DER KATHOLISCHE DICHTER KIM CHI HA
ALS NARRATIVER THEOLOGE IM ASIATISCHEN KONTEXT!

von Fumio Tabuchi

Das héchste Ziel aller menschlichen Titigkeiten und Gedanken, sei es
dichterisches Engagement, sei es politische Praxis oder religiose Hingabe, ist
fir Kim Cur Ha die Erlangung einer Welt der Einheit und Koinonia durch
Ausstellen der Widerspriiche und durch deren wahrhafte Uberwindung. Mit
anderen Worten: es geht um die vorbehaltlose Durchsetzung der titigen
Liebe im Sinne der totalen Befreiung der Menschheit von jeglicher MiBhand-
lung, Unterdriickung und Ausbeutung durch den inhumanen Machtapparat
eines obrigkeitsstaatlichen Terrorsystems und sonstige Unterdriickungsme-
chanismen.

I.
Kim Chi Has ,feur‘ige Formulierungen?® (bis 1976)

Bereits ein kurzer Uberblick iiber Kim Cui Has Leidensweg wiirde genii-
gen, um einsehen zu kénnen, warum er sich als bedeutendster Volksdichter
Koreas so leidenschaftlich mit dem Mut eines Mirtyrers gegen das Park-
Regime (1961-1979) gestellt hat. Er ist entbrannt vom Geist der Anklage
gegen die ,soziale Ursiinde, die er bekdmpft. In seinem literarischen
Engagement zeigt sich, daB Kim Cui Ha sich fur die Entmachteten und
Verelendeten und auf ihrer Seite einsetzt. Er fithrt seinen Kampf fiir die
Beseitigung der sozialen Entfremdung und Subalternitit der arbeitenden
Massen mit der einzigen ihm verfiigbaren Waffe, seiner Feder, die er nie aus
der Hand legen wollte. Trotz des strengen Schreibverbots wihrend seiner
letzten langen Haft (vom 13. 3. 1975 bis zum 10. 12. 1980) verfaite er im
Mai 1975 zwei Aufsitze: ,Gewissenserklirung” (Declaration of Conscience)
und ,Brief an die Priester*.® Beide Texte wurden aus dem Gefingnis
geschmuggelt, von Kardinal StepHAN Kim Sou HwaN (Seoul) und von der
Familie des Dichters als authentisch anerkannt und von der japanischen
Kommission Justitia et Pax* weltweit veroffentlicht. Die ,Gewissenserkla-
rung*® bildet einen Hohepunkt aller Werke Kim Chi Has, als die Lebens- und
Denkgeschichte eines aufrichtigen Christen heute, der im Gefangnis unter
der Drohung eines erneuten Todesurteils (das 1974 gegen ihn ausgespro-
chen worden war® noch nach dem kommenden freien und demokratischen
Reich Gottes Ausschau hilt — in einem Klima, in dem extreme Beschrinkung
der Informationen, ideologische Kontrolle und Vorurteile herrschen.

In KiM CHr Has Konzeption sind dichterische Titigkeit und soziales
Engagement eins, beide sind untrennbar verbunden und rechtfertigen sich
gegenseitig. Literatur ist fiir ihn ein Instrument des Kampfes gegen die
Diktatur, weshalb er fiir das despotische Regime ein Dorn im Auge ist. KiM
Cui Has Literatur ist die des prophetischen Messianismus, der nicht fiir sich
allein in einer Art geistiger Apartheid eine Zitadelle erbaut und sich von der
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Wirklichkeit abwendet, sondern sich als Motor und Mentor der Befreiung
des Menschen versteht. Seine Literatur ist nicht an der rein dsthetischen
Wirkung interessiert. Sie ist eine kategorische moralische Aufforderung an
die gesamte Menschheit.

.Die Sprache der Liebe” — ,die Gewall der Sprache“S

Kim Cui Ha schildert seine Grundhaltung zur dichterischen Titigkeit am
SchluB des Nachwortes zu seinem ersten Gedichtband Hwang-To (Die gelbe
Erde):

»Das geheime Streben der Lotusblume, die nur im Schlamm bliitht. Die
Welt der ungekiinstelten Schlichtheit.” Die hohe Freiheit des durchsichtigen
und grenzenlosen Wassers! Aber meiner Meinung nach ist sie die wertvolle
Hohe, die durch endloses Wandern und Bemiihen erst durch den tiefen
Sumpf der Frustation und der Enttiuschung erlangt werden kann, die
durchhaltend liebt, wie oft auch immer man im Stich gelassen wird.

Die Liebe zur Welt, zu Menschen und zu allen Gegenstinden; Alptraume,
Geisterherabrufung und Aktion — sie fangen alle aus dieser Liebe an.

Die Sprache der Liebe, der kochend heiBlen Liebe, der flammenden Liebe:
die will meine Dichtung werden, so wiinschte ich mir von je. Verlust an
Liebe, Gleichgiiltigkeit zu Gegenstinden und Langeweile, so meine ich, sind
unser Grab.

10. Dezember 1970, Kim Chi Ha*®

Er steht nicht in der Reihe jener Romantiker, die das Gefithl und
geistig-emotionalen Elan in siiBe Worte kleiden, die Leid und Verzweiflung
gar mit stilisierter, dsthetischer Form zu umkleiden versuchen, sondern er
gehort zu der Gruppe von engagierten Satirikern, die das verwiistete Lebens-
bild von total geschlagenen Menschen und deren verheerende Frustration,
Hoffnungslosigkeit, Jammer und Wut in ihrer Brutalitit und Totalitit
bloBzulegen versuchen.

Far Kim CH1 HA besteht die eigentliche Aufgabe der Literatur darin, alle
hinter der Wirklichkeit verborgenen Widerspriiche, die Dunkelheit, Irratio-
nalitat, Ungerechtigkeit, Unterdriickung, Ausbeutung usw. ans Licht zu
bringen und satirisch darzustellen. Seine literarische Darstellung hat die
Funktion eines Scheinwerfers, weil die Wirklichkeit dunkel ist, weil das
Menschenleben voll ist von Betrug und Rache, Seufzen und Kummer,
Willkiir und Sklaverei. Um diese Dunkelheit aufzuhellen und den versteiner-
ten Vitalimpuls der Massen wiederzubeleben, plidiert er fiir die ,Gewalt der
Sprache, poetische Gewalt, kiinstlerische Gewalt*.’

Fur Lyrik als eine Form der Literatur geniige es deshalb nicht, gewidhlte
Sprache zu sein, weil diese zu schwach und zu sif} ist, um eine derartige
Funktion auszuiiben.

1970 schrieb. Kim CHi Ha in seinem Essay Entweder Satire oder Suizid.:

»Die Gewalt der Wirklichkeit erweckt in einem Dichter das Gefiihl der
Traurigkeit; diese Traurigkeit des Dichters verwandelt sich wiederum in die
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Gewalt des Dichters. Die Gewalt des kiinstlerischen Ausdrucks bildet das
ausschlaggebende Moment, sie gestaltet die Lyrik zu gewalttatiger Form um,
niamlich in die Satire.“!?

So macht das dichterische Schaffen Kim Cxi Has um den Anfang der 70er
Jahre herum eine radikale Wende — von der Schénheits-Lyrik zur Wahrheits-
Satire: also ,verius quam gratius®.

Konfrontiert mit einer uniiberwindbar erscheinenden Angst und Ohnmacht
vor der furchtbaren Wirklichkeit, zittert die Seele des Dichters wie ,ein
papierner Vogel, naBund erschépft“'!, leidet an moglichem ,Verlustaller Liebe
zur Welt, zur Menschheit und zu allen Gegenstinden®. Aber die Wirklichkeit ist
allzu schmutzig und hiBlich'?, um seine Seele unter Gleichgiiltigkeit, Lange-
weile und Nichtstun begraben zu lassen. Plotzlich sieht er dabei eine neue
Méglichkeit der Dichtung vor sich auftauchen, die ganz anders ist als die
bisherige Form der Lyrik. Das Gefiihl von Spott und HaB (,Han*'?) tritt hier mit
vollig neuer Sprachstruktur und -funktion in Erscheinung.

Die zwei satirischen Balladen O-Chok (Finf Banditen) (1970) und Bi-O
(Geriichte) (1972) sind Beispiele dafiir.

Die Macht der prophetischen Phantasie

Das dritte Stiick der Triologie-Satire Bi-O, ,Anbetung eines Revolvers®,
schildert einen Kénig, der — merkwiirdig genug — durch eine Schwanger-
schaft mit einem Schlangenei krank geworden ist. Ein Schamanenpriester
wird geholt, um ihn zu heilen. Dieser verschreibt dem Konig, daB er zu seiner
Heilung die Lebern von 30 Millionen Menschen'* essen miisse. Es wird dem
Kénig gesagt, daBl die besten Lebern bei den Kommunisten zu finden seien.
Aber da diese kiirzlich erst alle verschlungen worden seien, sei es schwer,
welche zu finden. Die zweitbesten Lebern seien die der Christen. Der Kénig
verfiigt sofort, daB die bekanntesten Christen sich in einer kleinen Kirche
versammeln sollen. Er versucht, sie in einer Rede zu verpflichten, ihm zum
Dank fiir seine grofle Gnade ihre Lebern zu geben. Als ihm hier und dort
widersprochen wird, holt er nervés seinen Revolver aus der Tasche und
bedroht damit die versammelten Christen. Aber er erntet nur Gelichter.
Wiitend versucht er mit seinem Revolver weitere Einschiichterungsversuche,
doch ohne Erfolg. Da entdeckt der Kénig ein kleines Kruzifix in der Kirche
und meint, herausgefunden zu haben, woher die Christen ihre Furchtlosig-
keit nehmen. Er verflucht Jesus als das in der Welt VerhaBteste und fiahrt
fort: ,Die Menschen sollen nicht an Jesus, sondern an den Revolver glauben.*
Dann schieBt er dem Christus in die Brust, und Blut flieBt in einem endlosen
Strom in die Kirche. Wild herumschieBend befiehlt der Konig, die Christen
einzusperren, verbietet in einem Gesetz jeglichen Bericht dariiber und lafit
Truppen und Waffen aller Art herbeischaffen, um das Kruzifix zu vernich-
ten. Aber das Inferno der Geschosse kann der Jesus-Statue nichts anhaben,
sondern bereitet den Truppen ihren eigenen Untergang.

