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2 BIOGRAPHISCHES ZU TAKAMURE ITSUE

Die folgenden biographischen Ausfithrungen tiber Takamures Leben und
Denken stiitzen sich wesentlich auf ihre Selbstdarstellungen in den Tage-
btichern (TIZS 9) und in der Autobiographie (Takamure 1965). Die Selbst-
Konstruktion, die Takamure in der Autobiographie unternimmt, wird als
solche gekennzeichnet, jedoch verzichte ich bewufit darauf, von einer
hoheren Warte aus tiber , die Wirklichkeit” zu spekulieren. Dabei werden
jedoch kritische Fragen im Hinblick auf ihren Werdegang als Denkerin
und als Historikerin angesprochen. Ihre Geschichtsschreibung findet im
folgenden eine sowohl biographische als auch gesellschaftliche Einord-
nung. Auf die spezifischen zeitgeschichtlichen, gesellschaftlichen und
politischen Umsténde bei der Entstehung von Josei 1o rekishi sowie auf die
psychische und korperliche Verfaftheit Takamures zu jener Zeit wird im
Rahmen der Werkanalyse noch einmal gesondert eingegangen.

2.1 KINDHEIT UND JUGEND

Meine Geburt war ein lange erwartetes und freudenvolles Ereignis.
Wie aus einer vielbesungenen Miérchenwelt kroch ich hinaus ins
wirkliche Leben. (Takamure 1965: 13)

So lauten die ersten Sitze der Autobiographie, die Takamure Itsue im
Alter von 69 Jahren, wenige Monate vor ihrem Tod, zu schreiben begann.
Jene Sitze, geschrieben am Ende des eigenen Lebens und im Riickblick
darauf, sind ein Schliissel zum Selbstverstdndnis dieser Frau. In ihnen ist
bereits angedeutet, was sich wie ein roter Faden durch Takamures Auto-
biographie zieht und was Livia Monnet treffend als das ,Unternehmen
einer bewufiten Mythenbildung” (Monnet 1989: 69) bezeichnet: Takamu-
res Geburt ist umgeben von der Aura eines lange erwarteten und vorher-
bestimmten Ereignisses. Der ihr ,vorgegebene Weg”, wie Takamure
(1965: 239) es im Riickblick nennt, bestand fiir sie darin, den Mythos eines
vergangenen Matriarchates vom geschichtlichen Vergessen zu befreien.
Mit ihrer Neuinterpretation der Geschichte vom Blickpunkt der Frauen
aus wollte sie die Grundlage fiir eine Wiederaneignung weiblicher Iden-
titat schaffen.

Takamure wurde am 18. Januar 1894 in Toyokawa-mura (dem heuti-
gen Matsubase-machi), einem kleinen Dorf in der Préfektur Kumamoto
im Stiden Kytishas als dlteste Tochter von Takamure Toyoko (1864-1920)
und Katsutard (1863-1927) geboren. Vor Itsues Geburt hatte ihre Mutter
bereits drei Sohne zur Welt gebracht; einer davon wurde tot geboren, die
beiden anderen starben kurz nach der Geburt. Vor diesem Hintergrund
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Kindheit und Jugend

beschreibt Takamure die Umstdnde und die Bedeutung ihrer eigenen
Geburt, die sie als ,,marchenhafte Geschichte” (Takamure 1965: 21) be-
zeichnet:

Katsutard und Toyoko waren iiberzeugt davon, dafl ihr viertes Kind
ein Midchen sein wiirde (...) und so entschieden sie sich, zur Géttin
Kannon®® zu beten und sie um die Gnade einer Tochter zu bitten. Sie
wihlten dafiir die berithmte Kiyomizu Kannon im Kreis Chikugo-
Sanmon in der Prifektur Fukuoka. Ob es das Resultat dieser Bitten
war oder nicht, Toyoko wurde kurz darauf mit mir schwanger (...).
Vater und Mutter nannten mich deshalb , Kind der Kannon” und sie
behandelten mich auch wie ein Wesen mit géttlicher Abstammung,.
Am Achtzehnten jeden Monats, dem Gedenktag meiner Geburt, lief8
mich meine Mutter in formeller Haltung vor dem Hausaltar nieder-
knien und wir feierten dieses Ereignis, indem wir Speisen darbrach-
ten, die meine Mutter selbst liebevoll zubereitet hatte. Von der Zeit
an, da ich meiner selbst bewufit wurde, bis zu meinem Eintritt in die
Grundschule, glaubte ich, daB ich das [leibliche] Kind der Gottin
Kannon sei. (...)

Die Idee, ein Kind der Kannon zu sein, ist nicht einfach als Aber-
glaube (meishin) zu verstehen, und darin, da8 ich mit dieser Idee und
mit diesem Bewuftsein aufgewachsen bin, habe ich viel meiner
Mutter zu verdanken, die die Tochter eines Gelehrten war. Vieles
von dem, was mich meine Mutter in Form einer Volkslegende lehrte,
wurde, ohne daf ihr dies selbst bewufit war, zur Wirklichkeit. (Ta-
kamure 1965: 23)

Takamures Vater war Absolvent einer konfuzianischen Schule und Dorf-
schullehrer, obgleich er auch immer danach strebte, seine dichterischen
und journalistischen Interessen entfalten zu kénnen (Nakayama 1989:
97). Von Takamure wird er als Idealist und vollkommen ehrlicher Mensch
bezeichnet (Takamure 1965: 17). Das Elternhaus der Mutter war ein Tem-
pel und deren Vater war ein gelehrter buddhistischer Priester. Takamures
Mutter bildete sich auch nach der Heirat weiter, so daf sie spater auch

!5 Ein Bodhisattva wie Kannon ist zwar als {ibergeschlechtliches Wesen zu verste-
hen, das sein eigenes Buddhawerden aufschiebt, um anderen den Weg zu
weisen; der Bodhisattva Avalokitesvara (japanisch Kannon) hat jedoch in der
chinesischen und japanischen Volksfrommigkeit weibliche Gestalt angenom-
men. Im Mahayana-Buddhismus wurde die Bodhisattva-Gestalt vergottlicht.
In Japan gibt es daher eine lange Tradition der Kannon als Gottin der Barmher-
zigkeit und Miitterlichkeit (vgl. Okano 1991: 43).
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Biographisches zu Takamure Itsue

stellvertretend fiir ihren Ehemann in der Schule unterrichten konnte
(ebd.).

Takamure zeichnet in ihrer Autobiographie ein sehr idealistisches Bild
ihrer Eltern und von deren Lebensgemeinschaft. Thr Vater erscheint als
ein Mensch, der sowohl ihr eigener Lehrer als auch der ihrer Mutter ist,
und der bestrebt ist, eine partnerschaftliche Ehe zu fiihren. Unter beider
Namen gaben die Eltern Gedichtsammlungen heraus.'® In Takamures
Beschreibung hat die Ehe fast schon symbiotische Qualitit. Zu den fami-
lidren Schwierigkeiten, die sich den kritischeren Darstellungen ihres um
drei Jahre jiingeren Bruders Kiyoto entnehmen lassen (vgl. Kano und
Horiba 1985: 20-22), gehort der zunehmende Alkoholismus des Vaters.
Uber ihn schrieb auch Takamure in einem Artikel 1930, da8 er in betrun-
kenem Zustand zu Gewalttéitigkeit neigte und auch vor der Mutter nicht
haltmachte (Takamure 1930a: 19).

Takamure verbrachte ihre Kindheit in einem Elternhaus, in dem reger
intellektueller Austausch stattfand und in dem sie nicht nur als ,,Kind der
Gottin”, sondern auch als ,,Papas Liebling” (Takamure 1965: 29) geschétzt
und gefordert wurde (vgl. Tsurumi 1985: 3). Takamures Darstellung der
Familienverhéltnisse und ihrer frithen Erfahrungen des Auserwdhltseins
und der irdischen Verbindung mit einer weiblich konnotierten Géttin
bilden den Hintergrund fiir drei Charakteristika ihres Lebens: ihre Forde-
rung und Suche nach einer neuen symbolischen Ordnung, die sich an
Frauen orientiert; der Glaube an ihre Bestimmung, mit dem sie ihren
eigenen, zumal fiir eine Frau ihrer Zeit so ungewdhnlichen Weg ging und
ein derart volumindses und innovatives Werk schuf, und schliefSlich das
daraus erwachsende Durchhaltevermtgen und die Kraft, mit der sie
ihren zunéchst widerspenstigen, manchmal gewalttitigen Mann nicht
nur zdhmte, sondern ihn zu einem Anhanger und Mitarbeiter ihrer Wis-
senschaft machte.

Takamure besuchte im Laufe ihrer Jugend verschiedene Schulen,"”
bevor sie im Alter von 20 Jahren Assistenzlehrerin an der Schule ihres
Vaters wurde. Im Grunde jedoch war sie eine Autodidaktin, die die

6 Takamure 1965: 17f. Der Kiinstlername des Vaters war Gansen, die Mutter
schrieb unter dem Namen Shizue.

71900 bis 1904 Grundschule in Tond-mura; 1904 bis 1908 Nordliche Hohere
Grundschule in Moritomi; 1908 Vorbereitungsschule fiir den Eintritt in das
Lehrerseminar der Prifekturschule in Kumamoto (Kumamoto Shihan Gakko);
1909 bis 1910 Kumamoto Shihan Gakka; 1911 bis 1912 aus Krankheitsgriinden
Selbststudium zu Hause; 1912 Quereinstieg ins vierte Jahr der Privaten Mad-
chenschule Kumamoto (Shiritsu Kumamoto Jogakkd), die sie aus finanziellen
Griinden im Marz 1913 verlief8 (siehe Takamure Itsue nenpyo in Takamure 1965:
485-491).
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Klassiker der japanischen Literatur und Geschichte'® selbstiandig rezi-
pierte. Im Alter von dreizehn Jahren las sie bereits das von dem Rechts-
gelehrten und Historiker Ariga Nagao (1860-1921) verfafite Geschichts-
werk Dai Nihon rekishi (,,Geschichte Groffjapans”) und war erstaunt iiber
die darin beschriebene Besuchsehe der Manner (tsumadoikon), die sich in
abgewandelter Form auch in ihrem Dorf erhalten habe.” Dieses Stiick
lebendige Geschichte bildete fiir Takamure den Anfang eines Weges, den
sie schliellich als Historikerin bis zu ihrem Lebensende verfolgte (vgl.
Takamure 1963: Vorwort).

