14 »Potrosniska« izbira religije v zgodnjemodernem
obdobju Japonske

Tinka Delakorda Kawashima

14.1 Uvod: o religioznih pogojih modernizacije

Japonska modernizacija je bila pogosto opisana kot sre¢evanje z »zahodno civiliza-
cijo« (Sugiyama, 1994), ekonomski vzpon Japonske v 70. letih prejsnjega stoletja pa
kot »Cudezs, saj se je kar naenkrat povzpela iz povojnega padca na vodilno mesto
med industrijskimi drzavami v svetu. Vendar pa je glede na to, da je bila Japon-
ska od 17. stoletja naprej (kar 250 let) zaprta za zunanji svet, razlog za ta uspeh
vprasljivo iskati v kontaktu z zahodom. Za uspeh in hitro spremembo so bile bolj
verjetno zasluzne institucije, ki so obstajale na Japonskem $e pred odprtjem drzave

v 19. stoletju, in ljudje, sposobni spremembe (Millikan in drugi, 1961, 11-12).

Prav ta ekonomski uspeh je zacrtal tudi nove smernice v studiju religije, ki je od
konca 40. let prejsnjega stoletja sledil tezam nemskega sociologa Maxa Webra
(2002[1947]) o povezanosti med protestantsko religiozno ideologijo in rastjo mo-
dernega industrijskega kapitalizma.! V japonski literaturi zapisejo, da je za mo-
dernizacijo Japonske po vzoru zahoda nujna osvoboditev od magije (Majutsu kara
no kaihs BEIT7> & O, Otsuka 1969, 1986), ki pa je v resnici integralni del
japonske tradicionalne ljudske religije. Takrat je vebrovska kritika »zaostale« ja-
ponske modernizacije izgubila verodostojnost in pojavila se je zavest o obstoju
razli¢nih modelov modernizacije. Nekateri avtorji so zavrnili Webrove teze kot
nerelevantne za Japonsko (Yanagawa, 1968), drugi so jih poskusali adaptirati. Po
Bellahu (1970[1957]) naj bi na ustanavljanje novih moralnih kodeksov ugodnih za
razvoj kapitalizma na Japonskem vplivala tradicionalni vrednotni sistem in drzavna
oblast,? po Yasumaruju (1974) naj bi to bila ljudska konvencionalna morala, po

Shimazonu (1992) vitalisti¢ni pojem novih religij.

Najbolj ostro so Webrove teze kritizirali v etnoloskih $tudijah religije, kjer so pre-
poznali prevladovanje magije v japonskih tradicionalnih religijah (Yanagawa, 1968).
Prav tako so v novejsih religioloskih $tudijah religije Ze opisali magijo kot pomemb-

no podlago etiki, ki utreza modernim druzbenim odnosom (Shimazono, 1992).

1 V religiologiji povojne Japonske Webrovo delo Protestantska etika in duh kapitalizma (2002[1947]) zasede
mesto paradigme, protestantizem pa zaslovi kot edina prava religija, ki lahko s svojo etiko oblikuje moderno
druzbo (Hayashi in Yamanaka, 1993).

2 Bellah (1970[1957], 131) pise, da se je delovna etika, ki so jo vsebovale religiozne ideologije, na Japonskem
raziirila v vse sloje in razrede druzbe: vojaski sloj samurajev (samurai % oz. bushi . -12), mescanov (chonin WT \)
in kmetov (nomin J& ), zaradi esar se je bila zmoZzna razviti hitreje kot vecina drzav na svetu.
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Analiza japonskega in zunaj-japonskega diskurza o povezanosti religije z ra-
zvojem kapitalizma v primeru Japonske kaze, da avtorji sicer upostevajo obstoj
drugac¢nega — japonskega modela modernizacije, vendar med spodbujajo¢imi re-
ligioznimi faktorji $e naprej i¢ejo ustrezno (religiozno) delovno etiko, ki naj bi
spodbujala ekonomsko dejavnost (Bellah, 1970[1957]; Yasumaru, 1974; Yama-
moto, 1979; Shimazono, 1992). Taksen pogled pa odvrata pozornost od magije
in drugih elementov v religioznosti ve¢ine Japoncev, ki so lahko spodbujali ne le
produkcijsko, temveé potrosnisko dejavnost kot drugo plat razvoja kapitalizma.

Med razlogi, da se studij vzro¢ne povezanosti med religijo in potrosnistvom na
Japonskem doslej ni posebej obravnaval, bi lahko nastela: 1) poudarek na pro-
dukeijski plati razvoja kapitalizma (zanikanje pomena potrosniske plati), ki pred-
postavlja delovno etiko kot bistveni predpogoj in (posledi¢no) 2) osredotocanje
raziskovalcev na religiozne ideologije, vrednotne sisteme in institucije, ki to etiko
vsebujejo in posredujejo ter 3) zapostavljanje zgodnjemodernega obdobja v $tudiju
religije na Japonskem.?

V japonskih $tudijah religije se Sele v zadnjem ¢asu posveca ve¢ pozornosti zgo-
dnjemoderni religiji kot »Zivi (oz. Ziveti) religiji« (ang. /ived religion) (Williams,
2006, 187). Pri tem se avtorji osredotocajo predvsem na religiozne prakse navadnih
Jjudi v kontekstu financiranja in organizacije japonskih budisti¢nih templjev (Ta-
mamuro 1971, 2001), trans-sektarianskega budizma (Williams, 2006) in romanja
(Reader, 2013). Odprto pa ostaja sire polje ljudske religioznosti* in njenega ra-
zvoja v kontekstu porajajoce se potrosniske druzbe in kulture. V sodobni zahodni
(evropski in severnoameriski) potrosniski druzbi bi se naj avtonomni posamezniki
polaséali religije kot potrosniske dobrine (Luckmann, 1967; Fenn in drugi, 2001).
Se posebej, ko je ta po zatonu religijskega monopola postala prosto dostopna na
religioznem trgu. Japonska religiozna konstelacija pa je izbiro religije dopuscala Ze
v zgodnji fazi razvoja potrosniske druzbe o Cemer bo tekla beseda v nadaljevanju.

