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Este es un ensayo sobre historia y sobre religion, pero Tokio.
también lo es de muchas otras cosas. El lenguaje

académico es muy vasto y complejo; aun asi, los Interesado en la historia y la religion en

géneros de cualquier escrito académico siempre son Japon, especialmente durante los siglos

esencialistas y reduccionistas. De este modo —y a | e AE R RERE el el elerslol (11

falta de una palabra mejor para definir el contenido de la religion.
de este ensayo— voy a explicar lo que sera relatado
en las préximas paginas y como.

“Para el afio 1620 la religion extranjera [cristianismo] se habia vuelto una gran molestia para las
politicas unificadoras [de Tokugawa]”, afirman Bito Masahide y Kate Wildman Nakai en Thought and
Religion 1550-1700; partiendo de esta base, el contenido formal de este ensayo —de manera muy
abreviada— es el posible uso que pudo hacer un daimyé de la religién cristiana como herramienta
social en contraposicién al budismo o, mas bien, si esto pudo llegar a ser posible y cdmo. La mayoria
de daimyo que fueron permisivos con el cristianismo lo hicieron por los beneficios comerciales
y econdmicos que podrian valiosos en un contexto de guerra (Hall, 2007), pero no hay ningun
motivo explicito por el cual no pudieran usarlo también con otros fines mas abstractos. Hay varias
formas en las que se puede usar una religion (o una creencia o doctrina) de esta manera; en este
caso, investigaré cémo, permitiendo su expansién ideolégica, Oda Nobunaga pudo entender el
cristianismo como un “virus” (o una “medicina”) ante la —a su parecer— “enfermedad” que padecia
Japon: el budismo, que por aquel entonces ya se habia erguido como un estado paralelo y un lugar
de reunion para muchos daimyé opuestos al clan Oda (McMullin, 2014, p.107). Como es obvio, no
trataré de responder una pregunta tan controvertida y ambiciosa; solo relataré cémo este fenémeno
fue posible en un contexto concreto a través de un personaje concreto. En este sentido, la figura
de Oda Nobunaga es, hasta cierto punto, irrelevante. No hay ningun registro sobre si hubo o no
conflicto directo entre ambas doctrinas en este momento exacto de la historia de Japdn (siglo XVI)
y, de hecho, lo mds probable es que nunca fuese asi a ninguna escala, por lo que la respuesta en el
caso de Nobunaga estd parcialmente respondida, ya que, si de verdad intentd usar el cristianismo
con estos fines, nunca lo logrd. Por otro lado, también existe la posibilidad de que Nobunaga usara
el cristianismo con otros fines como, por ejemplo, acercarse a los daimyo convertidos al cristianismo
del sur de Japdn, pero en este ensayo no trataré esa posibilidad.
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Hubo muchos daimyo —sobre todo en Kylshi— que en esta época se habian convertido abiertamente
al cristianismo y, mds adelante, otros como Date Masamune también usaron el cristianismo con fines
lucrativos (comerciales, en este caso). Entonces, ¢por qué usar a Oda Nobunaga? Porque a través de
su experiencia es mas facil conocer este fendmeno: es uno de los daimyé mas literarizados (quizas
el que mas) y del que mas rasgos de su caracter se conocen. Ademds, fue un contrastado y audaz
estratega que consiguid llegar al poder partiendo de un de los clanes mas humildes de la contienda
(Jansen, 2002). Por otro lado, su relacidon con los misioneros jesuitas esta bien documentada’ con
fuentes primarias (Luis Frodis), asi como su relacién y las politicas que mantuvo hacia el budismo.
De este modo, Oda Nobunaga tiene los elementos necesarios en la ecuacion: un motivo (erradicar
un eje de poder), un medio (su inteligencia estratégica y su caracter oportunista) y una conocida
relacidn con los misioneros jesuitas.

Por lo tanto, este ensayo versa sobre religion, pero no desde ninguna perspectiva escatoldgica;
lo hace desde su vertiente socio-politica, y de su posible instrumentacién social por uno o varios
individuos con fines lucrativos, por lo que, en parte, es un ensayo politico-religioso.

Por otro lado, también versa sobre como el budismo alcanzé altas cotas de poder; la misidn jesuita
—y su mensaje, intenciones y trayectoria— y el contexto (Sengoku Jidai), todo ello orientado a lo
relatado antes, pues es necesario para poder comprender mi argumentacion. Por esto, en parte, es
también un ensayo histdrico.

Ademds, no hay que olvidar que, hasta ese momento, los contactos entre lo que ahora llamamos
Japon (y asi serd por comodidad a lo largo del ensayo) y Occidente fueron muy reducidos y casi
anecdoticos. No hacia mucho que la imprenta habia sido inventada en Occidente, pero aun no
estaban desarrolladas lineas habiles de comunicacién; mucho menos en Oriente, y muchisimo
menos en el enclaustrado y casi inaccesible archipiélago japonés. Ni siquiera conceptos basicos
occidentales que hoy en dia se dan por hechos (como sociedad, credo o religidn) estaban claramente
definidos por ninguna de las dos partes. El contacto entre ambos mundos trajo consigo la necesidad
de traducirse el uno al otro. No se puede asegurar que un japonés del siglo XVI pudiese englobar la
religion cristiana o el budismo en el término “religion” y, por lo tanto, categorizar ambas doctrinas
en un mismo estandar. Es un complejo proceso de “desaprendizaje” y alejamiento. También, en esta
misma linea, hay un apartado sobre el “bilingliismo visual” y el sincretismo de los iconos cristianos
y budistas en el arte, pero ni mucho menos es este un ensayo sobre arte; es, en parte, también un
ensayo antropologo-linglistico.

Para ordenartodas estas categorias que entran dentro de este ensayo, lo he dividido en dos secciones
(a excepcion de la introduccién y de la conclusidn):

En “Crdnica de las doctrinas que dan cuerda al mundo” mostraré los hechos histéricos expositivos y
documentados aplicados al contenido de la tesis. El auge del poder budista, representado a través
de su manifestacion fisica (los templos), o la experiencia de la misidn jesuita y su relacién con Oda
Nobunaga y Japdn, por ejemplo, serdn relatados en este apartado, de modo que sirvan para crear

1 Larelacion mas estrecha que mantuvo Nobunaga con los jesuitas fue con el misionero (futuro historiador e involuntario
antropdlogo) Luis Frois. A su muerte en 1582, Nobunaga no promulgé ningln edicto ni ninguna ley contra los misioneros
jesuitas (como si hizo Hideyoshi, su sucesor) y mantuvo buenas relaciones con ellos hasta el Gltimo dia, dotandoles
de privilegios y favores. El motivo por el cual hizo esto es un tema de debate entre historiadores japoneses: éhubo
motivaciones politicas? ésentia curiosidad por lo que pasaba en Occidente o, simplemente, disfrutaba de conversar con
los misioneros? (Boxer, 93, pp.64).
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un contexto necesario para la conclusién. En el segundo epigrafe, “De lo que hablo cuando hablo de
religion”, expondré los hechos mds tedricos y ambiguos, trataré de responder a las preguntas mds
controvertidas y desarrollaré hechos mas concretos y menos documentados, tratando de aportar
mi propia perspectiva.

Por ultimo, la conclusidén aunara ambos epigrafes. Como he mencionado anteriormente, en la
conclusién no trataré de responder a ninguna pregunta concreta. El mismo desarrollo del ensayo
es la respuesta a la tesis, y consiste en explicar como un fenémeno pudo haber ocurrido y no si, de
hecho, ocurrid.

Mi motivacién para escribir este ensayo surge de mi alineacién con la opinidon de Mary Elizabeth
Berry (1989) o George Ellison (1998) de que la era Sengoku tiene una relevancia mucho mayor
para la historia de Japdn de la que normalmente se le otorga y que, a pesar de ser un periodo
enormemente romantizado y documentado, no existe una gran cantidad de bibliografia sobre su
vertiente socio-politica, como si la hay de otros periodos de caracteristicas similares (como el final
del Bakumatsu). Por otro lado, este tipo de fendmeno ya esta muy tratado en la literatura académica
sobre Occidente, pero no asi en la japonesa. La mayoria de escritos sobre la religion cristiana en
Japon se centran en su dificultad de adaptacion al nuevo contexto y en recopilar la historia de su
persecucion e intento de erradicacién, pero no asi de las consecuencias sociales y de la interaccién
gue pudo tener con las figuras y las instituciones de poder. Y, si esto ocurre, casi nunca es un tema
central. Un ejemplo ilustrativo es el ensayo Christianity and the Daimyo de Jurgis Elisonas (1991)
gue, a pesar de hacer un genial trabajo y de las confusiones que puede causar su titulo, es un
ensayo eminentemente expositivo y recopilatorio de hechos documentados. Otro ejemplo es que
en Buddhism and the State in Sixteenth-Century Japan de 2014 (otra gran obra que fue de mucha
ayuda para este ensayo), Neil McMullin no nombra al cristianismo mas que por encima. Esto es
muy llamativo ya que otros autores han catalogado, no sin polémica?, a esta época como “El siglo
ibérico” (Cabezas, 2012) y es cuando comenzd a expandirse el cristianismo en Japdn e, incluso, fue
confundido con el budismo en un error de traduccién. Entre las obras centradas en el cristianismo
en Japon en el siglo XVI destacan las del mismo George Ellison (1973), Higashibaba lkuo (2002) o
C.R. Boxer (1993), quien en su contenido es mas expositivo. El desarrollo de la tesis —que expondré,
sobre todo, en la segunda parte del ensayo— es de un caracter mucho mas reflexivo y teérico. Las
obras de esta naturaleza y de este tema son mucho mas reducidas. Quizas una de las mas reflexivas
sobre el cristianismo en Japdn es Ideology and Christianity de Kiri Paramore (2009), pero no se centra
en el periodo Sengoku ni realiza una reflexién profunda sobre el posible uso del cristianismo como
herramienta social. Irdnicamente, la obra que mas aporta en este caso —aunque involuntariamente—
son las numerosas cartas y escritos del misionero Luis Fréis en 1585, una preciada fuente primaria.
Menciéon aparte merece Deus Destroyed: The Image of Christianity in Early Modern Japan (1988)
del prolifero experto en cristianismo en Japdn George Elison. Se trata de un trabajo mucho mas
reflexivo pero, aun asi, no aporta demasiado en el campo de las formas politicas del cristianismo
en el Sengoku. Para aportar un grano de arena en ese abismo, decidi realizar este ensayo. Ademas,
una vez solucionada la pregunta general de esta tesis, esta investigacion podria dar pie a una mayor,
y ayudar a comprender cémo esta situacion (la relacidén entre una figura de poder y el cristianismo
con fines lucrativos) se pudo repetir en la historia japonesa posterior.

2 Para mas informacion puede consultarse: Ainhoa Reyes Manzano (2005), “Mitos y Leyendas sobre las religiones
hispano-japonesas durante los siglos XVI-XVII”, Brocar, 29, pp.53-75, La Rioja.
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Para nombres japoneses utilizaré la onomastica japonesa; no asi con el resto de nombres. Todas las
traducciones que puedan aparecer a lo largo del texto son propias, y estan sujetas a interpretacion.
La transcripcidn a letras romanas de términos japoneses la haré segun las reglas de la transcripcion
Hepburn.

Crénica de las doctrinas que dan cuerda al mundo

1. Los protagonistas: Oda Nobunaga

KT E (Tenka fubu), “El mundo a través de las armas”
(Lema de Oda Nobunaga)

El siglo XVI es uno de los siglos claves para el budismo junto al VI (su asentamiento y comienzo de
su expansion en Japén) y el Xlll (cuando se establecieron grandes sectas como la de Nichiren, Dogen
o Ippen). En el siglo XVI, el budismo no pudo escapar al colapso de las instituciones nacionales
nombrado anteriormente.

