Feiertag erklart, alle
Geschifte hatten ausnahmslos zu ruhen. Beispiellose Sicherheits-
vorkehrungen wurden unter Einsatz von 32.000 Polizeibeamten
getroffen. Delegationen aus 163 Staaten und Reprasentanten von
27 intemationalen Organisationen hatten ihre Teilnahme zuge-
sagt. Voller Stolz berichtete die japanische Presse iiber die ,,Beer-
digungsdiplomatie” am Rande dieses ,grofiten Staatsbegrabnis-
ses aller Zeiten”. An den Hauptzeremonien im Shinjuku gyoen-
Park nahmen insgesamt 9800 geladene Trauergaste aus dem In-
und Ausland teil. Doch blieb die Zahl derjenigen, die die Straen
saumten, weit hinter den prognostizierten Millionen zuriick. Nur
ca. 217.000 Menschen hatten sich am Morgen des 24.2. eingefun-
den, um die Vorbeifahrt der Wagenkolonne zu betrachten. Den
Grund dafiir mag, neben den ungiinstigen Witterungsverhaltnis-
sen — Regen bei nur 2,7° C in Tokyo - die Tatsache abgegeben
haben, daf alle Feierlichkeiten in voller Lange im TV iibertragen
wurden.

Die Wagenkolonne (taisé no rei gosoretsu = Programmpunkt-
Nr. 3) vom Kaiserpalast zum Eingang des Trauerareals im Shin-
juku gyoen-Garten umfafite insgesamt 33 Kraftfahrzeuge sowie
mehrere Motorrad-Eskorten,® Wahrend der Fahrt blieben die be-

20 Reihenfolge der Wagenkolonne vom Kaiserpalast zum Shinjuku gyd-
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treffenden Straflen fiir den offentlichen Verkehr weitraumig in
einem Gebiet von 56,5 km gesperrt. Entlang der 6,5 km langen
Route waren 15 Militarkapellen der drer Waffengattungen der
japanischen Selbstverteidigungsstreitkrafte postiert, die bei der
Vorbeifahrt der Wagenkolonne den im Jahr 1897 von dem deut-
schen Komponisten Franz Eckert anlalich der Beisetzungsfeier-
lichkeiten ftir die Mutter des Kaisers Meiji komponierten Trau-
ermarsch Kanashi no kiwami (,,Die hochste Trauer”) anstimmten.

Das Trauerareal im Shinjuku gyden-Garten entsprach in der
Gestaltung den historischen Vorbildem aus der Taish6- und Mei-
ji-Zeit. Die Trauerhalle (s6joden), in der Bauweise und Funktion
eines Shinto-Schreines ganz aus dem Holz der japanischen Zeder
erbaut, mal 20 m in der Lange, 10 m in der Tiefe und 12 m in
der Hohe. Bis zum Beginn der staatlichen taiso no rei-Zeremonie
erhob sich vor der Trauerhalle ein torii, vor dem zwei grofie gma-
sakaki-Zweige plaziert waren, beides die Hauptrequisiten des
Shintd-Ritus. Die Grenze zum Bereich der Trauergaste markierte
der bereits im Programm erwéahnte Faltvorhang (manmon); das
gesamte Trauerareal war von einem temporaren Zaun (manmaku)
in den Farben schwarz und weifs umgeben. Rechtwinklig zur
Trauerhalle befanden sich die beiden offenen Zelthallen (akusha)
fiir die zur Teilnahme an den Zeremonien geladenen Trauergaste.

War die Gestaltung der als Staatszeremonie ausgewiesenen
Wagenkolonne (Programm-Nr. 3 u. 6) bewuft schlicht gehalten,

en-Park: 1. Polizei (Motorrdder), 2. Kaiserliche Garde (Motorrad), 3.
Offenes Fahrzeug, 4. Mitglieder des Beisetzungskomitees, 5. Premier-
minister Takeshita Noboru als Vorsitzender des Komitees, 6. Garde
in offenem Wagen, 7. Leiter der Kaiserlichen Riten, 8. Kaiserlicher
Totenwagen (jisha) mit Sarg, 9. Kammerer des Showa-Tenng, 10. Kai-
ser und Kaiserin, 11. Witwe des Kaisers (Prinzessin Hitachi als Ver-
tretung), 12. Kronprinz Naruhito, 13. Prinz Aya, Piinzessin Nori. 14.
Prinz Hitachi, 15. Prinzessin Chichibu, 16. Prinzessin Takamatsu, 17.
Prinz und frinzessin Mikasa, 18. Prinz und @rinzessin Tomohito, 19.
Prinz Katsura, 20. Prinz und Prinzession Takamado, 21.-23. Mitglie-
der der kaiserlichen Familie, 24. Hoférzte, 25. Oberste Hofdame der
Kaiserin, 26. Angestellte des Palastes der Witwe des Kaisers, 27.
Hauptkdmmerer des Kronprinzen, 28. Mitglieder des Beisetzungsko-
mitees, 29. Wagen des Kaiserlichen Hofamtes, 30. Kimmerer, 31. Stell-
vertretender Haushofmeister, 32. Ersatz-Totenwagen, 33. Mitglieder
des Kaiserlichen Hofamtes, 34. Kleinbus fiir Offizielle der Beiset-
zungszeremonie, 35. Wagen des Kaiserlichen Hofamtes.
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so orientierte sich die vom Eingang des Trauerareals bis zur Trau-
erhalle fithrende kurze Trauerprozession (toho soretsu) an histori-
schen Vorbildern und shintoistischem Ritus. Den Anfang der Pro-
zession, die hier nur in ihren Hauptelementen dargestellt werden
kann, bildeten die zeremoniellen Ornamente (igibutsu) des Kai-
serhauses: fiinf Banner in den Farben weif$ und orange, zwei
Schilde, vier Hellebarden und zwei kaiserliche Banner mit den
Symbolen von Sonne und Mond. Diesen folgten zwei grofie oma-
sakaki-Zweige, Priester und zwei kunstvoll gestaltete Behalter
(gyosenpitsu) zum Transport der zwei Sorten Opfergaben: Speise-
opfer (shinsen) und Opfer von Tuchen (heibutsu).*' Darauf folgten,
im AnschlufS an weitere Priester, Hofmusiker, die traditionelle
Hofmusik (gagaku) auf klassischen Instrumenten spielten. Das
Zentrum des Zuges bildete die wuchtige Sanfte (sokaren) mit dem
darin verborgenen kaiserlichen Sarg, ein von 51 Tragern befor-
derter Palankin von 7 m Lénge und 1,5 t Gewicht nach klassi-
schem (urspriinglich chinesischem) Vorbild.? Hinter der Sinfte
schritt ein Kdmmerer des Kaisers mit einem Paar weifler Schuhe
her. Nach einer Reihe von Offiziellen folgten schlieSlich die Mit-
glieder des Kaiserhauses mit dem neuen Kaiser als dem im for-
mellen Sinn Hauptleidtragenden an der Spitze. Den Abschluf
der insgesamt 225 Teilnehmer umfassenden, 150 m langen Pro-
zession bildete ein Beamter des Trauerkomitees.

Das weitere Zeremoniell folgte dem geschilderten Programm-
ablauf. Den Kern der w9joden-Zeremonie bildete, neben den Op-
fergaben, der Nekrolog des neuen Kaisers in seiner Funktion als
Haupttrauernder, der in der offiziell verbreiteten deutschsprachi-
gen Version folgendermaflen lautet:

2 Es handelte sich um traditionelle Opfergaben des héfischen Shinté-
Ritus. Heibutsu: Seide, Baumwolle, Zwirn in fiinf Farben; shinsen: 21
Speiseopfergaben, eine jede auf einem eigenen Tischchen (sanbo) pla-
ziert: Reis, Sake, Reiskuchen (mochi), verschiedene Arten von Fisch,
Gefliigel, Meeresfriichten, Gemiise und Friichten, Bohnenpaste, Su-
waren, Salz und Wasser.

Solaren, in historischer Zeit eine dem Gebrauch des Tennd und der
engstenMitglieder des Kaiserhauses vorbehaltene, gedeckte und ge-
schlossene Séanfte (koshi), auch soka no koshi genannt. Der auf die Form
einer Zwiebel (negi no hana, bzw. soka) weisende Name bezieht sich
auf den zwiebelfdrmigen goldenen Dachaufsatz der Sanfte.
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,Xch, Akihito, richte diese Worte in Ehrfurcht an die Seele
meines verstorbenen Vaters Kaiser Showa.

Seit Deinem Tod hat unser Leid keine Grenzen gekannt, und
Dein vertrautes Antlitz, das wir vor uns sehen, konnen wir
keinen einzigen Augenblick vergessen.

Unter Tranen haben wir uns mehr als vierzig Tage vor Dei-
nem Sarg verneigt, den wir im hinky#, dem Kaiserlichen Ort
der Ruhe, aufgebahrt hatten. Die Zeit ist schnell vergangen
und der Tag des Abschieds ist da. Gefiihrt durch den Trau-
erzug sind wir an diesen Ort gekommen.

Wenn wir zuriickschauen, so sind Dir seit dem Beginn Dei-
ner Krankheit von vielen Menschen aus ganz Japan und aus
aller Welt aufrichtig Genesungswiinsche zute1l geworden.
Auch jetzt haben sich zu dieser Trauerfeier Menschen aus
allen Bereichen des Lebens ebenso wie Vertreter vieler Lan-
der und internationaler Organisationen versammelt, um den
Kummer des Abschieds zu teilen.

In den iiber sechzig Jahren, in denen Du den Kaiserlichen
Thron innehattest, waren das Gliick des Volkes und der Frie-
den der Welt Dein sehnlichster Wunsch. Deine Gestalt, die
in der ungeheuren Drangsal der Showa-Zeit gemeinsam mit
den Menschen den Weg von Sorge und Freude gegangen ist,
wird in den Herzen der Menschen lange weiterleben.

In dieser Zeit, da Berge und Fliisse, Gras und Baume, die Du
unsaglich geliebt hast, bald die Farben des Friihlings anneh-
men werden, bist Du von uns gegangen. Wir denken an jetzt
und erinnern uns an einst. Dieses Gedenken erfullt uns mit
heftigem Schmerz.

Wir empfinden wahrlichst tiefe Trauer."?*

Dem Programm entsprechend folgte nun, im Anschlu8 an den
kaiserlichen, d. h. ,,privaten®, sdjoden no gi-Ritus, ein unauffallig
anmutendes, dabei aber in Wirklichkeit fir den Ablauf der Ge-
samtfeierlichkeiten entscheidendes Element: Die Requisiten des
Shinto-Ritus - torii und émasakaki ~ wurden entfernt; und kurz
darauf setzte man die Feier fort, nun jedoch als eine offizielle
Staatszeremonie ohne jeglichen religiosen Charakter deklariert.
Dabei fand weder ein Ortswechsel statt, noch wurden weitere

23 Aus: Neues aus Japan, Sonderheft Heisei, Friihjahr 1989.
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bauliche Veranderungen vorgenommen. Die sgjéden-Trauerhalle
blieb ebenso zentraler Ort der Handlung, wie auch die iibrigen
Ortlichkeiten - akusha-Zelthallen, manmaku-Zaune etc. - vollig
unverandert beibehalten wurden. Allein das Entfernen von torii
und dmasakaki sollte als symbolische Handlung das Ende des re-
ligiosen Teils aufzeigen und den sakularen Charakter des nun
folgenden taisd no rei-Zeremoniells dokumentieren.

Nach dem Ende dieser Feier, die das grofite jemals erlebte Auf-
gebot an gekronten Hauptern, Staatsoberhduptern und anderen
auslandischen Wiirdentragern gezeitigt hat, wurde der Sarg des
Kaisers wieder in den Kaiserlichen Totenwagen (jisha), ein
schwarzes Kraftfahrzeug, gebracht, und die Wagenkolonne setzte
sich in Gang, um den Sarg an den Ort der letzten Ruhe, das Mu-
sashino-Mausoleum auf dem Kaiserlichen Friedhof Musashi
(Musashi ry6 bochi) in dem verwaltungsmagig zu Tokyo gehoren-
den Ort Hachi6ji zu iiberfiihren. Ebenso wie die Fahrt vom Kai-
serlichen Palast zum Shinjuku gyden-Park galt auch diese Uber-
fihrung tiber eine Strecke von ca. 45 km als eigenstandige staat-
liche Zeremonie (taisd no rei gosoretsu = Programm-INTr. 6).

Am bislang nur die Mausoleen der Eltern des Showa-Tenno
(Taisho-Tenno und seine Gemahlin Teimei) beherbergenden Mu-
sashi-Friedhof in Hachigji angelangt — noch Meiji-Tennd war auf
eigenen Willen in Momoyama, Kyoto, bestattet worden — wurde
der Sarg (reikya) mit einer toho soretsu-Prozession zum Ort der
letzten Ruhe gebracht. Nur blieb hier der Sarg im schwarzen To-
tenwagen und wurde nicht in einen sokaren iiberfiihrt. Die an-
schlieBenden Riten und zeremoniellen Verrichtungen, wie auch
die eigentliche Bestattung, verliefen dem Programm entspre-
chend.

Die Grabanlage umfa@t 2500 m? erst nach Ende des ersten
Trauerjahres gelangten die Bauarbeiten zum AbschluB und das
Grab war von einem runden Steinhiigel auf rechteckiger Basis
(joen-kaho-fun-Stil) iiberdeckt, dessen Formder des Taisho-Grabes
entspricht. An den errechneten Gesamtkosten des Mausoleums
in Hohe von 2,64 Milliarden Yen beteiligte sich die japanische
Regierung mit einem Betrag von 1,7 Milliarden Yen. Die Gesamt-
kosten der Beisetzungsfeierlichkeiten wurden mit 9,3 Milliarden
Yen angegeben**

% Mainichi shinbun, 22.2.1989.
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Vor der eigentlichen Grabstétte war zum Zeitpunkt des Be-
grabnisses ein Gebaude (osuya) in Form eines Shintd-Schreines
errichtet worden, das dem sojoden, dem tempordren Trauerhaus
im Shinjuku gyocen-Park glich. Nach AbschluB der Feierlichkeiten
und einem Zeitraum, in dem die Bevolkerung Abschied am Grab
nehmen konnte, wurde dieses Gebaude entfernt und die Grab-
anlage fiir die Offentlichkeit geschlossen. Erst nach Fertigstellung
des Mausoleums wurde die Anlage wieder eroffnet.

Die Beisetzung fand nur in Gegenwart der engsten Mitglieder
des Kaiserhauses statt. Dabei wurde der Serg zum Ort dererhéht
liegenden Steinkammer auf extra dafiir angelegten Gleisen hin-
auftransportiert.® Angeblich wurden dem Sarg insgesamt 100
Gegenstande als Grabbeigaben mitgegeben.?®

Bereit% einen Tag vor dem Begrabnis, am 23. Februar, war in
einem Shintd-Ritus der Geist des verstorbenen Kaisers zeremo-
niell in eine besondere Kammer des Grabes (gonden, auch karido-
no, die temporare Residenz”) iiberfiihrt worden, um dort bis zur
Fertigstellung des Tumulus zu verbleiben,

Mit dem Entfernen der Opfergaben (teppeisen) vor dem tem-
poréren Grabgebaude (osuya) endeten, nach einer Dauer von an-
nadhernd 14 Stunden, die Beisetzungsfeierlichkeiten des Showa-
Tennd. Wihrend des ersten Trauerjahres war eine Vielzahl wei-
terer Zeremonien und ritueller Handlungen zu vollziehen, doch
bildetendie Beisetzungsfeierlichkeiten des 24. Februar 1989 einen
in sich geschlossenen Komplex, der nun seinen Abschluf gefun-
den hatte.

