""Le Shintoisme vu par les Européens: connaissance et malentendu sur la pratique religieuse du Japon”,
Anthropologie réciproque et contemporaine des religions, Université de Corufia, 3-8, juin, 1991, Jinbunrosd
1992, No.9, pp.53-66.

Jinbun Ronso, Mie University No. 9, 1992

Le Shintéisme vu par les Européens;

— Connaissance et malentendu
sur une pratique religieuse au Japon

communication faite au Colloque:
< Anthropologie réciproque et contemporaine des religions>
a 'Université La Corufia (Espagne), du 3 au 8 juin 1991

Shigemi Inaga

This is an offprint from:
Jinbun Ronso
Bulletin of
The Faculty of Humanities and Social Sciences
No.9 1992
Mie University, JAPAN




""Le Shintoisme vu par les Européens: connaissance et malentendu sur la pratique religieuse du Japon”,
Anthropologie réciproque et contemporaine des religions, Université de Corufia, 3-8, juin, 1991, Jinbunrosd
, 1992, No.9, pp.53-66.

Jinbun Ronso, Mie University No. 9, 1992

Le Shintoéisme vu par les Européens;

—— Connaissance et malentendu

sur une pratique religieuse au Japon

communication faite au Collogue:
< Anthropologie réciproque et contemporaine des religions>
a I'Université La Corufia (Espagne), du 3 au 8 juin 1991

Shigemi Inaga
A la mémoire de Maurice Pinguet (1929-1991)

Parler du shinté ou du shintoéisme, c’est parler de I’ame japonaise ou le coeur japonais
que Lafcadio Hearn (1850—1904) n’a cessé d'évoquer dans ses écrits. Un de ses livres porte
le titre Kokoro, qui est le synonyme de Il Cuore en italien. Nul doute que Hearn ait choisi ce
titre en se rappelant le chef d’'oeuvre classique de De Amicis qu'il aima.‘1l Or la renomée de
Hearn comme meilleure interpréte de I’ame japonaise devait étre éclipsée a partir de la Deux-
iéme Guerre mondiale. Ses récits se trouvent désormais jugés trop poétiques et trop idéalisés
pour étre une observation objective et scientifique. Cette remise en question concernant
I'authenticité des écrits de Hearn se conjugue avec la dépréciation de tout ce qui peut étre lié
avec le militarisme japonais, 4 commencer par le shintdisme d’Etat. Ce Qaui était, pour Hearn le
noyau de la vie spirituelle d’'un peuple féerique se trouve ainsi dénoncé comme la source du
fanatisme belliqueux d'un peuple condamné 4 étre “criminels de guerre”.

Traiter le shintdéisme comme objet de recherches scientifiques sans y glisser un juge-
ment de valeur était, et reste encore aujourd’hui, une tache redoutable. Pour les pratiquants ce
serait une profanation de le traiter sans y manifester le respect propre; a I'opposé, ceux qui
prétendent mener une recherche sur ce culte n‘ont souvent pour objectif que de critiquer, sous
prétexte d’une scientificité, ce “culte de l'empéreur”. qu'ils ne cessent de dénoncer comme
violation de la Constitution actuelle du Japon qu’ils veulent défendre a tout prix.m

Au lieu de nous placer directement au sein de ce débat idéologique, actuellement en
cours, nous proposerons ici d’examiner ce conflit d'un autre point de vue ——celui d’une
anthropologie réciproque——, en le considérant comme un conflit d’interprétation, un différend,
ou une lutte de classement dont l'enjeu est de savoir comment sont constitués, corrélativement
a un procés historique de consécration et désacralisation officielles, un objet de vénération qui
est en méme temps un sujet de dispute; comment se nouent “les regards croisés” d'intéréts in-
compatibles autour d'un culte “en soi presque vide, silencieux et sans substance”, pour en
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faire un point en litige sans dénouement possible.
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“Culte des ancétres traditionnel du Japon”, le shinto attira l'attention des Japonologues
dés l'ouverture du pays dans la deuxiéme moitié du XIXe siécle. Mais au fur et 4 .mesure que
leur curiosité positive sur cette pratique religieuse s’intensifia, le culte, lui, s’avéra plutét
décevant pour les philologues occidentaux. Avant tout, les Européens sétonnérent que les
Japonais ne savaient comment expliquer ce culte aux étrangers: Nous lisons, par exemple dans
les Transactions of Asiatic Society of Japan de 1874:
<Sir Harry Parks, [alors consul de Grande Bretagne au Japon], expressed the disappointment
which he in common with others had felt in being unable to learn what Shintdism was.
Japanese in general seemed utterly at a loss to describe it>.m