14.2  Zacetki potrosnistva v zgodnjemodernem obdobju

Za razumevanje vloge, ki jo je imela ljudska religioznost v procesih modernizaci-
je na Japonskem, ne zadostuje razlaga specifi¢nih sprememb tradicionalnih oblik

3 Tudi Bellah se zaveda tega problema, ko napise: »... imamo precej dragocenih $tudij razli¢nih aspektov japonske
religije v obdobju Tokugawa ... Kakor koli Ze, nimamo nobenih $tudij v angles¢ini o tem, kaj je celota japonske
religije v tem obdobju pomenila v Zivljenjih Japoncev« (Bellah 1970[1957], 1). Williams (2006, 184) pa zapise,
da kljub Bellahovemu poskusu, da bi zapolnil ta vakuum z delom o vlogi zgodnjemoderne religije v vzponu
japonske politi¢ne in ekonomske modernosti (opomba avtorja: v Bellahovem delu Tokugawa religion, 1957), se
danes, po 50 letih, to ni uspelo nobeni knjigi v japons¢ini ali anglescini.

4 Z izrazom ljudska religioznost mislim na razli¢ne oblike in nacine obstoja religioznosti navadnih ljudi (g.
religioznih neprofesionalcev).
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ljudske religije v obdobju modernizacije v ¢asu vlade Meiji (Meiji jidai HVEKF
X) (1868-1912) in po drugi svetovni vojni. Kot podrobno pisem v knjigi Re-
ligioznost in potro$ni§tvo v sodobni japonski druzbi (2015, 23), je treba najpre;
prouciti $irsi spekter sprememb v japonski druzbi e pred industrializacijo, v zgo-
dnjemodernem obdobju (v obdobju Tokugawa {11, 1603-1868).° V ozadju tega
razmisljanja lezi predpostavka, da zacetki modernizacije niso v industrializaciji,
v tehnoloskem razvoju in v novih nadinih produkcije, pa¢ pa v (tudi kronolosko
predhodni) potro$niski kulturi navadnega ljudstva, v pojavu — »modnih, ne zgol;j
»modernih« — Zivljenskih stilov.

Penelope Francks, ki primerja ekonomsko zgodovino Japonske z evropsko in
severnoamerisko, navaja, da zacetki potrosniske kulture na Japonskem segajo v
18. stoletje in da je dolga zgodovina potrosnistva zasluzna za njen (po mnenju
mnogih — nenadni) ekonomski vzpon po vojni (Francks, 2009; prej ze Tsutsui,
1991; Pyle, 1996; Tipton, 2008).

Taksne ekonomsko-politi¢ne okoliéine so povzrocile velike spremembe v raz-
misljanju in v religioznih verovanjih ter prepri¢anjih preprostih ljudi. Nov religi-
ozni stimulus, ki se kaze v rasto¢i popularnosti religije v obdobju Tokugawa, pa
nam lahko sluzi tudi kot model za razumevanje povezav med potro$nistvom in
modernimi oblikami religioznih praks.

14.3 Rast mest in trgovskega razreda

Po mnenju zgodovinarjev zaseda zdruzitev Japonske z ustanovitvijo Sogunata To-
kugawa pomembno mesto v institucionalni zgodovini Japonske, primerljivo usta-
novitvi cesarske drzave po kitajskem modelu okrog leta 700 in ustanovitvi moder-
ne nacionalne drzave po letu 1868 (Pyle, 1996; Tsutsui, 2009; Tipton, 2008).

Nova vojaska vlada je uvedla reforme, ki so bile namenjene predvsem pomiritvi
neredov iz prej$njega obdobja vojskujocih se drzav. Te so zadevale razorozitev
kmeckega prebivalstva, premestitev samurajev iz vasi v mesta, nadzor nad zuna-
njimi odnosi, odstranitev religije kot neodvisne sile in omejitev svobos§¢in fevdal-
nih gospodarjev daimys (K4). Sogunat Tokugawa pa ni dosegel monopola nad
vojasko mogjo, ni poskusal ustanoviti nacionalnega davénega sistema, ni poskusal
vzpostaviti nadzora nad produkcijo in distribucijo oskrbe s hrano ter ni ustanovil
nacionalne birokracije. Take poteze bi Japonsko zagotovo priblizale centralizira-
nim monarhijam v Evropi.® Namesto tega je vojaska vlada Tokugawa prepustila

5 Podrobno o spremembi ljudskih religioznih praks v zgodnjemodernem obdobju v Delakorda Kawashima, 2015.
6 V Evropi je podobna nacionalna drzava nastala iz fevdalnega obdobja, ko so monarhije postopoma krepile svoj

279



o=

N

Nilgata

Aizu

Shimonoseki Kanazawa

WHikone

#Nagoya Edo(Tokio) R\

0 200 ki

Slika 1: Japonska v obdobju Tokugawa (avtor K. T.).

daimyojem nadzor nad lokalno oblastjo, obdavéevanjem in nad vojasko modcjo

(Tsutsui, 2009).

