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Resumo: Na producdo académica a respeito das religides e religiosidades japonesas no Brasil, uma das linhas de
pesquisa utilizadas partiu das proposicdes do antropologo japonés Takashi Maeyama, a ponto de converter-se na
principal matriz para pensar o fendmeno. O que denominamos “paradigma Maeyama” postula que os imigrantes
e os descendentes de japoneses no Brasil ndo praticaram manifestagdes religiosas institucionais até aproximada-
mente a década de 1950. O objetivo do presente artigo é analisar o paradigma, delineando seus postulados e im-
plicacdes como modelo norteador de produgdes posteriores, inclusive do ponto de vista epistemoldgico. Da pers-
pectiva metodoldgica, foi realizada uma pesquisa bibliografica atentando tanto para as produgdes de Maeyama
quanto para investigacdes posteriores, utilizando do conceito de lugar de producao, tal como proposto por Michel
de Certeau, para pensar a inser¢ao do discurso académico do antropélogo japonés. Do ponto de vista tedrico, foi
mobilizado o conceito de paradigma, segundo Thomas Kuhn. Como discussdes, é sugerido que o paradigma em
foco, ndo obstante importante, pode ser problematizado considerando tematicas como o culto aos ancestrais e sua
cemiterizacdo, bem como as manifestacdes do Xintoismo no Brasil.

Palavras-chave: Takashi Maeyama; paradigma; religides japonesas; imigracao.

Non-institutional aspects of Japanese religions in Brazil before the 1950s:
reconsidering the “Maeyama paradigm”

Abstract: In the academic production on Japanese religions and religiosities in Brazil, one of the main research
approaches stems from the propositions of Japanese anthropologist Takashi Maeyama, eventually becoming the
primary framework for interpreting the phenomenon. What we call the “Maeyama paradigm” posits that Japanese
immigrants and their descendants in Brazil did not engage in institutional religious practices until around the 1950s.
This article aims to analyze this paradigm, highlighting its assumptions and implications as a guiding model for sub-
sequent studies, including from an epistemological standpoint. From a methodological perspective, bibliographic
research was conducted, focusing both on Maeyama’s works and later investigations, using the concept of place of
production, as proposed by Michel de Certeau, to think about the insertion of the academic discourse of the Japa-
nese anthropologist. From a theoretical point of view, the concept or paradigm was mobilized, according to Thomas
Kuhn. In the discussion, we suggest that although the paradigm is significant, it can be questioned in light of themes
such as ancestor worship and its relation to cemeteries, as well as manifestations of Shinto in Brazil.

Keywords: Takashi Maeyama; paradigm; japanese religions; immigration.

Aspectos no institucionales de las religiones japonesas en Brasil antes de la
década de 1950: reconsiderando el “paradigma Maeyama”

Resumen: En la produccién académica sobre las religiones y religiosidades japonesas en Brasil, una de las lineas de
investigacion utilizadas partié de las proposiciones del antropdlogo japonés Takashi Maeyama, hasta el punto de
convertirse en la principal matriz para pensar el fenémeno. Lo que denominamos “paradigma Maeyama” postula
que los inmigrantes y descendientes de japoneses en Brasil no practicaron manifestaciones religiosas institucio-
nales hasta aproximadamente la década de 1950. El objetivo del presente articulo es analizar dicho paradigma,
delineando sus postulados e implicaciones como modelo orientador de producciones posteriores, incluso desde el
punto de vista epistemoldgico. Desde la perspectiva metodologica, se llevé a cabo una investigacion bibliografica
que considerd tanto las producciones de Maeyama como investigaciones posteriores, utilizando el concepto de
lugar de produccién, tal como lo propone Michel de Certeau, para pensar la insercién del discurso académico del
antropoélogo japonés. Desde un punto de vista tedrico se moviliz6 el concepto de paradigma, segiin Thomas Kuhn.
En las discusiones, se sugiere que el paradigma en cuestion, aunque importante, puede ser problematizado a partir
de tematicas como el culto a los antepasados y su cementerizacién, asi como las manifestaciones del sintoismo en
Brasil.

Palabras clave: Takashi Maeyama; paradigma; religiones japonesas; inmigracion.
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Introducao

Um paradigma muito influente nos estudos sobre as religides nipo-brasileiras foi estabe-
lecido pelas publicacdes do antropdlogo japonés Takashi Maeyama, especialmente sob a for-
ma de seus artigos e outras producdes académicas das décadas de 1960 e 1970. Com base em
pesquisas mais recentes, o chamado “paradigma Maeyama” pode ser problematizado de forma
construtiva ou, mais apropriadamente, contextualizado a luz das investigacdes realizadas nas
Ultimas décadas. Em consonancia com a expectativa de conversao dos japoneses ao Catolicis-
mo, houve também manifestagoes religiosas provavelmente pouco registradas ou reconhecidas,
devido ao clima hostil em relacao a qualquer religido japonesa na primeira metade do século XX.

Neste artigo, argumentamos que a suposta auséncia de religidao entre os imigrantes japo-
neses precisa ser relativizada, uma vez que houve varias manifestagdes nao institucionais de
religiosidade, tanto em ritos mortuarios e cemitérios quanto na religiosidade popular xintoista,
na ideologia do Xintoismo Estatal e em novos movimentos religiosos trazidos pelos imigrantes
japoneses. Do ponto de vista metodoldgico, a investigacao foi realizada com base em pesquisa
bibliografica, utilizando a prépria producao académica como fontes primarias de analise. Espe-
cificamente no caso dos textos de Maeyama, buscou-se abordar o lugar de producao do autor
(Certeau, 2006), considerando as caracteristicas ligadas ao contexto histérico a partir do qual
suas ideias emergiram, incluindo sua insercao institucional.

Embora Michel de Certeau lide com o campo da Histéria como disciplina produtora de deter-
minado tipo de conhecimento, suas consideracoes podem ser aplicadas a diferentes formas de
saberes, como é o caso da Antropologia para Maeyama. Segundo Certeau, a operacao histérica
—aqui ampliada para o discurso académico — opera no interior de trés aspectos fundamentais e
correlacionados: 1) um lugar social e institucional que permite mobilizar 2) um repertério epis-
temolégico especifico e que dialoga com o contexto histérico que envolve o pesquisador, o que
resulta 3) em um texto com regras mais ou menos especificas’.

Da perspectiva tedrica, é utilizada a nogao de paradigma, conforme desenvolvida por Tho-
mas Kuhn (2003) em A estrutura das revolugées cientificas, que se refere a um conjunto de pra-
ticas e pressupostos que definem uma tradicao cientifica durante um periodo determinado. Os
paradigmas orientam o que se considera como problemas legitimos, métodos adequados e so-
lucdes aceitaveis em uma comunidade cientifica. No campo dos estudos sobre religides japone-
sas no Brasil, é possivel argumentar que os trabalhos de Maeyama constituiram um verdadeiro
paradigma. Seus estudos inauguraram um eixo de investigacao centrado na institucionalidade
religiosa, na assimilacdo cultural e na suposta auséncia de religiosidade entre os isei (imigrantes
de primeira gera¢ao), moldando por décadas os modos de perguntar e interpretar a experiéncia
religiosa dos imigrantes japoneses e seus descendentes. O paradigma Maeyama aproxima-se da
definicao de Kuhn por estruturar uma ciéncia normal orientada por um consenso pouco ques-
tionado, mas também revela aspectos de formacao discursiva ao operar seletivamente sobre o
que se entende como religiao legitima. Maeyama produziu esse paradigma desde o Brasil e em
dialogo com os referenciais socioldgicos e institucionalistas dominantes a época, sendo seu pen-

T Embora mais adiante sejam referenciados pesquisadores que tenham trabalhado com outros tipos de fontes
primarias — como entrevistas derivadas de trabalhos de campo —, alguns deles os prdoprios autores do presente
artigo, a metodologia que envolve este texto diz respeito apenas ao balanco bibliografico apontado. Entende-se
que cada referéncia mobiliza repertdrio tedrico e metodoldgico especifico e que, embora importante no interior
de suas finalidades especificas, foge ao escopo da proposta ora em foco.
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samento fruto de um lugar de producdo especifico que moldou sua epistemologia. Posterior-
mente, a continuidade de sua producao como antropdlogo atuando no Japao assumiu contornos
de maior envergadura, envolvendo movimentos sincréticos, mas os pressupostos centrais de
assimilacao permaneceram.

