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Vorbemerkungen:

Die Originalitdt des vorliegenden Aufsatzes von Wakita besteht darin, die stidti-
schen Verfassungs- und Sozialstrukturen im Mittelalter durch eine Analyse der Riten
und der Kultorganisationen zu erschliessen. Wakita fiihrt an zwei konkreten Beispielen
vor, wie lokale kultische Verbidnde ein Abbild der politischen Organisationsformen
der Stadt geben konnen®. Die Ubersetzung beabsichtigt daher nicht zuletzt diesen
Ansatz in der deutschen Forschergemeinde zur Diskussion zu stellen®.

In Japan ist die Stadtgeschichtsforschung im Vergleich zur Dorfgeschichtsforschung
relativ schwach entwickelt — es herrscht gewissermassen ein umgekehrtes Verhiltnis
zur Situation in Deutschland. Hierzu lassen sich verschiedene Griinde anfiihren. Es
kann vorab die traditionell marxistische Orientierung der japanischen Mediévistik
genannt werden, welche die Forschungsanstrengungen auf den Charakter der feu-
dalen Produktionsweise lenkte. Aus dieser Perspektive konzentrierten sich die Arbei-
ten auf die Themenbereiche Grundherrschaft, Dorfgemeinde, biuerliche Revolten usw.
Andererseits spiegelt die wenig entwickelte Stadtforschung auch die missliche Quellen-
lage wieder, in welcher sich die japanische Medidvistik befindet — bis auf einige
wenige Beispiele sind die Urkundenbestidnde der bekannten mittelalterlichen Stidte
verloren gegangen®. Ebenso scheint die Tendenz der deutschen Forschung, mittel-
alterliche und frithneuzeitliche Geschichte als Einheit zu studieren und zuweilen aus
besser dokumentierten Jahrhunderten Riickschliisse auf die Vergangenheit zu wagen,
der Forschung eine eigene Brisanz verlichen zu haben. In der japanischen Historio-
graphie hingegen wurde lange Zeit eine strikte Trennung zwischen den Forschungs-
feldern chiisei (Mittelalter) und kinsei (Friihneuzeit) eingehalten, welche einen
Dialog zwischen den Medidvisten und den Friihneuzeitlern verhinderte. Erst in den
letzten Jahren ist eine stirkere Konvergenz der beiden Felder zu beobachten — neuer-
dings stehen Debatten iiber die “Transitionszeit’ (ikoki-ron) bei den Veranstaltern der
Historikertagungen hoch im Kurs.

Seit der Veroffentlichung der Arbeiten Wakitas in den 80er Jahren, hat sich das Feld
der Stadtgeschichte stark verbreitert und verandert. Der Ansatz Wakitas, der sich im
Anschluss an Max Weber mit der “grossen” Frage nach dem Ausmass der Autonomie
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(jichi) der Stadtgemeinde beschiftigt hatte®, ist seither durch andere Forschungs in-
teressen abgelost oder zumindest ergidnzt worden. Aus den letzten Jahren liegen ins-
besondere Veroffentlichungen iiber die Eigenheiten bestimmter Stadttypen, etwa der
Tempelstiddte”, oder der Burgstidte® vor. Diese wurden nicht zuletzt unter dem
Aspekt ihrer rdumlichen und baulichen Strukturformen erforscht (sog. kitkan- oder
keikanron)®. Ein weiterer Forschungszweig beschiftigte sich heute mit sozialgeschicht-
lichen und alltagsgeschichtlichen Phanomenen in der Stadt — zu dieser Gruppe zihlt
vor allem die von Amino Yoshihiko und seinen Arbeiten beeinflusste Sozialgeschichts-
schreibung (shakai-shi)'?.

Anmerkungen:

D

2)

3)

4)
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Der vorliegende Aufsatz ist eine Ubersetzung eines unveroffentlichten Manuskriptes, welches Wakita Haruko
anlisslich eines Symposiums: Chisei no toshi-kiikan to shimin — Nihon to doitsu no hikaku (Stadt und Biirger:
Bau- und Sozialstruktur der mittelalterlichen Stadt in Japan und in Deutschland — Ein Vergleich) im Oktober
1985 verfasst hat. Wakita Haruko, geboren 1934, hat 1969 an der Universitit Kydto promoviert und hélt zur Zeit
eine Professur an der Universitit der Prifektur Shiga inne. Sie zihlt zu den fithrenden Vertreterinnen der
mediivistischen Stadtgeschichtsforschung Japans, welche sie — wie dies auch im vorliegenden Aufsatz
zum Ausdruck kommt — mit neuen Ansichten und Ansitzen entscheidend mitgeprigt hat. Unter ihren
Veroffentlichungen sind insbesondere die Aufsatzsammlungen Forschungen zur Geschichte der Entwicklung
des Handels im japanischen Mittelalter (Wakita Haruko, Nihon-chiisei-shdgyod-hattatsu-shi no kenkyii
(Ochanomizu-shobd, 1969)), Die Stadt des japanischen Mittelalers (Wakita Haruko, Nihon-chiisei-toshi-ron
(Tékyo-daigaku-shuppankai, 1981)) sowie “Forschungen iiber Frauengeschichte im japanischen Mittelalter”
(Wakita Haruko, Nihon-chiisei-joseishi-no-kenkyii (Tokyo-daigaku-shuppankai, 1992)) zu erwihnen.

Mit dem Ziel, den vorliegenden Aufsatz vor allem auch einem Publikum zuginglich zu machen, welches nicht
in erster Linie auf japanische Geschichte spezialisiert ist, wurde versucht, soweit moglich, spezifische japanische
Quellenbegriffe mit entsprechenden deutschen Begriffen wiederzugeben. Bei der ersten Erwihnung eines Begriffes
erscheint die japanische Bezeichnung in Klammer gesetzt. Am Ende des Aufsatzes befindet sich in der Form
eines Glossars eine Zusammenstellung aller Ubersetzungsbegriffe.

Die Ubersetzer mochten sich bei Herm Uozumi Masayoshi, ICU Tokyo, fiir die Unterstiitzung bei der Ubersetzung
sowie der Abfassung der Vorbemerkung bedanken.

Dieser Ansatz wird nicht nur durch Wakita Haruko allein verfolgt, sondern ergibt sich zum Teil durch die
entsprechende Quellenlage.

Zur japanischen Stadt des Mittelalters und der Friihneuzeit liegen in westlichen Sprachen folgende
Versffentlichungen vor (ohne Anspruch auf Vollstindigkeit): John W. Hall, “The Castle Town and Japan’s Mo-
dern Urbanization.” in Studies in the Institutional History of Early Modern Japan, ed. John W. Hall, Marius B.
Jansen (Princeton, 1968), 169—188; Hayashiya Tatsusaburd, “Kyoto in the Muromachi Age,” in Japan in the
Muromachi Age, 15-36; Hans-Dieter Laumeyer , Begriff und Strukturen der Kinsei-Jokamachi als reprdsentativer
Typus der vorindustriellen Stidte Japans: Dargestellt am Beispiel Sendais, PH. Dissertation (Bonn, 1974);
James L. McClain , Kanazawa: A Seventeeth-Century Japanese Castle Town (New Haven, 1982); Dixon V.
Morris, “Sakai: From Shoen to Port City,” in Japan in the Muromachi Age, ed. John W. Hall , Toyoda Takeshi
(Berkeley, 1977), 145-158; Dixon V. Morris , “The City of Sakai and Urban Autonomy,” in Warlords, Artists,
and Commoners: Japan in the Sixteenth Century, ed. George Elison, Bardwell L. Smith (Honolulu, 1981), 23—
54; Nakai Nobuhiko, “Commercial Change and Urban Growth in Early Modern Japan,” in The Cambridge
History of Japan, vol. 4: Early Modern Japan, ed. John W. Hall (Cambridge, 1991), 519-595; Uozumi Masayoshi,
“Stadt und Biirgertum in der mittelalterlichen Geschichte Japans,” in Jahrbuch fiir Geschichte des Feudalismus
7 (Berlin, 1983): 114-129; Uozumi Masayoshi, ,,Changes in the Image of European Medieval Towns as Reflected
in Recent Japanese Historical Scholarship*, in Tradition and Modernization — Essays in Honour of the Seven-
tieth Birthday of Professor Kiyoko Takeda Cho —, ed. Uozumi Masayoshi (Asian Cultural Studies Special
Issue 2. 1990), 3—13; Wakita Haruko, “Dimensions of Development: Cities in Fifteenth- and Sixteenth-Century
Japan,” in Japan before Tokugawa: Political Consolidation and Economic Growth 1500-1650, ed. John W. Hall,
Nagahara Keiji, Yamamura Kozo (Princeton, 1981), 295-326; Wakita Haruko, “Cities in Medieval Japan,” in
Acta Asiatica 44 (1983): 28-52; Wakita Osamu, “The Commercial and Urban Policies of Oda Nobunaga and
Toyotomi Hideyoshi,” in Japan before Tokugawa, 224-247. Zahlreiche Informationen zur mittelalterlichen Stadt
in Japan finden sich auch in: Karl W. U. Pauly Ikké-Ikki: Die Ikko-Aufstinde und ihre Entwicklung aus den



Aufstiinden der biindischen Bauern und Provinzialen des japanischen Mittelalters, PH. Dissertation (Bonn,
1985). Auch zum vorliegenden Thema sind im Vorfeld der jiingsten Studie von Wakita Haruko, Das Gion-Fest
und das mittelalterliche Kyoto: ‘Bose Geister’ und stddtische Lebenswelt (Chiisei-Kyéto to Gion-matsuri: Ekijin
to toshi-no-seikatsu, Chik6-shinsho, 1999) einige ihrer Arbeiten in westlichen Sprachen publiziert worden:
“Town Festivals: Medieval Towns and Seigniorial Authority in Medieval Japan”, in Studies in Japanese
Language and Culture, vol. 1 (1991): 3-18; “Fétes et communautés urbaines dans le Japon médiéval: La Féte
de Gion a Ky6to”, in Annales HSS 5 (1997): 1039-1056.

5) Vgl zur Quellenlage allgemein: Kawane Yoshiyasu, “Funktions- und Uberlieferungsformen von Schriften aus
dem friithen japanischen Mittelalter (11. bis 16.Jhd.)”, Nachrichten der Gesellschaft fiir Natur- und Volkerkunde
Ostasiens/Hamburg 149/150 (1991), 67-84.

6) Thren Standpunkt legte Wakita in dem Aufsatz “Joron: Chiiseishi-kenky to toshiron”, (Einleitung: Die Medidvistik
und die Stadtforschung), in ihrem Nihon-chiisei-toshi-ron, 1-68, dar.

7) Diese Forschungen wurden jiingst in einer Aufsatzsammlung neu aufgelegt: Jinaimachi-no-kenkyi, (Forschung
zur Tempelstadt), bis anhin 3. Vol., ed. Osawa Kenich, Niki Hiroshi (H6z8kan, 1998).

8) Dazu ziihlt der erste Band des seit 1993 von der ‘Gesellschaft fiir Stadtgeschichtsforschung’ (foshi-shi-kenkyii-
kai) herausgegebenen ‘Jahrbuches Stadtforschung’: Nenpd toshishi-kenkyit, vol. 1. Jokamachi no genkei, (Die
Urform der Burgstadt), (Yamakawa-shuppansha, 1993).

9) Eine frithe und massgebende Studie verfasste Hotate Michihisa “Shuku to shiché no keikan” (Stidtebauliche
Struktur von Poststation und Marktstadt), in Kikan shizen to bunka 13 (1986): 22-36. Der Ansatz wurde erprobt
und diskutiert in mehreren Beitrdgen in Nihon-toshi-shi-nyimon (Einfithrung in die japanische Stadtgeschichte),
vol 1: Kiikan (Raum), ed. Takahashi Yasuo, Yoshida Nobuyuki, (Tokyo-daigaku-shuppankai, 1989).

