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Zur Sozialisation des Kindes
im Japan
der Tokugawa- und Meiji-Zeit

RENATE HEROLD

Vorbemerkung

Der vorliegende Text will und kann keine
historische Gesamtdarstellung der Sozialisation des
Kindes in Japan sein. Er ist vielmehr der Versuch
einer Darstellung der wichtigsten Gebrauche, Riten
und Verhaltensweisen in Bezug auf dieses Thema, die
sich hauptsichlich auf Publikationen des Begriinders
der japanischen Anthropologie, K. Yanagida, und
seiner Schiiler stiitzt."

Da es sich um Brauchtum und nicht um zu
bestimmten Zeitpunkten einsetzende Phdnomene wie
Verwaltungsakte und Erlasse handelt, lassen sich
Einzelbereiche des Themas kaum zeitlich exakt
einordnen; der Rahmen ist mit der Tokugawa- und
Meiji-Zeit (1600-1912) ungefahr umrissen, wobei an-
zumerken ist, daB Yanagida zwar moglichst friihe
Angaben iiber die Tokugawa-Zeit zu sammeln
bemiiht war (die inhaltlich meist bis in die Meiji-Zeit
Bestand hatten), sich diese aber hiufig der genauen
Datierung entziehen. Der Grofteil der Angaben in
diesen Standardwerken beruht - mangels anderer
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Quellen - auf miindlichen Uberlieferungen, die heute

nicht mehr zu sammeln wiren.
Die hier
idealtypischen Illustration des Themas; eine quan-
tifizierende Auswertung, wie sie soziologischem
Vorgehen entspriche,? ist weder vom erschlossenen
Material her méglich noch in diesem Rahmen zu
bewidltigen. Aufgabe dieses Beitrags kann es daher
nicht sein, die ganze Vielfalt der Erscheinungen dar-
zustellen, sondern das Brauchtum der biuerlichen
Gesellschaft in seinen wesentlichen Ziigen nachzu-
zeichnen, das mit gewissen Abweichungen nach Regi-
on und sozialem Stand landesweit verbreitet war.
Dabei werden die wichtigsten Merkmale der Soziali-
sation des Kindes im Japan jener Zeit deutlich.

1. Bedeutung der Fruchtbarkeit

Da die Heirat mehr als eine Verbindung zweier
Familien als die zweier Individuen gewertet wurde
und explizit dem Zweck der Fortpflanzung und somit
Weiterfiihrung der Ahnenreihe diente - Unfruchtbar-
keit der Frau galt als Scheidungsgrund -, war der
Wunsch nach Kindern, die ja als ein Geschenk der
Gétter betrachtet wurden, sehr stark. DaB der Grund
fir Unfruchtbarkeit auch auf der ménnlichen Seite
liegen konnte, war zwar nicht unbekannt, wurde
aber nicht thematisiert - die Schuld suchte man
zuerst bei der Frau, die erst als Mutter eines Sohnes
Daseinsberechtigung gewann.

Um nicht dem Ungliick der Kinderlosigkeit
preisgegeben zu sein, suchten Frauen schon vor
der Hochzeit bei Gottheiten und Zauberpraktiken
Schutz dagegen. In Bizen besuchten sie vor der

ausgewdhlten Beispiele dienen zur

Hochzeitsfeier einen bestimmten Schrein, in dpm ein
95 cm langer Holzphallus auf%estellt war, um ihn mit
inrem Geschlechtsteil zu beru}hren, was Fruchtbar-
keit in der Ehe bringen sollte. .

Den Herzenswunsch (nengan) “nach Kindern
prachte man bei bestimmten Kultstétten und Gott-
heiten zum Ausdruck; Kindersegen s_ollten .auc.h
Amulette verbiirgen. Zu den Gottheiten, dlue in
diesem Zusammenhang verehrt wurden, gehorten
Kosazuke Kannon, auch Koyasu Kannon geflannt,
die Gottin der Barmherzigkeit3 fe:rner Jizo, der
Schutzpatron der Kinder (einschhethh_ der Ungebo-
renen und Schwangeren), auflerdem Shlokaplasama,
Awashimasama, Suitengu, die Berggotthfnt Yamaj-
nokami, der fuchsgestaltige GotF des_Relses Inari,
die Weggottheiten Dos6jin, Kish1b§shm, aber‘auc_h
bestimmte BiAume oder Steine wie Kom'(?ch}sugl,
eine Konifere, oder Haramiishi, quochllshl und
Koumiishi, die als Sitz der Gottheiten anggsehen
wurden.* Médchen und Jungen suchten mltunte:r,
kinderlose junge Ehepaare zum 508 ‘‘Brautbeten
fir den Kindersegen auf. Die I_(mder aus dgr
Nachbarschaft schlugen dabei der jungen Fra}x mit
ecinem Holzscheit auf das Gesdl und riefen:
«Bekomme Kinder!””> Wo diese scherzhafte Dro-
hung keinen Erfolg brachte, versuchte man auch,
die Fortpflanzung durch ein anderes Verfahfen an-
zuregen: das kinderlose Ehepaa.r _borgte sich ein
fremdes Kind (moraigo), das bei ihnen aufwuch§.
Dadurch, so hoffte man, wiirde sich bald auch ein
eigenes Kind (jitsugo) einstellen. Da§ angenommene
Kind sollte also keineswegs ein eigenes ersetzen,
sondern dieses erst herbeilocken, was heute wohl als
eine psychologische Beeinflussung der Pflegeeltern
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gedeutet werden kann. In der Tat war das Los des
Pflegekindes, nachdem ein eigenes Kind geboren
war, nicht immer beneidenswert, denn nachdem das
Pflegekind seine Funktion eingebiifit hatte, wurde es
oft gegeniiber den eigenen Nachkommen zuriick-
gc?setzt. Blieben eigene Kinder aus, konnte das Pflege- {
kind eventuell allméhlich eine Stellung erlangen, die ‘
dem eines leiblichen Kindes entsprach; dennoch be- |
fand es sich in der Regel lange Jahre in einer un- |
sicheren Position.

Interessanterweise stammen viele Begriffe, die mit
der menschlichen Fruchtbarkeit und der Behandlung
des Kindes zu tun haben, aus dem Wortschatz
der Landwirtschaft. Erwihnt seien hier nur toriageru
(ernten, aufnehmen), das die Inempfangnahme
des Kindes durch die Geburtshelferin bezeichnet,
Yashinau (aufziehen), das die Sorge fiir das physische
Wohlides Kindes beinhaltet, shitsukeru (einpflanzen),
das die Erziehung des Kindes in festgelegten Bahnen
bedeutet, und mabiki (das Jiten liberzédhliger
Pflanzen), das ein Synonym fiir die Kindestétung
geworden ist.®

_ Die hohe Wertschitzung der Fruchtbarkeit wirkte
sich u.a. so aus, daB unverheiratet verstorbene Per-
sonen (die also keine Nachkommen hatten) ein
einfacheres Begribnis erhielten als Leute, die Nach-
kommen hatten. Oft lag ihr Grab auBerhalb des
Familiengrabes und wurde von niemandem besucht;
der Grabstein war kleiner als normal.

Auf den Inseln bei Nagasaki erhielten solche Toten
a}s Grabbeigabe eine kleine Blumentasche, die aus
e.lnt?achem Stoff hergestellt war; man glaubte, daB
sie im Jenseits Blumen sammeln miiBten und wollte
ihnen mit einer kleinen Tasche, die bald gefiillt sein

wiirde, allzu viele Miihen ersparen. Offenbar ver-
pindet diese Vorstellung Blumen mit Fruchtbarkeit,
denn die Bezeichnungen fiir Braut und Brautigam,
hanayome and hanamuko, beginnen mit dem Wort
Blume (hana).”

2. Verhalten wihrend der Schwangerschaft

Bei einer Schwangerschaft entschied man zuerst,
ob das Kind geboren werden sollte oder nicht; Armut
und Kinderreichtum begriindeten oft eine negative
Entscheidung.

Sollte das Kind ausgetragen werden, legte die
Schwangere beim Giirtelfest (obi iwai) im 5. (seltener
im 7.) Monat der Schwangerschaft einen rot-weillen
Giirtel (obi) an, den sie bis zur Entbindung trug. Er
driickte ihre Absicht aus, das Kind zur Welt bringen
zu wollen. War eine Abtreibung geplant, wurde
der Giirtel nicht getragen. Ein Fest fand vorwiegend
im 5. Monat statt, in dem die Kindesbewegungen
einsetzten und der Fotus als Mensch bzw. kiinftige
Arbeitskraft betrachtet werden konnte, was die Ent-
scheidung der Eltern erleichterte.

Der Giirtel, den die Schwangere erhielt, war
zwischen 1 m und 2,5 m lang, zum Teil fand das
Hiifttuch des Ehemannes Verwendung.® Die Frau,
die der Schwangeren diesen Giirtel anlegte, hief3
“Giirtelmutter’’ (obioya); als obioya geeignet waren
Frauen, die selbst viele und leichte Entbindungen
hinter sich hatten, oder aber die Ehevermittlerin,
kiinftige Hebamme oder Schwiegermutter. Beim obi
iwai feierte die werdende Mutter zusammen mit der
obioya und anderen Frauen, wobei manchmal auch
Reisklofie verteilt wurden. Die Nahrungsmittel, die
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bei diesem Fest genossen wurden, bekam sie oft
von ihrem Elternhaus geschickt. Die gemeinsame
Mahlzeit sollte die Krifte aller auf die Schwangere
ibertragen. Allerdings fand das Giirtelfest nor-
malerweise nur beim ersten Kind statt.” Mit diesem/
Fest war die soziale Anerkennung der Schwanger-
schaft vollzogen; zugleich setzten die Meidungsge-’
bote fir die Schwangere ein. Bei Shinto-
Schreinfesten durften Schwangere die heiligen
Bezirke nicht betreten, weil sie der Meidung (dem
Tabu) unterlagen. '

Die Schwangere durfte sich eine Gebiérgottheit
(ubugami) aussuchen, die die Schwangerschaft
schiitzen sollte; diese Gottheit hatte keine bestimmte
Gestalt, oft wurde sie in einem Kiesel aus einem Bach
oder einer Traufe personifiziert, der irgendwo
aufbewahrt wurde und dem Opfergaben dargebracht
wurden. Eine enge Beziehung bestand zwischen
Gebargottheit und Seele des Kindes, die obi-san, obu-
san oder ubu-san genannt wurde. Die Gebérgottheit
wurde um Schutz und eine leichte Entbindung
angerufen; in Nordostjapan war es eine weibliche
Berggottheit, die selbst kinderreich war, in der
Préfektur Iwate eine Besengottheit: der Besen unter
dem Kopfkissen der Schwangeren sollte symbolisch
alle bosen Geister fortkehren und die Entbindung
beschleunigen.

In einigen Gegenden hielt man im Monat vor der
Entbindung ein kleines Fest mit Frauen aus der
Nachbarschaft ab." Bei den folgenden Schwanger-
schaften entfiel das Fest meist, weil diese Kinder
aufgrund ihrer Geburtenfolge fiir die Familie un-
wichtiger waren.'? In Siid-Kytsha bedeutete das
Fest vor der Entbindung, da man das Kind nicht

tten, sondern aufziehen wiirde."

In Gifu gab es ein Orakel iiber das Geschlecht des
zu gebarenden Kindes, das aber nur beim ersten Kind
Anwendung fand. Die Schwangere mufite dazu am
«Hundetag’’ des 7. Monats einen Reisklof3 (mochi)
zerschneiden, der zwei Bohnen enthielt. Traf sie eine
Bohne, so wurde das Kind ein Médchen.'* Somit gab
das Orakel eine groflere Wahrscheinlichkeit fiir die
Geburt eines Jungen, der ja erwiinschter war.

Fiir die werdende Mutter gab es verschiedene
Verhaltensregeln, die ihr zum Schutze dienten,
teilweise aber auch erzieherische Wirkung auf das
Kind haben sollten. Dazu gehorte das Gebot, daf3
nicht zwei Schwangere unter einem Dach wohnen
sollten; auch sollten Haustiere wie Hund oder Katze,
die zur gleichen Zeit trdchtig waren, solange
auBerhalb des Hauses gehalten werden, wie die
Schwangerschaft der Hausfrau dauerte.”” Eine
Verhaltensregel, deren Sinn man gleich versteht, ist
hingegen die, daBl Schwangere nicht an den Entbin-
dungen anderer Frauen teilnehmen sollten, weil sie
sonst selbst schwere Geburten erleben konnten.

Gewisse Orte und Speisen waren der Schwangeren
verboten. So fiirchtete man, dafl der Genuf} von
Hasenfleisch zu einer Hasenscharte beim Kind
fiihren konnte; auch sollte sie keine paarigen Friichte
wie Edelkastanien zu sich nehmen, weil dies Zwill-
inge verursachen konnte, die nicht erwiinscht waren.
Obwohl die Teilnahme an Trauerfeiern in Japan fiir
Verwandte eine wichtige Verpflichtung darstellte,
war die Schwangere davon ausgenommen. Sie sollte
weder an dem Begrédbnis ihrer eigenen Eltern noch
dem der Eltern des Ehemannes teilnehmen, sonst
bekdme das Kind schwarze Warzen im Gesicht oder
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wiirde verkriippelt. Ahnlich begriindete man das Ver.
bot, daB} die Schwangere von Feuersbriinsten fern.
zuhalten sei, mit der Annahme, daf} sonst das Kind
ein rotes Mal im Gesicht bekdme. Da die Schwangere
der Meidung unterlag, sollte sie auch nicht den
Schrein besuchen, sonst wiirde das Kind blind -
dabei galt die Einschrinkung, daf} es nur auf einem
Auge blind wiirde, wenn die Frau vielleicht in Un-
wissenheit ihres Zustands diesen Ort aufsuchte.!
Uberhaupt wurde der Schwangeren angeraten, einen
Spiegel mit der blanken Seite nach aufen bei sich zu
tragen, um damit verderbliche Einfliisse von dem
Kind abzuwenden. ‘

Wihrend der Schwangerschaft war jeder Ge-
schlechtsverkehr untersagt. Die Schwangere sollte
nichts Schlimmes tun oder ansehen, weil es dem Kind
schaden konnte, und wurde dazu angehalten, ihre
iiblichen Aufgaben weiterhin im gewohnten Maf zu'
verrichten. Wer Herd und Toilette - einen Sitz von
Gottheiten - sauberhilt, der bekommt ein sauberes
Kind, hie es. Miihselige Arbeiten durfte die:
werdende Mutter nicht scheuen; unter anderemr
wurde ihr empfohlen, Bohnen aufzulesen. Streit mit
dem Ehemann sollte wiahrend der Schwangerschaft
tunlichst vermieden werden. 1

Wiewohl bei Kinderlosigkeit vorwiegend der Frau
die Schuld zugeschrieben wurde, galt sie zugleich nur ‘,
als Mittel zum Zweck, namlich als Gefi einer minn-
lich orientierten Reproduktion zu fungieren. Ihr
Anteil am Erbgut des Kindes wurde negiert, wie
schon das Sprichwort ausdriickt, demzufolge ‘‘der
Bauch leihbar’’ ist; diese Auffassung verdeutlicht,
wie sehr die miitterliche Autoritét seit der Feudalzeit
geschwunden war.

"~

zunehmende Bekanntschaft mit den &uBerlich
kriftiger erscheinenden westlichen Auslédndern lief3
in der Meiji-Zeit einige japanische Denker die
umgekehrte These vertreten, daf} positives Erbgut
vorwiegend von der Mutter auf die Kinder iiber-
tragen wird."” Dem lag weniger eine natur-
wissenschaftliche Betrachtung als eine nach wie vor
mannlich-chauvinistische Haltung zugrunde, wie der
vorschlag von Takahashi Yoshio um 1884 zeigt;
Takahashi vertrat die Idee, dal sdmtliche Japaner
westliche Frauen heiraten sollten, um mit den
dadurch gezeugten Kindern die Substanz des
japanischen Volkes binnen einer Generation nach-
haltig zu verbessern. Uberhaupt nahm in der
Folgezeit die Beschéftigung mit der Eugenik zu, was
jedoch kaum Auswirkungen auf die Praxis hatte.'
Die Auffassung vom ‘‘leihbaren Bauch’’ hat sich in
sozialer Hinsicht bis ins 20. Jahrhundert erhalten.

3. Ausgestaltung der Entbindung und erste

Behandlung des Kindes

In fritheren Zeiten wurde die Entbindung nicht als
eine leichte Angelegenheit angesehen, wie schon das
Sprichwort ‘‘Entbindung ist ein Fuf} im Sarg”
bezeugt.” Umso wichtiger war fiir die Schwangere
der Besuch der Kultstdtten von Gottheiten, die
diesen Vorgang erleichtern helfen sollten und den
Schutz von Mutter und Kind versprachen. An diesen
Orten konnten Amulette erworben, aber auch Votiv-
bilder (ema) hinterlassen werden.

Im Shinté wird groBter Wert auf rituelle Reinheit
gelegt. Die Entbindung gilt, dhnlich wie der Tod, als
eine unreine Angelegenheit, weil es sich - wie das
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oben angefiihrte Sprichwort besagt - um eine
Krisenzeit handelt. Zwar war die Gewichtung der
beiden Ereignisse regional unterschiedlich, doch
war die Meidung bei der Entbindung besonders
ausgeprigt, da Blut vergossen wurde.?