Puis les Européens remarquérent qu’il n'y a la aucun rituel prescrit, aucun objet du
culte, aucun code moral, aucun livre sacré, aucun dogme... Samuel R. Brown, prétre anglican,
fait la remarque suivante en 1874 a propos du Kojiki, livre officiellement édité en 712 et qui
“raconte 'origine mythologique de l'unification du Japon sous la direction de la famille im-
périale décendante du ciel”:
< Shintdism was no proper sens of the term a religion. (...) The Kojiki contains no system of
morals, discusses no ethical questions, prescribes no ritual, or points to any god or gods as
objects of worship. All the essentials of a religion are wanting in Shintdism, and it is difficult
to see how it could have ever been denominated a religion at all (...) Wherever it may have ori-
ginated, it is, as a religion, hollow, empty and jejeune beyond any other that is known among
men>.

Le professeur Makoto Téda (4 qui nous devons ces citations) a clairement montré que
ces descriptions étaient a 1'origine d’un article sur le “Shintdism” que Basil—Hall Chamberlain
(1850—-1935), célebre philologue anglais, donna dans son livre qui fit autorité: Things
Japanese (1890),‘6' ou l'auteur insiste sur l'infériorité du shintéisme dans sa rivalité avec le
bouddhisme a la suite de l'introduction de ce dernier au Japon au cinquiéme siécle: <The
metaphysics of Buddhism were far too profound, its ritual far too gorgeous, its moral code far
too exalted, for the puny fabric of Shint6é to make any effective resistance. All that there was
of religious feeling in the nation went to the enemy (a savoir vers le bouddhisme qui venait
d’étre importé) >.<71

L'impression négative sur le shintdisme trouve son expression ultime dans le récit de
Chamberlain expliquant la visite du sanctuaire principal Isé: <without going so far as to say
with a disappointed tourist, that “there is nothing to see, and they won't let you see it”, we
may remind intending travellers (...) that the veneration (..) is such that none but the priests
and Imperial personages are allowed to penetrate into the interior. The rest of the world may
only peep through the outer gate>.(8'

Sanctuaire interdit et vide, donc sans aucune signification pertinente pour les étran-

gers, le Temple de Isé ne conserve, par surcroit, sa continuité négative que d’une fagon pure-
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ment symbolique: <the temples of a creed which binds itself to the severest architectural sim-
plicity——white pinewood and a thatch of rushes, no carvings, no paintings, no images, nothing
but an immense antiquity; and even that only in the sense of historic continuity; for immemo-
rial custom decrees that the two shrines shall be razed to the ground and rebuilt once every

19}
twenty years in precisely the same style>>.

Or, c’est précisément dans cette immatérialité du shintdo que Lafcadio Hearn voulut re-
connaitre son secret:
<1 fancy that to the Western mind the word “ghost—house” will convey, better than such
terms as “shrine” and “temple”, some vague notion of the strange character of the Shinté miya
or yashiro——containing in its perpetual dusk nothing more substantial than symbols or
tokens (..) Now the emptiness behind the visored front is more suggestive than any material
could possibly be; and when you remember that millions of people during thousands of years
have worshiped their great dead before such yashiro——that a whole race still believes those
buildings tenanted by viewless conscious personalities, ——you are apt also to reflect how dif-
ficult it would be to prove the faith absurd>.w

Le professeur Toda veut y reconnaitre la perspicacité de Lafcadio Hearn dont la co—
naissance intime sur ce culte populaire dépasse de loin la description superficielle et distan-
ciée des positivistes tels que Chamberain ou W.G. Aston qui, eux, ne voulurent y rien voir de
positif.\m Mais ne faudrait—il pas y sonder plutét l'intention personnelle de Hearn et interpré-
ter son message non pas simplement comme une description sympathique du fait mais encore
comme le voeu d'un défenseur convaincu de cette croyance populaire face a l'opinion négative,
unanimement émise par des japonologues européens.

