Japan



Japonsko století mučedníků, 

Petr Kibe a dalších 187 mučedníků


Historická poznámka:


V době, o níž hovoří tento text, císař a jeho dvůr žil z daní vybraných v celé zemi, která byla rozdělena na 76 lenních panství. V čele takového panství byl daymyó, který vládl několika oblastem s menšími hrady. Daimyové byli nezávislí a stále bojovali o to, aby rozšířili území svého panství. Velitel vojska Oda Nobunaga postupně podrobil daimyo ústřední moci. Tokugawa Ieyasu v roce 1600  přijal titul šogun, to je nejvyšší generál a v roce 1603 přenesl hlavní město do Tokia. Odňal daimyiům právo posloupnosti a osoboval si právo jejich jmenování a přeložení na jiné místo. Císař se tehdy stal bezvýznamnou firkou až do obnovení Miejů, k níž došlo 1868.





Předmluva




188 japonských mučedníků


blahoslavených v Nagasaki 24. listopadu 2008


Měli jméno, rodinu, dům a práci. Někteří z nich byli šlechtici a mocní. Mnozí patřili do respektované třídy samurajů. Mnozí jiní byli obyčejní lidé nebo prostí venkované. Bylo mezi nimi tolik dětí a dospívajících





byli pramenem světla a oásou občerstvení pro společnost


Žili šťastni ve společenství křesťanské víry. Naučili se odpouštět, vždycky. Nikdy nesáhli k násilí nebo k odporu k autoritě. Pouze jednu věc nikdy nepřijali handlovat za peníze nebo jiné statky této země, i za cenu že ztratí život:





Krista, kterého objevili jako spásu a pravou naději.


Pronásledování je náhle zbavilo vedení pastýřů, byli zabiti misionáři nebo posláni do vyhnanství. Dokázali přesto prohlubovat a předávat jiným svou víru, živenou modlitbou a studiem Božího slova, v rodinách nebo v malých spontánních skupinách. Věrní následovníci milosrdenství Ježíše Krista, sloužili s láskou všem osobám trpícím na těle nebo na duši:



láska byla jejich evangelium a výmluvná odpověď pronásledovatelům

 
Misionáři Xaveriáni v Japonsku děkujíce Bohu za dar misie v této zemi, s radostí čelili námaze při překladu těchto stránek pro italské přátele, aby divy, které vykonal Bůh v tomto národě byly poznány a vyprávěny, především tomu, kdo se cítí slabý, unavený nebo utlačovaný





Kristus vždycky kráčí také  po našem boku.


Sv. František Xaverský přistál v Japonsku 15. srpna 1549 a zůstal tam až do listopadu 1551. Byl prvním misionářem, který vstoupil na půdu velké země Vycházejícího slunce a podal o něm zprávy do Evropy ve svých četných listech. Zemřel 3. porosince 1552 na ostrově Sancian, před branami Číny, kam se chtěl odebrat kázat evangelium.


Z ediktu vydaném Hidetakou v roce 1614 proti křesťanství a misionářům uvádíme hlavní úryvek: „ Křesťané přišli do Japonska nejen aby obchodovali, nýbrž také s cílem rozšiřovat ničemný Zákon, zničit správnou Doktrínu a tak změnit vládu v zemi a ovládnout naši zem. Toto je původ velkého nepořádku, který musí být potlačen…“


První zákaz byl vydán Hideyoshim v roce 1587 a nařizoval vyhnání misionářů; další edikty byly vydány v roce 1619 a 1654.







ÚVOD





Křesťanské století Japonska



Od sv. Františka k 26 mučedníkům z Nagasaki (1549-1597)



Historie začíná 15. sprna 1549, když sv. František Xaverský vstoupil na půdu Japonska, doprovázen dvěma dalšími jezutiy s představou, že bude v zemi hlásat evangelium. Plavil se na čínské džunce, protože tehdy ještě pro tu trasu nebyly portugalské lodi. Země byla v Evropě známa teprve nedávno, v roce 1543 tam náhodou přistáli tři portugalští obchodníci, jež tam zahnal tajfun.

Výsledky Františkovy misie byly mizivé. Odplul z Japonska po dvou letech a zemřel 3. prosinece 1552 na ostrově Sancian, při pokusu vstoupit do Číny. Ale později se jiní jezuité odebrali do oné země na palubě lodí, které vyplouvali z Macao kvůli obchodu. Po několik let v té zemi byli čtyři nebo pět misionářů a jejich apoštolát zůstal velmi omezený. V roce 1563 došlo k prvnímu úspěchu v Miyako (Kyoto), když se obrátilo několik vlivných osob a začalo hnutí konverzí  blízko hlavního města. Zvláště se připomíná Takayama Ukon, který se stane jedním z nejvlivnějších křesťanů Japonska.  Téhož roku se obrátil na křesťanství Omura Sumitada, pán Omury ve Keshu. Přivedl ke křtu větší část svých poddaných. Tak začala „masová obrácení“. Příprava na křest byly poměrně krátká, ale misionáři pak pěstovali  víru neustálým vyučováním a účastí na svátostech. 


V Japonsku nominálně vládl císař, ale ve skutečnosti bylo rozděleno na tolik států, kterým vládl daimyó neboli lenní pán. Často tito daimyo bojovali mezi sebou, aby zvětšili svá panství. V roce 1568 se Oda Nobunaga, pán malého území, dokázal zmocnit sousedních království a tak začalo sjednocení Japonska. Nobunaga byl mimořádný muž a jezuitští misionáři se těšili jeho ochranou. Tak umožnil konverze celých okresů i ve vzáleném Kyushu, na jihu Japonska. 


Nobunaga byl zavražděn v roce 1582. V tom roce bylo v Kyushu na 130.000 křesťanů, zatímco v okolí hlavního města jich bylo na 20.000. Misionářů jezuitů tam bylo 32 a pomáhalo jim asi sto japonských spolupracovníků t.zv. dojuku. Smrtí Nobunagy se mnoho nnadějí nesplnilo.


Po Nobunagovi nastoupil Toyotomi Hideyoshi, jeden jeho generál. Ten dokončil sjednocení Japonska a podrobil si všech 76 států, na které byla země rozdělena.  Na počátku se ukazoval nakloněn misonářům a katolické církvi, ale po pěti letech 25. července 1587 vydal edikt, jímž vyhnal z Japonska všechny jezuity, protože hlásali náboženství, jež odporuje Kami a Hotoké. Kami byla božstva šintoismu a Hotoké byl Budha.  v Japonsku se totiž praktikovala dvě náboženství : šintoismus, který byl jakýmsi druhem animismu a budhismus ve formě mahayana.


Všichni jezuité se shromáždili v Nagasaki, kde čekali na lodi, jež by je odvezly do Macao nebo do Číny, Jenomže po nějaké době se diktátor uklidnil a netrval na vypovězení ze země. Na tu změnu měla vlív přitomnost P. Alessandra Valignana, který se vrátil do Japonska jako vyslanec vicekrále Indie. 


Nová událost však zlomila rovnováhu již tak nestálého pobytu misionářů. V říjnu 1596 španělská loď San Felipe, plující z Nového Španělska (Mexika) byla zahnána tajfunem k břehům ostrova Shikoku. Podle japonských zvyků se ztroskotaná loď stala vlastnictvím vlády s celým nákladem. Při vzrušeném jednání kapitán lodi ukázal na zeměpisných mapách  panství španelského krále a prý dodal, že král, chce-li dobýt nějaké království, nejprve pošle misionáře, aby mu připravili půdu. Tato věta, pravá nebo vymyšlená, rozzuřila Hideyoshiho, který dal okamžitě rozkaz popravit františkány, kteří byli v Kyoto se všemi, kteří bydleli v jejich domě.


Šest františkánů a dvacet Japonců, mezi nimiž byl i jezuita Pavel Miki a dva aspiranti Tovaryšstva Ježíšova, byli odvlečeni do Nagasaki, aby tam byli veřejně popraveni. Na jednom pahorku byly připoutáni za ruce a nohy na kříže před velkým zástupem většinou křesťanů. Mezi mučedníky byly i dva chlapci 12 letý Alois a 13 letý Antonín,. Ten pak sotvaže byl s ním kříž vztyčen začal zpívat žalm : Laudate pueri Dominum“ ostatní mučedníci polohlasně odpovídali invoakcemi : Ježíši! Maria!. Lid mlčky přihlížel.  Pak se přiblízili vojáci a po dvou probodli hruď mučedníků kopími, jeden zprava druhý zleva. Tehdy zástup protrhl ohrady a mnozí se dostali až ke křížům a namáčeli šátky v krvi, aby je uchovali jako relikvie.  

Byl 5. únor 1597 . Toto jsou první japonští mučedníci, známí jako „26 mučedníků“.


Za měsíc vyšel dekret, který obnovoval rozkaz misionářům, aby opustili Japonsko. Někteří zůstali „inkognito“ a zamíchali se mezi portugalské obchodníky. Vojácí pak systemticky bořili všechny kostely.  Křesťané z Nagasaki a jiných knížectví na Kyushu, se zmateně ptali, co s nimi bude bez kněží; ale po smrti Hideyoshi, k níž došlo 15. září 1598, se situace uklidnila.


Růst křesťanství a první příznaky pronásledování (1600-1614)


Mezitím deliktní boj o moc postavil proti sobě osobnosti, které Hideyoshi před smrtí pověřil, aby řídili vládu jménem jeho syna Hideyoriho. Na podzim 1600 se rozpory změnily v otevřenou válku. Na jedné straně hlavní regent Tokugawa Ieyasu v čele 80.000 vojáků, na druhé straně přivrženci zesnulého diktátora , kterým velel Ishida Matsunari se 130.000 vojáků. Pro velký nepoměr sil měla zvítězit  frakce Ishidova, ale zrada jednoho generála rozhodla o vítězství Tokugawa. Bitva se odehrála u Sekigahara v provincii Omi, 21. října 1600, Poražená strana zanechala na bojišti 30.000 mrtvých.  


Augustin Konishi pro věrnost svému vůdci se postavil na stranu Hideyoriho. Tokugawa odsoudil k smrti velitele poraženého vojska a tak Konishi byl popraven. S ním křesťané ztratili nejvlivnější osobnost. Kromě toho jeho panství přešlo do rukou jiného knížete, zapřísáhlého nepřítele křesťanů. Za několik let se počet křesťanů snížil v Higo z 80.000  na 20. 000. Ostatní uprchli do sousedních panství, které byly ještě v rukou křesťanských daimyo.


Tokugawa Ieyasu, nyní už hlava státu, v naději že to bude podporovat obchod s Macao, byl příznivě nakloněn křesťanům, takže různí daimyo, i když byli pohané, podporovali šíření víry. Historik Boxer píše: “Celkem vzato, bitva u Sekigahara a vzestup Ieyasa k moci neznamenala počátek úpadku křesťanství, jak se všeobecně tvrdí; naopak začalo údobí plodného rozvoje i když jen nakrátko” (Boxer str 181).


Bohužel po několika letech se celá situace změnila. Ieyasu mínil uchovat a rozšířit obchod s Portugalci,  ale brzo se ukážala šogunovi (už převzal tento titulú) jiná cesta obchodu , když v dubnu 1600 jedna holadská loď ztroskotala v zálivu Beppu v Kyushu. Jeden z mála zachráněných, anglický kapitán William Adams, se dal do služeb šoguna a stal se jeho obchodním poradcem a stavitelem lodí. Ieyasu totiž chtěl vybudovat flotilu rovnající se oněm ze západu, aby se ujal inmiciativy na obchodních cestách.


Kromě vyhlídky na obchod s Holandskem Ieyasu hleděl také k Filipínám, jako na oblast, kde chtěl oživit obchod. Proto přijal srdečně františkány přicházející z Manily, kteří se nabídli za prostředníky pro obchod.  Mezitím se církev rozvíjela v atmosféře svobody, V roce 1601  měla Nagasaki na 40. 000 obyvatel; téměř všichni byli křesťany; město se stalo síldem katolického biskupa Aloise Cequeira S.J. V roce 1603 měl jezuité v Japonsku dvě dobře fungující koleje a dvě se stavěly, dva semináře, 25 residencí a 190 kostelů. Křesťanů bylo na 300.000. Jim sloužilo 140 jezuitů, z nich bylo 63 kněží, ostatní byli scholastici a bratři-laikové.  Od roku 1604 se konala první kněžská svěcení. Po desíti letech bylo už 7 japonských kněží.  Do Japonmska přišly i jiné řeholní řády, aby šířily evangelium.


Jako první krok proti křesťanské misii šogun již v roce 1600 zakázal daimyům, aby se stali křesťany, aniž by zavázal ty, kteří už byli křesťany, že se musí zříci své víry. Od tè chvíle daimyové přestali podporovat konverze a tu a tam už docházelo k pronásledování ze strany nepřátelských daimyů.


Edikt o postavení  křesťanství mimo zákon a totální pronásledování


                                          (1614-1638) 


V roce 1614 Ieyasu došel k názoru, že přišla chvíle skončit s křesťanstvím. 27. ledna vyšel edikt, který znamenal konec tolerance. Byl podepsán Hidetadou, synem Ieyasu, jemuž otec přenechal titul šogun, aby zajistil moc vlastní rodině. Ve skutečnosti to bylo dílem Ieyasu, který i nadále držel otěže vlády s titulem deqfusama. Ústředním bodem ediktu byla následující slova: “Křesťané nepřišli do Japonska jen se svými loďmi aby obchodovali, nýbrž i se záměrem šířit zločinný Zákon, zničit Správnou doktrínu (Kami a Budhy) a tak změnit vládu státu a zmocnit se naší země. To je původ velkého nepořádku a musí být zničen” Od tè chvíle bude křesťanské náboženství prezentováno jako “zločinné náboženství” (jakyó) Dával se tedy daimyům příkaz poslat všechny cizí  misionáře do Nagasaki, aby byli odtud deportováni do Macao a Manily. Kostely měly být zbořeny a křestěné donuceni vrátit se ke starobylé víře a zříci se křesťanství


 Po odjezdu misionářů byly všechny kostely zničeny. Známější křesťané byli pronásledováni: Takayama Ukon a Naito Tadatoshi, byli se svými rodinami posláni do vyhnanství v Manile;  asi sedmdesát křesťanů z Kyota a Osaky bylo odsouzeno k nuceným pracím a posláno do vzdálených oblastí. Ieyasu nechtěl prolévat krev” nicméně desítky křesťanů byly zabity místními daimyi v Bungo, v Arimě, a Kuchinotsu, v Kyushu, pro osobní averzi ke křesťanství nebo aby se zalíbili diktátorovi. Po smrti Ieyasu v roce 1616 však pronásledování propuklo v plné krutosti. V letech 1617 a 1621 za šoguna Hidetada bylo zabito asi sto křesťanů. 


V roce 1622 se stal šogunem Tokugawa Iemitsu 19 letý mladík vrtošivý a ukrutný, Ve své ctižádosti nesnášel kritiky nebo námitky proti své vůli. Odpor křesťanů ho silně dráždil a proto začal s jejich systemtickým pronásledováním. Nejokázalejší popravou byla ta, jež je známa jako “Velké martyrium v Nagasaki “

51 mučedníků  bylo 10. září 1622 upáleno za živa . Dva byli jezuité, pět dominikánů dva františkáni, několik bratří a ostatní byli “dojuku a kambo” (katechisté a vedoucí komunit) a také prostí křesťané. V roce 1623 Iemitsu uzavřel zemi pro zahraniční obchod a rozšířil pronsáledování na celé Japonsko.  Sotva dosáhl vlády chtěl podat daimyům důkaz kteří se shomáždili na jeho dvoře své moci, a dal jim přihlížet Velkému martyriu z Edo, při němž byl upáleno za živa 48 křesťanů a dva zahraniční kněží.


