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Tanigawa Ken’ichi
Uber das Jenseits - Wohin die Seele der Japaner strebt

(Das Jenseits / Die Geburtshéuser von Wakasa/ Inseln des Slidens)

Ubersetzung und Anmerkungen :
Hayashi Sho & Paulus Kaufmann

Das Jenseits — ein Archetypus im Denken der Japaner

In Orikuchi Shinobus' dreibindiger Studie zum Altertum sieht man einige Fotos von

2. Diese erscheinen sowohl im philologischen als auch in den beiden

Tabu-Bédumen
volkskundlichen Bénden der Studie und fithren dem Leser Orikuchis tiefe Verbundenheit mit
dem Tabu-Baum vor Augen. Man erzihlt sich iiberdies, die Tatsache, dass es keine Erklarung
zu den Fotos gibt, habe Yanagita Kunio® erstaunt. Eine solche Erklirung wird jedoch im
Postskript desselben Werkes nachgereicht:

,Mit diesen vielen Fotos vom Tabu habe ich die Absicht verfolgt zu zeigen, dass der
Gétterbaum, von dem man erzihlt, der Gott des Jenseits habe ihn mitgebracht und nutze ihn
bisweilen als Aufenthaltsort, und die Gartenpflanze, die man heute als ,Sakaki’* bezeichnet,
nicht dieselbe Baumart darstellen. Ich wollte zeigen, dass der urspriingliche Sakaki ein aus
der Siidsee kommender tropischer Baum ist, den man heute mit dem Namen ,Tabu’

bezeichnet. Vor allem die als ,Zimttabu’ bezeichnete Spezie war wohl urspriinglich der Baum,

den man als duftenden Sakaki besungen und iiberliefert hat.*

! Orikuchi Shinobu (1887-1953) war ein Gelehrter und Dichter, der sich um eine Verbindung zwischen
Philologie und Volkskunde bemiihte. Als Dichter war er unter dem Namen Shaku Choki bekannt.

2 Lat. Machilus thunbergii.

3 Der Volkskundler Yanagita Kunio (1875-1962) gilt als einer der Begriinder der modernen japanischen
Volkskunde und wurde vor allem durch seine Studien zu den religiésen Vorstellungen, Riten und Dialekten der
landlichen Bevélkerungsschichten bekannt.

4 Mit dem Ausdruck ,,Sakaki“ bezeichnet man heute die Spezie Cleyera japonica. Dabei handelt es sich um
einen immergriinen, kleinen Baum mit dunkelgriinen, ledrigen Bléttern. Seine Zweige werden heutzutage bei
vielen shintoistischen Ritualen verwendet.
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Orikuchi méchte hier darauf hinweisen, dass es der Tabu-Baum war, den man frither den
,heiligen Sakaki“ nannte. In seinem Werk gibt es noch eine weitere Stelle, die sich auf den

Tabu-Baum bezieht:

,,Als unsere Vorfahren iiber das Meer in dieses Land kamen, haben sie es mit Hilfe des
starken Zusammenhalts des Yui-Systems >, das man auch heute noch in vielen
Dorfgemeinschaften findet, geschafft, die Wellen zu bezwingen und hierher zu gelangen. Die
Kiiste, an die es sie verschlug, war ein Ort in der Néhe eines Tabu-Waldes. Was sie als erstes
fiihlten, als sie den Sand des Strandes betraten, war wohl ein Gefiihl liebevollen Andenkens

an die riesige Weite des blauen Meeres und an das Land der verstorbenen Mutter.*

Orikuchis Kerngedanke ist klar: Der Tabu-Baum ist der Baum des Gedenkens an die
Uberfahrt aus dem Siiden, die die Vorfahren des japanischen Volkes angetreten haben.
Orikuchi vermutet, dass diese Seefahrer den Tabu-Baum bewusst als Anlegestelle auswihlten.
Diese Erkldarung Orikuchis wurde spiter durch Matsumoto Nobuhiro bestitigt. Orikuchi soll
geglaubt haben, dass der Geruch der verbrennenden Zweige und Blitter des Tabu-Baumes
dazu dienen kann, bdse Geister zu vertreiben. Wie Matsumoto berichtet, nennt man den
Tabu-Baum auch ,Hundekampfer’. Er gehort zur Familie der Kampferbdume und wird wie
diese als Baumaterial fiir Schiffe verwendet. Ein Seefahrervolk hilt die Baume, die fiir den
Schiffsbau verwendet werden, stets in groen Ehren. Matsumoto vermutet daher, dass die
Wertschitzung fiir den Tabu-Baum auch hiermit zusammenhéngt.

Das Titelmotiv von Orikuchis Studie zum Altertum (philologische Ausgabe) — der
,,Tabu-Wald, der als Ort, an den es einst die Gotter verschlug, verehrt wird“ — befindet sich
am Hauptschrein der Noto-Halbinsel. An der dortigen Kiiste vor Hakui (I1.7) ® findet man
auch das Grab Orikuchis. Man kann wohl davon ausgehen, dass er dieses Tabu-Waldgebiet
als den fiir ihn vorbestimmten Begrébnisort betrachtete.

Wie Matsumoto sagt, gehort der Tabu zur Familie der Kampferbdume. Die Familie der

Kampferbdume enthélt die Gattungen Kampfer, Tabu, Shiromoji, Kuromoji, Lorbeer und

> «“yui” bedeutet wortlich “verbinden, zusammenbinden”. Vor allem in Bauerngemeinschaften half man sich
durch dieses System wechselseitiger Bindung in erster Linie bei Reisanbau, Reisernte und Dachdecken.

® Rémische Zahlen hinter Ortsnamen verweisen auf die nummerierten Karten am Ende dieser Ubersetzung;
arabische Zahlen verweisen auf die nummerierten Orte auf den Karten)
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Kago. Der Tabu-Baum ist in widrmeren Gebieten Honshiis, auf Shikoku und Kytshd, in Korea,
Rylkyd, Taiwan und China verbreitet, kommt vereinzelt aber auch entlang der Kiiste des
Japanischen Meeres vor.

Auch am Hauptschrein von Hoki (III.1), auf den ich einmal einen kurzen Blick geworfen habe,
steht ein Tabu-Baum. Dies ist ein Schrein, an dem Prinzessin Shitateru’ verehrt wird, und es
existiert die Legende, dass einst eine hohe Adlige mit ihrem Schiff hier gestrandet ist. Auch
am Jogd-Schrein in Tsuruga (VI.9), an dem Kaiser Ojin, der Sohn von Kaiserin Jing(, verehrt
wird, gibt es eine Stelle, an der man Tabu-Biume anbetet. Unter den Biumen, die im
Niso-Wald in Wakasa (III.2) und in den ,Moidon’ genannten Waldchen in Kagoshima (II1.20)
verehrt werden, befinden sich ebenfalls Tabu-Bdume. So kommt man darauf, dass der
Tabu-Baum von der Strdmung des Japanischen Golfstroms (I) an verschiedene Stellen der
japanischen Kiiste getragen wurde und dort seine Wurzeln schlug. Grofle Tabu-Bdume haben
einen Durchmesser von zwei Metern und erreichen eine Hohe zwischen 15 und 20 Metern.
Weil sie sich als Material fiir Haus- und Mogbelbau eignen, wurden sie gewiss auch im
Schiffsbau sehr geschitzt.

Es ist eine merkwirdige Ubereinstimmung, dass auch Yanagita Kunio ein
tiberdurchschnittliches Interesse an den Pflanzen der Kampferfamilie hatte. Im Anhang von
Yanagitas groBem Spitwerk Der Meeresweg findet man unter der Uberschrift ,Zwei, drei
Dinge, die ich wissen mochte’ auch einen Eintrag tiber ,den Baum namens Kuromoji’. Der
Kuromoji stellt — wie bereits gesagt — eine Gattung der Kampferfamilie dar. Die Blitter und
Friichte dieser Gattung sind denen des Tabu-Baumes sehr dhnlich, wenngleich der Kuromoji
auch nicht so hoch wie der Tabu wird.

Yanagita hat sich erst in hohem Alter, als er schon die 77 iiberschritten hatte, iiber den
Kuromoji geduBert. Er gibt jedoch an, er habe bereits seit der Zeit kurz vor dem Ende des
Zweiten Weltkrieges ein Interesse an diesem Thema. Man nutzt den Kuromoji, indem man
Zahnstocher aus seinem Holz schnitzt, wobei man die Rinde belédsst, da die Bdume der

Kampferfamilie sehr angenehm duften. In Kydto nennt man den Kuromoji auch ,Torishiba’,

" Den Aufzeichnungen alter Geschehnisse und den Annalen von Japan zufolge ist Prinzessin Shitateru die
Tochter von Okuninushi. Sie ist die Gottin des Blitzes, der bis in die Unterwelt (shita) leuchtet (teru).
Okuninushi ist der wichtigste Gott der Region Izumo. Der japanischen Mythologie zufolge ist er ein Nachfahre
von Susanoo, dem wiisten Bruder der Sonnengéttin Amaterasu. Er regierte gemeinsam mit dem zwerghaften
Gott Sukunahikona das Reich und brachte den Menschen die Heilkunde bei. Auf Anraten seines Sohnes
Kotoshironushi iibertrug er Landrechte an Ninigi, den UrgroBvater des ersten japanischen Kaisers Jimmu.
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d.h. ,Vogelreisig’. Es heiflt, dieser Name sei entstanden, weil man frither die auf der

Falkenjagd erlegten Vogel an die Aste dieses Baumes band, wenn man den Fang verschenkte.

Wenn man in der Gegend von Echigo bis Nordost-Honshi (II) Béren oder Gédmsen gefangen
hatte, wurde dieser Baum héufig bei der anschlieBenden Anbetung des Berggottes verwendet.
Man machte aus dem Holz SpieB3e, brach sie lings in der Mitte entzwei und klemmte einen
Teil der Organe dazwischen. Man réstete sie tiber dem Feuer, stie3 die Spiefle in den Boden
und sprach Worte zur Anbetung der Gétter. Im Streifen entlang der Nordkiiste Westjapans
gibt es die Sitte, zum alten Neujahrsfest bunte Reiskuchen als Schmuck auf die Zweige des
Kuromoji zu spieBen und sie am Hausaltar darzureichen. Diese nennt man dann
,Gliicksbdume’. In Mikawa und Shinano (II) spieft man die Gohei-Reiskuchen® auf die
Astenden des Kuromoji und rostet sie.

Yanagita fiihrt diese Beispiele als Belege fiir die Hypothese an, der Sakaki-Baum, der in dem
beriihmten Lied ,Herrlich ist der Duft der Sakaki-Blitter’ vorkommt, konnte eigentlich der
Kuromoji sein. Diese Hypothese entspricht der bereits zuvor erwihnten Schlussfolgerung
Orikuchi Shinobus, der friiher ,Sakaki’ genannte Baum sei der Tabu gewesen. Dessen ist sich
Yanagita bewusst. Er duflert sich daher auch iiber den Tabu aus Orikuchis Theorie. Yanagita
zufolge ist der Tabu — der auch ,Tamo’ genannt wird — bis in die nordlichen Regionen herein
verbreitet. Der Baum, der in den verschiedenen Regionen der Prafekturen Iwate und Akita (IT)
,Tamo’ genannt werde, sei jedoch kein Baum der Kampferfamilie. Im Gegensatz dazu dringe
der Kuromoji bis in den Siiden Hokkaidds vor und besitze die Eigenart, im Winter seine
Blitter zu verlieren. Dieser Kuromoji war einstmals der Baum der Gétterverehrung, aber er
wurde Yanagita zufolge spiter vom immergriinen Sakaki abgeldst. Der heutzutage auf Festen
verwendete Sakaki riecht iiberhaupt nicht mehr. Aus eben diesem Grund zieht Yanagita den

Schluss, der friiher ,Sakaki’ genannte Baum miisse der Kuromoji gewesen sein:

,,Verlaufen hier die Tatsache, dass sich der Kuromoji, dessen stets unvergesslicher Duft sich
als Erinnerung in unseren japanischen Nasen festgesetzt hat, weit ausbreiten konnte, weil er

eigentiimlicherweise unter den Biumen der Kampferfamilie sogar noch in den kéltesten

8 Aus zerstampftem Reis geformte ovale KlsBchen, die vor allem in Nagano (Prifektur, die vor 1871 ,Shinano”
hieB), Aichi (Préfektur, deren Ostteil bis 1871 ,Mikawa” hieB) und Gifu mit Miso-Paste oder Soya-Sauce
gewiirzt und gerdstet werden.
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Regionen gedeiht, und die Tatsache, dass das einzige Volk unter den siidlichen Rassen,
welches Reis bis in nordliche Regionen wie Asahikawa (II.3) und Toyohara’ (IL.1) anbaut, die
Japaner sind, nicht gerade parallel? Obwohl es ein Baum ist, der auch ansonsten viele
wichtige Anwendungsgebiete besitzt, wurde er wiederum aufgrund seines unvergesslichen
Duftes dafiir ausgewihlt, dass man ihn heutzutage bloB noch zu Zahnstochern von 4,5cm
verarbeitet. Man muss sich nun vorstellen, dass das letzte Uberbleibsel einer uralten Tradition
darin bestehen kénnte, dass es unter der Stadtbevolkerung noch Leute gibt, die sich an seinen

Namen erinnern.* (aus: Gotterbiume).'°

Yanagita glaubt also im Duft der Rinde des Kuromoji, der zum Zahnstocher wurde, die
Spuren des Baumes zu finden, der vor langer Zeit der Gotterverehrung diente. Anders als der
Tabu ist der Kuromoji jedoch kein hoher Baum und dass sein Holz daher nicht zum
Schiffsbau geeignet ist, ist im Vergleich zu Orikuchi ein Schwachpunkt von Yanagitas
Theorie. Yanagita sagt jedoch: ,,Anfangs gab es gewiss eine Zeit, in der verschiedene
Gattungen der Kampferfamilie als Sitz der Gotter aufgefasst wurden. Meiner Ansicht nach
kann man hieraus iiberdies ersehen, dass die Japaner ein Volk sind, das aus dem Siiden
kommt“ (ebd.). Man sollte nun beachten, dass auch der von Orikuchi problematisierte Tabu
zu den ,,verschiedenen Gattungen der Kampferfamilie* gehort.

Dass Yanagita den Kuromoji im Gegensatz zu Orikuchis Tabu hervorhebt, offenbart
Yanagitas obsessives Konkurrenzgefiihl gegeniiber Orikuchi, das wihrend seines ganzen
Lebens in ihm loderte. Dessen ungeachtet teilten beide jedoch tatsdchlich eine
auBlerordentliche Wertschitzung fiir die Pflanzen der Kampferfamilie.

Dariiber hinaus hat Minakata Kumagusu'' ein auch personliches Interesse an den

Kampferbdumen gezeigt, das dem Yanagitas und Orikuchis in nichts nachstand. Kumagusu

® Toyohara” ist der japanische Name fiir die jetzt russische Stadt Juzno Sachalinsk auf Sachalin. Das ehemals
von Japanern und Russen bewohnte Sachalin wurde 1905 im Vertrag von Portsmouth in eine japanische und eine
russische Hilfte geteilt. Im Zuge des zweiten Weltkrieges wurde die japanische Hilfte jedoch von sowjetischen
Truppen besetzt und schlieflich annektiert.

104f5t#. Yanagita scheint hier folgendermaBen zu argumentieren: Ein fiir die Verehrung der shintoistischen
Gotter verwendeter Baum muss ein ,,Baum aller Japaner* sein. Der Kuromoji ist — im Gegensatz zum Tabu — in
allen von Japanern besiedelten Gebieten verbreitet. Er besitzt iiberdies — im Gegensatz zum heutigen Sakaki —
einen intensiven Geruch, der allen Japanern vertraut ist. Daher war der fiir die Gotterverehrung verwendete
Baum vermutlich der Kuromoyji.

! Minakata Kumagusu (1867-1941) stammt aus der Prifektur Wakayama (III), die einen GroBteil der friiheren
Provinz Kii ausmacht. Dem Vorbild von Universalgelehrten wie Konrad Gessner und Gottfried Wilhelm Leibniz
folgend beschiftigte sich Minakata mit so verschiedenen Gebieten wie Botanik, Philologie, Astrologie,
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zufolge gab es in der Néhe des Fujishiro6ji-Schreins in Kii (II1.9) einen alten Kampferbaum,
den man den ,,Kampfergott“ nannte. Wenn ein Kind geboren wurde, sei es frither iiblich
gewesen, zu diesem Gott zu pilgern und das Schriftzeichen fiir ,Kampfer’ — welches im
Japanischen ,.kusu“ oder ,,gusu“ gelesen wird — im Namen des Kindes zu verwenden. So
muss es damals beispielsweise viele hundert Kinder mit dem Namen ,Kumagusu’ gegeben
haben. Von den neun Geschwistern Minakata Kumagusus tragen sechs Namen, die auf
,-gusu’ oder ,-kusu’ enden. Minakata weist weiter darauf hin, dass aufler in Kii auch in Tosa
(III) der Kampfergott verehrt und das Schriftzeichen fiir ,Kampfer’ in Namen verwendet
worden ist. Wihrend man das Zeichen in Kii jedoch ans Ende eines Namens gesetzt habe,
habe man es in Tosa an den Anfang des Namens gestellt. Minakata sagt weiter, dass es, wenn
man diesen Unterschied einmal beiseite ldsst, sowohl in Kii als auch in Tosa tiblich gewesen
sei, den Kampferbaum als Ahnengeist aufzufassen. ’
Mit vier Jahren wurde Minakata ernsthaft krank. Von einem Bediensteten auf dem Riicken
getragen und von seinem Vater begleitet, pilgerte er noch vor Tagesanbruch zum Kampfergott.
Spédter machte Minakata das ungewdhnliche Bekenntnis, wenn er Kampferbdume sehe,
erinnere er sich jedes Mal lebhaft an diese Szene und empfinde ein ,unbeschreibliches
Gefithl“. (aus: Die eigentiimlichen Namen im Siiden von Kii — Uber die Sitte, das
Schrifizeichen fiir ,Kampfer’ an Namen anzuhdngen'?).

Dass Minakata dieses auBerordentliche Gefiihl beim bloBen Anblick des Kampfers
empfunden hat, kann nicht nur daran liegen, dass er nach diesem benannt worden ist. Man
muss es so sehen, dass hier die Tiefenschichten der Seele des japanischen Volkes zu Tage
treten.

Im Kapitel Zeitalter der Gétter in den Annalen von Japan findet man eine Stelle, an der der
Gott Susanoo Zedern und Kampferbdume als Baumaterial fiir ,,den schwimmenden Schatz,
mit dem er sein Land regiert”, d.h. fiir Schiffe verwendet. Im Altertum gab es den Ausdruck
,Himmlisches Felskampferboot’"?, womit man solide, aus Kampferholz gezimmerte Boote

bezeichnete. Ausgrabungsfunde von Einbdumen aus Kampferholz aus der Yayoi'*- oder der

Archidologie und Volkskunde. Nach lidngeren Aufenthalten in Amerika und England kehrte er nach Wakayama
zuriick und widmete sich in landlicher Zuriickgezogenheit seinen Studien.

12 s O ANA—ROFE DT BRBIC OV T,

B In einem solchen Boot (K&#&##) soll das Gotterpaar Izanagi und Izanami der japanischen Mythologie zufolge
ihr erstes Kind Hiruko ausgesetzt haben, nachdem dieses auch mit drei Jahren noch nicht stehen konnte.

" Yayoi-Zeit: 400 v. Chr.-300 n. Chr.
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Kofun-Zeit"® in der Prifektur Chiba (II) und anderswo belegen, dass es solche Boote
tatsdchlich gegeben hat. In Lindern des siidlichen Meeres, die wie Tosa und Kii am
Japanischen Golfstrom liegen, gedeihen Kampferbdume augezeichnet. Dass die Menschen
sich sehr fiir diese Biume interessiert haben, liegt vermutlich daran, dass man sie fiir den
Schiffsbau verwenden kann. Uberdies sollte man aber auch Folgendes in Betracht ziehen: Der
fiir alle Pflanzen der Kampferfamilie — fiir den Tabu wie fiir den Kuromoji — charakteristische
Duft hat die Menschen fortwihrend an ihre Heimat vor der Uberfahrt des Volkes erinnert, die

am Ende eines langen Meeresweges fern im Siiden liegt.

Dies gilt nicht nur fiir die Pflanzen der Kampferfamilie. In einem Kapitel der Annalen von
Japan iiber Kaiser Suinin wird beispielsweise berichtet, Tajima Mori sei auf Gehei des
Kaisers ins Jenseits gereist, um dort die ,,Friichte zu suchen, deren Duft und Wohlgeschmack
den Winter iiberdauern®. In den Annalen von Japan wird weiterhin vermerkt, mit diesen
Friichten seien Wildorangen gemeint. So reiste Tajima Mori auf den Kédmmen der Wellen und
gelangte schliefilich ins Reich jenseits des Meeres. Er verbrachte zehn Jahre mit der Suche
nach der Wildorange und als er sie gefunden hatte, kehrte er nach Japan zurtick.

In einer spiteren Epoche, zu Zeiten von Kaiserin Kégyoku, lebte in der Néhe des Fuji-Flusses
(I1.10) ein Mann namens Obe no O. Dieser holte eine kleine Raupe, die auf einem
Wildorangenbaum lebte, herunter und verkiindete, dieses Insekt sei ein Gott des Jenseits und
wenn man es verehre, werde man zu einem reichen Mann und fiihre ein langes Leben. Auch
diese Geschichte wird in den Annalen von Japan berichtet. Dort ist iiberdies vermerkt, diese
Raupen wiirden auf Wildorangebiumen oder auf japanischen Pfefferbiaumen leben.

Wie diese beiden Geschichten zeigen, besteht eine tiefe Beziehung zwischen dem
Wildorangenbaum und dem Jenseits. Man kann vermuten, dass die Menschen des Altertums
den Wildorangenbaum fiir einen Baum des Jenseits hielten. Dieser Glaube hingt wohl auch

damit zusammen, dass man dachte, ein Baum, dessen Friichte das ganze Jahr hindurch duften,

' Die Kofun-Zeit, in der viele groBartige Hiigelgriber (Kofun) errichtet wurden, dauerte vom Ende des 3. Jhds.
bis zum 7. Jhd.
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sei dem Jenseits angemessen. Der starke Duft der Wildorange war fiir die Menschen des
Altertums sehr anziehend. Die Familie der Zitrusfriichte umfasst neben der Wildorange
zahlreiche weitere Arten, von denen einige stark riechen, andere dagegen tiberhaupt nicht.

Es wird die Ansicht vertreten, das Jenseits, in dem Tajima Mori nach Friichten suchte, sei die
koreanische Insel Cheju (I) gewesen. Als ich einmal nach Tsushima (II1.10), eine Insel ganz
in der Nihe Chejus reiste, habe ich gesehen, dass im inneren Bezirk des dortigen
Takamimusubi-Schreins (III.13) in Tsutsu ein Zitrusfruchtbaum steht. Dieser duftete stark
und hatte kleine Friichte. Als ich eine Frucht aB, stellte ich fest, dass sie sii3-sauer und sehr
aromatisch war. Von den Leuten des Ortes horte ich, dass die Friichte vom mittleren Herbst
an den ganzen Winter iiber bis ungefihr zum April iiberleben. Aus der Tatsache, dass diese
Friichte ein halbes Jahr iiberleben, schlieBe ich, dass sie die Friichte sein miissen, ,,deren Duft
und Wohlgeschmack den Winter iiberdauern®. In irgendeinem Jahr Ende Oktober sah ich auf
Kikai (IV.4) im Amami-Archipel, einen Baum einer alten Sorte von Zitrusfruchtbdumen. Die
Leute des Ortes erzihlten mir, auch die Friichte dieses Baumes iiberlebten ein gutes halbes
Jahr. Sie waren ebenfalls klein und dufteten auBerordentlich.

Es heift, die #lteste Sorte des Mandarinenbaumes in Japan sei aus der Provinz Fujian in
Siidchina (I) zunichst nach Nagashima in der Prifektur Kagoshima (II1.19) eingefiihrt worden.
Dabei handelte es sich um eine kleine Siidsee-Mandarinenart mit vielen Kernen. Auch in
Yatsushiro in Kumamoto (II1.18) gibt es einen alten Mandarinenbaum. Da er heutzutage vor
der Eingangshalle des Rathauses von Yatsushiro steht, kann jeder ihn anschauen gehen. Man
sollte beachten, dass sich die vier Orte Tsushima, Nagashima, Yatsushiro und Kikai an der
West-Kiiste Kyiishiis befinden und somit eine Beziehung zum Ostchinesischen Meer haben.
Hier liegen sie alle am noérdlichen Ausldufer des Japanischen Golfstroms (I).

Ich bin der Ansicht, dass der Duft der Biume der Kampferfamilie und der Zitrusfriichte die
Japaner des Altertums nicht unberiihrt lassen konnte. Denn die Erinnerungen an die
Volkerwanderung, die die Vorfahren der Japaner hierher brachte, werden in der Tiefe des
Volksgedichtnisses bewahrt, so dass die Empfindung dieses Duftes Erinnerungen an das
Jenseits ihrer friiheren Heimat hervorruft. Auch wurden die Bdume der Kampferfamilie als
Bauholz fiir Schiffe verwendet und iiberliefern so Spuren der Seefahrerkulturen des fernen
Polynesiens. Es féllt daher ins Auge, dass sowohl der von Orikuchi geschitzte Tabu als auch

der Kuromoji, an dem Yanagita festhilt, Baume der Kampferfamilie sind.
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Wie bereits erwihnt vermerken die Annalen von Japan, dass die Raupen des Jenseits
entweder auf Wildorangenbdaumen oder auf japanischen Pfefferbiumen leben. Wenn man
weil}, dass auch der japanische Pfefferbaum zur Familie der Zitrusfruchtbdume gehort, muss
man groflen Respekt vor den genauen Kenntnissen empfinden, die unsere Altvorderen {iber
die Systematik der Pflanzen besaf3en.

Auf Okinawa (IV) gab es eine Zeit, in der man Wische nicht mit Seife, sondern mit kleinen
Zitrusfriichten wusch, die man Shikdsd nannte. Daher rochen die gewaschenen und
getrockneten Kleider stets leicht nach Wildorangen. Es heifit, man habe die Shikasa-Friichte
auch in die Kommoden gelegt, in denen man Kleidung aufbewahrte. In der Sammlung alter
und neuer Lieder'® findet man das folgende beriihmte Gedicht: ,,Wenn ich den Duft der
Wildorangenbliiten rieche, denke ich an die Armel der Alten.“ Dieses Gedicht verweist wohl
auf jene alten Praktiken. Auch auf den japanischen Hauptinseln hat man frither die Wische
also wohl mit Zitrusfriichten gewaschen oder Mandarinen in die Kleiderkommoden gelegt.
Aber nicht nur das. Der Wildorangenbaum ist seit dem Zeitalter der Aufzeichnungen alter
Geschehnisse, der Annalen von Japan und des Man'y6shi’” der Baum des Jenseits.

Wenn man davon ausgeht, dass der Duft der Wildorangen- und der Kampferbdume
Erinnerungen an die Spuren der Japaner, die aus den heiflen Léndern im Stiden kamen,
transportiert, dann versteht man auch, dass es sich beim Jenseits keineswegs um einen

fiktiven, sondern um einen Ort handelt, fiir den es wirkliche Belege gibt.

1 %o fgs. Die Sammlung alter und neuer Lieder ist die erste in kaiserlichem Auftrag erstellte
Gedichtanthologie. Sie enthilt ca. 1100 Gedichte, die von Ki no Tsurayuki, Oshikouchi no Mitsune und Mibu no
Tadamine zusammengetragen und entweder im Jahre 905 oder 914 herausgegeben wurden. Die thematisch
geordneten Gedichte und die beiden Vorworte, in denen eine Poetik entwickelt wird, wirkten stilbildend auf die
gesamte japanische Dichtung und Asthetik.