Or, le “culte populaire des ancétes” était en train de se transformer en un culte d’Etat
afin de “créer” (ou “consolider”, si 'on veut) une conscience d’identité nationale et nationaliste
propre a une monarchie constitutionnelle a l'occidentale de 1'époque impérialiste.:m Au lieu de
dénoncer cette direction politique en la qualifiant de fiction idéologique, Hearn met plutot
I'accent sur l'immuabilité de la conscience populaire qui la soutenait. Ici encore, Lafcadio
Hearn insiste sur le caractére purement imaginaire du culte de 'empéreur. <Within Japan it-
self only the Son of Heaven, the “Tenshi—Sama” standing as mediator “between his people and
the Sun”, received like homage; but the worshipful reverence paid to the Mikado was paid to a
dream rather than to a person, to a name rather than to a reality, for the Tenshi—Sama was
ever invisible as a deity “divinely retired”, and in popular belief no man could look upon his
face and live>.(m

Tout se passe comme si le culte de 'empéreur n’existait pour Hearn que dans la repré-
sentation imaginaire du peuple; sans y reconnaitre une pratique imposée de force par I'Etat,
Hearn admire la facon naturelle et spontanée dont la couche populaire I'accepte. Aussi, la de-

scription intentionnellement féerique de la vie spirituelle du Japon chez Lafcadio Hearn pour-
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rait—elle donc étre interprétée, au moins d'une maniére latente, comme la résistance acharnée
de sa part vis—a—vis de la réalité historique et politique de I'Empire du soleil levant qu’il ne
voulait pas accepter. Son applaudissement de l'immatérialité du shintéisme et les réserves
qu'il fait sur la description positiviste en la matiére trahissent par 12 méme son inquiétude sur

le danger de matérialiser ce qui est—et ce qui doit étre —purement spirituel.

L'inquiétude presque intuitive de Lafcadio Hearn sur I'avenir de sa deuxiéme patrie de-
vait s’avérer malheureusement bien fondée aprés son décés en 1904 peu avant la Guerre rus-
so—japonaise. Pratique religieuse “sans aucune entité digne de ce nom”, le shinté fut néanmois
(ou bien par ld méme) intégré dans la machine d’Etat moderne pour servir, finalement, de
charpente a l'identité nationale de tous les Sujets de I'Empire du soleil levant.'w Ernest Satow,
diplomate anglais au Japon, fit l'observation, déja en 1874, sur ce mécanisme politique de la
transformation d’un culte populaire en un culte d’Etat et détecte la clef de cette métamorphose
dans I'absence méme de code morale propre au shintdisme.

< Mr. Satow agreed with the President (le Dr. Hepburn)’s opinion that Shintdism con-
tained no moral code. Indeed that view was expressly maintained by Motoori Norinaga,
(1730—1801), one of the leaders of the modern revivalists of pure Shintdism. According to
Motoori morals were invented by the Chinese because they were an immoral people, but in
Japan there was no necessity for any system of morals, as every Japanese acted aright if he
only consulted his own heart. Further Motoori declared that all the duty of a good Japanese
consisted in obeying the commands of the mikado, without questioning whether those com-
mands were right or wrong. It was only immoral people like Chinese who presumed to discuss
the characters of their Sovereigns. Shitéism, as expounded by Motoori, was nothing else than
an engine for reducing the people to a condition of mental slavery, and this was the reason
why such a high rank was assigned to the Department of Shintdéism by the Mikado's govern-
ment, in placing it on a level with the Council of State shortly after the revolution in
1868>."

