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Der koreanische Schamanismus wird im allgemeinen als Mu (chin. wu;
Schaminismus), Musok (chin. wusy; schamanistische Sitte) oder Mugyo (chin.
wujiao; schamanistische Religion) bezeichnet. Es ist daher wichtig, die Bezie-
hung zwischen Mu und Schamanismus klarzumachen, denn Mu in heutiger
stark ritualisierter Form sieht ziemlich anders aus als der Schamanismus,
welcher von verschiedenen Forschern in Sibirien beobachtet und untersucht
worden war.

Dazu ist die geographische Lage der koreanischen Halbinsel zunichst zu
beriicksichtigen. Korea grenzt nimlich an den siidlichen Teil der Mandschu-
rei und bildet die stidostliche Endstation Sibiriens. AuBerdem ist bekannt,
daB die Mandschurei vom Altertum bis zum Mittelalter noch eine Bithne der
koreanischen Geschichte gewesen war.

Geschichtlich gesehen hat dies dann mit der Anfangsphase der koreani-
schen Geschichte zu tun. Die Frage, wo die Heimat des koreanischen Volkes
vor seiner Niederlassung in der Halbinsel lag, ist bis heute noch ungeklirt.
Vieles deutet jedoch darauf hin, daBl das koreanische Volk sich in der Ebene
von Mongolei und Mandschurei sowie an dem Kiistengebiet des Gelben
Meeres bildete. Spiter war es méglicherweise allmihlich in die Halbinsel
vorgedrungen, wo es bessere Klimabedingungen und Umstinde vorfand.

Als die Koreaner im Laufe der Zeit ein seBhaftes Leben fiithrten, hat sich
die Glaubenswelt, die fiir ihr ehemaliges wanderndes Leben charakteristisch
gewesen war, in ihrem Inhalt natiirlicherweise geindert. Gleichzeitig mit der
Entwicklung der Gesellschaft wurde auch die Stellung der Schamanen als
Kénige und Priester differenziert. Davon abgesehen wurden aus China
verschiedene Religionen, wie Konfuzianismus, Buddhismus und Taoismus
aufgenommen. Der koreanische Schamanismus hat dabei von ihnen verschie-
dene Ziige iibernommen, letztlich wurde er stark ritualisiert. Dartiber hinaus
ist der koreanische Schamanismus im Laufe der Geschichte von anderen
Religionen im Verein mit den herrschenden Klassen, die sich an ihnen als
ihren politischen Ideologien festhielten, schlecht behandelt und verfolgt
worden. Somit zeigt er sich nun in einer Form, bei der stark ritualisierte
Zeremonien und ein Anhingersystem (Tan'gol) auffallen, wie heutzutage in
den schamanistischen Tempeln zu beobachten ist.

Wenn man diesen historischen Hintergrund bei der Betrachtung des
koreanischen Schamanismus beriicksichtigt, ist es vollig selbstverstandlich,
daB er im Vergleich zum Schamanismus in der Mandschurei und in Sibirien
anders aussieht. Man kann den koreanischen Schamanismus aber als einen
Verwandten des sibirischen Schamanismus betrachten, der sich seit dem
Altertum im engen Kontakt mit verschiedenen Religionen und deren Einflufl
entwickelt hat.
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Es muB hier iiber die Stellung des Schamanismus in der koreanischen
Kultur bzw. Koreakunde noch etwas gesagt werden. Es ist natiirlich nicht zu
leugnen, daB der Schamanismus einen wesentlichen Anteil am Denken der
Koreaner gehabt hat. Er ist aber sehr gefihrlich, wenn der Stellenwert des
Schamanismus und die Forschung iiber ihn deshalb als etwas Zentrales im
Verstandnis der koreanischen Kultur angesehen werden, wie dies leider bei
manchen Wissenschaftler der Fall ist. Andererseits wird der Schamanismus
als ein negatives Element der koreanischen Kultur oder Hindernis bei der
gesellschaftlichen Modernisierung betrachtet. In der Geschichte der koreani-
schen Religionen nimmt der Schamanismus allerdings chronologisch auf dem
ersten Kapitel seinen angemessenen Platz ein. Aber vergessen werden sollte
dabei nicht die Tatsache, daB auBer diesem noch in der ersten Hilfte des
letzten Milleniums Konfuzianismus, Buddhismus und Taoismus, erst im 18.
Jh. Christentum und darauf folgend seit dem 19. Jh. verschiedene Neue
Religionen jeweils die Religionsgeschichte Koreas mit bestimmt haben. Diese
Religionen haben bei der Prigung der Koreaner und deren Kultur jeweils
ihre spezifische Rolle gespielt.