Ceprav je na povrsju politicni sistem Tokugawe ostal nedotaknjen dolgih 250 let,”
se je celotna druzbena in ekonomska baza tega sistema spremenila. Korenine teh
sprememb so paradoksalno nastale prav v omenjenih reformah vlade Tokugawa.
Sistem izmeniéne prisotnosti daimyojev (sankin kotai 2 ¥ f) v glavnem mestu
Edo (danasnji Tokio) in premestitev samurajev s podezelja v mesta, sta bili reformi,
ki sta zagotavljali politi¢ni red, a sta povzrodili tako velike druzbeno-ekonomske

spremembe, da sta nazadnje spodkopali vladavino Tokugawe.

Sistem izmeni¢ne prisotnosti je namre¢ postal eden glavnih dejavnikov za rast de-
narnega gospodarstva. Premozni daimydji so potovali na dvoletno bivanje v Edu z
ved tiso¢imi vazali oz. sluzabniki. Stroski prehrane, nocitev, najema ¢olnov in nosacev
za preckanje rek so bili izjemni, saj so te procesije postale priloznost za tekmovalno

izkazovanje bogastva. Tudi oprema je bila draga in fino dekorirana, da bi promovirala

vpliv. Japonska je dosegla stopnjo politi¢ne enotnosti, vendar ne centralizacije, kot je bil primer v Evropi, zato, ker

se je v obdobju Tokugawa ohranila avtonomnost posameznih upravnih obmotij san (%), nad katerimi so imeli

nadzor daimydji (sicer neposredni vazali Sogunata). Ta sistem pogosto opisujejo kot »centralizirani fevdalizem«.

Zgodovinarji razli¢no pojasnjujejo, zakaj Sogunat ni ukinil daimyojev, da bi Japonska sledila evropskemu primeru,

saj se je tako razvoj na Japonskem ustavil med fevdalno centralizacijo in nacionalno centralizacijo (Tsutsui, 2009).
7 To je zaradi politike zaprtja drzave (sakoku $A[E).
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status daimyoja. V glavnem mestu je bila potro$nja e bolj izrazita. Sredi 18. stoletja je
imel vsak daimy®o v prestolnici Edo kopico rezidenc, za katere je skrbelo redno zapo-
sleno osebje (do 10.000 Ljudi). Za kritje teh stroskov so daimydji uporabljali »rizeve
davkeq, ki so jih prejeli od kmetov v svojem upravnem obmodju han. Te so prodajali
v Osaki in v drugih trgovskih sredis¢ih, s ¢imer se je povecala uporaba denarja in
stimulirala rast komercialnih transakeij. V prestolnici Edo in na poteh, ki so vodile do
nje, so se razdirili posli za potrebe vojakov in rastoce populacije. Edo je zelo hitro (do
leta 1720) zrasel v milijonsko mesto, ve¢je od takratnega Londona ali Pariza. Postal je
japonski glavni potro$niski center, poln samurajev z vseh koncev dezele. Podobno je
Osaka z glavnim trgom za presezek riza iz mnogih hanov postala veliki distribucijski
center z mo¢nim trgovskim razredom, ki je usmerjal komercialno dejavnost. Do leta
1800 je imela Osaka 400.000 prebivalcev. Ce ji pristejemo e sosednji Kjoto in prista-
nisko mesto Sakai, je v tem predelu Zivelo skupno okrog milijon urbanih prebivalcev.
Vecina trgovanja se je strnila v obmogcjih mest Edo, Osaka in Kjoto.

Poleg sistema izmeni¢ne prisotnosti je premestitev samurajev s podezelja v t. i. mesta,
nastala ob gradovih (jokamachi 5% T HT), spodbudila nastanek lokalnih potrosniskih
centrov in mocnega trgovskega razreda. Trgovski sistem se je razvil, da bi poskrbel za
potrebe samurajskega razreda, nazadnje pa je postal bistvenega ekonomskega pome-
na. Hkrati je rast trgovske mreze okrog mest jokamachi bistveno spremenila druzbe-
ni red na podezelju. Z rastjo trgovine je rastel trgovski razred. V medregijski trgovini
so delovali financ¢niki iz Osake, ki so v primezu drzali $tevilne daimydje, grosiste,
$pediterje, lastnike trgovinic, zastavljavee in kro$njarje. Trgovci na podrodju trgovine
znotraj hanov pa so bili trgovci na drobno, borzniki in podezelski poslovnezi, ki so
sodelovali z administracijsko vlado hana za promocijo komercialnega razvoja.

Trgovei v Osaki so skrbeli za preprodajo riza, ki so ga premozni daimyoji kopicili
na osaskem trgu, da so lahko financirali izdatna potovanja v Edo, zato so postali
daimy®oji precej odvisni od trgovcey, ki so jim ponujali dolgoro¢na posojila z viso-
kimi obrestnimi merami. Oblikoval se je osaski ban¢ni sistem, ki je do leta 1670
dominiral kreditnemu sistemu vseh vedjih trgovskih sredis¢ Japonske. Razvil se je
tudi kreditni mehanizem, ki je podpiral trgovanje med trgovskimi sredisci.

Razvoj mest in trgovskega razreda je povzrodil nove ekonomske in druzbene po-
goje, ki so pripeljali do velikih nasprotij med ideoloskimi naceli sistema Tokugawa
in dejanskim stanjem v dezeli.