Lid, katové i pronásledovatelé , všichni byly celí užaslí na tím co křesťané vydrželi. Podrážděn jejich radostnou a vytrvalou věrností Kristu dal Iemitsu volný průchod krutým mučením, aby je přinutil k odpadu od víry.  Nejobvyklejší mučení byla: upálení za živa, rozřezání na kousky bambusovými pilami nebo ponoření do vroucím siřičitých vod.  Jedno z nejvybranějích  a nejbolestnějších mučení bylo “mučení jámou”, Křesťané byly zavěšeni hlavou dolů do jámy, takže krev se nahrnula do hlavy a působila nepředstavitelné bolesti. Mučený často ztrácel vědomí a schopnost odolávat a dával znamení, že podlehl. Během tohoto mučení podlehli také někteří zahraniční misionáři, kteří zůstali v Japonsku nebo sem tajně přijeli. Byli považování za odpadlíky, i když to později odvolali.  Cizí misionáři, kteří podlehli bývali drženi ve vězení v Yedo, pojmenovaném “kirishitan yashiki “dům křesťanů”...


Hněv pronásledovatelů úplně řeřavěl, když došlo v roce 1637 k proslulé události v dějinách Japonska. Na východ od Nagasaki byla dvě knížectví a to Shimabara na uzemí Arima a druhé na ostrovech Amakusa.  Tam vládli dva daimyové, krutí vydřiduchové, kteří  tak sužovali poddané daněmi, že umírali hladem.. Jednoho dne výběrčí, aby donutili venkovana zaplatit, kolik požadovali vzali jeho těhotnou dceru, svlékli ji do naha a  hořícími pochodněmi ji umučili k smrti. To byla poslední kapke, která způsobila že pohár trpělivosti přetekl; Venkovan s jedním sousedem se vrhli na výběrčí a zabili je. Potom se vzbouřilo obyvatelstvo ve všech vesnicích. Vzbouřenci z Arima, k nimž se přidali i ti z Amakusa a uchýlili se do hradu Hara. Po několik měsích obležení se vzbouřenci vzdali z hladu, ti, kdo přežili byli zabiti, muži, ženy, děti, celkem 23.000 osob. Jiných 14.000 zemřelo v bitvě.


Japonsko se izolueje od světa. Konečně je vydán toleranční edikt

                                                     (1640-1873)


V roce 1640 Portugalci vyslali do Nagasaki loď s diplomatickým posláním. Delegaci tvořili čtyři mužové z portugalské šlechty, aby vyjednávali s japonskou vládou  nové otevření obchodu. Sotva přistáli, byli uvězněni pro porušení zákonů země. Čtyři vyslanci a 57 mužů posádky bylo popraveno. Bylo ušetřeno jen 13 námořníků, aby přinesli tu zprávu do Macao. Od  tè doby se žádnému misionáři nepodařilo vstoupit do Japonska a jestliže se tam někdo dostal, byl hned zatčen a zabit..


Po roce 1640 pronásledování zesílilo, ale zprávy o tom nedošly na Západ. Ví se, že mnoho křesťanů odešlo ze svých domovů, aby žili skryti v co nejvzdálenějších místech: Pátrací síť je všechny odhalovala na nejneobvyklejších místech. Zvláště zůstala v paměti vzpomínka na zlověstnou postavu inkvizitora z města Edo, Inoue Mashige, křesťana odpadlíka, který  vykonával svou funkci z nevídanou krutostí  v kirishitan yashiki” v domě křesťanů”, což bylo spíše vězení a místo mučení a smrti. Inoue zanechal  deník se zápisy o své smutné činnosti: od roku 1640-1658, kdy byl nahrazen jiným inkvisitorem, bylo uvězněno asi 2.000 křesťanů, mučeno a většina byla popravena.  Také v Kyushu, tedy v zemi, kterou bychom mohli nazvat “krajem  křesťanů, téměř každý rok policie vypátrala  skryté křesťany-  Víme že v roce 1649 “97 křesťanů” podstoupilo mučednickou smrt: 23 zemřelo mučením v jámě, 74 bylo sťato: mužové ženy i děti. V roce 1658  608 křesťanů bylo zatčeno  nedaleko Omura: 411 bylo popraveno, 78 zemřelo ve vězení zatímco, 99 přežilo mučení. 20 jich bylo odsouzeno k doživotnímu vězení, mezi nimi jedno 11leté děvčátko, které přežilo až do 1722 a byla poslední obětí, která zemřela, po 64 let vězení. V letech 1660 -1670 byl vypátráno 2.700 křesťanů a z větší části byli zabiti. 


To je několik utržkových zpráv, které se dostaly až k nám. Protože v údobí 1660-1700 nebyl vypártán žádný křesťan, vláda si myslela, že vykořenila “ten plevel” to “zvrácené náboženství”. A však v roce 1865, když se Japonsko otevřelo západnímu světu, francouzští misionáři postavili v Nagasaki kostel pro své krajany a byli náramně překvapeni, když objevili potomky dávných křesťanů. Objevili jich více než 20. 000. Policie zasáhla a asi 4.000 křesťanů bylo deportováno do jiných oblastí země a někteří byli zabiti. 


To bylo poslední pronásledování. Potom díky tlaku veřejného míněni a západních vlád, japonská vláda, když už přešlo panství šogunů do rukou císaře Meiji, 14. března 1873 vyhlásila konec pronásledování, které započalo v roce 1614 a trvalo 259 let.






AMDG




Rodiny spojené v životě i ve smrti




 Mučedníci z Yatsushiro (1606)


Vítr obyčejně změní směr, sotvaže překročí průsmyk. Proslulý generál Agostino Konishi Yukinaga, katolický daimyo z Kummamoto, který se proslavil v bitvě 1600 u Sekigahara, v pahorkatině u Nagoya, se postavil na stranu Hideyoshiho proti Ieyasovi.  Byl však poražen a vítr se ihned obrátil proti: byl sesazen a sťat v Kyoto. Kato Kiyomasa, jeho politický protivník, se brzo zmocnil jeho feuda (lenního panství), Kiyomasovo pronásledování se jeko vichr rozzuřižilo proti církvím v Uto, Yatsushiro a Yabe, proti třem společenstvím věřících, která vzrostla ve víře pod vedením Agostina Konishi Yukinaga.


Hayato, mladší bratr Yukinaga a vasal z Uto byl odsouzen k smrti. Křesťanský vasal Jakub Konishi uprchl do Kagoshimy a vasal z Yabe Jiří Yuki se uchýlil do Arima. V církvi v Yatsushiro zůstali jen mladí samujové a venkované, kteří teprve nedávno přijali křest. Kiyomasa, který chránil budhistickou školu v Nichiren, se znovu rozuřil proti zbylým křesťanům. V roce 1601 jim nařídil, aby se obrátili k oné škole. Nemohouce odmítnout rozkaz nového pána, mnozí mladí křesťané v slzách přešli k oné škole.


Byli však někteří, co se dokázali pevně vzepřít tomu rozkazu: “Myslíš si, před Pánem Bohem, že je spravedlivé neposlechnout ho, abychom poslechli tebe?” odvážil se říci Jan a někteří jeho přátelé. Kiyomasa nesnesl urážku takové odpovědi a odsoudil je k smrti. Tak se Yatsushiro stalo první zemí mučedníků z doby Tokugawa.- 

Mladý Jan Minami byl jedním z mladých samurajů, kteří se ze strachu zřekli křesťanské víry. Utekl do Nagasaki, setkal se s biskupem Aloisem Cerqueirou. Ten mu přívětive říkal: “Milosrdný Bůh tě neopustil. Budeš-li toho z celého srdce litovat a vykonáš-li pokání, nábízí ti odpuštění  a dá ti novou odvahu” . Jan změnil styl života, vrátil se k víře a svěřil se milosti Boha. který odpouští. Neuplynulo však mnoho dní a Jan byl popraven stětím v Kumamoto 18. prosince 1603. Následujícího dne za svítání jiný věřící Šimon Takeda byl sťat před hradbami hradu Yatsushiro. Večer téhož dne byly ukřižovány jeho matka Jana a jeho manželka Anežka, spolu s Magdalenou, ženou Jana a jejich sedmiletým adoptivním synem Ludvíkem.

Odvážná postava Jany, probodené kopím, zatímco ještě z kříže vyprávěli přítomným o své víře v Boha, který dává spásu, zůstala vryta do srdce zástupu jako úchvatný západ slunce na jasném zimním nebi. Jejich mrtvá těla byla ponechána na křízi až začala hnít. Jáchym Watanabe, Michael Mitsuishi a Jan Hattori posbírali kosti mučedníků, která se oddělily z mrtvol a padly na zem a potají je poslali do Nagasaki a do Arimy. 

Když byli misionáři vyhnáni tito tři stateční laikové se ujali skupiny věřících, kteří tam zůstali, zvláště těch, kteří se připravovali na mučednictví. Jejich oporou byl  první japonský kněz Ludvík Niabara, který se musel stále skrývat a přecházet z místa na místo. Ale v roce 1605 byli i ti tři zatčeni a podrobeni krutému věznění. Jáchym zemřel v źaláři na nemoc 1606, zatímco  druzí dva Michael a Jan byly sťati 4. února 1609.

Jejich synové 3 letý Tomáš a 5 letý Petr byly popraveni spolu s nimi. Tomáš, vzpřímen vedle mrtvoly svého otce, položil na hruď svou ochrnutou ruku a s očima pozvednutýma k nebi nastavil krk katovu meči. Petr dorazil na místo mučednictví o něco později, běžel k mrtvole svého otce Jana. I on pozvedl ruce k nebi a nastavil krk v očekávání sťětí. Kat , dojat k slzám, odhodil meč a odmítl provést popravu. Jeden z přítomných se nemohl dívat na onu drásavou scénu, vystoupil na popraviště, vzal ze země odhozený meč a sťal Petrovu hlavu. Vedle mrtvých těl Michaela a Jana ležely na zemi dvě děti, které následovaly příkladu svých rodičů, až k mučednictví. Biskup Cerqueira zanechal podrobný popis těchto  episod.

Jejich ostatky byly v roce 1614 přeneseny do Macao vyhnanými misionáři. V roce 1995, když byl protektorát Macao vrácen Číně, jejich relikvie se opět vrátily do Japonska. Jistě se vrátili, aby nám poskytli poselství: víra není jen podmanivá skutečnost nebo vznešená věc, nýbrž jediná cesta, kterou člověk musí jít, aby byl hoden svého lidského údělu. Lidský život, je-li hnán životodárným vanutím, které pochází od Boha, vydává nezadržitelnou zář, i kdyby byl zasažen v bouři krutosti.


Společenství víry, jež dává zazářit světlu víry



Mučedníci z Yamaguchi  (1605)

Jsme v Yamaguchi. Jeden téměř slepý harfeník pozorně naslouchal Xaverovi, který kázal na jedné křižovatce u budhistického chrámu Daidó-ji. Dal se pokřtít a přijal jméno Vavřinec. Když přijal Krista jako své světlo a svého vůdce, po 40 let procházel Japonskem křížem krážem a hlásal evangelium. Nemůže se vyprávět o životě japonské církve, aniž by se zmínila postava Vavřince Ryósai.

Po půl století biskup Cerqueira zaslal papeži Klementovi VIII podrobný raport o mučednictví dvou osob, které jako Vavřinec byly osvíceny světlem evangelia v Yamaguchi a tam také osvítily mnoho jiných světlem  víry: jsou to Melichar Motonao a Damián, slepý kazatel.

Melichar Motonao, vasal daimya Mori a kastelán v Bizen Takamatsu, měl 30 let, když se po prvé setkal s Kristem. Došlo k tomu roku 1586, během trestní výpravy proti Shimazu daimya Kagoshimy. Během oné expedice se Melichar setkal s katolickým generálem Kurodou Yoshitakou a zůstal okouzlen jeho důstojným stylem života, jeho smýšlením a jeho hlubokou velkomyslností.  Tyto ctnosti se staly tolik vytouženým světlem pro jeho srdce i pro jeho oči. 

Byl pokřtěn z jara následujícího roku a přijal jméno Melichar. Nicméně zavalen úkoly kvůli vojenským operacím, především pro dvě exepdice do Koreje, které chtěl Tayotomi Hideyoshi, jeho modlitba se stala stále řidší a jeho víra se scvrkla na kouřící knot. Avšak Bůh nikdy nezapomíná na své syny, jejichž jméno nosí vryto do dlaně své ruky. 

V roce 1595 se odebral do Osaky, do služby při regulačních pracích na řece  Yódo; díky pozvání dvou horlivých křesťanských samurajů se Melichar znovu setkal s živým Bohem ve společenství v Osace a Kyotu. To bylo jeho druhé obrácení.  V bitvě u Sekigaharta (1600) generál Mori se přidal na stranu Hideyoshiho. Protože byl poražen, byly sesazen, ztratil hodnosti a byl poslán do Yamaguchi.  Zde, aby si získal sympatie nového šoguna Ieyasu rozpoutal pronásledování křesťanů. Komunita křesťanů v Yaniaguchi byla bez kněží. Melichar Motonao, který znovu našel světlo v komunitě v Osace a Kyotu, cítil odpovědnost za to, aby podporoval a hájil své bratry ve víře za oné tíživé situace. Veřejně vyznával svou víru, bez nejmenšího strachu, i před svým pánem Mori.

V této situaci by stačila jakákoliv záminka, aby ospravedlnila jeho odsouzení na smrt. A tak se také stalo. Byl obviněn z krádeže štěrku, kterou spáchalo několik dělníků zaměstnaných na stavbě hradu Hagi a odsouzen na smrt 16. srpna 1605. Melichar očekával ve svém domě na rozsudek, držel v ruce růženec a  provaz, kterým  měl být spoután. Funkcionáři, kteří přišli do jeho domu, mu vyřídili rozkaz k seppuku, to je měl spáchat sebevraždu. Melichar to rozhodně odmítl, protože je to proti jeho víře ; proto byl na místě sťat. Vyprávění o jeho mučednictví končí těmito slovy: “Motonao hodně rozjímal o Ježíšově utrpení. Měl padesát let.”

Tři dny po jeho smrti Mori dal zatknout Damiána, další sloup církve v Yamaguchi. Jeho pravé jméno není známo. Jen se ví, že se narodil v Sakai (Osaka) Byl úplně slepý, povoláním harfeník jako Vavřinec a jako on se setkal s Kristem, pravým Světlem, v Yamaguchi, když měl 25 let.  Při křtu si zvolil jméno Damián a začal nový život.

Jeho schopnost mít pochopení pro druhé, mimořádná paměť a především jeho podivuhodný způsob, jak hlásal Boží divy, doprovázeje se na svou harfu, se brzo staly pravým pokladem  pro komunitu v Yagamuchi. Po vyhnání misionářů, byla Damiánova denní práce učit katechismu, křtít děti, vést pohřební obřady a navštěvovat věřící v okolí, aby je povzbuzoval ve  víře.  Bůh proměnil slepého Daminána ve svítilnu, která osvětlovala pochod církve, jež zůstala bez pastýře. Křesťané ho také podporovali ekonomicky, ba i jeho rodinu. 

Daimyo Mori Terumoto se uvědomil, že bude nutné likvidovat také Damiána. aby vykořenil přítomnost křesťanů v Zamaguchi. Tři dny po popravě Melichara 19. srpna, funkcionáři vymysleli plán, jak ho zabít. Za hluboké noci, osvětlovaly ulici jen pochodně, požádali ho, aby šel za nimi do lázní v Yuda, aby ho zavraždili, aniž by si toho věřící všimnuli. Během pochodu odbočili do boční ulice: Damián je překvapil slovy: “Myslíte si, že jste mě oklamali? Pro mne neexistuje temná ulice, protože je noc. Já vidím ulici ke Kříži (k mučednictví) stále plnou světla”

 
Katané, aby skryli Damiánovu smrt, rozsekali jeho bezhlavé tělo na kousíčky a hodili je do řeky.  Věřící z Yamaguchi, kteří zůstali bez svého světla, ho zoufale hledali, až pak našli uťatou hlavu a levé rámě, které se zachytilo v rákosí podél řeky. Dva z  nich odnesli tyto cenné relikvie do Nagasaki a svěřili je biskupu Cerqueirovi. Damián měl 45 let. 