Was die bisherige Forschung des koreanischen Schamanismus betrifft, hat
es die Neigung gegeben, die aullergewohnlichen Seiten der Schamanen
besonders hervorzuheben. Aber, da man sich eine Religion ohne Anhidnger
kaum vorstellen kann, kennt natiirlich auch der Schamanismus eine Anhin-
gerschaft, die sich um den Schamanen scharen. Die schamanistischen Gotter,
die von den Schamanen Besitz ergreifen und von diesen und deren Anhin-
gern verehrt werden, sind nicht von den Schamanen einfach erfunden
worden. Fiir die Entstehung eines schamanistischen Gottes ist die Herausbil-
dung eines starken Empfindens im Volke fiir ein Naturphianomen oder eine
historische Personlichkeit erforderlich. Diese drei Faktoren, der Schamane,
die Anhinger und die Gotter, bilden daher die fundamentalen unentbehrli-
chen Bedingungen des Schamanismus. Wenn die Anhénger Probleme haben,
l6sen sie diese auf Grund der Veranstaltung einer Zeremonie, wo sie anhand
der Vermittlung des Schamanen die Gotter treffen.

Der koreanische Schamanismus ist, um zusammenzufassen, eine traditio-
nelle Religion der Koreaner, in der die Schamanen die Rolle des medialen
Priesters zwischen ihren Anhingern als Gliubigen und den Géttern als
héheren Michten in Besessenheit spielen.

Es sei zum SchluB noch darauf hingewiesen, daB der zweite historische Teil
dieses Aufsatzes hilfsweise aus einer fritheren Arbeit von mir herangezogen
wird. Es handelt sich dabei um: Koreanischer Schamanismus — Eine Einfithrung
(Wegweiser zur Vélkerkunde 27) Hamburg 1982.

I1.

Bei einer historischen Betrachtung des koreanischen Schamanismus sind
zwei Punkte zu beachten: Die Differenzierung in Staatsschamanen (Kukmu
oder Naramudang) und normale Schamanen einerseits und der durch Kon-
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takt mit anderen Religionen bedingte synkretistische Charakter des koreani-
schen Schamanismus andererseits.

Der Schamanismus in Korea war anfangs eine Stammes- (Pujok-) bzw.
Stammesbundes- (Pujok’yinmmaeng-) religion, d. h. der Fiihrer eines Stammes
bzw. Stammesbundes war gleichzeitig Schamane. Im Laufe der Zeit, beson-
ders durch die Entstehung eines komplexeren Staatsgebildes, wurden die
beiden Funktionen, politische Macht und priesterliche Aufgaben, getrennt,
und dadurch kam es zu der Differenzierung in Staatsschamanen als Staatsbe-
amte einerseits und normale Schamanen, die die religivsen Bediirfnisse des
Volkes befriedigten, andererseits.

Was den Synkretismus des koreanischen Schamanismus betrifft, so wurden
aus China verschiedene Religionen, wie Konfuzianismus (1. Jh. v. Chr.),
Buddhismus und Taoismus (4. Jh.), und in neuerer Zeit durch auslindische
Missionare auch das Christentum importiert, von denen verschiedene Ziige,
vorziglich aber die Goétter, vom koreanischen Schamanismus tibernommen
worden sind.

Die Geschichte des Schamanismus 148t sich in Korea bis in die halbmythi-
sche Kajosin-Zeit (7.-8. Jh. (?) — 108 v. Chr.) zuriickverfolgen. Zu dieser Zeit
waren politische Macht und Priestertum noch in der Hand einer Person
vereinigt, die Tan’'gun genannt wurde. Dieser Herrscher wurde als derjenige,
der vom Himmel auf die Erde geschickt worden war, d. h. als Sohn des
Himmels (Ch’onja), betrachtet. Solche mythische Vorstellungen lassen sich
auch bei anderen zeitgend6ssischen und spiteren Staaten auf der koreani-
schen Halbinsel, wie Puys, Ye, Kogurys, Mahan u. a., feststellen. Die Idee vom
»Sohn des Himmels* war mit der damals in Korea allgemein verbreiteten
religiosen Vorstellung von ,Licht und Helligkeit® (Kwangmyong) eng ver-
knipft. Jedoch war der Begriff Himmel kein konkreter, sondern ein so
umfassender, daB der Himmel als die alle Phinomene dieser Welt beherr-
schende Macht betrachtet wurde.

In den oben erwihnten Staaten pflegte jedes Jahr, meist nach der Ernte,
eine staatliche Feier bzw. Zeremonie zu Ehren des Himmels (Chech’on)
abgehalten zu werden. Die dabei verehrten Gotter waren aber auler dem
Himmelsgott (Ch’dnsin) auch der Hohlengott (Susin), der Tiergott (Hosin), der
Berggott (Sansin) u. a., was noch deutlicher macht, daB mit Himmel nicht nur
der Himmel selbst gemeint war, sondern auch die Personifikationen heiliger
Orte und Tiere.