Zaradi pomembnosti trgoveev in finanénikov v sistemu Tokugawa so ti prido-
bili neke vrste kvazi-samurajski status, v¢asih s pla¢ami, primerljivimi z dohod-
ki daimyoja. Ceprav je uradna ideologija Tokugawe nasprotovala rasti trgovskega
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razreda in trgovanju na splo$no (kar se izraza v lestvici druzbenih razredov, znacilni
za to obdobje — vojaki na vrhu, pod njimi kmetje, obrtniki, trgovci in neljudje
hinin FEN), je postala vlada v realnosti vse bolj odvisna od trgovcev in njihovega
znanja o finan¢nih zadevah sistema Tokugawa. Zaradi finan¢nih tezav, v katerih se
je znasel vladajodi razred, so se zacele pojavljati anomalije v uradnem druzbenem
sistemu. Pripadniki zgornjega razreda kmetov in trgovcev so ze Ziveli boljse kot
povpreéni samuraji.® Zaradi tega so se uzaljeni samuraji pogosto pritozZili:
Med najbolj bednimi zlorabami danasnjega asa so nekateri kmetje, ki
so, potem ko so obogateli, pozabili na svoj status in Zivijo luksuzno kot
mestni aristokrati (...) gradijo si domove z razko$nimi vhodi, veranda-
mi, tramovi, stenskimi vdolbinami, okrasnimi policami in knjiznicami
(...) sami pa nosijo fino obleko kot samuraji na porokah, proslavah in
pogrebnem obredju (Yamazaki, 1992, 73).

Francks dokazuje, da se je potrosnistvo na Japonskem postopoma razirilo geo-
grafsko navzven — iz grajskih mest upravnih obmodij han in iz velemestnih sredis¢,
kot so Edo, Osaka in Kjoto pod upravo Soguna — po druzbeni lestvici navzdol, k
mestnim trgovcem in pozneje k bogatim kmetom na podezelju, ki so posnemali
vedenje zgornjih vojaskih razredov samurajev. Posnemanje naj bi spodbudil prej
omenjen sistem izmeni¢ne prisotnosti, po katerem so morali v dvoletnih intervalih
tevdalni gospodarji daimy6ji v spremstvu vazalov potovati v prestolnico k Sogunu.
Obicajni ljudje so opazovali njihova potovanja s podezelja v prestolnico in nazaj
ter obcudovali imetje, ki so ga ti razkazovali, da bi izrazili svojo mo¢ in prestiz.
V drugi polovici 18. stoletja Tokugawe, ko se izboljsa dohodek obi¢ajnih ljudi, ti
pri¢nejo kupovati dobrine, ki so bile sprva rezervirane za visje sloje. Omejevalni
zakoni glede razkosja in luksuznih dobrin, ki jih je veckrat izdala uprava Sogunata,
dokazujejo, da sta bili ekstravagantnost in razkazovalna potrosnja del takratnega
Zivljenjskega sloga. Iz raznih zapisov je razvidno, da so jih tudi trgovci in vascani
redno krsili.?

8 Zaradi finan¢nih teZav, v katerih se je znasla vlada, ta ni bila zmozna placevati najpomembnejse finan¢ne obveze
— pla¢ samurajem. Ob koncu 18. stoletja so daimydjem izplacevali le $e polovico place (daimydji so svoje financne
tezave zacasno resili tako, da so jih prenesli na svoje vazale). Na primer zgornji sloji kmetov gond (52 /i) so bili
veleposestniki, pogosto na ¢elu vasi, ob tem pa so se ukvarjali z razli¢nimi podezelskimi trgovinskimi posli, kot
je posoja denarja, kuhanje sakeja (sae i), barvanje tekstila in tkanje svile ali bombaza. Njihova investicija v
zemljo in podezelsko industrijo jim je omogocala Zivljenjski slog, precej drugacen od uradnega statusa. Zato
ker so prispevali k premozenju daimygja, so si zagotovili pravico do nosenja orozja, priimka, Solanja svojih otrok
v akademiji hana (7%) ter drugih privilegijev, neko¢ rezerviranih za vojake. Druzbena razlika med samuraji in
kmeti se je manjsala (Pyle, 1996).

9 Zanimivo je, da je prav rast potrosnistva in trgovanja v obdobju Tokugawa predstavljala groznjo vojaski vladi, kar
se kaze tudi v zadnjih poskusih Sogunata, da se spopade s krizo, preden bi prisli tujci. In sicer z reformami v letu
1840, ko takrat vodilna oseba v vojaski vladi Mizuno Tadakuni (7K ¥ 22 F) poskusa okrepiti omejevalne zakone na
razkogje ter poskusa razpustiti trgovska zdruZenja in ustaviti tok imigrantov s podezelja v Edo (gl. Pyle, 1996).
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Po drugi strani so se zaradi toge razredne strukture v zadnjem stoletju Tokugawe
(1750-1868) pritozevali tudi obi¢ajni ljudje, e posebej novi premoznezi, katerih
napredek je strogo omejevala vojaska vlada. Izraz nasprotovanja vladi, njeni patro-
nazi visoke kulture, u¢enja klasikov konfucijanizma, pa tudi nepraviénemu odnosu
vlade do druzbenih razredov se je odrazal v novi kulturi mestnega prebivalstva
chonin (BT N) — tj. Genroku bunka (Jtt%C{t.), katere osrednje prizorisce so bili za-
bavis¢ni prostori, ¢ajnice, gledalis¢a in celo javna kopalis¢a v Osaki, Kjotu in Edu.

14.4 Razmah potrosniske kulture in religioznih praks
mestnega prebivalstva

Glavno vodilo nove kulture Genroku bunka, poimenovane po obdobju Genroku
(JC#k) (1680-1730) v Casu vladavine Tokugawa, je postal »plavajoci svet« (ukiyo iF-
1it), ki je izvorno budisti¢ni termin za Zalostno nestalnost (minljivost) tuzemskih
stvari. V obdobju Genroku pa pomeni »Zivljenje uzivanja, v katerega se podas brez
skrbi za posledice« ali kot ukiyo opise Howard Hibbett: »Ziveti za trenutek, stre-
meti v luno, sneg, cvetje in jesensko listje, uzivati vino, Zenske, pesem in na splo$no
— plavati s tokom Zivljenja« (Hibbett, 1959). Kultura Genroku je obsegala gledalisce
kabuki (FRFELL), lutkovno gledalisce, lesorez, literaturo ukiyo, slikarstvo ukiyoe (%
HA2), pesmi renga (HLFK) ipd.

