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SCHLUSSWORT

Unter japanischer Volksreligion verstehen wir die religidse Betitigung
der breiten Schichten des Volkes unabhingig vom staatlich kontrollierten
Schintoismus und von den Lehrsystemien des Buddhismus. Es handelt sich
um diejenigen Bereiche des religitsen Lebens, die von keiner amtlichen
Regelung betroffen werden und um Religionsformen,. die seit den frithesten
Zeiten bis heute natirlich gewachsen sind. Buddhistische Elemente sind
zwar in die Volksreligion eingegangen, doch stets nur nach freier Auswahl
des Volkes, das an manchen buddhistischen Lehren Gefallen und in bud-
dhistischen Praktiken ihm Artverwandtes fand. So sind tiibrigens auch
hinduistische und taoistische Vorstellungen und Ubungen in das groBe
Amalgam der japanischen Volksreligion geraten. Die Triger der Kultakte
sind in det Volksreligion meistens die Gliubigen selber, wenn amtlich
bestellte Religionsdiener dabei eine Rolle spielen, dann tun sie das nur nach
altem Herkommen in einem der Preiheit des Einzelnen oder der Gemein-
schaft iiberlassenem Beteiche. Die Betitigung der Volksreligion ist Sache
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des Einzelnen, der Familien, der Sippen, der Dorfgemeinschaften, der Berufs-
gruppen und Altersklassen.

In der Religion des Volkes spielen figiirliche Darstellungen von Géttern
und Geistern eine groBe Rolle und sind zahlreich anzutreffen. Eine aus-
gebildete Bildhauerkunst kennt der Shinté6 von Haus aus nicht. Der Bud-
dhismus hat zwar die Architektur der Shintd-Schreine beeinfluBt, aber seine
Plastik wurde von der Kami-Religion nie iibernommen. Wihrend sich der
chinesische Taoismus in diesem Punkte seinem grossen Rivalen anpasste,
hat der Shintd immer seinen Charakter als Naturreligion bewahrt. In ihm
konnte eine in Tempeln zur Schau gestellte Plastik keinen Platz finden. Die
Statuen der buddhistischen Tempel stellen Heilige dar. Buddha und die
Bodhisattvas sind zu héoherer Vollkommenheit gelangte Menschen, die
nachgeahmt werden. Da sie durch Tugendiibung ihre Personlichkeit ge-
steigert und so zu hoheren Michten gelangt sind und hilfsbereites Mitleid
mit den Néten der Menschheit eine der Haupttugenden des Buddhismus ist,
werden sie auch um Hilfe angerufen. Ganz anders die japanischen Kami.
Sie sind Ahnengeister und beseelte Naturkrifte, die in ihrer Welt leben und
nur voriibergehend mit der Welt der Menschen vetkehren. Den Kontakt
mit der Welt der Geister stellt der Mensch zu bestimmten Zeiten, an bestimm-
ten Otrten und mit bestimmten Mitteln her. Die iibersinnlichen Wesen
werden dann in der Welt der Menschen gegenwirtig, zichen sich nach vollzo-
genem Kult wieder in ihren Bereich zuriick. Einc auf Dauer berechnete,
iiberzeitliche Statuenkunst, die die hheren Michte in der Welt der Menschen -
vergegenwirtigt und festhilt, konnte sich bei dieser Dynamik der japanischen
Gétterwelt nicht entwickeln. Auch in Fillen, in denen sich bestimmte
Bildformen von Géttern in Nachahmung der buddhistischen Kunst in der
Volksreligion ausgebildet haben, hat sich das Wesen japanischer Kami nicht
gedndert und auslindische Gotter wurden mehr oder weniger japanisiert,
sodall von dessen fremdem Wesen oft nicht mehr viel iibrig blieb,

Bei einer Gruppierung der bei der Ausiibung der Religion gebrauchten
Figuren finden wir, dal3 wohl der groBite Teil derselben im Zusammenhang
mit dem Jahresbrauchtum, vor allem dem lindlichen, auftritt. Sie dienen
entweder der Bewilkommnung von Gottern und Geistetn odet der Ver-
abschiedung von solchen. In diesem Zusammenhang wollen wir auch die
Figuren behandeln, die dazu dienen, Schmutz und Ungliick aus der Welt der
Menschen zu beseitigen. Zwar handelt es sich bei ihnen nicht um Gétter-
figuren, doch iben sie immerhin auch eine religisse Funktion aus. Im
zweiten Abschnitt befassen wir uns mit Gétterfiguren, die unabhingig vom
Jahresbrauchtum gebraucht werden : im dritten betreten wir ecinen Glaubens-
bereich, in dem indische und chinesische Elemente in die japanische Religion
ibernommen worden sind und sich mit einheimischen Votstellungen vet-
mengt haben, wobei die vom Buddhismus ins Land gebrachte Plastik zu
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einem hoheren kiinstlerischen Ausdrucksmittel wird.

I. Im Jahresbrauchtum gebrauchte Figuren.

Figiirliche Darstellungen sind Mittel zur Vergegenwirtigung der Gotter
und zum voriibergehenden Verkehr mit ihnen. Thre Verwendung ist oft auf
bestimmte Kultakte beschrinkt, in anderen Fillen werden sie lange Zeit ge-
braucht und nur bei bestimmten Anldssen gegen neue umgetauscht. Diese
kultischen Figuren sind entweder Sitz der Gétter oder Vertreter der Men-
schen. Sie heiBBen im Japanischen bitogata \F und katashiro 44X, Hitogata
bedeutet ,,Menschengestalt®, Nachbildung von Menschen. Katashiro heiBBt
»anstelle der Gestalt”, Gestaltvertretung. Im EngishikiV) finden wir fiir
Kultfiguren je nach dem Material ihrer Herstellung folgende Ausdriicke :
4 N\ kin-jin Goldmenschen, §f A gin-jin Silbermenschen, & A tetsu-jin Eisen-
menschen, 4§ A kin-jin-36 Goldmenschenfiguren, 48 A§ gin-jin-36 Silbet-
menschenfiguren, g} AR sefsu-jin-36 Eisenmenschenfiguren, K Ag moku-jin-
20 Holzmenschenfiguren, gl N zetsu-gi-jin Eisenpuppen, Kf# N moku-gi-jin
Holzpuppen, 4¥ AM§ kin-to-jin-36 vergoldete Menschenfiguren, 4R¥ AR
gin-to-jin-30 versilberte Menschenfiguren, g A& fetsu-jin-gi eiserne Menschen-
figuren, 48 A\ do-gi-jin tonerne Puppen, -4 do-g# tonerne Puppen, JT{E A
ritsu-gi-jin stehende Puppen. Eine Anzahl von Figuren ist regelmifBig unter
den fiir ein bestimmtes Fest, meistens mit Reinigungs- und Sithneriten, be-
reitzustellenden Gegenstinden angegeben.

Je nachdem ob eine Figur als Ruheplatz fiir einen zum Kommen einge-
ladenen Gott, also als ogishiro ¥54%; dient, oder ob in ihr ein Gott fortgeleitet
wird, kann man die kultischen Figuren in zwei grole Hauptgruppen ein-
teilen, in kami-mukae-ningyé WP AR ,,Gotterbewillkommnungsfiguren® und
in kami-okuri-ningyé iE AT ,,Gotterfortgeleitungsfiguren®. Beide Gruppen
zeigen verschiedene Grade ihrer Ausbildung als Mittel zur Vertretung und
sichtbaren Darstellung eines Gottes (&atashiro). '

Die Wurzel, aus der die kultischen Figuren entstanden sind, ist der
Glaube, da3 die Gotter (kawi) in einem materiellen Gegenstande (ship-tai i
# Gottetleib) gegenwirtig und von diesem aus wirksam werden. Als
shintai dienen die verschiedensten Gegenstinde. In alter Zeit stiegen die
Gotter auf Bitten der Menschen von Zeit zu Zeit, vorwiegend zur Jahreszei-
tenwende, in die Welt der Menschen herab. Damals gab es noch keine
Tempelhallen und somit auch keine shintai im Sinne des spiteren Schintoismus,
in dem man unter shintai einen heiligen Gegenstand, den Sitz des Gottes im
Allerheiligsten, verstand. In der Frithzeit, wie ibrigens neben dem amt-

1) eine 50-bindige Sammlung von Bestimmungen iiber Palastzeremonien, Beamténaudienzen,
Gottesdienst an den amtlichen Schreinen usw., erschienen 927 ; Engishiki genannt, weil sie
wihrend der Periode Engi (901-922) zusammengestellt wurde.
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lichen Shintd auch heute noch, konnten als Goéttersitz dienen ein Baum, ein
Felsen, in bestimmte Formen zurechtgeschnittene Papierstreifen (nusa),
Zweige vom Sakaki-Baum (E#rya ochnacea), ein Stiick Tuch, Schwerter, Speere,
Bogen, Stécke, Flaschenkiirbisse, Schopfloffel, Blitter eines Bambusstrauches
(shino), Perlen usw. Zum Teil handelt es sich um Gerite, die von den
Kultiibenden in den Hinden gehalten werden (forimono ##f), hiufig vom
Holz eines einer Gottheit heiligen Baumes gemacht. In dem im 9. Jahr-
hundert verfaliten Kétai jingd gishikichs (B2 K e k), einem Verzeichnis
der Zeremonien an kaiserlichen Schreinen, sind 49 Beispiele von shintai
aufgezihlt : 27 Schreine haben einen Stein, 5 einen Spiegel und einer Wasser
als shintai, 16 sind ohne shintai.®

Frither haben heilige Orte und Haine die Stelle eines Schreines einge-
nommen. Ein michtiger Baum war Sitz der Gottheit und ihm wurde Vereht-
ung erwiesen. Die Geschichte kennt das berithmte Beispiel des Gottet-
baumes von Kasuga in Nara. Jedesmal wenn die Ritterménche von Koéfukuji
in Nara bei der Regierung einen Antrag durchdriicken wollten, schleppten
sie einen Gotterbaum von Kasuga, an dem ein Spiegel als shintai angebracht
war, mit nach Kyéto, soda3 die Minister in grosse Angst gerieten. Das
Anbringen eines Spiegels am Baum ist eine spitere Enwicklung, urspriinglich
herrschte der Glaube, dal der Gott im Baume als solchen wohne, und
Kultfeiern hatten einen stehenden Baum zum Mittelpunkt, auf den der Gott
sich niederlie. Es kam auch vor, dal man Spiegel, Schwerter, gekriimmte
und durchbohrte Perlen (magatama 5jE) und rituelle Papierstreifen (nusa)
am Baum befestigte. Noch in unserer Zeit betrachten Holzfiller einen
Baum, dessen Stamm eine oder mehrere Gabelungen aufweist, als Sitz des
Berggottes und halten ihn heilig. Bidume sind seit den frithesten Zeiten
iiberall in' Japan als Aufenthaltsort ( yorishiro) von Gottern betrachtet worden.
In Kyo6to gibt es Kryptomerien (s#g7), in denen nach dem Volksglauben der
Fuchs wohnt. In Yamato-Miwa gibt es Gotter-Kryptomerien. Tempel-
besucher nehmen von solchen Biumen Zweige nach Hause in der Hoffnung,

2) Das Wort shintai wird nicht gebraucht, sondern es heiBt z.B. |, katachi ishi ni mashimasu'®, d.h.
die Gestalt (Erscheinung) ist ein Stein. Durch viele Jahrhunderte hindurch gab es zufolge
der Bemithungen des Ryébu-shint6, eine Lehre, die Buddhismus und Shintoismus als ein

und dieselbe ReligionauffaBite, auch in Shinté-Schreinen geschnitzte und gemalte Gotterbilder,.
doch war das ein Umstand, der dem groBen Einflul der Bonzen zuzuschreiben war und der
Natur det einheimischen Gétter Gewalt antat. Nachdem schon die groBlen Literaten Kamo
Mabuchi, Motoori Norinaga, Hirata Atsutane und andere sich mit grofem Nachdruck fir
die Wiederherstellung der urspriinglchen Formen des Shintoismus eingesetzt hatten, ver-
schwand- diese wesenswidrige Vermengung im Zuge der Umstelbunig Japans auf die neve Zeit
vollends. Heute dienen als shintai nur noch gobes (in bestimmtet Form zugeschnittene Papiet—
streifen, die auf einem Stabe aufgesteckt sind) und Spiegel. Berge, Biume und Haine werden
seit den dltesten Zeiten als Aufenthaltsort von Géttern, also als shinsai im weiteren Sinne
angesehen.
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den im Baume wohnenden Geist ins Haus einladen zu kénnen. Im Kamo-
Schrein in Kyoto wird die Zeremonie der Herabkunft des Kami vor einem
Baum gefeiert, ein Beispiel eines Gotterbaumes in grofien Schreinen. In
Suwa gab es friiher die sogenannten ,,Sieben Biume*, siec wurden sakura
(Kitschbaum)-zatai, mayumi (Spindelbaum)-fatai, mine (Bergipfel)-zatai usw.
genannt. Dieses fafai ist dasselbe wie fatari, womit eine Erscheinung eines
gottlichen Geistes bezeichnet wird. In Kitano Tenmangl. gibt es eine
Kiefer, die ydgd no matsu g2, also Kiefer der Herabkunft eines Gottes,
genannt wird. An verschiedenen Orten kennt man sogenannte Regen-
schirmkiefern, Strohhutkiefern, Drachenlaternenkiefern. Ferner ~gibt es
Wundererzihlungen, wie auf Grund eines Fides eines Gottes in einer Nacht
ein Kiefernwald heranwuchs, oder wie ein buddhistischer Wiirdentriger oder
cin General seinen Stock oder seine Efstibchen in den Boden steckte, die
dann Wurzeln schlugen und sich zu einem michtigen Baume auswuchsen.
Der , fliegende Pflaumenbaum® (#0biume) beim grofien Schrein Tenmangi in
Dazaifu in Chikuzen (Kylsht) wird als vom Geiste des Stammbherrn der
Adelsfamilie Suga beseelt angesehen. Im ganzen Lande gibt es Ortsnamen,
in denen Baum (%) vorkommt, wie Kinoshita, Kinomoto, Matsumoto, Sugi-
moto, Yanagimoto, Kanjénoki (#’& / K), mit letzterem ist ein Baum ge-
meint, auf dem lange zu verweilen Gotter eingeladen werden. Solche
Ortsnamen deuten auf einen Baum, der als Gottersitz verehrt wurde. Noch
cine Reihe anderer Biume wire hier zu erwihnen, wie der Kampferbaum,
der Ginkobaum (Ginkd triloba), der chinesische Nesselbaum, die Mahagoni-
fohre, die Fiche und andere. Am bekanntesten ist als heiliger Baum der
Sakaki ( E#rya ochnacea). Je nach Zeit und Ort werden verschiedene Baume
als heilig angesehen.®

Fiir eine Kultfeier bestimmte Orte werden als solche durch Fahnen, Sdulen,
Stibe gekennzeichnet, was auch auf die Vorstellung von Biumen als Sitz von
Gottern zuriickgeht. Die Spitze von Stiben und Siulen schmickt man mit
Zweigen von Biumen mit Glicksbedeutung. Auch richtet man Stoécke
auf, an deren Enden man Bliiten von Azaleen (#suts#ji) oder von einer anderen
Rhododendronart (Rbododendron hymenanthes) gebunden hat. Bei der letzten
Trauerfeier 17 oder 33 Jahre nach einem Todesfalle hobelt man Kryptomertien-
holz auf vier Seiten ab, schreibt den posthumen buddhistischen Namen des
Toten und einige religiése Spriiche darauf, das obere Ende des Holzes beldf3t
man in seiner natiitlichen Gestalt. Solche Balken werden auf das Grab
gepflanzt, ein Brauch, dem der Gedanke zugrundeliegt, daf3 Baume Briicken
fur den Verkehr zwischen Himmel und Erde sind. Verzierte Siulen werden
als Wahrzeichen von Gotterfesten aufgestellt, wahrscheinlich sind sie als

3) Mingokugaksn jiten (Worterbuch der Volkskunde), herausgeg. von Yanagita Kunio unter
Mitarbeit mehrerer Fachleute, Shéwa 26 (1951); S. 300.
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AuBerung der Bitte an die Gétter, sich auf ihnen niederzulassen, anzusehen.
Die Verehrung eines Gottes mittels Sdulen findet in groBem Ausmafle beim
Fest der onbashira ik (,,ethabene Sdulen®) in Suwa statt. Fiir das Fest, das
alle sechs Jahre einmal begangen wird, nimmt man besonders grofle Biume,
heutzutage vier Fohten (Abies firma) von einer Hohe von vier Klaftern und
stellt sie auf.

Der Glaube, daB3 einem mit n#sa (Papierstreifen) behangenem Stock
gottliche Kraft innewohnt, wird bestitigt durch seine Verwendung fiir
Divination beim obaraimikaji und nusatsuge : die Papierstreifen werden mit
dem Namen der Losbefrager beschrieben, in ein Gefif3 getan und geschiittelt.
Der Name des Zettels, der als erster herausspringt, zeigt an, wer im kom-
menden Jahre die Rolle eines Dotfiltesten iibernehmen soll. Auch werden
vielerorts zur Bestimmung des #yz (§i &), also det Familie, dessen Oberhaupt
dann als Dorfiltester angesehen wird, sogenannte osashibé (filf5#%k), wortlich
»Anzeigestocke® (schauen aus wie ein grolles gobei ##, nimlich wie ein
Stab mit sakralen Papierstreifen daran), aufgestellt. Wichtig ist, daf3 diese
nsa zuetst geopfert wurden. Man kann auch annehmen, da8l der auf Neujahr
gebrauchte iwaibé jiitik (,,Feststock®) und das zakesasa (774), das von N6- und
Kabuki-Spielern in den Hinden gehalten witrd, dieselbe Bedeutung hat.®
Wir sehen, wie sich der Glaube an die Heiligkeit von Biumen und Baum-
zweigen durch viele Briuche zieht.

Ein weiteres Beispiel von einem Gottetbaum ist der shidaregi (£ 3EA),
wortlich: Baum mit herabhingenden Zweigen, ein Baum von auffilliger
Gestalt, in dem ein Gott wohnt oder det von besonderer Kraft beseelt ist.
Er darf weder gefillt noch an ein beliebiges Wohnhaus gepflanzt werden.
Besonders von Shinsht waren solche Biume bekannt, man sah sie hiufig
bei Tempeln und in Friedhofen. Mit shidaregi kennzeichnete man Gebiete
als dem allgemeinen Gebrauch entzogen, auBlerdem herrschte der Glaube,
daf3 Seelen von Verstorbenen auf ihnen zu Besuch vom Himmel herunter-
steigen.

Auf dem Mikumari-PaB} in Shinsh@i steht ein Kastanienbaum, den man
Tengu-Baum nennt (Tengu sind Kobolde mit langen Nasen), seine Friichte
werden nicht abgenommen, man hebt nur die abgefallenen auf. Der Baum
ist nach dem Glauben der Einwohner von einem Geist beseelt.

1) Figuren zum Einladen von Géttern

Die obigen Beispiele zeigen, daB der Glaube an Biume als Sitz von
Gottheiten ein wichtiger Bestandteil des japanischen Volksglaubens ist.
Bevor wir die Linie aufzeigen, die von geistbeseelten Biumen zu aus Holz

4) Minzokugakn jiten S. 49 f. und Yanagita Kunio, Nibon no matsuri (,,Die religitsen Feste der
Japaner©), Shéwa 17 (1940).
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gemachten Figuren, die ebenfalls eine Rolle in der Volksreligion, besonders
auf Neujahr, spiclen, wollen wir die Funktion von Biumen im japanischen
Neujahrsbrauchtum kurz streifen.

Am zweiten Neujahrstage, mancherorts an einem anderen Tage, gehen
die Kinder in die Berge, was hatsuyama ,,erster Berg™ oder yamairi ,,in die
Berge gehen® genannt wird. Das geschieht um den sogenannten ,,Jung-
baum** (wakagi) abzuholen, weshalh der Gang in den Wald auch wakagi-
mukae ,,Abholen des Jungbaumes* genannt wird. Auch Baumzweige werden
nach Hause mitgenommen. Der Jungbaum wird zum Kleinen Neujahr
(Mitte des ersten Monates) mit Nachbildungen von Feldfriichten und Acker-
geriten geschmiickt, wobei die Bitte um Fruchtbarkeit im neuen Jahre aus-
gesprochen wird. Da vielerorts auch Nachbildungen von Seidenraupen-
kokons an den Baum gehingt werden, wird der ganze Baum auch mayndama
(Kokonkiigelchen) genannt, auch dann wenn die Nachbildungen ihrem
Original wenig oder gar nicht dhnlich sehen, sondern nur runde Kl68e sind.
Dazwischen hidngt man alletlei andere Dinge von gliickbringender Bedeutung
in die Zweige, wie Buchweizen, Hirsekolben, das Schatzschiff, das Rech-
nungsbuch, Daruma® und Ackergerite in Miniatur, die monotsukari, d.i.
Feldbau genannt werden. Sowohl die Nachbildung von Feldfriichten und
Seidenraupen aus Reismehlteig wie von Ackerbaugeriten sind ein Ausdruck
der Bitte um gute Ernte. Es ist bemerkenswert, dal bei diesem Ausdruck
ein Baum aus dem Walde und Zweige eine Rolle spielen. Die Nachbildungen
der Ackergerite werden aus den mitgebrachten Zweigen hergestellt.  Ohne
Zweifel geschieht das Ganze aus dem Glauben heraus, daB dem Baum und
den Baumzweigen eine fruchtbarkeitbringende Kraft innewohnt.

Das lehrt uns auch die Sitte des Aufstellens der Torkiefern. Diese
scheinen urspriinglich yorishiro des foshigami (Jahtesgottes) gewesen zu sein.
Die Bdume, die keineswegs immer Kiefern sind, werden zeremoniell im
Walde geholt, was man matsu-mnkae ,,Abholen der Kiefern“ nennt. Sie werden
vielfach o-matsu-sama (,,erhabener Herr Kiefer”) genannt. Im Gebiet vom
Twate-ken bis in den Aomori-ken hinein und im nérdlichen Teil des Nagano-
und des Gifu-ken wird innerhalb des Hauses eine schon gewachsene Kiefer
aufgestellt und ihr Opfer dargebracht. Vom Nagano-ken an bis in den
Aichi-ken hinein macht man aus Stroh trichterférmige Gefille, yas# genannt.
Der toshiotoko (,,Jahtesmann®), der erste Offiziant der Neujahrszeremonien,
bringt davor jeden Morgen Opfer dar.® Vom FluB3gebiet des Tenrytigawa
an bis hiniiber in die Mikawa-Berge nennt man im Garten vor dem Hause
aufgestellte Bidume &adogamibashira, also ,,Torgott-Siulen”. Vielfach sind

5) Minnchenstehauf in der Gestalt von Bodhidharma, des Begriinders det Zen-Sekte in China.
6) Abb, 10 in Takeda Hisayoshi, Jabresbranch im japanischen Dorf. Folklore Studies, vol. VIII,
1949.
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das eine Art RoBkastanienbdume (fochi, Aesculus turbinata), Kryptomerien
oder Bambus. Im Bereiche des Toriumiyama und des Tsukiyama spricht
man von kadobayashi (,,Torhaine*) oder kadomatsutate (,,Torkiefern-Auf-
stellung*). Bdume, die dafiir aus dem Walde geholt werden, kénnen sein
nara (Quercus glandulifera), tsubaki (Camellia), hoho (Magnolia dfovata), mizuki
(Cornus controversa). In Rikuzen werden zwei groBe und etwa zehn kleine
Kiefern im Walde gefillt und in einer hélzernen Hiitte zur Verehrung auf-
gestellt, wobei jedem Baum einwenig Gotterwein (wiki) geopfert wird.
Kiefernzweige werden, wenn auf Neujahr die Feldbauzeremonien nachgeahmt
werden, in die Erde gesteckt und dem Feldgott bringt man zur Zeit des
Reiskuchenstampfens vom Kuchen ein Opfer dar. Die Torkiefern werden
so verehrt wie det ,,Jahresgott™ (foshimagi) auf dem ,,Jahresaltar® oder wie
der Kiefernstamm (shinmatsu), der unter der Bezeichnung ,,Jahresgott im
Zimmer aufgestellt wird, sie bekommen jeden Morgen ein Opfer darge-
bracht. Den groBten der Kiefernstimme, die beim matsu-mukae geholt
wurden, putzt man als foshigamisama (Jahresgott) auf. Er wird in ein Gefi
getan, dessen Oberfliche mit Reis, Kastanien und getrockneten Persimonen
belegt wird.” ‘

Noch ein weiterer Baum, genanat fzkaofoko (,,hoher Mann‘) wird auf
Neujahr aufgestellt. Er ist etwa 3 m hoch, dinn, an seine Spitze steckt man
einen Strohschuh und spiefit hierhinein Zweige der Zwerg-Torreya, die
dann wie Horner ausschen. Auch alle méglichen anderen Dinge werden am
Stamm aufgehingt, wie getrocknete Sardinen, Pferdeschuhe, Papierstreifen.
Die letzteren sollen Rankenpflanzen bedeuten und eine Bitte um eine gute
Kiirbisernte sein. Es mul} nicht immer ein griiner Baum sein, man nimmt
auch eine Stange blos oder steckt Bohnenstriinke in den Boden. An die
Spitze der Stange steckt man andernorts Kiefern- und andete Zweige. Der
,»hohe Mann® soll in erster Linie die Fruchtbarkeit der KiirbiBe, Melonen
und Eierpflanzen bewirken. Es kommt auch vor, daB man am FuB der
Stange Reiskleie ausstreut und Hanfstengel in den Boden steckt, was o-maki,

7) Cf. Motoyama Keisen : Nibon minzokuzushi (R0 HABRMEEIZE), 3. Bd (gygi-ber {18
%5 S. 20 mit Abbildung. Dazu als Parallele aus China : in Bauernhiusern der Umgebung von
Peking wird ein Lebensbiumchen in ein Becken mit Kaoliang-Kérnern gesteckt, an die Aste
des Baumchens steckt man Stiicke von Ritben und Nachbildungen von Ackerbaugeriten. Das
Becken mit dem Baumchen wird bei der Neujahrsfeier auf den Ahnenaltar gestellt. Der
entsprechende japanische Brauch verliuft des Niheren so : wenn man am ersten Neujahrstage
dem foshigami (,,Jahtesgott®) geopfert, trigt der foshiotoko (,,Neujahrsmann®) den Baum in
die Kiiche. Es werden daikon (Rettichait) und Holzkohle in passende Stiicke geschnitten,
dann zusammen mit Bambus-, Kiefern- und Pflaumenbaumzweigen in das Gefif3 gesteckt.
Das Ganze wird auf ein Opfertischchen (sambs) gestellt. An die Wurzel des Biumchens
legt man weilen Reis, Kastanien und getrocknete Persimonen. Hat man dem ‘oshigami
geopfert, trigt der foshiotoko das GefiB mit dem Biumchen in die Kiiche, alle setzen sich
darum herum und essen von den Sachen am und um den Baum.
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d.i. (Flachs-) sien genannt wird : eine Sitte, die vielleicht urspriinglich getrennt

ausgeiibt wurde, sich dann mit der Zeremonie der Bitte um Fruchtbarke1t der
Rankengewichse vereinigte.®

D2mit haben wir hinreichend Material beigebracht, um zu zeigen, dafl
Biumen und Baumzweigen hoéhere Kraft innewohnt, sie wie hohere Wesen
geehrt werden, daB3 sie irgendwie als Sitz von Goéttern gelten, vor allem mit
dem Berggott in enger Beziehung stehen. Anderweitig ist bekannt, dal der
Berggott nur eine andere Version des Feldgottes und somit Spender der
Fruchtbarkeit ist. Mit den obigen Ausfithrungen iiber die Verwendung von
Bidumen und Zweigen im Neujahrsbrauchtum haben wir uns fiir das Ver-
stindnis der ebenfalls auf Neujahr gebrauchten figiirlichen Darstellungen von
Gottern den Boden bereitet. AuBer Biumen und Zweigen dienen auch
bloBe Stécke und Stibe, beschriftet oder beschnitzt oder mit einem men-
schlichen Gesicht bemalt, zur Herbeifithrung von allerlei Segen in der Neu-
jahrszeit fiir das kommende Jahr.

Die jénigatsu (,,zwolf Monate®) sind etwa 6-7 Zoll lange und zugespitzte
Stibe, die man aus den Asten und Zweigen, die man beim Abholen des
,,Jungbaumes® aus dem Walde mitgebracht hat, herstellt. Darauf schreibt
man in gewShnlichen Jahren mit Tusche ,,dreizehn Monate®, in Schaltjahren
,,zwolf Monate®, um die Teufel zu tiuschen. Solche Stibe werden an die
Spitze des takaotoko gesteckt, eine ganze Anzahl davon wird am Hause ange-
bracht, an den Tiiren, an den beiden Seiten der Fenster, am Rand des Vor-
daches iber den Eingingen, am feuersicheren Speicher (k#ra), am Holz-
schuppen, Brunnendach, Aborteingang und an verschiedenen anderen Stellen.
Die Leute wollen damit Windschiden und Seuchen, Teufel und Geister
abhalten. ,,Die wahre Bedeutung, auf die der Brauch zuriickgeht, ist aber in
dem Glauben zu suchen, dafl dem Festbaum, der zur Jahresdivination diente,
eine besondere Kraft innewohne, die sich besonders in der Abwehr des Bosen
als wirksam erweise® (Takeda Hisayoshi).?

Ein guter Beleg fiir unsere Auflassung, dall zwischen den von Géttern
bewohnten Biumen und Stécken und Stiben einerseits und kultischen Figuren
andererseits ein innerer Zusammenhang besteht, sind die Darstellungen des
Kesselgottes (kamagamisama)l®  Stellenweise hat sich die Sitte erhaiten,
Bilder des kamagamisama aus Holz zu schnitzen und diese zu verehren. Die
Verehrung des Kessel- oder Herdgottes ist bodenstindig japanisch, der
Herdgott tritt oft als mit dem Feuergott identisch auf und kann auch mit den
Familienahnen eine enge Beziehung haben. Seine Anwesenheit wird vielfach
nur durch ein kamidana (Hausaltar) in der Nihe des Ofens mit einem Amulett
und einem Biinde! #usa darauf angekiindigt. Alter als diese Sitte ist eine

8) Takeda,a.2.0., S. 68 ff., Abb. 48.
9) Taekeda, 2.2.0., S. 76; Abb. 49 z=igt ein Paar jiwicatsu.
10) Takeda, 2.2,0., Abb. §, 6 und 7.
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andere, die man hiufig in Nordost-Japan (Téhoku) findet, nimlich das Auf-
hingen einer den Gott darstellenden Maske iiber dem Herd oder an einer
Sidule daneben. Die Maske ist aus Holz gemacht, witd kama-otoko (,,Kessel-
mann‘‘) genannt, hat ein schauriges Gesicht. Es gibt auch anstatt der Masken
auf Papier gemalte Gesichter. Anderswo tritt ein knorriger Baumstamm an
‘die Stelle von Maske und Bild. Der Gott heil3t auch kama-hotoke (,,Kessel-
Buddha®) oder Ai-ofoko (,,Feuer-Mann). Eine im lindlichen &agmra (te-
ligitses Musik- und Tanzspiel) gebrauchte Maske heil3t Ayozzoko, sie ist dutch
cinen zugespitzten, verzerrten Mund gekennzeichnet (Abb. 1). Thr Name ist
dasselbe wie Ai-ofoko Feuermann, das verzerrte Gesicht stellt jemanden dar,
der Feuer anbldst. Im Iwate-ken nennt man die Maske kamajin (Kesselgott),
sie schaut schrecklich drein, die Augen sind aus Blech, die Haare Pferdehaat,
iber die Maske sind geweihte Strohseile (shimenawa) gespannt. Die Ver-
bindung des Herdgottes mit den Ahnen zeigt sich dadurch, dal} bei einem
Todesfall in der Familie, vor allem beim Ableben des Familienoberhauptes,
dem Herdgott etneut eine Feier gewidmet wird. Wenn der Tote das Haus
verlassen hat, wird die Asche im Ofen erneuert. Umgekehrt, wenn in der
Familie ein Kind geboren wurde, betet man zum Herdgott um ein gliick-
liches Aufwachsen des neuen Familienmitgliedes. Es kommt auch vor,
daf3 man Kindern, die schwimmen gehen, Ruf3 vom Herde ins Gesicht streicht
als Schutz gegen die Wassergeister (kzppa). Im Kantd-Gebiet (groBe Ebene
um T6ky6) opfert man nach dem Reisanbau und nach dem Reis- oder Weizen-
schnitt dem Herdgott drei Biindel Setzlinge, bezw. Reis- oder Getreide-
biischel. Auch wird gesagt, daB der Herdgott am Anfang und am Ende des
Feldbaues zwischen Dotf und Berg hinundhergeht. Ebenso wie der Feld-
gott verlit auch der Herdgott am 30. Tage des 9. Monates das Dotf um in
die Berge zu gehen und dort das Bose, das sich in der Familie zugetragen
hat, zu melden. Um ihn giinstig zu stimmen, opfert man ihm siie Reis-
kuchen (boda-mocki), weil Okamasama (Kesselgott) 35 Kinder hat, opfert
man einen groBen und 35 kleine. In dieser Berichterstattung finden wir
eine Parallele zum chinesischen Kiichengott, ohne daf3 damit ein direkter
Zusammenhang erwiesen wire.

AuBer durch die erwihnten Masken stellt man den Kesselgott durch
Biindel von Holzern dar, die mit einem heiligen Strohseil zusammenge-
bunden werden, und zum Biindel steckt man kleine holzeren Nachbildungen
von Hacken und Spaten. Die letzteren lassen die Beziehung des Herdgottes
zum Gedeihen des Feldbaues erkennen. Die Kesselgottfiguren des vorigen
Jahres spaltet man in zwolf Teile und verbrennt sie in der Feuerstelle. Je
nachdem wie dabei die Glut ausgeht, sagt man das Wetter fiir jeden Monat
des neuen Jahtes voraus.

. Die runden Holzer sind eine hochst elnfache Darstellung des Gottes.
Es gibt auch Gegenden, in denen man mit einem Messer Nase und Augen
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schnitzt oder man malt mit Tusche den Holzern ein Gesicht auf. Diese
Figuren werden in einem kleinen Holzschrein auf den mit einem Deckel
geschlossenen Kessel gestellt. Die Zahl der dargebrachten Opfergaben,
gleich der der Monate des Jahres, verrit die besondere Bezichung des
Kesselgottes mit dem Ackerbau.1®

Im Neujahrsbrauchtum finden wir noch weitere Pflécke, die Gotter
darstellen und mit einem Gesicht versehen sind. In Shinano gibt es Ge-
genden, in denen man von Essigbaumholzstimmen die Rinde abschilte,
ein Gesicht aufmalte und die Stimme zu beiden Seiten des Einganges auf-
stellte. Auch kam es vor, da3 man der Figur einen Regenmantel umhing,
ihr einen Hut aufsetzte und ihr Essen in den Mund strich. In-Dérfern in
Musashi, Kantd, heilen diese Figuren okkadobd, d.i. «“ Torstibe®, odet A&ado
no dishin, d.i. ,,Tor-Weggdtter oder dishinsama, d.i. ,,Weggotter.* Sie sind
paarig, stellen Mann und Frau dar, der Mann steht rechts, die Frau links
vom Tore.'? Die Figuren werden nach dem Wegrdumen verbrannt. Je
nach Gegenden werden ihnen auch Opfer dargebracht, fawara (Strohsicke),
Buchweizen, die beiden letztgenannten Opfergaben legt man ihnen auf den
Kopf. Die Feldfriichteopfer sind eine Bitte um gute Ernte. In Izu und
anderswo heiBen die Torfiguren &adonyido, also ,,Tor-Bonzen“. Sie zeigen
entweder den ganzen Korper oder bestehen nur aus dem Gesichtsteil, ent-
weder von Mann und Weib oder zwei minnliche Gesichter. Der letztere
Fall diirfte cine spitere Umbildung sein, da zwei strenge Minnergesichter zur
Geisterabwehr geeigneter erscheinen. Sie stehen nicht nur am Haustor,
sondern auch an den Eingingen zum Speicher und zur Scheune, und zu den
ibrigen Gebduden. Diese kado no déshin und kadonyiide sind Weggottheiten,
die zur Zeit des Kleinen Neujahrs in jeder Familie hergestellt und die Seuchen-
gotter und anderes Unheil abzuwehren haben. Es handelt sich um Gotter
auflerhalb des Hauses, wie es auch die eigentlichen Weggétter (Ddsojin)
sind. Es gibt aber auch Déxfer, in denen man diese Tor-Weggotter auf den
Hausaltar stellt, wahrscheinlich liegt hier eine AuBerachtlassung ihrer ur-
springlichen Bedeutung vor. Im nérdlichen Shinano zieht man den Figuren
Papierkleider an. Mancherorts 1Bt man die Gottheiten ein Jahr lang auf dem
Hausaltar oder in einem Steintempelchen im Garten stehen, das Gewdhnliche
jedoch ist es, sie am Ende der Neujahrsperiode zu verbrennen.