Daimyó se snažil udržet v tajnosti smrt těch dvou, ale pochodeň byla zapálena a postavena do výše samým Bohem: čím jsou totiž temnoty hlubší,, tím zářivěji svítí jeho světlo pro život. I po smrti Melichar Motonao a Damián zůstali prameny věčného světla pro církev v Yamaguchi.





Člověk, který uměl číst časy 




Leo Shichiemon, mučedník z Kagoshimy ( 1608)

Je čas pro každou věc. Čas milosti a kdo jej připravuje, to je Bůh.

3. července 1602 přišel na lenní panství Kagoshima první dominikánský misionář. Jeho činnost měla nepatrné výsledky, ale po třech letech se dožil radosti, že posvětil první chrám onoho města. Bylo právě Nanebevzetí P. Marie 15. srpna 1605. Jeho radost však vyprchala po několika dnech; velmi prudký tajfun zničil  budovu a všechno rozmetal; nechal na místě jen rohové základy. Shimazu, daimyó z Kagoshimy pohnut tím neštěstím. které postihlo misionáře, mu dovolil, aby přesídlil do severní oblasti jeho panství.  Do konce roku tam byla dostavěna malá kaple zasvěcená sv. Dominkovi, zbudovaná na pahorku Hirasa, nyní Sednai a stala se znamením naděje.  Avšak ta misie připravila dominikánům  neuvěřitelná utrpení. 

Na jaře 1606 jeden samuraj zaklepal na dveře kostela. Jmenoval se Saisho Shichiemon. Dominkán Hyacint Orfanel to líčí takto:  “Jeden samuraj vysoké postavy, ale štíhlý, hnědé tváře, muž mírný a málomluvný”  Měl 39 let. Narodil se v Miyakonojo v roce 1569 a v roce 1596 předídlil do Sendai ve službě místního vasala. Od jistého přítele Pavla po prvé slyšel mluvit o Ježíšovi a tak se přiblížil církvi. Když se pak Shichiemon rozhodl požádat o křest, bylo už křesťanství v té oblasti zakázáno.

Misionář, P. Morales, obávaje se nejhoršího kvůli rozpoutanému pronásledování mu kladl námitky. Avšak on odpověděl: “ Nyní když jsem pochopil, že mohu dosáhnout spásy prostřednictvím Kristovy církve, nikdo už mě nedokáže odloučit od církve, i kdybych měl kvůli tomu ztratit život!” Shichiemon byl pokřtěn 22. července 1608 před sochou Růžencové Madony a přijal jméno Leo. Po třech měsících i jeho druhorozený syn Atsuyoshi přijal křest a jméno Michael.  Leův příklad jako semeno zaseté do úrodné půdy, začalo hned přinášet plody. Další samurajové, proti zákazu  stát se křesťany, přijali křest. Jako příkladný trest místní pán odsoudil Lea na smrt. Celé tři dny se ho příbuzní a přátelé snažili všemi způsoby, přesvědčit, aby opustil křesťanskou víru. Ale jeho odpověď byly vždy přesná a rozhodná: “Je-li to nutné, jsem ochoten obětovat všechen majetek i svůj život za svého panovníka. Ale nemohu opustit svou lásku ke Kristu”. Srdce Lea byl v té chvíli zcela klidné jako je klidné moře ve chvíli západu slunce. Svěřil se se svým duševním stavem příteli Pavlovy slovy: “Ani já nedokáži pochopit proč, ale od nějaké doby se mou hlavou táhnou pouze myšlenky na Boha” .

Leo chtěl napodobit Ježíše, a proto žádal, aby byl ukřižován, ale bylo mu to odepřeno. Žádal tedy, aby k popravě došlo před jeho příbytkem. Za svítání 17. listopadu vyšel na ulici. Odložil meč a dýku samurajů; pod oděvem na svém srdci měl obraz ukřižovaného Krista. V ruce pak držel růženec. Stál na křižovatce a intenzivně se modlil se sehnutou hlavou, připraven ke stětí. První paprsek slunce, který na něj dopadl, byl znamením: Leo se vrátil do nebe nesa sebou stonásobné plody velmi krátkých 117 dnů života jako křesťan. Tak Leo  dosvědčil pravdu slov žalmu: jeden den strávený v zahradě Pána je mnohem cennější milost, než tisíc dní stravených jinde”. 

Biskup Cerqueira ho chválil těmito slovy: “Leo patří do skupiny osob, které zakusily v srdci něhu Božího milosrdenství”.

Ostatky Lea byly uloženy vedle kostela.  Po roce daimyó z Kagoshimy nařídil vypuzení všech misionářů z panství. Bylo tedy nutné opustit místo. Ostatky mučedníka tedy byly přeneseny do Nagasaki spolu s dřevem kostelíku, který byl pečlivě rozmontován kus po kuse. S tím materiálem pak dominikáni vybudovali v Nagasaki kostelík zasvěcený sv. Dominkovi.  Při nedávných archeologických vykopávkách  bylo nalezeno místo a odhaleny základy budovy, které nyní město Nagasaki  žárlivě uchovává jako svou slavnou památku.  Po ediktu kterým bylo zakázáno křesťanství a po vyhnání misionářů v roce 1614, byly ostatky Lea přeneseny do Manily a tam se ztratily jejich stopy kvůli zemětřesení v roce 1649. Avšak neztratilo se všechno. Blahořečení  v nás obnovuje jeho památku po 400 letech od jeho mučedbnické smrti. Dnes je Leo Shichiemon uznáván za úhelný kámen japonské církve.  Římský mučedník Sereno, ze 3. století to vyjadřuje lapidárně:  “Dosud jsem byl kamenem, který stavitelé zavrhli, ale nyní Bůh sebral tento kámen a rozhodl ho použít pro stavbu své církve”.




Jedna rodina kolébka misionářů



     Mučedníci z Ikitsuki, Nagasaki (1609)

Když byl mučedník Tomáš Nishi svatořečen v Římě v rcoe 1987, snad si nikdo nevzpomněl na jeho otce Kašpara Nishi. A přesto je to jeho zásluha, že vychoval syna Tomáše a že nasazoval celý svůj život, aby vydával svědectví o Kristově cestě své rodině a místním lidem.  Kašpar  Nishi se narodil na ostrově Ikitsuki v roce 1556. Jeho otec byl soudcem . Kašpar byl jako dvouletý pokřtěn spolu se svým otcem a od tè dobny horlivě kráčel po Kristově cestě.  Když dospěl setkal se s Voršilou, vdovou s jedním synem, který se jmenoval Kašpar jako on; toho pak bude mít rád jako svého syna. Z manželství se pak narodily čtyři děti: Jan prvorozený se stal později knězem, Tomáš, Michael a Maria. 

V roce 1599  jeho starší bratr Jeroným, vládní zmocněnec na ostrově a jeho bratranec se rozhodl spolu s dašími 600 poddanými opustit ostrov a uchýlit se do Nagasaki, aby uchoval svou víru.  Odpovědný vedoucí, který nahradil Jeronýma, otevřený nepřítel křesťanů sesadil Kašpara z veřejné služby a konfiskoval jeho majetek. Nicméně Kašpar Nishi se rozhodl zůstat na ostrově i manželkou Voršilou, aby se ujal péče o zbývající křesťany. .Jejich děti se rozhodly pro otcovu cestu Syn vdovy Voršily, po dokončení studií v semináři v Arimě, se stal jezuitou. Tomáš po skončení studií v tomtéž semináři se stal dominikánem v Manile, kde byl vysvěcen na kněze. Michael pracoval, aby vydržoval rodinu a nabídl své služby církvi v Hirošimě.

Marie si vzala za muže syna soudce, který byl pověřen, aby vypátral a zatkl křesťany. Tchán plný starostí s pronásledováním, které se stávalo stále víc krvavé pod daimyó Matsuurou, se snažil všemi prostředky přimět Marii, aby se zřekla víry. Jeho nátlak trval víc než dva roky. Marie však, aby se neodloučila od Krista, opustila dům manžela, kterého upřímně milovala, a vrátila se ke svému otci, aby žila u něho. Soudce za pomoci bonza Hirada, udal Kašpara daimyovi. Ten, když se dovědel, že muž nejen neposlechl rozkazu zapřít víru, ale podporoval křesťany a dokonce se odvažoval křtít nové, se rozzuřil a odsoudil ho ke smrti.

Aby napodobil Krista žádal, aby byl ukřižován, ale to mu nebylo dovoleno. Jako místo popravy si tedy vyžádal rozcestí v Kurose, kde v rcoe 1563 P. Cosme de Torres dal postavit velký kříž. Provedením popravy byl pověřen jeden jeho drahý přítel. Kašpar, aby mu ulehčil úkol , mu řekl: “ Prosím tě, netrap se tím, co musíš vykonat. Já jsem se rozhodl zemřít. Vroucně jsem po tom toužil, protože to je cesta křesťanů. Ba budu ti nesmírně vděčný za to, co vykonáš” . 14. listopadu 1609 byl sťat rukou přítele na místě, které mu označil,  vedle kříže. v téže době  a na místě nedaleko odtud, byli sťati také jeho manželka Voršila a nejstarší syn Jan.

V roce 1634, druhý syn kněz, nyní sv. Tomáš Nishi, podstoupil mučednickou smrt v Nagasaki. Téhož roku třetí syn Michael byl odsouzen k smrti a za živa upálen v Hirošimě spolu s manželkou a synkem, protože poskytl pohostinství  a skrýval bratra Tomáše.

Tak končí historie dvou rodičů, kteří žili ve službě Bohu a bližnímu a jejich čtyř dětí, kteří věrně a bez váhání  následovaly jejich příkladu. Křesťané z Ikitsuki uchovávali s velkou láskou hrob Kašparovy rodiny během dlouhé izolace Japonska.

 V roce 1933 po boku jeho hrobu byl vztyčen nový velký kříž na rozcestí v Kurose. Oběť celé Kašparovy rodiny je dnes zářivým vzorem nejen pro rodiny v Ikitsuki, nýbrž pro všechny křesťanské rodiny Japonska.




Mladá, ale již dospělá církev




 Mučedníci z Arimy (1613)

Na řece, jež protéká kolem hradu a protíná město Arima, aby vyústila do moře Ariake, se zdálo, že chrlí gigantické plameny, řeřavě rudé barvy. Zdálo se, že osm sloupců ohně a pohnutá modlitba nesmírného zástupu lidí chce otřást zemí a změnit tvář nebes. Byl úsvit 7. října 1613, svátek Růžencové P. Marie . Osm osob, nejpřednější tři rodiny církve v Arimě byly připoutány k tlustým kůlům na písčině uprostřed řeky. Více než 20.000 věřících zaplňovalo břehy řeky a všichni byli oblečeni do svátečních šatů, drželi v rukou zažehnuté svíce a růženec. Z pisčiny bylo slyšet mohutný hlas Lea Taketomiho, jednoho z odsouzencých k smrti: “ Dnes se můžete dotknout víry křesťanů z Arimy! Spojeni s Kristem tvoříme jedno jediné tělo. Smrt se nás chystá od vás oddělit. Doporučuji vám jedinou věc: uchovejte tuto víru”. Praskání ohně zapálené hromady dřeva udusil jeho hlas. 

Od kázání sv. Františka Xaverského uplynulo asi 60 let. Církev v Arimě se rozrostla a vyzrála. Vždyť od roku 1580, kdy místní daimyó Protasio Harunobu přijal křest, udělala obrovké kroky. Na malém poloostrovu Shimabara byly zbudován seminář, noviciát jezuitů a tiskárna. V této komunitě se upevnil život víry spolu s hlavními iniciativami prvotní japonské církve .

Protasi se všemožně snažil chránit církev, ale jeho ctižádost ho vedla k pokusu o podplacení jednoho funkcioáře a k plánu spiknutí, aby vraždou odstranil svého protivníka. Tyto velké chyby hluboce urazily šoguna. Kvůli tomu Prosatio ztratil úřad a byl sťat.  V jediné chvíli jaro církve v Arimě skončilo a nesmírné utrpení zavalilo křesťany na onom poloostrovu.

7. října tři stateční samurajové  Hadrián Takahashi, Leo Hayashida a Leo Taketomi dali přednost tomu, aby zůstali věrni nebeskému Otci než ustoupit nátlaku Naozumiho, mladého pána onoho panství. K umučení spálením za živa  byli připojeni i jejich rodinní příslušníci: Pavel, syn Hadrián, Jana manželka Leo Taketomiho; Marta, manželka Leo Hayashidy a jejich děti Magdalena a  Jakub.  Všichni byli členy nejaktivnější laické organizace církve v Arimě “Bratrstva Svaté Marie”, jež pečovalo o křesťanské poučování věřících. Prostřednictvím vyučování katechismu napomáhali růstu víry ve společenství a prohloubili a upevnili harmonii v rodinách. Je třeba se zmínit i o dalších. Jeden sluha chtěl vzít na ramena malého Jakuba , který měl 11 let, aby mu pomohl překonat bahnitou oblast kolem písčiny. Jakoubek se ale ohradil: “Ježíš vystoupil na Kalvarii tím, že tam došel po svých”. Jeho živá víra v Pána ho pobádala, aby ho následoval opravdu až na kříž. Byl vedoucím “bratrstva mučednictví” dětí církve z Arimy. 

19 letá Magdaléna udělala slib čistoty. Když plameny spálily provaz, jímž byla připoutána ke kůlu, poklekla mezi plameny, sebrala několik oharků a dala se je na hlavu s prosbou o očištění a vytrvalost ve víře. Jakuba plameny také brzo zbavily provazů a tedy došel k matce. Marta ho přitiskla k sobě a řekla mu: “Jakoubku, můj synáčku, pohleď na nebe, ano, na nebe …” to byla její poslední slova. Také Jakub se v plamenech zhroutil a šeptal: Ježíši, Maria”.

Křesťanům z Arimy se podařilo uchovat několik ostatků mučedníků, které pak roku 1614 byly vyhnanými misionáři odneseny do Macao.  U příležitosti navrácení protektorátu Macao Číně, v roce 1995, byly ostatky přeneseny zpět do Japonska. 

Papež Urban VIII. (1623-1644) byl hluboce dojat, když držel v rukou malé ostatky Magdaleny a naslouchal vyprávění o jejím mučednictví. Biskup Cerqueira který pohřbil jejich smrtelné ostatky, ve své relaci napsal: “Svědectví mučedníků z Arimy, na polosotrovu Shimabara, se stane úchvatným hlásáním evangelia pro celé Japonsko”.



Zázračné bohatství křesťanského odpuštění



Adam Arakawa, mučedník z Amakusa (1614)

V roce 1614 se rozlétla po všech provinciích Kyushu zpráva, že šogun Ieyasu, který zvítězil v bitvě u Sekigahara, znovu přísně zakázal křesťanství. Daimyó z Amakusy dal okamžitě provést nažízení ediktu. Tu je lakonický text rozkazu zaslaného vasalovi hradu v Tomioka: “Všichni misionáři ať jsou zatčeni a přivedeni do Nagasaki”. 


P. Garcia Garces, farář kostela v Shiki, svěřil péči o křesťany svému věrnému spolupracovníkovi Adamu Arakawa. Odjel z Amakusa a už se tam nevrátil. Od toho dne Adam, již přes šedesát let starý, začal nové poslání. Jako slín nabývá formy pod rukama hrnčíře, tak byl Adamúv život přetvářen rukama Boha. Adam se narodil v roce 1554. jako mladík měl být popraven pro nějaký spáchaný přečin, ale na přímluvu jednoho jezuity, superiora komunity z Arimy, byl omilostněn.