2.4. Zwischenbilanz

Wie bereits ausgefiihrt, wurden die Vorbereitungen der Beiset-
zung und des Staatsbegrabnisses von vielfaltigen offentlichen
Diskussionen begleitet. Da dem Zeremoniell eine hochsymboli-
sche Bedeutung zueigen ist, kam insbesondere der Frage nach

25 Mainichi shinbun, 22.2.1989.

26 Nach einem offiziell nicht kommentierten Bericht der Zeitung Yomiuri
shinbun (23.2.1989) handelte es sich dabei um solche personliche Ge-
genstdnde des verstorbenen Tennd wie ein Mikroskop deutscher Fa-
brikation aus den 30er Jahren, ein Schwert, aber auch profane Dinge
wie tagliche Kleidungsstiicke.
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der Trennung von ,,privatem” und ,,staatlichem” Anteil an den
Feierlichkeiten eine grofe Bedeutung zu. Doch je genauer diese
Frage untersucht wird, umso schwieriger gestaltet es sich, eine
tatséchliche, klare Trennung zwischen diesen Sphiren erkennen
zu konnen. Daflir sorgen etwa, neben der au8erordentlich starken
finanziellen Beteiligung des Staates auch an den als privat dekla-
rierten Handlungen des Kaiserhauses, so offenkundige Tatsachen
wie die Festlegung des Begribnisplatzes und seines offiziellen
Namens dieses Platzes durch die Regierung”, obgleich dies eine
rein private Angelegenheit des Hofes sein sollte. Doch auch das
Zeremoniell der Beisetzungsfeierlichkeiten selbst, dessen Verlauf
im Vorangegangenen kurz geschildert werden konnte, erweist
sich bei genauerer Betrachtung als keineswegs so eindeutig in
die zwei Bereiche geschieden, wie es das Programm ausweist.
Doch 1d6st sich dieser Umstand nicht aus der alleinigen Betrach-
tung der Beisetzung des Showa-Tenno ersehen; erst im histori-
schen Vergleich zeigt sich das MaB an Kontinuitat und Diskon-
tinuitat, das bei dieser Beisetzung gewaltet hat.

3. Zur Geschichte der Kaiserbegritbnisse in Japan

Fir eine vergleichende Betrachtung kommen zunichst die Bei-
setzungsfererlichkeiten der beiden Vorginger des Showa-Tenno,
Taisho- und Meiji-Tenno in Frage, wurde doch stets ausdrticklich
darauf hingewiesen, daf sich die Bestattung des Showa-Tenno
an diesen Vorbildern orientierte.

Insbesondere ist dabei von Interesse, ob das Zeremoniell der zu
ihrer Zeit offiziell als gottlich geltenden Meiji- und Taishé-Tenno
Abweichungen von der gegenwartigen Praxis nurin Details,oder
aber in Kernbereichen, im , Wesen”, aufweise. Daim Kontext der
Feierlichkeiten des 24. Februar 1989 der Trennung in staatlichen
(taiso no rei = Programm-Nr. 5) und privaten (s6joden no gi = Pro-
gramm-Nr. 4) Teil wihrend der offiziellen Trauerfeier im Shinjuku
gyoen-Park eine entscheidende Bedeutung zukam, wird diesem

27 Die Entscheidung zum Bau des Kaiserlichen Mausoleums an diesem
Ort war von der Regierung am 10. Januar gefallt worden, den Namen
des Mausoleums legte das Kabinett am 18. Januar - noch inoffiziell
- fest.
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Punkt unsere besondere Aufmerksamkeit gelten miissen. Zur
Vereinfachung und Veranschaulichung des Vergleichs werden die
jeweiligen Programmpunkte der historischen Beisetzungen eben-
falls mit Nummern versehen (z. B. Taisho-Nr. 3 etc.).?

3.1. Taisho-Tennd

Am Morgen des 25. Dezember 1926, um 1:25 h, starb Kaiser Yo-
shihito, postum Taisho-Tennd, in der kaiserlichen Villa Hayama.
Mit dem Tod des Vaters ging die Tennd-Wiirde auf Kronprinz
Hirohito iiber. Die Beisetzung fand am 7. Februar 1927 in Ein-
klang mit bereits am 21. Oktober 1926 getroffenen gesetzlichen
Regelungen (kdshitsu- fukumorei und kdshitsu-sagirei) statt. Nach
der rituellen Verabschiedung des Verstorbenen im Kaiserpalast
(Taishé-Nr. 1 = Showa-Nr. 1 und 2) wurde auch die Trauerfeier
fiir diesen Kaiser (Taisho-Nr. 3 = Showa-Nr. 4 und 5) im Shinjuku
gyoen-Park zelebriert; doch fand sie, der Tradition entsprechend,
in der Nacht statt. Die Uberfiihrung des Sarges vom Kaiserpalast
zum Trauerareal (Taisho-Nr. 2) geschah auf einer Route, die im
wesentlichen der Fahrtroute des Taiso no rei gosoretsu der
Showa-Bestattung (Showa-Nr. 3) entsprach. Doch gehdrten da-
mals mehr als 10.000 Personen zum offiziellen, den Totenwagen
begleitenden Trauerzug.” Trotz dieser grofen Zahl standen die
den Zug konstituierenden Elemente in weitgehender Uberein-
stimmung mit denen der zwei Ziige der Showa-Bestattung: der
kurzen, . privaten” Prozession innerhalb des Trauerareals (= Sho-
wa-Nr. 4.1.: toho soretsu) und, dies insbesondere die Teilnahme
der Streitkrifte betreffend, der als Staatszeremonie fungierenden
Wagenkolonne vom Palast zum Park (Showa-Nr. 3: taisé no rei
gosoretsu). Neben Vertretern der Waffengattungen, der Polizei,
von Offiziellen aus Regierung und den Mitgliedern der Beiset-

28 Eine Zusammenstellung der die Beisetzungen der Kaiser Meiji und
Taisho betreffenden Rechtsvorschriften findet sich in Gendai horei
2zenshiz, Hg. Suehird Itsutard, Tokyo 1937, Bd. 1, Fasz. 8: 297-355. Fiir
die Darstellung des Verlaufs dieser Beisetzungen erwiesen sich die
Mikrofilm-Archive des Hamburger Instituts fiir Wirtechaftsfor-
schung (HWWA) und des Hamburger Instituts flir Asienkunde (Ge-
samtausgabe Asahi shinbun) als besonders ergiebig.

¥ Andere Berichte sprechen sogar von bis zu 29.X0 teilnehmenden Per-
sonen.
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zungskommission fanden sich im Trauerzug des Taisho-Tennd
(Taisho-Nr. 2) iiberdies die bekannten Symbole: Hellebarden,
weifle und gelbe Banner, gmasakaki-Zweige, sowie Banner mit den
Symbolen fir Sonne und Mond, die bei der Showa-Bestattung
nurim ,privaten”, religiosen Teil erschienen (Showa-Nr. 4}, - dies
ein deutlicher Hinweis auf die staatliche Stellung des Kaiserhau-
ses zu jener Zeit und den Umstand, daf8 die gesamten Feierlich-
keiten, gemaf3 der staatsshintoistischen kokutai-Ideologie, staats-
religiosen Charakters waren.

Als jisha (, Totenwagen“) wurde auf der Wegstrecke vom Palast
zum Trauerareal kein neuzeitliches Kraftfahrzeug eingesetzt,
sondern ein zweiradriger schwarzlackierter Wagen in chinesi-
schem Stil (karabisasht)™, der von vier geschmiickten Ochsen ge-
zogen wurde. Dem Totenwagen folgte ein Trager mit Sandalen
des Kaisers. Shintopriester setzten den Zug fort, ihrerseits gefolgt
von zwolf gagaku-Musikern - dies ein Element, das sich in der
toho soretsu-Prozession der Showa-Feierlichkeiten (Showa-Nr.
4.1) wiederfindet — und Militarkapellen im westlichen Stil, die
bei der diesmaligen Beisetzung nur wiahrend der Vorbeifahrt der
Wagenkolonne (Showa-Nr. 3) spielten. Allein der neueKaiser war
im Zug nicht selbst anwesend, er wurde vertreten durch den kai-
serlichen Prinzen Takamatsu.” Der Kaiser selbst erwartete die
Ankunft des Trauerzuges vor der Trauerhalle (soj6den) im Shin-
juku gyoen-Park.

Besonders der archaisch anmutende Totenwagen erweckte all-
gemeine Aufmerksamkeit; der anschaulich-wortgewaltigen
Schilderung wegen sei hier kurz aus dem Bericht eines Zeitzeu-
gen, des Korrespondenten des Berliner Tageblatts, Leopold Wink-
ler, vom Februar 1927 zitiert:

3¢ Auch karabisashi no kuruma oder karaguruma (,chinesischer Wagen”)
genannt; ein in der Nara- und Heian-Zeit gebrauchticher iiberdachter
zweiradriger Ochsenkarren (gissha), dessen Gebrauch dem Kaiser
und der Kaiserin vorbehalten war. Wagen dieser Art kamen seit der
Kamakura-Zeit auler Gebrauch und wurden spater nur noch zu be-
stimmten zeremoniellen Anldssen verwendet. Form und Name des
Wagens weisen auf den tiberaus starken chinesischen Einfluf in die-
semBereich.

Takamatsu (Teru) no Miya Nobuhito, (1905-1987), dritter Sohn des
Taishé-Tennd, jitngerer Bruder des verstorbenen Showa-Tennd; seit
1913 Oberhaupt der Familie Takamatsu.
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,Und schon lange hat das Ohr, seltsam angeriihrt, sich nach
der Ferne gewandt: ein Aechzen, Stéhnen, ein Wimmern
schiebt sich her durch die Nacht, nie gehort, vielleicht als
Kind nebelhaft getraumt, urprimitiv aus grauen Erstlingszer-
ten, dennoch ins Fleisch dringend wie das Klagelied eines
aiten Baumes im Sturm, oder das hilflose Jammern von Tau-
senden armer Kreaturen — nun gehen die Augen diesem selt-
samen Leidgesang entgegen: sehr langsam, schwer, macht-
voll und diister rollt der Leichenkarren heran, gezogen von
vier wei3bebianderten schwarzen Biiffeln, auf nur zwei un-
geheuren Riddern [...]. Uber allem jammert das brechende
Krachen und Knirschen der Réader [...1. Das Innerste des Wa-
gens ist durch Vorhange aus Barnbusstroh den Blicken ent-
zogen.”

Um 20:00 h erreichte der Zug das Trauerareal, das in der Gestal-
tung weitgehend dem der Showa-Beisetzung entsprach: ein Shin-
to-Schrein als temporare Trauerhalle (sojoden), rechtwinklig davor
zwei grofe, an den Seiten offene Zelthallen (akusha) fiir die jeweils
5000 Trauergdste. Hier waren auch, wie im Fall der diesmaligen
Beisetzung, die auslandischen Trauergéste, sowie das gesamte di-
plomatische Korps plaziert. Der einzige Unterschied zur jetzigen
Praxis bestand darin, dafs sowohl der Eingang zum Trauerareal
als auch die Trauerhalle selbst durch jeweils ein grof8es torii mar-
kiert waren. Bei der Showa-Beisetzung war nur ein torii zwischen
der Trauerhalle und dem manmon-Vorhang plaziert worden, das
tiberdies nach dem Ende der sdjoden no gi-Zeremonie ( Showa-Nr.
4) entfernt wurde.

Der weitere Verlauf der Zeremonien (Taisho-Nr. 4) entsprach
weitgehend der diesmaligen Praxis: Tensenper — d. h. die traditio-
nellen Opfergaben von Tuchen und Speisen wurden dargebracht,
Norito verlesen, schlieSlich folgte der Abschiedsgrufl des neuen
Kaisers Hirohito an seinen verstorbenen Vater. Danach folgten
die Abschiedsgriifie der tibrigen Mitglieder der kaiserlichen Fa-
milie, angefiihrt von der Kaiserinwitwe (= Showa-Nr. 4.2.). Dann
traten die Vertreter der 55 am Begrébnis teilnehmenden Staaten
vor die Trauerhalle, gefolgt von den Mitgliedern der japanischen
Regierung; dieser Teil stellt eine Entsprechung, allerdings in um-
gekehrter Reihenfolge, der diesmaligen taiso no rei-Zeremonie
(Showa-Nr. 5) dar. Damit waren die Zeremonien an der sojoden-
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Trauerhalle beendet. Um 23:00 h schlo8 sich der Vorhang vor der
Trauerhalle.

Um Mitternacht wurde der inzwischen auf einen Palankin
(sakaren) tiberfiihrte Sarg von 103 Trigern zu einem eigens ge-
bauten temporaren Abschnitt des am Park gelegenen Bahnhofes
Sendagaya getragen (Taisho-Nr. 5.1.). Von dort wurde er mit ei-
nem Sonderzug nach Hachioji, dem Kaiserlichen Friedhof, der
auch das Grab Showa-Tennos aufnahm, gebracht (Taishd-Nr.
5.2.). Der Transport des Sarges nach Hachigji mit einem Sonder-
zug entspricht der als Staatszeremonie deklarierten Fahrt der Wa-
genkolonne zur Grabstitte, taiso no rei gosoretsu (Showa-Nr. 6),
der Showa-Beerdigung, wihrend die Uberfithrung vom Trauer-
areal zum tempordren Bahnhof wesentliche Elemente der dies-
maligen privaten toho soretsu-Prozession (Showa-Nr. 4.1.) auf-
weist. Neben der Veranderung im Bereich zeitbedingt-techni-
scher Details (Eisenbahn statt Kraftfahrzeugen zum Transport)
fallt hier besonders ein Detail auf: als Triger des Palankins im
Verlauf der Prozession (Taisho-Nr. 5.1.) fungierten damals noch
junge Manner aus dem Dorf Yase bei Kydto, die sogenannte Yase
dgji. Jenem Dorf sagt man seit alters her eine besondere Kaiser-
treue nach. Sie erfreuten sich seitdem der Gunst des Hofes und
wurden als kaiserliche Sargtriger eingesetzt.”” Auf diese Tradi-
tion wurde - wohl aus Grinden der historischen Implikationen
-im Falle des jiingsten Begrabnisses (Showa-Nr. 4.1.) verzichtet;
als Trager fungierten diesmal Mitglieder der Palastwachen.

Die eigentliche Bestattung (Taisho-Nr. 6) in dem Tama no
ryd benannten Grab des Taisho-Tennd auf dem Kaiserlichen
Musashi-Friedhof in Hachi6ji erfolgte in der auch diesmal ge-
wahlten zeremoniellen Form (Showa-Nr. 7), so wie auch die
Grabmiiler des Taisho- und des Showa-Tenné formal identisch
sind.

32 Diese Einschatzung geht auf eine Uberlieferung zuriick, derzufolge
die Bewohner des Dorfes Yase in der Zeit des Kaiserlichen Schismas
im 14. Jahrhundert den Kaiser des Siidhofes, Godaigo-Tennd (1288-
1339), angeblich vor seinem Gegner Ashikaga Takauji retteten. Dem
Siidhof wird seit der kanornischen Entscheidung im Geschichtswerk
der Mito-Schule Dainihonshi, das fiir das Kaisertum der Meiji-Zeit von
wesentlicher Bedeutung war, die alleinige RechtmaRigkeit zugespro-
chen.
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3.1.1. Zwischenbilanz

Eine Gegeniiberstellung der jeweiligen Programmpunkte zeigt
die enge Ubereinstimmung im Programmverlauf zwischen den
Beisetzungen des Taish6- und des Showa-Tennd:

Shéwa-Nr. 1 (privat) Taisho-Nr. 1
Showa-Nr. 2 (privat) : p
Showa-Nr. 3 (staatlich) Taish@-Nr. 2
Showa-Nr. 4.1. (privat) Taisho-Nr. 3

% " Tajsho-Nr. S.1.
Shéwa-Nr.42.  (privat) Taisho-Nr. 3
Showa-Nr. 5 (staatlich) Taisho-Nr. 3
Showa-Nr. 6 (staatlich) Taisho-Nr. 5.1.