Wir gehen jetzt zu einer weiteren Verwendung von Puppen in der
Neujahrsperiode iber. In Gegenden von Shinano werden Puppen ver-
schiedener Gestalt geschnitzt und dem Weggott (D6sojin) geopfert.  Zu ihrer
Herstellung nimmt man Aste von einem bis zwei Zoll Durchmesser und einem

11) Uber Kamagami cf. Mingokugaku jiten S. 116-118 unter kamado Herd ; auBlesdem Wakamori
Tard : Ie no kawmi to shite no kamadogami (,,Der Herdgott als Hausgott*) in : Nibon rekishi 111, 5
Aruga Kisaemon : Sonraks seikatsu (Dotfleben), Showa 23 (1948).

12) Takeda, 2.2.0., Abb. 54, 55 und 56.
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bis zwei Fu3 Linge. Meist malt man ein Gesicht mit Tusche auf ein Ende
des Stockes an eine von der Rinde befreite Stelle, zuweilen schreibt man
darunter die Charaktere fiir Désojin oder Dosojin Sankurd Tayu (,,Weggott
Oberhofmeister Sankur6‘). Beim Abschilen der Rinde lilt man etwas
davon in Spinen herabhingen, was den Bart oder die Kopfbedeckung andeu-
ten soll. Mit Vorliebe nimmt man einen gegabelten Ast, um so die Figur
mit Beinen zu verschen. Abstehende Zweige konnen die Arme bilden.
Manche Sankur6-Puppen zeigen minnliche oder weibliche Genitalien, es
kommt auch vor, da3 die ganze Figur zu einem Phallus gestaltet ist. Der
Dosojin ist ein Gott der Zeugung und der Heirat, daher die Puppen phallisti-
scher Natur.1® Im Herbst opfert man ihm auch in zwei Schenkel geteilte
Rettiche, Melonen, Eierfriichte und andere Fruchtarten. Der sexuelle
Charakter der Gottheit zeigt sich auch darin, daB3 mancherorts die Minner
ihren Votivfiguren ein Frauengesicht, die Frauen den ihrigen ein Minner-
gesicht aufmalen. Es gibt auch eine Gegend, in der junge Leute die Figuren
abends zum Désojin stellen, am nichsten Morgen zu ihnen wallfahren in der
Hoflnung, sich dann gut verheiraten zu koénnen. Anstatt Sankuré nennt
man die Figuren auch Désojin.

In Shinano werden paarige Holzpuppen beim sagichd am 15. 1. auf den
Hausaltar gestellt und verehrt.1¥ Sie sind Désojin. Der Kopf der Figur
wird aus einem Stock von etwa einem Zoll Durchmesser etwas herausge-
schnitzt, dann -wird das Gesicht aufgemalt, ein minnliches und ein weibliches.
Beide Figuren werden mit papiernen Kleidern angetan.'s

In Higo (Kumamoto-ken) macht man am 14. 1. aus Bambusstiben zahl-
reiche Figuren, bei denen der Kopf geschnitzt und bemalt ist und die Papier-
_kleider tragen und Mann und Frau darstellen.’® Man stellt sie auf Reissicke,
wobei man um Segen beim Reisbau betet (Abb. 2). Im Aomori-ken machte
man am 15. 1. sogenannte gapakapa-ning yé (Abb. 3). Der Kopf besteht aus
einem Ginseng, den Bauch bildet ein daikon (grofle und lange Rettichart),
EBtibchen bilden die Arme. Ein Tuch dient als Gewand der Figur. Die
Figuren galten als wirksam zur Beseitigung der schidlichen Insekten und zur
Erlangung guter Ernte.l?)

Der Glaube an den Désojin ist schon in den 4ltesten schriftlichen Quellen
belegt. In der Nara-Zeit hieB der Gott Funato no kami (ffjtj=jll), was an
einen Fischergott denken liBt. Andere Namen kamen dazu, wie Chimata
no kami () und Kunato no kami (/AF3=}jit), die beide Wegkreuzungsgott
bedeuten; dann Sae oder Sai no kami Grenzgott. Im Shindaiki des Kojiki

13) Takeda, a.2.0., Abb. 50 und 51.

14) Motoyama Keisen : Nibon mingokuznshi, 3. Bd (sciki-hen £5BED) 5 S. 120,
15) Takeda, a.2.0., Abb. 63.

16) Motoyama, a.2.0., 2. Bd, S. 120.

17) Motoyama, 2.2.0., 3. Bd, S. 42, mit Abbildung.
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steht im AnschluBl an das kosodowatary Geliibde des Izanagi no kami: ,,Er
warf seinen Stab weg und von da an wagte der Donner nicht meht zu kom-
men. Dies ist Funato no kami, d.h. Kunato no soshin. Ferner hie3 Futsu-
nushi no kami den Funato no kami als Gott der Wege zu witken, alle Ge-
biete zu befrieden®. Das Chdya gunsai (B1EFE[F)'® gibt uns einige Auskunft
iber die Vetehrung der Weggstter vor ungefihr 800 Jahren: ,;Wenn man
aus den Toren der Stadt (sc. Kyéto) herausgeht, soll man dem Gott der
Wege geweihtes Papier opfern und Speiseopfer darbringen, gleichzeitig soll
man: folgendes Gebet rezitieren: ,Vor den erlauchten Géttern, die an den
acht groBen Wegkreuzungen in groflen Scharen verborgen sind, spreche ich.
Yachimata Hiko, Yachimata Hime Kunato, Eure Namen aussprechend preise
ich Euch. Die Ihr an den Wegkreuzungen in groBen Scharen verborgen
seid, Thr erlauchten Gétterenkel, ich wiinsche Euch Gliick wie Felsen so fest
und von ewiger Dauer, bestindig mégen Eure Geschlechter blithen! . . .“1%
Seit der Ubernahme der chinesischen Yin-yang-Lehre wurden von den japani-
schen Geomanten (inydji F2[%f) an den vier Ecken der Hauptstadt auf den
Wegen Opfer dargebracht, um die Geister vom Eindringen in die Stadt
abzuhalten. Die Weggdtter sind demnach gefdhrliche Geister, deren Wohl-
wollen erst dutch Gebete und Opfer gewonnen werden muf.

Andererseits  finden wir die Weggdtter frith schon als gliick-
bringende Gétter verehrt. Das sz/ in Sai no kami (Grenzgott, eine andere
Bezeichnung fiir Weggott) soll aus sachi (sabi, sai, sae) entstanden sein. Dieses
sachi bedeutete urspriinglich sowohl Jagdbeute, wie landwirtschaftlichen
Ertrag, Ernte, woftir wir Belege aus dem Kgjiki und Nibongi haben. Der
Feldgott (#6 no kami) verschmolz mit dem Sai no kami und auch der Berggott
nahm die Gestalt des Weggottes an.2®

Die kairaishi ({8 {ff7) der Heian-Zeit, auch gugntsu genannt, wanderndes
Volk (#karebito, nkareme), deren Minner von Jagd und allerlei Handfertig-
keiten lebten, wihrend die Frauen Dirnen waren, verehrten als Gliicksgott
ausschlieBlich Désojin und jeder und jede trug eine Figur davon bei sich.
Als Volk der Stral3e hatten sie eine besonders enge Beziehung zum Weggott.
Das wandernde Volk bestand urspriinglich nur aus Artisten, spiter schlossen
sich ihm auch besitzlos gewordene Bauern an. Die konnten sich aber wiedet
ansiedeln und zum Ackerbau zuriickkehren. Bei diesem Wirrwarr der
Zustinde gerieten auch Auffassungen und Praktiken den Doésojin betreffend
durcheinander. Als Schutzgott des Verkehrs wurde er allgemein verehrt, als

18) Nihere Angaben dartiber im Nébon bungakn daijiter, 1. Aufl. 4. Bd, S. 439. Es ist eine
Gedichtsammlung in 30 Binden (maki), entstanden im 4. Jahre Eikyt (1116), nach Zusitzen
entgiiltig abgeschlossen in den Jahren HZen (1135-1140).

19) Zitiert bei Takeda, 2.2.0., S. 112,

20) Sondernummer iiber Gliicksgétter der Zeitschrift Mingokn to rekishi (II1, 1), Aufsatz von

Kita Teikichi: Fukugami enkakn gaisetsn (ZIH {3 . TRANSHAEH Uberblick iiber die Ent-

stehungsgeschichte der Gliicksgotter), S. 9.
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Gliicksgott vom entwurzelten Volk. Es scheint, daBl heute der Désojin
hauptsichlich als Gliicksgott mit besonderer Beziehung zur Fortpflanzung
und zum ehelichen Gliick verehrt witd. Das erhellt z.B. aus einer Sitte, den
Sai no kami eines anderen Dotfes zu stehlen. Wenn der gestohlene Gott ins
Dotf gebracht wird, kénnen Unverheiratete eine gute Partie machen, Bauern
eine gute Ernte einheimsen, Fischer groflle Fische fangen. Das bestohlene
Dotf gibt nichstens besser acht, stellt Nachtwachen auf oder bringt den Gott
heimlich an einen Platz, wo er am wenigstens vermutet wird.? (Wir werden
dem Désojin noch zweimal in einem anderen Zusammenhang begegnen, bei
der Behandlung der Gliicksgétter und im Abschnitt iiber die Steinverehrung).

Neben der direkten Verehrung der Weggétter finden wir im Neu-
jahrsbrauchtum fiir verschiedene magische Zwecke gebrauchte Stocke und
Stibe, zum Teil mit einem Gesicht versehen, die sowohl mit dem Désojin
wie mit dem Feuerfest Mitte des ersten Monats und mit einem dabei auf-
gestellten und meistens verbrannten groBen Baum Zusammenhinge auf-
weisen. Der Grundgedanke dieser Briuche ist Bewitkung von Frucht-
barkeit fiir Menschen, Biume und Acker; die letzten Endes wirksamen Gott-
heiten sind dabei der Jahresgott und der Désojin. Wir tun gut, auf diese
Briuche einwenig einzugehen.

Das zum Kleinen Neujahr gefeierte Feuerfest heil3t sagichd, die seit langem
eingeblirgerte Schreibweise ist fz3§f, die Wortbedeutung ist nicht klar.
Andere Namen, deren Wortbedeutung ebenfalls umstritten ist, sind zondo,
dondoyaki, saitd, Sankuréyaki, ochiji, bo‘,é,éeng)/a. Die Feier findet gewohnlich in
der Nacht des 14. oder am Morgen des 15. Tages der Neujahrsmonates statt.
In Kytsht geschieht es vielerorts am 7.1., hei3t dort onibi ,,Teufelsfeuer.
Orte, in denen ein Feuerfest in der Neujahrsnacht gefeiert wird, sind ebenfalls
bekannt. Nach vielen Berichten aus der Heian-Zeit wurde es damals am 15.
oder am 17. I. begangen, man schrieb seine Bezeichnung =#k#t oder =#fi7,
was ,,Drei-Bille-Stocke® und ,,Drei-Bélle-Schlagen® bedeutet, doch ist nicht
bekannt, welche Bewandtnis das Fest mit Billen hatte, wahrscheinlich liegt
irgendeine Anlehnung an chinesische Sitten in den Briuchen des Hofes von
Kyéto vor. Am Hofe waren inygji, also Geomanten, Praktiker der Yin-
yang-Lehre, mit der Verrichtung des sqgiché betraut. Wenn die alten Berichte
die Feier am Hofe betreflen, ist damit keineswegs gesagt, daf3 sich das Feuerfest
vom Hofe aus im Volk verbreitet hat.

In Einzelheiten gibt es heute viele regionale Varianten. Von Kantd
angefangen bis in einen Teil des Niigata-ken hinein werden dtei Bambusstibe
oder drei Holzstibe zusammengefiigt, sodaB3 sich ein DreifuBgestell ergibt, das
sagichd genanng wird. Dann wird Feuer angemacht. Vielleicht wurde
frither auch Essen gemacht und beim Feuerfest einem Gott geopfert. Es

21) cf. Kuramitsu Seiroku: Sa/ no kami nusuto (BICiEN BOPRT L), in Mingoks to rekishi
IV, 2; 8. 56 1. i
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werden heute noch beim sagichd im zeremoniellen Feuer Reiskuchen- und
kloBe gerostet und gegessen.

In einem Teil des Tokushima-ken wird auch beim Bon-Fest im August
ein groBes Feuer gemacht, das ebenfalls sagiché genannt wird. Die dabei
gebaute Hiitte heilt sanchigoya (goya—koya ist Hiitte, sanchi ist vielleicht eine
Umbildung aus sagichd). Zum Feuerfest auf Neujahr wird von Haus zu Haus
der bei der Neujahrsfeier verwandte Kiefernschmuck eingesammelt und an
einem bestimmten Platz verbrannt. Wo das Feuerfest noch voll in Blite
ist, bildet ein michtiger Baumstamm den Mittelpunkt, es wird eine mit Stroh
gedeckte Hitte gebaut, die Kinder die Nacht vor dem Fest beziehen, um sich
darin zu vergniigen und sich mit dem von allen Hiusern gesammelten Reis
und mit einem mochi genannten Reisgebidck Essen zu bereiten. Am Schluf3
der Feier wird die Hiitte angeziindet. Die Kinder und anderen Leute setzen
ihren Korper der Hitze des Feuers aus, r6sten mochi und dango (ReisklsBe),
um dadurch, wie sie glauben, im Laufe des Jahres von ihren Hiusern Feuers-
brunst fernzuhalten. Auch glaubt man, wenn man mit dem Feuer in Be-
rithrung kommt, werde man verjiingt und lebe lange. Wenn der Bambus
beim Verbrennen michtig knallt, freut man sich dariiber, weil es als Vor-
zeichen eines guten Wetters im kommenden Jahre gilt. Dasselbe gilt von
det Asche, wenn sie vom Feuer hoch emporgewirbelt wird. Die iibrig-
bleibende Asche verhiitet, wenn auf den Ko&rper gestrichen, Krankwerden.
Reste von vetkohltem Holz nimmt man nach Hause mit, denn sie bringen
Gliick. Tut man sie in den Stall, werden die Rinder nicht krank. Das
Feuer wird als gottlich-heilig angesehen. Auf der Siule in der Mitte der
Hiitte wird eine Verzierung angebracht, die orbe heilit, was sprachlich eine
Kontraktion von on-hei ist: on ist ein Respekt ausdriickendes Prifix, e/ ist
ein Bindel weiler, im Zickzack geschnittener Papierstreifen. Es gibt auch
Gegenden, wo man das Bild des Zoshigami (Jahresgottes) aufhingt. Gokei und
Bild des foshigami zeigen, dal3 die Siule ein yorishiro (Aufenthaltsort) fiir eine
Gottheit ist. In den Landbezirken von Tokyo und in den Prifekturen (kex)
Nagano, Niigata, Saitama, Kanagawa, Yamanashi u.a. hat sich das Feuerfest
mit der Désojin (Weggott)-Feier verbunden und ist zu einem Tag geworden,
an dem die Kinder groBen Unfug treiben. So gibt es Gegenden, wo sie den
Verkehr aufhalten und den Leuten Geld abnehmen.?? Hier sind es nur die
Kinder, die ihr Unwesen treiben, anderswo geht es toller her. Es liegt
dariiber ein Bericht aus Komagabayashi bei Kobe vor.22 Dieses Fischerdorf
wird in sechs Bezirke (¢hd) eingeteilt. Fir das sagichd Dbereitet man vier
sogenannte oyama in der Linge von 81 FuB3. Woétrtlich heiB3t gyama ,,ethabener
Berg®. Bei ihrer Herstellung werden je drei Pfosten zusamrgengebunden.

22) Obige Angaben sind entnommen dem Artikel sagichs des Mingokngaks jiten.

23) cf. Kita Teikichi: Kobe, Komagabayashi no sagiche (jifi)3. Egashho0Zz38E), in Mingoksn to
rekishi.
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Die gyama werden erst im Meer gewaschen. Sie gelten als Gottheiten. Zu
jedem gehoren 400-500 Mann, die ihn tragen und eine gegnerische Gruppe,
die den dreifachen Baum umwerfen will, abwehren miissen. Bei den sich
entspinnenden Kidmpfen wird auch mit Sand und Steinen geworfen. Ist es
einer feindlichen Partei gelungen, einen gyama umzulegen, dann stiirzen die
‘Weiber herbei, um sich der an der Spitze der Pfosten befestigten Bambus-
graszweige (shino) zu bemichtigen. In diesen Zweigen liegt, da sie Sitz einer
Gottheit sind, magische Kraft. Sie werden zuhause auf den Hausaltar ge-
steckt. Die geweihten Stohseile vom Hausaltar werden entfernt, zum Fest-
platz gebracht, wo man sich zum Verbrennen dieser Seile zusammen mit den
oyama nochmals versammelt. Die Sieger in den wiisten Kdmpfen haben ein
Jahr lang beim Auswerfen der Fischnetze den Vortritt. Das Fest besteht aus
Kimpfen um heilige Biume, die als Sitz von einer Gottheit gelten, und dem
Verbrennen der Gétterbiume. Zwischen diesen Biumen und den Haus-
altiren besteht ein enger Zusammenhang: Heimholen der griinen Zweige

von einem Gétterbaum und Verbrennen der Strohseile vom Hausaltar zu-
sammen mit diesen Biumen.

Feuerfeste werden an der Grenze zwischen Winter und Friihling und
zwischen Sommer und Herbst abgehalten.?® In diesen Tagen werden die
Gotter des Himmels und die Geister der Erde mit Feuer gerufen und be-
schwichtigt. AuBlerdem werden auch zur Wintersonnenwende (#3/i £ %) und
am Vorabend des Neujahrsfestes (dwisoka kPgH) Feuetfeste veranstaltet.
Im Nara-ken wird ein gantan-hi (GG H 2X), also Neujahrstagsfeuer angeziindet.
In der Nacht vor Neujahr versammeln sich die Clan-Mitglieder (#/ik0) beim
Clan-Gott (#jigami)-Tempel, wo sie die Nacht bei einem groBen Feuer ver-
bringen und dabei am Feuer gerostete Reiskuchen essen. Der Sinn des
Feuerbrennens und Reiskuchenessens-ist ein Gebet um Gesundheit fiir das
kommende Jahr. Nach Mitternacht, um ein Uhr oder zwei Uhr, Ubertrigt
man das Feuer auf Laternen, bringt es nach Hause, opfert es auf dem Hausaltar
und rostet damit verschiedene Dinge. Am Okami-Schrein von Miwayama
wird zunichst eine Riesenfackel von 24 Fuf3 Linge und 5 Full Durchmesser
angeziindet und davon Feuer auf Laternen iibertragen, damit zieht man zu
allen Schreinen und opfert dort Reiskuchen (mochi). Zuhause ziindet man
mit diesem Feuer auf dem Hausaltar Lichter an und kocht am Neujahrstag
mit dem in den Laternen mitgebrachten Feuer. In einer Gegend im Nagano-
ken gab es frither ein sogenanntes Ai-matsuri (,,Feuerfest™), dafiir wurde in
der Neujahrsnacht an einem Schrein oder im eigenen Garten ein grofles
Feuer gemacht. Im Lande Chikuzen in Kysh brennt man zu Neujahr auf
dem Ofen eig groBes Feuer. Im Landbezitk von Osaka wird, wenn der
Neujahrsschmuck angebracht worden ist, auf der Feuerstitte im Hause ein

24) cf. Motoyara Keisen: Nibon no sairei (RILEE)1 : HARDELHE Japanische Festfeiern), Showa
17 (1942).
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groBes Feuer angemacht und die ganze Familie ergeht sich in Scherzen. Im
‘Hydgo-ken nennt man das Neujahrsfeuer foshigoshidondo, also ,,Neujahrs-
verbringungsfeuer. Dabej verbrennt man die alten Strohseile (shimenawa)
und Opfergaben vom Hausaltar.

Die meisten Feuerfeste finden jedoch in der Mitte des Neujahrsmonates
zum sogenannten Kleinen Neujahr statt. An der Grenze zwischen Winter
und Frithling wartet man auf die Wirme der zurlickkehrenden Sonne, macht
ein groBes Feuer, ladet erst die Gotter des Himmels und die Geister der Erde
ein, feiert sie, beruhigt sie. Jung und Alt, Minner und Frauen beten um
reiche Ernte, viele Geburten; Bewahrung vor Katastrophen, langes Leben.

Im Fukushima-ken wird im Bezirk des Schreines des Kéjinsama (Herd-
gottes) in der Nacht des 14. 1. Feuer gemacht, alle ziehen sich aus, rufen
aus Leibeskriften yoito yoito und ziehen so hundertmal herum. In Jahten, in
denen das Goétterfeuer hoch auflodert, gibt es eine gute Ernte. In der Stadt
Uozu im Niigata-ken wird das Feuerfest am 25. 1. in einem Schrein gefeiert.
Von der Nacht des 24. 1. an wird von jedem Stadtbezirk ein groBer nusa
(Stock mit einem Biindel weiBler Papierstreifen daran) in der Linge von
zirka 18 FuBl gemacht und an die Spitze des Hiuserblockes gestellt. Am
niachsten Morgen wird durch das Los die Reihenfolge festgesetzt, in der man
dann durch die Stadt zieht. Ist eine volle Runde gemacht, werden alle nxsaz
vor einem Schreine aufgestapelt und verbrannt.

Im Fischerdorf Kurose auf den Gotd-Inseln im Nagasaki-ken wird am
7. 1. das owibi-tataki ,,Teufelfeuer-Anziinden begangen. Dafiir werden
zwel Orte am Strand ausgewihlt. Junge Leute gehen in den Wald zum
Holzschneiden, die einen schneiden, die anderen transportieren, dann be-
werfen sie sich gegenseitig um die Wette mit kaltem Wasser. Am 5. 1.
wird von Haus zu Haus Geld eingesammelt, das o/ no me zen ,,Teufels-
augengeld® hei3t. Mit diesem Geld werden am 6. I. Bambus und Seile
gekauft. Dann wird der im Gerstenfeld vergrabene Kiefernstamm vom
vorigen Jahre gehoben und mit rohen Seilen Bambus um ihn herumge-
bunden, die sogenannten o# no hone ,, Teufelsknochen®. Die Linge des so
umwickelten Baumstammes ist ungefahr acht Klafter, der Umfang etwa sechs
FuBl. Frither gab es 12-13 Klafter lange Stimme. Wenn diese Vorbereitun-
gen beendet sind, rufen die Kinder des Dotfes an den StraBenkreuzungen,
Durchfahrten und Hintergassen die Leute zum Ziehen der Taue zusammen.
Dann kommen aus den Hiusern, wo sie schon lange gewartet haben, Minner
und Frauen, Jung und Alt zum Vorschein, verteilen sich auf zwei Stellen,

‘fassen ein Seil, das an den ,,Teufelsknochen® befestigt ist, und ziehen aus
allen Kriften nach allen Richtungen. Jemand sorgt durch Zurufe fiir Gleich-
méBigkeit im Ziehen. Bis so der Baum endlich aufgestellt ist, wird es dunkel,
kalter Nordwind weht und die Leute gehen auseinander. Am folgenden
Tage kommt das Volk wieder zum Anziinden des Baumes vor dem Hell-
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werden. Das Feuer wird an zwei Stellen gelegt. Die Seile brennen dutch,
der Bambus fingt zu knallen an. Bei jedem Knall rufen die Leute ,,0m/ 70
hone’* (Teufelsknochen). Wenn der Bambus weggebrannt ist, brennt nur
noch der Kiefernstamm, der sich langsam neigt und umfillt. Die Seite, auf
der der Baum fillt, hat den Wettkampf verloren. Nun schwingt die Menge
der Teilnehmer und Zuschauer Feuerbrinde, sodaf3 ein grofies Gewoge von
Lichtern entsteht. Kinder kommen mit ihren Erstlingsschreibarbeiten
des neuen Jahres und werfen sie ins Feuer. Wessen Papier hoch empor-
flattert, wird tichtig werden. Im Feuer réstet man auch mochi (Reiskuchen),
die ,,oni no me no mochi** (Teufelsaugen-Reiskuchen). Das Essen derselben
hilt Ungliick fern. Leute, die wegen ritueller Unreinheit am Feuerfest nicht
teilnehmen konnten, versuchen sich dazwischen zu mengen, sie werden gegen
ihren Willen gepackt und dem Feuer ausgesetzt. Wenn das Feuer vom
niedergebrannten Baum ausgegangen ist, gibt es einen groflen Wettstreit beim
Zusammenkratzen der Asche und Sammeln der angebrannten Bambusstiicke.
Die Asche wird zuhause in den Herd getan als magisches Mittel gegen Feuers-
brunst. Die verkohlten Bambusstiicke werden am Dache befestigt als Amulett
gegen Blitzschlag. Der Feuerplatz ist von den Wohnhdusern nur etwa
60 FuB weit entfernt, bei starkem Nordwestwind wird das Feuermehl auf die
Dicher geweht, ohne dafl dadurch Brand entsteht. Heute werden statt
eines Bambusstammes nur mehr sakrale Strohseile (shimenawa) verbrannt,
stellenweise kennt man nur noch den Namen omnome (,,Teufelsaugen®) fiir
ein vereinfachtes Feuerfest, das im Schrein des Ujigami gehalten wird. Es
werden hierher simtliche Torkiefern von den Hiusern gebracht, die beim
Abriumen des Neujahrsschmuckes entfernt wurden, und werden am Abend
des sechsten Tages verbrannt. Zwei, drei Tage vorher hat man grofle
Bambusstangen aus dem Hain geholt, diese werden nun in passende Stiicke
zerkleinert und ins Feuer geworfen. Bei jedem Knall schreit die ganze .
Menge ,,onnomé ketarogabbé*. Das nennt man ,omnome wo taku'* (Teufelsaugen
verbrennen). Aus jedem Haus wird ein kagamimochi (,,Spiegelreiskuchen®)
gebracht und im Feuer gerdstet, wieder nach Hause genommen und im
nanagusakavy (,,Siebenkriuterbrei’) gegessen. Auch vom Feuer des onnome
nimmt man sich etwas mit, damit wird am selben Morgen das Herdfeuer
angeziindet.

Auch anderwirts gibt es viele solche Verrichtungen, die o#ibi(,,Teufels-
feuer) oder omibitaki (,,Teufelsfeueranziinden®) genannt werden. In der
Stadt Omura im Nagasaki-ken begeht man am Morgen des 20. 1. noch bei
Dunkelheit das oni n0 me (,,Teufelsauge®). Man iBt im Feuer geréstete mochi
als Mittel gegen Fieber. Im Saga-ken findet am 7. 1. vor dem Hellwerden
das onibitaki statt. Dabei wird eine am Tage vorher aus Bambus und Stroh
gebaute Hiitte angeziindet. Ubrig gebliebene Bambusstiicke heiBen o7 70
hone (‘Teufelsknochen), werden am Haustor und den anderen Eingingen des
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Hauses aufgesteckt. Ferner werden der dem zoshigami (Jahresgott) geopferte
und noch ein anderer wochi am onibi (Teufelsfeuer) an sieben Stellen angesengt
und dann im Hause gegessen. ,

Ebenfalls im Saga-ken, im Dorfe Kawakami im Distrikt Saga, wird am
7. 1. griiner Bambus verbrannt, dabei wird auch mochi angesengt und dem
kami geopfert. Wenn man spiter davon i3t, wird man auf Reisen von keiner
Krankheit befallen. Im Distrikt von Asakusa im Kumamoto-ken firben
sich junge Burschen bei einem Gelage anliBlich des Teufelsfeuers das Ge-
sicht rot, gehen in den Wald, um einen Baum zu fillen, den sie am 7. I. zu-
sammen mit den Torkiefern verbrennen.

In anderen Gegenden wird von vorneherein ein Baum fiir das Feuerfest
ausersehen. An vier Ecken stellt man Siulen auf, in die Mitte steckt man
fiinf oder sechs Bambusstauden, baut eine Hiitte, in der die Kinder vom
Abend des 6. L. an schlafen. Frith am Morgen des nichsten Tages wird die
Hiitte angeziindet. Im Dorfe Tomitsu wirft man Knallbambus in das
,» Teufelsfeuer®, jedesmal bei einem groBen Knall ruft man ,,fuks wa wehi,
oni wa soto*‘ (Gluck hinein, Teufel heraus!). Dazu kommt das iibliche Essen
von in diesem Feuer gerGsteten mochi und das Anbringen von Brandiiber-
resten am Eingang oder auf den Dichern der Hiuser.

In Gegenden von Osumi, Kagoshima-ken, gehen Kinder unter der
Fithrung von Vierzehn- bis Fiinfzehnjihrigen von Tiir zu Tir zum Sammeln
von grinem Bambus und ,,Jahresbiumen® (#oshigi), das sind bei der Neu-
jahrsfeier im Hause verwandte Biume. An cinem bestimmten Platz wird
ein Loch von etwa fiinf Ful Durchmesser und drei Ful3 Tiefe gegraben.
Der cingesammelte Bambus wird in Bindeln von etwa 5-6 Fufl Durchmesser
und von einer Linge von 30-36 FuB3 gebunden, dann in ein Loch gestellt.
Von der Spitze herunter werden an vier Seiten Seile gespannt, das gesammelte
Holz wird als Brennmaterial benutzt. Wenn am Fuf3 des Bambusbiindels
Feuer angelegt worden ist, fingt der Bambus bald zu knallen an. Das
heiB3t auch hier ombi, Teufelsfeuer. In der Neuzeit werden in dieser Nacht
auch iiberall Raketen steigen gelassen. Das Wort ow/ no me ,, Teufelsaugen®
diirfte eine Abwandlung von o#i no ki, Teufelsfeuer” sein. Anderswo sagt
man auch onbeyaki, Brennen von onbe, dieses onbe konnte onibi Teufelsfeuer
sein, aber wahrscheinlich ist es aus on-$¢/ ,,erhabenes 4ei* (Stab mit einem
Biindel weilen Papieres) gebildet. Das Wort ist eine Bezeichnung fur das
Feuerfest als Ganzes geworden.

Im Shinshéisuijiki (HriEmrad)? ist von einem Ort in Echigo das Feuer-
fest folgendermaBlen beschrieben : aus festgetrampeltem Schnee macht man
zunichst einen Altar, in die Mitte stellt man einen lebenden Kryptomerien-
baum (s#g7) als Siule auf, daran bindet man allen Neujahrsschmuck, das gilt

25) Sammlung von Gedichten (beikai) mit je einem Band iiber die vier Jahreszeiten, heraus-
gegeben von Nakatani Mugai (r78MEEE) Meiji 42-44 (1909-1911).



216 FIGUREN IN DER VOLKSRELIGION

als Gebet um Frieden in der Stadt. Dann witd alles verbrannt. Auch wird
onbe, namlich weiBes Papier in einigen hundert Lagen vereinigt, wird an
griinem Bambus befestigt, mitverbrannt. Wenn die Papierfetzen dabei hoch
empotfliegen, bedeutet das Gliick.

Berithmt ist das enbeyaki von Numazu im Shjzuoka-ken. Dort werden
jedes Jahr zu Beginn des Neujahrsmonates in der Stadt zwei aus Bambus
verfertigte ombe aufgestellt. Die Stadtteile wetteifern in der Hohe des Bam-
bus, die Leute gehen, um die Partner zu iibertrumpfen, bis in die Berge von
Hakone, um sich moglichst langen Bambus zu kaufen. In den benachbarten
Détfern gehen alle Volksschiiler Bambus holen. Der Bambus wird einem
michtigen Kryptomerienbaum an den Ful3 gebunden, an den Bambus hingt
man Biindel von ##sa (in Zickzack geschnittenes weil3es Papier fiir kultische
Zwecke), anderes Papiet, hagoiza (Schlagbretter zum Federballspielen), Daru-
ma (Minnchenstehauf). Der grole Baumstamm ist mit Seilen an allen
Seiten so angebunden, daBl er nicht umfillt. Wenn der 7. I. voriiber ist,
sammeln die Kinder von allen Hiausern Kiefernschmuck, geweihte Strohseile
(shimenawa), bauen unter dem ombe aus Stroh eine kleine Hiitte, worin sie
die Zeit bis zum 13. I. verbringen, Trommel schlagen und sich vergniigen.
Am Abend des 13. Tages wirft man die ombe aus Bambus um, bringt sie vor
dem Morgengrauen am 14. I. an den Strand zum Verbrennen. Der ganze
Strand ist von Feuerbrinden erhellt. Eine dhnliche Festsitte besteht im
Nara-ken, dott donze genannt. Feuer davon wird nach Hause mitgenom-
men.
Im Yasaka-Schrein in Kyo6to wird am 28. XII. mit einer Zypresse
neues Feuer gemacht, das auf die goldene Laterne im Schrein tibertragen
wird. Zu Neujahr wird auf Stibe, die so beschnitzt sind, daB die Spine
noch herunterhingen (kegurikake) Feuer iibertragen, die Stibe werden ver-
brannt. Die Gegend, nach der der Rauch weht, hat im kommenden Jahr .
eine schlechte Ernte. Von den kegarikake tragen Leute an Strohkordeln
Feuer nach Hause, um sich damit auf Neujahr das Essen zu bereiten.

In Hirakata, im Landbezirk von Osaka, wird am 6. und 14. 1. dondo
gemacht. Das am 6. 1. heiBt &awi-dondo ,,Gotter-dondo®, das am 14. I
b-dondo ,,groBes dondo*‘, letzteres wird so grofl wie moglich gemacht.  Dondo
ist eine andere Bezeichnung fiir Feuerfest, die Etymologie ist nicht klar. Im
Feuer werden auch hier Torkiefern, shimenawa, dann Biume, an denen im
Hause bei der Neujahrsfeier die sogenannten #ochibana, das sind Reiskuchens
kiigelchen, aufgehidngt waren, verbrannt.2®) Fiir den Brand werden Kiefern
und Bambus gegabelt aufgestellt, dariiber wird Stroh angebracht, auch ein
“Ficher. Nachdem noch Gétterwein (miki) dariiber gegossen worden ist,
wird Feuer angelegt. Davon wird Feuer mit nach Hause genommen und

26) Takeda, a.a.0., S. 46: mayudama (,,Kokonkﬁgclchen"‘), dazu Abb. 15-20; 7nebana (,,Reis-
bliiten‘), dazu Abb. 21, 23-25.

[
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zum Kochen des Bohnenbreies am 15. I. beniitzt. In anderen Dorfern wird
das Brennmaterial am 14. I. aufgeschichtet, das Feuer wird am nichsten
Morgen vor dem Hellwerden angeziindet.

So werden unter dem Namen onibi, ombe, dondo, sagiché landauf landab in
der Neujahrsperiode Feuerfeste gefeiert.2”? In den bisher wiedergegebenen
Beschreibungen solcher Feste traten die Bezichungen zum Désojin und das
Element der menschlichen Fruchtbarkeit kaum hervor. Wir wissen nicht,
ob in den betreffenden Gegenden die Sitten sie nicht enthalten, oder ob die
Berichterstattung sie blos nicht geniigend beriicksichtigt hat. Takeda Hisa-
yoshi, dessen Beschreibungen vorwiegend Shinano, Kanté und Gebiete
des Niigata-ken betreffen, gibt uns Nachricht von Feuerfesten, in denen der
Désojin eine zentrale Stellung einnimmt. Wir geben sie in den Hauptziigen
wieder.2®
~ Das Brennmaterial wird neben dem Do6sojin aufgeschichtet. In Sagami
wird aus dem Brennmaterial eine kleine Hiitte errichtet, genannt mazsugoya,
d.i. Kiefernhiitte. In Shinsh? heiBt die Hutte Sankuré no koya, also Sankurd-
Hiitte. Sankurd ist eine andere Bezeichnung fir den Weggott.2® Man-
cherorts hei3t die Hiitte Sankurd-ya, Sankurd-Haus. In Shinano werden fiir
die Feier die Doésojin mit den sakralen Strohseilen und den yas# (trichter-
formige Gebilde aus Stroh, ein Bestandteil des Neujahrsschmuckes) ge-
schmiickt oder iiberdacht.®® Von diesen Hittchen wird das vorjihrige ver-
brannt, das diesjihrige bleibt stehen. Mancherorts bleibt das Dach nur
wenige Tage erhalten, wird beim Feuerfest verbrannt. Die Désojin-Hiittchen
koénnen in vier Gruppen ecingeteilt werden, 1) sie sind nur so groB3, daB
gerade der Désojin darin Platz hat; 2) auch Kinder finden darin Platz;
3) der Doésojin wird hineingetragen oder das Hiittchen wird nur in seiner
Nihe errichtet; 4) das Hiittchen, nur in der Nihe des Désojin, wird auch
von den Kindern nicht betreten. Der Aufenthalt der Kinder im Hiuschen,
so vermutet Takeda, diirfte auf einer Verwechslung mit dem Hauschen zum
Vogelvertreiben sein.  Ist moglich, aber wir finden die Sitte, daB Kinder, die
beim Feuerfest die Hauptrolle spielen, einige Zeit vorher in einer eigenen
Hiitte wohnen, auch in Gegenden, in denen das Vogelvertreiben nicht getibt
wird. '

Beim Verbrennen des Hiittchens wurde urspriinglich der Désojin
mitverbrannt, was stellenweise heute noch geschieht. In diesem Falle sind
die Désojin eben nicht aus Stein, sondern aus Holz. Beim Anziinden werden

27) Obige Beschreibungen sind entnommen aus Motoyama Keisen : Nibon no sairei, Showa 17
(1942) ; S. 3 f. : Kasai shinjiks (K &% 8:#% Untersuchungen iber Kultzeremonien beim Feuer-
fest).