A finales del siglo XVI surgieron tres grandes figuras® que comenzaron la unificacion de los estados
casi independientes que habitaban el archipiélago japonés: Oda Nobunaga, Toyotomi Hideyoshi y
Tokugawa leyasu. El primero de ellos era un genio militar y un estratega que lideraba al pequefio clan
Oda que reparo en la importancia del budismo en el orden nacional. Desde su establecimiento en
el siglo VI, las sectas budistas habian acumulado una gran cantidad de bienes, gozaban de bonanza
econdémica y de poder militar. Nobunaga establecid politicas mediante las cuales reducir el poder de
los templos budistas, en decadencia desde finales del siglo XIV. Poco antes de su asesinato a manos
de uno de sus generales —Akechi Mitsuhide®—, habia conseguido cumplir gran parte de estas metas,
y los templos budistas eran ddciles y débiles. Nobunaga no fue el primero ni el Ultimo que tratd de
suprimir el poder de los templos budistas en el archipiélago, pero no fue hasta este momento y en
este particular contexto cuando surgieron figuras lo suficientemente poderosas como para llevar a
cabo esta dificil tarea. Obviamente, no se puede achacar la caida del budismo solo a Nobunaga, pero
si fue el principal responsable de que este fendmeno —que concluyd Tokugawa leyasu relegando al
budismo a un segundo plano en el orden socio-politico— ocurriese.

Honganiji (principalmente Jodo Shinshl) y sus ramas representaban y acumulaban gran parte del
poder budista. No solo eso: ahi es donde se unid la liga “anti-Nobunaga”, como veremos mas
adelante. De este modo, Honganji y sus confederaciones de monto fueron uno de los principales
obstaculos para Nobunaga a la hora de unificar el pais (Mcmullin, 2016). Hayashiya, en Kyoto no
rekishi (1979), afirma que Honganji causé mds problemas a Nobunaga que todos sus rivales juntos.
Ninguna otra institucién tenia una base de poder tan amplia ni contaba con tan numerosas ventajas

3 Hay un proverbio japonés que dice “Nobunaga peso el arroz, Hideyoshi hizo el pastel y Tokugawa se lo comid”
(McMullin, 2014). Es una metafora del proceso de unificacion de Japdn que comenzé Nobunaga y sucedieron Hideyoshi
y, finalmente, Tokugawa, todos ellos con una serie de politicas continuistas adaptadas a sus contextos.

4 Nobunaga fue traicionado y asesinado por uno de sus generales: Akechi Mitsuhide, quien se convirtié en vasallo de
Nobunaga después de que este derrotara a su sefior. Mitsuhide ofrecié a su madre como rehén para garantizar la vida
de dos miembros de un clan adversario (el clan Hatano) mientras Nobunaga negociaba con ellos, pero Nobunaga los
asesind, provocando la muerte de la madre de Mitsuhide. En 1582 Mitsuhide traicioné a Nobunaga y, tras asediarlo, le
insto al suicidio en el interior de Honnoji (Kioto) (Berry, 1989; Ota, 2011). Aunque esta es la teoria mas aceptada, hay
mucha controversia sobre los motivos reales que llevaron a Mitsuhide a traicionar a Nobunaga.
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(ademas de las territoriales, que le daban acceso a puertos y a zonas de ventaja geografica) debido
a su naturaleza: no disponia de un ejército fijo ni facilmente detectable, ya que los monto eran,
basicamente, guerrillas que podian juntarse y dispersarse muy rdpido, con solo un llamamiento.
Ademas, eran muy leales a su causa, lo que les hacia dificilmente corrompibles (un recurso comun
de Nobunaga).

Oda Nobunaga habia nacido en junio del afio 1534 en el castillo de Nagoya, en la provincia de
Owari, bajo el nombre budista “Kichiyoshi” (que luego cambié a Oda Nobunaga). A los 13 afios
realizé su primera campana militar (Gyuchi, 2011). A pesar de que su familia no tenia una especial
confianza en su futuro, y su reputacion no era todo lo buena que podia llegar a ser® (Gyuchi, 2011),
con 17 aios se vio obligado a liderar el clan Oda tras la muerte de su padre, Nobuhide. A los 33
afios ya habia conseguido superponerse a las otras ramas del clan Nobunaga, y habia conquistado
las provincias de Minato (donde establecidé su base en el castillo de la ciudad de Inabayama, a la
qgue renombro Gifu) y la zona norte de la provincia de Ise (McMullin, 2014). Esta hazafia lo elevd
rapidamente al podio de los daimyé mas poderosos. Para muchos especialistas es llamativo como
Nobunaga, desde una posicion mucho mas humilde, pudo tener éxito sobre poderosos clanes
como el Takeda. Ademas de su evidente capacidad como estratega, los especialistas esgrimen otras
teorias entre las que se encuentran su ventaja geografica y la econdmica, pero también su persona.
Muchos afirman que el mismo Nobunaga fue la razén de su propio éxito: un guerrero ambicioso e
inteligente que aprovechaba siempre las ventajas que se le ofrecian. No es ningln secreto que fue
uno de los primeros en usar los rifles de Tanegashima de manera masiva en combate cuando otros
les veian poca utilidad (Jansen, 2002, pp.12). Desde esta perspectiva, se puede entender que viera
en el cristianismo una suerte de “ventaja” que usar a su favor.

Nobunaga tenia una relacién peculiar con el budismo y con la tradicion japonesa. Desde muy joven
ya mostraba poco respeto a la tradicion japonesa y budista (Elison y Lamers, 2011). Su figura ha sido
romantizada, tergiversada y, sobre todo, demonizada en muchas obras de ficcion. Lo cierto es que
Nobunaga no fue mas cruel de lo que lo fueron Hideyoshi o Takeda Shingen (McMullin 2014, pp.83);
en una era de guerra, los actos de crueldad son comunes, y las diferencias en este ambito son mas
cuantitativas que cualitativas. Esto se debe al gran nimero de teorias sobre su persona que han
establecido un gran nimero de expertos, quienes lo tildan de ser una persona “sin humanidad” y
gue “no mostrd ningun signo de compasion” (McMullin, 2014). Irdnicamente, no era lo mismo que
pensaban los misioneros jesuitas que habian tratado —al menos al principio®— con él, y hay mas
referencias a actos de bondad’ de Nobunaga (McMullin, 2014, pp.86).

”Si no fuese por los monjes [budistas] Nobunaga seria ya el sefior de todo Japdn”, Gaspar Coelho,
1582.

Varios especialistas, como Marius B. Jansen (2002) o N. McMullin (2014), destacan que, de entre
la gran cantidad de enemigos que tenia Nobunaga, “Honganji, el templo principal de la escuela

5 “Todos reconocieron que, como es hormal en él, el sefior Saburo Nobunaga fue un gran idiota” Comenta Ota en sus
cronicas. “Saburo” es el nombre que adoptd Oda Nobunaga durante parte de su adolescencia.

6 A la vuelta de su mision, Luis Frdis escribid en alguna carta que el alma de Nobunaga (ya fallecido) debia yacer en el
infierno.

7 Uno de los reclamos politicos de Oda era la garantia de una vida apacible y pacifica para su pueblo (Hall, 2007, Vol.4,
Capitulo 1, pp.44).
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Jodo (Tierra Pura), era su enemigo mas tenaz” (Jansen, 2002). Cabe destacar que no fue el Unico
daimyé que encontré en Honganji un gran enemigo; otros daimyé convertidos al cristianismo como
Omura Sumitada (Dom Bartolomeu Sumitada) o Takayama Ukon (Dom Justo Takayama) también
habian emprendido campafas contra el budismo con la excusa de destruir “las casas del Diablo
y sus idolos de madera y piedra” (Moran, 1992). No se puede asegurar que los motivos de estas
campanas fueran meramente religiosos ; a pesar de que la evangelizacion en el sur de Japdn habia
sido exitosa, cuesta pensar que un daimyo tan recientemente convertido a otra doctrina emprenda
una campaiia contra el budismo solo en nombre de Dios, pero esto no debe restar relevancia a los
hechos. En tal caso, en esta ecuacién vuelven a repetirse los mismos elementos: el cristianismo
(como herramienta), el budismo (como un obstaculo) y un motivo lucrativo (ya sea erradicar a los
herejes o motivos politicos mas complejos).

Durante la década de 1570, Nobunaga comenzd la campana militar contra los templos budistas de
Honganji® que acabd mermando en gran medida su poder. Destaca, por ejemplo, el asalto al templo
Enryakuji en el monte Hiei (Jansen, 2002, pp.12) en 1571, o en 1574 acabé con la vida de 20.000
monjes en lse.

Su relacion con el budismo es muy controvertida. En las créonicas de Oda Nobunaga —una serie
de libros escritos por Ota lzumi— hay un capitulo que muestra la indiferencia y el desapego de
Nobunaga por la tradicion cuando, acudiendo en representacion de su clan junto a sus hermanos
al multitudinario funeral de Bingo no Kami —fundador del templo Banshoji—, no vistid las ropas
adecuadas para la situacién y su posicion para la perplejidad de los asistentes (Gyuchi, 2011).
Mas adelante, no tendria ningin problema en exclamar publicamente que todas las sectas eran
falsas y que era peligrosa la gran presencia de monjes en el archipiélago (Moran, 1992). No es un
hecho especialmente llamativo, ya que Nobunaga creia que los asuntos escatoldgicos mantenian al
hombre distraido de lo que realmente importa, que es su realidad. Luis Frdis, en sus escritos, hace
referencia a este hecho y a que Nobunaga le expresd sus dudas sobre su propia fe (la de Fréis), ya
gue le parecia inverosimil que alguien pudiera creer de verdad en ninguna deidad, en el alma o en
el mas alld (Moran, 1992, pp.76). Por otro lado, Nobunaga veneraba a sus ancestros como forma
de respeto siguiendo la tradicién budista, y no parecia tener ningin problema con el sintoismo, de
modo que tenia su propio santuario en Ise.

A pesar de sus conocidos actos de crueldad y sacrilegio (McMullin, 2014, pp.87) contra el budismo
y sus instituciones, patrocind varios templos (Hyakusaji, en Omi, o Komatsuji, en Owari) y construyé
varios otros. Ademds, mantenia buena relacién con muchos clérigos®, lo que podria demostrar que
su campafia contra el budismo era con mas fines politicos que personales. De hecho, Nobunaga
sugeria que la religion jugaba un papel importante en el gobierno, la poblacidn y en la proteccién
del estado (McMullin, 2014). Esta es una vision muy pragmatica y moderna del concepto de religién
desde el punto de vista antropoldgico. Nobunaga seguia unos principios maquiavélicos que quedaron
plasmadosenlaevoluciéndesuslogan, que pasd de ser “elmundo atravésdelasarmas” a “Nobunaga

8 El primer contacto que tuvo Nobunaga con Honganji fue en 1567, cuando Kennyo Kosa (sumo sacerdote de Honganji)
le envié una espada y una carta de felicitacidon por sus hazafias para hacerse con el control de Mino y el norte de Ise.
En un principio, Kosa traté de tener una buena relacién con Nobunaga, pero la relacién no acabd en buenos términos
debido, principalmente, a la relacién de este con daimyé opuestos a Nobunaga (McMullin, 2014, pp.103-107).