Diese rituelle Unreinheit der Entbindung bedingte
den Aufenthalt der Wochnerin in einer Gebérhiitte
oder dgl. mit eigenem Feuer, auf dem ihre
Mahlzeiten zuzubereiten waren. Die Gebérhiitte
(ubugoya) war zum Teil eine einfache Hiitte am
Berghang oder am Meer, die nach einmaliger Benut-
zung wieder zerstort wurde, oder aber eine von der
Dorfgemeinschaft gemeinsam hergestellte, dauer-
hafte Konstruktion, die von allen Dorffrauen benutzt
wurde; das Vorkommen letzterer ist vor allem im
Bereich der Shima-Halbinsel und der Inlandsee.
belegt, sie war aber auch im Gebirge anzutreffen,
Manche Gebarhiitten dienten zugleich als Aufenthalt
fiir Menstruierende und wiesen im Innern zwei
Réume auf, von denen der hintere bei Entbindungen
benutzt wurde.?’ Dort befand sich ein Seil, an dem
sich die Gebidrende wihrend des Entbin-
dungsvorgangs festhalten konnte; die Entbindung|
fand meist im Sitzen oder Hocken statt. Haufig war
als Hebamme die eigene Mutter zur Stelle oder sonst|
eine Vertraute der Wochnerin; es soll vorgekommen
sein, dafl der Ehemann half, obwohl dies streng}
genommen den Meidungsregeln widersprach. Mit
Nahrung wurde die Wochnerin, die sich beim!
Einsetzen der Wehen in die Gebérhiitte begab, von‘
ihren Eltern und Nachbarn versorgt.?

Normalerweise durfte bis zum 7. Tage nach der
Geburt des Kindes kein Mann den Raum betreten.

Fischer und Jager mufiten besonders darauf bedacht
|

o

11

sein, sich der Gebdrhiitte fernzuhalten,” wie auch

gchwangere und Wochnerinnen sich nicht am
Fischfang beteiligen durften, was sich als eine Art
Mutterschutz deuten ldft. Es bestand die Annahme,
daB das Meer unruhig wiirde, wenn sich ein Mann
der Gebirhiitte néherte.”

In Nordjapan war vor der Entbindung die Berggott-
heit zeremoniell abzuholen, die dem Kind die Seele
pringen sollte; andernorts erfiillte die zum Teil
pereits vorhandene Gebérgottheit diese Aufgabe.

wihrend der Wehen bildeten die anwesenden
Frauen einen Chor, um der Gebérenden zu helfen;
neben dem psychologischen Moment des Zuspruchs
kam dabei der Faktor Atemtechnik zur Geltung. Die-
jenige, die das Kind zuerst in Empfang nahm, trat
spater oft in ein patenschaftliches Verhéltnis zu ihm.
Die Nabelschnur trennte man mit Bambus oder
dergleichen ab, nicht mit Metall, und bewahrte sie -
wie oft auch das Babyhaar - getrocknet als Amulett
auf. Sie hatte die Funktion, dem Kinde auch im Er-
wachsenenalter noch bei Krankheit zu helfen, denn
sie wurde in schweren Féllen pulverisiert und mit
Fliissigkeit eingenommen. Sofern dieser Notfall
nicht eintrat, verwahrte man sie weiter; sie wurde
schlieBlich mit ins Grab gegeben.

Damit die Nachgeburt schnell kam, sollte die
Wochnerin bestimmte Samen oder auch Méausedreck
essen. Die Nachgeburt wurde dann neben der
Gebaérhiitte, neben einem Grab oder an dem Haupt-
pfeiler des Wohnhauses vergraben.” Laut Beards-
ley? gab es im Nordosten noch in der Zeit nach dem
Zweiten Weltkrieg den Brauch, die Nachgeburt im
Speicherhaus zu vergraben, wenn es sich bei dem
Neugeborenen um einen Jungen handelte, und sie im
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Hof zu vergraben, wenn ein Madchen zur Welt g
kommen war. Dieses Verhalten bringt klar de
unterschiedlichen Stellenwert zum Ausdruck, delj
dem Geschlecht des Kindes beigemessen wurde.

Das erste Badewasser wurde ebenfalls vergraben,
denn man glaubte, daB3 sonst das Kind krank wiirde,
Wurde das Kind nicht bereits vorher gebadet, sg
doch am dritten Tag und danach am siebenten.?
Auflerdem wurde am dritten Tag das Babyhaa
geschoren,?® doch lief man gern am Hinterkopf eing
Strdhne bis zum Alter von drei oder vier Jahrey
wachsen, damit die Gebargottheit es bei drohendep
Unfillen dort fassen und bewahren konnte.

Kleidung fiir das Kind vorzubereiten, galt alg
ungliickbringend. Darum wurde es zuerst in alte Lap.
pen gehiillt, um die Augen der Teufel von sich ab.
zulenken. Ein von Anfang an préchtig gekleidetes
Kind hétte sterben konnen, meinte man. So erhielf
das Kind erst am dritten Lebenstag ein Gewand mi
Armelléchern, das ihm die Aufnahme in die
menschliche Gesellschaft bezeugte: das Stecken der
Arme durch die Armellécher oder kleinen Armel
wurde ndmlich mit der Annahme der Seele gleich:
gesetzt, die dieses Sduglingsgewand (ubugi) ihm
bringen sollte. Eine Fadenmarke auf dem Sauglings:
gewand stellte ein Schutzamulett fiir dieses Kind dar,

Manche Séduglingsgewédnder waren aus 33 oder 100
verschiedenen Textilstiickchen zusammengenéht, die
mehrere Personen gespendet hatten. Das Tragen
eines solchen Gewandes sollte eine Kraftsammlung
aller Geber gegen Krankheit fiir das Kind bewirken,

Am dritten Tag fand regional ein kleines Fest
statt, bei dem ReiskloBe verteilt wurden, deren
Verzehr unter anderem die Muttermilch verbessern

Zugleich wurde der Gebdrgottheit ein
Reisopfer dargebracht. Bis in die Zeit vor dem
Zweiten Weltkrieg gab es allerorten am“drltten ’_l“ag
Festessen fur Frauen, an denen l\/{an_ner m.cht
teilnehmen durften. Dabei sol!ten moglichst viele
Teilnehmerinnen erscheinen; mitunter wurde es als
wichtig angesehen (wie in einem Dorf der Insel Sado),
dah alles aufgegessen wurde.” ' )

Die Darbringung des Reisopfers fiir die Gfabar-
gottheit war je nach dem Geschlecht 'des K_mdes
verschieden. Manchmal lie man das Klpd mit d.en
Fingern rechts und links in den Reisbrei hin-
einstofien, was dann einem Griibchen apf laghenf.iem
Gesicht gleichgesetzt wurde und dem Kind ein gliick-
liches Leben verheiflien sollte. Diesen Reis nannte
man ‘‘Griibchen-Reis’’ (ekobomeshi). Auf das
Reisopfer wurden ein bis drei Kieselsteine gelegt,
die mitunter ‘Kraftstein’ (chikaraishi) hieflen und
iiber deren Bedeutung es unterschiedliche Ausle-
gungen gibt.*® Diese Kiesel wurden oft als Sitz der
Gebéargottheit angesehen.

7zum Teil wurden gewaschene Kiesel aus der
Traufe verwendet, die dann zusammen mit der
Nabelschnur verwahrt wurden und dem Médchen
sur Hochzeit mitgegeben wurden. Andererseits be-
stand der Brauch, die Steinchen zusammen mit dem
Babyhaar und der Nabelschnur auf einem Weg zu
vergraben. In manchen Gegenden glaubte man, daf
die Kiesel der Knochen- und Zahnbildung des Kindes
dienen sollten.

In vielen Fillen wurde der Kiesel schon seit dem
Anlegen des Schwangerschaftsgiirtels verehrt, in
anderen Fillen handelte es sich um je zwei schwarze,
zwei weiBe oder von bestimmten Orten gebrachte

sollte.
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Steine, zum Beispiel aus der Umgebung einey
Schreins, die entweder wieder dorthin zuriickge.
bracht oder aber vergraben werden muften.?!

Die Dauer der Meidungsperiode, die die Wochne.
rin zu beachten hatte, war regional unterschiedlich,
Yanagida® belegt, daB sie bis zur 17. Nacht nach der
Entbindung ihr eigenes Haus nicht betreten durfte;
die Meidung der Gebirhiitte dauerte bis zum dritten
Tag. Andernorts fand die Riickkehr der jungen
Mutter nach einem Festessen mit rotem Reis zusam-
men mit der Mutter und der Hebamme am 20. Tag
statt; zuvor durfte die Frau sich erstmals wieder
Korper und Haar waschen, wozu teilweise Salz
wasser verwendet wurde. Sie kehrte nicht direkt in
das Haus ihres Ehemannes zuriick, sondern verweilte
erst einige Zeit in einem anderen Haus. Hatte sie ihr
erstes Kind geboren, rastete sie in ihrem Elternhaus
und kehrte erst am 50. Tag zu ihrem Mann zuriick,
Der Brauch des Verweilens im Elternhaus wird von
japanischen Anthropologen auf mutterrechtliche
Urspriinge zuriickgefiihrt. Danach erfolgte mitunter
eine offizielle “Enkeliibergabe’” (magowatashi) an
die Schwiegereltern. Diese Enkeliibergabe war indes
nur eine Formalitét, weil alle das Kind schon vorher
gesehen hatten, verdeutlichte aber die Pflichterfiil-

lung der jungen Frau gegeniiber den Schwiegerel-
tern.

i

In einigen Fillen verlieB die Frau den Entbin-

dungsraum erst nach 30 oder 31 Tagen, je nachdem,
ob sie eine Tochter oder einen Sohn geboren hatte. j
Als Zeitmesser dienten ihr eine entsprechende An-

zahl von Strohbiindeln, von denen téglich eins unter
ihrem Kopfkissen entfernt wurde.

1873 wurde die Meidung bei Entbindungen offiziell |
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lieb aber auf den Izu-Inseln weiterhin
abgesyfgr?'ﬁts’iebbetrug bei Menstruation eine Wgche
bes(;ebei éntbindung 20 bis 30 Tage. Auf den kleinen
unseln bei Hachijojima fanden sich Ge'béir- und
Il\;llenstruationshiitten noch lange, qbwohl sie andern-
orts schon zu Beginn der Meiji-Zeit auller Gebrauch

33
gekommen waren.

4. Namensgebung

In der Gegend von Aomori wie auch an einigen
oOrten in Echigo gab die Hebamme dem Kmd schgn
bei seiner Geburt einen Namen, der allerdm'gs n}lrd is
sur eigentlichen Namensgebung gsf.lt un‘d nicht in e(;
Offentlichkeit verwendet wur_de. Reglqnal bestan
der Brauch, dem Kind am dritten Tag. einen Namen
zu geben, oder Tochtern auch am siebenten oder

m neunten Tag. .
na;}ll gzr Regel aber erhielt das K@nd am swbentep
Tag (nanoya) einen normalen Kmderklmon(? rr}lt
Kragen® zur Feier der Namensgebung (na:zb_tke .zwazg.
Die Namensgebung verdeutlicht'e gleichzeitig die A -
sicht der Eltern, das Kind aufziechen zu wollen. Bei
diesem Anlaf kamen der Vater und die Nachbarn zu
einem Mahl zusammen, bei dem auch roter Reis
icht wurde. )
geg;thebérgottheit war in Form eir_les Kiesel§ pra-
sent, der an diesem Tag neben ein rltgelles Klfld.er-
essen gelegt wurde, von dem das Kind natiirlich
icht essen konnte.
rlOlcrll1 Irél;ﬁshﬁ und Shinshu wurde der festlicl}e ro.te
Reis in der Nachbarschaft verteilt, was dem Kind ein
gliickliches Leben bringen sollte.* .
Bei der Namensgebung durfte auch die Hebamme
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(toriageoya) nicht fehlen, die hiufig selbst zur Nameng,
geberin wurde; nicht selten handelte es sich dabei un
die Frau des Heiratsvermittlers, die somit die Fruchy
ihrer Bemiihungen ernten konnte. Ansonsten wurdg
dem Kind der Name von den Eltern oder einenm
nahen Verwandten verlichen, der dann Namensvatey
(naoya oder nazukeoya) genannt wurde. Beliebt war
fiir diese Funktion der Grofvater miitterlicherseits,
Wer als Namensvater fungierte, trat in eine Art
Patenverhéltnis zu dem Kind.>’

In der Zeit vor dem Zweiten Weltkrieg schrieb
selbst in Tokyo der Vater des Kindes den Namen
desselben auf ein weifles Papier und hing es in die
Schmucknische des Wohnzimmers. Auf dem Land
hielten die Minner am siebenten Lebenstag des
Kindes eine Feier ab, bei der man das Kind mit
fremder Hilfe einen Pfeil abschieBen lief3, woraufhin
alles zu staunen hatte und nach dem Namen dieses
vortrefflichen Kindes fragen mufite. Daraufhin teilte
der Vater des Kindes den Namen allen Anwesenden
mit.” In Siid-Kyasha sollte das SchieBen mit Pfeil
und Bogen, das eigentlich aus dem Brauchtum des
Adels stammt, gleichzeitig die bosen Geister ver-
treiben.

Uber die Provinz zu Beginn der 50er Jahre unseres
Jahrhunderts berichtet Beadsley, daB alle Haushalte
der Umgebung binnen eines Tages nach der Geburt
den Eltern gratulierten und das Kind am siebenten
Tag seinen Namen erhielt. An der einfachen
Zeremonie einer gemeinsamen Mahlzeit nahmen oft
nur die Eltern teil. Von den GroBeltern miit-
terlicherseits erhielt das Kind seinen neuen Kimono.
In der Néhe seines Kopfes wurde der Kieselstein
aufgestellt, der die Gebirgottheit verkorperte. Die
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Eltern schickten als Geschenke aus roten Reis an die
Verwandtschaft, auf dem die Name.nskar.te des

.des lag. Vor dem Haus war deutlich sichtbar
gilen Namenskarte des Kindes an einem Pfahl
ausgehéingt.” - benten

Am Tag der Namensgebung, also am siebente
Tag, oder am elften Tag fan_d der sog. erste Ausgang
des Kindes statt, der zu bestm}mten Qrten wie Brun-
nen, Briicken und Toilette fuprte, die als Sitz von
Gottern heilig waren. Das Kind soll'te mit diesen
Orten vertraut gemacht werden, um ihre Gefahren
meiden zu kénnen. Bei diesem ersten Ausgang tru.g
es eine Miitze, denn im ersten Monat solltex_l die
Augen nicht direkt von der. Som}e beschienen
werden, weil sie sonst zu hell bleiben konnten. Durch
die Namensgebung und den ersten Ausga}ng vs{urde
das Kind in der ndheren Umgebung sowie bei de:n
Hausgéttern akzeptiert und nahm seinen Platz in
der Familie ein. Um die an den .dlversen Orten
lokalisierten Gottheiten giinstig zu stimmen, wurden
dort zum Teil Sake- und Reisopfer dargebrac_ht. In
Chichibu (Saitama) fand diese Zeremonie bereits am
dritten Tag statt.*

4.1.

Es gab mehrere Typen von Personennamen
abhingig von Alter, Geschlecht und sozialer
Stellung, auBerdem Sondernamen aus dem profes-
sionellen und sakralen Bereich. Seit d.em Altertum
gab es die Sippennamen, die spdter d}(ﬁ Bedeutu_r_lg
von Familiennamen hatten, aber bis zur Meiji-
Restauration nur dem Adel vorbehalten waren. Im
ilteren Japan hatte nur der erwachsene Adlige einen
personlichen Namen. Andere Ménner hatten nur

Japanische Namen
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einen Rufnamen, der oft die Geburtsfolge angab,
Frauen nur einen Rufnamen eigener Prigung. Dig
Silben 6. naka, mitsu, wie auch -taro, -jiro, -sue unq
-matsu, gaben die Geburtsfolge an. Beliebt warey
Schonheit und Gliick verheiBende Bestandteile deg
Namens (wie bei Aiko und Oharu) sowie nach
Pflanzen und Tieren benannte Namen (Ohana, Okiku,
Kuma-, Tora-). Gern wurden Bestandteile deg
véterlichen Namens an die Kinder weitergegeben,
Jungennamen galten nur bis zur Reifefeier ung
endeten oft in -waka und -maru.

Frauen hatten im Leben nur einen Rufnamen,
ménnliche Bauern hingegen drei.

Die hierarchische Ordnung innerhalb der Familie
driickte sich darin aus, daB dltere Geschwister die
jingeren mit Namen riefen, umgekehrt aber die
alteren mit den Bezeichnungen ‘‘dlterer Bruder”
und ““dltere Schwester’” angeredet wurden. So gibt es
es bis heute keine Bezeichnung fiir Schwestern und

Briider allgemein, sondern nur élterer Bruder (ani),

altere Schwester (ane), jiingerer Bruder (ototo)
und jiingere Schwester (imoto) und ihre Hoéflich-
keitsformen fiir die Anrede, wohingegen zwischen
S6hnen und Téchtern kein Altersunterschied in
der Terminologie gemacht wird, da ihre Stellung
gegeniiber den Eltern die gleiche ist.

Mitunter wurden Namen gedndert, um ein
Ungliick abzuwenden. Man trug auch nicht den
Namen eines Vorgesetzten.*

Wenn beim Adel friiher zum Beispiel ein Hausherr
namens Aihara Kansai zuriicktrat, so nahm sein
Sohn und Nachfolger diesen Namen an und legte den
eigenen Jugendnamen (yomei) Kankichi ab, wih-
rend der Vater einen anderen Altersnamen annahm.

Frither nahmen die Seitenlinien der Adelshéuser
ue Familiennamen an, doch in der Tokugawa-Zeit
;Zben die Shogune ihren engeren Verwandten neue

Familiennamen, wihrend alle weiteren Matsudaira

jefen. _
hleﬁ;m forderte die Meiji-Regierung alle Japaner zur

Fithrung von Familiennamen auf, die zu dndern 1872
yerboten wurde. Fiur die heute verwenc!eten Na;r{en
pesteht meist kein besonderer Grund; v1elei Fam1heiln
nahmen die Namen ihrer Patro_ne an, was sie manch-
mal spéter bedaufzzrten, aber nicht mehr riickgangig
konnten.

ma};ierll\lamensgebung am siebenten Lebenstag“des
Kindes betraf also nur den Vornamen, der frither
eventuell nur ein Jugendname war.