Kim Cu1 Has Gedicht redet davon, daB Macht und Gewalt keine Zukunft
haben, sondern die Selbstzerstérung bewirken. Es bezeugt, ja bekennt, daB}
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sich die Christen der Herrschaft ihres gekreuzigten Herrn beugen wollen,
nicht aber der Willkiir und den maBlosen Anspriichen eines machthungrigen
Despoten. Betrachtet man die gegenwirtige Situation in Korea, so will es
scheinen, als ob das Gedicht noch der Einlésung seiner Bilder und Aussagen
harren lieBe.'®

Hier sei der Anfang von O-Chok zitiert. Da kommt eine bisher nicht
gekannte Direktheit in den lyrischen Ausdruck:

. Wenn schon Gedichte, dann nicht viel Umstinde gemacht und so gerade-
aus geschrieben.

Will sagen: wegen zorniger Feder in den Knasthof gezerrt und ausgepeitscht
zu werden, das kenne ich.

Doch juckt es mich in den Gelenken,

Ist mein Mund nicht zu stopfen,

Bebt mir vor Ungeduld die Hand,

DaB ich schreibe und ohne Riicksicht schreibe.'®

He, wuBtest ihr das?

Sobald vom ausgepeitschten Riicken die Funken stieben, regen sich die
Gefiihle;

Und so will ich euch eine Riubergeschichte schreiben, die wunderbarste der
Welt. .. .“

JFiunf Riuber” — so der Titel — hieBen im Volk Koreas die Unterzeichner
jenes Vertrages von 1905, in dem sich das Land als Mandatsgebiet den
Japanern unterwarf; aber nun bei Kim CHi Ha sind es die ,neuen Verriter®,
die — wie es viele, vor allem junge Intellektuelle empfinden — das siidliche
Rest-Korea militdrisch an die USA und diesmal wirtschaftlich an Japan
verkauft haben.'?

Die Eigenart der Literatur Kim CHi Has besteht darin, daB sie die Massen
nicht vertrostet, sondern sie herausfordert. Sein Gedicht ist keineswegs ein
Beruhigungsmittel fiir die ruhelose Nacht, es dringt uns eher in die Mitte
der Finsternis und Unruhe, weil diese Finsternis und Unruhe eine Realitit
sind, der man sich nicht entziehen kann.

Die verzweifelte Konfrontation mit der allzu schrecklichen Realitit und
der tief empfundene Gram (koreanisch: ,Han*), verursacht durch die Gewalt
der Wirklichkeit, erweckt in ihm des Dichters einen unléschbar brennenden
Widerstandsgeist. Der Geist setzt sich zwangsliufig in die poetische Gewalt
um und nimmt eine radikale Form an, die Kim CHi HA Satire nennt. Diese
dichterische Form stellt sich gegen die Macht der Fetische, der Bésen. Dabei
ruft die so schmerzhaft erfahrene Traurigkeit eine ebenso heftige Reaktion
des Dichters hervor.

Satire als eine anklagende literarische Form dient dazu, mit ihrer Erwek-
kungs- und AnstoBfunktion die den Massen innewohnende potentielle Kraft
durch Wecken des SelbstbewuBtseins an die Oberfliche der Wirklichkeit zu
dringen, damit die Kraft der Unterdriickten nicht ohnmichtig bleibt,
sondern am ProzeB der geschichtlichen Verianderung aktiv teilnimmt.

Das Grundmotiv des dichterischen Schaffens von Kim CHi Ha ist der Gram
(,Han“) des koreanischen Volkes. Was ist das fiir ein Gefiihl? Ein nagender
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Kummer, kénnte man vielleicht sagen, oder eine tiefgreifende Trauer von
endloser Dauer, die den Menschen véllig in eine unheilbare seelische Depres-
sion hineinreiBt, die ihn dann am Ende total lahmt.'™

Diese zehrende, eisige Trauer stammt aus der Zeit der Ausbeutung durch
den brutalen japanischen Kolonialismus (1910-1945); dann folgt die Zeit des
bitteren Chaos im Nachkriegstrimmerfeld; dann die Zeit des Korea-Kriegs
(1950—1953), wobei zehnntausend, hunderttausend Unschuldige unter Bom-
ben und Kugeln dahingerafft wurden. Und schlieBlich die Zeit ‘der Diktatur
des Park-Regimes, wihrend der tausende von christlichen Glaubigen, Stu-
denten, Intellektuellen unter stindiger Verfolgung und Folter unertrigliche
Schmerzen erleiden muBten, und schlecht bezahlte Fabrikarbeiter, milita-
risch diszipliniert, in kasernenihnlichen Quartieren zusammengepfercht, bis
auf die Knochen ausgebeutet wurden.

Hierzu Kim CHi Has Debiit-Gedicht ,Der Weg nach Seoul” (1969). In diesem
Gedicht macht sich eine Bauerntochter, unschuldig und verzweifelt, auf den
Weg in die Hauptstadt, um sich zu verkaufen. Das Midchen geht nach Seoul,
um als Protistuierte ihre Familie vom Hunger zu retten. Protistution ist ja
leider oft die einzig mogliche Erwerbstatigkeit, um dem Hunger- oder
Freitod zu entgehen. Es begeht diese unmoralische Tat nicht in einem
Anflug von Leichtsinn, wie es haufig der Fall ist, sondern wegen ihrer Furcht
vor todlicher Existenzbedrohung.

Kim CHi Ha selbst ist in bitterer Armut, 1941 in Cholla-Namdo, der
Provinz von sozial Geichteten geboren und aufgewachsen, als ein empfindsa-
mer Junge erlebte er inmitten des Korea-Krieges die unertrigliche Tragodie
des eigenen Volkes und den Zusammenbruch der Nation. So ist die Tragodie
des koreanischen Volkes nicht spurlos an seinem Schicksal voriibergegan-
gen.

Wihrend der Zeit seiner ersten Haft als politischer Gefangener-Student,
(1964) dichtete Kiv Cui Ha ,Das blawe Kleid*:

»Wire ich doch ein Vogel,

Ein Wasser oder auch ein Wind.

Mein nackter, ausgezehrter Korper,

Gefangen in blauer Uniform!

Wire es das Blau des Meeres,

Kénnte das Meer sogar in meinem kurzen Traum erscheinen!

So tief ins Herz mir eingeschnitten,

Schmerzlich blutend und hart geronnen,

Oh, Du rotes, eingebranntes Viereckmall

Wair’st Du nicht, wir’st Du nicht,

Wir’ ich bereit zu sterben,

Selbst wenn mein Leben sich als Asche verstreut.

In miiden Augen, die in langen dunklen Nichten
Sich gliihend gesehnt nach Morgenréte,
In iiberquellenden reinen Trinen



Konnte doch einmal scheinen die klare Gestalt der Lilie
Und der Sonnenstrahl!

Unter dem blauen Himmel,

Der im Traum jeder Nacht aus dunklen Wolken bricht,

Im Strahl der Morgensonne konnte ich dort nur einmal stehen,
Wiir’ ich zu sterben bereit in blauer Uniform.

Wir’ es doch wahr,

Wir’ es doch jetzt,

Wiird” es doch nie und nimmer verdunkelt,
Ich wir’ bereit zu sterben.*'®

Sein Leiden endet jedoch nicht in Selbstvernichtung; es bedeutet keines-
wegs ein Ende seiner wahren, schmerzhaften und daher gesegneten Hoff-
nung, sondern ihren Anfang.

Kim CHi Has Dichtung scheint sehr politisch motiviert zu sein, aber nicht
ideologisch gefirbt. Er distanziert sich entschieden vom einseitigen, ver-
krampften politischen Starrsinn.

An Stelle eines starren Dogmatismus steht bei ihm der sensible, kritisch
beobachtende, klagende Freigeist, der einen scharfen Blick auf die Realitdt
wirft und deren Schmutz zutage férdert. Kim CHl HA bemiiht sich, all diesen
Schmutz in seiner wahren Gestalt zu enthiillen, und zwar nicht durch
sorgfiltige Verfeinerung, sondern tiberwiegend in einer rohen, unmittelba-
ren Ausdrucksweise.

Er empfindet die Romantisierung der Wirklichkeit, wie sie in Korea als
allgemeine Tendenz in der gegenwirtigen Literatur dominiert, als depla-
ciert; im Gegenteil versucht er, ein neues Verhiltnis zur Realitit zu gewinnen
und sucht eine realistische Sprache; bei ihm kommt es auf die wahre Aussage
an, auf den Wahrheitsgehalt, nicht auf die Form, auf die Kunst des
herkdmmlichen Stils. In den Augen der modernen Manieristen in Korea, die
Stil und Form iber den Inhalt stellen und das literarische Klima dort
bestimmen, mag Kim CHi Has iibertreffliche Schlichtheit beim Aussprechen
der Wahrheit zu wenig literarisch erscheinen, weil sie sich allzu genau
entlarvt fithlen.

Literarischer Einsatz fur die Gerechtigkeit

Schon vor der Bekehrung zum Christentum hat Kim Cur Ha sich aus rein
humanistischen Griinden, im Leben und in der Literatur, auf die Seite der
Schwachen, Geschlagenen, Entmachteten gestellt. Das ist auch kein Wunder,
da er selbst aus der Unterschicht entstammt. Es ist daher verstindlich, daB er
in seinem literarischen Schaffen unaufhérlich die kompromifilose kritische
Auseinandersetzung mit der sozialen Wirklichkeit anzustacheln versucht.

Die provokative Wirkung seiner Gedichte und Balladen fiihrt uns mit
verschiedener Intensitit in einen stiirmischen Wirbel, in eine schopferische
Unruhe hinein, stellt uns eine neue Dimension der Existenz vor, wendet uns
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auf einen neuen Horizont der Hoffnung hin, statt in gesicherte Bequemlich-
keit und Zuversicht.'®

Kim CHi Has radikales Engagement und sein starker Wille zur Aussage
scheinen sich in den Jahren der Flucht, des politischen Engagements, seiner
Bekehrung zum katholischen Glauben (Ostern 1971)* und seiner Gefangen-
schaft intensiv herausgebildet zu haben.

Seine Werke sind im groBen und ganzen, abgesehen von frithen Gedichten
aus seiner Jugendzeit, Produkte jener turbulenten Jahre, in denen er gegen
das Park-Regime in vielfiltiger Form Widerstand leistete, von der Geheim-
polizei KCIA verfolgt, gefliichtet, kurzfristig eingekerkert, freigelassen,
wiederum verfolgt.