10) Amino Yoshihiko vertrat seine Ansichten zur Stadt erstmals in dem Aufsatz “Chlsei-toshi-ron”, (Die
mittelalterliche Stadt), der in der Handbuchreiche Iwanami kéza nihon rekishi, vol. 8: Chiisei 4 (Iwanami shoten,
1976), 253-303, veroffentlicht wurde. Bekannt ist auch seine Essay-Sammlung Muen, Kugai, Raku: Nihon
chiisei no jiyi to heiwa, (Ungebundenheit, Gegendtffentlichkeit, Unbefangenheit: Frieden und Freiheit des
japanischen Mittelalters), (Heibonsha, erw. A., 1987), v.a. 82ff, 139ff, 336ff.

Amino Yoshihiko ist Mitherausgeber der mehrbindigen Serie: Chilsei-toshi-kenkyi, (Forschung zur
mittelalterlichen Stadt), bis anhin 6.vol., ed. Chiisei-toshi-kenkytkai (Shinjinbutsu-6raisha, 1994-9).

I. Einleitung

Die Arbeit von Knut Schulz iiber die Ministerialen, die Masayoshi Uozumi im Jahre
1974 bei der Arbeitsgemeinschaft der vergleichenden Stadtgeschichte vorstellte," hat
meinen eigenen Forschungen einen wichtigen Anstoss gegeben. In Japan beruhte die
- damalige Forschung liber die japanische mittelalterliche Stadt auf den Arbeiten iiber
die europidische Stadt aus der Zeit vor dem Zweiten Weltkrieg. Dabei bestand die
Tendenz, die européische Stadt als idealtypisches Modell zu betrachten. Die Stadtfor-
schung in Japan neigte daher dazu, die begrenzte Selbstverwaltung und Freiheit in der
japanischen mittelalterlichen Stadt hervorzuheben — zuweilen wurde sogar die These
vertreten, dass im japanischen Mittelalter die Stadt iiberhaupt nicht existiert habe.

Da mir diese Einschidtzung problematisch erschien, habe ich die Stadtentwicklung
in Japan anhand konkreter Quellen untersucht, ohne sie a priori einem Vergleich mit
den europdischen Stidten des Mittelalters zu unterziehen. Aus dieser Perspektive habe
ich mich mit den Handwerkern und Kaufleuten beschiftigt, welche die Hauptschicht
der Stadtgemeinde im frithen japanischen Mittelalter (11.—13. Jahrhundert) bildeten.
Diese standen in einem Dienstverhiltnis zu den grundherrlichen Gewalten, den kai-
serlichen Behorden, dem Hofadel, den Schreinen und buddhistischen Klostern, welches
sich in der Zugehorigkeit zum Stand der sogenannten “Dienstleute” (yoriudo) aus-
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driickte. Die Dienstleute besassen selbstindige Produktionsstétten, in welchen sie
Produkte fiir die Abgaben und fiir den Handel gewerbliche Waren herstellten. Sie
organisierten sich in Vereinigungen, welche als “Dienstgilden” (hoshi-no-za) be-
zeichnet werden kénnen. Der Zweck der Gilden bestand darin, ihren jeweiligen Grund-
herren zu dienen. Ihnen wurde dafiir bestimmte Privilegien verliehen.

Im spiten Mittelalter (13.—16. Jahrhundert) gelang es den Dienstleuten, sich aus
dieser Abhdngigkeit von ihren Grundherren zu 16sen und sich je nach Beruf zu gewerb-
lichen Vereinigungen zusammenzuschliessen, die sich als “Geschiftsgilden” (eigyo-
no-za) bezeichnen lassen. Auf dieser Grundlage ist die stidndische Schicht der “Stadter”
(chénin) entstanden, welche mir mit der Biirgerschaft im mittelalterlichen Europa
vergleichbar zu sein scheint.? Im Unterschied zu Europa waren es jedoch nicht die
oben genannten Dienstgilden oder Geschéftsgilden, sondern die Ortsgemeinschaft des
Wohnortes, welche die Grundlage der Stadtgemeinde bildete. Die ortsgebundene Stadt-
gemeinde stellte beim Zusammenschluss der Korporation und bei der Ergreifung des
Verwaltungsrechtes und der Gerichtsbarkeit die Basis der Stadtverwaltungsstruktur
dar.”

Der Sachverhalt, dass die Ortsgemeinschaft bei der Entwicklung der Stadtgemeinde
die Hauptrolle spielte, wurde durch die frithere Forschung als “Unreife” der mittel-
alterlichen Stadt in Japan interpretiert. Die japanische Stadt wurde unter diesem
Aspekt in die Nidhe des Dorfes geriickt. Wie ich unten noch deutlicher ausfiihren
werde, habe ich demgegeniiber die These vertreten, dass das Charakteristikum, welche
die Stadtgemeinde vom Dorf abhebt, darin zu finden ist, dass die stddtische Ortsge-
meinschaft auf den Einheiten der “Stadtviertels” (chd) beruhte, welche durch den
Zusammenschluss der Hduser auf beiden Seiten einer Strasse gebildet wurden. Auch
wird unten noch darauf zuriickzukommen sein, warum sich im japanischen Mittel-
alter gerade die stadtische Ortsgemeinschaft vorrangig zum Stadtverwaltungssystem
entwickelte.

Im Rahmen der eingangs erwihnten Debatte war ich die einzige, welche die These
vertrat, dass man fiir das friihe japanische Mittelalter von einem Vorhandensein der
Stadt sprechen miisse. Die Vertreter der Gegenthese stiitzten sich auf das Argument,
dass die Hauptschicht der Stadtbevolkerung zum Stand der Dienstleute gehorte und
einem Herrn unterstellt war. Missverstindlicherweise erkannten sie daher im Vergleich
mit dem idealtypischen Modell der “freien” Stddte im mittelalterliche Europa den
japanischen Stidten das Attribut ‘Stadt’ nicht zu.

Der im Rahmen der Debatte vorgestellte Aufsatz von Schulz war daher fiir meine
Argumentation massgebend und hat mich in meiner Position bestérkt. Seine These,
dass die ritterliche, abhingige Ministerialitit bei der Herausbildung von Stidten die
Initiative ergriff, weist darauf hin, dass auch in Europa die Herrschaftsseite sowie ein
abhingiger Stand im Rahmen der Stadtentwicklung eine Rolle spielten. Nach einigen
Besprechungen mit den Herren Schulz und Uozumi ist mir aber klar geworden, dass
entgegen meiner Vorstellung die Ministerialitit einer viel hoheren Schicht angehérte
als die Dienstleute (yoriudo) in Japan. Herr Schulz wies darauf hin, dass die japani-
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schen Dienstleute wohl eher mit der Schicht der Zensualen zu vergleichen seien. Man
sollte zwar mit voreiligen Analogien vorsichtig sein, aber ich vermute, dass der “Auf-
seher” (tone), der die Dienstleute angefiihrt hat, mit den europédischen Ministerialen
eher vergleichbar sein diirfte.

Im vorliegenden Aufsatz werde ich mich primér damit beschiftigen, wie sich aus
der Gruppe der Dienstleute (yoriudo), welche den Grossteil der Stadtbevolkerung aus-
machte, die Gemeinde der Stidter (chénin) entwickelte, welche nach meiner Auffas-
sung der Biirgerschaft im mittelalterlichen Europa am néchsten kommt. Im Zentrum
der Betrachtung werden dabei die religiosen Kultfeste und Rituale stehen, an welchen
die Stadtbevolkerung titigen Anteil genommen hat. Im Gesprich mit Herrn Schulz
habe ich darauf hingewiesen, dass in den japanischen Stiddten des Mittelalters die
Objekte des Glaubens — die shintoistischen Gotter und die Buddhas — sowie die Ritu-
ale zu deren Verehrung je nach Ortsgemeinschaft, gewerblicher Vereinigung, sowie je
nach Haus oder Individuum unterschiedlich sein konnten. Auf eine dhnliche Art und
Weise seien auch im europiischen Christentum die Gegenstiinde des Glaubens, etwa
die Schutzheiligen, je nach Gemeinschaft, Haus oder Person verschieden gewesen.
Dokumente iiber Kulthandlungen und Rituale eigenen sich daher besonders, die Grup-
penzugehorigkeit und -identitdt der Stadtbewohner zu analysieren. Ich mochte das
Thema der Rituale als Ansatzpunkt fiir eine vergleichende historische Stadtforschung
nehmen und anhand dieses Aspektes die Ahnlichkeiten als auch die Unterschiede
zwischen Japan und Europa deutlich machen.

II. Das Beispiel der Hafenstadt f)yamazaki

Seitdem 9. Jahrhundert setzte der kaiserliche Staat (6chéd-kokka) nicht nur die Haupt-
stadt Kyoto, sondern auch die wichtigen Hafenstéddte in Zentraljapan (Kinai) unter die
unmittelbare Verwaltung der “zentralen Polizeibehorde” (kebiishi-no-ché).® Diese
Massnahme bezweckte den Verkehr der Giiter zu kontrollieren und dadurch Kyéto
und andere wichtige zentraljapanische Stidte — Otsu, Yodo, Yamashiro-kizu und
Oyamazaki — unter die unmittelbare Herrschaft des Kaisers zu bringen. Dies dringte
sich deswegen auf, weil die Herrschaft tiber diese Stiddte einschliesslich Kyoto unter
mehreren Grundherren aufgeteilt war. Die Herrschaftsverhiltnisse waren so zersplit-
tert, dass die 6ffentliche Sicherheit nicht aufrechterhalten werden konnte — die Stidte
wurden infolgedessen als “der Ort, wo Gute und Bose zusammenkommen” bezeich-
net.”)

In den Stidten, die unter die Verwaltung der zentralen Polizeibehorde gestellt wur-
den, fiihrte die Polizeibehorde das sogenannte “Bezirksaufseher-System” (ho-tone-
sei) ein. In Kyoto wurden zum Beispiel vier “Stadtviertel” (ché) zu einem “Stadt-
bezirk” (ho) zusammengefasst. Je ein “Altester” (toshiyori) aus jedem Stadtviertel
wurde als “Aufseher” (fone) eingesetzt und mit niedrigen Verwaltungs- und Gerichts-
aufgaben beauftragt. Dieses System ldsst sich auch fiir Hafenstidte wie Oyamazaki
oder Kizu belegen.” Die Befugnisse der Aufseher als Beauftragte der zentralen
Polizeibehorde lagen im zivilrechtlichen Bereich — z.B. Biirgschaften der Grund-
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® Schrein O sechs ‘obere Stadbezirke’
e Tempel (kami-ho)
# Siedlung funf ‘untere Stadtbezirke’
;nﬁ Steinerne Briicke (shimo-ho)

Abbildung 1. Die sechs ‘obere Stadtbezirke’ (kami-ho) und fiinf ‘untere
Stadtbezirke’ (shimo-ho) von Oyamazaki.

kaufvertrige und des Grundrechts — aber wahrscheinlich auch im Bereich von Krimi-
nalsachen: Nachtwache oder Verhaftungen von Verdédchtigen oder Verbrechern. Die
Aufseher verfiigten teils auch iiber eigene Kriegertrupps. Dies dokumentiert ein Be-
richt iiber den Aufseher des Kyotoer Stadtteils Nishi-Nana-jo, von dem es heisst, dass
er “viele Leute fiihrte”.® In Ky6to wurden viele Angelegenheiten von den Aufsehern
selbstindig behandelt. In den Hafenstddten hingegen unternahm der “Vorsteher der
zentralen Polizeibehorde” (kebiishi-bettd) regelmiéssig Umritte. Gelegentlich ver-
urteilte, verwarnte oder entliess er im Falle von leichten Vergehen die Verbrecher auf-
grund von “Kriminalberichten” (kajé) und “Anzeigen” (mdshibumi) der Aufseher.”
Im zehnten Jahrhundert wurde dieses Verfahren jedoch formalisiert. Nur mehr Per-
sonen, die sich schwere Verbrechen wie Piraterie oder Einbruch zu Schulden kommen
liessen, wurden zur zentralen Polizeibehorde nach Ky®dto iiberwiesen. Mit der Zeit
regelten daher die Aufseher in den Hafenstédten die meisten kleinen Angelegenheiten
sowohl im Bereich der Zivil- wie auch der Kriminalsachen selbststindig.