Im iibrigen bezeichnet sich Takamure in der Autobiographie als ein
scheues Médchen, das einerseits bemdiht ist, sich wie ,eine von vielen”
zu geben, deren ,leidenschaftliches Temperament einer Frau aus dem
Land des Feuers sich jedoch bei zumindest zwei Vorféllen explosionsar-
tig duBerte” (Takamure 1965: 69). ,,Zu jener Zeit”, so schreibt Takamure,
Lkonnte ich auf eine Kraft in mir vertrauen, die selbst Berge bewegen
kénnte” (ebd.). Bei ihren Mitschiilerinnen an der Privaten Méadchen-
schule Kumamoto (Shiritsu Kumamoto jogakko), die sie zuletzt besucht,
ist sie, wie sie schreibt, sehr beliebt; fiir die LehrerInnen scheint die
vielbelesene Schiilerin schwierig gewesen zu sein.?’ Das angestrebte
Zertifikat als Lehrerin konnte sie nach ihren Angaben wegen eines
biirokratischen Fehlers nicht bekommen. Sie wurde nicht zur Prifung
zugelassen, weil ihr Name auf der Liste der Priifungskandidaten fehlte
(Takamure 1965: 114). Im Mirz 1913 kehrte sie in ihr Elternhaus zuriick,
nicht zuletzt um das Haushaltsbudget ihrer Familie zu entlasten, da nun
auch ihr Bruder Motoo nach Kumamoto umzog und, wie bereits sein
Bruder Kiyoto, in die Mittelschule der Prafektur eintrat. Um einen Bei-
trag zum Schulgeld ihrer Briider zu leisten, verliefS Takamure im No-
vember desselben Jahres heimlich ihre Familie und arbeitete die folgen-

8 Takamure 1965: 72. Hierzu zdhlen etwa das Kojiki (aus dem Jahr 712), Nihon
shoki (aus dem Jahr 720), Manyoshii (Mitte des 8. Jahrhunderts), Makura no soshi
(spétes 10. Jahrhundert) und Genji monogatari (frithes 11. Jahrhundert). Siehe
auch die Aufzidhlung in dem Vorwort ihres letzten Werkes Nihon kon'inshi
(,.Ehegeschichte Japans”), in dem sie darauf verweist, daf8 diese Lektiire ihrer
Jugendjahre fiir sie den ersten Zugang zu den Eheformen in Japan bedeutete
(Takamure 1963: Vorwort).

Takamure 1965: 72. Hiermit meint sie die néachtlichen Besuche der jungen
Minner im Haus ihrer Geliebten. Zu einer Heirat kam es oft erst, wenn die Frau
schwanger wurde.

Vom Kollegium erhielt sie eine miindliche Verwarnung, die Takamure wie
folgt wiedergibt: ,Du bist kein Genie, und es geht nicht an, daff du dich fiir
eines haltst. Deine Fahigkeiten rithren daher, daf du viel gelesen hast, und das
solltest du nicht tiberschétzen” (Takamure 1965: 111).
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den Monate in einer Baumwollspinnerei in Kumamoto (Takamure 1965:
114f.). Dort lernte sie die ausbeuterischen Praktiken in einer Fabrik
kennen, die von ihren Betreibern als ,moderne Einrichtung” gerithmt
wurde und in der Takamures Angaben zufolge die vorgegebene zwolf-
stiindige Arbeitszeit oft auf fiinfzehn bis sechzehn Stunden ausgedehnt
wurde. Takamure berichtet weiterhin, daf8 Frauen zu fliehen versuchten,
jedoch oftmals gesucht und zuriickgeholt wurden, da die Fabriksleitung
die Stellung der Familie beziehungsweise des Hausvorstandes iiber-
nommen hatte. Zudem seien die Frauen dort den téglichen ideologi-
schen Belehrungen ausgesetzt gewesen, welche besagten, daf3 sie ,fiir
den Staat, fiir seine Kaiserliche Majestdt” arbeiteten (Takamure 1965:
115).%' Als Takamures Vater herausfand, wo sie arbeitete, wurde sie
entlassen und kehrte nach Hause zuriick. Widhrend ihrer folgenden
dreijahrigen Tatigkeit als Assistenzlehrerin beschiftigte sie sich mit Ide-
en Rousseaus, Pestalozzis, Jean-Henri Fabres und der amerikanischen
Reformpéadagogik, die sie tief beeindruckten.”? Hier fand sie theoreti-
sche Erkldrungen fiir das, was sie bereits zu ihrer Schulzeit als ,Philoso-
phie des Ausgangspunktes” (shuppatsu no tetsugaku) bezeichnet und
beschrieben hatte, namlich die ,,monistische Uberzeugung, dafl man
sich ausschlieSlich auf die natiirliche Eigenart seiner selbst stiitzen und

2 Siehe die soziologischen Analysen der Frauenarbeit in den Baumwollfabriken
im japanischen Industrialisierungsprozef bei Lenz 1984 und Kaneko 1993. Von
den Problemen der Fabrikarbeiterinnen in der Baumwollindustrie erzahlt Ho-
soi Wakizos 1925 veroffentlichter Sozialbericht Jokd aishi (,,Die traurige Ge-
schichte der Fabrikarbeiterinnen”), in dem er nicht nur die Ausbeutungsbedin-
gungen in den Fabriken aufzeigte, sondern auch auf die Verbindung von
landlichen patriarchalen Strukturen mit den paternalistischen Ideologien in-
nerhalb der Fabrik hinwies (Hosoi 1986). Lenz (1984: 232) kritisierte, daf die
sich auf Hosoi beziehenden wissenschaftlichen Arbeiten oft auf die Wiederga-
be der Schattenseiten der Industrie bis 1920 beschrankt blieben und die Veran-
derungen und dynamischen Faktoren auBer acht lielen. Die Restriktionen in
der Frauenlohnarbeit wurden seit dem frithen 20. Jahrhundert nicht mehr nur
durch Zwang und Disziplinierung, sondern auch durch eine Verinnerlichung
des Weiblichkeitsbildes der Mittelklassen und durch erste soziale Sicherungen
gestiitzt (Lenz 1984: 219). Auch Martin Kaneko dufierte Zweifel an der Einsei-
tigkeit der ,traurigen Geschichte”, nachdem er ehemalige Textilarbeiterinnen
befragt hatte. Im Gegensatz zu den Frauen der inldndischen Mehrheit, die sich
auch gewerkschaftlich engagierten, duBerten die Frauen, welche zu inldndi-
schen Minderheiten gehorten, fast nur angenehme Erinnerungen (Kaneko
1993: 278).

2 Takamure 1965: 116. In welcher Form sie deren padagogische Schriften rezi-
pierte, wird in der Autobiographie nicht deutlich. Wahrscheinlich las sie sie
nicht im Original, da sie sich {iber westliche Fremdsprachenkenntnisse aus-
schweigt.
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dies zum stidndigen ,Ausgangspunkt’ [des Handelns] machen sollte”
(Takamure 1965: 112). Aus diesem Verstindnis einer Philosophie, die das
handelnde Subjekt absolut setzt (ebd.), lafit sich nachvollziehen, daf$
Takamure die Arbeit als Assistenzlehrerin innerhalb des stark reglemen-
tierten und auf Moralerziehung ausgerichteten schulischen Rahmens?
nicht ausfiillte.

Im August 1917 lernte sie ihren spateren Ehemann und Mitarbeiter
Hashimoto Kenzod (1897-1976) auf einer Sommerkonferenz fir Lehre-
rInnen in Matsubase kennen und schrieb ihm in der Folge leidenschaft-
liche Briefe, in denen sie ihm ewige Liebe schwor. Der um drei Jahre
jungere Hashimoto war zwar von der inneren Stiarke Takamures beein-
druckt, mit ihren Vorstellungen von der romantischen Liebe konnte er
jedoch wenig anfangen. Vielmehr war er Takamures Beschreibung zu-
folge vom Nihilismus russischer Schriftsteller begeistert und vertrat
die Auffassung, dafl es keine Liebe, sondern nur fleischliche Lust
gebe.” Da Takamures Gefiihle nicht entsprechend erwidert wurden,
entschlofs sie sich zu einer flinfmonatigen Pilgerfahrt nach Shikoku, die
sie zum Teil durch Reisebeschreibungen finanzierte, welche in 104
Fortsetzungen in der Kyiishii Nichi nichi shinbun (,,Kytshier Tageszei-
tung”) erschienen (Tennant 2001, Reader 2001). Nach dieser Reise ver-
tiefte sich die Beziehung zwischen Takamure und Hashimoto, so dafs
dieser 1919 in eine Verlobung einwilligte. Takamure zog zu ihm, hielt
es jedoch nur drei Monate aus und kehrte wieder zu ihrer Familie
zuriick. Ab jenem Jahr verdiente sie Geld durch ihre Gedichtbeitrdge in
verschiedenen Zeitungen, die sehr gute Kritiken erhielten (Takamure
1965: 487). Aulerdem las sie sehr viel, u.a. westliche Literatur und
Dichtung, griechische Mythologie und Dramen.”

B Siehe die Beschreibung des Unterrichtes Mitte der Taishd-Zeit in den Erinne-
rungen einer Bauerin: ,In der Grundschule lernte ich Lesen, Rechnen und
Ethik. Wir wurden unterrichtet in Loyalitdt, Gehorsam gegentiber den Eltern,
Respekt fiir Altere und in den ,fiinf Beziehungen’. Auf unseren Zeugnissen
war Ethik der erste Punkt” (zit. nach Bernstein 1992: 138).

# Takamure 1965: 128, vgl. Nakayama 1989: 104-105. Da Hashimoto die Autobio-
graphie nicht nur herausgab, sondern mit Takamures Einverstindnis auch
vollendete, ist davon auszugehen, dafl er wahrscheinlich mit ihren Auferun-
gen Uber ihn einverstanden war.

%5 Takamure 1965: 172. Takamure nennt hier namentlich Heine, Goethe, Nietz-
sche, Byron, Wagner und Yeats, jedoch nicht die Titel der Werke.
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2.2 Die TOKYOER JAHRE

Im Alter von 26 Jahren entschlof sich Takamure nach Tokyo zu gehen,
um dort als Dichterin am kulturellen Leben teilzunehmen. Thre Mutter
unterstiitzte ihr Vorhaben, und auch Hashimoto gab einen finanziellen
Beitrag zur Bestreitung der Reisekosten.” Bereits am Tag nach ihrer An-
kunft bewarb sie sich im Biiro der ,Tokyoer Frauenvereinigung fiir Sit-
tenreform” (Tokyd Fujin Kyofiikai)” — erfolglos — um eine Stelle. Statt
dessen fand sie sofort einen Verleger fiir ihre Gedichtsammlung Hordsha
no shi (,,Gedichte einer Vagabundin”) und beendete noch im selben Jahr
ihre Gedichtsammlung Jitsugetsu no ue ni (,Uber Sonne und Mond*)
(Takamure 1921). Diese wurde durch die Vermittlung des Literaturkriti-
kers Ikuta Choko (1882-1936),% der bereits die erste von Frauen gemachte
Zeitschrift Japans, die Seité (,,Blaustrumpf”), mitinitiiert hatte und Ta-
kamures Mentor wurde, 1921 veréffentlicht. Ikuta sah in Takamures poe-

% Takamure 1965: 179. Hashimoto steuerte 100 Yen bei. Die Haltung der Eltern zu
Takamures Entschluff wird in der Autobiographie nicht weiter ausgefiihrt. Die
Abschiedsworte der Mutter, die Tochter solle es in der Welt zu etwas bringen
(shusse), interpretiert Takamure selbst weniger als personliche, denn als allge-
meine gesellschaftliche Erwartung, die an jemand gerichtet wird, die oder der
die Heimat verlaBt, um nach Tokyo zu gehen (ebd.). Diese Begebenheit taucht
auch in Takamures 1940 erschienener und im SchlufSteil mit autobiographi-
schen Beschreibungen versehener Schrift Josei nisen roppyakunen shi
(,,2600jéhrige Geschichte der Frau”) auf (Takamure 1940a: 201f.).