5. Weitere Riten und Zisuren im Kleinkindalter

5.1. Erster Schreinbesuch

Das nichste wichtige Ereignis im Leben Fles S'gu.g-
lings war sein erster Schreinbesuch (hatsumiyamairi),
bei dem er der Huld der Gotter empfol'ﬂe.:n wurde.
Der Tag des Schreinbesuchs unterlag zeitlichen un_d
regionalen Unterschieden. In der Tokugawa-Zeit
wird von Schreinbesuchen von Knaben am 30.,
Midchen am 31. Lebenstag berichtet, wobei dle4}\Ia-
mensgebung mit diesem Ereignis zusammenﬁel.‘

Waihrend im heutigen Japan der erste Schreinbe-
such bei Knaben am 31. und bei Médchen am 32.
Tag vorgenommen wird und die Mutter selbst.lhr
hiibsch gekleidetes Kind bis in die inneren Bezirke
des Schreins trigt, fand dieses Ereignis friither ohne
die Mutter statt, die ja noch der Meidung unterlag
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und die heilige Stétte nicht betreten durfte.

In der Meiji-Zeit fiihrte man den ersten Schreinbe.
such in der Stadt am 30. oder auch schon am 21. Tag
durch. Eine Schwester der Mutter oder sonst eine
Frau brachte das Kind in den Schrein oder geleitete
es auch nur zum Tor desselben. Damit sich das
Kind den Géttern bemerkbar machen konnte, lief
man es schreien oder am Schreintor urinieren; wollte
es nicht von selbst schreien, hielt man ihm, um eg
dazu zu bewegen, kurz die Nase zu.*

Zwar sind auch erste Schreinbesuche am 32.
oder 33. Tage nach dem Ende der miitterlichen
Meidungsperiode belegt (die selbst wieder unter-
schiedlich lange dauerte), doch scheint die Zeit um
den 30. Lebenstag des Kindes fiir diesen Ritus
wohl die beliebteste gewesen zu sein (nach dem
Zweiten Weltkrieg war es auf dem Land der 31. Tag
fir Knaben und der 33. fiir Midchen).”* Nach
Yanagida® ist aber der eigentliche Schreinbesuch der
am 110. Tag stattfindende, der frither zum Teil
bereits am 100. Tag begangen wurde.

Der erste Schreinbesuch war mit einem Reis- und
Sakeopfer verbunden; Nachbarn und Kinder
erhielten ebenfalls roten Reis zum Geschenk, um die
Einfiigung des Kindes in die Dorfgemeinschaft
zum Ausdruck zu bringen. Die Bezeichnung des
Ereignisses als hiyake, hiawase, hibare, ubuake
und ubuyaake deutet ebenfalls darauf hin, daf} das
Kind fortan mit der AuBenwelt in Kontakt stand,
wobei ihm wie bisher Hebamme, GroBmutter, die
Schwiegermutter der Mutter und die Frau des Ehever-
mittlers Beistand leisteten.

Das Armelgewand, das das Kind zum ersten
Besuch des Schreins trug, erhielt es einige Tage zuvor

m Elternhaus der Mutter; dieses Gewand 'hieB
Y i, obogi, hikkake kimono oder kageisho.
;J)arﬁriter hatte es mitunter noch das Erstlingsgewand

pogino an, das die Frau des Ehevermittlers stlfte_te
S d das bei Knaben ein griines und bei Médchen ein
u:tes Emblem zeigte; dieses Emblem diente zur
iahrung der Gebdirgottheit. .

Auf dem Riickweg vom Schre{n besuch_te dfar
Festzug Freunde und Nachbar'n, die dem _Kmd ein
Geldstiick, das in Papier gewickelt war, ins Kleid

n.
Stelcri( tIzanagawa war es verbreitet, das Kind be':i seiner
Riickkehr in den Reisstampfer zu legen '(usuzre)' und
Gliickwiinsche auszusprechen, woraufhin es wieder
herausgehoben wurde. Diese Handlung sollte das
Kind stdrken.

5.2. Erstes Essen

Das nichste Ereignis im ersten Lebensjahr war der
Ritus des ‘‘ersten Essens’’. Vor dem MitFela}ter
bekam das Kind am 50. Lebenstag (ika) Reisklofe
vorgesetzt, die es aber nicht anzuriihren brgucl}te.
Am 100. Tag (momoka) bekam es erneut Reisklofle
oder roten Reis und Fisch als ‘‘erstes Eisen”
dargeboten, dem mitunter ein Kiesel _zum Zahnej
hiarten begelegt war, der zugleich - wie schon bei
anderen Anldssen zuvor - die Gebérgottheit_ sym-
bolisierte. Eigentlich stellte so die Zer;mome ein
Speiseopfer zu Ehren der Gebirgottheit dar, von
dem das Kind symbolisch aB. Der Kiesel auf dem
Geschirr, das aus dem Elternhaus der Mutter stamm-
te, wurde “‘ishi no onamasu’’ genannt.*

Regional wurde dieser Ritus am 100. oder 110: Tag
oder aber im sechsten Lebensmonat des Kindes
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begangen, jedoch hat sich der 100. Tag am meistey
durchgesetzt und wird zum Teil heute noch gefeiert;
die Zeremonie heifit heute ““momotate’’ ¥

5.3. Erster Geburtstag

Friither galt ein Kind schon bei seiner Geburt al
ein Jahr alt. Die gebrduchliche Berechnung deg
Lebensalters richtete sich danach, wie viele Neujahre
jemand erlebt hatte, denn am ersten Neujahrsfeg
wurde das Kind dann schon zwei Jahre-alt. Das ersteg
Neujahr des Kindes wurde besonders begangen, in.
dem man Méidchen Nédhzeug oder Schliger fiir eip
Federballspiel, Jungen hingegen Pfeil und Bogen
schenkte.” Diese Gaben sollten dem Kind Gesund-
heit verleihen, und mit den Waffen konnte der
Junge symbolisch gegen das Bose kdmpfen.’' Bej
spateren Neujahrsfesten entfielen diese Geschenke.

Der tatsédchliche erste Geburtstag wurde wiederum
mit rotem Reis und Reiskl6Ben feierlich begangen,
denn dies war das einzige Geburtstagsfest, das
iberhaupt gefeiert wurde. Entgegen der Altersbe-
rechnung von Geburt plus Neujahrsfest, die dem
Kind ein Alter von zwei Jahren zuwies, galt das
Kind am ersten Geburtstag als ‘‘ein volles Jahr alt”
(man issai).**

Am ersten Geburtstag legte man Jungen in
Familien hoherer Stdnde (in Kyuashii in allen
Familien) verschiedene Gerdte vor und lie sie so
einen Neigungstest machen: das Gerit, nach dem das
Kind griff, sollte auf seinen spéteren Beruf
hindeuten.*?

Einem anderen Geburtstagsbrauch zufolge muBte
das Kind in Westjapan einen groBen Reisklo auf
dem Riicken herumtragen oder einen Beutel mit
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Reis, um seine Stdrke zu zeigen. A_llerdings war es
frither eher die Ausnahme, daf} Kmder‘mlt einem
jahr schon laufen konnten, was an der emer.lgenc'ien
Wwickelung der Beine und der Erndhrungssituation
Jag, SO daB} einige mit dem Reisklofl nur al_lf allgn
yieren vorankamen. Allgemein freuten sich d¥e
Eltern jedoch sowohl iiber diejenigen Kinder, die
aufrecht stehend den Reisklof} tragen konnte‘n,' als
auch iiber die, die damit umfielen. In einigen
Gegenden wurde es jedoch nicht so gern gesehen,
wenn ein kréftiges Kind den Klof3 schon gut tragen
konnte, und dies als Drang nach zu grofier Selbstédn-
digkeit gedeutet, was den Eltern besonders Sorge
pereitete, wenn es sich um ihren ersten Sohn
handelte, der sie ja spiter im Alter versorgen sollte.
Da sich die Erziehung des Kindes eher am Mittelmal}
ausrichtete, betrachtete die Umgebung ein Kind, das
seiner Altersgruppe voraus war, mit Mifitrauen und
meinte, ein besonders starkes Kind konnte seine
Eltern bald verlassen. - Nachdem das Kind den
ReiskloB eine Weile getragen hatte, wurde er ihm
abgenommen, geteilt und von allen Anwesenden
verzehrt. Manchmal wurde das Kind eine Weile in
einen Reisstampfer gestellt, um es dadurch anldflich
seines Geburtstags zu kriftigen. Diese Symbolik von
Reisklo und Reisstampfer zeigt, dafl Reis als Sinn-
bild der Lebenskraft angesehen wurde, die durch
diese Brauche dem Kind verlichen werden sollte.*

5.4. Maidchen- und Knabenfest

Am 3. Méirz und 5. Mai fand jeweils fiir das erste
Kind einmal ein Fest statt, nidmlich das heute noch
verbreitete Puppenfest im Miérz fiir Méddchen und
das Knabenfest im Mai. Das Knabenfest wurde
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regional auch bis zum siebenten Lebensjahr deg
Kindes alljéhrlich begangen, wéhrend das Pup.
penfest fiir Maddchen in einigen Gebieten ebenfalls all.
jahrlich bis zur Verheiratung gefeiert wurde, wonach
es dann nur noch einmal abgehalten wurde. Die tradi.
tionellen Geschenke zu beiden Festen, die sozusagen
die Grundausstattung darstellten, wurden von dep
Grofleltern gestiftet, die dann von den Elterp
Stifligkeiten als Gegengabe erhielten.

Die Ausstattung fiir das Knabenfest besteht big
heute aus Karpfenwimpeln, deren Anzahl der der
Sohne (oder aber Kinder) einer Familie entspricht,
und die im Freien gehit werden. Zur Dekoration im
Hausinnern hat sich allméhlich eine Nachbildung
eines Ritterhelms, eine Pferdepuppe oder ein
Schwert herausgebildet. Diese Gegenstinde versinn-
bildlichen den tapferen Charakter, den der Knabe an-
nehmen sollte, und den ritterlichen Geist (bushido)
der Samuraiklasse, der als erzieherisches Vorbild fiir
andere Bevolkerungsschichten diente.

Beim Puppenfest fanden anfangs wohl einfache
Puppen aus Stroh und Papier Verwendung, die nach
dem Fest am Flufl oder Meer ausgesetzt wurden und
sinnbildlich alles Bose und Kranke mit sich nehmen
sollten. Je préchtiger diese Puppen spéter ausgestat-
tet wurden, desto mehr bestand die Neigung, sie
nicht fortschwemmen =zu lassen, sondern auf-
zuheben, so daf sich seit der Meiji-Zeit groBere Pup-
pensets eingebiirgert haben, die man gut aufbewahrt
und alle Jahre wieder zum Puppenfest aufbaut.
Wihrend frither eher wenige Puppen hergestellt und
vernichtet wurden, zeigen die erhaltenen Pup-
pengruppen eine Hierarchie aus Kaiserpaar und
mehreren Reihen von Hofbeamten und Dienern je
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nach Grofie der Anlage. Da das Puppenfest unter
Madchen oder mit der Mutter in ruhiger Atmosphére
mit zeremoniellem Teetrinken begangen wurde, kam
ihm wohl die Aufgabe zu, das Médchen - angesichts
der Puppenhierarchie auf dem Regelbrett - zu
angepaBtem Verhalten im Sinne der weiblichen
Rollenerwartung zu erziehen, wiahrend es friiher, als
die Puppen noch ausgesetzt wurden, einen eher
gcsundheitsbetonenden Charakter hatte, der der
Volksreligion nahestand.

5.5. Shichi-go-san

Seit der Meiji-Zeit wird landesweit am 15.
November das Shichi-go-san-Fest (wortlich: sieben-
fiinf-drei-Fest) begangen, bei dem Kinder beiderlei
Geschlechts im Alter von drei, Knaben von fiinf und
Maiadchen von sieben Jahren festlich gekleidet zum
Schrein gefiihrt werden. Dieses Fest, das auf dlteres
Brauchtum zurilickgeht, fand friither auch am Jahres-
ende oder an einem Friihlingstag statt.

Angesichts der Kindersterblichkeit wurde das
dritte Lebensjahr zum Teil als schwierig bezeichnet,
was ein Fest zum gliicklichen Abschlufl besonders
nahelegte. Dabei erhielt das Kind einen Giirtel und
war im Prinzip damit wie ein Erwachsener ge-
kleidet.” In der Heian-Zeit erhielten Kinder des Adels
mit fiinf Jahren ihr erstes Hosengewand (hakama),
im Mittelalter iiberreichte man beim Hofadel Kin-
dern mit 2 oder 3 Jahren einen Giirtel, beim Schwert-
adel bekamen Méidchen mit 3 oder 5 Jahren einen
Kimonogiirtel (obi).** Im Alter von fiinf Jahren
bekamen Mdidchen, im Alter von 7 Jahren Knaben
ReiskloBe kredenzt (itadakimochi-Zeremonie); in
der Biirgerschaft wurde dieses Ereignis fiir Kinder
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beiderlei Geschlechts im Alter von vier Jahren abge,
halten.”

Dieses Brauchtum soll sich in der Tokugawa-Zej
vom Adel auf die Stddter und auf reiche Bauer
ausgedehnt haben und wurde erst in der Meiji-Zej
Allgemeingut. Beardsley erwdhnt fiir das lédndlichg
Japan in der Zeit nach dem Zweiten Weltkrieg ‘‘belt.
shedding’’ (himo otoshi) mit drei Jahren sowie dag
heute allgemein verbreitete Shichi-go-san-Fest.*®

5.6. Religionsreife und Eintritt in die Kindergruppg

Wie berichtet wird, erhielten Knaben im Alter voy
siecben Jahren einen neuen Namen und wurdey
praktisch vor den Géttern religionsreif.” Médchey
bekamen aus demselben Anlafl eine Schiirze; de

!

Brauch hieB ‘‘Schiirzenfest’’ (maekake iwai) un{
deutete auf ihre Verwendbarkeit zu héuslichep
Arbeiten hin.®® Ab sieben halfen die Kinder im
Haushalt und im Feld sowie beim Kinderhiiten,
wihrend ihre Arbeitsleistung vorher eher spiele:
rischen Charakter hatte.

In der Meiji-Zeit rasierte man siebenjdhrigen
Knaben die Haare iiber der Stirn; andernorts bestand
die Sitte, Knaben bis zum Alter von sieben Jahren
kahlzuscheren und ihnen dann erst die Haarg
wachsen zu lassen. In der Gegend von Aichi wig
auch anderswo fand mit sieben Jahren ein Schreinbe:
such statt, der das Erwachsensein vor den Gottern
bekundete.®' Dadurch wurde das Kind in die Schrein:
gemeinschaft als vollwertiges Mitglied aufgenom:
men; war es bei der anfianglichen Aufnahme anlaf}:
lich des ersten Schreinbesuchs im Séduglingsalter
eher passiv, so konnte es sich fortan aktiv bei der
Instandhaltung des Schreines und bestimmten
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Kulthandlungen betdtigen. Bis zum Anfang der
Meiji-Zeit erhielt das Kind im Alter von sieben
Jahren eine Karte (kifuda), die es weiterhin an dieses
Ereignis erinnerte. Nach dem Schreinbesuch aflen
alle Verwandten mit dem Kind.® Zugleich geschah
mit sieben der Eintritt des Kindes oder zumindest des
Knaben in die Kinderverbiande, die sowohl Spielge-
meinschaft als auch Kultgemeinschaft im Rahmen
des Jahresbrauchtums waren. Ihnen oblag beispiels-
weise die Reinigung des Schreingeldndes, das Tragen
der Prozessionsaltére usw. Eine wichtige Rolle spiel-
ten die Kinderverbinde beim Neujahr, fanabata,
obon und anderen Dorffesten.

In den Kinderverbdnden iibte das Kind die
Einfiigung in eine Gemeinschaft, die auflerhalb des
Familienverbandes stand und verantwortliche
Aufgaben iibernahm. Die Gruppe war hierarchisch
gegliedert und handelte quasi in Selbstverwaltung.
Sofern Eingriffe in die Autonomie der Gruppe nétig
wurden, iibernahm ein junger Mann die Rolle eines
zeitweiligen Aufsehers. In der Gruppe konnten die
Kinder ihr eigenes Aufwachsen bewullt erleben, sie
bot einen grofleren Rahmen als die Familie, doch
herrschte auch hier Disziplin. Da die Feste im
Jahreskreis auf die Landwirtschaft abgestimmt
waren, erachtete man die Kinderverbande als Mittel
zur Einiibung in die Gruppenordnung als notwendig,
weil viele Verrichtungen in Gruppen durchzufiihren
waren. Zu den Arbeiten, die die Kinderverbdnde
ausfiihrten, gehorten das Fegen des Schreingeldndes,
Hiittenbau, Bambusschneiden, Steinetragen, Fichten-
zweige zum Schmuck der Tore sammeln, Auf-
rdumarbeiten im Dorf und anderes. Bestehende
Maidchengruppen nahmen am obon-Fest teil, waren
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jedoch nicht so aktiv wie die Jungen, weil sie augy
mehr mit hduslichen Arbeiten betraut wurden. §
sangen abendlich obon-Lieder an den Vortagen (
obon-Festes im August.®

Zweifellos festigten die gemeinsam ausgefiihrtg

Arbeitsaufgaben und Spiele den Zusammenhalt d
Gruppe. Deshalb drohte Kindern, die sich nig
einfiigen wollten oder sich fehlverhalten hatten, g
schlimmste Sanktion der Ausschlufl aus der Grup
(nakama hazushi).