"Das Man’yoshi (F784E) ist die ilteste erhaltene Sammlung japanischer Gedichte. Der Titel des Werkes
bedeutet entweder Sammlung fiir Zehntausend Generationen oder aber Sammlung der Zehntausend Bldtter (d.h.
der Zehntausend Gedichte). Sie enthdlt in 20 Binden tber 4500 Gedichte und wurde vermutlich im 8.
Jahrhundert u.a. von Otomo no Yakamochi (717?-785) kompiliert. Die dort zusammengetragenen Gedichte
stammen angeblich aus einem Zeitraum von ungeféhr 350 Jahren, reichen also bis ins frithe 5. Jahrhundert
zuriick.
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In der alten Zeit, als die Techniken der Navigation und des Schiffsbaus noch in den
Kinderschuhen steckten, mussten die Menschen aus dem Siiden den Japanischen Golfstrom
(I) nutzen, um auf die japanischen Inseln zu gelangen. Dieser Golfstrom beginnt an der
Ostkiiste von Taiwan, flieBt dort aber zunidchst noch recht langsam. Er erhoht seine
Geschwindigkeit, sobald er sich dem Meer um Japan nihert. Diese Meeresstrdmung kann
durch das Auftreten saisonaler Winde verstirkt werden, so dass die Nutzung des Japanischen
Golfstroms stets auch unberechenbare Elemente enthilt. Im Vergleich zum Mittelmeer, das
die ,,Wiege“ der europdischen Kultur darstellt, war der Japanische Golfstrom somit ein
weitaus weniger verldsslicher Partner fiir die Plidne verfolgenden Menschen. Da der
Japanische Golfstrom, der die Kultur und die Menschen des Stidens transportierte, stets die
einseitig sendende Kultur blieb, konnten ihre Empfénger, die Menschen auf den japanischen
Inseln, nichts anderes tun, als auf neue kulturelle Sendungen zu warten. Es war daher fiir sie
schwierig, diese bewusst und planmiBig zu adaptieren. Dieser Umstand musste das
japanische Bewusstsein zu einem passiven Bewusstsein werden lassen. Es wird héufig darauf
hingewiesen, dass sich im Man yéshii nur wenige Gedichte iiber das Meer finden lassen. Dies
fiihrt uns vor Augen, dass die Japaner jener Zeit nur ein geringes Interesse an der Seefahrt
hatten. Dadurch wurde das Empfinden der Japaner, das sich auf einen Ort jenseits des Meeres
richtet, jedoch nur umso mehr geschérft.

Die Lénder jenseits des Meeres waren daher nicht nur real existierende Staaten, sondern
iiberdies idealisierte Lénder, die Gliick verhieBen. Die Japaner hegten stets starke Wiinsche
und Erwartungen dem Ausland gegeniiber. Dass die Japaner einem anderen Land gegeniiber
eine objektiv-kiihle wissenschaftliche Haltung eingenommen haben, geschah nur dann, wenn
ihr eigentliches Interesse diesem Land gegeniiber verschwunden war. Die japanischen Inseln
sind sehr rohstoffarm und dies ist der Hauptgrund dafiir, dass die Japaner ein starkes Interesse
am Ausland haben miissen. Dies betrifft nicht nur die materiellen, sondern auch die geistigen
Giiter. Die Formulierung ,.ein Gefiihl wie auf einer abgeschiedenen Insel bringt diese
Situation treffend zum Ausdruck.

Es war also das den Japanern angeborene Gefiihl des Wartens, das das Jenseits entstehen lie.

Reisenden, die japanische Fischerdorfer besuchten, fiel stets auf, dass sich die einheimischen
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Alten dem Meeresstrand besonders verbunden fiihlen. Vor allem an klaren Morgenden nach
einem Sturm gingen viele Menschen hinaus an die Kiiste. Sie wollten nachsehen, ob nicht
Geschenke des Meeres wie Fische und Schalentiere, Treibholz oder Algen angeschwemmt
worden waren. Dabei hielt man all dies fiir Dinge aus dem Jenseits, so beispielsweise das
Treibholz fiir Biume, in denen sich Gotter niedergelassen hatten, und gestrandete Wale fiir
Geschenke des Meergottes. Man kann sagen, dass die einfachen Leute in Japan von dem
Gefiihl auf solche Dinge zu warten geradezu durchdrungen waren. Dieses Gefiihl tiberschnitt
sich mit dem Warten auf die an festgelegten Tagen des Jahres stattfindenden Besuche von
Gisten und Ahnengeistern.

Aber gemiB dem Sprichwort ,,dem Kaiser was des Kaisers ist“, war auch der Gedanke, dass
man dem Jenseits zuriickgeben miisse, ,,was des Jenseits ist, stark ausgeprigt. Weil das
Jenseits die Heimat der Japaner darstellt, gehort die Vorstellung, dass sowohl die guten wie
auch die schlechten Dinge aus dem Jenseits mitgebracht werden, zum traditionellen
japanischen Denken. So glaubte man, dass auch furchtbare Infektionskrankheiten und
Schidlinge wie Ratten, Heuschrecken und Flohe aus dem Jenseits kommen. Wenn Seuchen
grassierten oder man von Schidlingen heimgesucht wurde, fithrte man daher wiederholt
Rituale durch, mit denen die Plagegeister ins Jenseits zuriickgeschickt werden sollten.

Aber auch wenn diese Dinge Unheil anrichteten, so war man iiber ihr Kommen doch
keineswegs erstaunt oder iiberrascht. Dies bedeutet, dass die einfachen Menschen in Japan
mehrere Jahrtausende lang als eine Art emotionales Grundmuster den Wunsch verspiirten, die
Plagegeister mdgen sich besinftigen und zuriickkehren. Da diese Unheil bringenden Dinge
ebenfalls Besucher aus der jenseitigen Heimat waren, konnte man ihnen nicht aus dem Weg
gehen und hielt sie fiir unvermeidliche Géste. Man war sich also bewusst, dass es die Aufgabe
der diesseitigen Gastgeber ist, die Besucher so weit wie moglich zu besénftigen. Wenn man
also glaubt, ein Unheil sei unvermeidlich, dann wird man stets den Wunsch hegen, dieses
Unheil moége moglichst leicht ausfallen. Von hier aus hat sich die fiir Auslidnder
unverstdndliche Glaubenspraxis entwickelt, den Gott des Unheils als Gliicksgott zu verehren.
Von dieser Art ist die utopische Jenseitsvorstellung in Japan.

Auf diese Art und Weise gab es ein starkes Band zwischen dem Jenseits und den Menschen
dieser Welt. Nichts geschah aus reinem Zufall. Dies dndert sich in spdteren Zeiten. Die

Seekuhart Dugong wird auf den siidlichen Inseln ,Nashornfisch’ genannt und als Reittier der
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Gotter des Jenseits betrachtet. Man schitzte ihr Fleisch fiir seinen aufBlerordentlich guten
Geschmack und glaubte iiberdies, Seekiihe besiflen als Meeresgeister die Macht, Tsunamis
hervorzurufen. In spiteren Zeiten sagte man jedoch, es werde ein Ungliick geschehen, wenn
ein ,,Nashornfisch“ (ein ,,Menschenﬁsch“ls) auftaucht, und hielt ihn fiir ein schlechtes Omen.
Nicht nur auf Okinawa, sondern auch auf den japanischen Hauptinseln findet man hierfiir
einige schriftliche Belege.

So verhilt es sich auch mit dem kleinen Fisch, den man ,Suku’ nennt und der auf den Tischen
der siidlichen Inseln als Delikatesse gilt. Ich frage mich, ob das Wort ,suku’ nicht denselben
Wortursprung hat wie der Ausdruck ,nirusuku’, den man auf den siidlichen Inseln zur
Bezeichnung des Jenseits verwendet. Man glaubte von diesem Fisch, dass Stiirme kommen
und Unwetter losbrechen, wenn er sich der Kiiste ndhert. Sowohl der ,,Nashornfisch® (der
,,Menschenfisch) als auch der Suku, die man zundchst als Geschenke aus dem Jenseits oder
als Boten der Gotter betrachtete, wurden mithin im Laufe der Zeit als unheilvolle Besucher
aufgefasst. Ich bin der Ansicht, dass dies daran liegt, dass die alltdgliche vertraute Bindung
zwischen den diesseitigen Menschen und dem Jenseits zerreift und das Jenseits infolge einer
grundlegenden begrifflichen Verdnderung zu einem Ort wird, von dem aus nicht alltégliche
Dinge heriibergeschickt werden. Dass Heiliges unheilig wird und sich grundlegend
verwandelt, ist eine Besonderheit der Heiligkeitsvorstellung der Japaner. Die Tiere des
Jenseits bilden hier keine Ausnahme.

Das japanische Jenseits geriet unter den Einfluss der chinesischen Gotter- und
Halbgottervorstellungen und wandelte sich zu einem so statischen Ort wie die Insel Penglai®.
Zuvor jedoch war das Jenseits etwas vollig anderes. Dieses Jenseits ist der Ort, den die
Nachkommen auf den japanischen Inseln als ,,Empfénger* einer alten Kultur an die Stelle
verlegen, bis zu der sie den Weg ihrer mit dem japanischen Golfstrom gekommenen Viter
immer wieder zuriickverfolgen. Es handelt es sich also nicht einfach um eine ideale Insel, die
irgendwo auf dem Meer schwimmt. Auf Okinawa bezeichnet die Silbe ,yo’ aus dem Wort
,tokoyo’, d.h. ,Jenseits’, Reisdhren. Die urspriingliche Bedeutung des Wortes ,tokoyo’ ist

somit ,Land im Siiden, in dem die Reisdhren jederzeit reifen’. Hier erkennt man die

18 Da Seekiihe ihre Kinder aufrecht schwimmend siugen und somit eine menschenzshnliche Haltung einnehmen,
hat man sie frither auch als ,,Menschenfische* bezeichnet.

' Die Insel Penglai befindet sich der chinesischen Mythologie zufolge im Ostlichen Meer und wird von
Menschen bevdlkert, die zu einer Art Halbgéttern wurden und weder altern noch sterben.
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Eigentiimlichkeit der japanischen Jenseitsvorstellung. Einerseits ist das Jenseits ein ferner
Raum im Siiden. Andererseits ist es die Zeit der Ahnengeister, die endlos zuriickreicht. Das
Jenseits ist nichts anderes als die Kombination dieser beiden Elemente. Der in Japan
verwendete Ausdruck ,jenseitige Welt’ umfasst daher zwei Bedeutungen. Einmal verweist er
auf einen Ort, der vom alltéglichen Lebensraum entfernt liegt, und dann bezeichnet er eine
ferne Zeit, die von der alltéiglichen Lebenszeit abgetrennt ist.

In spiteren Zeiten scheint diese Vorstellung immer wieder abzubrechen, taucht aber auch
immer wieder von neuem auf. So kann man die Fahrten ins Reine Land Kannons, die von
Nachikatsuura in Kumano (II1.8), von Takase (III.17) und von Ikura in Higo (II.16) aus
starteten, als Versuche betrachten, den Weg, den unsere Vorfahren von Siiden nach Norden
genommen hatten, noch einmal in umgekehrter Richtung, von Norden nach Siiden
einzuschlagen. Man sagt, das Ziel dieser Reise, das Reine Land Kannons, liege im
Zhoushan-Archipel in der Néhe der Yangzi-Miindung (I). Mit dieser Region pflegte man im

alten Japan regen Austausch. Die Fahrten ins Reine Land waren somit Reisen ins Jenseits.

Auf den siidlichen Inseln verwendet man zur Bezeichnung des Jenseits das Wortpaar
,Nirai-Insel’ und ,Ar6-Insel’. Toyama Shi zufolge gibt es in einem Dorf bei Setouchi (IV.5)
zwischen der Hauptinsel der Amami-Inselgruppe und der Kakeroma-Insel (IV.6) zwei
,Aroho’ und ,Karoho’ genannte Orte, bei denen es sich um steinige Landstreifen handelt.
Auch ein Steinbruch bei Setouchi werde ,Karoho’ genannt. Felsige und steinige Orte kénnten
also ,Ar0-Insel’ genannt werden. Das ,karo’ in ,Karoho’, das ,kero’ in ,Kakeroma’ und das
,kera’ in ,Keramajima’ hitten ebenfalls dieselbe Bedeutung. Auch der Name ,Niraikanai’
hinge hiermit zusammen. Niraikanai werde nidmlich auch ,Niraikerai’ genannt, was
wiederum ,harter Felsen’ bedeute. So gebe es also eine Uberschneidung in Bedeutung und
Konnotation zwischen den Wortern ,Ar6’ und ,Kakeroma’, obgleich es auf den ersten Blick
so scheint, als hiitten diese rein gar nichts miteinander zu tun (s. Toyama Shi: Herberge,

Nr.32)
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Auf Okinawa hort man auch die Erkldrung, ,Ard’ bedeute ,Arabi’ und ,Ard-Inseln’ somit
,wiiste Inseln’. Auf den Yaeyama-Inseln (IV) glaubt man, dass Verstorbene in das Land
,Safu’ kommen. Wenn man von der ,Safu-Insel’ spricht, dann meint man damit eine
Felseninsel. Die Toten auf dieser Insel erndhren sich von den Meerespflanzen, die auf den
Kiistenfelsen wachsen, heif3it es. Ebenso wie bei der Insel Safu geht einem das Bild eines dden,
verlassenen Eilandes voller Felsen und Steine auch bei der Vorstellung der Ar6-Insel nicht
aus dem Kopf. Dies ist nicht nur das positive Bild einer Insel aus hartem Fels.

Auf Tkema im Miyako-Archipel (V.1) sagt man, wenn man sterbe, komme man nach
Kamanoyu. Der Ausdruck ,Kamanoyu’ bedeutet ,kanatanoyo, d.h. ,jenseitige Welt’.
Kamanoyu ist eine dunkle Welt, in der die Toten mit kleinen Ollimpchen ausgestattet ihr
Dasein fristen. Aufgrund dieser Zeugnisse der Bewohner der stidlichen Inseln erkennt man,
dass die Inseln, auf die die Seelen der Toten gelangen, keineswegs immer als strahlend helle
Paradiese gezeichnet werden. Warum ist das wohl so? Ich denke mir dazu Folgendes:

Auf den Ryiikyi-Inseln, aber auch auf den japanischen Hauptinseln war es frither iiblich,
Verstorbene an Strdnden, Landzungen oder an Gewissern in der Nihe besiedelter Gebiete,
d.h. an solchen Orten zu begraben, die dem Jenseits, der Welt jenseits des Meeres, in die die
Toten gelangen, am néchsten liegen. An den Kiisten der Hauptinsel Okinawas und den dazu
gehorigen Inselchen gab es die ,griine Inseln’ genannten Eilande. Sie wurden ,griine Inseln’
genannt, weil es die Sitte gab, dort die Leichen zu bestatten, und Griin die Farbe der Toten ist.
In einem Geschichtswerk des Konigshofes von Rytliky( wird berichtet, wenn der Meergott —
den man ,Aragami’ nennt und mit den Schriftzeichen fiir ,wilder’ bzw. ,ungezdhmter Gott’
schreibt — zu Besuch kommt, sei es iiblich, dass dieser zunéchst auf der kleinen, vorgelagerten
»grinen Insel“ und erst dann auf der Hauptinsel an Land gehe. Welchen Sinn hat dieser
zweistufige Ablauf beim Besuch des Meergottes? Da die griinen Inseln kleine Eilande waren,
auf denen man die Leichen bestattete, wird natiirlich zunichst einmal deutlich, dass diese die
erste Station der jenseitigen Welt darstellten. Kann es nun nicht sein, dass es sich bei der
Verwendung der Schriftzeichen, die ,wilder’ bzw. ,ungezihmter Gott’ bedeuten, ,Aragami’

gelesen werden und den Gott von Niraikanai in der Chronik des Shintoismus auf den
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Ryﬁkyﬁ-]nselnw bezeichnen, um schriftliche Varianten des Namens ,Arénogami’, d.h. ,Gott
von Ard’ handelt?

In spéteren Zeiten ldsst man den Brauch der Bestattung auf kleinen Inseln in Kiistennihe
jedoch fallen, der Begriff des Jenseits wird erweitert und bereinigt. So entwickelt sich die
Denkweise, dass die Seelen der Toten in die Ferne reisen und schlieBlich auf der Insel der
Ahnengeister jenseits des Meeres wohnen.

Dass man die Insel Kakeroma (IV.6), die in unmittelbarer Nihe der Ortschaft Setouchi auf der
Amami-Hauptinsel liegt und einen geschiitzten Meereszugang gewihrleistet, ,Ard-Insel’
genannt hat, ist wohl darauf zuriickzufiihren, dass die Insel sehr felsig ist. Dieser Name
erzihlt uns aber vielleicht iiberdies, dass man mit kleinen Booten auf diese Insel iibersetzte,
um dort die Toten zu bestatten. Es ist iiberliefert, dass die Menschen auf Yoro (IV.7) im
Amami-Archipel die Sitte pflegten, die Toten auf die Insel Edateku (IV.3) zu bringen und
dort auszusetzen. Aus Bestattungsbrauchen wie diesem ersieht man, dass die Menschen des
Altertums das Reich der Toten an einem Ort wihnten, der der Welt der Lebenden nicht allzu
fern ist.

Auf Kume im Okinawa-Archipel (IV.15) verwendete man die Beschworungsformel ,Fort
hinter die Sandbiinke, hinter die Wellen’, wenn man Mé&use und Ratten zuriick in ihre Heimat,
d.h. ins Jenseits schicken wollte. Wenn man auf Kurima im Miyako-Archipel (V.9)
Schidlinge vertreiben wollte, fing man z.B. Ratten in einem Gefadl, trug dieses Gefdl bis zu
einer Korallenbank, die nur ungefihr 200 Meter von der Kiiste entfernt lag, und steckte das
Gef4B in ein Loch zwischen den Korallen. Bei diesen Korallenriffen handelt es sich um die in
der Beschworungsformel genannten ,,Sandbéinke®. Hinter diesen Sandbéanken lag bereits das
Jenseits. Die jenseitige Welt lag also vom Aufenthaltsbereich der Lebenden nicht weit
entfernt. Auch wurde diese Welt nicht beschonigt. Als Insel des Todes besal} sie eine trostlose
Gestalt.

Im Laufe der Zeit beginnt jedoch eine Beschonigung der Vorstellungen vom Jenseits und die
Totenwelt wird an einen fernen Ort jenseits des Meeres projiziert. Betrachtet man die griinen
Inseln als erste Station der jenseitigen Welt, ist dieser Ort die zweite Station. Wie bereits

hiufig erwidhnt, wird diese Begriffsentwicklung von dem Wunsch verstérkt, der Erinnerung

20 gepkpiiEist: 5-biandiges Werk iiber Religion, Legenden und Sitten auf den Rydkyi-Inseln, das von einem
Priester namens Taichd, der der buddhistischen Sekte J6doshii angehérte, gegen 1605 verfasst wurde.
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an die prahistorische Uberfahrt, die die Ahnen der Japaner von einem heiBen Land im Siiden
aus unternahmen, stromaufwirts noch einmal nachzuspiiren. Der Ort, auf den sich dieser
Wunsch richtet, ist das Reich der Ahnengeister, in dem die Toten leben.

Das Jenseits ist eben der Ort, an dem sich die Vorstellung der Japaner vom Leben nach dem
Tod und die Erinnerung an die Uberfahrt der Ahnen iiberschneiden. Die Gesamtheit der
Erinnerungen des japanischen Volkes stromt als ,kollektives Unbewusstes’ in den Japanern
und lagert sich in ihnen ab. Wenn man an diesem riihrt, gelangt man am Ich vorbei schlieBlich
zu den Vorstellungen der Ahnen. Es reicht somit nicht aus, das Jenseits einfach als Land
jenseits des Meeres, in dem die Geister der Toten wohnen, zu bezeichnen. Ebenso
unzureichend ist es, das Jenseits als fruchtbaren Landstrich im Siiden, aus dem die
ferngereisten Gotter zu Besuch kommen, aufzufassen. Wenn diese beiden Vorstellungen zu
etwas Untrennbarem verwachsen, hat man das Jenseits. Das Jenseits ist somit eine Welt, in
der die jenseitige Welt als Zeit und die jenseitige Welt als Raum schén ineinander verwoben
sind. Ob es aufler den Japanern noch ein Volk gibt, dessen Weltvorstellung derart auf seiner

Jenseitsvorstellung beruht, weif ich nicht.

Wenn sich die Toten zu den Ahnengeistern gesellen, legen sie alle pers6nlichen Dinge
allmihlich ab. Traditionellerweise glaubte man in Japan, dass die Seele der Toten nach dem
33. oder nach dem 50. Todestag, den man ,Totenweihe’ nennt, von einem individuellen
Zustand in einen kollektiven Zustand iibergeht. Zu dieser Feier hobelt man eine frischen
Zedern auf allen vier Seiten, schreibt den posthumen buddhistischen Namen darauf, l4sst aber
am oberen Ende des Holzstiicks einige griine Aste stehen. Diesen Grabschmuck nennt man
,Baumwipfel-Stupa’. Ich erinnere mich deutlich daran, vor iiber zwanzig Jahren in dem Dorf
Tsuchibuchi in Rikuchti (IL.5) einen Weidenast, den man in eine Grabstitte gesteckt hatte,
gesehen zu haben. Ich weill noch, dass ich mich des Gefiihls nicht erwehren konnte, die Seele
des Toten sei nun wieder zu einer Weide geworden.

Die Sitte der Totenweihe hat somit kurz gesagt die Bedeutung, dass die individuelle

Personlichkeit des Toten vergeht, dadurch zu einer von allen individuellen Merkmalen
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befreiten Seele wird und in die Gemeinschaft der Ahnengeister eintritt. Auf den stidlichen
Inseln nennt man die Welt, in die die Toten gehen, auch ,spéteres Leben’, teilt dieses aber in
ein neues und ein fritheres Nachleben, in ein ,neues spéteres Leben’ und ein ,altes spéteres
Leben’ ein. Hier zeigt sich, dass die Seele des Toten mit dem Verblassen der Erinnerungen an
ihn eine {iberindividuelle Gestalt annimmt. Dass der Tote in die {iiberindividuelle
Gemeinschaft der Ahnengeister eintritt, heifit, dass zur Ansammlung des unermesslichen
Erfahrungsschatzes des Volkes eine weitere Erfahrung hinzugefiigt wird. Der Glaube an
Ahnengeister dhnelt also in gewisser Weise C.G. Jungs Idee des kollektiven Unbewussten.

In Ubereinstimmung mit der Tatsache, dass Erfahrungswissen zumeist von alten Menschen
symbolisiert wird, besuchen die Ahnengeister das Reich der Lebenden in Gestalt alter Ménner
und Frauen, so wie sie auch die Angama-Masken auf den Yaeyama-Inseln’' (IV) darstellen.
Diese Symbolik stellt geradezu einen Archetypus dar.

Das Jenseits ist somit nicht nur die Welt, in die die Seelen der Toten gelangen. Es ist auch der
Ort, an dem sich die unbegrenzte Menge der erlebten Erfahrungen der Japaner ins
Unbewusste wandelt und ablagert. Es ist also so, dass das Jenseits einen Archetypus im
Denken der Japaner darstellt. Da das Jenseits also ein Archetypus im Denken der Japaner ist,
wird diese Vorstellung seit Tausenden von Jahren bis zum heutigen Tage besténdig erneuert
und gewinnt an Stidrke. Wenn die heutigen jugendlichen Jungen und Médchen, die sich weder
fiir das alte Japan noch fiir Religion interessieren, am Puppenfest oder am Obon-Fest im
Sommer teilnehmen und sich dabei in ihrem Herzen etwas regt, dann haben auch diese noch

eine Beziehung zum Jenseits.

Man ging im japanischen Altertum davon aus, dass die hiesige und die jenseitige Welt eine
sehr dhnliche Gestalt besitzen. Die Toten alen und tranken das gleiche wie die Lebenden und

fiihrten den gleichen Lebenswandel wie zu ihren Lebzeiten fort. Sie hatten auch den gleichen

2l Auf den Yaeyama-Inseln gibt es den ,Angama” genannten Brauch, dass eine kleinere Gruppe von Leuten
Masken trigt, die alte Ménner und Frauen darstellen. Beispielsweise zum sommerlichen Totenfest, das man in
Japan ,Obon-Fest” nennt, gehen sie derart verkleidet von Haus zu Haus gehen und rezitieren buddhistische
Verse.
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Beruf. Auch sonst konnte es keinerlei Bruch zwischen hiesigem und jenseitigem Leben geben.
Da Diesseits und Jenseits dieselbe Gestalt besafen, waren beide Welten tiberdies gleichwertig.
In den Aufzeichnungen alter Geschehnisse und in den Annalen von Japan wird berichtet, der
damalige politische Machthaber Kaiser Ydryaku®” sei auf den Berg Katsuragi in Yamato
(II1.5) gestiegen und sei dort dem erhabenen Gott Hitokotonushi®® begegnet. Daraufhin zog
Yiryaku sein Gewand aus und vollzog ein Ritual, um seine Ehrerbietung zu bezeigen. Wenn
man diese Geschichte liest, erkennt man, dass der Kaiser hdchstens auf der gleichen Stufe wie
der in Gestalt eines Menschen erscheinende Gott des Jenseits steht und diesen keineswegs an
Rang ibertrifft. Der Kaiser hat damals nicht vergessen, dem Gott des Jenseits seine
Ehrerbietung zu bezeigen. Als sich dann jedoch im Laufe der Zeit die Macht des Kaisers
verstirkte, schwand die Autoritit des Jenseitsgottes und ging auf den Kaiser tiber. Das
Jenseits und der Gott des Jenseits, die lange Zeit von den fithrenden Schichten vergessen
waren, lebten einzig im Glauben des einfachen Volkes, in seinen Sitten und Gebriuchen fort.

An dieser Stelle kommt jedoch natiirlicherweise die folgende Frage auf: Die Gewinner im
diesseitigen Leben wie Kaiser und Wohlhabende hoffen gewiss, auch im Jenseits ihren
hiesigen Lebenswandel fortsetzen zu konnen. Wie steht es aber mit dem einfachen Volk, das
ein unbarmherziges Dasein fristet? Will es ebenfalls den Verlauf des eigenen Lebens nach
dem Tode wiederholt wissen? In Bezug auf diese Frage dréngt sich Nietzsches Idee der
ewigen Wiederkehr auf. Was Nietzsche selbst angeht, so steht er der ewigen Wiederkehr
vollkommen positiv gegeniiber und predigt Schicksalsergebenheit. Den Menschen des
Altertums kénnen wir diese besondere Denkweise jedoch nicht unterstellen. Ihnen wurden
iiberdies weder die Qualen der buddhistischen Sechs Wege** oder der christlichen Hélle und

des Fegefeuers, noch die VerheiBungen des Himmels oder Paradieses versprochen.

2 K aiser des spiten fiinften Jahrhunderts.

3 Der japanischen Mythologie zufolge wohnt der Gott Hitokotonushi auf dem Katsuragi, einem Berg auf der
Grenze der heutigen Prifekturen Osaka und Nara (IIL.5). Hitokotonushi (,der Herr des einen Wortes”) soll die
Fahigkeit besitzen, mit nur einem Wort zugleich Gliick und Ungliick verkiinden zu kénnen.

2% Einer gangigen buddhistischen Vorstellung zufolge gliedert sich das Jenseits in die so genannten Zehn Welten,
nédmlich in die Sechs Wege und die Vier Stufen der Erleuchtung. Die Wesen, die sich auf den Sechs Wegen
befinden, sind im Kreislauf der Wiedergeburt gefangen. Je nach der Qualitit ihres Karmas werden sie im Reich
der Devas, der Menschen, der Kriegergeister, der Hungergeister, der Tiere oder in der Holle wiedergeboren. Das
Leben in all diesen Welten ist der buddhistischen Interpretation gemdB — wenn auch gewiss in unterschiedlichen
Graden — als leidvoll zu betrachten.



Hayashi & Kaufmann (Ubers.)O Tanigawa Ken'ichi, Uber das Jenseits m

Wie also konnten unsere Vorfahren im Altertum die Vorstellung der ewigen Wiederkehr
ertragen? Ist das Jenseits fiir diejenigen, die ein leidvolles Leben fiihren, keine unbarmherzige

Utopie? Meine Antwort auf diese Frage gliedert sich in drei Gedanken:

1. Entsprechend der Vorstellung, dass das Leben ebenso die Verldngerung des Todes
darstellt wie der Tod die Verlingerung des Lebens, haben die Menschen des
Altertums geglaubt, dass die Geburt eine Wiedergeburt aus dem Jenseits ist und der
Tod letztlich zur Wiedergeburt fiihrt.

2. Man kann sagen, dass das Leben der Toten dem diesseitigen gleicht, dass ihre Seelen
aber nach und nach ihre Individualitit verlieren und mit den Ahnengeistern
verschmelzen, sie also alle zu einem Archetypus werden. Somit schwinden die
frischen Eindriicke und Gefiihle des diesseitigen Lebens.

3. Uberdies ist die Vorstellung entstanden, dass die Toten zu Géttern werden, die die
Lebenden beschiitzen. Die Toten stellen nach dieser Vorstellung barmherzige

Schutzgoétter der Lebenden dar.