Aus der Eigenart seiner Erfahrungen entwickelte sich die Eigenart seiner
Literatur, die von Resignation und Flucht nach innen, auch von wirklich-
keitsferner Imagination keine Spur zeigt. Seine Dichtung deckt sich mit
seiner Erfahrung, sie ist eine Art herausfordernder Appell an die Mensch-
heit, der sie zur moralischen und politischen Provokation verpflichtet, zur
Provokation der herrschenden Ideologie, zur Provokation der Gesellschaft,
die es unternimmt, sich mit einer solchen Ideologie einzurichten. Die Helden
in Kimv CHr Has unvollendeten Balladen ,Chang Il Tam* und ,Maltuk®
(1974-75 geschrieben, nicht veréffentlicht) haben einen dhnlichen Charak-
ter wie Jesus und seine Jinger und verkérpern dhnliche Gestalten. Die
beiden Stiicke wurden von der Polizei und Staatsanwaltschaft fiir ,kommuni-
stisch® gehalten und stellten angeblich ,eine Tat der Herstellung von
Objekten zur Verherrlichung staatsfeindlicher Gebilde® dar, um ,den Teu-
feln im Norden (Nordkorea) zu niitzen“.?!

Dagegen rechtfertigt sich Kim Chi Ha in seiner ,Gewissenserkldrung®. ,Das
Thema dieses Dramas (Maltuk) entwickelt von einer demokratischen Bewe-
gung her Maltuks Widerstand gegen Bestechlichkeit und Vorrechte. (Maltuk
ist ein aufstandischer Sklave in dem traditionellen koreanischen Maskenspiel
,Talzum'‘.) Was ich also in Maltuk, jenem ,typisch koreanischen, schlichten,
Widerstand leistenden Niedrigen® schildern will, ist nichts anderes als die
,Hoffnung® und eine gewisse Gemeinschaft (,Koinonia‘ wie die Bibel sagt), die
sicher ein Ereignis der eschatologischen Phantasie ist, aber durch die oben
geschilderte Bewegung von Verzweiflung — Widerstand — Wiedererlangung
des Menschen, mit anderen Worten: durch das Zusammenwirken von Gebet
und Tat® erméglicht wird. Dies ist ein Ausdruck des Traums von einer von
aller Unterdriickung freien Gesellschaft, die das ewige Thema wahrer Kunst
ist, und die Grundlage meines Dramas ist die christliche Eschatologie. Daher
hat die Grundlage meines Dramas nichts zu tun mit irgendeiner Ideologie,
und die Behauptung, das Drama sei gechrieben, um ,den Teufeln im Norden
zu niitzen®, ist nicht wahr.**?

»oelig thr Armen . . . thr Weinenden . . . thr Hungrigen . . .*

Im 3. Abschnitt seiner ,Gewissenserkldrung®, ,Einer revolutiondren Religion
entgegentrdumend — die Welt von Chang Il Tam' schreibt Kim CH1 Ha:



»Die Ballade ,Chang Il Tam' ist mein Bemiihen, dieses Thema (die Einheit
von Gott und Revolution) im Stil des Evangeliums zum Ausdruck zu bringen,
indem ich die Lehre und die geistige Suche eines religitsen Menschen
verfolge. Und es ist dieser Entwurf fiir ein Gedicht, den das Park-Regime als
Beweis dafiir ansieht, daB ich das Verbrechen der Vorbereitung staatsfeindli-
cher Schriften‘ begangen hitte.“*

Chang Il Tam* erzihlt die Geschichte eines Verfluchten, eines Banditen,
geboren als Sohn eines Metzgers (koreanisch: Paekchon) aus der Kaste der
Unberiithrbaren und einer Prostituierten, der aber eines Tages durch geisti-
ge Umkehr zu einem Prediger wird. In der Person Chang Il Tam wird die
merkwiirdige Umkehr eines Verfluchten dargestellt, der sich von Hoff-
nungslosigkeit und beédngstigender Entfremdung befreit, und nach dem
Wiedergewinnen des Menschseins — also nach Kiv Chi HA — nach der
Wiedererlangung der Géottlichkeit strebt. In einem dynamischen ProzeB, in
dem die Hauptfigur Chang Il Tam aus einer Bestie in Menschengestalt zu
einer heiligmiBigen Menschengestalt heranwichst, wird das wahre Einswer-
den der Nichstenliebe mit der Gottesliebe auf markanteste Weise gezeigt.

Nach Kim CHi Ha ist dieser ProzeB nichts anderes als die Rehabilitierung
einer lingst verletzten Gottesordnung im Sinne des Briickenschlages zwi-
schen dem ,Aus-der-Gnade-gefallen-Sein“ und Gott, also zwischen den Ver-
derbten und dem allheiligenden Gnadenquell.

Die gerechte Verteilung des Brotes zum Beispiel, als christlich motivierte
Liebestatigkeit, ist einer der Berthrungspunkte, in dem ,Gott und Revolu-
tion, Brot und Freiheit, Himmel und Erde, Gebet und Handeln“** zusam-
mentreffen. Kim Cui Ha liBt den Helden Chang Il Tam vor seiner Enthaup-
tung singen:

»Das Brot ist der Himmel.

Wie Du den Himmel nicht allein haben kannst,

MuBt Du das Brot mit den anderen teilen.

Das Brot ist der Himmel.

Kommt das Brot in Deinen Mund hinein,

Nimmt Dein Kérper den Himmel auf.

Das Brot ist der Himmel.

Ah, das Brot

MuB man teilen.“*
~Chang Il Tam“ enthilt Kim Cu1 Has grundlegende weltanschauliche Begriffe
der endgltigen Menschenerlésung und weist zugleich auch die zu praktizie-
rende Methode auf.

Der gedankliche Ausgangspunkt dessen, was er in dieser Ballade konkret
darstellen will, zerfillt in vier Grundthemen:

1. ,Das Brot ist der Himmel.“ Es handelt sich bei diesem Thema vor allem
um die Darstellung der Hoffnung auf Vereinigung von Geist und Materie,
analog dem biblischen Mysterium des Abendmahls (Sakrament der Euchari-
stie).

2. ,Die FuBsohle ist der Himmel.“ Fiir Kim CHi Ha besteht eine Verwandt-
schaft zwischen der menschlichen Befreiung der untersten Massen und dem
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Geheimnis der Menschwerdung Christi. Die biblischen Deutungen, daBl das
Himmelreich den Verbrechern und Prostistuierten nidher steht als den
Gerechten, wurden bei KiM CHi HA unmittelbar auf den metaphysisch-
weltanschaulichen Grundsatz von .,tonghak““", namlich, daB der Mensch der
Himmel sei, iibertragen.

3. ,Das Brot muBb man mit den anderen teilen.” Das beispielhafte Vorbild
fiir die ideale Gesellschaft der Menschen sieht Kim CH1 HA in einem briiderli-
chen Gemeindeleben und in der gerechten Verteilung des Brotes, so auch
des Reichtums, wie in der Urchristengemeinde. Dabei riickt das Problem der
Erweiterung dieses Modells auf die gesamtgesellschaftliche Ebene der moder-
nen Zeit in das Zentrum seines sozialen Anliegens.

4. ,Der Weg vom Abgrund bis zum Himmel ist die Revolution.**” Wie Kim
CHi Ha selbst sagt, wird seine Vorstellung iiber die Einheit von Gott und
Revolution wiederum bekriftigt durch das Mysterium des Brotes Jseu,
welches auf das zukiinftige jenseitige Leben in der irdischen Form eines
Wunders hinweist, wie von Papst Jonannes XXIII. in seiner Enzyklika ,Mater
et magistra“*® hervorgehoben wurde.

Da die Gedankenginge Kim Cwmi Has in ,Chang Il Tam" besonders
aufschluBreich sind, ist es wohl nétig, die Person Chang Il Tams, sein Leben
und seine Gedanken zu skizzieren.

2Goti . . . ganz unten® — Kondeszendenz®

Chang Il Tam, eine fiktive Symbolfigur Kim CH1 Has ,in der Verzweiflung
iber sein Leben und in Todesangst erfihrt eines Tages eine geistige
Erweckung und verwandelt sich in einen Prediger, der die Botschaft der
Befreiung verkiindet. Wie Lim Gok Chung (Koreas legendirer gerechter
Bandit, der Robin Hood gleicht) denkt er, daB das Eigentum, das die Reichen
gestohlen und gehortet haben, diesen wieder abgenommen und gleichmiBig
unter die Armen verteilt werden solle. Diesen Gedanken setzt er in die Praxis
um. Aber er wird festgenommen und ins Gefingnis geworfen; im Gefingnis
lehrt er die anderen die Lehre von der Revolution.

Er bricht spiter aus dem Gefingnis aus. Er wird gejagt und versteckt sich
zuletzt in Hintergassen, die von Prostituierten bewohnt werden. Er ruft den
Prostituierten zu: ,0Oh, meine Miitter!‘, kiiBt ihre FiiBe und ruft aus: ,Eure
Sohlen sind der Himmel!', ,Gott ist in Euren siindigen Schéfien!' und ,Gott
befindet sich ganz unten!' Spiter besteigt er den Berg Kye Ryong, um
,Ostmeer-Paradies-Religion® (seine volkstiimliche Erlésungsreligion) zu ver-
breiten und unterwirft sich vier fortschreitenden Phasen der Selbstiiberwin-
dung: ,Gott-Erwarten-Dienen, Gott-Pflegen, Gott-Vollziehen und Gott-
Leben®.*

~Gott-Erwarten-Dienen” ist die erste von vier Entwicklungsphasen der
geistig-seelischen Umwandlung des Menschen von einer niedrigsten Stufe zu
einem erhobenen geistigen Zustand, in dem er den Himmel (Gott) in sich
empfingt und ihm dient mit dem Glauben, daBi Gott immer in seinem
Herzen bleibt.



»Gott-Pflegen® ist die zweite Phase, in der man den Himmel in sich weiter
wachsen ldBt, indem man Gott wie seine Eltern pflegt, verehrt und nach
gottlichem Willen handelt.

.Gott-Vollziehen® ist die dritte Phase, in der man die vollstindige Einheit
mit Gott vollzieht.

,Gott-Leben* ist die vierte und letzte Phase, in der man die Gottesliebe in
die Praxis der Nichstenliebe umsetzt.

»Spiter verbreitet Chang Il Tam seine Botschaft unter Arbeitern und
Bauern, geht in die Wildnis und baut dort einen Altar, auf dem er alles Alte
verbrennt. Er lehrt: Gewalt sei unvermeidlich, aber ,Tan‘ (,Dan‘: Entschei-
dung, Verzicht) sei erwiinscht. Er bricht auf die Teufelsfestung, Seoul, und
fithrt dabei Mengen von Menschen an, die alle wie Bettler leere Gefille in
ihren Hinden halten . ..