Anfang des 20. Jahrhunderts wurden die Kindeg
gruppen als Jugendorganisationen (shonenday
vom Erziehungsministerium neu propagiert un
als Freizeitgruppen gefordert. Nachfolgeorganis
tionen sind die nach dem Zweiten Weltkrieg ent
standenen Kinderklubs, die einen Teil der Funk
tionen der fritheren Kinderverbdnde {ibernommg
haben.®

5.7. Zehn-Jahres-Zisur

Als regionales Brauchtum ist noch eine Zasur i
Alter von zehn Jahren zu erwdhnen. In Yamaguc
und Oshima sprach man von jussai no toge, de
Bergpal} im Alter von zehn Jahren.® Damit war ge

meint, daf3 ein Kind mit zehn Jahren die meistes
Kinderkrankheiten und Gefahren, die in kindliche
Alter drohten, iiberstanden hatte. Im Friihja
bestiegen die Eltern mit ihrem zehnjdhrigen Spro
ling einen Berg, um dort eine Mahlzeit a
Reiskl6fien zusammen einzunehmen. Dieser Ausfly
brachte zum Ausdruck, dafl man nun das Grobst
iiberstanden widhnte und mit Freude dem weitere
Aufwachsen des Kindes entgegensah.% Zehnjihrig
nannte man an manchen Orten jukko, Zehn-Jahres
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Kind, wihrend es keine entsprechende Bezeichnung
fiir die Neun- oder Elfjdhrigen gab. Dies verdeut-
licht, daB8 dem Alter von zehn Jahren eine besondere
Bedeutung beigemessen wurde.

6. Aufwachsen und Erziehung in der Familie

6.1. Stillen

Die Bedeutung der Muttermilch ist bis heute im
BewuBtsein der Japaner stark verankert, was
ursichlich darauf beruht, daB es frither keinen Er-
satz wie Kuhmilch oder dergleichen in Japan gab
bzw. sich der Genuf} tierischer Milch erst in den letz-
ten hundert Jahren eingebiirgert hat. Kinder mit
Reiswasser aufzuziehen, gelang kaum, so dafl Mutter-
milch als absolute Notwendigkeit erschien.

Bis zum zweiten Tage nach der Geburt wurde dem
Kind statt Muttermilch Zuckerwasser oder ein Sud
aus Kriutern gereicht, danach bekam es meist erst
Milch von einer anderen Stillenden, weil man die
erste Muttermilch als nicht zutrdglich ansah. Oft
wihlte man dazu eine Frau, die ein Kind anderen
Geschlechts geboren hatte, denn in diesem Falle - so
wurde angenommen - wiirde das eigene Kind kréaf-
tiger. Die Stillende, die ein fremdes Kind nach
diesem Brauch kurz stillte, hieB chizukeoya und
nahm héufig ebenfalls die Rolle einer Patin diesem
Kinde gegeniiber an.

Sorgsam ausgesuchte Ammen konnten sich nur
begiiterte Familien leisten, bei denen die Beziehung
der Eltern zu ihrem Kinde ohnehin distanzierter
verlief. Der um 1900 geborene Sohn des kaiserlichen
Kronprinzen wurde seiner Mutter gleich nach der
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Geburt weggenommen und von einer Amme gestillt,
die eine Arbeiterfrau aus Tokyo war.®

Auf dem Land wurden zur Erntezeit, wenn auch
die Frauen bei der Feldarbeit unerldBlich waren, dig
Sauglinge in ihren Zubern (izumi) zusammen auf dag
Feld gestellt, wo jede Bauerin sich gelegentlich ein.
mal um sie kiimmerte. Sie stillte dabei zuerst dig
Kinder, die am lautesten zu schreien schienen, alsg
nicht unbedingt ihr eigenes.®®

Im allgemeinen wurden die Kinder erst entwohnt,
wenn die Mutter bereits wieder schwanger war oder
mit drei oder vier Jahren; sie gingen dann ohne
Zwischenstufe zur Kost der Erwachsenen iiber.% Dig
Tatsache, daf} es keine eigentliche Kleinkinderkost
gab, begriindet wohl hauptsédchlich die recht lange
Stillzeit.

6.2. Aufenthalt des Kindes

Im Nordosten Japans, aber auch in Nagano, Gifu,
Aichi und Hiroshima war es verbreitet, das Kind die
ersten zwei Lebensjahre im izumi verbringen zu
lassen, einem krug- oder zuberférmigen Behélter aus
Strohgeflecht oder Holz (wie in Akita), dessen Boden
mit Sdgemehl, Stroh oder Spdnen gefiillt war. In den
Familien der niederen Klassen wurde das Kind eben-
falls am 3. oder 7. Tag nach der Geburt in den izumi
gelegt, dessen Fiillung die Windeln teilweise ersetzte
und in den Bettzeug gelegt wurde. Haufig wurde das
Kind aber erst vom 100. Tag an in diesen Behélter
gelegt. Es konnte seine Notdurft darin verrichten
und der izumi wurde gelegentlich gereinigt. Wenn die

Korperkraft des Kindes mit ein oder zwei Jahren

schon ausreichte, den izumi umzuwerfen, freute dies
die Eltern.”
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war das Kind dem izumi entwachsen oder wurde
dieser nicht mehr verwendet, kam es in die Obhut
seiner slteren Geschwister bzw. eines Kinderrpéd-
chens, das auf dem Land in ein geschwisterliches
yerhltnis zu ihm trat, zumal der Altersunterschied
zwischen beiden oft weniger als zehn Jahre betrug.
giiteten die eigenen Geschwister das Kind, so
muBten sie es oft schon als Fiinf- bis Sechsjéhrige
im Trageband auf dem Riicken tragen. Schon Sédug-
linge, die nur einen Monat alt waren, wurden so
herumgetragen.” Das Tragen der Jiingsten auf dem
Riicken war seit Ende des 12. Jahrhunderts ver-
preitet und wurde seit Mitte der Tokugawa-Zeit von
allen Bevolkerungsschichten praktiziert.”

6.3. Kleidung

Kleidung und Haartracht gaben Aufschluf} itiber
die Entwicklung des Kindes. Schon Séuglinge
wurden nach Geschlecht verschieden gekleidet:
wahrend Sduglinge in der Meiji-Zeit zunéchst vor
allem rot und gold gemusterte Kimonos trugen,
bekamen Knaben bald eher blau, braun und griin
gemusterte Kleidung, Madchen wurden bunter
angezogen.” Thre Kleidung zeichnete sich durch viel
Rot aus. Dezente, dunkle Farben kennzeichneten
also das maénnliche, helle bis grelle Farben das
weibliche Geschlecht.

Schwichliche Jungen wurden noch in der Meiji-
Zeit mitunter in Madchenkleider gesteckt.”

Festkleider erhielten die Kinder gern von den
GroBeltern. Bis zum Alter von sieben Jahren gab es
die erwdhnten drei Arten fiir die Altersstufen drei,
fiinf und sieben Jahre. Sie dienten sowohl der
BewuBtwerdung des Kindes als auch der Demonstra-
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tion pach auflen. Dabei wurden diese Anldsse durch
gemeinsame Festmahlzeiten bekriftigt. Besonderg
dem Giirtel, den das Kind mit drei Jahren erhielt
kflm eine wesentliche Bedeutung zu, denn er sollté
die Individualitidt und Erinnerungskraft des Kindeg
verkorpern, die man mit drei Jahren etablier
glaubte. Dies besagt ein Sprichwort (mitsugo no
tamashi  hyakunen made), demzufolge die
Personlichkeit mit drei Jahren gefestigt ist und sich
dam} bis ins hohe Alter nicht mehr dndert.

Die Gesellschaft, in der Haartrachten nach
Geschlecht und Stand festgelegt waren, kannte auch
b§sondere Haartrachten fiir Kinder. Ihnen wurden
die Haare hochgebunden und zum Teil rund
ausrasiert. Bei Kleinkindern blieb oft eine lange
Stréhne iibrig, an der die Schutzgottheit das Kind im
Notfall aus der Gefahr retten sollte.

6.4. Weitere Sozialisationsmittel

6.4.1. Babywérter, Kinderlieder — Babyworter
stellen die erste verbale Kommunikation zwischen
El‘tern und Kindern dar. Nur die gebrduchlichsten
seien hier angegeben: im Nordosten Japans
streichelte man den Kopf des Sduglings mit den
Worten menko menko, fiir die in Akita mego, men-
o, megoi oder menke in Gebrauch waren. Als einen
Ausdruck fiir bése blickende Augen (weil das Kind
ungezogen war) kannte man in Tokyo me, in Hida-
Takayama ume, in Komazawa ome und in Chiigoku
menme. In Shinshi-Ueda hief3 es termochi, wenn man
das Kind aufforderte, Kriimel in den Mund zu
nehmen. In Kyishi sprachen die Eltern dem Kinde
zu, nicht zu erschrecken, indem sie sukan sukan
gebrauchten, was eine negative Aufforderung be-
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deutets damit sollte die Seele des Kindes beschworen
werden, nicht zu entflichen.

Bis zum Alter von drei oder vier Jahren
ebrauchten Kleinkinder selbst Babyworter, wie
beispielsweise in Hyogo und Toyama anma fiir Mut-
termilch, was an Siies (amai) erinnert. In neuerer
Zeit ist oppai dafiir gebrauchlich, was wohl von ip-
gi, ein Trunk, kommt.” Eine Sammlung von
Babywortern findet sich in K. Yanagidas Werk Jido
kotoba-shii (Sammlung der Babyworter).

Kinderlieder, die von der Mutter dem Kinde
yorgesungen oder von Kindern beim Spielen gesun-
gen wurden, gab es in groBer Anzahl. Sie beinhal-
teten vor allem Themen aus der Umwelt des Kindes
und bezweckten nicht immer die Belehrung, sondern
oft auch einfach nur die Unterhaltung. Kinderlieder
waren durch einen einfachen Rhythmus gekennzeich-
net, zu dem mitunter in die Hinde geklatscht
wurde. Diese spielerische Anleitung zum Mitmachen
diente der Vorbereitung auf bestimmte Tatigkeiten,
die spiter von den Heranwachsenden bei Wechsel-
gesdngen ausgefiihrt wurden: Einziehen von Fischer-
netzen, Weitergeben von Lasten, Feld- und Ausbes-
serungsarbeiten gehorten dazu.
6.4.2. Spiele und Spielzeuge — Im téglichen Leben
des Kindes wurden Wortspiele verwendet, die zum
Teil belehrenden Charakter hatten. So diente ein
Wortspiel, in dem der Mond befragt wurde, dazu,
dem Kind das Zahlen beizubringen. Die meisten
Wortspiele beschiftigten sich mit Vogeln, Insekten,
Grisern, Blumen usw.

AuBerdem gab es zahlreiche Handspiele, die mit
Zahlreimen verbunden waren. Es mangelte nicht
an Spielen im Freien wie z.B. dem Versteckspiel,
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Drachensteigen, Kreiseltreiben und den verschiedey,
sten spielerischen Wettbewerben unter Kindern, oy
denen sich viele an den Jahreszeiten ausrichteten,

Das Wort fiir Spielzeug, omocha, soll von omoy,
asobi, also dem Spiel mit etwas, das man in dey
Hénden hélt, abgeleitet sein wie von den tradj
tionellen Papier- oder gefiillten Béllchen. In dg
Gegend von Niigata und im Hida-Gebiet higj
Spielzeug temuzari oder temozurimon, was darayf
hindeutet, daf es sich um Gegenstéinde handelte, ay
denen das Kind seine Kraft erproben konnte.

Zu den traditionellen Spielzeugen zdhlt die rof
Kuh mit beweglichem Kopf (akabeko) aus Nordost.
Japan sowie eine Affenfigur aus rotem Tuch, die iy
Shizuoka okosan, in Nagano sarubobo und in Fuky;
sarukyo hie3. Kobako nannte man kleine Behilte
oder Weihrauchschachteln, an denen das Kind seing
Tiichtigkeit im Greifen iiben konnte und die
besonders bei Zwei- bis Dreijidhrigen beliebt waren,

In den einfachen Bevélkerungsschichten be.
schriankte sich das Spielzeug auf selbstgemachte
Puppen aus Material, das sich im Haushalt fand. Eg
gab Puppenkopfe, die mit Papier, Bldttern usw,
bekleidet wurden oder die aus Reisstroh und
Wurzeln bestanden (inekabu aneko). Bekannt waren
aus Papier geformte weibliche Puppen, die in den
Regionen Aichi, Wakayama und It6 hergestellt wur-
den. Die regional verwendeten Blumen und Blitter
fiir Puppenspiele hieBen okowagusa; andere Namen
waren okowabana, akamakigusa und akamanma.”
6.4.3. Sprichworter — Vor Einfithrung der allge-
meinen Schulpflicht in der Meiji-Zeit hatten Sprich-
worter eine viel starkere erzieherische Bedeutung als
spater, weil dem geschriecbenen Wort nur ein be-

renzter Einfluff zukam. Beispiele von Sprich-
fvbrtem, die zur Belehrung des Kindes benutzt wur-
den, sind folgende:

Wer keine Geduld hat, wird verlieren.
(=gegen Ungeduld)

Wer es eilig hat, soll trotzdem den langen Weg
wéhlen.

(=fiir Griindlichkeit)

Eile mit Weile.

(=gegen Hast)

Des Nachbarn Blumen sind rot.

(=gegen Begehrlichkeit)

Wer nach dem Essen schlift, wird zur Kuh.
(=fiir gutes Benehmen)

Ein Achtel des Magens braucht keinen Arzt.
(= fir MéaBigkeit)

Auch Tee fillt einmal den Magen.

(=fiir Gentigsamkeit)

Wer mit Feuer spielt, macht ins Bett.
(=gegen Leichtsinn)

Halbneugierige Libelle.

(=fiir Griindlichkeit)

Besser als Katzenhénde.

(=Lob fiir gute Leistung)

Was zweimal geht, kommt auch dreimal vor.
(=fiir Voraussicht)

Besser KlofBe als Blumen.

(=fiir Realitétssinn)

Auch Affen fallen vom Baum.

(=gegen Leichtsinn)

Geld fiir die Katze.

(=gegen falsche Einschétzung)
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Andererseits gab es Sprichworter, die den Erziehery
den Charakter eines Kindes klarmachen sollten.

Ein Kind von sieben Monaten 148t sich erziehen,
eins von acht Monaten nicht.

(=die Erziehung soll rechtzeitig beginnen)
Schlafende Kinder wachsen gut auf.

(=guter Schlaf ist wichtig)

Mit sieben Monaten sitzt das Kind.
(=Hinweis auf die Entwicklungsstufe)

Ein Kind von drei Jahren bleibt ein Teufel bjg
hundert.

(=die Erziehung des Dreijdhrigen prégt seinep
Charakter)

Mit sieben wie ein Knabe.

(=schwichliche Knaben wurden zuerst in Méd-
chenkleidung erzogen und mit sieben Jahrep
ihrem Geschlecht gemif gekleidet)

Fiir Verletzungen bis sieben sind die Eltern
verantwortlich.

(=kleine Kinder bediirfen der Aufsicht)
Erwachsen mit acht.

(=das Kind wird selbstdndig)

Der Bergpal} mit zehn.

(=Jungen sind bis zum Alter von zehn Jahren
schwer zu erziehen, danach wird es leichter)
Bis dreizehn sieben Wandel.

(=der kindliche Gesichtsausdruck dndert sich
noch)

Mit zehn Goétterkind, mit fiinfzehn Genie, mit
zwanzig normaler Mensch.

(=man soll das Kind nicht iiberschitzen)
Fiinfzehnjéhrigen die Meinung sagen.

(=Dem Erwachsenen etwas zu sagen, ist bereits
Zu spdt)

Andere Sprichwoérter zeugen davon, wie man die
Existenz von Kindern allgemein einschitzte.

Kinder sind ein Gliick.

Kinder sind ein Gewicht am Hals.

Kinder sind groBere Schétze als sieben Schatz-
kammern.

Drei Kinder sind ein Schatz.

Richtig bedacht, sind drei Kinder ideal.

Mit drei Kindern braucht man nicht zu borgen.

Wie selbst bei der generell positiven Einschédtzung
von Kindern deutlich wird, war man sich doch der
Tatsache durchaus bewuf3t, da} Kinder eme' = .Vor
allem finanzielle — Belastung sind. Dies'e El?s1cht
schldgt sich in den letztgenannten Sprichwortern

nieder.™

6.5.

Das Schriftzeichen fiir Erziehung bzw. Benehmen,
shitsuke, setzt sich aus den Begriffen ‘“‘Kérper’”” und
«gchén’’ zusammen und ist eine rein japanische
Zeichenschopfung, wie K. Yanagida meint, weil
dieses Zeichen unter den von China etwa seit dem
3. Jahrhundert iibernommenen Hauptschrifttypen
nicht vorkommt.

Das Ziel der Erziehung war es, das Kind zu einem
selbstindigen Menschen (ichininmae) zu machen,
denn wenn einem Erwachsenen noch etwas gesagt
werden muBte, wurde er verlacht, und diese Situa-
tion galt es zu vermeiden.

Charakteristisch fiir die Sozialisation des Kindes
in Japan war schon frither die Abwesenheit
physischer Strafen als Erziehungsmittel. Die Mis-
sionare, die Japan besuchten, beobachteten im 16.

Erziehungsmethoden
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Jahrhundert die Kindererziehung des Volkes ung
stellten fest, daf} die Japaner bei der Kindererziehup
nie bestraften, sondern nur mit Worten belehrtep,
Die Missionare fanden es sehr positiv, daB dig
Japaner Kinder in diesem Sinne #hnlich wie Er.
wachsene behandelten und sie verbal zu korrigiergy
versuchten, und hielten diese Erziechung fiir bessg
als die damals in Europa verbreitete.

Das Toilettentraining der Kinder setzte etwa iy
Alter von anderthalb Jahren ein. Den Kindern wurdg
gesagt, dafl die Toilettengottheit sie iiberwache
wiirde und daBl sie es deshalb richtig machey
miifiten. Hatten die Kinder ihre Lektion begriﬂen,
wurden sie gelobt. Auf diese Weise lernte ein King
gewohnlich, bis es vier Jahre alt war, richtig zu essep
und besonders die Efstdbchen korrekt zu halten. B
mullte auch verstehen, daf3 die Efstdbchen nicht ver.
borgt werden durften, weil in ihnen die Seele
wohnte. Ahnlich durfte auch das Kopfkissen nich
betreten werden, das als Ruheplatz der Seele galt,
Wichtig war fiir die Eltern das Sprachtraining ihrer
SproBlinge, weil nur jemand, der die verschiedenen
Hoflichkeitsformeln und -niveaus beherrschte, sich
angemessen in der Gesellschaft bewegen konnte.”