La prétendue descendance divine de l'empéreur donna lieu, avec une efficacité éffroy-
able, a l'infaillibilité du chef de I'Etat et sert de base idéale aux intentions (sans substance)
des dirigeants politiques. Cette efficacité tient en particulier a une dualité fonciére du carac-
tere du Mikado, ou Tenné, dans la Constitution de I'Empire du Japon. D'un cé6té, le Tennd, tra-
duit comme “empéreur” dans les langues europénnes, représente, sur le plan diplomatique, un
souverain constitutionnel “qui régne mais qui ne gouverne pas”, donc irresponsable des actes
d’Etat exécutés en son nom. Or, le Tenno en tant que roi=officiant d’un culte (national) exerce
sa compétence rituelle au dela de la limite des lois constitutionnelles. Il en résulte une duplici-
té du Tenno: personne morale en tant qu'organe de la monarchie constitutionnelle, le Tenné
peut exércer en méme temps un autre pouvoir en tant que personne naturelle incarnant en soi

. ) “ . . il
le régime de I'Etat, “sacré et intouchable”.
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Une telle transcendence du Tennd par rapport a la Constitution se manifeste en parti-
culier dans son autorité de commandeur supréme des arméés qui devait servir de pretexte
commode pour les dirigeants militaires 4 “manipuler” la politique sans le reconnaitre : ¢’est au
nom du Tennd que les extrémistes trameérent des complots terroristes et face aux faits mili-
taires accomplis en Manchourie hors de leurs controles, les armées, faute de se justifier autre-
ment, finirent par les faire passer pour leurs propres décisions (toujours collectives et anony-
mes), et ceci avec une prétention (in)volontariste d’étre strictement fidéle aux intentions
cachées de leur empéreur.(m Il s’agit d’'une sorte de “mystére de ministére” (Kantorowicz) en
quelque sorte renversé: miracle de la transsubstantiation qui investit la parole muette de
I'Empéreur d’une force qu’elle tient de la volonté supposée unanime de 'ensemble des sujets
japonais sur lesquels elle l'exerce.“& Dans ce mécanisme se noue facilement une complicité que
tout le monde ignore; un complot collectif mais sans aucun auteur individuel, un complot dont
seul 'Empéreur serait responsable. €Une conspiration que ne dirigeait personne avancait pas
4 pas mais tous étaient complices, au besoin, sans le savoir>.0m Tel est le complot que les Na-

tions unies nommeront en 1945 “crime de guerre de la nation japonaise”.

Au cours du procés de la divinisation du Tennd dans les années trente et quarente,
'autorité japonaise n’a cessé d’insister sur la différence fondamentale qui existe entre le Dieu
créateur omnipotent dans la tadition judéo—chrétienne et 1’Arahitogami japonais, prétre sup-
réme d’un culte national des “ancétres” (Kami—gami) dont l'autorité tient a ce qu'il/elle soit
héritier/ére ultime d’une tradition qui remonte a un passé de plus de 2600 ans. La succession
rituelle de sa légitimité est assurée par la rite dinstitution: Daijosai. C’est par inadvertance,
disait-on, que le Dieu chrétien avait été traduit en japonais comme Kami (forme singulier du
mot: “ancétres”), et inversement, Arahitogami ou Kami vivant fut retraduit dans les langues
européennes comme le Dieu vivant, dédoublant de graves malentendus culturels.w

Il n'empéche pas moins que l'instruction et I’éducation morale des sujets de I'Empire du
Japon de I'époque s’organisa de plus en plus autour du shintéisme d’Etat. Il est bien connu que
Inazé Nitobe (1862—1933), Sous—Secrétaire—général de la Société des Nations et lui—méme
quaker dévoué, écrit son fameux livre en anglais: Bushidé, The Soul of Japan (1899) afin de
persuader les lecteurs occidentaux, et américains en particulier, que malgré l'absence du
christianisme au Japon, la morale civique de la classe militaire qu’il nomma “chevalerie au

. . . . " @)
Japon” servait suffisamment de remplacant a la morale chrétienne.