Die Vereinigung, kurz Kyofakai oder Fujin Kyofikai genannt, wurde 1886 von
der wie Takamure aus Kyashii stammenden Yajima Kajiko (1832-1925) nach
dem Vorbild der amerikanischen Woman’s Christian Temperance Union ge-
griindet. Im Unterschied zu der amerikanischen Vereinigung, die den Alkoho-
lismus der Manner bekdmpfte, machten die japanischen Frauen die Abschaf-
fung der sexuellen Gewalt innerhalb und auflerhalb der Familie zu ihrem
Hauptanliegen. Bereits 1887 richteten sie Petitionen an die genrd (politisch
einflufireiche , Altere Staatsminner”) und protestierten gegen das System der
karayuki-san, der von Kytsh aus in die Bordelle Ostasiens geschickten Mad-
chen und Frauen, gegen die lizensierte Prostitution und gegen das Konkubi-
nat. Allerdings stellten sie unter dem Einflu8 Yajimas das Leid der Frauen als
nationale Schande in den Mittelpunkt der Argumentation ohne die sexuelle
Ausbeutung auch als Mittel der Verwirklichung nationalstaatlicher Interessen
zu erkennen (vgl. Suzuki 1992: 21, Sievers 1983: 87-113).

Wirklicher Name war Tkuta Koji. Er war Ubersetzer mehrerer klassischer euro-
pdischer Werke, u.a. Nietzsches Also sprach Zarathustra. Dariiber hinaus war er
ein aktiver und sehr einfluflreicher Literatur- und Sozialkritiker, der zeitweise
auch die Frauenbewegung unterstiitzte. Takamure hatte ihm ihren Aufsatz
Minshi tetsugaku” {,, Volksphilosophie”) geschickt. Siehe Nishikawas Analy-
se dieser Schrift als ein frithes Dokument der Geistesstromung, welche die
,Uberwindung der Moderne” propagierte (Nishikawa 1990a: 82f.).
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tischem Werk eine klassische epische Gedichtform wiederbelebt, die sich
an die Tradition des Heike monogatari “oder des Kojiki*® anlehne (Shibata
1967: 35). Zu einer Zeit, als sich die fiihrenden Schriftsteller dem Natura-
lismus (Toson), der Edo-zeitlichen Kultur (Kaffi) oder dem literarischen
Humanismus (Arishima) zuwendeten (Kato 1990: 517-605), vollzog Ta-
kamure in der Stilistik ihrer Werke den Riickgriff auf die klassische
japanische Literatur der Nara, Heian- und Kamakura-Zeit (siehe Zeittafel
im Anhang).

Hashimoto hatte Takamures Plan, nach Tokyd zu gehen, finanziell
unterstiitzt. Nach seinem Besuch bei ihr in Toky0, einer gemeinsamen
Riickkehr nach Kytish@i und einer abermaligen und endgiiltigen gemein-
samen Reise nach Tokyd, brachte Takamure dort einen Jungen zur Welt,
der jedoch tot geboren wurde. Dies war fiir sie eine schockierende Erfah-
rung, von der sie schrieb, dafé sie ihr die Augen fiir die Probleme und die
Isolation der Miitter gedffnet habe (Takamure 1965: 196). Das existentielle
Ereignis der Geburt geschehe nicht mehr unter der Anteilnahme und mit
der Unterstiitzung einer Gemeinschaft, sondern sei zu einem privaten
Ereignis jedes einzelnen Haushalts geworden und seinen jeweiligen fi-
nanziellen und materiellen Bedingungen unterworfen (ebd.). Sie fiihrte
die Totgeburt auch auf ihre und Hashimotos Unwissenheit und Fehler
zurtick. Die Hebamme kam zu spat und Hashimoto presste Takamures
Bauch zur Linderung der Geburtsschmerzen sehr stark (Hashimoto und
Horiba 1981: 392, Tsurumi 1985: 6). Die Totgeburt wurde fiir Takamure
zum Sinnbild der Vereinzelung in der sich modernisierenden Gesell-

»  Erzahlung vom Haus der Taira”, NKBZS 29-30. Historische Erzihlung von
der Machtentfaltung des Taira no Kiyomori (1118-1181) und dem Untergang
seines Hauses (im Jahr 1185) im Kampf gegen die Minamoto. In die poetische
Erzdhlprosa tiber das Schicksal der Taira sind buddhistische Ideen des Amida-
Buddhismus aufgenommen. Die genaue Entstehungszeit des Werkes ist unbe-
kannt. Aufgrund stilistischer Textvariationen geht man von einer ganzen Reihe
von Verfassern aus (vgl. Goch 1992: 126f., die jiingste Ubersetzung ins Engli-
sche wurde von Helen Craig McCullough vorgelegt: The Tale of the Heike,
Stanford: Stanford University Press, 1988).

Japans élteste Chronik und Mythensammlung, die auf der Grundlage der
miindlichen Uberlieferung durch Hieda no Are von O no Yasumard (um 700)
kompiliert sein soll und 712 vollendet wurde. Das Kojiki berichtet {iber das
mythische Zeitalter der Gotter bis zur Regierungszeit der Kaiserin Suiko
(593-628). Im Gegensatz zu dem nur 8 Jahre spiiter fertiggestellten annalisti-
schen Nihon shoki, auch Nihongi genannt, legt das Kojiki groeres Gewicht auf
Mythen und Legenden und es gibt keine unterschiedlichen Versionen des
Textes. Beide handeln jedoch von dem gleichen Thema, wurden zu etwa der
gleichen Zeit kompiliert und ergénzen oder wiederholen sich gegenseitig
(vgl. Kojiki 1985: 15f., NKBT 1, NKBZS 1).
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schaft und, wie sie schreibt, zum Anlaf, sich gesellschaftskritisch mit der
Frage und Bedeutung von Mutterschaft auseinanderzusetzen:™'

Dieses Ereignis hat mir die Augen fiir das geoffnet, was meine Idee
von Miitterlichkeit (bosei-shugi) werden sollte. Diese Miitterlichkeits-
idee entwickelte sich in meiner 1926 veréffentlichten Schrift , Gene-
sis der Liebe” (Ren’ai sdsei) zu einer Verkiindigung der ,neuen Weib-
lichkeitsidee” (shin josei-shugt), auch wenn das nur purer Idealismus
war. (...) und schliefflich begann ich die Forschungen zur Geschichte
der Frau, um den geschichtlichen Beweis fiir die Notwendigkeit
einer Gesellschaft zu erbringen, die Mutter und Kind schiitzt. (Ta-
kamure 1965: 196)

Takamure schrieb in der Folge das gesellschaftskritische und von Krisen-
stimmung durchzogene Langgedicht , Tokyd im Fieber” (, Toky6 wa ne-
tsubyo ni kakatte iru”, Takamure 1925a), in dem in 25 Strophen aufier der
Dichterin auch Politiker, Literatlnnen, KritikerInnen und unbenannte
Frauen iiber die Situation in dieser Stadt zu Beginn der 1920er Jahre
erzdhlen.* Der grofle Erfolg dieses Gedichtes war zum Teil auf die krisen-
haften Zustande infolge des grofien Erdbebens von 1923 zuriickzufiihren,
in dessen Verlauf AnarchistInnen und andere linksgerichtete Aktivistin-
nen festgenommen und einige davon ermordet wurden,® sowie schiit-
zungsweise 6000 Koreanerlnnen* nach der Brunnenvergifterliige ver-
folgt und gelyncht wurden. Im Vorwort des Langgedichtes und in der
Autobiographie duflerte Takamure ausdriicklich ihre antimilitaristische

3 Inwieweit die Erklirungen in der Riickschau entstanden und Selbststilisierun-
gen beinhalten, 148t sich nicht kldren. Sicherlich war die Totgeburt ein trauma-
tisches Ereignis fiir Takamure, die danach kein Kind mehr zur Welt brachte.
Dariiber, ob das Ehepaar keine Kinder mehr wollte oder keine mehr bekom-
men konnte, schweigt sich Takamure in der Autobiographie aus.
Die Krisenstimmung ist fiir Takamure Ausdruck der Vorahnung eines Zweiten
Weltkrieges, der, wie sie im Vorwort schreibt, nach wissenschaftlichen Metho-
den gefiihrt, die Stadte im Chaos versinken lassen wiirde (Takamure 1925a:
202, siehe auch die Autobiographie Takamure 1965: 200).
Zu den bekanntesten Opfern gehoren die von Polizeibeamten ermordete anar-
chistische Feministin [t6 Noe und der damalige Kopf der anarchistischen
Bewegung, Osugi Sakae. Relativ unbeachtet blieb die Verhaftung der Anarchi-
stin Kaneko Fumiko und ihres koreanischen Mitstreiters Pak Yeol, die wegen
Hochverrats angeklagt und verurteilt wurden. Lediglich Takamure erwéhnt
Kaneko, die sich 1926 im Gefangnis das Leben nahm, in ihrem 1936 erschienen
Frauennamenlexikon (Takamure 1936, siehe auch Hane 1988: 75-124).
3 pak 1979: 102. Die Zahl wird kontrovers diskutiert, siche dazu Weiner 1989:
102. Offizielle Angaben belaufen sich auf 231 Tote, Weiner schitzt die zwanzig-
fache Zahl.
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Haltung und ihre Solidaritdt mit der koreanischen Unabhéngigkeitsbe-
wegung.”

