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Die Tokugawa-Zeit und ihr Einfluss aut Wesen
und Nationalgeist der Japaner.

Dr. H. Zachert

In einer Zeit, in der Japan Krieg fithrt, wie gegenwirtig den Krieg in
China, ergibt es sich von selbst, daB die in Japan lebenden Auslinder sich
mehr denn je mit den sittlichen Idealen der Japaner befassen. Man sieht die
ausriickenden Truppen, die Begeisterung der Abschiednehmenden, das im
tibrigen wenig verdnderte StraBenbild, und unwillkiirlich wird man gereizt,
Vergleiche mit gleichartigen Geschehnissen aus der Zeit des Weltkrieges zu
machen. Und doch wird es nicht geniigen, das Geschehen in Japan nur aus
den Erfahrungen unseres europiischen Lebenskreises heraus zu erkldren. Das
Niéchstliegendste ist, sich an die Zeitung um Auskunft zu wenden, wo der
Geist der Zeit seinen sinnfilligsten Niederschlag gefunden hat. Zwei Beispiele,
in denen das tapfere Verhalten von Personen als mustergiiltig weitesten Krei-
sen zur Kenntnis gebracht wird, seien hier kurz wiedergegeben, da sie auf-
schluBreich sind und eine Vorstellung von der Geisteshaltung einfacher Japa-
ner vermitteln.

Der erste Fall ereignete sich in der Provinz Nagano. Der Sohn wird ein-
gezogen. Seine Mutter, die seit langem leidend ist, sagt zu thm beim Abschied:
,»Denke nicht an Deine Mutter, tu Dein Bestes fiir Dein Vaterland ! ‘. Am
Tage bevor das Regiment ausrtickt ertrinkt sich die Mutter, damit, wie ein
hinterlassener Brief der Mutter fordert, der Sohn nicht an sie denkt und, von
den Sorgen um Zuhause befreit, sich riicksichtslos fiir die Sache seines Vater-
landes einsetzt. — Der zweite Fall trug sich in T6kys Honjo zu. Der Sohn be-
kommt den Stellungsbefehl. Wihrend er sich noch in Téky6 befindet, stirbt
sein Vater ganz unerwartet. Die Mutter will durchaus nicht den Sohn den
Tod des Vaters wissen lassen. Mitleidige Nachbarn teilen es ihm trotzdem mit,
und er kommt nach Haus. Seine Mutter weist ibn mit den Worten zuriick :
,»Du hast jetzt nur Deinem Vaterland zu dienen, durch diese Tiir darfst Du
nur tot oder als Sieger zuriickkehren.‘’ Der Regimentschef schickt einen
Offizier in das Haus dieser Heldenmutter, um ihr seine Hochachtung und sein
Beileid aussprechen zu lassen.

Toékys Nichi-Nichi, Morgenausgabe 15. 1X. 1937.



Solche Beispiele lieBen sich beliebig hiufen und sind keineswegs die
krassesten. Ein derartig iibertriebener Opfermut und Vaterlandsliebe mag
zunéichst abstoBen und grotesk erscheinen, und doch werden gerade Deutsche
vor der packenden Tragik und dem fanatischen Heroismus das Herz nicht
verschlieBen konnen. Bismarck sagt einmal : ,,Ubrigens ist es immer der Krieg
der die Gefiihle, auf denen die Staaten ruhen, entwickelt und zur Geltung:
bringt.*)** Was sich gegenwiirtig aus der Tiefe der Jjapanischen Volksseele
freimacht, zu neuem Leben erwacht und bei dem jetzigen kriegerischen Ge-

schehen greifbare Gestalt und Form annimmt, ist keineswegs etwas Neuves |

Die japanische Geschichte und Literatur geben uns unzithlige Beispiele von der
angefiihrten Art. In einem Lande wie Japan, wo die Tradition eine 80 wichtige
Rc?lle spielt, ist es fiberbaupt zum Verstiindnis der Gegenwart unerléBlich, sich
mit seiner Vergangenheit zu beschiiftigen. Hier liegen die Quellen, aus denen
Japan auch heute noch seine sittliche Kraft und Stiirke schipft.

Das gilt in besonders hohem MaBe von der Tokugawazeit, wo Japan in-
folge seiner 250jihrigen Abgeschlossenheit und des anhaltenden Friedens zur
Selbstbesinnung und zu innerlicher Geschlossenheit kam. Nach Zeiten einer
mehr oder weniger gesteigerten Ubernahme fremden Geistesgutes, dient die
’Ijokugawazeit der innerlichen Verarbeitung dieser Elemente. Es bildet sich
ein fester national-japanischer Geisteskern, stark genug, um den Stiirmen der
heranbrechenden modernen Zeit standzuhalten. Gerade in diesen 260 Jahren
hat ‘manches typisch Japanische seine endgfiltige Priigung gefunden. Es bilde-
te sich ein kleines, japanisch bedingtes Weltbi ld, eine typisch insulare Gesin-
nung, mit all seinen Stdrken und Schwichen. Eine selbstgewollte Einsiedelei
erstickte allmihlich das Gefiihl fiir alles Grofartige, Ungebundene und in-die-
Ferne-schweifen. Dem tiglichen Leben wurde ibergroBe Aufmerksambkeit
geschenkt, da es an groBen erfrischenden Auseinandersetzungen mit dem
Ausland fehlte. Wohnung, Kleidung, Haa:rtracht und Kiiche fanden in der
Tokugawazeit ihre endgiiltige Prigung, und zwar in so ausgesprochener
F?rm, daf sie uns geradezu dem japanischen Menschen angeboren erscheinen
Dle.'.[.‘.okugawazeit, wo es keinerlei Auswanderung und nur sehr beschrﬁnkte;
Freiziigigkeit gab, lieB den japanischen Menschen mit dem Boden seiner
:‘ngeren Heimat- verwurzeln und mit gewi z.T. klimatisch bedingten

ebensgewohnheiten unzertrennlich verschmelzen. Ein Leben ohne Tatam
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und ohne Reis ist ihm unmoglich, und der japanische Kolonist lebt im™nord-
lichsten Sachalin genau so wie seine Briider in der alten Heimat, obwohl
alle Gegenstinde des tédglichen Bedarfs und jedes Kornchen Reis eingefiihrt
werden miissen, obwohl eine solidere Bauart und fetthaltigere Nahrung‘dem
Klima mehr entsprechen wiirden. Diese durch die Tokugawazeit bedingte
Bodenverbundenheit macht dem Japaner das Auswandern schwer. Das lang-
jahrige Abseitsstehen vom Weltverkehr macht ihn steif im Verkehr mit Aus-
lindern, was man nicht mit Fremdenfeindlichkeit verwechseln darf. Eine in
den Jahrhunderten der Tokugawazeit anerzogene—heute nennen wir es
schon angeborene — japanische Hoflichkeit verbietet auBerdem jede leichtfer-
tige Vertrautheit. Damit wenden wir uns aber schon denjenigen Seiten des
japanischen Volkscharakters zu, die eine griindlichere Betrachtung des geisti-
gen Geschehens und Lebens der Tokugawazeit voraussetzen ; denn was uns
heute als angeboren erscheint, ist in dieser endgiltigen Form oft erst in der
Tokugawazeit geprigt worden,