Od té doby se Adam rozhodl, že bude obětovat celý svůj život Bohu a bližnímu; jako viditelné uznamení  svého obrácení, si oholil hlavu a začal opravdu nový život.  Po službě církvi v Arimě byl roku 1590 poslán do křesťanské komunity v Shiki. Byl katechistou a přijímal lidi a udržoval pořádek v kostele. Pokora a oddanost, s jakou vykonával tyto služby, vyvěrala ze zkušenosti odpuštění, které mu změnilo srdce. Svatí mučedníci Jan Gotté a Mikuláš Fukunaga po nějakou dobu žili s v církevním společenství v Shiki a také se společně modlili. 

Soudce oblasti Shiki byl velmi zneklidněn, protože navzdory ediktu zakazujícímu křesťanství a vyhnání misionářů, křesťané nedávali žádné znamení opadnutí. Nakonec si uvědomil, že Adam byl jejich oporou a že křesťané nikdy nezapřou svou víru, dokud ho neodstraní. Předvolal ho a připomněl mu přísný rozkaz šoguna, pak na něho naléhal, aby se zřekl své víry. Starý katechista nezaváhal ani na okamžik: “ Žádáš po mně, abych se obrátil zády k Bohu? Navrhuješ mi, abych tak podle urazil Boha?  I když je to rozkaz šoguna, toto opravdu nemohu přijmout”.  A hluboce se uklonil před soudcem na znamení úcty.

Protože soudce věděl, že Adam nikdy neustoupí, změnil taktiku. Dal ho svléci do naha a musel tak kráčet ulicemi města. Pak ho dal spoutat a přivázat na vodorovnou tyč nesenou dvěma trámy. Tak ho nechal  vystaveného mrazivým březnovým větrům od rána do večera.  Mučení pokračovalo po devět dní. Avšak Adam obrácen k nebi zůstával usebraný v modlitbě. Všichni, kdo ho viděli, zakoušeli hluboký obdiv.  Protože ani to mučení nepřinášelo výsledky,  soudce ho dal zavřít na 60 dní do malého baráčku.  Avšak Adam tím netrpěl, ba byl za to vděčen, protože se mohl věnovat modlitbě a meditaci.  Přátelům, kteří za ním potají chodili vysvětloval důvod své nezlomné naděje: “ Má naděje nespočívá na církvi zbudované z kamenů a cihel, ani na kněžích, kteří nemohou ujít ranám osudu a ani na jiných pozemských důvodech. Kladu svou naději jedině do Boha”.

Když soudce viděl, že jsou jeho pokusy marné, odsoudil ho ke smrti. Adam byl popraven stětím hlavy 5. června 1614 při prvním zakokrhání kohouta. daleko od lidských pohledů. Vypráví se, že až do poslední chvíle kázal svým katanům o Ježíšovi a že se za ně modlil.  Jeho mrtvola přivázaná na velký balvan byla hozena do moře. 

Relaci o jeho umučení, napsaná jezuitou Gabrielem de Matos, končí těmito slovy: “ Smrt Adama dojala mnoho lidí. Díky Adamovu povzbuzování a příkladu se ten, kdo ze slabosti zapřel svou víru, znovu vrátil, aby ji žil.” I po mučednické smrti Adam zůstal živý v srdci věřících z Amakusy.

Kyoto



Hrdinská oběť jedné křesťanské matky



      Velké martyrium v Kyoto (1619)

Řeka Kamogawa klidně plyne v srdci Kyota, po tolik století hlavního města Japonska. Její vody daleko odnesly záblesky tolika chvílí slávy i bolestných tragédií, ozvěny radostných výkřiků i zoufalého pláče jako zvetšelých útržků dějin, které mizí z paměti člověka. Avšak jedna důležitá věc zůstala zakořeněna na jejích březích: láska, která protkala a sjednotila život a úmysly tolika odvážných mužů a žen.

Sv František Xaverský je pravý zakladatel křesťanské komunity v Kyoto, i když nedostal dovolení hlásat tam Krista a zbudovat kostel v tomto městě, když tam dospěl v roce 1550. Jezuité, kteří přišli po něm znali dobře srdce a touhu jejich předchůdce. Konečně v roce 1576 P. Organtino zbudoval a posvětil kostel zasvěcený Nanebevzetí P. Marie.  Město bylo plné  zkažených politikářů a zatažených do nekonečných bojů o moc. V srdci města rostla jako svěží oása v poušti v atmosféře modlitby a intenzivní lásky ke slabým a nemocným komunita věřících. V tomto kontextu se ustavila a začala rozkvétat pod vedením P. Organtina  první japonská ženská kongregace, vytvořená především mladými šlechtickými dámami. 

Ihned po ediktu v roce 1614 byl kostel v Kyotu zničen a misionáři a řeholnice byly vyhnány do Macao. Výše postavení křesťané byli deportováni do Tsugaru, na samém severu Japonska. V hlavním městě zůstali pouze křesťané ze tří kategorií: chudí, samurajové nižší třídy a ti, kteří se přistěhovali z jiných oblastí Japonska. Péče o ně se ujali dva kněží Fernadez a Diego Yuki, kteří museli žít v utajení.  Málo zbylých křesťanů, velmi chudých věřících tak upevnilo své vztahy, že se rozhodli žít jeden vedle druhého v jedné čtvrti, kterou lidé nazvali „ Boží město“. Vánoce 1618 byly pro tuto křesťanskou komunitu  poslední, jež slavili ve svých chudých domech.

V lednu  1619 totiž šogun Hidetada zesílil krvavé pronásledování. Itakura, guvernér Kyota, který se dosud nestaral o ony bezbranné křesťany, nyní je dal zatknout a uvrhnout do vězení s obyčejnými zločinci. Někteří zemřeli kvůli krutému zacházení a úděsným podmínkám  života v žaláři, jiný byli propuštěni na svobodu. Když se šogun Hidetada během pobytu na hradě Fushimi nedaleko Koyto dověděl, že v městě ještě žijí křesťané, náramně se rozzuřil. Rozkázal zatknout i ty, kteří byli na svobodě a všechny je bez vyjímky a bez milosrdenství popravit: muže, ženy i děti.  Pro jejich popravu čekal nějakou dobu, dokud neshromáždil  v Kyoto mnoho daimyů, aby jasně ukázal své záměry před všemi lenním pány.


6. října 1619 je nejprve vystavil v ulicích města posměchu a spílání kolemjdoucích lidí, pak bylo 52 křesťanů postaveno do řady před velkou sochou Budhy, postavenou v korytu řeky Kamogawa. Bylo to 26 mužů. 26 žen  z nichž jedenáct nemělo ještě 15 let. Haldy dřeva okolo 17 křížů ohlašovaly druh popravy, jež byla pro ně určena: připoutaní na kříže a upáleni za živa.. Funkcionář pověřený popravou jim určil každému místo. Jan Hashimoto byl přivázán k první řadě křížů. On totiž po zatčení podporoval a povzbuzoval všechny;  jako vůdci mu bylo také vyhrazeno první místo při mučednické smrti. Jediným provazem dal také přivázat ke kříži jeho manželku Teklu a syny Tomáše a Františka, kteří měli 12 a 8 let. Tekla byla těhotná a v náruči držela svou dvouletou dceru. Na kříži vedle dal uvázat další jejich děti. 13 letou Kateřinu a 6 letého Petra. Pak následovali další.

K veřeru, když se na hladině řeky začaly odrážet paprsky západu slunce bylo vše připraveno. Byl tedy zažehnut oheň, Obklopena plameny a palčivým kouřem, Kateřina náhle vykřikla: „Mami, vůbec nic nevidím“. Tekla ji odpověděla: „Neboj se! Zakrátko uvidíš všechno a budeme znovu spolu“. Stále povzbuzovala své milované děti a hlasitě s nimi vzývala Ježíše a Marii  Když se zhroutila, už navždy oproštěna od plamenů a bolesti, nepřestávala tisknout  k sobě bezduché  tělíčko  Luisy. 

Drásavá scéna  této matky připoutané se svými dětmi na kříž  vyvedla z klidu i srdce chladného anglického obchodníka, jistého Cokese, který zanechal své psané  svědectví:  „Když jsem dospěl do Kyoto, viděl jsem, jak bylo zabito 52 křesťanů, kteří odmítli zapřít svou víru. Matky křičely: Pane Ježíši přijmi duše těchto dětí“.  Jejich ostatky byly posbírány dvěma skrývajícími se misionáři Diego Yukim a Bento Fernandezem. Pokračovali po několik let v tomto pochodu víry mučedníků z Kyoto, přeušeném hořící hranicí ze 6. října, až do dne, kdy oni sami vytrpěli tutéž mučednickou smrt. Holokaust těchto rodin se stal zářivou chvílí řeky života, která neohroženě plyne jako výzva času i dějinám člověka.




Příklad jednoho odvážného otce




     Mučedníci z Kumamoto (1619 a 1636)


Na počátku své existence nemá člověk k disposici slovo To se začíná objevovat na rtech dítěte, když začne opakovat, co slyšelo. Slyšené slovo změní člověka, dává mu růst a podporuje ho v životě. Do srdce Jakuba Hayato bylo zaseto 

Boží slovo To se stalo jeho chlebem, jistotou jeho existence i jeho dětí. Jakub se narodil v Takatsuki , na panství křesťanského daimya Takayamy Ukon. V 10 letech přijal křest od P. Luise Froise a jako mladý pomocník jeho křesťanské komunity studoval v malém semináři vAzuchi. Po slubě na dvou hradech jako samuraj byl vybrán za úředníka daimyem Hosakwa Tadaokim . V roce 1.600 ho následoval do Fukuoka, v Kyushu a získal si jeho plnou důvěru, takže jím byl jmenován odpovědným vedoucím okresu Koori v dnešní provincii Qita. 


Jakub se od Takayama Ukona naučil milovat chudé a slabé. I když měl velmi vysoké postavení ve společnosti, snažil  se stále více přiblížit ukřižovanému Kristu tím, že žil jako „přítel chudých“  Svým střízlivým životem a konkrétní láskou k bližnímu, přivedl k víře mnoho venkovanů oné země. I potom, když byl vybrán pro vysokou hodnost rady daimya Hosokawy, Jakub i nádále byl nosným sloupem komunity věřících Kokura.


V roce 1614 daimyo Hosokawa se rozhodl, aby se prováděl i v jeho obvodu zákaz křesťanství, aby se přizpůsobil směrnicím šoguna. Kostel v Kokura byl ihned zbořen; taktéž v Nakatsu byl zavřen pro kult a kněží byli donuceni opustit svá místa.  Nicméně daimyo nechtěl ztratit věrného a schopného služebníka, jakým byl Hayato. Kvůli tomu na něho znovu a znovu naléhal, aby se zřekl víry Avšak nabízený majetek i úspěch v tomto životě neměly žádnou váhu pro přesvědčeného věřícího jakým byl Hayyato.  Podrážděn jeho odmítnutím daimyo mu odňal titul rady a přeložil ho k nuceném pobytu i s celou jeho rodinou.


V roce 1619 daimyo se vrátil do Kyoto velmi zneklidněný. Byl divákem velkého mučednictví , o němž rozhodl šogun Hidetada a aby si zajistil  budoucnost, rozhodl se neváhat a začal pronásledovat křesťany. 15. října vynesl rozsudek smrti na Jakubem Hyato a dal ho stít na periferii Kokury. Jakub měl 54 let  Manželce a dceři zanechal v závěti následující slova: „Nestačí mít  odvahu a sílu snášet utrpení tohoto života. Chci je přijímat s radostí“  Téhož dne a z téhož důvodu postoupili mučednickou smrt v Qitě i jeho bratranec Baltazar a jeho 5 letý syn Jakub. 


Jakub Hayato měl tři dcery.  Dvě byly ve slubě u Tadatoshiho, syna Tadaokiho a pána v Nakatsu, zatímco nejstarší Miya se provdala za křesťana Ogasawaru Henya.  „Protože jsou částí naší rodiny uděl jim milost tak Tadaoki radil svému synu, který přivřel oči nad faktem, že Geny a jeho rodina jsou křesťany, dal ji malou podporu a vyhnal je z domu v Kokura. Rodinu tvořilo 15 osob. Hledali útočiště mezi venkovany na preiférii města. Tam žili 13 let v krajní chudobě podporováni prostými a dobrými  a milostí eucharistie, kterou jim tu a tam přinášel skrývající se kněz. Asi tak rok po mučednické smrti Hata, se knězi Julianu Nakurovi podařilo setkat se s nimi a posílit je. Genya se rozhodl žít v chudobě, aby viditelně a neodvolatelně potvrdil svou věrnost Kristu jak již prohlásil listem adresovaným daimyovi Hosokawovi.


V roce 1632 Hosokawa Tadatoshi byl povýšen na daimyu v Kumamoto. Tehdy vyhledal Ogasawaru Genya, své důvěrného přítele z dětství a přivedl ho do Kumamoto s celou rodinou. Když se pak skutečně stal pánem v Kumamoto snažil se všemi způsoby přesvědčit Genyu, aby se zřekl křesťanské víry, ale jeho odpověď byla neodovolatelné „Ne!“ Asi čtyři roky Genya a Miya s devíti dětmi a čtyřmi sluhy vedli téměř mnišský život  a museli čelit stále větším obětem a zkouškám. Neměli nic, ale jejich dům byl jako malá domácí církev, kde mohli všichni žít a cítit, jak se srdce otevírá naději.


 V roce 1636, zlákán tučnou peněžní odměnou slíbenou udavačům, jeden muž  je udal guvernérovi z Nagasaki. Aby vyšel bez úhony z této tíživé situace Tadatoshi s velkým  zármutkem vydal rozsudek smrti nad celou rodinou. Genya, Miya a devět jejich dětí i čtyři služebné  byli 30. ledna sťati  na popravišti na pahorku Hanaoka, v Kumamoto. 


16 jejich spisů je uchováváno jako vzácný duchovní odkaz. Miya napsala: „Cítím velkou vděčnost. Přijímám smrt protože víra je náramně velké dobro, jehož se nemohu zříci!“ A její dcera Kuri: „Také my obětujeme svůj život svobodně a s radostí“. V těchto lapidárních slovech cítíme, jak se zrcadlí ryzí víra, která byla oporou také Hayatovi, odvážnému otci.




Vyjde z temnot a vrací se ke světlu



Jan Mondo a velké martirium v Tokiu (1623)


Člověk, uhnětený ze slabosti, si uvědomí svou pravou skutečnost pouze tehdy, když zaznamená, že je zahalen do temnoty a dychtí po světle.  Jeho život totiž ubíhá ve střídání temnoty a světla.  Světlo ohraničuje oblasti stínu a dává barvám rozzářit se, zatímco temnota zahaluje všechno a rozpouští i život barev. Zdá se, že  socha Jana Mara Mondo, která se tyčí na hradě Shizuoka, nám chce vyprávět o tomto tajemství světla a stínu.


Mondo byl ještě nezletilý, když zůstal sirotkem; otec totiž spáchal sebvraždu, aby odčinil fakt, že se postavil proti Toyotomi Hideyoshimu. Kníže Ieyasu ho přijal do služby a vzal ho sebou na hrad Fushimi, nedaleko Kyoto.  V roce 1600 jako 17 letý Mondo překročil práh kostela v Osalca, aby hledal světlo a dal se pokřtít; tehdy dostal jméno Jan. Jako dvacetiletý byl vybrán za velitele osobní stráže Iemitsua Měl třicet podřízených a výborný plat. Je líčen jako „ mladík vysoké postavy a statečný samuraj“  Později se s ním setkáváme na hradu Shizuoka v téže funkci.  Každý den přicházeli lidé z celé země a přinášeli dary knížeti, jako mušky, které  se o závod slétávají ke zdroji světla. 