Im Frithjahr des folgenden Jahres 1924 zogen Takamure und
Hashimoto zum ersten Mal allein in ein Haus in einem Vorort Tokyos, um
dort einen eigenstandigen Haushalt zu griinden. Takamure schreibt:

Auch wenn die Verhaltnisse drmlich waren, dies war unser beider
Konigreich. Ich freute mich unséglich dartiber, denn fiir mich bedeu-
tete dies den ersten Schritt auf dem Weg der Verwirklichung meiner
Idealvorstellung einer partnerschaftlichen Verbindung und einer
konstruktiven Entwicklung auf der Grundlage gegenseitiger Liebe
und Achtung. (Takamure 1965: 208)

Von solchen Hoffnungen war der Beginn ihres ,normalen’ Ehelebens
begleitet, dessen Normalitit diese Hoffnungen bald bitter enttduschte.
Hashimoto wurde Angestellter bei dem Verlag Heibonsha mit dem diirf-
tigen Einkommen von acht Yen im Monat und Takamure zu einer Haus-
frau, welche die Géste und Arbeitskollegen ihres Mannes bewirtete und
keinen eigenen Raum fiir ihre schriftstellerische Arbeit hatte. Sie ertrug
dies knapp anderthalb Jahre und bemdtihte sich verzweifelt, sich der fiir
sie vorgesehenen Rolle als mustergiiltige Hausfrau und Ehefrau anzupas-
sen. In ihren Tagebucheintrdgen zu jener Zeit beschreibt sie sich u.a. als
eine , Frau, die den Sinn und Wert ihres Lebens aus den Augen verloren
hat” (TIZS 9: 217).%° Im September 1925 wiihlte sie den drastischen Aus-
weg, das Haus zu verlassen, ohne Hashimoto zu sagen, wohin sie gehe,
und mit einem Kollegen Hashimotos nach Shikoku zu reisen. Fiir eine
Frau, die sich als Dichterin bereits einen Namen gemacht hatte, blieb
dieses Vorgehen keine Privatangelegenheit, sondern wurde von der Pres-
se als Skandalgeschichte vermarktet.”” Als Shimonaka Yasaburd (1877-

% Takamure 1965: 204, 1925a: 202-203, vgl. auch Ryang 1998. Nach der Annexion
Koreas durch Japan im Jahre 1910 war die Zahl der in Japan lebenden und
arbeitenden KoreanerInnen stark angestiegen. Der billige Arbeitskréfteimport
zu Beginn der 1920er Jahre und die zu jener Zeit einsetzende Rezession des
wirtschaftlichen Booms infolge des Ersten Weltkrieges bilden die sozialokono-
mischen Hintergriinde fir die gewalttatigen Ausschreitungen in der Bevélke-
rung wihrend des groflen Erdbebens (vgl. Ozawa 1978).

Takamure vergleicht in der Autobiographie ihre Situation auch mit der von Ha-
yashi Fumiko und Hirabayashi Taiko, Schriftstellerinnen, die sich im Zusammen-
leben mit ithren Méannern nicht verwirklichen konnten, da ihnen in diesen Bezie-
hungen weder der Raum noch die Energie dafiir blieb (Takamure 1965: 209).
Vgl. Tsurumi 1985: 6. Berichtet wurde in der Tokyo Asahi shinbun, Osaka Asahi
shinbun und Osaka Mainichi shinbun vom 22. bis 26. Oktober 1925 (Nishikawa
1990a: 98).
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1961), der Chef bei Heibonsha,*® zu Takamures Verteidigung ihren Ab-
schiedsbrief in Fujin kéron (,Rundschau der Frau”) veréffentlichte, wurde
sie in eben dieser Frauenzeitschrift von LeserInnen dafiir angegriffen,
dafS sie Haus und Ehemann einfach so verlie. Hashimoto hingegen
stellte sich auf die Seite seiner Frau und bedauerte seine bis dahin grobe,
gewalttdtige und auf ihre Bediirfnisse keine Riicksicht nehmende Hal-
tung. Takamure schreibt in der Autobiographie:

Anstatt wie sonst in meiner scheuen, unentschlossenen Art verlang-
te ich nach meiner Riickkehr nun von Kenzg in entschiedener Weise,
dafs er die Wiirde unserer ehelichen Beziehung anerkenne. Deutlich
dufserte ich meinen Wunsch, innerhalb einer gleichberechtigten und
partnerschaftlichen Verbindung mit ihm danach zu streben, fiir die
Gesellschaft von Nutzen zu sein. Und dieses Mal versprach Kenzo
feierlich, meiner Bitte zu entsprechen. (Takamure 1965: 213-14)

Als eine Art Rechtfertigung vor der Welt schrieb Takamure das Gedicht
,,Das Haus zu verlassen” (Iede no shi, Takamure 1925b), in dem sie forder-
te, die Gefiihle von Frauen als Wirklichkeit ernst zu nehmen und sie nicht
als Hirngespinste abzutun. Wenn die Frauen, wie sie es getan hatte, ihre
eigene Wirklichkeit, ihre Gefiihle ernst ndhmen, wiirden sie die innere
Notwendigkeit erkennen, ,das Haus zu verlassen’. Sie formulierte und
behauptete in diesem Gedicht die Analogie der Beziehungen zwischen
den Verhiltnissen von Ehefrau und Ehemann, Kapital und Arbeit, Privat-
eigentum und Besitzlosigkeit, Kleinbauern bzw. -bduerinnen und Pacht-
herren (Takamure 1925b: 310). Die theoretische Durchdringung des Ge-
schlechterverhiltnisses als eine politische und soziale Beziehung driickte
sie hierin noch poetisch aus. Wenig spéter begann sie mit Ren'ai sdsei
(.,Genesis der Liebe”, 1926) ihre erste systematische Abhandlung {iber die
Frauenbewegungen der Welt zu schreiben, in der sie diese geographisch
differenzierte und geschichtlich einordnete sowie philosophische Theori-

* Die freundschaftliche Beziehung zwischen Shimonaka und Takamure zeichne-
te sich durch eine starke gegenseitige intellektuelle Beeinflussung und eine
auch daraus resultierende grofle Ahnlichkeit ihrer geistigen Entwicklung aus.
Auch Shimonaka stammte aus der Provinz, war Autodidakt und Lehrer. 1914
griindete er in Tokyd den Verlag Heibonsha und 1919 die erste LehrerInnenge-
werkschaft Japans (Keimeikai). Mit Ishikawa Sanshird griindete er 1925 die
Nomin Jichikai (,Autonome Vereinigung der Bauerinnen und Bauern”) und
wurde 1931 Mitbegriinder und Vorsitzender der Nihon Sonjiha Domei (,, Union
der autonomen Dorfer Japans”), die den rechtsgerichteten und antikapitalisti-
schen nohon-shugi (wortl. ,Idee vom Land als Grundlage”) vertrat. Im Krieg
vertrat er [deen des Pan-Asianismus und engagierte sich in der Nachkriegszeit
in der Pazifistischen Bewegung (sieche Abe 1987).
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en zum Thema Geschlecht einer feministischen Kritik unterzog (Takamu-
re 1926, sieche Germer 1996a, 1996b).

In dieser Zeit begann ihr Briefkontakt mit der ehemaligen Herausge-
berin der Seitd, Hiratsuka Raichd (1886-1971), die an Takamure schrieb,
daf deren Gedichte ,wie die Gestalt und die Stimme einer Geliebten sind,
die meine Gedanken tagelang nicht mehr loslassen” (Hiratsuka 1983:
221). Mit Takamure habe sie endlich die Schwester (shimai) gefunden,
nach der es sie so oft verlangte (Hiratsuka 1983: 222). Takamure erwiderte
das Gefiihl der Seelenverwandtschaft und schrieb, daf3 sie sich als
Raichds geistige Tochter verstehe (TIZS 9: 233). Hashimoto hatte seine
Stelle bei Heibonsha aufgegeben und redigierte Takamures Schriften, die
als freie Mitarbeiterin bei verschiedenen Zeitschriften den Unterhalt fiir
beide verdiente. Zu ihrer politischen Uberzeugung schreibt sie in der
Autobiographie:

Damals tendierte ich also zum Anarchismus und von jenem poli-
tischen Standpunkt aus filihrte ich den Kampf gegen die Schicht
der Miéchtigen und gegen diejenigen, die am Erhalt der bestehen-
den Verhéltnisse interessiert waren. Dabei ging es mir nicht ums
blofie Geldverdienen, vielmehr driickte sich in jenen Schriften wie
bereits in meinem Gedicht ,Tokyd im Fieber” das leidenschaftli-
che Aufbegehren meines sozialen Gewissens aus. (Takamure 1965:
228)

In den Jahren 1928 bis 1930 fiihrte sie in Form von Zeitschriftenartikeln
verschiedene Diskussionen mit marxistischen Feministinnen: zundchst
die hauptsdchlich mit Yamakawa Kikue (1890-1980) in Fujin koron
(,Rundschau der Frau”) gefiihrte Debatte um die Liebe (ren’ai ronsg,
1928), in der es um die theoretische Erkenntnis ging, daf8 Liebe, Sexualitét
und Asthetik politische Kategorien sind.*¥ Die folgende anarchistisch-
bolschewistische Debatte (ana-boru ronsé, 1929) mit den marxistisch orien-
tierten Frauen um die Zeitschrift Nyonin geijutsu (, Frauen-Kunst”) be-
gann als Literaturdiskussion {iber die Bewertung von Literatur anhand
politischer Kriterien und entwickelte sich zu einer Auseinandersetzung

% Yamakawa kritisierte das in den 1920er Jahren vieldiskutierte Thema Liebe als
den begrifflichen Deckmantel dafiir, da sich Frauen nun individuell und zu
vorteilhafteren Bedingungen als in familidr arrangierten Heiraten selbst ver-
kaufen konnen. Echte weibliche Emanzipation sei jedoch nur durch wirtschaft-
liche Eigenstandigkeit zu erringen. Takamure hingegen erkannte in der Liebe
auch eine kulturelle Dimension, die fiir eine echte politische Emanzipation der
Frauen unabdingbar sei. Sie kritisierte Yamakawas marxistischen Ansatz als
unzureichend (Takamure 1928). Zur gesamten Debatte siehe Germer 1998,
Tsurumi 1998.
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iiber Anarchismus und Bolschewismus.* Ergebnis letzterer Debatte war
Takamures Riickzug von dieser Zeitschrift und die Griindung der anar-
chistischen Musan Fujin Geijutsu Renmei (,, Kunstvereinigung proletari-
scher Frauen”), sowie die Herausgabe der in einer Auflage von 5000
Exemplaren erscheinenden anarchistisch-feministischen Zeitschrift Fujin
sensen (,Frauenfront”) als dem Organ dieser Vereinigung im Jahre 1930
(Nishikawa 1975, Germer 2000).

In ihrer Autobiographie betont Takamure zwar, daf$ ihr Wunsch schon
seit Jahren der war, sich der Erforschung der japanischen Frauenge-
schichte der Frithzeit zu widmen, um ihrer feministischen Gesellschafts-
kritik eine historiographische Grundlage zu geben; so hatten es Hashimo-
to und sie schliefSlich auf Neujahrsgrufikarten zum Jahre 1930 angekiin-
digt, als von dem anarchistisch orientierten Verlag Kaihosha die Zusage
zur Herausgabe von Fujin sensen kam. Takamure zeichnete fiir die nach-
sten anderthalb Jahre als Hauptverantwortliche und unter mehreren
Pseudonymen als Hauptbeitragende dieser Zeitschrift. Sie konzipierte
Fujin sensen als eine um das gesellschaftliche Bewufitsein erweiterte zwei-
te Seité und stellte sie ausdriicklich in die Tradition des Teils der japani-
schen Frauenbewegung, der die weibliche Selbstfindung und Entfaltung
zum Ziel erklart hatte.*! Die drei Slogans der Zeitschrift, deren Verfasse-
rin nicht benannt wird, lauteten:

1. Wir werden den Autoritarismus abschaffen und erwarten eine
Gesellschaft der Selbstverwaltung. Unser Motto: Nieder mit dem
Autoritarismus!