9 Estd documentado que mantenia una buena relacién con Nichijo Chozan y Takugen Shuon, ambos clérigos del budismo
Zen; aunque también tuvo relacidn con algunos clérigos de la secta Tendai.
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no tame” o, lo que es lo mismo, “por el bien de Nobunaga” (Jansen, 2002). Tenia una visién de Japdn
unificado con él como eje de poder y sin ninguna institucién que le hiciera competencia (Hall, 2007,
Vol.4 pp.5). Entonces, partiendo de la base de que Nobunaga tenia una personalidad pragmatica y
maquiavélica, y de que en su vision del estado no cabia ninguna competencia (McMullin, 2014) pero
si que sugirid su vision de la religion (el budismo) como un herramienta politica, se podria plantear
la hipdtesis de que, permitiendo la expansion ideoldgica de otra doctrina —y una vez eliminado el
budismo—, podria usarla como una alternativa al budismo, pero con él en la cuspide, aprovechando
que varios daimyé con objetivos similares (eliminar el budismo) ya se habian convertido. Esto
es mas facil de entender desde la metafora del Leviatan de Hobbes: en la famosa ilustracién se
representa a un gigante soberano compuesto por el conjunto de la sociedad, sosteniendo en su
mano derecha una espada que representa el poder militar y, en la otra, un baculo que representa
la religiéon. Extrayendo conceptos mas complejos y quedandonos solo con el significado superficial
de la imagen, podriamos imaginar a Nobunaga como la cabeza de ese Leviatdn; al fin y al cabo, la
“espada” ya la blandia. Es un concepto de estado muy moderno y complejo para el contexto, pero
en lineas generales ilustra esta hipdtesis. Por supuesto, es una afirmacién muy controvertida y que
presenta numerosas paradojas, por ejemplo, ¢no podria volverse el cristianismo en su contra? Al
analizar esta teoria en el siglo XXI tenemos la ventaja de conocer los sucesos posteriores y saber que
tanto Toyotomi Hideyoshi'® como Tokugawa leyasu iniciaron campafias de persecuciény eliminacion
del cristianismo. Pero no hay que olvidar que el objetivo de este ensayo es tan solo probar coémo
este fendmeno (el uso del cristianismo como herramienta politica en el Japdn del siglo XVI) pudo
haber sido posible y su proceso a través de la experiencia, en este caso, de Oda Nobunaga.

2. Los protagonistas: El budismo y Honganiji

“Nobunaga, el demonio anti-budismo”
(Oda Nobunaga??!)

No es ningun secreto que Oda Nobunaga no tenia una buena relacion con el budismo. Durante su
campana de unificacion realizé grandes esfuerzos para paliar la extensa influencia budista que, si
bien habia perdido mucha capacidad en los siglos precedentes, aun mantenia unas altas cotas de
poder vy, tras la decision de mantenerse al margen de las instituciones y las decisiones politicas, se
habia erguido como una suerte de estado paralelo dentro del archipiélago. Este estado paralelo tenia
la capacidad de interactuar con las fuerzas politicas del resto de estados de manera puntual. Por
lo tanto, comprendiendo a las instituciones budistas desde esta perspectiva, es mas facil entender
por qué Oda Nobunaga sefiald al budismo como su principal enemigo. Ademas, en la poderosa
institucion del templo Honganiji, se habia creado una liga “anti-Nobunaga” a la que paulatinamente
se le fueron afiadiendo los numerosos rivales de este poderoso daimyao.

A su llegada, los misioneros debieron encontrarse con un complicado panorama dificil de descifrar.
No solo era Japon un pais completamente dividido en pequefios “paises” (a pesar de que habia un
débil gobierno central en decadencia) o estados que luchaban contra sus homdlogos para intentar
imponer su hegemonia, sino que las instituciones religiosas (o doctrinales) estaban a la vez en todos

10 Curiosamente, Hideyoshi utilizé el budismo para contrarrestar el cristianismo cuando, repentinamente, promulgé la
ley que dictaba la expulsidn de los misioneros jesuitas y la persecucion de los conversos (Hall, 2007, Vol.3 pp.617).

11 Tras el asalto y la destruccidn de los templos del Monte Hiei por parte de Nobunaga, Takeda Shingen exclamd: “jes
el fantasma del demonio!”. A modo de ironia, Nobunaga luego firmd una carta de esta manera: “Dairokuten no maé
Nobunaga” (“Nobunaga,eldemonio anti-budista”) (McMullin, 2014).
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lados y en ninguna parte, abarcando vastas extensiones geograficas y funcionando al margen del
estado central, pero también interactuando formal e informalmente con este. Para comprender
este peculiar contexto es importante conocer desde qué principios legitimaba el budismo su poder
y como lo adquirid. El centro de poder del budismo residia en los templos y en sus ramas. La
historia del poder del budismo es, por lo tanto, la historia de sus templos, y desde ellos es mas facil
comprenderlo.

El pais de los 100 paises estaba envuelto en una guerra civil muchas veces designada con el
controvertido nombre de “Pais en Guerra” o “Estados Guerreros” (Sengoku lJidai) pero, écémo
podemos hablar de “Pais en Guerra” en un periodo en el que Japdn no se comprendia como tal y ni
siquiera existia la concepcion moderna de qué es un pais y qué es lo que lo conforma? No se puede
comprender el Japdn de este periodo dentro de estos términos solo porque existiese una suerte de
gobierno central. Lo cierto es que se trataba de una guerra entre sefiores de pequefios dominios
practicamente autarquicos que luchaban por establecer su hegemonia (o la de algin homalogo).
Este tipo de conflicto armado no era nuevo en Japon; ya habian existido conflictos similares pero
ninguno de esta escala, duracién y que provocase el colapso de todas las instituciones nacionales
(Berry, 1989). Como sostiene George Ellison (1991): “la principal importancia del periodo Sengoku
es que fue una época de cambios que solo puede competir en toda la historia de Japdn con el
periodo de la ‘restauracion’ Bakumatsu-Meiji”.

Tras una larga historia que comenzo en el siglo VI con su llegada al archipiélago, en el siglo XVI el
budismo ya estaba asentado en el pais y gozaba de un alto nivel de afiliacién y de la lealtad de
muchos, asi como de un gran poder e influencia en el pueblo. Ademas, el templo de Honganji y sus
ramas se convirtieron en un centro de convergencia de numerosos daimyoé que se oponian a Oda
Nobunaga. La respuesta a cdmo una doctrina externa se convirtié en autdctona y alcanzé ese estatus
se encuentra en una combinacion de varias causas de origen histdrico y en su expresion fisica: los
templos de las distintas escuelas, que fueron grandes nichos de poder durante siglos. Seria una
tarea de extrema complejidad sintetizar en unas pocas paginas la importancia y el crecimiento de
los templos budistas en todas sus ramas y escuelas a través de mas de 12 siglos sin hacer especial
hincapié en personajes concretos como Kiikai, Shinran o Rennyo; aun asi, hay una serie de hechos
relevantes que pueden ejemplificar y ayudarnos a entender cdmo ocurrié dicho fendémeno.

La historia del clan Uesugi puede ser trazada desde el poderoso clan Fujiwara —vinculado
estrechamente al budismo. “E8” (ayudar, asistir) era el caracter que erguia el clan en sus estandartes
de guerra. Este caracter estd extraido del nombre de Bishamonten (E24'F9X), la deidad budista de
la guerra, cuya reencarnacion —creia él mismo— era el lider del clan, Uesugi Kenshin (Kusudo, 2014).
Existia una gran afiliacion budista entre los distintos daimyé que participaron en los conflictos
desarrollados durante el periodo Sengoku. Varios factores comunes, de un modo u otro, mantenian
al conjunto de estos estados vinculados por algun tipo de identidad no nacional. Uno de estos
vinculos era el budismo. Fue precisamente en el siglo VIl y tras la Reforma Taika cuando se elimind
por completo la influencia de la familia Soga en favor del clan Fujiwara, concentrando mas el poder
en la familia imperial, que gobernd con el respaldo del budismo. Durante el siglo VIII, el budismo
formaba parte oficial de la estructura del estado, legitimado en ultima instancia por el cddigo Yoro
(Yoro ritsuryd) en 718. Durante el periodo Nara (710- 794) se produjo un suceso muy importante y
de gran relevancia para los hechos narrados en este ensayo: el emperador Shomu decretd que en
cada unade las 66 provincias debian erigirse templos con el respaldo del estado, asi como conventos
provinciales donde debian leerse sutra para la “prosperidad y proteccién” del “estado”. Esto derivé
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en la construccion de 361 templos nuevos, tres veces mas de los construidos en el siglo anterior.
Estos templos gozaban del patrocinio del estado en modo de ventajas en el pago de impuestos o
tierras, lo que provocd que los templos empezaran a acumular mucho poder. Las decisiones de
Shomu llevaron a una identificacidon del budismo con el estado, provocando un fendmeno que
Hirata Toshiharu denomina como “Estado Budista” o “Budocracia” (McMullin, 2014, pp.17). La ley
de Buda estaba subordinada a la ley imperial, aunque existia una gran identificacion entre ambas.
Un ejemplo que ilustra muy bien este fendmeno es que en estos momentos se realizé un gran
desembolso econdmico (y humano) en la construccién del Daibutsu de Nara (Hall, 2007).

A finales del periodo Nara comenzaron los intentos de limitar el —cada vez mayor— poder de los
templos budistas'?, lo que provocd que la capital fuese trasladada a la actual Kioto en el 794. Los
templos budistas asentados en Nara no pudieron ser trasladados a Kioto; en cambio, surgieron
nuevas escuelas a las afueras de la ciudad que tendrian una gran relevancia en el transcurso de la
historia posterior. Estas dos escuelas eran las escuelas Tendai y Shingon (representadas por Saicho
y Kikai). La decadencia del sistema Ritsuryo de Nara provocé que los templos tuviesen una menor
dependencia del estado y recibieran los estipendios que este les proporcionaba. A partir de este
momento, los templos dependian de las donaciones privadas (McMullin, 2014). Esto no los debilité;
de hecho, comenzé la afiliacion de muchos miembros de la casa imperial, lo que es conocido como
“aristocratizacion templar”. A finales de Heian, todos los altos rangos budistas habian sido tomados
por nobles de la corte. Los templos comenzaron a acumular poder llegando a absorber santuarios
sintoistas, creando grandes ejércitos de monjes guerreros y haciéndose con vastas extensiones de
terreno, lo que derivd en que los templos gobernasen de forma directa grandes zonas geograficas.
En el siglo Xll, la ley de Buda ya se identificaba completamente con la imperial. Finalmente, el intento
de separar el estado del budismo a finales de Nara resulté en un reforzamiento de este Ultimo, que
se consolidd como una poderosa institucién independiente en paralelo al estado, cuyos centros
neuralgicos residian en los templos con el apoyo de la nobleza.

Las guerras Genpei (1180-1185), en cambio, no favorecieron al budismo. Primero fue el clan Taira
guien tratd de reducir el poder de la institucién; luego fueron los vencedores, el clan Minamoto,
guienes limitaran el poder del budismo y lo despojara de muchos de los beneficios de los que habia
gozado hasta el momento (como, por ejemplo, la exencidn de impuestos). A partir del siglo X1V, el
bakufu trato de recuperar el control de las zonas de influencia budista por medio de confiscaciones
y leyes; aln asi, en estas zonas, los templos continuaban en posesion de grandes tierras y adn
tenian un poder considerable. Por otro lado, el bakufu patrocind y protegid muchos templos,
promulgando también leyes que les eran favorables y mantenian su estatus de independencia.
Durante este periodo surgieron grandes escuelas independientes, entre las que estaban la escuela
de la Tierra Pura (Jodo) y la escuela de la Verdadera Tierra Pura (Jodo-shin). Estas escuelas, con
unos rituales mas accesibles y sencillos, acercaron mas al pueblo al budismo de lo que lo habian
hechos sus predecesoras. Ademas, estas nuevas doctrinas mantenian un menor reconocimiento
con el estado y el gobierno central, remarcando aun mas su independenc ia. Esta situacion continud
asi durante siglos, incluso en el periodo Muromachi bajo el shogunato Ashikaga, cuando se vieron
indirectamente beneficiados por la suerte de revolucidon comercial derivada del nacimiento de los
gremios, las ciudades “tras las puertas” y la creacidon de nuevas rutas comerciales en las que los
templos tuvieron gran importancia.