Wihrend des Marsches wird Chang Il Tam in einem Kampf besiegt,
verfolgt, von einem Judas verraten, inhaftiert und zum Tode verurteilt.
Angeklagt der Verletzung des Antikommunismus-Gesetzes, des Staatssicher-
heitsgesetzes und Biirgerkriegsgesetzes, geht er in den Tod ohne ein Wort
der Verteidigung. Vor seiner Enthauptung singt er dann ein Lied: ,Das Brot
ist der Himmel® . . .

Drei Tage seiner Hinrichtung ersteht Chang Il Tam auf, und sein Kopf
schligt den Kopf des Verriters ab und befestigt sich selbst an dessen Korper.
Der Korper des Verriters ist so mit dem Kopf des Heiligen verbunden.

Die wunderbare Vereinigung des Heiligen, Guten und Wahren mit dem
Siindigen driickt das Denken des paradoxen Chang Il Tam aus, wobei Rache
genommen wird an dem verworfenen Mann, ihm jedoch die Teilnahme an
der Erlésung gewihrt wird.“®!

Kim CHi Has Grundposition zur Menschenerlosung, wie sie durch das
Denken und Handeln von Chang Il Tam in lakonischer Form prisentiert
wird, besteht — wie er sich selbst eingesteht — in einem vielfiltigen, unvoll-
stindigen Gedankenkomplex, in dem ,sich verschiedene Themen vermi-
schen, sich ineinander auflésen und miteinander in einem turbulenten
Wirbelwind kimpfen. Dabei geht es um religiose Askese und revolutionire
Aktion, das Handeln Jesu und den Kampf des Cuor Su-UN** und des Jeun
Bong-Jun (der Fithrer der Tonghak-Revolution), die Sehnsucht nach dem
Gemeinschaftsleben der Urchristenheit, die Anteilnahme an den unnachgie-
bigen Widerstandsbewegungen unseres (koreanischen) Volkes, PAuLO FREIRES
These der ,Pidagogik der Unterdriickten*®®, Frantz FANONs Theorie der
Gewalt®, den Brangui*®stischen Radikalismus, die christliche Sicht der
Ursiinde,*® die katholische Lehre der Allgegenwart Gottes, die buddhistische
Vorstellung der Seelenwanderung®, den Begriff des populiren Aktivismus
von Lim Gok-CHUNG und Hone KiL-Dong®® und die Tonghaksche Idee von

,Gott-Erwarten-Dienen, Gott-Pflegen‘.“*?
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~Heilige Freiheit*

Beziiglich dieses Gedankenkomplexes gibt es bereits Kim Chi Has Vorbe-
merkung in der ,Gewissenserklarung®:

JErstens halte ich mich fiir einen freien Mann, dessen Denken frei und
nicht an irgendeine Ideologie gebunden ist. Ich méchte mein Denken nicht
nur unbeeinfluBt von persénlichen Bestrebungen oder Bedrohungen wissen,
sondern auch frei von Bindungen an irgendeine fragwiirdige Doktrin oder
ein Dogma. Aus diesem Grunde habe ich mich nie in meinem Leben mit
einem der vielen ,Ismen‘ identifiziert. . . .

Zweitens muB betont werden, daB ich mein Gedankengebiude noch
entwickle, noch nicht zu Ende bin mit meinen Uberlegungen. Ich habe nicht
mein eigenes geschlossenes Gedankensystem, geschweige denn eine der
existierenden Ideologien fiir mich iibernommen.“*°

19792 schrieb Kim Cui Ha als inhaftierter Patient im Nationalen Th-
Sanatorium von Masan folgendes:

~Tagebuch eines Tages.

Der Mensch ist frei, wenn er zu sich selbst kommt. Die Freiheit, kann man
sagen, sei es fiir ein Volk oder einen Menschen oder die ganze Menschheit,
ist die ehrwiirdige, stolze Freude, die beim Erlangen der Tiefe stiller
Gemiitsbewegung des eigenen Volkes empfunden wird.

Die katholische Gesinnung fithrt mich zur Unfreiheit. Weil ich kein
Europier bin und der hiesige Katholizismus kolonialistisch ist. Ich mufl mich
nach meinem koreanischen Empfinden richten. Was ich tun muB, ist schrei-
ben. Gibe es einen Bleistift und ein Biindel Papier, das reicht. Alles andere
gibt es hier und dort in Fiille. LaB mein Denken frei sein! Alle personlichen
Hindernisse abwerfen und mich allen Personen kaltbliitig und der Mensch-
heit iiberhaupt leidenschaftlich zuwenden.

Gott ist kein abgelebter Geist, der den ganzen Tag wie eine Schwiegermut-
ter sitzt und murrt.

Der wahre Gott ist groB, allgegenwirtig und das Gestz des XX (unlesbar
im Original), das das Universum, die Welt und die Zukunft fiillt.

Es ist ein bauender Hammer, eine siende rissige Hand und eine erntende
Siahieli

Sogar in extremer Unfreiheit betete Kim Chl Ha nicht nur fiir sich selbst,
sondern auch fir die anderen und fiir die ganze Welt:

Lobgesang — das Gebet der gefesselten Hiinde
»Zu lange, zu lange
Die Hinde in Ketten gefesselt.
Zu lange Jahre und Monate
Beten die gebundenen Hinde;
Sie kénnen niemanden
Warm umarmen,
Nach niemandem
Zartlich greifen.
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O Herr, komm und sprenge die Kette,
Befreie mich endlich von dieser so schweren Kette. (Refrain)

Der Schatten des Todes schwebt
Uber dem Tal der Verzweiflung,
Das blutende Herz ist voller Trauer,
Auch im Traum gefesselt,

Diirstend nach Gerechtigkeit,
Hungernd nach Liebe,

Wandert durch das Tal der Gebeine
Bis zum Tode.

In der Wiiste, von kaltem Wind durchfurcht,
Sie ich eine Handvoll Reis

Mit diesen verblutenden Hinden;

Ich werde sie pflegen und ernten,

Die Ahren, im SchweiBl gereift,

Und ich werde sie dir darbringen

Auf dem Altar der Erde,

Wo ich mich selbst dir opfere.

Wenn das milde Licht des Abends

Die Felder in sanftes Rot taucht,

Werde ich meine Freunde versammeln

Mit meinen staubigen Hinden.

Dann werden wir lernen, deinen Willen zu tun,

Von der hellen Kerze;

Ich selbst werde zur Flamme,

Welche Dunkelheit erleuchtet, indem sie ihren Leib verzehrt.

Selbst durch diese schwere Arbeit

Mein Korper brennt und zerrissen wird,

Selbst wenn ich sterben muB,

Will ich mit diesen meinen Hinden die Freiheit finden.

Welch wunderbarer Morgen!

Das Aufbrechen der Blumen!

Endlich vergeht die Dunkelheit.

Im Morgenlicht erstrahlt die Welt.
In seinen ,Gefdngnis-Memoranden® schreibt Kim CHi Ha: ,Freiheit und Demo-
kratie sind wichtig. Aber die wahre Freiheit bedeutet, daB die Hungrigen satt
werden, die Gefangenen befreit werden, die Nackten sich bekleiden kénnen,
die Kranken geheilt werden, die Toten ewig leben und die Verzweifelten
ewige Hoffnung haben.“*

“«42

Kim Chi Has Theologie der Revolution

In seiner ,Gewissenserkldrung” schreibt Kiv Cui Ha:

»Obwohl man zugeben muB, da Theorien wie der Blanquismus ein
psychologisches Stimulans fiir die Revolution abgeben kénnen, triume ich
nicht und unterstiitze ich nicht diese Art der Revolution, die als gewaltsamer
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Akt von einer Minderheit ausgefithrt wird und durch einen gliicklichen
Umstand ihr Ziel erreicht. Eben deshalb habe ich niemals eine umstiirzleri-
sche Gruppe organisiert oder in einer solchen gewirkt, sondern habe
vielmehr teilgenommen an 6ffentlichen Erklirungen, Massenkundgebungen
und Gebetsversammlungen, die demokratischen Ursprungs waren.

Die Revolution, von der ich triume, hat den Aufbau eines einheitlichen,
auf Freiheit, Demokratie, Unabhingigkeit und Frieden basierenden Vater-
landes zum Ziel. Die Revolution ist von der Art, daB sie als Ziel die Garantie
hat, daB das Volk sein eigenes Schicksal selbst bestimmen kann. Das ist die
Gestalt der Revolution, die ich iiberzeugt unterstiitze.

Es wird auch keine stereotype Revolution sein, die nach fremder Ideologie
geformt ist. Es wird eine Revolution sein, die aus der unserer Nation eigenen
revolutioniren Tradition erwichst, eine Revolution in der Tradition der
Tonghak-Revolution, der 1.-Mirz-Bewegung und der Studentenrevolution
vom April.“‘”’

»Sollte eine Revolution die Religion verwerfen und umgekehrt? Ich sage:
Nein!“*® So ... entsteht die Religion der Propheten oder die Religion der
Liebe in der Wiiste, bringt das BewuBtsein des entmenschlichten, unter
Gewaltherrschaft und grausamer Behandlung stehenden Volkes in Bewe-
gung, um alles Menschliche und alles Himmlische zu einem stiirmischen
Aufbruch wachzuriitteln. Es ist das Mysterium der Auferstehung; es ist die
Revolution. Sie versetzt die Menschen in die Lage, ihrer eigenen Wiirde
bewuBt zu werden, begriindet in der Tatsache, daB} sie nach dem Bild Gottes
geschaffen sind, und sei verwandelt ihr Elend und ihre Selbstschindung in
eschatologische Hoffnung.“46

In seiner letzten Darlegung vor Gericht (23. 12. 1976) sagte Kim: ,Ich bin
Dichter. Ein Dichter ist immer einer gewesen, der tiefgebeugt ist unter dem
Gram (,Han‘) iiber das hoffnungslose Leben seiner leidenden Geschwister
steht, genau dieselben Drangsale wie sie erleidend, und mit ihnen stéhnend
dieses Leiden ausdriickt. Er ist der gewesen, der die Stralen wandert auf der
Suche nach der Ursache dieser Leiden und Drangsale, sich fiir die Vernich-
tung dieses Leidens einsetzt und zugleich einer schonen segenbringenden
Welt der Zukunft entgegentriumt, wo die Menschen das Glick erlangen
werden, einer Welt, die sie mit offenen Hinden umarmen kénnten. Seinen
Nachbarn die Frucht jenes Traums schenkend, erfiillt er die armen Nach-
barn mit Hoffnung. Eben darum nennen wir echte Dichter die Blumen des
Volkes. Wenn ein Dichter sich fiir die Revolution entscheidet, dann ist es um
seinen geliebten Nachbarn den Traum zu schenken; und diese Revolution
muB nichts anderes sein als ein Traum von einer in dieser Welt ganz neuen
schopferischen Revolution.“*”

Im Kreuzverhér am 15. 6. 1976 hatte Kim CHi HA schon als Christ seine
Meinung iiber das Christentum und iiber revolutionare Ideologien ausge-
fiihrt:

.Ich glaube, im weitesten Sinn des Wortes ist das Christentum eine
revolutionire Religion. Nachzulesen bei Esther, im Kap. 34, Matthdus, im
Kap. 25, und bei Lukas, im Kap. 1.
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Mit anderen Worten: In der Bibel finden sich viele Stellen, wo die
Ausbeuter, die Hohen und Michtigen gestiirzt werden, die Unterdriickten,
die kleinen Leute, die Armen aber angenommen, befreit und getrostet. Diese
Grundhaltung ist eine revolutionire.