2. Unsere grundlegende Strategie besteht darin, die alltagliche Rea-
litit mannlicher Autokratie offenzulegen und auszumerzen und

¥ Marxistische Auffassungen vertraten Kamichika Ichiko, Nakayama Yukiko, Na-
kamoto Tokiko, Mitsuda Tokiko und der Ehemann der Herausgeberin Hasega-
wa Shigure, welcher der Anarchistin J& Natsuko zufolge pragenden Einflug auf
die politische Ausrichtung dieser von Frauen herausgegebenen Zeitschrift hatte
(Jo 1972: 333, vgl. zur gesamten Debatte Akiyama 1973a: 122-154). Es hatte
davor schon einen ana-boru ronso der Manner gegeben, der nach der Russischen
Revolution von 1917 einsetzte und zu Beginn der 1920er Jahre unter den Linken
heftig gefiithrt wurde. Die Auseinandersetzungen zwischen den ehemals theo-
retisch dominierenden Anarcho-Syndikalisten und den Marxisten (Bolschewi-
sten) fiihrten zu einer zunehmenden Vorherrschaft marxistischer Positionen
und wurde abgeschlossen durch die Ermordung des fithrenden anarchistischen
Theoretikers Osugi Sakae und seiner Frau, der anarchistischen Feministin Ito
Noe, durch die Polizei nach dem Erdbeben von 1923 (Totten 1966, zur politi-
schen linken Literatur in diesem Zeitraum siehe Schamoni 1973).

Takamure 1930b: 8, vgl. Germer 2000, zur Seito siehe Neuss 1971, Horiba 1988,
Mae 1997.
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dadurch bei allen Frauen ein Bewuftsein zu schaffen. Unser Mot-
to: Nieder mit den Ménnern!

3. Wir sind uns unserer Pflicht bewuft, neue Ideen und Losungen
vom Standpunkt der Frauen aus anzubieten, um eine neue Kultur
und Gesellschaft zu schaffen. Unser Motto: Wiedergeburt des
Weiblichen!

Trotz dieser radikalfeministischen Rhetorik arbeitete die Musan Fujin
Geijutsu Renmei auch mit anderen méannlich dominierten anarchistisch-
biuerlichen Vereinigungen* zusammen und fiihrte gemeinsame Fortbil-
dungs-oder Vortragsveranstaltungen durch. Das Ende der Fujin sensen
nach der sechzehnten Ausgabe im Juni 1931 hatte mehrere Ursachen.
Eine Liebesaffdre zwischen Takamure und Nobeshima Eiichi (1902-1969),
welcher als Chefredakteur der anarchistischen Zeitschrift Kaiho sensen
(,,Befreiungsfront”),** an der auch Takamure mitarbeitete, fungierte, und
der gleichzeitig der Ehemann von Matsumoto Masae,* einer Freundin
und aktiven Mitarbeiterin bei Fujin sensen, war, belastete das Verhéltnis
zwischen allen Beteiligten.*> Hashimoto entzog Takamure die Unterstiit-

% So etwa die Nomin Jichikai (,, Autonome Vereinigung der Bauern und Biuerin-
nen”) oder die Zenkoku Nomin Geijutsu Renmei (,,Nationale Kunstvereini-
gung der Bauern und Bauerinnen”). Mit letzterer wurde eine 6ffentliche Vor-
tragsveranstaltung am 28. Mai 1931 organisiert, bei der Takamure eine Rede
iiber ,Die Arbeit der Frauenfront” hielt. Diese wurde von der anwesenden
Polizei unterbrochen, und Takamure erhielt Redeverbot (Takamure 1965: 236,
Kano und Horiba 1985: 163).

¥ Ebenso wie Fujin sensen im Verlag Kaihdsha (von Okt. 1930 bis Feb. 1931)
herausgegeben, bestanden enge personelle und inhaltliche Verbindungen zwi-
schen beiden Zeitschriften. In den Griindungsverlautbarungen von Kaihd sensen
verfafite Takamure den anarchistischen Standpunkt der Frauen. Nobeshima
vertffentlichte unter dem Namen seiner Frau Matsumoto auch in Fujin sensen,
die eigentlich als eine ausschliefllich von Frauen herausgegebene Zeitschrift
konzipiert war. Kaihd sensen erschien 1990 als Faksimile im Verlag Ryokuin
Shoba, Toky®d, versehen mit einem Kommentar von Nishikawa (1990b).

# Geb. 1901. Als Sekretirin arbeitete sie zwischen 1922 und 1940 in einer deut-
schen Handelsfirma und unterstiitzte Fujin sensen nicht nur finanziell, sondern
auch durch ihre Beitrdge von hohem theoretischem Niveau zu Fragen der
Wirtschaft und zum Verhiltnis von Produktion und Reproduktion (Nishikawa
1991).

* Vgl. Matsumotos Schilderungen der Affire in Setouchi 1975: 410-412, Nishika-
wa 1991: 137. Das Ende der Zeitschriften hangt fiir Nishikawa wesentlich mit
den Beziehungskrisen der Beteiligten zusammen: Wegen der Affare verlaft
Matsumoto ihren Ehemann. Es kommt zu einer Aussprache zu viert (Takamu-
re, Hashimoto, Matsumoto, Nobeshima) und Takamure entschlieit sich, mit
Hashimoto zusammenzubleiben.
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zung bei der Herausgabe, und sporadische Kontrollen der Geheimpolizei
(tokkd) und der Militarpolizei (kenpei) sowie finanzielle Schwierigkeiten
bedeuteten das, wie Takamure schrieb, ,natiirliche Ende” der Zeitschrift
(Takamure 1965: 237). In Absetzung von ihrer anschliefenden wissen-
schaftlichen Phase bezeichnet Takamure ihre aktivistische Periode im
nachhinein als , fruchtlose Zeit” (fumaé no jidai) (Takamure 1965: 238).

2.3 Das Haus M WALD, 1931-1945

Bereits einen Monat nach Aufgabe der Zeitschrift zogen Takamure und
Hashimoto in ein neu errichtetes Haus in einem Waéldchen in Setagaya,
am Stadtrand Tokyos. Das Ziel war beiden klar: Takamure richtete in dem
hellen Raum im ersten Obergeschof3 ihr Forschungszimmer ein und sollte
sich von nun an mit der Stellung der Frauen in der japanischen Friihge-
schichte befassen. Sie plante ein dreiteiliges Werk, das sie innerhalb von
zehn Jahren fertigstellen wollte: eine ,, Abhandlung tiber die Frau” (Fujin-
ron), eine ,,Abhandlung iber die Liebe” (Ren airon) und eine ,Japanische
Frauengeschichte” (Nihon joseishi) (vgl. Takamure 1965: 245). Tatsachlich
verbrachte sie die nichsten 33 Jahre in diesem ,,Haus im Wald” (mori no
ie), wie sie ihre Eremitage nannte, wo sie nach eigenen Angaben im
Durchschnitt taglich zehn Stunden ihre Forschung betrieb und von weni-
gen Ausnahmen abgesehen weder selbst das Haus verlie8 noch Besuche-
rInnen empfing. Hashimoto arbeitete zwischen 1931 und 1935 wieder bei
Heibonsha, und er trug das Material, das Takamure fiir ihre Forschungen
benotigte, aus Bibliotheken und Buchldden zusammen. Nach 1935 {iber-
nahm er ganz die Rolle des Hausmanns,* des Sekretirs und des wissen-
schaftlichen Mitarbeiters.

% Selbstverstindlich gab es den Begriff des Hausmanns und das dazugehérige
Rollenmodell in der damaligen Zeit nicht. Hashimoto ging es sicherlich nicht
um ein neues Geschlechtsrollenmodell. Er bezeichnete Takamure spéaterhin
als kami (,Gottin”) (Takamure 1965: 477), was auf seine Verehrung ihrer Arbeit
schliefsen 1aft, die er auf jede erdenkliche Weise férderte. In der neuen japani-
schen Frauenbewegung ist er als das Beispiel eines neuen Mannes gesehen
worden (vgl. Lenz 1978). Die Beziehung zwischen Takamure und Hashimoto
wird vielfach idealisiert. Die Rolle des umsorgenden Hausmannes wird je-
doch von Hamada Itoe in Frage gestellt, eine der wenigen Personen, die das
Paar in ihrem Haus besucht hat. Sie berichtet {iber den kontrollierenden
Umgang Hashimotos mit Takamure. Zur Haushaltsfithrung Hashimotos
merkt sie an, daf} es nur verrostete Messer in der Kiiche gab und das Paar sich
offensichtlich hauptsichlich von Fertiggerichten erndhrte (Gesprach im Au-
gust 1997).
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1936 erschien Takamures erstes umfangreiches und zu einem grofien Teil
auch auf Recherchen Hashimotos basierendes Werk, das erste und bis in
die jlingste Zeit" einzige ,GroSjapanische Frauennamenlexikon” (Dai
Nihon josei jinmei jisho), das 1852 Eintrdge von Frauennamen von der
Friihgeschichte bis zur Gegenwart enthélt und in dem auch mythologi-
sche Figuren wie die Sonnengottin Amaterasu 6mikami als geschichtliche
Personen aufgefiihrt sind. Das Lexikon bildete gleichzeitig die Material-
sammlung fiir Takamures eigentliche Forschungsarbeit, die sie 1938 als
Band 1 der ,Groffjapanischen Frauengeschichte” unter dem Titel ,For-
schungen zur Matrilinearitit”*® (Bokeisei no kenkyi)*® herausgab (Takamu-
re 1938a). Im Januar 1936 hatte sich auf Initiative von Hiratsuka Raichd
und Takenaka Shige (1875-1968)* anlaglich der Herausgabe des Frauen-
namenlexikons eine , Vereinigung zur Unterstiitzung der Forschungsar-
beit von Takamure Itsue” (Takamure Itsue Chosaku Koenkai) gegriindet,
die aus zahlreichen namhaften AutorInnen, unter anderen auch einstigen
politischen Gegnerinnen wie Yamakawa Kikue und Kamichika Ichiko

¥ Seit 1993 gibt es nun ein weiteres japanisches Frauennamenlexikon mit 7000
Eintragungen, herausgegeben von Haga Noboru ef al.

# Trotz einiger Bedenken habe ich mich fiir die Ubersetzung des Begriffes bokeisei
mit ,Matrilinearitit” statt , Mutterlinie” oder , Mutterrecht” entschieden. Ob-
gleich Takamure keine Definition des Begriffes gibt und er in ihrem Gebrauch
sicherlich nicht auf seine heutige ethnologische und genealogische Bedeutung
beschridnkt ist, sondern ein umfassenderes kulturelles, an Frauen und Ahnin-
nen bzw. Ahnen orientiertes System bezeichnet, scheint er mir addquater als
etwa Bachofens wahlweise gebrauchte Begriffe ,Mutterrecht”, ,Muttertum”
oder ,Gynaikokratie” (Bachofen [1861] 1993). Takamure stiitzte ihre Thesen
auf empirische Untersuchungen historischen Quellenmatrials und setzte sich
mit den Ergebnissen von Morgans Untersuchungen auseinander, so daf8 der
auch in Morgans Ancient Society (1877) bereits benutzte Begriff matrilineal als
geeignet erscheint.