Das Denken der Menschen des Altertums griindet génzlich auf den Archetypen des
kollektiven Unbewussten und diese bestimmen nicht nur den individuellen Verstand, sondern
auch den Bereich der Gefiihle. Sofern man den obigen Gedanken bis hierher gefolgt ist, sieht
man, warum sich die Menschen des Altertums nicht dagegen gewehrt haben, diese
Vorstellung des Jenseits zu verinnerlichen. Die Archetypen waren ihnen zwar nicht deutlich
bewusst, waren aber erstrebenswert, weil sie eine Reise stromaufwirts zum unbegrenzten
Erfahrungsschatz des Volkes darstellten. Ohne Bezug auf die Sehnsucht nach dem Reich des

Jenseits kann man die Geschichte der japanischen Kultur nicht erzihlen.
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Die Geburtshiuser von Wakasa

In Yanagita Kunios Montagskorrespondenz*gibt es einen Abschnitt iiber den Ausdruck
,ubusuna’. In diesem Abschnitt, der 1943 verfasst wurde, bemerkt Yanagita Folgendes: ,,Es
ist schon merkwiirdig, dass man auf die Frage nach der Bedeutung des Ausdrucks ,ubusuna’
heutzutage keine Antwort geben kann. Auch ich weill aber gegenwirtig nicht mehr dazu zu
sagen, als dass die erste Silbe ,ubu’ etwas mit der Geburt von Menschen zu tun hat.“

Ich habe nun eine Entdeckung gemacht, die Yanagita gewiss aufhorchen lassen wiirde, wenn
er noch lebte.

Ich hérte einst die Geschichte eines Alten, dessen drei Kinder in der kleinen Geburtshiitte des
Ortes — einem Fischerdorf namens Joga (V1.10) an der Bucht von Tsuruga — zur Welt kamen.
Die Geburtshiitte befand sich auf dem Grundstiick dieses Alten mit dem Namen Kawabata
Kamejird und wurde zur Zeit meines Besuches als Geréteschuppen genutzt. Dort gab es ein
knapp siebeneinhalb und ein knapp fiinf Quadratmeter groes Zimmer, wobei das Fenster des
grofBeren Zimmers auf das direkt davor liegende Meer hinausging. Von der Decke hing ein
Seil, an dem man sich bei der Geburt festhalten konnte, um noch mehr Kraft aufbringen zu
kénnen. Die Schwangeren haben sich im Sitzen an dieses Seil geklammert und das Kind
geboren. Im Vorraum gab es einen Herd zum Kochen. Die Schwangere kam in dieses Haus,
sobald die ersten Wehen einsetzten, und verlieB es erst einen Monat nach der Geburt des
Kindes wieder. Die Lebensmittel fiir Mutter und Kind wurden von drauBen herbeigeschafft,
wobei es sich bei den Boten stets um Frauen handelte. Auch nachdem die Schwangeren einen
Monat in dieser Geburtshiitte verbracht hatten und wieder nach Hause kamen, hielten sie sich
dort nur im Schlafraum auf und durften die Kiiche nicht betreten. Diese Regel galt fiir
zwanzig weitere Tage. Die Schwangeren durften also insgesamt ungeféihr 50 Tage nicht in ihr
Alltagsleben zuriickkehren.

Dieses System scheint sich zwar aus der Vorstellung heraus entwickelt zu haben, dass die

Niederkunft etwas Unreines ist, es bot den Wochnerinnen aber auch die willkommene

A BiEE.
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Gelegenheit, wieder zu Kriften zu kommen, ohne sich vor der eigenen Schwiegermutter
genieren zu miissen®®, und sich ganz auf die Pflege des Neugeborenen zu konzentrieren.
Wihrend mir der Alte diese Dinge erzéhlte, erhohte sich plétzlich meine Gespanntheit, als er
Folgendes berichtete: In den Geburtshdusern legte man keine Tatamis®’ aus. Zunichst streute
man schonen Meeressand auf den Boden, dann legte man Stroh dariiber und breitete grob
geflochtene Matten aus. Die Oberfléche bildeten feinere Binsenmatten. Wenn eine neue Frau
in die Hiitte kam, tauschte man Sand und Stroh aus.

,Und wie nannte man diesen Sand®, fragte ich.

,,Ubusuna®, antwortete der Alte.

Ich war #uBerst iiberrascht. Bislang hatte ich eine blol sehr vage Vorstellung von der
Bedeutung des Ausdrucks ,,ubusuna®“, mit dem man heute normalerweise die Schutzgétter von
Geburtsstitten bezeichnet. Nun aber ging mir aufgrund der Antwort des Alten plétzlich ein
Licht auf und ich erlebte, wie mir der Bedeutungskern dieses Ausdrucks mit einem Schlag
klar wurde.

,Vielleicht bezeichnete der Ausdruck ,ubusuna’ zunichst lediglich den Ort, an dem wir
geboren wurden, und wurde erst spiter auch als Abkiirzung fiir den Ausdruck ,ubusuna no
kamisama’, d.h. ,Gott der Geburtsstitte’ gebraucht. Vielleicht bezeichnete der Ausdruck aber
auch von Anfang an diese Gotter. Eine von beiden Erkldrungen wird wohl zutreffen, aber
welche es ist, das weil} ich nicht.“ So griibelte einst Yanagita Kunio und stellte seinen Lesern
die Frage: ,,Gibt es heutzutage noch Menschen, die den Ausdruck ,ubusuna’ tatséchlich
verwenden, ohne ihn blof aus der Literatur zu kennen? Wenn ja, was heiflt dann ,ubusuna’?*
So geriet ich also ganz unverhofft in die Lage, Yanagita kurz und biindig antworten zu
konnen: ,,Ubusuna ist der Sand der Geburtshiuser.”

Den Ausdruck ,ubusuna’ schreibt man heutzutage mit den Schriftzeichen ,gebdren’ und
,Erde’, hat ihn frither aber wohl mit den Schriftzeichen ,gebédren’ und ,Sand’ geschrieben.

Dies deutet vermutlich darauf hin, dass es zu einer Verdnderung des Bodenbelages in den

%6 Auch heute noch ist es in Japan nicht uniiblich, dass der erstgeborene Sohn den Hausstand seiner Eltern
iibernimmt und seine Frau zu ihm ins Haus ihrer Schwiegereltern zieht. Die Schwiegermutter weist die
Schwiegertochter in die Gepflogenheiten des Haushalts ein und versorgt die Enkel, wihrend die
Schwiegertochter arbeitet. Im Gegenzug pflegt die Schwiegertochter ihre Schwiegereltern, wenn diese krank
oder alt werden.

27 Tatami-Matten sind der traditionelle Bodenbelag in den Schlaf- und Wohnriumen japanischer Hauser. Sie sind
ca. 5cm hoch und 90 x 180cm groB. Der untere Teil der Matten besteht aus zusammengebundenem Stroh, die
Oberflidche wird aus Binsen gewebt und mit farbigen Stoffbéndern an den Seiten abgeschlossen.
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Geburtshiusern kam und die Anderung der Schreibweise diese Verinderung des Materials
widerspiegelt. Im Grofen Worterbuch der Landessprache Japans® findet man iiber die

Herkunft des Ausdrucks ,ubusuna’ die folgenden sechs Erklarungen:

1. Der Ausdruck ,ubusuna’ ist aus den beiden Bestandteilen ,ubusu’ mit der Bedeutung
,Geburt’” und ,na’ mit der Bedeutung ,Boden’ oder ,Erde’ entstanden. Zunéchst
bezeichnete der Ausdruck den Ort, an dem ein Mensch geboren wurde (Shinmura
Izuru).

2. Urspriinglich hieB ,ubusuna’ dasselbe wie ,unokami’, d.h. ,Gott der Geburtsstitte’
(Yanagita Kunio).

3. ,Ubusu’ bedeutet ,Geburtshaus’ (wortl.: ,Geburtsnest’) und ,na’ bedeutet ,Erde’
(Matsuoka Shizuo)

4. ,Ubusuna’ ist eine Kontraktion von ,ubusuniwa’, d.h. ,Vorraum des Geburtshauses’
(Das Grofle Meer der Worte®).

S. ,Ubusuna’ ist eine Abwandlung von ,ubusuma’, d.h. ,Geburtsstatt’ (Die Leiter zum
Wortursprung30).

6. Der Ausdruck ,ubusuna’ kommt von der Sitte, bei einer Geburt die Erde vom Schrein
des Clangottes zu nehmen und im Geburtshaus auszustreuen (Sammiung der

Mundarten’).

Diese sechs Erkldrungen wirken allesamt ungeniigend. Wenn man ,ubusuna’ aber im Sinne
von ,ubuya no suna’, d.h. ,Sand des Geburtshauses’ versteht, verschwinden alle Unklarheiten.
Die Ansiedlungen entlang der Ostkiiste der Tateishi-Halbinsel (VI), die man als die ,,Sieben
Dorfer im Westen der Bucht“ bezeichnet — von Siiden nach Norden aufgezihlt: Noma (11),
Jogh (10), Kutsu (7), Tanoura (5), Irogahama (4), Urasoko (3) und Tateishi (1) — habe ich
mehrfach besucht und dabei Folgendes festgestellt: Die Orte, an denen man den Boden der
Geburtshiuser mit Sand bedeckte, sind die drei Ansiedlungen Néma, Jogii und Kutsu. In den

vier Ansiedlungen Tanoura, Irogahama, Urasoko und in Tateishi hat man den Boden der
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Geburtshiuser dagegen mit Erde befestigt. Uber das Geburtshaus in Jogi berichtet die
Volkskundlerin Segawa Kiyoko in ihrem Aufsatz ,,Uber die Geburtshiuser*? Folgendes:

,Diese Geburtshiitte war zwar in mehrere Zimmer aufgeteilt, da die Trennwénde aber nur
halbe Hohe hatten, wirkte die ganze Hiitte wie ein einziges Zimmer. Im hinteren Zimmer
hinter dem schmalen Eingangsraum war der Ofen, von der Decke hing ein Geburtsseil herab,
heiflit es. Wenn man die Hiitte verlieB, musste man die unter den Matten ausgelegten
Strohreste verbrennen und auch den alten Sand gegen neuen austauschen. Von der Tatsache,
dass diese Hiitte den Vorzug besalB, auf einem Boden gebaut zu sein, der erstaunlicherweise
geringe Feuchtigkeit aufwies, kann man wohl darauf schlieBen, dass ihr Boden aus

festgestampfter Erde bestand.*

Es wird nicht klar, ob diese Ausfiihrungen Segawas auf eigener Feldforschung oder auf
fremdem Material griinden. Es wird lediglich deutlich, dass Segawa den Schluss zieht, der
Hiittenboden sei aus Erde, und dass sie kein groBeres Interesse am Sand der Hiitte hat. Man
muss wohl sagen, dass Segawas Formulierung ,,...kann man wohl darauf schliefen, dass auch
ihr Boden aus festgestampfter Erde bestand* in Bezug auf das Geburtshaus von Jogl nicht
ganz richtig ist. Daher entgeht ihr die bedeutungsvolle Tatsache, dass der Boden der Hiitte mit
Sand bestreut war.

In Jogh und Kutsu gibt es den Brauch, den Sand, den es an der Meereskiiste gibt, in Korbe zu
fiillen und diese vor die Gebetshallen des Schreins von J6git (VI.9) und einer zum Schrein
gehorigen Hohle zu stellen und diesen Sand anstelle von Geldmiinzen darzubringen. Uberdies
streut man am Schrein von Jogi bei einem Ereignis im Mai, das ,Sandtragefest’ genannt wird,
Sand im Inneren des Schreingeléndes aus. Zwar heifit es zu diesem Brauch, der Salzanteil des
Sandes verhindere, dass Unkraut wichst, hierbei handelt es sich jedoch gewiss um eine
nachtrigliche Erkldrung. Es gibt ndmlich zwar unzihlige Schreine, die unmittelbar am Meer
liegen, aber der Brauch, den Géttern Sand darzureichen, ist durchaus nicht weit verbreitet.
Der Jogl-Schrein ist als Schrein, an dem man fiir sichere Kindesgeburten betet, beriihmt.
Somit hat der Sand in dieser Gegend wohl eine besondere Bedeutung, die mit dem Sand der

Geburtshiuser zusammenhingt.

2 ERIZONT.
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Der Kehi-Schrein in Tsuruga (VI.12), der der Hauptschrein der Echizen-Region ist, hat
ebenfalls eine Beziehung zu dem Gott, der am J6gli-Schrein verehrt wird. Das dort bis heute
erhaltene Sandritual unterscheidet sich jedoch von dem des Jogii-Schreins. Dort glaubt man,
man konne bose Geister vertreiben, wenn man den heiligen Sand mit nach Hause nimmt und
unter das Kopfkissen legt oder in den vier Ecken des Hauses ausstreut. Diesen Sand bringt
man nach einem Jahr wieder zum Schrein zuriick.

Auch Bash6* berichtet in seinem Werk Auf schmalen Pfaden durchs Hinterland von einem
Besuch am Kehi-Schrein und schreibt, der den Gottern dargebrachte weifle Sand sehe aus wie
Raureif. Weiterhin erzihlt Bashd, ein Hauptpriester habe einst feinsten Sand herbeigeschafft
und den Géttern des Schreins dargebracht, ein Ereignis, das man ,das Sandherbeibringen des

Hauptpriesters’ nenne. Bashd beschlief3t diese Schilderung mit folgendem beriihmten Haiku:

Welch klarer Mond
iiber dem Sand,

den der Hauptpriester brachte.

Fiir den Sand am Kehi-Schrein hatte man eigens den Meeressand des etwa acht Kilometer
entfernten Jogt herbeigeschafft.

Dass der Sand am Jogii- und am Kehi-Schrein als heilig betrachtet wird, ist meines Erachtens
auf eine Verbindung mit dem Sand der Geburtshduser zuriickzufithren. Dieser
Zusammenhang verschwand jedoch vor vielen Jahrhunderten aus dem Gedéichtnis der
Menschen, wird aber von folgendem Eintrag in der Sammlung und Erkldrung shintoistischer
Namen’ bestitigt: ,,’Ubusuna’ ist der Name eines Rituals am Umemiya-Schrein in Ky6to
(II1.4), bei dem man an diesem Schrein fiir eine sichere Geburt betet. Man glaubt, dass der
vom Schrein mit nach Hause gebrachte Sand vor ungliicklichen Geburten schiitzt. Daher

EAN1Y

schreibt man ,ubusuna’ auch mit den Schriftzeichen ,Geburt’ und ,Sand’.

33 Matsuo Bashd (1644-1694) ist einer der beriihmtesten Dichter Japans. Er verfasste vor allem als “Haiku”
bezeichnete Kurzgedichte, die aus drei Zeilen und meist siebzehn Silben bestehen, und verfeinerte diese
urspriinglich humoristische Literaturgattung zu einer sehr reduzierten, tiefsinnigen Ausdrucksform symbolhaften
Naturempfindens. Er unternahm mehrere Pilgerreisen, auf denen er Reisetagebiicher verfasste, die aus kurzen
Prosaschilderungen und eingestreuten Gedichten bestehen. Das berithmteste dieser Reisetagebiicher ist auf seiner
Wanderschaft in den nérdlichen Provinzen Japans entstanden: Auf schmalen Pfaden durchs Hinterland (3D #
).

* il 4 E OB,
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Auch in einer Ansiedlung namens Ohara (II1.3) in der Prifektur Kydto ist ein liebevoll
bewahrtes Geburtshaus erhalten. Es ist ein Gebdude in traditionellem Baustil mit bis auf den
Boden durchgezogenem, strohgedecktem Giebeldach. Auch die Wand des Eingangs ist mit
geflochtenen Strohmatten bedeckt. Hier hatte ich die Gelegenheit, die Geschichite einer
beinahe hundertjdhrigen Frau namens Katayama Tome zu horen. IThrer Geschichte zufolge
war die Geburtshiitte frither mit Reet gedeckt. Bis in die spite Meijizeit (1868-1912) wurden
dort Kinder geboren und fiir jede Geburt wurde die Hiitte neu errichtet. Auch das Dach wurde
neu gedeckt. Spiter dann gebar man die Kinder zu Hause und streute dafiir Stroh auf den
ebenerdigen Boden des Hauses. Am nichsten Morgen ging man jedoch unverziiglich in die
Geburtshiitte und schloss sich dort fiir drei Tage und drei Nichte ein. In dieser nur ca. fiinf
Quadratmeter grofen Hiitte streute man Sand vom Flussufer aus und legte Stroh dariiber. Ein
Holzboden wurde nicht eingezogen. Es hie3 damals, ein Holzboden bewirke eine schwierige
Geburt, ohne Holzboden sei die Geburt sicher. Man glaubte, der Sand in der Geburtshiitte
schiitze vor schwierigen Geburten. Auch heute noch verteilt man in Ohara Sand unter den

Menschen der Gemeinde.

Als mir klar wurde, dass der Ausdruck ,,ubusuna® den Sand der Geburtshduser bezeichnet,
verstand ich auch auf einmal die Bedeutung einer Textstelle, die mir bis dahin unklar

geblieben war. Dabei handelt es sich um folgenden Abschnitt aus der Nachlese alter Worte™:

,,Der himmlische Kaiserahn Hikohohodemi nahm die Meeresgottin Prinzessin Toyotama zur
Frau und sie gebar ihm den Gott Hikonagisa. Am Tage der Geburt erbaute er am
Meeresstrand eine Hiitte. Amenooshihito, der Ahnherr der Kamori-Zunft, machte seine
Aufwartung, fertigte einen Besen und vertrieb damit die Krebse. So besorgte er die

Sitzunterlagen und Einrichtung und machte diese Aufgabe schlieBlich zu einem Amt bei

3% drzmisi# . Geschichtswerk aus dem Jahre 807, verfasst von Inbe no Hironari. Inbe beklagt darin den Untergang
des eigenen Clans und berichtet von Ereignissen aus der Clangeschichte.
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Hofe.’® Man bezeichnete es mit dem Namen ,Kanimori’, d.h. ,Krebsbeschiitzer’. Nach

heutiger Sitte nennt man es ,Kamori’, d.h. ,Besenbeschiitzer’, eine Variante jenes Namens.*

Krebse wechseln ihren Panzer und erleben so gewissermallen eine Wiedergeburt. Auf den
stidlichen Inseln gibt es daher auch heute noch die Sitte, auf der Stirn eines neugeborenen
Kindes Krebse krabbeln zu lassen, deren Wiedergeburtsgliick man auch dem Neugeborenen
wiinscht. Es ist jedoch eine weit verbreitete Ansicht, bei der Theorie, der Beamtentitel
,.kamori“, der wortlich ,,Besenbeschiitzer” bedeutet, riihre von dem Ausdruck ,.kanimori®, d.h.
,.-Krebsbeschiitzer her, weil dieser einen Besen gefertigt und Krebse vertrieben habe, handele
es sich entweder um eine an den Haaren herbeigezogene Erkldrung von Inbe no Hironari, dem
Verfasser der Nachlese alter Worte, oder vielleicht noch um ein Wortspiel. Wenn man das
zuvor Gesagte jedoch noch einmal aufmerksam betrachtet, erkennt man, dass dieses
Textstiick des Inbe no Hironari wider Erwarten wahre Begebenheiten widerspiegelt.

In der Geschichte des Alten aus Jogi hieB es, dass die Wellen der Meeresbrandung bis in
unmittelbare Ndhe der Geburtshiitte ans Ufer schlugen. Die W6chnerinnen waren in der Hiitte
eingeschlossen und durften lediglich bis an den Strand hinausgehen. Natiirlich drangen auch
Krebse in die Hiitte ein und wanderten dort auf dem Sand umher. So wird es wohl auch keine
Seltenheit gewesen sein, dass man die Krebse herausscheuchte. Da die Krebse iiberdies Tiere
sind, die man als Gliicksbringer bei Kindergeburten verwendet, erscheint die Erkldrung auch
nicht mehr unnatiirlich, der Krebsbeschiitzer, der den Sand der Geburtshiitte mit einem Besen
von Krebsen reinfegte, habe im Laufe der Zeit den Namen ,,Besenbeschiitzer angenommen.
Die Anordnungen fiir das Amt des ,,Kamori“ in dem Kapitel Anordnungen fiir Amtsinhaber in
dem Geschichtswerk Regelungen der Engi-Periode®’, die besagen, dieser habe fiir Schilf und
Binsen der Schlaf- und Sitzunterlagen Sorge zu tragen, passen zu der Sitte, liber dem Sand der
Geburtshiuser Stroh auszulegen und dariiber grob geflochtene Matten und Unterlagen aus
Binsen auszubreiten. Vermutlich gab es in alten Zeiten einen Beamten, der die Aufgabe hatte,

Geburtshduser fiir die Frauen des Hofadels zu erbauen und in Ordnung zu halten.

36 Mit dem Ausdruck ,kamori* wurde in der Nara- und Heian-Zeit ein Amt am Kaiserhof bezeichnet. Tanigawa

zufolge handelt es sich bei der Erzihlung aus der Nachlese alter Worte um eine plausible Rekonstruktion des

Ursprungs dieses Beamtentitels.

3 EE X B2 . Die Regelungen der Engi-Periode wurden im Jahre 905 auf kaiserlichen Befehl von Fujiwara
Tokihira zusammengstelit. Das Werk listet detaillierte Verhaltensregeln fiir das Leben am Kaiserhof auf. So
beschreibt es beispielsweise den Ablauf von Festlichkeiten und die Aufgabenbereiche der kaiserlichen Amter.



Hayashi & Kaufmann (Ubers.)O Tanigawa Ken'ichi, Uber das Jenseits m

Weiterhin ist es in vielen Regionen iiblich, die Gétter, die die Geburten schiitzen, als
,,Besengotter zu bezeichnen, und an zahlreichen Orten existiert die Sitte, einen Besen in die
Ecke des Geburtsraumes zu stellen und dabei Beschworungsformeln fiir eine sichere Geburt
zu sprechen. Auf Kydshi gibt es Orte, an denen die Hebammen®® mit einem Besen iiber den
Bauch der Schwangeren streichen und die Besengétter mit den Worten ,.Lass sie das Kind
schnell und sicher bekommen* um eine sichere Geburt bitten. Auf der koreanischen Halbinsel
gibt es die Sitte, Strohbiindel in die Ecke des Geburtsraumes zu stellen, und auch in Japan ist
dieser Brauch iiberliefert. Es heifit, dass sich die Geburtsgétter in diesen Biindeln
niederlassen.

Es gibt iiberdies Fille, in denen man Strohbiindel als Geburtsgétter anbetet. Wenn man diese
Informationen zusammen betrachtet, ergibt sich die Vermutung, die Besen, die man fiir Orte
hielt, an denen sich die Geburtsgétter niederlassen, kdnnten urspriinglich Strohbiindel
gewesen sein. Die Sitte, Strohbiindel herzustellen und den Schwangeren unter die Hiiften zu
legen, wenn diese sich setzen, um niederzukommen, findet man nicht nur in J6g@i, sondern auf
der gesamten Tateishi-Halbinsel.

Warum aber hat man Sand in den Hiitten ausgestreut? Wenn man Stroh iiber dem Sand oder
der Erde verteilte, ging es wohl zum einen darum zu verhindern, dass kalter Wind durch die
Offnungen im Boden eindringt, zum anderen besitzt der Sand die Eigenschaft, das unreine
Blut aufzusaugen. Dies koénnen aber wohl kaum die einzigen Griinde sein. Meiner Ansicht
nach besitzt der Sand der Geburtshiitten noch eine tiefere Bedeutung, die iiber diese
praktischen Vorteile hinausgeht.

In den Geschichten, die ich in JdgQ hérte, hieB es auch, die Leute des Ortes hitten frither
gesagt, der Vorgang, sich am Strand eine Hiitte zu bauen, Sand auf den Boden zu streuen und
dort Kinder zu gebédren, #hnele (,ganz und gar” gestrichen) dem Verhalten von
Meeresschildkroten. Meeresschildkréten kommen zu einer bestimmten Jahreszeit von jenseits
des Meeres herangeschwommen, graben im Sand Locher, legen ihre Eier hinein und lassen
die Eier von der Erdwirme ausbriiten. Assoziationen, die um die Meeresschildkréten kreisen,
fiihren mich zu der Vermutung, dass das Verhalten, in der Nihe des Strandes Geburtshéduser

zu errichten und dort Kinder zu gebéren, die Geburten von Meerestieren wie Schildkréte und

38 Auf Kytshi werden die Hebammen ,.kozuebaba“ genannt, was vermutlich soviel heiit wie ,,Alte, die ein Kind
hinzufligt.
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Hai zum Vorbild hat, deren Heimat das Reich des Meergottes ist. Dass es Menschen gab, die
glaubten, Schildkréten und Haie seien die eigenen Vorfahren, wird aus der Geschichte
deutlich, in der Prinzessin Toyotama in einem Geburtshaus ein Kind in Gestalt eines Hais
gebirt, dabei von ihrem Mann beobachtet wird und vor Zorn ins Reich des Meergottes
zuriickkehrt. Diese Vorstellung hort man aus einem Satz heraus, den ich von einem
einheimischen Alten horte: ,,Wir Menschen der Westkiiste wurden wie die Kinder der
Schildkrote im Sand geboren®. Es heifit, in den fest installierten Grofnetzen der Fischer von
Shiraki (VI.2) und Niu (VIL.6), den Orten der Tateishi-Halbinsel, die am weitesten ins Meer

hineinragen, fanden sich ab und zu auch Meeresschildkréten.

Die Denkweise, menschliche Geburten mit dem Eierlegen von Tieren zu assoziieren, findet
man in dem Gebiet von Etchii bis Nordost-Honsha (II). Sie kommt auch dadurch zum
Ausdruck, dass man die Geburtshiuser dort bisweilen als ,Nester“ bezeichnet. Diese
Bezeichnung findet ein Echo in dem Ausdruck ,,suderu®, d.h. ,,das Nest verlassen®, mit dem
man auf den siidlichen Inseln das Ausbriiten von Eier bezeichnet. In einigen Regionen nennt
man iiberdies ausgebriitete Eier ,sudeko“, d.h. ,Kinder, die das Nest verlassen“, und
unausgebriitete Eier ,,sumoko®, d.h. ,Kinder, die das Nest hiiten. Den Ausdruck ,,suderu®,
d.h. ,,das Nest verlassen®, verwendet man auch fiir den Fall, dass Garnelen, Krebse und
Schlangen Haut oder Panzer wechseln.

Auf Kikai in der Amami-Inselgruppe (IV.4) und auf Ogami im Miyako-Archipel (V.2)
iibergiet man sich an den Festtagen, an denen man den Wechsel der Jahreszeiten begeht, mit
Wasser. Dieses Wasser, das dem Wasser entspricht, welches man auf den Hauptinseln am
Neujahrstag schopft®, dient der Verjingung und wird ,sudemizu®, d.h. ,Wasser des
Nestverlassens’ genannt. Wenn man Beispiele wie diese betrachtet, versteht man, dass es die
Vorstellung gab, dass die Menschen so wie die Vé6gel, die aus Eiern zu Kiiken werden und

dann das Nest verlassen, oder wie die Schlangen und Krebse, die Panzer und Haut wechseln,

% Das erste Wasser, das man am Neujahrstag trinkt, wird in Japan ,,junges Wasser“ genannt. Es soll bose Geister
fir ein Jahr fernhalten. Im Altertum bezeichnete man mit dem Ausdruck ,.,junges Wasser“ das Wasser, das der
Kaiser am Tag des Friihlingsanfangs zu sich nahm.
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wiedergeboren werden. So waren also auch die Geburtshiduser nichts anderes als Nester fiir
die Wiedergeburt. Daher breitete man wie bei den Nestern der Vogel und wilden Tiere stets
Sand, Erde und Stroh aus und entfernte Bodenbretter und Tatamis, sofern es sie gab, bevor
man ein Kind gebar.

In Mutsu-Ogawara in der Prifektur Aomori (I1.4) war es frither iiblich, das Schlafzimmer als
Geburtsraum zu nutzen. Urspriinglich nahm man dafiir jedoch die Tatamis heraus, verstreute
Asche und legte diinnes Reisstroh aus. Darauf setzten sich die Frauen und gebaren. In dem
Dorf Kugami in der Prifektur Niigata (II.8) legten die gewdhnlichen Bauern auf dem
Erdboden Reisspreu aus, breiteten grob geflochtene Matten dariiber und gebaren darauf, heiflt
es. In Hiusern mit Tatamis nahm man eine Tatami heraus und legte die Bretter darunter frei.
Darauf legte man Strohreste, legte Tiicher dariiber, in die man die Asche verbrannten Strohs
gewickelt hatte, und breitete schlieBlich weiches Stroh aus. All diese MaBBnahmen waren
natiirlich aus hygienischen Griinden erdacht worden, es muss jedoch noch weitere Griinde
geben. Warum beispielsweise hat man die Tatamis entfernt? Dies liegt wohl daran, dass man
unbewusst die Sitte nachahmte, iiber dem Sand Strohbiindel auszubreiten, wie man es in Jogi
sehen kann.