Devenu ainsi “Ersatz” du christianisme dans la vie spirituelle des Japonais a 1'époque
du national—socialisme, le shintéisme d’Etat fut trés sévérement critiqué aprés la Deuxiéme

Guerre mondiale, et les intellectuels japonais “américaniés” ne cessérent de le condamner com-
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me source du militarisme japonais dont l’atrocité inhumaine s’explique, selon Masao
Maruyama, par un systéme d'irresponsabilité globale inhérente au shintdisme. Dans un texte
de 1946 désormais célébre, il écrit:

<La fiérté de la noblesse repose (...) dans le sentiment d’étre “le rempart de la maison
impériale”. (..) Ce qui déterminait la morale quotidienne des dirigeants japonais n’était ni la
copscience abstraite dg la l1égalité ni un sens interne du bien et du mal, ni encore quelque con-
ception de servir le public; c’était [au contraire] le sentiment d’étre proche de lentité con-
créte connue comme l'empéreur, une entité directement perceptible par les sens. Il n’était donc
que naturel que ces gens en viennent a identifier leurs intéréts a ceux de l'empéreur et a en-
visager automatiquement leurs ennemis comme des violateurs des pouvoirs de 1'empéreur>.w

Cette identification imaginaire avec l'entité ultime se multipliant dans chaque sujet
japonais pénétra jusqu’a la couche populaire. La il ne s’agit pas de despotisme conscient mais
d'un mécanisme qui, selon Murayama, <peut étre décrit comme le maintien d’'un équilibre par
le transfert de l'oppression>: < [C’est en} exercant un pouvoir arbitraire sur ceux qui sont
en dessous [que] les gens transférent vers le bas 'oppression qui vient d’en haut, protégeant
ainsi l'équilibre de l'ensemb]e>.w

C'est ce jeu de compensation psychologique qui, faute de se décharger ailleurs, explose
finalement vers l'extérieur. De la les atrocités commises par des soldats japonais en Chine,
aux Philippines et ailleurs. Et Murayama, qui représentait la conscience des intellectuels japo-
nais dans lI'immédiat aprés guerre, analysa ainsi leur comportement: €quel que soit le re-
sponsable ultime, les coupables directs en étaient les simples troupiers. Des hommes qui, au
pays, étaient de “simples sujets”, et qui, a la caserne, n’étaient que soldats de deuxiéme classe,
se trouvérent jouant un nouveau role dés qu'ils eurent mis le pied outre—mer: comme mem-
bres des forces impériales ils étaient liés a la valeur ultime et par suite jouissant d'une posi-
tion d’infinie supériorité>.w

Dans un tel systéme, la justice ne peut étre définie que comme l'identification incon-
ditionnelle avec la valeur supréme qui se situe au dela du bien et du mal. Le soi se diffuse en
une fusion collective. La solution morale repose sur la dissolution de l'individu. Est—il alors
possible de fonder la responsabilité individuelle ? La réponse de Murayama fut négative:

<On a beacoup parlé ——dit—il—— des mesures dictatoriales ou despotiques prise par
les militaires japonais au cours de la guerre; mais nous devons éviter de confondre le despo-
tisme en tant que fait ou que résultat social avec le despotisme en tant que concept. Ce dernier
a invariablement rapport avec un sens de la responsabilité, et ni les militaires ni les fonction-
naires civils au Japon ne possédent un tel sens>‘w

Or, c’est typiquement dans l'oligarchie japonaise que Maruyama trouva ce systéme
d’'irresponsabilité: <les dirigeants étaient inconscients d’étre effectivement des oligarques ou
des despotes. Les individus composant les différentes branches de l'origarchie ne se regar-
daient pas eux—mémes comme des régulateurs actifs mais comme des gens qui, au contraire
étaient assujettis a des reégles édictées ailleurs. Aucune des forces oligarchiques du pays ne

pouvait jamais devenir absolue, au lieu de cela elles coexistaient, ——dépendant toutes de
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l'entité ultime et toutes soulignant leur proximité relative de cette entité [c’est—a—dire la
volonté supposée de I'Empéreur] (...), et il n'y a aucun doute que cela restreignit le développe-
ment d’un sens de responsabilité subjective>.(26J

Et du point de vue légal, I'émpéreur en tant que personne naturelle n’a pas eu, ultime-
ment lui non plus, le droit de refuser ce qui est présenté de facto devant lui comme la décision

a prendre en tant que personne morale.