28) Takeda, 2.2.0., S. 115 ff.
29) Sankurd hat viele Bedeutungen, cf. Takeda, a.a.O., S. 139 ff.
30) Takeda, a.2.0., Abb. 87 und 88 (Dach aus yas#); Abb. 99 (Dach aus shimenawa).
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die Erwachsenen wegen der guten Wirkung des Feuers zur Teilnahme her-
beigerufen. An heilsamen Wirkungen kennt man vor allem zwei: die
Zuschauer erkilten sich das Jahr tiber nicht und unfruchtbare Frauen etlangen
Kindersegen. Ferner sind am Feuer gerdstete KloBe ein Mittel zur Ver-
hiitung von Zahnschmerzen. Um das Haus gestreute KloBebrocken halten
Schlangen fern. Schreibanfinge wetfen die Kinder ins Feuer, um in der
Schreibkunst Fortschritte zu machen.

Im Dotfe Toyosato im Distrikt Shimo-Takai, Shinano, kennt man keine
Désojin-Steine, dafiir stellt jede Familie jedes Jahr aus Holz zwei Dosojin-
Figuren her,3V stellt sie auf den Hausaltar oder in ein kleines Steintempel-
chen.?? Bemerkenswert an den hélzernen Ddsojin-Figuren in diesem Stein-
tempelchen ist eine Aufschrift an einer beigefiigten Holztafel, die die zwei
Figuren mit dem in der Heian-Literatur bekannten Weggétterpaar Yachimata
Hiko und Yachimata Hime gleichsetzt. Takeda beschreibt, wie die Dotf-
jugend einen Baum von 30-40 FuB3 Hoéhe im Walde holt und ihn an den
Dotfrand zieht, wo sie einen grofien Turm aufbaut (Abb. 97). Fiir den Turm
werden finf bis sechs Bidume in den Schnee gestellt, in Klafterhhe mit
Querbalken verbunden. In diesem Zusammenhang interessiert uns, daf3
am Mittelpfosten Kiefern und ein Tempelchen des Désojin gebunden werden.
Frither hat man aus zwei ebenfalls aus den Bergen mitgebrachten groBen
Biumen ein Paar Désojin angefertigt, die am Kreuzweg mitten im Stidtchen
aufgestellt wurden, sogar die Genitalien wurden angebracht.3® Aus einem
Hause, das himoto (Feuerursprung) hieB, wurde das geweihte Feuer geholt,
zum Turm gebracht und das um ihn aufgestapelte Brennholz damit ange-
ziindet. Junge Leute auf dem Turm suchen Feuer und Funken abzuwehren,
es entsteht ein Kampf zwischen den Insassen das Turmes und den Brandlegern
unten. SchlieBlich mu3 der Turm doch gerdumt werden, das Feuer ver-
schlingt ihn und alle Désojin-Figuren, die man von den Hausaltiren entfernt
und am Turm zu einem groflen Haufen zusammengelegt hatte. Auch die am
Kreuzweg aufgestellten Sai no kami (Grenzgétter) werden herbeigebracht
und verbrannt.

Das Seilziehen, das vielfach mit dem Feuerfest verbunden ist, gewinnt
dadurch seine besondere Note, da3 am Seil ein Désojin angebunden ist. In
Doétfern von Shinano findet Seilziehen beim Désojin-Fest statt. Minner
ziehen gegen Frauen. Wenn die Frauen siegen, fillt die Ernte gut aus.

In vielen Briuchen tritt die enge Bezichung zwischen dem Désojin und
einem Pfeiler noch deutlicher zutage, wie es in den bisher beschriebenen der
Fall war. Beim sqgichd wurde ein sogenannter Doésojin-Pfosten errichtet.

31) Takeda, a.a.0O., Abb. 63.
32) ibid., Abb. 96. '
33) ibid., S. 120.



MATTHIAS EDER - 219

Den Baum dafiir spendete jemand, dessen dltester Sohn im Jahre vorher
Hochzeit gefeiert hatte. Der Pfosten wurde am 10. 1. in der Ndhe des Désojin
aufgestellt, wobei der GroBe des Baumes wegen das ganze Dorf mithelfen
muBite. An die Spitze der Siule heftete man eine Kiefer und auf Papier die
Inschrift : ,,Verehrung des Désojin, die finf Kornerfriichte in Hiille und
Fiille, in den Hiusern Friede; Priester Sankurd, das ganze Dorf“. Ferner
hing man einen Sack mit Niharbeiten der Frauen und gliickbringende Schrif-
ten von Minnern daran. Wenn der Baum am 20. I. umgelegt wurde,
riflen sich alle um den Sack. Derlei Pfeiler gibt oder gab es auch im Kant6-
und Chibu-Gebiet. Die Grube fiir den Mast, der neben dem Doésojin auf-
gestellt wird, heben junge Leute oder frisch Verheiratete und als Schwieger-
sohn ins Haus gekommene junge Minner aus. Kinder tragen den langen
ombe, dessen Spitze mit Papier geschmiickt ist, auf den Schultern heran und
rufen dabei: ,,Kommt zur Errichtung des ombashira! (d. h. der ,,erhabenen
Sdule“). Der Pfeiler ist zirka 18 m lang, meistens Zypresse, Kiefer, Lirche
oder Zeder. In manchen Dérfern wird der Baum jedes Jahr neu gefillt,
meistens jedoch wird der alte verwendet. Wenn ein Baum im Walde dafir
ausgesucht wird, hingt man ein sakrales Strohseil daran und bringt Opfer-
wein dar. Das zeigt, dafl der Baum sakralen Charakter bekommen hat.

Der Pfeiler wird mit Stiitzpfosten aufgerichtet, an der Spitze des Baumes
wird eine von den Neujahrskiefern befestigt. Es gab Dérfer, in denen man
eine Scheibe aus Papiermaché auf der einen Seite ganz mit rotem Papier be-
klebte, was die Sonne bedeuten sollte. Auf die andere Seite klebte man rotes
Papier in der Form eines Drei-Tage-Mondes. Diese ,,Sonne und Mond*
klebte man an die Spitze des Mastes oder man hing statt dessen dash/ genannte
Sicke auf, einen einzigen oder zwei, oder soviele als im vergangenen Jahre
Hochzeiten im Orte stattfanden. Es gibt Orte, in denen man frither auch
Phallusse anfertigte und diese am Pfosten befestigte.

Die dashi (Sicke) sind zuweilen sehr wichtig. Die Erwachsenen be-
festigen einen grofBen, die Kinder einen kleinen. Nach dem Umlegen des
Pfostens nimmt man die deshi weg und trigt sie in die Familien, die im ver-
gangenen Jahre eine Hochzeit oder eine Geburt hatten. Dort werden die
jungen Leute an diesem Tage eingeladen und bewirtet.

In manchen Dérfern sagt man, der Mast diene zur Verehrung des Acker-
baugottes, in anderen, zur Verehrung des Marktgottes. Beim Aufrichten des
Mastes gribt ein jungverheirateter Ehemann das Loch und zum Festmachen
des Pfostens stellt man ,,Mann-Pfeiler und ,,Weib-Pfeiler genannte Rahmen
in die Grube. In Hokujémura wird an der Spitze des Mastes ein ,,Drei-
Tage-Mond“ befestigt, darunter ein Ficher mit der Darstellung des Sonnen-
balles und Gliickssymbole, auch ein Sack. Beim Umlegen des Pfeilers
streiten sich die Leute um den Sack und den Ficher. Der Sack wird mit
Gliickwiinschen in das Haus eines Eheanwirters gebracht, der Uberbringer
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bewirtet. :

Gottermasten heillen vielerorts ombe. Sie werden Mitte Januar ver-
brannt, wobei komische Lieder abgesungen werden, was ombe-warai (ombe-
Lachen) genannt wird. Im Folgenden ein Beispiel eines solchen Liedes :

»Der Dosojin ist ein Dummkopf.

Wihrend er nicht zu Hause war,

Legten di¢ Kinder Feuer an,

Bis auf einen FuB} acht Zoll ist alles verbrannt.
‘ Yao, yao, Sankurd.3
Das Grundmotiv der Lieder ist immer, daB3 dem dummen Désojin wihrend
seiner Abwesenheit das Haus abgebrannt ist. Wahrscheinlich ist diese
respektlose Behandlung des Weggottes ein Zeichén dafiir, dal3 wir es mit einer
Spitperiode des Désojin-Kultes zu tun haben. Doch gibt es auch Liedchen,
die uns dber den vom Weggott erwarteten Segen nihere Kunde geben,
z.B.:

»Sankurd, Sankurd,

Der Herr Oibesu genannte Mann,

Bei eins wickelt er den Strohsack,

Bei zwei lichelt er,

Bei drei macht er Wein, ‘

Bei vier, daf3 die Zeiten gut sein mogen, B

Bei fiinf, daf3 die Quellen hervorsprudeln mégen,

Bei sechs, frisch, gesund und ohne alles Unheil,

Bei sieben, dalB3 sich nichts Schlimmes ereigne,

Bei acht, Friede im Hause,

Bei neun errichtet er einen kleinen Speicher,

Bei zehn macht er eine Flasche®.?%
Aus der Zeit vor der Meiji-Restauration stammt ein Lied, das einen anderen
Ton anschliig, wenn es nach der Errichtung eines Sé no kami (=Sai no kami),
eines Kiefernmastes von 14-16 m Hohe, beim Verbrennen von Neujahrs-
kiefern und Strohseilen von der Menge geschrien wurde :

»Der Sai no kami ist ein Dummkopf.

Zum Herrn Maus eingeladen

Hat er die Bohnensuppe verschiittet,

Auf seinem Kopfe hat er einen Ausschlag bekommen.

Yanya no wé.
Andere Derbheiten, die der Doésojin sich gefallen lassen muf3, hingen mit
dem stark phallistischen Einschlag des Feuerfestes und des Désojin-Kultes
zusammen, z.B. der Liedanfang : ,,Der Penis des D6sojin, ein Fuf} acht Zoll
lang und dick®. Frither wurde auch ein holzerner Phallus zu den ver-

34) Takeda, a.a.0O., S. 128.
35) ibid., S. 128 f.
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schiedenen Gegenstinden getan, die an den heiligen Pfeiler gehingt wurden.
Im Minami-Tsuru-Distrikt, Kai, hie3 der Pfosten zoshi no kami (Jahtesgott).

In der alten Provinz Kai nennt man den Mast ebenfalls Sai no kami.
Von einer Spitze spannte man frither lange Seile bis in die Hiuser der Familien,
in denen im vorigen Jahre ein freudiges Fest gefeiert wurde. Das Seil wurde
durch die Fenster des Obergeschosses in Haus hineingefithrt und an den
Kesselhaken tiber der Herdstelle festgebunden. Im Dotfe unbeliebte Leute
argerte man dadurch, dall man von auBBen am Seile zog, sodaBl der Kessel im
Hause den ganzen Tag lang nicht aus dem Schwingen herauskam. ‘

Mit dem Désojin und dem Feuerfest stehen das Austreiben der bésen
Geister und das Vogelvertreiben in engem Zusammenhang. Beim Teufel-
vertreiben wird eine Lowenkopfmaske aufgesetzt, dazu noch eine Okame
(breites, lachendes Midchengesicht)- und eine Hyottoko-Maske (miénnliches
Gesicht mit verzerrtem Mund)., Kinder ziehen mit diesen Masken durch
das Dotf und rufen : ,, Tanz herein, tanz herein bis in die letzten Winkel und
verjage die Teufel. Der Gott des Gliickes ist hereingekommen®. Anderswo
trigt ein Kind den Désojin in einem Sack mit, aus dem nur der Kopf heraus-
schaut. Es gibt Orte, in denen der Ebisu als Bringer des Gliickes genannt
wird. Das liegt also in der Richtung der Erklirung der Gliicksgotter aus
dem Désojin-Glauben. Die Masken sind eine spitere Zutat, von anderen
matsuri ibernommen, in denen sie eine wichtige und mehr sinngemif3e Rolle
spielen. Es kommt beim Teufelvertreiben auch gar nicht auf bestimmte
Masken an, die Kinder tragen eine Fuchsmaske, zwei Tengu-Masken, dazu
noch weitere Masken nach eigenem Belieben.

Es kommt auch vor, daB die Kinder mit Bambusstangen, an denen
geweihte Strohseile befestigt sind, zum Geistervertreiben die Wohnzimmer
betreten. Sie lassen Amulette aus Papier zuriick, auf denen geschrieben
steht : ,,Der Seele des Désojin gewidmet®. Statt Masken zu tragen firben
sich die Kinder mancherorts die Gesichter schwarz. FEine Gruppe Kinder
geht in das Wohnzimmer, die anderen bleiben drauBlen und singen : ,,Heute
abend, heute abend sind die Kinder des Sai no kami gekommen®. Die
Kinder drinnen antworten : ,,Wir haben die Teufel alle verjagt®. Es werden
papierne Amulette zuriickgelassen, auf denen rechts ,,Im Hause Frieden®,
links unten ,,Die Gemeinde des Sippengottes®, in der Mitte grof3 ,,Dédsojin“
geschricben steht.

In einem Distrikt in Shinano geht manam 14. I. abends mit einem Déso-
jin herum und erhilt dabei Trinkgelder. Die Kinder tragen Hyottoko- und
Okame-Masken. In ihrem Liede tritt Daikoku als Gliickbringer auf, auch
sind das Schatzschiff, die Sieben Glucksgotter, der Gliickshammer, also
Gliicksymbole, die nicht dem urspriinglichen Désojin-Glauben angehéren,
erwihnt, in manchen Gegenden auch Kranich und Schildkréte und Urashima
Taré. Der Zusammenhang mit dem Doésojin ist auch in diesen Fillen noch
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gewahrt durch das Geld, das die Kinder fiir sein Fest bekommen.

Im Kita-Saku-Distrikt in Shinano wird beim Teufelaustreiben iiber die
wohltitige Macht des Désojin folgendes Liedchen gesungen : ,,Der Désojin
genannte Herr, bei eins rollt er den Sack, bei zwei lichelt er, bei drei macht
er Wein, bei vier : damit die Zeiten gut seien, bei fiinf: dafl die Quellen her-
vorsprudeln, bei sechs fiir volle Gesundheit, bei sieben: daf3 sich nichts
Schlimmes ereigne, bei acht bringt er das Haus in Ordnung, bei neun errichtet
er einen Speicher, bei zehn ist es v6llig zu Ende“.

Es gibt auch eine Désojin-Kameradschaft der Kinder. Zuerst wird iiber
den Désojin eine Hiitte von etwa sechs Fufl im Quadrat errichtet und darin
cin Gelage gefeiert. Dann geht eine Gruppe von Kindern zum Teufel-
austreiben im Dorf herum. Der vorderste Junge mit einer Okame-Maske
trigt einen Stossel aus Kiri-Holz (Pawlownia tomentosa) in Phallusgestalt, zwei
FuB3 acht Zoll lang. Der nichste Knabe stellt einen Lowen dar, dann folgt
ein Lastenwagen, auf dem als Sinnbild des weiblichen Geschlechtes ein Nachen
nachgebildet ist. Kinder, die den Wagen schieben oder ziehen, haben alle
ein Handtuch mit der Aufschrift ,,Désojin® um den Kopf geschlungen.
Bei der Inkantation zur Beseitigung®alles Bésen aus dem Hause wird der
lange Penis des Désojin erwihnt, ,,zwei Fufl acht Zoll, ebenso dick®. Fiir
den Stéssel interessieren sich viele, aber entweder bewahrt ihn der Leiter als
Erinnerung auf oder die Kinder schenken ihn einer Familie.?®)

Das Vigelvertreiben hat zwar nicht die enge Verbindung mit dem Déso-
jin-Kult wie das Teufelvertreiben, doch ist es auch nicht ganz unabhingig
davon. Es geschieht ebenfalls Mitte des 1. Monates und zwar indem durch
Zusammenschlagen von Brettern Lirm gemacht wird. Manchmal werden
zwei groBe jinigatsu (Holzer auf denen die zwolf Monate geschrieben stehen)
aufeinandergeschlagen. Bis Mitte Meiji wurde in Shimo-Suwa am 14. I. ein
Stab hergestellt, der #egidono (Shintd-Priester) hieB3 und den man beim Schla-
gen der Briute (siche weiter unten) verwendete.?”? Anderswo stellte man
den Stock frither her, verwendete ihn erst zum Klopfen der Sieben Kriuter,
verbarg ihn dann und schlug mit ihm beim Vogelvertreiben am Morgen des
15. 1. auf ein Brett. Der Stock ist einen FuB3 und vier bis finf Zoll lang, es
sind ihm ein Gesicht und andere Linien aufgemalt.3® In Ugo kennt man
dhnliche Stocke. Ein Maulbeerbaumast wird in zwei Stibe geteilt, die etwa
1 FuB und 2-3 Zoll lang sind. Das obere Ende wird zugespitzt, schwarz
gefirbt.  Die schwarze Farbe gilt als Kopf bedeckung oder als Haare. Darun-
ter wird ein Gesicht gemalt wie beim negidono. Der Stock heil3t yondoribé
(Nachtvogelstock) und wird zum Vertreiben der Vogel verwendet. Dazu

36) Takeda, a.2.0., S. 122 fI.; 133 f.
37) cf. Aruga Kyoichi, Mingokugakn kenkyi IV, 1, S. 116.
38) cf. Hayakawa Kotars: Tobishima gushi.



MATTHIAS EDER 223

versammeln sich die Kinder im yomdorikoya (Nachtvogelhiittchen). Das
Vogelvertreiben geschieht indem man mit diesen Stécken auf leere Fisser
schligt und dabei eigene Spriiche hersagt. Die yondoribé werden nach Ge-
brauch dem Brunnengott geopfert. Es heift, frither hitten sich die Stécke,
die man durch Jahrzehnte sammelte, schon zu kleinen Bergen gehiuft.

An anderen Orten wird die Rinde vom Stock entfernt bis zum Griff, der
Stock mit Stroh umwickelt, angesengt, sodal3 sich vom Stroh ein Streifen-
muster bildet. Man betrachtet den Stock als heilig und achtet sehr auf den
Ort, wo man ihn hinlegt. Man legt ihn z.B. auf die dondare-sama, die beim
Toreingang aufgestellt sind (bondare sind WalnuBzweige, die das Material fiir
die ,,Breikratzstocke abgeben), oder auf den Altar des Neujahrsgottes.3?
Nach getanem Dienst wird er am 20. I. verbrannt. In diesem Zusammen-
hang ist interessant, daf} in den Liedern, die beim Vogelvertreiben vorkom-
men, mancherorts die Wendungen zu finden sind : ,,Wessen Vogelvertreiben
ist das? Es ist das Vogelvertreiben des Tard und Jir6®“. Tard und Jird
sind als Namen der Weggottheiten bekannt. Yondoribé mit aufgemalten Ge-
sichtern kommen in Nordost-Japan besonders hiufig vor.4® Die Stécke
werden dort aus entrindetem Maulbeetbaumisten gemacht und zwar paarig,
also mit minnlichem.und weiblichem Gesicht.®? Die Stécke zum Vogel-
vertreiben sind eine weitere Art von bearbeiteten Baumaisten, die auf Neujahr
im Dienste der Fruchtbarkeit der Felder eine magische Verwendung finden.4®

In diesem Zusammenhang mul} auch tliber die £gy#kakibi (,,Reisbreikratz-
stocke™) etwas gesagt werden. Sie heilen auch kays-bashira (,,Reisbrei-
siulen®). Bei ihrer Herstellung wird die Rinde von einem Aststiick so ab-
geschilt, dall immer noch ein Teil davon zuriickbleibt. Auch in Span-
schnitztechnik (kegarikake) gemachte Stocke gibt es. In manchen Gegenden
nennt man die Breikratzstocke 2z no kami, also Feldgott, und zwar weil sie im
vierten oder fiinften Monat, sobald die Stecklingsfelder bewissert sind, am
Wasserauslauf aufgestellt werden.

Die Stocke werden am oberen Ende vierkantig zugeschnitten und kreuz-
weise gespalten, sodal} sich das Zeichen fur 7z [| Feld ergibt. Das ist wahr-
scheinlich die urspriingliche Absicht des Abkantens. Die kzyukakibi werden
vom 11.-14. L. hergestellt, einzeln oder paarweise. In Godomura, Koézuke,
macht man soviele, als man Stecklingsfelder im selben Jahre anlegen will.
Sie werden bis zum Tage ihrer Verwendung auf dem Hausaltar verwahrt.

39) Takeda, 2.2.0., S. 41.

40) Yondorib? mit aufgemaltem Gesicht kommen in Nordost-Japan besonders hiufi = ver,
dariiber Hayakawa Kotard: Ugo Tobishima qushi (FJIZEREL : ABREE ). Die Stocke
werden dort aus entrindeten Maulbeerbaumisten gemacht und zwar paarig, also mit minn-
lichem und weiblichem Gesicht. :

41) Motoyama Keisen : Nébon mingoku gushi, 2. Bd (saiki-ben), S. 118.

42) Takeda, 2.2.0., S. 78 ff.
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Hat man sie zum Breiumrihren beniitzt, legt man sie wieder dorthin bis zum
nichsten Gebrauch.

Zum Feuermachen am 15. I. fiir das Mungo-Bohnenbreikochen nimmt
man Hélzer, die magischen Zwecken gedient haben: die Uberreste des
Holzes vom Herstellen der Miniaturackergerite (monotsukuri) und die fiir
das Vogelvertreiben beniitzten Bretter. Aus der Anzahl der beim Umriihren
des Breies in den Spalten des Stockes sich festklemmenden Koérner macht
man eine Jahresdivination. In manchen Familien opfert man beide Um-
rihrstécke dem Jahresgott. In Izu wird nach dem Umriihren des Breies die
Ermahnung der Obstbiume durchgefithrt wobei man mit den Stdcken an
sie schligt. So wird z.B. ein Persimonenbaum (&zk7) ermahnt: ,,Kaki, kaki,
trage Frichte! Trigst du oder trigst du nicht? Sag, daB du trigst!
Trigst du nicht, so fille ich dich®. Wichtig zu wissen ist, daB solche
Stocke nicht nur dem Jahresgott, sondern auch den Weggdéttern geopfert
werden. Fir dieselben magischen Zwecke wie die Umrithtstécke werden
auch die Brei-EBtibchen verwandt: sie werden an den Wasserzuliufen zu
den Setzlingsfeldern aufgestellt oder im Friihling an die Ecken der Felder
und Acker als Abwehrmittel gegen Maulwurf und Insekten. Sie dienen auch
zur Abwehr der Teufel, der Schlangen und Hundertfii}ler.4®

Auch menschliche Fruchtbarkeit soll durch die Umriihrstocke bewirkt
werden. So wird erst mit einem Zweig der Reisbrei umgeriihrt, dann geht’
man zu einer Braut und schligt sie mit dem Riihrstock auf dem Riicken, damit
sie Kinder gebire. Anderswo wird die Braut zum Schlagen sogar an einen
Pfosten gebunden. Im Makura no Séshi der Sei Shénagon (um das Jahr 1000
geschrieben) lesen wir, dafl Frauen mit Brennholz geschlagen werden. Es
gibt auch phallusférmige Stécke, womit Briute und junge Frauen geschlagen
werden, 44

Der urspriinglich zum Breiumriihren verwendete Stock hat sich spiter
verselbstindigt und wurde zum sogenannten /waibé (,,Glickwunschstock®),
der Briuten Mitte des ersten Monates zum Geschenk gegeben wurde.

Es gibt Gegenden, wo Neuvermihlten von jungen Mannern Phallus und
Yoni gegeben werden. Neben den Weggottheiten stehen vielerorts Phallus-
steine und es war Sitte, da3 Kinder so einen Stein mit einer Papierfahne, auf
der geschrieben stand: ,,Hiné Disgjin®® (den Weggdttern geweiht), in eine
Familie trugen, wo im vergangenen Jahre Hochzeit gefeiert wurde. Im
Hause wies man den Uberbringern den Ehrenplatz an, bewittete sie und gab
ihnen Trinkgeld. Anderswo gingen die jungen Minner am Morgen des
13. I. in die Berge, filltén Rotkiefern. Daraus schnitzten sie die sogenannten
saimara (wortlich: Grenzphallusse). - In der Morgendimmerung des 14. Tages

43) Takeda, a.2.0., S. 96 f.
44) bid., S. 98 fI.
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schlichen sie durch den Kiicheneingang in die Hauser, wo frisch Verheiratete
wohnten, und stellten die Phallusse heimlich neben dem Herd auf. Wenn die
jungen Eheleute sie dann fanden, freuten sie sich, als sei schon ein guter
Nachkomme geboren worden. Sie stellten den saimara neben den KlsBe-
baum (mizuki) als Schmuck und luden in der Zeit bis zum 17. I. die jungen
Minner zum Essen ein. Im selben Dorfe war es auch Sitte, daB3 die Kinder
am 14. L. in diejenigen Familien zu Besuch kamen, wo ¢in Sohn sieben Jahre
alt geworden war. Sie brachten dazu einen sazimara von 5-6 Zoll Linge mit,
den sie aus einem NuBlbaumast, von dem die Rinde entfernt wurde, herge-
stellt hatten. Wird der ilteste Sohn einer Familie groBjihrig, so fertigen die
jungen Midchen des Dortfes eine Papierpuppe an, die bana yomesan (Braut)
genannt wird, und schenken sie am Abend des 14. 1. der betreffenden Familie.
Dott bindet man sie, gleich wie die mayudama (aus Reismehlteig gemachte
Imitationen von Seidenraupenkokons) an einen KloBebaum (mizunki)-Zweig.
Die Geberinnen werden mit Tee und Kuchen bewirtet.

In einem Ort in Kai holten die jungen Miénner am 14. 1. die in einem
kleinen Hduschen aufbewahrte Figur der gekreuzten Phallusse hervor, trugen
sie in die Hiuser frisch verheirateter Eheleute, bekamen Trinkgeld, womit
sie ein Theater veranstalteten. Es gibt auch Dorfer, wo man neuverheirateten
Eheleuten den dem ganzen Dotrfe gemeinsam gehdrenden holzernen Phallus
mit einem shimenawa geschmickt ins Haus trigt und ihnen Glick winscht.
Hier witd er bis zum sankuré (Neujahrsfeuer) des nichsten Jahres aufbewahrt
und dann einer anderen Familie gebracht. In einem Dorf in Shinano ist es
Brauch, die kleinen, etwa 8 Zoll hohen Weggétter, die gewdhnlich in einem
Hause aufbewahrt werden, jedes Jahr am 13. I. herauszunehmen. Die
jungen Leute besuchen damit alle Familien, in die im vorigen Jahre eine
Braut einheiratete, oder wo noch kein Kind geboren wurde, und werden mit
Reiswein bewirtet.4® Im letztgenannten Fall haben wir es mit einer voll-
plastischen Figur zu tun. Meistens wird nur ein mehr oder weniger be-
schnitzter Stock zur Begliickwiinschung der Briute und jungen Eheleute ver-
wendet. Dieser kann als eine Abart des kegarikake angesehen werden.
Solche Sticke werden auf Neujahr aus Baumisten gemacht, die man zunichst
bis zur Hilfte abschilt und in die man Spine schnitzt, die am Stock belassen
werden. Auf Neujahr findet man solche kegarikake an Tiren aufgehingt,
auf den Hausaltar, in Schreine und in Friedhofe gestellt. Vor der Einbiir-
gerung des Papieres wurden sie als gohei gebraucht. Heute findet man sie
nur noch als Neujahrsschmuck.4® Sie sind nicht nur magische Mittel zur
Erlangung guter Ernte, sondern yorishiro (Aufenthaltsort) fir kami. Die inan

45) Takeda, 2.a.0., S. 102 ff., Abb. 77. Weitere Beispiele im Saiji shizoku goi (SZBTMEGIE
Vokabular zum Brauchtum des Jahreskreislaufes), S. 249-259.
46) Takeda, a.a.0O., Abb. 38-45.
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der Ainu sind in der Form auch kegurikake, sie werden den Goéttern als Opfer
dargebracht.4?

Mit iwaibé (Glickwunschstock) witd nicht nur, wie oben erwihnt, der
Briuten zum Geschenk gegebene Stock benannt, sondern auch einer mit
mehr allgemeiner Verwendung. Kinder halten ihn in den Hinden und
singen dann verschiedene Zauberspriiche. Es werden auch Menschen damit
geschlagen und man klopft mit ihnen an Tiren. Sie heillen auch hotarebé
(,,Ahrengehinge-Stocke®) und  forinchibé (,,Stocke zum Vogelschlagen®).
Unter dem Namen narikizeme pA3 (,, Werdende-Biume-Quiler*) werden
Stocke gebraucht, um Obstbiume zu schlagen, damit sie reiche Frucht bringen.
Der Zweck des Stockes ist somit im Namen ausgedriickt, wie auch die Be-
zeichnung  haramenbi (,,Schwangermachungs-Stock‘’) fiir den Stock zum
Schlagen der Briute die Funktion des Instrumentes zum Ausdruck bringt.
Obstbiume werden auch mit einem Messer verletzt, wobei man den Baum
frigt: ,,Naru ka narany ka, narancba kirn o(trigst du oder trigst du nicht?
Wenn du nicht trigst, schneide ich dich um)“. Geschieht zwar auch bei
Apfel- und Pfirsichbdumen, gewohnlich aber bei Persimonenbidumen.

In diesen Zusammenhang gehdren auch die Stocke, die in die Reisfelder
gesteckt werden. Wenn die Bewisserung des Stecklingsfeldes beendet ist,
wird zundchst dem Feldgott (¢ no &ami) Reiskuchen (mochi) geopfert. Ist die
Saat ausgesit, wird im Haus Reis gerdstet und der Feldgott gefeiert. In die
Wasserzufuhrséffnung wird etwas Erde getan, dann werden Kastanien- oder
Azaleenzweige (¢sutsuji) hineingesteckt, der gerostete Reis wird daraufgelegt,
ein Pickchen davon auch an Stibchen eingeklemmt. In die Mitte des Steck-
lingsfeldes wird ein Bambus oder ein anderer Stock gesteckt. So geschieht
es von Shinshd bis Téhoku. Der Stock heilit fanambd (vielleicht eine Um-
bildung aus #az-nari-bé ,,Feld-Gedeihen-Stock®), naemidake (vielleicht ,,Setz-
linge-Frucht-Stock®) oder nagjirushi (,,Setzlings-Zeichen*). Der gertstete
Reis ist fiir die Vogel bestimmt, sodal3 sie die Saatkorner in Ruhe lassen. Die
zuerst und zuletzt gezogenen Setzlinge werden auf dem Hausaltar geopfert.
Es kommt auch vor, da3 man eine menschliche Figur macht und sie be-
kleidet, was ein Ubertest von einem kafashiro des ta no kami (Feldgottes) sein
dirfte.

Man darf annehmen, dal3 alle Stocke und Stibe, die zum Breiumriihren,
Schlagen der Briute und Obstbidume, Befruchten der Felder benutzt werden,
urspriinglich ein Brennholzstock waren, der zum Breiumrithren benutzt,
spiter aber damit mehr oder weniger den Zusammenhang verloten hat

47) Mingokugaks jiten, S. 182 £. ; Kurata Ichird : NG #o mingokugaks (Ackerbau und Volkskunde) ;
Yanagita Kunio : Hana to inan (Blumen und Inau, die letzteren sind von den Ainu als Opfer-
gaben an die Gotter gebrauchte Stibe, an denen hiibsch gekriuselte Spine herunterhingen, die
man von den Stiben abgeschnitzt hat), in: Tohoku fubutsu (FALJES) Brauchtumsgegenstinde
aus Nordost-Japan) II, 1.
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und zu eigener Existenz gelangt ist. Altere Quellen berichten, daB der
Breistock Phallusform hatte, so das Mak#sra no séshi und einige monogatari
(,Erzihlungen®) der Heian-Zeit. Diese monogatari spiegeln das hofische
Leben wieder. In einer Quelle aus spiter Zeit, im Akita fizoks mondis $xH
B (,,Fragen und Antworten tiber Volkssitten in Akita®), das aus dem
10. Jahre Bunka (1818) stammit, ist der Stock wie folgt beschrieben : ,,Weide
drei shaka (FuB3 )nur genommen, weify geschnitzt (entrindet), die Spitze wie
kegurikake geschnitzt, rot bemalt, gleicht einem natiirlichen Penis®. Da im
Sagoromo monsgatari® vom ,,sonderbaren &ayutsue (Breistock) die Rede ist,
besteht kein Zweifel, daB er bereits in der Heian-Zeit eine Phallusform
hatte.*®

In den Briuchen der Neujahrsperiode finden also folgende figiirliche
Darstellungen von Gottheiten Verwendung: Kesselgott; Okkadobé und
Kadonyudo, beide eine Art Weggottheiten; Sankuro-Puppen, zuweilen
phallistisch; Dosojin, in mannigfaltiger Verwendung; yondoribé (,,Nacht-
vogelstocke™); Feldgott. Die Briuche und religisen Anschauungen, in
die sie eingebaut sind, sind sehr verschiedenartig, doch kommen sie darin
iberein, daB} es sich immer um die Erlangung von Gliick, des Niheren um
Wohlergehen und Nachkommenschaft der Menschen, um Fruchtbarkeit des
Feldbaues und um Abwehr von Unheil handelt. Wir kennen das Brauchtum
nur in seinem derzeitigen Stadium der Entwicklung und selbst wenn wir
seine Entwicklung an Hand der Schriftquellen verfolgen, sind die gut tausend
Jahre, die wir dann dberschauen kénnen, zur Erfassung ihrer Urformen nicht
ausreichend. Da die hier in Frage kommenden Holzfiguren jedes Jahr
erneuert werden, muf3 man sie als voriibergehenden Aufenthalt (yorishiro) der
durch sie dargestellten Gotter ansehen. Wie das verschiedener anderer
Volker ist auch das japanische Neujahrsfest ein ausgesprochenes agrares
Fruchtbarkeitsfest, in dem die Wintersonnenwende gefeiert wird. Es liegt
ferner klar zutage, da} die damit im Zusammenhang stehenden Figuren mit
dem Baumkult Verbindung haben. Dabei wird der Baum nitht als solcher
verehrt, sondern als voriibergehender Sitz eines Gottes, wodurch der Baum
heilig und seine Aste und Zweige mit magischen Kriften erfiillt werden.
Die religidsen Figuren der Neujahrsperiode stehen mit Biumen, Asten und
Stiben, die in den Briuchen heilig, Goéttersitz und mit hoheren Kriften
ausgestattet sind, in einer Linie. Die plastische menschliche Form, die dem
Holz in ihnen gegeben wird, ist dann nur zufillig, der Ausdruck der Vor-
stellung von personifizierten Wesen, die auch dann vorhanden ist, wenn die

48) Das Sagoromo monogatari RKANNE) wird von mafigebenden japanischen Literaturhistorikern
zwischen die Jahre 1046-1068 angesetzt, cf. INibon bungaku daifiten, neue erw. Aufl., 3. Bd,
S. 261 ff. Das Makura no sishi (BEEHE) erschien bald nach dem Jahre 1000.

49) Die einschligigen Stellen sind zitiert in Arisaka Yotard: Kyddo gangn daises (AFHUHHLAKER
#E-EBrEA R Kompendium des lindlichen Spielzeuges), 1. Bd, Showa 10 (1935); S. 71 f.
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bildhafte Darstellung fehlt. DaB in den Briuchen und Figuren sich im
Einzelfall mehrere Anschauungen kreuzten und vermengten, ist anzunehmen.
Zu ihrer Analyse bediirfen wir noch weiterer Auswertung der historischen
Quellen und Sammlung von genauen Berichten tiber noch vorhandene
Brauchiibungen. Bestimmte Grundziige und Elemente von religitsen
Vorstellungen treten aber schon bei einer Sichtung des bereits von einheimi-
schen Volkskundlern gesammelten Materials mehr oder weniger deutlich
hervor.

Die Identitit zwischen Herdgott und Feuergott ist in der Vélkerkunde
nichts Neues. Der japanische Herdgott hat Beziehung zu den Ahnen des
Hauses ; daf} er zugleich ein Schutzgeist des Hauses ist und mit dem Gedeihen
des Feldbaues zu tun hat, steht damit im Einklang.

Am meisten tritt von den Gottern in den Neujahrsbriuchen der Désojin
(Weggott) in Erscheinung. Die ,, Torstibe” und ,,/Torbonzen®, vielfach
nicht nur zu beiden Seiten des Hauses aufgestellt, sondern auch an allen
ibrigen Eingingen im Gehoft, wie Scheune und Speicher, um nach dem
Wegriumen verbrannt zu werden, dienen zur Abwehr von Seuchengéttern,
wie auch die Weggdtter.

Die Sankurd-Puppen, zuweilen mit Genitalien ausgestattet oder ganz
als Phallus geschnitzt, sind Votivfiguren, die man zu den Désojin des Dotfes
bringt, um Nachkommenschaft zu bekommen. Zuweilen stellt man die
Puppen auf den Hausaltar oder auf Reissicke. Mancherorts erwartet man
von ihnen Abwehr schidlicher Insekten und gute Ernte. Heute zeigt der
Désojin eine betonte Bezichung zum chelichen Gliick, gleichzeitig obliegt
ihm die Sorge fiir das Gedeihen der Feldfriichte. Interessant ist, daB es
Gegenden gibt, die keine Dosojin-Steine haben, dafiir stellen die Leute dort
zwei aus Holz geschnitzte Désojin-Figuren auf den Hausaltar oder in einen
kleinen Schrein. Auch kam es vor, dal3 man aus zwei aus dem Walde ge-
holten Biumen grofle Doésojin mit Genitalien anfertigte und sie mitten im
Ort aufstellte. Ein kleiner Schrein mit Désojin wird vielfach am Haupt-
pfosten eines zum Feuetfest erbauten Turmes befestigt, ebenso am Tau
beim Tauziehem. Désojin-Figuten werden vielerorts zum Begliickwiinschen
von jungen Eheleuten und zum Geistervertreiben in die Hiuser getragen.
Der Désojin ist nach all dem ein vielseits titiger Fruchtbarkeitsgott.