12 Los altos cargos del clero budista gobernaban la nacién junto a nobles, y los templos tenian un gran protagonismo
en el mundo politico.
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A finales de Muromachi, en cambio, la situacién comenzé a cambiar con la decadencia del
sistema vigente de tierras (shdensei), que provocd que los templos budistas —sobre todo aquellos
establecidos durante Nara y Heian— tuviesen mas dificultades para controlar el pago de impuestos
en sus zonas de influencia en favor de los nuevos y poderosos shugo daimyo, que comenzaban a
hacerse con el poder de varios territorios, y la aparicidon de ciudades independientes. Paralelamente,
la escuela de la Verdadera Tierra Pura de Shinran prosperaba en el centro de Honshd. En el siglo XV,
esta escuela ya habia conseguido establecerse en el pueblo llano y contaba con gran cantidad de
adeptos (McMullin, 2014). Mientras el resto de escuelas se encontraban en debacle, Jodo Shinshi
construia nuevos templos grandes y pequeiios e incluso absorbia otros, haciéndolos suyos. Uno de
los secretos por los que consiguieron proliferar de esta manera, ademas de sus practicas accesibles
e inclusivas, es que la escuela se mantuvo al margen del gobierno central sin intentar suplantar la
ley imperial por la de Buda: la primera debia ser obedecida sin miramientos; la segunda, guardada
en el fondo del corazén. Este principio dejé de estar vigente cuando una serie de desacuerdos
generaron la confrontacién directa entre los templos y los bushi, y se comenzd a promover la
idea de la legitimidad y el valor que tenia morir en combate por Amida Buda ante la promesa del
renacimiento en la Tierra Pura al morir por su causa. Durante finales del siglo XV hubo numerosos
levantamientos entre los adeptos de la Jodo Shinshi por diversos motivos, ya fuese entre ellos o
contra el daimyo local (McMullin, 2014). A partir de este momento, las revueltas y levantamientos
de poderosos guerreros que buscaban independencia de los shugo daimyo fueron comunes.

Durante este periodo, y paralelamente, la secta de Nichiren ganaba adeptos entre la nueva clase
comercial en zonas de gran importancia, como Kioto o la ciudad independiente de Sakai. Nichiren;
a diferencia de Shinran, si creia que el budismo debia interferir en cuestiones politicas, y que su
doctrina era la Unica que podia traer la paz al pais*®. La rdapida expansion de esta escuela comenzaba
a generar crispacion en el seno de Jodo Shinshi, que veia peligrar sus zonas de influencia, y derivd
en un enfrentamiento directo en el siglo XVI motivado por el conflicto de intereses.

Antes del estallido de las Guerras Onin (1467-1477), los templos budistas habian perdido mucho
poder en comparacion con el que tenian antes del periodo Muromachi. Las escuelas establecidas en
las épocas Nara y Heian fueron las mas perjudicadas. Aun asi, aunque los templos y el budismo no
gozaban de la capacidad y el estatus de siglos anteriores, seguian teniendo mucho poder, incluido
los de Nara y Heian. Los templos de las nuevas escuelas establecidas en Kamakura se habian visto
menos perjudicados, y los templos Zen poseian una gran cantidad de tierras. Por otro lado, las
mejor posicionadas eran la escuela de Nichieren y Jodo Shinshl; entre ambas contaban con una
gran cantidad de adeptos en las zonas de mayor influencia del pais.

Los sengoku daimyé que surgieron en esta época querian controlar las tierras y los mercados dentro
de sus dominios, por lo que las confrontaciones con los templos fueron inevitables. Muchos daimyo
confiscaron gran parte de las tierras que poseian los templos, despojandolos de su capacidad
comercial y de su fuerza militar. El principal problema al que se tuvieron que enfrentar los sengoku
daimyo fue el poder popular que habian alcanzado las nuevas escuelas establecidas tras el periodo
Kamakura (McMullin, 2014). El nivel de afiliacién y simpatia del pueblo era tal que muchos estaban
dispuestos a morir por sus creencias. En este contexto surgié un nuevo tipo de conglomerado
urbano ubicado dentro de los limites geograficos de poderosos templos que se convirtieron en una
suerte de “ciudades precinto” fortificadas, sobre las que los templos tenian completo control y, con

13 Para mas informacion consultar: Kuroda Toshio, ‘The Imperial Law and the Buddhist Law’, Japanese Journal of
Religious Studies 23/3-4 (1996).
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el tiempo y la ayuda de los seguidores. La mayoria de residentes pertenecian a la escuela Jodo-shin,
aunque esto no era una obligacién, ya que muchos otros pertenecian a la escuela de Nichiren. Estas
ciudades, en cambio, si parecian contar con la simpatia de muchos daimyé y bushi, que emitian
leyes que les eran favorables, con la esperanza de recibir réditos econdmicos o militares a cambio.

La mayoria de ciudades fortificadas pertenecian al templo de la rama de Honganji (con numerosos
templos y ramas en la zona entre Kanto y Kansai, y con su base central en Osaka) de la secta Jodo
shinsl, que se habia convertido en la institucion budista mds poderosa del pais en los Ultimos siglos
—y mas adelante costaria mds de un quebradero de cabeza a Oda Nobunaga—; asimismo, Honganji
era la institucidn con el poder mas extendido a nivel geografico. A pesar de esta nueva situacion
favorable, las revueltas continuaron. Seria un error pensar que, a pesar de todos los intentos de limitar
su poder, la capacidad militar y bélica de los templos era reducida. Los ikko-shi (confederaciones
de monto, o seguidores de una disciplina) podian estar compuestos de miles de miembros armados
(a veces, incluso, con armas de fuego) (Boxer, 1993). Algunos daimyé trataron de sacar ventaja de
esta situacién usando estas tropas para sus fines a cambio de favores, aunque lo normal seria que
hubieran tratado de suprimirlos y reducirlos. Desde 1569, Honganji se convirtidé en el centro de la
liga “anti-Nobunaga”** (McMullin, 2014, pp.50), compuesta por numerosos daimyé que se oponian
a su causa. Sus miembros se fueron renovando a lo largo de los afios a medida que Nobunaga iba
acabando con sus rivales, pero otros nuevos aparecian, aumentando aun mas los contactos las
relaciones de Honganji, lo que no hacia mas que acrecentar su poder. Siendo consciente de esta
situacion, desde el Honganji se empezaron a promover los matrimonios entre los miembros de su
cleroy las familias de daimyé para garantizar su hegemonia en el futuro. Entre las primeras familias
afiliadas a esta liga (y al Honganji, por extensién) estaban los Asakura (Echizen), Asai y Rokaku (Omi),
Miyoshi (Awa), Takeda (Kai). Mds tarde se unirian las familias Uesugi (Echigo), Bessho (Harima),
Mori (Aki) y otras mas.

De este modo, lainstitucidn del templo Honganjiy susramasy la sectaJodo Shinshi habian convertido
al budismo en una doctrina poderosa que podia competir con el maltrecho gobierno central y
gue, de hecho, era mas poderosa que muchos de los pequefios estados en los que gobernaban
los sengoku daimyé. Otras doctrinas, como las de Nichiren, no gozaban de la misma popularidad a
pesar del gran poder que tenian en Kioto en el siglo XVI. Por otro lado, los templos Zen tenian una
buena relacion con muchos sengoku daimyo, pero no eran tan poderosos como Jodo Shin, por lo
gue no suponian una amenaza real. Una institucidn tan poderosa, por lo tanto, era un escollo en el
camino de la unificacidn del pais para el clan Oda. De esto también se dieron cuenta varios daimyo
gue unieron fuerzas apoyandose entre ellos en Honganji. Con este panorama también fue con el
gue se encontraron los misioneros jesuitas al llegar. La institucién mas parecida a la suya gozaba de
un poder inmenso dentro del pais y, sin duda, debia significar, como para Oda, uno de los principales
problemas a la hora de completar su propdsito evangelizador.

Oda Nobunaga vio con buenos ojos las intenciones de los jesuitas. Ya habia comenzado su campana
contra el budismo, y esto pudo haber sido un arma mas en su lucha.

14 El origen de la liga anti-Nobunaga esta intimamente ligado a la figura del shogun Ashikaga Yoshiaki, a quien Nobunaga
recolocé en el poder tras acabar con los Miyoshi en Miyako, por peticion del mismo Yoshiaki. Tras cumplir con los
servicios solicitados, Nobunaga se nego a ser vasallo de Yoshiaki, e intentd reducir su poder a lo meramente simbdlico.
Yoshiaki no podia aceptar la actitud de Nobunaga, que se estaba convirtiendo en un adversario peligroso, asi que
recluté a todos los daimyé opuestos al clan Oda y también al Honganji, que hizo las veces de sede de esta liga.
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3. Los espectadores: Las misiones evangelizadoras a través de cartas y nombres propios

En 1543, en unaisla al sur de Kylsh llamada Tanegashima, encallé un barco que venia de comerciar
en China. Que un barco naufragara era un suceso comun en el siglo XVI, y esto no seria mas que otra
anécdota de la época si no fuese porque era un barco tripulado por comerciantes portugueses que,
de esta manera casi aleatoria, llegaron a Japén en un momento muy oportuno de convulsién social
y guerras intestinas durante la decadencia del shogunato Ashikaga, convirtiéndose en el germen
gue daria pie a la misiéon evangelizadora. Con el tiempo, los japoneses llamaron a este nuevo
movimiento y a sus seguidores con el término de kirishitan (Higashibaba, 2001). Este hecho, a priori
irrelevante, tuvo mucha importancia de forma indirecta en el desarrollo de los acontecimientos. Sea
como fuese, dio inicié a lo que es denominado como “el siglo ibérico” (Cabezas, 2012) o “el siglo
cristiano”?® (Higashibaba, 2001); aunque, quizds, una denominacidon mds correcta podria ser “el siglo
de contacto ibérico” (Jansen, 2002, pp.5) o “el siglo con presencia ibérica”. Como he indicado en la
introduccion, la era Sengoku (1467-1603) cambié la realidad del mundo japonés (que, a efectos de
estos, era el Unico que existia) de tal modo que podria dividirse la historia premoderna de Japdn en
antes y después de Sengoku de un modo parecido al que Meiji significd en la modernidad japonesa.
Curiosamente, el denominado “siglo ibérico” coincide en tiempo y espacio con este importante
periodoy, a pesar de que los jesuitas jugaran un papel terciario (apenas se les puede considerar una
institucidn mas o un personaje dentro de ese caos) que influyé de manera indirecta en el devenir
de los acontecimientos, su presencia no fue tan relevante como para recibir tal nomenclatura.
Hasta cierto punto, es altamente cuestionable que los mismos misioneros quisieran jugar algun
tipo de rol en este contexto. Este periodo signific6 mucho mas que la presencia jesuita y, desde la
perspectiva japonesa del momento, probablemente la presencia de los “barbaros” no fuese mas
gue una curiosidad frente a los importantes cambios que se estaban sucediendo entre el derrumbe
de todas las instituciones nacionales (Berry, 1989). Qué papel fue el que realmente jugaron, hasta
gué punto alteraron el panorama y cudl fue el resultado de su experiencia es lo que desarrollare en
este epigrafe.