In der groBen Perspektive jedoch meint ,christliche Revolution® eine
Bindung von kontinuierlichem, leidenschaftlichem, gemeinsamen Kampf
und Gebet, um die Hoffnung auf Umkehr in der Realitit zu verwirklichen.
Ich bin derselben Meinung, aber fiir mich hat der Begriff ,Revolution’ nichts
mit irgendwelchen Ideologien zu tun; er lberschreitet sie. Jesus selbst hat
eine immerwahrende Revolution verkiindet, die weder mit Klassenkampf
noch mit Weltanschauung etwas gemeinsam hat.“*

Im Kreuzverhor am 20. 6. 1976 fragte der Rechtsanwalt: ,Erkliren Sie die
Beziehungen zwischen traditioneller katholischer Soziallehre, der Theologie
der Befreiung und ihren inkulturierten Formen.*

Darauf sagte Kim CHi Ha: ,Die Beziehungen zwischen den drei kénnen
unterschieden werden, aber sie hingen eng zusammen. Um sie mit einem
Gleichnis zu erkliaren, die Bibel und die pipstlichen Rundschreiben als
allgemeine Normen gleichen der Achse des Fichers, die die Rippen zusam-
menfigt. Und die Formen, in denen solche universelle Wahrheiten und
Prinzipien den einzelnen gesellschaftlichen Situationen angepaft sind, glei-
chen den Rippen des Fichers. Die Theologie der Befreiung oder Theologie
der Revolution gleicht dem Papier, das die Achse als universelle Norm und
die Rippen als ihre jeweiligen inkulturierten Sonderformen iiberbriickt.
Befreiungstheologie oder Theologie der Revolution ist der Zeitgeist. Die
drei verursachen miteinander verbunden, die Luftbewegung, die christliche
Revolution.**

0E
Kim Chi Has Aussagen (Zeugnisse) aus seiner ,Zeil des Wassers®

In den langen Jahren der Haft hat Kim CHi Ha gelernt, zu meditieren. Im
Gesprich mit MariETTA PEITZ, die ihn knapp drei Wochen nach seiner
(bedingten) Haftentlassung (am 11. 12. 1980) zu Hause in Wonju besuchte,
sagte er u. a.:

oFrither war das Stichwort fiir meine Gedichte FEUER; heute ist das
Stichwort WASSER.“%°

Eher Synthese als Widerruf

Auf die Frage von Prrrz: ,Sie sind — alles in allem — {iber neun Jahre im
Gefingnis gewesen, meist in einer schwerbewachten Einzelzelle. Ihre Freun-
de sagen, Sie hitten sich verindert; Sie seien von einem ,Rebellen‘ zu einem
meditativen Menschen geworden. Stimmt das?*

Kim Cui Ha antwortete: »Ja —ich habe zum Beispiel begriffen, daB} ich nur
dann im Gefingnis als Mensch iiberleben kann, wenn ich entschlossen und
mutig die Frage nach dem Wesentlichen stelle und zwar nach dem Wesentli-
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chen nicht auBerhalb der Gefingnismauern, sondern gerade im Inneren
meiner engen Zelle. In diesem begrenzten Raum, der zweifellos auch zu
einer Verengung meiner Seele gefithrt hat, kam ich schlieBlich zu der
Einsicht, daB meine frithere Uberzeugung, Leiden sei die Grundlage des
Gliicks, nicht mehr war als ein Snobismus, die Gedankenkonstruktion eines
Verwdhnten. Leiden bleibt Leiden. Leiden richtet den Menschen langsam
zugrunde. Leiden verwandelt den Menschen Stiick fiir Stiick in einen
Klumpen Marterie.*

Peitz: ,Wiirden Sie sagen, Ihre ganze Gefingniszeit war eine einzige
Leidenserfahrung?*

Kim: ,Leiden und Uberwindung des Leidens, wenn Sie so wollen. Ich
begriff, daB weder Hall noch Rachegefiihle ein wirksames Mittel gegen das
Leiden sind. Auch nicht das Vertrauen auf die ferne Utopie einer gerechten
gesellschaftlichen Ordnung hilft da, ja nicht einmal ,Hoffnung® im besten
Sinn des Wortes und schon gar nicht das trige Warten, als siBe man in einem
Wartesaal . . . Nein, hier und jetzt, in der Kreuzmitte des Leidens mufl man
das Himmelreich in sich hineinholen.“®!

Pertz: ,Was wiirden Sie Freunden in der ganzen Welt sagen, die in einer
dhnlichen Situation sind wie Sie?*

Kim: .DaB wir Leiden und Tod mit GroBmut auf uns nehmen sollten, denn
im Leiden und Tod des einzelnen vollendet sich das Universum. DaB8 wir
daran glauben sollten, daf wir im Kreuz mitgetragen, aufgehoben und
geliebt sind.“**

Heute scheinen Kim Cui Has Vorstellungen von Freiheit, Frieden und
Revolution eher verinnerlicht und spiritualisiert. Trotzdem wird zugleich bei
ihm die gesellschaftliche Solidaritit weder vergessen noch versaumt.

Kim Chi Has Ansalz zu einer ,Theologie des Lebens*

Kiv Cui Has Grundorientierung entsprach frither der Theologie der
Befreiung und der Theologie der Revolution. Heute aber konzipiert er eine
THEOLOGIE DES LEBENS. Am 4. Mirz 1982 hielt er einen Vortrag: ,Uber das
Leben®, in Wonju Diocesan Education Center. Darin sagte er:

In der letzten Zeit sind verschiedene Theologien wie die Theologie der
Befreiung, Theologie der Revolution, Politische Theologie und ,Minjung’-
Theologie® als Theorien aufgestellt worden. Aber solche Begriffe haben im
Grunde einen ziemlichen Abstand vom Wesen des Lebens und vom bibli-
schen Begriff der Erneuerung. Der Erneuerungsbegriff, der in der Bibel
durchschligt, ist das Leben. Der Erneuerungsbegriff, der im Buddhismus,
Taosimus, Hinduismus, Konfuzianismus und Islam durchschligt, ist das
Leben.

Freiheit, Gerechtigkeit, Wahrheit, Friede, Liebe — all dies sind Ausdriicke,
die vom Leben ausgegangen sind. ,Leben’ ist der Begbriff, der alle diese
umfassen und verdichten kann. .. .*%*

Man darf dem Laien Kim CHi Ha nicht zum Vorwurf machen, daB er es
versiumt habe, seine religiése Einsichten zu einer in sich kohirenten theolo-
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gischen Lehre auszubauen. Er ist zwar ein gut informierter gliubiger
Dichter, aber keineswegs Theologe von Beruf. Keines seiner religitsen
Werke im engeren Sinn ist Niederschlag einer durchreflektierten theologi-
schen Konzeption, wenn auch gewisse Grundmotive seines religidsen Den-
kens in allen seinen Erfahrungen durchgehalten werden.

Er ist davon iiberzeugt, daB der christliche Glaube fihig ist, die gegenliu-
figen und miteinander im Konflikt befindlichen Ideologien, Theorien und
Wertbegriffe aufzunehmen, zu vereinigen und in einer universalen Wahrheit
zu bewahren. Aber sein gesellschaftsbezogener theologischer Entwurf
kommt sehr unzulinglich zum Ausdruck. Es bedarf eigentlich eines theoreti-
schen Ausbaus seiner Gedanken, um den poetisch, sporadisch und fragmen-
tarisch ausgedriickten Sitzen in konkreten theologischen Kontext deutliche-
re Ziige verleihen.

Kim Cui Ha kiimpft mit allen ihm verfiigbaren Mitteln, vor allem mit seiner
Feder, gegen die harte Mauer der Wirklichkeit, um sie zu durchbrechen, sei
es gegen MachtmiBbrauch, Geldherrschaft oder auch das Damonische in der
Welt insgesamt.

Leider sind zwei neue Biicher Kim Cui Has 1982 vom siidkoreanischen
Regime verboten worden. Erstens: seine zweite Anthologie ,Mit brennendem
Durst“ war Anfang Juni 1982 in manchen Buchhandlungen verkiuflich in
Erwartung der Erlaubnis des Kultusministeriums nach zweiwdachiger Pflicht-
zensur. Doch wurde das Buch finf Tage nach Verkaufsbeginn verboten und
6800 Exemplare wurden eingestampft. Den Inhalt dieses Buches bilden
ausgewihlte Gedichte und fiinf Prosastiicke aus den Jahren 1961-1975. 17
Exemplare hat man nach Japan bringen kénnen.*

Die ,Grofe Erzihlung: Nam*

Zweitens: Kim CHI Has neues Werk: ,Tae-Sol: Nam*® (GroBe Erzihlung:
Der Siiden), Teil I, Akt I, Szene 1 sollte am 25. 12. 1982 erscheinen. Aber
das Kultusministerium verbot das Buch und lieBl simtliche Exemplare ein-
stampfen. Nur eines von einigen knapp geretteten Exemplaren gelangte nach
Tokyo und wurde von drei Japanern und drei Koreanern ins Japanische
ubersetzt. Der Autor beginnt mit einer Erklirung, was ,Tae-Sol* (die ,Big
Story“) — wie er sie nennt — ist. ,Sie ist nur ein Tor, durch das man zum Ozean
des wahren Lebens gelangt. Hier kénnen Subjekt und Objekt frei heraus-
und hineingehen, hier vermischen sich miteinander der einzelne und das
Volk, das Ganze und das Individuum, das Allgemeine und das Besondere,
Bewegung und Ruhestellung, Vision und Realitit, BewuBtsein und Materie,
Sinnlichkeit und Vernunft, Natur und Ubernatur, Mysterium und konkrete
Phinomene, Himmel und Erde, Vergangenheit und Gegenwart, Zeit und
Raum, Potenz und Akt, Sichtbares und Unsichtbares, Wollen und Tat,
Vorstellung und Wahrnehmung, Ausdehnung und Kontinuitit, Larm und
Stille, Breite und Linge, Original und Varianten, Ganzheit und Teil, Ursa-
che und Ergebnis, Humor und Trauer, Poesie und Prosa, Erzihlung und
Gesang, die Bibel und Sagen, elegante Sprache und Slang, gesprochene
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Sprache und Schriftsprache ... ,Tae-Sol* ist also nur ein Ansto zum
Gesprich, um den Weg freizumachen fiir die grofie Geschichte des Volkes
selbst* (,Umi*, ebd., S. 125f.).