Eine gewisse Verbindung mit dem Désojin weisen auch die Stécke zum
Végelvertreiben, dann die Breiumriihrstécke und die aus ihnen hervorge-
gangenen Gliickwunschstécke auf.  Wir sind der Meinung, alle diese Figuren
und Stocke sind Ableger des Neujahrsbaumes, dessen fruchtbarkeitspendende
Kraft sich in ihnen konkretisiert hat. Letzten Endes geht diese Kraft auf
den Berggott zuriick, der nur cine andere Erscheinungsform des Feldgottes
ist. Viel fiir sich hat die Ansicht japanischer Forscher, dafl jede Familie
ihren eigenen Feldgott hat, der ein Ahnengeist ist. Im Einzelnen haben sich
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die Vorstellungen vermengt und verwischt.’® Der , Jahresgott™, cine
Abspaltung des Berggottes, kommt jedes Jahr zu Beginn des Frithlings aus
der Luft oder den Bergen. Die Doérfler bewillkommnen den Gott, der sich
im Walde auf einem Baum niederld3t, und bringen den Baum mit dem Gott
ins Haus, wo ein foshidana (,, Jahresaltar) ihn erwartet, von dem aus et seinen
Segen fiir die Feldarbeiten des neuen Jahres spenden mag. Im Tsuregure-
gusa, von Yoshida Kenké (1283-1350) im 14. Jahrhundert verfaBit, lesen
wir, daBl im Ostlande am dwisoka (letzten Tag des Jahres) eine Seelenfeier
stattfand. Das deckt sich im Grunde genommen mit der Ankunft des #o5hi-
gami zam Frithlingsanfang. Dieser Gott tritt uns auch als Berggott ent-
gegen. In Rytikyl glaubt man an das Erscheinen des yama no kami beim
seimeisetsy (F§WAE, chinesisch ¢ch’ing ming) im Frithling, er geht gliickbringend
von Haus zu Haus.5D

Der Berggott der Bauern kommt im Frithjahr von den Bergen herunter,
im Herbst nach Beendigung der Ernte kehrt er wieder dorthin zuriick und ist
wieder Berggott. Es scheint, daB der yama no kami (Berggott) der Jiger,
Kohlenbrenner und Holzhauer mit dem Feldgott (4 #o kami) keine Beziehung
hat. Der Berggott der Jiger ist minnlich, wihrend bei Bauern hiufig die
Vorstellung herrscht, daB er weiblich ist. In manchen Gegenden glaubt
man, daB die Berggdttin im Jahre zwolf Kinder gebdre. Dal3 der Berggott
Jhnisama (,,Herr Zwolf**) genannt wird, hingt mit den zwolf Monaten zu-
sammen.

Det yama no kami ist auch Geburtsgott. Wenn eine Geburt bevorsteht,
geht man zur Bewillkommnung (Einladung) des Gottes aus. Dabei wird
ihm an seinem Schrein ein langes Geburtskleid geopfert, vom Schrein wird
als Amulett fiir gliickliche Kinderaufzucht ein hélzerner Schépflofiel aus-
gegeben. Es gibt Gegenden, besonders in T6hoku, wo man glaubt, wenn
der Geburtsgott nicht kommt, ist eine Geburt unmdglich. Wenn die Ge-
birende sich in das Geburtszimmer begibt, dann fihren ihr Mann oder
Hausleute ein Pferd aus dem Stall, laden ihm einen T'ragsattel auf, gehen in
der Richtung, die das Pferd von selbst einschligt, fort. Wenn das Pferd
plétzlich wichert, stehen bleibt und unruhig wird, ist das ein Zeichen, da3
der Berggott das Pferd besteigt, um der Gebirenden zu Hilfe zu kommen.
Wenn der Berggott als Geburtsgott auftreten kann, ist es auch gestattet, ihn
als Ahnengottheit aufzufassen.’® Seine Besorgtheit fiir das Gedeihen der

50) Uber Jahresgott=Ahnenseele cf. Orikuchi Shinobu : Kodai kenkyi (Altertumsstudien), 2. Bd,
Abhandlung ,,oni fo kami‘‘ (Teufel und Gétter), S. 641-653.

51) cf. Mingokugaka jiten unter , ubugami‘ (Geburtsgott).

52) cf. Yanagita Kunio in Shinkokugakudan (GEEERS Gespriche iiber eine neue Japanwissen-
schaft), Aufsatz ,,Sang no sarn (|| FO¥E der Affe als Betgkonig), S. 100.  Yanagita vertritt
auch darin seine These, daf3 der Berggott nicht nur mit dem Feldgott identisch, sondern auch
eine Ahnengottheit ist. Den Ausgangspunkt der japanischen Kultfeier sicht er in der Vereh-
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Familie und deren Landwirtschaft ist eine bei Ahnengéttern nicht zu ver-
missende Eigenschaft.

Sie findet ihren bestimmten Ausdruck in der Funktion des Berggottes
- als Vogelscheuche (Abb. 4)%%. Eine solche dient als yorishiro des Berg-,
bezw. Feldgottes und hilt Vogel und anderes schidliche Getier ab. Der
Gott der Vogelscheuchen kehrt nach der Ernte in die Berge zuriick. Man
opfert ihm bei diesem Anlal3 Reiskuchen und anderes und dankt ihm fiir
die geleistete Arbeit. Die Vogelscheuche wird hdufig mit dem Feldgott
gleichgesetzt, und der Feldgott ist im ganzen Lande, wie schon gesagt, nur
die sommerliche Erscheinungsweise des Berggottes. Es kommt auch vor,
daB man an das Stecklingsfeld als Vertretung (kazashire) des Feldgottes eine
menschliche Figur aufstellt.

Eine ethnologisch sehr beachtenswertes Element der Neujahrsfeier ist
das Feuetfest mit einem heiligen Pfeiler, der vielfach vetbrannt witd, und an
dessen Spitze mancherorts eine Sonnenscheibe angebracht wird. Es handelt
sich um ein Sonnwendfest, mit dem Wettspiele verbunden sind (Kampf um
den Pfeiler, Wettrennen, Steinschlachten), anderweitig als Fruchtbarkeits-
magie bekannte Sitten.

Zusammenfassend konnen wir sagen: in den japanischen Neujahrs-
briuchen finden wir Ahnengeister als Menschen und Feldfriichte segnende
Wesen, die im Walde wohnen und im Felde titig sind; dazu eigene Frucht-
barkeitsgétter mit ausgeprigt phallistischem Zuge, dazu Feuer- und Sonnen-
magie. Die dabei gebrauchten figiirlichen Darstellungen sind Vergegen-
wirtigungen der betreffenden Gottheiten.

2) Figuren zur Beseitigung von Unbheil

Bei den bisher behandelten Figuren des teligiosen Jahtesbrauchtums
handelt es sich um Figuren, die Gliick bringen fiir Menschen, Tiere und
Pflanzen, sei es, daB sie als Sitz oder Vertreter einer vorteilspendenden Gott-
heit angesehen werden oder mit einer solchen in engem Zusammenhang
stechen. Thnen gegeniiber steht eine andere Gruppe von Figuren, die als
Vertreter von unheilvollen Kriften fungieren und mit deren Beseitigung
man das Unheil abwenden will. Das abzuwendende Unheil kénnen sein

rung des Baumes im Wald, auf den der Berggott herabsteigt. Die heutigen und die histori-
schen Befunde geben uns kein eindeutiges Bild, doch deutet vieles in die Richtung von Yanagi-
ta’s Annahme. Wirhaben dazu viele Parallelen von Vélkern Siidost-Asiens und Indonesiens,
dariiber versffentlichte Uno Enku (2i5[EIZR) den Aufsatz: Mura no saiki to ie no saiki (B>
X0 & R EZIN) in Toys bunka kenkysi (The Oriental Culture Review), No. 2, Showa 21 (1946),
S. 1122, Die Stellung von Baum und Betggott in der bodenstiandigen Religion det Japaner
diirfte ein wichtiger Faktor in der Bestimmung der Bezichungen der japanischen Kultur zu
denen anderer Volker sein.

53) Beschreibungen japanischer Vogelscheuchen bei Takeda, 2.4.0., S, 228-231, Abb. 166-178;
vergl. auch Minzoksgakn jiten unter kagashi (LT, S. 93 £.
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Krankheiten, kultische Unteinheit, fiir den Acketbau schidliche Insekten.
Im Folgenden befassen wir uns mit drei Gruppen von figiirlichen Darstel-
lungen, die diesen drei Arten von Unbheil entsprechen.

a) Figuren als Mittel zur Abwehr von Krankheiten

Von der Heian-Zeit wissen wir, dal beim Auftreten von Epidemien
grofie Graspuppen gemacht wurden, die man auf den Weg stellte und zu
denen man betete. Derselbe Brauch existiert heute noch, man nimmt 5
shaky (FuB3) hohe Strohpuppen und stellt sie an der Dorfgrenze zur Abwen-
dung von Krankheiten auf. Die Puppe gilt als Geist, det die Krankheiten
gebracht hat und der in der Puppe wieder an seinen Ausgangsort zuriick-
geschickt wird.?® In Yamagata wird eine Graspuppe nach dem Reis-
pflanzen an die Turen gehingt, spiter in dén Flul geworfen, wodurch Krank-
heiten ferngehalten werden sollen, die sich im Frithsommer leicht einstellen.5s)
Zuweilen haben die Figuren eine mehr allgemeine Bestimmung. Ende
Heian wutden stellvertretende Figuren (katashiro) vom Priester einer Jinja
(Kami-Schrein) etbeten, um sie gegen Geister, die dem Hause schaden
wollen, zu verwenden. Solche Figuren werden an den Schreinen heute
noch zur Abwendung von Unreinheit (kegare) und Unheil (wagawai) aus-
gegeben. Am 10. VIIL findet an der Dorfgrenze eine Versammlung statt, in
deren Mittelpunkt eine Puppe steht, die einen Krieger mit einem Schwert
darstellt. Die Figur wird erst verehrt, dann am Wegrand fortgeworfen.5®

Weit verbreitet sind die sogenannten dsuke ningys, ,GroBe-Hilfe-Puppen®,
sie dienen sowohl zur Vertreibung von Krankheiten wie von Insekten. In
manchen Gegenden nehmen sie sehr betrichtliche Ausmalle an, sind mehrete
Fufl oder auch einen Klafter hoch, sogar 2-3 Klafter hohe gibt es. Zu
Beginn des Sommers, wenn die Feldarbeit voll in Gang gekommen ist, dienen
sie zur Vertreibung von Insekten. Man lidt der Figur Blitter auf den
Riicken und a6t sie im Fluf3 wegtreiben. AuBler schidlichen Insekten sollen
mit ihr auch noch Krankheiten, Rduberunwesen und Brandunglick aus dem
dorflichen Bereich verschwinden.s” Aus neuester Zeit liegt eine Beschrei-
bung einer solchen Puppenzetemonie aus Hitachi (Ibaragi-ken) vor.?® Dort
nimmt man zur Herstellung der Figur, auch hier dsuke genannt, einen Bam-
busstab, an dem zwei Zweige belassen worden sind, und formt dariiber mit
Weizenstroh eine Figur, in deren Bauch man KléBe gibt (Abb. 5, 6). Auf

54) Yamada Tokubee: Nihon ningyl-shi (LLIHELESS: HARARSHE Geschichte der japanischen
Puppen), Showa 17 (1942), S. 11.

55) ibid., S. 12, mit Abbildung.

56) Takei Takeo: Nibon kysdo gangn (RIFEME: HASS-LBCH lindliches Spielzeug in Japan,
Showa (1944), S. 137,

57) ibid., S. 355.

58) Omachi Tokuzd: Hitachi Takackamura mingoksshi (CRRSANES : BIRSRHEEID, S. 110
f.; ein Band der vom Institut fiir japanische Volkskunde herausgegebenen Sammlung volks-
kundlicher Lokalbeschreibungen (JRAGEFIZSLiTiR B BRS3EE3) ; Showa 26 (1951).
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den Bauch klebt man die Zeichen fiir dswke. Die Leute sagen, frither habe
man auf ihrem Riicken ein Amulett des Okamasama (Kesselgottes) ange-
bracht. Solche Figuren werden vor jedem Hause in der Richtung zum
Kashima-Schrein aufgestellt, in fritheren Jahren waren sie paarig. Abends
bringen die Kinder die Figuren auf einem Platz zusammen, raufen sich erst
um die Kl168e und stecken dann die Figuren in Brand, worauf sie zum ,,Pup-
pengrab® (ningyitsuka) laufen. Frither geschah es auch, dal man die Figuren
erst am Puppengrab anziindete.

In To6hoku stellt das ganze Dorf grofle Puppen oder ein Puppenpaar
her, um gemeinsam den Seuchengott zu verehren. Die Puppe wird am
Dotfrand neben dem Weg aufgestellt.’® Beim Kashima-nagashi werden im
Akita-ken Puppen in Booten ausgesetzt. Die Boote werden aus Reisig,
Schilf oder Stroh gemacht und mit Figuren in Rittergestalt bemannt (Abb. 7).
Man fiigt Biindel von Opferpapier und andere Opfergaben bei, hilt erst mit
den Booten einen Umzug durch die StraBlen, hernach werden sie im Flufl
weggeschwemmt.b® In Ugo (Akita-ken) werden im Fruhling und im Herbst
aus Strohbiindel 5 Fuf3 grofle Figuren gemacht, die zwei Schwerter tragen.
Durch ihre Entfesnung bei einem eigenen matsuri (Fest) witd der Krank-
heitsgott vertrieben. Ferner werden an den Torpfosten der Hauser kleine
Strohfiguren angebunden oder aufgesteckt, es kann auch Schilf dazu ver-
wandt werden. Figuren aus Gold, Silber oder Eisen kommen ebenfalls
vor, ferner grofle Grenzfiguren.®) In anderen Gegenden macht man aus
Stroh ein Boot und setzt drei Stécke darauf, die wohl die Besatzung andeuten
sollen. Das Boot wird von einer erhShten Stelle aus ins Meer gewotfen,
Am selben Tage ziehen die Leute, mit Floten und Trommeln viel Gettse
machend, durch Girten und Felder, um schidliche Insekten fernzuhalten.
Mancherorts nennt man das Boot gawi no fune (,,G6tterboot®), es wird erst
durch die Felder gezogen, dann im Meer weggeschwemmt. Auch kommt
es vor, daf3 man aus Strohhalmen zwei Figuren mit Schwert und Bogen macht,.
die in einem Tédschchen Insekten bei sich tragen. Wihrend man die Figuren
herumtrigt, wird der Name der Insekten hergesagt, die vertrieben werden
sollen, und ihnen befohlen, sich zur gegeniiberliegenden Insel zuriickzuziehen.
Die Figuren werden dann nicht weit vom Meetesstrand in einen Bach ge-
worfen, wo sie wegtreiben. Daraufhin gehen die Leute nach Hause.

In Gegenden, wo Seidenraupen geziichtet werden, fiirchtet man vom
Insektenvertreibungsfest Schaden fiir diese und unterliB3t es heute. Friither
sammelte man im 4. Monat auf jeden Fall die schiddlichen Insekten der Felder

59) Takeda,a.a.0., S, 212; Abb. 150 zeigt eine Strohpuppe zur Vertreibung des Seuchengottes.
Takeda bringt eine eingehende Beschreibung vom Fortgeleiten des Seuchengottes (8. 184) und
der Insekten (S. 207) mit Hilfe von Puppen mit weiteren Quellenangaben.

60) Motoyama Keisen : Nibon mingoknuzushi, 3. Bd, S. 126, mit Abbildung.

61) Minzokngaks jiten, S. 559, '
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und veranstaltete mit ihnen das Insektenfortgeleiten. Sie wurden éntweder
in' einen Bach gewotfen oder an den StraBenrand gelegt. Im Ehime-ken
auf Shikoku wird ein von einem Bonzen gemachtes Boot unter Trommel- und
Gongschlagen fortgeschwemmt. Beim ine no mushiokuri (Fortschicken der
Insekten des Reises auf den Feldern) wird eine Figur in ein Boot getan, das
Boot ins Meer geworfen, nachdem man vorher damit durch die Felder ge-
zogen ist. Das Fortgeleiten der Krankheitsgeister geht im Wesentlichen in
gleicher Weise vonstatten wie das Insektenwegschicken.®® Gegen Krank-
heiten werden auch Daruma weggeschwemmt. Daruma sind Minnchen-
stehauffiguren, die den dunkelhdutigen indischen Ménch Bodhidharma, den
Stifter der Zen-Sekte in China, darstellen. Man kauft die Daruma am
letzten Tage des Jahres oder auf Neujahr, behilt siec das Jahr iiber im Hause
als Zaubermittel gegen Krankheiten, erst im folgenden Winter werden sie in
das Meer geworfen.®®

b) Figuren zur Beseitigung schidlicher Insekten

Insektenschiden wurden seit alters auf iibelwollende Geister zuriickge-
fithrt.59  Das Fortgeleiten der Insekten (maushiokuri) zeigt im ganzen Lande
ein ziemlich einheitliches Bild und hat Ahnlichkeit mit dem Vertreiben von
Krankheitsgeistern : es wird eine Strohfigur gemacht, mit der man in Prozes-
sion herumzieht. Auch gibt man der Figur in einer Tasche Essen mit oder
148t sie in einem Kotb oder in Blittern Insekten tragen. Das hat den Sinn
eines Gebetes, die Figur, also der Insektengeist, moge die schidlichen Insekten
aus dem Bereiche der Menschen wegnehmen. Das Insektenverabschieden
findet hauptsichlich im Frithling und zum Sommerbeginn statt. Vielerorts
nennt man es Sanemori matsuri. Die Verbindung mit der geschichlichen
Figur Sanemorti ist aber spiteren Datums. Es handelt sich um Sait6 Bettd
(FEHRBIE), einem Helden aus dem Genpei seisuiki (J§-BésE50). Anlafl zu
dieser Verbindung gab eine Lautihalichkeit, sanomaushi heilen nimlich fiir
den Reisbau schidliche Insekten und Saité Betto ist auch unter dem Namen
Sanemori bekannt. Er lebte von 1111-1183, verlieB Echizen und richtete
sich in Nagai in Musashi ein. Er diente Minamoto Yoritomo, schlof} sich
aber nach dessen Tode Taira Munemorti an, unter dem er gegen Kiso Yoshi-
naka kidmpfte. Er fiel in der Schlacht von Shinowara in Kaga. Sanemori
betreffende Sitten sind weder dort wo er lingere Zeit lebte (Musashi), noch
dort wo er fiel, am zahlreichsten, auch gibt es Gegenden, wo sein Name mit
den Strohpuppen fiir das Insektenvertreiben tibethaupt nicht verbunden ist.

62) Yanagita Kunio: Kaison seikatsu no kenkyi (Studien iiber das Leben in deﬁ Fischerdorfern),
Showa 24 (1949); S. 329.

63) Yamada Tokubee: Nibon ning yishi (Geschichte der japanischen Puppen), Showa 17 (1942);
S. 30, 271, 299, S : ’
64) cf. Mingokugaku jiten, S. 605.
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Die Ansicht, daB sich gefallene Krieger in Heuschrecken wandeln, ist chinesi-
schen Ursprungs. Im Ho-ln-yi-ln (BEMKER) steht: | waFEIE > % S0
4t Heuschrecken haben sich aus den haSerfiillten Seelen gefallener Krieger
gewandelt. Das genannte Werk, in der Sung-Zeit von Lo Ta-ching (#-k
) verfalt (18 chiian), ist eine Sammlung von Ausspriichen von Literaten,
Taoisten und Einsiedlern iiber Himmel, Erde und Menschen. In Japan
wurde es viel gelesen und hiufig nachgedruckt. Thm und dem Genpe: sei-
suiki verdankt sehr wahrscheinlich Sanemori seine Rolle beim Insekten-
vertreiben. Yanagita Kunio ist der Ansicht, daf3 erst anlifilich einer groBlen
Heuschreckenplage im Jahre Kyoho (B4g) 17 (1732) die Gleichsetzung von
Sanemori mit Reisschidlingen in Umlauf kam, nachdem in der Sengoku-Zeit
(1490-1600) mit ihren stindigen kriegerischen Umwilzungen durch das Be-
kanntwerden der im Ho-/in yi-/u enthaltenen Ansicht iiber die Entstehung
der Heuschrecken dafiir der Boden bereitet worden war.$® Demnach wire
also die Bezeichnung Sanemori fiir Reisschidlinge nicht ilter als ungefihr
200 Jahre. Es gibt auch Gegenden, wo zwar das mushiokuri getibt, aber dabei
der Name Sanemori nicht gebraucht wird. Statt Sanemori sagt man anderswo
auch Hdjé mushi (Ho6j6-Insekten). Hojo ist eine vom Taira-Clan abstammende
Familie. Sadamori, das Haupt dieser Familie, war mit dem Titel shikken
(Regent) von Kamakura der eigentliche Beherrscher Japans von 1200-1333.
Die Verbindung von Insekten mit gefallenen Kriegern kommt auch darin
zum Ausdruck, dafl es Gegenden gibt, in denen man von Heike-gani (,,Heike-
Krabben®) spricht. Die Heike waren die erfolgreichen Gegenspieler der
Taira. Moglicherweise liegt hier eine Verwechslung von Hbj6 Sanemori mit
Saitd Sanemori vor. '

DaB3 gerade Sanemori mit Insekten in Zusammenhang gebracht wurde,
diirfte von einem Wortspiel herrithren. Es gibt einen Spruch fur das In-
sektenvertreiben : ,,Sare sare sanemori FfBEL, etwa: ,,Weg, weg! Mach
die Feldfriichte gedeihen | Das sane steht darin fur sanae (5 ) Saaten. Eine
alte Bezeichnung fiir Insektenvertreiben ist sabae-okuri (A #E), sabae sind
die Insekten, die im 5. Monat des alten Kalenders listig zu werden anfangen.
Beim sabae-okuri wurde aus Stroh eine Reiterfigur gemacht, dem Reiter machte
man aus Papier Panzer und Helm und eine Fahne; dann fand am Dorfschrein
eine Feier statt, hernach wurde die Figur in einem Fluf} fortgeschwemmt.
An anderen Orten findet das sabae-okuri auf die Hundstage (doyé -+ J) statt,
man macht eine Strohfigur zu Pferd mit Pfeil und Bogen und einer Flagge.
Alle Beamten versammeln sich zur Feier. Nach einem Gebet wird die
Strohfigur an den Feldern vorbei herumgetragen.

Allem Anschein nach sind zwei Briuche mit einer an sich verschiedenen

65) Yanagita Kunio : Sanemori tsuka (85545, Sanemori-Griber), in Kyido keskys, 2. Bd, No. 3;
S. 137-148. '
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Idee durcheinander geraten, nimlich das Vertreibén der Insekten und das
Zurickschicken des anliBllich der Aussaat aus den Bergen auf die Felder
heruntergekommenen Feldgottes. In Awaji gibt es eine Sanemori-d6 (S.-
Halle), auf Grund des Volksglaubesn, daf3 Saité Bettd’s Seele sich zu tamushi
(Heuschrecken) verwandelte. Die Leute beten in der Halle um Beseitigung
von Heuschrecken. Sanemori fiel als Krieger am Feldrand, sein Leichnam
trocknete ein und wurde zu Heuschrecken. Im Chita-Distrikt in Owari
gibt es ein Sanemori-matsuri im groBen Stil, wenngleich ohne Figur. Be-
merkenswert ist dabei, dal} die Feier am Ort stattfindet, wo frither der Lehens-
herr Aguhi Maru (FfhAL) gestorben war und wo die Dotrfbewohnet ihn
verehrt haben. Sie toteten stindig auf den Feldern Insekten und trdsteten
damit seine Seele. Der Verstorbene ist hier also nicht zum Insektengeist
geworden, der fortgeleitet wird.

Wie schon gesagt, die Beziehung mit der historischen Personlichkeit
Sanemori ist wohl nur auf eine Lautihnlichkeit von Sanemori mit Sanaburi
zuriickzufithren. Sanabari ist eine entstellte Form von sanobori, ein matsuri,
bei dem nach der Reisfeldbestellung der Feldgott fortgeleitet wird. Dieses
sanobori (F14%) bedeutet wortlich ,,Aufsteigen des Feldbaues®, nimlich des
Feldgottes, der zum Feldbau erschienen ist. Das Wort sz findet man auch
in sa-otome (YL.Z,%c), das ist die Bezeichnung fiir die Frauen, die das Feld
bestellen; in sa-zsuki (7L H) 5. Monat, sa-midare (I 7 T ) frither Sommerregen.
Der Beginn des Feldbaues hielt se-or7 oder sa-biraki. Die Bezeichnungen
fir den Tag des Fortschickens des &ami sowie auch die damit verbundenen
Briuche sind je nach den Gegenden verschieden. Um hier die wichtigsten
Namen anzufithren : von Shikoku bis Kytshi sagt man vielfach sanobori, in
Ou und Kanté allgemein sanaburi. Det sa no kami ist identisch mit dem
Feldgott, dieser kehrt nach Beendigung der Feldbestellung in die Berge
zuriick. In Hokuriku, Sanin und Sanyd sagt man shiromite : shiro ist das
Bewisserungsfeld, mwite (von miters) heifit Ende, AbschluB. Aus den Ver-
breitungszonen und aus dem Wortsinn kann man schlieBen, da3 Wort-
bildungen wie sanobori die ilteren sind. In Mitteljapan heifit der Festtag
dorootoshi (,,Abschiitteln des Schlammes®), in Kinki wagari (,,Riickkehr vom
Felde“), was aber alles spitere Bildungen sind. Die Festbriuche waren
dieselben wie beim sanbai-matsuri in Gebieten mit groen Reisfeldern, sanbai
ist eine andere Bezeichnung fiir den Feldgott, bei der Feier werden Stecklinge
als Opfergaben dargebracht. Als Opferstitte wird vielerorts ein Reisfeld
benutzt oder die Mundung ecines Wasserzuleitungskanals. In Ost-Kanto
und in KyGsh wurden im Hause dem Kesselgott (K6jin #%ji) oder dem
Herdgott (Kamadogami gj#) Reisstecklinge geopfert. Hiufig werden die
Besteller des Feldes zu einem Festessen geladen, wobei die saotome (3.2,%)
die Ehrensitze einnchmen.

Das Fest kommt sowohl als bloBe Familienfeier wie als Angele-
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genheit des ganzen Dotfes vor. Das samobori hat sich von einem fritheren /a2
no kami okuri (Feldgott-Weggeleiten) abgespalten. - Det Insekten- und der
Feldgott scheinen auch weitgehend ineinander iibergegangen zu sein. Wie
der Feldgott wird auch der Insektengeist als auf einem Berge wohnend
gedacht, was in Liedertexten zum Ausdruck kommt, wie z.B. in einem Lied
aus einem Dotf bei Ishidori im I'wate-ken. Dort sangen die Bauern, wenn sie
in groBer Zahl unter Trommel- und Gongschlagen zum Fest auszogen: ,,Na#
mushibou yo, dake kara furikudatte Rose mushibou yo, kosai mushibou you, barabara
ni matsurarete dake noborishé mono wo—Wir vertreiben alle Insekten, wir vet-
treiben die vom Berg heruntergestiegenen kose-Insekten, wir vertreiben die
kosai-Insekten. Wenn sie auf den Feldern gefeiert worden sind, werden sie
(wieder) auf den Berg hinaufsteigen > (Masumi yiranki &% 0 10).

In Echizen, Nifu-Distrikt, haben der Ohomushigami (GroB3e-Insekten-
Gott) und der Komushigami (Kleine-Insekten-Gott) schon aus der Zeit vor
der Abfassung des Engishiki (927) einen Schrein. Nach einem alten Bericht
dariiber wurden die beiden Insektengétter urspriinglich auf einem Berg-
gipfel, dem Onigadake verehrt (Yinishoki fE#eRsat). Nach deren spiterem
Verfall wandelte sich der Glaube an die beiden Gétter, jedoch ihrem Namen
nach zu urteilen waren sie in der alten Zeit Vorginger des Sanemorigami.
Wenn also der Insektengott seine Wohnung auf dem Berge hatte, ist es
begreiflich, dal man die Insekten auf den Berg zuriickschickt. Wo die
Berge zu weit entfernt sind, kann auch das Meer an ihre Stelle treten. Wenn
die Insekten an vielen Orten zu einem Grabhiigel geschickt wurden, der
Sanemori-tsuka heit, so muB3 das nicht unbedingt deshalb geschehen sein,
weil der Insektengott als Totenseele gedacht wurde, sondern weil die Grab-
hiigel in der alten Zeit immer im Walde waren, somit also zum Wohnplatz
des Insektengottes werden konnten.

Das Kapitel iiber Sanemori abschlieBend konnen wir sagen, dall es sich
hier um eine Gottheit handelt, die im Laufe der Zeit eine Wandlung durch-
laufen hat. Urspriinglich scheint es der wohltitige Feldgott gewesen zu
sein, der als Beschiitzer der jungen Reissaat aus den Bergen in die Felder
herunterstieg. Da die Insektengdtter auch auf einem Berge wohnten und
in einer religitsen Feier dorthin zuriickgeschickt wurden, kann der Feldgott
mit diesem verschmolzen sein oder es haben sich die Insektengétter vom
Feldgott abgespalten. Fiir das Aufkommen von Saité Bettd als Insekten-
geist mag sein Name Sanemori die Briicke gebildet haben, denn Sanemori
steht lautlich sanae-mori (,,Stecklinge-Beschiitzer”) sehr nahe, ebenso dem
alten sanaburi, bei dem Geister gefallener Krieger keine Rolle spielen. Letz-
tere verdanken wohl ohne Zweifel einer aus China iibernommenen Idee ihre
Rolle in den Zetemonien und Briuchen der Reisfeldbestellung.

Erginzend erwihnen wir auf Neujahr auftretende Figuren, die sogenann-
ten kapakapa-ningyé. Sie werden im Aomori-ken, Minami-Tsugaru-Distrikt,
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Gegend von Kuroishimachi, am 15.1. des alten Kalenders gemacht, der Kopf
besteht aus einer Ginsengwurzel, der Bauch aus einer grofien linglichen
Rettichart (daikon), Efistibchen bilden die Beine, iiber das Ganze kommt ein
Tuch als Gewand. Sie dienen oder dienten als Mittel zur Vertreibung der
Insekten und zur Erlangung einer guten Ernte.®®

c) Figuren der kultischen Reinigung

Am 3. III. begeht man in ganz Japan das Puppenfest det Midchen,
sangatsn no sekku (= HEiH]), so genannt im Gegensatz zum gogazsu no sekku,
dem Knabenfest. Fir das Middchenpuppenfest wird im Hauptzimmer des
Hauses ein Aufbau mit mehreren Stufen errichtet, det mit einem schénen
roten Tuche bedeckt wird. Auf die Stufen kommen eine grole Anzahl von
kunstvollen Figuren in prachtvollen Kleidern zu stehen, die meistens den
Hof der Kaiserin darstellen, doch werden auch noch weitete Figuten dazu-
gestellt, die aus Mythe, Legende und Geschichte bekannt sind. Nach dem
Fest werden die Figuren wieder in eigene Behilter verpackt und bis zut
weiteren Verwendung im nichsten Jahre verwahrt. Die Puppenfestfiguten
bilden einen kostbaren Familienschatz. Am Festtage stehen die Midchen
des Hauses im Mittelpunkte, sie tragen ihre besten Kleider und empfangen
Geschenke von Verwandten und Freunden. Wie das Fest heute gefeiert
wird, hat es kaum noch religiosen Charakter, dieser scheint blos noch in
einigen lindlichen Briuchen durch, die da und dort noch an diesem Tage
geiibt werden. In seiner heutigen Gestalt ist das Puppenfest nicht alt. Das
Verwahren der Figuren als Familienschatz in einer eigenen Truhe dafur, in
det nicht nur die Figuren in ihren Schachteln und Schichtelchen, sondern
auch das stufenformige Gestell zum Aufstellen der Figuren wohlgeordnet
untergebracht werden, ist erst in der Meiji-Zeit Brauch geworden. Friiher
benutzte man nur in hiuslicher Handarbeit hergestellte einfache Figuren.
Die Herstellungstecknik der Figuren wurde in der Ashikaga-Zeit (1336-
1553) von China iibernommen. Die Képfe und Glieder sind aus Papiet-
maché gemacht und mit Draht und Holzstibchen zusammengefugt, dariber
sind die prunkvollen Kleider gezogen, die historische Trachten darstellen.®”)

Restlos klar liegt der urspriingliche Sinn des Puppenfestes in der Volks-
kundeforschung noch nicht zutage, doch spricht viel dafiir, daf3 es sich aus
Reinigungszeremonien, bei der Puppen verwandt wurden, entwickelt hat.
Es geschieht stellenweise heute noch, dafy man aus Papier menschliche Figuren
formt, mit diesen seinen eigenen Korper bestreicht und sie dann wegwirft.
Dabei sollen Stinden und Unteinheit am Papier haften bleiben und die Men-
schen davon befreit werden. Auf sezsubun (Jzhreszeitenwechsel) zu Beginn

66) Motoyama Keisen, Nikon minza,éuzm:bi, 3. Bd, S. 42, mit Abbildung. .
67) Mingokugakn jiten, S. 243, )
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des Frithjahres bestreicht man sich den Korper mit Bohnen, wodurch Un-
glick abgewehrt wird, da dieses auf die Bohnen iibergeht.®) Es gibt Ge-
genden, wo man im dritten Monat Puppen macht, wovon die einen auf den
Hausaltar (kamidana) gestellt, die anderen in den FluB3 geworfen werden. Das
geschieht heute als Bitte zur Erlangung von Muttermilch fiir stillende Miitter,
frither soll es der kultischen Reinigung (m:s0gi) wegen geschehen sein.®® FEinen
Zusammenhang mit Reinigungszeremonien zu Frithlingsbeginn mul3 man fiir
durchaus méglich halten. Es wite dann anzunehmen, dal man Puppen-
modelle des Hauses und der Familie gemacht, auf diese Schuld und Schmutz
der Familie aufgeladen und durch Wegtreibenlassen der Modelle entfernt
habe. Es gab in spiter Zeit noch Gegenden, wo die alten Aina (Puppen)
vom vorigen Jahre am 3. III. den Wellen eines Flusses tiibergeben wurden.
In Atsuki in Sagami brachten die Mddchen die Figuren zum FluB3bett des
Sagamigawa, fiillten einen Abschiedsbecher mit Reiswein, bedauerten das
Scheiden und taten als ob sie weinten. Je zwei Puppen setzten sie auf einen
strohernen Sack und lieBen sie im Wasset davontreiben. So geschah es noch
bis zur Edo-Zeit (1603-1867). In T'6gane in Shimédsa wird der 3. III. heute
noch “Feldvergniigungstag® genannt, die Miadchen steigen auf einen Higel
und sagen zum FluB zu wiederholt einen Spruch, der Abschiedsbedauern
ausdriickt.” Hernach werden die 4ina des Festes alle dem Wasser iiber-
geben. Dabei liegt allerdings die Annahme niher, daB es sich um das Weg-
geleiten von vorher eingeladenen kami handelt, doch kann sich damit auch
der Brauch eines wisogi mit Puppen verschmolzen haben.”" Wegschwemmen
von Puppen kennt man noch im Gifu- und im Tottori-ken, man spricht dort
von nagashi-hina (,,Wegschwemm-Puppen®) und Kinder bringen die Puppen
am Abend des 3. III. an den FluB} und lassen sic auf den Wellen davon-
schwimmen.

Eine Erklirung sagt, daB3 in alter Zeit ein gami verabschiedet wurde, den
man vorher empfangen hatte. Midchen haben, um die Eignung zu er-
langen, diesem kami zu dienen, mono imi (kultische Enthaltsamkeit mit Fasten
und Abgeschiedenheit) geiibt.” Leider kann uns niemand angeben, um
welchen kami es sich dabei gehandelt haben soll.

Es diitften mehrere magische Verwendungsweisen von Puppen in den

68) Katd Sctsudd : Minkan shinkishi (FgEuiss : REUS M), Taisho 14 (1925).

69) Takei Takeo : Nibon kyodo gangu, S. 548 ; Arisaka Kotard : Kyddo gangn daisei, 1. Bd., 8. 81,

70) Der Haikai-Dichter Yosa Buson (1716-1783) driickt diese Stimmung in dem Verse aus:
,,Hako wo dern kas wo wasuremeya hina ni tai* (wenn das Paar Puppen die Kiste verlifit, wie
sollten wir jemals ihre Gesichter vergessen konnen !),

71) Mit solchen Moglichkeiten befaBt sich eingehend Orikuchi Shinobu in einem Aufsatz:
Gupin shinkd no mingokuka naralbi ni densetsuka sern michi ({BAEMNORBILmNCE@RILE S
i Wege, auf denen der Glaube an Figuren populatisiert und von Legenden iibernommen
wutrde), in Kodai kenkyd, mingokugakuben, 8. 1055 ff.