Nesse sentido, do ponto de vista operacional, o chamado paradigma Maeyama pode ser
identificado por trés indicadores principais: (1) a centralidade da institucionalidade como cri-
tério de legitimidade religiosa; (2) a leitura assimilacionista, segundo a qual praticas religiosas
hibridas ou informais seriam expressdes transitorias ou deficientes de aculturacio; e (3) a des-
qualificacao de manifestacdes nao institucionalizadas, como os rituais domésticos e sincréticos,
classificadas como incompletas no que se refere a interiorizacdo da crenca (Maeyama 1967, p.
87, 95, 97, 130). Essa abordagem ndo apenas estruturou parte significativa da producdo acadé-
mica posterior, como também implicou o silenciamento de praticas nao conformes com o mode-
lo institucional japonés de religido.

A critica contemporanea a esse paradigma pode ser aprofundada com o conceito de lugar
de producao aqui delineado. Maeyama produziu seu trabalho inicial no Brasil em um ambiente
académico dominado pela sociologia da assimilacdo e por leituras funcionalistas da religido. Seu
olhar sobre os japoneses no Brasil é, assim, também o olhar da universidade paulista dos anos
1960, marcada por uma expectativa de integracao nacional e pela valorizacao da institucio-
nalidade. O que foi excluido por esse paradigma, como a religiosidade hibrida, doméstica ou a
memoria nao institucional de praticas rituais, comeca hoje a ser reavaliado a partir de novos
lugares de producao, em que outros elementos assumem protagonismo. Reconhecer os limites
do paradigma Maeyama nao é negar sua importancia inicial, mas abrir espaco para outras pos-
sibilidades interpretativas.

Os estudos pioneiros sobre as religioes japonesas no Brasil

Considerando sua importancia, abordaremos nesta se¢ao os estudos pioneiros de Maeyama
sobre as religides japonesas no Brasil, comecando com sua dissertacao de mestrado defendida na
Escola Livre de Sociologia e Politica (ESP)?> de Sao Paulo, em 1967, sobre o processo de acomodacao
e difusao da Seicho-no-ie no pais. O trabalho foi orientado pelo sociélogo Hiroshi Saito (Maeyama,
1967). Poucos anos depois, determinadas conclusdes da investigacao académica foram publicadas
em dois capitulos (Maeyama 1973a, 1973b), que integram a coletanea editada por ambos os auto-
res, intitulada Assimilacdo e integragdo dos japoneses no Brasil (Saito, Maeyama 1973).

Embora a dissertacdao de Maeyama seja atualmente de dificil acesso, por ndo integrar ne-
nhum repositério digital, o livro mencionado é uma das principais publicagdes sobre japoneses e
seus descendentes no pais, sendo talvez a obra fundamental que caracteriza o que poderia ser
chamado de primeira fase da producdo académica sobre o fendmeno em territdrio brasileiro.
Nesse sentido, o material tem um impacto significativo nas reflexdes posteriores, delimitando
linhas de pesquisa em torno desse grupo étnico.

2 AELSP desempenha papel institucional importante na producao académica sobre a imigracdo japonesa e mes-
mo outros grupos étnicos no pais. Ela foi constituida no inicio dos anos 1930 como lugar de formagao de socié-
logos e que pudessem atuar socialmente nas comunidades, auxiliando na resolu¢ao dos problemas do Brasil. Os
autores que ofereceram as matrizes tedricas para pensar a imigragao japonesa, direta ou indiretamente, esti-
veram envolvidos com a escola, tais como Emilio Willems, Donaldo Pierson e Hiroshi Saito (Cotrim, 2016; Ueno,
Luiz, 2021).
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Essa fase pioneira pode ser delineada por alguns elementos mais ou menos comuns, tais
como: 1) os autores sao, em sua maioria, japoneses ou descendentes; 2) os pesquisadores pos-
suem certa familiaridade com a lingua japonesa, o que lhes permite acessar fontes primarias
e referéncias bibliograficas nesse idioma; 3) a producao é liderada por académicos vinculados
a instituicoes localizadas no Estado de Sao Paulo, especialmente a Universidade de Sao Paulo
(USP) e a ESP; por fim, entre outros aspectos, é possivel destacar que 4) a discussdao tem como
foco tedrico a questao da aculturacao e assimilacao.

Nos trabalhos de Maeyama (1967, 1973a, 1973b) sobre o fendmeno religioso entre imigrantes
japoneses e seus descendentes no Brasil, 0 antropdlogo analisa especialmente a Seicho-no-ie,
uma religiao fundada por Masaharu Taniguchi no Japao da década de 1930. Trata-se de um mo-
vimento que integra o conjunto das chamadas shin shikyo (novas religides), que comecaram a
surgir em territdrio japonés no final do século XIX, como é o caso do Tenrikyd, mas que se desen-
volveram principalmente na primeira metade do século XX e no pés-guerra — periodo que ficou
conhecido como a “hora do rush” dos deuses (Maeyama, 1967: 21; Kiyota 1969: 119).

Nas consideracoes de Maeyama (1967, 1973a, 1973b), um ponto central é a hipétese de que o
desenvolvimento das religides japonesas teve inicio apenas ap6s a década de 1950. Como corola-
rio dessa hipotese, privilegia-se as dimensdes institucionais do fenémeno, relegando a segundo
plano questoes inerentes ao que aqui se chamou de zonas hibridas. Esses elementos, somados
ao referencial tedrico orientado para a aculturagao e assimilagao — e que exerceu papel impor-
tante na produc¢ao académica posterior — serao aqui denominados de paradigma Maeyama.

Desde a chegada oficial dos primeiros imigrantes japoneses em 1908 até o contexto histéri-
co delimitado, as religioes teriam sido praticadas apenas de forma provisdria, voltadas a praticas
iniciadas pelos proprios imigrantes de maneira leiga. Isso se justificaria considerando a reco-
mendacdo das autoridades japonesas — seguida tanto pelas autoridades oficiais quanto pelas
companhias de emigracao —de que os imigrantes nao deveriam fazer proselitismo de quaisquer
religides japonesas no Brasil. Essa politica criou obstaculos a emigracao de monges budistas,
sacerdotes xintoistas e outros possiveis lideres religiosos. Além disso, havia uma recomendacao
por parte das autoridades para que os imigrantes se convertessem ao Catolicismo, o que refletia
a apropriacao da representacao do Brasil como pais catélico, apesar da diversidade religiosa
existente no territério (Maeyama, 1967).

Como resultado, segundo Maeyama, quase nao teria havido praticas religiosas além da de-
vocao ao imperador e de certos ritos funerarios budistas improvisados. As relaces comunitarias
baseadas no nacionalismo xintoista assumiram grande importancia, uma vez que a estrutura
familiar tradicional japonesa (ie) e os grupos corporativos locais baseados em aliangas familiares
(dozoku) teriam permanecido no Japao (Maeyama, 19733, p. 244)%. Sem seus sistemas de apoio
social e econdmico, o Budismo e o Xintoismo tradicional teriam sobrevivido apenas na memdria
dos imigrantes, e ndo na organizagao social e religiosa. Ainda assim, o antropdlogo detectou
a presenca de relagdes ficticias com uma interpretacao ritualizada da etnicidade, expressa na
imagem do imperador japonés como um kami tutelar para todos os japoneses no Brasil (Maeya-
ma, 1973b; Maeyama, 1973a, p. 185)".

3 Ao longo do artigo, conceitos e expressdes de origem japonesa serao grafados em italico e acompanhados de
traducgdes aproximadas.

4 Kami, geralmente traduzido como deus ou divindades, é a expressao utilizada para se referir a entidades cultu-

adas tanto no Xintoismo quanto em outras expressdes religiosas japonesas.
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Outra consequéncia dessa visao é que Maeyama classifica determinadas praticas hibridas
como expressoes incompletas do processo de acomodacao, uma vez que o praticante, apesar de
frequentar a igreja catoélica e outros cultos, manteria um butsudan (oratério budista) em casa,
realizando o culto aos ancestrais (Maeyama, 1967, p. 98). Considerando a énfase do antropélogo
no fendmeno institucional, praticas hibridas desse tipo, realizadas no ambito familiar, sao por
ele desqualificadas como formas inferiores de religiao, sendo associadas a “fragilidade na inter-
nalizacdo da crenga” — expressao repetida em diferentes trechos de sua dissertagao (Maeyama
1967, p. 87, 95, 97, 130, entre outras). No entanto, é possivel apresentar contrapontos a tese
central de Maeyama, pois parece dificil medir qualitativamente a crenca do praticante, sendo
inadequado considera-la inferior apenas por estar situada em zonas hibridas.