En esta primera llegada casual de los ibéricos se produjo la primera gran aportacion —y quizas la
mas relevante en lo que ha resultados verificables se refiere— de los jesuitas. La trajeron consigo
los mismos misioneros que llegaron a la isla de Tanegashima: la introduccién de las armas de
fuego (Jansen, 2002). En 1549, cinco afios mas tarde, llegd a Kagoshima la primera mision?® oficial
encabezada por San Francisco Xavier, acompanado por el padre Cosme de Torres y el hermano Juan
Fernandez. A su llegada a Kagoshima no fueron recibidos con demasiada extrafieza, pues, tras la
llegada accidental de los comerciantes portugueses en el 1543, las transacciones comerciales entre
portugueses y japoneses eran algo comun. Durante los primeros aiios tras su llegada, los misioneros
fueron llamados Tenjiku-jin (“habitantes de Tenjiku”), haciendo referencia a la tierra mas distante
del mundo dentro del imaginario budista (Higashibaba, 2001, capitulo 1, pp.1). Parece que no fue
extrafia esta asuncion, ya que, en agosto de 1550, Francisco Xavier partié desde Kagoshima con
intencién de visitar los templos budistas del Monte Hiei (que seria arrasado por Oda Nobunaga afios
mas tarde) y discutir con los bonzos?’. Un afio mas tarde, en septiembre de 1551, Francisco Xavier

15 A pesar de que Higashibaba (investigadora jesuita) se refiera a este periodo como “siglo cristiano”, los autores
japoneses suelen referirse a este como el “fenédmeno daimya” (Hall, 2007, Vol.4 Capitulo 1, pp.1).

16 En esta misidon también venia con ellos Anjiro, un pirata de Kagoshima exiliado que cobrard vital importancia en este
ensayo mas adelante.

17 En realidad, Francisco Xavier primero debia visitar Miyako (actual Kioto, la capital) para obtener el permiso del
shogun para acceder a los templos. La capital estaba devastada por la guerra, asi que la visita al monte Hiei nunca se
produjo (Higashibaba, 2001).
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regreso a la India dejando atras un catecismo traducido por él mismo y Anjiro. Este catecismo se
oponia directamente a los canones budistas, tachandolos de pecaminosos, como también indicaria
Luis Frois (misionero jesuita que arribd a Japdn en 1563 y vividé en la residencia personal de Oda
Nobunaga desde 1569) en su Historia de lapam.

Durante la primera década de presencia Jesuita, hubo unos 6.000 conversos desde Kagoshima
hasta Yamaguchi. La misidon en Kioto comenzd en 1559, y un afio mas tarde se extenderia a toda
la regién de Kinai'®, donde hubo muchos conversos. Una de las peculiaridades del archipiélago a la
que tuvieron que hacer frente los jesuitas fueron sus caracteristicas geopoliticas similares a las de la
Grecia clasica: cientos de estados armados cuasi autdnomos regidos por un daimyo que establecia
las leyes. El padre Francisco Cabral, encargado de la misién en la década de 1570 a 1580, afirmé
que los habitantes de los “daimyonatos” dependian tanto de su sefior que adoptarian cualquier
religion de su eleccidén y que, por lo tanto, los mejores apdstoles evangelizadores son ellos mismos*®
(Moran, 1993). Seria naif por nuestra parte pensar que los mismos daimyé (entre los que se incluye
Oda Nobunaga) no eran conscientes de esta situacion. ¢ Cual podria ser el objetivo de permitir, por
lo tanto, que una nueva doctrina fuese promulgada en sus territorios? Puede haber finalidades muy
distintas dependiendo de cada uno de los daimyo, pero no parece ser un hecho casual.

Enla décadadelos 70 hubo un auge de conversiones al cristianismo en las regiones de Kyushu donde
algunos daimyé se habian convertido al cristianismo —con cambio de nombre incluido—, y muchos
templos fueron reutilizados como iglesias improvisadas (Higashibaba, 2001). En este contexto se
produjo la llegada de Alessandro Valignano en 1579, quién tomd las riendas de la misién de ahi en
adelante, incluyendo importantes decisiones que influirian en el desarrollo de la mision: adoptar
modales japoneses y respetar las costumbres para ganarse el respeto de la sociedad, valerse de
jesuitas japoneses (conversos) y cambiar la imagen que habian malogrado desde su llegada® y
definieron claramente sus roles dentro de la misidon asociandolos a categorias similares en el orden
de los monasterios budistas (Elisonas, 1988). La iniciativa de Valignano de tomar estas decisiones
vino impulsada por la llamada de atencién sobre ellos que habian hecho algunos daimyé de Kyusha.
Parece que, de algin modo, se empezaba a intuir una voluntariedad de los daimyé por controlar
las acciones de los misioneros, que estaban empezando a lograr muchos conversos dentro del
archipiélago. Los misioneros jesuitas sabian que muchos daimyé se habian convertido al cristianismo
seducidos por las posibilidades comerciales que esto conllevaba y dudaban de su fe (Higashibaba,
2001, capitulo 1, pp.15). Desde esta perspectiva, parece ser que tanto los misioneros usaron a los
daimyo para lograr sus fines sociales como ellos usaban a los primeros para lucrarse.

El panorama ya era complejo para los jesuitas, que habian experimentado en sus carnes las
peculiaridades de las caracteristicas geopoliticas dentro del archipiélago, aunque, de algin modo,

18 La region de Kinai engloba a las antiguas provincias alrededor de la capital, dentro de las que se incluye Owari, el
territorio del clan Oda (Nussbaum, 2005).

19 “Los mejores apostoles son los sefiores y los tonos, dado que la gente vive de las tierras y de los salarios que reciben
del sefior, y son tan pobres que no disponen mas de lo que les proporciona la tierra cuando esta cultivada, y dependen
tanto del sefior que es el Unico dios que conocen; el resultado es que si el sefior les dice que deben aceptar esta u otra
religidn ellos lo haran y abandonaran la anterior y, si el sefior no les deja aceptar otra religion, no importa cuanto ellos
quieran hacerlo, no lo haran.”

20 Al parecer, los jesuitas eran ridiculizados y asociados con la gente pobre (Higashibaba, 2001).
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habian conseguido sobrellevar la situacidon adaptandose a cada nuevo contexto?’. No solo Japdn
representaba problemas para los jesuitas; internamente también estaban teniendo problemas de
diversa indole. Elisonas (1988) sostiene que los dos principales problemas a los que se enfrentaban
los misioneros a la llegada de Valignano era la falta de financiacién y la escasez de personal
evangelizador, ya que solo contaban con 23 sacerdotes, y las dos escuelas jesuitas que habia en el
archipiélago no estaban teniendo el éxito deseado a nivel formativo y de inscripcién (Elisonas, 1988,
pp.54 y 23). Ademas, los mas de un millédn de conversos que habia conseguido el padre Francisco
Cabral no gozaban de la confianza de los misioneros, quienes dudaban de su fe (Elisonas, 1988).

La interaccion y la posicion de los misioneros con el budismo fue igualmente compleja, pues
ellos si que lo consideraron desde un comienzo como un enemigo que debian batir en su misién
evangelizadora (Boxer, 1993). El principal motivo era laincompatibilidad teoldgica, ya que el budismo
negaba la existencia de Dios y del alma. Las confusiones constantes del mensaje cristiano con el de
sectas budistas tampoco ayudaron a mejorar esta relacion®.

En noviembre de 1563 habia llegado Luis Fréis a Japdn tras su periplo por China, y fue recibido con
regocijo por un grupo de misioneros, entre los que se encontraba el padre Cosme de Torres (Lequerica,
1575). Se mostraba sorprendido del interés mostrado por los daimyé locales?® y los grandes avances
gue habian hecho sus hermanos: “[...] fue alla el padre Baptista a visitar al rey [daimyd], que mostrd
mucha alegria con su venida, y le hizo sus acostumbrados ofrecimientos. A don Antonio y al tono
[daimyd] de Ximabara?* [Shimabara] respondié el padre en que los iria a visitar en dando lugar aqui
los negocios” (Lequerica, 1575). Finalmente, en Omura (Nagasaki), también tuvo la oportunidad de
reunirse con varios daimyo que, segun él, se mostraban entusiasmados por su presencia y tenian en
gran estima al cristianismo?°. Tras su estancia en Kyashi fue enviado a Miyako (Kioto) en 1565 para
unirse al padre Gaspar Vilela?® . El viaje tuvo muchas complicaciones debido a las duras condiciones
climatoldgicas caracteristicas del invierno japonés y un oportuno incendio en Osaka en el que casi
se ve implicado legalmente?’. El 1 de febrero llegd a Kioto y comenzé su mision. Durante su estancia
en Kioto empezé sus estudios sobre la cultura y el lenguaje japonés; el budismo era uno de sus
principales temas de estudio, segun relataba él mismo: “Ya que era muy necesario conocer las

21 La situacion llegd a complicarse aiin mas con la llegada de frailes franciscanos, dominicos y agustinos, lo que generé
rivalidad entre las distintas misiones a finales del siglo XVI.

22 Aclararemos este punto algo mas adelante, al hablar de las traducciones de términos cristianos.

23 En este caso se trata del shugo Otomo Sorin, descendiente de los Fujiwara, que se convertiria al cristianismo en
1578.

24 Se refiere a Koriki Takanaga, quien perdié sus dominios en Shimabara a manos del bakufu (Hall, 2007).

25 “[...] el lunes, después de comer, llegd aqui un tono cristiano llamado Damian, sefior de tres o cuatro lugares, y
vasallo de don Bartolomé [Omura Sumitada], diciendo que el rey de Rima le habia enviado a decir a don Bartolomé que
se queria hacer cristiano”.

26 En este momento solo habia dos sacerdotes en Japdn como relata Frais: “solo habia dos sacerdotes en Japon, el
padre Cosme de Torres en Yokoseura [un lugar que estaba logrando mucha importancia entonces] y el padre Gaspar
Vilela en Miyako”.

27 Frois habia tenido muchas dificultades para encontrar cobijo en Osaka debido a la gran influencia budista en la zona.
Para empeorar las cosas,un terrible incendio se produjo en el castillo de Osaka, quemando un templo y centenares
de hogares. Frois no se vio perjudicado fisicamente, pero las salidas de la ciudad fueron bloqueadas para buscar
sospechosos. Consiguiod huir gracias a la ayuda de un monje budista que lo habia acogido.
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numerosas sectas de Japdn para poder conocer sus conjeturas y poder refutar a los monjes citando
sus propios libros, los sacerdotes estaban ansiosos de encontrar a alguien que les ayudard a leer
los ocho libros de Hokke-kyo”. Su estancia en Kioto no fue prolongada, ya que, tras el asesinato de
Ashikaga Yoshiteru a manos de Miyoshi Yoshitsugu, los misioneros fueron expulsados de Kioto?;
Frois se vio obligado a regresar a Sakai, donde pasdé cuatro afios perfeccionando su japonés antes
de volver a Kioto gracias a la intervencién de un personaje inesperado: Oda Nobunaga®. Nobunaga
colocé a Wada Koremasa*° como nuevo gobernador de Kioto, y este fue quien preparé el encuentro
entre él y Frois.

Los jesuitas, desde su llegada a Kyusha precedidos por los contactos comerciales derivados del
oportuno naufragio en Tanegashima, habian extraido informacién muy valiosa de su experiencia:
entendieron la importancia de la relacién entre el pueblo y el poder, consiguieron descifrar en
cierta medida el complejo lenguaje implicito en las relaciones burocraticas y observaron el poder
del budismo y sus instituciones. Un afio después de que Nobunaga tomara Miyako, acabando con
el clan Miyoshi, Luis Fréis tendria su primer encuentro con él con toda la experiencia que habia
acumulado a través de su viaje por medio Japdn, en el que se coded con importantes daimyoé y pudo
observar de primera mano el contexto socio-politico y los mecanismos que lo hacian funcionar.