72) Orcikuchi Shinobu : Kodai kenkyd, mingokugakuben, S. 1076.
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sangatsu-ningyé (,,Mirzpuppen®) zusammengeflossen sein. Das hina-asobi
(,>Puppen-Vergniigen®), bereits in der Heian-Zeit betrieben, war utspriing-
lich an keine bestimmte Jahreszeit gebunden. Von China wurde die ch’4-shui
(#f7K, jap. gyokusui)-Zeremonie am ersten = Tage (|-2) im 3. Monat mit
Reinigungsriten und Trinkgelage iibernommen.” Das kénnte der AnlaB3
dafir geworden sein, daf} iltete einheimische Reinigungsriten (wisogibarai)
mit Verwendung von Figuren als kafashiro (Stellvertretung) fiir Siinde und
Schmutz der Menschen auf diesen Tag festgelegt wurden. Andere Figuten,
die als Amulette in der Kinderaufzucht geschitzt waten, die amagatsu und
hanko (Abb. 8),"" wurden vielleicht beim Mirz-Puppenfest mit den Reinigungs-
figuren und mit den Puppen, die Gotter vertraten, zusammengestellt und ver-
ehrt. Allgemein wird das Fest am 3. III. erst seit der Tokugawa-Zeit began-
gen, ungefihr seit Kanei 10 (1634).

Entfernteren Zusammenhang mit dem Mirz-Puppenfest hat wahrschein-
lich auch das sogenannte ohomiya no me matsuri K zn¥s%, das Ende Heian in
Bliite war.” FEs war anfangs an keine bestimmte Jahreszeit gebunden,
wurde am hatsuuma (414-)-Tag des 12. oder 1. Monates begangen. Das Ge-
betsanliegen dabei war Familiengliick. Die vetehrten Gatter waren Takami-
musubi no kami, dann sechs minnliche und weibliche Gottheiten, die in
Figuren dargestellt wurden. Die Figuren wurden in einem Schrein an
Bambusgraszweigen angebracht, die wohl als yorishiro fir Gotter gedacht
waren. Nach dem matsuri wurden die Figuren in einem Flufl wegge-
schwemmt. ‘

Den religiésen Ursprung des Mirz-Puppenfestes legen uns auch noch
andete Verwendungen von Puppen fiir religits-magische Zwecke nahe.’®
Im alten Japan gab es Awashimasama genannte Puppen. Thre Entstehung

73) Der FPE Tag war bereits im alten China bei Beamten und Volk ein Tag der Reinigung,
Hou- Han-shu, Beschreibung der Zeremonien.

74) Amagatsu (FI5) waren primitive, walzenférmige holzerne Puppen, oft bekleidet, die man
kleinen Kindern bis zu drei Jahren neben das Kopfkissen legte als Amulett. Nach Berichten
aus Spit-Heian waren sie gewshnlich um vier Zoll groB. Die heiko (3EF-) bestanden aus
Papiermaché, dienten demselben Zweck. Dariiber Nihetes in Yamada Tokubei: Nibon
ningyashi, S. 1-19,

75) Ohomiya no me no mikoto : eine G6ttin, die vor Amaterasu Ohomikami Dienst tut ; ist ferner
eine der Gottheiten, die von den mike (WAr Tempelmidchen) der sogenannten acht Gotter
des Kultusamtes verehrt wurden. Eine Gottin der vornehmen Hofwelt, ihre besondere
Aufgabe war die Wahrung von Frieden und Eintracht. Hirata Atsutane (1776-1843), einer
der Inauguratoren der Japanwissenschaft, ist der Meinung, Ohomiya no me sei identisch mit
Ame no Uzume, der himmlischen Tédnzerin ver der Felsenhohle, in die Amaterasu sich ziirnend
zuriickgezogen hatte. Andere Namen fiir Ohomiya no me sind Miyabi no kami und Yano-
hoki.

76) Die folgenden Ausfithrungen sind eine Wiedergabe der Gedanken von Orikuchi Shinobu,
wie er sie in seinem Aufsatz Hing no matsuri no banashi (Uber das Puppenfest) niedetgelegt hat,
Kodai kenkyd, minzokugaksben 2; S. 698-706.,
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wird in der folgenden Erzihlung beschrieben. Im Altertum lebte eine Bett-
lerin, die das ganze Land durchzog und den Frauen den Glauben an Awa-
shimasama beibrachte und sie der Gottheit Kleider als Opfergaben dar-
bringen hieB. Die Géttin war zu ihren Lebzeiten die Frau des Sumiyoshi
Myéjin, sie litt an Leukdmie und Sumiyoshi konnte sie deshalb nicht mehr
leiden. Er setzte sie auf einen Tiirfligel eines Schreines und lieB3 sie im Meere
davontreiben. Das FloB kam in Awashima in Kishd angeschwommen.
Die Dorfleute fingen zur Frau zu beten an und so wurde die kranke Géttin
zu Awashima My6jin. Besonders wurde sie um Hilfe bei Frauenkrank-
heiten angerufen., Awashima-Erzihlungen gibt es auch noch andere.

Es gibt ein Awashima (3%%) auf der Miura-Halbinsel im Kanagawa-
ken, ein anderes in Izumo und eines in Hirado in Kytishd, die beiden letzteren
werden 3E [, also Hirseinsel geschrieben, in ihnen ist Sukunahikona no Mi-
koto der verchrte Gott. In Izumo sagt man, der Gott sei von so kleiner
Gestalt gewesen, dal3 er von einem Hirsestengel geschleudert an Land ge-
schwemmt wurde. Doch weill man aus dem Kojigi und Nibongi, daB3 nicht nur
Sukunahikona an Land geschwemmt wurde, sondern auch eine Géttin Awa-
shima, Nachkomme von Izanagi und Izanami, die nicht identisch ist mit der
Frau des Sumiyoshi My6jin. Sukunahikona ist ein &aw7, detr von Tokoyo no
kuni, dem jenseitigen Gétterland, zu Okuninushi angetrieben kam und
zusammen mit diesem Medizingott wurde. Im Laufe der Zeit ergaben sich
seine Beziehungen zu den obinasama, den religiGs verehrten Puppen. Weil
er mit einem Hirsestengel geschleudert an Land kam, wurde er Awa-shima
(Hirse-Insel) genannt und mit dem anderen Awa-shima (Schaum-Insel) ver-
mengt. Der Festtag dieses Awashima war der 3. III. Man glaubte, Gebet
zur Awashima-Gé6ttin helfe bei Frauenkrankheiten und um zu gesunden
Kindern zu kommen. Diesem Awashima-Kult dirfte die Sitte zugrundelie-
gen, dal3 die Frauen um diese Zeit des Friihlings an den Strand zum wisogi-
harai, zur Reinigung mit magischer Wirkung, gingen. Wahrscheinlich ist
der Brauch sehr friih von China iibernommen worden, falls er nicht auch in
Japan bodenstindig war. Seit alters war ein Gang zum Meeresstrand zur
Reinigung von Schmutz und Siinde mit Frithlingsfesten verbunden. In
China ging man am ersten & Tage des 3. Monats an Wasser zur Reinigung
und zu einem damit verbundenen Gelage. Der Brauch wurde dann zum
i shui (@K, ,,Wasser, FluBllauf mit Windungen®) formalisiert. Man
nimmt an, daBl der 3. III. nach der Wei-Zeit (424-543) an die Stelle des |- i3
(shang-sze)-Tages trat, doch blieb er alte Name erhalten. FEine dhnliche
Verlagerung fand mit dem suan-wa (354F)-Fest statt, das urspriinglich auf den
ersten 4= Tag im 5. Monat fiel, spiter auf den 5. V. festgelegt wurde, wobei
sich ebenfalls der frithere Name erhalten hat. Diese Verbindung einer Sitte
der chinesischen Religion mit einem japanischen Brauch fiihrte zur jahrlichen
Ubung des misogi, hauptsichlich, nicht ausschlieBlich, fir Frauen.
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Am Zustandekommen des Mirz-Puppenfestes waren wenigstens in-
direkt noch weitere Sitten mit Verwendung von Puppen beteiligt. Da wir
uns hier nur mit den im Jahresfestkreis aufscheinenden Puppen befassen, tun
wir der Puppenbriuche, die an der Formung des sangatsu-sekks irgendwie
mit beteiligt waren, nur kurz Erwihnung. In den Langgedichten des Manyé-
shu gibt es Verse, die man nur verstehen kann unter der Voraussetzung, dafl
kérperliche Bewegungen, Tanz oder Puppenspiele den Gesang begleiteten.

Dann diirften im Kult verwendete Puppen auf das Werden des Puppen-
festes einen Einflul3 ausgeiibt haben, wenn vielleicht auch nur insofern, als
sie mithalfen, dem Volke die Heranziehung von Puppen fiir religitse und
magische Zwecke geliufig zu machen. Die oshirasama von Oshii gehdren
hierher. Das sind Puppen, die den Seidenraupen- und Jagdgott als shintai
(sichtbare Verkérperung der Gottheit) darstellen (wird weiter unten einge-
hend behandelt) und die von einer Art Schamaninnen verehrt wurden. Auch
die wandernden Puppentheaterspieler, die es seit der Heian-Zeit an gab,
fithrten Gétterfiguren mit sich und beniitzten sie fiir Zauberzwecke. Ahn-
liches finden wir bei den #ewbucha in Okinawa, die wahtscheinlich ein Uber-
rest der alten Puppenspielertruppen sind; die #enbutsu-hijiri der Helan-Zeit
waren weitere herumzichende Religionsdiener, die Puppen in einer Kiste zum
Tanzen brachten.

Diese Beispicle einer Verwendung von figiirlichen Darstellungen im
Dienste der Religion losen natiirlich das Problem der Mirz-Puppen nicht,
sie bringen uns nur die Athmosphire nahe, aus der heraus sie entstanden sein
diirften : ein Glaube, der Puppen als Verkorperung von Gottern zum Ge-
genstande hatte. Ein Einschlag von weiblichem Schamanismus (oshirasama)
mit asketischer Vorbereitung von Midchen fiir den Dienst einer Gottheit im
Interesse der Gemeinschaft scheint auch vorhanden gewesen zu sein. Mit
einiger Sicherheit kann man sagen, da3 die Funktion der Puppen als Stell-
vertreter der Menschen bei den Reinigungszeremonien ein spiter hinzu-
gekommenes Element und daf3 die Gestaltvertretung von G6ttern ihre primére
Bedeutung ist.

II.  Oshirasama, von einer Art von Schamaninnen gebrauchte
. Figuren

Die schon erwihnten Oshirasama oder Oshiragami bilden wegen ihrer
weiten Verbreitung und groBen Bedeutung in der Volksreligion ein Kapitel
fiir sich. Uber ihren Ursprung und ihr Wesen sind die Meinungen geteilt,
wie sich sovieles in der Volksreligion, da es in den schriftlichen Quellen frii-
herer Zeiten nicht geniigend aufgezeichnet ist, im Dunkel der Vergangenheit
verliert. Zunichst die Worterklirung und die Beschreibung der Oshira-
sama-Figuren, dann ihre Funktion im religisen Leben des Volkes und ihren



242 F.GUREN IN DER VOLKSRELIGION

“ wahrscheinlichen Ursprung:.

Die Worterklirung ist nicht einheitlich. Manche halten obira statt
oshira fiir die richtige Aussprache und das Aira in obira fiir eine lautliche An-
derung von hina Puppe.”” Auch mit shira-yama (,,weiler Berg,” gewohn-
lich hakusan gelesen) wurde oshirasamain Verbindung gebracht. Zauberinnen
oder Schamaninnen im Dienste des Hakusan-Schreines im alten Lande Kaga
sollen in ihren magischen Praktiken eine nach dem Schrein genannte Figur
gebraucht haben, die spiter gro3e Verbreitung in Nordost-Japan (T6hoku)
fand. Auch aus der Ainu-Sprache wurde oskira abgeleitet. Bei den Ainu
soll ein Schutzgott shira-tsuki kamui genannt worden sein.”® Doch ver-
sichert uns Japans bester Ainu-Kenner Kindaichi Kyosuke, daB8 den Ainu
ein Gott oshira unbekannt war, sie ihn aber von den Japanern {ibernommen
haben.

Viel fiir sich hat es, den Namen der Gottheit von der Bezeichnung osbira
fiir Seidenraupen abzuleiten, da dieser Name fiir Seidenraupen auch in Ge-
genden gefunden wird, in denen ein Gott dieses Namens unbekannt ist.
Das 0 am Anfang ist ein Honorificum, Airahat, ebenso hiru Blutegel, denselben
Stamm wie Abiirags sich winden, drehen. Auch Nachtfalter, im besonderen
der Seidenraupenschwirmer, heillen Airs, hibiru. Urspriinglich hieffen be-
haarte Raupen so. Der Name oshira fiir Seidenraupen wurde auf die Seiden-
raupengottheit und dann auf die Puppen iibertragen, die diese Gottheit
darstellen.” A

Andere nechmen an, oshira komme von shirase Benachrichtigung, da es
eine der wichtigsten Titigkeiten des Gottes sei, iiber sonst unergriindliche
Dinge der Gegenwart oder der Zukunft Auskunft zu geben. Doch hat die
vorher erwihnte Erklirung die gréBere Wahrscheinlichkeit fiir sich, da die
Wortform shire im Sinne von Wissenlassen sonst nicht vorkommdt.

Das Hauptverbreitungsgebiet der Oshirasama ist "T'éhoku, doch auch in
den Prifekturen Yamagata und Yamanashi und in Gegenden im Kanto-
Gebiet sind sie anzutreffen, wenngleich nicht iiberall als Figuren, sondetn
auf Bildern gemalt. Sie befinden sich entweder im Besitze von Bauern-
familien oder von Frauen, die im Dienste an der Gottheit spezialisiert sind,
den sogenannten miko (Fhig).

Die Figuren sind paarig, minnlich und weiblich. Sie, bestechen aus
einem Stock, dem ein Gesicht entweder aufgemalt oder aufgeschnitzt ist.
Umgehingte Tuchstreifen (senfaks genannt, Wortbedeutung unbekannt)
stellen die Bekleidung dar. Der Stock ist bis zu 1 Fuf lang, besteht meistens
aus Maulbeerbaumholz, frither wurde auch Bambus verwandt. Bei jeder

77) Orikuchi Shinobu, 2.2.0., S. 705. Nach Kindaichi Kyosuke, der in Téhoku-Gegenden
selber tiber die oshira Ethebungen durchfihrte, ist obire, nicht oshira, die richtige Form,

78) Nakayama Tatd: Nibon miko-shi (FIIIAEE: HAMBAeE) Showa 5 (1930); S. 556.

79) Yanagita Kunio : Shinkokugakudan, 2. Bd ; S. 127.
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zeremoniellen Verwendung wird ein neuer Stoffstreifen hinzugefiigt (Abb. 9).
Die minnliche Figur hat zuweilen ein menschliches Gesicht, hiufig aber
einen Pferdekopf (Abb. 10).. Nach alten Berichten gab es auch solche mit
einem Vogelkopf. In Té6hoku hat die minnliche Figur stets einen Pferdekopf
oder die ganze Figur stellte ein Pferd dar, das die weibliche Figur umschlungen
hilt. Es gibt oder gab auch Figuren mit einem Rinder- oder Birenkopf.,

Uber die Verehrung des Oshiragami ist zu sagen: von Oshii bis Hokkai-
d6 wird er als Gott der Seidenraupenzucht und der Jagd verehrt. Als
Schutzgott der Seidenraupen ist er jedoch weit dariiberhinaus bekannt.8
Auf dem Lande in der Nihe von Tokyo besteht er nur aus einer Walze, wie
sie sonst fiir Rollbilder gebraucht werden (kakejiku) oder ist eine kleine
weibliche Figur, die einen kleinen Maulbeerbaumzweig in den Hinden hilt
oder die auf einem Pferde reitende Gestalt des Umanake Bosatsu (F 3% ).
Das Gewdhaliche jedoch ist ein gedrucktes Bild, wie sie in grofer Zahl
billig hergestellt werden. Darauf ist der Name des Tempels oder Schreines,
der die Bilder ausgibt, angegeben. Solche Bilder werden in Gegenden mit
viel Seidenraupenzucht verwahrt, in der Mitte der Friihlingszeit machen sie in
festgesetzter Reihenfolge ihre Runde durh viele Familien, wo ausschlieBlich
von Frauen Andachten davor gehalten werden,8D

In Téhoku wird Oshiragami ausschlieBlich als Ackerbaugottheit verehrt.
Der Tag seiner Verehrung fillt zusammen mit dem Ackerbaufest von Gegen-
den, in denen man keine Oshirasama kennt, In Téhoku beniitzt man auch
zur Herstellung der Puppe nicht Maulbeerbaumholz, sondetn Bambus.

Das Gewdhnliche ist, daB3 cine blinde Frau (##2¢) mit dem Oshirasama
Zeremonien macht. Sie nimmt dabei in jede Hand je einer der beiden
Figuren, schwenkt sie herum und rezitiert einen Gebetstext. Das kamioroshi
(Herabrufen des Gottes) betreibt sie im Winter in den Hausern, im Friihling
und im Herbst geht sie auf Wanderschaft. Die Festtage des Oshirasama
stimmen im Groflen und Ganzen in seinem ganzen Verbreitungsgebiet
iiberein, gewohnlich ist es der 16. I11. und der 16. IX.; oshiraasobi (,,Ergétzen
des Oshira®) findet auch am 16. I. statt. Einige Beispiele sind bekannt, dafl
auch am 16. VII. ein Fest gefeiert wird. Hiufig findet man das Oshira no
toshitori (,,Neujahrsfeier des Oshira®) am 16. XII. Die Verehrung findet
also vorwiegend um Neujahr herum statt.

Da der 1. und der 12. Monat fiir das Herumziehen der itako nicht geeignet
sind, beschrinkt sich diese wihrend dieser Zeit auf das kamioroshi (Herabrufen
des Gottes) in den Hiusern. In den Dorfern der Umgebung von Hachinoe
findet die Festfeier des Oshirasama am 24. L. statt. Nach Berichten aus Iwa-
shiro wird am 19. Tage des 1., 3. und 9. Monats der Festtag des Shinmesama

80) Orikuchi Shinobu, a.2.0., 8. 705.

81) Yanagita Kunio : Shinkokugakudan, 2. Bd, Aufsatz: Oshiragami 10 torimoso (O. und Parapher-
nalien).
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(anderer Name fiir Oshirasama) begangen.? Die Erneuerung der Stoff-
bekleidung (sentaks) geschieht am 16. 1., der alte Uberzug witd belassen, so
haben alte Figuren 10-20 Lagen erreicht. Bei der Verehrung wird das Ge-
sicht des Kami mit weilem Puder bestrichen, was auch bei mafsari anderer
Gotter geschieht. Es kommt auch vor, dall man dem Gotterbilde frisches
Blut von Fischen und anderen Tieren ins Gesicht streicht oder auch Ocker,
Lehm, Suppe von roten Bohnen (ag#ks).

Die itako von Oshili, meistens blind, haben Oshiragami bei sich, sie
halten damit auf Wunsch eine Zeremonie in Privathiusern ab.®® Dafiir
wird ein Tisch aufgestellt, der als Altar dient. Darauf kommen die zwei
Figuren zu stehen, rechts die weibliche, links die ménnliche ;8% rechts riick-
wirts eine Teetasse mit Wasser, im Vordergrund Kerzen; vorn in der Mitte
rechts Salz, links Reis. Die shintai (Gotterbilder)®® sind ungefihr 8 Zol]
hoch, aus Maulbeerbaumholz, mit einem Stiick Stoff, das durch ein Loch
iiber den Kopf gezogen ist, bekleidet. Die heutigen shintai zeigen sonst den
Kopt meistens nicht. Am Saum des Tuches, das den Kopf umwickelt, sind
kleine Schellen angebracht, bei der weiblichen Figur vier, bei der méinnlichen
drei. Die 7#2k0 streut erst Salz herum, dann liest sie einen Text, in dem sie
ihte fritheren und jetzigen Stinden bereut. Dann folgt ein anderes Gebet, bei
dessen Hersagen die miko cin sonderbares Benehmen zeigt. Hierauf Hinde-
klatschen und Lesen des Oshira saibun (Ritualtextes der Oshira-Feier). Det
Text erzihlt die Vergangenheit des Oshiragami in einem langen Epos: Ge-
schichte vom reichen Mann, dessen Tochter sich mit einem Pferd in seinem
Stall vetliebte (auf diese Geschichte kommen wir noch zu sprechen). Tochter
und Pferd werden am Schlufl Seidenraupengottheiten. Wihrend die Frau
singt, bewegt sie mit beiden Hinden die Figuren, mit der rechten Hand die
weibliche, mit der linken die minnliche, Die Hand steckt sie unter den
Stoffiberzug hinein und fait den Stab der Figur.

Die itako 1iBt die Figuren sich endlos lange drehen. Am SchluB neigt
sie sich nach vorn, bertihrt mit dem Gesicht die Gétter und sagt etwas. Wenn
die lange Liebesgeschichte iiber die Oshirasama beendet ist, paust die 7zzko.
Dann geht sie zu Liedern tber, die sich auf die Jahresbriuche im Laufe der
zwolf Monate beziehen. Dabei hilt sie die linke Handfliche nach unten, die
rechte nach oben, und fiigt die kleinen Finger zusammen, tut als ob sic etwas
versiegeln wiirde. Dann klatscht sie in die Hinde und nimmt wieder die

82) Heute witrd in Iwashiro, Ishishiro-gun, Kami-Téno-muta (-3&EFF}) det Gott Oshira Shin-
myd (i) genannt. Seine Verehrung findet nicht in den Hiusetn statt, scndern bei den Vet-
sammlungen der Shizkengyiia ({5E9{T3% Asketen), zu denen ihn die waka genannten miko
(Zauberinnen) mitbringen.

83) Davon genaue Beschreibung von Kodera Yukichi UNAas) in Mingokugeijutsu 11, 4.

84) Nakayama Tar6, 2.2.0., S. 650. ' ,

85) Abb. bei Nakayama Tatd, 2.2.0., S. 650.
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Figuren an sich. War der erste Zeremonientext feierlich und ernst, so ist
der zweite gemiitlich, auch die Art, die Figuten zu bewegen, ist spielerischer
geworden.

Nach einer weiteren Pause folgen zwei heitere Lieder, Ebis# mai (,,Ebisu-
Tanz*) und chigokusagashi (,,Hollensuche), werden im niselnden Ton wie
eine Sutra gesungen. Unter Hindeklatschen wird dabei der Rosenkranz
ergriffen. Der Gesangtext hat zu den Figuren keine Beziehung. Am Schluf3
sagt die itako ,,kamiokuri“ (Fortschicken der Gotter), singt ein Lied, in
dem die Gottheiten in Berge und Felder geschickt werden. Der Rezitations-
ton gleicht dem eines #orito (shintoistisches Ritualgebet). Die itako ist dann
reichlich miide. Als Zugabe vollzieht sie fiir zwei, drei Anwesende Divina-
tionen und die Versammlung geht auseinander.

Die am Gewande der Oshirasama angebrachten Schellen gelten als die
Stimme des Gotterpaares, die Lieder der ifako sind eine Begleitung zum Ton
der Schellen, ihre Worte verdeutlichen den Sinn. Die Oshirasama sind keine
Zaubergottheiten, der Zaubergott ist in einer Rohte enthalten, die die izako
von der rechten Schulter nach links herunterhingen hat. Die izako 135t ihre
Figuren auch in dieser Rohre zur Beruhigung und zum Vergniigen der Gott-
heit tanzen. Demnach sind die Oshirasama von Haus aus keine Gottheiten,
sondern eben nur Puppen, Werkzeug im Dienste einer Gottheit.

Die miko (Zauberinnen) hatten ihr Zentrum in Shinano und zwar im
Dorfe Yatsu, Ogata Distrikt.®® Bis anfangs Meiji gab es in diesem Dorfe
48 Haiuser, in denen miko wohnten, in einem wenigstens drei oder vier, in
groBen dreiBig. Sie gingen Jahr fiir Jahr auf Reisen, wobei sie eine in Tuch
gewickelte Kiste bei sich trugen, die etwa 1 FuB3 hoch, 8 Zoll lang und 5
Zoll breit war. So eine Kiste hie gehdbakd (41iE55), wortlich ,,Kiste aullet-
halb des Geseztes®, so genannt, weil sie Sachen enthielt, die mit dem ,,Ge-
setz* (Buddhismus) nichts zu tun hatten. Bei der Austibung von magischen
Praktiken legten die miko eine oder beide Hinde auf diesen Zauberkasten.
Gewohnlich waren in einer Kiste eine oder zwei Puppen, die die Quelle der
Zauberkraft der miko waren. Was das fiir Puppen waren, ist nicht klar, weil
die Kiste von den Zauberinnen mit viel Geheimnistuerei umgeben wurde.
Es gibt mehrere Geriichte dariiber, nimlich 1) die Figuren waren gewohn-
liche Aina (Puppen), wie sie auch fiir andere Zwecke gebraucht werden;
2) Strohpuppen; 3) sie sahen aus wie Vogelscheuchen (kagashi 25 1;F) und
stellten den Gott Kuebiko®” dar; 4) ein Gotterpaar, die sogenannten
,,Gotter der Hintracht (f18&+i), eine minnliche und weibliche Figur in ge-
schlechtlicher Vereinigung dargestellt, dhnlich wie Kangiten (#=X);

86) Nakayama Tat6, a.a.0., S. 301,
87) cf. Jingi jiten, S. 226.
" 88) - Ganesa oder Vinayaka in Sanskrit, kam mit dem Buddhismus nach Japan, war utspriinglich
eine brahmanische Gottheit. Paarig beim Coitus datgestellt; cf. Katé Genchi, A Study of
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5) Hunde- oder Katzenschidel; 6) ein Menschenschidel, genannt gehitd (44
1¥8), ,,Schidel auBerhalb der Lehre Buddhas®, nimlich in vom buddhisti-
schen Standpunkt aus abergliubischen Briuchen verwendet. Nakayama
Tard, der iiber die miko auBerordentlich umfangreiche und tiefschiirfende
Forschungen angestellt hat, sah in Dérfern von »iko verwendete Puppen, die
wie Vogelscheuchen aussahen. Das war aber nur ein Fall, wahrscheinlich
benutzten nicht alle Insassen von Quartieren fiir miko dieselbe Art von
Figuren. Von einer miko in Etch(i®® wird berichtet, daf3 sie an sieben Orten
Etde von Friedhofen sammelte, knetete und so eine Figur von 3-4 Zoll
GréBe herstellte.  Diese Figur bekam ihre Zauberkraft dadurch, daB vorher
tausend Menschen auf sie getreten waren, nachdem sie dafiir unter einer
Briicke oder an einer Wegkreuzung vergraben worden war. Erst wenn
tausend Menschen tiber sie hinweggeschritten waren, wurde sie in die Zaubet-
kiste getan. Solche Figuren hieBen am Platze henna, eine Dialektform fiir
hiina Puppe. Auf der Insel Tki haltén die miko den Ahnengott Yabosa fiir
den Geist, von dem sie beseelt werden und der ihnen ihre Zauberkraft ver
leiht.

Unsere Kenntnisse von Oshiragami und seinem Kult sind nur bruch-
stiickhaft, wir miissen alle Berichte iiber ihn zusammenstellen, um zu einer
halbwegs klaren Vorstellung von ihm zu kommen. Im Shoénai-Gebiet in
Uzen tritt er unter dem Namen Okunaisama auf.®® Die Figur besteht dort aus
einem diinnen Bambusstab, der mit Papierkleidern angezogen ist, auch der
Kopf ist damit umhillt. Alle sechs, sieben Jahre fiigt eine miko aus Toge
(F 1) eine neue Schicht dazu; nachdem dies seit 300400 Jahren geschehen
war, weist der Okunaisama 60-70 Schichten auf und ist sehr umfangreich
geworden. Die Familie, die diese Figur verwahrt, ist am Ort alteingesessen,
bewohnt ein Gebiude aus einer Zeit, in der man beim Hausbau auch die
Balken der inneren Raume nicht mit einem Hobel glittete, sondern blos mit
der Axt bearbeitete. Die Okunaisama werden in dieser Gegend in einer
hélzernen Kisten verwahrt, neue werden keine mehr gemacht, die vor-
handenen finden sich in Pionierfamilien, die den Bezirk kolonisierten. FEin
Paar der Figuren, minnlich und weiblich, wurde in der Kiiche verehrt,
wobei nicht um etwas Bestimmtes gebetet wurde, sondern nut um Schutz im
Allgemeinen, wie zu einem Hausgott. In alten Biichern werden sie yakan no
kami (i) Hausgott genaant. Dirfte dasselbe sein, was anderswo unter
Oshirasama geht. Der Name Okunaisama wird auch fiir Inari und andere

the Development of Religions Ideas among the Japanese People as Illustrated by Japanese Phallicism. ;
Transactions of the Asiatic Society of Japan, second series, suppl.to Volume I, December 1924,
S. 14 f.

89) ‘Nakayama Tard : Nibon miko-shi, S. 303.

90) Mori Tadaji: Uzen Shinai no- ekunaisama (FHEH": ARIHERDE K By, in Shekaishi
kenkyi (Studien liber Gesellschaftsgeschichte), X, 3; S. 45 f. i
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hiusliche Gotter gebraucht, als shintai (Sitz der Gottheit) findet man zuweilen
auch bei anderen Gottheiten eine hélzerne Walze.

In einem groflen Teil seines Verehrungsgebietes ist Oshirasama vort-
wiegend Gott der Seidenraupen, hat einen Pferdekopf und es ist eine Liebes-
geschichte zwischen einem Midchen und einem Pferd mit ihm verbunden.
»Many images of Oshirasama, who is variously worshipped as the patron-god
of silkworms, of abundant harvests, of children, of those stricken with dis-
eases of the eye and so on, by the people of the Kant6 and Téhoku districts in
Japan, are furnished with horses’ heads*“.®0) Die Liebesgeschichte, mit der
dieser Pferdekopf zusammenhingt, ist kurz folgende: eine armer Bauer
hatte ein Pferd. Seine Tochter vetliebte sich in dieses und schlief mit ihm
im Stall. Als der Vater davon erfuhr, band er in der folgenden Nacht das
Pferd an einen Maulbeerbaum und totete es. Das Midchen frug den Vater
nach dem Pferd, ging dann traurig zum Maulbeerbaum und umschlang den
Hals des toten Pferdes. Da schlug der Bauer mit einer Axt den Hals des
Kadavers ab. Das Midchen stieg auf dem Hals des Pferdes reitend zum
Himmel empor und wurde von da an Oshirasama genannt.

Hier liegt eine Ubernahme aus dem Sou-shen chi (1%t (14) vor, das uns
ebenfalls von dieser Liebesgeschichte berichtet, doch mit einigen ndheren
Details : ,,The horse’s skin suddenly rose up and enveloped the woman, and
carried her away. . . . After several days, the woman and the horse’s skin
wetre found among branches of a great tree, but all had turned into silkworms,
which were weaving coocons on the branches. . . . For this reason, the tree
came to be called the mulberry tree, etc. 9

Es ist anzunehmen, daf3 sich mit der Gestalt des japanischen Oshirasama
die einer chinesischen Seidenraupengottheit verbunden hat. Was den Pfer-
dekopf betrifft, diirfte hier ein Niederschlag eines groBlen kulturgeschicht-
lichen Komplexes vorliegen, in dem Pferdek&pfe mit Ackerbaugottheiten
zusammengehen. Friither schnitt man in Japan eingehenden Pferden den
Kopf ab und hing ihn an einen Pfeiler am Eingang des Hauses.®® Noch
vor etwa 50~60 Jahren gab es Doétfer, in denen man solche Pferdeképfe
zahlreich hingen sah. Beim Regenbitten wurden Pferdekopfe in Fliisse oder
Wasserfille geworfen. Beim Emburi-Tanz der Bauern in Téhoku tragen
die Tinzer grofle Miitzen in der Gestalt von Pferdekopfen und ahmen in
ihren Bewegungen das Gehaben von Pferden nach. Die Tinze finden zur
Zeit des Umackerns der Reisfelder statt.®®

91) Ishida Eiichitd : The Kappa-Legend. A Comparative Ethnological Study on the Japanese Water-
Spirit Kappa and Its Habit of Trying to Lure Horses into the Water. Folklore Studies, vol. 1X,
1950; S. 69.

92) #bid., S. 69, Anm. 301.

93) ibid., S. 69. . :

94) ibid., S. 70, mit weiterem Material. Bilder von Pferden werden an Obstbaume gehingt, um

.
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Solche und andere Sitten zur Férderung der Fruchtbarbeit, in denen ein
Pferdekopf eine Rolle spielt, geben uns einen Hinweis auf die wahre Natur
des Oshirasama : dieser ist eine Fruchtbarkeitsgottheit und wenn er strich-
weise als Seidenraupengott verehrt wird, liegt nur eine Spezialisierung
seiner Gesamtfunktion vor. Es besteht der Glaube, daB3 der Gott Oshira-
sama zu Beginn des Winters zum Himmel emporsteigt und dabei Saat-
getreide mitnimmt, das er im Mirz des kommenden Jahres zurtickbringt.

Aus Stroh geformte Pferdchen werden beim jihrlichen Oshirasama-Fest
im 3. Monat dem Gott geopfert, mit Reis und Opfergeld auf dem Riicken.
AnschlieBend geschieht die Befragung des Gotterloses.?® Die Strohpferd-
chen sind als Erzeugnisse der Handfertigkeit aus vielen Gegenden bekannt.
Sie werden mit Reiskuchen beladen zum Désojin geschickt. In diesem
Falle geschieht das als Bitte um Gesundheit der Pferde. In dem weiten
Gefilde des japanischen Spielzeuges findet man auch Pferdefiguren mit magi-
scher Bedeutung. Im Fukushima-ken gibt es winzige, kaum einen Zoll
grofle Pferdchen aus Holz, die als Amulett zur Férderung des Wachstums
der Kinder verwendet werden und kindetlose Frauen ,,fiittern* das Figiitchen
tiglich mit drei groBen Bohnen zwecks Erlangung von Kindetsegen. Auch
verspricht man sich vom Holzpferdchen Heilung in Fillen von Blattern. Im
10. Jahre Tenpd (K{§) (1839) wurde {iber diese Figuten eine alte Uber-
lieferung niedergeschrieben. Der Bonze Chin En von Shimizudera in Kyéto
hatte funf Buddhastatuen geschnitzt. Von dem ibrig gebliebenen Holze
machte er hundert gesattelte Pferdchen. Als spiter Sakanoe Tamuramaro
(758-811) gegen die Ebisu zu Felde zog, schenkte er sie ihm. Der General
kehrte bald siegreich zuriick, doch hatte er noch einen Kampf mit oz (Teufel)
auszufechten, die sich in einer Felsenhohle an einem Wasserfall aufhielten
und hartnickigen Widerstand leisteten. Wegen des langen Weges war Ta-
muramaro ermiidet, worunter sein Kriegsgliick litt. Da lie er plétzlich
hundert seiner besten Krieger die geschenkten Pferdchen besteigen und
brach damit in das feindliche Lager ein. Er siegte sogleich, die Pferdchen
waren aber wie Nebeldunst verschwunden. Eines davon fand man schweil3-
gebadet im Dotf Takashiba. Der Dorfbewohner Kine Ami hérte davon,
machte schnell 99 neue Pferdchen, stellte so ihre frithete Zahl wieder her und
verwahrte sie in seinem Hause. Drei Jahre spiter tat das eine davon wieder
Kriegsdienst, nur die 99 neu gemachten blieben zuriick. Die Nachkommen
von Kine Ami bildeten sie nach, gaben sie den Kindern des Dotfes und sie
besitzen die Kraft der fritheren. So witd heute noch erzihlt.