Die im Samguk-yusa, einer Sammlung von alten Uberlieferungen aus dem
13. Jh., berichtete Mythe iiber Tan’gun deutet ebenfalls auf einen engen
Zusammenhang zwischen Himmel, Tier, Hohle und Berg hin. Tan'gun wird
als Sohn des vom Himmel auf einen Berg mit dem Namen T aeback herabge-
stiegenen mythischen Konigs mit einer in einer Hohle hausenden Birin
gezeugt. Als er spiter dem Thron entsagt, wird er zum Berggott.

Wie damals eine derartige staatliche Feier bzw. Zeremonie aussah, berich-
tet das chinesische historische Werk Sanguozhi (Geschichte der drei Reiche).
»In Wei (kor. Ye) brachten Leute zur Oktoberzeremonie dem Himmel Opfer
dar und dabei tranken, sangen und tanzten sie Tag und Nacht. Sie nannten
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ihre Zeremonie Wutian (kor. Much'én: Tanz (zu Ehren) des Himmels).” Sie
brachten auch dem Tiger Opfer und verehrten ihn als Gott. Diese Art Feiern
bzw. Zeremonien sind noch bei heutigen Dorffeiern (Mailje) in Korea zu
beobachten, welche je nach der Gegend von Schamanen, konfuzianistischen
Beamten (Yugwan), dem Dorfoberhaupt (Ch'onjang) oder von ihnen allen
zusammen durchgefiithrt werden.

Solche Feiern scheinen damals von Schamanen, die gleichzeitig politische
Herrscher waren, geleitet worden zu sein. Die Tatsache, daB} in Chinhan jeder
Stamm eine Person zu dieser Feier entsandte und sie Himmelsherr (Ch’on-
'gun) nannte, und daB der zweite Konig der Silla-Dynastie, NAMHAE (-
CH’ACH'AUNG) ein Schamane war, konnte als Hinweis darauf dienen. Davon
abgesehen waren Schamanen fiir andere staatliche Zeremonien, wie die
Zeremonie fiir die Berge und Fliisse (Sanch’inje), die Zeremonie fiir den
Staatsgriinder (Sijoje) sowie fiir die Heilung von Krankheiten (Chibying)
verantwortlich. Im 1. Jh. v. Chr. bildeten sich die drei Staaten Koguryo (37 v.
Chr. — 688), Paekje (18 v. Chr. — 663) und Silla (57 v. Chr. — 935) und
entwickelten sich in der Zeit vom 3. Jh. bis zum 5. Jh. durch Stirkung der
koniglichen Macht zu despotischen Gesellschaften, wobei Einflisse chinesi-
scher politischer Ideologie eine Rolle gespielt haben méogen.

Die Kénige banden einen Teil der Schamanen als Staatsschamanen an sich,
die ihnen als Wahrsager, Priester und Heiler dienten. In den historischen
Quellen sind sie unter den Bezeichnungen Samu (Lehrerschamanen), Sinmu
(Gotterschamanen) oder einfach Mu (Schamanen) erwihnt. Daneben begriin-
deten aber andere Schamanen eine weitere Tradition, welche sich bis heute
als die eigentliche Volksreligion der Koreaner erhalten hat. Zwei Beispiele
mogen die Rolle der Staatsschamanen der damaligen Zeit beleuchten:

Im Herbst des 3. Jahres (der Regierung) des Kénigs Ch’adae (148) ging der
Konig auf die Jagd. Da ein weiBler Fuchs heulte und dem Kénig nachfolgte,
schoB er mit Pfeilen auf den Fuchs, aber ohne Erfolg. Als er sich bei seinem
Lehrerschamanen nach dem Grund erkundigte, sagte dieser, ein Fuchs sei
ein Ungliick bringendes Tier, besonders ein weiller. Das kénne nichts
anderes sein, als eine Warnung des Himmelsgottes an den Konig, aus Furcht
vor Unheil iiber seine Taten nachzudenken und seine Tugend zu vervoll-
kommen. Als der Schamane geendet hatte, brachte ihn der Kénig aus Zorn
um.
Im Frithling des 22. Jahres (der Regierung) des letzten Kénigs von Paekje,
Utja (663), schrie im Palast ein Gespenst: ,Packje geht zugrunde, Packje geht
zugrunde!* und verschwand dann in der Erde. Der Konig hielt dies fiir
riatselhaft, lieB seine Diener an dem Ort graben und fand eine Schildkréte,
auf deren Riicken geschrieben war, daB Paekje einem Vollmond gleiche und
Silla einer Mondsichel. Auf die Frage des Konigs sagte ein Schamane, dal}
der Vollmond abnehme und die Mondsichel langsam zunehme. Aus Zorn
iber diese Worte totete ihn der Konig.