Es ist aufgrund der Quellenlage zur Zeit noch nicht entschieden, ob die zentrale
Polizeibehorde im Stadtviertel einen lokalen Potentaten als Aufseher einsetzte, oder
ob sie eine von der Gemeinde des Stadtviertels gewihite Person im Aufseheramt be-
statigte. Schon im Jahre Otoku 2 (1085) lisst sich aber nachweisen, dass eine Familie
das Aufseheramt in der dritten Generation erblich innehatte, was eher auf die be-
hordliche Einsetzung hindeutet.' Andererseits gibt es in der Anthologie “Konjaku-
Monogatari” die Wendung: “die Altesten, die im Viertel wohnten”, welche auf eine
hierarchische Ordnung der Mitglieder der Ortsgemeinschaft nach dem Alter hinweist —
dies wiederum spricht meines Erachtens eher fiir eine Wahl durch die Gemeinde.'"

Fiir Oyamazaki lisst sich zeigen, dass sich wihrend der Kamakura-Zeit (1185—
1333) die Amtsbefugnisse des Aufsehers zum Altestenrat (chdja-chii) der sogenann-
ten “Bruderschaft des Grossamtes” (Omandokoro-rybza) verschob.'? Diese Bruder-
schaft stellte die rituelle Gemeinde des Tenjin-Hachidji-Schreines, des lokalen Kultzen-
trums von Oyamazaki, dar. Thre Mitglieder wohnten in elf “Stadtbezirken” (ho), nim-
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lich in den sechs oberen Bezirken und den fiinf unteren Bezirken von Oyamazaki.'®
Die Bruderschaft richtete die Verehrung der lokalen Schutzgottheit Tenjin-Hachi6ji
aus, sie verfiigte aber auch iiber bestimmte Rechte (wahrscheinlich Landbesitzrechte).'?
In Oyamazaki lag die Organisation der Kulthandlungen allein in den Hznden der Bru-
derschaft. Das Ritual wurde von einem shintoistischen Laienpriester geleitet, welcher
im Turnus und nach Massgabe der Anzahl Jahre der Mitgliedschaft aus ihrem Kreis
erwihlt wurde (mawari-kannushi). Die am lingsten der Bruderschaft angehérenden
Personen wurden als “Alteste” (chdja) bezeichnet. Acht Alteste bildeten eine Fiihrungs-
gruppe, welche “Altestenrat” (chdja-chii) genannt wurde. In jedem Stadtbezirk gabes
ausserdem zwei “Pfleger” (zaichinin). Auch sie wurden nach einer gewissen Reihen-
folge aus dem Kreis der Gemeindemitglieder gewéhlt. Die Inhaber dieser Stellen waren
fiir Zivil- und Kriminalsachen sowie die Verwaltung zustindig — mit anderen Worten:
fiir den wesentlichen Teil des Stadtregiments. Wir konnen daher festhalten: In der
Kamakura-Zeit hatte eine privilegierte Schicht der Stadtbevilkerung die Gewalt iiber
das religiose Ritual, die Verwaltung, das Zivil-, das Kriminalgericht sowie iiber die
Polizei ergriffen — die Ausiibung dieses Regiments lag beim achtkdpfigen Altesten-
rat.

An dieser Stelle stellt sich die Frage nach der Form der Herrschaft, welche die
Grundherren iiber ihre Dominen und Dienstleute in der Stadt Oyamazaki ausiibten.
Herkommlicherweise verfiigten im friihmittelalterlichen Japan die Beamten der zen-
tralen Polizeibehtrden nur auf den “kaiserlichen Dominen” (kokuga-ry6) und im Falle
von Streitereien zwischen Grundherren iiber Verwaltungs- und Gerichtskompetenzen.
Fiir die Dominen der Grundherren hingegen galt in der Regel ein Immunititsrecht.
Daher wurden auf diesen Lindereien eigene “Amtleute” (sotsuibushi) eingesetzt, welche
an Stelle der Polizeibehorde das Polizeirecht und die Gerichtsbarkeit wahrnahmen.
Im Falle der Hafenstddte lagen jedoch hiufig kleine Domiinen vieler verschiedener
Grundherren in Gemengelage, denn die Stidte waren urspriinglich Umschlagplitze
fir die Abgaben an die Grundherren, welche dort ihre Lager errichtet hatten. So gab
es in Yamashiro-izumi-kizu im Jahre Eireki 1 (1160) beispielsweise siebzehn Lager-
und Produktionsstitten, wo Bauhdlzer geloscht, gelagert und weiterverarbeitet wur-
den (kiyadokoro)."” Diese Schreinereien gehorten siebzehn verschiedenen Grundher-
ren — Klostern, Schreinen oder Hofadelsfamilien. Auch in Oyamazaki waren die
Domiinen des Hofadels sowie von Klostern und Schreinen mosaikartig ineinander
geschoben. Aufgrund von fragmentarischen Quellen lisst sich feststellen, dass es sich
um die Lindereien von zwolf verschiedenen Grundherren handelte.

Die Personen und Familien waren aber nicht zwingend dem Grundherren der
Domiine unterstellt, auf welcher sie wohnten. Viele gingen durch “Kommendation”
(takushin) mit anderen Grundherren ein stindisches Herrschaftsverhiltnis ein. Je nach
Beruf und je nach Stellung ihrer Herren wurden sie unterschiedlich benannt (z.B.
yoriudo, jinin, kugonin, sanjo-no-zshiki, kandori, karitori, tsukute etc.). In dieser
Arbeit bezeichnen wir sie aber allgemein als Dienstleute ( yoriudo) und betonen damit
die spezifische, stindische Abhingigkeit durch Kommendation. Im Jahre Eireki 1
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(1160) befanden sich unter der Einwohnerschaft von vier Stadtvierteln (cho) in der
“Schreinerei” (kiyadokoro) des Klosters Todaiji in der Hafenstadt Izumi-kizu rund
dreizehn Familien, welche Dienstleute des Klosters Kofukuji waren. In ganz Izumi-
kizu ging die Zahl der Familien, welche als Dienstleute des Klosters Kofukuji
bezeichnet wurden, in die Hunderte. In der Stadt hatten aber siebzehn Grundherren
ihre Dominen — viele Bewohner dienten daher Dienstherren, welche nicht die
Grundherren ihrer Wohnsitzdomine waren. Auch in Oyamazaki, wo der stidtische
Grund auf zwolf Grundherren aufgeteilt war, stand die Bevolkerung in komplexen
Dienstverhiiltnissen zu anderen Herren — so zum Beispiel die “Gottesleute” (jinin)
des Iwashimizu-Hachiman-Schreins oder die “Gesindeleute” (sanjo-no-zoshiki) der
“Hiuser des Hofkanzler-Geschlechtes Fujiwara” (sekkanke).

Unter solchen Landbesitz- und Dienstverhiltnissen war es nicht moglich, die Ver-
waltung und das Gericht in jedem Herrschaftsbereich einzeln durchzufiihren. Daher
dringte es sich auf, dass in den Hafenstiddten die zentrale Polizeibehorde eine direkte
Herrschaft ausiibte. Nachdem die Herrschaft der Polizeibehtrde im Laufe der Zeit
aber schwicher geworden war, iibernahm ihre Aufgaben die dortige Ortsgemeinschaft,
welche gleichzeitig eine rituelle Gemeinschaft war — in Oyamazaki war dies die
“Bruderschaft des Grossamtes” (Omandokoro-rybza). Diese Bruderschaft stellte eine
Vereinigung der Bewohner dar, welche auf den Doménen unterschiedlicher Grund-
herren in Oyamazaki wohnten und in Dienstverhéltnissen zu unterschiedlichen Dienst-
herren standen. In bezug auf ihre stindische Zugehorigkeit sind ihre Mitglieder also
als Dienstleute (yoriudo) zu bezeichnen.

Auch nachdem die Macht der zentralen Polizeibehorde geschwunden und die Ver-
waltungs- und Gerichtsgewalt de facto an die Ortsgemeinschaft iibergegangen war,
bestand fiir den Altestenrat in Oyamazaki die Gefahr, dass die Polizeibehorde ihre
Herrschaft wieder stirken konnte. Die Bruderschaft strebte daher danach, die Herr-
schaft der Polizeibehorde zu beseitigen und fiir die ganze Stadt Oyamazaki die Immu-
nitdt zu erlangen.

Die Mitglieder der Bruderschaft des Grossamtes in Oyamazaki waren Dienstleute
verschiedener Dienstherren. Olhiindler, welche als sogenannte Gottesleute (jinin) in
einem Dienstverhiltnis zum Iwashimizu-Hachiman-Schrein standen, waren jedoch
besonders zahlreich vertreten. Unter ihrer Fiihrung stellten die Mitglieder der Bruder-
schaft des Grossamtes gegeniiber den Behorden des kaiserlichen Staates wiederholt
den Anspruch auf Immunitit. Im Verlauf dieses Prozesses wurden die meisten Mit-
glieder der Bruderschaft des Grossamtes in den Stand der Gottesleute des Iwashimi-
zu-Hachiman-Schreins aufgenommen. Damit konnte die Stadt als Wohnort der
Gottesleute die Immunitiit gegeniiber der zentralen Polizeibehorde und dadurch auch
gegeniiber der staatlichen Gewalt erlangen. Auch wenn zu diesem Vorgang keine
Quellen iiberliefert sind, so ist doch anzunehmen, dass dabei viel Geld im Spiele war.
Sicher spielte dabei auch die Autoritit des Iwashimizu-Hachiman-Schreins eine Rolle,
dessen gottliche Autoritit wihrend der Zeit der Mongolenangriffe (1274 und 1281)
stark zugenommen hatte.'®
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Wihrend dem Biirgerkrieg zwischen dem siidlichen und dem nordlichen Kaiserhof
(nanbokucho 1336-1392) stand die Stadt Oyamazaki von Anfang an auf der Seite des
Ashikaga Shogunates, dem Protektor des Nordhofes. Der Shogun verlieh der Stadt als
“Wohnort der Gottesleute des Iwashimizu-Hachiman-Schreins” ein Immunititsrecht
sowohl gegeniiber dem Shogunat als dem Inhaber der staatlichen Gewalt selber, als
auch gegeniiber seinem Vertreter, dem “Grafen” (shugo) der Provinz.'” Dieser Rechts-
akt begriindete jedoch die Herrschaft des Iwashimizu-Hachiman-Schreins gegeniiber
der Stadt. In der Folge kam es zu einem heftigen Konflikt zwischen der Stadt Oyamazaki
und dem Vorsteher der Schreinverwaltung des Iwashimizu-Hachiman, welcher das
Polizeirecht und die Gerichtsbarkeit iiber die reiche Stadt Oyamazaki zu erwerben
strebte. Aufgrund von Klagen gelang es den Gottesleuten von Oyamazaki, welche in
einem Aufstand den Iwashimizu-Hachiman-Schrein angegriffen hatten, die Schrein-
verwaltung auszuwechseln.' Im 15. Jahrhundert beschriinkte sich die Herrschaft des
Iwashimizu-Hachiman-Schreins nur mehr auf eine Geldrente, welche in einigen weni-
gen Doménen erhoben wurde, sowie auf die in Geld entrichtete Abgabe fiir die Fron-
dienste der Gottesleute. De facto hatte Oyamazaki also ein Selbstverwaltungsrecht
erworben.'?

Es stellt sich hier die Frage, welchen Einfluss die Tatsache, dass die meisten bzw.
alle Mitglieder der Bruderschaft des Grossamtes zu Gottesleuten des Iwashimizu-
Hachiman-Schreins wurden, auf die Rituale, auf Verwaltung und Gerichtsbarkeit und
auf die Sozialstruktur der Gemeinde in Oyamazaki hatte. Um diese Frage beantworten
zu konnen muss auf die komplizierte Struktur der erwihnten, ineinander verschach-
telten Korporationen und Vereinigungen in Oyamazaki etwas niher eingegangen wer-
den. Es handelte sich dabei um drei Vereinigungen: die Bruderschaft des Grossamtes
(Omandokoro-ryéza), die Gemeinschaft der Gottesleute in Oyamazaki (Oyamazaki—
Jinnin-chii) sowie der Gemeinsame Rat von Oyamazaki (C)yamazaki-séchﬁ).