In Gegenden der Kant6-Ebene werden aus Gras gemachte Rinder- und
Pferdefiguren zum Feste des fanabata auf dem Hausdache geopfert; vielfach

diese ertragreich zu machen.
95) Takei Takeo:.Nibow kyido gangu, S. 249.
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nur Pferde allein, was auffillig ist, da auf famsbata wegen der Legende vom
Kuhbhirten und Webermidchen der Ochs im Vordergrunde stehen miifite.
Auch auBerhalb des Kantd-Gebietes werden an diesem Tage nur Pferdefiguren
geopfert.?® In Muramatsu im Ibaragi-ken werden am 15. I. und 13. IIL in
einem Tempel Graspferde ausgegeben, die man im Hause als Amulette zum
Schutze der Kinder auf dem kamidana (Hausaltar) verehrt.®” In Nagoya
gibt es Strohpferde, die als Zaubermittel fiir Beseitigung von Ungliick und
Erlangung von Erfolg verwandt werden.®® Im Aomori-ken wird so ein
Strohpferd am 15. I. des alten Kalenders in den Stall getan als Gebet (&igan)
fiir die Gesundheit der Pferde.?® Im Wakayama gab es in der Bliitezeit der
‘Tokugawa am Daimyé-SchloB3 ein oni-mon (Teufelstor), darin wurde ein Oni-
mon-ten (i 4K) verehrt und wurden Tonpferde zur Heilung von Ge-
schwiiren ausgegeben. Wihrend man zum tonernen Pferd sagte: ,,Kusa kue,
kusa fue'* (ein Wortspiel, heilit : ,,Fri} Gras, fri} Gras!*, aber auch: ,,Frif}
das Geschwiir, fril das Geschwiir ‘), bestrich man damit den Ausschlag.
Diese Sitte bestand noch bis zum Ende der Meiji-Zeit. Aus dem Wakayama-
ken wird auch von Bambuspferden berichtet, die gegen Hiiftenschmerzen
verwandt und dem Hiiftengott (koshigam: [igj) ex vozo dargebracht werden.100
Im Osaka-Distrikt wird ein Paar Pferdefiguren, Hengst und Stute, ex vozo zur
Kasa-Jinja (Geschwiir-Schrein) gebracht zur Heilung von Geschwiiren.101)
Im Tottori-ken dienen Strohpferde als Mittel zu einer gliicklichen Ehean-
bahnung. In Izumo lidt man einem solchen Pferdchen Opfergaben auf den
Riicken und bringt es zum Sai no kami (Grenzgott). Dort tauscht man sich
die Pferdchen gegenseitig aus. Hauptsichlich geschicht das unter Jung-
gesellen, von denen der ilteste Sai no kami kashira (Grenzgott-Oberhaupt)
genannt wird.1*® Im Shimane-ken findet man Strohpferde verschiedener Ge-
genden von Izumo. Sie werden von Unverheirateten gemacht und am 15.
XII. dem Dosojin geopfert, um eine gliickliche Heirat zu erzielen. In Suwa
in Shinano werden Strohpferde dem Désojin im Interesse der Gesundheit
der Pferde gewidmet.'®® Im Tokushima-ken auf Shikoku werden jihrlich
am 9. IX. vom Stroh der neuen Ernte Pferdchen gemacht und von Kindern
zum Nogésan (Feldgott) gezogen. Dort gehen die Kinder dreimal um das
Torii, das Pferd wird dabei entweder weggelegt oder an einen Baum ge-
bunden. Kommt auch vor, dall es nachher als Spielzeug mit nach Hause

96) ibid., S. 133, mit Abb. eines Graspferdes.
97) ibid., S. 134.
98) ibid., S. 281.
99) ibid., S. 345.
100) ibid., S. 442.
101) ibid., S. 442.
102) ibid., S. 564.
103) ibid., S. 575.
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genommen wird. Das Ganze ist ein Gebet um gliickliches Aufwachsen der
Kinder.'®» Heute lebt dort diese Sitte nur noch in der Erinnerung alter
Leute. Im Nagasaki-ken hielten Bauernfamilien ténerne Pferdefiguren im
Stall als Amulette fiir die Aufzucht von Fohlen, wobei sie den Wunsch
hegten, das junge Tier moge einmal als Schmuckpferd eines Adeligen in die
Welt hinausziehen. In der Meiji-Zeit horte diese Sitte mit dem Abkommen
der Feudalherren auf.1%® Das sind Beispiele noch lebender oder wenigstens
noch in der Erinnerung alter Leute aufbewahrter Sitten. In der Volksliteratur
der Tokugawa-Zeit ist die Gliicksbedeutung der Strohpferde eindeutig be-
zeugt.19Es fehlt also nicht an Material, das uns Pferde und Oshirasama mit
Kriften und Michten der Fruchtbarkeit und des Wohlergehens iiberhaupt in
engem Zusammenhang zeigt. Das kann uns vielleicht in der Erkenntais des
Wesens des Oshiragami einen Schritt weiterbringen. Unter den japanischen
Volkskundeforschern finden wir dariiber gegensitzliche Ansichten.

Orikuchi Shinobu vermutet, dafl shira und hina (Puppe) dasselbe Wort
sind und daB3 die minnliche und weibliche Gottheit des Oshirasama schon
vorhanden war, bevor Puppen als gatashiro der Reinigung in Gebrauch kamen,
und da3 diese alten Puppen, als das Puppenfest, sowie das Obomiva no me
matsari, auf den 3. III. festgesetzt wurden, zum Kultgegenstand wurden,0?
Er reiht die Vorform der Oshirasama unter die Figuren ein, die als nademono
(Figur, mit der der Korper berithrt wird und die dabei Siinde und Unghick
vom Menschen wegnimmt) ins Wasser geworfen wurden. Die Awashima-
Figuren seien urspriinglich auch #ademono gewesen, spiter aber nicht mehr
weggewotrfen und zu aufbewahrten Puppen geworden, wie sie beim Aina-
asobi (,,Puppen-Vergniigen®, Puppenspiel) gebraucht wurden. Demnach
witen urspriinglich auch die Oshira weggeworfen worden.108)

Eine andere, viel verbreitete Ansicht ist, dal die Oshira urspriinglich im-
Besitze berufsmiBiger Zauberinnen waten, die im Lande herumreisten und
mit ihren Géttetfiguren Zeremonien vollzogen. Erst spiter sollen die Oshira
in den Hiusern seBhaft geworden sein. Das vertritt u.a. auch Orikuchi.109
Er vermutet allerdings blos, daB der Ursprung dieses kultischen Figuren-
paares in dem Qbomiya no me matsuri des Palastes zu sehen sei, bei dem ebenfalls
hitogata von Mann und Frau den Mittelpunkt bildeten, die man nach Been-
digung der Zeremonie im Wasser wegtreiben lieB. Die Pferdegestalt der
minnlichen Figur sieht er als urspriinglich an. Andererseits fillt ihm eine

104) dbid., S. 226.

105) 7bid., S. 694.

106) Arisaka Yotard : Kyido gangu daisei, 1. Bd, Tokyod, Showa 10 (1935), S. 70, bringt dafir
einen Quellenbeleg aus Kyoho 18 (1733).

107) Kodai kenkyi, mingokagcka-ben 2. Bd., S. 705 ff.

108) Orikuchi Shinobu, 7bid., S. 1093.

109) 2a.2.0., S. 1057 ff. unter : Obirasama to Kumano Shinmyi no miko.
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grofie Ahnlickheit der Oshira mit Puppen anderer Gegenden, der Mikawa-
bina und der Satsuma-bina, also aus Mittel- und Siid-Japan, auf, Figuren,die
jahrlich weggeworfen wurden. Er frigt sich, ob die Oshirasama nicht dadurch
zustandegekommen sein konnten, dal man ihnen, anstatt sie wegzuwerfen,
jahrlich eine neue Tuchbekleidung umhing. Die erwihnten Figuren aus
Mikawa und Satsuma sind in Spanschnitztechnik (kegurikake) gearbeitet und
mit Papier- oder Stoffkleidern versehen.110

Nakayama Taré ist der Ansicht, daB Oshirasama Gott der miko war,
bevor er zum Gott der Seidenraupen wurde. Der Pferdekopf an der minn-
lichen Figur gehe auf die Liebesgeschichte des Bauernmidchens mit dem
Pferd zuriick, wie sie in der Legende vom Seidenraupengott im Sow-shen-chi
festgehalten ist. Ferner vertritt Nakayama, daf3 die Verehrung des Oshira-
sama in Familien ein spiteres Stadium seines Kultes darstellt, frither sei die
Verehrung ausschlieBlich Sache der miko gewesen.!'V Nakayama spricht
es ferner deutlich aus, dall Oshirasama kein Gott ist, von dem etwa die wiko
besessen werde.’?® Er hilt Oshirasama fir eine Figur oder fiir Figuren,
mit denen frither die Puppentheaterspielerinnen (kugutsume) spielten und die
katashiro des Hyaku Tayu waren, an den die Freudenweiber jener Zeit
glaubten. Der eigentliche, Zauberkraft spendende Gott der miko befinde
sich, wie schon erwihnt, in einer Rohre, die die miko iber die Schulter hingen
hat.

In Hyaku Tayu (F k3k) begegnen wir einer weiteren Puppenart der
Volksreligion und wir glauben, dal3 sie uns in der Suche nach dem Wesen
des Oshiragami auf die richtige Fihrte helfen kann. In einer Untersuchung
iiber die Herkunft des Puppentheaters glaubt Takeuchi Shétard (44 & ji A HE)
den Utrsprung der Puppenkunst zuriickfithren zu kénnen einerseits auf die
haniwa genannten Grabbeigaben, andererseits auf die Oshiragamill® In
der Geschichte der #ingyé (Puppen) nimmt nach ihm der Hyaku-Tayu-
Schrein von Nishinomiya (7§ &G Ak %jit) eine Schliisselstellung ein. Dort
witd ein Gott verehrt dhnlich dem Oshiragami und mit ihm Magie getrieben
zur Beseitigung von Krankheiten, Erlangung von Ackerbausegen, reichen
Fischfang, Abwehr aller Arten von Katastrophen. Dabei galt nicht die
Figur des Hyaku Tayu als Spender dieser Wohltaten, sondern er war eine
der Figuren, mit denen man die Gétter, von denen man sie erwartete, durch
Spielen ergdtzte und sie gnidig stimmte. Takeuchi, zusammen mit Yoshii

110) Anderswo hilt Orikuchi es fiir wahtscheinlich, daB3 Oshiragami schon existiert haben, bevor
die &atashiro (stellvertretende Figuren) der Reinigung aufkamen ; cf. Hinamatsuri nio banashi, in
Kodai kenkysi, mingokugakn-hen 2. Bd, S. 705. A

111)  Nihon miko-shi, S. 553.

112) ibid., S. 559. ‘

113)  Geijiutsu mingokugakn kenkysi (it BB B4 Studien dber volkstimliche darstellende Kunst),
Showa 24 1949), 8. 137,
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Tard, vertritt dabei die Theorie, dal Hyaku Tayu letzten Endes mit D6sojin
identisch sei und sich aus diesem entwickelt hat.114

Dem Glauben an Hyaku Tayu hat Yoshii Tard eine eingehende Unter-
suchung gewidmet.’’® Nach ihm sagen uns Ubetlieferungen (densetss) in
Nishinomiya, dal Hyaku Tayu ein alter Mann war, der zur Ergétzung des
Gottes Ebisu kleine Figuren machte und diese tanzen lieB. Das sei der
© Ursprung des Puppenspieles (#ing yé-mawashi) in Nishinomiya. Hyaku Tayu
wurde in Nishinomiya auch als Gott verehrt. Wenn ein Kind in dieser Ge-
gend geboren wurde, brachten es die Leute nach hundert Tagen zu einem
Schrein dieses Gottes und strichen dem Gott Reismehl ins Gesicht. Nach
einer anderen Quelle gab es in Nishinomiya einen kleinen Schrein, darin sa
die Figur cines Kindes von etwa drei Jahren, der man auf Neujahr weies
Mehl ziemlich dick ins Gesicht strich. Ferner, wenn man mit neugebotrenen
Kindern den ersten Tempelbesuch machte, streichelte man das Gesicht der
mit Mehl bestrichenen Figur, dann strich man das an der Hand haften ge-
bliebene Mehl dem eigenen Kinde ins Gesicht, was als Mittel zur Abwehr
von Blattern galt. Nach einer Reiseerzihlung war Bunka 8 (1811) in Nishi~
nomiya abseits vom Haupttempel ein kleiner Schrein, in dem eine alte Figur
(hina Puppe) zu sehen war, angetan mit Kappe und Kleidetn. Das Gesicht
war mit rotem und weilem Mehl frisch bestrichen. Die Figur stellte Hyaku
Tayu dar. Nach der Ubetlieferung war er Ahnhert der Puppenspieler(&ai-
raishi [ {5 ), lebte in dieser Gegend, fihrte die Puppenkunst cin, diente dem
Gotte Ebisu, in dem er vor ihm Vorfithrungen machte. Seine Schiiler, die
die Kunst weiterfithrten, bauten ihm einen Schrein. Auch heute noch (1811),
sagt der Reisebericht, wird er von den #jiko (Clan-Mitgliedern) dieser Gegend
verehrt. Wenn diesen ein Kind geboren wurde, besuchten sie damit hundert
Tage nachher zuerst den #jigami (Clan-Gott), darauf diesen kleinen Schrein,
beteten davor um Schutz und Segen fir das neue Clan-Mitglied, lieSen
weiBes Pulver auf Gesicht und Schlifen des Siuglings streichen.. Auch von
fernher, von aulBlerhalb des Clan-Bezitkes kamen Wallfahrer zu diesem
Schrein.11®

Dieser Hyaku Tayu ist in Wirklichkeit Dosojin, Die Artisten wurden
wegen ihrer Beziehung zum ihm Tayu genannt.l'? Es war niemand anderer

114) ibid., S. 141.

115)" Nishinomiya no kairaishi PaE O{RRNT), in Mingokn to rekishi 1, 1, 2

116) Yoshii Tard, Nishinomiya no kairaishi, 2.a.0.,1,1,2; 8. 27 f.

117y Tayu ist ein im Taibaryd festgesetzter hoherer Beamtenrang. Der Doésojin hie Hyaku-shin
B oder wurde auch mit dem Beamtenrang Tayu gechrt, darum Hyaku Tayu. Der Name
hyaks (hundert) soll darauf zuriickzufithren sein, daB die -Artisten; die vor dem Grenzgott
Musik- und Tanzvorfilhrungen machten, alle ihren eigenen Sai no kami bei sich hatten, cf.
Kita Teikichi: Yigeijin, yageijo-ti to tayn to in koto (BHEFHFHEBAGEELEEE ARFRE VLT
weshalb Artisten Tayu genannt wurden), in Mingoku to rekishi 1,2; S. 57 ff.  Der Gott hatte
den 5. Rang. Im Daiseikanfu R IEBRF) von Newjahr Kajo (Fif) 4 (851) wurde allen Gottern
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als der Désojin, der als Figur in den Hinden von Puppenspielern und anderer
Artisten eine Rolle spielte. - Diese Feststellung legt uns die Annahme nahe,
daf} die Puppe, die die mwiko mit sich fithrten, auch eine Gottheit darstellte,
die mit Fruchtbarkeit, Gesundheit und Erfolg zu tun hatte. Dafir sprechen
auch noch andere Griinde.1'® Die Oshirasama der wiko waren nur Para-
phernalien (#orimeno) bei Verrichtungen fir diesen Gott. Oshirasama ist so
etwas wie ein gobei (im Zickzack geschnittenes und als Biindel an einemStab
befestigtes Papier, im Shint6-Kult im Gebrauch) oder ein zamagushi (£ g, ein
Zweig des Sakaki-Baumes, Ewurya ochnacea, der Gottern geopfert wird), blos
eine seltene Abwandlung davon. Damit verehrt wurden die Hausgétter,
nimlich die Seelen der Ahnen, deren Priester anfangs die Hausfrau war, und
als der Glaube an diese Gotter langsam verfiel, ging dieses Amt auf Kinder
iiber oder auf eine /fako genannte auswirtige Frau, die von vielen Familien
damit betraut wurde. Die Oshirasama wurden in ihren Hinden eine be-
sonders hoch entwickelte Form von mitegura, das sonst nur aus geschnittenem
weilen Papier an einem Holzstab besteht. Am &wxshi (Stab) des Oshirasama
sind dafiir verschiedene Tuchstiicke angebunden und an einem Ende sind
Augen, Nase und Mund aufgemalt oder geschnitzt. Diese Abwandlung
durfte sich wihrend des Mittelalters vollzogen haben.t1®

Wir finden noch Oshirasama, deten Form offenbar auf einem Zwischen-
stadium ihrer Entwicklung haltgemacht hat, so die Bildrollenwalzen in den
Dorfern der Umgebung von T'6ky6. Auch daf3-die Andachten zum Seiden-
raupengott nur von Frauen gehalten werden, spricht fiir die Identitit mit dem
Oshirasama-Kult auf fritherer Stufe. Eine solche tritt auch dadurch in Er-
scheinung, daB in einigen Prifekturen von T'éhoku fiir den Stock der Oshira-
sama Bambus, nicht Maulbeerbaumholz, verwandt witd. Der Okunaisama
vom Iwate-ken und anderswo hat nicht nur den Namen mit Inari und an-
deren hiuslichen Géttern gemeinsam, sondern auch das shintai, das eine ver-
goldete Holzstatue oder ein Bildrollenstock ist. Von Kinki bis Echizen
wird im Friihling ein Dorffest gefeiert, das okonai (Verrichtung) heiBt und
bei dem ein Stock den Mittelpunkt bildet, der sogenannte go-d-gze (,,Ochsen-
Ko6nig-Stock®).  In Ugo, Hirashika-Distrikt, Hachibutsuji kennt man einen
Okonai-kami, ist ein lingliches Stiick Holz in  Baumwolle eingewickelt.

der Linder an den Sleben Wegen (—[:ﬁ) von Gokinai, auch wenn sie nicht in amelichen Schrei-
nen verehrt wurden, der 6. Rang (IE/Sf) zuerteilt.  Spater wurde der Rang verschiedener
‘Gotter mehrmals erhoht, mindestens auf den 5. Rang, und sie wurden Zayusama. Der Inari
von Fushimi bei Kyéto jedoch erhielt den 1. Rang. Die Sai no kami, die die Puppenspieler
(kairaishi) bei sich hatten, waren alle fayusama’5. Grades. Der Name fayu ging tiber auf die Arti-
sten und Artistinnen, die den Sai no kami bei sich hatten.  Bs wurden auch die Verteiler
von heiligen Zetteln ( fuda) vom Daijingti (Schrein der.Sonnengéttin in Ise) und die Verkaufer
von Bildetn und Figuren yon Ebisu und Daikoku Zgyusan genannt.

118) Yanagita Kunio : Shinkokugakndan, 2. Bd, OI/Jtramma 2o torimono.

119) Yanagita Kunio, a.2.0., Einleitung S. 1-3.
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Leute, die den kaw/ in einem Anliegen anrufen, wickeln Fiden dariiber.
Mit diesem Holzstiick als Mittelpunkt wurden Feiern veranstaltet. Solche
Stocke geben zum Auffinden der urspriinglichen Form und Funktion des
Oshirasama einen Anhaltspunkt.

Bevor wir aber einen Schritt weitergehen, miissen wir uns erst mit den
Frauen befassen, die berufsmiBig mit dem Oshirasama Zeremonien abhalten.
Die miko (Fk4#), auch kannage oder ichiko genannt, war eine einem &ami die-
nende Frau, deren urspriingliches Geschift die Mitteilung goéttlicher Offen-
barungen (shintaku ji3E) war. In Japan wie in anderen asiatischen Lindern
spricht der kami seit alters durch den Mund einer von ihm besessenen Per-
son. Im 3. Jahr. n. Chr. berichtet das Wo-jen-chuan (4 A{&) der Wei-Annalen:
Die Ké6nigin vom Lande Yamato iibte den Weg der Teufel (Jgi#) und hat
auf die Menge grof3en Einflu ausgeiibt. Sie war also eine michtige Zauberin
In der Geschichte von Sujin Tenné und Suinin Tennd begegnen wir
den zwei kaiserlichen Prinzessinnen Toyosukiirthime und Yamatohime, sie
diirften hochgestellte #iko gewesen sein, da man von ihnen die kaiserlichen
Ahnen verehren lieB.” Wegen ihrer iibernatiitlichen Kraft berithmte wiko
waren Tohimomosohime und Nunakakahime. Am kaisetlichen Ahnen-
schrein in Ise, dem Ise-jingt, wurde von den Kaisern als mitsushiro (fL4X;)
cine Prinzessin oder kaiserliche Schwester als Divinatorin angestellt, sie
hieBen saigd (357%r). Wit wissen aus Berichten und Uberlieferungen, daf3
iiberall im ganzen Lande an den Jinja (Shintd-Schreinen) wiko titig waren;
besonders die mono-imi genannten heiligen Frauen, die am Ise- und am Ka-
shima-Schrein beamtet waren, sind berithmt gewesen. Utrspriinglich war
der Clan-Hauptling der Gottheit gegeniiber Vertreter des Volkes, dann
wurde vom Clan-Hiuptling eine Frau mit enger Beziehung zu ihm fiir das
priesterliche Amt ausgewihlt (Ansicht von Yanagita Kunio). Durch Heirat
etlosch ihr Amt wiederum, es kam aber auch vor, daf} sie ihr Leben lang dem
Gott diente, jedenfalls verschiedene iibernatiirliche Krifte an den Tag legte.
In Tango, Kasa-Distrikt, Moto-Ise-no-miya wurden vom 7. Jahrh. an Frauen
durch Losbefragung fiir den goéttlichen Dienst ausgewihlt und angestellt.
Die miko waren Jungfrauen, die iibernatiirliche Krifte besafien und als solche
von der Kultgemeinde als notwendig betrachtet wurden. Sie waren zeit-
weise von cinem Gott besessen, was durch ihren Namen fama-yori-hime
(Jungfrauen, in denen sich ein Geist niedergelassen hat) ausgedriickt wurde.
Sie hatten mit diesem Geist intimen Verkehr, wurden von ihm sc wanger,
gebaren géttliche Kinder, die sogenannten miko-gami (Gotter ei-er miko),
nakamiya (jungen Prinzen). Die Aufgabe der heute noch an gro . n Schrei-
nen angestellten 7iko besteht im Singen der kagura (religitse Sin spiele mit
Musik) und im Vollziehen des yutachi (553r). Letzteres ist ein altes Divi-
nationsverfahren, das bei groBlen Eteignissen angewandt wird. Im Hofe, in
dem das matsuri stattfindet, wird ein groBer Kessel mit Wasser aufgestellt,
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Feuer gemacht und das Wasser zum Kochen gebracht. Mit cinem Bambus-
graszweig wird das heille Wasser iiber die Kopfe der Anwesenden gesprengt
zur Reinigung. Ussprimglich lieB die #iko dadurch iiber sich selbst und die
Anwesenden den £ami herabkommen. Durch die Worte, die die Leute dann
sprachen, erfuhr man den géttlichen Willen. Im Bambusgras (sasz) duBBert
sich, wie in verschiedenen anderen gobei, die Kraft des kami. Das Ein-
tauchen des Zweiges in das heile Wasser im Kessel scheint ein Befehl zum
Horen des Willens des &ami gewesen zu sein. Es gab aber auch Fille, dal3
man aus der T'onhohe des siedenden Wassers Gliick oder Ungliick divinierte,
so beim Kessel des Kibitsu-Schreines im Okayama-ken. Mancherorts ist
spiter das jihrliche Kochen von Wasser zu einem reinen Zetemoniell ge-
worden. 120

Auf den Rylkyl-Inseln hat sich das Amt der miko, dott noro (iR )
genannt, linger erhalten wie auf den Hauptinseln, und es besteht heute
noch. Die noro bilden auf Okinawa das Zentrum der Kultgemeinde, leiten
die Zeremonien eines oder mehrerer Dotfer. Sie sind entweder Midchen
eines Dorfhiuptlings oder ein unverheiratetes Midchen des Stammes, das
fiir dieses Amt auserwihlt wurde. Durch den Ritus des sogenannten araori
empfangen sie den gottlichen Geist. Sie melden dem kami die Wiinsche der
Menschen und tun den Menschen den Willen des &ami kund.!2V)

In der Edo-Zeit (1603-1867) war das Amt der miko auch in Japan noch
etblich, es gab Familien, die durch Generationen hindurch miko stellten.
Solche Familien gehdrten bestimmten Schreinen an als ,,Schrein-Familie
(it5%). Es gibt viele Beispiele, daB einet Familie dieser Charakter zuerkannt
wurde. In den Hiusern der fe#e genannten Familien von Echizen hat sich
das Familienregister in weiblicher Linie efhalten. Das ilteste Midchen
adoptierte einen jungen Burschen und setzte mit ihm das Geschlecht fort.
Ihre minnlichen Nachkommen wutrden nach auswirts verheiratet. Das soll
hiufig vorgekommen sein. :

AuBer den an den Schreinen angestellten »7&o gab es auch solche privater
Natur, die verstreut unter dem Volke lebten. Man nannte sie araki-miko
(herumziehende miko), da sie zur Ausiibung ihrer Titigkeit hdufig nach allen
Richtungen herumwanderten. Durch den Ton der schwirrenden Bogensehne
riefen sie die Seelen von Toten hetbei; ihre Hauptaufgabe aber war eine
Nekromantie, bei der die Seele des Toten in sie hineinging und aus ihr sprach.
Man nannte diese Nekromantinnen mornomasa (7 %), also ,,Toten-Mensch®.
In neuerer Zeit traten Frauen mittleren Alters auf, die von Dorf zu Dotf
zogen und sich eine Weile auch in Hiusern einquartierten, um Nekromantik,
kuchiyose genannt, auszuiiben. In Téhoku nannte man sie #ako oder okami-

120) Angaben iiber yutachi aus Mingokugakn jitzh, S. 652 ; Yanagita Kunio: Nibon no matsari (Die
Festfeietn der Japaner), Showa 17 (1942).
21) Mingokugaks jiten, S. 460 f.
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sama, in der Gegend von Aizu wakasama. Solche Frauen scheint es heute
noch zu geben, am hiufigsten in Téhoku, ein Teil von ihnen ergétzt die
Oshirasama. Sie tragen ein Paar geheimnisvoller Figuren mit sich, die sie
beim Gottesdienst mit beiden Hinden halten und tanzen lassen, wihrend sie
Lieder vom kami singen. Auf Wunsch kiinden sie Anweisungen des gott-
lichen Geistes. Unter diesen miko oder ifako gibt es je nach ihrer Zauber-
kraft Rangstufen. Die Fortsetzung dieser Ordnung und die Initiation der
neu ihr Amt antretenden miko findet jihrlich an bestimmten Orten statt,
vielfach in einem buddhistischen Tempel. In Mittel-Japan und in Shikoku
spricht man von einem wiko-gami, das sind Gotter, deren Verehrung durch
die Titigkeit von mikoe verbreitet wurde. In alter Zeit, so melden die Berichte,
wurden auch die ka7 von Kashima, Atsuta und anderen groflen Schreinen
durch die miko gerufen und sprachen durch diese. Von diesen Schreinen
sind sie in der Neuzeit verschwunden. Gotter, die blos in den Hiusern
verehrt werden, heilen yabu-kami (,,Buschgotter®).

Es gibt oder gab auch viele Fille, da3 wandernde 7iks mit wandernden
Priestern ( yamabushi) ein Eheleben fithrten. Viele abseits von Schreinen
lebende miko wandelten sich in buddhistische Nonnen, Dirnen, Puppenspiele-
tinnen und dergleichen Artistinnen um.122

Mit obigen aus der Literatur gesammelten Angaben iiber die miko dirfte
idber diese Erscheinung der japanischen Religion noch nicht alles gesagt
sein. Wir haben es mit Schamaninnen, wenigstens im weiteren Sinne, zu
tun, die zuerst in der herrschenden Schicht und in den mit diesen eng ver-
bundenen staatlichen Schreinen in Erscheinung traten. Die Frage, ob die
im Volk titigen miko eine im Laufe der Zeit stattgefundene Popularisierung
der amtlichen wiko oder ob sie nicht ebenso von Anfang an vorhanden waren,
wie die an Clan-Gott-Schreinen titigen, mii3te erst niher untersucht werden,
was aber im Rahmen der vorliegenden Studie nicht méglich ist. Das eine
aber diirfte ziemlich sicher sein, daB3 der Oshirasama-Kult nicht von Anfang
an und nicht notwendig in den Hinden der miko lag und daB3 auBer diesem
Kult noch andere existierten, bei denen ebenfalls Puppen eine Rolle spielten.
Puppen als Datstellungen eines ménnlichen und weiblichen Gotterpaares sind
auch die schon behandelten und mit Désojin identischen Hyaku Tayu und die
noch zu behandelnden Funadama, der Schutzgott der Fischer. Hyaku Tayu wat
eine Schutz- und Fruchtbarkeitsgottheit, der Funadama ist dasselbe fiir den
Fischfang, Oshirasama wird vorwiegend, als Gott der Seidenraupen verehrt,
keineswegs ausschlieBlich, denn es steht vielfach der gesamte Ackerbau unter
seinem Schutz und er ist dazu noch Hausgott. Es gibt auch Gegenden, in
denen seine Verchrung ohne Dazwischenkunft einer ke oder iZako geschiceht.
Alles in allem, wir sind nicht gehalten, die Oshira-Figuren als einen wesent-

122) ibid., S. 550.
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lichen oder typischen Austiistungsgegenstand eines weiblichen Schamanismus
im engeren oder weiteren Sinne anzusehen. Beim derzeitigen Stand unserer
Kenntnisse sehen wir die Oshiragami im selben Boden wurzeln, wie andere
Gotterdarstellungen, und erst spiter in die Hinde von berufsmiBigen weib-
lichen Zauberinnen oder Schamaninnen iibergehen.

Die iltesten bis jetzt bekannt gewordenen Oshira-Figuren stammen aus
den Jahren Keich6 (1596-1614), einige wenige aus der Muromachi-Zeit (1392~
1490). Die Utform diirfte nur ein Stock nach Art der keguribana (,,Schnitz-
blumen‘)!23 gewesen sein, dem man ein Gesicht aufmalte und mit Papier-
streifen (shide) behing. Der Papierbehang wurde jihtlich erneuert. Der
kami weilte urspriinglich nicht stindig in diesem Stock, lie8 sich nur zeit-
weilig darin nieder, soda3 der Stock zu einem shintai wurde, wie auch sonst
solche mit Papierstreifen behangene Stocke (gobei) shintai waren und sind.
Diesen gokei ist kein Gesicht aufgemalt und es gibt Gegenden, in denen das
auch bei den Oshirasama nicht der Fall ist. Die Mehrzahl derselben ist aber
mit einem Gesicht dargestellt, bei den alteren sind Augen, Mund und Nase
mit Tusche und roter Farbe gemalt, bei den neueren sieht man Schnitzereien,
die immer naturalistischer werden. Die Kopfbedeckung ist hdufig eine
schwarze Kappe, Pferde- oder Vogelképfe sind, wie schon gesagt, nicht
selten, das diitfte der Endpunkt der Entwicklung sein.

Stécken mit aufgemalten Gesichtern begegnen wir im religiésen Brauch-
tum auch sonst, so bei den yondoribé, die zum Kleinen Neujahr von den Kin-
dern zum Vogelvertreiben beniitzt werden.'2¥  Auch an die kaynkakibé (Brei-
umrithrstocke) ist in diesem Zusammenhang zu erinnern.'?® Im Hokuetsu
getsuryd vk B 4-, Jahtliche Sitten in Hokuetsu) steht geschrieben, dall vom
Notdteil von Shinshti an bis nach Echigo hiniiber kleine Zweige vom Neu-
jahrsbaum beschnitzt und iiber dem Herd angebracht werden, sie heilen

123) Abbildungen bei Takeda, a.a.O., Abb. 38-41.

124) Solche yondoribs gibt es keineswegs nur in den oben in einem anderen Zusammenhang er-
wihnten Gegenden. In Tobishima in Ugo, wie abgebildet im Tobishina zushi (Illustrierte
Beschreibung von Tobishima) sind die yondoriba, ein Paar, 1 Full (shaku) groB3, ein Ende ist
zugespitzt und mit einem Menschengesicht versehen Am Abend des Kleinen Neujahr neh-
men sie die Kinder in beide Hinde, singen Lieder zum Végelvertreiben und sagen auBBerdem
das Betragen der Dotfleute voraus,—Yanagita, a.a.O. (oshirasama), S. 151.

125) In Kuishiki in der Provinz Késhti wird am Abend des 14. I. ein Paar solcher Stcke ge-
macht, je nach den Familien sagt man, dal es Mann und Frausind. An dem entrindeten, weif
geschnitzten Teil sind mit Tusche Augen und Nase aufgemalt. Solche Stocke wurden am
15. 1. in Reisbrei getaucht und mit ihnen sagte man gute oder schlechte Ernte des Jahres voraus.
Spiter ging man weiter, hat die Stocke tiichtig in den Brei getaucht und sie im 4. Monat am
WasserzufluB des Stecklingsfeldes aufgestellt. In Tékyd-Land, im Quellgebiet des Tamagawa,
und in den Bergdérfern des Aiko-Distriktes der Provinz Sagami werden auf Neujahr zwei
solcher Stibe an den Hauseingang gestellt, man nennt sie ,,Torweg-Gotter** (PHigil) oder

,, Tor-Bonzen® (P AiH). In vielen Familien wird auf sie ein Gesicht gemalt.— Yanagita
Kunio, 2.2.0. (vshirasama), S. 152.
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berobero no kami und das Gewohnliche ist, ihnen ein Gesicht aufzumalen.
Frither erstreckte sich diese Sitte bis zur Stadt Nagaoka (Niigata-ken), wo
diese Zweige kama-gami, also Kesselgott genannt wurden. Man sagt fiir
Kesselgott auch Herdgott (kamado-gami). Fir Oshira hatte man in Téhoku
in alter Zeit den Namen agibotoke (Haken-Buddha) oder Haken-Gott. Seine
Gestalt und Verwendung glichen denen des berobero, der urspriinglich ein
zur Divination verwandter hélzerner Stock war. Beim &agibotoke liel man
am Stock einen Ast wie einen Haken stehen, versetzte den Stock in Dreh-
bewegung und durch die Richtung, in die der Haken dann zeigte, entschied
man Fragen. Diese Sitte ist heute noch im ganzen Lande in Schwung.
Auch dem kagibotoke ein Gesicht aufzumalen ist von Shinetsu und dem
siidlichen Oshti bekannt. Es gibt Oshirasama mit spitzen Enden, das sind
Neujahrsbdume, die fiir Divination und Magie beniitzt werden. Hier zeigt
sich eine der religitsen Wurzeln der Puppenkunst. Bei den Oshira von
Toéhoku kamen in der weiteren Entwicklung die Titigkeit der i#ako und die
von ihnen verbreiteten Erzihlungen dazu.

Es ist zu einem groBen Teil diesen Erzihlungen zuzuschreiben, daf} ein
urspriinglich far kultische und divinatorische Zwecke verwandter Stock sich
zu einem in gewissem Grade eigenstindigen kami weiterentwickelte. Den
Hergang kann man sich etwa so denken: am Anfang stand die Verehrung
cines Hausgottes mit der Hausfrau als Offiziantin. Ein Stock als Sitz der
Kraft des verehrten &ami diente ihr als forimono (Paraphernal), ein Gegen-
stand, den sie bei Kultakten in der Hand hielt. Als forimono konnten vet-
schiedenerlei Dinge dienen, etwa eine Helebarde, ein Bogen aus Bambus, ein
Ficher mit Schellen, ein Stiick Ast in Handlinge mit von ihm abgeschabten,
herabhidngenden Spinen, oder auch blos einem kleinen Zweig. Anstelle der
Spine traten mit der Zeit Papier- oder Tuchstreifen. Der Gegenstand diente
nur zu einmaligem Gebrauch und es scheint Gegenden zu geben, in denen
auch die Oshira-Figuren nur einmal gebraucht werden. An kultischen und
magischen Stécken haben wir im Abschnitt Gber die im Neujahrsbrauchtum
verwandten Figuren mehrere kennen gelernt und wir werden in einem
anderen Zusammenhang ihnen nochmals unsere Aufmerksamkeit zuwenden
missen. Dal spiter Kinder mit solchen Stécken herumziehen und Gliick-
wunschspriiche dabei sagen, kann man als Verfallserscheinung der urspriing-
lichen Funktion ansehen.

Im Hause vollzogene magische Briuche legen die Annahme eines in
der alten Zeit verehrten Hausgottes nahe, an den man sich um Auskunft in
Sachen des Feldbaues wandte und der Gliick und Ungliick und das Wetter
voraussagte. Die Zeit der Verehrung folgte dem natiitlichen Kalender, dem
Wechsel der Jahreszeiten, Beginn und Ende der landwirtschaftlichen Pro-
duktion. Letzten Endes lassen sich Hausgott, Clan-Gott, Berg- und Feld-
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gott auf Ahnengottheiten zuriickfithren.1?® Eine der vielen Abzweigungen
davon ist der Oshiragami als Ackerbaugottheit, im Besonderen als Gott der
Seidenraupen. Seine eigentiimliche Ausprigung hat er in den Hinden
berufsmiBiger weiblicher Religionsdiener und unter dem EinfluB der aus
China iibernommenen Legenden vom Seidenraupengott erhalten.

ITII. Funadama, die Schutzgottheit der Fischerboote

Auf den Fischerbooten werden im ganzen Lande zwei Puppen, eine
minnliche und eine weibliche, als Schutzgeister mitgenommen.'?? Die
Figuren, etwa von halber Handlinge, werden aus gefaltetem Papier ge-
schnitten, die Gesichter aufgemalt. Zuweilen sind sie zusammengebunden,
sodaB sie sich Gesicht zu Gesicht gegeniiberstehen (Abb. 11) oder die weib-
liche Figur ist vom rechten Armel der ménnlichen umhiillt oder die Figuren
umarmen sich. Wenn die Figuren nicht von Anfang an sich aneinander
anschauend zusammengebunden sind (Abb. 12), so werden sie bei der Ver-
ehrung jedenfalls einander gegeniibergestellt. Statt aus Papier werden sie
mancherorts aus Weidenholz gemacht, oder Kopf und Rumpf sind aus Holz,
die Kleider aus Papier, von dem man die gohes macht, der Giirtel aus Hanf.
Es gibt auch Figuren mit Brokatkleidern. Die Funadama werden entweder
von einem Fachmann am Ort gemacht oder man kauft sie in einem Laden
beim Puppenfest im dritten Monat, oder man bringt sie von einer Wallfahrt
aus Awashima oder Nachi mit.