Apesar de os limites do paradigma Maeyama serem perceptiveis atualmente, é importante
situar a producao de sua obra dentro do contexto histérico, tedrico e institucional da transicao en-
tre as décadas de 1960 e 1970. Suas reflexdes foram pioneiras ao tratar do fenémeno religioso en-
tre imigrantes japoneses e seus descendentes num periodo em que havia escassez de produgoes
académicas sobre o tema—com excecao, talvez, dos trabalhos de Herbert Baldus e Emilio Willems
(1941), embora o foco desses autores nao fosse especificamente os grupos nipo-brasileiros.

A operacao académica que envolve a elaboragao dos textos de Maeyama encontra-se inse-
rida em um lugar de producao em diferentes sentidos. Um deles diz respeito a propria orienta-
cao do autor, que foi realizada durante o curso de mestrado por H. Saito. E importante destacar
que este era um imigrante japonés que chegou ao Brasil durante a adolescéncia, mais especifi-
camente em 1933, e, mais tarde, ao cursar Ciéncias Sociais junto a Escola Livre de Sociologia e
Politica, foi aluno do citado E. Willems (Cotrim, 2016).

Como um dos primeiros autores a lidarem academicamente com a imigra¢ao nipdnica para
o territdrio brasileiro, Saito foi uma das matrizes que passou a empregar o conceito de “assimi-
lagao” para pensar o fendmeno, nao sendo casual o titulo da obra publicada em 1973 em coau-
toria com Maeyama, Assimilacdo e integracdo dos japoneses no Brasil (Saito; Maeyama, 1973).
De forma geral, o termo diz respeito a assimilacdo realizada pelo imigrante da cultura da so-
ciedade receptora, implicando uma mudanca profunda do individuo (Saito, 1973; Cotrim, 2016;
Ueno, Luiz, 2021)> — corpo tedrico que, ja nos anos 1960, seria problematizado considerando sua
énfase culturalista e que descaracterizaria aspectos inscritos na sociedade, como as redes de
sociabilidade e o préprio local de moradia (Cotrim, 2016); no final dos anos 1990, autores como
Jeffrey Lesser (2001) enfatizaram o papel ativo do sujeito no sentido de selecionar, ressignificar
ou mesmo rejeitar certas identidades imigrante ou nipo-descendente.

Retornando a questao da assimilagao, a opcao pelo conceito — e, de modo mais amplo, pela
matriz tedrica em jogo — nao parece casual, na medida em que Saito produziu uma obra que

> Contudo, o conceito encontra-se inserido em uma série de outros termos pertencentes a mesma matriz teo-
rica e que envolvem as etapas de competicdo, conflito, acomodacdo e, por fim, assimilacdo propriamente dita.
Segundo Cotrim (2016, p. 17 e 18, destaques no original), “[...] A competicdo é a ‘luta pela existéncia’ e passa
despercebida na maior parte do tempo. Em momentos de crise, quando os individuos estao conscientes da bus-
ca pelo controle das condi¢des de sua vida, ha o conflito [...]. A mudanca da competicdo para o conflito pode ser
descrita como um processo politico, que pode levar a momentos de mudanga, como guerras ou eleicdes, em que
sdo tomadas decisoes e, se aceitas, é encerrado o conflito chegando-se a acomodacdo. [...] A assimilagdo, ulti-
mo nivel do processo, implica em mudancas mais profundas na sociedade, levando a transformacdo gradual das
personalidades sob o contato mais intimo e concreto [...]". Ainda de acordo com a autora, para Saito, o imigrante
ndo sairia do processo de assimilagdo, na medida em que jamais abandonaria totalmente elementos da cultura
de origem.
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dialogava tanto com os elementos epistemoldgicos discutidos por Willems quanto com o pro-
prio contexto histérico em que viviam os imigrantes e descendentes de japoneses na segunda
metade do século XX. Na primeira metade do novecentos, havia uma série de representacoes
e praticas que caracterizavam o grupo étnico de forma negativa, tendo em vista dois aspectos:
por um lado, a suposta inferioridade racial e que implicaria em um determinismo moral e cultural
igualmente degenerado; por outro, a concepcao de “perigo amarelo” que afirmava os japoneses
como nacionalistas, colonialistas e militaristas, constituindo, portanto, uma ameaca a soberania
nacional. Seja como for, nesse ideario ambiguo, japoneses e descendentes eram caracterizados
como inassimilaveis a sociedade brasileira, considerando sua profunda diferenca racial e cultural
(Lesser, 2001; Dezem, 2005).

Na segunda metade do século XX, especialmente apds a resolugao dos problemas envolvendo
o conflito entre vitoristas e derrotistas —como sera mais bem discutido adiante —, o jogo de repre-
sentagoes passou invertido. No cenario nacional, os nipo-brasileiros passaram a ser representados
como caso de sucesso econdmico, profissional e cultural, o que apresenta continuidades até a atu-
alidade. No panorama internacional, o Japao colonialista, militarista e nacionalista foi convertido
em nagao democratica, alinhada aos interesses capitalistas e pacifista, o que também constituia
uma representagao complexa, tal como analisado pelo historiador Yoshikuni Igarashi (2000).

Ambas as dimensdes se encontram articuladas em um jogo de escalas, mas é importan-
te sublinhar que a inversao nao foi natural, mas obra de uma operacao discursiva inscrita em
tensodes e relagdes de poder. Nesse sentido, a obra de Saito foi um dos vetores que permitiram
mostrar social e academicamente como os japoneses e descendentes eram assimilaveis a socie-
dade brasileira, a despeito de todos os postulados contrarios (Cotrim, 2016; Ueno, Luiz, 2021).
Isso é especialmente relevante considerando que essas visdes se encontravam em processo de
construcao e em uma espécie de “plasticidade”.

A atuacao de Saito junto a Escola Livre de Sociologia e Politica foi fundamental para levar
esse debate politico a esfera académica, criando condicdes para que fosse desenvolvida — ou
pelo menos fortalecida — certa episteme nos estudos japoneses. Além disso, a prépria autori-
dade da instituicao ndo pode ser descaracterizada, na medida em que desempenhava o papel
de consagrar um discurso que, entao, apenas comecava a adentrar as portas da academia. Nao
obstante seja discutivel até que ponto o Maeyama como orientando apenas reproduziu o pen-
samento de Saito como orientador, é possivel afirmar que, com base nas produgées do primeiro
e disseminadas entre os anos 1960 e 1970, a epistemologia em torno da assimilacao e das ques-
toes derivadas norteou a urdidura das reflexdes em torno do fendmeno religioso nipo-brasileiro.
Isso, por sua vez, permitiu posteriormente a emergéncia de um paradigma em torno do qual
outras ilagdes foram realizadas por outros pesquisadores, implicando um efeito prolongado na
producao académica.

Expressoes nao institucionais de religiosidade

Apos a descricao de alguns aspectos relativos ao paradigma Maeyama, detalharemos a se-
guir algumas questoes que transcendem e também antecedem a dimensao mais institucional,
representada pela formalizagao de escolas ou outras missdes das religides japonesas no Brasil.
Essas dimensdes foram frequentemente desqualificadas como formas inferiores de religido, su-
postamente refletindo uma deficiéncia na internalizacao da crenca por parte dos praticantes.
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No entanto, entendemos que elas foram cruciais para o desenvolvimento posterior das religides
japonesas no Brasil.

Ressignificacoes do culto aos ancestrais no Brasil

A morte é um elemento fundamental na cultura japonesa, a ponto de criticos do Budismo, ao
longo do século XX, terem rotulado a religiao como “budismo funerario” (soshiki bukkyo) (Deal,
Ruppert, 2015, p. 233; Kiyota, 1969, p. 128). Com o falecimento de uma pessoa, a familia deve
realizar uma série de procedimentos especiais a cada trés dias, ao longo de quarenta e nove dias,
diante do butsudan. Os mortos mal reverenciados poderiam se transformar em figuras hostis,
capazes de causar doencas e outros males que deveriam ser evitados — elemento relativamente
comum em varias religides japonesas, embora fortemente associado ao Budismo (Wijayaratna,
1997, p. 105).