Kinder, die im sogenannten ‘‘Jahr des Feuer
pferdes’” geboren wurden, das im japanischen
Kalender alle sechzig Jahre wiederkehrt, bedurften
spezieller erzieherischer MaBnahmen, denn sie galten
als wild und schwer zu erziehen. Fiir M#dchen sollte
dies besonders nachteilige Auswirkungen haben, weil
sie  wegen dieses angeblichen Charakterbildes
Schwierigkeiten hatten, wenn ein Ehepartner fiir sie
gefunden werden sollte. Die Eltern konnten dieses
Ungliick, daf ihre Tochter ehelos blieb, nur dann

meiden, wenn sie sie besonders sorgféltig er-
ek en. Dafiir gab es bestimmte Anleitungsbiicher.®
zo}%ﬁr- gewohnlich waren korperliche Bestrafungen
im Erziehungsprozef} selten und erschopften sich %m
;(neifen, Schlagen mit der Hand oder manchmal im
Abbrennen eines Pulvers auf df_sr Haut, (_ias die bosen
Geister austreiben sollte, die in das‘ Kind g_efahren
waren und es ungezogen erschem_en 1161:361’1. Dlese Ze-
remonie (mushifuji) fihrten meist Priester im Auf-
trag der Eltern durch. ‘

Normalerweise wurden ungezogene Kinder eher
geneckt, denn auch die Aggression unter Er-
wachsenen beschrénkte sich in der Hauptsach_e aqf
fronie, Lacherlichmachen und Klatsch. D_amlt _ci_le
Kinder ihre Pflichten erfiillten, wurden sie pos1t.1v
durch Lob angespornt, was ihre Leistpngsberelt-
schaft offensichtlich erhohte; als Sanktlol} drohte
das Lacherlichmachen, das das Kind beschémte.

Der Piadagoge M. Yamazumi meint, daf} das
japanische Volk versuchte, das Leben_ der Kinder. in
der Gesellschaft zu schiitzen und sie durch. viele
gesellschaftliche Zeremonien fordernd zu erz1ehf:n,
da man damals durch Krankheit oder Unfille v1.ele
Kinder verlor. Wie er ausfiihrt, wurden die Theopen
und Methoden der Kindersozialisation jedoch nicht
aufgeschrieben, sondern von den Eltern den Kindern
iiberliefert.

6.6. Rolle der Eltern als Erzieher

Wihrend die Erziehung des Kindes idealerweise
durch beide Eltern erfolgen sollte, oblag die Auf-
bringung ganz der Mutter. Obwohl auf frithen
Bildern Darstellungen von Minnern, die Sduglinge
halten, vorkommen,® 148t sich doch sagen, dal} sie
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an der Pflege des Siuglings keinen Anteil nahmenp,

In der bauerlichen Gesellschaft half die Muttg
gewohnlich in der Landwirtschaft, so daf} sie iy
Kind nur zu den Essenszeiten und zum Schlafen traf
Tagsiiber blieb es daher den GroBeltern anvertraug,
Waren  keine vorhanden oder waren sie zup
Kinderhiiten nicht abkémmlich, band man den Siug],
ing, wenn er schon kriechen konnte, mit einem Sej]
an den Hauspfosten oder nahm ihn aufs Feld mit. Es
herrschte die Auffassung, daf ein Kind jedoch nichy
allzu lange in der Obhut der GroBeltern verbleibey
sollte, weil es sonst verzogen wiirde.

Mit hoherer Sozialschicht wuchs die physischg
Distanz der Eltern zum Kind - adlige und begiiterte
Familien lielen ihren Nachwuchs von Ammen nicht
auf dem Riicken, sondern in den Armen tragen.® Dig
Situation kaiserlicher Kinder war dhnlich; sie konn.
ten ihre Eltern nur selten besuchen.® Kinder der
Lehensfiirsten (daimy6) wuchsen unter der Aufsicht
ihrer Erzieher auf und sahen ihre Miitter kaum.®

Auch im Kleinkindalter wurden die Kinder des
Volkes ganz von der Mutter erzogen, der Vater hielt
sich den praktischen Aspekten der Erziehung fern
und nahm mehr die Rolle eines Beobachters ein. Da
der Vater den Ehrenplatz am Herd oder an der Bilder-
nische (fokonoma) innehatte, prigte er sich den
Kleinkindern sicher auch durch das respektvolle
Benehmen der anderen Familienmitglieder ihm
gegeniiber als Autorititsfigur ein, ohne selbst aktiv
oder durch &uBerlichen Zwang an dieser Rolle
arbeiten zu miissen.

6.7. Vorbereitung auf die Erwachsenenrolle

Hatten die Kinder gelernt, die Verrichtungen des

taglichen Lebens selbstdndig zu meistern, wurden

:de Geschlechter mit finf oder sechs Jahren
Zﬁ;lahlich dazu angeleitet, im Hapshalt zu helufen.
Insbesondere oblag ihnen bald dle.Aufs”lcht iiber
iiingere Geschwister, die sie — wenn die Krifte schon
qusreichten - auf dem Riicken zu tragen h_gtteq.
Nach Einfiihrung der Schulpﬁich_t in dgr Meljl-Zelt
trugen SO die schulpflichtigen Klndgr ihre kleinen
Briider und Schwestern auch 1p d_1e Schule und
erfiillten so hdusliche wie auﬁerhaushch.e A}Jfgabel}.
Mit dem Hiiten der Kleineren waren die Kinder b{s
qum Alter von etwa dreizehn Jahren betraut, also bis
qu dem Zeitpunkt, wo sie sich ernsﬂthaf'teren
Tatigkeiten zuwenden muflten. Zu den_ gewohnhchen
Aufgaben von Kindern rechneten bis Flahm auch
Unkrautzupfen, Ungeziefervernichten, Selfienraupen-
hege usw. Maddchen wurden vorw1egend zu
hauslichen Verrichtungen herangezogen, sie halfen
beim Kochen, bei der Zubereitung von Bohnenpaste,
mufiten Wasser holen, saubermachen, das Bad
pereiten und den auf dem Feld arbeitenden Verwand-
ten Tee und Essen bringen.

Auf diese Weise muBten die Kinder je nach Alter
und Geschlecht bei der Arbeit helfen; Eltern, die dies
nicht von ihren Kindern verlangten, wurden im Dorf
kritisiert. Dieser gesellschaftliche Druck veranlafite
die Eltern, ihre Kinder im Hinblick auf die allge-
meinen Erwartungen zu erziehen und sie nicht etwa
als MiiBiggédnger aufwachsen zu lassen.

Die Kinder lernten vor allem durch Beobachten
der elterlichen Tétigkeit und entwickelten so all-
mihlich differenzierte Verhaltensformen gegeniiber
Eltern, GroBeltern, Geschwistern und Nachbarn, wo-
zu auch ihre Teilnahme an den religiosen Festen
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im Jahreskreis beitrug.

Wihrend die Mutter den Kindern beibrachte, Wig
sie im téglichen Leben der Familie ohne fremde Hilfy
auskommen konnten, befaBte sich der Vater in dg
Regel erst direkt mit den Kindern, d.h. vorrangig mjj
den Knaben, wenn sie alt genug waren, um sie an
die Erwerbsarbeit, also das Hausgewerbe, herap,
zufiihren. Die Beziehung zum Vater war deshalb g
eine Arbeitsbeziechung gekennzeichnet, die zup
Ernst des Lebens hinleitete und die Féhigkeit zup
Lebenserwerb zu vermitteln hatte.

Die viterliche Arbeit wurde durch Nachahmung
erlernt. Dabei erfolgte weder vorher eine Erklérung
noch wurde das Mitmachen erzwungen. Ahnlich wig
bei anderen Belehrungen korrigierte man das King,
nachdem es selbst etwas versucht hatte, so daf e
allmédhlich immer besser wurde. Bei der béuerlichey
Bevolkerung arbeiteten die Knaben mit kleiney
Sicheln mit, wenn sie zehn Jahre alt waren. Die
Fischer nahmen ihre S6hne mit neun oder zehp
Jahren mit auf die Boote. Man ging davon aus, daf
sie mit dreizehn Jahren vollwertige Arbeitskrafte
waren, und zahlte ihnen dann ein Drittel des Mén-
nerlohns.®

Bei Arbeitskrdftemangel kam es vor, da3 Knaben,
die arbeitsfahig waren, eigens adoptiert wurden, was
ihnen zugleich eine Ausbildung und den Lebensunter-
halt sicherte.

Obwohl die Gesellschaft strikt in die vier Klassen
der Krieger, Bauern, Handwerker und Handler
unterteilt war, die idealtypisch untereinander keine
Verbindung hatten, kam es doch vor - besonders fiir
nachgeborene Bauerns6hne -, daf} die Kinder durch
eine berufliche Ausbildung in einem anderen Stand

siale Mobilitat entwickeln konnten. Die zweiten
Sod dritten SOhne von Bauern gingen héufig als
Erelhrlinge in Kaufmannsfamilien; auch der Weg in
die Kriegerklasse war dem mdoglich, der sich mit Geld
:n Amt kaufen konnte. Ein Beispiel eines solchen
?:Standeswechslers” ist Ishida Baigan, der in der
gweiten Hilfte der Tokugawa-Zeit lebte und a_ls
Griinder der Ishida-Schule der volkstiimlichen Ethik
pekannt ist. Ishida entstammte dem Bauernstand,
wurde aber im Alter von elf Jahren zu einem Kauf-
mann in die Lehre gegeben, dem er im Geschaft
helfen mufite. Dadurch eignete er sich die nétigen
geschéiftlichen und technischen Fahigkeiten an, um
spiter einmal als selbstédndiger Kaufmann leben zu
gonnen.*

In einigen Gegenden war es iiblich, dafl Fischer
Bauernsohne bis zu ihrer Volljdhrigkeit adoptierten,
was bedeutet, daB sie in der Hauptsache Arbeits-
krafte suchten.” Die Tatsache, daf solche zeitweilige
oder dauernde soziale Mobilitdt mdglich war, deutet
darauf hin, daf} sich im Grunde alle Gesellschafts-
schichten denselben Normen verpflichtet fiihlten,
die sich mehr und mehr an denen der Krieger-
klasse ausrichteten. Die Gesellschaft der Meiji-Zeit,
in der die berufliche und soziale Mobilitdt dann
vollends gestattet und geférdert wurde, war von
diesen Normen geprigt.58

6.8.

Man darf davon ausgehen, dafl in der feudal
gegliederten japanischen Gesellschaft ein jeder nach
Klasse, Geschlecht und Alter eine recht genau
bestimmte Stelle und Aufgabe innehatte, die ab-
zulehnen oder ungeniigend zu erfiillen Sanktionen

Ziele der moralisch-theoretischen Erziehung

OAG Tokyd



44

nach sich zog. Unterschieden sich zwei Persop
auch nur in einer dieser Determinanten, so way
ihre Funktionen idealtypischerweise nicht austausg
bar.

In der Tokugawa-Zeit wurde der Konfuzianism
die beherrschende Lebensanschauung der Kriegg,
klasse, in der jedoch schon seit dem 14. Jahrhundg,
die Idee des ‘‘ie’” entstanden war, das eine gewig
Ahnlichkeit mit dem “‘ganzen Haus’’ der westeur
péischen Gesellschaft hat. Erst gegen Ende dy
Tokugawa-Zeit wurde die ie-Familienstruktur iy
Volke (heimin) iibernommen und in der Meiji-Zgj
im Zusammenhang mit dem erstarkenden Kaiserkyj
allgemein propagiert.

Die Beziehungen innnerhalb der Familie sipg
bestimmt von der Unterordnung des Sohnes gegep,
iiber dem Vater, der Frau gegeniiber dem Mann, dy
Familienmitglieder iiberhaupt gegeniiber dey
Familienoberhaupt. Die Stellung des Familien- bzy,
Hausoberhauptes liegt im Konfuzianismus und i
konfuzianischen Ahnenkult begriindet, der kein
zeitlich begrenzte Familie kennt, sondern nur d
Fortdauern von Generation zu Generation, wobg
die Ahnen an der Verwandtschaftsgruppe beteilig
bleiben; die Nachfahren haben die Pflicht, nach dej
von den Vorfahren aufgestellten Regeln zu leben.

Der Hauserbe sollte moglichst das Hausgewerb
fortsetzen. Zur Griindung eines eigenen Hause
sollte man selbstidndig sein, hief} es spéter in der Mei.
ji-Zeit, aber die Ansicht der Eltern und ihren Ra
beriicksichtigen und ihrem Willen nicht zuwider
handeln.

Wichtige Aufgabe der Eltern war die Erziehung
der Kinder in diesem Sinne, da sie nicht nur auf der
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biO]OgiSChen Funktion der Eltern beruhte, sondﬂern
egenﬁber den Vorfah“ren, dem 8I;Iause und spater
dem Staat selbst ausgetlibt vs'/urde. . .

[m Konfuzianismus war die Eltern-Klnd-BeZ}ehqu
e Grundbeziehung der Menschen und fo}gllch die
kindliche Pietdt die hochste Tugend. Diese Kar-
dinaltugend des gesellschaftl_lchen M9ralsystems
wurde zugleich auf andere Beziehungen iibertragen:
der Herrscher galt als Vater_ der Untertaneq, UsW.
piese Lehre verpflichtete die Menschen,' 51_ch im
sozialen Leben so zu verhalten, daB die in der
gesellschaftlichen Hierarchie iibergeordneten "Pe¥-
sonen den zu ihnen in einem Bindungsverhaltms
stehenden Untergeordneten, aber auch die Gruppen
ihren Angehdrigen gegeniiber wohlwollend han.deln,
wihrend die Empféanger dieses Wohlwollens 1hr‘e-r.-
seits Loyalitdt und Pietét iben miissen. Loyalitét
und Pietit beinhalteten nicht nur die Aufrechterhal-
tung einer zwischenmenschlichen Bindung, sondern
erforderten sogar gegebenenfalls die selbstlose Auf-
opferung untergeordneter Personen oder Gruppen-
angehoriger fiir die ihnen iibergeordneten Inst_an—
zen. Diese soziale Verpflichtung konnte man nicht
selbst wihlen, denn sie war ein vorbestimmtes
Verhiltnis, in das man hineingeboren wurde; sie
hatte den Charakter einer Erbverpflichtung. Die
verschiedenen hierarchisch angeordneten Sozialgrup-
pen l6sten ihre Willenskonflikte vermittels dieser
Sozialnorm. Im Gegensatz zu China galt dabei
in Japan die soziale Loyalitit mehr als die
Kindespietit.”

Mit der Entstehung der ie-Idee wurden viele Er-
ziehungsbiicher fiir Kinder und Frauen geschrieben,
die ihrer Integration ins konfuzianische Gesellschafts-
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system des Kriegerstandes dienen sollten. Diese Er.
ziechungstraktake hieBen charakteristischerweise kq
kun (Hauslehre), wobei ka nur eine andere Lesung
von ie war.

Zundchst wurden nur in den Hauslehren der
Krieger Kenntnisse oder Methoden der Erziehup
schriftlich festgelegt. Zum Beispiel schrieb der Zen.
Meister Dogen im 13. Jahrhundert im Shobogenzgg
zuimonki:

““Wenn man in einem Haus geboren wird ung
seinen Weg antritt, muf3 man sich das Haus.
gewerbe zu eigen machen. Es geht nicht an, daf
man etwas aufler seinem Weg lernt und es sich
aneignet.”’

Im 14. Jahrhundert fiihrte Shiba Yochichika aug:

““Man soll lieber schlechte Eltern nachahmen ajg
gute Fremde. So kann man die besondere
Eigenart des Hauses iiberliefern und ein guter
Nachkomme sein.”’

Das No-Lehrbuch Fushikaden des Schauspielers
und Theoretikers Zeami im 14. Jahrhundert ist
gleichzeitig eine Art Hauslehre, weil fiir Zeami Ng
sein Gewerbe war. Interessant ist in diesem Werk
sein  Versuch, kindliche Entwicklungsstufen ab-
zugrenzen und fiir jede eine geeignete Lernmethode
zu finden, was einem erziehungstheoretischen Ansatz
gleichkommt.

In der Tokugawa-Zeit wuchs die Anzahl der Er-
ziehungsbiicher, denn durch die Sdkularisierung des
Konfuzianismus suchte man fiir das tégliche Leben
eine Moral; deshalb wurden Erziehungsbiicher mit
vielen Einzelheiten geschrieben. In der ersten Hilfte

18. Jahrhunderts gab es zwei Strt')mu.ngen,

?S lich den Volkserziehungsgedanken, der die Er-
g I}T,lung als Mittel der Tokugawa-Dynastie und jedes
Zl?(alen Herrscherhauses zur Sicherung ihrer Herr-
lohaftsordnung ansah, und die bereits erwéhnte
i Ikstiimliche Ethik, die als Biirgerphilosophie fiir
A 7wecke des Volkes entwickelt wurde. Schlie8lich
d:i, es gegen Ende der Tokugawa-Zeit Leute, d%e
gegen die verbreitete Kindestotung schrlepen; sie
wollten durch eine Steigerung .der ProduktloP d(?r
wirtschaft die Armut und damit den Grupd fiir die
Kindestotung beseitigen. Die hohere Schétzung de':s
kindlichen Lebens war ihr Grundgedanke, so da{S sie
nur bedingt als Erziehungsschriften anzusehen. sx_nd.
Allerdings war die Familienstruktur un_d Sozialisa-
tion in der Tokugawa-Zeit schichtenspemﬁs_ch,. denn
es existierte sowohl das an der konfumr?mlschen
Lehre ausgerichtete Familiensystem der Krieger als
auch das Familiensystem des Volkes, der Bguern,
Handwerker und Kaufleute, nebeneinander% in dgs
letztere konnte die konfuzianische Familienethik
erst allmédhlich vordringen. Im Familiensysterp der
unteren Schichten herrschte bis dahin eher die ét-
mosphére einer gemeinschaftlichen Ordnung, wih-
rend die der Krieger ja eine hierarchische war.
Charakteristisch war jedoch auch hier, dafl man
dieser Atmosphére kein personliches Selbstbewuf3t-
sein oder eigene Taten entgegenstellen konnte, ohne
sie zu zerstoren. Selbst die Autoritdt des Hausherrn
erschien hier in einer Atmosphdre der Gemein-
samkeit enthalten, die der Rechtssoziologe Kawa-
shima Takeyoshi mit den Begriffen des Gemiitlich-
machens (kutsurogi) und der Vertrautheit (nareai)
beschrieben hat.”® Mit diesem Prinzip konnte man
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wohl die Illusion haben, konfliktlos zusamme
zuleben, wihrend andererseits die feudalistische
Autoritdt die Leute zu einer Einordnung zwap,.
deren Gehorsam das Innere der Menschen nicly
unbedingt durchdrang. Die konfuzianische Mory
verlangte nur duBlerlich ein bestimmtes Verhalten;
deshalb gab es auch Aussagen wie diese: ‘‘Es iy
leicht, den Eltern Gehorsam zu zeigen.”’