Diese beiden Geschichten aus dem Samguk-sagi (Geschichte der drei Staa-
ten) von Kim Pusik (1075-1151) illustrieren zundchst die Bedingungen,
unter denen die Schamanen dieser Zeit als Berater bzw. Wahrsager von
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Konigen arbeiteten und zeigen, daB sie inzwischen gegeniiber den Kénigen
so machtlos geworden waren, da sie von erziirnten Kénigen gleich umge-
bracht werden konnten. Sie deuteten weiter den EinfluB der chinesischen
Religionen auf die Wahrsagerei des koreanischen Schamanismus an, denn
die Weissagungen in den beiden Beispielen beruhen jeweils auf der konfu-
zianistischen Lehre von der Tugend des Konigs und der taoistischen Yin-
yang- (kor. wm'yang: weibliches und minnliches Element) -Philosophie.

Das Eindringen des chinesischen Konfuzianismus in Korea geht auf die
Zeit der Errichtung der vier chinesischen Militirprovinzen (hansagun) in
Nordkorea (108 v. Chr. — 313) unter der Han-Dynastie zuriick. Wir diirfen
annehmen, daB damals auBler dem zeitgenossischen Konfuzianismus auch
taoistische Philosophie in Korea bekannt wurde. Der religiose Taoismus
wurde jedoch erst spiter Anfang des 7. Jh. vorwiegend in Kogurys eingefihrt.
Das Samguk-yusa berichtet von der Begeisterung der Leute fiir diese Reli-
gion.

Obwohl diese chinesischen Religionen auf den koreanischen Schamanis-
mus zweifellos ziemlich starke Einfliisse ausgeiibt haben, waren sie nicht stark
genug, um seine Grundstruktur zu verindern. Der koreanische Schamanis-
mus hat den Taoismus in sich aufgenommen und ihn assimiliert, wihrend in
China umgekehrt der dortige Schamanismus vom Taoismus assimiliert wur-
de. Auch was den Buddhismus betrifft, war dies der Fall. In der 2. Hilfte des
4. JTh. wurde der Buddhismus in Kogurys und danach in Paekje aufgenommen.
Auf Grund der freundschaftlichen Kulturbeziechungen von Koguryé und
Paekje jeweils zu den chinesischen Staaten der fruheren Qin- (kor. chinjin-)
und der ostlichen Jin- (kor. Tongjin-) Dynastien hatten beide Linder von
Anfang an dabei keinerlei Schwierigkeiten. Im Fall von Silla jedoch wurde
der Buddhismus erst nach dem Martyrium von Y1 CH’A-poN in der 1. Hilfte
des 6. Jh. von der kéniglichen Familie offiziell anerkannt, obwohl es schon
frither Missionen aus Koguryi gegeben hatte. Das weist auf einen Konflikt
zwischen der adeligen Klasse mit ihrer schamanistischen Stammesreligion
und der koniglichen Familie hin, die auf Grund des Buddhismus ihre Macht
zu festigen suchte. Obwohl der Buddhismus dabei iiber die einheimische
Religion einen Sieg errang, wurde dieser Sieg damit erkauft, daB der
Buddhismus in seine Tempel schamanistische Gottheiten aufnehmen mubBte.
Die Tempelchen fir den Berggott (Sansin’gak), fir die Drei Heiligen (Sam-
songgak) etc., welche heutzutage in fast allen koreanischen buddhistischen
Tempeln zu sehen sind, kénnen als typisches Beispiel dafiir gelten.

In der 2. Hilfte des 6. Jh. wurde eine Hwarang genannte elitire Jugendor-
ganisation aus den Kindern edler Familien gebildet. Die Mitglieder dieser
Gruppe haben bei der Vereinigung der drei Staaten zu Silla eine entschei-
dende Rolle gespielt, Thre Grundidee enthielten Elemente aus Schamanis-
mus, Buddhismus, Taoismus und Konfuzianismus. Das wichtigste davon war
jedoch der Schamanismus, denn er bildete die Basis der Hwarangdo-ldeolo-
gie. Der schamanistische Charakter der Hwarang laBt sich auch daraus
ersehen, dafl noch wihrend der Chosin-Dynastie und bis heute Schamanen
auch als Huwarang oder Hwaraeng'i bezeichnet werden.
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Die Koryo-Dynastie (918-1392), welche nach den Wirren am Ende der
Silla-Dynastie die Macht ibernommen hatte, war von Anfang an religios
synkretistisch eingestellt, obwohl sie oberflichlich wie ein buddhistischer
Staat aussah. Das Testament des Grinders dieser Dynastie, T'agjo WaNG
KON, zeigt diesen synkretistischen Charakter sehr deutlich, wenn es sagt, daB3
seine Nachkommen ihm im Glauben an den Himmelsgott, den Drachengott
und die Berggotter nachfolgen sollten.