Die Bruderschaft des Grossamtes war die “shintoistische Kultgemeinde” (miya-za)
des Tenjin-Hachidji, der alten lokalen Schutzgottheit von Oyamazaki. Stammitglie-
der waren die Nachfahren derjenigen Héuser, die seit der Kamakura-Zeit in der Bru-
derschaft Einsitz hatten. Die Tochter dieser Hduser bildeten eine “Vereinigung der
Schreinjungfrauen” (miko-za).*® Doch liessen die Stammitglieder auch die allgemeine
Bevolkerung der Stadt Oyamazaki bei den Aktivititen der Bruderschaft mitmachen —
die Bruderschaft umfasste daher gewissermassen die gesamte Stadtbevolkerung.

Die Gemeinschaft der Gottesleute war urspriinglich eine Dienstgilde des Iwashimi-
zu-Hachiman-Schreins. Auf der Grundlage der Privilegien dieser Zugehorigkeit kauften
die Kaufleute und Handwerker die Sesamart egoma ein, um daraus Ol zu gewinnen
und es in Kyoto zu veriussern. Die Gilde hielt das Marktmonopol iiber Sesam in ganz
Westjapan und beherrschte den Handel und die handeltreibenden Sesamélhindler in
verschiedenen Provinzen. Das Ashikaga Shogunat, fiir welches Oyamazaki im
Biirgerkrieg des 14. Jahrhunderts Partei ergriffen hatte, garantierte diese Privilegien.?”
Die Gruppe der handeltreibenden Gottesleute in der Stadt Oyamazaki selber, wurde
als “Stammgilde” (honza) bezeichnet. Die Olkaufleute in den verschiedenen Provin-
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zen bildeten sogenannte “Neugilden” (shinza), welche dazu verpflichtet waren, der
marktbeherrschenden Stammgilde in Oyamazaki einen Teil ihres Gewinns abzutreten.
Die Vorherrschaft der Stammgilde iiber die Neugilden reflektiert sich auch in der Teil-
nahme am sogenannten nisshi-tosai-Ritual. So hiess das jihrliche Ritual, bei welchem
die Gottesleute ihrem Dienstherrn, dem Iwashimizu-Hachiman-Schrein, zur Verfii-
gung stehen sollten. Doch die Stammgilde in Oyamazaki nahm diese Dienstpflicht
nur zum Teil selber war. Sie veranlasste, dass an ihrer Stelle vermehrt auch die Neugil-
den der verschiedenen Provinzen dem Schrein dienten.?” In den Quellen lésst sich
demnach fiir die Vereinigung der Gottesleute eine zweischichtige Organisationsstruk-
tur nachweisen: Im Zentrum stand die Stammgilde der Gottesleute von Oyamazaki
(Oyamazaki-jinin-chi), ihr unterstellt waren die Neugilden der Gottesleute in den
Provinzen. Die Stammgilde in Oyamazaki setzte sich von ihrem Herrn, dem Iwashi-
mizu-Hachiman-Schrein, auch auf religiosem Gebiet ab: Zur Verehrung der Gottheit
Hachiman, der Schutzgottheit des Iwashimizu-Hachiman-Schreins, griindeten die
Gottesleute einen eigenen lokalen Schrein in Oyamazaki, den Rikyd-Hachiman-
Schrein.

Die Mitglieder der Bruderschaft des Grossamtes (6mandokoro-rydza) — der orts-
gemeinschaftlichen Vereinigung — waren gleichzeitig Mitglieder der Stammgilde der
Gottesleute (Oyamazaki-jinin-chii) — der gewerblichen Vereinigung. Die Mitglied-
schaft an diesen beiden Vereinigungen wurde durch zwei religiose Feste oder Rituale
das genannte Ritual des nisshi-tésai im Schrein des Dienstherrn Iwashimizu-Hachi-
man.

Diese Vereinigungen setzten sich aber stets aus den Vertretern einiger alteingeses-
sener Hiuser zusammen, welche in den Quellen auch als “Landritter” (jizamurai) be-
zeichnet werden.?® Zusammengeschlossen im Gemeinsamen Rat von Oyamazaki (Oya-
masaki-séchi) iibten sie die Verwaltungsrechte, die Polizeifunktionen, die Gesetzge-
bung und die Gerichtsbarkeit in der Stadt aus. Der Gemeinsame Rat funktionierte
nach dem Prinzip der gleichen Rechte und Pflichten aller Mitglieder. Gemiss dem
Dienstalter der Mitglieder wurde aus ihrer Runde acht “Alteste” (shukurd) mit der
Ausiibung der Stadtverwaltung beauftragt. Jedes Jahr wurde einer dieser acht Altes-
ten ausgewechselt — die Amtszeit eines Altesten betrug infolgedessen acht Jahre.
Ausserdem ist neben den Altesten in den Quellen auch eine Jungmannschaft (wakashii)
erwdhnt.

Der Gemeinsame Rat von Oyamazaki iibte die Herrschaft iiber die iibrige “Stadt-
bevolkerung” (jigenin) republikanisch aus. Da die Gottesleute in Oyamazaki im Laufe
der Zeit die in Gemengelage existierenden grundherrlichen Rechte aufgekauft hatten,
blieben ihnen letztlich keine anderen Obligationen als der Dienst, den sie dem Iwashi-
mizu-hachiman-gii als Dienstleute (= Gottesleute) leisten mussten. Ubrigens wurde
auch in der Edo-Zeit (1603-1867) dieses Privileg vom Shogunat garantiert, und de
facto dauerte die republikanische Herrschaft der Nachkommen der Gottesleute uiber
die Stadt wihrend der Neuzeit an — die Stadt wurde zu dieser Zeit als “Gottesdoméne™
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(shinryo) des Riky(-Hachiman-Schreins bezeichnet. Der Gemeinsame Rat erhob bei
der allgemeinen Bevolkerung bestimmte Abgaben und Frondienste, welche ihren
Mitgliedern gleichmissig zugute kamen.

Die Entwicklung der Stadtgemeinde von Oyamazaki stellt einen gewissen Sonder-
fall dar. Die Hafen- und Umschlagstidte in Zentraljapan, welche die Verbindung zur
Hauptstadt Kydto sicherstellten, profitierten von der Entwicklung der Hauptstadtre-
gion. Die Stadt Oyamazaki bildete auch aus militirischer Sicht einen wichtigen Stiitz-
punkt. Die Kaufleute der Stadt, welche politisch auf der Seite des Shogunates standen,
erhielten Garantien fiir ihre Privilegien und konnten auf dieser Grundlage das Mo-
nopol iiber die Herstellung und den Handel von Sesamél in ganz Westjapan ausiiben.
Dadurch erwarb die Stadt einen grossen Reichtum, der es ihr erleichterte, sich Selbst-
verwaltungsrechte und Freiheiten anzueignen. Hinsichtlich der inneren Sozialstruk-
tur der Stadt lisst sich zusammenfassen, dass die Hauser, welche seit der Kamakura-
Zeit die Stammmitglieder*” der rituellen Gemeinde und der Ortsgemeinschaft
von Oyamazaki (= “Bruderschaft des Grossamtes™) bildeten, gleichzeitig auch in

“der gewerblichen Vereinigung der Stadt (= Gilde der Gottesleute), wie auch im
Stadtverwaltungsorgan (= Gemeinsamer Rat) auftraten. Dies deutet auf eine lange
Kontinuitét der republikanischen Herrschaft durch die Stadtgeschlechter hin.

Es ist vorstellbar, dass dieses Charakteristikum Oyamazakis sich bei entspre-
chenden Bedingungen auch in anderen Hafenstddten Zentraljapans hitte finden kon-
nen. In diesem Sinne kann Oyamazaki durchaus als einen gewissen Entwicklungs-
typus bezeichnet werden. Einen ganz anderen Typus als Oyamazaki stellt hingegen
die Hauptstadt Ky6to dar.

III. Dienstleute und Rituale

Es ist darauf hingewiesen worden, dass die Handwerker und Kaufleute im Japan
des frithen Mittelalters (12.—13. Jahrhundert) meistens als Dienstleute (yoriudo) in
einem stidndischen Herrschaftsverhéltnis zu einem Herrn standen und ihre Produktion
auf dessen Bediirfnisse ausrichteten. Die Dienstleute desselben Herrn waren daher
nicht alle im gleichen Gewerbe titig, sondern setzten sich je nach Bedarf aus Ange-
horigen verschiedener Berufe zusammen. So gehorten nach einer Quelle aus dem Jahre
Jish6 3 (1179) zum Kloster Daigoji beispielsweise folgende handwerklich titige
Dienstleute: 9 Zimmerleute, 3 Schmiede, 3 Dachdecker, 2 Kupferschmiede, 1 hinoki-
Schachtelmacher, 5 Wandziegelbrenner und 7 Topfer.”® Da die Keramikproduktion
auf das Vorhandenseins von Ton angewiesen ist, war die Produktion geographisch auf
die Fundorte dieses Materials beschriankt. Daher waren Topfer, auch wenn sie Dienst-
leute unterschiedlicher Herren waren, haufig an demselben Ort wohnhaft. Das gleiche
kann fiir Metallhandwerker wie Schmiede oder Kupferschmiede angenommen wer-
den. Diese Verhiltnisse sind in der Abbildung 2 schematisch wiedergegeben. In diesem
Zusammenhang lisst sich ein weiteres Beispiel aus dem Viertel Oribe in Ky6to anfii-
gen — dieses Viertel wurde urspriinglich von Webern bewohnt, welche dem “kaiser-
lichen Webereiamt™ (oribe-no-tsukasa) dienstbar waren. Im Zuge der Aufsplitterung
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Dienstherr Dienstherr Dienstherr
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Gemeinschaft Gemeinschaft Gemeinschaft
der Topfer der Metallgiesser der Weber
(doki-tsukuri) (imonoshi) (ayaori)

Abbildung 2. Schematische Wiedergabe des Verhiltnisses dienstherrschaftlicher Beziehungen mit
beruflichen sowie sozialortlichen Gemeinschaftsformationen in der Kamakura-Zeit.

der Herrschaft des kaiserlichen Staates auf verschiedene Hofadelsgeschlechter, be-
gannen die Weber mit der Produktion von Waren fiir den Handel und begaben sich in
Dienstverhiltnisse zu verschiedenen Hausern des Hofadels. Viele Weber aus Oribe
wurden zu Dienstleuten des abgedankten Kaisers (in), der Kaiserin (nydgoden) oder
des Hauses der Hofkanzler (sekkanke).

Im Jahre Hoei 7 (1141) wurden zwei Weber, die im Dienste des abgedankten Kai-
sers und der Kaiserin standen, gefangengenommen, weil sie gegen einen der “Alte-
sten des Viertels” (chd-no-chdja) handgreiflich geworden waren.”® Aufgrund dieses
Quellenpassus ldsst sich annehmen, dass neben dem Verhiltnis der Dienstleute zu
ihren Herren, auch lokale soziale Beziehungen innerhalb der Ortsgemeinschaft im
Viertel Oribe existierten. Im Viertel gab es oftensichtlich auch Amtsinhaber, welche
die Altesten des Viertels genannt wurden. Die Vermutung liegt nahe, dass es sich bei
ihrem Anfiihrer um einen Aufseher (tone) handelte.

Wir haben oben den Fall genannt, wo Handwerker, welche im gleichen Ort wohn-
ten und der selben Berufsgattung angehorten, je unterschiedlichen Herren Dienst leis-
ten konnten (Topfer, Schmiede etc.). In Oribe finden wir eine andere Konstellation
von Ortsgemeinschaft und Dienstgemeinschaft. Hier wurde das Viertel, wo Produzenten
desselben Gewerbes Wohnsitz hatten, durch die Fiithrung eines Aufsehers schliesslich
eine Gemeinschaft von Dienstleuten eines einzigen Adelshauses.?” Diese Situation ist
weniger mit dem Aspekt der Versorgung gewerblicher Giiter, als vielmehr mit dem
Willen eines Dienstherrn zu erkliren, iiber die lokale Gruppe eine direkte Herrschaft
auszuiiben.