Slika 2: Trgovine na ulici predela Suruga cho, Edo (z dovoljenjem Narodnega muzeja
o Tokiu).
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Zaradi siritve Eda so se bili samuraji pogosto primorani seliti se na obrobnejse
predele mesta in prav taka usoda je doletela vecino templjev in svetis¢, ki so bili
obi¢ajno podruznice religioznih institucij iz upravnih obmodij daimyojev. Taksna
situacija je potisnila religiozne institucije v tezaven polozaj. Templji pa so izkori-
stili priloznost tedanjih razmer tako, da so dopuscali gradnjo na svojem zemljis¢u
in oddajali svoje prostore v najem rasto¢i mestni populaciji. To je spodbudilo rast
novih mest t. i. monzenmachi (FARIHET) ob templjih in svetiscih. !

Ceprav so bili templji in sveti§¢a v prvi vrsti namenjeni privilegiranim vojaskim
slojem, preprostim slojem niso preprecevali obiska. Bolj ko je mestno prebivalstvo
naras¢alo in se finan¢no krepilo, bolj so se religiozne institucije zacele obracati k
njim za podporo. Popularnost templjev pri prebivalcih Eda se kaze v publikacijah
iz tedanjega obdobja, ki so sluzile kot turisti¢ni vodniki, na primer 76kaidé meisho
ki (FEIE44 TRE) (Znameniti kraji na poti Tokaido, 1662), Edo meisho ki ({177
4 PiTat) (Znameniti kraji v Edo, 1662), Edo meisho zue (1L 44 FTIX4%) (Ilustra-
cije znamenitih krajev Eda, 1834-1836) in 7oto saijiki (AL S ic) (Navade v
Vzhodni prestolnici, 1838).

Med zapisi lahko najdemo zgovorne primere, kot so religiozne dejavnosti me-
§¢ana Saitoja Gesshina (77 H %), ki jih opisuje zgodovinar Nishiyama (1997).
Povzemajo¢ publikacije iz tedanjega Eda, predstavi $tevilne letne religiozne pra-
znike in rituale tako budisti¢nih templjev kot Sintoisti¢nih svetis¢ v Edu, ki se jih
Gesshin skozi vse leto dosledno udelezuje. Iz teh podrobnih opisov je razvidno,
kako Zzivahno je bilo takratno ljudsko religiozno Zivljenje. Zelo pogosta so bila tudi
romanja znotraj mesta in v oddaljene kraje. Obratno so bile budisti¢ne podobe ali
sveti zakladi preneseni v Edo iz oddaljenih templjev in svetid¢ ter predstavljeni
prebivalcem Eda na tempeljskih sejmih 4aichs (FHBR)" in kanbutsu ¢ (FE{LZ3)1
(Nishiyama, 1997, 80-91).

Med prebivalstvom Eda so se v tem obdobju razsirila tudi mnoZi¢na romanja na
»mini gore Fuji« v razli¢nih predelih mesta: Asakusa (&%), Komagome (§iiA),
Takada (15 H), Fukugawa (f)11), Meguro (H ), Yotsuya (PU4+), Kayabacho (&
#HT) in Shitaya Onoterusaki ("~ 4 JA%). 13

10  Takrat je bilo 70 % ozemlja Eda v lasti vojakov, samo 16 % v lasti chonin in 15 % v lasti templjev in svetisc.

11 Praznik tempeljskega razkazovanja budisti¢nih podob in kipcev.

12 Praznik v obdobju Tokugawa, ko se s ¢ajem poliva kipec Buddhe in praznuje njegov rojstni dan.

13 Navsakem od osmih mest je bila zgrajena replika gore Fuji (fisjizuka ‘& 1:¥%) za €asCenje kulta Fuji, posredovane
po t. i. Jikigyo Miroku (£217 & #%) (1671-1733), ki naj bi na gori Fuji s postenjem do smrti dosegel budovstvo
(sokushin jobutsu BB FAL). Omenjeni kult je zbral $tevilne vernike, organizirane v romarskih bratovi¢inah
Fujiko (& 13#), ki so aktivni Se danes.
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Slika 3: Praznik kanbutsu e v Edu (z dovoljenjem Narodnega muzeja v Tokiu).

Priljubljenost obiskov templjev in svetis¢ izrazajo tudi »modni trendi« med posa-

meznimi bozanstvi. T so se pogosto menjali, a privlacili mnozZicen obisk, kot pravi

spodnji odstavek:

14.5

Pogosto so doloceni bogovi nenadoma pritegnili fanati¢no cascenje
mnozice vernikov. Primer takih tipi¢no edovskih trendov je naval na
Tar6 Inari CKESFEAT) in bozanstvo Seishoko (15 [£2Y) v obdobju Kasei
({EB) (1804-1830). Tempeljski sejem razkazovanja svete podobe kjot-
skega templja Seiryoji (JH{#~F) v Sagi (42) je bil nekaj ¢asa izjemno
popularen. Spet drugi¢ so velike mnozice prebivalcev Eda nenadoma
Castile bozanstvo Fudo (NH))) v Nariti (5% H) ali Aizen Myoo (5 4]
F) templja Saidaiji (P X=F) v Nari (4% ). Pravo manijo sta povzro-
¢ila igra kabuki Narukami Fudo kitayama zakura (B~ E L L) in
njen glavni junak Yanone Goro (& DA FH[S), ki naj bi bil reinkarnacija
Aizena Myo6ja (% 4] E) (Nishiyama, 1997, 91).