Die auffilligste Erscheinung im geistigen und sozialgn Leben jener Zeit
ist das strenge, von Ieyasu, dem Griinder der Tokugawadynastie, geschaffene
Schichtsystem, das das ganze Volk geradezu in Kasten aufteilte, von der jede
einzelne ein eigenes kulturelles und soziales Leben fiihrte, wobei sich ein
grundsitzlicher Unterschied zwischen Wehrstand und Biirgerstand, also zwi-
schen Samurai und Chénin ergibt. Der Geist, der sich in beiden spiegelt, ist
kennzeichnend fiir seine Triger. Jeder Stand entwickelte bestimmte Tugen-
den oder Untugenden bis zur Uberspitzung, die sich dann zu Beginn der Meiji-
zeit in dieser bis zur letzten Konsequenz entwickelten Form dem ganzen Volke
mitteilten. Die sittlichen Ideale der einzelnen Klassen wurden Allgemeingut
des ganzen Volkes. Dieser durch die Meijizeit ausgeloste Vorgang der Aus-
breitung, Verallgemeinerung und wohl auch gewissen Verwisserung der zur
Tokugawazeit gewonnenen Ideale wird uns in seinen Auswirkungen auf allen
Gebieten des japanischen Nationalgeistes entgegentreten.

An der Spitze dieses Klassenstaates steht als Vertreter der politischen
und militirischen Gewalt der Schwertadel. An zweiter Stelle kommt der
Bauer. ,,Der Samurai regiert die Bauern, die Bauern erndhren den Samurai
Diese beiden sind dem Stand der Handwerker und Kaufleute iibergeordnet.*
9o heiBt es einmal bei Ieyasu als Begriindung dafiir, daB Wehrstand und
Nihrstand an der Spitze der sozialen Stufenleiter stehen. Der Stand der Hand-
werker spielt schon zahlenmiBig eine untergeordnete Rolle, weil ein bedeu-
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tender Teil von ihnen, niimlich die Schwert- und Waffenschmiede, sich dersel

ben Vorrechte wie die Samurai erfreuten. ’ -
Bei dar Schaffung der vier Stinde waren fiir leyasu vor allem konfuziani-

sche Ideen maBgebend, denen seiner Meinung nach eine besondere staatser-
haltende Kraft innewohnte. Die Zeit verlangte nach Ordnung und Ruhe im
Staate, und so kdnnte man auch geradezu sagen, sie verlangte nach einer
fxach konfuzianischen Grundsitzen geregelten Regierung. Der Konfuzianismus
1s"t Staatsmoral, fiir den Regierenden und den Staat giiltig, es ist keine Lehre
fiir den einzelnen. Die Regierung und die Gemeinschaft steht im Mittelpunkt
das Individuum hingegen wiegt leicht und hat sich und seine Moral vollig de;
Regierung und der Staatsmoral unterzuordnen. Das ist auch der Grund
warum z.B. heute wieder die Reklame konfuzianischer Literatur einen breiter;
Raum in der japanischen Presse einnimmt. Man kinnte es einfach als eine
Mode abtun, es ist aber mehr. Es ist ein Zeichen nationaler Besinnung, eine
Bewegung, durch die die nationale Widerstandskraft des Volkes beso;xdars
aber die der Intelligenz, die vordem auch in hohem MaBe in Japan ,g*an,z ande-
ren Einflissen zugiinglich war, gegen eine von falschem Individualismus
ausgehende marxistisch-liberalistische Wiihlarbeit gestirkt werden soll und
tat',s'a‘,chlich auch gestirkt wird. Der Buddhismus, der bisher die Hauptrolle
spielte, muBte seinen ausschlaggebenden EinfluB an den Konfuzianismus ab
treten. Das bedeutet nun nicht, daB er giinzlich ausgeschaltet wurde Del;
Buddhismus ist Religion, gefiihlsmiBig und glaubensmiBig begrﬁnde;t er
erfreut sich also vor allem beim einfachen Biirger groBer Beliebtheit éein
Glau?oen gibt dem Individuum Halt und Belehrung in seinem Kamp.f ums
I?asem. Nicht so der Konfuzianismus. Er ist keine Religion, sondern eine nach
sittlichen Erkenntnissen aufgebaute Staatsmoral. Diese étaabsmoral war es
aber gerade, die Ieyasu suchte. Wiahrend die Ashikaga, Oda Nobunagsa und
Toyotomi Hideyoshi ihre Namen mit dem Schwert in das ewige Buch der
Ge?chichte schrieben und ihrem ganzen Charakter entsprechend eine Aus-
weitung ihrer Macht, ja imperialistische Ziele in Ubersee verfolgten, war
demgegeniiber Tokugawa Ieyasa der geniale Staatsmann und Organisat:)r des
neuen Reiches. Der sich als Soldat wohl bewullt war, daB ,,man die Macht im
i;t::t‘:al;oghdg RoB erf)bern. kann‘‘, der sich aber als'Staatsmann auch dariiber
war, ,,da man ein Reich nicht vom Pferderiicken aus regieren kann‘‘