Im folgenden sollen die Konstellationen zwischen diesen unterschiedlichen Ge-
meinschaftsformen in den mittelalterlichen Stddten Japans anhand der Organisation
shintoistischer Kulthandlungen und Rituale ndher untersucht werden. Im Jahre Eicho
1 (1096) kam in Kyoto der sogenannte “Feldtanz” (dengaku) in Mode. Der hofadlige
Dichter Masafusa Oe (1041-1111) hielt in seiner Abhandlung iiber die Ereignisse
(rakuyb-dengaku-ki) fest, dass “verschiedene Leute von Kyoto” (Kydto-no-zonin)
anlisslich des Gion-Goryoe-Festes, unter Gesang, Tanz und Musikspiel den genann-
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ten Feldtanz auffiihrten. Unter den Tanzenden waren “‘die Diener verschiedener Schreine

3y L6

und Hiuser sowie der blauen Ritter”, “vierhundert Mdnner und Frauen, die im Dien-
ste des abgedankten Kaisers stehen”, “etwa siebzig Stadtkinder des Viertels In-no-
Kurodo”, “dreissig Stadtkinder aus dem Viertel Uchi-kurddo” und “Feldtdnzer aus
etwa filinfzig Dorfern.” Bei den Genannten scheint es sich einerseits um Soldaten ge-
handelt zu haben, welche dem abgedankten Kaiser, der abgedankten Kaiserin, den
kaiserlichen Verwandten sowie anderen Hofadelsfamilien dienten. Die “Diener” (shi-
mobe) und “Stadtkinder” (machi-warabe) der Viertel Uchi-Kurddo und In-no-Kuroédo
gehorten zum Stand der Dienstleute. Der Begriff “Stadtkinder” bezeichnet die Be-
volkerung des Viertels, in erster Linie verweist er aber auf die Dienstleute — sie wur-
den spiter “kyd-warabe” genannt. Oe schreibt weiter: “die Leute in Ky6to tanzten wie
verriickt. Es nahmen mehrere Stadtbezirke, sowie Behorden- und Polizeibeamte teil
(...) verschiedene Hiauser nahmen als gemeinsame Schar teil, auch Gruppen von
Monchen waren zugegen und die Buddhaschnitzer und die Sutrenschreiber mit ihren
Genossen kamen.” Mit anderen Worten: am Feldtanz anldsslich des Gion-Goryde-
Festes nahmen Personen in Gruppen oder Gemeinschaften teil, welche aufgrund un-
terschiedlicher Strukturprinzipien gebildet wurden: Dienstgemeinschaften, Ortsgemein-
schaften ganzer Viertel, Berufsgruppen und gewerbliche Vereinigungen sowie Feld-
tanztruppen aus den Dérfern in der Umgebung der Hauptstadt.

Thematisch drehte sich das Gion-Goryo6e-Fest urspriinglich um einen bosen Geist
namens Gozu-Tennd. Im Unterschied zu anderen Goryde-Festen, wo man diesen Geist
zu vertreiben suchte, um sich vor seinem Umherhiipfen zu schiitzen, war das Gion-
Goryde-Fest in Kydto durch die Verehrung des Geistes charakterisiert. Der eigentli-
che Festakt bestand aus einer Prozession. Dabei wurde eine tragbare “Schreinlade”
(mikoshi) vom Gion-Schrein zu der “sakralen Raststétte” (otabisho) in der Pagode
Takatsuji-Higashi-no-t6in getragen. Die Lade wurde dort fiir eine bestimmte Zeit auf-
gebahrt, um dann wieder in einer Prozession zum Schrein zuriickgefiihrt zu werden.
Gemiss der Schreinchronik des Rastortes aus der spiaten Kamakura-Zeit fand dieses
Ritual seit dem Jahre Ten’en 2 (974) statt.?® Die Chronik berichtet, dass einem gewis-
sen Sukemasa ein Orakelspruch zuteil wurde, der ihn dazu veranlasste, seinen Hof
dem Gion-Schrein zu stiften, auf das in seinem Hof ein Rastort errichtet werde. Suke-
masa und seine Nachkommen haben danach bis zum Jahre Eiky6 3 (1431) das Priester-
amt des sakralen Rastortes in ithrem Geschlecht weitervererbt.

Katsuya Seta hat gestiitzt auf diese Uberlieferung vermutet, dass der betreffende
Hof des Sukemasa, an welchem sich der Rastort des Gion-Goryoe-Festes befand, seit
alters her ein lokales Zentrum zur Verehrung der Gottheit Gozu-Tenn6é war. Hinter
dem Stifter Sukemasa sei daher in Wirklichkeit eine Kultgemeinde (miya-za) ge-
standen.?® Seta stiitzt seine Annahme auf eine dhnliche Uberlieferung iiber den Inari-
Schrein, der sich in der Nihe des Gion-Schreines befindet. Demnach habe ein “Alte-
ster” (choja) mit Namen Shibamori seinen Hof gestiftet und dort einen Rastort
geschaffen, der von seinen Nachkommen verwaltet wurde. Seta nimmt an, dass auch
Sukemasa ein Altester, mit anderen Worten: ein Vertreter einer Gemeinde gewesen
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sei.

Im Gegensatz zur Kultorganisation in Oyamazaki, wo alle Mitglieder der ortsge-
meinschaftlichen Kultgemeinde, der “Bruderschaft des Grossamtes”, im Turnus und
mit gleichen Rechten und Pflichten das Priesteramt wahrnahmen, ist in unserem Beispiel
aus Kyoto das Priesteramt in einem Hause erblich gewesen. In Kydto trat daher die
Ortsgemeinschaft im Rahmen des Gion-Goryoe-Festes hinter dem erblichen Priester-
amt und dem Gion-Schrein zuriick.*”

Ein Bericht aus dem Jahre Eiky0 (1431) iiber die Einkiinfte dieses Priesterhauses
gibt weitere Aufschliisse iiber die Verhiltnisse in Shimogyo, dem siidlicheren der beiden
Stadtteile von Kyoto, wo sich der Gion-Schrein befand. Gemaiss dieser Quelle setzten
sich das Einkommen des Priesterhauses wie folgt zusammen: 1) Bodenrente (jishi)
fiir den Sakralort, 2) 300 kanmon “Festspende” (goheiryd), 3) iibrige Abgaben von
Seiten verschiedener Gilden und Vereinigungen.*"

Die Bodenrente wurde in Geld von den Bewohnern der vier Viertel (ché) des Sakral-
ortes entrichtet. Das bedeutet, dass dem Haus des Priesters auch nach der Stiftung des
Sukemasa als Patronatsherr diese Ertriage zustanden, wenn auch das Polizeirecht, die
Gerichtsbarkeit und gewisse Abgaben an den Gion-Schrein libergegangen waren. Die
Festspende (goheiryo) bezahlte derjenige, welcher am Fest den “Hauptdienst”
(toyaku) verrichtete — ein dhnliches System findet sich auch in Oyamazaki. Vor der
Nanbokucho-Zeit pflegte der Hausherr des Geschlechtes, das in den Quellen mit das
“reiche Haus aus Zentralkyoto” (rakuchii-fuke) bezeichnet wurde, diesen Dienst zu
leisten. Aber ab dem Jahre Oei 4 (1397), als sich die Herrschaft des Shogunates der
Ashikaga stabilisiert hatte, bezahlte die sogenannte “Einung” (isshii), eine Vereini-
gung von Geldleihern und Bankiers, zusammen mit dem Shogunat die Festspende.
Nach dem Jahre Eikyd 4 (1432) wurde die Geldsumme auf die Halfte reduziert.*?

Die unter 3) genannten iibrigen Abgaben wurden sehr wahrscheinlich von Gruppen
von Handwerkern und Kaufleuten entrichtet, welche im Stadtteil Shimogy6 ihre Ge-
schifte tdtigten. Die “Gilde der Kimonomacher” (kosode-no-za) bildete eine Gemein-
schaft von Gottesleuten des Gion-Schreins. Auch die “Gilde der Seidentuchweber”
(neriginu-no-za) war eine Gemeinschaft von Gottesleuten, sie war jedoch nicht dem
Gion, sondern einem anderen Schrein unterstellt. Sie bezahlten an den Priester des
Sakralortes aber ein Abgabegeld, weil sich in Shimogy6 ihre Geschifte befanden —
durch die Abgabe wurden sie am Fest beteiligt, ebenso wie Kaufleute und Handwerker
aus der Stadt Oyamazaki, sowie eine “Gilde von Seidenwebern’ (otoneri-no-za), welche
mit anderen Herren in Dienstverhiltnissen standen. Diese Héndler und Produzenten
waren aber im siidlichen Stadtteil Shimogy6 geschiftlich titig und beteiligten sich
daher mit Hellebardentrdagern an der Festprozession.

Angenommen die Prozession hitte in Oyamazaki stattgefunden, so wire vermut-
lich die “Festspende” (2) und die iibrigen Abgaben (3) nicht dem Haus eines Priesters,
sondern der “Bruderschaft des Grossamtes” gesamthaft zugekommen. Aber auch in
Kyo6to wurde der Priester im Schrein der sakralen Raststétte im friihen Mittelalter
(11.—13. Jahrhundert) durch irgendeine genossenschaftliche Struktur gestiitzt — eine
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ortsgemeinschaftliche, rituelle Gemeinde oder die gewerblichen Vereinigungen der
Handwerker und Kaufleute, wie die Gilde der Kimonomacher.

IV. Die Stidter (chonin) und die yamaboko-Prozession

In der Zeit des Biirgerkrieges im vierzehnten Jahrhundert (nanbokuché) wurde das
Gion-Goryde-Fest im siidlichen Ky6to einem starken Wandel unterworfen. Die Pro-
zession der Schreinlade (mikoshi), welche bis dahin der zentrale Akt des Festes darge-
stellt hatte, wurde ab dem Jahre Oan 3 (1370) fiir zwanzig Jahre ausgesetzt. Ein Um-
zug, der urspriinglich ein Nebenakt der Prozession der Schreinlade darstellte, setzte
jedoch die Festtradition fort. Dieser Umzug bestand aus “Figurenladen” (yama) sowie
aus “Hellebarden” (hoko), welche von den verschiedenen Vierteln des Stadtteiles
Shimogyd prisentiert wurden.”” Bei den Figurenladen handelt es sich um tragbare
Biihnen, auf welcher grosse Puppen geschichtliche Szenen darstellen. Figurenladen,
deren Bauweise an die japanische Hellebarde (hoko) erinnert, werden als hoko be-
zeichnet. Nachdem die Prozession der Schreinlade wieder aufgenommen wurde, be-
stand das Gion-Goryde-Fest gewissermassen aus zwei unterschiedlichen Festziigen:
Einerseits aus der Schreinladen Prozession des Schreins sowie andererseits aus der
Prozession der “Figurenladen und Hellebarden” (yamaboko), welche aus den Vierteln
des siidlichen Teils der Hauptstadt, Shimogy0, stammten. Die beiden Umziige wur-
den am gleichen Tag (am vierzehnten Tag des sechsten Monats), aber unabhiingig
voneinander durchgefiihrt und gaben dem Fest durch diese Kombination einen beson-
deren Charakter. Seta hat daher mit Recht darauf hingewiesen, dass die Prozession
der Schreinlade mit der Zeit ihre eigentliche Verbundenheit mit dem Ort verlor und
sich zu einem Ritual des Gion-Schreines verinderte, welches vom Geschlecht des
Priesters veranstaltet wurde. Daneben kam der Umzug der yamaboko, welche von den
Stadtvierteln getragen wurde, nach und nach zur Bliite.?®