Dvojna religiozna struktura in izbira religije

1z zgoraj navedenega je tako razvidno, da so v zgodnjemodernem obdobju na raz-

mah ljudskih religioznih praks ugodno vplivali druzbeno-ekonomski dejavniki, kot

285



so razvoj velikih mest, akumulacija kapitala, rast trgovskega, mestnega prebivalstva,
razvoj oglasevalskega tiska ter popularne kulture. Ustaviti pa se moramo pri vpra-
$anju, kaksni pogoji so na Japonskem omogo¢ili »svobodnejso« izbiro religije, ki je
spodbudila tako $tevilne religiozne dejavnosti v zgodnjemoderni potrosniski druzbi?

1z japonske religiozne zgodovine je namre¢ znano, da je za obdobje Tokugawa zna-
¢ilen formaliziran odnos med templji in njihovimi patronskimi tempeljskimi druzi-
nami, tj. sistem danka seido (FEZZH|FE), ki ga je vpeljala vojaska vlada Tokugawa z
namenom nadzorovanja religije in prebivalstva. »Nadzor religije«, temelje¢ na obve-
zni tempeljski registraciji (¢erauke seido <575 ifll £) oz. obvezni afiliaciji s templjem, je
bila do nedavenga tudi prevladujoca tema §tudij zgodnjemoderne religije.”

Kako si lahko potem ob takem strogem nadzoru religije zamisljamo »svobodno«
izbiro religije? Namesto na religiozne institucije in njihovo organizacijo je za boljse
razumevanje izbire religije treba podrobneje prouciti, kako so religijo prakticirali
navadni ljudje in kako so se v praksi povezovali z razli¢nimi religioznimi insti-
tucijami. Tukaj preverjam, ali ni izbire religije omogo¢il razvoj »dvojne religio-
zne strukture« oz. »dvojne strukture religioznega Zivljenjac, ki se je izoblikovala
na ravni ljudstva v okoli§¢inah zgodnjemodernega obdobja. Shimazono (2005) z
dvojno religiozno strukturo opisuje situacijo, ki je nastala skozi delitev religioznega
polja na »indoktrinacijo« neokonfucijanizma (v $olah fevdalnih klanov), s katero
so tedanje oblasti vzpostavile red na osnovi lojalnosti med vojaki, in na »obredje«,
ki je zagotovilo ljudsko ¢aséenje druzine Tokugawa kot bozanske druzine. Taksna
dvojna religiozna struktura pa je v ljudski religizni praksi z razmahom potrosniske
kulture v pozni Tokugawi zadobila povsem nove razseznosti, saj je omogocila mo-
Znost izbire religije poleg obvezne pripadnosti religiji. To pomeni, da je bil posa-
meznik zaradi vpetosti v druzino in lokalno skupnost obligatorno zavezan (vedno
bolj rigidnim) pogrebnim templijem (danka dera FEZZ3F) in lokalnemu svetidcu
(wjigamisama FCARER),' obenem pa je lahko izbiral med razli¢nimi religijami, nji-

hovimi bozanstvi in svetimi kraji.

14 Danka seido je sistem formaliziranega odnosa med templji in njihovimi patronskimi druzinami. Prevajamo ga
lahko tudi kot »sistem tempelj-tempeljska druzina« (ang. zemple-parishioner).

15 Do nedavnega so se studije religije zgodnjemodernega obdobja v glavnem osredotocale na ta formalni odnos
med templjem in tempeljskimi druzinami (Tamamuro, 1999; Williams, 2006). V etnoloskih $tudijah pa obstajajo
bogati viri o ljudskih religioznih praksah v tem obdobju. Za razumevanje zgodnjemoderne religije je ustreznejse
to obravnavati s strani t. i. religioznih potrosnikov (Nakamaki, 2003). V knjigi Religioznost in potroinistvo v sodobni
Japonski druzbi (Delakorda Kawashima, 2015) obravnavam razli¢ne nacine povezovanja oz. afiliacije navadnih ljudi
z religioznimi institucijami kot klju¢ do razumevanja religioznega Zivljenja v zgodnjemodernem obdobju.

16  Pod represivno politiko vojaske vlade v obdobju Tokugawa se je formaliziral odnos med tempeljskimi druZinami
in pogrebnim budisti¢énim templjem. Po drugi strani so se na ravni vasi oblikovale zaprte skupnosti, katerih
solidarnost se je krepila skozi obredje (sezonski rituali, poroke) v okviru lokalnega zavetniskega boZanstva
vaskega prebivalstva ujigamisama ali ujigami (F#) . Tako se je v vsaki vasi ob sistemu tempeljskih druzin danka
seido oblikoval sistem »svetis¢nih druzin« ujiko seido (FG-l ).
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Razvoj dvojne religiozne strukture je nastajal pod vplivom represivne politike
Tokugawa in razvojem potrosni§tva, ki sta vsak po svoje usmerjala organizacijo
religioznih institucij glede na dejavnosti oz. vire financiranja. Na formalni ravni
se je skozi obligatorno afiliacijo izoblikoval odnos med pogrebnim templjem in
pripadno druzino danka. Glavna dejavnost taksnega templja so bili pogrebi in spo-
minske storitve.”” Na drugi strani pa sta prav nadzor religije in represivna politika
$ogunata spodbudila tudi religiozno prakso zunaj uradne religije in povezovanje
ljudi z ve¢ religijami hkrati — t. i. pluralno religiozno oz. »vecreligiozno afiliaci-
jo« (Tamamuro v Williams, 2006, 192). Nova gibanja, ki so se pojavila predvsem
v drugi polovici zgodnjemodernega obdobja, so si utrla pot med §intoisti¢nimi
in budisti¢nimi institucijami in se izmaknila nadzoru Sogunata. Novonastale re-
ligiozne institucije so lahko vernike pritegnile z obljubo tuzemskih koristi (genze
riyaku BLHEFILE) skozi molitev (kizo #T1%) in mo¢ amuletov ter si tako zagotovile
ekonomsko podporo. Pod vplivom tudi njihovega delovanja, so se ljudje vedno bolj
obracali na razli¢na boZanstva, ki so postala popularna oz. znana po specifiénih
sposobnostih, kot so prinasanje srece, bogastva, odganjanje nesrece, zagotavljanje
varnega rojstva, dober ulov rib, zas¢ita pred krajo in boleznijo.