Vše probíhalo co nejlépe. Jan se těšil vážnosti a všichni ho obdivoali, ale i jeho zasáhly rozsáhlé zóny stínu. Dvě z nich zničily jeho kariéru. V roce 1612 byl odhalen těžký případ korupce vyvolaný Okamoto Daihachim, hlavou komunity křesťanů v Sizuoka. Šogun Ieyasu, který už vícekrát projevil nedůvěru ke křesťanství, jež bylo oficiálně zakázáno, v důsledku tohoto případu udělal ještě tvrdší opatření, takže dospěl k systemtickému pronásledování.  Jako první krok odňal jakékoli pověření funkcionářům, kteří se prohlašovali za křesťany, a vyhnal je ode dvora. 


Sám Jan Mondo náhle uprchl a smazal po sobě všechny stopy. Temnoty vstoupily do jeho srdce. V  dokumentech církve i hradu nacházíme jejich důvod: „tento muž je viněn  z nedovoleného vztahu ke křesťanské služebné, která je již vdaná“. Žena byly sťata a její bratr se začal skrývat jako on.  Pro ty, kdo by je skrývali, byl uložen trest smrti stětím.  Po dvou letech byl Jan zatčen. Mučili ho tak, že nebyl k poznání. Uřezali mu prsty na rukou, na čelo mu vpálili znamení kříže a přeřizli mu šlachy na nohou, aby už nikdy nemohl chodit.  Nakonec ho zanechali v chatrči postižených morem. Pro Jana už nebylo žádné světlo. Ztratil přátele, ženu, kterou miloval, práci, svůj oslnivý tělesný vzhled, všechno.  I skutečnost, že byl ještě naživu, byla pro něho temnotou a zlem.


Nevíme při jaké příležitosti mohl Jan znovu najít světlo kříže, ale dva misionáři vyprávějí, že ho objevili po několika letech v tokijském lazaretu, jak ošetřuje s úchvantou něžností postižené morem.  Sunul se na rukou od jednoho trpícího bratra ke druhému. Zohavený ve tváři i na těle, vyvolával mrazení hrůzy.  Tak můžeme chápat, co o něm naspal P. de Angelis: „zahlédl jsem v jeho postavě bláznovství kříže“.


Historie se opakuje. V roce 1623 jeden muž, který předtím býval v jeho službách, za odměnu 300 stříbrných mincí udal guvernérovi, kde jsou skryti oba misionáři a Jan. Lazaret byl obklíčen vojáky a všichni křesťané byli zatčeni: celkem 50 osob. Rok 1623 byl tragickým rokem pro křesťanství v Japonsku. Iemitsu se stal šogunem a mnoho daimyo se sešlo v Tokiu, aby se účastnili oslav. Šogun využil té příležitosti, aby dal lekci své moci a ukázal všem svou jednoznačnou vůli vykořenit křesťanství. Nařídil tedy, aby všichni zatčení křesťané byli upáleni před jejich očima.

4. prosince 1623 bylo před nesmírným zástupem upáleno 50 mučedníků. Když se provazy, jimiž byl Jan spoután, přepálily takže z něho spadly. udělal „podivné“   gesto, které dojalo zástup, takže  bolestně vykřikl: zvedl paže jakoby chtěl na hrudi obejmout plameny, které kolem něho šlehaly. Nevíme, zda chtěl Jan sebrat  a odevzdat plamenům všechny omyly svého života nebo zda naopak chtěl k sobě přitisknout nové Světlo, jež ho právě zalévalo. Toto je ale jisté. Příklad Jana Mondo je paprskem světla a naděje pro mnohé, kteří se i dnes snaží osvobodit od utrpení a temnot.  




Oběť vlastního mládí


František Jintaró, mučedník z Hirošimy (1624)

Assisi dnes bez ustání přijímá mladé poutníky přicházející z celého světa. Pro všechny ty mladé je sv. František více než kdy jindy aktuální. Upírajíce na něho pohled, mladí se v mlčení a samotě ptají na svobodu a osvobození, na to, co má malou cenu a čemu se nemá přikládat důležitost a co je naopak důležité a co se musí hájit se zaťatými zuby. Jako by jim říkal: „Já jsem  jen čínský stín  jen nástroj. Hledíce na můj život, myslete na Krista. Já tak žil jenom proto, že Kristus byl mým pravým vzorem“  Tak František Tóyama Jintaró byl mladík, setkal se s Kristem tím, že byl okouzlen sv. Františkem. 

Jintaró se narodil v rcoe 1600 a ihned potom ho nacházíme ve Wakayama, s jeho otcem ve službách daimya Mano Yoshinaga, který byl odměněn tímto panstvím, protože nebojoval po boku Hideyoshiho v bitvě u Seldgahara. Během krátkého pobytu v Tokiu v roce 1605 Yoshinaga onemocněl, ale žádný lékař ho nedokázal uzdravit. Byl mu tedy představen cízí lékař, fratr, (františkán), který ho zbavil nemoci. Tento fakt vnukl daimyovi nápad povolat františkány na svůj hrad. Dal jim otevřít ambulatorium a dovolil jim hlásat evangelium. Tak začala v městě Wakayama horlivá misionářská činnost, jejíž ústřední postavou byl P. Luis Sotelo.

Yoshinaga zemřel krátce před tím, než  byl vydán edikt o zákazu křesťanství. Po něm nastoupil jeho bratr Nagaakira, který byl spíše tolerantní k církvi, navzdory oficiálnímu zákazu. Časté návštěvy jezuitských misionářů a františkánů, žijicích v utajení, dávaly kontinuitu vychovné práci nových věřících. Jintaró byl pokřtěn v 16 letech františkánem P. Apolinářem a zvolil si jméno František.

Chodily na něho i chvíle váhání, neboť právě probíhalo pronásledování, avšak život a spiritualita Chudáčka z Assisi se staly pramenem inspirace pro jeho poctivé, vnímavé a věrné srdce.  I on se chtěl stát nástrojem pokoje. Po křtu se zaspal do Třetího řádu a od té chvíle se Františkův dům stal bezpečným útočištěm a místem občerstvení pro skrývající se misionáře.  Mladý Jintaró byl opěrným sloupem křesťanské komunity ve Wakayama. 

Když byl Nagaakira přeložen na hrad v Hirošimě, následoval ho i Jintaró. Tam našel malou komunitu křesťanů, malou hrstku, která přežila pronásledování. Mezi věřícími našel Matěje a Jáchyma, s nimiž později společně podstoupí mučednickou smrt.  Dobová svědectví vypráví, že 19 letý František měl výrazným způsobem ctnost vnitřního klidu a mírnosti; tyto věci byly vzacné mezi mladými jeho věku. Ale jakmile se jednalo o problémy, které se týkaly víry, tu se František stával silný a nezkrotitelný, a to jak v rodině tak před autoritou svého daimya.  Tyto dary jistě vyvěraly z jeho intenzivního života modlitby. 

V roce 1622 se dověděl, že jeho duchovní vůdce P. Franco byl odhalen a uvězněn v Omuře. Ihned se rozhodl vyrazit, aby zemřel s ním. Ale věřící ho dokázali zadržet: „ Tvé místo je tady. Ještě nenadešel tvůj čas“. František  přijal jejich radu jako Boží vůli, který pro každého připravuje „pravý čas“  A tento čas na sebe nenechal dlouho čekat.

V prosinci roku 1623 daimya Nagaakira, ze strachu, který zakusil, když byl přítomen umučení křesťanů v Tokiu, po svém návratu do Hiroshimy, dal vypátrat, jaký je počet křesťanů a jejich jména. Hned nato, v únoru  1624 šogun vyhlásil povinnost pro všechny Japonce, aby zapsali své jméno v místním budhistickém chrámu. František odvážně vystoupil: „ Já jsem křesťan. Neskrývám se, nechci se zachráni útěkem. Jsem rozhodnut s věrností a láskou vykonat všechno, co po mně žádá můj pán. Avšak kdyby od mne požadoval neposlechnout Kristův zíkon, nemohu absolutně souhlasit“. 

Bylo mu uloženo seppuku, totiž sebevražda, protože nebyl věrný svému pánu. František odmítl slovy. Nemohu zhasnout svůj život, který je Božím darem“. Žádal aby byl spíše sťat. Zatímco se ho dvořané snažili přemluvit, aby zapřel víru, matka a manželka ho povzbuzovaly a žehnaly jeho volbě. Byl sťat 16. února 1624 ve svém příbytku před sochou P. Marie. František ještě neměl 24 let.

Spolu s Františkem byli další dva věřící malé křesťanské komunity v Hirošimě povoláni, aby vydali svědectví o své víře. Matěj a Jáchym. Matěj Shobara pracoval jako vězeňský dozorce. Přijal křest z rukou jezuity P. Antonína Ishidy, když byl ten misionář ve vězení. Po křtu přeměnil žalář v místo své služby lásky.  Jáchym Kuró byl podroben krutým mučením kvůli své dlouholeté práci jako katechista. Oba byli umučeni ukřižováním: Matěj 17. února a Jáchym 8. března.  Šat těch, kteří svlékli starého člověk tohoto světa, aby oblékli Kirsta, se nikdy neobnosí a nikdy nezvetší.





Eucharistie, srdce církve



     Pavel, Jáchym a mučedníci z Unzen (1627)

Unzen je nádherná hora.  Díky  svým proslulým sirnatým termálním vodám je dnes místem osvěžení a kúr pro nemocná těla. Její bujná vegetace okouzluje návštěvníky během celého roku a nabízí jim podívanou na barvy v každém ročním období. Avšak tato japonská hora je také proslulá v dějinách Japonska, už proto, že byla svědkem dojemným epizodám života svého mírumilovného, velkodušného a věrného lidu.


Nám připomíná  jinou horu, Sinaj, místo, kde Hospodin uzavřel smlouvu s lidem Izraele. Unzen je aktivní sopka a mužové, kteří zde vydali svědectví své víry v Krista byli jako hořící keře, jejich světlo a žár nikdy nezeslábly. Zde Bůh zbudoval svůj oltář pro církev Japonska, neboť to bylo místo holokaustu v době 6 let od 1627-1632.


Semeno evangelia, hojně rozsévané jezuitou Luisem de Almeida a Vavřincem Ryosai od roku 1563, přineslo bohaté plody. V roce 1613 církev na poloostrově Shimabara už dospěla do třetí generace, když měla 13. října své první mučedníky. Onen rok zaznamenal velký obrat v dějinách oné komunity, protože mnozí křesťané se rozhodli opustit privilegovanou třídu samurajů a rozhodlo se žít jako prostí venkované, aby uchovali svou víru, i když se jejich pronásledovatel  daimyo Arima Naozumi rozhodl opustit ono panství a přesídlit na hrad Hyuga v provincii Miayzaki. 

Krátce nato po vydání ediktu šogunem Iemitsu, který v roce 1614 zakázal křesťanskou víru a poslal do vyhnanství kněze a řeholníky, se pronásledování zostřilo a stalo se systematičtějším.  Odpovědní vedoucí bratrstev a hlavy komunit organizovali život církve kolem eucharistie a ke službě věčícínm v lásce, aby se tak upevnily vzájemné vztahy a prohlubovaly stále více dar víry. V jednom dopisu zaslaném papeži Pavlu V. můžeme číst: „Naše srdce žhne touhou obětovat celý svůj život, abychom vydali svědectví o své víře v Krista a v jeho církev“ . Pět z dvanácti  firmatářů  zemřelo jako mučedníci na Unzen. Toto je zvláštní skupina mučedníků, protože ji tvoří jedině laikové. 

Až do roku 1627 daimyó Matsukara Nobushige snášel přítomnost křesťanů, protože potřeboval jejich daně a jejich práci  ke stavbě nového a přepychového hradu  v Shimabara, kam přesídlil, když opustil malý hrad v Arimě. Po návratu z Tokia, kde byl  napomenut pro svou toleranci  vůči křesťanům, daimyó začal v únoru pronásledování pompézním způsobem. Jako první krok dal zatknout  a uvěznit Pavla Uchiboriho s manželkou a jejich dětmi Baltazarem, Antonínem a Ignácem, spolu s dalšími 32 věřícími. Následujícho dne 21. února je dal všechny vyvést do hradního příkopu  a 16 jich vybral k mučení. Soudce vzrušený průběhem celé akce prohlásil: „Jako psům a vepřům křesťanům stačí dva prsty“. Pak jednomu po druhém dal před očima všeeh useknout tři prsty na obou rukou; byla to příšerná podívaná. Přišel na řadu Ignác, sotva pětiletý chlapec. P. Cristoforo Ferreira  udiven  odvážným chováním  chlapce, popsal to, co viděl, těmito slovy: „Ignác zvedl ruce před své oči a upřel pohled na krev, která stříkala  z ran malých useknutých prstíků, jakoby kontemploval nádherné rudé růže“ . Pak byli všichni obnaženi a vhozeni do ledových vod moře Arialce.  Antonín, ještě než ho pohltilo moře zavolal na svého otce Baltazara: „Tati, děkujme Bohu za tuto nesmírnou milost“.


Na čela zbývajících křesťanů bylo vpáleno znamení kříže a byli nuceni obléci šat s nápisem „Potrestán, protože je křesťan“ . Týden po mučednické smrti synů, s vypáleným znamením kříže a s novým šatem křesťanů Pavel Uchibori a jiných 15 křesťanů podstoupilo totéž mučení a začali dlouhý výstup na horu úmluvy.  Podél křivolaké cesty nebyl přítomen nikdo, kdo by je mohl posilovat: byla to skupina lidi, všemi opuštěná, určená k tomu aby byla odhozena jako smetí. Když se přiblížili k vrchlku hory, okolí se podobalo stále více Kalvárii, kde zářil kříž.: „Ať je pochválena nejsvětější Eucharistie!“ to byla poslední slova, než zmizeli v tůni termálních vod, kam byly jeden po druhém naházeni. Ona modlitba chvály eucharistie bylo tajemství jejich víry a důvod jejich mučednické smrti..

Jáchym Minesuke a další 9 křesťanů zůstalo na příkaz daimia ve vězení. Protože měli všichni funkci vedoucího skupiny nebo vesnice, museli sepsat vyúčtování svých finančních aktivit. Věrně dokončili svůj úkol, užívajíce dva zbývající prsty po amputaci, kterou vytrpěli. Ale i pro ně se na úsvitu 17. května otevřely nové brány  vězení i hradu, tentokrát aby zahájili poslední výstup na horu Unzen. Během pochodu, při jedné zastávce Jáchym napsal na balvan velkolepé haiku (sonet) na pozdrav věčnému životu: Nyní vidím, jak je blízko ráj, o němž jsem si myslel, že je tak daleko, mé srdce jásá radostí“. Jistě i je svíral strach i vnitřní boj.  Svědkové totiž uvádějí, že poslední modlitba Jana Matsutake, byla prosba o pomoc: „Pane Ježíše, nenech mě vzdálit se od Tvých rukou . A hned na to byl jejich život pohlcen oněmi sirnatými vroucími vodami.

Hora Unzen ještě dnes uchovává znamení jejich mučednické smrti a jejich naděje.




Jedna církev ve službě lidu



Velké mučednictví v Yonezawa (1629)

V Hokusanbara, na nížině Yonezawa, je jeden balvan časem už omšelý, na němž je vyryt kříž . Byl nalezen během archeologických vykopávek na místě, kde stál dům Ludvíka Amakasu. Onen balvan předává historii vzpomínku na skupinu osob, které žily intenzivním způsobem lásku k bližnímu a přijaly smrt, aby se nezřekli křesťanské víry. Bůh přeměnil toto místo na „úhelný kámen“ japonské církve. Lidé severního Japonska poznali po prvé křesťanství v roce 1590, když křesťanský kníže Gamó Uchisato zasedl na hrad Kaltsu. Křesťanská komunita  v Yonezawa, založená františkánským misionářem Luisem Sotelo v roce 1611 se rozvinula pouze v roce 1626 za plného pronásledování, kdy do této oblasti přišlo několik františkánských, augustiniánských a jezuitských misionářů .. 