Im Vorwort des in die Gesamtausgabe aufgenommenen Textes schreibt Ta-

kamure: ,Als ich die Forschungen zur Matrilinearitdt durchfiihrte, war dies

eine Zeit, in der man zdgerte, auch nur das Wort Matrilinearitit auszuspre-

chen” (Takamure 1938a: 1).

%0 Takenaka war die erste Frau, die von 1911 bis 1930 bei der Zeitung Asahi
shinbun als Journalistin arbeitete. Sie war aktiv in den Frauenvereinigungen
Tokyd Fujin Kyofiikai, in der von Hiratsuka, Oku Mumeo und Ichikawa Fusae
1919 gegriindeten , Vereinigung neuer Frauen” (Shin Fujin Kyokai) und in dem
1924 gegriindeten und von Kubushiro Ochimi und Ichikawa geleiteten ,Bund
zur Erlangung des Frauenwahlrechtes” (Fujin Sanseiken Kakutoku Kisei Do-
meikai). Sie war auflerdem Vorsitzende der ,Montagsgesellschaft” (Getsuyo-
kai) der Asahi shinbun (Takamure 1965: 260).
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(1888-1981)°" bestand und es sich zur Aufgabe machte, Spenden zu sam-
meln sowie den Vertrieb von Takamures Werken durch Werbung zu
fordern.” Die Vereinigung erdffnete Takamure eine zusitzliche Einnah-
mequelle durch die Veroffentlichung ihrer Artikel in der Zeitschrift Jose
tenbé (,, Ausblick der Frau”).

Dem personlichen und 6ffentlichen Engagement der Vereinsmitglie-
der war es zum Teil zu verdanken, daf8 Bokeisei no kenkyii, das ein Jahr
nach dem vom Erziehungsministerium herausgegebenen Kokutai no hon-
g1 (,,Essenz des nationalen Wesens”)** erschien, nicht verboten wurde.
Wahrend das Kokutai no hongi auf der Vorstellung griindete, daf8 das
groffjapanische Kaiserreich ein grofer Familienstaat sei, der sich auf eine

3! Kamichika wurde als Tochter eines Arztes der chinesischen Medizin in der
Nihe von Nagasaki geboren. Sie besuchte die hthere Mddchenschule in Naga-
saki und ab 1910 die christliche Tsuda-Englischschule in Toky6. 1912 wurde sie
Mitglied der Seitosha, was zunédchst ihren Verweis von der Schule und die
Entlassung aus ihrer bald darauf angetretenen Stelle als Lehrerin zur Folge
hatte. Sie arbeitete als Journalistin in Tokyo, als sie 1916 im sog. Hikage-
Teehaus-Vorfall aus Eifersucht versuchte, ithren Geliebten, den Anarchisten
Osugi Sakae, der bereits mit der anarchistischen Feministin [t0 Noe zusam-
menlebte, umzubringen. 1928 vertrat sie in der ,,Debatte um das Frauenwahl-
recht” (Fusen ronso) kritische Positionen gegentiber Takamure. In ihren Beitra-
gen zu Nyonin geifutsu und anderen Zeitschriften nahm sie marxistische Stand-
punkte ein. Von 1953 bis 1969 war sie Unterhausabgeordnete der Sozialisti-
schen Partei Japans (Terasaki und Lenz 1978: 91-101).

Takamure 1965: 261. Weitere prominente Vereinsmitglieder waren u.a. Enchi
Fumiko, Maruoka Hideko, Shimonaka Yasaburd, Matsuda Tokiko, Hiraba-
yashi Taiko, Oku Mumeo und Ichikawa Fusae.

Vor 1936 hief8 sie Fusen (,,Frauenwahl”) und war Organ der Bewegung fiir das
Frauenwahlrecht, deren von Ichikawa Fusae seit 1924 mitbegriindete und seit
1925 geleitete Organisation Fusen Kakutoku Domei (,,Bund zur Erlangung des
Frauenwahlrechtes”, ehemals Fujin Sanseiken Kakutoku Kisei Domeikai, 1924)
sich 1940 aufloste.

Erstmals im Mérz 1937 herausgegeben und an das Lehrpersonal des Landes
verschickt, wurde dieser in schwer verstandlicher klassischer Schriftsprache
verfafite Text in verschiedenen Ausgaben millionenfach aufgelegt. Die ur-
spriingliche Fassung stammt aus der Feder von Hisamatsu Sen’ ichi (1894-
1976), einem Professor an der Universitdt Tokyd und Experte auf dem Gebiet
der klassischen Schriften Japans. Sein Text wurde von zwei Komissionen, die
eine bestehend aus Professoren, die andere aus Regierungsbeamten, weitge-
hend iiberarbeitet und schliefllich von 1t Enkichi, einem Beamten des Erzie-
hungsministeriums, editiert und in weiten Teilen neugeschrieben. Dieses poli-
tische Traktat wurde von der Regierung als die grundlegende Darlegung der
fundamentalen Prinzipien des kokutai (,nationales Wesen”) betrachtet. Es
stellte das Gottliche von Ursprung, Fiihrung und Charakteristika Japans als
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einzige kaiserliche Linie von Vorfahren zuriickfiihren lasse (bansei ikkei),
ergab Takamures Auswertung alter Genealogien in Bokeisei no kenkyi,
daf8 die einzelnen Sippen (ukara/uji) sich in der frithen japanischen
Geschichte nicht nur auf eine, sondern auf mehrere Linien von Vorfah-
ren beriefen; und wahrend das Kokutai no hongi die ahistorische Vorstel-
lung einer seit Urzeiten unverdndert bestehenden patriarchalen Familie
beinhaltete, kam Takamure zu dem Schluf, daf8 jenes Phanomen der
,einen Sippe mit vielen Ahnen” (ishi taso) Zeichen einer Gesellschaft
gewesen sei, deren urspriinglich matrilineare und mutterrechtliche Or-
ganisation von der patrilinearen Abstammungsrechnung iiberlagert
wurde, sich also in einem ﬁbergangsstadium hin zur patriarchalen Ge-
sellschaft befand.” Daf} Bokeisei no kenkyd trotz dieser der offiziell for-
cierten Ideologie widersprechenden Ergebnisse nicht verboten wurde,
lag, wie Nishikawa (1990c: 253f.) vermutet, auch am Schlufikapitel des
Werkes, in dem Takamure ausfiihrt, daf die Vereinigung der verschiede-
nen matrilinearen Sippen auf die Besuchsehe der Manner zuriickzufiih-
ren waren, daf8 somit durch eine , Vereinigung des Blutes” (chi no kiitsu)
und nicht durch kriegerische Unterwerfung ein einziges grofies Reich
geschaffen worden wire.” Nishikawa (ebd.) betont, daf8 diese Thesen
mit der damaligen Vorstellung vom kokutai als einem Familienstaat und

Ursache fiir die Prosperitdt des Landes dar und beschrieb Sprache, Sitten,
Gebrauche, Religionen, das politische System der Meiji-Verfassung und die
direkte Herrschaft des Kaisers mit dem Ziel, Japans géttliche Mission zu illu-
strieren (siehe Gauntlett und Hall 1949, Tsunoda 1958).

Vgl. Nishikawa 1990b: 252f. Eine wesentliche Grundlage dieser Forschungen
bildete das Shinsen shijiroku (815), ein Familienregister des Adels, in dem die
blutsverwandtschaftliche Nahe oder Entfernung der Clans in patrilinearer
Linie zum Kaiserhaus bestimmt wird. Yamashita Etsuko betont die struktura-
listische Herangehensweise bei der Untersuchung des Registers, mit der Ta-
kamure eine aus dem Prozef der Etablierung einer patrilinearen Genealogie
ausgeschlossene Mutterlinie entdeckte. Bewuf3t oder unbewufit habe sie damit
das Bestehen und den Austausch verschiedener Ethnien (minzoku) bei der
Entstehung des japanischen Staates entdeckt und somit auch gezeigt, daf die
im Kojiki und Nihon shoki dargestellte Abstammung der Clans von einem Ahn
des Kaiserhauses eine Konstruktion ist (Yamashita 1988: 151-153).

Der Abschnitt , Vereinigung des Blutes” im letzten Kapitel wurde in der Nach-
kriegsausgabe von Bokeisei no kenkyii weggelassen und auch in der TIZS nicht
abgedruckt. Auch in ihrer Schrift Josei nisen roppyakunen shi, die mir in der
Originalausgabe von 1940 vorliegt, erklart Takamure, dafl es zwei Arten der
Reichsgriindung gebe: zum einen durch die Unterwerfung und Versklavung
anderer Clans und zum anderen durch das Umfassen (hoyo shite) und das
Kniipfen von Blutsbanden (chienteki ni tateru mono). Letzteres sei der Prozef
gewesen, durch den das japanische Reich gegriindet worden sei. Hier verweist
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auf Blutsbanden beruhenden Staatswesen vollig in Einklang standen
und deshalb eine Zensur tiberfliissig war. Auch Kano und Horiba beto-
nen die Ahnlichkeit von Takamures damaliger Argumentation mit dem
Diskurs um das mythisch begriindete ,nationale Wesen” (Kano und
Horiba 1985: 220, 229, 276). Dem ist andererseits hinzuzufiigen, daf8
auch Takamures Verweis auf das Nicht-Kriegerische der Staatenbildung
betont werden konnte.

Wahrend des Krieges wurde es schwierig, rationierte Luxusartikel wie
Papier und Biicher zu bekommen. Auch die Nahrungsmittel wurden in
den letzten Kriegsjahren so knapp, daff Takamure und Hashimoto 1944
einen Gemiisegarten anlegten (Takamure 1965: 321). Ihr Lebensunterhalt
speiste sich aus verschiedenen Quellen. Nach 1931 publizierte Takamure
Artikel in der Zeitschrift Fujo shinbun (,Die Frauenzeitung”),” seit 1937
wurde sie von Josei tenbd durch Werbung und Besprechungen ihrer For-
schung unterstiitzt, und ab 1942 lieferte sie bis kurz vor Kriegsende
insgesamt dreiundzwanzig Beitrage in der Zeitschrift Nippon fujin (,,Die
japanische Frau”), dem Organ der gleichgeschalteten Frauenvereinigung
Dai Nippon Fujinkai (,,Groffjapanischer Frauenverein®) (Nishikawa
1990c). Ab 1939 erhielt Takamure Forschungsgelder von der akademi-
schen Stiftung Zaidan Hojin Hattori Hokokai® und vom Erziehungsmi-
nisterium (Nakayama 1989: 118). Weiterhin erhielt sie 1941 ein For-
schungsstipendium von der akademischen Stiftung Zaidan Hojin Kei-
meikai,” was fiir sie nicht nur in finanzieller Hinsicht bedeutsam war,
sondern auch ein Zeichen der Anerkennung als Frau und Laienforscherin
in der akademischen Welt darstellte (Takamure 1965: 287). Es ist dennoch
nicht anzunehmen, dafs Takamure durch die Gelder kooptiert wurde.

sie auf die Legende des Okuninushi no mikoto, der mit den méchtigen Géttin-
nen in den verschiedenen Regionen Japans nach Art der Besuchsehe Kinder
zeugte und auch Gott der Reichsgriindung (kunitsukuri no kami) genannt werde
(Takamure 1940a: 16f.).