Fir die Hellebarden (hoko) und Figurenladen (yama) aus den Vierteln (chd) von
Siidky6to lédsst sich anhand den Quellen der Nanbokuchd-Zeit nicht klar belegen,
ob die Triger Einzelpersonen waren oder aus Viertelsgemeinden bestanden. Fiir die
Zeit vor dem Onin-Krieg (1467—77) ist jedoch festzustellen, dass jede Viertelsgemeinde
eine Hellebarde, beziehungsweise eine Figurenlade getragen hat und dass es im Stadt-
teil Shimogyd sechsundfiinfzig Viertelsgemeinden gab. Ausserdem nahmen die Gilde
der “Geldleiher” (dosé) sowie auch die Gilde der Seidenweber mit einer Hellebarde
am Umzug teil. Die yamaboko-Prozession setzte sich demnach aus achtundfiinfzig
Hellebarden oder Figurenladen zusammen. In einem zeitgendssischen Lehrbuch, dem
Sekiso-6rai, sind ausserdem noch weitere Hellebarden aus f)yamazaki erwahnt. Dies
lasst den Schluss zu, dass die ortsgemeinschaftlichen Viertelsgemeinden in der Haupt-
sache mit der Organisation des Festes betraut waren, wihrend die gewerblichen Ver-
einigungen und Gilden, welche in dem siidlichen Stadtteil von Kydto Geschiifte betrie-
ben, durch das Tragen einer Hellebarde mitwirkten.*>

Ab der Zeit des Biirgerkrieges im vierzehnten Jahrhundert ist eine Verinderung der
Struktur ortsgemeinschaftlicher Viertelsgemeinden festzustellen. Die Vermutung liegt
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Stadtviertel Stadtviertel

Strasse _—— Strasse

Stadtviertel Stadtviertel

‘Beidseitiges Viertel” (gebildet aus
der Mitgliedschaft der Hauser beid-
setig eines Strassenabschnittes)

Abbildung 3. Schematische Darstellung der Verdnderungen der sozialraumlichen Disposition
stadtischen Gemeinschaftsformationen wihrend der nanbokuchdé-Zeit.

nahe, dass die Entstehung der yamaboko-Prozession beim Gion-Goryde-Fest ein Aus-
druck dieses Strukturwandels war. Vor dem Biirgerkrieg umfasste ein Viertel einen
rechteckigen Héuserblock, der von vier Strassen gesdumt war. Danach entstand aber
das sogenannte “beidseitige Viertel” (rydgawa-cho). Es bestand aus den Héusern auf
beiden Seiten eines Strassenzugs. Dieser Wandel illustriert Abbildung 3. Es waren die
Einwohner dieser neuen Viertel, welche bei der Prozession eine Figurenlade oder eine
Hellebarde trugen. Dies zeigt sich nicht zuletzt an den Ortsnamen. Das Viertel Nagi-
nata in Karasuma-Higashi-Iru an der Shijodori-Strasse hatte seinen Namen von der
sogenannten naginata-Hellebarde, welche die Einwohner des Viertels an der Spitze
der yamaboko-Prozession trugen — und dies bis heute noch tun. Genauso verlieh eine
Hellebarde von der Form einer kanko-boko, welche in der Prozession von Kanko-
Boko in Muromachi-Higashi-Iru an der Shijodori-Strasse ausging, diesem Viertel seinen
Namen. Es gab viele verschiedene Figurenladen (yama), welche mit der Zeit veridndert
wurden. Es ist anzunehmen, dass die Darstellungen anfinglich jedes Jahr wechselten,
spiter aber die Szenen auf den Laden festgelegt wurden, da die Figurengruppen im-
mer kostspieliger wurden. Wenn die Héuser beider Seiten einer Strasse an der Pro-
zession gemeinsam eine Hellebarde oder eine Lade trugen, so kann angenommen
werden, dass diese Hiuser eine Gemeinschaft bildeten. Die Hauser unterhielten mit
den Kaufliden an der gleichen Strasse stirkere geschiftliche Beziehungen, als mit
denjenigen hinter dem Haus. In dieser Zeit wurde auch die Bodenrente (yajishi) in
Kyoto neu gemiiss der Breite des Hauses an der Strasse festgelegt — sie war vier- bis
fiinfmal hoher als diejenige fiir Ackerboden in der Umgebung.*

Die Entstehung der Gemeinschaft eines Viertels (chd), auf welche das Tragen der
Hellebarden und der Figurenladen an der yamaboko-Prozession hinweist, ldsst sich
auch nach anderen Quellen belegen. Insbesondere lisst sich ein sogenannter “Vier-
telsmann” (chénin) nachweisen: Im Jahre Oei 3 (1396) klagte die Gilde von Kitanokoji,
welche ein Monopol auf dem Verkauf der Reishefe fiir die Reiswein-Brauerei besass,
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Abbildung 4. Belege fiir die Entwicklung der Stadtviertel in der Muromachi-Zeit.

beim Shogunat gegen die Brauereien von ganz Ky6to. Die Gilde beschuldigte die
Reisweinbrauer, dass sie entgegen den Vorschriften eigene Hefezimmer betrieben.
Die Reisweinbrauer mussten in der Folge dem Shogunat einen schriftlichen Eid leis-
ten, in Zukunft selbst keine Hefe mehr herzustellen.?” Diese Eidesbriefe sind iiber-
liefert. Sie sind von einem “Viertelsmann” (chénin), zuweilen mit Stempel, verbiirgt
worden. Daraus lédsst sich auf eine Viertelsgemeinde schliessen, aus welcher dieser
Vertreter stammte. Die Abbildung 4 zeigt, welche Viertelsgemeinden von Ky6to in
dieser Quelle auftauchen.

In der Sengoku-Zeit (von der Mitte des 15. bis zum 16. Jahrhundert) wurde der
Viertelsmann (chénin) “monatlicher Amtstrager” (gachigydji) genannt — das heisst,
der Amtsinhaber wurde jeden Monat gewechselt. In der Edo-Zeit (17. Jhd) wurde er
schliesslich als “dltester Amtstriger” (toshiyori-gydji) bezeichnet — dass heisst, er

79



wurde nach Massgabe des Eintrittsjahres in die Gemeinschaft zu diesem Amt bestellt.
Die Bezeichnung “Viertelsmann” (chdnin) bedeutet, dass dieses Amt von den “Stédtern”
(chonin), womit die berechteten Mitglieder des Viertels (chd) gemeint sind, nach ei-
ner bestimmten Reihenfolge bekleidet wurde. Mit anderen Worten: sowohl die Mit-
glieder der Viertelsgemeinde als auch der Viertelsmann wurden unter Verwendung der
gleichen chinesischen Schriftzeichen als chonin bezeichnet. Nach dem Biirgerkrieg
des vierzehnten Jahrhunderts entstand in Kydto also die soziale Schicht der chonin,
die wir im folgenden mit “Stddter” wiedergeben wollen. Sie setzte sich zusammen aus
den gleichberechtigten Mitgliedern einer Viertelsgemeinde, die sich beidseitig einer
Strasse erstreckte (rydgawa-chd). Die Zugehorigkeit zur Ortsgemeinschaft war an
den Besitz eines Hauses an der Strasse gekniipft. Beim Eintritt in die Viertelsgemeinde
musste ein Zehntel des Kaufpreises fiir das Haus an diese abgegeben werden.”® Wie
anhand den oben genannten schriftlichen Eidesbriefen der Reisweinbrauer belegt
werden konnte, trat ein sogenannter Viertelsmann (chonin) als Biirge und Vertreter
einer Viertelsgemeinde auf. Daher nahm auch in der Hauptstadt Kyoto, welche unter
der Herrschaft des Shogunates stand, die Viertelsgemeinde als kleinste stidtische Ein-
heit selbstindig eine Reihe von Aufgaben im Bereich der Verwaltung, der Polizei und
der Gerichtsbarkeit wahr.*” Die Entscheidungen des Shogunates in den Angelegen-
heiten, welche die Stadt betrafen, wurden erst ab der Sengoku-Zeit auf der Grundlage
eines “Gesetzbuches der Viertel” (chochii-shikimoku) gefillt.*” Es ist daher anzuneh-
men, dass in der vorangehenden Muromachi-Zeit nach Massgabe eines Gewohnbheits-
rechtes entschieden wurde.

Damit treten in den Quellen nun nicht mehr die Dienstleute (yoriudo) verschiede-
ner Herren, sondern ein Stand der “Stidter” (chénin) auf, der sich im Rahmen von
Viertelsgemeinden selbstéindig organisiert hatte. Erstmals ldsst sich der Begriff cho-
nin mit der Bedeutung Kaufleute oder Handwerker in der Stadt schon in einer Quelle
aus der Zeit des Biirgerkrieges (nanbokuchd) nachweisen. Ein Dokument aus dem
Jahre Koei 2 (1343) bezeichnete die Mitglieder der Stammgilde der Baumwoll-
produzenten (wata-no-honza), welche Gottesleute (jinin) des Gion-Schreins waren,
als chonin der Stadtviertel Sanjo-machi, Shijé-machi und Shichijo-machi.*” Gemeint
waren die bedeutenden Kaufleute, deren Geschifte sich an der belebten Hauptstrasse
der Viertel befanden. Daraus konnte man schliessen, dass schon in dieser Zeit eine
Viertelsgemeinde bestand. Leider fehlen uns aber weitere Belege, welche diese
Annahme bestidtigen kénnten.

Bislang standen vornehmlich die Viertelsgemeinden oder Ortsgemeinschaften sowie
ihre Kultorganisationen im Fokus unserer Betrachtung. Im folgenden wollen wir das
Augenmerk auf die gewerblichen Vereinigungen richten. Wir haben oben im Zusam-
menhang mit unserer Darstellung des Gion-Goryoe-Festes Hellebarden aus Oyamazaki
erwihnt. Dabei handelte es sich um Kultgegenstinde, welche in der Prozession von
den Mitgliedern einer Gilde von Gottesleuten von Oyamazaki getragen wurde, welche
in Kyoto wohnhaft waren. Ebenso haben wir eine Hellebarde einer Gilde von Seiden-
webern erwihnt. Obzwar wir spiter in der Sengoku-Zeit einige Seidenweber mit
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Wohnsitz im siidlichen Stadtteil Shimogy6 nachweisen konnen, so befand sich doch
in der Muromachi-Zeit die Siedlung dieser Berufsgruppe weit nordlicher, in der Nahe
der Ichijo-Strasse. Das bedeutet, dass am Fest Gilden von Kaufleuten und Handwer-
ker mitwirkten, welche nicht im Dienst des Gion-Schreins standen, in Shimogyo je-
doch ihre Geschifte titigten.

Der wichtigste Beitrag zur Finanzierung der Prozession und des Rituals, der soge-
nannte “Hauptdienst”, stellte die Festspende dar. Ab der Muromachi-Zeit bezahlte die
Einung der Bankiers und Geldleiher im Zentrum Ky6tos den Betrag fiir diesen Dienst.
In der Sengoku-Zeit hatte diese Einung aber Schwierigkeiten, die erforderliche Geld-
summe aufzubringen. In der Folge wurde die Festspende allen Geldleihern (sakaya,
dosd) gleichmissig auferlegt.*” In diesem Falle handelte es sich gewissermassen um
den Beitrag einer gewerblichen Vereinigung, nimlich derjenigen der “Geldleiher der
Hauptstadt” (rakuchii-doso).

Im Vergleich zur dynamischen yamaboko-Prozession der Viertelsgemeinden blieb
die Prozession der Schreinlade aber wenig lebendig. Die Teilnahme am Festritual
bedeutete fiir die Gottesleute die Einlosung ihrer Dienstpflicht. Diese Geisteshaltung
der Gottesleute gegeniiber der Prozession der Schreinlade zeigte sich spitestens in der
Sengoku-Zeit, als die Gilde der Seidenweber sich weigerte, sich weiterhin mit ihrer
Hellebarde am Ritual des Schreins zu beteiligen. Sie kam auch einer direkten Auf-
forderung durch das Shogunat nicht nach. Auch die Hellebarde der Gilde der Geld-
leiher trat nicht mehr in der Prozession der Schreinlade auf.