Die Geburtshiuser werden in den Annalen von Japan als ,fensterloser Raum® beschrieben
und in den Aufzeichnungen alter Geschehnisse heifit es: ,Man baute ein Haus von ca. zwolf
Metern Linge ohne Fenster, ging hinein und verschlof es von Innen mit Lehm.* Man sieht
also, dass die Geburtshiuser des Altertums keine Fenster hatten, die Eingénge versperrt
wurden und man sich somit darin einschloss. Prinzessin Toyotama kehrte daher in ihre
Heimat, den ,Palast des Meergottes* zuriick, nachdem ihr Mann Hikohohodemi in das
Geburtshaus gespiht hatte.*’

Geschichten, in denen Frauen in der Gestalt von Tieren beim Baden erblickt werden und
daraufhin sofort verschwinden, sind in allen Regionen der Welt verbreitet. Die Geschichte
von Prinzessin Toyotama ist eine Geschichte dieses Typs.

In den Aufzeichnungen, die nach den Géttern suchen’’ aus dem chinesischen Staat Jin wird

von einer Frau berichtet, die sich beim Baden in eine Schildkréte verwandelt. Als ihre Gestalt

“0Vgl. FuBnote 12.

N ywisn Die Aufzeichnungen, die nach den Géttern suchen sind eine chinesische Sammlung von Geschichten,
die von iibersinnlichen Phinomen erzdhlen. Diese Sammlung entstand im vierten Jahrhundert und stellt eine
wichtige Quelle iiber das Leben wihrend der so genannten Sechs Konigreiche dar.
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entdeckt wird, verschwindet sie in einem tiefen Abgrund. In ihrer Familie wurde dann fiir
mehrere Generationen kein Schildkrétenfleisch mehr gegessen, heifit es. Auch im
koreanischen Koguryé gibt es eine Erzihlung, derzufolge ein Mann die Tochter des
Drachenkénigs heiratet und die Gestalt seiner Frau erblickt, als diese durch den Brunnen vor
dem Fenster in den Palast des Drachenkénigs reist und wieder zuriickkehrt. Daraufhin nimmt
sie die Gestalt eines Drachen an und verschwindet schlieBlich im Brunnen. Diese Beispiele
werden von Matsumura Takeo und Matsumae Takeshi angefiihrt. Einer Uberlieferung iiber
den Hai-Gott aus Samoa zufolge, dic man in den Pazifischen Volksgeschichten** von
Matsuoka Shizuo* findet, durchquert ein Gott, halb Mensch halb Fisch, das Meer und heiratet
einen weiblichen Stammeshduptling. Als er jedoch etwas an der Frau entdeckt, das ihm
missfillt, nimmt er die Gestalt eines Fisches an und schwimmt fort. Dieser Mann sei der
Hai-Gott gewesen, heifit es weiter.

Prinzessin Toyotama nimmt der japanischen Uberlieferung zufolge im Geburtshaus die
Gestalt eines ca. zwolf Meter langen Meeresraubtieres an. Da man mit dem Ausdruck
,.Meeresraubtier Haie bezeichnete, dhneln sich die beiden Geschichte also. Auf Samoa ist es
allerdings der Mann, der fortgeht.

Die Sitte, zur Geburt eines Kindes eine Hiitte zu errichten, in der das Kind geboren wird, und
streng zu untersagen, dass Minner, allen voran der Vater, das Innere der Hiitte zu Gesicht
bekommen, findet man bei vielen Vélkern. Es soll sie z.B. auch bei den Olunchun** geben.
Auf Ponape®’ werden Geburtshiuser hiufig an der Meereskiiste erbaut, und zwar so, dass
niemand hineinsehen kann.

Auch in der Erzidhlung des Alten aus Jogi hieB es, ein Besuch im Geburtshaus sei fiir Méanner
Tabu gewesen, und wenn man sich nach Frau und Kind sehnte, habe man lediglich durch das
Fenster hineinspihen diirfen. Im Gebiet der Tateishi-Halbinsel habe man dieses Tabu
beherzigt und in fritheren Zeiten sei selbst das Hineinspdhen verboten gewesen.

Beim Ubergang vom Tod zum Leben muss man einen geschlossenen Raum fiir sich schaffen,

so wie die Insekten sich fiir ihre Metamorphose in einen Kokon zuriickziehen, um nicht von

42 s N
KFEFRIES.

3 Matsuoka Shizuo (1877-1936) war ein jiingerer Bruder Yanagita Kunios. Nach dem Ende seiner Dienstzeit bei

der japanischen Marine wurde er Sprachwissenschaftler und beschiftigte sich vor allem mit den Sprachen

Mikronesiens.

* Tungusische Volksgruppe, die im Gebiet um den Amur im Osten des Baikalsees, sprich in Siidostsibirien und

in den chinesischen Provinzen Heilongjiang und Innere Mongolei lebt.

3 Ponape ist eine der Karolinen-Inseln im Westpazifik.
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auflen gestort oder beobachtet zu werden. Auf Yonaguni (IV.24) gibt es Beispiele dafiir, dass
der Ausdruck ,.kaiko“, mit dem man im Japanischen iiblicherweise Seidenraupen bezeichnet,
auch fiir Eier verwendet wird. Ein Ei ist diesem Ausdruck =zufolge ein im
,.kai“ eingeschlossenes ,.ko“, d.h. ein Kind, das wie die Seidenraupe im Kokon eingehiillt ist.
Dass man einen Gegenstand, der etwas einschlieft, ,kai“ nennt, ist nicht ungewdhnlich, da
der Ausdruck ,kai“ im Japanischen auch ,Muschel“ oder ,,Schlucht“ heilen kann. Der
Gegenstand, der in dieser Hinsicht am perfektesten ist, ist jedoch das Ei. Auch die Alten
assoziierten die Geburt im Geburtshaus daher mit dem Eierlegen der Meeresschildkréten und
Vogel.

Wie zuvor erwihnt war der Bereich, in dem die Wochnerinnen spazieren gehen konnten, auf
den Sandstrand beschrénkt. Weil dieser in der Nihe der Kiiste lag, kam es kaum vor, dass sie
dort von anderen Menschen gesehen wurden. Nur auf der Seite zum Strand hin gab es ein
Fenster. Den Wochnerinnen war es streng verboten, das Geburtshaus zu verlassen und sich
dem direkten Licht der Sonne auszusetzen. Es war so wie bei einem Film, der vollig gelscht
wird, sobald er ans Licht kommt. Als Geburtsriume wurden hiufig Rdume ausgewihlt, in die
kein Tageslicht drang.

Dass man das Geburtshaus derart abschirmte und auch, dass man dem Neugeborenen einige
Tage lang keine neue Kleidung anzog, sondern es in Lumpen wickelte, lag daran, dass man es
fiir notwendig hielt, den Kérper vollstidndig einzuhiillen, um ihn vom Reich der Toten ins
Reich der Lebenden heriiberzuholen. Bei dieser Schilderung muss man zwangsldufig an
Eierschalen oder an die Nester von Végeln denken.

Es heiBt, Prinzessin Toyotama habe ihr Kind Ugayafukiaezu in Decken und Schilfgras gebhiillt,
bevor sie es am Strand zuriicklieB. Das in dieser Schilderung verwendete Wort fiir
»Decke“ wird im Hochjapanischen ,,0s0i“ gelesen, auf Okinawa dagegen ist dafiir der
Ausdruck ,,usui“ auch heute noch in Gebrauch. Nakamatsu Yashi zufolge bezeichnet man das
Ankleiden eines liegenden Kindes auf Okinawa mit dem Ausdruck ,.chin’usui®, das
Ausbriiten von Vogeleiern nennt man ,tamagu usuton“. Hier erkennt man also eine
Beziehung zwischen Eiern und Decken. Meines Erachtens passt die Vorstellung von Ei und
Decke gut zu dem Lumpenstiick, in das man ein Neugeborenes einwickelte.

Damit ein Mensch aus dem verschlossenen Geburtshaus heraustreten und das Licht der Welt

erblicken konnte, damit er ,,das Nest verlassen kann“, musste das Nest, d.h. das Geburtshaus,
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verbrannt werden. Es war also notwendig, das Gefill der Geburt génzlich zu zerstéren. Von
dem erwihnten Alten aus Jogh hérte ich damals die Geschichte, dass das Geburtshaus in
Shiraki (V1.2), am &uBersten Zipfel der Tateishi-Halbinsel, nach jeder Geburt verbrannt und
ein neues Haus errichtet wurde. Also machte ich mich auf nach Shiraki, aber da die dortigen
hochbetagten Alten beinahe alle verstorben waren, gelang es mir nicht, diese Geschichte zu
verifizieren. Mir blieb also nichts anderes iibrig, als wieder nach Jogii zuriickzukehren und bei
dem Alten noch einmal nachzufragen. Dabei stellte sich heraus, dass der Alte die Geschichte
ganz gewiss selbst gehort hatte, als er noch jung war. Er berichtete sich daran zu erinnern,
dass man ihm erzihlt hatte, in Jogii nehme man zwar stets das ausgestreute Stroh heraus und
verbrenne es, in Shiraki, wo man die ganze Hiitte verbrenne, sei man dagegen noch
hygienischer.

Daraufhin entschied ich mich, dieses Mal die zu Wakasa gehdrenden Dorfer der
Tateishi-Halbinsel*® (VI) von Siiden aus in der Reihenfolge Sugahama (14), Takenami (8),
Niu (6) und Shiraki (2) zu besuchen. In Sugahama und in Takenami gab es die Sitte,
Geburtshduser zu errichten, nicht. Als ich dann aber in der Ansiedlung Niu einige alte Frauen
traf, ging mein viele Jahre sehnsiichtig gehegter Wunsch, etwas iiber das Abbrennen der
Geburtshiuser zu erfahren, endlich in Erfiillung. In Niu war es iiblich, dass die Frau zur
Geburt ihres ersten Kindes in ihr Elternhaus zuriickkehrte, um dort zu gebéren. Diese Sitte
gab es natiirlich auch anderswo. In Niu gab es Frauen, die von ihrem zweiten Kind an im
Hause des Ehemannes gebaren, andere Frauen kehrten noch fiir die ersten drei Kinder in ihr
Elternhaus zuriick. Das war von Familie zu Familie verschieden. Man kann sich jedoch
vorstellen, dass die Frauen friiher all ihre Kinder im eigenen Elternhaus zur Welt brachten.
Die Geburtshduser wurden auf dem Grundstiick des eigenen Hauses gebaut. Sie waren
wenigstens so grof3, dass man zwei oder drei Tatami-Matten auslegen konnte und sowohl das
Dach als auch die Wénde bestanden génzlich aus Stroh. Es heiflt zwar, auf dem Boden sei
Sand ausgestreut worden, es ist jedoch préziser zu sagen, dass es sich dabei um mit Sand
vermischte Erde handelte. In Niu ist die Erde im Gebiet der Kiiste iiberall mit Sand vermischt.

So wie an anderen Orten wurden iiber dem Sand Strohreste ausgebreitet. Die im

“ Die Grenze zwischen den alten Landern Wakasa und Echizen (vgl. FuBnote 11) verlief gerade in der Mitte der
Tateishi-Halbinsel, so dass die Ostkiiste der Halbinsel zu Echizen, die Westkiiste dagegen zu Wakasa gehorte
(VD).
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Hochjapanischen ,,warashibe”“ genannten Strohreste werden auf der Tateishi-Halbinsel
»sube‘ genannt.

In Niu blieben die Frauen bei der Geburt des ersten Kindes 33 Tage, bei allen weiteren
Kindern blieben sie 27 Tage im Geburtshaus. Dort gab es keine Feuerstelle, aber man stellte
ein kleines irdenes Kohledfchen hinein. Die erste Woche nach der Geburt schliefen die
Frauen auf bloBem Stroh. Das Essen wurde ihnen gebracht. In spiteren Zeiten blieben die
Frauen 25 Tage im Geburtshaus. Wenn man wihrend der ersten 15 Tage in die Sonne
hinaustrete, werde man von den Géttern bestraft hief es, und so verlieBen die Frauen in dieser
Zeit die kleine Hiitte nicht. Da es hiel, auch der Wind diirfe nicht hereinkommen, blieben
auch die Fenster verschlossen. Wihrend der verbleibenden zehn Tage konnte man die Hiitte
kurz verlassen. Wenn man die Geburtshiitte verlie und das Haus betrat, wusch man sich mit
Meerwasser die Haare.

Nach der Geburt wurde die Geburtshiitte verbrannt und die Reste ins Meer gespiilt. Dass ich
der Tatsache, dass die Geburtshiitte in Niu verbrannt wird, so grolen Wert beimesse, liegt
daran, dass in den Aufzeichnungen alter Geschehnisse Folgendes berichtet wird: Prinzessin
Konohanasakuya erbaute ein grofes fensterloses Haus, trat hinein und verschloss den Eingang
von Innen mit Lehm. Dann ziindete sie ein Feuer in dem Haus an und gebar dort ein Kind.
Auch gibt es im Kapitel iiber Kaiser Suinin einen Abschnitt, in dem es heifit, ein Kind trage
den Namen Homuchiwake, da es aus dem Feuer heraus geboren wurde, als ein Heuschober in
Flammen stand. ,,Ho* bedeutet ,,Feuer”, ,,muchi® ist ein Ehrerbietungssuffix.

Wie das Beispiel von Niu eindeutig zeigt, wurden Geburtshduser im Altertum verbrannt.
Takayama Jun berichtet Folgendes: ,,In Kombodscha wurden frither eigens fiir die Geburt
kleine Hiitten errichtet und wieder verbrannt, wenn die Geburt vorbei war.“ Dieses Beispiel
zeigt, dass diese Sitte sich nicht allein auf unser Land beschrénkt.

Warum aber hat man die Hiitten angeziindet und verbrannt? Abgesehen davon, dass man sie
nicht mehr brauchte, war dies wohl auch ein Akt, mit dem Schmutz und Schande der Geburt
getilgt werden sollten.

Das ist aber nicht alles. Unter den Riten, die den Ubergang vom Tod zum Leben
versinnbildlichen, gibt es zur Zeit des Blumenfestes von Mikawa (II) (Prafektur Aichi) ein
Ritual, bei dem eine Hiitte aufgebaut wird, die man ,,weiler Berg® nennt. Eine Person legt

sich in diese Hiitte und so tut, als wire sie tot. Dann wird die Hiitte zerstort, um eine Geburt
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zu bewirken. Uberdies existiert auf der Hauptinsel der Amami-Inselgruppe der Brauch, eine
Festhiitte zu errichten, auf deren Dach dann eine groBere Gruppe von Ménnern klettert und an
der Hiitte riittelt, bis sie zusammenbricht. So soll die Wiedergeburt des Reisgottes Inadama,
der sich in der Hiitte befindet, befordert werden.*” Da man im Altertum die Geburt eher als
Wiedergeburt denn als Neugeburt betrachtete, musste die Geburtshiitte also auch deshalb
angeziindet, verbrannt und somit zerstort werden, um den Ubergang aus dem Reich der Toten
ins Reich der Lebenden zu bewirken.

In Niu (VI.6) gab es kein gemeinschaftliches Geburtshaus. Es wurde lediglich das ,,Haus fiir

«® gebaut, in das sich Frauen wihrend ihrer Menstruationstage zuriickzogen. Eine 86

die Tage
Jahre alte Greisin erzéhlte mir, die Wiande dieser Hiitte seien mit Lehm verputzt gewesen. In
Jogi (VI.10), Kutsu (VI.7) und den anderen Orten im Westen der Bucht von Tsuruga gab es
zwei Rdume, ein vorderes, kleines und ein hinteres, grofes Zimmer. Nun kann man die
Vermutung aufstellen, dass die Sitte, dass die Schwangeren das hintere Zimmer und die
Frauen, die ihre Tage hatten, das vordere Zimmer benutzten, nicht allzu alt ist. Den
Geburtshdusern und den Hausern fiir die Tage war gemeinsam, dass sie mit der Idee von
Schmutz und Schande, die dem Blut anhaftet, zusammenhéngen. Gleichzeitig gibt es in dieser
Hinsicht jedoch einen Unterschied, iiber den man nachdenken muss. Diesen Punkt benennt

Segawa® in der folgenden Textpassage:

»Auf Shino (Prifektur Aichi, Bucht von Mikawa) (II.12) wurden friiher nach dem Muster
,Zur Menstruation in die Hauser fiir die Tage, zur Geburt ins Geburtshaus’ zwei Typen von
Hiitten, die der Absonderung dienten, unterschieden. Seit ungefihr 1887 wurde diese
Regelung jedoch vereinfacht, so dass Schwangere und Frauen, die ihre Tage hatten, in
derselben Hiitte ihre Mahlzeiten einnahmen, aber dort nicht i{ibernachteten. Es gibt jedoch
einige Zweifel hinsichtlich der Frage, ob die Absonderung der Frauen, die ihre Tage hatten,
und die Absonderung der Schwangeren irgendwie zusammenhingen. In Siid-Shidara (II.11)
in derselben Prifektur gab es die Regel, dass Frauen, die ihre Tage hatten, zur Zeit einer

Geburt nicht in den Geburtsraum blicken durften, weil die Geburt — wie es hiel — etwas

“Tvgl. S.9.

“8 Im japanischen Text tauchen die beiden Ausdriicke ,.getsujikoya®, d.h. ,,Monatszyklushiitten* oder ,kariya®,
d.h. ,provisorische Hauser“ auf. Beide Ausdriicke werden in dieser Ubersetzung durch den Ausdruck ,.Hauser
fiir die Tage* wiedergegeben.

* Segawa Kiyoko, vgl. S. 52.
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Heiliges war und unreine Personen sich diesem Ereignis nicht nihern sollten. Man fragt sich
nun, wie das eine als unrein und das andere als heilig verstanden wurde, aber die Vorstellung,
dass es eine Kluft zwischen beiden Typen der Absonderung gab, scheint weit verbreitet

gewesen zu sein.”

Diese Passage erinnert mich daran, dass es in Kutsu den Brauch gab, dass die im hinteren
Zimmer lebenden Woéchnerinnen nach 25 der insgesamt 40 Tage, die sie im Geburtshaus
verbringen, erstmals die Frauen, die ihre Tage haben, aus dem vorderen Zimmer zu sich zum
Essen einladen. Die Ausdriicke ,hinteres Zimmer* und ,,vorderes Zimmer*“ weisen hier
lediglich darauf hin, dass das Geburtshaus in zwei Bereiche unterteilt war. Was man jedoch
beachten sollte, ist die Tatsache, dass die nebeneinander lebenden Wéchnerinnen und die
Frauen, die ihre Tage hatten, sich erstmals nach 25 Tagen offiziell begegneten.

Ofuji Yuki schreibt in ihrem Buch Kinderkriegen 0. Man kann nun vermuten, dass
Geburtshiitten in ihrer #ltesten Form gebaut wurden, wenn man sie brauchte, und man sie
sogleich wieder abriss, sobald sie ihren Dienst getan hatten. Auch Sakurada Katsunori
berichtet anhand des Beispiels eines Geburtshauses auf Takara im Satsunan-Archipel (IV.2):
,,Die Hiitte maB ungefiihr drei Meter auf allen vier Seiten. Das Dach war mit Bambusgras
gedeckt und die Winde bestanden aus Bambusgras oder Lehm. Solche Hiitten wurden nicht
fiir lingere Zeit gebaut, sondern fiir jede Geburt neu errichtet, wie es scheint” (Die Religion
des MeeresSI). Auch Segawa bemerkt: ,Man kann also vermuten, dass die Geburtshiuser
friiher provisorische Hiitten waren, die man fiir jeweils eine Schwangere neu errichtete und
dann bald zerstérte oder ihrem natiirlichen Verfall iiberlieB“ (Uber die Geburtshéuser>?).

Alle drei Autoren stellen gleichermaflen die Vermutung auf, dass die Geburtshéuser frither
jedes Mal zerstort und wieder aufgebaut wurden. Beispiele dafiir, dass die Hiitten angeziindet

und verbrannt wurden, scheint man jedoch nur auf der Tateishi-Halbinsel zu finden.

0 18 2,3, Die Volkskundlerin Ofuji Yuki (1910-2001) war eine Schiilerin Yanagita Kunios und hat sich vor
allem mit Geburtsritualen beschiftigt. Der von Ofuji als Buchtitel verwendete Ausdruck ist regional gefiirbt und
wird nur in der Gegend um die Japanische Inlandsee und auf Shikoku verwendet.
:; BOFRE.

ERIZDWT.
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Prinzessin Toyotama wollte am Meeresstrand eine mit Kormoranfedern gedeckte Hiitte bauen
und dort ihr Kind zur Welt bringen. Da aber plotzlich die Wehen einsetzten, konnte das
,kormoranfederne Dach* nicht ,,génzlich gedeckt werden®. Shimabukuro Gen’ichird berichtet
im Zusammenhang mit dieser Geschichte, dass es auf den siidlichen Inseln die Sitte gegeben
habe, beim Bau eines Hauses das Dach nicht zu Ende zu decken und damit bis nach der
Geburt zu warten, wenn es eine Schwangere in der Familie gab. Diese Sitte existiert auch auf
den Amami-Inseln. Sie geht wohl auf Beschwoérungsformeln zuriick, die das Vollendete
tabuisieren. Eine weitere Interpretation wire die, dass der Kormoran, da er miihelos Fische
verschlucken und wieder hervorwiirgen kann, einen geeigneten Schutzgott fiir sichere
Geburten darstellt und man deshalb mit seinen Federn Geburtshiitten deckt.

Wenn einem auf Okinoerabu (IV.8) eine Grite im Hals stecken bleibt, hat man frither die
folgenden Beschworungsworte gesprochen: ,Ich bin jetzt der Kormoran, eine hartnéckige
Grite steckt mir im Hals. Wenn ich sie ausspucken kann, spuck ich sie aus. Wenn ich sie
herunterschlucken kann, schluck ich sie herunter.“ Der Brauch, Geburtshduser mit
Kormoranfedern zu decken, enthilt aber wohl noch eine speziellere Bedeutung. Unter den
zahlreichen menschlichen Knochen aus der Yayoi-Zeit, die in den Diinen von Doigahama
(II1.11) in der Prdfektur Yamaguchi begraben waren, fand man auch die Knochen eines
jungen Médchens, das einen Kormoran im Arm hielt. Was hieran wirklich bemerkenswert ist,
ist die Tatsache, dass man die Dicher von Geburtshiitten ausgerechnet mit Federn von
Kormoranen, die die Seelen der Toten begleiten, deckt.

In den Annalen von Japan findet sich die Geschichte, dass man eine Totenhalle errichtete und
Amenowakahikos Leiche dort aufbahrte, nachdem dieser gestorben war. Die Géste der
Bestattungszeremonie waren Wildgénse, Eisvogel, Zaunkonige und andere Vogel, die in der
Nihe des Wassers leben. Dass gerade diese Vogel die Aufgabe erfiillen, den Toten zu geleiten,
liegt daran, dass sie eine Beziehung zum Wasser haben. Eine Wildgans spielte bei der
Bestattung die Rolle des Besenmeisters, wobei dieses Amt darin bestand, die Totenhalle nach
der Bestattung mit einem Besen zu fegen. Wenn man diese Geschichte hort, muss man

unweigerlich an das Amt des Besenbeschiitzers denken, der der Nachlese alter Worte>

33 Vgl. Fussnote 71.
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zufolge urspriinglich die Aufgabe hatte, einen Besen zu fertigen und damit die Krebse aus
dem Geburtshaus zu vertreiben.

Orikuchi Shinobu weist darauf hin, der Besenmeister in der Totenhalle habe die Aufgabe, die
aus dem Leib entwichene Seele des Toten zusammenzukehren und wieder im Korper zu
versiegeln. Auch die Aufgabe, den Sand im Geburtshaus zusammenzufegen, hatte wohl eine
dhnliche Bedeutung. Man war also vermutlich deshalb so sorgfiltig um die entsprechenden
Rituale bedacht, weil die soeben eingetroffene Seele des Neugeborenen dem Korper leicht
wieder entfliehen konnte.

In den Erzdhlungen iiber Yamasachihiko®® und seinen Bruder gibt es eine Anekdote iiber die
Wildgans. Als Yamasachihiko niedergeschlagen am Strand entlangspaziert, nachdem er den
Angelhaken seines Bruders verloren hatte, entdeckt er eine Wildgans, die in eine Falle geraten
war und grofe Schmerzen litt. Er befreit die Gans, woraufhin ihm der Meergott in Gestalt
eines alten Mannes namens Shiotsuchi® erscheint. Er lisst Yamasachihiko ein Bambusboot
besteigen und schickt ihn darin in seinen Palast auf dem Meeresgrund. Der Meergott hat ihn
also als Dank dafiir, dass er die Wildgans befreit hat, in seinen Palast gefiihrt. Daran erkennt
man, dass die Wildgans zum Gefolge des Meergottes gehort. Ebenso hat man den Kormoran
als Botschafter des tiefblauen Meeres betrachtet.

Auch in der Vergangenheit haben Volkskundler schon darauf hingewiesen, dass sich Geburts-
und Todesrituale in erstaunlich vielen Punkten #hneln. Da aber das Geburtshaus und die
Totenhalle Punkte des Ubergangs von Leben und Tod darstellen, verdienen ihre vielféltigen

Gemeinsamkeiten besondere Aufmerksamkeit.

Auf Inseln wie Kuro (IV.0) oder Hachij6 (II.13) allerdings wurden die Geburtshauser, in

denen solche heiligen Ereignisse stattfinden, inmitten der Berge erbaut. Dies héngt damit

54 ,.Yamasachihiko®, d.h. ,,der in den Bergen Gliickliche", ist ein anderer Name fiir Hikohohodemi, den Gemahl
von Prinzessin Toyotama (vgl. FuBnote 12). In den Annalen von Japan wird berichtet, dieser habe ein
besonderes Talent fiir die Jagd, sein Bruder Umisachihiko, d.h. ,der im Meer Gliickliche®, besitze dagegen ein
besonderes Talent fiir den Fischfang. Yamasachihiko schldgt seinem Bruder vor, die Jagdgerite zu tauschen und
sich einmal im Metier des anderen zu versuchen. Er verliert dabei jedoch den Angelhaken seines Bruders,
gelangt bei seiner Suche im Meer in das Reich des Meergottes und lernt dort Prinzessin Toyotama, seine spétere
Frau, kennen.

%5 Shiotsuchi heiBt wortlich ,,Gott, der die Gezeiten regiert*.
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zusammen, dass dort die Idee von der ,,Schande des Blutes“ betont wurde. In der Chronik von
Hachijé5 ® heift es zwar, die Hiitten, die mit der Blutschande zusammenhingen, hitten
urspriinglich in Bergen, Wildern oder tiefen Télern gestanden. Omachi Tokuzod berichtet
jedoch, im Laufe der Zeit seien sie immer weiter an die Siedlungen herangeriickt und
schlieBlich sogar auf dem eigenen Grundstiick erbaut worden. Auch Sakurada Katsunori
erwihnt, auf Takara (IV.2) sei man der Ansicht gewesen, dass ,,die Geburtshduser an Orten
gebaut werden sollen, an denen man das Meer nicht sehen kann“ und man daher wohl davon
ausgehen konne, dass sie ,,in Bergen, Wildern oder tiefen Télern* standen, wie es in der
Chronik von Hachijé heifit.

Ich bin allerdings der Ansicht, dass man die Geburtshduser urspriinglich in unmittelbarer
Nihe der Totenwelt jenseits des Meeres baute und erst spater Orte inmitten der Berge fiir sie
auswihlte, an denen man das Meer nicht sieht. Derartige Phinomene kann man beobachten,
wenn eine zunichst heilige Sache in ihr Gegenteil verkehrt wird und mit einem Male eine
negative Bedeutung annimmt. Man sollte die Geburtshiuser, die man in den Bergen erbaute,
also nicht fiir das urspriingliche Modell halten.

Entsprechen aber nun eher die Geburtshduser, die man privat baute wie im Falle von Niu
(VL6), oder aber eher die von der Dorfgemeinde gemeinschaftlich unterhaltenen
Geburtshiuser, die man auBer in Jogh (VI.10) an der Westkiiste der Bucht von Tsuruga findet,
dem urspriinglichen Modell? Es kam héufig vor, dass man statt eigens ein Geburtshaus zu
errichten, den ebenerdigen Eingangsbereich oder ein bestimmtes Zimmer des Haupthauses
oder aber die Scheune als Geburtsraum nutzte. Dabei handelt es sich natiirlich um
Abwandlungen bzw. Vereinfachungen der urspriinglichen eigens errichteten Geburtshéuser,
die in Bezug auf die jetzige Frage auler Acht gelassen werden kdnnen.