Amakasu Uemon se setkal s Kristem v Tokiu.  Onoho dne kráčel ulicemi čtvrti a vyhýbal se lidem, aby byl sám. Byl velmi smutný kvůli smrti otce.  Jeho zvědavost vzbudil zpěv a modlitby několika osob, shromážděných ve velmi chudém domě. Zaklepal tam a vstoupil: byli to malomocní. Jeho srdce se dojalo a byl tím získán. Krátce nato mu P. Sotelo udělil křest. Byl rok 1610. Po návratu do Yonezawa spolu se svými syny Michaelem a Vincencem, se stal opěrným bodem oné křesťanské komunity, protože neměla stálého misionáře.

Jiná událost změnila jeho život. Po porážce v bitvě  u Sekigahara (1600) Uesugi Kagekatsu, křesťanský daimyo  z Aizu, byl postupně  zbaven všeho majetku a pak vypovězen se všemi rodinnými příslušníky a zaměstnanci do Yonezawa, do chudé provincie s rozsáhlou neobdělanou půdou a málo úrodnou. Křesťanská komunita v Yonezawa je přijala. Díky společné víře, samurajové i venkované, šlechtici i prostí lidé, silní i slabí překonali v lásce překážky vyvěrající z rozdílného společenského postavení a vytvořili opravdu evangelijní společenství. Navzájem si pomáhali, žili v radosti a díkuvzdání, spojeni v jediném srdci. Jejich život byl prostý a pohostinnost se stala příčinou četných konverzí na křesťanství. Církev v Yonezawa byla oteřvena všem a službě společnosti. „ Blahoslavení chudí“, říká Ježíš. Chudoba a utrpení očišťují srdce a pomáhají milovat konkretním způsobem. 

Věřící z Yonezawa uměli spolupracovat. Organizovali se v četných a aktivních bratrstvech. Skupiny se pravidleně scházely a upevňovaly svou víru společnou modlitbou a čtením bible nebo jiných duchovních textů. Věnovali se  pomoci sirotkům, nemocným chudým a malomocným. Odpovědní vedoucí každé skupiny vyučovali katechismu nově pokřtené a slavili manželství či vedli pohřební obřady. Ludvík Amakasu, srdce komunity, míval pravidelně svou katechezi, přístupnou i pro nekřesťany. Jeho slova přivedla mnoho osob k víře. 

Několikrát za rok navštěvoval jeden kněz všechny skupiny, prohluboval učení katechismu a víry, slavil eucharistickou oběť a uděloval svátost smíření. Tímto způsobem komunita neustále rostla. V jednom dokumentu rodiny Uesugi stojí, že v Yonezawa bylo v roce 1628 přes 3.000 věřících. Církev v Yonezawa může být vzorem i pro současnou církev: kde se angažovaní laikové dokážou  sami spravovat a stávat se živou církví. 

Daimyo Uesugi, podporován svými křesťnaskými spolupracovníky i nadále chránil křesťany, i když znal edikt o zákazu křesťanství, vydaný šogunem. Ale v roce 1628 náhle došla z Tokia špatná zpráva. Při obvyklém setkání se synem daimya Eusugiho šogun po něm žádal, aby pozorně prověřil, zde nejsou v Yonezawa křesťané. Zpráva všechny ohromila. Dvořané se rozdělili na dvě frakce; jedna byla odholána bránit křesťany a druhá byla nakloněna k jejich pronásledování. Ze strachu z přísných trestů a ještě většího masakru, převládla idea přistoupit k varovné popravě.  Když byl  Ludvík Amakasu dotazován, zda je ochoten zříci se víry, odpověděl za všechny: „Ze srdce vám děkuji za sympatii, kterou nám projevujete a za cestu, kterou jsme vykonali společně. Ale naše víra je dar, který je nutno uchovat, mnohem cennějí než život. Dávám přednost spíše zemřít než jej ztratit“.

Dlouhý průvod osob v modlitbě mířil k místu vybranému na jejich popravu. Bylo hodně napadaného sněhu a velký mráz. Lidé na chodnících se ukláněli, když přecházeli kolem na znamení, jak si jich váží a jak jsou jim vděčni.  Když dospěli na popraviště, pověřenec dojat vyhlásil důvod této popravy: „Obyvatelé Yonezawy, poklekněte před těmito odvážnými lidmi . Nejsou ničím vinni. Pouze zvolili zemřít, aby uchovali svou víru!“

Bylo to na úsvitu 12 ledna 1629, když krev těchto statečných svědků zbarvila jasnou červení právě napadaný sníh, jako by z nebe pršely hrozny poupat kamélií  Byl sťato 53 nejaktivnějších věřících: třicet mužů a třiadvacet žen,  děvět z nich byly malé květy ještě ani ne pětiletí děti..

Obyvatelstvo Yonezawa, které s nimi sdílelo všechny radosti i trápení života, velmi trpělo touto událostí.  Lidé si křesťanů hluboce vážili. Milánský jezuita  Givoanni Battista Porro ve své relaci o mučednické smrti tvrdí, že „ těla mučedníků byla pietně posbírana a pohřebna místními obyvateli, nekřesťany“  A uzavírá s hrdostí:  „V této zemi nemohl mít nikdo špatné srdce“. Také P. Porro zemřel jako mučedník v roce 1639, po 40 letech apoštolátu v Japonsku.





Po cestě víry až do konce


Michael a Mikuláš, mučedníci na pahorku v Nishizaka (1633)

Byl 28. červenec 1633. Dva  starci, s rukama spoutanýma za zády, pomalu stoupali po stezce vedoucí na pahorek  Nishizaka. Soudní úředník, mávající neustále krátkou holí z dubového dřeva si jen stěží razil cestu mezi hustým zástupem, aby dovedl odsouzené na popraviště. Najednou jeden ze starců zanotil žalm „ Laudate Dominum omnes gentes, laudate eum omnes populi“ (Chvalte Hospodina všechny národy, všichni lidé, chvalte ho zpěvem!). Ze zástupu zaplňující ulici,  se mnozí k němu připojovali ve zpěvu chvály.

Tím starcem byl Michael Kusuriya, všem známý v Nagasaldu, jeho rodném místě, protože každý den překonával mnohá stoupání a klesání města, aby došel do  domů nejchudších. Tím zpěvem chtěl Michael přeměnit námahu posledního výstupu  svého života ve chválu Boha. Po jeho boku kráčel sluha a držel nad hlavami tabuli na které byly vypsány jeho viny: „ Tento muž sbíral peníze, aby pomáhal vdovám, synům mučedníků a misionářům“  Od roku 1618  se Michael stal odpovědným vedoucím bratstva milosrdenství. 

Japonská vláda učinila rozhodnutí plné nenávisti a nepřátelství vůči křesťanům: vyhnanství, věznění, mučení, a smrt. Avšak Michael v tichosti i nadále neohroženě  konal své  dobré skutky. Jeho odpovědí pronásledovatelům byly skutky milosrdenství V jeho srdci se zakořenila slova Pána Ježíše: „Měl jsem hlad a dali jste mi najíst, měl jsem žízeň a dali jste mi napít, byl jsem ve vězení a navštívili jste mě“ (Mt 25, 35). Zdálo se, že  Michael , dobrý samaritán z Nagasaki, hlásá světu z hořící hranice, která ho stravovala, že láska je opravdu nejposvátnější a nejsilnější skutečnost. Na ten rok připadalo 50. výročí založení  bratrstva milosrdenství v Nagasaki. Členové tohoto bratrstva  byli oporou církve pronásledované bez kněží.

Jiný odsouzený byl Mikuláš Fukunaga. Narodil se v Nagahara, ve dnešní provincii Shiga, studoval v semináři v Arsuchi a v roce 1588 se stal jezuitou. Po skončení studii v koleji v Amukasa, se rozhodl žít jako řeholník a katechista. Pracoval v církvi v Hakata až do roku 1614, kdy byl vypovězen do Macao. Tajně se vrátil do Japonska a po pět let se věnoval pastorační činnosti v oblasi Omura, kde spolupracoval s P. Syxtem Iyo a řeholníkem Kašparem Sadamtsu.  Jezuité uchovávají, co o něm napsali jeho představení: „Dokonale zná japonskou kulturu a vědy. jeho kázání v japonštině jsou úchvatná“  Jeho spolubratří ho prezentovali jako kandidáta  na kněžství. Avšak v té době to nebylo možné, protože v Japonsku nebyl žádný biskup, který by mu kněžské svěcení udělil.V červenci 1633 byl Mikuláš zatčen a vržen do žaláře Kurusu v Nagasaki. Tam se setkal se svými druhy z koleje v Amakusa: Julian Nakaura, Sixtus, Iyo a Pavel Saito. V onom roce 1633 zemřelo jako mučedníci 34 kněží a řeholníků, z nich bylo 14 Japonců, spolužáků z téhož semináře. 

28. července musel být Mikuláš přítomen mučednické smrti Michaela a přihlížet, jak pomalu umíral stravován plameny. Pak nadešla jeho chvíle. Byl pověžen hlavou dolů nad jámou; bylo to mimořádně kruté mučení, bolestné a dlouhé. V té drásavé pozici Mikuláš vynikající kazatel nám zanechal jednu z nejkrásnějších perel svých homilií, která padla do jámy jako semeno zaseté do půdy Japonska. Kat se ptal Mikuláše: Když jsi dospěl až do tohoto bodu, nemáš nic, co by sis vyčítal. Mikuláš mu odpověděl: „Ano, jedna věc mě moc trápí a to fakt, že se mi nepodařilo dovést ke Kristu šoguna a všechny Japonce své krajany“. Třetího dne mučení Mikulášův hlas zeslábl až nakonec utichla modlitba litanií k P. Marií. Mikuláš odešel do nebe za úsvitu 31 července, na svátek sv. Ignáce z Loyoly. Jedna věc je jistá: i kdyby o něm církev už nemluvila, velké balvany na pahorku Nishizaka, jež zůstaly nepohnutými svědky místa jeho mučednické smrti, nám mají vždycky co vyprávět.



 
Ochotný nástroj v Božích rukou


Julian Nakaura, mučedník na pahroku Nishizaka ( 1632)

Pohlédneme-li na život Juliana Nakaura narazíme na cestu, která vede k prosté a samovolné modlitbě. To je cesta, která vedla Juliána nejprve do semináře, pak jako vyslance Japonska do Říma, pozdějí ke kněžství a nakonec cesta, kterou prošel jako dobrý pastýř až k mučednické smrti. Julián se uměl pokorně modlit i v nejtvrdších měsících svého života. Jeho postava je malá pochodeň, která dodnes ozařuje kroky toho, kdo  se snaží odpovědět na volání Boha.

Julián se narodil asi roku 1567 v Nakaura na pobřeží moře Japonska. Jeho otec  zemřel ve válce, když měl Julián pouze dva roky, takže si na něho vůbec nepamatoval. Až do 12 let žil s matkou, ženou velké víry, která dokázala přeměnit na oběť Bohu i utrpení, když viděla, jak její jediný syn odchází do semináře. Nepochybně  – modlitba, která podporovala Juliána po celý jeho život, byla formována podle rytmu modliteb jeho matky. Julián byl členem první skupiny chlapců. přijatých do semináře. Julián byl ve své prostotě a pokoře plně spokojen s oním životem. Avšak P. Valignano ho vybral do oné skupiny „mladých vyslanců“ poslaných do Evropy. V tehdejších dokumentech je Julíán líčen jako mladík průměrných schopností a mluví se o něm, jen když se zaznamenávají chyby nebo nemoci. Když se měl objevit na veřejnosti, jeho slabost propukala do tělesné nemoci.  Toho dne, kdy skupina „mladých vyslanců“ šla do Vatikánu na setkání s papežem, hlavním cílem  jejich výpravy. Julián byl postižen silnou horečkou.  Nemoc a  hlavní cíl jeho poslání mu působily třesení. Papež Řehoř XIII si toho všimnul; přiblížil se k němu a objal ho se zvláštním pochopením a láskou. Požehnání a dobrotivost, jakou papež ukázal bázlivému Juliánovi, se stala pro něho nezapomenutelnou vzpomínkou.  Kromě toho, že ho to uzdravilo od  ostýchavosti, mu to bylo podporou ve chvílích nejdůležitějších rozhodnutí.  Bůh totiž vyvolil tohoto velmi obyčejného muže, aby ho přeměnil na dobrého pastýře pro pronásledovanou církev.

Když se vrátili do vlasti roku 1591 byli Julian a jeho druhové přijati šogunem Hideyoshim v jeho nádherném paláci v Kyoto. Měli na sobě šaty, jež dostali darem od  papeže a hráli na hudební nástroje, přinesené z Evropy. Hideyoshi byl velmi spokojen návštěvou a navrhl jim, aby se stali  jeho dvořany. Avšak jejich touhou bylo  - pracovat pro jiného Pána. 

Julián po svém přijetí k jezuitům, vstoupil do koleje v Amakusa. Po skončení teologických studií  byl poslán jako řeholník do Yatsushiro, v provincii Kumamoto a pak do Macao, aby pokračoval ve studiích. Po návratu do Nagasaki, odložil až do roku 1608 své kněžské svěcení, z nám neznámých důvodů . Po 28 let se připravoval na onen krok s hlubokou důvěrou a vytrvalou modlitbou. Od toho dne byl pastýřem hrdinských rysů. 

Protože P. Julian nebyl příliš známý, v roce 1614 ho jezuité určili, aby zůstal potají v této zemi, navzdory zuřícímu pronásledování a ediktu vypovězení pro všechny kněze. Území, jež mu bylo svěřeno zabíralo celou západní oblast ostrova Kyushu, tedy oblast, kde byla církev nejvíce vyvinuta a kde bylo také nejvíce mučedníků. V jednom dopisu. generálnímu představenému Tovaryšstva Ježíšova dobře popisuje svou obtížnou situaci skrývajícího se misionáře. Říká mimo jiné: „Každý rok vyslechnu před 4.000 zpovědí věřících, kteří mi byli svěřeni.  Nemohu najít ani chvilku k odpočinku. Píši tento dopis mezi tolika úkoly a nejsem jist, že jej budu moci důstojně dokončit“  Skrývání ho nutilo žít a pracovat  ve velmi stísněných a temných prostředích a často v noci. Toto pak spolu s naléhavými pracemi oslabovalo jeho tělesnou konstituci, takže už nedokázal chodit. Nicméně jeho oči a jeho duch nedávaly známky slábnutí. 

V roce 1632 byl zatčen v Kokura a dopraven do věznic v Nagasaki. Guvernér, který si byl dobře vědom jeho přítomnosti, se ho všemožně snažil donutit  k odpadu od víry během deseti dlouhých měsíců mučení. Až 18. října 1633  byl zvolen za místo popravy proslulý pahorek Nishizaka. P. Julián  neváhal vyznat svou volbu: „Já jsem Julían Nakaura, jeden ze šťastných mladíků, kteří se mohli v Římě setkat s papežem“  Ono setkání ho totiž podpíralo ve vší jeho úchvatné aktivitě věřícího a pastýře stáda.. 21. října ve věku 64 let zemřel jako mučedník krutým mučením jámy. 

Po pěti letech křesťané poloostrova Shimabara, kterým dlouhou dobu sloužil, když byli obklíčeni na hradě Hara, dokázali přeměňovat nástroje smrti na předměty k modlitbě: přetavovali olověné kulky, které po nich vojáci stříleli během obležení, na malé křížky, medajle a zrnka růženců. Julián je vychoval k odpuštění a pokoji.