Literatur ist fiir Kim Cur Ha etwas, in dem Politik, Kunst und Religion eins
sind. Am Einstieg der Szene 1 wird von dem Verbrecher Su-San (,Wasser-
berg‘) in Seoul erzihlt; anschlieBend von dem Besuch seiner Heimat Mokpo
(Kiv Crr Has Heimatstadt) / Cholla-Namdo im Siden. Dann kommt die
Erzihlung von der Herkunft seines (Su-Sans) UrgroBvaters Un-Chon (,Wol-
kenhimmel®), der urspriinglich ein himmlisches Geschopf in einem Himmel-
reich gewesen, aber in den Leib des Menschen inkarniert auf die Erde
verwiesen wurde, und zwar an einem Ort nahe Mokpo in der Zeit vor dem
Untergang der Yi-Dynastie (1392—-1910). Er wurde ausgewiesen aus dem
Himmelreich, weil er dort oben in einem so sorglosen wunderbaren Reich
anstatt zu danken, jeden Tag geseufzt und gemurrt hatte, wie die Hauptan-
klage neben einer Unmenge von anderen lautete. Die Erde, die Un-Chon fiir
seine Wiedergeburt gewihlt hatte, ist Ostasien, wo es Seelen gibt, die alt,
groB, breit und tief sind und schwer leben, wo der Weg zum Gliick reift.
Japan aber liuft GroBbritannien und Amerika nach und verehrt und ahmt
das Reich des Mammon nach. Jedoch ist da ein Land, zwischen RuBlland und
Amerika eingezwingt, unter dem Konflikt beider Linder besonders leidend,
grambeladen, voller Seufzen, Schreien, Schaudern, wo trotzdem alte, reine,
groBe Seelen lebendig und kraftvoll in Bewegung sind und das Zeichen der
eines Tages in Erfilllung gehenden groBen Befreiung, der grofien Schopfung
fast reif zum Ausbruch. Als Un-Chon nochmals zur Bestitigung dieses Land
ansah, war es die koreanische Halbinsel — insbesondere Stdkorea.

Diese Geschichte mag eine Tonghaksche Version der Menschwerdung
Christi sein. Sie liBt sich weder ins Japanische noch in irgendeine andere
fremde Sprache adiquat libersetzen. Es ist eine so groteske Erzihlung, reich
an auBlerordentlicher, skandaléser Sprache, kaum vorstellbarer Phantasie,
Humor und Metaphern. Sogenannte Intellektuelle kénnten vor Verbliffung
dabei wortlos werden. Sie ist der Schrei und Ausruf des Volkes, der den Stil
moderner Literatur abzulehnen gewagt hat.

Kim CH1 Has Literatur — obwohl er selbst leugnet, dall es Literatur sei — ist
das Produkt des bitteren Kampfes mit einer solchen Wirklichkeit. Ob ein
Tag kommen wird, an dem ein solches Theaterstiick auf dem Campus einer
Universitat von jungen Leuten laut und begeistert aufgefithrt wiirde? Wenn
ja, wird es nicht der Tag einer bloB neuen Politik sein. Es wird ja der Tag
einer groBen Befreiung — einer groBen Schépfung sein.*

Kim CHi Ha sagte schon im Dezember 1980 in seinem ,Bekenntnis zum
lebendigen Gott*: ,Ich will mehr Gedichte schreiben. In meinen Gedichten
spreche ich nicht fiir mich, sondern fiir die Menschen und bitte sie um
Vergebung, daB ich nicht besser spreche. Manchmal sind meine Worte nicht
gut. In meinen Gedichten spreche ich von der Qual des Volkes. Ich bin das
Volk, und die Menschen sprechen in mir, obwohl meine f\uBerungen oft
miBlingen. %
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Solidaritit der Dritten Welt®® und neue umfassende Wellanschuun,
g

Zum erstenmal nach seiner letzten Darlegung vor Gericht vom Ende 1976
und nach einigen Interviews anlaBlich seiner bedingten Freilassung aus dem
Gefingnis hat Kim CHi Ha vor einem ziemlich groBen Publikum gesprochen
in der Verleihungszeremonie des ,Lotus-Preises® sowie des ,Bruno-Kreisky-
Preises fiir die Menschenrechte® im Catholic Center der Wonju-Diézese am
9. 12. 1981. Dabei verlas Kiv Cri Ha zur BegriiBung teilweise sein Manu-
skript mit dem Titel ,Fiir eine schéperische Vereinigung®, das er fiir diesen
Tag vorbereitet hatte und Ende November 1982 in der koreanischen
,Zeitschrift firr praktische Literatur (Nr. 3) veroffentlichte. Dieses Heft mit dem
Hauptthema, ,Kim Chi Ha“ und mit zwei anderen Essays {iber ihn, hat ihn
wohl in der Welt der Literatur rehabilitiert.*®

In dem Text ,Fiir die schipferische Vereinigung* sagt Kim Cui Ha: Er fiihle
sich beider Preise nicht wiirdig, die im Namen aller Volker Asiens, Afrikas
und Lateinamerikas ihm angeboten wurden. Trotzdem habe er sich entschie-
den, beide Preise anzunehmen, weil das traurige Schicksal dieser Kontinente
dem von Korea und ihm selbst gleiche und die unauslotbare Weisheit sowie
der radikale starke Kampf jener Vélker, mit denen sich zu vereinigen er
bemiiht habe, dem seines Volkes gleiche. ,Alle Vélker Asiens, Afrikas und
Lateinamerikas schreiten fort inmitten der Finsternis des Todes, die die
Europier ihnen aufgezwungen haben, sie umstiirzend und der ganzen
Menschheit einschlieBlich der Europier sowie der ganzen Welt der Lebendi-
gen eine glinzende Auferstehung und weltgeschichtliche, grofle Wende
bringend. Was die Europier durch die Ost- und Westblocke den Asiaten, den
Afrikanern und den Lateinamerikanern aufgezwungen haben, sind Mammo-
nismus, Konsumismus, Geschwindigkeitskult und Gewaltkult sowie die Lehre
von Atomen, das System der Begierden und der Gedanke der Lebensverach-
tung . .. Wir haben die geschichtliche Verantwortung, eine weltgeschichtli-
che, groBe Wende zu verwirklichen, die der ganzen Menschheit und der
ganzen Welt der Lebendigen eine glinzende Auferstehung bringen soll,
indem wir inmitten dieser Finsternis des elenden Todes die Abivalenz der
Finsternis, ihren Sinn, das Geheimnis ihres Widerspruchs herausfinden und
die Finsternis selbst umstiirzen. Um diese Aufgabe zu erfiillen, mussen wir
die universale Weisheit: ,Respekt und Liebe gegeniiber dem ehrwiirdigen
Leben® in unserem Leben konkretisieren und eine neue breite Weltanschau-
ung schaffen, sowie einen geistlichen und zugleich gemeinschaftlichen
Lebensstil. Wir miissen die ,Lebensweltanschauung’, ,Lebensexistenzweise*
Wirklichkeit werden lassen, die zwischen Menschen, Menschen und Natur
entscheidende Koinonia und den Frieden realisieren.“%

Das Leben und die Wahrheil

Hierzu vergleiche man die einschligige Stelle nochmals von Kim CHI Has
JBekenninis zum lebendigen Gott“: Meine Zukunft ist auch die Zukunft des
Volkes; die Zukunft des Volkes auch die meine. Offentliche Angelegenheiten
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sind private Angelegenheiten; und private sind zugleich auch 6ffentliche.
Das ist das Fundament meines Glaubens. . . .

Wenn Christi Wahrheit und Leben in meinem Herzen lebendig sind, dann
richte ich mein Verhalten nach auBen, und aus mir strémt das Leben. Wenn
Gott in mir lebt, lebe ich in Gott. Das ist gleichzusetzen mit dem Ausspruch:
offentliche Angelegenheiten sind private und private sind éffentliche. Inner-
es und AuBeres sind zwei Aspekte ein- und derselben Realitit.

Er ist der LEBENDIGE GoTT, Eine asiatische Auspriagung katholischer Wahr-
heit, empfangen und geniihrt wie ein Kind im MutterschoB, bietet die
Méglichkeit, alle Minner und Frauen zu einen und zu befreien.“5! Auf die
Frage von M. G.-Prrtz, was er zu den Christen in Asien sagen mdochte,
schrieb Kim CHi Ha folgendes: ,Christen in Asien und in der Dritten Welt
miissen sich ihre eigene neue Theologie schaffen, wenn sie inmitten der
Volksmassen Christen sein wollen. Bis jetzt ist das christliche Leben nur eine
Art Altes Testament gewesen. Und so didmmert der Morgen eines erneuer-
ten Neuen Testamentes herauf fiir ein christliches Volksleben in Asien.

Dieser neue Tag wird mit der Suche nach einem Volks-Christus beginnen
und zwar mit folgenden Worten: ,Der Mensch ist der Himmel* und ,Diene
dem Menschen wie Du Gott dienst’.

Was ich bisher erwihnte, ist nur der Anfang,“?

Was Kim CH1 Ha schreibt, enthiillt in mystischen, nicht leicht zu entziffern-
den Bildern die vieltausendjahrige Geschichte des koreanischen Volkes,
Ostliche religios-kulturelle Tradition und westliches Christentum will er
miteinander verséhnen. Das sieht er als seine Lebensaufgabe.