. d Taisho-Nr, 5.2.
Shéwa-Nr. 7 (privat) Taishé-Nr. 6

Es zeigt sich, dal der Ablauf der im Falle der Beisetzung des
Taisho-Tenndénoch ungeteilten Zeremonien im wesentlichen den
»privaten” und ,staatlichen” Teilen der des Showa-Tennd ent-
spricht. Von besonderer Bedeutung ist, wie bereits erwahnt, die
Gestaltung der Zeremonien vor der sgjéden-Trauerhalle. Zur Ver-
deutlichung der Trennung von Staat und Religion im gegen-
wartigen Japan wurden diese Zeremonien bei der Beisetzung des
Showa-Tennd in einen religiosen ,privaten” Teil (Showa-Nr. 4)
und einensékularen ,staatlichen” (Showa-Nr. 5) getrennt. Daftr
wurden kurz vor den GruSadressen der Regierung und der aus-
landischen Vertreter die zwei wesentlichen Insignien des Shinto-
Ritus — torii und dmasakaki - entfernt. Der eigentliche Ablauf der
vormals ungeteilten Zeremonie (Taish6 3) aber blieb im Kern un-
verdndert. Die Trennung von Staat und Religion wurde somit
nicht durch Einfiihrung eines neuartigen Zeremoniells dokumen-
tiert, sondern durch eine wortlich aufzufassende ,, Trennung” der
beiden Teile in Form einer symbolischen Handlung: der Entfer-
nung der Shint6-Symbole. Ahnliches gilt fiir den Trauerzug vom
Palast zur Trauerhalle (Showa-Nr. 3 und 4.1., Taish-Nr. 2). Nun
wird auch ersichtlich, warum die Wagenfahrt vom Palast zum
Park wahrend der Showa-Beisetzung als ,,staatlich” (Showa-Nr.
3), die Prozession vom Eingangstor des Trauerareals bis zur Trau-
erhalle (Showa-Nr. 4.1.) dagegen als ,,privater” religidser Ritus
des Kaiserhauses fungierte: es waren auch in diesem Falle die
.religiosen” einfach von den ,staatlichen” Elementen des alten,
noch,,vollstandigen Zuges getrennt und zu zwei eigenen Ziigen
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formiert worden; anstelle des fritheren gemeinsamen Auftretens
erschienen diese Elemente nun nacheinander. Am augenfillig-
sten wird dies am Beispiel der Musik: waren die Hofmusiker und
die Militarkapellen (die ebenfalls Franz Eckerts Kanashi no kiwami
spielten) im Falle des Taish6-Begrabnisses nochin einem Zug ver-
eint, so traten sie diesesmal hintereinander, in zwei aufeinander-
folgenden Ziigen auf. Auch hier bedeutet,, Trennung” also nicht
Aufgabe bestimmter Teile und Inhalte, sondern vielmehr deren
Beibehaltung bei gleichzeitiger rein raumlicher und zeitlicher
~Abspaltung”. Die wirklichen Neuerungen (Kraftfahrzeuge statt
Eisenbahn und Ochsenkarren; Durchfiihrung der Feiern bei Tag
anstatt bei Nacht) dienten eher pragmatisch-modifizierenden
Zwecken, die zu einer gebotenen zeitlichen Abkiirzung des Ze-
remoniells fiihrten, ohne jedoch als solche schon eine inhaltliche
Bedeutung aufzuweisen.

Fiir den weiteren Fortgang unserer Untersuchung stellt sich
die Frage, ob die Kontinuitét, die hier sichtbar wird, nur auf die
beiden verglichenen Fille beschrankt ist, oder ob sie in weitere
historische Tiefen reicht. Anders formuliert: Kniipft das Showa-
Begrabnis, als modifizierte Form des Taisho-Begribnisses, tat-
sachlich an ,uralte” japanische Traditionen an, wie es emphati-
sche Kommentare immer wieder vermielden? Zur Beantwortung
dieser Frage ist zundchst die Beisetzung des Meiji-Tenno zu be-
trachten.

3.2. Meiji-Tennd

Die Beisetzung des in der Nacht vom 29. auf den 30. Juli 1912
verstorbenen Meiji-Tenno stellte das erste Kaiserbegrdbnis seit
Einfuhrung des neuen politischen Systems im Jahre 1868 dar. Ent-
sprechend gesetzlicher Regelungen aus dem Jahre 1909 (koshitsu-
fukumorei) fanden die Beisetzungsfeiern und die eigentliche Be-
stattung in der Zeit von 13.-15. September 1912 in Toky6 und
Momoyama bei Kybto statt.

Aus Griinden des hier nur beschrankt zur VerfGgung stehen-
den Raumes kann auf Details der Zeremonien nur insofern ein-
gegangen werden, als sie Abweichungen gegeniiber denen des
Taisho-Begrabnisses aufweisen® Es zeigt sich, da ein bemer-

3 Als wichtigste Quelle der Darstellung dient, neben den bereit% anlag-
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kenswerter Unterschied gegeniiber dem Taisho-Begrabnis nur in
zwei Punkten gegeben ist, welche die Ortlichkeiten der Trauer-
feier und der Beisetzung betreffen.

Zum einen wurde die Trauerfeier fiir den verstorbenen Kaiser
nicht im bereits 1906 in der heutigen Form gestalteten und 1949
restaurierten Kaiserlichen Park Shinjuku gyoen zelebriert, son-
dern auf dem westlich des Kaiserpalastes gelegenen damaligen
Aoyama-Paradeplatz. In den darauffolgenden Jahren wurde die-
ser Platz als Teil des in Tokyo zu Ehren Kaiser Meijis errichteten
Meiji-Schreines gestaltet. Den eigentlichen Schrein errichtete man
auf kaiserlichen Landereien westlich des Bezirks Akasaka - d.i.
der heutige Meiji-jingii und Yoyogi-Park; das in der Nahe gele-
gene ehemalige Areal der Trauerfeierlichkeiten — besagter Aoya-
ma-Paradeplatz ~ wurde als ,,AuBerer Garten des {Meiji-)Schrei-
nes” (JingG gaien) gestaltet. Erst im Jahre 1926, beim Tod des
nachfolgenden Taisho-Tenno, waren alle Arbeiten abgeschlos-
sen,” Fiir den Taisho-Tennd wurde nach dessen Tod kein eigener
Schrein angelegt.

Zum anderen fand, dem personlichen, noch zu Lebzeiten ge-
duBerten Wunsch des Kaisers entsprechend, die Beisetzung nicht
in Tokyo, sondern auf dem Momoyama-Hiigel bei Kyoto statt.
Nach Beendigung der in der Nacht vom 13. auf 14. September
1912 in Tokyo, auf dem Paradefeld von Aoyama durchgefiihrten
Trauerzeremonien an der Trauerhalle (s5joden), wurde der Sarg,
wie im Falle der Bestattung des Taisho-Tenno, zu einer eigens
errichteten Bahnstation (Station Aoyama) gebracht und mit ei-
nem Sonderzug an den Ort der letzten Ruhe iiberfiihrt. Von der
Station in Momoyama trugen dann die bereits anla@lich der Bei-
setzung des Taisho-Tenno erwidhnten Yase doji den Palankin
(sokaren) mit dem Sarg des Kaisers inmitten einer Prozession zur
Crabstatte. Wie anhand der Fotos zu ersehen ist, handelte es sich
dabei um einen Palankin, der dem der Beisetzungen Taisho- und

lich des Taisho-Begrabnisses erwahnten zeitgendssischen Pressebe-
richten, insbesondere ein direkt nach dem Begrabnis erschienener
Bildband (Meiji tennd gotaisogi shashinchd, o. Hg., Tokyé 1912), der alle
Stationen der Feierlichkeiten in kommentierten Fotografien festhielt.

3% Vgl Edward Seidensticker: Low City High City. Tokyo from Edo to the
Earthquake, New York 1983; 254f,

213



Shéwa-Tennds vollstindig gleicht™ Die Beisetzung fand ihren
Abschluf am Morgen des 15. September, um 9:55 Uhr.

Ansonsten entsprach der Handlungsverlauf dem des Taisho-
Begrabnisses, d. h. die Beisetzung des Meiji-Tenno lieferte dessen
Vorbild. In einer nachtlichen Prozession, diejedoch erst um 20:00
Uhr am Palast aufgebrochen war, wurde der Sarg, verborgen in
dem schwarzen Ochsenkarren, zum Trauerareal gebracht. Die
Gestaltung von séjoden und akusha-Zelthallen fiir die Trauergiste
und das diplomatische Korps, wie auch die Plazierung der zwei
torii lieferte ebenfalls das Vorbild fiir die spatere Taisho-Beiset-
zung. Erstmals wurden bei dieser Bestattung die Farben schwarz
(westliche Trauerfarbe} und weif} (traditionell-ostasiatische Trau-
erfarbe) gemeinsam verwendet. Auch hier wurde neben der ho-
fischen gagaku-Musik Eckar% Kanashi no kiwami von den Militar-
kapellen angestimmt,

3.2.1. Zwischenbilanz

In den Beisetzungen Taisho- und Meiji-Tennds erkennen wir ein
einheitliches Handlungsmuster, eine gemeinsame Tradition, die
erst anldBlich der Bestattung Showa-Tennds in unseren Tagen in
der geschilderten Form - recht behuwam - verandert wurde.
Doch erhebt sich die Frage, wie hier der Begriff der , Tradition”
zu fassen sei, Handelt es sich bei dem klar erkennbar gewordenen
Schema um die ,traditionelle”, d. h. seit ,langem {iberlieferte”
Form der Kaiserbegrabnisse in Japan, oder inkorporiert diese
Form andere als die direkt tiberlieferten Traditionslinien, geht sie
liber den Sonderbereich der Kaiserbegrabnisse hinaus? Hier lie-
fert eine kurze Bemerkung im zeitgendssischen Korresponden-
tenbericht der ,, Taglichen Rundschau” (Berlin) vom 16. Septem-
ber 1912 einen schonen Hinweis. In seinem Bericht von der Bei-
setzung Meiji-Tennds schreibt der Autor resiimierend:

. Die Trauerfeier in Aoyama unterschied sich auier durch ih-
re wunderbar schlichte Vornehmheit in nichts von der ibli-
chen Trauerfeier nach Shintoritus.”

Damit hat dieser kenntnisreiche Zeit- und Augenzeuge, dessen
Identitat uns leider verborgen bleibt, eine aufierordentlich bedeu-

3 Es ist mir jedoch unbekannt, ob es sich um ein lediglich gleiches Mo-
dell, oder tatsdchlich denselben Gegenstand handelt.
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tende Feststellung getroffen: Das Trauerritual in der beschriebe-
nen Form stellt keine auf den Bereich des kaiserlichen Beiset-
zungswesen beschrankte Form dar, sondern steht offensichtlich
im Kontext des shintoistischen Bestattungswesens der Meiji-Zeit.
Da bekannt ist, welche geistig-ideologische Bedeutung der Pro-
pagierung des Shintd als Staatsdoktrin in dieser Zeit zukam und
wieviele anachronistische, scheinbar archaische Elemente zu die-
sem Zweck rekonstruiert wurden, darf hier ein wesentlicher
Schliissel zum Verstiandnis der Traditionslinien des modernen
kaiserlichen Bestattungswesens vermutet werden.

3.3. Das shintoistische Bestattungsritual der Meiji-Zeit

Es kann als Gliicksfall gewertet werden, da8 zu diesem Punkt
zwei zeitgendssische Arbeiten vorliegen, die von E. Ohrt in den
Jahren1910 und 1911 in denMitteilungender OAG, Tokyo, verof-
fentlicht wurden. Deren eine beschreibt generell die , Totenge-
braeuche in ]apan”“, die andere behandelt detailliert ,,Das Staats-
begraebnis des Fuersten [t6”,” Anhand dieser Ausfiihrungen, die
hier nicht noch einmal in extenso referiert zu werden brauchen,
lassen sich die folgenden Schliisse ziehen: 1. Die Beisetzungen der
Kaiser Taishé und Meiji zeigen kein besonderes, auf den Bereich
kaiserlichen Bestattungswesens beschranktes Zeremoniell, son-
dernsie folgten demMusterdererst in der Meiji-Zeit begriindeten
Staatsbegrabnisse.” 2. Die Form dieser Begrébnisse stellt nureine
besonders elaborierte Fassung des meijizeitlichen Shinto-Bestat-
tungswesensdar. 3. Der generelle Ablauf einer shintdistischen Be-
stattung 1aBt sich nach Ohrt folgendermagien umreifien:

»Der religiose Teil einer shintaistischen Bestattung zerfallt
normaler Weise in vier getrennte Akte: Mitama utsushi d. h.
die Hiniiberleitung der Seele des Verstorbenen in das tama-
shiro, shukkwan, die feierliche Entfernung des Sarges aus dem
Sterbehause, s0j6 no shiki, die Hauptfeier fir das gesamte
Trauergefolge, und maisd, die eigentliche Beerdigung. Die
beiden ersten Feiern finden im Sterbehaus statt, das sdjd no
shiki gewdhnlich in einer Halle, die fiir solche Feiern ein fiir

36 MOAG X1I, Teil 2, 1910-1911: 81-121 (= Ohrt 1910a).

37 MOAG XIlI, Teil 2, 1910-1911: 123-156 (= Ohrt 1910b).
38 Ohrt 1910b: 123.
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alle Mal zur Verfugung gestellt wird, oder die man fur eine
Beerdigung besonders errichtet, und das maisé am Grabe [...].
Auslander, die an einer shintdistischen Beerdigung teilneh-
men, werden in der Regel nur dem sjo no shiki' beiwohnen,
wenn nicht eben mehrere dieser Feiemn zu einer kombiniert
werden.””

Es zeigt sich, daf8 der Ablauf der Meiji- und Taisho-Beisetzungs-
feiern exakt diesem allgemeinen Schema der meijizeittichen Shin-
to-Bestattungen folgte. Auch in der Showa-Bestattung kénnen
wir unschwer die wesentlichen Konstituenten dieses Handlungs-
ablaufes wiedererkennen. Von besonderem Interesse ist dabei die
ausdriicklich erwahnte Rolle von eventuell teilnehmenden Aus-
lindem. fthnen kommt eine Teilnahme nur am s6j6 no shiki, d. i.
dem sgjoden-Ritus, zu; so fand sich bei den Beisetzungen der Tai-
shd- und Meiji-Tennd das diplomatische Korps auch nur wih-
rend dieser Zeremonie ein. Und es wird deutlich, daf} die staat-
liche taisé no rei-Zeremonie der Showa-Feierlichkeiten (Showa-
Nr. 5) in Wirklichkeit nur eine sakularisierte Form dieses Teils
des meijizeitlichen s5j0 no shiki-Ritus darstellte, an dem allein
Auslindern eine Teilnahme gestattet war.

Dem Begrabnis des Fiirsten Itd Hirobumi, der am 26. Oktober
1909 einem Attentat zum Opfer gefallen war und bereits am 4.
November mit einem groBen Staatsbegribnis zur letzten Ruhe
getragen wurde, entnehmen wir die vollstandige Form des un-
geteilten sojoden-Ritus.

Die Feiern fanden im Hibiya-Park zu Tokyo statt:

»Am Siidwestende dieses Platzes war eine kleine, nach hin-
ten geschlossene, nach vorn und nach den Seiten offene Halle
im Stil eines Shintotempels erbaut worden, die zur Aufbah-
rung der Leiche bestimmt war. Diese Halle war zunachst
noch durch einen Vorhang abgesperrt|[...].

Sodann fanden sich, weiter von der Tempelhalle entfemnt,
rechts und links je eine kleinere und eine grosse, lang-
gestreckte, an den Seiten offene Halle zur Aufnahme des
Trauergefolges.”*

3% Ohrt 1910a:92.
40 Ohrt 1910b: 143.
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Diese Gestaltung entspricht genau der der behandelten Kaiser-
begrébnisse. Zur Rolle der beteiligten Auslander im Rahmen die-
ser Zeremonie heifit es:

.Nach Beendigung der Verlesung (der Gedachtnisrede durch
den leitenden Shindpriester, d. Verf.) wurden von allen Er-
schienenen tamagushi*' dargebracht und zwar in nachstehen-
der Reihenfolge:

der Vertreter des Kaisers von Japan

der Vertreter der Kaiserin von Japan

die Vertreter der ausldndischen Staatsoberhéupter, d. h.

die hier anwesenden fremden Botschafter, der deutsche

Geschaftstrager und der erwahnte chinesische Prinz|...]

der Abgesandte des Kaisers von Korea

der Abgesandte des Ex-Kaisers von Korea

der Vertreter des Kronprinzen von Japan

[...]
Die Abgesandten und Botschafter verliessen nach Darbrin-
gung des tamagushi einzeln den Festplatz, von einem Zere-
monienmeister zu ihren Wagen geleitet.”*?

Erst nach dem Abgang der auslandischen Vertreter traten die an-
deren Mitglieder des Trauerzuges, insbesondere die Angehérigen
des toten Fiirsten, nach vorn und reichten ihrerseits mit weiflen
Papierstreifen geschmiickte Zweige des sakaki-Baumes, tamagu-
shi, dar.

Wieder zeigt sich, wie sehr die Verfahrensweise anlaglich der
Showa-Beisetzung dem meijizeitlichen Muster folgt; mit einer
Ausnahme jedoch: da als staatliche Zeremonie deklariert, entfiel
bei der Showa-Beisetzung das shintdistisch motivierte Darrei-
chen von tamagushi durch die auslandischen Trauergéste. Anson-
sten aber blieb das Zeremoniell im Kern unverandert.

Zu den Urspriingen derartiger Begrabnissitten schreibt wie-
derum Ohrt:

41 Tamagushi, die mit Streifen von weier Seide und Bast geschmiickten
Zweige des heiligen Baums salaki (Eurya japonica), gehoren zu den
traditionellen Opfergaben des Shinto. vgl. Shimonaka Yasaburd
(Hg.): Shintd~daijiten, Bd. 2, Tokyo 1937—40: 452f.