Zusammen mit der Figur werden zwolf Lochmiinzen, zwei Spielwiirfel
und Frauenhaare in einem kleinen hélzernen Kistchen in einer Ecke unter
.der Decke der kleinen Kabine in der Mitte des Bootes oder heute im Maschi-
nenraum untergebracht. Wihrend der Bootmeister ein passendes Lied dazu
singt, legt er Wiirfel und Miinzen in die Mitte des Bootes. Wenn es ein
Boot fiir drei Mann ist, wird es jetzt von drei Mann bestiegen und zur Hilfte
ins Wasser gezogen, dann wird ein Biindel brennenden Strohes um das Boot
herumgetragen. Bei der Einweihung groBer Boote werden aulerdem noch
gleichzeitig Miinzen und Reiskuchen (#ochi) herumgestreut. Daraufhin wird
das Boot ganz ins Wasser gezogen, steuert gegen Norden, macht nach links
dreimal eine Umdrehung, dann rudert man gut 100 Yard weiter in der Rich-

126)  Mingokugaksn jiten, S. 634 £. ; cf. ferner Sugiura Kenichi: Yashikigam: (}5ififtt— : B in
Sanson seikatsu kenkya shosha (UFTHEOWI4eE I Ergebnisse von Forschungen iiber das
Leben in Bergdoérfern), Showa 12 (1937); Yanagita Kunio : Ujigami o ujiko (Clan-Gott und
Clan-Mitglieder), Showa 22 (1947); Suzuki Eitard : Yashikigami-ko (S5REKER: Bli%
(Untersuchungen iitber Hausgétter), in Mingokugaky kenkyii 1, 2.

127) Yanagita Kunio (unter Mitarbeit mehrerer Fachleute): Kaison seikatsu no kenkys (Studien
iibet das Leben in Fischerdérfern), Showa 24 (1949). Diesem Buch sind die meisten Angaben
iiber Funadama entnommen. Nihere Angaben dariiber in BOOK REVIEW dieses Bandes
S. 189 £. (vol. x, 1).
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tung zum Daijing@isan (Schrein der Sonnengéttin) und verrichtet nach dorthin
ein Gebet. Dann kéhrt man, links drehend, an das Ufer zuriick.

Von groBer Wichtigkeit ist es, da} die Spielwiitfel richtig in den Behilter
gelegt werden, Man achtet darauf, daB3 die Fliche mit einem Punkt nach
oben schaut, die mit sechs Punkten nach unten. Diese Lage hei3t: ,,Ten ichi,
chi roku (K—#iiA<)—Himmel eins, Erde sechs. Die zwei Punkte schauen
zur rechten Breitseite, Fiinf schaut nach links, Drei nach vorn, Vier nach
riickwirts. Freilich herrscht in der Wiirfelstellung nicht immer und iiberall
Einheit. Im Amano Seitokn guibitsu (R EF i) sind die Angaben dariiber
folgende : Stiden 3, Notrden 4, Himmel 1, Erde 6, Osten 24 5. Dann heil3t
es, in Tanabe (in Kii) sei es nicht so, sondetn : oben 1, unten 6, lesaki (g,
Bug) 4, zomo (s, Kiel) 3. Die Stellung fomo 3 heilit omote miawase (3 R 4-44.),
der Sinn davon ist nicht ganz klar, diirfte bedeuten : die Fische anziehen,
auf sie stofen. Die Stellung besaki 4 heil3t shiyawase ,,Gluck”. Weiter ist
wichtig : omokaji (35 % #E, linke Breitseite) 5. Diese Stellung heil3t gossori, ein
Dialektwort mit der Bedeutung ,,alles*,1?® also ,,alle Fische fangen®. Ferner
torikaji (rechte Breitseite) 2, heillt #ikkori ,]aut lachen®.

Die Verwendung der Frauenhaare ist nicht iiberall gleich, in Rikuzen,
Rikucht und Rikuoku gibt es Gegenden, wo man sie der Figur des Funadama
am Kopf einsetzt. Diese ist dort sehr sorgfiltig gemacht, 2 Zoll und 8 b«
gro3, das Gesicht ist aus starkem Papier, Nase und Augen sind aufgemalt.
Die papierne Gewandung ist rot, griin, gelb, weil und blau, der Giirtel
besteht aus Goldpapier. In Shimizu im Shizuoka-ken werden Funadama
verkauft, deren Kopf aus Ton geformt ist, beide Figuren tragen eine
Kopfbedeckung, die Bekleidung der minnlichen besteht aus Goldpapier, sie
trigt einen griinen fakama (weites Beinkleid, dhnlich einem Frauenrock, aber
rechts und links offen). Die Bekleidung der weiblichen Figur ist rot. In
solchen Einzelheiten gibt es viele regionale Unterschiede, wie auch sonst in
der Puppenkunst.

Die beigegebenen Haare miissen von Middchen stammen, deren Mitter
zur Zeit nicht schwanger sind. Anderswo nimmt man Haare von einer
starken, verheirateten Frau mit Kindern oder Haare von einem alten Ehepaar
oder Haar von der Frau des Bootshetrn. Es kommt auch vor, daB die
Frau, deren Haar im Amulett enthalten, zu besonderer Verehrung des Funa-
dama gehalten ist. Bei schlechtem Fischfang wird es gegen ein anderes aus-
gewechselt. Beim Bootfest am 2. II. nimmt die Frau, die Haar fir das
Amulett gegeben hat (funadama-sasagi) den Hauptsitz ein, aber nicht wihrend
der Menstruationszeit. Sie ist gewShnlich die Tochter eines Reichen aus
dem Dotfe. Sie bildet ihr ganzes Leben lang mit dem Boote, fiir das sie
Haar gegeben hat, eine Schicksalseinheit. An manchen Orten 148t man bei

128) Das Wort wird lokal allgemein gebraucht, z.B. ,,kaki no ni wo gossori toru** (die Persimonen
alle pflicken).
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der Bootweihe ein schén aufgeputztes Midchen das Boot besteigen, was
Gliick bringen soll; und auch neugebotne Midchen werden in derselben
Meinung auf das Boot gebracht. Es gibt auch nichtpaarige Funadama, die
dann immer weiblich sind. In manchen Gegenden heiBen diese weiblichen
Puppen Tama oki hime no mikoto (wortlich : Seele-Meerfriulein-erhabene-
Gottheit). Am Funadama fillt nicht nur das Hervortreten des weiblichen
Elementes auf, sondern auch ein betonter geschlechtlicher Zug, so wenn die
minnliche und weibliche Figur sich umatmen oder wenn in manchen Ge-
genden die Gottheit mit Sarutahiko, einem phallistischen Gott, gleichgesetzt
wird oder wenn in Kishii {iberall die Ansicht herrscht, da3 Funadama sehr
erfreut ist, wenn man ihm weibliche Geschlechtsteile zeigt und daf3 er dafiir
reichen Fischfang gewihrt. Dje Coitus-Stellung haben die Funadama-
Figuren mit dem Désojin gemeinsam. Wie bei diesem die Darstellung des
Zeugungsaktes die landwirtschaftliche Fruchtbarkeit fordern soll, so ist sie
beim Gott der Fischer von magischem Einfluf} auf einen reichen Fischfang.

Ein Funadama wird weggeworfen und gegen ein neues ausgewechselt,
wenn das Boot auf eine Klippe aufliuft, der Fischfang schlecht ausfillt. Zu-
weilen tut man in solchen Fillen nur Haate von einer anderen Person in den
Behilter des Amulettes. Das Haar wird auch erneuert, wenn das Boot den
Besitzer wechselt. Wird ein Boot fir immer auler Gebrauch gesetzt, dann
148t man das Funadama im Meere wegtreiben. Es sei noch vermerkt, daf3 die
magische Verwendung von Menschenhaar auch beim Hausbau vorkommt :
beim Richtfest (muneage) werden zu Pfeil und Bogen, die man aufstellt, auch
Menschenhaare beigefiigt.12

Bemerkenswert ist, daf die Fischer in Seenot zum ,,Berge beten, gleich-
zeitig dem Funadama eine Lampe anziinden. Der Bootmeister gibt der
Besatzung das Signal : ,,Ima ogamu kara yama mitore (weil wir jetzt beten, den
Blick zum Berge gerichtet) | Die Zwélfzahl der Miinzen erinnert an die
Zwolfzahl mehrerer kultischer Dinge, z.B. die jdnisama der Neujahrszeit. In
Schaltjahren werden dreizehn Miinzen genommen. Also liegt auch hier eine
Bezichung zu den zwolf Monaten des Jahres vor.

An Land verehren die Fischer Ebisu, den Gott der Seefahrer, und den
Meergott ,,Drachenkonig®. An manchen Orten werden bestimmte Fische
als Fischereigott vetehrt. Auf Neujaht witd zu Funadama um guten Fang
im Laufe des Jahtres gebetet. Zu Beginn der Fangzeit betet man zu Ebisu
und bringt ihm Fischereigerite als Opfer dar, wie aus dem Iwate-ken berichtet
wird. Bei den religidsen Feietn an Land scheint Funadama keine besondere
Rolle zu spielen. Unter den dort verchrten Gottern kommt auch der Uji-
gami vor, neben Ebisu and Rylgh (Drachenkonig, wortlich: ,,Drachen-
palast®). Immerhin gibt es auch Schreine des Funadama, wohin man auch

129) Minyokngaks jiten, S. 121 und 188 f.
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periodisch wallfahrtet. Solche Schreine heilen Funadama-yama (F.-Berg).
Dieser Schrein ist wohl gemeint, wenn die Fischer vom Meer aus den ,,Berg®
verehren. In Kish(i werden zur Verehrung des Funadama Sutren in bud-
dhistischen Tempeln gelesen, man brachte frither die Figur dorthin, um zu
ihr beten zu lassen, oder auch zu einem Shint6-Schrein. Heute kommt der
Priester dafiir zum Boot. Der &annushi (Shint6-Priester) spricht dort Reini-
gungsgebete. Nach einem grofien Fang wird dem Funadama vom Boot-
meister Reiswein geopfert, worauf die Besatzung zunichst ihre Anbetung
macht und dann zu einem Trinkgelage gebeten wird. Wenn der Fang aus-
bleibt, wird der Bonze oder Shintd-Priester gerufen, damit er zu Funadama
bete, was ,,Funadama wo isamers” (den F. ermahnen) heiit. Wenn nach
mehrmaliger Ermahnung der Fang immer noch ausbleibt, wird ein neues
Funadama beschafft und zu ihm um einen guten Fang gebetet, das alte
wird ins Meer gewotfen.

Die Verehrung des Funadama fiigt sich in das sonstige Gesamtbild des
dérflichen Religionslebens ein. Paarige Gotter sexualmagischen Charakters,
durch bemalte, mehr oder weniger zu menschlichen Figuren gestaltete Stibe
dargestellt, findet man im lindlichen Jahresbrauchtum auch sonst. Die
Fischerei ist auch nirgendwo die ausschlieBliche Wirtschaft der Dérfer am
Strand, in groferem oder geringerem Ausmale sind die Fischer auch Bauern.
Die Fischerdorfer haben, was ihr besonderes Gewerbe betrifft, ihre eigene
Organisation, im tibrigen unterscheiden sie sich nicht von Bauerndérfern.
Wir wissen von diesen, daBl Fruchtbarkeitsgétter im Mittelpunkt des re-
ligiésen Jahreskreislaufes stehen. Die Funadama geh6ren in dieselbe Kate-
gorie.

IV. Ebisu und Daikoku, zwei Glicksgotter

Die japanische Volksreligion kennt die ,,Sieben Gliicksgotter* (Shichi
Fukujin -igih) Ebisu, Daikoku, Benten, Fukurokujin, Bishamon, Jurdjin
und Hotei.3® In dieser Zusammenstellung finden wir sie erst seit der
Muromachi-Zeit (1392-1490). Das beliebte Bild ,,Die Sieben Weisen im
Bambushain® diente als Vorwurf fiir die Darstellung der Sieben Glucksgotter,
nachdem die einzelnen davon schon friher Gegenstand der Verehrung ge-
worden waren. Seit der Muromachi-Zeit liebte: man es, Bilderrollen mit
solchen Darstellungen in Biicherzimmern und Teezimmern aufzuhidngen. Die
Teezeremonien waren damals, in der Blitezeit der Zen-Sekte, in Schwung
gekommen. Die Sieben Gliicksgttter waren nicht von Anfang an dieselben,
auch ist der Grad ihrer Beliebtheit unterschiedlich und sie genieBen nicht

130) Uber Gliicksgétter erschien eine umfangreiche Sondernummer der Zeitschrift Minzoku to
rekishi aus der Feder von Dr. Kita Teikichi ([ 1575). Viele Einzelheiten dieses Abschnittes
sind dieser Quelle entnommen.
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alle die gleiche Verehrung. Ebisu und Daikoku nehmen unter ihnen seit
der Muromachi-Zeit bis heute eine uberragende Stellung ein. Bevor wir
uns mit ihnen niher befassen, soll das Wichtigste iiber den japanischen Be-
griff von Gliicksgottern und tber ihre Geschichte gesagt werden.

Die seit der Muromachi-Zeit bis heute in Geltung gebliebene Zusam-
menstellung der Sieben Gliicksgétter enthilt Personlichkeiten verschiedenen
Utrsprungs. Ebisu ist japanischer Herkunft, nimlich der dritte Sohn von
Izanagi und Izanami, wird dargestellt mit einem Fisch (##/ #§ Schatfzihner)
unter dem Arm und mit einer Fischangel. Daikoku ist von Haus aus eine
indische Gottheit, gilt heute in Japan als Gott des Reichtums. In seiner
Darstellung sitzt oder steht er auf Reissicken, an denen Ratten nagen, was
ihn nur zu einem gnidigen Licheln veranlaBt. Benten, auch Benzaiten ge-
nannt, ist ebenfalls indischen Utrsprungs, eine weibliche Gottheit. Sie wird
oft auf einem Drachen oder einer Schlange reitend abgebildet. Fukurokujin
ist eine chinesische Gestalt, in Japan der Gott der Volkstumlichkeit. Et
fillt, wie auch in China, durch seinen ungewghnlich hohen Kahlkopf auf und
hat einen Kranich zur Seite, wodurch er zuweilen auch fiir den Gott des
langen Lebens gehalten wird. Bishamon ist der indische Genius Kuvera, der
brahmanische Gott des Reichtums, in China von den Taoisten Mo-li Shou
(jigis=z), von den Buddhisten To Wen (£, ,,der viel Hérende®, japan.
Tamon), genannt; in Indien, China und Japan gilt er als einer der Vier Himm-
lischen Konige (Szu Ta T’ien Wang 4K F). In China hat er ein schwat-
zes Gesicht, hilt eine Perle und eine Schlange in der Hand, seinem Befehl
untersteht eine Armee von Yakshas, also guten Geistern. In Japan hilt er
einen Speer in der einen, eine Pagode in der anderen Hand. Zwar witd er
hier auch als einer der drei Kriegsgotter verehrt, seine Hauptaufgabe scheint
aber doch die eines Gliicksgottes zu sein, was wohl damit zusammenhingt,
daB er in Indien als Regent des Nordens, des Ortes fabelhafter Schitze, gilt.
Jurojin (Z:#j), obwohl in China unter diesem Namen nicht bekannt, ist
doch cine Personifizierung chinesischer Ideen. Er wird gewohnlich als alter
Mann dargestellt, ihm zur Seite ein Hirsch und ein Kranich als Symbole des
langen Lebens.'3?  Hotei ist ein chinesischer Bonze aus dem 10. Jahrhundert
und eine Personifikation von Freundlichkeit und Jovialitit, in China wegen
seines michtigen Unterleibes ,,Dickbauch-Buddha® genannt.

Von all diesen sogenannten Gliicksgottern sind eigentlich nur Ebisu
und Daikoku zum Gegenstand der religiGsen Verehrung in der Volksreligion
und zu hiuslichen Géttern gewordens Wir brauchen uns in diesem Zusam-
menhang nur mit ihnen niher zu befassen.. Die tibrigen Gliicksgétter ge-
nieBen nur in gewissen Kreisen religiése Verechrung oder dienen blos als

131) So nach Papinot. Symbol des langen Lebens ist nach chinesischer Anschauung allerdings
nur der Kranich, det Hirsch ist ein Symbol reichlichen Beamteneinkommens wegen Laut-
gleichheit von Hirsch (/# jg) und Beamteneinkommen ( iif). )
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Kunstmotiv.

Japanischen Ursprungs ist von den Gliicksgéttern in diesem Lande nur
Ebisu. Es kannten aber schon die alten Japaner Gétter, zu denen sie um
Glick und Erfolg beteten, Naturgétter, die sie bei der Jagd, beim Fischfang
und in der Landwirtschaft antiefen. Das Wort sachi (32) stand urspriinglich
tir das spitere chinesische fwk# (fu jig) Gluck. Es gab yama no sachi Berg
(Jagd)-Glick und #mi no sachi Meer (Fischerei)-Gliick. Eine gute Ernte
wurde ebenfalls sachi genannt.¥®  Sachi durchlief die Wandlungen sahi—
sai — sae und sachi no kami (Glicksgott) wurde zu sai #o kami, als welcher er
heute noch eine groB3e Rolle spielt, wenngleich die urspriingliche Bedeutung
von sa7 Gliick im Laufe der Zeit vergessen und durch andere ersetzt worden
ist. Der Sai no kami tbernahm verschiedene Funktionen, auch die des
Feldgottes und Berggottes; der #mi no kami (Meergott) verschmolz mit Ben-
zaiten (- K). Die Jiger kennen heute noch einen eigenen Berggott,
wenn sie sich tief in die Wilder begeben. Andere alte Namen fiir Glicks-
gotter sind Chimata no kami (i), Michishiki no kami (33, Funado no
kami (f=ji), Kunato no kami (AH#j), Chiburi no kami (GEfignd). Wir
haben keine Nachrichten dartiber, ob diese Gétter in der alten Zeit allgemein
beim Volke bekannt und Gegenstand der Verehrung waren, wohl aber
dartiber, dafl sie in den Hauptstidten Nara und Heian im Kult eine Rolle
spielten. Im michiai matsuri (SE2E%%) wurden ihnen Opfer dargebracht, um
sie zu bewegen, an Wegkreuzungen schidliche Geister fernzuhalten.13® Wie
wir noch sehen werden, ist spiter die Vielheit von Weggéttern verschwunden
und es wurde nur mehr Sai (Sae) no kami, hiufig Désojin genannt, verehrt.

Der Sai no kami bewirkte demnach Gliick durch Abwendung von Un-
gliick bringenden bésen Geistern. Eine weitere Gruppe von Gliicksgéttern
brachte gute Ernte. In den alten Quellen treffen wir Uga no kami (577&ji1)
und Mikuratsu kami (ffi&##7f). Uga no kami war Getreidegott. Uga, #ke,
k¢ hat die Bedeutung von Ackerbauprodukten. Im Engishiki13% ist in einem
norito Iwabune Toyo Ukihime der Reisgeist, volkstiimlich Uga no Mitama
genannt. Daraus diirfte klar sein, dafl #ga dasselbe ist wie ine Reis. Uga,
uke, ke sind Feldprodukte, im engeren Sinne Reis. Als diese Gabe bescherende
Gotter treten auf Uga no Mitama no kami, Ukemochi no kami, T'oyoukehime
no kami, Uganome no kami. Miketsu kami ist stets ein Schutzgeist der
Landwirtschaft. Ugas, wke, ke wurde mit der Zeit ein Wort fiir Nahrung
iibethaupt. Das wkemochi in Ukemochi no kami wird 4#&## geschrieben,

132) Diese Wortbedeutung finden wir u.a. im Kojiki und Nibongi, Belege sind von Kita Teikichi
zitiert in : Fukugami enkakn geisetsn (FERYSEREER) in Minyoku.to rekishi 111,15 8. 9.
133) In der iltesten Zeit wurden solche Opfer im 6. und 12. Monat dargebracht, wenn Epidemien
auftraten ; auch zu anderer Zeit, und das auch auBerhalb der Hauptstadt im ganzen Land.
Das Engishiki gibt das dabei angewandte Ritual wieder, siche Jingfsizen S. 679,
134) Zitat bei Kita Teikichi: Fukugami enkaks gaisotsu, in Mingoks to rekishi 111, 1; S. 14,
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der Name der Gottheit bedeutet also ,,der die Nahrung erhaltende Gott®.

Das k¢ kommt in der Bedeutung von Nahrung in verschiedenen Ver-
wendungen vor : die Nahrung des Kaisers heil3t obo-m:-ke, 0ho bedeutet grol3,
mi ist Honorificum. Fir das gewohnliche Morgen- und Abendessen sagt
man auch asz-ke und yi-ke (ke dirfte auch fir &z die Wortwurzel sein, im
‘heutigen Sprachgebrauch ist dieses Wort ein ordindrer Ausdruck fiir essen,
wird auch von Fressen der Tiere gebraucht).

Uga wutde als Nahrungsgott zum Gliicksgott. Auch der Herdgott, det
das Getreide kocht, wurde zum Glicksgott. Spiter kam es soweit, daf
auch andere Gliicksgétter, die von Haus aus nichts mit der Nahrung zu tun
haben, Ugakami genannt wurden. In den von Kébd Daishi geschriebenen
Daikokn-tenjin shiki (F B AR h=,) werden folgende Gotter Ugakami genannt :
‘Daisho-kangi-ten (KEE 45 K), Dakini (53 JB), Benzai-tenjé (54 X 4 ), Do-
sojin (i), Dokojin (3447 und andere.  Sie werden als 75sai sho ugakami
(—YIEESFEi), also ,,alle Uga-Gotter” (Lebensmittelgotter) verehrt. Den
Grund, weshalb Daikoku unter die Nahrungsgottheiten geriet, werden wir
weiter unten kennen lernen. Ugakami wurde ferner auch mit dem Schlan-
gengott gleichgesetzt, wodurch Benzaiten unter die Nahrungsgétter ein-
gereiht wurde, denn Benzaiten wird auf einer Schlange oder einem Drachen
reitend dargestellt.

Wir haben also frithzeitig schon ein Vielerlei von Gottheiten, die als
Nahrungsspender verehrt werden. Wir wollen diesen Wurzelboden im Auge
behalten, um weiter unten besser zu verstehen, wie Ebisu und Daikoku zu
ihrer Rolle als Hausglicksgotter kamen.

Der Désojin ist uns bereits begegnet. Wir finden ihn in der Heian-Zeit
auch als Gliicksgott des wandernden Volkes, der wkarebito, vor allem der
Dirnen (s#kareme). Das waren Leute ohne Landbesitz, die Manner lebten von
der Jagd und betrieben zur Erginzung ihres Unterhaltes alletlei Gewerbe
und Handfertigkeiten. Die Weiber waren Dirnen. Sie verehrten als Gliicks-
gott ausschlieBlich Désojin und trugen Figuren von ihm mit sich herum.
Der Doésojin war urspriinglich nicht ausschlieBlich der Gott des wandernden
Volkes, sondern ein Gott zum Schutze des Verkehres, auch von Jigern und
Bauern verehrt.

Mit dem Buddhismus kamen indische Gottheiten ins Land. Zur Nara-
Zeit wurden die Vier Himmelskonige (Shi-tennd) eifrig verehrt und ihnen
iiberall Tempel errichtet. Bishamonten ist von ihnen als Reichtum spenden-
der Gott fir dauvernd in Japan heimisch geworden. Als Beschiitzer der
Nahrungsmittel gelangte Daikoku zu hohem und bleibenden Ansehen. Es
scheint, dafl Dengy6é Daishi und K6bo Daishi ihn aus China mitgebracht und
in Japan verbreitet haben. Zusammen mit der Ausbreitung der Tendai- und
der Shingon-Sekte wuchs seine Verehrung im ganzen Lande. Daikoku war
als Mahakala in Indien ein Kriegsgott, zugleich Gott der Kiiche. In Japan
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kam, wohl wegen lautlicher Gleichheit der Namen (Okuni=Daikoku -k#=
Daikoku kM), eine Verwechslung mit Okuninushi zustande. Andere Ab-
biegungen indischer Gottheiten in Japan waren die von Benzaiten in eine
Meeresgottheit, die von Dakini zu Uga no kami und folglich zu Inarikami.
Die dreigesichtige Daikoku-Darstellung auf dem Hie-san béi Ky6to steht
der indischen Abbildung noch insofern nahe, als auch der indische Kriegs-
gott Mahakala mit drei Gesichtern abgebildet witd, doch sind die Gesichter
in Japan andere, nimlich Daikoku, Bishamon und Benzaiten.

Mit den indischen Gottheiten kamen im Zuge der Ubernahme der chine-
sischen Kultur auch zahlreiche chinesische Gottheiten nach Japan. In der
Heian-Zeit, scheint es, wurde das ganze taoistische Pantheon nach Japan
verpflanzt. Neben dem Kult der zahlreichen Sonnen-, Mond- und Sternen-
gotter blithten vor allem der des Fu-lou (f§4#%, japan. Fukuroku) und des
T’aishan-Gottes T’ai-shan-fu-chin (F L ffF). Die auslindischen Gétter
drangen nicht alle gleich tief in die religiése Welt der Japaner ein, mit und
neben ihnen entwickelte sich der Kult einheimischer Gottheiten und manche
fremde verschmolzen mit bodenstindigen Elementen.

So wurde die Verechrung der japanischen Ortsgottheiten (chinushigami Hy
=Eji) zu einem weiteren Faktor in der Entwicklung der Gliicksgbtter. Vet-
treter davon sind Okuninushi und sein Sohn Kotoshironushi (Zift=E). Sie
wurden in Nishinomiya in Settsu von den Fischern als Spender sicherer
Fahrt und reichen Fanges verchrt. Susanowo, der Vater von Okuninushi,
ist im Nibongi als Gott, der das Meer beherrscht, tiberliefert. Es gibt cine
Geschichte, nach der Kotoshironushi in Miho (=4#) in Izumo fischte. Spiter
ging Ebisu in Okuninushi iiber und sein Sohn Saburé wurde als Ebisu
verehrt. Wegen jener Fischergeschichte wird Ebisu mit einem Fisch abge-
bildet. Ebisu und Daikoku wurden zu einem unzertrennlichen Paar von
Glicksgdottern, das am tiefsten in der Religion des gesamten Volkes Wurzeln
geschlagen hat.

Andere chinushigami, die sich eine starke Position in der Volksreligion
als Glicksgotter erobert haben, sind Sarutahiko und Inari von Fushimi.
Sarutahiko, der fiir den Himmelsenkel auf dessen Eroberungszuge in das
Zentrum des Landes den Fithrer machte, wird entweder als Désojin oder
Késhin (BeH) verehrt, eine Gestalt, in der bodenstindiges Glaubensgut sich
mit indischem und chinesischem vermengt hat. Sarutahiko war Lokalgott
von Ise. Am meisten blitht in der Verehrung als Gliicksgott die des Inari
von Fushimi bei Kyéto, er wurde ein #gakami und spiter als Fuchsgottheit
ausgelegt. Nachdem Inari den Nordteil von Yamashiro erobert und urbar
gemacht hatte, verehrte man ihn als Orts- und zugleich Clan-Gott.

In den Gliucksgéttern haben Vorstellungen aus verschiedenen Zeiten
und Gesellschaftsschichten Gestalt angenommen. Seit der Muromachi-Zeit
treten Ebisu und Daikoku stark in den Vordergrund, sie sind heute noch in
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den Hiusern des Volkes heimisch, Bilder und Statuen von ihnen stehen auf
dem Hausaltatr (kamidana), sie haben im Jahreskreislauf ihre regelmiBigen
Feste und zum Teil Funktionen von uralten bodenstindigen Gottern tber-
nommen.

Ein auffalliges Phinomen der japanischen Volksreligion ist die gemein-
same Verehrung von Ebisu und Daikoku als Paar. Wir miissen dieser Tat-
sache einen besondern Abschnitt widmen.1®® Ebisu und Daikoku sind
beide von ginzlich verschiedener Herkunft. Der indische Mahakala ist als
Daikoku wenigstens seit Anfang Heian tiberliefert, die Verehrung von Ebisu
kam Mitte Heian in Schwung, nachdem er vorher nur ein Lokalgott in Settsu
gewesen war. Daikoku trat zunichst als Kiichengott und Beschiitzer der
Nahrungsmittel auf, Ebisu war von Anfang an Beschiitzer der Fischerei und
der Seefahrt. Die Erklirung der Tatsache, dal Ebisu und Daikoku immer
gemeinsam gemalt oder in Holz oder Lehm abgebildet, in Tempelhallen und
auf Hausaltiren von Privathiusern als Paar verchrt werden und eine Vor-
rangstellung unter den anderen Gliicksgottern einnehmen, ist umstindlich
und interessant.

Die Zusammenlegung mehrerer Gottheiten in eine geschah in mehreren
Fallen. AuBler bei dem dreigesichtigen Daikoku (Daikoku, Bishamon, Ben-
zaiten) auf dem Hie-san geschah das auch beim Yashajin (3% & ji1) von Téji
(FE3),13® der aus Dakiniten, Kangiten und Benzaiten besteht. Solche
Gruppierungen vollzog man in Nachahmung indischer Gottheiten, die oft
drei Gesichter und sechs Arme haben. Der Fall des Paares Ebisu und Dai-
koku steht aber insofern einzig da, als beide Gétter in der Vereinigung ihre
Individualitit bewahrt haben. Daikoku war vor Muromachi als Kiichen-
gott in Tempeln beim Volke wenig bekannt. Holzerne Figuren von ihm
aus der Heian-Zeit sind noch viele vorthanden. Anders bei Ebisu, von ihm
sind aus der Zeit vor Muromachi keine Figuren erhalten, obwohl et beim
Volke, im Gegensatz zu Daikoku, bekannt watr. Dall von Daikoku alte
Figuren vorhanden sind und von Ebisu nicht, liegt wohl daran, daB3 die
hohere Bildschnitzerkunst erst als buddhistische Sakralkunst ins Land kam
und Ebisu mit buddhistischen Tempeln keine Bezichung hatte. Ebisu und
Ebisu Sabutd waren etst zwei verschiedene Gottheiten, Vater und Sohn.
Ebisu ist Okuninushi und Saburé dessen Sohn Kotoshironushi. Nach einer
Quelle aus Ende Heian!3” war im Ebisu-Schrein von Nishinomiya eine be-
sondere Sabur6-Halle, wo Saburé gemeinsam verehrt wurde mit Minami-miya

135) cf. Kita Teikichi: Daikoku, Ebisu ni fukugami beiki no yurci. Ebisu Saburadono no konds. Dai-
koku to Ebisu to irikaweri (KRE HBIELFEOHMN =R E ORE KR L3 E A%
Der Utsprung der gemeinsamen Verchrung von Ebisu aund Daikoku. Vermengung und
Wechsel von Daikoku zu Ebisu und Sabur6dono). — Mingoks o rekishi, 111, 1; S, 54-62.

136) Tempel der Shingon-Sekte siidlich von Ky6to, 796 von Kébé Daishi erbaut.

137) Zitat bei Kita Teikichi, a.a.0., S. 57.
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(&% =) und Hyaku Tayu. Minami-miya war der gaw/ von Suwa und eben-
falls ein Sohn von Okuninushi. Hyaku Tayu, wie oben schon gesagt, war
der Dosojin,  Schutzpatron der fahrenden Spielleute, die auch den
Ebisu verehrten. Ebisu wurde besonders von den Fischern am Strande
von Muko (i E#)®® in Settsu verehrt. Von Nishinomiya aus verbreitete
sich die Verehrung Saburd’s zusammen mit der von Ebisu in allen Schreinen
des Landes und war Ende Heian schon tberall in Blite. Dazu mégen die
wandernden Artisten viel beigetragen haben. Vereinzelt gab es eigene
Schreine fiir Saburd, in der Regel teilte er mit Ebisu denselben Schrein.
Im Volksglauben verwischte sich allmihlich der Unterschied der beiden
Gotter, man machte einen aus ihnen und sprach dann entweder von Ebisu
Saburédono oder Ebisu oder Sabur6é. Im 1. Jahre Ryaku-6 (j&Jg) (1338)
wurde in Ishishimizu ein Tempel gebaut mit je einer getrennten Halle fiir
Ebisu und Saburé, doch auf der Schulter des Saburd steht 7 (Ebisu) ge-
schrieben, die Gleichsetzung von Ebisu und Saburé war also damals schon
vollzogen, Saburé war zu Ebisu geworden.

Es fand eine weitere Verschiebung der Begriffe statt: Ebisu wurde zu
Daikoku. Der dreigesichtige Daikoku auf dem Hie-san wutde als Okuni-
nushi des Bezirtkes im Volksglauben der Kyo6to-Gegend auflerordentlich
viel verehrt. Als ehemaliger indischer Kriegsgott machte Daikoku an-
fangs auch in Japan ein schreckliches Gesicht, entwickelte sich aber zu
einem liebenswiirdigen, zutraulichen Gott. Eine holzerne Figur zeigt ihn
auf Lotusblittern sitzend oder auf einem Reissack reitend. Die rechte
Faust ruht fest geschlossen auf den Hiiften, hilt spiter cinen kleinen
Hammer, mit dem Schitze herausgeschlagen werden. Vom indischen
Mahakala blieb nichts mehr iibrig. Der Name von Okuninushi wurde
chinesisch gelesen (Daikoku), der Sack, den Okuninushi tiber der Schulter
trigt, half bei dieser Gleichsetzung mit. Dal Ebisu zu Okuninushi (Dai-
koku) wurde, dazu diirfte der volkstiimlichen Deutung die Fischfangle-
gende einen Anlal3 gegeben haben.

Zur Verbreitung des neu zustandegekommenen Paares Ebisu und Dai-
koku trug die Beliebtheit puppenhafter Darstellungen von Géottern und
Geistern wihrend der Muromachi-Zeit viel bei. Alle Schreine stellten
Gotterfiguren her und verteilten sie an die Gliubigen. Die Leute stellten
diese Devotionalien zu Hause zur Verehrung auf den kamidana. Motrgens
und abends davor zu beten galt als ebenso verdienstvoll wie eine Wallfahrt
zu den oft abgelegenen Heiligtimern. In der Bethalle (#%3) der Yoshida-
Jinja in Kyoto waren alle grof3en und kleinen Gétter des Landes als Figuren
und Figiirchen vereinigt und wer hiether wallfahrtete, erwarb sich soviele
Verdienste, wie thm sonst Wallfahrten zu den Schreinen aller sechzig Provin-

138) Alter Name des Hafens von Hyogo in Settsu, hiet landeten die Schiffe, die die Tributliefe-
tungen von Korea brachten.
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zen Japans eingebracht hdtten. Hier in den Gotternischen im Bezirk des
groBen Yoshida-Schreines, dieser groBziigigen synkretistischen Kultstitte,
wo man auch Ebisu und Saburd verehrte, da wurde irgendwann Ebisu zu
Daikoku und Saburdé zu Ebisu, wahrscheinlich Mitte Muromachi. Die
fahrenden Spielleute trugen durch ihre Ebisu-Puppenspiele ( Ebis# mawashi)
und Ebisu-Tinze zur Popularisierung der Verehrung von Ebisu und Dai-
koku viel bei. In Ky6to hatte die Kaiserin Koémy6, Gemahlin des Kaisers
Shému Tennd, 730 ein Asyl fiir kranke Leute und verlassene Kinder ge-
griindet, das sogenannte Hidenin (#[HPz, ,,Haus der Barmherzigkeit).
Auf Neujahr zogen von da Leute aus mit einer Daikoku-Maske angetan,
sagten von Haus zu Haus Neujahrsgliickwiinsche auf und heischten Reis
und Geld, verteilten Amulette (f#da). In Osaka wurden an vier Orten Dai-
koku-Tinze aufgefiihrt, die amtlichen Charakter hatten. Die Wirkung
dieser Puppenspiele und Maskentinze war, da3 Ebisu und Daikoku tief
in das religiose Bewulitsein aller Kreise eindrangen. In der Chiba-Gegend
wird der Feldgott Daikoku genannt, was seiner Natur entspricht, da er
ein Gott zum Schutz und zur Férderung der Produktion ist.'3  Seit dem
Mittelalter findet man Beispiele, dal3 der Feldgott Ebisu genannt wird.14
Im Twate-ken nennen die Jiger den Affen Ebisu,'4 die Umdeutung des
Gottes ist also sehr weit gegangen.

Bei den Fischern aber wird er nach wie vor als Gott der Fischerei ver-
ehrt.142  Nach einer weit verbreiteten Sitte werden vom ersten Fang im
Neuen Jahre zwei Fische entweder dem Funadama oder dem Ebisu ge-
opfert. Im Ehime-ken, im Dorfe Uojima gehen vor der ersten Ausfahrt
zweil junge Minner mit einem groBen Scharfzihner (/7 #]) auf den Schultern
nackt zum Ebisusama wallfahrten. Nachdem sie den Fisch auf die Stein-
stufen des Schreines geschlagen haben, kehren sie mit dem Fisch nach Hause
zuriick, pockeln thn mit daikon (groBle Rettichart) ein und verteilen ihn im
Dorf.14®  Im Kagoshima-ken und anderswo gehen zu Beginn der Fang-
periode der Schiffsherr oder junge Leute mit geschlossenen Augen ins Meer
und heben darin Steine auf, die dann fir dieses Jahr zum shintai (Verkorpe-
rung oder Sitz der Gottheit) fiir den Ebisukami gemacht werden. Wenn
die Fischer ihre Angeln auswerfen oder wenn die ama (Taucherinnen, fangen
Fische und andere Seetiere, holen Seegras heraus) ins Meer tauchen, rufen
sie vorher Ebisu an und schlagen mit einem Metallstiick an den Bootrand,
wobei sie den Namen Ebisu aussprechen.'#® Sie sagen auch ,,Ebisu® wenn

139) Minzgokugaku jiten, S. 68.