Religiozno Zivljenje in religiozne afiliacije zunaj uradne tempeljske registracije in
sistema patronskih druzin, ki so slonele na veri v tuzemske koristi in modna bo-
Zanstva, so bile po naravi translokalne in transsektaske in so ponujale priloZnosti
»osvobajanja« §ir§im mnozicam. Se posebej navadnim ljudem (trgoveem in kme-
tom), ki so tedaj imeli malo priloznosti za izstop iz togo predpisanih vlog in dol-
znosti glede na druzbeni status (gl. Nenzi, 2006). Taksne ljudske religiozne prakse
so bile od zacetka tesno povezane s potro$niskimi praksami. Kot v primeru zgoraj
omenjene kulture Genroku, pa tudi romanja. Romanja so postala del visoko orga-
niziranih romarskih bratovi¢in 4¢ (5#), ki so jih vodili lai¢ni »misijonarji« (sendatsu
JE1E ali oshi 1HAM). Ti so med ljudstvo prenasali podobe bud in bodhisattev ter
amulete ofuda (1FL), ki so s »fizi¢no podlago« dodatno podprli vero v prakti¢ne
tuzemske koristi. Razvijajo¢a se materialna kultura pa je $e dodatno spodbudila
popularna romanja. Sinkreti¢no bozanstvo Konpira (4 F2#f) ter budisti¢na bo-
zanstva Fudo (AREh), Jizo (), Kannon (#3) in Miroku (& #%) so le nekatera
od stevilnih modnih bozanstev, ki naj bi z magi¢no modjo izpolnjevanja tuzem-
ske koristi genze riyaku, privabljala ljudi na romanja v religiozne centre, kot sta

17 Glavna vsebina odnosa med templji in druZinami so pogrebi in spominske mase, zato je budizem obdobja
Tokugawa poimenovan »pogrebni budizem« (sashiki bukkys ZEXAL%) (Tamamuro, 1963). Zaradi teorije o
zatonu budizma (in zaradi prevladujocih intelektualnih zgodovin neo-konfucijanizma in nativizma) Studij
religije zgodnjemodernega obdobja do pred kratkim ni vseboval budizma (Williams 2006, 184). Sele iz novejse
literature pa je razvidno, da je za isto obdobje znacilna povecana osredotocenost na tuzemske prakti¢ne koristi,
raje kot zgolj na onostranstvo (Reader in Tanabe, 1998).
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budisti¢ni tempelj Zenkoji (£ 1:5F) in Sintoistiéno svetisce Ise (F5) , ter celo v
kraje na periferiji, kot je 88 templjev romarske poti na otoku Shikoku (PU[H), pa
tudi na stevilne svete gore, kot so Fuji (& =12), Oyama (K [LI) in Tateyama (37.111).

Proti koncu obdobja Tokugawa so se zunaj meja tempeljskega sistema ali kot al-
ternativa ustanovljenim organizacijam zacela pojavljati nova apokalipti¢na in zdra-
viteljska gibanja, pozneje znana kot nova religiozna gibanja, ki so zametki novega
vala neodvisnih novih religij. Ceprav so bila sprva povezana z organiziranimi reli-
gioznimi institucijami skozi ustanovitelje Kurozumi Munetada (FR{E7= /L) (1780~
1850) in Nakayama Miki (F1LI7~ %) (1787-1856), so pozneje postala neodvisna:
Kurozumikyo (FH1:2), Tenrikyo (KEEZL), Konkokyo (41:240), Misogikyo (i
240), Maruyamakyo (FLILIZ4), Nyoraikyo (413k24)."® Ta gibanja so predstavljala nove
oblike organizirane religioznosti ob koncu obdobja Tokugawa (Williams, 2006,193).

et gy o

Slika 4: Znamenita romarska pot Tokaido (W8 ) (x dovoljenjem Narodnega muzeja
v Tokiu).

Pluralizem in sinkretizem ljudske religioznosti sta bila na vrhuncu, ko je nova
vlada Meiji (1868-1912) z Odlokom o lo¢itvi sintoisti¢nih bozanstev (kami #f1) in
bud (hotoke 1) (Shinbutsu bunri rei #1577 BETT) zadela samo jedro ljudske religi-

oznosti. S pritiskom na religiozno Zivljenje — s pomoc¢jo nacionalisti¢nih ideologij

18 Studija o konfliktu med novimi gibanji in Shugenddjem, ki jo opravi Hardacre (1994) pojasnjuje, kako so se te
nove religije zacele ideolosko in organizacijsko razlikovati med sabo.
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in z drzavnim $intoizmom — je vlada poskusala zatreti vse ambivalentne prakse,
ki so bile tako ali drugace navezane na teznjo po prakti¢nih koristih genze riyaku
in zato kritizirane kot magija, ki nasprotuje ciljem modernizacije. Preganjan je
bil predvsem svet svobodne ljudske religioznosti med Sintoisti¢no in budisti¢no
tradicijo, na obrobju prevladujocega budizma, v stiku s templji budisti¢nih sekt,
osredotocenih na molitve 4t (#71%) in z gorskimi religioznimi centri — prakse
in templji, ki so jih kritiki imenovali »daraku bukkyo (FE#ALZ)« (»pokvarjenc
oz. »padli« budizem). Konkretni primer »umetnega« lo¢evanja je opazen npr. v
dominaciji institucionalne religije nad ljudskimi verovanji in praksami skozi locitev
svete in profane sfere v svetiscu Ise, v pregonu sinkreti¢nih religioznih praks japon-
skega gorskega asketizma Shugendo (f&£5#1H) ipd.