De lo que hablo cuando hablo de religion

1. El problema de la aproximacion conceptual: traduciendo el cristianismo

Incluso hoy en dia, la definicidn del concepto de religidn y su interpretacidn por las distintas culturas
es un tema de debate controvertido. Decia Luis Fréis que todo lo japonés —desde la cabeza del
hombre hasta la cola del caballo— era completamente distinto a lo europeo (Fréis, 2003), y es
gue no cabe ninguna duda de que los complejos términos cristianos estaban muy alejados de los
conceptos budistas que manejaba el pueblo japonés, y de que una de las tareas mas dificultosas de
los misioneros jesuitas fue traducir su mensaje para que fuese entendido por una civilizacion que se
habia desarrollado casi en paralelo a la Europa cristiana. Conceptos como “Dios”, “fe” o “religién”
eran completamente extrafios para el pueblo japonés. En este apartado analizaré cdmo un sujeto
japonés en el contexto histdrico de la era Sengoku pudo englobar el budismo con el cristianismo en
una categoria similar desde una perspectiva asociativa linglistica.

En el mundo occidental, Julio César en De Bello Gallico y Tito Livio en Historia de Roma desde su
fundacion realizaron algunas de las primeras referencias al término “religién”. En estos textos, la
palabra es usada haciendo referencia a la supersticion o al temor. Cicerdn fue el primero que lo usé
con connotaciones escatoldgicas —en este caso, a la oracidn venerativa— en De natura deorum?*. Mas

28 “Como de la persecucidon que de repente se levantd contra nosotros mandandonos un gran tirano enemigo de la ley
de Dios a matar al padre [Vilela] y a mi”.

29 Nobunaga derroté a Miyoshi Yoshitsugu y devolvié el poder de la capital a los Ashikaga (Ota, 2011, pp.117).

30 Koremasa era el hermano mayor de Takayama Dario y mantenia una buena relacion con Frdis, a quien invitd a jugar
a kemari con Nobunaga, pero rechazé la invitacidon por que se encontraba enfermo (aunque probablemente el jesuita
no supiera jugar a este juego). Aln asi, su reunion con Oda finalmente se produjo cuando este estaba realizando obras
en el castillo de Nijo, como el mismo Frois relata. (Cabezas, 1995)

31 “Quienes se interesan en todas las cosas relacionadas con el culto, las retoman atentamente y como que las releen,
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adelante, Lactancio derivara la palabra del verbo “religare”, sumando la acepcion de “pertenencia”.
Aun durante la Edad Media no se tienen referencias sobre el uso de la palabra “religién” con la
etimologia actual; mas bien tenia relacién con el concepto de “orden” (comprendido como grupo
de afiliacion). En los siglos XVI y XVII (en los que acontecen los hechos de este ensayo), con la
colonizaciéon y expansion del cristianismo, ya aparecia el concepto de religion como una abstraccién
en la que se incluyen los conjuntos de creencias o doctrinas. En estos momentos la iglesia catélica
tenia una estructura fuerte y definida, y sus estandares dogmaticos ya estaban asentados (Elison,
1988). No habia nadie mejor que los cultos misioneros jesuitas para emprender la colonizacidn
evangelizadora en los “nuevos mundos”. No es de extrainar que los misioneros jesuitas que llegaron
a las costas japonesas tuviesen una concepcidn similar a la actual de todo lo que engloba al término.
De hecho, en el Vocabulario da Lingoa de lapam, que escribié el misionero Jodo Rodrigues (“el
intérprete”) en 1603, se define “religiéon” en portugués como “Religido, & reuerencia que se tem a
Deos” o “vinculacion y veneracidon que se tiene hacia Dios”; y en japonés “Cocoroni cacaru cotouo
y0”. En japonés moderno, una propuesta de traduccidn podria ser “IDMTENBZE” o0 “aquello que se
lleva en el corazén”.

En Japdn no existia una traduccion directa de la palabra religién, y no hubo consenso a la hora de
aplicarla cuando llegdé el momento. Lo cierto es que los japoneses pocas veces se vieron obligados
a definir bajo un nombre sus conjuntos de creencias. En el siglo VI llegd el budismo a Japdn desde
Corea de la mano del principe Shotoku, y surgid la necesidad de poner nombre a las creencias
anteriores para no confundirlas con las nuevas; fue entonces cuando comenzé a llamarse “shinto”
al conjunto de creencias que existian en Japon antes de la llegada del budismo.

El término decimondnico shikyé (5R%) usado actualmente es importado del chino y del coreano,
donde tiene el mismo significado. Durante la era Meiji, el gobierno japonés se vio obligado a definir
los conjuntos de creencias que se desempeiiaban en las fronteras del pais bajo este término, ya que
el comodoro Perry exigid que en Japdn existiera la libertad de credo. Muchos pensadores de Meiji
concluyeron que en Japdn no habia nada que pudiese ser considerado bajo ese nombre, que el
sintoismo era una herramienta del estado o que el confucianismo una serie de normas éticas. Otros,
en cambio, creian que en Japdn ya habia mas de un centenar de religiones.

Los jesuitas fueron los primeros en intentar formalizar una gramatica y un vocabulario que dotara
de sentido al japonés en otra lengua (Breem y Williams, 1996); por lo tanto, el primer estudio
en firme del japonés como lengua se originé con fines evangélicos y de difusién. Durante el siglo
XVI, el jesuita navarro Francisco Xavier tuvo problemas para transmitir su mensaje evangelizador;
confundio el concepto de “Buda” (“Hotoke”) con el de “Deus” y asi trato de extender su doctrina,
lo que produjo confusiones en el pueblo japonés una vez corrigiera su error y afirmara que “la
secta Shingon, como todas las demas?®, era una ley fraudulenta y una invencion del demonio”. Mas
adelante, Jodo Rodrigues traduciria “Deus” (o, en portugués, “Deos”) como tentod, tenxu, tenson o
tentei; con lo que podria referirsea “R&”, " KE”,” RKFR” y” K" 0, en espafiol, “el camino celestial”,

n

“los pilares del cielo”, “el hijo del paraiso” y “el rey celestial”; todos ellos términos confucianos

32 Los japoneses creyeron que el cristianismo no era mas que otra forma de budismo traida de India. Algo que no era
nada nuevo, pues la mayoria de ramas del budismo llegaron de fuera y también fueron promulgadas de manera similar.
Una vez enterados de su error, el misionero Baltasar Gago escribidé en una carta en 1555: “El budismo japonés tiene un
gran numero de palabras que usan en sus sectas. Durante mucho tiempo les hemos predicado la verdad por medio de
estos términos. Una vez que me di cuenta, decidi cambiarlo rapidamente por que, si uno quiere tratar la verdad con
palabras erraticas y mentiras, repartirdan un mensaje erroneo. Para todas esas palabras, las que consideré dafiinas, les
he ensefiado nuestras propias palabras. Incluso las cosas nuevas requieren palabras nuevas. A pesar de esto, en esencia
tienen una idea muy distinta de lo que queremos decir” (Breen y Williams, 1996).
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desligados completamente de las acepciones budistas que les fueron atribuidas con anterioridad?®3.
El origen de la confusién de los términos estd en el traductor de Francisco Xavier, Anjird (un nativo
de Kagoshima que huyd a Malaca cuando fue acusado de asesinato). Anjird no solo tradujo “Deus”
como “Buda”, sino que también relaciond otros términos budistas con otros romano-catélicos como
“paraiso” y “tierra pura” (71, jodo), o el infierno cristiano con el inframundo budista (#5, jigoku).
El doctor en Estudios Religiosos Jason Ananda Josephson se refiere a esta suerte de sincretismo
como “inclusién jerarquica”, y lo comprende como “un modelo que sugiere una técnica asimétrica
para reconciliar diferencias” (Josephson, 2014) del que ya hubo precedentes en la Roma clasica e,
incluso, en el Japon clasico, como sostiene la teoria “Honji Suijaku”3*. Por todo ello, cabe destacar
gue anteriormente al encuentro entre Luis Frdéis y Oda Nobunaga ya hubo un precedente en el que
el cristianismo y el budismo fueron confundidos en cierta medida®, por lo que esta hermenéutica
en este otro caso pudo haber sido también probable.

Por otro lado, a pesar de que, como sefiala Paramore (2009), muchos especialistas sostienen que
hubo un “choque de civilizaciones” en este contexto histérico dentro del marco ideoldgico, lo cierto
es que hay pruebas concluyentes de que la polarizaciéon Oriente-Occidente no era tan remarcada a
finales del siglo XVl y comienzos del XVII, como queda patente en Myotei Mondo del monje budista
Fabian Fucan (cristiano apdstata convertido al budismo). En esta obra de Edo hay sincretismo de
términos confucianos y budistas, de un modo parecido a como se identificaron términos cristianos
con conceptos confucianos. Esto también podria ser considerado inclusién jerdrquica. En este texto,
Fabian critica el budismo como medio para justificar su argumento de la mayor “practicidad” del
cristianismo frente al budismo, el confucianismo y el shinto. De este modo, se puede sentar otro
referente en el que un pensador compard ambas tendencias ético-religiosas, incluyéndolas en una
misma categoria. Aln asi, muchos especialistas sostienen que el pensamiento de Fabian no era
representativo de la imagen que se tenia del cristianismo en la época.

Fabian tenia la misién de transmitir la palabra de Dios por orden de los sacerdotes cristianos, que
utilizaron el siguiente mensaje:

Hemos venido a este pais y para explicar el mensaje de Dios*® debemos conocer las costumbres
y traducir su palabra. Para conseguir ambas misiones debemos traducir a nuestro idioma un
escrito del lugar donde brilla el sol [Japdn]. Para hacer esta publicacidn, debes elegir ese escrito y
compilarlo (Rikiya, 2009)

Dentro de su misidn estaba el objetivo de “conocer las costumbres” para poder hacer llegar el
mensaje evangelizador. De este modo, los jesuitas también cumplian la funcién de antropdlogos

33 No solo se utilizé terminologia budista y confuciana; en traducciones posteriores también usaron términos arcaicos
japoneses (como mi-yo, mi-oya o el verbo tatematsuru). Si hay una voluntariedad detras de este hecho, o si se trata solo
de traductores distintos sigue siendo un misterio (Brenn y Williams, 1996, pp.15).

34 “Honji Suijaku” es una teoria religiosa segun la cual las deidades budistas indias se manifestaron en Japon como
deidades shintoistas. La fusidon (“inclusidn jerarquica”) de estas dos formas de una deidad es denominada gongen.
(Swanson, 2006, pp.25).

35 Ademas de los ejemplos ya citados, también existen otros textos como Sanctos no Gosagyé no Uchi Nakigaki.Se
trata de una traduccién japonesa en un estilo informal de las actas de dos apdstoles japoneses, los hermanos Paulo y
Vicente.

36 En concreto, el texto se refiere a X (ten), el término confuciano chino y japonés para referirse a una existencia
superior a la del ser humano.
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gue realizaban un trabajo de campo. Se puede deducir que, conociendo las costumbres, era mas
facil penetrar con una nueva filosofia, por lo que debieron buscar lo mas parecido a una religiéon que
habia en el pueblo japonés en aquel entonces. Desde esta perspectiva, la traduccidon que hizo Anjiro
de los conceptos que le explicd Xavier no era del todo ingenua; podia haber una clara intencionalidad
detrds de ellos, pues era una forma rapida asociaciéon de conceptos. Si los jesuitas tenian este
objetivo, la misidn de Luis Froéis podria haberse explicado de una manera similar, estableciendo una
relacion directa entre ambas doctrinas.

Sin embargo, mas alla existe un elemento muy importante que podria haber desempeinado un papel
decisivo en esta traduccién: la iconografia.

2. El problema de la aproximacién conceptual: traduciendo imagenes

Ya he establecido algunas teorias lingtiisticas, la principal herramienta para transmitir conocimientos
del ser humano, sobre como podrian vincularse el budismo y el cristianismo. El poder de las
iconografiasy suvaloralahorade transmitirideas complejas con informacion abstracta (por ejemplo,
una imagen) ha sido también una herramienta de la que se ha valido el humano para comunicarse
con las masas. El poder de las iconografias que causan un gran impacto visual ha sido usado, sobre
todo, en religiones. Desde el tamafio al contenido de las obras pueden generar distintos tipos de
sensaciones en quienes las observan.