Davon abgesehen darf man nicht iibersehen, dafl die durch die Koryo-
Dynastie als Jahresfeier streng vorgeschriebenen Yondiinghoe (Lotuslichtfei-
ern) und P'algwanhoe (Acht-Tore-Feiern) trotz ihrer buddhistischen Bezeich-
nungen nichts anderes als traditionelle Himmelsfeiern waren. P’algwanhoe ist
an sich eine buddhistische Zeremonie, bei der die Gliaubigen einen Tag und
eine Nacht lang dem achtfachen Pfad (P'algye) des Buddha folgen und sich so
moralisch bilden sollen. Bei Yondiinghoe werden die Wohltaten des Buddha
gepriesen. Bei diesen beiden Zeremonien wurde wihrend der Koryo-Dynastie
jedoch getrunken, gesungen und getanzt und den Himmels-, Drachen-, Berg-
und FluBigéttern wurden Opfer dargebracht. Das ist aber absolut unbuddhi-
stisch und entspricht genau den in ilterer Zeit bei den traditionellen Feiern
zu Ehren des Himmels tiblichen Briauchen.

AuBerdem kam Ende der Silla-Dynastie Chirip’ungsu (Bestimmung der
Einfliisse der landschaftlichen Umgebung auf die giinstige Lage eines Ortes)
auf, welche von dem Ménch Tosin (827—-898) systematisiert und im ganzen
Lande verbreitet wurde. Sie wurde ebenfalls auf der Basis des Schamanismus
unter Beriicksichtigung der taoistischen Theorie iiber Yin und Yang und die
Fiinf Elemente (Um'yang ohaeng) und des buddhistischen Karma (Op)-Gedan-
kens zusammengestellt. Diese Geomantik hat vom Ende der Silla-Dynastie an
tber die Koryi- und Choeson-Dynastien hinaus bis heute besonders auf den
Schamanismus der Volkstradition einen groBen Einfluf} ausgeiibt.

Die Differenzierung des koreanischen Schamanismus schritt wihrend der
Korys-Dynastie weiter fort. Staatsschamanen erfiillten im Zusammenhang mit
staatlichen Feiern zu Ehren des Himmels, des Dynastiegriinders usw. weiter-
hin ihre traditionellen Funktionen. Es ist jedoch bemerkenswert, daB sie ihre
Rolle dabei mit dem Buddhismus und dem religiosen Taoismus teilen
muBten. Sie konnten nun ihr angestammtes Recht auf die Durchfiithrung der
staatlichen Feiern nicht mehr allein geltend machen. Dasselbe galt fiir den im
Volke praktizierten Schamanismus.

Dariiber hinaus wurde der Schamanismus verstarkt von konfuzianistisch
orientierten Gelehrten wegen seiner ihrer Ansicht nach gesellschaftlich
negativen Seiten kritisiert. Ein Bericht aus der 1. Hilfte des 12. Jh. aus dem
Korydsa bietet ein interessantes Beispiel dafiir:

Ein Sonnenbeamter (Illgwan) berichtete dem Kénig Injonc (1122—1146)
vom sprunghaften Anstieg der ,liederlichen Sitte des Schamanismus® und bat
ihn darum, Schamanen in die Ferne zu verbannen. Darauf reagierte der
Kénig positiv. Als die Schamanen davon horten, sammelten sie viel Geld und
bestachen michtige Edle und hohe Beamte. Danach richteten sie folgendes
Gesuch an den Kénig: ,Gespenster haben keine Gestalt, und man weil3 nichts
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iiber ihre Niitzlichkeit oder Schidlichkeit. Dementsprechend ist es unmdog-
lich, auf die Sitte des Schamanismus ginzlich zu verzichten.® Dem Konig
schienen ihre Argumente plausibel, und er milderte seinen Verbotsbefehl.

Schamanen hatten in diesem Fall rechtzeitige MaBnahmen getroffen und
dabei Gliick gehabt. Am Ende dieser Dynastie 4nderten sich die Umstinde
jedoch: Die Schamanen wurden nun von der Hauptstadt aufs Land verwie-
sen. Diese Entwicklung zeigt, daBl der Schamanismus von anderen Religionen
allmihlich aus seiner Rolle als Staatsreligion herausgedriangt wurde und in
immer engere Beziehung zum einfachen Volke trat.