Tudi zaradi tega zatrtja religioznosti v imenu »svobode religije« v obdobju od Meiji
do konca druge svetovne vojne je danes videti, kot da bi obstajala povezava med
sodobnim razponom ljudske religioznosti in zgodnjemodernimi Zivahnimi reli-
gioznimi praksami, npr. mnoZi¢nim romanjem, obiskovanjem svetis¢ in templjev
ob stevilnih letnih praznikih itd. Videli smo, da je potrosniska kultura, ki se je
razvijala pod vplivom rasti urbanih centrov, kot je bil Edo, lahko vplivala na smer-
nice v prakticiranju religije, pa tudi na nadine financiranja religioznih organizacij
od pogrebih storitev in komemoracij k molitvam za tuzemske koristi. Bistvene
spremembe, ki so imele vpliv na ljudsko religiozno prakso, je tako treba iskati vsaj
v zgodnjemodernem razvoju mest, kot je Edo, in v pojavu mestnega prebivalstva.
Moderni potro$niski nacin izbiranja religije se je razmahnil predvsem v drugi po-
lovici 18. stoletja, v ¢asu akumulacije trgovinskega kapitala in sprostitve stroge vla-
davine Sogunata Tokugawa pod vojaskim fevdalnim sistemom.

14.6 Zakljucek

Sodobne raziskave religioznih praks v zahodnih druzbah $e vedno poudarjajo ob-
stoj konflikta med religioznostjo in potros$njo. Kritiki sodobnih spiritualnih praks
trdijo, da so te prakse pogosto izumetnicene, saj ljudje v pri¢akovanju takojsnjega
zadovoljstva zlahka preskakujejo med razli¢nimi religioznimi praksami. Razisko-
valci prav tako trdijo, da lahko sodobne spiritualne prakse zlahka postanejo sebi¢ne,
¢e se ne opravljajo v okviru skupnosti in tradicij (Bruce, 2001).

Druzbene spremembe (industrializacija, urbanizacija, zaton lokalne skupnosti) so
vsekakor vplivale tudi na spremembo ljudskih verovanj, ki se med vsakodnevno
interakcijo neprestano prilagajajo in oblikujejo. Ker raznovrstno moderno urbano
okolje ne dopusca skupnih in skupnostnih temeljev ljudski religiji, so moderna
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ljudska verovanja na izbiro po trznem principu, s katerim se soocijo urbani posa-
mezniki pri izbiri osebne religiozne vere oz. prepric¢anja, kot tudi pri izbiri na njej
slonece druzbene identitete. Izbira verovanja pa je kazalec pripadnosti ali skupin-
skosti med posamezniki, ki na podoben nacin kot izbira priljubljene popularne
televizijske osebnosti ali okus za glasbene zvrsti, $port, literaturo in razne konjicke

povezujejo sicer nepovezane Clane druzbe.

Japonska tradicionalna religioznost je Ze v modernizacijskem procesu odigrala ugo-
dno spodbujevalno vlogo, ker je s pluralizmom, neafiliacijsko religioznostjo in tuzem-
sko usmeritvijo odgovarjala na spreminjajoce se druzbene razmere in s tem spremi-
njajoce se potrebe in Zelje ljudi, ki so se znasli pred velikimi Zivljenjskimi preobrati.
Potrebe teh ljudi, Se posebej od skupnostnih korenin odtrganih posameznikov, ki so
se zaradi dela preselili v ve¢ja mesta, so bile vedno bolj individualno usmerjene. V' tej
usmerjenosti pa so jim sledile tudi religiozne institucije s prilagajanjem svoje ponudbe.

Primer Japonske pritrjuje trditvam, da bodo v druzbi, katere vodilo sta oglasevanje
in iskanje potro$niskih trgov, tudi spiritualne prakse prisle pod vpliv teh impulzov.
Med stevilnimi praksami, dostopnimi na religioznem trgu, bodo ljudje izbirali ti-
ste, ki jim prinesejo ¢imprej$nje zadosCenje (Wuthnow, 2001, 319). Lahko bi rekla,
da so religiozne prakse v moderni urbani japonski druzbi bile v sozvocju in pod
vplivom potro$niske kulture zato, ker so bile usmerjene k tuzemskim koristim.
Nadaljnji obstoj prav teh elementov v sodobni (post) moderni potrosniski druz-
bi pa kaze na vztrajnost politeisti¢ne, tuzemske orientacije ljudske religioznosti.
Studij religije v zgodnjemodernem obdobju tako sluzi, ne samo kot pomembna
povezava med srednjeveskimi in modernimi oblikami religiozne prakse na Japon-
skem, v smislu ljudskih religioznih kultov in institucionalnih struktur budizma in
Sintoisti¢nih organizacij, ampak tudi za boljse razumevanje povezanosti ljudske
religioznosti s potrosni§tvom in potro$nisko kulturo.
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