I:m ein .Wort jener Zeit zu gebrauchen. Im Frieden muB die Macht des Staatei:—
nreh eine ethisch begriindete Weltanschauung unterbaut sein. Teyasu war es
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gelungen, den ewigen Kriegen im Reiche ein endgiiltiges Ende zu bereiten,
Nun galt es, das Reich durch Werke des Friedens aufzubauen. Die politischen
Ratgeber, vor allem Fujiwara Seika, waren zum groBen Teil Konfuzianer.
Konfuzianismus heifit durch vorbildliche Tugend regieren, nicht durch
Gewalt. Sein Hauptbegriff ist jin d.i. Menschlichkeit und Wohlwollen. Dazu
kommen Ehrfurcht, Selbstverleugnung, Wahrhaftigkeit, die fiinf mensch-
lichen Beziehungen, kindliche Pietat, Einsicht und Dankbarkeit, um nur die
wichtigsten zu nennen. Wir diirfen nun aber nicht glauben, Ieyasu hitte diese
Lehre einfach iibernommen. Weit gefehlt ! Er iibernahm nur Teile derselben
und zwar diejenigen, die ihm fiir seine Zwecke als passend erschienen, und
diese hat er dann vor allem seinen eigenen Gedanken und dann iiberhaupt der
ganzen Zeit angepaBt. Ieyasu ging dabei nur vom Prinzip der Niitzlichkeit aus
und verfolgte damit sehr reale praktisch-politische Ziele. Die eben genannten
Begriffe erfahren somit auch oft. eine vom Urspriinglichen recht abweichen-
de Deutung. So werden Ehrfurcht und Dankbarkeit auf das Verhalten der
Untertanen ihrem Herrn gegeniiber bezogen, aus den konfuzianischen Be-
griffen Selbstverleugnung und Aufrichtigkeit wird die Pflicht der Geniigsam-
keit, der Sparsamkeit und des strengen Einhaltens der Standesunterschiede
abgeleitet. Die Idee von den fiinf menschlichen Beziehungen wird zu einer
gesellschaftlichen Tugend erhoben, die dem einzelnen sein Verhalten im Staat
und in der Familie zuweist. Erkenntnis hingegen bedeutet, den Vorschriften
einsichtig Folge leisten und sich den Wissenschaften zuwenden, womit - vor
allem die konfuzianisch-chinesischen Wissenschaften gemeint sind. Diese Deu-
tungen stehen im krassen Gegensatz zu dem eigentlich konfuzianischen Prin-
zip durch vorbildliche Tugend und Wohlwollen zu regieren. Ieyasu dachte bei
seinen MaBnahmen in erster Linie an sich und seine Dynastie, deren Bestand
ihm am besten durch ewigen Frieden gesichert schien. Wie weit er mit seinen
MaBnahmen Recht hatte, beweist die Geschichte: Ieyasu hatte den Kopf, die
politische Lehre des Konfuzius in seinem Sinne umzudeuten und zu einem
brauchbaren Werkzeug seiner Staatsfiihrung zu machen, und er hatte die
Macht diese Staatsmoral dem Volke aufzuzwingen. Unter dem dritten Shogun
Iemitsu nahmen diese Ideen endgiiltig feste Formen an, und das Schichtsystem
wurde zu einer gesetzlichen Einrichtung. Das Schichtsystem und die Reihen-
folge der einzelnen Stinde ist dabei bezeichnend fiir die Personlichkeit des
Teyasu selbst und den von ihm vertretenen Konfuzianismus.

Interessant ist die Reihenfolge, die er dabei den einzelnen Sténden
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zuweist. In ihr spiegelt sich nicht nur die mehr oder weniger wichtige Rolle,
die dem betreffenden Stand im Staatsgetriebe zugewiesen wird, sondern in
dieser %gihenfplge spiegelt sich auch das MaB, in welchem Krifteverhdltnis
die einzelnen Stéinde der Shogunatsregierung, der eigenen Familie, bedrohlich
und gefdhrlich werden kénnten. Der Schwertadel als Machttriger des Staates
konnte am geféhrlichsten werden, er nimmt die erste Stelle im Staate ein und
ist durch die groBte Verantwortung und die meisten Pflichten gebunden. Als
Regierende haben sie zundichst auf ihre Wiirde zu achten und dem ganzen
Volk Vorbild zu sein. Sie sind ihrem Stand entsprechend in erster Linie Poli-
tiker und Soldaten und haben dementsprechend eine verantwortungsbewufte
kriegerische und heldische Gesinnung zu pflegen, was in ihrer ganzen Lebens:
fishrung zum Ausdruck zu kommen hat. ,,Chi ni ite, ran wo wasurezu'* d.h.
»im Frieden nicht den Krieg vergessen‘* war ihnen als Losung gegeben. Sie
hatten sich durch ritterliche Wehriibungen kbrperlich gesund zu halten, um
allen Strapazen gewachsen zu sein. Uberall zeigt sich das Bestreben, nichts zu
tun, was gegen ihre Wiirde als Machttriger des Staates verstoBen kinnte.
Von ihnen wurde eine spartanische Lebensfiihrung und Sparsamkeit gefordert,
um im Falle der Not auch wirtschaftlich gewappnet und einsatzbereit zu sein.
DaB sie sich auf Grund ihres beschriinkten und festen Einkommens keinen
groflen Luxus erlauben durften, fillt auBerdem ins Gewicht. Sparsamkeit und
selbstgewollte Armut wurden gewissermaBen zu sittlichen Idealen dieses
Standes erhoben. Ein Samurai hat freiwillig zu dienen und nicht auf Nutzen
und Verdienst zu sehen. Ihr Stand verbietet es ihnen, um des Geldes wegen zu
zu arbeiten.

Ihrem Stande waren sie es auBerdem schuldig, Disziplin und eine streng
geregelte Etikette zu halten und stets hatten sie nur im Interesse ihres Herrn
zu handeln, das unbedeutende Ich hatte vollkommen zuriickzustehen. Niemand
wird den hohen sittlichen Wert einer solchen unbedingten Gefolgschaftstreue
bezweifeln. Eine derarpige Auffassung absoluten Gehorsams ist eine Tagend
die dem Wesen des Kriegers entsprechend auf dem Kamptfelde geboren wirci
l'md sich in kriegerischen Zeiten leicht aufrecht erhalten liBt. Die Edozeit war
jedoch eine Zeit des Friedens, und die Enkel und Urenl;:el der verschiedenen
Daimyé-Familien ihrer Ahnen oft unwiirdig. Aber der Samurai hatte nicht
nach dem Warum, nach Gut und Bése zu fragen, sein Gehorsam war die Tat
Zwar hatte der Samurai die Pflicht, seinen Herrn zu beraten und ibn gege:
benenfalls von der Schlechtigkeit seines Tuns zu iiberzeugen. Das war jedoch

7

stets ein gewagtes Beginnen, und der Samurai mufite dabei mit dem Einsatz
seines Lebens rechnen; denn schwerer als Vernunftgriinde wog dabei das
Opfer des eigenen Lebens, und oft blieb ihm kein anderer Weg offen als durch
Harakiri, d.h. durch sein eigenes Blut den Herrn von der Wahrheit und der
Aufrichtigkeit seiner Worte zu iiberzeugen. Schwichere Charaktere zogen es
daher vor, dem Herrn zu schmeicheln und brachten lieber ihr eigenes Ge-
wissen als ihr Blut zum Opfer. Dieser unbedingte Gehorsam auch einem un-
wiirdigen Herrn gegeniiber war zweifellos eine groBe Schwiche dieses von
konfuzianischer Moralpolitik unterbauten Systems. Ein chinesischer Weiser,
Huang-Shéng, hat zur Han-Zeit der UnumstoBlichkeit der Klassenunterschiede
mit den Worten Ausdruck verliehen: ,,Wenn der Hut auch entzwei ist, so
setzt man ihn doch sicherlich auf den Kopf; wenn der Schuh auch neu ist,
kann man ihn nur fiir die Fiie gebrauchen.‘!