La civilizacion prehistérica japonesa realizé una serie de obras artesanales pictéricas y escultéricas
de caracter —se supone-— religioso-ritual, pero, posteriormente, no se continud esta tradicién con
las deidades sintoistas. No hay que olvidar que el sintoismo se daba por hecho en el colectivo
japonés; no habia ninguna necesidad de convencer a nadie de que estaba ahi. No es este el caso del
budismo, que llegd de fuera y tuvo que extenderse por el archipiélago valiéndose de sus armas: el
uso generalizado de las iconografias religiosas llegd a Japdn junto al budismo. Las representaciones
pictdricas y escultdricas del budismo tenian un fuerte valor afiadido, ya que creaban una mayor
impresién al pueblo, lo que generaba mas afiliacion. Para la llegada de los misioneros jesuitas a las
costas japonesas, el arte budista habia evolucionado a través de un gran nimero de tendencias.

Quizas, el arte escultdrico budista —-muy predominante—, no tenia tantas similitudes con el cristiano
(en el que abundan obras pictdricas). De todos modos, partiendo de la base de que lo mas probable
es que los jesuitas no cargasen consigo obras escultdricas de gran tamaiio que puedan equipararse,
por ejemplo, al gran Buda de Nara, creo que seria mas interesante centrarse en las obras pictdricas,
de las que se tiene constancia que fueron llevadas a Japdn con la misién jesuita (Canepa, 2009).
Ademas, el arte iconografico religioso fue de una vital importancia para la evangelizacion del
archipiélago cuando los jesuitas llegaron por primera vez al pais y ain no dominaban la lengua
(Hioki, 2011, pp.31). Las imagenes religiosas se entregaban como regalos a los recién convertidos y
a los daimyd, y se usaban como apoyo visual para que los nuevos feligreses pudiesen comprender
la catequesis®” (Breen y Williams, 1996, pp.32-33).

Hay pruebas que evidencian que muchos artistas japoneses se vieron influenciados por las pinturas
que trajeron los misioneros jesuitas consigo (Hioki, 2011). Incluso se sabe que los jesuitas crearon

37 De hecho, los misioneros pidieron imagenes y pinturas a Europa tras darse cuenta de la utilidad de estas en su mision
evangelizadora. Segun Luis Frois, 50.000 pinturas no resultaron suficientes para satisfacer la demanda, y pidieron que
mandaran tantas como fuese posible.
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talleres® en los que impartieron seminarios de pintura occidental, donde se formaron muchos
artistas japoneses. Estos talleres tenian como finalidad que los jovenes artistas se instruyeran en las
técnicas de la pintura occidental, para que asi pudiesen recrear las obras necesarias para decorar
las iglesias jesuitas ante la dificultad de traer obras desde Lisboa. También, en otras obras como
Yojin Sogakuzu —pintura sobre biombo de una clara influencia occidental— (figura 1), a pesar de no
representar escenas religiosas, se pueden observar motivos seculares. Parece ser que la idea de
pintar escenas occidentales sobre biombo fue del misionero jesuita Alessandro Valignano (Hioki,
2011), quien tuvo varias audiencias con Oda Nobunaga, mediadas e interpretadas por Luis Frois
(Moran, 1993). Hay constancias de epistolas del mismo Valignano en las que afirma que Nobunaga
le regald una serie de biombos, y que decidié mandarlos a Roma para que fueran devueltos pintados
por artistas locales como regalo para el mismo Nobunaga, aunque esto nunca ocurrid. Este hecho
es meramente anecddtico, ya que no demuestra hasta qué punto Nobunaga estaba familiarizado
con los iconos cristianos, ni si debatid sobre arte con Valignano, pero es importante tenerlo en
cuenta. De hecho, Nobunaga tenia una relacidon estrecha con el mundo del arte y, en el contexto
bélico del periodo Sengoku, mantuvo un alto estandar y mostro interés en el arte de Eitoku, a quien
encargd personalmente la decoracién del interior de su castillo de Azuchi (Hall, 2007) —que también
disfrutaron misioneros jesuitas invitados al castillo (Brown, 1997)—y también mostrd interés en la
ceremonia del té (que también pudo usar con fines politicos) de Sen no Rikyu (Elison, 1981).
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Fig. 1: Yojin Sogakuzu, principios del siglo XVII, tinta y colores en papel, 93x302 cm.
Eisei Bunko Museum(Hosokawa Collection), Tokio.

No hay que olvidar tampoco el popular arte nanban —que comenzo a desarrollarse con la llegada de
los primeros misioneros jesuitas a Kyushid—, en el que también se pueden apreciar influencias del
arte occidental importado por los jesuitas como el uso de la perspectiva lineal, entre otras técnicas.
De estos hechos se puede extraer que el arte occidental, sobre todo el de cardcter religioso, gozaba
de cierta popularidad en el archipiélago; es mas, especialistas como Naoko Francis Hioki afirman que
hubo una suerte de bilingliismo visual en el que se entremezclaron la tradicién artistica japonesa y
europea y, por extension, las iconografias cristiana y budista.

Este fendmeno es visible en la obra antes nombrada (Yojin Sogakuzu, que podria ser traducido
como “europeos tocando musica”), que muestra una escena costumbrista en un paisaje de corte
occidental en el que convergen los conceptos del “otro mundo” de la tradicién cristiana y la budista

38 En Azuchi, la ciudad central del gobierno de Oda Nobunaga, hubo uno de estos talleres que durd hasta la muerte del
daimyé en 1582 (Breen y Williams, 1996, pp.34).
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segun lo interprete el publico occidental o japonés. Es una teoria sostenida por Sakamoto, Ide o
Vlam (Hioki, 2011), quienes afirman que los artistas entrenados por los jesuitas crearon iconos
seculares entre el cristianismo y el budismo. Ademas, realizando un andlisis de sucesos posteriores,
bajo la regencia de Tokugawa leyasu se usaron los fumi-e (representaciones de Jesus o la virgen
Maria en placas de hierro) que eran usados por las autoridades gubernamentales para detectar a
simpatizantes del cristianismo, por lo que —aunque posterior— también hay otro precedente que
demuestra que los japoneses eran conscientes de la importancia de la iconografia en el cristianismo
y que este elemento no pasaba desapercibido por las autoridades. En esta época también se dieron
ejemplos de bilingliismo visual, como, por ejemplo, las imagenes de la Virgen Maria camuflada
como Kanon por los kakure kirishitan (Mase-Hasegawa, 2008, pp.51).

Por lo tanto, hay varios ejemplos de que hubo una suerte de sincretismo entre el arte que traian
consigo las misiones jesuitas y aquel que desarrollaron en los talleres de la misién de Jesus o el
desarrollado por otras instituciones, lo cual es un precedente relevante. Puede ser facil encontrar
ciertos paralelismos entre pinturas budistas e iconos cristianos, pues cumplian finalidades similares
de adoracion y rito, mas aun teniendo en cuenta la existencia del budismo, en el cual no se utilizan
iconos ni ningln tipo de imagenes para la adoracidn o la ritualidad. Por otro lado, aunque no haya
registros que evidencien la relacion de Nobunaga con el arte secular jesuita, si que se conoce su
aficién por el arte y los intercambios que mantuvo con Valignano. Es un hecho que debe tenerse en
cuenta.

3. El problema de la aproximacion conceptual: Nobunaga y Frois

Frois siempre estuvo a la sombra de otras figuras de importancia durante su estancia en Japdén: a su
llegada, estuvo al lado del padre Cosme de Torres, y luego bajo la tutela del padre Gaspar de Vilela. A
diferencia de otros misioneros, llegd bastante mayor a Japdn (en los albores de su 31 cumpleafios),
pero su personalidad curiosa y su actitud diligente le permitieron relacionarse y presenciar muchos
hechos relevantes para la mision jesuita que luego él mismo plasmaria en algunos de los primeros
escritos extranjeros relevantes sobre Japén. Como se ha podido ver hasta ahora, Fréis conocié en
persona a los daimyo cristianos mas importantes de Kylshu, y experimento las peculiaridades del
contexto geopolitico del archipiélago envuelto en guerras intestinas. El ascenso al poder de Oday la
pequeiia odisea de Fréis en el pais fueron casi paralelas: Fréis, como espectador, fue presenciando los
hechos de los que Nobunaga (y otros sengoku daimyd) eran protagonistas. En un punto concreto, la
historia de estos dos singulares personajes coincidid en tiempo y espacio, y tuvieron una relacion de
amistad, admiracion®y, por supuesto, de interés mutuo, ya que cada uno pudo haberse beneficiado
de la interaccion con el otro.

La persecucién contra el cristianismo (o al menos la presencia de aquellos que se oponian a la
expansiéon de la doctrina) comenzd antes de las famosas leyes promulgadas por Hideyoshi y
continuadas con Tokugawa: hay precedentes de algunos daimyd que intentaron eliminar a

39 “Nobunaga era el segundo hijo de un sefior feudal (Nobuhide) duefio de dos tercios del territorio del reino de Owari.
Cuando empezd a gobernar el mundo (tenka), tendria unos 37 afios. Es un hombre de mediana estatura, delgado,
con poca barba, su voz es muy entonada y es muy belicoso, dedicandose al ejercicio militar. Da gran importancia al
honor, y su justicia es severa. No deja sin castigo a aquellos que le ofenden. En algunos asuntos muestra su humanidad
y misericordia. Duerme poco, y madruga mucho. No es codicioso, y muy secreto en su decision. Es sagaz en ardides
bélicas. Es muy presto. Aunque a veces monta en cdlera, esto no es habitual. No escucha el consejo de sus vasallos
quienes le temen y veneran. No bebe vino y come con moderacién. Muy franco en el trato y arrogante en su opinion,
desprecia a todos los reyes y principes de Japdn, y les habla por encima del hombro, como si estuviese tratando con
siervos. Todos le obedecen como sefior absoluto” (En Takizawa, 2010).
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los jesuitas antes de que Nobunaga intentara suprimir las ikké ikki (Paramore, 2009). El primer
encuentro entre Nobunaga y Fréis desperté ciertos temores en la mision, y alegria entre los daimyo
gue se oponian al cristianismo debido a la actitud reservada de Nobunaga. La segunda reunioén,
en cambio, fue mucho mas exitosa, y el daimyo se mostré muy amigable durante las mas de dos
horas que estuvieron reunidos (Boxer, 1993, pp.59), lo que derivd en la construccion de la primera
iglesia en Kioto con su benepldcito y el del shogun Ashikaga Yoshiaki, a quien Nobunaga acababa de
devolver la ciudad de manos de los Miyoshi. Esta relacion fue interpretada como una amenaza por
algunos sectores budistas y, aprovechando la amistad que les unia, el monje Nichijo-Shonin traté de
influenciar a Nobunaga para que echara a los jesuitas de la capital, pero Nichijo perdié la confianza
de Nobunaga cuando se encard a Fréis en su presencia®. No fue la Unica vez que Nobunaga medié
en beneficio de Fréis usando su posicién: después de que el daimyé Matsunaga Hisahide hiciera las
paces con Nobunaga tras haber asesinado al predecesor de Ashikaga Yoshiaki, este instd a Nobunaga
a desterrar a Frois, argumentando que los jesuitas eran una amenaza para la paz publica. Nobunaga
rechazo su consejo y le dijo que un solo hombre desarmado no era una amenaza para la grandeza
de Kioto (Boxer, 1993, pp.60). Cabe destacar que Nobunaga nunca se convirtié al cristianismo, y
parece que nunca fue su intencidén; en cambio, uno de sus hijos si que lo hizo como narra el mismo
Frois en una carta de 1568 (Frois, 1589).