Wurden die von der Dorfgemeinde unterhaltenen Geburtshéuser frither ebenfalls nach jeder
Geburt verbrannt? Die Zahl der Haushalte in den Ansiedlungen der Westkiiste der Bucht von
Tsuruga betrug im Jahre 1974 18 in Noma, 33 in Jogh, 22 in Kutsu, 12 in Tanoura, 13 in
Irogahama, 15 in Urasoko, 25 in Tateishi und 15 in Shiraki. Jogi ist somit die groBte
Ansiedlung. Da es aber heifit, frither habe es dort zwischen 18 bis 20 Haushalte gegeben,

%6 j\5t2222. In der Edo-Zeit (1600-1868) und der friihen Meiji-Zeit (1868-1912) nutze man die Insel Hachijo als
Verbannungsort fiir Straftiter. 1827 wurde auch Kond6é Tomizé nach Hachijé verbannt und verfasst dort
zwischen 1848 und 1860 die Chronik von Hachijé. Sie berichtet von der Geschichte und den Bréauchen der
Izu-Inseln.
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betrug die Zahl der Haushalte, die die drei Geburtshduser von Jogi, Noma und Kutsu
unterhielten, ungefihr 60. Eine jetzt 81 Jahre alte Greisin aus Jogi hat sich friiher um diese
drei Geburtshiuser gekiimmert und den Sauglingen zur Geburt verholfen. Sie erzihlte, dass in
25 Jahren 110 Kinder zur Welt kamen, so dass in den drei Gemeinden also pro Jahr ungeféhr
vier Kinder geboren wurden. Bei dieser Zahl ist es also sehr wohl moglich, dass die
Geburtshiuser in dorflicher Gemeinschaftsarbeit jedes Mal neu errichtet wurden.

Wie ist es aber, wenn man die Sitte bedenkt, dass die Schwangeren friiher in ihr Elternhaus
zuriickkehrten und bei der Geburt der Kinder die Hilfe ihrer Mutter in Anspruch nahmen? Es
war gewiss viel Arbeit, wenn wie im Falle von Niu im Elternhaus eigens ein Geburtshaus
errichtet wurde und die Geburt unter der Aufsicht der Mutter oder der Schwestern der
Schwangeren stattfand. Andererseits wurden die Frauen im Geburtshaus fortwihrend von den
Leuten des Dorfes moralisch wie materiell unterstiitzt. Soweit ich gehort habe, wurden den
Frauen im Geburtshaus Trink- und Badewasser gebracht und auch Reis, Fisch, Bohnen,
Tiicher und Wolle miteinander geteilt. Dies ging soweit, dass die Frauen in den
Geburtshdusern sich selbst scherzhaft ,,die Bettler in der Hiitte* nannten.

Aber nicht nur das. Wenn in den Dérfern auf Kuro (IV.0) im Satsunan-Archipel eine Geburt
stattfand, befand sich das ganze Dorf im Ausnahmezustand und die Feldarbeit wurde streng
untersagt, so dass sich die Leute dort nicht nur moralisch und materiell unterstiitzten, sondern
auch ihre Gefiihle im Gleichklang waren. Man sollte die Geburt also nicht als ein Ereignis
ansehen, dass sich auf einen bestimmten Haushalt beschriinkte. Auch wenn die Geburtshéuser
im Elterhaus der Schwangeren errichtet wurden, kann man sie somit als Orte betrachten, auf
die sich die Fiirsorge und Anteilnahme des ganzen Dorfes bezog.

Inwieweit lisst sich dieser Zusammenhalt ins Altertum zuriickverfolgen? Einen Anhaltspunkt
bietet die Geschichte von Prinzessin Toyotama. Im dritten Kapitel des ersten Buchs der
Annalen von Japan wird Folgendes berichtet: Prinzessin Toyotama wird von ihrem Mann
beobachtet, wihrend sie ihr Kind gebirt und dabei die Gestalt eines Meeresraubtiers annimmt.
Daraufhin kehrt sie voller Zorn in ihre Heimat zuriick. Als sie jedoch hort, dass
Ugayafukiaezu, den sie selbst am Strand zuriickgelassen hatte, ein edles Kind ist, erwacht in
ihr die Liebe zu dem Kind und sie verspiirt den Wunsch, zuriickzukommen und es
aufzuziehen. ,,Dies schickte sich jedoch nicht“, wie die Annalen von Japan schreiben. Daher

sendet Prinzessin Toyotama ihre jiingere Schwester Prinzessin Tamayori, damit diese das
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Kind aufziehe. Weiter heiBt es, bald darauf habe Ugayafukiaezu Prinzessin Tamayori und
damit seine Tante, die ihn aufgezogen hat, zur Frau genommen.

Worauf verweist an dieser Stelle die Formulierung ,.dies schickte sich jedoch nicht*? Deutet
sie darauf hin, dass es nicht angeht, dass eine Mutter, die ihr eigenes Kind ausgesetzt hat,
irgendwann zuriickkehrt, als wére nichts geschehen? Dies ist eine zu moderne Interpretation,
da es im Altertum vermutlich keine derartigen moralischen Vorbehalte gab. Haben die
Autoren der Annalen von Japan diese nur scheinbar einleuchtende Begriindung also
willkiirlich hinzugefiigt? Ich denke, hier kommt noch ein anderer Punkt zum Tragen. Im
Altertum war es iiblich, dass Kinder von ihren Miittern getrennt und von Ammen aufgezogen
wurden. Im selben Abschnitt der Annalen von Japan heifit es, man habe ein System von
Ammen, Trinkwasser-, Fiitter- und Badefrauen®’ festgelegt, und fiir das Stillen der Sohne des
Kaisers nicht deren Miitter sondern andere Frauen angestellt. Die Annalen fiigen die
Bemerkung hinzu, dies sei der Ursprung der Sitte, die Kinder von einer Amme aufziehen zu
lassen. Auf Okinawa haben die Kinderfrauen sich nicht nur bis zu deren Hochzeit um das
Wohl der von ihnen auf dem Riicken getragenen Kinder gesorgt. Die Beziehung zwischen den
Ammen und den von ihnen aufgezogenen Kindern war vielmehr so eng, dass sie ein Leben
lang nicht abriss, und man kann vermuten, dass diec Ammen die Kinder auch sexuell
aufgeklirt und angeleitet haben.

Die Sitte, die Kinder von ihren leiblichen Miittern zu trennen, war iiberdies unabdingbar, um
im Altertum den Zusammenhalt der Clangemeinschaften aufrecht zu erhalten. Dass eine zu
enge Beziehung zwischen Mutter und Kind stets der Nahrboden fiir einen alles Ubrige
ausschlieBenden Egoismus wird, kann man am Beispiel von Kaiserin Jitd>® sehen. In der
Annalen von Japan wird also deshalb bemerkt, es sei ,,unschicklich®, dass Miitter ihre Kinder
aufziehen, weil dies die Ordnung der antiken Clangesellschaft in Unordnung gestiirzt hitte.
Als ein Beispiel fiir das alltéigliche Leben im System einer GroBfamilie kann man sich das
Leben der Frauen von Shirakawa in Hida ins Gedéchtnis rufen. In einem Haus gab es stets

mehrere Frauen, die Kinder hatten. Wenn sie von der Feldarbeit heimkehrten, stillte die als

7 Die Ammen (%) stillten die Kinder, die Trinkwasserfrauen (;5%}) gaben den Sauglingen warmes Wasser zu
trinken. Die ,,Fiitterfrauen* (85!%) kauten Trockennahrung vor, stellten so einen Brei her und fiitterten damit die
Kleinkinder. Die Badefrauen (354&) hatten die Aufgabe, die Neugeborenen zu waschen.

58 Kaiserin Jitd (645?-702) war die Ehefrau Kaiser Temmus. Nach dessen Tod lieB sie den rechtmaBlgen
Thronfolger Prinz Otsu unter dem Vorwand des Landesverrates hinrichten, da dieser nicht ihr Kind war und sie
ihren Sohn Kusakabe an die Macht bringen wollte. Dieser verstarb jedoch bereits nach drei Jahren im Amt,
woraufhin sie selbst die Thronfolge antrat.



Hayashi & Kaufmann (Ubers.)O Tanigawa Ken'ichi, Uber das Jenseits o

erste Kommende von den Kindern, die im Vorbau des Hauses auf Milch warteten, zunéchst
die Kinder, die am lautesten schrien, ohne darauf zu achten, ob es ihre eigenen Kinder oder
die einer anderen Frau waren. Wenn sie danach noch Milch iibrig hatte, stillte sie ihr eigenes
Kind, und wenn dies nicht reichte, {ibernahm die als zweite heimkehrende Frau den Rest. Hier
wurde also kein Unterschied zwischen eigenen und fremden Kindern gemacht. Deshalb
konnte das GroRfamiliensystem iiberleben. Dieses System findet man auch noch in der Zeit
als die Frau, die alle Haushaltsangelegenheiten bestimmte, den Reis an die Familienmitglieder
verteilte. Dabei wurde auf keinen Fall toleriert, dass die Frau Kinder bevorzugte, weil es die
eigenen waren. Auch der Mann als Familienoberhaupt musste sich daher der Zuteilung durch
die Frau fiigen.

Hier ist nicht der Platz, um ausfiihrlich auf die Frage einzugehen, wie genau das Clansystem
des Altertums aussah. Man kann jedoch davon ausgehen, dass die Familien keine grofen
Hiuser wie die Gasshézukuri-Héuser in Shirakawa® (I1.9) besaBen, die geniigend Raum fiir
eine GroBfamilie boten. Man kann vermuten, dass innerhalb desselben Gebdudekomplexes
mehrere kleine Hiuschen standen, und man die Jungen bei den anderen Jungen und die
Midchen bei den anderen Midchen jeweils in einem eigenen Gebdude wohnen liel, so wie
Wakamori Tar6®® es beschreibt. Wenn man weiter annimmt, dass auch die Geburtshiuser auf
demselben Grundstiick erbaut wurden, kann man sicher sein, dass sich die gesamte Familie
der Mutter der Schwangeren um diese und ihr Kind kiimmerte. Wenn die in einem solchen
Umfeld groBgezogenen Kinder spiter als Braut oder Brautigam in eine andere Familie gingen,
verloschten ihre Erinnerungen an den Sand ihres Geburtshauses nicht. Wenn man das
japanische Wort ,ubusuna®“, d.h. ,Sand des Geburtshauses“, mit den Schriftzeichen
,,Geburt“ und ,,Erde®, ,,Leben* und ,,Erde* oder ,,Ursprung“ und ,,Dasein“ schreibt, dann soll
damit der Ursprungsort des Lebens eines Menschen bezeichnet werden. Die Macht einer
solchen ,,Urerfahrung* ist groB, nicht obwohl sich der Einzelne nicht daran erinnern kann,
sondern gerade weil er es nicht kann. Wenn man die Bedeutung des Wortes
,,ubusuna“ erweitert, erhilt man das Wort ,,Heimat“. Weil dieser Ausdruck den Ursprungsort

des eigenen Lebens bezeichnet, waren der Gott des Geburtshauses und der Clangott, d.h. der

% Die verhiltnismiBig groBen Gasshézukuri-Hauser wurden in den schneereichen Gebieten Japans gebaut und
besitzen steile, bis auf den Boden reichende Giebeldicher, die mit Reet gedeckt sind. ,,Gassh6*“ bedeutet wortlich
betende Hinde*, weil die Giebel der Hauser wie zwei zum Gebet aneinandergehaltene Hinde aussehen.

%0 Der Historiker und Volkskundler Wakamori Tard lebte von 1915 bis 1977.
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Ahnengeist der Familie miitterlicherseits, urspriinglich voneinander verschieden. Da der
Mensch den Leib der Mutter verlie und von ihrer Familie erndhrt und beschiitzt wurde,
héingten sich die dichten Erinnerungen dieser Familie an ihn. Der Gott des Geburtshauses war
mehr als nur ein Gott des Bodens oder der Schutzgott des eigenen Dorfes. Der Ausdruck
,,ubusuna® besitzt also eine Nuance, die zwischen den beiden Begriffen Blut und Boden

oszilliert und bis zum heutigen Tag erhalten blieb.

Wenn man iiber das Problem der Geburtshiuser schreibt, muss man auch berichten, was nach
der Geburt mit dem Mutterkuchen geschah. In Jogh horte ich, dass man den Mutterkuchen bei
einem Bach in der Nihe des Geburtshauses vergrub. Auch in Noma vergrub man ihn auf
einem Feld hinter dem Geburtshaus. In Kutsu aber hat man den Mutterkuchen im Sand am
Rande der Feuerstelle vergraben, die man inmitten des Geburtshauses angelegt hatte. Wenn es
Sommer wurde, wimmelte es dort von Maden. In Tanoura, Irogahama, Urasoko und in
Tateishi spiilte man die Plazenta ins Meer. In Shiraki legte man sie in ein TongefiB, das man
sonst fiir den Krakenfang benutzte, und vergrub das Gefdl am Rand des Dorfes. In Niu
vergrub man sie in der Nihe des Friedhofs. Man kann nun vermuten, dass unter diesen
Briuchen derjenige aus Kutsu der lteste ist. In Kunigami auf Okinawa (IV.10) vergribt der
Vater des Kindes den Mutterkuchen am Tag der Namensgebung hinter dem Altar des
Feuergottes®! und lacht mit allen gemeinsam.

Uber die Briuche im Umkreis von Japan, den Mutterkuchen zu vergraben, gibt es eine
griindliche Studie von Takayama Jun. Diese Studie macht deutlich, dass sich der Umgang mit
dem Mutterkuchen in Japan auch in vielen anderen Volkern wieder finden ldsst. Den Brauch,
dass die Anwesenden beim Vergraben der Plazenta unvermittelt zu lachen beginnen — das so

genannte ,,Plazenta-Lachen® — findet man auch bei den Yakuten®.

¢! Der Brauch, den Gott des Feuers zu verehren, existiert sowohl auf den japanischen Hauptinseln als auch auf
den Inseln des Siidens. Vor langer Zeit besaBen einige Héuser ein eigenes, dem Feuergott geweihtes Gebaude,
heute findet man stattdessen einen Altar — der mitunter nur aus einer mit Asche oder Sand gefiillten Schale
besteht — im Haupthaus in der Nihe des Herdes.

2 Dje Yakuten sind ein Turkvolk, das in Ostsibirien lebt.
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Was mich an diesen Briuchen besonders interessiert, ist der nicht nur in Tateishi sondern in
verschieden Regionen verbreitete Volksglaube, dass Kinderlose Kinder bekommen konnen,
wenn man sie einen Schritt {iber die Plazenta machen ldsst. Auch gibt es den Brauch, einen
getrockneten Maifisch falsch herum durch einen Mutterkuchen zu stechen. Mit diesem Ritual
wiinscht man dem Neugeborenen ein Leben, das so lange wihrt, bis der Fisch wieder zum
Leben erwacht. Man wihlte fiir diesen Brauch den Maifisch aus, weil sein japanischer Name
—,, Ko no shiro* — auch soviel wie ,,anstelle des Kindes“ heilen kann. Die Sitte, die Plazenta
an der Tiirschwelle zu vergraben, damit das Kind immer wieder dariiber hinweg geht oder
darauf tritt und deshalb gesund heranwachsen kann, findet man iiberall in Japan. Ich horte, bei
Bestattungsfeiern in Korea trete man auf einen Flaschenkiirbis, wenn man die Leiche aus dem
Zimmer heraustréigt. Der Volksglauben, man werde stark und gesund, wenn man auf die
Plazenta tritt, erinnert mich an diesen Brauch. So wie das Beriihren des Flaschenkiirbisses den
Wunsch zum Ausdruck zu bringen scheint, der Tote mége wieder zum Leben erwachen, so
scheint man mit dem Vergraben der Plazenta an der Tiirschwelle urspriinglich auch eher eine
Wiedergeburt als Gesundheit erbeten zu haben. Diese Uberlegungen fiihren uns wieder
zuriick zu den Mythen iiber die Entstehung Japans. Dort findet man die Erzihlung, bei der
Geburt der Insel Awaji sei die Insel Onogoro die Plazenta gewesen und bei der Geburt ,.des
GroBen Yamato, der Libelleninsel®, d.h. Japans sei die Insel Awaji die Plazenta gewesen.
Matsumura Takeo berichtet, die Plazenta werde in vielen Volkern als Zwilling des
Neugeborenen aufgefasst und daher als ein Teil seiner Seele bzw. als Wohnort dieses
Seelenteils betrachtet. Die Plazenta sei somit eine Art Schutzgeist des Neugeborenen. Meines

Erachtens ist die Plazenta jedoch so wie der Flaschenkiirbis ein GefdB fiir die Seele.

Nicht nur auf der Tateishi-Halbinsel in der Ndhe der Stadt Tsuruga (VI.13) und auf den
Izu-Inseln (II), sondern auch an anderen Orten, die am Meer liegen, wie auf der Noto- (I1.6),
der Kunisaki- (III.14) und der Shima-Halbinsel (II1.6), sowie an der japanischen Inlandsee
findet man Uberreste von Geburtshidusern. Die Geburtshduser auf der Kunisaki- und auf der

Shima-Halbinsel habe ich einst besucht. Auf Hime (III.15), einer Insel im Nordosten der
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Kunisaki-Halbinsel, ist eine Geburtshiitte erhalten, deren Wande mit Schlamm und Steinen
befestigt sind. Auf der Shima-Halbinsel hat man gewdhnliche Hiitten als Geburtshduser
benutzt. Es ist iiberdies belegt, dass auch im Landesinneren, in den Préfekturen Nagano, Aichi
und Shizuoka (II), Geburtshduser in Gebrauch waren. Man kann jedoch davon ausgehen, dass
sie frilher noch verbreiteter waren. Man findet hierfiir zahlreiche Belege in der
Materialsammlung iiber Geburts- und Erziehungsbrauchtum in Japan®. Unter den Briuchen,
die die Geburtshiuser betreffen, fillt zum einen auf, dass man stets dunkle Riume als
Geburtsrdume auswihlte, und zum anderen, dass Mutter und Kind sich nicht dem Sonnenlicht
aussetzen sollten. Bereits zuvor habe ich die Vermutung geduBert, dies hidnge damit
zusammen, dass der Geburtsvorgang an abgeschlossenen Orten stattfinden musste. Wenn
meine Vermutungen richtig sind, ist somit das Geheimnis der Entstehung des Menschen auch
in alltédglichen Briuchen verborgen.

In den Geburtshiusern auf der Tateishi-Halbinsel war sichergestellt, dass Mutter und Kind
ungestort blieben. Auf der Tango-Halbinsel (III) war es dagegen so, dass man im ebenerdigen
Eingangsbereich der Hauser Stroh auslegte und dort Kinder gebar. Zwar war der Ort vor den
Blicken der Leute durch einen Wandschirm geschiitzt, Familienmitglieder, Freunde und
Bekannte gingen jedoch hiufig daran vorbei. Daher klagten die Frauen in Tango: ,,Wir
gebdren wie Hiindinnen.“ Vergleicht man dies mit den Frauen aus Tateishi, die sagen, sie
hitten sich wihrend ihres Aufenthaltes im Geburtshaus nicht vor ihren Schwiegermiittern
genieren und auch keine anstrengenden Arbeiten verrichten miissen, seien also dankbar fiir
diese Einrichtung gewesen, so fallen die deutlichen Unterschiede zwischen beiden
Geburtsweisen ins Auge. Auf diese Art und Weise verdndert sich die Bedeutung des
Geburtshauses im Laufe der Zeit und von Ort zu Ort. In diesem Beispiel kann man sogar eine

allgemeine Tendenz im Wandel des Frauenschicksals ausmachen.
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Inseln des Siidens

In dem Dorf Neima auf Miyako lebte einmal ein siebenjihriges Dorfkind. Seine Mutter war
friih gestorben und es wurde von seiner Stiefmutter grofigezogen. Weil es aber nicht ihr
eigenes Kind war, machte sie ihm das Leben schwer und hoffte letztlich, der Knabe werde
bald sterben. Eines Tages geschah jedoch Folgendes: Das Kind sah, wie eine grofle Menge
roter Bohnen gekocht wurde, und begehrte nun selbst welche zu essen. Die Stiefmutter
sprach: ,,Gut, gut, ich werde dir welche bereiten”, und schickte das Kind Blétter einer
Kartoffelsorte zu pfliicken, die man nicht essen kann und die lippig am Rande der
Sumiya-Hohlen wuchs. Da die Stiefmutter gesagt hatte, sie werde die Bohnen in diese Blatter
wickeln und sie dem Kind geben, freute es sich sehr und zog los, um die Blétter pfliicken zu
gehen. Das Kind rutschte aber auf seinem Weg aus und fiel riicklings in eine Hohle, die so
tief war, dass man nicht sehen konnte, wo ihr Grund war. Der FuB3 des Kindes verfing sich
beim Fall jedoch in iippigen Ranken, so dass es dort kopfiiber baumelte. Sieben Tage und
sieben Nichte litt und weinte es und stéhnte ohne Unterlass. Auch der Vater des Kindes hatte
ein bdses Herz. Zwar horte er das Weinen und Rufen des Kindes, doch da ihn das Geschrei
lastig diinkte, ging er hin, schnitt die Ranken, an denen der Knabe hing, ab und lie sein
eigenes Kind in den Abgrund fallen.

Das Kind fiel durch eine Hohle ohne Boden, bis es schlieBlich in das Land Niriya, das Land
der Wurzeln unter der Erde, in das Ar6-Reich gelangte. Der Gott von Niriya erblickte das
Kind, sah, dass es jung an Jahren war und fragte verwundert: ,,Bist du nicht ein Kind aus der
hellen Welt ? Das Land Niriya, das Ar6-Reich ist der Ort, an den die Alten gelangen, die die
helle Welt hinter sich gelassen haben. Und doch wird es seinen Grund haben, dass du hierher
gelangtest. Erzihle also deine Geschichte!* Und so erzihlte der Knabe eins nach dem anderen,
was ihm widerfahren war. Nachdem der Gott von Niriya die Geschichte gehort hatte, zeigte er

dem Kind eine Herde von sieben roten Stieren im vorderen Teil seines Gartens. Er sprach
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daraufthin zu ihm: ,,Geh hin und zihme diese Stiere. Wenn du ein boses Herz hast, werden sie
dich mit ihren Hornern aufspiefen und toten. Wenn du ein gutes Herz hast, werden sie dir
folgen und zahm sein.“ Das Kind, noch so jung an Jahren, néherte sich angsterfiillt der Herde
roter Stiere. Die Stiere jedoch umringten den Knaben und hieflen ihn willkommen, indem sie
mit ihren Schwéinzen wedelten und ihre Ohren hingen lieBen. Sie leckten ihn sauber und
folgten ihm froh und zahm. Nachdem einige Nichte verstrichen waren, liel der Gott von
Niriya den Knaben zu sich rufen. Er sprach: ,,Du hast ein rechtes Herz in der hellen Welt und
bist noch zu jung zum Sterben. Du sollst in die helle Welt zuriickkehren.“ Er liel den Jungen
von den roten Stieren geleiten und hieB einen groBen Topf aus roter Erde mit Ol fiillen. Dann
lie} er acht und zehn Klafter grofe Tiicher hineintauchen, hie diese als Dochte zu nutzen und
ein Feuer daran zu entziinden. So entliel er den Knaben aus dem Land Niriya. Gerade in dem
Moment, als die Dochte abgebrannt waren, trat das Kind iiber die Grenze zwischen dem Land
Niriya und der hellen Welt. Daraufhin lieB sich das Kind auf dem Berg Sumiya nieder und
wurde von da an unter dem Namen ,,Wahrer Herr, der nach Niriya hinabstieg und Ard
betrat verehrt. Dies ist die Geschichte des Ursprungs der Verehrung des ménnlichen
Berggottes des Sumiya-Utaki.** Sie wird in den Uberlieferungen aus Miyako® von Kiyomura
Konin erzihilt.

Eine Geschichte dhnlichen Inhalts, aber in anderer Form wird unter dem Namen Gotterlieder
des Yonahasedo Toyomiya® iiberliefert. Yonahasedo Toyomiya war der Erste, der um das
Jahr 1390 am Hof von Rylkyd Tributgeschenke darbringen lieB. Zu jener Zeit hielt ein
Biirgerkrieg die inneren Regionen Miyakos in Atem. Im Osten von Hirara (V.7) gab es ein
Dorf namens Yonahabara, das eine Zeit lang Einfluss auf ganz Miyako ausiibte. Die
Menschen dort wurden jedoch bald von Meguromori Toyomiya aus Nakasone (V.6) aus
ihrem Dorf vertrieben und griindeten an der Nordkiiste Miyakos in der Nihe des Strandes von
Shirakawa ein neues Dorf namens Yonahama. Es heifit, Yonahasedo Toyomiya sei in diesem
Dorf geboren worden. Er wusste, dass er es mit dem Clan von Meguromori nicht aufnehmen
konnte, und hielt es daher fiir besser, keine Krifte zu verschwenden, sondern lieber

Beziehungen mit Okinawa aufzubauen.

% Gotter werden auf Okinawa meist an Orten im Freien verehrt, die man mit dem Ausdruck ,,utaki“ bezeichnet.
Dabei handelt es sich hdufig um Wildchen, Lichtungen, kleine Hiigel oder Orte, an denen man grofe Steine oder
bestimmte Baumarten findet.
B,
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Dieser Yonahasedo Toyomiya war erst zwanzig Jahre alt und noch ein junger Mann, als er
von einem seiner Neider ins Jenseits befordert wurde, heift es. Diese Legende verweist darauf,
dass er bei den Kiampfen zwischen Meguromori und Yonahabara im Alter von ungeféhr
zwanzig Jahren schwer verwundet wurde. Der weitere Hergang der Geschichte iiber
Yonahasedo Toyomiya wird in den Gétterliedern, die ihn besingen, wie folgt erzihlt: Als
Toyomiya sich vor dem Konig der Totenwelt niederwirft, fragt dieser ihn: ,,Du bist noch ein
junger und gut aussehender Mann. Was machst du hier an diesem Ort?* Daraufhin erzihlt
ihm Toyomiya die Geschichte vom Anfang bis zum Ende. Der Konig der Totenwelt schaut
daraufhin in sein groBes Buch, in dem die Taten der Menschen aufgezeichnet sind, findet
heraus, dass Yonahasedo Toyomiya von freundlicher Wesensart und ein guter Mensch ist und
beschlieBt daher, ihn in die Welt der Lebenden zuriickzuschicken. Als Toyomiya fragt, wie er
denn in die Welt der Lebenden zuriickkehren kénne, da er doch nun einmal gestorben sei,
erklart ihm der Konig der Totenwelt, er habe ein Seil entlang des Weges in die Totenwelt
gespannt und wenn man sich an diesem Seil entlang hangele, konne man in die Welt der
Lebenden zuriickgelangen. Auf diese Art und Weise konnte Toyomiya tatsdchlich in unsere
Welt zuriickkehren.

Diese Legende wird so von Inamura Kenpu in seiner Sammiung und Erlduterung alter
Aufzeichnungen, Annalen und Lieder aus Miyako®’ wiedergegeben. Ubrigens sollte man

darauf achten, wie die Orte Nira und Ar6 in den Gétterliedern gegeniibergestellt werden:

Nira-Insel, zu der wir hinabsteigen

Aro6-Insel, zu der wir hinabsteigen

Vor den GroBen Teda® von Nira

Vor den Groflen Teda von Ar6.

Jene Welt, in die wir nach unserem Tod gehen miissen, wird hier ,,Nira“ oder ,,Ard*“ genannt.
Den Teda von Nira, den Teda von Ard hilt man fiir den Herrscher jener Welt. Wie bereits
zuvor berichtet tauchen in der Legende iiber den Berggott Sumiya die beiden Namen ,,Land

Niriya“ und ,,Ard-Reich“ auf. Es bedarf wohl keiner Erwidhnung, dass ,Niriya“ bzw.
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Der Ausdruck ,,Teda“ wurde auf den siidlichen Inseln sowohl zur Bezeichnung eines Herrschers als auch zur
Bezeichnung der Sonne verwendet.



NN 0o0o0ooooooodd oooood Do0o0oo0ooD oo

,Nira®“ denselben Ort bezeichnen wie der Ausdruck ,Niraikanai“. Die Besonderheit der
beiden Legenden besteht jedoch darin, dass dieser Ort sowohl in der Legende vom Berggott
Sumiya als auch in den Gétterliedern von Yonahasedo Toyomiya als Ort unter der Erde
vorgestellt wird. Wahrend ,,Niraikanai* also fiir gewohnlich eine jenseitige Welt auf dem
Meer bezeichnet, glaubt man auf Miyako, dieser Ort liege unter der Erdoberfliche.%’ In dieser
Welt unter der Erde gibt es einen Teda namens Nira-Teda, der in vielen Ziigen Emma’’, dem
Konig der Unterwelt, gleicht. Dieser Glaube griindet aber wohl {iberdies auf der Idee von der
Ahnlichkeit der diesseitigen und der jenseitigen Welt, in denen es jeweils einen Herrscher und
eine Sonne gibt.