Cette absence, chez les Japonais, d’une notion de responsabilité individuelle est particu-
lierement frappante lorsqu’on lit les testaments des “criminels de guerre” japonais condamnés
a mort par la Justice militaire de 'Extréme Orient. Au lieu d’admettre leurs crimes a titre in-
dividuel, la plupart d’entre eux acceptérent leur sort avec une abnégation sacrificielle devant
une Cause qui dépassait leur compréhension: une attitude en soi typiquement “shintc‘)iste".m

La Justice militaire de 'Extréme—Orient accusa les militaires japonais d’avoir commis
des crimes contre I'humanité (classes B et C). Cette accusation préssupose implicitement que
ces soldats japonais, en tant qu’individus possédaient la liberté de refuser l'ordre militaire qui
leur était incombé. Or la volonté de libre—arbitre de chaque individu est censée étre inex-
istante dans la discipline militaire. A cette contradiction fonciére s’ajoute une autre: tandis
que le gouvernement japonais avait officiellement déclaré en 1941 qu’il respecterait la Con-
vention de Genéve concernant le traitement des prisonniers de guerre, dans l'armée japonaise
au contraire ce fait ne fut jamais communiqué aux soldats. Respecter dans cette condition la
Convention de Genéve ne signifiait qu'enfreindre la discipline militaire au Japon.

Devant cette double impasse, il est bien naturel que la plupart des inculpés n’aient pas
admis avoir commis le “crime” pour lequel ils ont été poursuivis, puisqu'ils avaient été double-
ment incapables d’éviter cet acte qui les rendit coupables: ils étaient tous censés ignorer la loi
internationale du fait des autorités militaires, lesquelles les forcérent a violer cette lois sans
qu'ils puissent en étre conscients.

Mais ce qui attire notre attention, c’est davantage la réaction de ces accusés devant cet-
te situation complétement absurde. Sans confesser d’avoir commis ces crimes qu’ils ignoraient
——et ceci de juri——, donc sans étre convaincus de les avoir commis, la plupart d’entre eux ne
se sont pas expliqués non plus devant la justice, alors qu’ils en avaient le droit. Au lieu de se
défendre comme il fallait, Ils acceptérent tout simplement le sort dont ils étaient victimes. Ils
auraient pu indiquer la contradiction entre la loi internationale (jus) et 'obligation nationale
(fas) comme 1'a fait Antigone; mais au contraire, ils furent devant la justice, justement pour in-
térioriser cette contradiction pour la liquider ou l'effacer par/avec leurs propres disparitions.

Dans son unique livre, La Mort volontaire au Japon, le regretté Maurice Pinguet a judi-
cieusement posé ce probleme du sujet volontaire: <En somme, le sujet occidental est porté a
croire que son devoir est d’exercer a I’égard du monde une vigilance au nom du bien. Le sujet

japonais est trop étroitement lié a son monde, qui est tout son bien; son devoir ne peut étre



Jinbun Ronso, Mie University No. 9, 1992

que d’exercer sa vigilance contre soi—méme, au nom du bien de ce monde (..) Le sentiment
japonais (...) ne concoit la justice que comme l'euphorie de la réalité, 'équilibre des forces di-
vergentes qui la composent (..) Qui pourrait avoir raison contre le monde alors que la raison
n’est que I'harmonie implicite du monde ?>.w Tel fut le probléme de conscience japonaise.
Ainsi, l'objectif de la Justice militaire de 'Extréme—Orient n'a—t—elle pas été atteint
car elle n'a pas réussi a convaincre les accusés japonais de leur crime. Mais ce qui est encore
pire, c’est que ce procés militaire a reproduit précisément le méme systéme de l'oppression
psychologique que le militarisme japonais avait imposée sur les Japonais sous 1'égide du shin-
toisme d'Etat. Au lieu d’anéantir ce qu’il avait voulu anéantir, ce procés de vengeance a fini,
au contraire, par nouer subrepticement une complicité facheuse avec ce qu'il prétendait anéan-
tir. Cette complicité inavouée n’aurait pas pu trouver sa rédemption si ce n'était pas les vic-
times qui ont sacrifié leurs vies et trouvé la mort a la fin de ce procés d'Histoire que fut la

Deuxiéme Guerre mondiale.