Der 43jihrige Mann hat viel gelitten und ihm kommt eine Antwort auf die
Frage nach dem Sinn des Leidens nur bruchstiickhaft — halb buddhistisches
Einverstindnis in die verschlungenen Pfade des Schicksals, halb christliche
Kreuzesmystik — und dann ist das auch noch etwas von der wunderbaren
Wachheit des koreanischen Volkes, seiner intuitiven Klugheit und Leidens-
bereitschaft und ein so heiles Gespiir fiir Recht und Unrecht.®

Im Mai 1975 schrieb er im Gefingnis dieses SchluBwort seiner ,Gewissens-
erklarung®: ,Wir sind nicht allein. Ich vertraue darauf, daB freiheits- und
friedliebende Menschen in aller Welt und Menschen mit Gewissen unter
unseren Nachbarn uns ihre unermidliche Unterstiitzung in unserem gerech-
ten Kampf voll von Leiden gewihren werden. Was unsere Zeit vor allem
braucht, ist die Wahrheit und die Leidenschaft zur Ertragung der Verfol-
gung, die und wegen unserer Wahrheitsliebe abverlangt werden wird. Fiir
die Befreiung und die Freiheit der Menschheit und fiir den Sieg der
Demokratie, wonach das ganze Volk diirstet, wollen wir alles, was unser ist,
hingeben!

Ich bete Tag fiir Tag fiir unseren gerechten Kampf fiir die Menschheit.“6*
~Meine Seele ist so klar wie das Wasser eines Sees,“5

Seit 1981 arbeitet Kim Cui HA wieder, von Bischof Cui, dem Leiter der
CA] Koreas beauftragt, in der Ditzesanverwaltung vom Bistum Wonju, die
Sozialarbeit zu koordinieren.®® Der reifer gewordene mystisch-politische
Poet Franziskus Kim scheint meist zu Hause in der Zen-Meditation versunken
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zu sein. Die aus der Tiefe des Versunkenseins kommende Zuwendung zum
Nichsten ist der Priifstein fiir die Echtheit der in der Meditation gewonnen
Erfahrung. Tage der Stille missen zu neuem Tun — auch in Gemeinschafi:
unter dem Volk — befihigen, wenn sie auch zunichst Selbstzweck wiren und
nicht im Hinblick auf spiteres Tun im Sinne eines ,Auftankens* geplant
werden diirfen.

So mége Kim CHi Ha mystisch, poetisch und politisch zugleich weiter in die
Welt hineinwachsend wirken! Die Sache Kim CHi Has geht weiter!®

SUMMARY

Fumio TasucHi has written his dissertation on Political Mysticism in the Asian
Context: Kim Chi Ha, the Catholic Poet of Korea under the direction of JoHANNES B. METZ
in Miinster in 1981. This gives him the necessary background and qualification to
present the person and writings of Kim CHi Ha as an example of a narrative theology
in an Asian context.

For Kim CHi Ha literary activity and social engagement form a unity in the fight
against injustice and dictatorship. His option for the poor and exploited people of
Korea started before his conversion to Chatholicism, but were intensified and gained
a deeper quality through his grasp of the Christian social teaching and his
theological insights into the mystery of Christ in the context of the struggle of the
Korean people. With his writings about “han”, the Korean expression for the
suffering and grief of the Korean people in history, and his concecpt of God who
descends into the abyss of human suffering Kim Chi Ha has become a pioneer of
“Minjung Theology”, the contextual theology in Korea. The article depicts Kim Chi
Ha’s various talents as poet, politican, mystic and theologian which make him a
unique and challenging figure in the sphere of Asian theology.

! Dieser Aufsatz verdankt seinen Teil I vorwiegend dem nicht verdffentlichten
Manuskript meines Freundes Dukoo Kong (alias: Kwanc Duk Kong), Kim Chi Ha —
seine Dichtung als prophetische Anklage gegen das Weltibel (oder: Gedichte, die die Welt
verandern) (1978). Vgl. auch Dukoo KoNG, Die politische Theologie des Dichters Kim Chi
Ha, in: Orientierung 42 (1978) 111-114; Fumio TasucH1, Der Theologe im Gefingnis:
Kim Chi Ha, in: Concilium 14 (1978) 327-331. Der Autor liBt im Teil II den aus
dem Gefingnis entlassenen Kim CHi Ha zum groBten Teil selbst zu Wort kommen.
Vgl. ferner: Fumio TasucH1, Politische Mystik im asialischen Kontext: Kim Chi Ha, der
katholische Dichter aus Korea, Diss. Miinster 1981.

2 Zu ,Feuer* vgl. sein Interview mit M. Perrz (Anm. 50).

* Kim Cri Ha, Brief aus dem Gefiingnis an die Priester der ,Nationalen Vereinigung fitr die
Verwirklichung der Gerechtigkeil', in: Kim Chi Ha, hrsg. von Forum fiir Demokratie in
Korea, Tibingen 1976, 8—12; Gewissenserkldrung, ebd. 34-90 (im folgenden zitiert
als ,GE nn“ nach diesem Text).

* Nippon Katorikku Seigi to Heiwa Kyégikai (Japanese Catholic Council for Justice
and Peace); besteht seit 1971 in Tokyo; zustindiger Bischof: Aroisius Nosuo Soma
(Nagoya).

b Vgl. z. B. Amnesty International, Jahresbericht 1979, Frankfurt 1980, 172f.

5 Kim Cui Ha, Kugyo: Gokuchii ni okeru Waga Tatakai (Askese. Mein Kampf im
Gefingnis), tibersetzt und herausgegeben von Kim Chi Ha-Kanké linkai (Kim Chi
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Ha-Publikationskomitee), Tokyo 1978, 384: Report from the Trial of Kim Chi Ha,
hektographiert von demselben Hrsg. in Anm. 4, Tokyo 1976, 17: auch in: A
Declaration of Conscience® — The Korean Catholic Church and Human Rights, hrsg. von
idem, Vol. I, New York 1983, 105.

7 Vgl. dazu GELLERT BEKY, Die Welt des Tao, Miinchen 1972.

8 Vgl. Kim Cur Ha, Nagai Kurayami no Kanata ni ‘(Uber die lange Finsternis),
ausgewihlt und Gibersetzt von SENTARO SHiBUYA, Tokyo 1971, 51975, 98. Das Zitat ist
von mir und Dukoo Kone verdeutscht worden.

? Vgl. ebd. 147.

10 Ebd. Diesen Essay zur Poetik ,Entweder Satire oder Suizid“ (ebd. 143—162) schrieb
Kiv CHi HA in memoriam seines Dichterkollegen Kim Ju Yonc (1921-1968), der
durch einen Verkehrsunfall verstarb, und veréffentlichte ihn in der Monatsschrift
.Sin-In“ (Poet), Juni/Juli-Heft 1970.

" Vgl. Kim Cui Has Gedicht Holle I* in dem Aufsatz ,Der Leidensweg . .. 1974, GE
(Anm. 3) 13-33; bes. 29ff.; das andere Stiick ,Ame“ (Regen) in dem in Anm. 8
erwihnten Band, 41{f.

'% Kim CHi Ha benutzt sogar deutsche Begriffe der Asthetik wie ,grotesk®, ,Fratze*
z. B. in seinem obengenannten Essay (Anm. 10), ebd. 150 und ,Schadenfreude*, ebd.
159f. ohne Ubersetzung. Er hat bereits 1963 seine Studie ,Asthetik des Haplichen —
besonders mil Bezug auf Karl Rosenkranz® in der Studentenzeitschrift ,Sin Sedae*
(Neue Generation) der Seoul-Universitit verdffentlicht.

18 Han®, ein Schliisselwort bei Kim Chi Ha, kann verdeutscht werden als ,Gram®
(HaB im Sinne des Abscheus, Ressentiment voller Traurigkeit). Man denke daran,
daf} der ,AbscheuhaB“ (odium abominationis im Unterschied vom odium inimicitiae,
d. h. FeindeshaB) in der traditionellen scholastischen Moraltheologie sogar als
laBliche Siinde toleriert wird. Zwar plidiert Kim Chi Ha leidenschaftlich fur den
»-Han® als Triebkraft zur Revolution und nennt sich ,Priester des Han* (vgl. ,Kugyé
[Anm. 6] 143), vertraut er jedoch auf die friedliche Revolution sowie die Gewalt der
Liebe und meint, ,Tan (Dan)* (Entscheidung, Verzicht) sei idealer (im Kreuzverhér
am 15. 6. 1976). Er notiert seinen Entschlufl ,Wurzel fleischlicher Liiste (Konkupis-
zenz) und des Hasses abzuschneiden® in seinen ,Gefingnismemoranden® (Kugy6 |Anm.
6] 13-231, Zit.: 153).

.Der HaB wird nicht das letzte Wort behalten. Gott hat die Welt und die Menschen
aus Liebe erschaffen.* (Kurt ScHArF, Goti fiir das gemeine Volk. Uber die Bedeutung der
horeanischen Theologie, in: Evangelische Kommentare 14 [1981], 506-508, Zit.:
508.)

' Die Republik Korea hatte am 1. Juli 1983 eine Beviolkerung von 39 950 743 —
nach ,Asahi Shimbun* (japanische Tageszeitung) vom 4. 7. 1983, S. 3.

i Vgl. GERHARD Fritz, Kirche und Staat in Sidkorea, in: Evangelische Mission 1976,
77-93, bes. 77f.

8 Vgl. ,Hier will ich klarmachen, warum ich solche Werke schreibe, wie ,Fiinf
Banditen', ,Geriichte’, ,Chang Il Tam* und ,Maltuk‘. Schreibe ich sie, um jemandem
zu niitzen? Nein! Ich schreibe sie aus unwiderstehlichen Impulsen, die aus dem
Grunde meines Herzens emporquellen. Ich schreibe, weil ich sie schreiben muB. Das
ist alles.“ — GE 80.

'7 Vgl. SieGrRIED ScHAARSCHMIDT, Der Gedanke gegen das Schweigen. Kim Chi Ha — ein
koreanischer Dichter, in: Neue Rundschau 91 (1980) Heft 1, 86—102, bes. 86f.

174 ygl. Opus cit. (Anm. 10), 146f.

'® Vgl. Kones Manuskript (Anm. 1), S. 7f. sowie SHiBuva ebd. 85ff. ,Das blaue
Kleid” ist der Gefingniskittel und das ,rote ... Viereckmal® ist das Abzeichen fiir
sogenannte ,Kommunisten®“ in der Haftanstalt. Dukoo Kones Frau, Bvone Ok Kong,
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Musikerin, hat dieses Gedicht und ,Das Brot ist der Himmel* von Kim Cui HA vertont.
Die Kongs leben in der BRD.