In dieser Zeit kam es im koreanischen Schamanismus durch die Einfliisse
anderer Religionen zu drei interessanten Entwicklungen. Die erste ist die
Entstehung einer Zeremonie fiir Regen (Kiuje). Fur ein Agrarvolk wie die
Koreaner ist der Regen selbstverstindlich auBerordentlich wichtig. Obwohl
es schon frither eine solche Regenzeremonie gegeben hatte, scheint sie
wihrend dieser Dynastie besonders an Bedeutung gewonnen zu haben.
Kénig InjoNG soll einmal fiir eine solche Regenzeremonie iiber 300 Schama-
nen mobilisiert haben. Zweitens tauchen erstmalig Fille von Schadenzauber
durch Schamanen auf, welche sich withrend der folgenden Chosin-Dynastie
noch weiter hiufen sollten. Die Machtkimpfe innerhalb der kéniglichen
Familie und der herrschenden Klasse muliten die Entwicklung solcher Sitten
im Schamanismus fordern. Zum letzten wurde als Reaktion auf die anderen
Religionen das Zeremoniell im Schamanismus institutionalisiert. In einer
Essaysammlung von Y1 Kyuso (1168-1241) sind jene Umstinde teilweise
iiberliefert. Danach kann man zwischen den damaligen schamanistischen
Zeremonien und den heutigen keinen groBen Unterschied feststellen.

Die Choson-Dynastie (1392—1910), welche durch einen Staatsstreich des Y1
SONG-GYE und seiner Anhidnger zustande kam, setzte von Anfang an auf den
Konfuzianismus als politische Ideologie. Eine natiirliche Folge davon war,
daB der Schamanismus die ganze Dynastie hindurch unterdriickt und
schlecht behandelt wurde. Obwohl auch in dieser Zeit die Institution des
Staatsschamanen im Dienste der koniglichen Familie oder der Regierung
weiter fortlebte, gehorten die Schamanen zusammen mit Sklaven, Schlich-
tern, Schauspielern, Ménchen u. a. zur niedrigsten Klasse der Gesellschaft
(Ch’énmin). Das beeinfluBte das BewuBtsein der Koreaner so stark, dall man
ihre Verachtung der Schamanen heute noch spiiren kann. Die Staatsschama-
nen spielten wihrend dieser Dynastie entsprechend der alten Tradition bei
der koniglichen Familie die Rolle von Priestern, Heilern, Wahrsagern und
Schadenzauberern weiter. Unter den Funktionen der Schamanen bei Hofe
bedarf die der Heiler in dieser Zeit besonderer Aufmerksamkeit: Die Konige
erlaubten Schamanen namlich sogar, einer Tongsé -hwal’insd genannten, im
15. Jh. gegriindeten staatlichen Krankenheilanstalt anzugehoren.

Wenn wir jedoch die Situation des Schamanismus wahrend dieser Zeit in
ihrer Gesamtheit iiberblicken, kénnen wir von einer Zeit der Verfolgung der
Schamanen sprechen, denn dazu ist es wihrend der ganzen Dauer der
Dynastie ununterbrochen gekommen. Die Verfolgungen fanden aber inter-
essanterweise weder auf nationaler Ebene noch auf Grund irgendwelcher
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gesetzlicher Vorschriften statt. Die Ausweisung der Schamanen aus der
Hauptstadt war das ibliche Vorgehen der Regierung. Die Ausgewiesenen
iibten dann in der Umgebung von Seoul ihre Titigkeit weiter aus und
bildeten einige eigenartige Schamanentraditionen. Die Regierung schenkte
dem jedoch keine Beachtung mehr.

Somit waren die Verfolgungen keine kérperlichen oder organisierten,
sondern die Politik der Regierung lief darauf hinaus, durch solche weitge-
hend symbolische MaBinahmen die Schamanen von der Gesellschaft getrennt
zu halten. Mit anderen Worten handelte es sich um eine Art geistiger
Verfolgung der Schamanen. Dies fithrte dazu, daB, wenn ein Mitglied einer
Familie — bis vor kurzem hatte Korea ja noch das GroBfamiliensystem — die
Symptome eines zukiinftigen Schamanen zeigte, dies von der ganzen Familie
als Zeichen des Verfalls angesehen wurde. In einem solchen Fall war es
allgemein tblich, daB die betreffende Familie den zukiinftigen Schamanen
und einige seiner engsten Angehdrigen, meistens seine Mutter und Schwe-
ster, ausstieB. So mufBite ein Schamane nicht nur von der Gesellschaft,
sondern auch von seiner Familie isoliert leben.