Wie hat man demgegeniiber die Welt der Lebenden aufgefasst? Der Legende des Berggottes
von Sumiya zufolge war die Welt der Lebenden die ,.helle Welt“. In den Gotterliedern von
Yonahasedo Toyomiya wird sie einfach ,Miyako“ genannt. Man erkennt also, dass der
Inselname ,,Miyako* soviel wie ,,Welt der Lebenden* bedeutet hat. Fiir mich stellte sich einst
die Frage, an welcher Stelle Miyakos Toyomiya wieder aus dem Erdboden hervorgekommen
ist. Als ich einmal nach Miyako reiste, konnte ich diesen Ort lokalisieren. In der Néhe eines
Ortes namens Kasama in der Stadt Hirara (V.7) gibt es eine katholische Kirche. Unter dem
Gestriipp in der Umgebung dieser Kirche findet man eine Reihe hohlenartiger Grabstellen und
eine dieser Grabstellen wird ,Tedankaibaka“, d.h. ,,Grab, das Teda willkommen
heifit“ genannt. Es heift so, weil es ein nach Osten hin ausgerichtetes Grab ist, und ich habe
gehort, dass man es fiir den Ort hielt, an dem Yonahasedo Toyomiya wieder aus dem Boden
kam.

Mit anderem Namen wurde Yonahasedo Toyomiya auch ,,Nijja-Uputeda“ genannt. Der Name
der Grabstelle ,,Tedankaibaka* bedeutet also konkreter ,,Grab, das Uputeda, der aus Nijja (d.h.
aus Nirai) heraufkam, willkommen heifit“. Unmittelbar vor der Grabstelle liegt ein Ort
namens ,,Nijjaupuminaka“. Da ,,minaka“ so viel wie ,,Garten“ heif3t, bedeutet dieser Ortsname

also ,,GroBer Garten des Jenseits“ und es heiflit, dass die Gotter an diesem Ort tanzen. Er

% Der hier beschriebenen Vorstellung zufolge befindet sich das Jenseits zwar unter der Erdoberfliche, ist aber
kein hohlenartiges Reich im Erdboden, dem griechischen Orkus vergleichbar. Die Tatsache, dass im oben
zitierten Gotterlied von der Nira-Insel die Rede ist, spricht beispielsweise dafiir, dass man sich dort grofle
Gewisser vorstellte. Tanigawas Interpretation zufolge hielt man das Jenseits auf den siidlichen Inseln
urspriinglich fiir eine Welt, die der unseren sehr dhnlich war, sich aber auf einer parallelen Ebene unter der
diesseitigen Welt befand.

" Kénig Emma (Sanskrit: Yama) ist buddhistischen Vorstellungen zufolge der strenge Richter des Totenreichs.
Er beurteilt Charakter und Handlungen der Menschen und entscheidet dariiber, in welche Welt sie nach ihrem
Tode gelangen.
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erhielt diesen Namen wohl deshalb, weil man der Ansicht war, Yonahasedo Toyomiyas
Wiedergeburt sei ein erinnerungswiirdiges Ereignis. Er starb an einem Ort namens
,.2Nimazu*“ (Wurzelwelt), in der Nihe der heutigen Stadt Kusukube (V.8), und kam der
Uberlieferung zufolge am dritten Tage am ,,Grab, das Teda willkommen heifit“ wieder hervor.
Er schlug also den Weg durch das Jenseits ein, der von Osten nach Westen bzw. nach
Nordwesten fiihrt, indem er sich am ,,Griinen Seil“ entlanghangelte und wieder aus dem
Erdboden hervorkam. Man kann somit davon ausgehen, dass das Jenseits (,,Nijja“) als Ort im
Erdboden aufgefasst wurde, der in westlicher oder nordwestlicher Richtung der Insel Miyako
liegt.

In der Legende iiber Yonahasedo Toyomiya, die bis heute auf Miyako iiberliefert wird, heif3t
es weiter, dieser sei ermahnt worden, nicht tiber das Leben nach dem Tod zu reden, und wenn
er es doch tue, miisse er auf der Stelle sterben. So kehrte er in die Welt der Lebenden zuriick,
vergaB3 diese Ermahnung nach einigen Jahren jedoch fiir einen Moment und starb daraufhin.
Es heiBt, sein Todesort sei ein kleiner Hiigel auf der Riickseite des Hafens von Harimizu in
Hirara — ein heutzutage beliebter Treffpunkt — gewesen.

Auf Miyako sind zahlreiche Geschichten wie die von Yonahasedo Toyomiya erhalten, in der
der Held aus dem Jenseits zuriickkehrt, dann jedoch das Tabu, nicht iiber das Jenseits zu
sprechen, bricht, und daraufhin endgiiltig sterben muss. In einer von ihnen betritt ein Mann
aus iibergroBer Liebe zu seiner Frau deren Grab und trifft sie in der Unterwelt. Sie versteckt
ihn dann unter ihrer weiBen Schiirze und bringt ihn zuriick in die Welt der Lebenden. Zwar
hatte sie den Mann ermahnt, nicht iiber das Jenseits zu sprechen, doch als er eines Tages,
nachdem er in die Welt der Lebenden zuriickgekehrt war, zu einem Glas Reiswein verfiihrt
wird, verliert er die Kontrolle iiber sich, beginnt iiber das Jenseits zu plaudern und stirbt auf
der Stelle. Von einer aus Ikema (V.1) stammenden Frau, die als Medium arbeitet, habe ich die
Geschichte iiber eine Frau gehort, die ins Jenseits reiste und der man untersagte sich
umzudrehen. Dieses Tabu existiert in allen Kulturen und Epochen, was daran liegen mag,
dass es die Erfahrung der Unumkehrbarkeit des Zeitverlaufs zum Ausdruck bringt.

In der oben erwihnten Legende vom Berggott von Sumiya ldsst der Konig der Totenwelt
groBe mit Ol gefiillte Topfe auf die Riicken von roten Stieren laden und weist sie an, ein Kind
in die Welt der Lebenden zuriick zu geleiten. Was hat es mit diesen roten Stieren auf sich?

Mir kommt hier der im ersten Kapitel erwihnte Bericht aus dem Kaikitsudan in den Sinn:
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Wenn der Hausherr in der Familie des Oberpriesters vom Izumo-Schrein starb, wurde seine
Leiche still und heimlich auf den Riicken eines roten Stieres gesattelt und im Hishine-See im
Siidosten des GroBschreins versenkt.”' Die Frage, warum die Leiche auf den Riicken eines
roten Stieres geladen wurde, ldsst sich nun teilweise mit Verweis darauf beantworten, dass
rote Stiere der Legende vom Berggott von Sumiya zufolge Tiere der Unterwelt sind. Auf der
Insel Kurima (V.9) im Westen von Miyako erzihlt man sich die Geschichte, man habe einst
Yonaha um Hilfe gebeten, als rote Stiere aus Nijja heraufkamen und Menschen fraflen, so
dass die Inseleinwohner bereits auszusterben drohten. Auf Miyako vergleicht man eine
bestimmte Muschelart mit den Stieren, die die Felder des Drachenpalastes vernichtet haben,
weil man im Umriss der Muscheln von oben gesehen die Gestalt eines knieenden Stieres
erkennen kann. Hier besteht also ebenfalls eine Verbindung zwischen den Stieren und dem
Drachenpalast.

Auf Tkema (V.1) gibt es einen Ort namens Aogumui, d.h. ,,Griiner Korb“. Dabei handelt es
sich um eine Bucht, in die die Flut einstromt. In den Felswiinden der Bucht findet man einige
Hohlen, in denen einst frith verstorbene Kinder und Menschen bestattet wurden, die im Meer
verungliickt oder an Seuchen gestorben waren. Man fasste diese Leute mit dem Ausdruck
,kegazun®, d.h. ,die versehentlich Gestorbenen®, zusammen und gewéhrte ihnen wegen ihres
unerwarteten, unfallartigen Todes kein normales Grab. Sie wurden in die Hohlen dieser Bucht
geworfen, die daher ganz passenderweise ,,Griiner Korb* genannt wurde.” Als ich diesen Ort
einmal besucht habe, war gerade Ebbe und die Bucht war von feuchten Wasserpflanzen
bedeckt. Als ich ein Stiick auf ihnen lief, konnte ich die breiten Felswinde sehen. Oberhalb
der Felsen wuchsen Pandanus-Bidume, die reife rot-braune Friichte trugen. Als ich diese rot
leuchtenden Friichte betrachtete, war es mir als sihe ich das zeitlose Reich der Toten. Man
hatte einen roten Stier auf dem Marschland angebunden. Als ich mich ihm niherte, sah er
mich regungslos an. Die Augen des Stiers blickten wie die vorwurfsvollen Augen eines
Menschen. Zwar heiBit es auch in den Liedern aus einem Dorf namens Karimata auf Miyako
(V.3) ,.Sie toten die groBen Stiere und feiern zu Ehren der Gétter”, doch mir scheint, dass sich
die Beziehung zwischen den Stieren und der Totenwelt Nijja hierin nicht erschopft. Es muss

hier eine noch intimere Beziehung zum Menschen bestehen.

Tygl. S. 24f.
2Vgl. S.4.
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Auf Miyako bezeichnet man mit den Ausdriicken ,,Niriya“ und ,,Nijja“ eine dunkle Totenwelt
unter der Erde. Demgegeniiber nennt man die Insel der Gétter jenseits des Meeres den
,,Drachenpalast“. Urspriinglich war die Welt, in die man nach dem Tode gelangte, dieselbe
Welt, in der auch die fiir reiche Ernten verantwortlichen Ahnengeister und Gétter leben. Die
Welt der Toten und die Welt der Gotter wurden dann jedoch getrennt. Auf Miyako iiberlebte
aber bis heute die dltere Vorstellung, dass Verstorbene nach My@ gelangen. Mit dem
Ausdruck ,,My(“ bezeichnet man eine griinblaue Welt jenseits des Meeres oder einen Ort auf
dem tiefen Meeresgrund. Der Ausdruck ,Omyd“ bezeichnet demgegeniiber den
Drachenpalast. Die Vorsilbe ,,O% heiBt an dieser Stelle ,,griin“ bzw. ,blau®, so dass wir es hier
wieder mit einer griin-blauen Welt zu tun haben. Es handelt sich dabei um die helle Totenwelt
der siidlichen Inseln, von der man glaubte, sie befinde sich tief unten im Meer. In Karimata
(V.3) auf Miyako gibt es den Ausdruck ,,Omyftki“. Die Bedeutung der Nachsilbe ,ki“ ist
ungeklirt, aber ,,Omya“ bezeichnet sicher den Grund des griin-blauen Meeres. In Shimajiri in
der Nachbarschaft von Karimata gibt es ein Gotterlied”® mit dem Namen ,,Wiinsche an My@*,
mit dem man Bitten nach My tibermittelt.

Nakamatsu Yashd hat berichtet, dass es auf Miyako Leute gab, die auf die Frage, wohin die
Menschen nach dem Tod gelangen, antworteten: ,,Nach O no shima, nach T6 no shima®, d.h.
,Auf die griine Insel, auf die Insel T6*“. Nun gilt es herauszufinden, in welcher Beziehung die
Farbe Griin bzw. Blau und My zueinander stehen. Es kénnte sein, dass man auf Miyako mit
dem Ausdruck ,.griine Inseln“ einfach My{ meint, weil es hier nur wenige kleine Inseln in der
Nihe bewohnter Gebiete gibt. Sicher ist jedoch, dass man auf Miyako glaubte, man werde
nach dem Tod an einen griin-blauen Ort gelangen.

Einst habe ich das , Verjagen der Plagegeister”, ein Ereignis auf der Insel Kurima (V.9)

miterlebt. Als ich einmal von einer Pension in Hirara (V.7), in der ich iibernachtete, am spéten

" Die hier erwihnten Gotterlieder (,,mytigan no fusa“) werden im Winter, die spéter erwihnten Gétterlieder
(,,niri no shinka“) von Miyako werden dagegen auf einem Gétterfest im Sommer gesungen.
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Abend des zehnten April auf Kurima anrief, sagte man mir, dass dort im Morgengrauen ein
Ereignis stattfinde, dass man das ,,Verjagen der Plagegeister® nennt. Um dieses Ereignis
erleben zu konnen, charterte ich ein kleines Boot und iiberquerte in tiefer Nacht das vom
Mond beschienene Meer. Als ich auf Kurima ankam, schlief ich kurz im Haus des Direktors
der Grundschule und brach dann auf, um das frilhmorgentliche Meeresereignis an der
Siidkiiste Kurimas sehen zu konnen. Drei stimmige Ménner der Insel trugen ein GefdBl —
frilher hat man groBe Shako-Muscheln verwendet — das tote Méiuse, Heuschrecken,
TausendfiiBler und Schnecken enthielt, gingen ins Meer und taten ein paar kréftige
Schwimmziige. Dieses Gefil steckten sie in ein Loch in einer Korallenbank, die gut
zweihundert Meter von der Kiiste entfernt lag, und kehrten zuriick. An der Kiiste standen
einige Frauen, die Blitter von Pandanus-Biumen in der Hand hielten, und liefen die
zuriickgekehrten Ménner unter diesen Bléttern hindurchgehen. Damit endete das Ereignis.

Bei diesem Ereignis werden Schidlinge nach Nirai jenseits des Meeres geschickt und man
glaubt, dass das Loch im Korallenriff inmitten des Meeres mit diesem Ort verbunden ist. Es
liegt daher auch nicht fern sich vorzustellen, dass die Menschen im Stiden auch daran glauben,
dass die Seelen verstorbener Menschen nach Myt in der Tiefe des Meeres reisen.

Dieser Name ,My(“ ldsst mich tibrigens stets an den Ortsnamen ,Nyd“ denken. Der
Ortsname ,,Ny(“ bzw. ,Niu*, der auf den japanischen Hauptinseln mehr als hundert Mal
vorkommt, hingt angeblich mit Quecksilber zusammen, hat mancherorts aber auch eine
Beziehung zum Wasser. Es ist allgemein bekannt, dass der Name ,,Prinzessin Nyitsu“ eine
weibliche Wassergottheit bezeichnet.” Der Name LNyl“ wurde auch zu den Ausdriicken
,,Nibu*“ und ,,Mibu*“ abgewandelt, mit denen man Berufe bezeichnete, die eine Beziehung zum
Wasser haben.”> Geht man aber davon aus, dass dieser Ausdruck von dem Namen
,,My@*“ abstammt, dann kann man diesen auf den Hauptinseln weit verbreiteten Ortsnamen

nicht verwenden, ohne ihn mit der siidlichen Insel Miyako in Verbindung zu bringen.

™ Prinzessin Nyitsu ist eine Tochter des Gétterpaares Izanagi und Izanami und eine jiingere Schwester der
Sonnengdttin Amaterasu. Sie wird an manchen Orten als eine fiir Regen und Trockenheit verantwortliche Gottin
des Wassers, an anderen Orten als Gottin des Quecksilbers vereehrt.

75 Einer Theorie Orikuchi Shinobus (vgl. FuBnote 1) zufolge entstand der Ausdruck ,,Mibu“ aus der ersten Silbe
des Namens der Wassergottin ,,Ny(tsu“. Der Ausdruck bezeichnete das Amt der Person, die bei der Geburt eines
kaiserlichen Nachkommens ein Wasserritual durchfiihrte, das man zu Ehren der Wassergéttin abhielt. Tanigawa
erweitert und bestérkt an dieser Stelle Orikuchis Theorie und zeigt den Zusammenhang zwischen dem Namen
der Géttin ,,Nyitsu® und dem auf Miyako verwendeten Namen des Jenseits ,,My(“ auf. Da das Jenseits in
Tanigawas Theorie ein Ort auf dem Grund des Meeres ist, aus dem die Seelen der Neugeborenen kommen, kann
Tanigawa erkldren, welcher Zusammenhang zwischen der Wassergéttin und dem Geburtsritual besteht.



Hayashi & Kaufmann (Ubers.)O Tanigawa Ken'ichi, Uber das Jenseits o

Wenn man auf Miyako von ,,Otonusu“ spricht, dann meint man damit einen Gott des Meeres
und somit einen der Gotter des Drachenpalastes bzw. einen der Gétter von Nijja. Den Namen
,Otonusu“ kann man auch mit drei Schriftzeichen schreiben, die »Konig der griinen
Flut“ bedeuten. ,,0%, die erste Silbe des Namens, bedeutete also urspriinglich ,,griin“.

Was bedeutet nun der Name ,, T6%, in der oben zitierten Antwort, die die Leute auf Miyako
auf die Frage, wohin die Menschen nach dem Tod gelangen, geben: ,,Auf die griine Insel, auf
die Insel To“. Auf dem gesamten RyikyQ-Archipel war die Sehnsucht nach dem ,,Groflen
Land Té“ sehr stark, wobei ,, To“ das Chinesische Kaiserreich bezeichnet’®. Auf Miyako gibt
es eine Reihe von Gribern, die man ,Tonkaibaka“, d.h. ,,Grdber, die T6 willkommen
heifen“ nennt. Dabei handelt es sich um Gréber reicher Familien, die an der Kiiste liegen und
nach Siiden oder Westen, d.h. nach China ausgerichtet sind. Da China fiir die Ry{kyt-Inseln
ein grofziigiges, wohltitiges Land war, wire es nicht verwunderlich, wenn ein Name fiir
dieses Land zum Synonym von ,,Nira“ geworden wire. Es liegt daher nahe, die ,,Insel T6* als
die ,,chinesische Insel“ aufzufassen.

Okamoto Keish6 zufolge gibt es unter den Gotterliedern von Karimata auf Miyako eines mit
dem Namen ,,Onazu®, in dem die Ausdriicke ,,0nazu* und ,,tdnazu auftauchen. ,, 0% bedeutet
hier wieder ,,griin“ und ,,nazu“ heifit im einheimischen Dialekt ,,Schlange®. Wenn man nun
davon ausgeht, dass ,,0nazu“ griine Schlange bedeutet und ,,tonazu“ diesselbe Bedeutung hat,
dann konnte es sich bei dem ,,t6 in dem Namen ,Insel T6“ um dasselbe ,t6“ wie in
Ltonazu“ handeln. Ich vermute daher, dass die Ausdriicke ,,6 no shima“ und ,t0 no
shima“ (,,griine Insel“ und ,,Insel T6%) ein ebensolches Wortpaar bilden wie ,,0nazu — tdnazu®.
Man konnte sich somit folgende Entwicklung vorstellen: Der Inselname ,,T6“ bezeichnete
urspriinglich wie der Ausdruck ,,griine Insel“ ein Land, in das die Ahnengeister gehen. Da er
aber genauso klingt wie der damals in Japan fiir China verwendete Ausdruck ,,T6%“, glaubte
man irgendwann, bei der Insel To handele es sich um das echte China und begann daher,

dieses zu verherrlichen. Auf diese Weise wurde der alte Name Chinas zum Synonym fiir das

jenseitige Reich Nira.

6 To ist die japanische Aussprache des chinesischen Wortes ,,Tang®, mit dem in China die Dynastie von
618-907 bezeichnet wird. Da in dieser Epoche eine sehr intensiver Kulturimport von China nach Japan stattfand,
wurde der Dynastiename ,,T6* in Japan zu einem Synonym fiir China und fiir alles Chinesische. Auch heute
noch taucht die Silbe ,,t6“ in einigen Komposita in der Bedeutung ,,chinesisch® auf: ,,Tédo“, d.h. ,,chinesicher
Boden* = ,,China“ oder ,,T6shi*, d.h. ,,chinesisches Papier*.
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Es gibt Orte, an denen man neben den Namen ,,Blaue Insel“ und ,,Insel T6* auch den Namen
LInsel S6“ verwendet. So wird sie zB. in einem Volkslied”” aus Kunigami (IV.10), einem
Dorf im nérdlichen Teil der Hauptinsel von Okinawa, ,,S6“ genannt und auch auf Kuro im
Yaeyama-Archipel (IV.22) heifit es, man gelange nach dem Tode in das Land S6. Auf
Hateruma (IV.23) benutzt man den Ausdruck ,,Takas6fun“. Das Prifix ,taka“ dient dem
Ausdruck von Ehrerbietung und ,fun“ bedeutet Land. Man weil} jedoch nicht, was
,,50° bedeutet. Kishaba Eijun vertritt die Ansicht, mit ,,s6 bezeichne man eine diinne
Griserart, die auf den Felsen an der Meereskiiste gedeiht, und das Land S6 sei ein dhnlich
dder Ort. Ich habe jedoch meine Zweifel daran, dass man glaubte, nach dem Tod werde man
an einen 6den Ort gelangen. Ich vermute, dass der Name ,,S6“ wiederum mit dem Namen
,,T0“ zusammenhingt, moéchte meine Gedanken aber an dieser Stelle zuriickhalten.

Als ich einst auf die Insel Ikema (V.1) reiste, horte ich von Maedomari Tokushd einen
interessanten Bericht. Maedomari zufolge findet man in den Liedern, mit denen man auf

Ikema um Regen bittet, Zeilen mit der Bedeutung:

Bringe uns
siiles Wasser, gutes Wasser
aus Nirrya,

jenseits von Irabiji.

,Irabiji“ bezeichnet die Insel Irabu, die sich genau im Westen von Miyako befindet. Wenn
man von Ikema aus eine Linie in siid-siid-westlicher Richtung zieht, verlduft diese Linie ein
kleines Stiick unterhalb der nérdlichen Spitze von Irabu (V.5) entlang. Es gilt zu beachten,
dass man sich vorstellte, Nirrya (Niriya) liege jenseits von Irabu auf eben dieser Linie.

Ich will hier noch einen weiteren Bericht, den ich von Maedomari Tokushd horte, einschieben.
Auf ITkema heiBit es, die Seelen wiirden nach i gelangen. Im Dialekt von Ikema hat der
Ausdruck ,i“ die Bedeutung ,,Norden“. Wenn man NG sagt, meint man damit einen Ort im
Norden der Insel, der sich in der Nihe der Stelle befindet, an der heute der Leuchtturm von

Ikema steht. Hier findet man zahlreiche Griber und es gibt an der Kiiste westlich des

"7 Die im japanischen Text als ,,omoro* (oder im Dialekt als ,,umui*) bezeichneten Lieder sind auf Okinawa und
den Amami-Inseln iiberlieferte alte Volkslieder, die ungeféhr vom 12. bis ins 17. Jahrhundert gesungen wurden
und bisweilen Beschworungsformeln dhneln. Der Ausdruck ,,omoro“ selbst bedeutet ,,die Gotter ansprechen®.



Hayashi & Kaufmann (Ubers.)O Tanigawa Ken'ichi, Uber das Jenseits o

Leuchtturms einen Berg, von dem man sagt, von dort gelangten die Seelen in den Himmel.
Ich wollte auch diesen Berg besteigen, da er jedoch von Schilf und Pandanus-Bdumen
bedeckt war, konnte ich nicht bis zum Gipfel vordringen. Wenn man auf Ikema davon spricht,
dass die Seelen der Toten die Griber besuchen, dann sagt man, sie kimen nach Inoya.
,,Tnoya“ bedeutet wortlich ,,Haus im Norden“ und bezeichnet somit eben diese Grabstellen im
Norden der Insel. Auf Ikema nennt man das Jenseits iiberdies auch , Kamanoyu®, wobei
,.kama“ ,,dort in der Ferne* und ,,yu* ,Nacht“ bedeutet. Der Ausdruck bezeichnet also einen
dunklen, jenseitigen Ort. Die Vorstellung eines dunklen Jenseits im Norden ist jedoch keine
seit alters her iiberlieferte Vorstellung und auch die Gréber wurden nicht schon in fritheren
Epochen im Norden angelegt. Dies ist eben so gewiss wie die Tatsache, dass es sich bei der
Idee von Nijja, dem Jenseits im Erdboden, die man auf Miyako findet, nicht um die
urspriingliche Vorstellung handelt.

Maedomari vertritt die Auffassung, dass die Gréber auf Ikema urspriinglich im Stiden lagen.
Vormals wurden Griber dort mit dem Ausdruck ,,hainoya“ bezeichnet. Es gibt einige Gréber,
die von der fritheren Siedlung auf Ikema aus gesehen in siidlicher Richtung liegen. Von
diesen glaubte man, dass sich hier die Ahnengeister einfinden, die aus dem Siiden kommen
und reiche Ernten mit sich bringen. Dieser Glaube kommt auch in einer Betformel zum
Ausdruck, mit der man zur Insel Irabu nach Siid-Siid-West gewandt Regenwiinsche nach
Nirrya, das man in derselben Richtung wihnte, iibersandte. Maedomari erzihlte mir tiberdies
die bewegende Geschichte, dass in seinen Kindertagen einmal eine Kokosnuss an den Strand
von Ikema gespiilt wurde, und seine GroBBmutter sagte, dabei handele es sich um eine Frucht
von der siidlichen Insel der Gotter. Darauthin pulte sie mit der Spitze einer Ahle das
Fruchtfleisch heraus und fiitterte ihn damit. Die Aussichtsplattform auf Irabu ist zur Insel
Tarama (IV.19) nach Siidwesten hin ausgerichtet und die Aussichtsplattform auf Tarama ist
zum Yaeyama-Archipel, ebenfalls nach Siidwesten hin ausgerichtet. Die Jenseitsvorstellung
auf Miyako war urspriinglich jedoch eindeutig nach Siiden gewandt. Hier betritt nun die

Legende von Pai no Suma, der ,,Insel des Siidens®, die Biihne.
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Auf Miyako gibt es den Glauben, dass sich die Seelen der Toten am Utaki’® des GroBen Herrn
Uharuzu auf der Insel Ikema einfinden. Man erklirt dies damit, dass Uharuzu der Gott ist, der
die Familienregister fiihrt. Die Tatsache, dass Ikema genau im Norden Miyakos liegt, lésst
mich jedoch vermuten, dass dies noch nicht die ganze Erkldrung ist. Wiederum im Norden
von Ikema (in der Richtung, die man I nennt) sieht man den Berg, von dem die Seelen der
Toten zum Himmel emporsteigen. Noch weiter nérdlich und somit bereits im offenen Meer
erstrecken sich die Sandbinke von Yae (IV.16), zu denen selbst ein grofleres Boot, das 30-40
Personen fasst, eine Stunde Fahrtzeit benétigt. Bei Ebbe, wenn die Sandbinke von Yae an der
Meeresoberfliche auftauchen, kommen die Leute aus Ikema hierher, um zu fischen und
Muscheln zu sammeln. Man sagte mir, die Leute fiihren an ungeféhr zw6lf Tagen im Monat
hier heriiber. Unter den Sandbénken von Yae gibt es eine besonders grof3e, die groBer ist als
die beiden Inseln Ikema und Kurima zusammengenommen. Insgesamt betrigt die Zahl der
Sandbinke in diesem Gebiet iiber hundert und es scheint nicht iibertrieben zu sagen, der
Fischfang auf Ikema hdnge von diesen Sandbidnken ab. In Yanagita Kunios Werk Der
Meeresweg gibt es eine Passage, in der dieser iiber die Sandbinke von Yae berichtet, im
Altertum seien Menschen aus China hierher gekommen, um Kauri-Muscheln’ zu suchen.

Es leuchtet daher unmittelbar ein, dass sich die dem offenen Meer zugewandten alltdglichen
Hoffnungen und Wiinsche der Menschen aus Miyako auf die Sandbénke von Yae
konzentrierten. Die Sandbénke von Yae lagen iiberdies auf der Schiffsroute von Miyako nach
Okinawa. Ich wage daher die Vermutung, dass es all diese Faktoren waren, die auf Miyako
ein nach Norden ausgerichtetes Bewusstsein entstehen lielen.

Wenn man sich anschaut, in welchen Himmelsrichtungen die Orte liegen, an die die Seelen
der Toten den Jenseitsvorstellungen auf Miyako zufolge gelangen, dann liegen sie im Norden,
im Nordwesten, im Westen, im Siiwesten und im Siiden. Nur im Osten findet man keinen
solchen Ort. An der Ostkiiste von Miyako gibt es eine Wallanlage, die anderen Kiisten liegen
dagegen offen. Daran erkennt man, dass die Invasoren aus dem Osten kamen. Mit den

Invasoren kamen zwar neue Kulturgiiter nach Miyako, aber auch nicht mehr. Diese

8 Der Ausdruck ,,utaki® bezeichnet im Freien liegende Orte der Gotterverehrung (vgl. FuBnote 96).
™ Diese Muschelart wurde in China in der Antike als Zahlungsmittel verwendet und hatte daher einen hohen

Wert.
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Kulturgiiter blieben stets mit dem Bewusstsein verbunden, dass es sich um Dinge der
Eindringlinge handelte, ob diese nun vom Ryiky0-Konigshof auf Okinawa oder von der
Regierung auf den japanischen Hauptinseln geschickt worden waren. Ebenso verhielt es sich
auch mit den Wakd® im 14. Jahrhundert. So gesehen liegt es auf der Hand, dass keine
Vorstellung eines heiligen Landes entstand, das in 6stlicher Richtung liegt.