Úchvané plody Ducha svatého



     Jakub Yuki, mučedník z Osaky (1636)

Plody Ducha svatého jsou: láska, radost, pokoj, shovívavost, vlídnost, dobrota. věrnost, tichost a zdrženlivost. Tak píše apoštol Pavel (Gal 5, 22), a dodává, že tyto ctnosti jsou viditelným znamením pravých Božích dětí. Takovými ctnostmi bývá člověk normálně okouzlen a ptá se, odkud by mohly vyvěrat. To se stalo také oné ženě z evangelia, která po setkání s Ježíšem zvolala: „Blahoslavená je tvá matka, která tě nosila v lůně a která tě kojila!“ (Lk 11, 27). Těmito ctnostmi se také vyznačoval Jakub Yuki, poslední kněz, který zůstal v činnosti, když zuřilo pronásledování. Svou pastorální činnost prováděl na území Osaka a dodnes je přesvědčivým příkladem pro toho, kdo je povolán, aby byl vůdcem věřících.

Yuki se narodil v nynější provincii Tokushima v roce 1574; jeho rodiče byli spřízněni s mocnými rodinami a  tak strávil své mládí ve šlechtickém prostředí. Nejsou známy okolnosti, za jakých byl pokřten.  Je pouze jisté, že vstoupil do semináře v Thkatsuki, nedaleko Osaky a že po vydání prvního ediktu o zákazu křesťanství v roce 1587 přesídlil do semináře v Arimě, v provincii Nagasaki. Po osmi letech byl připuštěn do jezuitského řádu, studoval v něm teologii a v roce 1601 byl vyslán do Macao, aby dokončil studia. Po návratu do vlasti v roce 1607 Jakub konal službu v církvi ve Fushimi. Vycházel z této církve a prošel jako misionář evangelia mnoho oblastí. Zvláště se připomíná jeho apoštolát mezi členy nejproslulejších a nejvlivnějších rodin v jeho rodném městě Tokushima.

V roce 1612 se Jakub začal připravovat knězské svěcení a byl hned požadován jako profesor v semináři v Nagasaki. Ale i zde na něho čekalo nepředvídané utrpení. V únoru 1614 zemřel biskup Cerqueira, který ho měl vysvětit na kněze, a krátce nato byl zvěřejněn edikt o vyhnanství všech kněží a řeholníků. Také Jakub se dostal do vyhnanství v Manile spolu s křesťanským knížetem Takayama Ukonem a zde byl konečně vysvěcen na kněze v roce 1615. při té přílezitosti představený jezuitů o něm napsal lichotivou prezentaci: „P. Jakub  Yuki je poctivý, ochotný Japonec a horlivý v práci. Má velký vliv na Japonce a sbírá mezi nimi mnoho plodů. Před několika dny se vrátil do Japonska.“

 Jakub totiž v roce 1616 vyplul z Manily a tajně přistál v Nagasaki.  Během své cesty do Kyoto se asi na měsíc zastavil u svých příbuzných v Kohushima, kde měl potěšení, že mohl vyučit ve víře a své bratry, synovce a neteře i jiné příbuzné.  Pastorální a misionářská  horlivost P. Jakuba pobádala k cestám  daleko za hranice  regionu Kyoto a Osaka, které mu byly svěřeny.  Objevoval se dokonce i v Tokiu, ba i ve velmi vzdáleném Tsugaru, na samém severu hlavního ostrova Japonska, aby navštěvoval a eucharistií posiloval křesťany, kteří tam byli deportování.  V roku 1619 prožíval dny utrpení a pláče v křesťanské komunitě v Kyoto, již tak postižené a decimované.  6. října bylo na březích řeky Kamogawa za živa upáleno 52 křesťanů. P. Jakub a Bento Fernandez, kteří je připravovali a podporovali, v té chvíli byli přítomni při onom úděsném masakru. Získali tělesné pozůstatky mučedníků, důstojně je pohřbili a zanechali nám podrobný popis, čeho byli svědky až do konce..

Pronásledování  nenechávalo ani jednu chvíli klidu. Čtrnáct let po těchto událostech, byl odhalen také provinciální představený Bento Fernandez, zatčen a umučen v Nagasaki spolu s Juliánem Nakaurou. P. Jakub zůstal jediným knězem v rozlehlé oblasti Osaka. Sám musel čelit zkouškám a  trápením všeho druhu: dlouhý čas osamocení, jako Ježíš v Getsemanské zahradě až do roku 1636, když byl zatčen na horách Shikoku a odvlečen do Osaky. Jeho poslední hodiny popisuje jeden úředník vyslaný guvernérem z Nagasaki, aby byl svědkem jeho smrti: „ Během vyšetřování P. Jakub tvrdil, že žil osměle na horách Shikoku a že se živil tím, co mohl najít v lese. Řekl, že nikdy nebyl hostem  u jiných a že nikdy nedostal ochranu od jiných osob.  Úředníci mu uvěřili, když viděli, jak je zhublý, a byli přesvědčeni jeho jistotou, s jakou podával vysvětlení, proto byl odsouzen a popraven jen on. Žádný jiný nebyl zatažen do jeho případu“.

P. Jakub Yuki byl podroben úděsnému mučení jámy. Brána ráje se pro něho otevřela 25. února 1636. Měl 62 let. Odvaha přijmout utrpení mučednické smrti sám, aniž byl nějak zatížil ty, kteří mu pomáhali a kteří ho hostili, je bezpochyby plod Ducha svatého a ukazuje, jak ušlechtilou výchovu dostal v rodině. Ježíš říká: „Komu bylo dáno mnoho, od toho bude mnoho požadováno (Lk 12, 28) P. Jakub dal všechno, co vlastnil, a vůbec nic si nenechal pro sebe. A tak Bůh proměňuje ty, kteří mají odvahu obětovat svůj žiot jedinému Dobru.




Dobrý pastýř dává život za bratry


Tomáš Kintsuba, mučedník na pahroku Nishizaka (1637)

Obdiv k nějaké osobě dává někdy vzniknout legendárním vyprávěním o ní. To se stalo Tomášovi, knězi s přezdívkou „Kintsuba“, kvůli pozlacené rukověti ozdobného mečíku, který nosil po boku, když se „oblékal“ za samuraje. Byl to fantastický kněz. Říkali mu také „kněz ninja“, protože se dokázal v mžiku objevit a zase zmizet, jako nějakým kouzlem. Věřící si ho náramně vážili pro jeho obratnost a odvahu, s jakou se vyhnul přísným kontrolám pronásledovatelů a uměl si najít čas i způsob, jak navštívit pronásledované křesťany, aby je posiloval ve víře. Kvůli tomu je jeho život zahalen do závoje legendy.

Obdivuhodná odvaha,  japonských křesťanů, s jakou dokázali čelit mučednické smrti, je plodem obětí několika kněží, které síla víry učinila schopnými  všelijak se přestrojit a stát se užitečnými všem, jako dobré zrno, které se dává rozemlít, aby se stalo chlebem, pokrmem života člověka. Také Tomáš  poznal hloubku srdce Boha a vynesl ji na světlo svého života. Pojďme nyní po jeho stopách. 

Tomáš se narodil v roce 1602 v Omura, v provincii Nagasaki. Jeho křesťanští rodiče později zemřeli jako mučedníci pro evangelium. Zcela výjimečně byl Tomáš přijat do semináře v Arimě, ač měl 6. let. Věnoval se studiím, aby se stal pomocným katechistou otců jezuitů a pak knězem.  Avšak edikt o pronásledování křesťanů z roku 1614, otřásl celým jeho životem. Byl vypuzen do Macao, kde pokračoval ve studiích s ostatním japonskými kleriky, ale nemohl studie dokončit, protože seminář byl zavřen. Protože zůstal bez jasné vyhlídky do budoucnosti, vrátil se „incognito“ v roce 1620 do Japonska a pracoval jako katechista v jedné křesťanské komunitě. Horlivě se věnoval tomuto vyučování ale brzo pochopil, že křesťané potřebují posilu svátostí, aby z nich čerpali sílu a mohli čelit pronásledování. V jeho srdci se zažehla touha stát se knězem. Proto na dva roky odplul do Manily. Tam byl přijat k augustiniánům a v roce 1628 byl vysvěcen na kněze.

Guvernér Manily mu svěřil úřad oficiálního překladatele. Díky této práci byl P. Tomáš s to  poznávat podrobnosti těžkých utrpení, kterým byla vystavena církev v Japonsku. Uvědomil si nutnost odvážných kněží, kteří by byli schopni potěšovat a povzbuzovat stádce rozptýlené ve smršti pronásledování, a cítil, že je sám povolán k tomuto úkolu.  Žádal tedy manilského superiora  o dovolení vrátit se do vlasti, ale bylo mu to odmítnuto. P. Tomáš podrážděn  tímto nevysvětlitelným odmítnutím, napsal velmi ostrý prostestní list generálnímu představenému do Říma. Pak, aniž by čekal na odpověď, se v roce 1631 nalodil na jednu japonskou loď, jež odplouvala z Manily do Japonska. Aby nebyl poznán jako kněz, přestrojil se jako samuraj. Přistál v Nagasaki a začal pracovat ve dne v noci, jako by měl znovu získat ztracený čas během devíti let nepřítomnosti v Japonsku.  Ve dne jako podkoní, který má na starosti guvernérovy koně, navštěvoval křesťany a uvězněné misionáře, aby je posiloval svátostmi. V noci potají navštěvoval domy věřících, zpovídal je  a sloužil jim mši svatou,  Díky jeho přítomnosti  křesťanská komunita, ochromená pod tlakem pronásledování, začínala postupně ožívat. 

Avšak jeho činnost nezůstala utajena. Guvernér z Nagasaki připravil podrobný popis P. Tomáše a dal jej rozšířit do přilehlých provincií Saga, Mirado, Shimbara a Omura. Vyhlásil tučnou doměnu za jeho dopadení a žádal spolupráci všech, aby ho zatkl. P. Tomáš, aby neuváděl do nebezpečí věřící, pobýval v přírodních jeskyních. Některé dodnes nesou jeho jméno a není nijak řídký jev setkat se s lidmi, kteří se na těch místech modlí.

Když po něm policie pátrala v Nagasaki, P. Tomáš už dorazil do Tokia. Zde se mu podařilo dostat se bez překážek do císařského paláce a vyučit ve víře a přivést ke křtu několik služebníků. Můžeme si představit, jak zuřil šogun Iemitsu a jaké výbuchy hněvu měl guvernér z Nagasaki, když se to dověděli. Aby nebyli opět podvedeni ve vlastním domě a aby opět získali ztracenou prestyž, uložili obyvatelstvu, že musí nosit odznak vydávaný šintoistickými chrámy a jiná drastická opatřeníé, aby mohli kontrolovat pohyb obyvatelstva. V Omuře, rodném městě P. Tomáše, tak bylo odhaleno a zatčeno 71 věřících, které  připravil ke křtu. Někteří byli odsouzeni k upálen,í jiní byli sťati.

Za úsvitu 1. listopadu  1636 byl překvapen zcela náhodou tajnou policií, když vycházel ze svého úkrytu v Nagasaki. Aby si schladil žáhu za šprýmy, jež mu prováděl po pět let a aby ho donutil prozradit jména Portugalců, kteří ho chránili a pomáhali mu, guvernér naplánoval nekončící řadu muk, rozdělených v náramně tvrdém žaláři na celý rok.  V této nucené zastávce P. Tomáš  znovu nalezl klid a pokoj srdce po tolikerém shonu, skrývání se a práci  21. srpna 1637 guvernér nařídil aby byl podroben úděsnému mučení jámy. P. Tomáš byl spoután provazy a zavěšen hlavou dolů, vydržel to tři dny, aniž by se zřekl víry a prozradil jména.  Po třech dnech mučení ztratil svědomí, ale nezemřel. Byl tedy rozvázan ale l 6. listopadu byl znovu podroben témuž mučení. Jeho tělesné síly už byly přiliš oslabeny. Zemřel téhož dne.

V pouhých 37 letech se P. Tomáš představil nebeskému Otci, aby dostal definitvní šat, totiž šat oslaveného Krista.  Dokázal den po dni proměňovat svůj život, aby dosáhl velikosti Krista a Pán ho připodobnil sobě.  V Tomášovi byl obraz Krista jasně viditelný.  Uplynulo jen několik málo let od jeho návratu do Japonska. Šest let vyhledával a pečoval o věřící roptýlené ve smršti pronásledování. Dobové kroniky říkají, že 637 osob, které duchovně vedl, dokázalo čelit mučednické smrti.


Nikdy se neobracet zpátky, nýbrž setrvávat v lásce



Petr Kibe, mučedník z Tokia  (1639)


Víra je vždy cesta od začátku poznamenaná vedením Boha.  Dobrý Bůh  poslal do Japonska Xavera (sv. Františka), aby otevřel cestu. Mučedníkem Petrem Kibe japonská církev našla svou zvláštní spiritualitu a své speicifické poslání.  Rok 1587 byl velmi bouřlivý jak pro provincii Oita tak pro celou církev v Japonsku. Toho roku se v Urabe, v provincii Oita  narodil Petr Kasui, syn Romana Kibe a Marie Ha ta. Krásy rodného kraje a hluboká víra rodičů  pomáhaly Petrovi růst a neohroženě kráčet. Byl schopen odolávat i vichrům a bouřím, které se ho snažily strhnout  


V roce 1600, kdy vnitřní situace země se rozřešila ve prospěch Tokugawa Hideyoshiho, 13letý Par opustil svůj rodný kraj, kam se už nikdy nevrátil a vstoupil do semináře v Arima. Na konci studií v onom semináři  požádal o přejití do jezuitského řádu, ale jeho žádost nebyla přijata. Jako svou vnitřní útěchu, nosil v srdci formuli slibů, kterou vlastnoručně napsal. A uměl trpělivě čekat. Během následujících osmi let  působil jako spolupracovník misionářů v církvích v Amagi a Akitsuki. Jednou byl Petrovi  svěřen úkol dopravit mrtvé tělo do Nagasaki. Tam si osobně uvědomil jak je vážná situace japonské církve po vydání Iemitsuova ediktu o pronásledování.


Vždyť hned následujícho roku byl  již Petr v Macao; také on byl vypovězen do vyhnanství spolu s ostatními misionáři a kleriky. Petr by býval mohl pokračovat ve své přípravě na kněžství v semináři toho města, ale z ekonomických důvodů a kvůli předsudkům vůči Japoncům byl seminář drasticky zavřen. Klerikové přijali tu zprávu s bolestí a někteří se rozhodli vrátit se do Japonska, i když věděli, že tam zuří pronásledování; jiní hledali útočiště v Manile. Petr se rozhodl odplout do Goa, aby znovu klepal na bránu jezuitů. Ale ani v Goa ho jezuité nepřijali: důvěra, kterou ukazoval Xaver vůči Japoncům, se proměnila ve chladnou lhostejnost. Petr neklesl na mysli ani po této nové zkoušce a pevně se rozhodl odejít do Říma; viděl v tom jedinou možnost, jak dosáhnout kněžství. Po odchodu z Macaa se vydal po historické „cestě hedvábí“ a překonával nejrůznější překážky a nebezpečí. Prošel napříč Indií, Pakistánem Iránem, Irákem, Jordánskem a došel do Jeruzaléma. Není těžké si představit pohnutí, kteřé naplnilo Petra, když kráčel s unavenýma nohama, jež ho náramně bolely, po stopách Krista na „Křížové cestě“ Jeho nadšeného ducha naplnila útěcha a nová energie.


Do Říma Petr Kibe dorazil v květnu 1620. Znovu zaklepal na bránu generální kurie jezuitů. Otcové jezuité, kteří ho přijali, zakoušeli nepopsatelné překvapení.. Před jejich očima stál mladý, silný a odvážný Japonec, úplně jiná postava než jak ji znali prostřednictví listů psaných superiory z Japonska! Bez váhání ho přijali. A tak byl Petr Kibe ještě téhož roku ve věku 33 let vysvěcen na kněze a pět dní nato byl přijat do Tovaryšstva Ježíšova.  Během svého dvouletého pobytu v Římě měl tu milost, že se mohl zúčastnit svatořečení  Ignáce a Františka Xaverského: bylo to 12. března 1622. Při té příležitosti byl Xaver veden k pevnému rozhodnutí: Zanechat klidnou atmosféru  Říma a vrátit se do Japonska. 