Com o surgimento de mortes entre os imigrantes no Brasil, devido a diversas circunstancias,
como epidemias, a questao dos ritos funerarios e do culto aos ancestrais tornou-se urgente
no cotidiano. Paralelamente a ocorréncia dos falecimentos, os japoneses e seus descendentes
viviam uma situagao de alta mobilidade espacial, uma vez que estavam sujeitos a contratos de
trabalho temporarios. Ao final do periodo estipulado, acabavam se mudando para outras regi-
Oes, especialmente para os estados de Sao Paulo e Parana (Seto, Uyeda, 2002, p. 52). Estatisticas
da Comissao de Recenseamento da Coldnia Japonesa indicam esse processo de mobilidade nos
primeiros anos, com baixa taxa de fixacao a terra (Suzuki, 1969, p. 217).

A mobilidade espacial foi um obstaculo para o estabelecimento das religioes japonesas em
territorio brasileiro, uma vez que implicava que os imigrantes estivessem deixando seus ances-
trais recém-falecidos em outros lugares. Como destaca Handa (1987, p. 484): “[...] um nimero
cada vez maior de sepulturas significava, para os imigrantes, estarem deixando raizes irremovi-
veis aqui em terras brasileiras. Para onde poderiam ir, deixando para tras e abandonando o ‘tu-
mulo do papai’, ou o ‘timulo do filho’? [...]". O préprio surgimento desses ancestrais inesperados
(ou de potenciais assombracdes) no exterior caracterizava um paradoxo na condicdo desses
imigrantes e da segunda geracao, uma vez que a manutencao do culto aos ancestrais exigia fi-
xacao territorial. O culto aos ancestrais em territério brasileiro comecou a se transformar espe-
cialmente a partir da década de 1920, periodo que marca a segunda fase da imigracdo japonesa
para o pais (Suzuki, 1969, p. 171)°.

Naquele periodo, o rito passou a ser realizado fora do ramo principal (honke) da familia, sen-
do praticado nos ramos colaterais (bunke) e estabelecendo novos ancestrais (Maeyama, 1967,
p. 10; 1973b, p. 246-24T7). Os imigrantes pioneiros comecaram a se considerar fundadores de um
novo ie no Brasil, retomando o culto aos ancestrais (Maeyama, 1973b). Além disso, muitos dos
imigrantes que ja estavam em idade avancada passaram a se autodenominar ancestrais vivos —
algo raro no Japao (Maeyama, 19733, p. 260).

Em alguns casos, esses imigrantes chegaram até mesmo a trazer as reliquias de ancestrais
que estavam no Japao, pois o estabelecimento definitivo no Brasil significava a criacao de um

& A primeira fase, entre 1908 e 1921, foi marcada pela atuacdo das companhias japonesas de colonizagdo, que
enviavam imigrantes para trabalharem como colonos, especialmente nas fazendas paulistas. A segunda, entre
1921 e 1941, caracterizou-se pela atuacdo das companhias de terras, que compravam areas do estado e as re-
vendiam aos japoneses (Suzuki, 1969, p. 171).
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ie brasileiro. O sistema familiar japonés, que foi decisivo durante o periodo da imigracdo, tam-
bém teve grande importancia na pratica religiosa apds a guerra. Essa nova arvore genealdgica
conferiu um novo significado ao culto aos ancestrais e as ceriménias funebres, que constituem
o fundamento da familia budista. Considerando que as religides tradicionais japonesas sao mais
orientadas para o coletivo do que para o individual, os imigrantes pioneiros assumiram, nesse
processo, um papel decisivo dentro da comunidade. Como fundadores de um je, eles recriaram
o sistema familiar japonés no Brasil.

Durante esse processo de fixagao, o culto aos ancestrais também se transformou de outras
maneiras. O butsudan passou a se tornar altamente sincrético, uma vez que era comum a manu-
tencao do oratério budista mesmo entre japoneses convertidos ao Catolicismo. A combinacgao
de objetos de diferentes religides em um mesmo butsudan era frequente, com ihai (as tabuas
memoriais) ao lado de imagens de Cristo ou de Nossa Senhora Aparecida’. Até mesmo o rito de
infusao da presenca da entidade nos artefatos religiosos (nydkon shiki), comum nos ihai, butsu-
dan e templos, passou a ser aplicado, em certas ocasioes, as representacdes cristas (Maeyama,
1967, p. 216). Por outro lado, os objetos cristdos e budistas podiam ocupar comodos distintos
da casa: o butsudan no quarto dos pais e as imagens catdlicas na sala de estar ou no quarto dos
filhos (Maeyama, 1967, p. 241).

O fendmeno dos butsudan sincréticos continua até recentemente. Em 2008, por exemplo,
Richard Gongalves André entrevistou um imigrante japonés do pds-guerra, Nobuyoshi Kawasaki,
que mantinha um butsudan em casa, apesar de frequentar a Igreja Imaculada Conceigao, fundada
por japoneses e seus descendentes no final da década de 1950 em Londrina (Kawasaki, 2008, s.p.).
Um dos padres que foi responsavel pela igreja, Lino Stahl, que celebrava missas em japonés para
a comunidade, afirma que ainda havia fiéis catélicos que mantinham o butsudan. O padre citou
apenas um caso singular de um imigrante que, apds se converter ao Catolicismo, acorrentou o ora-
torio budista (Stahl, 2018, s.p.)%. De todo modo, o culto hibrido aos ancestrais ndo parece refletir
uma fragilidade na internalizagcao das crencas budistas ou cristas, mas sim revelar concepcoes e
praticas religiosas profundamente enraizadas na experiéncia nipo-brasileira.

A transferéncia do culto aos ancestrais para os cemitérios

O culto aos ancestrais passou por outro processo de transformacao no Brasil, relacionado
a transferéncia simbdlica do culto praticado em casa para os cemitérios. Rigorosamente falan-
do, no Japao, a devocao ao butsudan é realizada no lar ou em templos budistas. No entanto, na
primeira metade do século XX, especialmente em cemitérios de cidades que possuem ou possu-
iram coldnias japonesas, como Assai, Urai e Londrina — todas no Estado do Parana —, é possivel
observar tumulos de familias japonesas cuja arquitetura passou a reproduzir o butsudan. Nessas
sepulturas, encontram-se réplicas de ihai esculpidas em pedra ou, em alguns casos, as proprias
tabuletas memoriais (André, 2011, p. 149-163; 2016, p. 469-4T1).
Esse processo se consolidou na segunda metade do século XX de maneira materialmente
mais sofisticada: os pequenos tumulos individuais passaram a se tornar capelas familiares fecha-
das, contendo o butsudan que anteriormente pertencia ao espaco doméstico. Na auséncia do

" Nossa Senhora Aparecida é uma entidade feminina popular na religiosidade brasileira de origem catélica, sendo
uma forma de culto mariano. Na década de 1930, foi elevada a categoria de padroeira do Brasil (Lenharo 1986: 155).

8 0 Padre Lino Stahl faleceu em 2025.
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butsudan, é possivel encontrar, em alguns casos, os ihai e objetos pertencentes ao aparato ritual
do culto aos ancestrais, como os sinos (orin) e o suporte para incenso. De forma semelhante aos
oratdrios hibridos mencionados, o cruzamento de simbolos e icones religiosos aparece com fre-
quéncia, estando presentes imagens de Cristo, de Nossa Senhora Aparecida, de anjos e de diver-
sos santos (André 2011, p. 156-170; 2016, p. 468-474), os quais remetem a diferentes camadas
da arqueologia religiosa existente no mesmo individuo ou entre diferentes membros da familia.