Am Ryikyt-Hof war dies jedoch anders. Dort gab es die Vorstellung von heiligen Orten im
Osten, wie z.B. das Utaki von Seifa (IV.13) im Osten der alten Residenzstadt Shuri oder die
ostlich von dort liegende Insel Kudaka (IV.12). Der Glaube, dass die Gotter von Niraikanai
zunidchst auf Kudaka landen und sich danach zum Utaki von Seifa begeben, war auf Okinawa
so verbreitet, als wiirde es sich dabei um eine véllig natiirliche Glaubensvorstellung handeln.
Wiire es aber nicht viel natiirlicher, dem Gedanken zu folgen, dass sich die Seelen der Toten
derselben Richtung zuwenden, in der auch die Sonne untergeht, und das Jenseits also im
Westen anzusiedeln? Wenn man jedoch nur den Westen betont, iibersieht man die Bedeutung
der anderen Himmelsrichtungen. Dies mag noch angehen, wenn sich auch das Meer in
westlicher Richtung befindet, liegt das Meer aber im Osten, so bleibt die Vorstellung, die
Toten wiirden sich nach Westen wenden, unglaubhaft. Man muss davon ausgehen, dass sich
Niraikanai jenseits des Meeres befindet und dass die Insel der Toten in derselben Richtung
liegt.

An dieser Stelle mochte ich noch einmal dariiber nachdenken, wie die Vorstellungswelt der
Menschen im Altertums aussah. Auf Miyako glaubte man, dass Brunnen keinen Grund haben.
Hier waren Brunnen natiirlich keine ausgehobenen Brunnen wie man sie auf den Hauptinseln
hat, sondern natiirlich entstandene Lécher, in denen sich Grundwasser sammelt. Diese
Brunnen hielt man also auf Miyako fiir Eingéinge zum Jenseits und es heif}t, dass man mit
dem Ausdruck ,,Nijja“ bisweilen auch Brunnen bezeichnete. Wenn man auf der Insel Irabu
(V.5) Geister vertreibt, dann geschieht dies an einem solchen natiirlichen Brunnen. Die
Vertiefung im Erdboden, aus der Wasser stromt, ist ein Ort, an dem Damonen und

rachsiichtige Geister zusammenkommen. Man glaubt auflerdem, dass dieser Brunnen eine

% Bei den Wakd handelt es sich um Piraten, die iiberwiegend aus Japan stammten und vom 13. bis zum 16.
Jahrhundert nach Korea und China einfielen und die dortigen Kiistenstddte pliinderten. Einigen Historikern
zufolge gab es Vereinbarungen zwischen den Wak6 und der Beviolkerung der Ryiikyi-Inseln, wonach die Wakd
Tributschiffe aus Rylikyd nach China passieren lieBen und dafiir auf den Inseln Trinkwasser und Nahrung laden
konnten. Uberdies verkauften die Waké den Einwohnern der Rydky(-Inseln koreanische Gefangene als
Arbeitskrifte, die dann auch Wissen und neue Techniken vom Kontinent nach Ryiikyt brachten.
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Verbindung zum Meer besitzt. Es ist ein Brunnen ohne Grund, der bis zum Meer fiihrt. In
Shimajiri (V.4) bezeichnet man Brunnen mit dem Ausdruck ,.Niddd“. Man glaubt, aus
solchen Orten namens ,,Nidda“, die urspriinglich mit Nijja identisch waren, kdmen drei am
ganzen Ko6rper mit Lehm beschmierte Ménner hervor, die Panto-Masken®' tragen und bis ins
Dorf herabsteigen. Im Ort gibt es zwei stinkende Brunnen, die heutzutage zwar zugeschiittet
sind, aus denen aber weiterhin Wasser hervorquillt. Auch die beiden Gétter Akamata und
Kuromata®® kommen auf den Yaeyama-Inseln (IV) aus einem Loch im Boden, das man
,,Nabind6“ nennt, hervor. Welche Bedeutung haben diese Geschichten? Man glaubte, dass
Brunnen Eingénge zum Totenreich sind, und dass das Totenreich durch den Erdboden zum
Meer fiihrt. Auch wenn man Nijja somit fiir eine dunkle Welt unter dem Erdboden hielt,
erschopft sich die Vorstellung von Nijja hierin nicht.

Nijja hatte auch eine Beziehung zur Welt jenseits des Meeres und fiihrte zum Aufenthaltsort
der Gotter. Die Gétter jenseits des Meeres wiederum lieSen sich in Brunnen nieder, wenn sie
vom Himmel herabstiegen. Hier wird also das Bild eines Kreislaufs, der durch die Brunnen
fiihrt, gezeichnet. Dieser Kreislauf ist wohl dem Kreislauf der Sonne nachempfunden, die aus
einer Hohle im Osten hervorkommt, zum Himmel hinaufsteigt, in eine Héhle im Westen sinkt,
des Nachts unter dem Erdboden verschwindet, das Meer durchquert und dann wieder aus
einer Hohle im Osten hervorkommt. Man assoziierte demnach das Leben und Sterben der
Menschen mit dem Aufgang und Untergang der Sonne.

Hier entstand also eine Weltanschauung, der zufolge die Welt unter dem Erdboden mit der
Welt jenseits des Meeres und die Welt jenseits des Meeres mit dem himmlischen Zenit
verbunden sind. Vermutlich beinhalten auch die Vorstellung von Niraikanai und der Begriff
des Jenseits, den wir auf den japanischen Hauptinseln finden, Ideen dieser Weltanschauung.

Das Jenseits ist also nicht einfach der Ort, an den die Seelen der Toten gelangen.

81 ,,Panto“ bedeutet im Dialekt Miyakos ,,Gespenst*. Die Masken der drei ,,Gespenster” driicken die drei
Emotionen Zorn, Freude und Trauer aus.

82 Auf den Yaeyama-Inseln wird im Sechsten Monat des Mondkalenders ein Erntedankfest gefeiert. Bei diesem
Ereignis kommen die beiden Gétter Akamata und Kuromata aus dem Jenseits zu Besuch. Sie werden von zwei
grofien Ménnern dargestellt, die mit Ranken umwickelt sind und eine rote bzw. eine schwarze Maske tragen.
Da ,,aka“ auf Japanisch ,,rot* und ,kuro* ,,schwarz* heifit, stellt die rote Maske den Gott Akamata und die
schwarze Maske den Gott Kuromata dar.
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In Uruka auf Miyako (V.12) erlebte ich einst ein Ritual namens ,,Nébai“, mit dem man
Tsunamis fernhalten méchte. Frauen aus Uruka, Tomori (V.13) und auch aus Bora (V.14)
tragen bei diesem Ritual weille ,,Gotterkleider” und steigen singend im Génsemarsch vom
Gipfel eines Hiigels, den man ,,den nach T6 gewandten Fels“ nennt, bis zur Kiiste von Uruka
herab. Dabei stoflen sie einen Bambusstecken, den jede von ihnen in der Hand hélt, in den
Boden seitlich dieses Gotterweges. Da der Bambus grofie Lebenskraft besitzt, glaubt man, er
konne die bosen Geister vertreiben, die Tsunamis hervorrufen. Dass an dieser Kiiste ein
Ritual gegen Tsunamis abgehalten wird, hat einen realen und schrecklichen Hintergrund: An
der Kiiste von Uruka gibt es einen Ort, den man ,,Uruka Motojima“ nennt, wobei
,Motojima* ,,das urspriingliche Dorf* bedeutet. An dieser Stelle befand sich einst ein Dorf,
das jedoch von einem groBen Tsunami miihelos hinweggefegt wurde. Auch heute noch kann
man einige iibrig gebliebene Mauern und Torsteine finden, die aufgehduft herumliegen. Es ist
nur natiirlich, dass der Gedanke an das, was von jenseits des Meeres kommt, auch Furcht bei
den Menschen hervorruft.

Es ist auch eine Legende iiber die Entstehung dieses Tsunamirituals erhalten: Ein Ehepaar aus
Uruka wurde von dem Tsunami fortgerissen, ihr gerade sieben Jahre alter Sohn blieb jedoch
am Leben, da er als Bote nach Karimata (V.3) geschickt worden war. Als dieser Sohn 16
Jahre alt war, spazierte er eines Tages an einem Strand namens Minakoji entlang. Da sah er,
wie sich ein kleines Boot, in dem eine in strahlendes Licht gehiillte Frau sal, vom offenen
Meer her dem Ufer niherte. Der Junge, der dachte, sie miisse ein himmlisches Wesen sein,
warf sich nieder und driickte seine Stirn in den Sand, als sie ihm ihre Hand reichte und sprach:
,Mein Name ist Uma no Anji (,Uma ni Yazu“) 8 und ich komme auf Befehl des
Drachenpalastes, um deine Frau zu werden.“ So wurden die beiden Mann und Frau und
brachten sieben S6hne und sieben Tochter zur Welt. Eines Tages sagte Uma no Anji zu ihrem
Mann: ,Nun bin ich auf Befehl des Drachenpalastes deine Frau geworden und habe lange

Jahre mit dir verbracht. Meine Zeit hier ist nun aber voriiber und ich muss heimkehren.

8 Der Ausdruck ,,Anji“ bezeichnet auf den Rytky(-Inseln urspriinglich nahe Verwandte des Konigshofes. Im
Dialekt der Miyako-Inseln sagt man ,,Y4zu“ anstelle von ,,Anji“ und spricht den Namen der Frau ,,Uma ni
Yézu“ aus. In spéteren Zeiten wird der Ausdruck jedoch auch fiir Minner und Frauen, die eine spirituelle
Fiihrungsposition ausiiben, verwendet. In diesem Sinne wird der Ausdruck an dieser Stelle benutzt.
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Unsere Trennung ist zwar sehr schmerzlich, doch ich will dir zumindest noch eine Methode
beibringen, mit der man Tsunamis fernhalten kann. Wenn du am Aratori-Tag des alten dritten
Monats zum Strand gehst und einen Bambusstecken in den Boden st6ft, wird so die Grenze
zwischen Meer und Land markiert und es wird keine Tsunamis mehr geben.“ Nachdem sie
dies gesagt hatte, trat sie ins Meer und ihre Gestalt verschwand. Manchmal heifit es auch, sie
sei auf dem Riicken einer Rossmakrele in den Drachenpalast zuriickgekehrt. Dies ist die
Entstehungslegende des Nébai-Rituals.

Worauf es bei dieser Geschichte ankommt, ist die Tatsache, dass die Frau, die auf Befehl des
Drachenpalastes inmitten des Meeres auftauchte und dort auch wieder verschwand, ,,Uma no
Anji“ hieB. ,,Uma*“ bezeichnet hier vermutlich das siebte Tierkreiszeichen des chinesischen
Kalenders, das unter anderem fiir die siidliche Himmelsrichtung steht. Die Frau ist also eine
Gottin, die aus dem Siiden kam. Es existiert auch ein Bericht, demzufolge frilher Menschen
einer kleinen Rasse von der siidlichen Insel Ariyd an den Strand von Minakoji, an dem der
Junge und die Géttin sich das erste Mal begegneten, gekommen sind und Krummjuwelen und
siidlandische Keramik mitgebracht haben, um diese gegen Hirse einzutauschen. Manchmal
hitten sie ihre Waren auch gegen Kauri-Muscheln®, die man ,Subi-Muschel“ nennt,
eingetauscht. Diese Subi-Muscheln hitten die kleinen Menschen als Zahlungsmittel benutzt,
heifit es weiter. Aus diesem Grund habe man die gegen die Muscheln eingetauschte Keramik
auch ,,Subi-Keramik* genannt. Dieser Bericht, den man bei Inamura Kenpu findet, ruft einem
die von Yanagita Kunio im Meeresweg aufgestellte Hypothese ins Geddchntnis, im Altertum
seien Menschen aus Siidchina nach Miyako gekommen, um dort Kauri-Muscheln zu suchen.
Ich habe mich vergewissert, dass man die Muschel-Sorte, die in China als Zahlungsmittel
benutzt worden sein soll, nimlich die Spezies namens Cypraea Moneta (Kauri-Muschel),
tatsdchlich hdufig am Strand von Uruka findet. Dariiber hinaus ldsst einen der Name der
siidlichen Insel ,,Ariy6* unweigerlich an den Inselnamen ,,Ard* denken, mit dem das in den
Gotterliedern des Yonahasedo Toyomiya besungene Jenseits Nira bezeichnet wird: ,,Nira-Insel,
zu der wir hinabsteigen, Ar6-Insel, zu der wir hinabsteigen®.

Es heifit, Uma no Anji habe mit einer anderen Anji namens Komaraba aus Karimata einen
Wettkampf in Zauberkunst ausgetragen und bei diesem gesiegt. Als Komaraba aus Karimata

starb, sprach sie eine Prophezeiung iiber die Zukunft der Insel:

8 Vgl. FuBnote 66.
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,»Wenn eine géttliche Frau von der Insel im Siiden in einem weilen Boot hierher kommt, wird
die Insel reich gedeihen. Nachdem der Berg der Insel einmal rot und nackt geworden ist,

werden wieder Bdume wachsen und alles wird griin erbliithen.

In dieser Prophezeiung werden die Farben Rot, Weil und Griin vermischt. Der zuvor
erwihnten Entstehungslegende des Nabai-Rituals zufolge war die gottliche Uma no Anji mit
einem Boot aus dem Meer im Siiden gekommen, so dass Komarabas Prophezeiung also schon
vor ihrem Tod in Erfiillung gegangen wire. Aber solche Widerspriiche findet man haufiger in
Legenden. Was hier von Belang ist, ist der Satz, in dem es heifit, die Frau werde ,,von der
Insel im Siiden in einem weiflen Boot* kommen.

An dem Tag, an dem das Nébai-Ritual stattfindet, halten sich die Menschen an ein Tabu, das
ihnen verbietet, auf das Meer hinauszufahren oder auf die Felder zu gehen. Wenn jemand den
Weg der Parade der Frauen kreuzt, muss diese Person ,,Abbitte leisten®, d.h. bei den Géttern
um Entschuldigung bitten und ein Jahr lang sehr auf ihr Benehmen achten. In Miyaguni
(V.10), einem Dorf, das wie Uruka und Tomori an der nach Siiden gewandten Kiiste liegt,
existiert ein anderer Brauch der ,,Abbitte*: Wenn aufgrund von Missernten kein Getreide reift
oder Krankheiten grassieren, steigen junge Leute aus dem Dorf in ein Boot, laden einen Krug
Reiswein fiir die Goétter ins Boot, bringen diesen mitten in der Nacht auf das offene Meer
hinaus und werfen ihn dort ins Meer. Dabei rufen sie mit lauter Stimme ,,Verzeiht uns!*“ oder
,»Seid gnidig!“. Inamura Kenpu bemerkt, dieser Brauch deute darauf hin, dass es an der Kiiste
von Miyaguni Pliinderungen oder Morde durch Seerduber gegeben habe und dass man als
Entschidigung eine Opfergabe ins Meer werfe, um dieses Schicksal abzuwenden. Mir scheint
dieses Ereignis aber eher eine Geste gegeniiber dem Meergott darzustellen, da dieser fiir
reiche Ernten verantwortlich ist. Wenn die Leute auf Yonaguni (IV.24) um Regen bitten,
zichen sie absichtlich zerfetzte Kleider an, stellen sich vor dem Tomura-Schrein auf und
klagen ihr Leid. Meiner Ansicht nach steckt hinter der ,,Abbitte* ein dhnliches Motiv.

In Tomori (V.13) wird ein Fest namens ,,Nnafuka“ veranstaltet. ,,Nnafuka“ bezeichnet den
Gott des Drachenpalastes, von dem man glaubt, er bringe mit einem préchtigen Gétterboot

reiche Ernten. Da es sich jedoch andererseits um einen furchterregenden Gott handelt, schlief3t
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man die Tore und muss ohne Feuer zu machen und zu kochen geduldig warten, solange er auf
seinem weillen Pferd durch die Nacht reitet.

Aufgrund der bislang gehoérten Erzidhlungen versteht man, dass die Menschen in den
Siedlungen, die an der Kiiste Miyakos liegen, dem Gott jenseits des Meeres gegentiber eine
Mischung aus Zuneigung und Furcht empfinden.

In den Alten Aufzeichnungen aus Miyako® gibt es einen Bericht iiber ,,Masari aus Nozaki, der
von der Insel des siidlichen Windes floh und zuriickkehrte*. Ein Mann namens Ofune no Oya,
der aus dem Hause Asera in Shinzato (V.11) stammte, wurde einst Kapitin eines Schiffes.
Auf dem Riickweg aus Ry{ky geriet er auf dem offenen Meer in einen Sturm, der ihn in die
Gegenrichtung trieb und auf der siidlichen Insel Afura stranden lie. Auf Afura wurden die
Schiffbriichigen anderer Lander gefangen genommen und wenn sie dick waren, machte man
Ol aus ihnen. Waren sie diinn, schlug man ihnen die Kniescheibe heraus, so dass sie nicht
mehr laufen konnten. Manchmal wurden die Schiffbriichigen auch mit glihenden
Silbernadeln auf beiden Augen geblendet. Dann mistete man sie, um OI aus ihnen zu machen.
Kriftige Manner verzauberte man, so dass sie sich lebendigen Leibes in Ochsen verwandelten,
und lieB sie die Felder pfliigen. Obgleich jener Ofune no Oya ein schoner, hellhdutiger Mann
war, stiel man ihm eine gliihende Silbernadel in beide Augen. Masari aus dem Dorf Nozaki®,
der ein kluger junger Mann war, machte einer Frau aus Afura den Hof und wurde zu ihrem
Mann. Da Masari sehr zirtlich zu seiner Frau war, beschloss sie, ihn zu retten. Sie verriet ihm,
dass man ihm Fleisch zu essen geben werde, um ihn in einen Ochsen zu verwandeln. Wenn er
Fleisch esse, diirfe er niemals das Fleisch essen, das in einer Suppe oben schwimme. Dieses
Fleisch sei nimlich Menschenfleisch und wenn er es esse, werde er sich augenblicklich in
einen Ochsen verwandeln. Durch diesen Ratschlag seiner Frau gelang es Masari am Leben zu
bleiben, doch eines Tages sprach sie zu ihm: ,JIch wiinschte, wir konnten unseren Ehebund
auf ewig fortsetzen, doch ich konnte es nicht ertragen, hilflos zusehen zu miissen, wie du in
Ol gebraten wirst.“ So besorgte sie heimlich Proviant und ein kleines Boot fiir ihn und lie
ihn von der Insel entwischen. Als man seine Flucht bemerkte, setzte man zwar ein Boot zur
Verfolgung auf ihn an, er schaffte es jedoch gerade noch rechtzeitig, nach Miyako

zuriickzukehren. So wird es in dieser Geschichte erzihlt.

=y E
8 Masari war der Navigator auf dem Schiff des Ofune no Oya.
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Als sich die Frau aus Afura von ihrem jungen Mann trennte, sagte sie noch zu ihm: ,,Ich trage
ein Kind von dir in meinem Leib. Wenn es gesund und sicher auf die Welt kommt, werde ich
Bambusbiindel im Meer treiben lassen, wenn der Wind aus Siiden kommt. Wenn du ein
Bambusbiindel am Strand findest, wirst du also wissen, dass dein Kind sicher zur Welt
gekommen ist. AuBerdem werde ich dir jedes Jahr ein Biindel schicken, damit du weif3t, dass
deine Nachkommen auf Afura gedeihen. Da auch heute noch im Mai und Juni, wenn der
Wind aus Siiden weht, Bambusbiindel an den Strand von Shinzato gespiilt werden, glaubt
man, dass die Nachkommen von Masari aus Nozaki weiterhin gesund heranwachsen.

Was sagt uns dieses Gefiihl der Furcht vor den siidlichen Inseln, das diese ganze Geschichte
durchzieht? Zunichst einmal ldsst einen diese siidliche Insel an das von unkultivierten
Vélkern bewohnte Taiwan denken. Im Jahre 1871 kam es zu folgendem Ereignis: Als eine
Gruppe von 69 Menschen aus Miyako von einer Reise nach Okinawa zuriickkehrte, gerieten
sie in einen Sturm und strandeten auf Taiwan. Dort wurden 54 Personen dieser Gruppe von
den Barbaren eines Dorfes namens Bodan getdtet. Es ist allgemein bekannt, dass dieses
Ereignis der Meiji-Regierung als Vorwand fiir die militdrische Invasion Taiwans diente.
Uberdies kann man die Furcht vor den siidlichen Inseln auch dadurch erklidren, dass man sie
mit den Seerduberiiberfillen auf die Kiistendérfer Miyakos, auf die Inamura hingewiesen hat,
in Verbindung bringt.

Ich erkenne in den Legenden iiber die siidlichen Inseln jedoch auch noch die Darstellung
eines anderen Gesichtspunktes. Die Weissagung, ,.eine gottliche Frau von der Insel im Siiden
wird in einem weiBen Boot hierher kommen®, wird in einer anderen Uberlieferung zu der
Vorhersage: ,,Wenn von der Insel im Siiden ein Mensch in griiner Kleidung hierher kommt,
wird es eine reiche Ernte geben*. Da mal von ,,wei3* und mal von ,,griin“ die Rede ist, konnte
man hierin ein Spiel mit Farben erkennen. Man muss sich jedoch vor Augen halten, dass diese
Farben eine Bedeutung in sich schliefien, die mit den siidlichen Inseln zusammenhéngt.

Die Farbe Weif steht auf den Inseln im Siiden in erster Linie fiir die Geburt. Der ,,Weille
Gott* ist der Gott der Geburt. Die ,,WeiBe Hiitte* ist der Ort, an den man sich fiir die Geburt
zuriickzieht, und das Feuer dort wird ,,Weifle Flamme* genannt.

Moglicherweise gibt es aber auch eine Beziehung zwischen ,shira®, dem Ausdruck fiir

,weill“, und den Ausdriicken ,sudateru“ (,,aufziehen*), ,,sudachi“ (,,das Nest verlassen),
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,suderu“ (,sich hduten“) wund ,sudemizu“ (,das Wasser der Wiedergeburt“)87. In den
Aufzeichnungen alter Geschehnisse und den Annalen von Japan wird das Heranwachsen von
Kindern mit dem Ausdruck ,hidasu“ bezeichnet. Da man dabei die Schriftzeichen in der
Bedeutung ,,Tag“ und ,verstreichen“ verwendete, fiihrte man diesen Ausdruck auf die
Bedeutung ,,die fiir das Heranwachsen verstreichenden Tage “ zuriick.

Meiner Ansicht nach hat der Ausdruck ,hidasu“ dieselbe sprachliche Wurzel wie die
Ausdriicke ,,suderu“ oder ,sudachi“. Wenn man ,hidasu“ im Sinne von ,die fiir das
Heranwachsen verstreichenden Tage versteht, klebt man zu sehr an den Schriftzeichen. Auf
Amami nennt man die Kinder der leibeigenen Hausleute ,,hida“ oder ,hidasudachi®, wobei
man das Schriftzeichen fiir ,,Knie* verwendet. In den Annalen von Japan schreibt man das
Wort ,,hidasu® auch mit dem Schriftzeichen fiir ,,Knie* und ich frage mich, ob hier nicht ein
Zusammenhang besteht.

Auf den ersten Blick mag es so scheinen, als bestiinde keine Beziehung zwischen dem
Ausdruck ,,shira“ und dem Ausdruck ,shiro“, der im Hochjapanischen ,,weil“ bedeutet.
Dennoch bin ich davon iiberzeugt, dass es eine enge Beziehung zwischen Leben und Tod und
den Farben WeiB, Griin, Rot und Schwarz gibt, die im Farbempfinden des Altertums die
gesamte Farbpalette abdeckten. Zumindest konnte man vermuten, dass die Farben Wei3 und
Griin, die in den oben zitierten Weissagungen in der Formulierung ,,weifles Boot* bzw.
,,Mensch in griiner Kleidung* vorkommen, einerseits mit der Geburt und andererseits mit den
Toten zusammenhéngen.

Gibt es nun also eine Beziehung zwischen Weil und Griin? Oder schlielen sich WeiB, das die
Geburt reprisentiert, und Griin, das die Toten reprisentiert, gegenseitig aus? Wir miissen uns
hier bewusst machen, dass Tod und Leben im urspriinglichen Altertum eine Einheit
darstellten. Die Geburt war also eine Wiedergeburt. Sie war eine Auferstehung und kein
vollkommenes Neugeborenwerden. So wie Schlangen, Krebse und Garnelen ihre Haut
wechseln, so kehrt auch der Mensch von neuem ins Leben zuriick. Gemil der Gleichung
Geburt = Wiedergeburt nehmen die Menschen ihre diesseitige Gestalt an, wenn sie von der
griinen in die weile Welt iibergehen. Ebenso verhilt es sich bei den Géttern.

Man kann also sagen, dass es sich bei der siidlichen Insel in der Erzdhlung, in der eine Gottin

in einem weiBen Boot von der siidlichen Insel herbei kommt, sowohl um ein Reich der Toten

87 Vgl. Tanigawas etymologische Hypothesen auf S.58.
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als auch um ein Reich der Goétter handelt. Ich mdchte nun versuchen, das Gétterfest in

Karimata im Lichte dieses Problems zu analysieren.

Die Spitze der nordlichen Landzunge von Miyako sieht aus wie eine Pfeilspitze, die sich wie
zwei Schenkel 6ffnet, sie sieht also wie zwei ,karimata“, wie zwei ,,Wildgansschenkel* aus.
Meiner Ansicht nach riihrt der Name der Ortschaft Karimata (V.3), die an der Spitze der
Landzunge liegt, von diesem Umstand her. Karimata ist ein Ort, der als Uberbleibsel der
Dorfer des Altertums Beachtung findet. Dieses Dorf war bis 1904 auf drei Seiten von
Steinmauern umgeben und die Dorfbewohner betraten und verliefen das Dorf durch
Durchgangstore, die es an drei Orten gab. Nur das Tor im Nordwesten durfte niemand aufler
den Priesterinnen benutzen. Hinter dem Dorf erstreckte sich ein grofler urwiichsiger Wald von
nordwestlicher in siidostliche Richtung. Auf der Insel Miyako, auf der es wenig Béaume gibt,
zieht eine solche Landschaft die Aufmerksamkeit der Menschen auf sich. Hinter dem Wald
ragen steile Klippen auf, die zur Kiiste hin abfallen. Im Nordwesten des Waldes gibt es einen
Berg namens Iri, auf dem es ein westliches und ein 6stliches Utaki gibt. In diesen Utakis gibt
es ,,Orte des Riickzugs®, an denen man wiederum Tore findet, von denen es heiflt, dass die
Priesterinnen durch sie ein- und ausgehen. Bei diesen Toren handelt es sich, anders als bei
den bereits erwihnten, in die Steinmauern des Dorfes eingelassenen echten Toren, um
symbolische Steintore.

Unter den in Karimata veranstalteten Festen ist das wichtigste dasjenige, das man das ,,Fest
der Gétterahnen nennt. In jedem Jahr zwischen dem zehnten und dem elften Monat des
Mondkalenders ziehen sich die Priesterinnen des Dorfes fiinf mal auf einen Berg zuriick. Die
Orte, an die sie sich zuriickziehen, sind die beiden Utakis auf dem Berg Iri. Der erste und der
fiinfte Aufenthalt auf dem Berg dauern je fiinf Tage, die iibrigen Aufenthalte dauern je drei
Tage. Ich habe das Fest der Gotterahnen auf Karimata schon mehrmals erlebt und wenn die
16 Priesterinnen nach ihrem Riickzug in die Berge wieder herabsteigen, sind sie stets vollig
erschopft. Trotzdem stoBen sie ihre Stocke in den Boden und singen barfufl viele Stunden
lang Niri, ein Loblied auf den Ahnengott. In diesem Lied gibt es eine Textzeile, die hiufig

wiederholt wird:
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,»Wenn ihr von der Insel des Ursprungs Ni heriiberkommt,
wenn ihr aus Shirasu heriiberkommt,

kommt zu uns auf diese Erde, kommt zu uns nach Miyako.*“

Mit diesen Worten werden die als gottlich betrachteten Vorfahren aus Karimata besungen und

zur Heimkehr gebeten. Uberdies findet man die folgende Textzeile:

,,Mit Miyako, mit dieser Insel bist Du wohlbekannt,

bis auf die Insel des Ursprungs Ni, bis nach Shirasu bist Du wohlbekannt.*

Worauf verweisen nun hier die als Paar verwendeten Ortsnamen ,,Ni“ und ,,Shirasu“? Und
welche Bedeutung hat ,,Miyako“? Man kénnte sich vorstellen, dass mit der ,Insel des
Ursprungs Ni* der Ort gemeint ist, an dem das Dorf Karimata zum ersten Mal errichtet wurde.
Shirasu kénnte ein Ort sein, der mit dem Gott Shira zusammenhéngt. Wo aber liegen diese
Orte im Falle von Karimata? Und ist mit ,,Miyako* die Hauptinsel des Miyako-Archipels oder

ein ganz anderer Ort gemeint?