Auf der anderen Seite hat aber die Regierung die Schamanen jihrlich mit
ca. 30 Meter Leinen besteuert. Insgesamt betrachtet ergibt sich, daf die
Chosén-Dynastie gegentiber den Schamanen eine zwar widerspriichliche, aber
im grofBlen und ganzen sehr schlaue und praktische Politik betrieben hat.

Was hier noch erwihnt werden soll, ist die Behauptung kéniglicher
Beamter, dal Schamanen bei einer Milderung der VertreibungsmaBnahmen
immer wieder von drauBlen heimlich in die Hauptstadt zuriickgekehrt seien.
Diese Behauptung war in gewisser Hinsicht berechtigt. Schamanen hatten ja
in den Stidten einschlieBlich der Hauptstadt zahlreiche Anhinger und
mubBten schon deswegen wieder in die Stidte zuriickkommen, um deren
religiose Bediirfnisse zu befriedigen. Davon abgesehen wurden aber auch in
den Stidten ununterbrochen neue Schamanen berufen, und zwar ohne
Unterschied der Klasse und des Geschlechtes.

Die Religionen fremder Herkunft iibten wihrend dieser Periode auf den
einheimischen Schamanismus noch weiteren Einflufl aus. Dieser bewirkte
nicht nur eine weitere Ritualisierung des koreanischen Schamanismus, son-
dern auch die Aufnahme neuer Gotter und eine weitere Differenzierung der
Funktionen der Schamanen.

Zunichst wurde der EinfluB der in China hoch entwickelten Zeremonien
des Konfuzianismus und Buddhismus auf das schamanistische Zeremoniell
noch starker als in der Korys-Zeit. Darauf gehen die gut systematisierten
Schamanenzeremonien zuriick, die wir heute beobachten kénnen. Der Kon-
fuzianismus drang aber auch in die traditionellen Dorffeiern (Maiilje) des
Schamanismus ein und wurde teilweise von ihm iibernommen. Wihrend also
der Konfuzianismus zur Ritualisierung des Schamanismus beitrug, kam der
Buddhismus in noch engeren Kontakt mit dem Schamanismus. Auch der
Buddhismus war nidmlich von der schlechten Behandlung durch die konfu-
zianistisch geprigte Regierung dieser Zeit betroffen. Die Tatsache, dal}
buddhistische Ménche damals ebenfalls zu der niedrigsten Klasse der Gesell-
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schaft gehorten, zeigt dies deutlich. Wie sehr die beiden Religionen wihrend
dieser Dynastie miteinander freundliche Beriihrungen gepflegt haben mis-
sen, 1Bt sich daran erkennen, daB einige Stadien in heute noch erhaltenen
Schamanenzeremonien aus buddhistischen Elementen entstanden sind.

Von den genannten Religionen scheint aber der Taoismus den stirksten
EinfluB} auf den Schamanismus ausgeiibt zu haben. Der Tatbestand, dal} der
heutige koreanische Schamanismus im Vergleich zu den Elementen anderer
Religionen am meisten solche aus dem Taoismus enthilt, z. B. viele wichtige
taoistische Gotter, weist darauf hin.

SchlieBlich haben Taoismus und Buddhismus die Verwendung von Amu-
letten in den koreanischen Schamanismus eingefiihrt.

In der 2. Hilfte des 19. Jh. begann die christliche Mission. Das koreanische
Christentum hat aber von Anfang an der einheimischen Religion gegeniiber
eine sehr negative Haltung eingenommen, indem es sie als Aberglauben und
Teufelswerk bezeichnete. Die schamanistischen Gétter wurden als Teufel
und die Schamanen und ihre Anhdnger als Teufelskinder betrachtet.

Anfang dieses Jahrhunderts wurde die Chosin-Dynastie von der Kolonial-
macht Japan gestiirzt und das Land annektiert (1910). Wihrend der 36 Jahre
langen Herrschaft der Japaner sah sich der koreanische Schamanismus einer
starken Verfolgung ausgesetzt. Es war nicht ungewdhnlich, daB japanische
Polizisten Schamanenzeremonien an Ort und Stelle tberfielen, die Opferti-
sche fiir die Gotter mit den Schuhen zertraten und die Schamanen verhafte-
ten. Diese Umstinde hatten zur Folge, daB die Schamanen immer hiufiger
gezwungen waren, ihre Zeremonien in verkiirzter Form abzuhalten. Trotz-
dem blieb ihnen aber noch die Kraft, an dem traditionellen Schamanen-
brauchtum festzuhalten.