2 Ohrt 1910b: 149f.
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~Staatsbegrabnisse in Japan sind eine Einrichtung der Neu-
zeit, das Shogunat kannte sie nicht; sie wurden in der Mei-
ji-Ara mit so vielem anderen von der westlindischen Kultur
libemommen. Das erste Staatsbegrabnis fand im Jahre 1883
statt und galt dem Fiirsten lwakura. [...]

Staatsbegrabnisse haben in Japan stets nach shintoistischem
Ritus stattzufinden; dies war denn auch bei dem Fiirsten 1t5
der Fall, obwohl er selbst Buddhist war und seine Eltern nach
den Formen dieser Religion bestattet waren.”*’

Wir sehen, daf8 den Staasbegribnissen, dem Geist der Zeit ent-
sprechend, die staatsshintdistische Definition des Shintd zugrun-
degelegtwurde,derzufolge Shinto keine Religion im eigentlichen
Sinn darzustellen habe, sondern als Gesamtheit der japanischen
Sitten und Gebrauche, und damit als unabhangig von den indi-
viduellen religiosen Uberzeugungen des Einzelnen, angesehen
wurde.

Zum anderen lassen die Auferungen Ohrts erkennen, daf3
noch die Eltern des Fiirsten 1t6 nach buddhistischem Ritus be-
stattet wurden. Damit ist ein Hinweis gegeben, daf8 die Begrab-
nisformen in der Meiji-Zeit einem grundsatzlichen Wandel aus-
gesetzt waren, daf8 nicht nur die Form des Staatsbegrabnisses
nach Shinto-Ritus eine ,,neumodische” Sitte der Meiji-Zeit dar-
stellte, sondern dariiberhinaus auch das shintdistische Bestat-
tungswesen als solches.

Im Falle des Shinto-Begrabnisses zielten Intentionen und Me-
thoden in eine dem ,Zeitgeist” der Meiji-Ara absolut konforme
Richtung: So war es auch dieser Epoche vorbehalten, in Einklang
mit der allgemeinen Tendenz zur ,Revitalisierung” des Shinto,
den Versuch zu unternehmen, ein shintdistisches Bestattungsri-
tual im Volk zu verbreiten.

Bekanntlich aber stellen die Bereiche Tod und Bestattung seit
alters her in Japan die Doménen des Buddhismus dar. Vor allem
religiose Scheu vor der , Unreinheit” des Todes wie alles Toten
hat die Ausbildung eines originar shintdistischen Bestattungsri-
tuals bis dahin stets verhindert. So darf ein Shintd-Schrein nie-
mals zum Ort einer Trauerfeier werden, Friedhofe diirfen nicht
imSchreinbezirk liegen, hdufig ist es Shintdpriestern sogar streng

4 Ohrt 1910b: 123.
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verboten, an Beisetzungen auch nur teilzunehmen.** Daraus ist
auch die so offenkundige Tendenz zum ,, Temporédren” in den
meijizeitlichen Shintd-Begrabnissen zu erklédren: sojoden, der Ort
des Leichenbegéngnisses, mufl temporar sein, mufl wieder abge-
tragen werden, soll nicht die rituelle Verunreinigung durch den
Tod, auch den allerhochsten — den des Kaisers =, Schaden fiir die
Gemeinschaft heraufbeschwdéren. Daher blieben auch in der Mei-
ji-Zeit Beisetzungen nach Shinto-Ritus eine Ausnahme; nur die
hoheren Stande, vornehmlich in der Hauptstadt, folgten - sicher
auch aus Prestigegriinden - der neuen Sitte. Die Bevolkerung je-
doch blieb dem iiberlieferten Brauch treu, der nicht nur eine Bei-
setzung nach buddhistischem Ritus vorsah, sondern inden aller-
meisten Féllen auch die Brandbestattung. Wurde diese Sitte in
der ausgehenden Meiji-Zeit zunehmend auch mit seuchenhygie-
nischen Argumenten rational untermauert — so mit dem Gesetz
zur Verhiitung von Epidemien aus dem Jahre 1897%, so bildete
die alte buddhistische Tradition der Leichenverbrennung doch
den eigentlichen geistig-religiésen Urgrund.

Anfangs versuchten die Behorden noch, mit administrativen
Mitteln gegen die Sitte der Leichenverbrennung vorzugehen, so
daB im Juli 1873 (Regierungserlaf8 Nr. 253) diese Sitte verboten
wurde; doch bereits im Mai 1875 (RegierungserlaB Nr. 89) mufite
das Verbot wieder aufgehoben werden.* Im weiteren Verlauf der
Meiji-Zeit setzten sich besonders in denstadtischen Regionen im-
mer mehr kommunale Krematorien anstelle der alten Verbren-
nungsplatze durch. Auch fand der buddhistische Brauch der
~Knochentrennung”, bei dem Gebeine und andere Uberreste di-
rekt nach der Verbrennung zum buddhistischen Tempel Zenkoji
auf dem Koya-san gesandt werden, gerade wahrend der ,,anti-
buddhistischen”” Meiji-Zeit immer weitere Verbreitung.”

4 Ohrt 1910a: 87.

% In dem Gesetze Nr. 36 vom Mirz 1897 ist im § 12 angeordnet, da
die Leichen von anbestimmten Infektionskrankheiten (Cholera, Pest
u. dgl.) Verstorbenen verbrannt werden muissen [...]”. (Paul Pallester:
Mitteilungen uber die Feuerbestattung in Japan, Wien 1912: 11).

9 Zum Inhalt dieser Erlasse, wie auch weiterer, die Leichenverbren-
nung in der Meiji-Zeit regelnde Gesetzesvorschriften vgl. Pallester
1912: 8-15.

%7 Das Verhiltnis von dosé (,Erdbestattung”) und kaso (,Feuerbestat-
tung”} in Japan wird eingehend untersucht von Inoguchi Shaji: Niton
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Von einer Verbreitung des shintdistischen Bestattungsbrauch-
tums wahrend jener Zeit kann somit nicht die Rede sein; diese
Formen blieben vielmehr auf den Hof, den Adel und ehrgeizige
Schichten des stadtischen Blirgertums beschriankt. Doch irrt etwa
Ohrt, wenn er in seinet, ansonsten so wertvollen, Darstellung die
Ansicht vertritt, als Vorbild dieses Brauchtums hatten die jahr-
hundertelang iiberlieferten Bestatttmgsformen des Kaiserhauses
fungiert; in der Meiji-Zext hitte sich diese Form dann lediglich in
der Oberschicht ausgebreitet. Tatsachlich aber haben auch am
Kaiserhof im Laufe der vorangegangenen Epochen Beisetzungen
keineswegs nach Shinto-Ritual stattgefunden. Das Muster fiir ein
allgemeines shintdistisches Bestattungswesen konnte das Kaiser-
haus somit nicht liefern.

3.4. Kaiserbegrdbnisse friiherer Epochen
3.4.1. Das buddhistische Bestattungswesen

Es kann im Rahmen der vorliegenden Untersuchung nicht der
Versuch unternommen werden, die Geschichte der japanischen
Begrabnissitten und -formen auch nur im Abrifs nachzeichnen zu
wollen. Ein solches Vorhaben miifite einer weit umfangreicheren
Arbeit vorbehalten bleiben. Zeigt sich doch bei ndherer Betrach-
tung, daf die Bestattung zu allen Zeiten ein Spiegelbild der je-
weiligen religidsen Gesamtsituation des Landes dargestellt hat.
Dies gilt auch fiir das Kaiserhaus. Blieb der Hof gerade wih-
rend der Edo-Zeit zwar ausschlieflich auf zeremonielle Funktio-
nen beschrankt, so kann doch dessen Bestattungswesen nicht als
Beleg und Quelle , uralten” Shinto-Zeremoniells gelten. Ganz im
Gegenteil waren die kaiserlichen Begrabnisse wahrend des iiber-
wiegenden Teils der dokumentierten japanischen Geschichte, ge-
nau gesagt in der Zeit von 704 bis 1846 (1867), gepragt von
buddhistischem Zeremoniell und meist auch der Sitte der Brand-
bestattung. Von den Tagen des Altertums bis zum Vorabend der
Meiji-Restauration war auch am Hof der Tod stets die Domane
des Buddhismus gewesen. Erst beim Ableben des Vaters des Kai-
sers Meiji, des am 30. Januar 1867 {nach alter Zeitrechnung Keio
no sdshiki, Tokyd 1977: 109-120; vgl. auch Yanagita Kunio: Japanese
Manners and Customs in the Meiji Era, Tokyo 1957: 193-195.
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2/ 12 / 25} verstorbenen Komei-Tennd, wurden erstmals die of-
fiziellen Brandbestattungszeremonien nach buddhistischem Ri-
tus einer Veranderung unterzogen.

Als Vorbild fiir alle Zeiten, so war zu diesem Zeitpunkt be-
schlossen worden, sollten die verstorbenen Tennd von nun an
wieder in steinernen Tumuli, den monumentalen Kaisergrabern
{misasagi) des Altertums nachempfunden, beigesetzt werden.
Hier offenbart sich bereits der Geist der Meiji-Restauration, die
in so vielem den Idealen der edozeitlichen nationalen Schulen
Kokugaku und Mitogaku verpflichtet war. In allen Bereichen orien-
terte man sich am , Altertum”, bzw. dem, was die nationalen
Schwarmer als Wesen jenes vorbuddhistischen, angeblich noch
rein japanischen ,Goldenen Zeitalters’ seit langem beschworen
hatten.

[m Falle des Komei-Begrabnisses wurden, auf Vorschlag des
Staatsmannes Toda Tada)’uki48 hin, buddhistische E}emente teils
gestrichen, teils unter anderem Namen an anderen Ortlichkeiten
durchgefiihrt** Wesentliche Elemente des iiberlieferten buddhi-
stischen Beisetzungszeremoniells aber wurden unter Beteiligung
der buddhistischen Priesterschaft beibehalten.® Am augenfallig-
sten wird der Kompromif8 im Falle der Grabst atte: Gebaut im
enzuka-Stil des Altertums, wurde der Tumulus doch weiterhinam
Tsukinowa-Friedhof des buddhistischen Tempels Sen(n)yii er-
richtet, dem Onrt, der iiber Jahrhunderte hinweg als Kaiserlicher
Friedhof gedient hatte (s.u. 3.4.1).>' Erst im Jahre Meiji 4 (1871)
wurde per Dekret die Verbindung des Kaiserhauses zum

# Vgl. R A.B. Ponsonby Fane: ,Misasagi. The Imperial Mausolea of Ja-
pan”, in: The Imperial House of Japan, Kydto 1959 (= Nachdruck des
gleichnamigen Artskels aus: The Japan Society, London, Transactions and
Proceedings, vol. 18, 1921: 20-78), S. 413. Toda Tadayuki (1809-1883)
setzte sich bereit wihrend der Edo-Zeit fiir die Restaurierung der
jahrhundertelang vemachlissigten kaiserlichen Graber ein; nach der
Meiji-Restauration wurde er Direktor des ,,Amtes flir die Kaiserlichen
Graber” (Shoryd no kami).

S Ponsonby Fane 1959: 413.

% Vgl. Yamaori Tetsuo: ,Bukkyd - Daijosai no kage no enshutsusha”,
in: Bungei shurnjii, Marz 1989; 681.

5! Vgl. die Liste der Kaiserlichen misasagi in Ponsonby Fane 1959: 418-
424. Fiir Komei-Tenno finden sich die Daten: ,Nochi no Tsukinowa no
higashiyama no misasagi. Senyu-ji, Kyoto”.
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Sen(n)yiji abgebrochen.” So nahmen diese Zeremonien noch ei-
ne Zwischenstellung zwischen dem traditionellen buddhisti-
schen Zeremoniell - auch des Hofes! — und dem vollstindig von
allem Buddhistischen befreiten der Meiji-Zeit™ ein.

Noch Komei-Tennos Vorganger Ninko-Tenno war im Jahre
1846 nach dem vollstandigen buddhistischen Brandbestattungs-
Zeremoniell beigesetzt worden. Doch impliziert dies nicht, wie
Ponsonby Fane ausfiihren kann, da8 auch tatsachlich eine Ein-
ascherung stattgefunden hatte. Vielmehr war bereits betm Tod
des Gokomyd-Tenn® im Jahre J66 3 (1654) beschlossen worden,
die Leichen der Kaiser fortan nicht mehr tatsachlich dem Feuer
zu tbergeben; doch das gesamte mit der Einascherung verbun-
dene Zeremoniell wurde paradoxerweise unverandert beibehal-
ten. Die Tradition des hofischen buddhistischen Bestattungswe-
sens hatte sich, in Jahrhunderten herausgebildet, als zu iiber-
machtig erwiesen.

Nachdem im Jahre 700 beim Tod des Mdnches Dosho, Griinder
der Hosso-Sekte, erstmals die Eindscherung nach buddhisti-
schem Ritus praktiziert worden war, folgte bereits im Jahre Taiho
3/ 12/ 17 (27.1.704) die ehemalige Kaiserin Jitd, auf noch zu Leb-
zeiten geauBerten Wunsch hin, als erster Herrscher Japans diesem
Vorbild*; seitdem vollzogen sich alle kaserlichen Beisetzungen
nach buddhistischem Ritus. Wie bereits erwahnt, fand diese Sitte
erst nach 1163 Jahren, im Jahre 1867, ihr Ende.

32 Yamaori 1989: 681.

33 In aller Deutlichkeit bemerkt bereits im Jalwe 1912 Paul Pallester zu
den Urspriingen des Shinto-Begrabnisses, dag ,,der Shintoismus ein
Jahrtausend lang das Bestattungswesen iiberhaupt in seinen Wir-
kungskreis nicht einbezog und es ganz dem Einflusse des Buddhis-
mus iiberlief. Erst in neuerer Zeit bemachtigte sich die Shinto-Reli-
gion auch des Bestattungswesens, wobei sie sich eben fiir die Erdbe-
stattung, als die urspriingliche nationale Bestattungsart, entschied
(Hervorhebung vom Verf.).” (Pallester 1912: 8).

% In der Literatur findet sich haufig die Angabe, Jito-Tenno sei im Jahre
703 eingeaschert worden, doch entspricht der 12. Monat Taihd 3 be-
reits dem Januar des Jahres 704; vgl. Shoku-Nihongi, Mommu-Tenno,
Taih6 3 / 12 / 17 = (Shintei-zohs) Kokushi taikei (KT) 2, Toky6 1935: 19;
vgl.].B. Snellen: ,,Shoku Nihongi”, in: Transactions of the Asiatic Society
of Japan, 2nd ser., vol. XI, 1934: 213.
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Seit dem Tode des Shijé-Tenno im Jahre 1242 hatten Brandbe-
stattung und Beisetzungsfeierlichkeiten der verstorbenen Kaiser
stets auf dem Geldnde des urspringlich von dem Moénch Kuakai
unter dem Namen Horinji gegriindeten Shingon-Tempels Sen(n)-
yiji siidostlich von Kyéto stattgefunden ™ Den beigesetzten Kai-
sern wurde auf dem Tempelgrund eine eigene sotoba (Stupa) er-
richtet. Seit der erwahnten Entecheidung des Jahres 1654, auf die
tatsachliche Verbrennung zu verzichten, wurden die Verstorbe-
nen jedoch im Anschiuf an die Zeremonie auf dem Tsukinowa-
Friedhof hinter dem Sen(n)ytji-Tempel begraben.*®

In den vor Shijo-Tennd liegenden Epochen waren die verstor-
benen Tennd meist eingeaschert worden, in einigen Fallenjedoch
wurde auch Erdbestattung vorgenommen und ein misasagi er-
richtet. Doch trugen diese kaiserlichen Grabmaler meist die Ge-
stalt buddhistischer Pagoden®, in denen der Sarg, bzw. die Ume
mit den Gebeinen des Verstorbenen, mit Abschriften wichtiger
Sutren als Beigaben, ihre letzte Ruhe fanden; stet lag der kaiser-
lichen Bestattung buddhistisches Ritual zugrunde.