18 Vgl. Marigrra Perrz, Vorwort zu der Broschiire ,Kim Chi Ha®, hrsg. von MISSIO
(Internationales Katholisches Missionswerk) und der Evangelischen Arbeitsgemein-
schaft fiir Weltmission, Miinchen/Hamburg 1976.

20 Kiv Cui Ha lieB sich zu Ostern 1971 von Pfarrer Lee Younc Sor in der
Tang-Oh-Dong-Kirche im Bistum Wonju katholisch taufen. Er nahm dabei den
Namen ,Franziskus (von Assisi)* an.

_Der Grund dafiir, daB ich Katholik wurde, ist, daB der Katholizismus sich mir
darstellte als eine universale Botschaft nicht nur davon, daB alle geistigen und
materiellen Lasten iiberwunden werden kénnten, sondern daB die Unterdriickung
selbst durch das Heil beider, des Unterdriickers wie des Unterdriickten, aufgehoben
werden kénnte. Desgleichen, daB der Glaube als etwas dargeboten wurde, das alle
jene einander widersprechenden und im Konflikt stehenden Gedanken, Theorien
und Urteilsgrundlagen absorbieren und in die universale Wahrheit auflésen kann®
(GE 47f.).

2 Vgl The Anti-Communist Law* of the Republic of Korea, Art. 4, in: Docuients
on the Struggle for Democracy in Korea, hrsg. von The Emergency Christian Conference
on Korean Problems, Tokyo 1975, 53-56, bes. 54.

2 GE 78-80.

28 GE 66.

24 Vgl. Kugyé (Anm. 6), 179.

% GE 69f.

2% Um Kim Chi Ha gut verstehen zu konnen, sollte man tber das ostliche Denken
bzw. ostliche Religionen, besonders Gber die koreanische Religion ,Tonghak® oder
»Chondogyo® informiert sein, zumal er von ihr stark beeinflufit ist und sie ofters
erwdhnt.

Die Tonghak-Bewegung war sowohl religis wie politisch motiviert. Thre religiose
Grundlage erhielt sie durch Cuor (Chor) Jae-Woo (18241864, Pseudonym: CHOE
Su-Un), der diese ,ostliche Lehre® (Tonghak) oder die ,Religion des himmlischen
Weges* (Chondogyo) begriindete. Chondogyo, die auch noch heute eine grofe
Anhingerschaft hat (1978: 640 000), verbindet buddhistische, konfuzianische,
christliche und schamanistische Elemente. Die Tonghak-Bewegung (1892-95),
hauptsichlich von den Massen der Bauern unterstiitzt, war die wichtigste Volksbe-
wegung wihrend der 500jahrigen Yi-Dynastie und der Anfang der nationalen
Befreiungsbewegung in Korea. Kiv Cii Has Gedanken beruhen einerseits auf der
volkstiimlichen Volksbefreiungsidee von Tonghak und andererseits auf dem christhi-
chen Glauben an Gleichheit, Menschenwiirde und die globale Rettung der Mensch-
heit im eschatologischen Sinne.

27 ygl. z. B. Kugyo (Anm. 6), 163-170.

28 Siehe Acta Apostolicae Sedis L1I1 (1961), 417.

2 Der Begriff ,Kondeszendenz* ist fiir Kim Cu1 Ha sozusagen der Mittelpunkt seiner
neutestamentlichen Gottesvorstellung, obwohl er ihn als solchen nicht bewult
benutzt.

* GF 66-68.

* GE 68-170.

32 Siehe Anm. 26.

Vgl. Pauro FreirE, Pidagogik der Unterdriickien, Stuttgart/Berlin 21972.

Vgl. Frantz EanoN, Die Verdammten dieser Erde, Reinbeck 71976.

35 Louis AucusTe BLangui (1805-1881), Hauptwerk: Kritik der Gesellschafl.
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#% Zur heutigen Diskussion tiber das Problem der allgemeinen Siindigkeit vgl.
GERHARD SCHEPERS, Schipfung und allgemeine Siindigkeit, Essen 1974.

% Vgl. E. Conze, Der Buddhismus. Wesen und Entwicklung, Stuttgart 1953; H.
NAKAMURA, Die Grundlehren des Buddhismus. Thre Wurzeln in Geschichte und Tradition,
in: Buddhismus der Gegenwart, hrsg. von H. DumouLin, Freiburg 1970; C. HumpH-
rEYS, Karma und Wiedergeburt, Miinchen 1974.

%8 Howne KiL-Done ist die Hauptfigur in einem Roman Hon Kyun, der wahrschein-
lich der erste Katholik Koreas war und wegen Verrats 1618 hingerichtet wurde.
Erzihlt wird: Hong KiL-Dong, Sohn eines hohen Beamten, rebelliert und organisiert
als Bandit die ,LaBt-die-Armen-leben“-Partei, die ein Paradies fiir die Armen
errichtet.

VGETL:

0 GE 43f.

4l Meine Ubersetzung nach: Kim Chi Ha — Sakuhinshi (Werke), Bd. 2, hrsg. von G.
IpE, Tokyo 1976, 286f.

“? Ebenso meine Ubersetzung aus ebenda 282-285.

* Ebenfalls aus Kugyo (Anm. 6), 157. Dies wird von Chang Il Tam in dem
Fabel-Entwurf geiuBert. '

* Die April-Revolution 1960. Am 19. 4. erhoben sich koreanische Studenten,
einschlieBlich Gymnasiasten in Seoul, Pusan und anderen Stidten und stiirzten, von
Volksmassen unterstiitzt, das diktatorische Regime SynomAN Rurgs. So wurde eine
zivile Verwaltung geschaffen, die aber nur fiir ein knappes Jahr Dauer hatte, als
General Park CHUNG HEE am 16. 5. 1961 einen Staatsstreich durchfiihrte und das
Regime eine Militirjunta einfiihrte, die unter dem Zivilanzug im Grunde bis heute
existiert.

% CEBTE

# _Revolution* wird mit zwei chinesischen Schriftzeichen geschrieben und im
Koreanischen: ,Hyong-Myon*, im Japanischen ,Kakumei“ ausgesprochen. Die
Schriftzeichen bedeuten wortlich: ,Verwandlung (Umwilzung, Reform) des
Lebens®.

182 GF 60.

7 Meine Ubertragung aus Kugys (Anm. 6), 49f.

" Orientierung 40 (1976) 178f., teils berichtigt von mir nach ,Kugy6* (Anm. 6),
377-379.

9 Ubertragen von mir, aus Kugyé (Anm. 6), 404.

50 M. Prrrz, Zu Besuch bei dem aus der Haft bedingt entlassenen koreanischen Dichler und
Christen Kim Chi Ha, in: Frankfurter Rundschau, 26. 2. 1981, S. II.

51 Ausgestrahlt in: Westdeutscher Rundfunk, ,Ruhe-Stérung’ — , Trotz des Todes kehre
ich heim". Begegnung mil dem horeanischen Dichter und Christen Kim Chi Ha — Eine
Sendung von M. Gesquikre-Perrz, am Ostersonntag, 19. 4. 1981, 19.30-20 Uhr,
WDR 3.

2 M. Prrrz, Verlieren um zu gewinnen. Erstes Gespréiich mil dem korearischen Dichter und
Christen Kim Chi Ha, in: Publik-Forum, Nr. 5, 6, 3. 1981, 27.

23 Vgl. z. B. Minjung Theology, hrsg. von Kim Yone Bock, Singapore 1981. ,Minjung®
(koreanisch) heiit das ,Volk* oder die ,Volksmasse“.

% Verdeutscht von mir, aus: Kiv Cui Ha, Seimei ni tsuite (Uber das Leben), iibersetzt
und hektographiert von The Japanese Catholic Council for Justice and Peace, nicht
veroffentlicht.

& Vgl. Haruklt WADA, Daisetsu ,Nam* ni lsuile (Uber die Tae-Sol ,Nam®), in: ,Umi*
(japanische Monatsschrift), No. 169, April 1983, 191-197, bes. 192f.
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5 ygl. T. K. (anonymer Autor), Donzoko no Shiso (Das Denken aus der untersten
Tiefe), in: ,Sekai* (japanische Monatsschrift), Nr. 448, Mirz 1983, 191-203, bes.
201ff.

57 Kim Cui Ha, Bekenninis zum lebendigen Gott, in: Weltkirche 1 (1981) 23.

58 Diesbeziiglich gibt es natiirlich friihere Aussagen Kiv Cri Has, z. B. ,Die Einheit
der Prinzipien der Sozialreform, wie sie z. B. in den marxistischen Prinzipien
ausgedriickt sind, und des christlichen Denkens, wie es in der Erklirung von
Santiago de Chile 1972 zu finden ist, war, was mich beschiftigte.” — GE 62.

59 Vgl H. WADA, Kim Dae Jung no Shukkoku to Nik [ Kan [ Bei Sangoku Démei (Kim Dae
Jungs Exil und die Dreier-Allianz Japan/Sudkorea/USA), in: Sekai (Anm. 56), ebd.
67-76, bes. 71.

60 Kim Cr1 Ha, Sozoteki Toitsu no tame ni (Fir eine schopferische Vereinigung), in:
Umi (Anm. 55), ebd. 221-224, verdeutscht von mir. Zu der Sache hat Kivm CH1 Ha
bereits geduBert: ,Wir miissen Einheit in allem suchen, und das vollzieht sich ganz
innen im Herzen. Im westlichen Denken herrscht ein Dualismus, den wir hier in
Asien vermeiden miissen.* — ,Bekenntnis zuwm lebendigen Golt (Anm. 57), ebd. 21.

61 Ebd. (Bekenninis . . .) 21f.

52 Ebd. 23f.

5 S0 hieB es in dem Radioprogramm des WDR 3 (Anm. 51).

% GE 88.

o GE 90,

66 Mit dieser Arbeit hat Kiv Cii Ha im Sommer 1984 aufgehort. Vgl. .Mainichi
Shimbun*® (jap. Tageszeitung) vom 9. 7. 1984, S. 5.

67 Begriiienswert ist, daB der erste Gedichtband Kim CHa Has in deutscher Sprache
trotz vieler Verspitung endlich erschien: Die gelbe Erde und andere Gedichle, hrsg. und
iibersetzt von Cror DooHWAN/S. ScHAARSCHMIDT, edition suhrkamp (Neue Folge 59),
Frankfurt a. M. 1983.
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