A transposicao do culto aos ancestrais para os cemitérios pode derivar, em parte, das pra-
ticas mortuarias brasileiras combinadas com a religiosidade japonesa. A religiosidade japonesa
visa manter os mortos dentro de casa e alimentados para que possam se tornar ancestrais, con-
forme enfatizado por Masao Fuijii (1983, p. 44-46). Mesmo quando distantes, acredita-se que
eles retornam durante o Obon Matsuri, crenca conhecida como marebito (Maeyama, 1967, p.
3). Como o culto mortuario brasileiro se realiza majoritariamente em cemitérios, o processo de
deslocamento do culto aos ancestrais para as necrépoles possivelmente foi impulsionado pela
esfera publica do Catolicismo brasileiro. Luiz da Camara Cascudo (1971, p. 96-99) e Jodo José
Reis (1992, p. 130) sugerem que, na religiosidade popular brasileira, as praticas mortuarias re-
metem ao processo de exorcismo dos mortos da casa. Mesmo quando realizadas em residéncias
—especialmente nas zonas rurais ou distantes dos centros metropolitanos —, os veldrios visavam
proporcionar condi¢des para que o espirito do falecido migrasse para o outro mundo. O caixao
com os pés voltados para a porta, a varredura da soleira da casa de dentro para fora e a omissao
do nome do falecido (utilizando-se, em vez disso, a expressao “defunto”) seriam sinais dessas
praticas de exorcismo (Cascudo, 1971, p. 66-99). Essa combinacdo explicaria a popularidade,
entre os descendentes de japoneses no Brasil, do Dia de Todos os Santos e do Dia de Finados,
celebrados em 1° e 2 de novembro, respectivamente — feriados catélicos dedicados aos mortos
e marcados por visitas ao cemitério.

Outro fator para o processo de deslocamento do culto aos ancestrais é a descontinuidade
do Budismo como I6cus desse culto ao longo das geracdes de descendentes. Com a morte da
primeira geracao de imigrantes, as formas mais tradicionais do Budismo encontraram dificulda-
des para se perpetuar ao longo do tempo. A falta de continuidade linguistica entre as geracoes
teve forte correlagao com a diminuicao da pratica das religides japonesas dentro da comuni-
dade, conforme indicam estatisticas levantadas pela Comissao de Recenseamento da Col6nia
Japonesa (Suzuki, 1969, p. 295). Em familias que perderam vinculos mais diretos com o Budismo
—especialmente aquelas convertidas ao Cristianismo —, o butsudan tende a se tornar um objeto
desconectado e ininteligivel. Atualmente, esses butsudan costumam ter trés destinos possiveis:
sao levados a templos paraincineracgao, transferidos para capelas em cemitérios ou mesmo con-
siderados lixo (André, 2016, p. 473-474).

O Xintoismo Popular entre Nipo-Brasileiros

No decorrer da histdria niponica, o Xintoismo assumiu diferentes manifestacoes e ver-
tentes. Como religiao minimamente sistematizada do ponto de vista doutrinario e pratico, ela
foi um produto do século XIX ou, pelo menos, do final do setecentos, quando emergiu no Ja-
pao um movimento chamado kokugaku (literalmente, em uma traducdo possivel, “estudos na-
tivistas”). Este tinha como principal representante o intelectual Motoori Norinaga, que passou
a realizar uma releitura dos textos classicos japoneses, especialmente o Kojiki, datado do inicio
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do século VIII. Contudo, antes dos séculos XVIII e XIX, as iniciativas em torno de um Xintoismo
organizado foram relativamente isoladas, havendo, antes, um conjunto de praticas fragmenta-
rias teoldgica e regionalmente e que podem ser denominadas, de forma genérica, de “culto aos
kami”, as variadas entidades reverenciadas de acordo com o contexto histérico e geografico em
foco (Kuroda, 1981; Breen; Teeuwen, 2010).

Tendo em vista a complexa histérica em torno da religido, tanto a produgao académica
quanto as proprias expressoes teoldgicas xintoistas — em uma relagao as vezes dificil de des-
membrar —realizaram diferentes categorizagées em torno do objeto. Apenas para delinear algu-
mas, o conjunto de praticas em torno de santuarios especificos, quando considerados a partir de
regionalizacdes no interior do pais, é geralmente chamado de “Xintoismo de santuario”, sendo
um dos mais populares o Santuario de Ise, localizado na regiao homo6nima japonesa. A partir da
segunda metade do século XIX, com a Restauragao Meiji (1868) e que consagrou politicamente
o imperador como kami descendente da divindade solar, Amaterasu-o-mi-kami, houve a emer-
géncia de uma outra categoria, ou seja, 0 “Xintoismo de Estado”, que foi mobilizado como dispo-
sitivo de manutencao do nacionalismo até 1945. Uma terceira categoria da religidao diz respeito
ao “Xintoismo popular”, que envolve praticas mais ligadas aos usos populares com o intuito de
obter beneficios mais ou menos imediatos, como boas colheitas, fertilidade, saide e sucesso
financeiro. Uma quarta categoria remete ao “Xintoismo sectario”, que enquadra manifestacoes
xintoistas consideradas dificeis de enquadrar no interior de uma visao hegemonica que se ten-
tou conceber na segunda metade do oitocentos. As categorias aqui elencadas nao pertencem
a estratos puros e sem relagdes, uma vez que ora convergem, ora se distanciam de acordo com
as caracteristicas do contexto histérico em que se encontram situadas (Breen; Teeuwen, 2010;
Teeuwen; Scheid, 2002; Hardacre, 2017). Nao cabe ao escopo do presente artigo realizar uma
ampla discussao em torno dessas vertentes, posto que apenas algumas delas se manifestaram
em territdrio brasileiro®.

Retornando a questao da imigragao para o Brasil, apesar do objetivo inicial de permanéncia
temporaria por parte dos imigrantes japoneses e das restricdes impostas pela sociedade brasi-
leira na época, desde o inicio da imigracao houve tentativas de estabelecer santuarios no Bra-
sil'®. Em 1920, Shiihei Uetsuka (1876-1935) fundou o Santuario Bugre na col6nia japonesa do que
hoje é a cidade de Promissao, conforme descrito por Tomoo Handa:

Os primeiros imigrantes ndo construiram para si nem templos nem cemitérios definiti-
vos, mas houve um caso em que - descobrindo um tamulo indigena - nele construiram
um templo xintoista. Sera que fizeram isso por simples gosto ou porque identificaram
no tumulo dos indigenas - moradores que antecederam os proprios imigrantes na re-
gido - o seu “santo protetor”?

Estamos falando do “Bugre Jinja” (Templo Xintoista Bugre), construido no nucleo Ita-
colomi (Uetsuka), em Promissao, dando a frente para o escritério do distrito de Bom
Sucesso, no outro lado do vale. Foi por ocasido do desmatamento da regidao que foram
encontrados, em meio a capoeira, dois timulos de cerca de cinco metros de diametro,

® Para uma discussao mais ampla a respeito dessas categorias, ver, em lingua portuguesa, Leonardo Henrique
Luiz (2019), Richard Goncalves André (2022) e, mais recentemente, Ingrid Batista Marques (2025). Na producao
académica internacional, conferir Toshio Kuroda (1981), John Breen e Mark Teeuwen (2010), Bernhard Scheid e
Teeuwen (2002) e, entre outros, Ellen Hardacre (2017).

1 No presente artigo, adotando o padrdo estabelecido na producdo académica em lingua inglesa e japonesa,
“templo” refere-se ao local sagrado budista (temple em inglés, otera em japonés), ao passo que “santuario” diz
respeito ao lugar de culto xintoista (shrine em inglés, jinja em japonés).
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que, segundo o pessoal local, eram timulos dos indigenas da tribo bugre.

A respeito, vamos ver um artigo publicado na revista N6gyé-no-Brasil (Revista de Agri-
cultura Brasileira), edicao comemorativa dos dez anos da colonizagao de Promissao, de
setembro de 1928:

“Imagina-se que os japoneses, que sempre tiveram um forte sentimento de venerar os
seus antepassados, tenham ficado penalizados de deixar os dois timulos abandonados,
resolvendo construir no local um pequeno templo xintoista, onde passaram a cultuar,
como dotadas de espiritos divinos, uma jarra para agua e duas cornetas usadas pelos
bugres e encontradas por perto. Além disso, decidiram que todos os anos, no dia 5 de
maio, se faria uma festa em sua homenagem. [...] Deve ter sido o primeiro torii constru-
ido no Brasil [...] Isso foi ha oito anos (1920). [...] O sumé, travado diante dos espiritos di-
vinos, alcancou o auge da animacdo quando o sacerdote xintoista — Umewakamaru Doi
—comegou a ler as rezas xintoistas em altos brados. [...] No entanto, com os imigrantes
cada vez mais ocupados em suas tarefas mais e mais numerosas, o templo foi-se tor-
nando abrigo de abelhas, que ali passaram a formar suas colmeias, até ser totalmente
abandonado e transformar-se em ruinas. (Handa, 1987, p. 727-728)