Dies galt auch fiir die Unterordnung der Fry
unter den Mann, die hdufig wohl nur duflerlich bg
stand. Die Maédchenbildungsfibel Onna daigak
takarabako von 1716 fiihrt als wichtigste Bp
ziehungsziele fiir Tochter in zwanzig Punkten aug,
wie, warum und wozu Eigenschaften wie Unterorg.
nung, Geniigsamkeit und Gehorsam dem weiblichgy
Geschlecht anzuerziehen sind.”” Diese ‘‘weibliche
Ideale’” werden zuweilen bis heute geschéitzt, dogj
bemiihte sich in der Meiji-Zeit der Bildungsexperte
Fukuzawa Yukichi mit seinem Werk Onna daigaky
hyoron (1899), die friihere Konzeption der Médchep.
bildung zu kritisieren und zu korrigieren und 1890 mij
der Schrift Shin onna daigaku ein neues Frauenbil
fiir die moderne Zeit zu schaffen. Der Versuch, durch
eine begrenzte Emanzipation zu bewirken, dafB di
weiblichen Krafte und Fahigkeiten dem sich moder
nisierenden Staate niitzten, wurde von anderen Den.
kern unterstiitzt, die der Frau eine stirkere Rolle bej
der Erziehung der Kinder einrdumten: sie sollte ne-
ben dem Vater, als Vertreter der ie-Ideologie, in der
Funktion der Erzieherin als niitzliche Staatsbiirgerin
fungieren. So wurde die Miitterlichkeit mit staat-
lichen Zielen verbunden und die Rolle der Mutter
zur Propagierung der hierarchischen Ordnung und
des Kaiserkultes weiterentwickelt.
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7 Pﬂegeverhﬁltnisse

Bei der Sozialisation des Kindes spielten ver_schie-
dene Arten von Paten - auch karioya dh gehehene
Eltern genannt - eine Rolle, von denen einige schon

wahnt wurden. Wie Ethnologen meinen, handelt
- sich dabei um eine japanische Besonderheit.
eSSolche Paten waren beispielsweise die Frau, die
der Schwangeren beim Giirtelfegt im fiinften Monat
den Giirtel umband, auflerdem die Hebarr_lme, ferner
die zuerst das Kind stillende Frau, da_nn die Namens-
geberin, oder Leute, die das Kind vorsat‘zhch
Gfanden’’, wenn es wegen seiner schwéichhs:hen
Konstitution oder wegen eines sogenannten Kr}sen—
jahres der Eltern ausgesetzt wurde (hiroioya,

ashinaioya, satooya, mamorioya). D_aneben gab es

Pflegeverhaltnisse fiir dltere Kinder, die entweder fqr
die leiblichen Eltern, die Kinder selbst oder die
Pflegeeltern vorteilhaft waren, sowie mehr oder
weniger formalisierte Adoptionsverhéltnisse.

Yanagida erwdhnt einen interessanten Brauch,
wie ein Kind zu Pateneltern kam: die Eltern setz-
ten das Kind vor der Tiir des beabsichtigten Paten
aus, der es prompt fand und mit guter Kleidung
und Geld versehen den wirklichen Eltern zuriick-
brachte. Der Finder (kiroioya) stand fortan in einem
patendhnlichen Verhéltnis zu dem Kind und war bis
zu dessen Heirat in vielerlei Hinsicht wichtig fiir das
Kind.”

In friitheren Zeiten soll es haufiger vorgekommen
sein, daB jemand zweite und dritte Eltern fand; diese
Briuche entwickelten sich seit dem Mittelalter.”* Die
Kindesannahme war zumindest im einfachen Volk
unkompliziert und man entschlofl sich offenbar
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leicht dazu, denn sogar Dienstmidchen nahmell
ihrerseits Kinder an.

In Siid-Kyushi glaubte man, dafB Salzhidndler gy
zum Aufziehen von Kindern geeignet wiren und gah
ihnen darum viele Kinder in Pflege.” Sollte ein Saug,
ling “‘gefunden’ werden, setzte man ihn auch inl
einem Erntekorb an einer Wegkreuzung oder vo;
dem Haus des Finders aus; erwiinschte Finder warey
hauptséchlich Salzhéndler, Verwandte und Nagh,
barn. Das Kind wurde dann bis zum dritten Tag,
gelegentlich aber auch ldnger, von den Findelelter,
betreut. Beim Tod der karioya ging das Kind mi|
zur Trauerfeier wie bei tatsdchlichen Verwandtep,
Bis in die Zeit vor dem Zweiten Weltkrieg gab g
in Siid-Kytisha den Brauch, Neugeborene zunéchy
anderen Familien als Pflegekinder zu iiberlassen.%

Beliebt war das vorsitzliche Findenlassen bel
Kindern, die in sogenannten Krisenjahren ihre
Eltern geboren wurden. Krisenjahre der Frau warey
das 19. und das 33. Lebensjahr, bei Minner
hingegen das 25. und das 42.; Kinder, die im 42,
Lebensjahr ihres Vaters zwei Jahre alt wurden,
galten ebenfalls als gefdhrdet, denn man nahm an,
daB} Vater und Kind oder bei Knaben nur der Vater
sterben wiirde. Aus diesem Grunde lie3 man sie von
Findeleltern aufziehen.”

Wenn keine dlteren Tochter vorhanden waren, die
Sduglinge auf dem Riicken tragen konnten, nahm die
Familie oft ein Maddchen zum Kinderhiiten, das von
seinen leiblichen Eltern fiir ein Jahr weggegeben
wurde, damit sie Kost und Logis sparten. Die Mad-
chen kehrten dann am 2.2. des alten Kalenders
wieder in ihr Elternhaus zuriick. Viele Kinderlieder
handeln von der Freude an der Betreuung der
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. vinder, aber auch der Hoffnung auf eine
K;féril;nl({liickkehr der jungen Kinderpflegerin in ihr
g‘,lternhaus- Schon Maédchen im A_lter von sechs
oder sieben Jahren wurden zu dlesep D1.enst§n
herangezogen. Spater noch hatten sie teilweise

ine enge Beziehung zu den ihnen anvertrauten
;:(lleinkindern, die einem Patenverhéltnis gleichkam.
Selbst zwischen den Eltern des Kindefmédchens _und
dem betreuten Kind herrschte oft ein Eltern—KmQ-
Verhiltnis, wie beispielsweise aus Okinawa und Nii-
jima (Izu) belegt ist.”® .

Beim Hofadel von Kyoto, aber auch be;n_n Schvyert—
adel bestand die Sitte, Kleinkinder fiir einige Zeit zu
Bauern aufs Land zu geben. In West]a}pan gabep
adlige und biirgerliche Familien ihre Kmder tradi-
tionell aufs Land zu Ammen; wihrend dieser Brauch
querst den oberen Schichten vorbehalten war, be-
stand er seit Mitte der Tokugawa-Zeit allgemein unter
der Stadtbevolkerung. Die Familien der Amme‘:.n
bzw. Pflegeeltern waren nicht arm, erhielten aber fgr
ihre Miihe monatliche Geldzuwendungen. Uber die
pflegschaft entschieden die Eltern nach einer Woche
Probezeit. Normalerweise blieb das Kind bis zum
Alter von sieben oder acht Jahren in der Pflege-
familie, und das freundschaftliche Verhiltnis zwi-
schen Pflegeeltern und -kindern hielt oft lebenslang
an. Zu Anfang des 20. Jahrhunderts wurden
Kinder auch von den Bewohnern Tokyos aufs
Land in Pflege gegeben, was aber eher wirt-
schaftliche Griinde hatte, weil ihre Erndhrung dort
billiger war.”

Weitere Paten fanden Kinder in Verbindung mit
altersbedingten Zeremonien oder der Reifefeier.
Dazu gehorten fiir Knaben die fundoshioya oder
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eboshioya, zu denen dieses Verhiltnis im Alter vgp
sieben oder zehn Jahren begann, und fiir Méidche,i;
mit sieben Jahren die koshimakioya und spéter kane,
tsukeoya. Die Namen dieser Paten beziehen sich auf!
die Geschenke, die sie dann den Kindern liber.
reichten.

Selbst im Erwachsenenalter entstanden noch
weitere patenschaftliche Verhiltnisse, wie zu dep
Ehevermittlern anlaBlich der Heirat (nakodooya), 2
einem Dorfbewohner beim Eintritt in ein neues Doy
(warajioya) oder auch zum beruflichen Lehrmeisteg
(shokuoya). Offenbar stand hinter diesen vielféltigey
Patenschaftsverhiltnissen nicht nur der Wunsch
nach Vorsorge fiir das leibliche Wohl des Kindeg,
falls die Eltern dafiir einmal nicht mehr sorgen k6nn.
ten, sondern zugleich der Gedanke, daf3 zur Sozialisa.
tion besser verschiedene Personen auch auBerhalp
des Familienverbandes mitwirken sollten.

Anders verhielt es sich mit der Adoption, die
héufig einem Verkauf des Kindes gleichkam, denp
hier ging es meist um die kindliche Arbeitskraft. Im
Volk wurden Adoptivsdhne oft unter dem Gesichts-
punkt einer Mehrung der Arbeitskrifte aufgenom-
men,'” Médchen hingegen wurden als Dienstboten,
zum Kinderhiiten oder als spitere Nebenfrauen
oder Prostituierte adoptiert. Aus ihrer abhingigen
Stellung konnten sie sich spiter zum Teil durch
Heirat wieder 16sen. In der Kriegerklasse war die
Adoption strenger geregelt und genehmigungspflich-
tig; hier wurden meist nur Ménner adoptiert, die
als Erben eingesetzt werden sollten.

In der Meiji-Zeit regelte das Biirgerliche Gesetz-
buch von 1898 die Adoption fiir alle Bevolkerungs-
schichten einheitlich. Nun durfte jeder Volljihrige

|
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h. tiber zwanzig Jahre alte Personen) adoptiereq,

(;bei der Adoptierte kein Verwandter aufste?l-
- der Linie oder dlter als der Adoptierende sein
df::fte. Adoptiert werden konnten somit Sduglinge
bis Gleichaltrige, jiingere Geschwister sowie eigene
uneheliche Kinder.""" o

Das BGB erlaubte die Kindesannahme durch Testa-
ment, verlangte aber, daf sie beim Standegbeamten
angemeldet wurde. Bei Anzunehmegden im Alter
von unter fiinfzehn Jahren konnten seine zum selben
Haus (ie) gehorenden Eltern die Zu§t1mmung
erteilen; bei Stiefeltern und der Ehefrau eines Man-
nes, der sein uneheliches Kind anerkannte, bedurfte
es der Zustimmung des Familienrates.'”

Sollte jemand adoptiert werden, der nicht Kind
des Ehegatten war, so durfte ein Verheirateter nur
gemeinsam mit dem Ehegatten die Adoption
abschliefen. Die Einwilligung der Eltern zur Adop-
tion ihrer Kinder war in jedem Alter der Kinder er-
forderlich.'”® War ein ménnlicher Erbe in einem
Hause vorhanden, so durfte die Kindesannahme nur
qur Heirat mit einer Tochter geschehen.'™

8. Unterricht und Schule

In der Tokugawa-Zeit existierte eine Reihe von In-
stitutionen, in denen Kinder lernen konnten. Neben
den im 16. Jahrhundert neu errichteten konfu-
zianischen Schulen, die nur ménnliche Studenten
zulieBen, waren Hauslehrer traditionell fiir die Er-
ziehung und Bildung der Kinder der Kriegerklasse
verantwortlich. Welche Bildung dabei die Tochter
genossen, hing ganz von der jeweiligen Familie ab.
Unter den beiden Bildungsgebieten literarische und
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militérische Kiinste (bun und bu) wurde auch Mg,
chen die letztere gelegentlich zwecks Verteidigung
ihrer und der Familie Ehre nahegebracht.

Die Tokugawa-Zeit erlebte jedoch nicht nur eing
Forderung der literarischen und militdrischen Ry
ziehung des Kriegerstandes, sondern zugleich die dg
Elementarschulbildung des Volkes. Diese fand j
den Tempelschulen (terakoya) statt, die als Vo
ldufer der modernen Volksschulen dem Biirger- upg
Bauernstand das Lesen, Schreiben und Rechnen vey,
mittelten.

Das Aufkommen des Gewerbestandes und stég.
tischer Gemeinwesen machte eine rudimentére By
ziehung des Volkes erforderlich, denn ab 1700 etwy
wurde die Kenntnis des Lesens und Schreibens fij
weite Kreise wichtiger, weil es notwendiger wurde
brieflich zu verkehren und Rechnungsberichte z
fiihren.

Der représentative Schultyp waren die terakoyg,
die sich seit dem 16. Jahrhundert als Volksschulep
entwickelt hatten und dabei zum Teil als Kloster
schulen (feraya) in der alteren Tradition standen,
zum Teil aber Privatschulen darstellten, in denep
Monche, Priester, (hdufig herrenlose) Angehorige
des Kriegerstandes, konfuzianische Gelehrte, Arzte
und Pensiondre unterrichteten und dadurch einen
kleinen Verdienst erwarben.

Ab Anfang des 16. Jahrhunderts fand auf diese Weise
von den Eltern bezahlter Unterricht statt, doch erleb-
ten die ferakoya vom 18. Jahrhundert an und beson-
ders im 19. Jahrhundert einen groBen Aufschwung
(aus erhaltenen Dokumenten 148t sich von 1831 bis
1843 auf 142 Prozent Wachstum pro Jahr schlief3en,
von 1844 bis 1852 auf 240 Prozent pro Jahr und von

1854 bis 1867 auf 307 Prozent pro Jahr).
pie meisten Kinder begannen den Besuch der
terakoya im Alter von sieben oder acht J ahrer.x, al?er
es war nicht ungewohnlich, dafl Fiinfzehnjéhrige
erstmals teilnahmen - schlieflich hing die Teilnah_me
yon der Entscheidung der Eltern und der Zl:lStlm-
mung des Lehrers ab. Die Klassen umfa@ten in der
Regel zwanzig bis vierzig, abe_r auck} bis hundert
Schiiler im Alter von sechs bis dreizehn Jahren,
wovon etwa ein Drittel Madchen waren. Insgesamt_
nahmen gegen Ende der Tokugawa-Zeit wohl zwei
Fiinftel der Knaben und ein Zehntel der Mddchen am
Unterricht teil. 105

Der Unterricht verlief iiberall &hnlich und begann
normalerweise mit dem Studium des Silbenalphabets
hiragana nach einer Lernmethode, die aus dem 11.
jahrhundert stammt. Hinzu trat das Studium des
silbenalphabets katakana nach der i-ro-ha-Methode,
die die Silben mit der buddhistischen Lehre in Ver-
pindung bringt. Das kana-Alphabet war in Se-
quenzen von fiinf und sieben eingeteilt, was zum
leichteren Lernen beitragen sollte. Der Unterrichts-
drill bewirkte ein Einiiben und Auswendiglernen des
Stoffes, das wenig zum Nachdenken anregte. Da in
der Tokugawa-Zeit der Konfuzianismus als offizielle
Moral- und Staatsphilosophie eingefiihrt wurde,
hatte dies zur Folge, daB3 die Schiiler selbst in den
terakoya-Tempelschulen konfuzianische Weisheits-
spriiche abschreiben und auswendig lernen muflten.
Sie lernten so, daB die fiinf grundlegenden Bezie-
hungen fiir alle Stdnde galten, ndmlich das Ver-
hiltnis von Herrscher und Untertan, Vater und
Sohn, &dlterem und jiingerem Bruder, Mann und
Frau sowie Freund und Freund. Zugleich vermittelte
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die terakoya den Schiilern, dafl von den sozialg,
Pflichten Pietdt, Loyalitdt und Hoflichkeit der Loys,
litdt die hochste Wichtigkeit beigemessen wurde,
Erst mit der Einfiihrung der allgemeing,
Schulpflicht in der Meiji-Zeit lie die Beliebthej
der ferakoya nach, weil durch die Volksschule,
ausreichender Ersatz geschaffen wurde. Der Wunsgj
nach neuem Wissen war grof, und die verschiedep.
sten Arten von Bildungsanstalten wurden in rasche
Folge eroffnet. In den 1880er Jahren verschwandey
die fterakoya génzlich. Die Schulpflicht umfafBf
nun die sechsklassige Volksschule, deren Gebaudg
die Eltern vielfach eigenhdndig errichteten, damij
die Modernisierung der Nation, die man durch
Bildung unterstiitzen wollte, rasch vorankommey
sollte. Der durch die terakoya herbeigefiihrte, ver
gleichsweise hohe Bildungsstand des japanischey
Volkes schon vor der Einfiihrung der Volksschule
ist als ein Grund dafiir anzusehen, dafB sich Japap
in der Meiji-Zeit so rasch modernisieren konnte.
Nach einer kurzen Periode der Infragestellung
bisheriger Werte wurde die konfuzianische Lehre i
der Meiji-Zeit als Moralunterricht in den 6ffentlichen
Schulen eingefiihrt und behielt ihre Stellung bis zum
Ende des Zweiten Weltkriegs. Die Vorstellungen der
herrschenden Klasse wurden mit Hilfe eines schul-
politischen Konzepts in den Offentlichen Schulen
vertreten; dazu ist das Kaiserliche Erziehungsedikt
(kyoiku chokugo) zu rechnen, das Loyalitdt und
Pietdt betonte und bis 1945 als Grundlage des
Bildungswesens alljahrlich in den Schulen verlesen
wurde, aber auch die von einer eigens eingesetzten
Regierungskommission geschaffenen Lehrbiicher, die
fiir den Moralunterricht gebraucht wurden und

die der “‘japanischen Eigenart und Uberlieferung”’
entspreChen sollten. Dieselbe Aufgabe hatten die
yolksschullieder (von denen einige mit Erlduterung
in deutscher Ubersetzung vorliegen), und iber die

ein zeitgendssischer Beobachter schrieb:

«Bs sollen in den Liedern vor allem die
moralischen Grundsdtze zum Ausdruck kom-
men, deren Befolgung in einem kaiserlichen
Erlafl vom Jahre 1890 den Japanern vom Kaiser
von Neuem an’s Herz gelegt worden ist.”’'%

9, Kinder im Kult

In Japan war man frither der Auffassung, daf} das
Kind bis zum Alter von sieben Jahren den Goéttern
gehorte, genauer gesagt: der Gebérgottheit. Bis
dahin war es fiir Krankheiten anfélliger als spéter,
wenn weniger Gefahr bestand, daf} es sterben wiirde.
Da diese ‘‘Gotteskinder’” noch nicht als Eigentum
der Eltern angesehen wurden, weil sie gewissermafen
noch zuriickgenommen werden konnten, bot diese
Erkldrung vielleicht eine Moglichkeit, sich leichter
mit der Kindersterblichkeit abzufinden. Nimmt man
an, daBl das kindliche Leben den Géttern gehort, so
kann das Kind erst durch die liebevolle Aufnahme
und Erziehung durch die Eltern zu ihrem Eigentum
werden, wie Yanagida meint.