Als Beispiel einer solchen Zeremonie sei die von Ponsonby
Fane gegebene Schilderung der Beisetzung des im Jahre 1036 ge-
storbenen Goichijo-Tenno zitiert:

.First, there was a platform 360 feet square and six feet high,
and on its south side a torii (sacred archway) thirteen feet
high and twelve feet broad. In front of it on each side were
sheds, on the right for kuge (Court nobles), on the left for the
Buddhist priests. Around the platform was a fence of un-
hewn wood, on which was stretched a hand-made curtain.
Inside the torii all was strewn with white sand, but to the
west was the soba-den (temporary resting-place) before

% Sen(n)nytiji (Kydto-Stadt, Higashiyama-ku), einer der Haupttempel
(dathonzan) der Shingon-Sekte, dessen Griindung unter dem Namen
Horinji dem Kobo-daishi (Kukai, 774-835) zugesprochen wird. Der
zum Sen{n)yti-Zwer'g der Shingon-Sekte gehdrende Tempel wurde je-
weils in den Jahren 856 und 1218 wieder restauriert. Zum Sen(n)yuji
vgl. Oda Tokund: (Oda) Bukkyo daijiten, Tokyd 1954: 1050f.

36 Vgl. Ponsonby Fane 1959: 401ff.

57 Ponsonby Fane (1959: 398) gibt in diesem Zusammenhang als Beispiel
die Abbildung des misasagi-Kaisergrabes von Konoe-Tenno (1143-
1155), Anrakujiin in Kyéto; vgl. Nihon rekishi daijiten, Tokyo 1958,
Band 8: 165.
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which offerings of food and drink were made and sttras
{scriptures) read. In the middle of the platform was another
platforin 240 feet square and six feet high, and around it an
inner rough fence over which a silk curtain was stretched.
On its south side was a torii. In the very centre of the upper
platform was the kishoya, or firehouse, in which the coffin
were placed and burned |...].

The cremation completed, the fire was extinguished with
sake. Then the Gon-Dainagon, Shin-Dainagon, etc. (Court of-
ficials), picked up the bones and put them in an urn, and
Tsunesuke Ason, a Court noble, hanging it round his neck,
conveyed it to the temple of Jodo-ji.

Then the yamazukuri-be {,mound-maker’s gild“), taking
hoes, ceremoniously hoed the ground, after which the work-
men did the real work. Their task completed, they set up a
stone sotoba on the grave and in it deposited a copy of the
sutras, Round the spot they erected a fence and dug a moat,
and around that planted trees. Afterwards within the space
a sammai-do (,three-storied pagoda”) was built and the
bones transferred thither.”*

Wie der Autor im Anschluf an diese ausfiihrliche Schilderung
bemerkt, handelt es sich bei diesem Ablauf um die fiir lange Zeit
gltige Form der kaiserlichen Begrébnisse.

Zur buddhistischen Grundhaltung pafite ebenfalls die bereits
seit der Nara-Zeit vorherrschende Tendenz zu einfachen und be-
scheidenen Beisetzungsfeiern, bzw. sogar zu ausdriicklichem
Verzicht auf jegliche Form derartiger Feiemn. Eine Vielzahl der
Kaiser bestimmte noch zu Lebzeiten, im Falle ihres Todes ganz-
lich auf aufwendiges Ritual zu verzichten, und sie in bereits be-
stehenden Grabmalern friiherer Kaiser beizusetzen. So wurde der
Bau kostspieliger Grabanlagen vermieden. Mest fand die Ein-
ascherung in einer schlichten Zeremonie bereits am Todestag
statt. Auch hier lieferte Kaiserin Jitd das Vorbild. Sie hatte ange-
ordnet, daf am Tage ihrer Beisetzung keinerlei Trauerkleidung
zu tragen sei, kein Beamter seinem Dienst fernbleiben solle und
die gesamte Beisetzung so sparsam wie nur méglich durchzu-
filhren wire. Auch auf ein eigenes misasagi verzichtete sie; man

5 Ponsonby Fane 1959: 394ff.
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setzte ihre Gebeine folglich im Grabmal ihres Gemahls, des Kai-
sers Temumnu, bei”

An dieser Stelle muf$ unsrere Betrachtung der buddhistischen
Bestattungsformen abgeschlossen werden. Eine detaillierte Un-
tersuchung der historischen Evolution des kaiserlichen Bestat-
tungswesens miifite sich dieses Komplexes zwar intensiv anneh-
men, dabei Entwicklungslinien, Ubergangsformen und synkreti-
stische Vermischungen etc. analysieren. Doch liegt unserer Un-
tersuchung nicht in erster Linie die Frage nach dem Entwick-
lungsverlauf des kaiserlichen Bestattungswesens als Ganzem zu-
grunde, sondern die nach einem méglicherweise historisch exi-
stenten Vorbild for das in der Neuzeit postulierte reine ,,shinto-
istische” Kaiserbegrabnis.

Bereits die knappe Ubersicht hat ergeben, da die Epochen der
buddhistischen Begrabnisfeiemn dafiir nicht in Frage kommen;
vielmehr muf3 auf der Suche nach etwaigen historischen Mustern
fiir kaiserliche Shinto-Bestattung noch weiter in der Geschichte
zurlickgegangen werden, sollen Hinweise auf ein ,nichtbuddhi-
stisches” - im Sinne von ,, vorbuddhistischem” - Bestattungswe-
sen des Kaiserhauses gefunden werden.

Das Datum ante quem fiir unsere weilere Untersuchung ist
durch das Jahr 704, den Zeitpunkt der Eindscherung der Jito-Ten-
no, gegeben.

Fiir die Unterscheidung der vorausgehenden Epochen scheint
die Aufteilung in zwei grofle Gruppen smnvoll: (1) Die Ritsuryd-
Zeit, die in diesem Fall auf die Zeit von der Taika-Reform bis zur
Bestattung der Jito zu begrenzen ware, und (2) die énih- und vor-
geschichtlichen Epochen.

3.4.2. Die Ritsuryo-Zeit

Bereits in den Edikten der Taika-Ara waren Bescheidenheit und
MaRigung beim Bau von Grabstatten und der Durchfiihrungvon
Zeremonien vorgeschrieben worden.

% Beim Tod der Kaiserin wurde jedoch noch eine einjihrige Trauerpe-
riode zwischen dem Todestag (Taihd 2 /12 / 22) und dem Tag der
Eindscherung (Taihd 3/ 12 / 17) eingehalten; vgl. Shoku Nihongi,
Mommu-Tennd, Taihd 2 / 12 / 22 = KT 2: 16.
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Der das Begrdbniswesen regelnde kaiserliche ErlaB aus dem
Jahre Taika 2 (646) beginnt mit den Worten:

.In gegenwdrtiger Zeit beruht die Armut Unseres Volkes le-
diglich auf dem kostspieligen Bau der Graber.“®’

AnschlieBend werden detaillierte Vorschriften zur Regelung der
zuldssigen Bestattungsformen der einzelnen Bevolkerungs-
schichten vom Kaiserlichen Prinzen an abwarts gegeben. Genaue-
stens festgelegt sind die MaBe der zulassigen Gréber, die Zahl der
dafiir heranzuziehenden Arbeiter, die Arbeitsdauer, die Art der
Sarghiille und schlieflich die Beférderung des Sarges. Auch heif3t
es, ebenfalls aus Kostengriinden, dal der Bau der ,temporéren
Trauerhallen” (mogari no miya), die im archaischen Bestattungs-
wesen eine so wichtige Rolle spielten, wie sich noch zeigen wird,
aufer beim Tod eines Kaisers verboten ist.® Doch iiber diese eher
technisch-materiellen Vorschriften hinaus gibt der Erla@ keinerlei
Auskunft Gber Durchfiihrung oder gar religiosen Gehalt der Be-
stattungen. Schwerer noch wiegt, daf} gerade zum Problem des
kaiserlichen Bestattungswesens keinerlei Informationeniibermit-
telt werden. Die Institution des Tennd, deren Fundierung und Si-
cherung die gesamte Sinisierung des Staates letztlich diente,
bleibt aus dem Bereich der Zwangsma@nahmen und Regulatio-
nen des Gesetzeswerkes ausgespart. Damit entfallt fiir uns jedoch
der Taika-Erla@ weitgehend als Quelle der Untersuchung.
I[hreFortsetzung und biirokratische Vollendung finden die Re-
gulationen des Taika-Erlasses in den umfangreichen Vorschriften
des Taiho-(Yor6-)Kodex’ aus dem Jahre 702 (718 bzw. 757), der
uns in vollstandiger Form jedoch nur in den kommentierten Fas-
sungen des 9. Jahrhunderts - Ryé no gige (834) und Ryd no shiige
(880) - iiberliefert ist.*” Die in ryo 26 dieses Gesetzeswerkes ge-

60 Nihongi, Kotoku-Tennd, Taika 2 / 3 / 22 = Nikon koten bungaku taikei
(NKBT) 68: 292 / 293; vgl. Karl Florenz: Die historischen Quellen der
Shinto-Religion, Gottingen, Leipzig 1919: 346.

61 Nihongt, Kotoku-Tennd, Taika 2 / 3 / 22 = NKBT 68: 292-295; Florenz
1919: 346-348; eine tabellarische Zusammenstellung gibt O. Nachod:
Geschichte von Japan, Die Ubernaiime der chinesischen Kultur, Band II /
1, Leipzig 1929: 296.

€2 Ryd o gige (RG), Verf. Kiyohara Natsuno et al., = (Shintei 26h3) Kokushi
taikei (KT) 22; Ryo no shiige (RS), Verf. Koremune Naomoto, = KT 23 /
24; vgl. zu diesen Quellen auch Antoni 1988: 24,
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gebenen Vorschriften beziiglich des Bestattungswesens beschran-
ken sich wiederum génzlich auf den Hof. Auch hier gelten die
Angaben materiellen Dingen, doch werden diesmal nicht Grofe
und Beschaffenheitder Grabmaler geregelt, sondern die zulassige
Ausstattung der Bebetzungsfeiern mit bestimmten Wertgegen-
stinden wie Trommeln und anderen Musikinstrumenten, Fah-
nen, Gongs und Schilden; auch die Ausschmiickung des jeweils
zuléssigen Leichenwagens wird hier bestimmt.* Wie die Gesamt-
heit des hofischen Zeremoniellwesens weist auch das hier Auf-
gefiihrte enge Verbindungen zum zeitgenossischen chinesischen
Ritualwesen der T’ang-Kultur auf. Francois Macé schreibt in sei-
ner 1986 erschienen Monographie La Mort et les Funérailles dans
le Japon ancien, zum chinesischen Ursprung des hofischen Bestat-
tungsrituals: ,,Les codes japonais suivent d’assez pré leurs mo-
deles, les codes chinois, particulierement ceux des Tang. En ce
qui concerne les funérailles, la plupart des articles sont des adap-
tations ou des calques des articles correspondants des codes chi-
nois”.” Erfahren wir mit der Aufzihlung dieser Utensilien auch
wiederum nichts zur Durchfiihrung der Zeremonien, so ldt sich
dochetwas anderes aus diesen gesetzlichen Regelungen ersehen:
Die Bestattungsvorschriften dienen der gesellschaftlichen Ab-
grenzung und damua't Dokumentierung der jeweiligen Stellung in-
nerhalb der Adelshierarchie, nicht aber einer religiosen Zielset-
zung. Durch die genaue Festlegung der jeweils zuldssigen Anzahl
an Gegenstanden — meist chinesischer Herkunft und damit das
Prestige des Verstorbenen unterstreichend - erfiillen all die Fah-
nen, Schilde und Musikinstrumente die Funktion reiner Emble-

&3 Ry0 26 = KT 22:291-296 (RG); vgl. Tabelle in Nachod, Bd. II / 2,1930:

875ff.; eine entsprechende Liste gibt bereits Arthur Hyde Lay: , Japa-
nese Funeral Rites”, in: Transactionsof the Asiatic Society of Japan (TAS)),
vol. XIX, 1891: 520.
Macé 1986: 492. Ein besonders prignantes Beispiel fir den materiel-
len chinesischen Einfluf$ bildet die Cestaltung der Totenwagen (jisha)
und Bahren in Form von Sanften (kashr). Auch beim daijisai, dem zen-
tralen Ritus der Inthronisation des neuen Kaisers, lassen sich chine-
sische Vorbilder und Parallelen erkennen (vgl. Antoni 1988: 182). Eine
Interpretation des Daijosai, die géanzlich in der chinesischen Kosmo-
logie griindet, liefert Yoshino Hiroko in ihrem Buch Daijgsai. Tenng-
sokuishiki no koza, Tokyo 1987; hier kommt taoistischer Spekulation
mit dem Polarstem im Zentrum die entscheidende Rolle zu.
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me, Abzeichen des sozialen Ranges des zu Bestattenden. Diese
Gegenstande stellen religios neutrale Machtsymbole dar, die au-
Berhalb von buddhistischem als auch shintdistischem Kontext
stehen. Keineswegs aber konnen sie als Ausweis eines zu jener
Zeit noch intakten ,,shintdistischen” Bestattungsrituals herange-
zogen werden.

Allein in einem Punkt geben die Taiho-Gesetze Auskunft iiber
die Bestattung der Kaiser: Im Abschnitt iiber das Ministerium fir
Zivilverwaltung, fibushd, werden auch die Aufgaben zweier Be-
horden zur Regelung des Bestattungswesens aufgefiihrt. Doch
auch hier sind die Angaben duflerst lapidar. Zum 50gi no tsukasa,
dem , Amt fiir Begrabnisfeiern”, heift es lediglich, seine Leitung
obliege einem ,,Direktor”, der fiir die Bereitstellung der notigen
Ausstattungsgegenstinde des Bestattungszeremoniells zustan-
dig sei; ihm zur Seite stiinden ein Assistent, ein Sekretar, sechs
Diener und ein Wachmann.*

Bezieht sich dieser Passus auf das in ry0 26 geregelte allgemer -
ne hofische Bestattungswesen, soistdie zweiteder in Frage kom-
menden Behorden ausschlieSlich mit den Anliegen der Kaiserbe-
grabnisse betraut, d. h. mit der Regelung aller die kaiserlichen
Tumuli betreffenden Fragen. Das entsprechende Amt, Shoryo no
tsukasa, ,Behorde fiir die kaiserlichen Graber®®, wird von einem
Direktor geleitet, der verantwortlichist fiir alle damit zusammen-
hangenden Angelegenheiten. Der Text nennt ausdriicklich die Be-
stattungen, die Begrabnis-Riten, die Register der kaiserlichen Tu-
muli und die Berufsgruppe der ,Grabwachter”. Dariiberhinaus
heit es, der Vorsteher habe die Aufgabe, der ,,gottlichen Wirk-
kraft” (tama) der Gréber zu opfern (ry no tama wo matsuru), auch
dies ein deutlicher Hinwer's auf den eminenten Einflufs des chi-
nesischen Ahnenkults, der hier zum Tragen kommt.”” Die Gestal.
tung der Grdber war Aufgabe von zehn extra erwahnten Hand-
werkern der Topfer-Gilde (hanibe). Weitere Auskiinfte erteilt das
Gesetzwerk nicht zu diesem Bereich. Wir erfahren insbesondere

65 RG, Fasz. 1, S4gi no tsukasa = KT 22: 42,

% RG, Fasz. 1, Shoryd no tsukasa = KT 22: 41.

57 RG, Fasz. 1, Shoryd no tsukasa = KT 22: 41; vgl. in diesem Zusammen-
hang die Ausfiihrungen von Nelly Naumann: Die einheimische Reli-
gion Japans, Teil 1, Bis zum Ende der Heian-Zeit, (Handbuch der Orienta-
listik, V / 4,1), Leiden 1988: 184.
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nich# iiber Ablauf und inhaltliche Gestaltung des Trauer-Zere-
moniells. Auch verloren die Aufgaben dieses Amtes de facto be-
reits seit der Zeit der Abfassung des Kodex an Bedeutung, da die
Sitte, kaiserliche misasagi zu errichten, mit der Ausbreitung des
Buddhismus immer mehr zum Erliegen kam.

3.4.2.1. Die Betsetzung des Temmu-Tenng

Die bisherige Untersuchung hat ergeben, dag fiir die Suche nach
einem nicht-buddhistischen Vorbild fiir das kaiserliche Bestat-
tungsritual der Meiji-Zeit die Epochen der buddhistischen Pra-
gung zundchst aufler Betracht fallen. Doch vermag dieser Um-
stand nicht zu verwundern, steht er doch in Einklang mit den
generellen Intentionen und ideologischen Grundlagen der Mei-
ji-Zeit: deren Tenng-Gedanke suchte in allen Bereichen bewuf3t
den Anschluf$ an die Ideen des sich im japanischen Altertum ent-
wickelnden, vermeintlich vorbuddhistischen Gottkaisertums. In-
nerhalb jenes historischen Prozesses der Wandlung von einem
Klan-Verband hin zu einem zentralistischen Beamtenstaat mit
dem Kaiser an der Spitze, kam einem der Kaiser eine besendere
Bedeutung zu, dem in den Jahren 673-686 regierenden Temmu-
Tenno. Obgleich zu seiner Zeit der Buddhismus als Religion be-
reits fest am Hofe installiert war, trieb Temmu-Tennd, vornehm-
lich aus politischen Gritnden zur endgiiltigen Sicherung der Dy-
nastie, die Vergoéttlichung der Institution des Tennd und Heraus-
bildung eines spezifisch japanischen Herrschergedankens vor-
an.*® Dies wird etwa ersichtlich an den Befehlen zur Abfassung
des Nihongi und besonders des Kojiki®, der spiteren ,,Bibel des
Shinto” in der Sicht der Kokugaku.