Em 1938, membros da col6nia de imigrantes de Bastos construiram o Sanso Jinja (Mori,
1992, p. 568-569), um santuario inspirado em um importante santuario homénimo localizado
na provincia japonesa de Fukushima. Nesse meio-tempo, Shozo Ogasawara (1892-1970) havia
visitado o assentamento de Alianca (Estado de Sdo Paulo) com a inten¢do de inaugurar um
“santuario ultramarino” em nome do Santuario Suwa, situado na prefeitura de Nagano. No
entanto, o plano de que o santuario Suwa financiaria a aquisicao de um terreno nas imedia-
coes de Alianca, a fim de ali instalar o santuario, ndo convenceu a maioria dos moradores do
assentamento. Em vez de um santuario correspondente, foi-lhe permitido construir apenas
um pequeno e provisorio santuario, utilizando sobras de madeira e tabuas, para entronizar o
talisma do santuario Suwa em terras de um simpatizante. Suas atividades chegaram a ser ri-
dicularizadas por jornais nipo-brasileiros e, posteriormente, o Comité dos Colonos de Alianga
enviou uma peticao ao Ministro das Relacdes Exteriores do Japao solicitando que fosse proi-
bida a entrada no Brasil de qualquer pessoa com a inten¢ao de construir santuarios xintoistas
(Koji, 2010, p. 59).

Durante a década de 1950, com a chegada de imigrantes japoneses do pds-guerra e a
construcao de altares domésticos xintoistas (kamidana) em suas casas (Clarke, 1999, p. 205),
surgiram também varios pequenos santuarios em areas de mata nos estados do Para, Amazo-
nas e Mato Grosso. Entre esses santuarios, destaca-se o Ishizuchi Jinja do Brasil, estabelecido
em meados da década de 1950 em uma colina proxima a cidade de Mogi das Cruzes, no estado
de Sao Paulo. O santuério, ainda existente, é dedicado a Ishizuchi-Okami, uma divindade origi-
nalmente associada ao Monte Ishizuchi, na provincia japonesa de Ehime. Em 1957, um membro
respeitado da comunidade construiu uma pequena capela com a imagem da divindade em
uma chacara. A partir desse ano, membros da comunidade (e, mais recentemente, seus des-
cendentes) passaram a organizar uma peregrina¢ao coletiva ao santuario na colina, sempre
no primeiro domingo de julho (Pereira, 2011). Outro pequeno santuario, hoje quase esquecido,
é o Konpira Jingu, erguido pela comunidade de descendentes de Kagawa (Kagawa Kenjinkai).
Ele esta localizado na regiao de Miranddpolis, em Sao Paulo, e é dedicado a Konpira, o deus
dos navegadores. Até os dias atuais, o Konpira Matsuri — uma festividade local com barracas
de comida e apresentacdes culturais — continua a ser realizado, embora praticamente sem
atividade religiosa.
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A Reinterpretacao do Xintoismo Estatal no Brasil

Conforme descrito, segundo Maeyama, os imigrantes japoneses no Brasil, no periodo ante-
rior a Segunda Guerra Mundial, afirmavam que quase nao praticavam religiao, exceto pela devo-
¢ao ao imperador e por certos ritos funerarios budistas improvisados. Quase todos os imigrantes
japoneses declaravam ter deixado a religidao para tras, pois esperavam que sua permanéncia no
Brasil fosse breve (Handa, 1987; Maeyama, 1973b, p. 426). Naquela época, os japoneses eram
educados em escolas japonesas e compreendiam o Xintoismo Estatal (Kokka Shintd) simples-
mente como parte da educacao japonesa, e nao como religiao. As ambiguidades daquele peri-
odo obscureciam o reconhecimento do Xintoismo Estatal como uma forma religiosa (Hardacre
1989, p. 36; Shimazono, 2005, p. 1085), sendo esta, inclusive hoje, uma questao complexa tanto
para os estudos politicos quanto académicos (Shimazono, 2005, p. 1081-1085).

Nossa visao é que o Xintoismo Estatal, enquanto religido, foi um dos principais aspectos
da religiosidade dos nipo-brasileiros naquele periodo. Nesse sentido, o Xintoismo Estatal teve
grande importancia na fase inicial da imigracao japonesa ao Brasil, sendo posteriormente insti-
tucionalizado e fortemente organizado em movimentos de reavivamento, como a Shindo Ren-
mei (Liga do Caminho dos Suditos). Esse movimento representava uma continuidade mais proxi-
ma da educagao baseada no Xintoismo Estatal, tal como era recebida no Japao, e que mais tarde
seria temporariamente reforcada pela dissonancia cognitiva provocada pela guerra. Embora o
Estado japonés nao tenha sido transplantado para o Brasil, os trabalhadores migrantes japone-
ses, educados em escolas japonesas no inicio do século XX, sustentaram a religiosidade e os sim-
bolos do Xintoismo Imperial mesmo apds a Segunda Guerra Mundial. O imperador representava
o simbolo de unidade entre os japoneses no Brasil.

No Brasil, havia pouca possibilidade de estabelecer santuarios como os que existiam nas
coldnias japonesas na Asia (Hardacre, 1989, p. 95-96) e na Micronésia (Shuster, 1982). Por outro
lado, a tentativa de continuidade do nacionalismo herdado e das implicagdes sociais da ideolo-
gia do Xintoismo Estatal no novo ambiente caracterizou a primeira etapa da experiéncia do gru-
po. Na primeira metade do século XX, o Estado japonés procurava promover a ideia de liberdade
religiosa, a0 mesmo tempo em que propagava o Xintoismo Estatal por meio da educacao (Har-
dacre, 1989, p. 39-40; Shimazono, 2005, p. 1089-1092). Os japoneses no Brasil receberam uma
formacdo educacional marcada pelo nacionalismo das eras Meiji (1868-1912), Taisho (1912-1926)
e inicio da era Showa (1926-1989), o que resultou numa interpretacao ritualizada da etnicidade
japonesa por meio do culto ao imperador e da ideia de origem comum.

Essa compreensao foi entao apoiada pelo Consulado Japonés no Brasil, por exemplo, com a
promocao dos festivais esportivos (undékai), realizados anualmente em comemoracao ao ani-
versario do imperador (tenchosetsu) (Handa, 1987). As escolas atuavam como os principais cen-
tros comunitarios e santuarios dessa ideologia, sendo responsaveis pela socializa¢ao das crian-
¢as no espirito do Xintoismo Estatal vigente. Assim como ocorria no contexto japonés da época
(Hardacre, 1989, p. 108-111, 121-124; Shimazono, 2005, p. 1089-1092), muitas escolas continua-
ram a praticar reveréncias e promessas de obediéncia diante do retrato do imperador. O Rescrito
Imperial sobre a Educacao era solenemente lido como uma escritura sagrada, e rituais naciona-
listas eram organizados, ainda que de maneira adaptada, conforme os feriados japoneses. A au-
topercepcao dos imigrantes como temporarios gerava um esforgo para preservar a cCosmovisao
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do Xintoismo Estatal. A educagao tinha como objetivo promover o yamato-damashii (espirito
japonés), mesmo em um ambiente estrangeiro (Maeyama, 1973b, p. 436-438; Luiz, 2019).

A cosmovisao do Xintoismo Estatal entrou em colapso com a derrota do Japao na Segunda
Guerra Mundial e o fracasso da profecia da Esfera de Coprosperidade da Grande Asia Oriental.
No Brasil, a restricao as escolas japonesas ja em 1938 foi percebida como especialmente hos-
til (Comissao, 1992, p. 238-242; Morais, 2000, p. 49-52), uma vez que a proibi¢ao impedia a
transmissao da educacdo japonesa as novas geragdes. Morais (2000, p. 48) cita uma pesquisa
realizada pelo governo brasileiro indicando que 85% dos imigrantes japoneses em Sao Paulo
desejavam retornar ao Japao.