Mit dem Beginn der Meijizeit verschwindet die Klasseneinteilung und somit
auch der Stand der Samurai. Der Geist aber, der sich in den einzelnen Klassen
in seltener Geschlossenheit gebildet hatte, sprengte die Fesseln der klassen-
miBig beschrinkten Gruppe und verteilte sich auf das ganze Volk, wie schon
betont wurde. Wahrend Kriegsdienst zur Tokugawazeit Vorrecht der herr-
schenden Klasse war, fordert Kaiser Meiji schoh bald zu Beginn der neuen
Zeit ,,Ein Volk in Waffen*‘, Kokumin-kaihet, und ruft die ménnliche Bevolke-
rung zu dreijihrigem Heeresdienst. Das Militdr war es aber auch, das dgn von
den Samurai gepflegten heroischen und spartanischen Geist in reinster Form
an die gesamte ménnliche Bevolkerung weitergab. Das von den Samurai unter
Einsatz des Lebens gepflegte 1deal der unbedingten Gefolgschaftstreue dem
Lehnsfiirsten gegeniiber wurde nun in gelduterter Form vom ganzen. Volk
dem einen Herrn, dem Tennd, bezeugt. Also auch hier gine Entwicklung vom

Kleinen zum GroBen. Wie schnell die heroische Gesinnung des Samuraistandes

allgemeines Volksgut wurde, mag ein Beispiel bezeugen. Wihrend zur Toku-

gawazeit bei Bauernunruhen eine geringe Zahl von Samurai geniigten, um die
Aufstindigen in die Flucht zu jagen, schlug sich schon im 10. Jahre Meiji
(1877) in der Satsuma-Rebellion ein kaiserliches Heer, das sich aus allen
Stianden, Rittern, Bauern und Biirgern zusammensetzte, mit dem reinen
Samurai-Heer von Saigo Takamori und hat sich fiirwahr dem Ritterheere
ebenbiirtig gezeigt. Yamato-damashii ,,japanischer Nationalgeist** ist nicht
von Kampf und Schwert zu trennen; die Ideale des Bushidé, von dem noch die
Rede sein wird, nimmt heute das ganze Volk fiir sich in Anspruch. Das Wort
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des Meiji-tenng ,, Kokumin-kaihei, ,ein Volk in Watfen'’, wird heute mehr
denn je gebraucht.

. Als zweiter Stand im Staate erfreute sich scheinbar der Bauer eines ge-
wissen Ansehens. Tatsichlich aber war er mit Pflichten tiberbiirdet, ungebil-
det und ohne jegliche politische und kulturelle Bedeutung. Einige Worte des
leyasu werden am besten zeigen, wie er den Bauerstand eingeschiitzt und be-
handelt wissen will. Einmal heiflt es : ,, Hyakushé wa tkisuginaz yé ni kere-
domo shinanasi yé ni* d.h. Der Bauer soll nicht zu munter werden, aber ster-
ben soll er auch nicht: Die Bauern sollen geduldig arbeiten, die Regierenden
so_llen -sie moglichst kurz halten, das Huhn aber in Anbetracht der guten
Eier nicht umbringen. Dem Bauer soll nicht viel Kraft und Mut zur Besinnung
auif sich selbst und zu einem Revoltieren gegen die bestehenden Zustinde
bleiben. Denn was Ieyasu fiirchtete, war ein Auftand gegen das Shogunat von
unten aus der Masse des Volkes. Das drohende Gespenst fiir die Regierung ist
‘de‘r K'lasaenkampf. In der Einstellung gegen die Bauern sehen wir am be;en
wie riicksichtslos die konfuzianische Idee fiir die eigenen Zwecke umgemodelt:
;::rg?ul‘::: &:Z:tem erwies"sich auch im groBen ganzen als wirksam und hielt
. : : ge unterdriickt. Seine Auswiichse waren jedoch so ungeheuer-
:;ch, d}@ Not‘mfolge von MiBernten und zu hohen Abgaben so unertriiglich
e:;?.e ;:;h Ze:;, idﬁer N:)itte der Tokugawazeit immer hiufiger Bauemaufst‘énde’
e g'.a mes at.xch zur Muromachizeit Bauvernunruhen, aber die

meistens religids bedingt oder durch die Ubergriffe pliindernder Heere
geradezu herausgefordert.
meinA:icjx ;:Tﬂ ::tt:ten dStand. némlich dem der Chénin, worunter man allge-
o Ao i;m die Gew.erbetreibenden versteht, wird der kofuziani-
o g en precher’xd ?eme Stellung im Staat zugewiesen. In einem
mowxde en Werlf des Konfuzianismus, der groflen Lehre, heit es: ,, Toku wa
o Di;zu. ;::w:n wa.sue de aru*‘, zu deutsch : »Tugend ist der Anfang
Krieg ist, i;ii.lt r:if:hi:u;le;t!;nEE:s: lz}e:dsa[:urai, e sfed der

. oot 1, Geld und Gut. Ebre und Treue machen i
Zt:fnﬁern sizrh:ltgls:en den Wert des Menschen aus. Dag mag auch der Grunz
. g afl dem S:.tand der Ka‘uﬂeute, die doch eigentlich durch jhren
e einen be.achtllchen Faktor im Staatsgetriebe darstellen, wenig Wert
. e e?tung beigelegt wurde. DaB dieses Verhiltnis auf die Daver unhalt-
war, ist nur zu verstindlich.

Waren z i i di
war die Samurai die Vertreter der politischen und militérischen
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Macht, so sicherten sich doch die Chénin schon bald eine, man mdéchte sagen,
absolute wirtschaftliche Macht im Staate. Als Stand treten die Chénin natiir-
lich schon lange vor der Tokugawazeit auf, als ein ausschlaggebender Kultur-
faktor jedoch erstmalig zur Tokugawazeit. Ihren blithenden Aufstieg und
Wohlstand hatten sie vor allem dem anhaltenden Frieden zu verdanken, der
sich bei ihnen im Gegensatz zum Kriegerstande nur segensreich auswirken
konnte. Was ihre Stellung im Staate betrifft, so ist ihr Pflichtenkreis bei wei-
tem nicht so fest umrissen wie der der herrschenden Schicht. Wéhrend sich die
Samurai in positiver Weise fiir den Staat einzusetzen hatten, und fir sie be-
sonders strenge Gebote galten, wurde dem Stand der Chdnin ihrer sozialen Un-
bedeutendheit als Stand entsprechend weit weniger Aufmerksamkeit geschenkt.
Natiirlich hatten auch sie unter allen Umstinden ihren Stand zo wahren, was
sich jedoch mehr in negativer Weise d.h. in einer Reihe von Verboten und
Beschriinkungen, die ihr tégliches Leben betrafen, suBerte, ohne daB sie auch
eine hohere Verantwortung trugen. Im iibrigen erfreuten sie sich aber mit
dem Samuraistand verglichen eines viel ungebundeneren freieren Lebens, fiir
das nicht so strenge ins Einzelne gehende Vorschriften galten. Diese Freiheit
und ibre wirtschaftliche Macht sicherten ihnen spiter schlieBlich auch die
Stellung, die ihnen eine Gesellschaft, in welcher Geburt und unverdiente Gunst
gekiinstelte Klassenunterschiede schuf, versagte. Die Chénin konnten trotz
ihres Reichtums niemals — Ausnahmen bestétigen auch hier pur die Regel —
ihren Stand verlassen und in die bevorrechtete Schicht der Samurai iibergehen.
Da ihre gesellschaftliche Stellung es ihnen versagte, ibre Féhigkeiten zum
Wohle des Staates einzusetzen, ihren Stolz und ibr Geltungsbediirfnis im Staats-
dienst zu bef;'iedigen, blieb ihnen schlieBlich nichts anderes iibrig als an sich