Zu jener Zeit von Fukushima Shird herausgegeben. Seit 1900 erscheinende
Zeitschrift mit gemédBigt biirgerlichen Inhalten, in der ab 1938 jedoch tiberwie-
gend faschistische Ideen vertreten wurden.

Ab 1939 erhielt Takamure insgesamt drei Mal Forschungsgelder dieser Stiftung
zugesprochen (Takamure 1965: 286-292, Kano und Horiba 1985: 223f.).

Den Vorsitz der Stiftung hatte der Historiker Tsuji Zennosuke inne, Professor
an der Universitdt Tokyd und Herausgeber des Kokushi jiten. Zu der insgesamt
erhaltenen Summe macht Takamure nur ungenaue Angaben. Zusammen mit
den Geldern der Hattori Hokokai, der Unterstiitzungsvereinigung und einem
von der Mizenin Soma Kokko gestifteten Beitrag von 3000 Yen habe sie weit
iiber 10.000 Yen, eine fiir die damalige Zeit stattliche Summe, erhalten (Ta-
kamure 1965: 286f.).
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Vielmehr verstérkte sich wihrend des 15jahrigen Krieges (1931-1945) bei
Takamure die bereits zuvor bestehende Tendenz, sich auf das eigene
kulturelle und nationale Erbe zu besinnen und dieses in Opposition zum
~Westen” zu propagieren.

Kano und Horiba haben bereits Takamures 1926 erschienene Schrift
Ren’ai sosei aufgrund der darin entfalteten Ablehnung der ,ménnlichen
Kultur’ und der umfassenden Kritik der Moderne als ,,Schrift der Ableh-
nung” (hitei no sho) bezeichnet, die jedoch gleichzeitig eine ,Schrift der
Riickkehr” (kaiki no sho) darstelle (Kano und Horiba 1985: 148). Sie reihten
damit Takamure in die Tradition japanischer Intellektueller ein, die wah-
rend des Zweiten Weltkrieges die geistige Riickkehr nach Japan (Nippon
e no kaiki) und die ,,Uberwindung der Moderne” (kindai no chokoku) pro-
pagierten.”” In Takamures Artikeln in den 1930er Jahren verstirkte sich
diese Tendenz, etwa in einem Artikel in Fujo shinbun, in dem sie schrieb:
~Es besteht keine Notwendigkeit, dafs wir uns so sehr nach dem Westen
sehnen. Wenn wir Japan, unser eigenes Land, erforschen, wird sich uns
oftmals der Weg der Befreiung ganz von selbst eroffnen” (Takamure
1931a: 193). 1934 schlieBlich rechtfertigte sie in der gleichen Zeitschrift
den Einfall in die Mandschurei (1931) als Akt des Widerstandes gegen
eine internationale Ordnung, die von den fortgeschrittenen westlichen
Nationen im 19. Jahrhundert auf gewaltsame Weise geschaffen wurde
und die im 20. Jahrhundert von einer Institution wie dem Volkerbund
konserviert werden solle (Takamure 1934: 207). Takamure sprach darin
vom ,,Volksgeist Japans” (Nihon no minzoku seishin) und seiner Aufgabe in
Asien und benannte damit die Ideologeme Nipponismus und Asianis-
mus (Ajia-shugi), die Kojima Masaru (1993) als die Hauptpfeiler der Ideo-
logie der ,Groflostasiatischen Wohlstandssphére” (Daitda kyoeiken) iden-
tifiziert. 1937 rief sie ebenfalls in Fujo shinbun erstmals die Frauen dazu
auf, sich in Krisenzeiten innerhalb des Systems zu engagieren, und im
folgenden Jahr der Generalmobilmachung (1938) liefs sie in einem Artikel
in Josei tenbd die Unterschiede zwischen Mann und Frau zurticktreten vor
der nationalen Aufgabe, deren Erfiillung vor allem den Frauen die Chan-
ce biete, ihren gesellschaftlichen Status zu erhéhen (Takamure 1937,

% Im Jahre 1942 fand unter der Teilnahme verschiedener Intellektueller eine von
der Zeitschrift Bungakkai veranstaltete Konferenz unter dem Motto , Die Uber-
windung der Moderne” (Kindai no chokoku) statt, deren Symposiumsberichte in
den September- und Oktobernummern erschienen und 1943 als Monographie
unter dem gleichnamigen Titel verdffentlicht wurden. Auch wenn dieser be-
reits frither von Takayama Chogyii geprégte Ausdruck kein einheitliches Ge-
dankengut bezeichnet und die Konferenzteilnehmer sehr unterschiedliche
Meinungen vertraten, wurde der Titel zum Slogan und zu einem Symbol fiir
die intellektuelle Kollaboration mit dem Faschismus (Takeuchi 1987).
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1938b, vgl. Kand 1979a: 188). 1940 verdffentlichte sie ihre Schrift Josei nisen
roppyakunen shi (,,2600jahrige Geschichte der Frau”)®' und leistete damit
einen Beitrag zu der Regierungskampagne, die jenes Jahr zum nationalen
Jubildumsjahr der legenddren Reichsgriindung vor 2600 Jahren machte
mit dem Ziel, die Loyalitdt und die Vorstellung des japanischen Volkes als
Schicksalsgemeinschaft im Krieg zu starken (vgl. Kono 1988: 177f., Ni-
shikawa 1990c: 263). In Nippon fujin schliefSlich hob sie 1943, wéhrend des
Pazifischen Krieges, den sie als grofostasiatischen Befreiungskrieg ver-
stand, in dem Artikel ,,Gunji to josei” (,,Das Militdr und die Frauen”) die
in der Mythologie tiberlieferten kriegerisch-kdmpferischen Fahigkeiten
japanischer Frauen hervor, um sie im Kampf gegen die westliche Bedro-
hung zu reaktivieren (Takamure 1943, vgl. Germer 1996b: 172~177).

Auf die ideologische Kollaboration Takamures wiesen ab Ende der
1970er Jahre Wissenschaftlerinnen der Frauen- und Geschlechterfor-
schung wie Kand Mikiyo (1979a, 1979b) oder Nishikawa Yiiko (1990a,
1990c) hin. Morosawa Yoko hingegen fiihrt die japanorientierten Schrif-
ten Takamures im wesentlichen auf Hashimotos Einflu8 zuriick und
bewertet sie als Teil eines Handels, der es Takamure ermdéglichte, die
frauengeschichtlichen Forschungen fortzufithren (Morosawa 1980: 242).
Tatséchlich lies Takamure in den 1930er und 1940er Jahren auch kritische

o1 Wie Takamure im Vorwort schreibt, wurde die Schrift in der vom Zeitungsver-
lag Asahi herausgegebenen Neujahrsnummer Fujin Asahi (,Frauen Asahi”)
1940 erstmals verdffentlicht und, mit einigen Erganzungen und einem autobio-
graphischen Abschnitt versehen, als Monographie im Februar des selben Jah-
res im Verlag Koseikaku aufgelegt. Sie habe nur zwei Wochen zum Verfassen
der Schrift gehabt, die Chance jedoch aufgrund des historisch einmaligen
Datums und der Moglichkeit, die Themen Frauengeschichte und Frauenfragen
einzubringen, ergriffen (Takamure 1940a: Vorwort). Die Kernthesen besagen,
daff Mann und Frau in der Friihzeit aufeinander angewiesen, weitgehend
gleichgestellt gewesen seien und auch Frauen einen wesentlichen Beitrag zur
Reichsgriindung und zur Entwicklung der Kultur geleistet hitten. Die gesell-
schaftliche Entwicklung habe jedoch allméhlich, und verstarkt seit der Tokuga-
wa-Zeit, zu einer Verschlechterung der Stellung der Frauen gefiihrt, welche
trotz vereinter Bemiihungen von fortschrittlich gesinnten Mannern und Frau-
en bis in ihre Zeit anhalte (Takamure 1940a: 122f.). Die Schrift wurde von
Kaneko Shigeri als A History of Japanese Women ins Englische tibersetzt und ab
Mirz 1940 in einer Serie von Artikeln in der Zeitschrift Japanese Women (Nr. 2,
Mirz 1940-?) veroffentlicht (Kano und Horiba 1985: 231). Takamure lieferte
sozusagen den weiblichen Beitrag zur geschichtlichen Jubildumsfeier. Im Jahr
zuvor war bereits die ,,2600jdhrige Geschichte Japans” (Nihon nisen roppyaku-
nen shi, 1939) von Okawa Shiimei (1886-1957), einem der bekanntesten Ideolo-
gen der politischen Rechten zwischen 1920 und 1945, im Tokyoer Verlag Dai’-
ichi Shobo erschienen.
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Tone tiber das gewalttédtige Verhalten der japanischen Siedler in der Man-
dschurei verlauten (Takamure 1932) oder forderte die Riickholung japa-
nischer Prostituierter aus China (Takamure 1940b). Dafs Takamures Nip-
ponismus jedoch mehr als ein Zugestidndnis an die Agenten der Gedan-
kenkontrolle war, 148t sich nicht zuletzt an ihren emotionalen Reaktionen
zur Verlautbarung der Kapitulation ablesen, die in ihren Tagebucheintra-
gungen von Enttduschung und Erschiitterung zeugen.®

Takamures kulturellen Nationalismus halte ich fiir einen integralen
Bestandteil ihres Denkens. Takamure kann jedoch gleichsam als Sprach-
rohr jener Kreise prominenter Personen aus der gesamten Frauenbewe-
gung gesehen werden, die sich vor und wiahrend des Krieges zu ihrer
Unterstiitzung in der Takamure Itsue Chosaku Koéenkai zusammenge-
schlossen hatten.

Wihrend feministische Aktivistinnen wie etwa Ichikawa Fusae (1893-
1981)* in der Nachkriegszeit fiir ihre Kollaboration wahrend des Krieges
zur Rechenschaft gezogen und ihrer Amter enthoben wurden bzw. ihre
Lehrerlaubnis entzogen bekamen, ergaben sich fiir Takamure, wohl im-
mer noch unter dem Schutz der Unterstiitzungsvereinigung und auf-
grund der Tatsache, daf8 sie niemals 6ffentliche Amter bekleidete, keiner-
lei Konsequenzen. Somit gab es fiir sie auch keine unmittelbare Notwen-
digkeit einer 6ffentlichen Entschuldigung, wie etwa Ichikawa sie leistete,**

%2 Der gedichtartige Tagebucheintrag vom 16. August 1945 beginnt mit den
Worten: ,Gestern mittag die Radioansprache des tennd iiber die Beendigung
des Krieges (senso shitketsu no tenno hoso)./Einen tiefen Schmerz fithle ich
drangend in meiner Brust, nur Weinen und Klagen/nur Weinen und Kla-
gen/Nachts wache ich auf aus dem Schlaf, nur Weinen und Klagen, auch am
Morgen nur Weinen/einfach nur Weinen und Klagen” (TIZS 9: 259 zum 16.
Aug. 1945, vgl. auch Kano und Horiba 1985: 250-263).