¢ Vgl. Nelly Naumann: , Einige Bemerkungen zum sogenannten Ur-
Shintd”, in: NOAG, 107 / 108, 1970.

¢ Temmu-Tennogab den Befehl zur Abfassung einer Landesgeschichte
zur Wahrung der alten Uberlieferung (Kojiki = NKBT 1: 44ff); auch
die Abfassung des Nihongi geht auf einen Befehl dieses Tenno zuriick
(Nihongi XXIX = NKBT 68: 447), doch vertiitt W.G. Aston (Nihongi,
repr. Tokyd 1975: 350, Anm. 2} die Ansicht, dieser Erla@ habe sich
urspriinglich ebenfalls auf das Kojiki bezogen. Vgl. u. a. Klaus Antoni:
Der Weifle Hase von Inaba, (Miinchener Ostasiatische Studien, Bd. 28),
Wiesbaden 1982: 303f.
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Inunserem Zusammenhang kommt jenem Herrscher also eine
hervorragende Bedeutung zu, die noch dadurch gesteigert wird,
daff mit Temmu nicht nur der Hohepunkt einer Entwicklung er-
reicht, sondern bereits deren Wendepunkt eingeleitet wurde: wie
bereits ausgefiihrt, war es Kaiserin Jitd, die Gemahlin und Nach-
folgerin des Temmu, welche die Sitte der buddhistischen Leichen-
verbrennung, und damit des buddhistischen kaiserlichen Bestat-
tungswesens liberhaupt, endgliltig durchsetzte.

Die Beisetzungsfeiern des in unserem Kontext damit so wich-
tigen Temmu-Tennd werden im Nihongi in aller Ausfiihrlichkeit
beschrieben.

Unter dem Datum erstes Jahr, 9. Monat, 9. Tag des Jahres Shu-
cho 1 der Regierung des Temmu-Tennd (1. Oktober 686) wird der
Tod des Kaisers gemeldet. Unverziiglich beginnen die Trauervor-
bereitungen. Am 11. Tag heifst es: ,,Das Wehklagen begann. So-
dann wurde zum Zweck der tempordren Bestattung ein Haus
(mogari no miya) im siidlichen Palasthof errichtet.”* Am 24. Tag
findet dort das tempordre, d. h. vorldufige Begribnis statt. Erst
spater wird der Sarg im endgiiltigen Grab im kaiserlichen misa-
sagi beigesetzt werden. Im Falle des Temmu-Tennd dauerte diese
Ubergangszeit mehr als zwei Jahre, wiahrend derer die Beiset-
zungsriten durchgefiihrt wurden. Als zentraler Ort dieser Feier-
lichkeiten diente stets der mogari no miya, der , Trauerpalast”. Im
modernen Kaiserbegrabnis finden wir diesen Ort, in sino-japani-
scher Lesung, als hinkyi wieder (s. 0. Showa-Nr. 1).

Am 27. Tag des Monats treten erstmals buddhistische Monche
und Nonnen (hoshi-ama) mit Gebeten und Wehklagen am Trau-
erpalast auf. Am selben Tag werden dem Toten erstmals Speise-
opfer dargebracht und Nekrologe von Seiten der Prinzen und des
Hofadels gehalten. An den folgenden Tagen setzen sich diese
Trauerreden fort, am 30. Tag erstmals mit dem Vertreter des Herr-
schers von Kudara (Paekche) auch von Seiten eines auslandi-
schen Wiirdentragers, eingeleitet jeweils von den Gebeten der
buddhistischen Priester und Nonnen des Hofes. , Hierauf wur-
denverschiedene Arten von Gesingen und Tanzen aufgefiihrt.””"

70 Nihongi, Temmu-Shuchd 1 / 9 / 9 = NKBT 68:480 / 481; Karl Florenz:
Nihongt oder japanische Annalen, Teil 3, 29. Buch, Tokyd 1892: 79.

71 Nihongi, Temmu-Shuchd 1/ 9 /30 = NKBT 68: 482 / 483; Florenz
1892: 81.
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Im folgenden berichtet die Quelle von der Verschwérung und
Hinrichtung des Prinzen Ohotsu, eines Sohnes Kaiser Temmus;
diese Eintragungen erfolgen bereits unter der Herrschafts-Perio-
de der Kaiserin Jitd, der Gemahlin des verstorbenen Temmu-
Tennd. Doch bald werden die Schilderungen der Bestattungsfei-
ern firTemmu wieder aufgenommen. Am 19. Tag des 12. Monats
des Jahres (9. Januar 687) wird von einer allgemeinen buddhi-
stischen Feier fiir den Verstorbenen in fiinf groflen Tempeln des
Landes berichtet.”” Am 26. Tag beschenktdie Kaiserin aus diesem
Anlaf3 Bedtirftige der Hauptstadt mit Tuch und Seide. Am 1. Tag
des ersten Jahres der Regierung Jit5 (18.2.687) werden die Feiern
in der nun schon bekannten Form (Nekrologe, Flehen der
buddhistischen Priester, Speiseopfer und Musik) wieder aufge-
nommen, weitgehend wiederholt am 5. und 20. Tag des Monats,
ebenso am 22. Tag des 5. Monats. Am 28. Tag des 6. Monats
ergeht eine allgemeine Amnestie - (dies iibrigens ein auch bei
dem diesmaligen Begrdbnis getibter Brauch: anldflich der Bei-
setzung Showa-Tennds am 24. Februar 1989 wurde eine Amne-
stie in nicht weniger als 11 Millionen Fallen ausgesprochenn),
der 5. Tag des 8. Monats bringt Speiseopfer und ein zeremonielles
Opfermahl (naorai). Wenig spater (28. Tag) wird, auf Befehl der
Kaiserin, einem jeden der buddhistischen Priester des buddhi-
stischen Tempels Asuka-dera eine Schirpe (kesa) iiberreicht, die
samtlich aus den Kleidern des verstorbenen Kaisers hergestellt
wurden.

Ebenfalls in buddhistischem Rahmen wird am 9. Tag des fol-
genden Monats das Fest des ersten Todestages in allen Tempeln
der Hauptstadt begangen. Am 22. Tag des 10. Monats (1.12.687)
endlich wird mit dem Bau des kaiserlichen Grabes begonnen,
wahrenddessen werden die Zeremonien am ,, Trauerpalast” und
in buddhistischen Tempeln fortgesetzt (Jit62 / 1 / 1,2,8, 22). Am

72 Nihongi, Jito / shosei-zenki / 12 / 19 = NKBT 68: 487; Florenz 1892,
30. Buch: 30: 34.

73 Es handelte sich um die neunte Amnestie seit Kriegsende in Japan.
Die Amnestie betraf vornehmlich Bagatellfalle (Verkehrsiibertretun-
gen etc); ausgeschlossen davon waren Verbrechen im Sinne des Straf-
gesetzes. Jedoch wurden auch Verstéfle gegen die Registrieungs-
pflicht fiir Auslander und in 16.000 Fallen Verstéfie gegen das Wahl-
gesetz in die Amnestie aufgenommen.
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16. Tag des 2. Monats des Jahres Jito 2 ergeht ein Edikt zur Ein-
filhrung jahrlicher Gedenkfeiern am Todestag des vorigen Kai-
sers’!; die Zeremonien am Palast des temporaren Begribnisses
werden fortgesetzt (Jit62 / 3/ 22-2 /7 /11-2/ 8 / 10und 11),
besonders umfassend am 4. Tag des 11. Mona mit Auffiihrung
eines Tanzes (tatefushi-mar). Nach weiteren Zeremonien (Jitd 2 /
11 / 5und 11) wird der verstorbene Kaiser schlie@lich am 12. Tag
des 12. Monats (8. Januar 689) im Hikuma Ohochi no misasagi
endgiiltig beigesetzt.

Wir konnen aus diesem detaillierten Bericht wichtige Erkennt-
nisse gewinnen: 1. Das Trauerzeremoniell fiir den verstorbenen
Kaiser fand wihrend der Periode des ,.temporaren Begrabnisses”
statt, nicht am eigentlichen Grab; 2. das Zeremoniell setzte sich
aus Nekrologen, Opfergaben und -mahlzeiten, Tanz und Musik
zusammen; 3. den buddhistischen Ménchen und Nonnen im Pa-
lastund in den Tempeln der Hauptstadt kam auch hier eine tra-
gende Rolle zu.

Es zeigt sich, da hier von einem ,,bescheidenen” Begrabnis
im buddhistischen Sinne, wie von der nachfolgenden Jit6-Tenno
gefordert, noch nicht die Rede sein kann - die Periode der tem-
pordren Bestattung dauerte mehr als zwei Jahre —, doch bildet
der Anteil des buddhistischen Klerus einen elementaren Bereich
im religiosen Kontext der kaiserlichen Beisetzungsfeiern. Auch
hier also findet sich kein Beleg fiir ein nicht-buddhistisches
~shintdistisches” Bestattungsritual.

Versuchen wir dennoch - in einem rein hypothetischen Akt -
aus der obigen childerung die Shinto-Elemente ,herauszufii-
tern” und streichen zu diesem Zweck das eindeutig Buddhisti-
sche, so verbleiben als ,nichtbuddhistischer Anteil“ am Begrab-
nis des Temmu-Tennd die Bereiche: (a) temporére Aufbahrungs-
halle (mogari no miya), (b) Nekrologe, (c) Opfer, (d) Musik und
Tanz, (e) Bestattung in einem misasagi-Tumulus.

Ein Blick in die dltere Geschichte zeigt, daB diese Elemente
Ankldnge an das archaische Besattungswesen auf japanischem
Boden aufweisen.

7 Nihongi, Jitd 2 / 2 / 16 = NKBT 68 491; Florenz 1892, 30. Buch: 9.
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3.4.3. Die dlteste Zeit

Vertiefte Kenntnisse in bezug auf Tod und Bestattung in der ja-
panischen Frithgeschichte sind in den vergangenen Jahren zu-
nehmend durchdie Fortschritte der ArchiiologieinJapan moglich
geworden. Unterschiedliche Bestattungsformen konnten den ein-
zelnen préhistorischen Perioden zugeordnet werden. Fiir die
Jomon-Zeit sind Krug- und Hockerbestattung belegt’™; in der
Yayoi-Zeit kommt die Streck-Bestattung in Steinkistengrabern
hinzu, bei gleichzeitiger Differenzierung der Krugbestattung in
Einzel- und Doppelkriigen.”® Ebenfalls seitder Yayoi-Zeit werden
groe Tumuli iiber den Gribern von Angehérigen der Ober-
schicht errichtet. In der Kofun-Zeit erlangen diese schlieRlich die
bekannten enormen AusmaBe. Doch bleiben diese Bestattungs-
formen der gesellschaftlichen Obeischicht vorbehalten, ,die so-
ziale Differenzierung scheint ein Merkmal, das bei Bestattungen
immer stirkerins Auge fallt".” Fiir die iibrigen Bevélkerungsteile
scheint weithin die Aussetzung des Toten anstelle einer Bestat-
tung im eigentlichen Sinn getreten zu sein, dies moglicherweise
Ausdruck einer extremen Totenfurcht”®

Doch so wertvoll die archdologischen Funde fiir die Kenntnis
der materiellen Aspekte, inklusive der umfangreichen Grabber-
gaben, sind, so wenig geben sie doch Auskunft iiber die zeremo-
nielle Seite des Bestattungswesens. Hier sind wir auf andere,
schriftliche Quellen verwiesen.

Die frithesten Berichte iiber das Bestattungswesen auf japani-
schem Boden entnehmen wir den chinesischen Quellen des 3.
Jahrhunderts, Hou Han shuund Wei chih, tiber die Gepflogenher-
ten des Volks der Wa im Staate Yeh-ma-t'ai (Yamatai). Zur Bestat-
tung heift es im Hou Han shu:

..Bei Sterbefillen hélt man eine Vorbestattungstrauer von 10
und mehr Tagen, die Familienangehorigen weinen und kla-

75 Naumann 1988; 12,

76 Naumann 1988: 26; vgl. C. Aikens, Higuchi Takayasu: Prehistory of
Japan, New York 1982: 206.

77 Naumann 1988: 27.

78 Naumann 1988 30.
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gen und gehen nicht an Sake und Speisen, aber die Freunde
kommen dazu, singen, tanzen und machen Musik. s

Ausfiihrlicher noch berichtet das Wei chih in diesem Zusammen-

hang:
~Fur die Toten hat man Sérge, aber keine AuBensarge; man
machtdas Grab, indem man Erde aufhauft. Zuerst bei einem
Sterbefall halt man eine Vorbestattungstrauer fiir a2ehn und
mehr Tage, in dieser Zeit it man kein Fleisch, der Haupt-
trauernde weint und klagt, die anderen Leute kommen, sin-
gen und tanzen und trinken Sake. Nach der Bestattung be-
gibt sich die ganze Familie ins Wasser, um sich zu waschen
und zu baden, das vertritt die (in China iibliche) Waschung
im zweiten Trauerjahr.”®

Uber den Grab-Tumulus der Konigin berichtet die Quelle:

»Als dann Himiku (Pi-mi-hu) starb, erbaute man in groar-
tiger Weise einen Grabhiigel, im Durchmesser von hundert
und mehr Schritt. Die mit ihr zusammen Begrabenen, Skla-
ven und Sklavinnen, waren iiber hundert Personen.”®

In einem Kommentar zu diesen Berichten bemerkt Naumann®:
.[Die Beschreibung der Trauersitten enthalt einiges, was in Rudi-
menten noch heute gilt: das Einhalten einer Trauerperiode und
die (wenn auch oft nur noch symbolische) Reinigung nach der
Bestattung, welche die ,Befleckung’ durch den Tod beseitigen
soll. Weinen und Klagen der Angehdrigen, Tanz und Gesang an
der Bahre des Toten begegnen uns in einer Szene des Mythos,
und Tanz und Gesang gehoren auch zu den sich itber Monate
hinziehenden Trauerfeierlichkeiten nach dem Tode des Kaisers
Temmu (686) im ,Palast der temporaren Bestattung’.”

7% André Wedemeyer: Japanische Frithgeschichte. Untersuchungen zur
Chronologie und Territorialverfassung von Altjapan bis zum 5. Jahrh. n.
Chr. (MOAG, Suppl. XI), Tokyd1930:173; Text: Hou Han shu, Ausgabe
Chung-hua shu chii, Peking 1965.

80 wWedemeyer 1930: 180; Text: Wei chih San kuo chih, Wei shu, Ausgabe
Chung-hua shu chii, Peking 1965.

81 Wedemeyer 1930: 184f.

8 Naumann 1988: 33.
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Besonders aufschlufireich scheint hier der Hinweis auf die Bei-
setzung des Kaisers Temmu, deren Zwischenstellung zwischen
Archaischem und Neuem damit immer deutlicher zutage tritt.

Den Mythen des Kojiki und Nihongi entnehmen wir Schilde-
rungen, die an die Berichte der chinesischen Quellen erinnem.
So bildet Izanagis Waschung im Anschluf an die Kontamination
durch den Tod der Izanami den notwendigen Abschluf seines
Aufenthaltes in der Unterwelt. An anderer Stelle heiSt es beimn
Tod des himmlischen Gesandten Amewakahiko, da8 seine An-
gehorigen das Begrabnis ausrichteten:

,.Da horten Amewakahiko’s Vater Amatsukunitama no kami
und seine Frau und Kinder, die sich im Himmel befanden
(vom Tod des Amewakahiko, d.Verf.), kamen herabgestiegen
und weinten und wehklagten. Sodann bauten sie an jener
Statte (wo er gestorben) ein Trauerhaus (moya) und machten
die FluB-Wildganse zu Kizari-mochi (,Hange-Kopf-Tra-
gern”), die Reiher zu Besentragem, die Eisvogel zu Leuten
der erlauchten Speise, die Sperlinge zu Stampfweibern, die
Fasanen zu Heulweibern. Nachdem sie die Angelegenheiten
auf solche Weise geregelt hatten, brachten sie acht Tage und
acht Nachte mit lustigen Vergniigungen zu.”®

In der entsprechenden Stelle des Nihongi heift es:

.Hierauf errichtete manein Trauerhaus (moya) und setzte die
Leiche temporar darin bei [...].