selbst, an ihr eigenes Wohlbefinden zu denken.' Das war ihnen erlaubt. Thr

Interesse galt nun vor allem, sich ihr Leben reich und gliicklich zu gestalten

und fiir das Wohl ihrer Kinder und Enkel zu sorgen. Sie brauchten sich in jhrem

Stande nicht um unbedingten Gehorsam oder Einsatzbereitschaft kiimmern, in

ihrem Stande gab es nicht die tausend feinen Gradierungen und Wertunter-

schiede wie beim Samuraistand. Zwar gab es Arbeitgeber und Arxbeitnehmer,
aber zwischen ihnen bestand keineswegs ein so totales auf Leben und Tod ge-
bundenes Pflichtenverhiltnis wie zwischen dem ritterlichen Herrn und seiner
Gefolgschaft. Ibr Verhidltnis war auf Grund eines gesetzlichen Vertrages

geregelt, der je nach den Abmachungen- gelost werden konnte, wahrend im

Samuraistande das Verhéltnis gwischen Herrn und Mann seit Generatloneq
f
J
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bestand und fiir weitere Generationen gedacht war. Die unter sich geschich-
tete groflere Gemeinschaft, wie beim Samuraistande, fehlte beim Stand der
Chénin. Hier galt das Individuum und die einzelne Familie. Hier herrschten
keine Diinkel im gleichen Stand, alle waren einander mehr gleich gestellt.
Hier wurde der Wert des Menschen auf Grund seiner Leistungen in seinem
Stande gemessen. Der Kaufman_n brauchte sich nur im Handel bewshren, die
Handwerker nur in ihrem Gewerbe. Sie lebten fiir ihr personliches Gliick und
ihren eigenen Wohlstand, im Mittelpunkt ihres Lebens stand das Ich und die
Familie im grundsitzlichen Gegensatz zum Samurai. Deswegen bekommen
auch Gebote wie ,,Dienen** und ,,Sparsam sein‘* im Kreis der Chénin eine ganz
andere Bedeutung als beim Stand der Samurai. Der Dienst und die Arbeit des
Samurai gilt ausschlieBlich seinem Lehnsherrn, der Chénin hat nur fiir sich zu
arbeiten und zu streben. Sparsamkeit und Geniigsamkeit liegt im Wesen des
Kriegers und gaben seinem Leben einen hohen sittlichen und erzieherischen Ge-
halt, beim Chénin #uBlerten sie sich nur in einer Vermehrung seines Reichtums.
Die gleichen Verordnungen #uBern sich bei den Regierenden als eine schwere,
selbstauferlegte Pflicht, weil sie in erster Linie als Staatsbiirger fithlen und
daher dem Staat, oder sagen wir besser der engeren Gemeinschaft gegeniiber
eine schwere Verantwortung fiihlen, die Kaufleute jedoch fiihlen sich als In-
dividuen nur sich selbst verantwortlich. Wir diirfen nicht vergessen, daB
Japan damals keinerlei Verkehr zum Ausland hatte, der geeignet gewesen
wire, bel allen Stinden ein Gefiih] der Verantwortung dem Staate gegeniiber
zu wecken. Das Gleiche gilt natiirlich nicht fiir die ganzen 250 Jahre der
Tokugawazeit, wenn auch Ieyasu, dem Griinder dieses Shogunals, eine ewige
Aufrechterhaltung dieser gesellschaftlichen Ordnung vorschwebte. Seit der
Genrokuzeit, also dem ausgehenden 17. Jahrhundert, traten mancherlei Ver-
schiebungen ein. Die Macht der Ritter 148t nach, wihrend die Kaufleute im-
mer einfluBreicher werden. Selbst die strengsten und drastischsten MaB3nah-
men der Bakufu-Regierung, die alle Kaufleute, welche es den Rittern nachzu-
tun und die gesellschaftlichen Fesseln ihres Standes abzustreifen suchten,
mit riicksichtsloser Verbannung und Konfiskation ihres Vermégens bestrafte,
konnten auf die Dauer doch nicht verhindern, daB sich die Anschauungen der
Samurai immer mehr im Kreise der Chénin durchsetzten. Ein Blick auf die
biirgerliche Literatur jener Zeit beweist das zar Geniige. Mag es sich nun um
Kabuki, Jéruri oder um Romane und Erzahlungen handeln, das Leben der

Jia¢® Titter nimmt darin einen immer breiteren Ranm ein. Die dargestellten Hand-
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lungen und Motive entsprechen nicht dem eigenen biirgerlichen Lebenskreis.

Eine umgekehrte Erscheinung jedoch wire im Schrifttum (‘1% Saniural-S;at;:;s
ganz unmdglich und unvorstellbar. Der Unterschied der beiden gréfiten e
wird somit mit Bezug auf ihre Geisteshaltung und sittlichen Anschauungen

immer geringer, was schlieBlich zu der schon betonten Verallgemeinerung und
1 ’

. shrte.
Ausbreitung auf das ganze Volk fil '
AuBer diesem strengen Einhalten der Standesunterschiede gab es aber

noch eine allgemein giiltige Verpflichtung etl.aischer fht’ die das} I_(;e‘::: :r;i
Treiben wihrend der ganzen Edo-Zeit maBgeblich bestlfnmt ;ii;:!,tu; 1 das e
Giri (2% £2). Giri in seiner vornehmsten Bedeutung. he:BtEl; "I; kaum, e
einem hohen VerantwortlichkeitsbewuBStsein entsprmgt.. : \:a ; fanm o
literarisches Werk jener Zeit zu nennen, wo dnicll:l: (i:z c}(?;ni-ll&::a 1kv1 ; ereter
er anderen Form eine Rolle spielen wiirde. Blu , » far
:Iilderen den Tod erleiden, sich als Médchen \;%rkauf;:oz\:se;;n Ff;:j;;:i:ii
der Gatten, all das findet seine Erkldarung in diesem L a e
muf} untér Umstinden der Sohn sich selbst"toten, ja Frauu i
I(jft:;:). Der Sohn hat bedingungslos seinen Vai:.er zu .rachen, sel::tts ‘::;; :;;‘}:1
als kleines Kind verloren hat, ja selbst wenn mn-sem Valt:;; S.. o
und gequilt hat, muf er ihn freudig seiner Pflicht bevsgI o r: angrelft -
wir wie ein 15jahriges Kind einen Mann in t?en besten r(; B e
Mutter feuert ibr Kind noch zu der fast sinnlosen Tat an; :;;r o
Liebe haben der Pflicht zu weichen. In den Dramen Terakoy

i dem sicheren
opfern die Eltern ihr eigenes Kind, um das Kind ihres Herrn vor

. g ga -
I Ode za be W a.ht en Dlese bedlng UngSlose Pﬂlchtel f unllll untel li‘lf b aneI
a ls ein hohes S]tthches ldeai anerkannt