Xaver vyplul z Lisabonnu. Jeho loď byla třikrát přepadena piráty, než přistála v Manile. Tam se setkal se svým přítelem Michaelem Matsudou a  s ním v důvěře v Boží ochranu a za příznivého větru vypluli v roce 1630 do Japonska.  V srdci měli jedinou touhu: přinést posilu a spásu Japoncům. I tentokrát  se proti nim rozlítilo moře a tajfun, ale z vln je zachránili rybáři a tak zdraví dospěli do Bonotsu, malého přístavu na jihu Japonska. Petr však ihned přesídlil do Nagasaki. Ale město, které opět viděl po 16 letech  nepřítomnosti, se úděsně změnilo: všude byla hluboká znamení pronásledování a krve mučedníků.


 Krátce nato P. Fereira, tehdejší představený jezuitů podlehl mukám a zapřel víru (1633). Bylo zde bezprostřední nebezpečí. Petr Kibe opustil Nagasaki, a zvolil za místo svého kněžského působení oblast Mizusawa v Severním Japonsku. Tam se pohyboval incognito a kněžsky působil. Dařilo se mu vyhnout se kontrolní síti a útlaku, který stále více přituhoval. Petr putoval od vesnice k vesnici a snažil se utěšovat věřící a posilovat je ve víře. Avšak v roce 1638 byl odpovědný vedoucí malého společenství, který ho hostil, udán svým přítelem. Velká suma peněz slíbená tomu, kdo udá přítomnost nějakého skrývajícího se kněze, ho oslnila. P. Petr Kibe  tak byl zatčen a převeden do Tokia.

 
Vyšetřování, jež se konalo před šogunem Iemitsu a nejvyššími státními představiteli, bylo pro Petra  zářivou příležitostí  dosvědčit svou víru v Krista.  Jistě to nebyl záměr autora: Avšak lakonické věty záznamu vyšetřování, redigovaném velkým inkvisitorem Inoue Masashigem, shrnují okouzlujícím způsobem  celý život Petra Kibe


„Petr Kibe prohlásil, že nechce zradit svou víru. Povzbuzoval dva katechisty, kteří s ním byli podrobeni mučení a zavěšeni nad jámou, aby zůstali pevní ve víře. Proto byl odsouzen a zabit“. Pater Petr Kibe, vítězně vstoupil do Otcova domu v červneci 1639. Měl 52 let. František Xaverský rozséval semena Radostné zvěsti do půdy Japonska s hlubokou láskou a úctou k místní kultuře. Nezlomná odvaha mučedníka Petra Kasui Kibe dala klíčit oněm semenům, a pomáhala jim růst ve zralé církvi, odolávající mučednictví a ozdobené japonskými charakteristickými rysy.


Naše oči zůstávají plné úžasu, když vidí jak velkolepé jsou Boží plány!






DODATEK




Martyrologium 188 japonských svědků 


(číst či lépe modlit se jako litanii s titulem blahoslavený či blahoslavená)

Charakteristickým rysem japonských mučedníků je fakt, že kromě 4 kněží a jednoho řeholníka jsou všichni laikové a to 183, z nichž je 60 žen, 33 mladých pod 20 let a 18 dětí pod pět let.  Kromě toho podstoupily mučednickou smrt celé rodiny, například rodina Ogasawara z Kumamoto, 9 členů.


Kvůli tomu připojujeme tuto tabulku, která uvádí jméno, věk a také rodinné vztahy (otec, matka, syn...) a společenské postavení (především v případě samurajů) kteří dali přednost zříci se tohoto postavení, aby mohli být nadále křesťany.

11 mučedníků z Yatsushiro, diecéze Fukuoka

+  Jan Minami Gorozaemon, laik samuraj. 35 letumučen v Kumamoto s manželkou Magdalenou a adoptivním synem Ludvíkem (8.a 9. prosince 1603

+  Šimon Takeda Gohyóe laik, samuraj, 33 let umučen v Yatsushiro s manželkou Anežkou a matkou Janou  (9. prosince 1603)

+  Jáchym Watanabe Jirozaemón, odpovědný vedoucí komunity, 55 let, umučen v Yatsushiro (16. srpna 1606)

+  Michael Mitsuishi Hikoemon odpovědný vedoucí komunity, 50 let, umučen v Yatsushiro s 13letým synem Tomášem (4. února 1609)

Dva mučedníci z Hagi a Yamaguchi, diecéze Hiroshima

+   Melichar Kamagai Buzennomori Motonao, laik, samuraj vyšší třídy, 50 let, umučen v Hagi 16. srpna 1605)

+   Damián, odpovědný vedoucí komunity, 45 let, umučen  v Yamaguchi (19. srpna 1605).

Jeden mučedník ze Satsuma, diecze Kagoshima

+   Leo Saisho Shichiemon, laik, samuraj 39 let umučen v Sendai (17. 11. 1608

Tři mučedníci z Ikitsuki, diecéze Nagasaki

+
Kašpar Nishi Genka, laik, samuraj a odpovědný vedoucí komunity, 54 let, umučen v Ikitsuki s manželkou Voršilou a 24 letým synem Janem (14. 11. 1609)


Osm mučedníků z Arima, diecéze Nagasaki 
+
Hadrián Takahashi Mondo, laik, samuraj, umučený v Ariam s manželkou Janou ( 7. 10. 1613).

+
Leo Hayashida Sukeemon, laik, samuraj, umučený v Arima s manželkou Martou, 19 letou dcerou Magdalenou a 12 letým synem Jakubem (7. 10. 1613)

+
Leo Taketomi Kan´emon, laik, samuraj umučený v Ariam s 27 letým synem Pavlem (7. 10. 1613)

Jeden mučedník z Amakusa, diecéze Fukuoka

Adama Arakawa, laik odpovědný vedoucí komunity, 60 let umučen v Tornioka ( 5. 6. 1614).

52 mučedníků z Kyoto, diecéze Kyoto

+   Jan Hasbimoto Tahyoe, laik samuraj vyšší třídy, umučen v Kyoto s manželkou Teklou a dcerami Kateřinou, 13 let, Luisou 3 letá a syny  Tomášem 12 let, Františkem 6 let ( 6. října 1619)

+   Tomáš Kian, laik, umučen v Kyoto ( 6. 10. 1619)

+   Tomáš Ikegami, laik, umučen v Kyoto (6. 10. 1619)

+   Lino Ribei, laik, umučen v Mkyoto s manželkou Marií (6. 10. 1619)

+   Kosma, laik, umučen v Kyoto (6. 10. 1619)

+   Antonín Domi, laik, umučen v Kyoto (6. 10. 1619)

+   Jáchym Ogawa, laik, umučen v Kyoto (6. 10. 1619)

+   Jan Kyusaku,  laik, umučen v Kyoto  s manželkou Magdalenou a dvouletou dcerkou Reginou (6. 10. 1619)

+   Tomáš Koshima Shinshiro, laik, umučen v Kyoto se manželkou Marií (6. 10 1619)

+   Gabriel, laik umučen v Kyoto (6. 10. 1619)

+   Marie, laička, umučena v Kyoto se svou 4 letou dcerkou Monikou (6.10.1619)

+   Marta, laička umučena v Kyoto se svým dvouletým synkem Benediktem 

(6. 10. 1619)

+   Marie, laička umučena se svým 3 letým synkem Sixtem (6.10.1619)

+   Monika, laička, umučena v Kyoto (6.10.1619)

+   Tomáš Toemon, laik, umučen v Kyoto s manželkou Lucií (6.10.1619)

+   Rufina, laička umučena v Kyoto s 6 letou dcerkou Martou (6.10.1619) 

+   Monika, laička, umučena v Kyoto (6.10. 1619)

+   Emanuel Kozabura, laik umučen v Kyoto (6.10.1619)

+   Tomáš Yaémon, laik, umučen v Kyoto s matkou Annou ( 6.10.1619)

+   Agata, laička, umučena v Kyoto ( 6. 10. 1619)

+   Marie Chuzo, laička, umučena v Kyoto 6. 10. 1619)

+   Jeroným Soroku, laik umučený v Kyoto s manželkou Lucií (6. 10. 1619)

+   Jan Sakurai Nyoan, laik umučený v Kyoto se snachou Voršilou (6.10.1619)

+   Mando Kyiljiro, laik umučen v Kyoto ( 6. 10. 1619)

+   Ludvík Maragoro, laik umučený v Kyoto  (6. 10. 1619)

+   Leo Kyusuke, laik, umučený v Kyoto s manželkou Martou (6. 10. 1619)

+   Mencia, laičkaumučena v Kyoto s tříletou dcerkou Lucií ( 6. 10. 1619)

+   Magdalena, laička, umučena v Kyoto (6. 10. 1619)

+   Jakub Tsuji, laik, umučen v Kyoto (6. 10. 1619)

+  František Shasaburo,laik, umučený v Kyoto 6. 10. 1619)

+   František, laik umučen v Kyoto ( 6. 10. 1619)

+   Marie, laička umučena v Kyoto (6. 10. 1619)


Tři mučedníci z Hirshimy, diecéze Hiroshima 

+   František Jintaro Toyama, laik samuraj, 24 let umučen v Hirošimě 

(10.2. 1624)

+   Matěj Shobara Ichizaemon, laik samuaj. 34 let, umučen v Hirošimě

(17. 2. 1624)

+   Jáchym, Kuroemon, laik, samuraj vyšší trídy, 65 let, umučen v Hirošimě

8. března  1624)

29 mučedníků ze Shimabara a Unzen, diecéze Fukuoka

+   Pavel Uchibori Sakuemon, laik samuzaj , 47 let, umučen v Shimabara

28.2.1627) s třemi syny Baltazarem, Antonínem, 18 let a Ignácem, 5 let

+   Kašpar Kizaemon, laik umučen v Unzen ( 28.2.1627)

+   Marie Mine, laička umučená v Unzen (28.2.1627) s manželem Jáchymem Mine Sukedayu feudálním správcem, 60 let, umučen (17. 5. 1627)

+   Kašpar Nagai Sonan, laik samuraj, umučen v Unzen 28.2.1627

+   Ludvík Shinzaburo, laik umučen v Unzen (28. 2. 1627)

+    Leo Nakayama Sakan, laik umučen v Unzen se synem Pavlem (28 2. 1627)

+   Dionýz Saeki  Tenka, laik, umučen v Unzen se synem Ludvíkem a synovcem Damiánem (28.2. 1627)

+   Jan Kizaki, laik umučen v Unzen (28.2. 1627)

+   Jan Heisaku, laik umučen v Unzen (28.2. 1627)

+   Tomáš Shingora, laik, 52 let, umučen v Unzen (28.2. 1627)

+   Alex Shohachi, laik, umučen  v Unzen  (28.201627) 

+   Tomáš Kondo Hyouémon , laik 63 let, umučen v Unzen (28.2. 1627 

+   Jan Araki Kenschichi, laik 34 let, umučen v Unzen (28.2. 1627) Pavel 

+   Nishcda Kyuri, laik, samuraj 74 let umučen v Unzen (17.5. 1627)

+   Marie, laička 36 let, umučena v Unzen  (17.5. 1627) 

+   Jan Matsutake Shozaburo, laik, samuraj 38 let, umučen v Unzen (17.5.1627

+   Bartoloměj Baba Hanuemo, laik feudální správce , 64 let, umučen v Unzen

(17.5. 1627)

+   Ludvík Sukeuemon, laik 37 let, umučen v Unzen (17.5. 1627)

+   Pavel Onizuka Magouemon, laik feudální správce, 64 let umučen v Unzen 17.5. 1627

+   Ludvík Hayashida Soka, laik 67 let umučen v Unzen s manželkou Magdalenou a synem Pavlem 35 let (17.5. 1627)



53 mučedníků z Yonezawa, diecéze Niigata

+   Ludvík Amagasu Uemon, laik samuraj vyšší třídy, umučen v Yonezawa se synem Michaelem, snachou Dominkou a vnučkou Justinou, 3 roky, synem Vincencem a snachou Teklou , 17 let a vnučkou Lucií, 1 rok (12 1. 1629)

+   Marie Ito, vdaná laička, umučena v Yonezawa  s dcerou Marinou a syny Petrem a Mariem (12 1. 1629

+   Timotej Obasama Jirobyoe, laik, samuraj umučen v Yonezawa s manželkou Lucií (12. 1. 1629)

+   Jan Gorobyoe, laik venkovan, umučen v Yonezawa (12.1.1629)

+Jáchym Saburobyoe, laik venkovan, umučen v Yonezawa  (12.1.1629

+   Jan Banzai Shukei, laik samuraj, umučen v Yonezawa s manželkou Aureou a synem Antonínem, dcerou Rufinou a jejím manželem Pavlem Sanjuro a jejich dětmi Pavel, 5 let, a Martou 3 roky (12. 1. 1629) 

+   Šimon Takahashi Shikibe,, laik samuraj vyšší třídy, umučen v Yonezawa s dcerou Teklou (12. 1. 1629)

+   Pavel Nishibori Shikibe, laik samuraj vyšší třídy, 31 let, umučen v Yonezawa ) 12. 1. 1629

+   Ludvík Jiniemon, laik samuraj, 80 let, umučen s manželkou Annou 12.1.1629

+   Mancio Yoshino Han´uemon, laik samuraj, umučen v Y onezawa s manželkou Julií ( 12.1. 1629)

+ Anotnín Anazawa Han´uemon laik samuraj umučen v Yonezawa s manželkou Krescencií a třemi syny Pavlem, Romanem, 14 let a Michaelem 13 let 12.1.1629

+   Ondřej Yamamoto Shichiuemon, laik samuraj umučen v Yonetzawa s manželkou Marií tříletou dcerkou Voršilou (12.1. 1629)

+   Ignác Iida Soemon, laik samuraj, umučen v Yonezawa s manželkou Lucií (12. 1. 1629)

+   Jan Ariie Kiuemon, laik samuraj umuřeno v Yonezawa s manželkou Magdalenou a synem Petrem (12.1. 1629)

+   Alex Saó Seisuke, laik samuraj  umučen v Yonezawa s manželkou Lucií (dcerou Antonína Anazawa) tříletou dcerkou Elisabetou a s bratrem Pavlem (12 1. 1629). 

+   Mikuláš Shichizaemon, laik samuraj umuřen v Yonezawa s manželkou Magdalénou a s pětiletou a tříletou dcerkou (12.1. 1629)

+   Alex Shouemon, laik samuraj umučený v Yonezawa  se 14 letým švagrem  Kandidem a  jednoletým vnukem Ignácem (12.1. 1629).


4 mučedníci  z Nagasaki Nichizaka, deicéze Nagasaki

+   Michael  Kusuriya, představený bratrstva milosrdenství, umučený v Nishizaka (28.7. 1633)

+   Mancio Hukunaga Keian S.J., řeholník jezuita, 63 let , umučený v Nishizaka (31.7.1633)

+   Julián Nakaura S.J., kněz jezuita 64 let, umučený v Nishizaka (21.10. 1633)

+   Tomáš Mkinstuba Jihyoe, kněz augustinián 37 let umučený v Nishizaka (6.11. 1637).


Jeden mučedník z Osaky, diecéze Osaka

+   Jakub Yuki Ryosetsu S.J., kněz jezuita 62 let, umučen  v Osace

(25.11. 1636)

2 mučedníci z Edo, diecéze Tokio

+
Jan Haramondo Taneyoshi, laik samuraj, umučen v Edo (4.12.1623)

+        Petr Kibe S.J. 52. let, kněz jezuita, umučen v Edo (červenec 1639)
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