Pour conclure, permettez—moi d’évoquer un roman qui s’inspira de ces victimes sacrifi-
cielles. C'est dans cette attitude d’abnégation des prisonniers de guerre que Laurens van der
Post —lui—méme prisonnier de guerre dans un camp japonais a Jawa— a détecté 1’ame du shin-
téisme qui peut se retrouver en profondeur dans le christianisme. Dans son roman Seed and
Sower, nous trouvons deux personnages: I'un prisonnier britanique tué; I'autre Japonais, qui
est aussi condamné a mort apreés la guerre. Sans comprendre avoir commis de crimes, ce Japo-
nais accepte néanmoins d'étre choisi comme sacrifice rédempteur “pour crime contre
'humanité entiére”: <it is done only to try and stop the kind of things that happened between
us in the war time from ever happning again>.m

La veille de son exécution il accepte I'idée de qui perd gagne: <there is a way of win-
ning by losing, a way of victory in defeat which we are going to discover>> et il reconnait que
c’est la une idée trées japonaise: <it is a very Japanese thought>.m Ici sa mort se superpose a
celle d'un prisonnier britanique. Devant la menace imminente du massacre des prisonniers, il
servit spontanément de cible pour la survie du reste de prisonniers: toute la fureur des sol-
dats japonais fut miraculeusement canalisée vers cet unique victime expiatoire. A travers ces
deux morts sacrificielles et volontaires, se croisent le shintéisme et le christianisme. Le der-
nier mot du Japonais avant son exécution fut <Merry Christmas>>, seule expression qu'il
connaissait en anglais sans comprendre apparemment ce que cela signifiait pour les Chrétiens.
Mais par son acte d’abnégation, il “immita”sans le savoir la Passion de Jésus-Christ, au sens
de l'imitatio Christi.

La version cinématographique de ce roman: Merry Christmas Mr. Lawrence a été réalisée
par Nagisa Oshima, mais un message important n’a pas été compris par les spectateurs
occidentaux. Devant la mort sacrificielle du Britanique, l'officier japonais, qui avait été humi-

lié par le tentative suicidaire de son ennemi, témoigna du respect qu’il avait pour cet homme
p q p
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courageux. Puis il coupa quelques bouts de cheveux de cet homme qui venait de mourir: a cet-
te vue je me rappelle que mon voisin francais, dans une salle de cinéma a Paris, cria: “Quel
fetichisme !!” et j'ai été alors tristement convaicu de 1'échec de ce film.

En fait, il ne s’agit point de fétichisme, mais du rituel shintdiste indispensable pour
assurer le passage d'une ame vers le monde de 1'au—dela, et l'officier japonais qui était re-
sponsable de la mort de ce prisonnier voulut accomplir la tache qui lui incombait de ne pas
déshonorer cet ennemi, <homme le plus remarquable qu'il n’ait jamais rencontré>. Je
m’abstiendrais de lire le passage en question,m mais je serai heureux si ce passage vous fait
sentir l'importance que les Japonais shintdistes accordent a la migration des ames vers le
monde des morts, et que pour cet officier le pélerinage a la mémoire de son ennemi mort était
plus importante que ses propres vie et mort. Pour étre grotesque et hérétique aux yeux chré-
tiens, cette idée de métempsycose n'en est pas moins immaculée chez lui et pure de toute atro-
cité que le militarisme d’Etat lui avait imposée.

On retrouve ici la sérénité pacifique dont révait Lafcadio Hearn, aprés avoir traversé
lui—-méme 1'Océan pacifique; une sérénité ou les ennemis d’hiers sont également accueillis et

tous reposent ensemble réconciliés par la mort dans 1'unité éternelle. Merci de votre attention.
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rait détecter une réaction typique de missionnaire face a la résistance politique et administrative
qu’il a da surmonter dans sa mission d’évangélisation au Japon: en effet ce ne fut qu'en 1873,
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