i i h heute :
ersnlicher Bedenken wird auc e
II;er Heldenmutter Masaoka aus dem Drama .Send‘aahag.n ia;e drr;fijr e
Jahre 1934 ein Denkmal gesetzt. Unzihlig sind die Beispt ,

r

Liebe und die nichstliegendsten menschlichen Gefiihle si::h \‘zoll};;:zzfn :;f
bedingungslos dieser harten Giri-Pflicht untemrjdnen-r:f:ns&mnken, .
hatten in diesem Kampf zwischen Liebe und Pﬁlcht"mcd it
dern die Tat der Pflicht zu wahlen. Was frither nu‘r f\:rl. cl: S ten
heate fiir das ganze Volk, und wir werden uannllkur; e, Di
Beispiele aus der Zeitung denken. Dienst und Pﬁxch:ci gel ; e o fhren
Handlungen ipnerhalb der Familie beruht.en auff :; ot o
Mitgliedern, das Leben im Staat, der Gemeinscha tdl g:g}:ﬁcmcmmm .
dieser Pflicht dem Staate gegeniiber haben alle andere

i
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weichen.

Diese Gedanken sind auch gegenwirtig in dem heute geltenden Familieg.
system durchaus lebendig und stellen ihre staatserhaltende und sittliche Kraft
noch immer unter Beweis. Vieles was schon iiberholt und tot erschien, kommt
in Zeiten der Kriegsnot zur Geltung, stirker als es vielleicht die Japaner selbst
erwartet haben. Wie schon betont wurde, war die Freiziigigkeit zur Toku-
gawazeit beschrinkt und die Bevolkerung in hohem MaGe mit ihrer engeren
Heimat verbunden, Noch heute sind nach der neuesten Statistik 47.7% der
Bevolkerung in der Land- und Forstwirtschaft titig. Bekommt nun der junge
Bauernsohn den Stellungsbefehl, dann zeigt es sich so recht, wie er als Vertre-
ter seiner Familie und der griBeren Gruppe, in der diese wohnt, ins Feld zieht.
Der Gedanke der Pflichterfiillung gegeniiber der Gemeinschaft steht im
Mittelpunkt. Zunéichst geht der Soldat von seiner ganzen Familie begleitet
zum Grab des Ahnen, berichtet von seiner groBlen neuen Pflicht und gelobt
sich der Ehre der Familie und seiner Ahnen stets wiirdig zu zeigen. Mit seiner
Familie verbindet ihn also ein starkes Pflichtband. Sein niichster Weg fithrt
ihn zum Ujz-gams eigentlich »Familiengott‘*, da man unter ihm urspriinglich
den vergittlichten Ahnherrn einer groBBen Sippe verstand, die in alten Zeiten
auch Ortlich zusammensaB. Heute versteht man darunter schon mehr die
Gottheit des Schreins, um die sich das Dorf oder eine sonstige Wohngemein.-
schaft gruppiert. Es handelt sich also um eine Wohn- oder Schreingemein-
schaft, die unter gleichen Lebensbedingungen lebt, von der gleichen Gottheit
gleichen Segen erfleht. Diese Gemeinschaft geht mit dem Soldaten zum
Schrein. Ihr Vorsteher richtet ein paar Worte an ihn, in denen er betont, daB er
als Glied der Gemeinschaft seine Pflicht und Schuldigkeit zu tun habe’. Diese
Yerpﬁichtung der Gemeinschaft gegeniiber ist fiir den Japaner eine unerbitt-

liche Peitsche in allen Lebenslagen. So zieht der Bauernsohn ins Feld. In der
Stadt liegen zwar ganz andere Bedingungen vor. Immerhin gibt es m;ch hier
stralenweise Wohngemeinschaften mit einem Vorsteher, der auch einen
monatlichen QObulus einzieht, womit gewisse Verpflichtungen dieser Gruppe
bestritten werden. z.T. mogen diese Straﬁengemeinschaften, jap. Chonai (g
A) genannt, auch Fortsetzungen jener Fiinferschaften (vergl. Mitt. 0.A.G

Band xxx Teil ) sein, auf die von der Bakufuregierung zur Uberwachung unti
zum Selbstschutz so groBes Gewicht gelegt wurde. In der Shitamachi CF my)
von Tokys, wo seit alters her die Kaufleute sitzen und sich die Hiuser von
Generation auf Generation vererben, spielen die Chénaj wegen der Unverdn-