Fiir das Jahr Tenbun 2 (1533) ist aber ein Eintrag im Schreinbuch iiberliefert, dass
Viertelsménner (gachi-gydji) der sechsundsechzig Viertel des siidlichen Stadtteils
Shimogy6 in den Gion-Schrien eindrangen und verlangten: “Auch wenn das Ritual
nicht mehr stattfindet, so wollen wir doch die yamaboko-Prozession durchfiihren.”*
Dieser Vorfall verdeutlicht, dass die yamaboko-Prozession der Ortsgemeinschaft un-
abhingig vom Gion-Goryoe-Fest des Schreines durchgefiihrt wurde. Wir haben gese-
hen, dass die Eigenstindigkeit des yamaboko-Umzuges ihren Ursprung in der Zeit
des Biirgerkrieges des 14. Jahrhunderts hatte.

Im Vergleich zu Oyamazaki, wo die Kultorganisation von anfang an auf der ortsge-
meinschaftlichen Gemeinde beruhte, und nicht von einem Herrschaftstriiger wie dem
Gion-Schrein oder einem Priester der sakralen Raststitte abhing, war es fiir die Stidter
in der Hauptstadt Kyoto vergleichsweise schwieriger, Feste und Kulthandlungen au-
tonom zu veranstalten. Dies kam dadurch zum Ausdruck, dass zwei Rituale, die Schrein-
laden-Prozession (mikoshi) und der Umzug der Figurenladen und Hellebarden (yama-
boko), parallel stattfanden.

Dieses Charakteristikum deutet auf die nur unvollkommen entwickelte Verwal-
tungsorganisation der Stadtgemeinden hin. Erst ab der ausgehenden Sengoku-Zeit
bestanden die sogenannten “Stadtviertelsverbdnde” (chégumi), welche Dachorgani-
sationen von Viertelsgemeinden im Stadtteil Shimogyo bildeten. Es existierten fiinf
solche Stadtviertelsverbinde, ushitora-gumi, naka-gumi, nishi-gumi, tatsumi-gumi und
nanachohan-gumi. Erstmals erwihnt sind sie fiir das Jahr Tenbun 6 (1537), als sie

81



LROMIE & (TR Lb)‘,,, 3 % n E';Mul; g :?M ?’Eﬂ:ﬂ
wtt o f = U;‘g. F: 2 T P;E ﬁl’m EX¥]
@ﬁ " | pL
\ 77] L T =y l@ =
* i o i ] | | 4
K o T M, sas e E&‘
@ﬁ_ﬂ A @ L »
e | url (1111 GEH l = E fals )
o = 1 5 i
=2 ==y E NI
%ﬁm = % i : 11N
=y a4l S
gﬁ! ] . =] 15-%‘ i 4 11
- n !
w;ﬂngﬁz et | ] g 4 I]I
~ P R EG 2 fa |
ik i gn |FEES [ T
o 1T I SIA AR A ﬁ E_LLL LI
:]g(_ﬂL T et 1 4 [— r \l | " l | I
Stadtviertelsverbiande in Kamigyd Stadtviertelsverbdnde in Shimogy6
LIRS Stadtviertel, welche nach dem C)nin-Krieg an der Prozession

des Gion-Goryde-Festes mit einer Hellebarde bzw. Figurenlade teilnahmen.

Abbildung 5. Die Entwicklung der Stadtviertelsverbinde.

sich im Rokkaku-d6, dem Haupttempel von Shimogyd versammelten, um festzule-
gen, wieviel Geld jeder Stadtviertelsverband dem Shogunat anlésslich des Neujahrs-
grusses entrichten sollte.*” Es ldsst sich aufgrund der zur Verfiigung stehenden Quellen
aber nicht feststellen, ob die Stadtviertelsverbinde schon vor diesem Datum existiert
hatten.*> In Shimogyo bildeten je rund zehn der sechsundsechzig Viertel (chd) einen
Stadtviertelsverband (chdgumi). Ausserdem befanden sich auch in Kamigyo6, dem
nordlichen Stadtteil von Kyéto, fiinf Stadtviertelsverbdnde. Diese Verhiltnisse sind
auf Abbildung 5 wiedergegeben.

Auf einer weiteren Stufe bildete auch jeder Stadtteil eine eigene grossere Stadtge-
meinde. Wenn die beiden grossen Stadtteile Kyotos, Shimogyd im Siiden und Kami-
gy6 im Norden, zusammen auftraten, nannten sie sich jogekyo: Der Entscheid iiber
die Beilegung der grossen Auseinandersetzung zwischen Kamigy6 und Shimogyo,
die im Jahre Tenbun 10 (1550) in Nijo-muro-machi stattfand, wurde gemiss der Quelle
durch “die Altesten (shukurd) und die Stadtbevolkerung (jigenin) von jogekyd” ge-
fallt.*® Da zu dieser Zeit die Macht des Shogunates schon sehr geschwunden war und
sich der Sitz des Shoguns nicht mehr permanent in Kyo6to befand, kann es als sicher
gelten, dass die Stadtgemeinden in Shimogy6 und Kamigyd de facto das Verwaltungs-
recht sowie die Gerichtsbarkeit besassen.

Damals befanden sich in der “Hauptstadt” (rakuchii-rakugari) ausser den erwéhnten
Stadtteilen Kamigy6 und Shimogyd, gewissermassen wie Siedlungsinseln auch die
Siedlung “Sechs Viertel des Kaiserpalastes” (kinri-roku-cho), sowie die Kloster- oder
Schreinstidte des Klosters Tji, des Kitano-Schreins und anderer grundherrlicher
Gewalten. Die “Sechs Viertel des Kaiserpalastes” verfiigten dhnlich wie Kamigyd
und Shimgyd iiber einen selbstverwalteten Verband und wie Shimogyd liber einen
Ringwassergraben (so-gamae). In den Stadtteilen der Kloster und Schreine waren die
Befugnisse der Bevolkerung aber ziemlich begrenzt. Die Einwohner dieser Siedlun-
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gen besassen kein Haus-, nicht einmal Landbesitzrecht — das Verwaltungsrecht so-
wie die Gerichtsbarkeit lag beim Kloster oder beim Schrein.*” Diese Einwohner der
Hauptstadt befanden sich in einer ganz anderen Situation als die Stidter (chdnin) von
Jjogekyo. Im Mittelalter bestand die Hauptstadt Kyo6to daher aus einem Komplex ver-
schiedener, kleiner Stiddtchen, welche je unterschiedlich strukturiert waren.

Noch nicht gelost haben wir aber unsere eingangs gestellte Frage: Warum spielten
die Viertelsgemeinden (chd) — das heisst: die Ortsgemeinschaften, die Hauptrolle bei
der Organisation von Kulthandlungen und Festen sowie bei der Selbstverwaltung der
Stadt? Warum konnten diese Rolle nicht Gilden (za) — mit anderen Worten: die ge-
werblichen Vereinigungen spielen?

In Oyamazaki gab es eine gewerbliche Vereinigung der Olhersteller bzw. Olverkiufer,
die “Olgilde von Oyamazaki” (Oyamazaki-abura-za), die in ganz Westjapan das Han-
delsmonopol auf Sesamdl hatte. Wie wir gesehen haben, bezog sich dieser Verband
auf eine Ortsgemeinschaft, welche sich allein aus den fiihrenden Geschlechtern zusam-
mensetzte, die iiber die Stadt eine republikanische Herrschaft ausiibten. In Kydto hinge-
gen existierten Gilden (za), die mit der Ortsgemeinschaft nicht deckungsgleich waren.
Die Stddter in Shimogyd gehorten, wie wir am Beispiel der Stammgilde der Baum-
wollproduzenten (wata-no-honza) gezeigt haben, zwei verschiedenen Verbidnden und
Stidnden an: als Stidter (chénin) zihlten sie zur Gemeinschaft des Wohnortes in Shichi-
jo-machi oder Sanjd-machi, als Gildengenossen (zanin) gehorten sie zur Stammgilde
der Baumwollproduzenten.

Wie erklirt sich die Hauptrolle der Viertelsgemeinden bei der Ausbildung des
Stadtregiments und der Kultorganisation? Nach meinem Dafiirhalten ist der Grund
hierfiir bei einigen Wesensmerkmalen der Gilden (za) zu suchen. Sie waren dafiir
verantwortlich, dass die Gilden kein geeignetes Gefiss fiir eine eigenstindige Ge-
meinschaftsbildung bilden konnten.

In Ky6to konnen aufgrund ihres Entstehungsprozesses zwei Typen von Gilden un-
terschieden werden.* Neben den im Zusammenhang mit dem Beispiel Oyamazaki
erwihnten Typus, der sich aus einer Dienstgilde entwickelte, entstand in der Kama-
kura-Zeit ein zweiter Typus. Damals begannen die kaiserlichen Behorden bei den
Kaufleuten und Handwerkern, die in der Stadt Handel trieben, eine Gewerbesteuer zu
erheben. Die meisten gewerblichen Gilden in Ky6to wurden im Zuge der Einfiihrung
dieser Steuererhebung geschaffen. Die Behorde nahm damit die Tendenz zu einer
stirkeren innergewerblichen Zusammenarbeit vorweg und stellte die Kaufleute und
Handwerker nach Berufsgruppen unter ihre Herrschaft. Damit beseitigten sie auch
die Immunitétsprivilegien (Steuerbefreiung) von Kaufleuten und Handwerkern, welche
als Dienstleute (yoriudo) oder Gottesleute (jinin) in diversen Gilden unter der Herr-
schaft von Dienstherren standen. Das bis dahin bestandene Dienstverhiltnis zu einem
Dienstherrn spielte fortan keine Rolle mehr — die Zulassung zum Markt war allein
an die Entrichtung der behordlichen Steuer gekniipft. Die Erhebung der neuen Steuer
erfolgte nach Gewerbe getrennt. Fiir deren Eintreibung wurden die entsprechenden
Stellen der kaiserlichen Hofverwaltung zustindig, welche die Aufsicht iiber die kai-
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serlichen Dienstgemeinschaften hatten. So erhob das “Amt fiir Getreideabgaben” (6i-
ry6) die Steuer aus dem Reishandel, die “Brauereibehorde” (miki-no-tsukasa) die Steuer
aus der Brauerei. Diese Behorden beauftragten innerhalb der einzelnen Gewerbe héufig
einflussreiche Personen mit der Steuererhebung. Dadurch entstanden neue gewerbli-
che Vereinigungen und Gilden, welche auf einem Gut ein Handelsprivileg besassen.
In jogekyé waren es daher hiufig Gilden, welche fiir die Bezahlung der Gewerbesteuer
an die Behorden verantwortlich wurden. Aufgrund des Systems der Steuererhebung
spielten in diesen neuen Gilden hiufig die Handwerker, welche Dienstleute der kai-
serlichen Behorden gewesen waren, ein wichtige Rolle — dies zeigte sich beispiels-
weise im Falle des Verhiltnisses der Gilde der Fachermacher (0gi-no-za) zur Palast-
bau-Behorde (moku-no-ryd) oder der Papiermachergilde (kamisuki-no-za) zum
Biichereiamt (tosho-no-ryo).

Der andere, am Beispiel Oyamazakis dargestellte Genotypus der gewerblichen Gil-
de basierte wie erwihnt auf den alten Dienstgemeinschaften der Dienstleute (yoriudo)
oder Gottesleute (jinin). Diese Dienstgemeinschaften entwickelten sich aber in der
Muromachi-Zeit unter Einschluss oder Ausschluss anderer Kaufleute und Handwer-
ker zu gewerblichen Gilden fort. In Shimogyd gab es beispielsweise die Gilde der
Baumwollmacher (wata-no-za) oder die Gilde der Holzhindler (zaimoku-no-za). Diese
Gilden waren Dienstgemeinschaften des Gion-Schreins. Sie verfiigten in Shimogy6
iiber ein Handelsmonopol, das gleichermassen auf der Autoritit des Gion-Schreins
wie auch auf Marktmacht ihrer Geschifte griindete. Aufgrund dieser Vormachtstel-
lung konnten sie die Steuerforderung der kaiserlichen Behorden ausschlagen und sich
unter der Fiihrung der Gottesleute als gewerbliche Gilde organisieren.