A Segunda Guerra Mundial tornou a situagao dos japoneses no Brasil extremamente dificil,
pois passaram a ser considerados inimigos do Estado brasileiro. Ap6s um longo periodo de in-
decisao, durante o qual diversos navios foram atacados pela marinha alema, o Brasil entrou ofi-
cialmente na guerra em 1942 e estipulou restricdes para todos os cidadaos oriundos dos paises
do Eixo que viviam no pais. As restricdes impostas aos japoneses consistiam, principalmente, na
evacuacao para localidades determinadas, no bloqueio de depdsitos bancarios e na proibicao
da educacao, de publicagdes periddicas e até mesmo de discursos publicos em japonés. Essas
medidas — especialmente a proibi¢cao do uso publico da lingua japonesa — tiveram um efeito
desastroso sobre a comunidade, uma vez que o japonés era a unica lingua dos imigrantes. Em
razao das restricdes econdmicas, os depdsitos bancarios permaneceram inacessiveis e, com a
proibicao do idioma, a educagao das criangas e a instru¢ao no “espirito japonés” tornaram-se
impossiveis. Centenas de escolas japonesas foram fechadas, e os imigrantes eram perseguidos e
até presos por falarem japonés em publico (Lesser, 2001, p. 218).

Isolados por essas medidas, os isei no Brasil reforcaram um Xintoismo nacionalista centrado
no imperador. A proibicao das escolas japonesas foi enfrentada com a criagcao de inimeras es-
colas clandestinas, centradas na lealdade ao Xintoismo Estatal. Devido ao temor de que certos
produtos fossem utilizados militarmente pelos Aliados, o cultivo de itens como hortela e seda foi
drasticamente reduzido pelos préprios imigrantes e a destruicao das plantagdes remanescentes
foi promovida por grupos nacionalistas conhecidos como Tenchugumi (Executores da Punicado
Celestial) (Morais, 2000, p. 65; Kumasaka; Saito, 1973, p. 453).

Com esse principio de resisténcia, a influente Shindo Renmei foi inicialmente criada em
1942. Diversas associacoes ultranacionalistas surgiram nesse contexto histérico, mas esse grupo
obteve sucesso ao reunir diferentes tendéncias sob um mesmo teto, substituindo o Consulado-
-Geral do Japao. O papel crescente da Shindo Renmei dentro da comunidade nipo-brasileira foi,
de fato, perpetuado pelo vacuo de liderancga criado com a retirada das autoridades japonesas,
apo6s o rompimento das relagdes diplomaticas e a declaragao de guerra do Brasil ao Japao em
1942. Acima de tudo, o fechamento do Consulado-Geral provocou, entre a maioria dos isei, a
sensacao de serem “suditos abandonados”. Com a proibicao da imprensa em lingua japonesa e
a auséncia de lideres representativos reconhecidos como referéncia dentro da col6nia, alguns
ex-militares que haviam imigrado para o Brasil sentiram o dever moral de orientar a comunida-
de. A identificacao de muitos nipo-brasileiros com o “Império do Sol Nascente” e a aceitacao
da lideranca da Shindo Renmei sinalizaram o inicio de uma divisao interna com consequéncias
graves (Lesser, 2001, p. 241-250).

Os principais pontos da ideologia da Shindo Renmei podem ser analisados em um documen-
to que rapidamente se espalhou pela col6nia e ficou conhecido como Manifesto Kikawa ou Ideia
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de Kikawa, provavelmente escrito em 1944. O coronel Junji Kikawa nasceu em 1877, em Niigata,
e serviu na guerra russo-japonesa. Imigrou para o Brasil em 1933, convencendo outros militares
a acompanha-lo nessa aventura. Era admirado na coldnia por seus ideais nacionalistas, pela de-
vocao ao imperador e pela lealdade ao espirito japonés. Uma das principais afirmagdes de seu
manifesto era a de que os imigrantes japoneses deveriam permanecer suditos do grande im-
pério do Japdo, sendo a natureza sagrada do kokutai (literalmente, “corpo nacional”, que pode
ser definido em linhas gerais como aquilo que era considerado a esséncia japonesa) o principal
valor educacional a ser transmitido aos descendentes. Com relacao a situagao concreta dos ja-
poneses no Brasil, o manifesto afirmava que a educacao adequada dos descendentes s6 poderia
ser plenamente realizada com o retorno ao Japao ou por meio de uma nova imigragao para a
Esfera de Coprosperidade da Grande Asia Oriental, que seria construida pelo Japao Imperial no
Extremo Oriente. Adotando uma postura critica, o manifesto condenava o abandono por parte
das autoridades japonesas e a passividade dos lideres nipo-brasileiros — muitos ja integrados
economicamente ao Brasil —, responsabilizando-os pelo estado de desorganizacao da col6nia.
Contra esses lideres, a Shindo Renmei acreditava firmemente na invencibilidade japonesa e na
profecia milenarista de que o Império do Sol Nascente duraria para sempre e estava destinado
a governar o mundo. Qualquer esforco no sentido de afirmar o contrario seria compreendido
pelo grupo como traicao ao espirito japonés e deser¢ao ao imperador — condutas consideradas
passiveis de punicao com a morte.

Ao final da guerra, estava claro que o Japao havia sido derrotado, mas a maioria dos imi-
grantes ndo acreditava nessa noticia, mesmo ap6s a rendicao em agosto de 1945. A comunidade
nipo-brasileira foi entdo dividida entre os derrotistas (makegumi), que acreditavam que o Japao
havia perdido a guerra, e os vitoristas (kachigumi), que acreditavam que o Japao havia vencido.
Alguns japoneses e descendentes (em sua maioria nisei, a segunda geragao), que entendiam
o portugués e estavam mais aculturados ao Brasil, estavam convencidos de que o Japao havia
sido derrotado e arruinado. Para a maioria dos japoneses, esses makegumi eram considerados
traidores do espirito japonés. Acreditava-se nao apenas que o Japao havia vencido a guerra, mas
também que, em breve, ocorreria o resgate dos imigrantes japoneses no Brasil, com a chegada
de navios japoneses a costa brasileira. Muitos imigrantes venderam suas propriedades e se di-
rigiram a cidades litoraneas brasileiras apds receberem noticias falsas sobre a chegada desses
navios — crenca que foi amplamente difundida na comunidade por meio de panfletos e palestras
publicas promovidas em diversas cidades. A crenca dos imigrantes na vitdria do Japao foi ainda
mais alimentada por informacdes falsas propagadas por fanaticos kachigumi atuantes dentro
da comunidade, muitos dos quais pertenciam a Shindo Renmei, que era a unica fonte de orga-
nizacao e informacao coletiva. Nesse periodo, relatdrios, transmissoes de radio, revistas e até
dinheiro foram falsificados para dar a impressao de que o Japao governava o mundo inteiro.
Paralelamente, a Shindo Renmei passou também a atuar como uma organizagao terrorista, pla-
nejando o assassinato dos makegumi, considerados traidores. A partir da analise dos arquivos da
organizagao apreendidos pela policia brasileira, estima-se que a Shindo Renmei tenha contado,
em seu auge, com 100 mil contribuintes e 60 mil simpatizantes (Morais 2000: 103). No entanto,
é dificil determinar até que ponto os seguidores e contribuintes do movimento apoiavam efeti-
vamente essa postura.

Entre 1946 e 1947, a Shindo Renmei atuou utilizando métodos terroristas, assassinando vin-
te e trés makegumi, ferindo aproximadamente 150 pessoas que haviam promovido campanhas
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e enviando inumeras ameacgas e bombas aqueles considerados makegumi. Esses ataques eram,
por vezes, planejados e executados com um ritualismo nacionalista, causando caos e confusao
em varias cidades do Estado de Sao Paulo. Esse ritualismo era inspirado na ideologia militar e na-
cionalista japonesa da época, frequentemente seguindo um mesmo padrao. Inicialmente, uma
mensagem era enviada comunicando uma execucao iminente por traicao. Oferecia-se ao make-
gumi a oportunidade de cometer harakiri (suicidio ritualistico). Caso o makegumi nao optasse
por essa via, o suposto traidor era executado. Em seguida, o assassino geralmente se entregava
a policia brasileira (Lesser, 2001, p. 241-250).

Com esses eventos tragicos, a comunidade japonesa mergulhou em um estado ainda mais
profundo de desorientagao. Embora os acontecimentos tenham sido restritos a col6nia japo-
nesa, também houve alguns conflitos com brasileiros. Para pacificar a comunidade, o governo
brasileiro reagiu com violéncia e perseguiu a Shindo Renmei até sua extin¢ao. Com o auxilio do
governo japonés, foram iniciadas campanhas em busca de informacdes, mas essas tentativas
fracassaram, pois era impossivel estabelecer um canal de comunicagao que fosse ouvido pelos
kachigumi. A imigracao japonesa para o Brasil quase foi proibida em 1947, sob o argumento de
que seria impossivel assimilar os japoneses no pais (Comissdo, 1992, p. 306-308; Morais, 2000,
p.294-298). As consequéncias repressivas daquele periodo indicam que mais de 30.000 pessoas
foram investigadas em diversas cidades, devido a suas ligacdes com a Shindo Renmei (Morais,
2000, p. 331).