|
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derlichkeit der Wohngemeinschaft eine grofe Rolle. Sie gruppieren sich z.B.
um den Kanda-my8jin oder SuitengQ #dhnlich wie die Uji auf dem Lande.
Ganz anders verhilt es sich jedoch in der Yama-no-te (|lj 7 &) von Tokyo,
wo hauptsidchlich Angestellte und die sebr fortschrittlich eingestellte Intelli-
genz wohnen. Hier ist der Zusammenhang auBerordentlich diinn und man
kennt kaum den Namen des Nachbars. Aber unerwarteterweise hat der Krieg
auch diese gleichgiiltigen Yamate-Bewohner aufgeriittelt. Auch sie geben dem
Mitglied ihrer griiﬂerer; Wohngemeinschaft das Geleit bis zum Bahnhof, wenn
der Eingezogene in seine Heimat fihrt, um sich zu stellen. Denn wie lange
man auch z.B. in T6ky6 leben mag, die engere Heimat ist und bleibt der
Platz, wo das Haus der Viter steht und das Grab des Ahnen liegt. Und da
auch heute anndhernd 502 des Volkes auf dem Lande lebt, besitzt jeder
Japaner solchen Mittelpunkt. Hierhin kommt also zunichst auch der Stédter
zuriick, verliBt hier sein Vaterhaus und seine Familie, um sich dem Regiment
einzureihen, zu dem er auf Grund seines lindlichen Standesregisters gehdrt.
DaB diese notwendige Riickkehr in die urspriingliche Heimat eine erhebliche
Verzégerung und unndtige Belastung der Verkehrsmittel im Falle einer
Mobilmachung mit sich bringt, ist versténdlich.
' Es gab und gibt natiirlich auch reichlich Beispiele dafiir, daB diese durch
Giri bedingte Verpflichtung der Gemeinschaft gegeniiber keineswegs immer
von so hohen sittlichen Idealen getragen ist. In vielen Fillen entartet es zu
einer Frage der Schicklichkeit und erniedrigt sich zu sinnlosem Argumentieren.
Oft scheint uns die Gesellschaft der Tokugawazeit geradezu von einer Art
Wahn verfolgt zu sein, sich etwas zu vergeben, sich lacherlich zu machen oder
in Schande zu geraten. Aus diesem Grunde wurden oft Taten begangen, die in
keiner Weise sittlich zu rechtfertigen waren. Man trieb MiBbrauch mit dem
Begriff Giri und suchte damit seine Laster und Leidenschaften zu entschuldi-
gen. Auch diese Art von Giri nimmt einen breiten Raum in der Literatur ein,
und wenn uns Handlungen in japanischen Dramen, sie mogen noch so beriihmt
gein, einfach unverstindlich und psychologisch unmotiviert erscheinen, so ist
das auf diesen MiBbrauch eines sonst hohen sittlichen Ideals zuriickzufiihren.
Wir kénnen nicht verstehen, und noch viel weniger nachempfinden, warum
cine Frau alles opfern muB, um ihrem Mann ein Lotterleben im Geishaviertel
zu ermdglichen und ihn bei seiner GroBtuerei nicht bloBzustellen, wie es in
dem beriihmten Drama Ten no Amijima geschildert ist, oder warum sich eine
Tochter ans Bordell verkaufen muB, um dadurch ihrem Trunkenbold von
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Vater die ndtigen Mittel fiir Sake zu beschaffen. Saikaku erziihlt uns in sein
Bulke-giri-monogatari mehr als eine Geschichte, wo der Vater seinen eigenem
Sohn einem verschrobenen Ehrgefiihl opfert. So hiren wir z.B. von eineen
Vater, der mit seinem Sohn und dem Sohn seines Freundes seinen Fiirsten an:
efne weite Reise begleitet. Sie kommen an einen reiBenden FluB aber d];r
eigensinnige junge Fiirst reitet trotz aller Vorstellungen hiniiber. D;bei wird
das Kind des Freundes abgetrieben und ertrinkt Am Ufer angekommen sa
der Vater zu seinem Sohn : ,,Mir wurde der 16jdhrige Sohn meines Freundgt
zu treuen Hénden anvertraut. Er starb und Du wurdest gerettet. Geh i::8
Wa.asser und stirb ! Und der eigene Sohn geht ins Wasser und ox;fert sic:
pflichtschuldigst und voller Uberzeugung. Die Geschichte spricht flir sich
selbst und stempelt den Vater in unseren Augen zu einem kiimmerlic;le
Schwiighling. Derartige Sklaven der &ffentlichen Meinung, die sich stets 'n
dem Glauben befinden, ihrer engeren Gemeinschaft gegeniiber Verpflicht N
gen zu haben und in steter Sorge leben, diesen Verpflichtungen naahzuk:;:
men, um sich in keiner Weise bloBzustellen, gibt es noch heute iberall i
Japan. In der Gegenwart ist der Giribegriff vollig verwissert und bedeute:
vom Stan.dpunkt des Europiders gesehen, der hier niichterner denkt ein mehr
oder weniger verschrobenes Schicklichkeitsgefithl mit einem leicht:m Bei
‘schmack vo.n GroBtuerei. Wie schon gesagt wurde, fithlt sich der Japa::;
;?;Ixer.als ein Glied der Gemeinschaft. Das heiBt aber auch in sehr vielen
: ah en: ,,Wa? sagt der liebe Nichste dazu ?** und erklirt den oft unverstind-
cl;e :geinz';:r;is;vegzden jeweiligen wirtschaftlichen Verhiltnissen entspre-
PO tm::i esz)enke.n un.ld Bew?rtungen bei Familienfeierlichkeiten
o e ger Art. Vielleicht mit einziger Ausnahme der Hochzeit
B S terwandten jund Bekannten nur in Traverfillen zusammen.
N nuro;eis;ga:l r i;:lhg: l:;;enskie yori*! frei iibersetzt ,,Die Verwandten
. nneiten zusammen‘‘. Sie kommen natiirli
}IJ‘Y;’I ::e:ellf;; ;ls):r I::: r:;l::: ::et;l t(i:ichtig, und zwar tagelang beim Essen uc:ld,
rinken. Der ge chte hat nur das eine im Kopf, sich seiner Famili
wiirdig zu zeigen und tischt das Bestmaeli i e
fille (;s:nnern ihn noch lange die Schlx:[ll:i)frl:,c Ejzee:ifﬁctﬁ::x iif:;:; ii::uer'
ne Wiirdi 1 .
Bild von‘a de: rz:ailt?:e:or;rfiu:zgzkfeﬁf E ;ﬁfz; de;l s Ryt ware s
und unvollkommen. Die Tokugawazeit r'a n‘ 9:" TOkuga'WGmi‘t e
v Bushids seine schonste Bliite erlebt?ltI:tflh‘;lliiendizl:e d;;::::‘l:; ::lo
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berechtigt. Bushidd ist die in Kampf und Tod geborene Tugend des japani-
schen Ritters. Seine hohe Zeit deckt sich also mit dem japanischen Helden-
zeitalter, der Zeit der groBen Kriege zwischen den Taira und den Minamoto,
der Zeit der kiimpfenden Reiche unter Oda Nobunaga und Toyotomi Hide-
yoshi. Die Literatur, welche Bushid6 verherrlicht, sind die von kriegerisch-
heroischem Geist getragenen Heldenlieder des Heike-Monogatari und Gempet-
Selsuiki zur Kamakura-Zeit und des Tatheiki zur Ashikaga-Zeit. Die Literatur
der Edo-Zeit hat nichts Ahuliches aufzuweisen. Die Zeiten hatten sich gedn-
dert, in Japan herrschte fiir 250 Jahre Frieden. — Wie ich schon zu Anfang
meiner Ausfiihrungen betont habe, war es eine Zeit, woso manches typisch
Japanische seine endgiiltige Prigung fand. Es liegt im Geiste jener Zeit sich
iiber alles kritisch klar zu werden und das Wesen des geistigen Geschehens
theoretisch zu erfassen. Das gilt von der klassischen Literatur, dem Shints und
der Lehre von Wang-Yang-Ming, das gilt aber in besonders hohem MaBe von
Bushidd, ja das Wort Bushids selbst ist bezeichnenderweise iiberhaupt erst zur
Edozeit gepragt worden. Frither war es etwas Erlebtes, jetzt suchte man sein
Wesen und seinen Inhalt durch ein wissenschaftlich ergriindetes ethisches
System zu erfassen. Das Heldenzeitalter war zum Studienobjekt geworden.
Den verinderten Zeitumstéinden wurde dabei jedoch kaum Beachtung ge-
sehenkt. Zur Zeit der kimpfenden Reiche war das Betitigungsfeld der Samu-
rai infolge des ewigen Krieges praktisch unbeschrinkt groB, iiberall bot sich
dem tapferen Mann Gelegenheit, durch positive Taten Ruhm und Ehre zu
gewinnen und den Namen der Ahnen und seinen eigenen berithmt zu machen.
Ganz anders lagen die Verhiltnisse zur Edozeit, wo infolge des Friedens die
Titigkeit auBerordentlich beschrinkt war. Nur wenige Samurai fanden als
Beamte im Verwaltungsgeschidft ein Betitigungsfeld, und es bot sich keine
M#dglichkeit seinen Namen durch die Tat beriihmt zu machen. Im Gegensatz
zu frither wurde nun der Bushidé etwas Kiinstliches, theoretisch Gemachtes.
Man sah im alten Bushidd nur noch das Gute und hatte seine schlechten Sei-
ten, wie sie der Krieg von selbst mitbringt, vergessen. Dieses Gute und Ideale
wurde nun zu einem ethischen System zusammengefat. Aus ihm schopfte '
man die sittliche Kraft, als es galt, in den Jahren des Friedens die heroischen
Ideale des Bushidé zu pflegen und somit. die'ritterliche Art der Samurai zu