Bis sieben wurde die kindliche Seele als labil
angesehen, das Kind geh6rte noch nicht vollig zur
Welt der Menschen, dann aber galt es als “‘voller
Mensch”’, was mit seinem Eintritt in die Kinder-
verbande einherging, die unter anderem Kultgemein-
schaft im Rahmen des Jahresbrauchtums waren.

OAG Tokyo



58

Bestimmte Zeremonien, die seit alten Zeiten by
Festen durchgefiihrt wurden, muflten von Kindern
ausgefiihrt werden, und es gibt viele Beispiglg
dafiir, daB Kinder im Mittelpunkt kultischer Fegg
standen, auf Pferden bei einem ProzessionSZug
mitgefiihrt wurden, die Worte der Gotter wiedey.
gaben oder bei Orakeln mitwirkten.'”’

Ein solches Orakel fand am 15.1. (koshégatsu)
statt. Dann fiihrte der Vater das Kind zu einep
Obstbaum, ritzte die Rinde an und drohte dep
Baum, ihn zu schneiden, wenn er nicht Friicht
triige, woraufhin das Kind fiir den Baum zu ant.
worten hatte: ‘‘Ja, ich trage!”’ Schlieilich wurde djg
Wunde in der Rinde mit Bohnensaft bestrichen. [
Anlehnung an diesen Brauch durften Kinder ap
15.1. den Erwachsenen Streiche spielen ung
Schlechtes iiber andere sagen und wurden obendreiy
noch mit ReiskloBen beschenkt. In dhnlichem Sinng
war es Kindern erlaubt, am 15.8. die dem Mon{
dargebrachten, auf der Hausveranda ausgestelltep
ReiskloBe zu entwenden, worliber die Bestohleney
froh waren, weil es ihnen Gliick brachte.!®

Nicht zuletzt fungierten Kinder an Neujahr al
Gliicksbringer. Chigo nannte man die Kinder, die b
Festen als Stellvertreter der Gottheit ausgewéhlf,
geschmiickt und mit weiem Puder und Lippenro|
geschminkt wurden. Dabei handelte es sich um
sieben- bis zwolfjahrige Kinder, Maiadchen oder
Knaben, deren Eltern zur Schreingemeinde gehorten,
Nachdem sie am Morgen des Festes fiir ihren Auftriff
angekleidet worden waren, setzte man sie auf ein
Pferd, woraufhin ihnen der Priester einen exor
zistischen Spruch ins Ohr sagte. Das Kind mulfite
dann mit geschlossenen Augen die Prozession mit
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machen und durfte die Augen erst wieder 6ffnen, als
der Zug den Schrein erreicht und der Priester erneut
dieselben Worte ausgesprochen hatte. Schlief das
Kind nicht, so galt das als schlechtes Omen. In
spiteren Zelten_ sah man das jeweilige Kind aller-
dings nur als einen Diener an, der die Opfergaben
aufzubauen und rituelle Ténze zu vollfiihren hatte,
doch kam es weiterhin vor, daf} es geschmiickt an der
prozession teilnahm. Je nach der Gegend wurde ent-
weder ein dltester Sohn aus gutem Hause fiir diese
Rolle ausgewdhlt oder es bestand ein System, bei
dem jedes Kind der Reihe nach einmal zum chigo
gemacht wurde.

10. Strafrechtliche Behandlung

Die grofiziigigere Behandlung Minderjéhriger, die
in der japanischen Gesellschaft vorherrschte, fand
sich auch im Strafrecht, wie Ishii'® ausfiihrt. Schon
im 7./8. Jahrhundert wurde das sogenannte ritsu
ryo-System aus China eingefiihrt, das nicht er-
wachsene Téter in solche unter sechzehn, zehn und
sieben Jahren untergliederte. Kinder unter sieben
Jahren gingen straffrei aus, weil sie noch nicht als ein-
sichtsfahig galten. Solche zwischen sieben und zehn
Jahren wurden nur bei Verrat, Mord, Diebstahl oder
Korperverletzung bestraft, wobei die Todesstrafe bei
Verrat oder Mord jedoch der kaiserlichen Sanktion
unterlag. Andere Strafen wurden als Geldstrafen
ausgelegt. Im Alter von zehn bis sechzehn Jahren
behandelte man Kinder bei todeswiirdigen Ver-
brechen wie Erwachsene, bei anderen aber milder.
Im Mittelalter (1192-1568/1573) waren Kinder unter
fiinfzehn Jahren von der Bestrafung ausgenommen.
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Von 1467 bis 1868 galten verschiedene Stry
kodices der Kriegsherren wie unter anderem Iy
gawake kana mokuroku und Takeda Shingen kahg
Nach dem ersteren wurden wegen Totschlags nur Per;
sonen iiber fiinfzehn Jahren, nach dem letzteren ny
solche iiber dreizehn Jahren bestraft. Beide wiesy
jedoch auf die Pflicht der Eltern hin, den Kindeml
jeden Streit zu untersagen, und verboten selbst Vg,
balinjurien. 1742 stellte das Shogunat den Kodex Ky,
jikata-osadamegaki zusammen, der Kinder ung
fiinfzehn Jahren bei Mord oder Brandstiftung mj
Verbannung statt mit der Todesstrafe belegte. Dy
Prinzip, bei Diebstahl kindliche Téter einen Grgg
milder zu bestrafen als Erwachsene, fand spitg
auf alle Straftaten Anwendung. Offenbar hieltg
die Gesetzgeber Kinder fiir besserungsféhig. Sicl
unterstanden bei Verbannung der Obhut eines Ve
wandten, weil man glaubte, daB} sie das Leben ay
Verbannungsort allein nicht iiberstehen wiirdey
Wihrend zunéchst alle Taten bestraft wurden, zeig
die Entwicklung, daB man spéter offensichtlich fang;
daB Kindern besondere Riicksichtnahme gebiihrte,

Die Meiji-Regierung bildete von 1868 bis 188)
einen Strafkodex, der dem des Altertums folgt
danach lehnte sie sich an das franzosische Strafrech|
an.

11. Tod
11.1.

In den altjapanischen Mythen (zum Beispiel i
Nihonshoki, der ersten offiziellen Reichsgeschichte)
finden sich bereits Hinweise darauf, daf} es in friihe

Geburtenkontrolle und Kindestotung

Zeit Versuche gab, die menschliche Fruchtbarkeit zu
regulieren. In den folgenden Geschichtsepochen meh-
ren sich die Zeugnisse dafiir, dafl neben dem Wunsch
nach Fruchtbarkeit zugleich Bestrebungen bestanden,
den Nachwuchs zu beschrdnken. Die Herrschenden
wiinschten meist eher eine Zunahme ihrer Untertanen
und sprachen deshalb zahlreiche Verbote gegen die
Beschrédnkung der Kinderzahl aus.'®

Man schétzt die japanische Bevolkerung im Spét-
mittelalter (1573 bis 1592) auf etwa 18 Millionen; bis
qur Mitte der Tokugawa-Zeit (1721) wuchs sie auf
rund 30 Millionen an. In der zweiten Halfte der
Tokugawa-Zeit aber stagnierte das Bevolkerungs-
wachstum analog zur Situation der Feudalwirtschaft;
Naturkatastrophen und Hungersnéte trugen dazu
bei, daB die Bevolkerung in mehr als einem Jahr-
hundert nur um etwa 5 Millionen zunahm. Wirt-
schaftliche Schwierigkeiten fiihrten vor allem gegen
Ende der Tokugawa-Zeit zur Beschrdnkung der
Kinderzahl, was sich in Abtreibungen, Kindes-
totungen und -aussetzungen dufllerte.

Nachdem gegen Ende der Tokugawa-Zeit zahl-
reiche Sanktionen gegen Arzte und Laien aus-
gesprochen worden waren, die Abtreibungen vor-
nahmen, proklamierte die neue Regierung bereits im
ersten Jahr der Meiji-Restauration das Verbot der
Abtreibung sowie des Verkaufs dazu geeigneter Mit-
tel an Schwangere. Dieses Verbot wurde 1873 von
der kaiserlichen Regierung noch einmal bekréaftigt.
1880 nahm man nach dem Vorbild der franzosischen
Rechtsprechung das ‘‘Verbrechen der Abtreibung”’
ins Strafrecht auf; die Strafe lautete auf Gefangnis
mit Schwerarbeit (dieses Gesetz trat 1882 in Kraft).
1907 kam es zu einer Revision des Strafrechts,
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wonach im Vergleich zu vorher die Abtreibung
nunmehr als schweres Verbrechen galt.!!!

Die wegen Abtreibung oder Fehlgeburt nicht zy,
Welt gekommenen Kinder heiflen Wasserkindg;
(mizuko). Ihr Schutzpatron - wie auch der dg
Kinder und Schwangeren - ist Jizd, zu dem may
spdter noch mitunter fiir sie betete. Dies geschaj
zum Teil auch zu dem Zweck, daf} sie der Familjs
kein Ungliick brachten.

Oft war der Wunsch nach einem Sohn dafij
ausschlaggebend, dal das Kind zwar ausgetragen,
aber durch die Hebamme getotet oder ausgesetst
wurde, wenn es ein Maddchen war. Dieses Schicksg]
drohte genauso Zwillingen ganz oder teilweise, wejl
die Geburt von Zwillingen unerwiinscht war. Friiher
bestand nédmlich die Auffassung, dafl Zwillinge
dasselbe Schicksal erleiden und darum gleich ge.
kleidet und erndhrt werden miiiten. Zwillingspar-
chen hielt man fiir wiedergeborene Liebespaare, dig
Selbstmord begangen hatten. Da eine Zwillingsge-
burt - wie man meinte - weitere nach sich ziehen
wiirde, mufite der Mann in Regenkleidung auf das
Dach steigen und rufen, daBl seine Frau Zwillinge
geboren hatte, um dieses Schicksal zu vermeiden,
Wer auf den Ruf antwortete oder mit der Mutter von
Zwillingen aus einem Gefidf3 aB, bekam ebenfalls
Zwillinge, wie angenommen wurde.

Noch in der Mitte des 20. Jahrhunderts hielt man
Zwillingsgeburten fiir tierisch und totete oft eins
der Kinder. Fukazawa''? l4Bt in einer Erzédhlung
jemanden iiber die Zeit vor dem Zweiten Weltkrieg
berichten und von einer Frau erzéhlen, die Zwillinge
bekam. Die Hebamme fragte die Frau, ob man das
zweite Kind toten sollte wie bei dhnlichen Fillen im
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porf, woraufhin diese zustimmte; die.Hebamme

stickte das zweite Kind, bevor es schreien konnte3
crd pegrub es dann auf dem Feld. In Yamanashi
Egzeichﬂet man diese Erzdhlung als durchaus
realistisch.

pas noch als unbeseelt angesehe_ne Neuge?orene
konnte leichthin getotet werden. Die Klpdestotung,
seit der Tokugawa-Zeit Jiten (mabiki) genannt,
oblag meist der Mutter oder der Hebamme. Im
allgemeinen wurde das Neugebor§ne erstickt,
peispielsweise mit feuchtem Reispapier, wenn es
nicht lebend begraben wurde. Wichtig war Qabel,
dap es nicht vorher schreien durfte. Die Kmdes_-
totung, die zusammen mit der Abtreibung die Fami-
lienplanung im wesentlichen ausmachte, war in der
Tokugawa-Zeit zumindest in Kanto und Tohoku
generell verbreitet.'”

Bilder, die die Mutter beim Toéten ihres Kindes
zeigen, finden sich noch in den Tempeln Guzenji und
Tokumanji Ostlich von Tokyo. Dabei befindet sich
jeweils im Hintergrund ein Teufel in derselben
Haltung wie die Frau oder ihr Schatten in
Teufelsform. Die Beschriftung an dem Bild im
Guzenji-Tempel besagt, daf} viele arme Leute ge-
zwungen wiren, ihre Kinder zu toten, und daf3 eine
Mutter dies nur fertigbrdchte, wenn sie wie ein
Teufel wiirde. Aus der Erkldrung spricht grofes
Verstandnis fiir die Mutter, das in ziemlichem Kon-
trast zur derzeitigen strengen Verfolgung der
Kindestotung durch die Obrigkeit stand.

Schon friih wies die Meiji-Regierung ihre Beamten
an, die Kindestétung zu unterdriicken, nicht zuletzt,
weil sie durch Bevolkerungswachstum eine Starkung
der Streitkrifte erhoffte. Dennoch liel sich das
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Verhalten der Bevolkerung nicht so schnell andery
und noch als Jugendlicher war der Anthropologé
Yanagida Zeuge, als selbst unter dem Haus eing
wohlhabenden Bauern in Nordostjapan Kindey,
knochen gefunden wurden."* Yanagida erklart gj,
Kindestotung aus der allgemeinen Auffassung, dap
es sich nicht um die Tétung einer Person handelte'
sondern um die Verweigerung der Annahme deg
Kindes, denn indem die Erziechung abgelehnt wurdg,
hief3 das, das Neugeborene nicht zu einem Kinde im
eigentlichen Sinne machen zu wollen.

Waren Kinder schwéchlich oder konnten dj
Eltern sie wegen einer schlechten Ernte nick
erndhren, so wurden im Nordosten oftmals Saug.
linge vor ihrem ersten Geburtstag am Sumpf
ausgesetzt, was fast immer zur Folge hatte, daf
sie dort starben.'"” Dieses Los traf vor allep
nachgeborene Méddchen und Knaben.

Auf Kindesaussetzung in fritheren Zeiten deutg
nicht zuletzt das Maérchen ‘‘Momotard’’ hin, iy
dem kinderlose alte Leute einen kleinen Knabey
finden, der in einem Pfirsich im FluB} treibt.

11.2. Begrabnis

Die Seele des Kleinkindes galt als labil - man ver-
mied, es zu erschrecken, damit sie nicht entfloh,
Starb ein Kleinkind, konnte es ohne die bei Er-
wachsenen iiblichen Zeremonien begraben werden,
denn es war eben noch kein ‘“voller Mensch’’.

In der Gegend von Fukushima wurden Sduglinge,
die vor dem hundertsten Tag starben, am Haupt-
pfeiler des Hauses begraben.!!'® Kinder unter einem
Jahr rechnete man den mizuko zu und sie konnten
einfach ohne Priester begraben werden. Yanagida

pelegt diesen Brauch in Okinawa fiir die Mitte des
20. Jahrhunderts.‘” ‘ '

Wwie Beardsley beschreibt, wurden erst Kinder
iiber zwei Jahren in den Dorfpapieren gefiihrt und
dann im Falle ihres Todes mit einer normalen Ze-
remonie begraben. Kleinere begrub man in einer
Schachtel unter einem Feldstein, ihr Grab wurde
nicht gepflegt.""® Neben wirtschaftlichen Aspekten
reflektiert dieses Verhalten wiederum die Tatsache,
daB ein Kind, dem noch kaum eine Sozialisation
quteil wurde, von den Eltern noch nicht als solches
petrachtet wurde.

12. Zusammenfassung

Da die Einteilung der Bevolkerung im Japan der
Tokugawa-Zeit in vier Stdnde bzw. Sozialschichten
von den Menschen je nach Zugehdrigkeit bestimmte
Verhaltensweisen erforderte, war die Kinderer-
ziechung auf die Einhaltung dieser Normen hin
ausgerichtet. Die Sozialisation des Kindes geschah
im Hinblick auf die Familie und ihren bestimmten
sozialen Stand wobei sich die Familie allméhlich in
allen Stdnden als Fortsetzung der Ahnenreihe begriff.
Die Sozialisation auf den Staat - personifiziert im
Kaiser als dem Vater des Volkes - hin erlebte erst
durch die Meiji-Restauration einen machtvollen
Aufschwung, wohingegen vorher eher die Einfiigung
in die regional gegebene Standeshierarchie von Be-
deutung war.