Frauenrechtlerin, die 1919 eine Stelle in der Frauenabteilung der Gewerkschaft
Yaaikai antrat und den ersten japanischen Arbeiterinnenkongref leitete. 1920
war sie an der Griindung der Shin Fujin Kyokai (,, Vereinigung neuer Frauen®)
um Hiratsuka Raichd beteiligt und wurde nach einem dreijahrigen Amerika-
Aufenthalt 1924 zusammen mit Kubushiro Ochimi u.a. Mitbegriinderin des
Bundes zur Erlangung des Frauenwahlrechts, den sie die folgenden 16 Jahre
leitete. Wéhrend des Krieges wurde sie vom Regime in mehrere 6ffentliche
Beratungsgremien berufen. Sie hatte den Krieg mit China 1937 als eine Mog-
lichkeit fiir die japanischen Frauen begriifit, ihre Stellung im Staat zu verbes-
sern (vgl. Garon 1993). Seit 1953 wurde sie insgesamt sechs Mal als Parteilose
ins Oberhaus gewdhlt. Siehe die Autobiographie Ichikawa 1981, vgl. Vavich
1967, Pharr 1981.

Ichikawa selbst sprach von ihrer , passiven Kollaboration” mit der Kriegsregie-
rung und nahm deshalb nach dem Krieg keine Unterstiitzung von staatlicher
Seite mehr an (vgl. Kikuchi 1986: 11f.).
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und wie es nach Meinung vieler ihrer Kritiker auch in Takamures Verant-
wortung gelegen hétte (Kano und Horiba 1985: 271, Kano 1979b: 175f,,
Hinokiyama 1979: 116). In keiner ihrer Schriften ging sie auf die Rolle ein,
die sie fiir die Propaganda des Faschismus gespielt hatte.

2.4 Das Haus m WaLD, 1945-1964

Takamures Lebensstil dnderte sich im Vergleich zur Kriegszeit kaum. Sie
vertiefte sich in die Forschung und veréffentlichte 1947 ihre erste in der
Nachkriegszeit erschienene Monographie ,Sozialgeschichte der japani-
schen Frauen” (Nihon josei shakaishi, 1947a). Darin unternahm sie erstmals
den Versuch, eine der Frauengeschichte eigene Periodisierung vorzuneh-
men, indem sie die Absolutheit des patriarchalen Familiensystems nicht
nur in Frage, sondern auf den Kopf stellte. Die Entwicklung des Ver-
wandtschaftssystems bestimmte demnach ihre Epocheneinteilung: Bis
zur Jomon-Zeit (300 v.u.Z.) dauerte das Zeitalter der Sippe (mure jidai),%
bis zur Taika-Reform (645) reichte die Epoche des Clans (shizoku jidai),
dessen Niedergang bis zum Beginn der Muromachi-Zeit (1338) andauerte
(shizoku hokai jidai). Diese Epoche wurde wiederum vom Zeitalter der
Familie abgelost (kazoku jidai), welches schliefSlich seit der Meiji-Zeit
(1868-1912) in die Epoche des Niederganges auch der Familie (kazoku
hokai jidai) miindete. Takamure zufolge war diese Entwicklung von einem
stetigen Wandel der gesellschaftlichen Stellung der Frauen begleitet. Das
Zeitalter der Freiheit dauerte ihr zufolge bis zur Clan-Gesellschaft, war
im Zeitalter der Familie von Unterdriickung gepragt und mit dem Nie-
dergang der Familie wieder in die Epoche der Freiheit eingetreten (Ta-
kamure 1947a). Erstmals stiitzte sie ihre historische Darstellung auf 6ko-
nomische Argumente und nicht wie in Bokeisei no kenkyi (1938a) auf die
dem kokutai-Diskurs verwandte Vorstellung von der ,Vereinigung des
Blutes” (chi no kiitsu) (vgl. Kano und Horiba 1985: 276).

In dieser Zeit veroffentlichte Takamure ihre rein geschichtstheoreti-
schen Schriften, etwa einen Aufsatz tiber die Grundprinzipien der Frau-
engeschichte (Takamure 1946) sowie eine Sammlung ihrer Schriften iiber

 Hierbei stiitzte sie sich vor allem auf Morgans Beschreibung der Gruppenehe
in Ancient Society (1877), die sie aber auch zu relativieren suchte. So entspreche
die von Morgan beschriebene Paarungsehe (taigiikon) der japanischen Be-
suchsehe (tsumadoikon) und die bei ihm beschriebene Einzelehe (ippu ippu kon)
der in Japan seit der Muromachi-Zeit bestehenden patrilinearen und patriloka-
len Ehe (yometorikon). Die Einzelehe habe sich in Japan im Gegensatz zu Mor-
gans Ergebnissen jedoch auf der Grundlage der Einheirat des Mannes in die
Familie der Frau (shdseikon) entwickelt .
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die Prinzipien der Frauenforschung (,Joseishi-gaku ni tatsu”, Takamure
1947b). Eine Fortsetzung ihrer Forschungen zur Matrilinearitdt unter
dem Titel ,Studien zur Einheirat des Mannes” (Shaseikon no kenkyii) er-
schien 1953.% Darin stellte sie die These auf, da8 die Einheirat des Man-
nes seit der Taika-Reform bis zur Zeit des kaiserlichen Schismas zwischen
den Hofen im Siiden und im Norden (Nanbokucho-Zeit, ab 1336) die
vorherrschende Eheform gewesen sei, die sich aus der Besuchsehe heraus
in vier Entwicklungsphasen schliefSlich bis zur Einheirat der Frau gewan-
delt habe. Von 1954 bis 1958 wurde die Universalgeschichte Josei rio rekishi
(,,Die Geschichte der Frau”) in vier Banden herausgegeben. (Auf die
Entstehungsbedingungen und zeitgeschichtlichen Hintergriinde dieses
Werkes gehe ich in der Analyse gesondert ein.) 1963 erschien Takamures
letzte grofle wissenschaftliche Arbeit, die ,Geschichte der Eheformen in
Japan” (Nihon kon'inshi). Daneben schrieb und veréffentlichte sie gele-
gentlich Gedichte und Essays. Bis zu ihrem Tod 1964 erhielt sie fiir ihre
Forschungen finanzielle und ideelle Unterstiitzung sowohl von Privat-
personen®” und Vereinen als auch von der Regierung (Takamure 1965:
286292, 489-491).

In ihrer politischen Ausrichtung 1&8t sich seit ihrer 1947 erschienenen
Nihon josei shakaishi ein Wandel hin zu marxistischem Gedankengut und
wihrend der 1950er Jahre im sich abzeichnenden Kalten Krieg eine Be-
vorzugung der Sowjetunion gegentiber den USA sowie offene Sympathie
fiir die gesellschaftlichen Entwicklungen in der Volksrepublik China er-
kennen. Der politische Wandel von der Vorkriegs-Anarchistin iiber den
kulturellen Nationalismus der Kriegszeit zur Sympathisantin sozialisti-
scher Gesellschaftsmodelle in der Nachkriegszeit verwundert nur auf
den ersten Blick. Was sich jenseits dieser scheinbar unvereinbaren politi-
schen Briiche als Konstanten der Argumentationen Takamures deutlich

 Dieses Werk (Takamure 1953a) gilt allgemein als ihr wissenschaftlich fundier-
testes. Als einziges ihrer Geschichtswerke existiert dazu ein von Tanaami
Haruko erstelltes und 1986 als Monographie herausgegebenes sach- und per-
sonenbezogenes Register (Tanaami 1986).

Hierzu gehorte vor allem Ichikawa Fusae. Bei einem Treffen am 10. Januar 1952
beschlossen Hiratsuka Raicho, Takeuchi Shigeyo, Yamataka Shigeri, Ichikawa
Fusae u.a. wiederum die Griindung einer ,Unterstiitzungsvereinigung zur
Herausgabe von Takamures Werken” (Takamure Itsue Chosaku Kankd Koen-
kai), der schlielich 197 Personen beitraten (TIZS 9: 358). Besonders bei den
Bemiihungen darum, einen Verlag fiir die Veroffentlichung von Shaseikon no
kenkyii zu finden, engagierten sich o.g. Personen sehr. Die Verlage Iwanami
und Heibonsha hatten abgelehnt, und das Werk wurde vom Verlag Kddansha
herausgegeben, in desssen Raumen die Mitgliederversammlungen der Unter-
stiitzungsvereinigung stattfanden (Kano und Horiba 1985: 280).
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heraushebt, hat Nishikawa (1990a: 204) treffend bemerkt: ,Das was an
Takamure, die durch zwei Brechungen hindurch drei Gesichter hatte, sich
durchgéngig nicht dnderte, war ihr auf ,Japan’ und ,Frau’ bezogenes
Bewufltsein” {(Nishikawa 1990a: 204). ,Japan” und ,Frau” bilden dabei
identititsstiftende Metaphern, welche der Selbstbehautung dienen. Ta-
kamure kann in die Reihe jener Denker gestellt werden, welche die
geschichtlich variierende kulturelle Selbstbehauptung Japans gegentiber
einem als {iberlegen empfundenen ,, Auflen”, sei es China fiir die Vertreter
der kokugaku (, nationale Schule”) oder der ,Westen” fiir japanische Intel-
lektuelle bis in die heutige Zeit (Hijiya-Kirschnereit 1996), betreiben.
Takamure fligte der kulturellen noch eine weitere, die geschlechtliche
Dimension hinzu und vertrat die weibliche Selbstbehauptung gegentiber
den Ménnern in dezidierter Weise nicht nur in diesbeziiglichen theoreti-
schen und politischen Schriften, sondern auch durch ihr Projekt der
Frauengeschichtsschreibung selbst.

Im September 1963 begann Takamure mit dem Schreiben ihrer Auto-
biographie , Tagebuch einer Frau aus dem Land des Feuers” (Hi no kuni
no onna no nikki), mit der sie, wie Monnet (1989: 69) schreibt, selbst einen
Mythos von der , Frau aus dem Land des Feuers” schuf. Ihre Aufzeich-
nungen endeten jedoch mit dem dritten Kapitel am 9. April 1964 (Ta-
kamure 1965: 471). Am 12. Mai wurde Takamure in ein staatliches Kran-
kenhaus in Tokyo eingeliefert, wo sie am 7. Juni 1964 im Alter von 70
Jahren starb. Die Diagnose lautete krebsbedingte Bauchfellentziindung.
Hashimoto ergénzte mit ihrem Einvernehmen die restlichen zwei Kapitel
der Autobiographie, welche im Juni des folgenden Jahres zum Gedenken
an ihren Todestag im Verlag Rironsha verdffentlicht wurde.
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