Wir fassen zusammen: In bezug auf die Entstehung von Geschiftsgilden lassen
sich in Kyoto zwei Typen erkennen: Die Gilden, welche eine Gewerbesteuer an die
kaiserlichen Behorden entrichteten, sowie Gilden, welche wie die Gottesleute des Gion-
Schreines auch im Spétmittelalter eine Abgabe an einen Dienstherrn leisteten. Kern
einer Gilde des zweiten Typus waren die méchtigen Kaufleute und Handwerker, welche
in einem alten, stindischen Dienstverhiltnis standen.

Die einzelnen Gilden standen also zum Vorsteher der kaiserlichen Behorde oder
aber zu den Abten oder Oberpriestern eines Klosters oder Schreines in einem ver-
tikalen Verhiltnis. Diese Herrschaftsverhiltnisse waren jedoch individueller Art und
von Gilde zu Gilde verschieden. Dies wiederum widersprach einem gemeinsamen
Bund der gewerblichen Gilden. Im Gegensatz dazu stellte die Viertelsgemeinde die
Basis einer ortlichen Gemeinschaft dar, in welcher jeder Gildengenosse und jeder
Stadter iiber gleiche Mitgliedsrechte verfiigte. Die Ortsgemeinschaft entstand unab-
hingig von der Herrschaft als Vereinigung der haushiblichen Einwohner einer Vier-
telsgemeinde. Es ist daher einsichtig, dass die Viertel bzw. die Viertelsverbinde und
nicht die gewerblichen Gilden als Grundlage der Selbstverwaltung und der Kultor-
ganisation dienten.

Wir haben gesehen, dass Gottesleute des Gion-Schreins, welche zu den Genossen
der Gilde der Baumwollproduzenten zihlten, als Stadter (chonin) der Viertel Sanj6-
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machi oder Shijo-machi bezeichnet wurden. Ebenso spielten wohl auch in anderen
Vierteln die in Gilden organisierten Kaufleute und Handwerker bei der Herausbildung
der sozialen Schicht der Stidter (chénin), der Viertelsgemeinde (chd-kyddotai) sowie
der Viertelsverbiande (chdgumi) eine initiative Rolle. Auch wenn die Vertreter des Vier-
tels oder des Viertelsverbandes meist machtige Potentaten waren, deren Haus an der
Hauptstrasse lag, so libten in Ky6to diese Geschlechter nicht die Herrschaft aus. Die
Vertreter wurden vielmehr nach der Reihenfolge des Alters gewihlt. Dies bestitigt
auch die Tatsache, dass die Abfolge der yamaboko-Prozession ausser der ersten und
letzten Position durch das Los bestimmt wurde.

V. Schlussbemerkungen

In der vorliegenden Studie haben wir mit Oyamazaki und Kydto zwei Beispiele
zentraljapanischer, mittelalterlicher Stidte vorgestellt, welche beide durch eine starke
Tendenz zur Selbstverwaltung gepriigt waren. Die Strukturen dieser Stadtgemeinden
haben wir im Lichte ihrer Kultorganisation analysiert: In Oyamazaki haben wir eine
starke Selbstverwaltung festgestellt, welche auf der republikanischen Herrschaft der
fiihrenden Stadtgeschlechter fusste. In Ky6to war die Organisation der Viertelsge-
meinden durch die Gleichberechtigung der Hausbesitzer charakterisiert. Zwar
entstanden dort die Viertelsgemeinden als eigenstidndige Einheiten schon frith. Da
Kyo6to aber der Sitz des Shogunates war, konnten sich Stadtviertelsverbande (chogu-
mi), welche grossere Stadtgebiete umfassten, erst spiter bilden. Gewissermassen an
Stelle dieser Unzulidnglichkeit waren die Viertelsgemeinden in Ky6to nach dem Prin-
zip der Gleichberechtigung der Héuser strukturiert. Diese Gleichberechtigung galt
jedoch nur innerhalb der Viertel. Auf der Ebene “Stadtteil” wurden die Viertel, welche
die alten Stadtviertelsverbinde bildeten, “Mutterstidte” (oyamachi) und die neu ge-
bildeten, peripheren Viertel ausserhalb des Stadtzentrums “provisorische Stidte” (yori-
machi) oder “Zweigstidte” (eda-machi) genannt. In bezug auf Rechte und Pflichten,
gab es zwischen diesen zwei Gruppen grosse Unterschiede. Ausserdem fanden sich
ausserhalb des Stadtviertelsverbandes, das heisst ausserhalb des Ringwassergrabens
von Shimogyo, die Siedlungen der “Ausgestossenen” (senmin) sowie das Rotlicht-
viertel, deren Bewohnern der Eintritt in das Stadtgebiet und damit auch die Mitglied-
schaft im Stadtviertelsverband verweigert wurde.

Die Ausgestossenen, die Prostituierten und andere Gruppen spielten aber in einem
bestimmten Abschnitt des Festes eine wichtige Rolle. Die daraus erwachsenen Bezie-
hungen zur Stadtgemeinde wird ein zentraler Gegenstand der kommenden Forschung
darstellen.

Im vorliegenden Aufsatz hatte ich keine Gelegenheit, das Verhiltnis zwischen dem
individuellen und im Rahmen der Familie praktizierten Glauben mit der Organisa-
tion der Stadtgemeinde darzustellen. Viele Aufstinde der Lotus-Sekte fielen in die
ersten Jahre der Ara Tenmon (Dreissiger Jahre des 16. Jahrhunderts), als der Begriff
Stadtviertelsverband (chégumi) erstmals in den Dokumenten von Ky6to auftauchte.*
Zahlreiche michtige Kaufleute und Handwerker waren Anhinger dieser Sekte und
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der Stadtviertelsverband und “die aufstdndische Schar der Lotus-Sekte” (hokke-ikki)
waren eng auf einander bezogen — in fritheren Forschungen wurden sie zuweilen in
einem Zug genannt. In der neueren Forschung werden die beiden Phidnomene jedoch
getrennt verstanden®” — ein Ansatz, der mir erfolgversprechend erscheint. Eine Auf-
gabe der kommenden Forschung wird sich auf das Problem zu konzentrieren haben,
wie die einflussreichen Anhédnger der Lotus-Sekte, welche die Verehrung von Shint6-
Gottern ablehnten (shingi-fuhai), mit ihrer Teilnahme am shintoistischen Gion-Goryoe-
Ritual in Einklang brachten.

Etliche michtige Stiddter aus Kydto errichteten in der Stadt exklusive Familientem-
pel und auch in Oyamazaki waren in der Sengoku-Zeit zahlreiche solcher Familien-
oder Haustempel gegriindet worden. Hiufig liessen auch Witwen, die in den Stand
buddhistischer Nonnen iibergetreten waren, ihr Haus in eine Klause umwandeln.
Obzwar es aufgrund der Ubernahme buddhistischer Namen schwierig ist, in den Quellen
die Herkunft dieser Nonnen zu eruieren, so ist doch anzunehmen, dass die meisten
aus angesehenen Hiusern der Gottesleute und Gildengenossen stammten. In minde-
stens vier Fillen ist nachzuweisen, dass Tempel oder Klausen “von Gemeinen und
Herren im Viertel errichtet” oder “vom Viertel Iwagami errichtet” wurden — mit an-
deren Worten: von den Einwohnern und den fiihrenden Geschlechtern der Gottesleute
gemeinsam. Im Zusammenhang mit dem Tempelbau in Iwagami taucht der Begriff
“das Viertel gemeinsam” (chd-chit) auf. Dies deutet meines Erachtens darauf hin, dass
trotz der republikanischen Herrschaft der Gottesleute eine Versammlung der gesam-
ten Bevolkerung existierte, deren Versammlungsort offensichtlich der von ihnen ge-
baute Tempel war.
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im Jahre 1431 (Eiky6 3) das Recht obrigkeitlich bestitigt, 730 kanmon Bodenrente selbst zu
erheben. Es ist daher zu vermuten, dass in Sakai eine Selbstverwaltungsstruktur bestand.
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47)  Wie Anm. 38.
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49) Im Jahre 1533 (Tenmon 2) erhob sich in Kyé6to die Lotus-Sekte, die erst im Jahre Tenmon 5
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GLOSSAR

cho ‘Stadtviertel’

choégumi ‘Stadtviertelsverband’ — Foderation verschiedener Stadtviertel

choja ‘Altester’ — Oberhaupt und Vertreter einer Gemeinde bzw. einer Bruderschaft

choja-chii ‘Altestenrat’

chonin ‘Stiadter’ bzw. ‘Viertelsmann’; auch: die ‘Pfleger’ des Stadtviertels

chukurd ‘Alterer’

dengaku ‘Feldtanz’

doso ‘Geldleiher’

eda-machi ‘Zweigstadt’

goheiryb ‘Festspende’

gorybe-Fest Festritual der Verehrung bzw. Vertreibung des bosen Geistes

ho ‘Stadtbezirk’

hokke-ikki ‘die aufstdndische Schar der Lotus-Sekte’

hoko ‘Hellebarde’ — tragbare Biihne der Prozession des Gion-Schreines, deren
Bauweise an die japanische Hellebarde (hoko) erinnert

honza ‘Stammgilde’

isshil ‘Einung’ — Vereinigung von Geldleihern und Bankiers in Ky6to

Jjigenin ‘Stadtbevolkerung’

Jjinin ‘Gottesleute’

Jjinin-chi ‘Gemeinschaft der Gottesleute’

Jjinnin ‘Gottesleute’

Jishi ‘Bodenrente’

Jizamurai ‘Landritter’ — landsiéssiger niederer Schwertadel

kebiischi-no-chd ‘Zentrale kaiserliche Polizeibehorde’

kinri-roku-cho ‘Die Sechs Viertel des Kaiserpalastes’
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kiyadokoro

kokugaryd
mawari-kannushi
mikoshi

miko-za

miya-za
omandokoro-rydza
oribe-no-tsukasa
otabisho

oya-machi
rakuchii-rakugai
rydgawa-cho

sanjo-no-zoshiki
sekkanke
senmin

shinryo

shinza

sé-chit

s0-gamae
sétsuibushi
tone

toyaku
yama

yamaboko
yori-machi
yoriudo

za
zaichinin

‘Schreinerei’ — Holzlager und Produktionsstitte tiir Bauholzer in Verkehrs-
knotenpunkten

‘kaiserliche Doméne’

shintoistischer Laienpriester, im Turnus aus der Gemeinde ernannt

‘tragbare Schreinlade’

“Vereinigung der Schreinjungfrauen’

‘shintoistische Kultgemeinde’

‘Bruderschaft des Grossamtes’

‘kaiserliches Webereiamt’

‘Sakraler Rastort” — bezeichnet die Station der Schreinlade wihrend der
Prozession

‘Mutterstadt’

‘Hauptstadt’

‘beidseitiges Viertel’; Viertelsgemeinde, welche aus den Hiuser auf beiden
Seiten eines Strassenabschnittes gebildet war

‘Gesindeleute’

‘Hiduser des Hofkanzler — Geschlechtes Fujiwara’

‘Ausgestossene’

‘Gottesdomiane’

‘Neugilde’

‘Gemeinsamer Rat” — Selbstverwaltungsorgan der Stadt Oyamazaki, gebildet
aus den ménnlichen Vertretern der berechteten Sippen

‘Ringwassergraben’

‘Amtsleute’

‘Aufseher’ — von der zentralen kaiserlichen Polizeibehtrde betrauter Hiiter
oftentlicher Ordnung; Altester des Stadtviertels

‘Hauptdienst’

‘Figurenlade’ — tragbare Biihne der Prozession des Gion-Schreines, auf
welcher Figurenensembles historische Szenen darstellen

vgl. yama und hoko

‘provisorische Stadt’

‘Dienstleute’

‘Gilde’ — gewerbliche Vereinigung

‘Pfleger der Gemeinde’
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