Acht Tage und acht Nachte lang weinten sie und sangen
traurige Lieder.”*

Die Forschung ist sich in der Frage, wie die Diskrepanz zwischen
den erwidhnten ,lustigen Vergniigungen” und ,traurigen Lie-
dern” zu interpretieren sei, uneins; und auch hier kann dieses
Problem nicht gelost werden®

Wesentlich scheint dagegen, dag auch in diesen mythischen
Berichten die genannten ,nichtbuddhistischen” Elemente er-
scheinen; es fehlt hier lediglich die Erwahnung von Opfern und
Nekrologen. Aus den Berichten der nachmythischen Kapitel der

83 Kojiki, Fasz. I = NKBT 1: 116 / 117; Florenz 1919: 63f,

8 Nihongi, Fasz. 11= NKBT 67: 136 / 137; Florenz 1919: 178f.

85 Zum Amewakahiko-Mythos vgl. Obayashi Tary®: Shinewa nokeifit, Ni-
hon shinwa no genryi o saguru, Tokyd 1986: 197-200 und passim.
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Quellen geht hervor, da dem , Trauerhaus* (moya) bzw. ,,Palast
der temporaren Bestattung” (mogari no miya, sinojap. hinkyi?) die
zentrale Rolle im kaiserlichen Beisetzungsritual zukommt. Hin-
ren, die Zeit zwischen Aufbahrung im Trauerhaus und Beisetzung
im kaiserlichen Grab, wird bereits fiir die Kaiser Annei® und
Korei, hier angeblich sechs Jahre dauernd®, erwihnt; doch ist fiir
diese friihen Kaiser die Frage der Historizitat ganzlich ungeklart;
die Angaben sind daher als Anachronismen zu werten.® Anli8-
lich der Bestattung des Tenné Ankd horen wir von einer Trauer-
periode von drei Jahren”” Welche Bedeutung dem Aspekt der
temporiren Bestattung im Rahmen der kaiserlichen Begrabnisse
zukam, zeigt die Tatsache, daf mit dem genannten Taika-Erla
aus Griinden der Sparsamkeit die Errichtung von temporiren
Trauerhallen fiir alle Bevolkerungsgruppen, auch dem Adel bis
hinauf zu denkaiserlichen Prinzen, verboten wurde; nur den Kai-
sern selbst blieb dieses Priviieg vorbehalten. Doch verzichteten,
wie ebenfalls bereits erwédhnt, im Rahmen der buddhistischen
Umgestaltung des Zeremoniells immer mehr Kaiser auf dieses
Vorrecht und ordneten eine unverziigliche Bestattung an.

Insgesamt ist festzustellen, daB ein explizit nichtbuddhisti-
sches kaiserliches Bestattungswesen quellenmagig fiir historisch
gesicherte Epochen nicht eindeutig erschlossen werden kann. Die
archaischen Elemente weisen zwar auf die Praxs riihhistorischer
Zeiten; doch fehlt es entschieden an der Schilderung eines rein
japanischen, , shintdistischen” kaiserlichen Begrabniswesens als
Vorbild der modernen Verfahrensweise.

86 Nihongi, Itoku-Tenno 1 / 8 / 1 = NKBT 67: 224 / 225; es werden hier
jedoch unterschiedliche Todesdaten fiir Annei-Tennd gegeben (Annei
38/ 11/ 6 und Annei 38 / 12).

8 Korei-Tenno wurde dem Nikongi zufolge im Jahre 6 /9 / 6 seines
Nachfolgers Kogen bestattet (NKBT 67: 230 / 231).

88 Vgl. Ponsonby Fane 1959: 74; zur Frage von Anachroru'smen in den
Quellenberichten der friihen Kaiser vgl. auch Antoni 1988: 178ff.

8 Nihongi, Anko 3 / 8 /9 = NKBT 67: 354 / 355.
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4. Conclusio

Am Ende unserer Untersuchung angelangt, miissen wir feststel-
len, daB mit der Vertiefung der historischen Analyse deren ei-
gentlicher Gegenstand, das , shintdistische Kaiserbegrabnis”, im-
mer weiter zu entschwinden scheint. Wird in der Neuzeit ganz
selbstverstandlich von einem Begrabniszeremoniell des Kaiser-
hauses nach , shintdistischem Ritus” gesprochen, das auf ,uralte”
Traditionen zuriickgehe, so erweist eine in die Geschichte wei-
sende Betrachtung die Problematik, ja Unhaltbarkeit, solcher
Aussagen.

Nicht nur die Tatsache der iiber tausendjéhrigen buddhisti-
schen Pragung des kaiserlichen Bestattungswesens wirkt sich da-
bei als schwer zu nehmende Hiirde aus, sondern mehr noch der
Umstand, daf auch im vorbuddhistischen Altertum keine ein-
deutigen Vorbilder in Hinblick auf ein ,shintoistisches* Bestat-
tungsritual auszumachen sind.

Wairen die Beisetzungen der Kaiser Meiji und Taishé wirklich
in Anlehnung an die Praktiken des japanischen Altertums erfolgt,
so hatte sich eine Beteiligung des buddhistischen Klerus nicht
vermeiden lassen; wollte man sich aber auf weiter zuriickliegen-
de, inden Quellen nur noch verschwommen iiberlieferte Muster
beziehen, so hatte sich ein wesentlich anderer Ablauf als der des
tatsdchlichen Rituals der Neuzeit ergeben miissen. Anstelle der
zentralen neuzeitlichen Zeremonie vor der Trauerhalle (sgjaden),
fiir die sich im archaischen Bestattungswesen iiberhaupt keine
Parallele finden la@t, hatten monatelange Feiern mit Gesang, Tanz
und Opfern im innerhalb des Kaiserpalastes gelegenen mogari no
miya, dem ,Palast der temporaren Beisetzung”, das Zentrum des
Geschehens bilden miissen. Die Riten des Kaiserhauses im mo-
dernen , Palast der tempordren Beisetzung”, hinkyi, sind zwar
eine Reminiszenz an diese archaischen Riten, doch wurden sie
géanzlich vom zentralen Beisetzungszeremoniell vor dem sgjoden
liberlagert.

Festzuhalten bleibt somit, daf} ein Muster fiir das ,,shintdisti-
sche” Kaiserbegrabnis der Neuzeit im Altertum nicht auszuma-
chen ist. Vielmehr war schon zu dem Zeitpunkt, da im japani-
schen Altertum die ldee des Gottkaisertums, und damit des Shin-
to in seiner offiziellen Form, aus politisch-dynastischen Griinden
entwickelt wurde, das kaiserliche Bestattungswesen ohne den
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Buddhismus als religiose Richtschnur bereits undenkbar gewor-
den. Dies zeigt in aller Deutlichkeit die Beisetzung des Temmu-
Tennd, des groflen Promotors des japanischen Gottkaisertums,
die religios nachhaltig vom buddhistischen Klerus geprégt war.
Génzlich buddhstisch bestimmt war dann die Einascherung sei-
ner Nachfolgerin, Jitd-Tenng, im Jahre 704 — damit iibrigens acht
Jahre vor der Fertigstellung des Kojiki, der die grofe Tradition
des Shint6 erst begriindenden Schrift, gelegen. Schlieflich darf
neben der buddhistischen Tradition der Einflu8 des T'ang-zeitli-
chen chinesischen Zeremonialwesens nicht iibergangen werden,
der seinen deutlichen Niederschlag auch im Bereich des hofi-
schen Bestattungswesens fand. Historisch gesehen war folglich
mit dem Aufkommen des Shintd in seiner dynastischen Funktion
im japanischen Altertum die Geschichte der vorbuddhstischen,
~shintdistischen” Bestattungen bereits abgeschlossen; versunken
im Nebel der Vor- und Friihgeschichte.

Fiir unsere Frage nach den Mustern des neuzeitlichen kaiser-
lichen Bestattungswesens ergeben sich aus dieser Feststellung
weitreichende Konsequenzen. Die kaiserliche Shintd-Bestattung
der Meiji-Zeit kann nicht als Ausdruck einer uralten, lediglich
tiir lange Zeit unterbrochen gewesenen Tradition angesehen wer-
den, da eine solche in historisch iiberschaubaren Zeiten iiber-
haupt nicht mehr nachzuweisen ist. Die zur Meiji-Zeit iibliche
Inkorporierung von Elementen der altertiimlichen, d. h. Nara-
zeitlichen japanischen Kaiseridee in den staatsshintdistischen
Komplex der Neuzeit mufite in diesem Punkt folglich versagen,
weil sich hier kein echter Ankniipfungspunkt mehr bot. Somit
stellt sich das kaiserliche Bestattungswesen der Meiji-Zeit als eine
hybride Bildung aus Elementen unterschiedlichster Herkunftdar,
kiinstlich wie der moderne ,,Staatsshinto” selbst, eher Ausdruck
einer modernen, religios argumentierenden ldeologie, als einer
alten religiosen Tradition.

Mit der Niederlage im Zweiten Weltkrieg hat auch diese ldeo-
logie ihr offizielles Ende erlebt. Die Beisetzung des Showa-Tennd
am 24. Februar 1989 hat die Erfordernis mit sich gebracht, die
insgesamt erst so junge Tradition des modernen Kaiserbegrab-
nisses generell zu iiberdenken. Die offiziellen Stellen haben sich
fiir sehr behutsame formale Anderungen des Zeremoniells ent-
schieden, die der Forderung nach Trennung von Staat und Reli-
gion zwar zur Geniige Rechnung trugen, an der offensichtlichen
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Einbindung in die Tradition der Meiji- und Taishd-Begrabnisse
jedoch keinen Zweifel lassen. Wie gezeigt werden konnte, kann
sich diese junge Tradition jedoch nicht auf eine lange kulturelle
Uberliefemng berufen, ist kei n Ausdruck eines ,, uralten Rituals”,
sondern stellt selbst erst ein Produkt der Meiji-Zeit dar, zusam-
mengesetzt aus Versatzstiicken der japanischen und auch west-
lichen Tradition vor dem Hintergrund des ideologisch motivier-
ten Staatsshinto.
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,Internationalisierung” und
»~Homogenitadt” Japans

Ein Ausblick

Ungeachtet der groen wirtschaftlichen Erfolge des Landes meint
der aufmerksame Beobachter, seit geraumer Zeit ein stetig an-
wachsendes, jedoch weitgehend diffuses Gefiihl von Sorge und
Verunsicherung innerhalb der japanischen Gesellschaft zu erken-
nen. Werden die Erfolge sich in der gewohnten Weise auch wei-
terhin erzielen lassen? Welchen Preis muf Japan fiir seine immer
dominierender werdendeRolle in der Welt bezahlen? Lassen sich
die traditionellen ethischen Werte der japanischen Kultur mit ei-
ner immer schneller vonstatten gehenden Entwicklung in Ein-
klang bringen? Hinter diesen und dhnlich gestellten Fragen ver-
birgt sich die Erkenntnis, da der Wirtschaftsgigant Japan auf
Dauer mit den Geschicken der Welt verbunden ist, sich nicht
mehr in dem bisherigen Maf3e insular abkapsein und kulturell
isolieren kann.

Das fir Japan spezifische Problem liegt dabei in der Tatsache
begrindet, da hier nicht nur die wirtschaftlichen Export- und
Import-Daten angesprochen sind, sondern vielmehr das Problem
gerereller, auch kultureller und geistiger Freizigigkeit aufgewor-
fenist. Fiir einesich traditionellerweise weitgehend als ,,geschlos-
senes Gemeinwesen” begreifende Gesellschaft, die ihre Pragung,
eigener Einschatzung entsprechend, in Jahrhunderten selbstge-
wadhlter Seklusion erhalten hat, halten die Aussichten auf einen
gar ungefilterten Kontakt mit den anderen Weltregionen durch-
aus Anlaf3 zur Sorge bereit.

Wie es bereits der erste ,moderne” Kaiser Japans, Meiji-Iennd
(1852-1912), im fiinften Absatz seiner beriihmt gewordenen Ei-
descharta vom April 1868, damit nur kurz nach der als Meiji-Re-
stauration bekannten Offnung des Landes, programmatisch ver-
kiindete, sollte das Land sich zwar in wirtschaftlicher und tech-
nischer Hinsicht am westlichen Standard orientieren, dartiber
aber keinesfalls den eigenen Charakter und die japanische Iden-
titat verlieren.
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Nicht von ungefahr hat sich auch der erst kiirzlich verstorbene
Kaiser Hirohito (Showa-Tenng, 1901-1989), der Enkel des Meiji-
Tenno, in seiner fiir die japanische Nachkriegsentwicklung ent-
scheidenden Rede vom 1. Januar 1946 dezidiert und wortlich auf
diesen historischen Auftrag seines Grovaters berufen.' Auch das
Nachkriegsjapan stand unter dem kaiserlichen Motto, westliche
Wirtschaftsformen mit japanischen Werten zu verbinden. Doch
nicht erst seit dem Tode des Tenné mehren sich die Zweifel, ob
Japan diesen Kurs auch in Zukunft wird halten konnen, oder
auch nur versuchen sollte, auf diesem Wege weiterzugehen.

Die Offnung des Landes, nicht nur in wirtschaftlicher, sondern
auch in geistig-kultureller Hinsicht wird angemahnt; als Schlag-
wort hat die japanische Sprache, im Entwickeln pragnanter Em-
bleme ohnehin hochst erfinderisch, den treffenden Begriff der
JAnternationalisierung”, jap. kokusaika, hervorgebracht. Mittels
kokusaika soll sich die Gesellschaft dem, nicht seiten noch als be-
drohlichempfundenen, Fremden offnen. Auslandische Produkte
werden dem Konsum empfohlen, vermehrter Import industriel-
ler Fertigprodukte soll die Kritik an dem bisherigen, weithin als
restriktiv empfundenen japanischen Verhalten eindimmen. An-
dererseits wird in einem intensivierten japanischen Auslands-
Tourismus ein probates Mittel gesehen, sowohl die Kenntnisse
der japanischen Bevolkerung von , der Welt“ zu verbessern, als
auch auf diese Weise einen positiven Beitrag zum Ausgleich der
Handelsbilanzen zu leisten.

Wesentlich tiefgreifender dagegen erscheinen solche Forde-
rungen, die auf eine vermehrte Offnung der japanischen Gesell-
schaft selbst zielen, etwa in Form einer Liberalisierung des japa-
nischen Arbeitsmarktes durch Zulassung auslandischer Arbeits-
krafte, insbesondere aus den armeren Regionen Stidostasiens. Die
japanischen ,Einwandererzahlen” erscheinen lacherlich gering
im Vergleich zu denen entsprechender europaischer Staaten, und
dennoch fiihrt bereits die Diskussion solcher Plane in der Presse
zu massiven Uberfremdungsbefiirchtungen’. Hier zeigt sich, da

! Vgl. Murakami Shigeyoshi: Kindai shachoku shi, Tokyd 1983: 333ff,,
Dokument Nr. 44, ,Ningen sengen” (1.1.1946). X

2 Vgl. die in ihrer Deutlichkeit nicht zu iibertreffenden Aufcrungen
von Nishio Kanji: ,Die Gefahren einer ,Politik der offenen Tiir’”, in:
Japan Magazin, 2 / 1,1991:12-16. Nishio fiihrt den seiner Ansicht nach
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die mit dem Schlagwort kokusaika umrissene Problematik die ja-
panische Gesellschaft und Kultur offensichtlich weitaus tiefgrer-
fender und existentieller betreffen, als es eine primar 6konomisch
argumentierende Darstellung vermuten liefe. Eine Gesellschaft,
deren Konsens bislang im wesentlichen auf der meist unausge-
sprochenen, jedoch als gegeben genommenen Priamisse ethni-
scher und kultureller Homogenitit beruhte, zeigt sich irritiert an-
gesichts solch erster deutlicher Anzeichen von Vielfalt und He-
terogenitat.

Bei naherer Betrachtung erweist sich, daf8 mit den beiden ge-
nannten Begriffen, Homogenitat und Heterogenitat, in der Tat
ein probates Hilfsmittel fiir Analyse und Verstindnis der hier auf-
scheinenden Problematik geboten wird. So erlauben diese Begrif-
fe das Spannungsfeld innerhalb des so oft zitierten und strapa-
zierten japanischen Gruppenkonsenses ebenso zu umreiflen, wie
auch spezifische Sonderentwicklungen, etwa das Phdnomen ,,ab-
weichenden” Verhaltens in Kreisen der groBstddtischen Jugend
Japans, die deshalb mit dem plakativen Terminus shinjinrui,
~Neuer Menschentyp”, belegt werden.