In Karimata verwendet man fiir den groBen Wald und den nordwestlich davon liegenden Berg
Iri zusammenfassend den Namen ,,Griiner Berg*“. Dieser Ortsname taucht in den Zeilen ,,Lasst
uns den Griinen Berg iiberqueren, lasst uns den Alten Berg iiberqueren” in Niri, einem
Loblied auf den Ahnengott auf. Auf diesem Griinen Berg findet man iiberdies hier und da
einige alte Grdber. Auch im Schatten der hinter dem Berg liegenden Felsklippen liegen
menschliche Knochen, heifit es. An diesem Ort befand sich also vermutlich der Friedhof, auf
dem die Vorfahren der Bewohner von Karimata bestattet wurden. Uberdies liegt hier der
Utaki, an den sich die Priesterinnen zuriickziehen. Dies belegt die von Nakamatsu Yashid
aufgestellte Theorie, dass Utakis urspriinglich Orte waren, an denen die Ahnen vergraben
wurden. Es heifit, frither habe man den nordwestlichen Teil Karimatas mit dem Namen

,Nema“ und den siidostlichen Teil mit dem Namen ,Karimata“ bezeichnet. Im
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,Nema*“ genannten nordwestlichen Teil standen die Héuser der Ogufu—Ahnenlinie, die von
den Griindungsgéttern des Dorfes abstammte, und das Fest der Gotterahnen konzentrierte sich
frither auf diese Ahnenlinie.*® Von daher kann man verstehen, dass die Verehrung der auf
dem Griinen Berg vergrabenen Ahnen das wichtigste Ereignis in Karimata darstellte. Aus der
Tatsache, dass Karimata sich von den steilen Hangen des Berges ausgehend nach und nach an
der flachen Vorderseite des Berges verdichtet, kann man schliefen, dass im mittleren Teil des
Griinen Berges, der den Friedhof fiir die Ahnen darstellte, die Hauser der Griinder standen
und den Ursprung des Dorfes bildeten. Dies ist also der Ort, aus dem das Dorf hervorging,
und dieser wird mit den Ausdriicken ,,Insel des Ursprungs Ni“ oder ,,Gétterinsel“ oder auch

,,Shirasu® bezeichnet. Im Loblied des Ahnengottes Niri taucht das folgende Verspaar auf:

,,Herr aus dem Shirate-Berg,

Herr aus dem Groflen Wald.“

Der Shirate-Berg ist der Shirasu-Berg und der Name ,,Shirasu-Berg,, bezeichnet denselben
Ort wie der Ausdruck ,,Grofler Wald“. Aus der Beobachtung, dass in der weiter oben zitierten
Liedzeile die Namen ,Insel des Ursprungs Ni“ und ,,Shirasu“ ebenfalls als Paar verwendet
werden, kann man nun schlieBen, dass alle drei Ausdriicke ,,Ni“, ,,Shirasu“ und ,,Grofer
Wald“ denselben Ort bezeichnen.

Weiterhin fillt auf, dass neben dem ,,Griin“ des Griinen Berges auch ,,shira®, d.h. die Farbe
WeiB im Ortsnamen ,,Shirasu“ vorkommt. Uberdies heiBt es, dass sich im Jenseits eine Welt
mit schneeweien Winden auftut, wenn die Priesterinnen zum Fest der Ahnengétter auf den
Berg gehen und sich dorthin zuriickziehen. Auch glaubte man an Erscheinungen weiler
Pferde und in WeiB gekleideter alter Ménner. Letztlich bezeichnet ,,shirasu* nichts anderes als
den sich im Innern der dicht bewucherten, auch zur Mittagszeit dunklen Utakis auftuenden
weiflen Raum. Wo liegt aber nun jenes ,,Miyako*, zu dem die Ahnengeister von der Insel des
Ursprungs Ni, d.h. aus Shirasu herabsteigen? Hierbei muss es sich natiirlich um das Dorf
Karimata handeln, in dem die Nachkommen der Ahnengeister leben und gedeihen. Karimata

ist ringsherum von Steinmauern umgeben und stellte frither so etwas wie ein eigenes

88 Auch heute noch findet das Gétterahnenfest im Gebiet von Nema, dem fritheren Wohnort der Ogufu-Familie
statt.
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Universum, eine eigene Welt dar. Auf Ikema gibt es ein Fest, welches man die
,,Miyako-Jahreswende-Fest“ nennt. Auf diesem Fest wird ein Lied gesungen, in dem die
schéne Textzeile ,,Gerade hier bei uns ist die Freude des
Miyako-Jahreswende-Festes* vorkommt. Auch hier ist mit ,,Miyako* nicht die Hauptinsel des
Miyako-Archipels, sondern vielmehr die diesseitige Welt gemeint. ,,Ko*, die letzte Silbe des
Ausdrucks ,,Miyako* kann man einfach im Sinne von ,,Ort“ verstehen. Was aber heifit dann
»miya“? Fiir groBe Steingriber, die man ,,Myaka“ nennt, und die Decksteine des Innenraums
eines Utaki wurden angeblich Schirmkorallen verwendet. Man hielt dieses schirmférmige
Gestein also fiir ein Material, das eine eigene Welt iiberspannt. Der Ausdruck
,,mya‘ bezeichnet iiberdies Orte, an die die Gotter zu Besuch kommen, und der Ort, den die
Ahnengeister Karimatas besuchen, wenn sie von der Gétterinsel, von der Insel des Ursprungs
Ni oder aus Shirasu heriiberkommen, ist eben das Dorf Karimata. Doch dies ist noch nicht
alles.

Die Hohepriesterin der Insel Tarama (IV.19) bestieg einst ein Boot, um zum Chiizan-Hof
nach Okinawa zu reisen. Auf der Riickreise nach Tarama konnten die Seeleute der Schonheit
der Hohepriesterin nicht mehr widerstehen und befleckten sie. Darauthin wurde das Boot in
der Nihe der Insel Irabu (V.5) von einer riesigen Welle bedeckt und sank. Die Leiche der
Hohepriesterin wurde nach Akagu, an den westlichen Strand von Karimata gespiilt. Als die
Leute des Ortes sie entdeckten, vergruben sie voller Mitleid. Dieses Grab richtet sich nach
Norden.

Auf dem Fest der Ahnengoétter stellen sich die Priesterinnen bei ihrem dritten Aufenthalt in
den Bergen auf einen Stein, den man an einem Ort namens ,,Ort des Himmelsweges* auf dem
hinter Karimata liegenden Hiigel findet. Auf diesem Stein stehend wenden sich die
Priesterinnen nach Siidwesten, singen Gétterlieder und wippen dabei nach links und rechts. Es
heiBt, in eben diesem Moment erscheine auch die Hohepriesterin von Tarama aus dem Reich
der Toten, wende sich in norddstliche Richtung und bewege ihre Hiiften im Einklang mit den
Bewegungen der Priesterinnen nach links und rechts. Man sagt, dies geschehe, weil die
Hohepriesterin von Tarama zur Gruppe der Priesterinnen auf dem Fest der Ahnengdtter
dazugehéren wolle. Den Ort, an dem ihr Totengeist erscheint, nennt man in Karimata ,,Pai no
Suma®, ,,die siidliche Insel“. An der Kiiste links der StraBe, die nach Karimata fiihrt, sieht

man heute einige Felshohlen. Friiher hat man diese Hohlen als Bestattungsorte genutzt und sie
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liegen in siidwestlicher Richtung der Ortschaft. Diese Ortschaft Karimata, die als ,,Myaku®,
d.h. als ,,diesseitige Welt* bezeichnet wird, liegt somit genau zwischen der Gétterinsel bzw.
Shirasu auf der einen und der siidlichen Insel auf der anderen Seite. Urspriinglich bestand die
Welt nur aus dem Diesseits und dem Jenseits. Nachdem das Totenreich, das man ,die

siidliche Insel“ nennt, hinzugekommen war, war die Welt jedoch dreigeteilt.

Uber das Verhiltnis der drei Welten ,,Ni/Shirasu* (der Wohnort der Gétter), ,,Myaku* (die
diesseitige Welt) und ,,Pai nu suma* (der Ort, an dem die Seelen der Toten leben) hat der auf
Miyako geborene Motonaga Kiyoshi eine Theorie aufgestellt. Motonaga zufolge geht es bei
den fiinf Bergaufenthalten der Priesterinnen wihrend des Gotterahnenfestes vier Mal um das
Verhiltnis zwischen Ni und Myédku. Nur beim dritten Aufenthalt, dem sogenannten
,Matogaya-Fest“, riickt das Verhiltnis zwischen Myaku und Pai nu suma in den Mittelpunkt.
Dies kann man an dem bereits erwdhnten synchronisierten Hiifttanz der Priesterinnen aus
Karimata und der verstorbenen Hohepriesterin aus Tarama erkennen. Neben diesem zur
Mittagszeit stattfindenden gemeinsamen Singen und Tanzen findet mitternachts aber noch ein
heldenartiger Kampf der Priesterinnen statt, der der Vertreibung der Totengeister dient und
somit ebenfalls den Zusammenhang zwischen Diesseits und Totenwelt zum Ausdruck bringt.
AuBerdem legt man viele in Opferwein getrinkte Laubblétter am Eingang des Hauses Ogufu,
in dem sich die Priesterinnen versammeln, aus, um zu verhindern, dass die Totengeister aus
Pai nu Suma hereinkommen. Mit diesen dargebotenen Gaben werden die Totengeister
vertrstet und darum gebeten, das Haus nicht zu betreten. Pai nu Suma, der Wohnort der
Totengeister, spielt im Bewusstsein der Menschen in Karimata also weiterhin eine Rolle.
Auch der Glaube daran, dass die Menschen nach ihrem Tode nach Pai nu Suma kommen, ist
hier immer noch tief verwurzelt. Man spricht hier auch davon, dass ,,sich die eiserne Pforte
nach Pai nu Suma“ auftut. Dahinter liegt eine dunkel-schwarze Welt. Demgegeniiber ist die
Gotterinsel Ni der Ort, an dem es die ,,weile Wand“ gibt, und Myéaku, d.h. das Diesseits in
Gestalt von Karimata bildet die ,,helle Welt*.

Motonaga zufolge stellen die Rituale in Bezug auf Pai nu Suma Rituale zur Vertreibung von

Kuh- und Pferdegeistern oder von Insekten dar. Um den Kampf mit den Totengeistern



NN 0o0o0ooooooodd oooood Do0o0oo0ooD oo

symbolisch auszutragen, esse man an den Festtagen, z.B. beim Matogaya-Fest Rind- oder
Schweinefleisch. Beim Vertreiben von Parasiten und Schidlingen wendet man sich iiberall
auf den siidlichen Inseln dem Meer zu und schickt die Plagegeister nach Niraikanai. Nur in
Karimata wendet man sich nach Pai nu Suma und fiihrt die beschriebenen Rituale durch. Dies
ist eine Hinsicht, in der sich Pai nu Suma und Niraikanai dhneln.

Bei den Festteilen des Gotterahnenfestes, die sich zur Gétterinsel Ni wenden, und beim
Erntedankfest, isst man iibrigens kein Fleisch. Zu den Festen, die sich nach Ni wenden,
gehoren auch Geburtsfeiern, Hochzeiten und Richtfeste.

Die Gotter von Pai nu Suma sind der ,,Goldene Herr Nijja“ und die Hohepriesterin von
Tarama. Thnen sind die verstorbenen Priesterinnen aus Karimata und Geisterbeschworerinnen
zu Diensten. Diese Geisterbeschworerinnen diirfen keine Beziehung zur Gétterinsel Ni haben.
Die Gétter von Ni sind der Sonnengottvater Asateda, die Sonnengottmutter Umateda und
Yamanofushirai, die Griindungsgétter von Karimata. Motonaga Kiyoshi fiithrt uns diese
Ordnung von Festen und Feierlichkeiten, die auf eine dreigeteilte Welt hinweist, vor Augen
und zeigt auf, dass sich die horizontale Raumordnung in eine vertikale Ordnung mit derselben
Dreiteilung gewandelt hat.

Ich méchte Motonagas Theorie nun noch die zeitliche Dimension hinzufiigen. Den Wandel
von einer horizontalen zu einer vertikalen Raumordnung kann man sich verstidndlich machen,
indem man das Gotterbild auf den siidlichen Inseln ins Auge fasst und das Verhéltnis
zwischen den ,horizontalen Gottern® Niraikanais zu den ,,vertikalen Géttern® Obotsukakuras
betrachtet. Myaku ist nun aber nicht nur der in der Mitte gelegene Raum, sondern auch die
diesseitige Zeit. Anstelle von ,,Myaku“ verwendet man auch die Ausdriicke ,,Mittlere Sonne*,
LJetzige Welt“ oder ,Rote helle Welt“. Die Seelen, die die diesseitige Welt verlassen,
gelangen also nach Nijja und werden dann in Myéaku wiedergeboren. Diese kreisférmige
Bewegung wiederholt sich endlos und unaufthérlich.

Wenn auf das Diesseits das Reich der Toten, die urspriinglich mit den Gottern identisch
waren, folgt und danach das Diesseits wiederkehrt, dann wird aus der rdumlichen
Entwicklung eine zeitliche Folge. Warum aber entwickelte es sich so, dass Ni bzw. Shirasu in
der vertikalen Raumordnung oberhalb von Myéaku und Nijja bzw. Kanaya unterhalb davon
liegen? Man konnte vermuten, dass die Vorstellung, der Tod sei etwas Unreines, und die

Angst vor den Totengeistern jenseitige Welten wie Nijja, Kanaya oder Pai nu Suma, die von
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Ni bzw. Shirasu klar getrennt sind, notwendig gemacht haben. Uberdies hatte man die
Vorstellung, iiber Myaku scheine eine diesseitige Sonne, wihrend im Reich unter der Erde
eine jenseitige Sonne scheint und so entstand wohl die Idee eines Totenreiches unter der Erde.
Wie bereits erwihnt gab es auf Miyako aber auch die Vorstellungen, das unterirdische Nijja
so zum Drachenpalast auf dem Grund des Meeres fithrt wie die Sonne die Unterwelt
durchquert und wieder am 6stlichen Horizont erscheint.

Diese Uberlegungen rufen einem die Geschichte von Hikohohodemis Besuch im
Drachenpalast ins Gedéchtnis, in der in den Aufzeichnungen aiter Geschehnisse bemerkt wird,
neben dem Tor des Palastes gebe es einen Brunnen®’. Meiner Ansicht nach bringt diese
Bemerkung nicht nur eine zufillige Begebenheit zum Ausdruck.

Da in den angefiihrten Beispielen bereits zu Tage getreten ist, dass Pai no Suma eine
Verbindung zur Welt der Totengeister hat, ist klar, dass die Vorstellung von Pai no Suma
nicht nur symbolhaft die realen Erfahrung mit Invasoren widerspiegelt. Uberdies liegt Pai no
Suma im Falle von Karimata so nah, dass man mit dem Finger darauf zeigen kann. Auf
Ogami (V.2) hérte ich einmal, dass ,,Pai no Suma“ ein anderer Name fiir Karimata oder
Shimajiri sei.

Sowohl auf den japanischen Hauptinseln als auch im Ryiiky(-Archipel erwartet man einen
dicken Fang, nachdem man im Meer die Leichen Ertrunkener findet. Man glaubte, es handele
sich dabei um eine Gabe des Meergottes, und hielt sie fiir den Gliicksgott Ebisu’’. Man
kénnte nun die Vermutung aufstellen, dass auch die Hohepriesterin von Tarama ehrenvoll
bestattet wurde, weil ihr Leichnam an Land gespiilt wurde. Nakamatsu Yashi berichtet, auf
den Rylkyi-Inseln gebe es neben den Utakis, an denen man die Seelen der Ahnen verehrt,
auch Utakis, an denen man Ertrunkene verehrt, deren Korper an den Strand gespiilt werden.
Er berichtet weiter, man habe diese Ertrunkenen fiir Gétter aus Niraikanai gehalten. So kann
man wohl davon ausgehen, dass im Falle von Karimata Ni bzw. Shirasu den Utaki darstellen,
an dem die Seelen der Ahnen verehrt wurden, und Pai nu Suma der Ort ist, an dem man die
aus Nirai kommenden Ertrunkenen verehrte. Hierzu passt auch die Vorstellung, dass sich der
Geist der verstorbenen Hohepriesterin von Tarama auf dem Fest der Gétterahnen in die Schar

der Priesterinnen von Karimata einreihen mochte. Als ich vor iiber zehn Jahren am

% Vgl. FuBnote 91.
% Bei Ebisu handelt es sich um einen der sogenannten Sieben Gliicksgétter. Er ist der Gott der Fischer und wird
stets mit einer Angelrute und einer Meerbrasse unter dem Arm dargestellt.
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Gétterahnenfest teilgenommen habe, sagten mehrere Frauen des Dorfes eine nach der anderen,
dass sie die Stimme der im letzten Jahr verstorbenen Priesterin in der Ferne mitsingen horten.
Die Verstorbene wolle sich somit in die Schar der singenden Priesterinnen einreihen, sagten
sie. Auch wenn es sich hierbei natiirlich um eine Halluzination handelt, ist es doch eine
irgendwie herzzerreilende Vorstellung. Zusammenfassend aber kann man sagen, dass Pai nu
Suma offenkundig eine Beziehung zu den Seelen der Ahnen hat, und in Karimata glaubt man,
dass dieses Pai nu Suma in unmittelbarer Nihe des Dorfes liegt.

In einem der Gétterlieder aus Karimata heifit es folgendermafien iiber Pai nu Suma:

,,Die nach Paisuma Gesandten,

die nach Paigita Geschickten.*

Die Ausdriicke ,,Paisuma* und ,,Paigita®, die ,,Insel des Siidens* bedeuten, bezeichnen hier
Inamura Kenpu zufolge die Yaeyama-Inseln. Mit ,die Gesandten und ,die
Geschickten“ seien die Menschen gemeint, die von Karimata nach Yaeyama geschickt
wurden, um dort Schiff zu bauen. Daraus ersehen wir, dass Pai nu Suma weder einfach eine
fiktive Insel, noch einfach ein in der Ndhe gelegenes Jenseits ist, sondern dariiber hinaus eine
jenseitige Welt, die sich aus der Ferne anndhert®.

Auch die Weissagungen ,.eine gottliche Frau von der Insel im Siiden wird in einem weiflen
Boot hierher kommen* und ,,Wenn von der Insel im Siiden ein Mensch in griiner Kleidung
hierher kommt, ... sind in diesem Sinne zu verstehen. Sakima Koei’! berichtet in seinem
Werk Inselgeschichten®®, dass in Ginowan (IV.11), einer Stadt im mittleren Teil der
Okinawa-Hauptinsel, bis in die Taish6-Zeit hinein im neunten Monat des Mondkalenders
jeweils nach der Reisaussaat ein dorfliches Theaterfest stattgefunden habe. Auf diesem Fest
habe stets eine Gruppe junger Dorfbewohner ein Stiick namens ,,stidliche Insel“ bzw. den
,Tanz der siidlichen Insel“ aufgefiihrt. Um wie Menschen aus der Siidsee auszusehen, trugen
sie Periicken, grell gestreifte Hemden und lange Unterhosen. Sie fiihrten sehr exotische Ténze
auf, iiber die die Leute des Dorfes sagten, man ahme dabei die Verriickten aus der Siidsee

nach.

z; Sakima Koei (1893-1925) ist ein aus Ginowan auf Okinawa stammender Volkskundler.
I DEE.
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Man versteht somit, dass man mit der ,,siidlichen Insel“ eine weit in siidlicher Richtung
liegende Insel meinte. Gewiss hatten die Menschen des Altertums prophezeit, dass einst etwas
Unheimliches von den siidlichen Insel kommen werde. Wie bereits erwéhnt, sagt man auf
Miyako, dass die Menschen nach ihrem Tod in eine griinblaue Welt auf dem tiefen
Meeresgrund, nimlich nach Myt gelangen® und in Shimajiri (V.4) in der Nzhe Karimatas
gibt es ein Fest fiir den aus der Ferne kommenden Gott von Myl.

Arazato Kinpuku berichtet, auf Miyako sage man auch, die Menschen kdmen nach ihrem Tod
nach ToOsuku, wobei ,Tosuku“ im Hochjapanischen ,t6i soko“ heilt und ,(ferner
Grund“ bedeutet. Auf den siidlichen Inseln gibt es auch heute noch eine in die Ferne weisende
Sehnsucht an einen Ort am anderen Ende des Meeres. Andererseits hilt man diese jenseits des
Horizonts liegende Welt jedoch wie Pai no Suma auch fiir einen furchteinflé8enden Ort, an

dem Didmonen wohnen.

Das vage Gefiihl des Hingezogenseins, das die Japaner dem Siiden gegeniiber empfinden,
trifft man auch auf den Yaeyama-Inseln an. Auch dort ist eine solche Sehnsucht nach dem
Siiden entstanden. Sie kommt unter anderem durch den Glauben an Pai nu Suma zum
Ausdruck. Wenn Ende Mirz sanfter Regen fillt und des Nachts Wasserrallen durch die Luft
fliegen, dann glauben die Bauern auf Yaeyama, diese Vogel kdmen aus Pai nu Suma und
seien Vorboten der Gétter, die reiche Ernten bringen. Die Leute sollen daher Fackeln in den
Hinden halten und die Végel auf diese Art und Weise willkommen heiflen. Auf Taketomi
(IV.21) vertreibt man Ratten und Méiuse, indem man sie auf ein Boot aus Bananenblittern
setzt, das Boot ins Meer hinaus schickt und dazu die Worte spricht: ,,Diese Insel ist klein und
es gibt wenig zu essen. Fahre daher hin nach Pai no Uranoshima.“ Ich habe bereits zuvor
erwihnt, dass man am siidlichen Strand von Kurima (V.9) ein dhnliches Ritual veranstaltet,
um Ratten und andere Schidlinge zu verjagen®™.

Im Siiden von Miyako gibt es der Sage nach eine Insel namens Akauttoi, die als barbarisch

galt und von der es deshalb hieB, Schiffbriichige wiirden von dort nicht mehr zuriickkommen.

% vgl. S.80.
% Vgl. S.45.
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Es existieren auch Geschichte, denen zufolge auf alten Karten aus Miyako der Inselname ,,Pai
no Suma“ steht und Schiffe auf diese Insel stielen, wenn sie bewusst danach suchten oder
wenn Handelsschiffe von ihrem iiblichen Seeweg abwichen. Es ist leicht vorstellbar, dass sich
solche Geschichten mit den Legenden um die siidlichen Inseln Yonaguni (IV.24) und
Hateruma (I'V.23) vermischt haben.

Es gibt allerdings auch eine dieser siidlichen Sehnsucht entgegengesetzte Sehnsucht nach dem
Norden. Auf Theya (IV.9), einer im Nordwesten der Okinawa-Hauptinsel gelegenen Insel,
wird zur Zeit des Festes fiir den Meergott ein Ritual zur Verabschiedung der Priesterin Noro
abgehalten®. Dieses Fest griindet auf der Legende, die Priesterin lege bei ihrer Riickkehr von
Shuri (IV.14) auf ihre Heimatinsel Kikai (IV.4) einen Zwischenstop auf Iheya ein. Dieses
Ritual lasst sich somit als Beleg fiir die historischen Kontakte zwischen dem Amami-Archipel
und den Inseln im nérdlichen Teil Okinawas verstehen. Wenn es solche Kontakte nicht
gegeben hitte, wire es niamlich unverstidndlich, warum die Insel Kikai unversehens in den
Legenden Theyas auftaucht. Analog zu dem Namenspaar ,,Neriya“ und ,,Kanaya“ verwendet
man auf Theya die Namen ,,Teruko® und ,,Naruko“ bzw. ,,Terukumi“ und ,,Narukumi“. Es
heift, der Name ,, Teruko* stamme von dem &lteren Ausdruck ,,Terukawa“ ab, mit dem man
die Sonne bezeichnet. Auch auf Amami wird jedoch Teruko als Obotsu oder als der in den
Bergen gliickliche Gott verehrt, und Naruko als Neriya oder als der im Meer gliickliche
Gott.”® Es existiert zwar iiberdies die Theorie, der Himmelsgott Teruko habe eine Wandlung
vom Meergott Naruko durchgemacht, ich bin jedoch der Ansicht, dass Teruko und Naruko
gemeinsam der Sonnengott sind. Die Tatsache, dass sich der Glaube an vertikal geordnete
Gottheiten von Amami aus bis in den Norden Okinawas erstreckt, spricht jedenfalls dafiir,
dass diese Vorstellung urspriinglich aus dem Norden kommt und sich dann in siidliche
Richtung ausgebreitet hat.

Auf Akuseki (IV.1), einer kleinen Insel im zwischen Amami und Kagoshima gelegenen
Satsunan-Archipel, findet vom ersten bis zum sechsten Tag des alten zwdlften Monats ein

«97

Fest statt, welches man das ,Neujahrsfest der Sieben Inseln“’’ nennt. Auf dem Fest wird

% Im japanischen Text ist von der “Géttin Noro” die Rede. Tatsichlich handelt es sich dabei aber um eine
Priesterin, die den Géttern dient. Auf Festen wird diese Priesterin dann zu einer Gottin und wird von den
Festteilnehmern dann auch als Géttin angesprochen. Diese Vorstellung, ein Mensch kénne (kurzfristig) zu einem
Gott werden, findet man nicht auf den japanischen Hauptinseln, sondern nur auf Okinawa und Amami.

% vgl. FuBnote 91.

7 Der Ausdruck “Sieben Inseln” bezeichnet die Tokara-Inseln, wobei Akuseki eine dieser Inseln ist.
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bekanntgegeben, dass der letzte Tag des Festes der Abschiedstag von den Seelen der Alten sei.
Mit den ,,Seelen der Alten“ sind die Ahnengeister gemeint und es heifit, diese fithren zu den
Koshiki-Inseln (III). Von Akuseki aus gesehen liegen die Koshiki-Inseln genau in nérdlicher
Richtung.

Was verrit uns nun die Vorstellung, dass der Ort, an dem die Seelen zusammenkommen, im
Norden liegt? Der Glaube, dass die Ahnengeister im Norden, d.h in der Richtung von Hund
und Wildschwein®® weilen, existiert in Japan — und nicht nur auf den japanischen Hauptinseln
— seit alters her. In Kabira (IV.17) auf den Yaeyama-Inseln erscheint der Gott Mayunganashi
bei einem Fest am Tag des Hundes an der nordlichen Kiiste und umwandert von Norden
kommend die Hiuser des Ortes. Deshalb ist es an diesem Tag die Aufgabe derjenigen
Jugendlichen, die im Jahr des Hundes geboren sind, ein Cape aus Kuba-Blittern zu tragen, im
Ort herumzugehen und Gliickwunschworte zu rezitieren. Dieses Ritual macht deutlich, dass
der Hund hier symbolisch fiir die Hund-Wildschwein-Richtung, mithin die nordliche
Richtung steht. Uberdies belegt es den Glauben, dass die Ahnengeister bzw. die Gétter aus
dem Norden kommen.

Zu diesem Glauben bemerkt Mitani Eiichi Folgendes: ,,Unsere Vorfahren hatten die vage
Vorstellung, die Ahnengeister lebten in einem Jenseits, das in westlicher Richtung liegt. Sie
importierten nun die Theorie der Himmelsrichtungen aus China und gaben der nordwestlichen
Richtung den Namen ,,inu“, d.h. ,,Hund*“. Einer der Griinde dafiir, dass man diese Richtung
zur Richtung der Ahnengeister und Gétter machte, besteht darin, dass es eben diese Richtung
war, die man schon zuvor fiir den Aufenthaltsort der Gotter hielt und weil es iiberdies die
Vorstellung gab, Hunde seien die gottlichen Boten der Ahnengeister.” Meiner Ansicht nach

belegt das Beispiel von Mayunganashi aus Yaeyama diese Theorie.
- Fortsetzung folgt -

Ubersetzung und Anmerkungen: Hayashi Sho & Paulus Kaufmann

Kartengestaltung: Anna Maria Neubert

8 Die zwolf Tierkreiszeichen des chinesischen Kalenders dienen nicht nur der Bezeichnung eines bestimmten
Geburtsjahres, sondern auch der Bezeichnung von Tageszeit und Himmelsrichtung. Bei der Angabe der
Himmelsrichtung deckt jedes Tierkreiszeichen einen Winkel von 30° ab. Der Treffpunkt der Bereiche des
Hundes und des Wildschweins entspricht der nordwestlichen Himmelsrichtung.
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