bewahren. Aus dem Weg der Ritter wurde ein Moralgesetz fiir die Ritter,

wovon wir schon einen Teil in den konfuzianischen Vorschriften und in der

Pflichtaufassung des Giri-Ideals kennengelernt haben, soweit diese sich aqg

-
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die Samurai bezogen. Denn Bushidd war, solange der Feudalstaat existi
n.ur fiir den beschriinkten Kreis des Kriegerstandes gliltig, entstand o
eznfaf:hen Beziehungen des Lehnsherrn zu seiner Gefvlm;:haft, die ?;QK“;:“
;ixige;:nde; uicl:lliae:l;: :;::aa:f Q;deih und Verderb verbundene (Qem&inschag;:
ildeten. chen Wurzel schoB3 ein k
;f:i:tAst:"und Zweige teiltfa. Uber Bushidé und die Qﬁji::ﬁf :iiu(z;::: Teii::iri:
- z::) oi;;it;c:(i; ion:‘?t;zxaniimus, Zen-Buddhismus und die Lehre der Japa-
: » Ist sc viel geschrieben worden, daf ich mir eine Bet ch
dieses eng miteinander verwobenen und kompii‘ziarte Geb s t:a o
zelnen Begriffen wie Treue, kindliche Pietit, Hi n . 'Hd% " inen dn-
Thec;\rdetiker der Tokugawazeit in ein Sysm;titai?ti::ﬁelzsra;e: i:a:mt e
Samur::lc};z i;efe;tei[‘ufﬁnden entarteten, wie liberhaupt der ganze Sta:;:l de;*
o au;einander E: dlfte dex: Edozeit, und Praxis und Theorie gingen oft
e - wurde zuviel Gewicht auf AuBeres gelegt und der hoh
isché alt dariiber vergessen. So wurde z.B. die Héflichkei :
spriingliche Aufgabe darin bestand, Zucht und Ordnung irr: H‘:;ederi’n nt
;L;eer;:;:n, .zu .mner th:hst be;schwerlichen und lidstigen Etikette varu:t:::::t
e innerera;; g;ngen nicht mit der verdinderten Zeit mit. Was urspriinglic!;
o hOhx;: t;(i;:tel;te, wird gegm.: Ende der Edozeit zu eitlem Schmuck.
o Fonta e des Bushidb gingen nicht zugleich mit ihren Triigern
o b aat und dem Stand der Samurai, verloren. Als der morsch c;
iy :1; ,:CT :l:::l langfa unterpahlte Staat beim ersten Anklopfen der modeer‘;:n
ol ds g nf:;r:;;i;:géee n:i:::; :'in welchem hohen Mafe die sittlichen
e ) . es ganzen Volkes gewor
licmx;ex;::e;[‘s:ge; i21% alten Geistes waren Angehbrige aus aﬁen gxllzzz:
Koo o ;md rger, Gelehrte, herrenloge Ritter, Hofadel und Bauern ver-
don Bt o %g;x;ﬁeéx :n den ,,Neubau des Reiches*. Sie scharten sich um
o0 Shommaty una = V; es lebe der Kaiser, und sahen in der Beseitigung
r E::ntlgung aller Kriifte in der Hand des Tennd die
Arbeit der J apanologen politiszsjui%GZiie:;anfl?s . Sl;)mit o e de il
japanisch bte o oschlft
dig Mach:?m‘i;t?num h?:tte ihnen gezeigt, daB einzig und allegi?:nge:: i;‘ -
eiche gebiihrte, und die Gefolgschaftstreue zu gelten habe erl);:

* Wagaku,

e T
vergl. z.B. Mitt. 0.A.G. Bd. XXVIII, Teil E. H

Atsut
ane. Hammitzsch, Hirota
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alten Ideale wurden wieder geboren und sind auch aus dem modernen Japan
n2ht fortzudenken, sondern leben in allen Kreisen des Volkes weiter.

Die am Anfang gegebenen Beispiele erschéinen nun keineswegs als Pro-
du kte eines plotzlichen iibersteigerten Chauvinismus, sondern finden ihre sitt-
li che Begriidung in dem Giri-Ideal, dem Pflicht- und VerantwortungsbewuBt-

sein der Vergangenheit. Der Sohn geniigt seiner selbstversténdlichen Pflicht,
indem er des Kaisers Rock anzieht, die Angehorigen tun das Ihrige, indem sie
alle Hindernisse aus dem Weg rdumen, ja selbst ihr eigenes Leben zum Opfer
bringen, wenn es gilt, dem Soldaten bei der Ausiibung seiner hoheren Pflicht
behilflich zu sein. Der Pflicht dem Staat gegeniiber haben alle anderen Riick-
sichtnahmen zu weichen. Es wird uns nun auch moglich sein, uns ein Bild von
dem Geist der japanischen Truppen zu machen. Der Soldat kann mit leichterem
Herzen in den Kampf ziehen, unbelastet und unbehindert von Fesseln senti-
mentaler Art, er hat sich bei seinem Handeln nicht durch Gedanken an die
Eltern, an Frau und Kind zu schonen. DaB ein so riicksichtsloser Einsatz nicht
auf jeden Soldaten zutrifft, wird jeder zugeben ; die Zahl derjenigen aber, die
sich in riicksichtsloser Selbstverleugnung opfern, ist groB. Nicht Gefiihlsroheit,
sondern Opfermut und heldische Gesinnung befshigen die japanischen Soldaten
zu ihren Leistungen. Mag auch die japanische Armee ibre Schlagkraft zum
grofen Teil der Ausbildung und Organisation nach westlichen Vorbildern
verdanken, der Geist, der sie beseelt, liegt seit alter Zeit im Volke selbst.
Gerade die disziplinierte, von Gemeinschaftsgeist getragene Erziehung der
Edozeit war es, auf die Japan beim Aufbau seiner modernen Armee zuriick-
greifen konnte, und Japan ist heute mehr denn je gewillt, sich auf die sitt-
lichen Ideale der Vergangenheit zu besinnen, aus denen ihm die Kraft der
Viter zuflieBt. Eine AuBerlichkeit, die aber bezeichnend ist, sei als Beispiel
hierfiir angefiihrt. Das alte, zweihindig zu fithrende Schwert, die Waffe der

Viter, hat in dem gegenwirtigen Kampf bei allen Offizieren den europdischen
d in der alten Form mit Stichblatt und Schwertbeschlag

Sibel ersetzt und wir
nt! In diesem

getragen. Das Schwert wurde die Seele des Samurai genan

Wechsel vom europiischen Sabel zum japanischen Schwert mag man ein tie_

feres Symbol sehen, ndmlich die Riickkehr zum Geist der Ahnen.