Doch seine wahre Bedeutung kann das Begriffspaar nicht im
Rahmen ausschliefSlich Gkonomischer oder soziologischer Be-
trachtungsweisen entfalten; erst die historische Dimension offen-
bart die grundlegende Bedeutung der Dichotomie von Homoge-
nitat und Heterogenitat fiir die japanische Kultur.

gegebenen wirtschaftlichen Niedergang der Bundesrepublik
Deutschland auf den negativen Einflul seitens der hier lebenden
Auslander zurtick. In dem nur als skandalds zu bezeichnenden Trak-
tat, das gleichwohl eine hohe Aufmerksamkeit verbuchen konnte,
versteigt sich der Autor, Professor fiir Germnanistik an einer angese-
henen Universitat in Tokyd, zu der Feststellung: ,Einige behaupten,
dag sich die japanische Gesellschaft durch die Aufnahme von Aus-
landern verbessem wiirde. Ich personlich aber glaube, dafl unsere
nationate Kraft bis zu dem Punkt geschwacht wiirde, an dem die USA
und Europa unsere wirtschaftliche und technische Konkurrenz nicht
mehr flirchten miissen. Letztendlich werden vielleicht mehr Men-
schen zu der Uberzeugung gelangen, da die Aufnahme von Auslan-
dern ein gravierender Fehler gewesen ist. Aber dann konnte es 2u
spat sein” (S, 16). Stimmen wie diese zeigen die Notwendigkeit einer
weiteren , Intemationalisierung” der japanischen Gesellschaft.
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Wie tief in diesem Zusammenhang die historische Debatte in
den Bereich aktueller japanischer Identitatsfindung reicht, mag
an einem zunachst eher marginal anmutenden Beispiel verdeut-
licht werden. Ein jeder, der regelmafig und aufmerksam japani-
sche Zeitungen studiert, seien es auch nur die tdglich erscheinen-
den englischsprachigen Ausgaben der groflen japanischen Tages-
zeitungen, wird bei genauer Beobachtung eine iiberraschende
Feststellung machen: Unter den ,Aufmachern” und Haupt-
schlagzeilen finden sich neben den iiblichen politischen, wirt-
schaftlichen und gesellschaftlichen Themen stets auch solche, die
in hiesigen Breiten hochstens in den hintersten Winkeln des Feuil-
letons Einlaf3 finden: Nachrichtenaus den Bereichen von Archio-
logie und japanischer Frithgeschichte.

Kaum ein Tag, an dem nicht wenigstens eines der Massen-
blitter in groer Aufmachung von neuen archaologischen ,Sen-
sationen”, Funden oder auch nur Theorien und Spekulationen
zu berichten wiilte. In direkter raumlicher Nachbarschaft etwa
zu Enthiillungen iiber aktuelle politische Skandale werden hier
ausfiihrlich und in aller Breite auch zunachst eigentimlich an-
mutende Fragen, wie die nach Existenz oder Nichtexistenz des
domestizierten Hausschweines in der protohistorischen japani-
schem Jomon-Kultur (bis 300 v. Chr.) behandelt. Kein Fund eines
Yayoi-zeitlichen (ca. 300 v. bis 300 n. Chr)) Fundplatzes, der nicht
detailliert und kompetent in der Tagespresse publiziert wiirde.
Ein japanischer Fachgelehrter bemerkte einmal in einem Ge-
sprich, er wiirde die Tagespresse gezielt nach archdologischen
Berichten hin auswerten; am Ende eines jeden Jahres habe sich
dann stets eine umfangreiche Samm!lung an relevanten Zeitungs-
ausschnitten angehauft — nirgends sonst gébe es so prizise In-
formationen iiber das aktuelle archdologische Geschehen in Ja-
pan.

Es wire nun ein tiefgreifender Irrtum, dieses deutlich ausge-
pragte kollektive Interesse an Fragen der Frithgeschichte als eine
lediglich japanische Variante weltweit verbreiteter nostalgischer
Moden etc. zu interpretieren. Vielmehr artikuliert sich hier ein
echtes Bediirfnis, die Anfdange, und damit Grundlagen der eige-
nen Kultur zu erkennen,

Warum die Frage nach der japanischen Ethnogenese das ge-
genwartige Japan in diesem Ausmafl zu beschéftigen vermag,
wird vor dem Hintergrund der liberragenden geistigen und ideo-
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logischen Bedeutung erklarlich, die diesen Fragen im modernen
Japan zukam.

Mit der bereits angesprochenen Meiji-Restauration des Jahres
1868 setzte ein eigentiimlich zwiespaltiger Entwicklungsprozefl
ein, der Japan zum einen dem rationalen und technischen Denken
weit offnete, und damit die Grundlagen fiir die enormen Erfolge
des Landes legte, zum anderen aber im geistigen Bereich mehr
und mehr irrationale, durch den Shinto gepragte Antworten auf
die Frage nach der eigentlichen,,Essenz* Japans vorgab. Seit dem
ausgehenden 19. Jahrhundert etwuchs daraus das Dogma vom
japanischen ,Familienstaat”: es wurde eine ,nattirliche” und
sunverbriichliche” Einheit der Nation propagiert, die den unver-
gleichlichen Charakter der angeblich ,homogenen” japanischen
Kultur begriindete. Diese einzigartige Einheit sah man dokumen-
tiert n dem offiziell propagierten innigen Verhaltnis von Kaiser
und Volk, das demjenigen von Eltern und Kindern in der Klein-
familie entsprache. Jenes ideologische Konstrukt basierte nun je-
doch nicht auf den in Japan seit Jahrhunderten akzeptierten kon-
fuzianischen Maximen von kindlicher Liebe zu den Eltern und
Loyalitit dem Herrn gegeniiber, sondern argumentierte im Kern
hochst irrational, quasi-religis, indem postuliert wurde, Herr-
scher und Untertanen seien von Anbeginn an, aufgrund einer
gemeinsamen Herkunft von mythischen Ahnen, im realen Sinne
verwandtschaftlich miteinander verbunden. Somit war der Kai-
ser im Wortsinne als vaterliches Haupt der japanischen National-
Familie zu verstehen. Diese Insttumentalisierung der altiiberlie-
ferten Mythen des Shintd im Sinne der Familienstaats-Ideologie
bildete eine feste Grundlage fiir das Dogma von der , Homoge-
nitat” derjapanischen Nation. Historische Fakten mufiten diesem
Konzept spitestens dann als Ketzerei gelten, wenn sie Zweifel
am Bild der genealogisch fundierten Einheit der Nation nahrten.

Noch heute finden wir Relikte dieses Dogmas nicht nur in Ja-
pan selbst, sondern in grofler Zahl auch in der hiesigen Japan-
Berichterstattung. Als prdgnantestes Beispiel ist in diesem Zu-
sammenhang die nicht enden wollende apodiktische Behaup-
tung zu nennen, das japanische Reich blicke auf eine mehr als
2600jahrige kontinuierliche Geschichte zurlick und beruhe auf
der Griindung durch einen ersten Kaiser namens Jimmu-Tenno
im Jahr 660 v. Chr. Noch heute wird in Japan dieses , Ereignisses”
mit einem staatlichen Feiertag gedacht. Diese, von der histori-
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schen Forschung bereits vor mehr als hundert Jahren als rein fik-
tiv erkannte Ursprungslegende, wird nicht nur in Presse und Po-
puldrliteratur immer wieder als geschichtliches Faktum genannt
und behandelt. Dabei ist zur Geniige bekannt, daf die Reichs-
griindungsgeschichte, gemeinsam mit einem in den Quellen-
schriften des 8. Jahrhunderts iiberlieferten mythischen Herr-
schaftsauftrag der Sonnengottin an den ersten Menschenkaiser,
stets die Funktion z u erfiillen hatte, den Herrschaftsanspruch des
Kaiserhauses mythisch und genealogisch zu legitimieren. So auf-
schluBreich und wertvoll diese mythischen Berichte heute als
Quellen fir Religions- und Frithgeschichtsforschung sind, so we-
nig geben sie Auskunft {iber den Ablauf der tatsichlichen Ge-
schichte, iiber das wirkliche Werden Japans. In der Aufrechter-
haltung der Illusion von einer mehr als 2600 Jahre wahrenden
Reichsgeschichte zeigt sich der spektakulirste Fall von Kontinui-
tat der ideologisch begriindeten Homogenitats-Idee, die den, sei-
nem eigentlichen Wesen nach religiés fundierten Mythos an die
Stelle der historischen Wahrheit gesetzt und damit verfalscht hat.

Hat die Forschung somit lingst erwiesen, daf das Dogma der
ethnischen, in einerangeblich gemeinsamen Herkunft begriinde-
ten Homogenitat des japanischen Volkes einer neuzeitlichen
Ideologisierungarchaischer, rein religios bestimmter Anschauun-
gen entsprang, stellt sich als Nachstes die Frage nach etwaigen
Faktoren in der japanischen Geschichte, die dieser Entwicklung
Vorschub geleistet haben konnten.

Der Analyse bietet sich in diesem Zusammenhang eine ganze
Reihe treffender Begriffe und sinnvoller Kategorien an. Doch
kann festgestellt werden, dafl unter diesen der Kategorie der
Herkunft” stets eine itberragende Bedeutung fiir die japanische
Kultur zukam; d. h, es war stets die Frage nach dem ,,woher”,
nicht aber die nach dem , warum” von Bedeutung. Woher jemand
stammte, entschied innerhalb dieses Denkens iiber dessen Zuge-
horigkeit zu einer bestimmten Gemeinschaft, sozialen Klasse, ter-
ritorialen oder auch familidren Einheit. Ohne Zweifel 1af}t sich
hier eine ,,genealogische Konstante” innerhalb der japanischen
Kulturgeschichte feststellen, deren Gililtigkeit auch heute noch,
im sprichwortlichen japanischen Gruppenverhalten, ungebro-
chen scheint (wobei hier das Bewuf3tsein korporativer Identitit
von der verwandtschaftlichen auf die soziale Gruppe iiberzuge-
hen scheint). Derartiges genealogisches Denken fiihrt folgerichtig
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zur Betonung von ,Kontinuitdt” der Gemeinschaft und deren
»Abgeschlossenheit” nach auflen hin. Enscheidend ist hier das
Bewuftsein der Verbundenheit durch Gemeinsamkeit; es be-
stimmt nicht nur die Zugehoérigkeit zu einer jeweiligen , exklusi-
ven” Einheit — das,,Innen” —, es definiert auch auf das klarste die
Position des Nicht-Zugehorigen, des Ausgeschlossenen: das
»~Auflen”. Kulturhistorisch waren in Japan solcherart definierte,
im Sinne der erweiterten Familie verwandtschaftlich miteinander
verbundene Gruppen stets von grofiter Bedeutung.

Religios verkntipft durch einen gemeinsamen Grinderahnen,
geleitet durch ein auch geistlich-spirituell fiihrendes Oberhaupt,
organisierten sich bereits die groBen Familienverbande (uji) des
Altertums nach dem Grundsatz der gemeinsamen Herkunft. Und
so manche beriihmte und machtige Adelsfamilie auch der klas-
sischen und neuzeitlichen Perioden der japanischen Geschichte
geht auf derartige archaische Familienverbande zuriick. Jeder
dieser groBen Familienverbénde, die nicht blusverwandtschaft-
lich bestimmt waren, besaB eine eigene Herkunftsgeschichte in
Form von Mythen, die vom , Anfang” berichteten. Infolge des
historischen Konzentrationsprozesses im japanischen Altertum
gelang es schlielich einem der Klane, dem sogenannten ,Son-
nengeschlecht”, die Hegemonie iiber die japanischen Kernlande
zu erlangen und damit das historisch tradierte Kaiserhaus zu be-
griinden. Als Zeichen der Abhédngigkeit der anderen, ehedem un-
abhangigen Familien, wurden deren Ursprungsmythen seitdem
siebten Jahrhundert in die Uberlieferung des jetzt allein herr-
schenden Kaiserhauses integriert. Die Griinderahnen der mittler-
weile abhdngig gewordenen groflen Familienverbande erschie-
nen nun als Verwandte der kaiserlichen Ahnen; damit war eine
Herkunft aller von demselben Ursprung und eine quasi nattirli-
che Rangfolge in Hinblick auf die Stellung zum Kaiserhaus be-
griindet. Nach der inneren Zerrissenheit Japans wahrend der
Jahrhunderte des japanischen Mittelalters und der strengen Klas-
sen- und Kastenteilung des 250 Jahre wahrenden Tokugawa-Staa-
tes (1603-1868) suchten die Griinder des modernen Japan in der
Meiji-Zeit bewuBt wieder den Anschluf an die archaische, im
Mittelalter verloren gegangene kaiserliche Einheitsidee. Nun
wurde die gesamte Nation als verwandtschaftlich mit dem Kai-
serhaus verbunden definiert, und der Ahnenkult erstand zu einer
Art Staatsreligion. Das damit dokumentierte Postulat von der
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~+Homogenitat” des japanischen Volkes unterlag somit von An-
fang an politisch-ideologischen Intentionen.

Kehren wir zum Ausgangspunkt unserer kurzen Betrachtung
zuriick; es vermag nun nicht mehr zu verwundern, da@ den ar-
chdologischen und frithgeschichtlichen Entdeckungen einso gro-
Bes Interesse im Japan der Gegenwart entgegengebracht wird.
Erst die Frithgeschichtsforschung der Nachkriegszeit hat dem
Dogma von der auf gemeinsamer Herkunft beruhenden ,Homo-
genitat” und der geradlinigen Entwicklung der japanischen Kul-
tur tiefe Risse zuftigen konnen. Nun zeigte sich auf einmal, da3
der Ursprung Japans und seiner Kultur auf Elementen duferst
heterogener Provenienz beruht. Nicht eine ,Schépfung”, ein mo-
nogener ,Anfang” kennzeichnet den Ursprung der japanischen
Kultur, sondern vielmehr ein Jahrtausende wahrender, nicht ge-
radlinig verlaufender, in sich widerspriichlicher polygener Pro-
zeB3, in dem kulturelle Elemente diverser Herkunft Eingang und
gegenseitige Befruchtung fanden. Dies gilt fiir die materielle und
geistige Kultur Japans ebenso wie fiir die Entstehung der japani-
schen Sprache. Die sich immer mehr verfestigende Erkenntnis
lautet also: an der Wiege der japanischen Kultur stand nichtderen
~Homogenitit”, sondern ihre ,Heterogenitat”. Auch in den spa-
teren Epochen der japanischen Geschichte spielten ,,fremde” Ele-
mente, vornehmlich aus Korea und China, aber auch aus den
siidostasiatischen Regionen, bekanntlich eine wesentliche Rolle;
ebenso stellt es eine Tatsache dar, daf3 die japanische Geschichte
in weiten Teilen gepragt war von schwersten Auseinandersetzun-
gen im Inneren, einer nichtabreifenden Kette von Biirgerkriegen
im Mittelalter, die der Idee vom bestdndigen, stets einigen ,Fa-
milienstaat” Hohn sprechen. Und auch die Ruhe des Tokugawa-
Staates war nur moglich auf der Basis einer zum Staatsprinzip
erhobenen Zersplitterung des Landes, die jedes Bewuftsein von
einer nationalen ,Einheit”, oder gar ,Homogenitit“, von vorn-
herein ausschloB. Die Nation war zergliedert gewesen in eine
Vielzahl lokaler und gesellschaftlicher Gruppen und , Kasten”,
die ihr Selbstverstandnis nuraussich selbstheraus bezogen, nicht
aber aus der Idee einer iibergeordneten ethnischen Identitat.

Aus den geschilderten Umstanden ergibt sich m. E. fiir Japan
als entscheidende Zukunftsaufgabe, die Vielschichtigkeit der ei-
genen Kultur als Positivam anzunehmen. Japan ist weder seinem
Ursprung nach, noch aufgrund der geschichtlichen Entwicklung
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ein homogener, insular abgeschlossener Block, ohne Bindungen
nach auflen, sich selbst genligend. Wiirde das Land sich vermehrt
zu dieser die ureigene Kultur konstituierenden Vielschichtigkeit
bekennen, ,Heterogenitat” zulassen, ,fremde” Elemente als
schonimmer gegeben akzeptieren, ohne dabei einen Verlust von
Identitdt zu fiirchten, ware ein entscheidender Schritt auf dem
Weg zur kokusaika, der durch geistige Offnung zu erlangenden
»Internationalisierung”, bewaltigt.
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