A través de su experiencia, Frois se habia dado cuenta de la importancia de estar junto a las figuras
de poder para intentar influenciarles de alguna manera; es por esto que se encargdé de presentarle
a Nobunaga —del que se habia vuelto protegido*>— al padre Cabral y a Valignano en sucesivas visitas
en las que él sirvid de intérprete.

A su regreso, Frois escribiria mdas sobre quien llegd a ser su amigo, siendo consciente o no de la
relevancia de los hechos que tuvo la fortuna de presenciar. Segln Frdis, la ambicién de Nobunaga
iba mas alla de su campafia politica, y sus objetivos rozaban casi lo sobrenatural, ya que afirma
gue a su muerte Nobunaga habia intentado ser adorado por todos como un ser inmortal, como
una deidad, y se consideraba un dios en la tierra (Elison, 1981, pp.74-75). Aunque pudiese ser
gue Frois malinterpretara las palabras de Nobunaga o las exagerase en un intento de novelizar
la caida de lo que, finalmente, él mismo consideré como un tirano®. La perspectiva de Frois esta
claramente influenciada por su concepcion biblica de lo que es una deidad, por lo que es posible
gue malinterpretara las palabras de Nobunaga, ya que en Japon era relativamente comun que
algunos personajes fuesen venerados en una suerte de estatus “divino” sincrético tras su muerte*,

40 Cuando Fréis fue a presentar sus respetos a Nobunaga antes de su partida a Gifu junto al hermano Lorenzo, Nichijo
estaba presente y acabaron discutiendo. Nichijo toma la espada de Nobunaga y amenazé a los jesuitas con quitarles la
vida (Frois, 1983, pp.232).

41 “[...] algunos sefiores cristianos de mucha importancia, como lo fue un hijo de Nobunanga [Nobunaga], como
un primo suyo,y diversos hidalgos de cada Quambacudono [probablemente, se refiera a “Kanpaku” —consejero del
emperador—y el sufijo nominal honorifico “dono”] y de su sobrino (que se presume ha de ser su heredero) y entre otros
se hizo cristiano un sefior llamado Condera Cambioyedono [Kuroda Yoshitaka] [...]".

42 Cuando Fréis y Vilela fueron expulsados de Kioto por orden del emperador Ogimachi se refugiaron en la ciudad
“libre” de Sakai. Frdis le pidid a Nobunaga (y este aceptd) cartas oficiales en las que les autorizara a ejercer y residir en
la zona sin ser expulsados ni molestados de ninguna manera (Boxer, 1993).

43 Frois no tuvo muy buenas palabras hacia Nobunaga una vez regresé de su misién evangelizadora en el archipiélago,
llegando a afirmar que a su muerte habia sobrepasado a “Nabucodonosor en temeridad e insolencia” (Elison, 1981).

44 Es el caso de muchos emperadores que eran casi venerados incluso en vida o, por ejemplo, Sugawara no Michizane
(845-903). Esta es una practica que luego continuaron Hideyoshi y Tokugawa leyasu.
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También pudiera ser que Frdis no guardase buen recuerdo de Nobunaga por dos motivos: sus actos
en la guerray, quizas, porque no pudo convencer a Nobunaga de convertirse al cristianismo. Es una
idea personal controvertida, pero no del todo ildgica si nos atenemos a las esperanzas que tenia
Fréis (ya hemos visto que pensaba que los daimyé podian influenciar al pueblo a creer en lo que
ellos quisieran). Es mas, en una carta al padre Francisco Cabral en 1569 (tras reunirse con Nobunaga
en Nijo), Fréis contaba que deberian convertir a Nobunaga al cristianismo —prediciendo que este
unificaria alguna vez Japon bajo su mando—, pues de este modo Japdn también lo seria con el
tiempo (de Lequerica, 1575). Quizds Nobunaga no cumplié sus expectativas, y esto le hizo sentirse
defraudado.

Parece que, en realidad, habia dos Nobunaga completamente distintos: Nobunaga la persona
politica, el paradigma del sengoku daimyéd, y Nobunaga el hombre, la persona curiosa y dialogante
gue era en las relaciones cortas®*. Normalmente, los autores se alinean con una u otra dimensién
del caracter de Nobunaga como la predominante, pero no veo razones para pensar que ambos
aspectos de su personalidad fuesen incompatibles o excluyentes. Nobunaga tenia una personalidad
eminentemente pragmatica, como demostré en muchas de sus acciones, que pueden ser justificadas
desde esta perspectiva*®. Hay muchas paradojas con respecto a su actitud hacia ciertas instituciones
y personas, incluso su relacion con el budismo (Nobunaga patrociné varios templos, colocé algunos
en las faldas de su castillo de Azuchi* y mantenia buena relacién con varios clérigos*®). Podria
interpretarse que Nobunaga no tenia realmente una fijacién general con el budismo, sino una mas
bien particular hacia la institucién del Honganji y todo lo que ello conllevaba. El manifestaba su
idea —bastante moderna— de un estado secular, pero también promulgaba la libertad de credo.
Nobunaga queria acabar con la institucién Honganji porque queria acabar con cualquiera que
pudiese hacerle competencia. Fréis afirma que Nobunaga queria ser venerado en vida y convertirse
en la mayor autoridad en el tenka y sobre él, pero esto contradice algunas afirmaciones del mismo
Nobunaga®. Quizas Fréis no exagerd las palabras de Nobunaga, simplemente las malinterpreto: si
Nobunaga queria unificar el pais bajo su mando, tenia que acabar todos los lideres del tenka (los
daimyo seculares y los afiliados a las sectas budistas como Takeda Shingen o Uesugi Kenshin) y con
todos aquellos que se habian situado por encima (la institucion Honganji, en posesién de la ley
de Buda). Nobunaga queria traer el orden a un tenka desprovisto de cualquier eje de poder que
pudiese competir contra su nuevo gobierno centralizado.

Pero, si Nobunaga queria algun tipo de estado laico, é por qué permitir la expansidn de otra doctrina?
Esta pregunta podria responderse desde el balance de los dos aspectos fundamentales de su

45 Este rasgo de su personalidad es destacado por Samson y por Boxer (1993), que afirma lo siguiente sobre las
motivaciones de Nobunaga en su relacion con los jesuitas: “Creo que Samson tiene razén cuando sefiala que Nobunaga
era un autdcrata que no podia mantener relaciones cercanas con sus vasallos, y probablemente disfrutara de la compafiia
de hombres de gran caracter y de gran éxito que no le temieran” (Boxer, 1993, pp.64).

46 Nobunaga compré sandalias para todo su ejército cuando vio que muchos de ellos iban descalzos (McMullin,
2014). Este acto de bondad puede no ser del todo altruista si pensamos en lo dificultoso que tiene que ser combatir
descalzo.

47 Hall, 2007, Vol. 4, pp.44.
48 Ver nota 8.

49 Nobunaga confesé al mismo Fréis que él no tenia la capacidad de “forzar a creer al incrédulo” en referencia a
promulgar una fe o una doctrina.
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personalidad. Nobunaga no perdia nada —por el momento— permitiendo la expansién ideoldgica de
una institucidn, a priori, inofensiva®. Creo que esto ultimo es muy relevante; de algunas palabras
del mismo Nobunaga se puede extraer que parte de la simpatia que le despertaban los jesuitas
era porque venian desarmados. Ya hemos visto que los ejércitos de monto de Honganji eran una
de sus principales bazas de poder; en cambio, los misioneros no venian a traer la guerra ni iban
armados. De hecho, quizas si que tenia que ganar: muchos daimyé conversos de Kyishu, alentados
por los jesuitas, habian iniciado campafias contra los “herejes” budistas, por lo que, de este modo,
Nobunaga podria simpatizar con posibles aliados. Por otro lado, uno de los objetivos de Nobunaga
era introducir la medicina occidental en Japdn, y podria usar a los misioneros como vinculo (Hall,
2007, Vol. 4, pp.44). Por ultimo, aunque ningun misionero habia nombrado a Nobunaga como el
embajador de la fe cristiana en el archipiélago®, podria haber permitido la expansién ideoldgica
tras comprobar el éxito que habia tenido la doctrina en KyUsh, y conociendo los beneficios socio-
politicos de los que gozaba la institucion Honganji. Nobunaga podia mantenerse en buenos términos
con una posible nueva institucion ideoldgica que no pudiese competir con él en poder. Ademas
del hecho de que Nobunaga no era ningun tipo de autoridad cristiana (ni pretendia serlo), esta
opcidn plantea otras paradojas, como que esta nueva institucién podria volverse en su contra en el
futuro; aunque, si atendemos a hechos posteriores, esto pudo haber sido lo que motivé las politicas
anticristianas de su sucesor, Toyotomi Hideyoshi.

Conclusidon

A la pregunta de si el cristianismo pudo haber sido usado como una herramienta social, la respuesta
es si, de igual modo que también es afirmativa la respuesta a la pregunta de si Nobunaga pudo
haber usado el cristianismo y a los misioneros de esa forma (aunque en este caso esta afirmacién
genera mas dudas que respuestas). Hay mecanismos mediante los cuales no es improbable pensar
gue un daimyo del periodo Sengoku viese posibilidades y aplicaciones politicas del cristianismo con
fines lucrativos (como ya hemos visto es algo que incluso sospechaban los mismos misioneros).

Las aplicaciones politicas son innumerables: beneficios comerciales (nacionales e internacionales),
econdémicos, aplicaciones sociales sobre la poblacidn, la generacién de una vinculacidon supranacional
(o “subnacional”), vias de comunicacion, y un largo etcétera. Cada aplicaciéon depende directamente
de cada caso particular y de las necesidades y posibilidades de los sujetos implicados. Incluso se
podria afirmar que la misma misidn jesuita en Japdn tenia fines politicos, pues, ademas de promulgar
la fe cristiana, contar con una nueva sociedad de conversos podria traer beneficios de todo tipo a los
para los paises cristianos europeos.

En el caso de Oda Nobunaga, hubo mecanismos cognitivos de intertextualidad que le podian
permitir hacer ciertas asociaciones (aunque esto se aplica también al resto de daimyd). Partiendo de
la hipdtesis de que pudo haberlo usado para contrarrestar, mimetizar o mermar de algun el poder
de Honganiji, hay varios hechos documentados con precedentes mediante los cuales pudo hacer

50 A principios del siglo XVII habia 300.000 bautizados afiliados a mas de doscientas iglesias (Higashibaba, 2002, pp.13)
en una poblacién de entre 12.000.000 y 22.000.000, segun el autor.

51 Nobunaga se declaraba abiertamente ateo, y asi lo hizo saber Fréis a su superior Melchior Barrieto en una carta: “[...]
Nobunaga no cree en la vida en el mas alla ni en nada que él no pueda ver” (Boxer, 1993, pp.62).
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ciertas asociaciones entre ambas instituciones. Como ya he recalcado en numerosas ocasiones, es
demasiado controvertido (y quizas imposible de demostrar) si vio algun tipo de posibilidad en el
cristianismo en este sentido, pero, lo cierto es que la permisividad que demostré ante los jesuitas
no parece ser un hecho casual en el contexto en el que se dio esta relacion. Ademas, los misioneros
jesuitas que trataron con Oda Nobunaga como una persona racional, valiente, que mostraba mucha
curiosidad porellosysucausay era consciente de la corrupcion del budismo contemporaneo (Jansen,
2002). Lo cierto es que Nobunaga tenia poco que perder permitiendo la expansién ideoldgica de
una nueva doctrina, y este hecho no es incompatible con sus politicas ni con su forma de actuar.
Nobunaga no tenia nada que perder, pero quizds si mucho que ganar.
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