Als Produkt erfolgreicher Sozialisation erfiillte
der (verheiratete) Mann seine Funktion als Mitglied
der Gemeinschaft und moglicherweise als Familien-
vorstand; ihm oblag die Sorge fiir die Familie im
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engeren und weiteren Sinn und er mufite sich
bemiihen, das Familiengewerbe fortzufiihren, ipg
besondere, wenn er der é&lteste Sohn war. Dj
Sozialisation der Frau hingegen sollte sie beféihigen’
spéter in der Familie ihres Mannes segensreich g
wirken, wofiir das Gebdren von Nachkommen
geradezu eine Voraussetzung war. Erst
Abschaffung der Stdndeeinteilung und Einfﬁhrung
der Gewerbefreiheit in der Meiji-Zeit brachte fij
Mann und Frau erweiterte Moglichkeiten g
Ehepartner- und Berufswahl, die jedoch auf Grupg
der noch in traditionellen Bahnen verlaufendg
Sozialisationsprozesse, Familienriicksichten upg
anderer Faktoren in unterschiedlichem Malle, abg
doch zunehmend wahrgenommen wurden. Dabg
bestanden jedoch neben den neuen Freiheiten dj
alten Pflichten weiter, die einer sich modep
nisierenden Gesellschaft noch lange als allgemeinver.
bindliche Moral gepredigt wurden.

Als Besonderheiten der Sozialisation des Kindes i
Japan, wie sie in ihren Hauptziigen fiir di
Tokugawa- und Meiji-Zeit dargestellt wurde, sing
drei Punkte zu nennen. Erstens Riten, die Leben ung
Tod begleiteten und im Zusammenhang stehen,
Zweitens die vergleichsweise sanfte Erziehung unter
Vermeidung von Korperstrafen. Drittens die auf3er
familidre Sozialisation in bestimmten Gruppen, di
die innerfamilidre begleitete, aulerdem bestand ein
breites Patenschaftssystem, das dem Kinde auf
seinem weiteren Lebensweg Allianzen schuf.

Friither wurde jedem Japaner dreimal ein zere
moniell aufgehdufter Reis kredenzt: einmal dem
Kind nach der Geburt, zum zweiten Mal bei der
Hochzeit und zum dritten Mal nach dem Tod. Auch

die Riten, die nach der Geburt durchgefiihrt wurden,
wiesen Parallelen zu denen nach dem Tod auf; so
waren die siebente Nacht nach der Geburt (shichiya)
und der siebente Tag nach dem Tode (shonanuka)
pedeutsam, weil sie jeweils mit einer Namensver-
jeihung verbunden waren. Die Aufhebung des Ent-
pindungstabus ist mit der Beendigung der Meidung
nach dem Tode zu vergleichen, die Feier des ersten
Geburtstags mit der Requiemmesse am ersten To-
destag. Die periodischen Rituale im dritten, fiinften
und siebenten Lebensjahr finden sich nach dem Tode
ebenfalls als Requiemmessen, die Reifefeier (gem-
puku) entspricht dem Abschlufl der Erinnerungs-
feiern (tomurai age). All dies deutet darauf hin, dal}
im japanischen Denken die Seelen der Lebenden und
der Toten einen &hnlichen Entwicklungsprozef}
durchlaufen. Auflerdem findet sich die Annahme,
daB der Geist der Vorfahren in einem neugeborenen
Kind reinkarniert werden kann.'"

Die relativ sanfte Erziehung des Kindes war eine
Besonderheit der niedrigeren Volksschichten, denn
beim Schwertadel ging es schon immer strenger zu.
Kleinkinder wurden generell dazu angehalten, sich
freiwillig in die bestehende Ordnung zu fiigen und
nicht zu streiten: wer sich durch Fehlverhalten
lacherlich machte oder die Eltern und Aufsichtsper-
sonen blamierte, mufite sich selbst schimen, wenn
diese sich deswegen bei anderen entschuldigten. Dem
Kind wurde eindringlich beigebracht, daB3 es durch
sein Benehmen zugleich die Eltern bzw. die weitere
Familie reprasentierte und nicht als Individuum
alleinverantwortlich handelte, sondern als Mitglied
einer Gruppe fungierte und sich entsprechend
verhalten muBte. Erziehungsziel war die Anpassung
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an vorgegebene Normen, ohne jedoch durch Uberan,.l
passung positiv aufzufallen (‘‘Das Mal} aller Dingg

ist das Mittelmaf3’’). Widersetzlichkeit oder auch nyp
abweichendes Verhalten zog Sanktionen nach sich
(Strafen der Goétter, soziale Ablehnung, Aussch]u&
aus der Gruppe, Schande, Verlust der standesgg,
madfen Existenz, Bestrafung durch die Obrigkeit),
Idealerweise sollte die verlangte Anpassung verinney.
licht sein, aber da dies nicht immer gelingen konnte,
wurde ein Dualismus von honne (echtem Gefiih,
Wunsch) und tatemae (Verhalten nach aullen hin)
akzeptiert.

Ausschlufl aus der Gruppe bedeutete eine Ay
Liebesentzug und war damit die stdrkste Sanktiop
seitens der Gemeinschaft: um sich richtig verhaltey
zu konnen, muflite das Kind Respektsbezeugungey
gegeniiber Hoherstehenden und die entsprechendep
Sprach- und Verhaltensweisen schon in der Familje
lernen - auch dieser Lernprozef3 verlief durch
Nachahmung und Korrektur. Fertigkeiten, die in die
Geschlechtsrollen einiibten und diese zu beherrschep
vermittelten, erlernte man sowohl in der Familie alg
auch in den Kinderverbdnden. Sie bezogen die
korperliche Haltung und Bewegungsweise mit ein; so
durften Médchen in heiflen Sommern nicht breit-
beinig schlafen, mufBten sich gemessener bewegen,
ordentlicher sitzen usw. Das Kind mufte sich
spitestens vom siebenten Lebensjahr an vom
anderen Geschlecht distanzieren, wozu die nach
Geschlechtern getrennten oder aber nur die Knaben
einbeziehenden Kinderverbande ebenfalls anleiteten,
die das Kind von diesem Alter an aufnahmen. In
diesen Kinderverbdnden hatte sich das Kind in die
Grupendisziplin und Hierarchie einzufiigen und

e spiter dasselbe Verhalten von den jiingeren
ern erwarten. Die Sozialisation in der
diente seiner Vorbereitung auf spiter zu
fiillende Aufgaben als vollwertiges Mitglied einer
?;vtlichen Gemeinschaft, die zugleich Kultge-
penschalt var. |

Die Schule, die in dc?r'Tokugawa—Zelt nur als
rivate Tempelschule existierte, wufde vorw1eg_end
om mannlichen Geschlecht und in unterschied-
richem Mafe besucht und bot den Schiilern ver-
schiedenen Alters nur einen é’}uBer.en Rahmer_l_._ Ers.t
mit Einfiithrung der Schulpflicht in der Mem-Zelt
wurden gleiche Altersklassen geschaffc_an, c?le zuneh-
mend alle Kinder" erfaBBten, woraufhin d1ese' meh'r
und mehr in der Offentlichkeit als x-Klassler identi-
fiziert wurden und dann statt des individuellen Alters
die besuchte Klasse angegeben wurde. Besonders auf
dem Lande diirfte die Identifizierung der Kinder bzw.
der Knaben mit den Kinderverbdnden als Peer-group
zumindest solange die mit den Klassenkameraden
iiberlagert haben, wie die Schule weder die Mehrzahl
der Kinder erfaBte noch nach Klassen differenzierte.
In den Kinderverbdnden - wie spéter in der Schule -
herrschte eine Hierarchie, wie sie in der Familie und
in der Gesellschaft allgemein anzutreffen war. So-
fern Kinderverband oder Schule nicht zuféllig von
einer heterogenen Schicht gebildet wurden, kristal-
lisierten sich stdndische Verhaltensweisen spatestens
um das zehnte Lebensjahr heraus, wenn die Kinder
zum Teil erwerbstitig wurden oder in Lehrverhélt-
nisse eintraten. In der Meiji-Zeit verlagerte sich
dieser Zeitpunkt auf den Abschlufl der Volksschule.
Ein ndherer Umgang mit anderen Sozialklassen -
besonders niedrigeren — wurde ungern gesehen; ver-

konnt
Mitglied
Grupp®
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pont war der Kontakt mit den Parias.

Anmerkungen

1.

Die auf die Kindheit folgende Jugendzeit behang
mein Beitrag Japan: Geschlechtsreife und Legjy
mation zur Zeugung (Jugend, Sexualitit un
Heiratsverhalten im Japan der Tokugawa- u
Meii-Zeit), der in Band 3 der Veroffentlichungen dy
Instituts  fiir historische ~Anthropologie eV
erschien: Geschlechtsreife und Legitimation Zu;
Zeugung, hg. von Ernst Wilhelm Miiller. Ungg,
Mitarb. von Paul Drechsel. Freiburg i.Br./Mﬁn
chen, Alber 1985.

Zur Problematik vgl. H.-U. Wehler, Geschichte g
historische Sozialwissenschaft, Frankfurt 1973,
Nakayama 1956: 275.

Oto 1982: 34.

Ebd. 180.

Ebd. 17.

Ebd. 12.

Ebd. 58.

Ebd. 37-38.

Yanagida 1957: 306.

Yanagida Kunio shii Bd. 15. 1963: 206-07.

Ebd. 208.

Ebd. 396.

Ebd. 206.

Oto 1982: 47.

Ebd. 44-48.

Ota 1976: 48-50.

In einer Schrift von 1896 heift es: ““Vergleichen wj
dagegen unsere korperliche Erscheinung mit jeng
der Europdéer, so ergibt sich ein groBer Unterschied
zu unseren Ungunsten. Darin liegt zum Teil de
Grund dafiir, dal wir in geistiger wie in jeder
anderen Beziehung einige Stufen tiefer stehen als
sie, ungefdhr so, wie sich das Verhaltnis der Kinder
zu den Erwachsenen darstellt. Gewil3 eine unlieb-

19.
20.
21.
22.

23.
25.
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same und betriibliche Bemerkung fiir jeden
Japaner.”’ (Hata 1896: 63).

Oto 1982: 35.
Ebd. 42.
Ebd. 55-58.

In der Neuzeit arbeitete die schwangere Béuerin
meist, bis die Wehen einsetzten, und nahrp schon
drei oder vier Tage nach der Entbindung wieder an
der Arbeit teil. Hiufig begaben sich Schwangerg in
ihr Elternhaus zuriick (was heute noch verbreitet ist,
wiewohl die Entbindung selbst nahezu in allen
Fallen in der Klinik stattfindet). In der Zeit um den
Zweiten Weltkrieg gebaren Landfrauen ihre Kinfier
in einem Hinterzimmer des Bauernhauses mit Hilfe
ihrer Schwiegermutter oder der eigenen Mutter.
Yanagida Kunio shii Bd. 15, 1963: 208-09.

Oto 1982: 53. ‘
Noch heute, wo nahezu alle Entbindungen in
Kliniken stattfinden, ist Japanern nicht unwichtig,
was mit der Nachgeburt geschieht; alljéhrlich
werden 70 000 Einheiten allein in Tokyo amtlicher-
seits gesammelt und vernichtet. Groflerer Protest
erhob sich, als bekannt wurde (1982), daf die Firma
Green Cross dieses Material ohne Erlaubnis gesam-
melt und fiir ihre Pharmaproduktion verwendet
hatte.

Beardsley 1959: 291.

Yangida Kunio shii Bd. 15, 1963: 213.

Ebd. 214.

Ebd. 208-09.

Ebd. 210.

Ebd. 211.

Ebd. 221.

Yanagida 1957: 306.

Yanagida Kunio shii Bd. 15. 1963: 221.

Ebd. 216.

Ebd. 396.

Otd 1982: 78.

Yanagida Kunio shii Bd. 15. 1963: 221.
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39.

41.

Beardsley 1959: 291.

Yanagida Kunio shii Bd. 15. 1963: 224. Erblickle
das Kind im Elternhaus der Mutter das Licht dey
Welt, so brachte man es am 21. oder 30. Tag in day
Haus des Vaters, wo dann der ‘‘erste Ausgangn
stattfand, weil es ja in diesem Hause weiter auf.
wachsen wiirde.

Nach dem Zweiten Weltkrieg soll ein Vater, dey
zuféllig aus der Zeitung erfahren hatte, daf gy
Name des Kaisers Hirohito war, seingy
gleichnamigen Sohn daraufhin getétet haben; bis
dahin sprach man vom Kaiser nur als ‘‘Seine Ma.
jestédt”’, so daB vielen Japanern sein Vorname nichy
geldufig war.

Yanagida 1957: 106, 108.

Manners and Customs 1841: 174.

Yangida Kunio shii Bd. 15. 1963: 227.

Ebd. 228.

Beardsley 1959 289.

Yanagida Kunio shii Bd. 15. 1963: 227.

Oto 1982: 86.

Miyamoto 1949: 57.

Ebd. 59.

Oto 1982: 89.

Auf das tatsdchliche Geburtsdatum wurde ays
bestimmten Griinden wenig Wert gelegt: in der Zegj
vor dem Zweiten Weltkrieg setzte man in Isawa
(Yamanashi) das Geburtsdatum im Friihjahr
geborener Kinder vor den Mirz, damit das Kind
frither eingeschult und ein Jahr weniger ein
unniitzer Esser wiirde. Die geringe Strafe fiir die
verspdtete Anmeldung zahlten die Eltern dabei gern,
Es passierte, dal man Kinder bereits vor ihrer
Geburt als geboren anmeldete, wobei Namen
gewidhlt wurden, die fiir beide Geschlechter ver-
wendet werden wie Masami, Hiromi, Sakae und
Kaoru. Dieser niichternen Betrachtungsweise der
Kinder entspricht das Verhalten, Seidenwiirmer
“‘obokosan”’, Kinder aber ohne das Honorifikum

r'

82.
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«san’’ einfach als ‘“‘boko’ zu bezeichnen. Vgl.
Fukazawa 1976, 10, 12.

Miyamoto 1949: 65.

Oto 1982: 90, 92.

Manners and Customs 1841: 174.

Oto 1982: 97.

Miyamoto 1949: 66.

Beardsley 1959: 289.

Manners and Customs 1841: 174,

Yanagida Kunio shii Bd. 15. 1963: 231.

Ebd. 394.

Oto 1982: 100.

Ebd. 172-73.

Uber eine shonendan der Zeit nach 1945 berichtet T.
W. Johnson, Shonendan: Adolescent Peer Group,
Socialization in Rural Japan, hrsg. v. Lou Tsu-
k’uang (Taipei 1975).

Yanagida Kunio shii Bd. 15. 1963: 394.

Miyamoto 1949: 70.

T. Bélz 1937: 120-121.

Kamijima 1978: 71.

Bacon 1891: 11.

Oto 1982: 137.

Bacon 1891: 7.

Oto 1982: 133.

Bacon 1891: 15.

Murray 1982: 52.

Oto 1982: 142.

Lange 1900: 216-231 bietet eine Auswahl.

Oto 1982: 160.

Ebd. 125-32.

Ebd. 105-06.

Daitokuritsu shi tamachi fuzoku shiryokan 2-3.
Dort findet sich ein ausfiihrliches Beispiel eines
solchen Textes.

Zum Beispiel im Ausschnitt der Kashiwagi-Rolle des
Genji Monogatari Emaki im Tokugawa Art
Museum, Nagoya.

Bacon 1891: 8.
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107.
108.

Ebd. 164.

Ebd. 177.

Oto6 1982: 120.

Biografische Angaben zu Ishida Baigan finden g
in einer Betrachtung iiber den Geist des japanisq]e‘l
Kapitalismus: Yamamoto 1979: 92-117.

Roll 1953: 56.

Takahashi 1969: 28-30.

Tappe 1955: 34. Vergl. auch Tappe zur Stellung deg
Kindes im Hause (ie) der Meiji-Zeit.

Unter den westlichen Erlduterungen dieser Aspekg
seien hier nur erwéhnt G. Ouwehand, Aspekte gy,
Japanischen Familie, in: Ostasien - Tradition yy
Umbruch, hrsg. v. F. A. Lutz (Ziirich 1971), SOWje
T. Song, Sozialpsychologische Determinanten dg
Japanischen Wirtschaftsentwicklung, in: Interng,
tionales Asienforum, Jhg. 2, (Miinchen, Janug
1973).

Fiir diesen und andere Hinweise danke ich Frau
Mae.

Eine vollstdndige Ubersetzung der zwanzig Punk
findet sich bei Géssmann 1980: 27-29.

Yanagida Kunio shii Bd. 15. 1963: 396-97.

Ebd. 220.

Yanagida 1957: 121.

Ebd. 115.

Oto 1982: 109.

Yanagida Kunio shii Bd. 15. 1963: 218.
Miyamoto 1949: 126-127.

Yanagida 1957: 120.

Tappe 1955: 103.

Ebd. 103.

Ebd. 104.

Ebd. 102.

Dunn 1969: 170.

Eine Ubersetzung des Kaiserlichen Erziehungsedikts
findet sich bei Lange 1900: 193-94.
Tokyo Daigaku Shuppankai, 1973: 204.
Oto 1982: 178-179.

109-
110.

111.

112.
113.
j14.
j15.
116.
7.
118.
119.
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[shii 1975: 369-373.
vgl. hierzu den Uberblick in Institute for Popula-

tion Problems 1.
Ota 1976: 341; Institute for Population Problems 1-

fv'ukazawa 1974: 40-43.

Miyamoto 56.

Yanagida Kunio shii Bd. 15 1963: 395.
Miyamoto 1949: 58.

Ebd.
Yanagida Kunio shii Bd. 15 1963: 395.

Beardsley 1959: 292.
Vgl. Hori, L. u.a., Japanese Religion (Tokyo 1981)
134-35.
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