140) 7bid.,S. 68.

141) ibid., S. 68.

142) Yanagita Kunio : Kaison seikatsu no kenkya.

143) Seki Keigo im Kapitel: Kairg to shukusai (,,Fischerei und Festlichkeiten®) im Buche Ka‘son
seikatsu no kenkyi.

144) Mingokugakn jiten unter ,,Ebisu‘, S. 68.
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sie Muscheln aufstemmen. Wenn nach einem Sturme allerlei ange-
schwemmte Dinge am Strande liegen und man darunter merkwiirdige Et-
scheinungen findet, so macht man sie zum shintai des Ebisu, des Clan-Gottes
oder anderer Gotter. Es gibt viele Erzihlungen, in denen shintai des Ebisu
angetrieben kamen. Die Inauguration eines solchen wird eigens festlich
gefeiert. .

Die Fischer nennen den Walfisch, den Haifisch und den Delphin Ebisu.
Im Dotfe Uchikaifu im Niigata-ken glaubt man, die Begegnung mit einem
lebenden Walfisch bedeute gliicklichen Fischfang ; trifft man einen toten
an, sei das ein schlechtes Zeichen. Der Benennung der genannten groBen
Fische mit Ebisu liegt die abergliubige Scheu zugrunde, diese Fische beim
richtigen Namen zu nennen.4® '

Im Festkalender des Jahres feiern die Fischer als ihre cigenen Feste
das Ebisu-Fest, der Tag dafiir ist nicht iiberall gleich. Im Iwate-ken begeht
man ein Oebesu-matsuri am 20. I. des alten Kalenders, im Ehime-ken am
10. I.  Als Fest des Meeresgottes wiederholt sich jahrlich das Ryti6-matsuri
(,,Fest des Drachenkonigs®). Ein Ebisu-Fest kennen aber auch die Bauern
und Kaufleute. Die Kaufleute verehren eine Statue oder ein Bild des Ebisu
am 20. XII., laden Giste, Verwandte und die eigenen Angestellten zu einem
Gelage ein. Beim sogenannten T6ka-Ebisu +-H 3 (,,Ebisu des 10. Tages‘)
wird gebetet um Gedeihen der Handelsunternehmungen das Jahr iiber.
Im Haikai suijiki  (JEE%Mes0)1®  steht iber das Ebisu-Fest: ,In
diesem Monat (Januar), am 20. Tage oder, je nach den Familien, ohne sich
an einen bestimmten Tag zu halten, gehen die Geschiftsleute nach Nishino-
miya, weil der dortige Gott (Ebisu) der Schutzherr der Geschiftsleute ist.
An diesem Tage werden vor der Figur von Hiruko (=Ebisu) Speise- und
Reisweinopfer dargebracht. Ferner wird das Opfern eines #z/ #j nicht
unterlassen. AuBerdem wird ein Trinkgelage abgehalten, wozu im Laufe
des Jahtes aus- und eingehende Giste und die engsten Bekannten und
Freunde eingeladen werden. Das nennt man sesbun-barai (3Z3H, wort-
lich: Einlosung ecines schriftlichen Geliitbdes).!4” Ferner versammeln
sich der Gastgeber und die Giste vor der Statue des Hiruko und bestimmen
und beurteilen den Wert und Preis von Reisweinschalen und GefiBen:
entweder 1000 »yd (B Tael) oder 10000. Wenn der Verkiufer zustimmt,
gibt es ein Hindeklatschen. Das nennt man ,Ebisu-Andacht-Verkauf.
Das ist ein Vergniigen beim Reisweingelage.” In Kyéto war es Sitte, daf3
die Stoffthindler an diesem Tage Stoffreste in Sicke taten, diese im Laden
fiir die Besichtigung der Giiste zur Schau stellten. Das nannte man Ebi-
su-kire (,,Ebisu-Stoffreste”). In Edo wurde am Vorabend des Tages der

145) Yanagita Kunio : Kaison seikatsu no kenkyd, S. 157 u. 362,
146) VerfaBt von Takizawa Bachin (JEEEEEE) wahrscheinlich Kansei 12 (1801).
147)  Jingijiten, S. 111 f.




MATTHIAS EDER » 271

Ebisu-Andacht (Ebisu-ké #i%) in Odenmachi (jetzt Nihonbashi) 1-chéme
und 2-chéme und in Toérihatagocho ein Markt abgehalten, bei dem Fische und
Gemiise, Ebisu-Statuen und kleine Schreine fiir den Gebrauch bei detr Ebisu-
Andacht verkauft wurden. Auch wurden noch wenig gegorene einge-
machte daikon (Rettichart) verkauft. Daher hie dieser Markt auch bezzara-
Zchi (ichi ist Markt, bettara, bettarazuke sind noch nicht durchgegorene daikon
beim Herstellungsverfahren der fakuan 1%jg). Solche Berichte geben uns
cine Vorstellung von dem groBen Ereignis des Ebisu-Festes bei den Ge-
schiftsleuten vor etwa hundertfiinfzig Jahren.

Die Bauern haben cbenfalls ihre Ebisu-Feste.1#® Sic feiern am 20.
Tage cines jeden Monats eine ,,Ebisu-Andacht.” Als besonders wichtig
betrachten sie den 20. Tag des 10. und des 1. Monats, denn nach der Volks-
uberlieferung geht Ebisu am Festtag des 1. Monats zur Arbeit fort und
kehrt davon am 20. Tage des 10. Monats wieder heim. Hierin diirfen wir
eine Spur der Angleichung von Ebisu sowohl wie Daikoku an den Berg-
und Feldgott sehen, ein Punkt, den wir weiter unten noch einmal beriithren
miissen. Hs scheint, dal Ebisu an Bedeutung den Daikoku iiberragt und
zuweilen auch ohne diesen seinen Begleiter gefeiert wird. Wenn das bei
den Fischern der Fall ist, liegt es daran, daB Ebisu schon ihr Gott ‘war, bevor
er sich mit Daikoku vergesellschaftete. Meistens treten sie jedoch als Paar
auf, wenngleich das Altirchen, auf dem in den Hiusern ihre Statuen auf-
gestellt sind, Ebisn-dana (Ebisu-Altar) heiit. Im Yung-chou fu-chih FEHFE
steht: ,,Nach den Sitten der Japaner sind Ebisu und Daikokuten ein Paar.
In allen Hiusern des Volkes macht man zwei kleine Figuren (von ihnen)
und stellt sie zur Verehrung auf den Altar. Diesen nennt man Ebisu-Altar
(wortlich : Ebisu-Wandbrett). Von allem, was man an Gold und Silber
und Seide ins Haus hineinbringt, und von Reiswein, Tee, Fleisch und
Friichten opfert man zuerst auf diesem Altar und man sagt, um was man
dabei bitte, erlange man. Deshalb wird der Gott Ebisu mit unter den
Gliicksgottern verehrt, 149

Der indische Kriegsgott Mahakala war beteits in den Ménchsgemeinden
auf dem T’ien-tai in Chekiang zu einem Gott der Kiiche geworden, von dort
brachten ihn Dengyé Daishi und Kébd Daishi nach Japan, wo er in den
Klostern an einem Pfeiler in der Kiiche und in den Lagerriumen verehrt
wurde. Seine Beliebtheit beim Volk verdankt auch Daikoku den Ebisu-
Puppenspielen und den Ebisu-Tinzen. Es gab auch Daikoku-Tinze, wir
haben bereits die in Osaka aufgefithrten erwihnt.  In Edo bildeten Leute

178) cf. Takeda Hisayoshi, a.2.0., S. 243.

149) Chinesischer Text im Jingijiten S. 1121 JUURB B HATREREHRER £ fE=/MERIEH
B R R SR IR L E S M AR 2 U 1 M B B e R S i
MESAPrSLZ BT




272 FIGUREN IN DER VOLKSRELIGION

unter Zen Saemon (GEETHM) im Norden des Denziin ({#:§[5:)15 eine
Gruppe fiir die Auffiihrung solcher Tinze, wobei Amulette ausgegeben
‘wurden. In den Provinzen verteilten Tinzer und kultische Spielleute, die
‘aus den untersten Volksschichten stammten, Bilder von Daikoku. Die
zeitgendssische Literatur enthielt Lieder zu den Daikoku-Tinzen.15D

Sowohl Ebisu wie Daikoku spielen heute noch in der biuerlichen
Religion eine Rolle indem sie sogar mit dem Ackerbaugott identifiziert
werden. Auf der Insel Iki ist es Sitte, nach der Reisernte auf Reisgarben
in einem Scheffel gekochten Reis als Opfergabe hinzustellen, was Daikoks-
age (,,Daikoku-Opfer’) genannt wird. Im Aso-Distrikt in Higo wird im
11. Monat am Tage des Rindes (J-0> A ) das Daikokn-mukae (,,Bewillkommnen
des Daikoku) begangen; im Saga-ken feiert man am Vorabend dieses
Tages das Daikoku-matsuri. Das sind Zeiten, in denen sonst der Ackerbau-
gott gefeiert wird. Der Feldgott ist in Ost-Japan zu Ebisu und in Shikoku
und Kytishti zu Daikoku geworden. In Toéhoku (Nordost-Japan) gibt es
viele Orte, wo man am 9. XII. das Daikoku no toshiya (D.-Neujahr) begeht.
In der alten Zeit beging man im ne no £suki ((f- A ), ndmlich am 7. XI., vieler-
orts das ne matsuri (1-4%), wobei Daikoku gefeiert wurde. In der Gegend
von Yonezawa heit der 8. XIL. Daikokusama no minmiake (,,Offnen der
Ohren des Daikoku*), wobei dem Gott zwei daikor und gerdstete Bohnen
geopfert werden. Dem liegt der Glaube an Daikoku als Gott der Reis-
sicke und der Lebensmittel iibethaupt zugrunde.

Der Name Daikoku ist ferner auch im Bau des Bauernhauses verewigt
worden dadurch, dal3 der stirkste Pfeiler im Hause fast tiberall Daikoks-
bashira (D. -Pfeiler) genannt wird.'® Beim Richtfest (muneage) werden an
diesem Pfeiler besondere Opfer dargebracht. Der unmittelbare Grund
fiir die Benennung ,,Daikoku-Pfeiler diirfte wohl sein, daBl iber diesem
Pfeiler ein kleiner Hausaltar fiir Ebisu und Daikoku angebracht ist oder
angebracht war. Diese Erklirung wird dadurch nahegelegt, dafl andere
Siulen nach anderen Géttern benannt sind, die an ihnen verehrt werden.
Im Shizuoka-ken hei3t der mittlere Pfeiler zwischen dem ungedielten Raum
des Hauses (doma) und den erhohten, meistens mit dicken Strohmatten
(tatami) belegten Riumen rokkibashira, wotin das rokks den Herdgott be-
deutet. Im Ibaragi-ken heillt die mittlere Sdule im doma, nahe der Stirn-
seite des Hauses, okamabashira, also Kesselsiule (o ist Honorificum, denn
mit dem Kessel ist der Kesselgott gemeint), im Shizuoka-ken Kdjin-bashira,

150) Ein Tempel der Jodo-Sekte.

151) Namentlich das Umegu no chija monogatari (FFiEF21n:%), entstanden entweder Ende Muro-
machi oder Anfang Tokugawa als emaki, d.h. illustriertes Etzihlungsbuch. Enthiltu.a. viel
Material iiber die Sieben Gliicksgétter und iiber Daikoku-TFinze ; cf. Bangaks Daijiten 1. Bd
2. 266.

152) Mingokngaku jiten, S. 339 f.
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das ist Herdgottsdule. Am Herd wird vielfach der Feldgott bewillkommnet.
Da Daikoku in manchen Gegenden Gott der Ernte ist, witd auch er an
dieser Stelle empfangen. Der Gott Ebisu, der von Natur aus einen vot-
wiegend maritimén Charakter hat, und der indische Gott Daikoku, det in
buddhistischen Kléstern zu einem Gott der Kiiche und der Lebensmittel
wurde, haben sich unter der bduerlichen Bevilkerung mit ilteren Gott-
heiten der landwirtschaftlichen Produktion und des hiuslichen Lebens
vermengt, ein Proze3, der den Schwerpunkt der biuerlichen Religions-
iibung hetvortreten liBt, zu dem fremde Elemente hingravitieren.15®

V. Mit der Steinverehrung in Zusammenhang

stehende Gottergestalten

Noch bleibt eine allgemein verbreitete Gruppe von Géotterdarstel-
lungen zu behandeln, die mit der Steinverehrung in Zusammenhang steht.
Zunichst genieBen Steine selber géttliche Verehrung, ohne daB sie niher
beatbeitet sind; dann gibt es Steinstatuen, die bestimmte Gottheiten dar-
stellen.

DalB3 in Steinen gottliche Geister enthalten sind, ist schon seit den
iltesten Zeiten eine in der japanischen Religion stark ausgeprigte Idee.!s®
Oft mogen die Steine nur als yorishire (Aufenthaltsort) fiir andere Gottheiten
dienen, aber zweifellos ist in vielen Fillen der Stein selber als beseelt ge-
dacht, wichst, bringt kleine Steine hervor, die sogenannten Aoumiishi
(F4£14), di. ,,Kinder gebirenden Steine, eine Vorstellung, die durch
das ZerreiBen von Steinen verursacht wurde. Es gibt lokale Uberlieferun-
gen, in denen von solchen Steingeburten die Rede ist. Es ist heute schwer
zu sagen, welcher Glaube der dltere ist, der an Steine als Sitz einer Gottheit
oder der an Steine als Erscheinungsweise einer Gottheit. Hs gibt groBe
Schreine, in denen das shintai ein Stein ist. In vielen Erzihlungen erschien
plotzlich ein Stein, leuchtete, erschreckte Menschen. Das ist der Utsprung
von Schreinen, in denen ein Steingott (ishigami) verehrt wird. Im Engishiki
und anderen alten Quellen treten 7shigami und iwagami (Felsengott) genannte
Gottheiten auf, heute heilen sie shakuji, sakuji, saguji oder shakugnji. Auch
in Dotfnamen kommen im ganzen Lande 7shigami vor. Der Steingott heilt
oft Krankheiten, wie Warzen, stindigen Husten und Ohrenflul. Nicht
immer ist der verehrte Stein ein fiir allemal derselbe, in Kishi holt der
téya (jihrlich gewihlter Dorfvorstand fiir religiose Angelegenheiten) vor
einem Fest einen Stein aus dem FluBbett, der dann wihrend detr Feier ver-
ehrt wird.

Hiufig heifit der verehrte Stein nicht einfach Steingott (ishigami), son-

183) ibid., 8. 338 f.
154)  Mingokugakn jiten, S. 22, untet ishigami (Steingbtter).
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dern wird mit dem Namen einer auch sonst bekannten Gottheit benannt,
z. B. Ebisu, Ujigami (Clan-Gott), Toshigamisama (Jahresgott), Chikamisama
(Ortsgott) (Abb. 13, 14). Auf Inseln stid6stlich der Tzu-Halbinsel heiBen
in einem Winkel des Gehoftes verehrte Steine Hyakusho, also ,,Bauer,*
was wohl besagt, daf} siec mit der landwirtschaftlichen Produktion etwas
zu tun haben.13® Die géttlich verehrten Steine, vielfach in unbehauenem
Zustande und bis etwa drei Full hoch, befinden sich meistens unter einem
steinernen Dach oder in einem einfachen steinernem Schrein. Auf der
Insel Tki im Nagasaki-ken heilen die heiligen Steine Drachengott, Hunde-
gott, Steingott, Meergott, Berggott, Bachgott, Wassergott, Feldgott. =Die
steinernen Schreine stellen oft schéne Steinmetzarbeiten dar. Auf dem
Dach eines Ebisu-Schrein genannten Steinschreines liegen zwei Sardinen,
die Erstlinge von ecinem Fischfang. An anderen Schreinen findet man
Getreidestengel hingelegt, was eine Ackerbaugottheit andeutet.

Es ist unsere votliufige Annahme, dafl die urspriingliche Form der
verehrten Steine die von der Natur gegebene war, Gerdllsteine ohne weitere
Beatbeitung durch Menschenhand. Motoyama Keisen bringt davon in
seiner Bildersammlung zur japanischen Volkskunde viele Beispiele aus
abgelegenen Inseln, nimlich von den Sieben Inseln von Izu (Izu Shichi-
t6) und von Iki vor der japanischen Stidwestkiiste, Inseln, auf denen sich
auch viele andere Altertiimer erhalten haben. Hiufig findet man fiir solche
Steine den Namen Sai no kami oder Weiterbildungen davon wie Sae no
kami, Saya no kami, Saya gozen, Sayahime, Sayohime oder dltere Benen-
nungen wie Kunadogami, Funadogami, Sachi no kami (,,Glicksgott®)
oder Doésojin (Abb. 15-19). Dazu kommt, dal3 die Steine vielfach phallus-
dhnliche Natursteine sind oder bereits ausgesprochen menschliche Formen
angenommen haben, und meist paarig, minnlich und weiblich sind. Es
kommt auch vor, dal3 lingliche Natursteine ihre menschliche Gestalt einer
Papierkleidung verdanken. Paarige Figuren, besonders sich umschlingende
oder phallistische Darstellungen, gehdren in das Gebiet der kultischen Ver-
ehrung der Geschlechtsteile und des Zeugungsaktes als magisches Mittel
zur Herbeifihrung der Fruchtbarkeit der Felder und der Abwehr von
Unheil von Menschen, Tieren und Pflanzen.

Der Phalluskult ist ‘in der japanischen Volksteligion ein wichtiges
Kapitel. Es ist hinreichend bekannt, dal dieser frither stark in Schwung
war und auch heute noch nicht ganz verschwunden ist.1%® Daf3 die un-

155) Viele Beschreibungen und Abbildungen von géttlich verchrten Steinen finden sich bei Moto-
yama Keisen : Nibon mingokuzushi, 2. Bd, S. 2 ff.

156) Eine historische Studie dieses Themas zusammen mit einet Betrachtung phallistischen Brauch-
tums der Neuzeit finden wir bei Katé Genchi: A Study of the Development of Religions Ideas
among the Japanese People as Illustrated by Japanese Phallicism. Transactions of the Asiatic Society
of Japan, Second Series, Supplement to Vol. I. December 1924; auch bei Katd Setsudé :
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bearbeiteten, gewohnlich in kleinen Schreinen verehrten Natursteine in
die gleiche Linie gehéren mit den zu menschlichen oder phallistischen
Formen bearbeiteten Steinen, wird durch die Namen Désojin und Sai no
kami nahegelegt, die solchen Steinen zukommen.

In unmittelbarem Zusammenhang mit unserem Thema stechen zwei
im ganzen lande verbreitete Arten von steinernen Figuren, die ohne
Zweifel mit der urspriinglichen Steinverehrung zusammenhingen, die
Koshin- und die Jiz6-Steine. Der ersten Gruppe liegt der Dosojin- und
Phallusglaube zugrunde, bei der zweiten ist das hdufig der Fall. Bei beiden
Steinen haben wir es mit auslindischen Ideen zu tun, die in Japan in der
Richtung ilterer einheimischer Vorstellungen umgebogen wurden.

1) Die Koshin-Steine (HeeiE%)

Am Rande von Wegen in der Nihe von Siedlungen, fiir gewohnlich
am Dotfeingang sieht man oft etwa einen Meter hohe viereckige Steinsiulen,
deten Vorderfliche die Reliefdarstellung einer Gottheit trigt. Der Stein
ist mit einem haubenférmigen Dach gekrént (Abb. 20). Die Figur des Gottes
hat sechs Arme, zwei Arme haben meistens die Hinde in Gebetshaltung
gefaltet, in den Hinden zweier anderer befinden sich rechts ein Pfeil und
links ein Bogen, das dritte Paar Arme ist iiber die Schultern erhoben, die
rechte Hand hilt einen dolchférmigen Gegenstand, die linke etwas wie
einen Ball oder ein kleines Rad. Uber den Hinden schweben zwei Feuer-
flammen, dariiber sind zwei Scheiben, wohl Sonne und Mond. Die
Figur steht auf ciner liegenden Gestalt, ein Teufel oder sonst ein Unter-
weltswesen. Darunter kauern in einer Art Grotte die drei bekannten Affen,
von denen sich der cine die Augen, der andere die Ohren, der dritte den
Mund zuhilt. Es handelt sich hier um den hinduistischen Gott Shiva,
der in Japan eine Amalgamisierung mit dem phallistischen Sai no kami
eingegangen ist. Die Figur heifit in Japan Seimen kongd (FHH4MI), der
,»,blaugesichtige Diamant.“15? Es wurde zur Regel, solche Steine alle
sechzig Jahre aufzustellen. Es gibt Orte, wo man unter dem Stein einen
Reisweinkrug vergribt, der dann ebenfalls alle sechzig Jahre erneuert
wird.

Hiufig sieht man lingliche, hohe Steine am Wegrand aufgestellt, auf
denen blos die Schriftzeichen jreh (Koshinto, K. -Turm) eingemeil3elt
sind. Die Sitte, solche Steine aufzustellen und an bestimmten Tagen davor

Minkan Shinké (JupEmlist . REHS{] Volksglaube), Taishd 14 (1925). In beiden Arbeiten
sind auch die Umbildungen und Tarnungen der phallistischen Darstellung behandelt, Katé
Genchi bringt mehrere Photos von getarnten Phalli. Auch Takeda Hisayoshiin seinem mit
zahlreichen Photos ausgestatteten Werk ,,Jahresbrauchtum im japanischen Dotf geht an
diesem Thema nicht voriiber, aus ihm sehen wir, dal3 die Auslaufer des einmal sehr in Bliite
gewesenen Phalluskultes bis in die neueste Zeit hinein noch gut faBbar sind.

157) cf. Katé Genchi, 2.2.0., S. 15. *
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Késhin-Andachten (Kishin-k6 girisE) zu halten, kam Ende der Muromachi-
Zeit (1392-1490) auf. Die davor veranstalteten Feiern hiefen damals
Késhin-machi-knyé (BrhfE#35), was Opferfeier anlifllich des Abwartens des
Koéshin bedeutet. '

Im Namen Koshin ist &6 (kanoe B&) der 7. Stamm im Sechzigerzyklus,
shin (saru ¥i) ist der 9. Stamm davon. (Mit den Zeichen des Sechziger-
zyklus, bestehend aus den 12 Zweigen -+~ 3% und zehn Stimmen -+, wurde
frither in China und Japan das Datum bestimmt, sowohl die Jahreszahlen
wie die Tage der Monate). Wenn die Zeichen B¢ und H im Datum zu-
sammenfallen, kann dem Menschen Unheil begegnen, weil an so einem
Tage nach taoistischer Lehre die drei Eingeweidewlirmer (san-shi-chd = 7 #)
wihrend des Schlafes den Korper vetlassen und dem Himmelskaiser tiber
die bdsen Begierden und Schlechtigkeiten der Menschen Bericht erstatten.
Diese drei Wiirmer sind der obete (|- J7), der mittlere (#r7) und der untere
Wurm (TFF). Von den Eingeweiden aus wissen sie Bescheid iiber den
Seelenzustand des Menschen. Das [ shib, japan. shi, bedeutet den Vorsitz
fihren, leiten. Bei Pao-p’u-tzu steht zu lesen, im Korper sind drei shibh
F'. Sie haben keine Gestalt, sie sind eine Art Seelengeister (#5%) und
Teufelsgotter (). Sie wollen den Menschen durch Antreiben zu einem
genieBerischen Leben ins Verderben stlirzen. Jedesmal wenn der &eng-shen
(i) Tag kommt, steigen sie zum Himmel auf und fihren durch ihren
nachteiligen Bericht das Schicksal (F]4y) des Menschen herbei.’®® Damit
diese drei geheimnisvollen Beobachter den Korper nicht vetlassen koénnen,
durchwachte man die verhidngnisvolle Nacht bei einem Gelage, das man
Kishin-machi (BEd4E) © Koshin-Abwarten® nannte. Wer es unterlie§, mufite
gewirtig sein, zur Strafe fiir seine nun dem Himmelsherrn zur Kenntnis
gebrachten Schlechtigkeiten ums Leben zu kommen. Die Taoisten nannten
diese Nachtwache shox keng-shen (53 5eH1) ,,keng-shen bewachen.

Diese Sitte wurde in Japan im mittleren Altertum zunichst von den
Adelskreisen tibernommen. Auch Buddhisten und Shintoisten nahmen
sie an. Die Buddhisten verehrten dabei eine Gottheit Késhin-seimen
(BEHI7510), der dasselbe ist wie Seimen kongo (T 4:Mi), der buddhistische
Name fiir den hinduistischen Gott Shiva. Wegen des Zeichens shin (japan.
gelesen sary Afle) hiel die nichtliche Feier auch sar#-machi ,,Affen abwarten.
In den Késhin-Nichten wurden auch Frauen gemieden und Hochzeiten
waren an diesen Tagen vetboten. Es herrschte der Glaube, dafl Kinder,
die in einer Koéshin-Nacht empfangen wurden, Diebe werden. Beim sars-
machi spielt auch eine urspriingliche japanische Vorstellung herein, nach
der der Affe ein Bote des Berggottes ist.1 Da gleichzeitig, wegen des

158) Kat6 Setsudd, Minkan shinks,S. 341.
159)  Mingokugaku jiten, S. 240,
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saru in seinem Namen, der phallistische Sarutahiko zum Gegenstand - der
Verehrung wurde, gelangten die Késhin-Steindenkmiler in-die Kategorie
der phallistischen Dosojin (Weggotter)-Steine. Nachdem diese im moder-
nen Japan ziemlich verschwunden sind, blieben nur noch die Koshin-Steine
iibrig die man noch {berall zahlreich findet. DalB vielfach sowohl die
Késhin- wie die Jiz6-Steine getarnte Phallussteine sind, ist eine bekannte
Tatsache, die Katé Genchi schon berichtet und wofiir er offenkundige Bei-
spiele unter seinen Abbildungen bringt. Solche Beispiele lieBen sich leicht
noch weitere beibringen (Abb. 21, 22).160

2) Die Jiz6-Steine

In einer Arbeit tiber figiirliche Darstellungen in der japanischen Volks-
religibn darf auch ein Kapitel iber Jizd nicht fehlen. Jizd gehdrt zu den
populirsten Gottheiten im Lande, vielleicht ist seine Statue diejenige, der
man am hidufigsten im Landschaftsbilde begegnet (Abb. 23). Er ist in Indien
entstanden, in China ausgebildet worden und in, etwas abgewandelter
Form in die Religion des japanischen Volkes eingegangen. Er ist der
Konig der Unterwelt (T Tsang Wang #i# ), die chinesische Manifestation
von Kshitigarbha, der Buddha der unteren Regionen, der Meister der
Sechs Wunschwelten, der grofle Erdgott; in China der Konig des Hades,
oberster Herrscher der Hollenwelt. Ti Tsang Wang ist der Erdgeist, der
die Seelen vom buddhistischen Naraka oder Erdgefingnis (# y# Hufh)
befreit. Er ist eine reine Abstraktion, der Abglanz von Buddhas Mitleid
mit den ungliicklichen Seelen des Hades. Er ist eine Erloserpersonlich-
keit, die Seelen aus der Unterwelt in Amitabhas Himmel fiihrt. Er wird
dargestellt mit einem runden Gesicht, in der einen Hand einen Stab, an
dem sechs Ringe hingen, in der anderen Hand einen wundertitigen Edel-
stein. Mit dem Stabe 6ffnet er die Unterwelt, mit dem Edelstein erleuchtet
er das dunkle Verliel der leidenden Seelen.!sV) :

In China ist Yen-lo Wang (BJ#F), der indische Yama, dem Ti Tsang
Wang untergeordnet. Anders in‘ Indien, wo Kshitigarbha nicht Hades-
Beherrscher ist, sondern sich in die unteren Regionen nur auf Grund eines
Geliibdes begibt, um von dort die verwaisten Geister und Teufel zu befreien,
obwohl er eigentlich fiir die Buddhaschaft bestimmt war. In China wurde
seine Aufgabe weiter gefaflt, die grofien Volksmassen beten dort zu ihm
fiir ihre Ahnen, zugleich fiir sich selber, damit er sie vom traurigen Unter-

160) Die ganze Idee der Koshin beruht auf dem in der Yin-yang-Lehre enthaltenen Glauben an
die kan-shi (F3), d.h. (zehn) Stimme und (zwélf) Zweige auf die finf Elemente (F{7 »u-
bhsing, jap. gogyé) verteilt, Der Metallgott (£xfi#) mufl vermieden werden, weil er die Menschen
totet. .

161) cf. Hans Haas, Die Religion der Japaner. 2. Der Buddbismus. — In : Die Religionen des Orients und
die altgermanische Religion. Teubner, Leipzig-Berlin; S. 235.
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weltslos der Ahnen bewahre. Durch die' Ankunft des Bonzen Mu Lien
wahrscheinlich aus Hsin-lo in Korea, wihrend der Herrschaft von Su
Tsung (756-763) der T’ang kamen Gebete, Theater und Gottesdienste auf,
um Ti Tsang Wang zu bewegen, die Toten aus dem Hades zu befreien.162
Das ist in groBBen Umrissen das Bild Ti Tsang’s in der Religion der Chinesen,
in die et wihrend der Han-Zeit seinen Einzug hielt. : :

In Japan blithte die Verehrung Jiz6’s Ende Heian in den Adelskreisen,
es ging hier darum, die Verstorbenen, die von Emma in der Unterwelt ge-
richtet werden, vor der Verurteilung zu schrecklichen Leiden zu retten.
Seit dem Mittelalter hat sich die bis heute wbliche Darstellung herausge-
bildet. Er steht in dieser Gestalt an der Grenze dieser Welt und der Unter-
welt zum Schutze und zur Rettung der aus diesem Leben scheidenden
Seelen. Im Glauben des Volkes sind ihm noch einige neue Ziige hinzu-
gefigt worden : ist der Beschiitzer der Wanderer, der Schwangeren und -
der Kinder (Abb. 24). Seine Statuen sind meistens mit einer Anzahl Kinder-
litzchen behingt und viele Steine liegen davor, wegen des Glaubens,
daB3 in der Unterwelt ein Styx zu iiberschreiten sei, an der die Hexe Shézuka
no Baba den Kindern die Kleider wegnimmt und sie zum Aufhiufen von
Steinen zur Festigung des Uferdammes zwingt.

Eine andere Verbindung des Jizé mit Kindern zeigt sich in Geschichten,
in denen er in Gestalt eines Knaben Leute von alletlei Miihsal befreit. Auch
unter den Jiz6-Statuen am Wegrand tritt er vielfach in Kindergestalt auf.
In Japan wurde er andererseits auch zu einem Beschiitzer von Kindern in
diesem Leben. Der Glaube an den Koyasu Jiz6 (F-ZzHuji%) ist weit verbreitet.
Wenn dem Bauern beim Ackern der Zugochse stehen bleibt, erscheint
der Hanatorijiz6 (Jiz6, der den Ochsen fiir den Bauern am Nasenring
fithrt), sodaB das Ackern wieder vorangeht. Von der alten Figur des Ti
Tsang ist hier weiter nichts mehr {ibrig wie der japanisierte Name Jiz6,
der einem wohltitigen Wesen in Kindesgestalt beigelegt wurde.

Eine andere Art des volkstiimlichen Jiz6-Glaubens ist die Gestalt des
Shogun-Jizd (HEHuEK), eine Vermengting mit dem Sai no kami, dem
Grenzgott, die durch die Funktion Jiz6’s als Wichter an der Grenze der
diesseitigen und der jenseitigen Welt veranlaBt wurde. Die Sitte, dem
Jiz6 an Wegkreuzungen viele Steine hinzulegen, hingt auch in etwa mit
der Grenzgottidee zusammen, denn der FluB3 der Unterwelt, dessen Damm
die verstorbenen Kinder auf Befehl einer Hexe ausbessern sollen, ist ein
GrenzfluB, genannt Saenokawara. Wegen lautlicher Ahnlichkeit des
Namens hat sich Jiz6 mit dem Ortsgott (chigami Hijifr) verbunden, es gibt
viele Erzihlungen, nach denen Jizd mit festen Wurzeln an bestimmten
Plitzen in der Erde angewachsen ist. Erwihnt sei ‘noch, daB auch Jizd

162) E. T. C. Werner: A Dictionary of Chinese My?hology. Shanghai 1932,
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unter den getarnten phallistischen Darstellungen zu finden ist, was sich
folgerichtig aus seiner Verbindung mit dem Désojin -(Weggott) ergibt. -

SCHLUSSWORT

In der votrliegenden Studie haben wir uns bemiiht, nicht nur das zum
Thema gehorige Material unter Auswertung der einheimischen Vorarbeiten
ausfihrlich vorzulegen, sondern auch den hier einschligigen Erscheinun-
gen des religiésen Lebens der Japaner eine richtige Deutung zu geben, Wir
glauben, daf3 auch trotz der engen Abgrenzung unseres Themas, das sich
mit kultischen Figuren und den sie umgebenden religitsen Ideen und
Praktiken befafit, doch gewisse Grundziige der bodenstindigen Religion -
der Japaner hervortreten. Zunichst zeigt sich, dalB3 die schriftlichen Quellen
der alten japanischen Religion, das Kojiki (verf. 712 n. Chr.) und das Nihongi
(vollendet 720 n. Chzr.), viele Dinge enthalten, von denen wir in der Volksre-
ligion nicht allzu viel wiederfinden. So zunidchst nur ganz wenige der dort
angefiithrten auBlerordentlich zahlreichen Gotter. Wir miissen uns eben
vor Augen halten, da zur Zeit der Abfassung der amtlichen Quellen die
japanische Gesellschaft beteits ein durchorganisierter Staat mit unterschied-
lichen Bevolkerungsschichten war, unter denen es eine herrschende Schicht
gab, die mehr oder weniger ihr Eigenleben fiihrte und fiir die auch die Re-
ligion ein politisches Machtmittel war. Ohne Zweifel gelangen wir durch
das Studium der Hauptbestandteile der Volksreligion weiter in die Vergangen-
heit zuriick, wie allein durch die in verhiltnismiBig spiter Zeit und mit
politisch und sozial bedingter Einseitigkeit abgefaBBten ersten Niederschrift
der japanischen Religion. Der Volkskunde fillt die Aufgabe zu, dieses
Bild der Religion in vielen Punkten zu erginzen und ihm mehr Lebensnihe
zu vetleihen. Da der tragende Bestandteil des japanischen Volkes aus
Ackerbauern besteht, finden wit bei ihm alle Elemente einer Ackerbau-
religion. Zwar ist in der spiteren Entwicklung, namentlich im Zuge des
Verfalls des alten Klan-Systems, die Beziehung zwischen den Ahnen und
der Felderfruchtbarkeit stark verwischt wotrden, doch ist sie immet noch
irgendwie erfaBbar. Auch verbindet eine Linie, wenn auch nur mehr
undeutlich, die Ahnen mit dem Herdgott, von dem aus wieder Fiden zum
Feld- und Waldgott fiihten, der seinerseits mit Biumen einen engen Zu-
sammenhang aufweist. Freilich sind nicht alle Glieder in dieser Kette gleich
fest. Nicht die Verehrung von eigentlichen Géttern, sondern der Ahnen
und Naturgeister macht den Hauptbestandteil der japanischen Religion aus.
Die Frage wire zu untersuchen, ob diese Art von Religion mit vielen hei-
ligen Biumen, Pfihlen, Steinmonumenten und Hoéhenheiligtiimern irgendwie
nihere Bezichungen zu einer Megalithkultur, die in Japan vorhanden war,
erkennen liBt. Die japanische Urgeschichte ist bis jetzt zur Klirung volks-
timlicher Fragen soviel wie noch gar nicht herangezogen worden. Uber
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die gemeinsamen Ergebnisse von Volkskunde und Urgeschichte koénnte
vielleicht ein Weg gefunden werden zur Aufhellung von Bezichungen der
japanischen Kultur oder Kulturen mit der anderer Vélker und Linder. Die
vorliegende Studie kann und will nicht mehr sein als nur ein Schritt auf
dem langen Wege, den die Volkerkunde Ostasiens noch vor sich liegen hat.
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2) Paarige Figuren, zu Neujaht auf Reissicke gestellt




3) Kapakapa-Figuren, gegen Insektenschiden

4) Vogelscheuche, Musashino



5), 6) Osuke-Figuren, gegen Insekten-
schiiden, Hidachi



7) Kashima-Figur
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9) Oshira-Figuren
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13) Links Ortsgott (Chigami), rechts Regengott (Fudo); Katsunuma, Kai



14) Steingtttergruppe : links Otrtsgott, Mitte Regengott, rechts Seidenraupengott

15) Dosojin, Usami, Izu



17) Désojin, Hatsuma, Izu



19) Ddsojin, Katsunuma, Kai

20) Koshin-Stein, bei Tanashi, Musashi



21) Akibayama Gongen, Kissawa, Kai; von hinten geschen

22) Akibayama Gongen, Kissawa, Kai; von vorn gesehen



23)  Jizos bei Kofu
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24)  Jizd, auf Takaosan bei Asakawa, Tokyd-fu



Bildernachweis
Die Zeichnungen sind entnommen aus Motoyama Keisen, Nibon minzoku

zushi. Die Photos 5, 6 und 7 wurden vom Institut fir japanische Volks-
kunde freundlich zur Verfigung gestellt. Die iibrigen Photos sind Auf-

nahmen des Verfassers.