A Shindo Renmei pode ser compreendida como um novo movimento religioso que tinha
como objetivo a restauracao do Xintoismo Estatal. Essa nova religiao existia no microcosmo dos
imigrantes japoneses no Brasil, propagando uma nova crenga na vitéria do Japao, apesar da
profecia fracassada do Império Xintoista, baseada na divindade do imperador. Em consonancia
com a teoria da dissonancia cognitiva, elementos duvidosos foram amplificados pelos lideres
da Shindo Renmei e utilizados como novas crencas centrais. Os elementos dissonantes eram
representados pelos brasileiros e pela minoria de japoneses derrotistas, que promoviam duvidas
dentro da comunidade étnica por meio de campanhas de esclarecimento. Os lideres da Shindo
Renmei esperavam que os brasileiros propagassem essa visao, ja que eram considerados inimi-
gos do Japao. No entanto, o elemento dissonante representado pelos isei makegumi era intole-
ravel, pois eram suditos japoneses e exerciam influéncia dentro da prépria comunidade. Como
em outros casos de dissonancia cognitiva, os elementos dissonantes deveriam ser eliminados
ou minimizados pela Shindo Renmei. Nesse sentido, nada seria mais eficaz do que a eliminacao
dos makegumi por meio dos tokkotai improvisados (esquadrdes de ataque, termo utilizado pelo
exército japonés durante a Segunda Guerra Mundial e reaproveitado pela Shindo Renmei) (Les-
ser, 2001, p. 241-250).

De fato, as transformacgdes ocorridas no contexto japonés foram rapidas demais para a fé
nacionalista que os imigrantes carregavam consigo e cultivavam. No Japao, o significado do Xin-
toismo Estatal perdeu-se em grande medida. A combinagao entre os bombardeios e a ocupacao
aliada causou um vazio no poder simbdlico, algo vivido de forma bastante concreta pelos japone-
ses. Essa auséncia produziu efeitos que se fazem sentir até hoje. O Japao do pds-guerra tornou-
-se um novo mundo, uma vez que o imperador japonés deixou de ser considerado uma entidade
divina. Para os japoneses e seus descendentes no Brasil, a situagao s6 voltou ao normal apés a
repressao policial e um lento processo de esclarecimento. A percepcao cada vez mais nitida da
real situacdo do Japao ap6s a guerra obrigou a maioria dos japoneses a formalizar sua fixagao no
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Brasil, o que teve consequéncias diretas para a atitude ambigua que caracterizava grande parte
dos isei. Apds a década de 1950, uma nova identidade japonesa passou a ser promovida, tarefa
que seria assumida principalmente pela nova geragao. Muitos nisei, embora mantivessem res-
peito pelo Japao, ja reconheciam o Brasil como sua terra natal. Alguns deles ja haviam alcancado
sucesso econdmico, falavam fluentemente o portugués e participavam ativamente da socieda-
de brasileira. A progressiva diversificacao se refletiu com a chegada dos imigrantes japoneses
do pds-guerra e com o crescimento das novas geragdes no contexto brasileiro (Comissao, 1992,
p. 381 e seguintes).

Na geracao do periodo anterior a guerra, ainda persiste um profundo sentimento de respei-
to e reveréncia por todos os membros da familia imperial japonesa. E muito dificil substituir a
cosmovisao e as recordacdes enraizadas na infancia e no nivel da educagao primaria. Aideologia
do Xintoismo Estatal estava presente, por exemplo, em alguns santuarios Yasukuni-ko fundados
no Brasil, hoje praticamente extintos em termos de atividades religiosas devido a falta de conti-
nuidade entre as geragdes. A Associacao Yasukuni-ko era uma instituicao beneficente de apoio
as atividades do Santuario Yasukuni no Japao. Sua histéria recente esteve fortemente associada
ao culto dos herois de guerra japoneses, considerados criminosos por outros paises e condena-
dos apds a Segunda Guerra Mundial. No Brasil, segundo nossa pesquisa, a Associacao Yasukuni
esteve presente nas cidades de Marilia, Lins e Aracatuba, entre outras pequenas comunidades.

Em outros exemplos da influéncia da ideologia percebida do Xintoismo Estatal, alguns tem-
plos budistas ainda mantém retratos do imperador Showa, segundo trabalhos de campo, e
muitos imigrantes ainda se recordam da recita¢ao do Rescrito Imperial sobre a Educacao (Luiz,
2019). Mesmo movimentos como a Seicho-no-ie — que tém obtido grande sucesso entre os bra-
sileiros e representam um estagio avancado da transplanta¢ao de crencas xintoistas — tém suas
raizes no nacionalismo japonés (Maeyama, 1967; Campra, 2024). Atualmente, pouquissimas pes-
soas identificam a Seicho-no-ie no Brasil como uma religido nacionalista ou relacionada ao Xin-
toismo. Essa historia, mais vinculada ao patriménio cultural japonés, encontra-se agora diluida
com o ingresso de seguidores brasileiros e com uma religiosidade hibrida de culto aos ancestrais,
permeada por referéncias catdlicas e espiritas (para mais detalhes, ver Shoji e Usarski, 2014).
Os praticantes mais associados a uma visao “pura” e japonesa migraram principalmente para o
Manabu-kai, um grupo derivado da Seicho-no-ie, originado no Japao, com referéncias claras a
mitologia xintoista e representando uma vertente mais nacionalista. Segundo pesquisa de cam-
po realizada por Richard Gongalves André, esse grupo também esta presente no Brasil por meio
de atividades que incluem o estudo do Kojiki e de rituais antigos, conforme os ensinamentos de
Masaharu Taniguchi.

Consideracoes finais

A cosmovisdo imigrante baseada no nacionalismo japonés se opunha, em muitos sentidos, a
ideologia do “caldeirao étnico” que comecava a ser desenvolvida no Brasil a partir da década de
1920. O pensamento mestico insistia na necessidade de assimilagao dos japoneses ao caldeirao
brasileiro. Maeyama, juntamente com Saito, pertence a uma fase da producao académica sobre
a imigracado japonesa no Brasil marcada pela preocupacao com a ideia de assimilacao e acul-
turacao — eixo que orienta a discussao dessa primeira geracao de pesquisadores. O paradigma
do isolamento étnico versus assimilacao era um componente essencial nas preocupacgoes dos
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estudos nipo-brasileiros nas décadas de 1960 e 1970. Essa dicotomia tem sido abandonada nas
pesquisas das Ultimas décadas, mais voltadas a um paradigma centrado na negocia¢ao dinamica
de identidades étnicas e hifenizadas (Lesser, 2001), mas o paradigma de Maeyama, no que diz
respeito as religides japonesas no Brasil antes da década de 1950, permaneceu relativamente
nao revisado, com algumas excecaes.

Como resultado do paradigma de Maeyama, muitas manifestacdes nao institucionais de re-
ligiosidade foram compreendidas como superficiais — especialmente no caso do Budismo — ou
mesmo interpretadas sob a dtica da acomodacao. Na realidade, o periodo histérico em questao
permitia apenas o cultivo de uma religiosidade japonesa nao institucionalizada, que, na super-
ficie, aparentava estar em conformidade com o Catolicismo — como é o caso da reconstrucao
do culto aos ancestrais no Brasil e sua alocagao nos cemitérios. O Xintoismo Estatal, percebido
pelos japoneses como um elemento da educagao japonesa e nao como uma ideologia religiosa,
também permaneceu especialmente nao avaliado no contexto da religiosidade dos imigrantes
japoneses no Brasil. Os novos movimentos xintoistas e nacionalistas que surgiram no Brasil (em
especial a Shindo Renmei), juntamente com os processos de hibridizacao iniciados pelos préprios
imigrantes, constituiram uma base importante para a difusao das religides japonesas no Brasil
—um aspecto considerado apenas parcialmente nos estudos atuais. A separacao rigida entre re-
ligides brasileiras e japonesas, inclusive no interior das familias, nao permitiu o reconhecimento
de que, desde o inicio, existiam importantes formas hibridas de religiosidade nao institucional.
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