31T

Nach der Befreiung Koreas von der japanischen Herrschaft (1945) wurde
die Situation jedoch vollig anders: 1948 wurde die erste Regierung einer
demokratischen Republik ausgerufen. Korea hat dann durch den Korea-
krieg (1950-53) eine Demokratisierung und Modernisierung nach euro-
amerikanischem Muster in Angriff genommen. Dabei verlor das traditionelle
Wertsystem immer mehr an Bedeutung und Korea begann einen grundle-
genden Kulturwandel durchzumachen. Nach Ansicht der im euro-amerikani-
schen Wertsytem aufgewachsenen Generation und besonders der Christen ist
- Schamanismus nun nichts anderes als ein beschimender primitiver Aberglau-
be. Auf der anderen Seite konnten sich auch die Schamanen unter diesen
Umsténden nicht mehr an die Tradition gebunden fiihlen. Fir die traditio-
nellen Schamanen kam nun die bittere Zeit, in der ,moderne Schamanen*
ohne ausreichende Kenntnis des traditionellen Schamanentums einfach
durch ihre bloBe Mehrheit die koreanische Schamanenwelt zu beherrschen
begannen.

Mit der rasanten, z.T. gewaltsam vorangetriebenen gesellschaftlichen
Entwicklung einerseits und andererseits dem auf der Wandlung innerhalb
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der Schamanenwelt beruhenden Konflikt der Schamanen untereinander war
eine vielseitige Verinderung des Schamanismus unvermeidlich. Diese
erstreckt sich von den Géotterhidusern iber das Erlernen des Schamanen-
brauchtums bis zur religiésen Haltung der Anhinger.

Sehen wir uns zunichst die Verdnderung der Gotterhduser an. Im koreani-
schen Schamanismus gibt es davon zwei Arten: Privates Gotterhaus und
Schamanentempel. Bei dem ersteren handelt es sich um das private Gotter-
haus eines Schamanen, das dieser ausschlieBlich fir die Verehrung seiner
Gotter reserviert und in dem auch alle mit den Géttern zusammenhangen-
den Gegenstande aufbewahrt werden. Das letztere ist eine Art Tempel, wo
Schamanen 6ffentlich ihre groBlen Zeremonien abhalten kénnen.

Das private Gotterhaus eines Schamanen wird im Prinzip in einem Raum
seines Hauses eingerichtet. Aber das Aussehen der privaten Gotterhduser hat
sich inzwischen Giberall gewandelt. Dies ist zuriickzufiihren auf die grundsatz-
liche Verinderung der koreanischen Hausstruktur, die die Modernisierung
mit sich gebracht hat. Infolgedessen ist heutzutage das Goétterhaus in einem
kleinen Eckzimmer untergebracht oder wird in seine Bestandteile zerlegt, in
verschiedenen Zimmern aufbewahrt. Mit anderen Worten ist es im Haus
eines Schamanen nicht selten zur Belastung geworden, und die Gottersachen
dienen nur mehr als eine Art Dekoration.

Im Vergleich zu diesem privaten Gétterhaus mufl ein Schamanentempel
gerdumiger sein, weil dort groBe Schamanenzeremonien (Kut) angehalten
werden, bei denen sich zahlreiche Mitglieder, Verwandte und Nachbarn der
betenden Familie versammeln, ja oft sogar mehrere Zeremonien gleichzeitig
stattfinden. Bis vor einer Generation gab es in Seoul und Umgebung iiber 60
Schamanentempel, aber heute ist davon nicht einmal mehr die Halfte
erhalten, wobei nur noch in drei oder vier davon Schamanenzeremonien
abgehalten werden kénnen: Diejenigen ‘T'empel, in denen Schamanen heute
noch am hiufigsten ihre groBen Zeremonien abhalten, sind Kuksadang
(Schamanentempel fiir Staatslehrer) am FuBe des In'wang-Bergs und Sasin-
dang (Schamanentempel fiir staatliche Abgesandte) am Muak-PaBl in Seoul.
Als vor acht Jahren in Seoul eine evangelische Kirche den seinerzeit bei
Schamanen so beliebten traditionellen Halmidang (Schamanentempel der
gottlichen GroBmutter) in Hongjedong zu iibernehmen versuchte, konnte
man auch dort den Klang von Zeremonialtrommeln nicht mehr héren.
Einige Tempel wurden auf Grund der Stadtplanung und harten Kritik der
Bewohner niedergerissen, versetzt oder umgestaltet.

AuBer den Gotterhdusern hat sich das Erlernen des traditionellen Schama-
nenbrauchtums auch stark verindert. Dies erstreckt sich auf fast alle Berei-
che der traditionellen Kultur. Fiur das Erlernen des Schamanenbrauchtums
ist deshalb eigentlich eine langjihrige Zeit erforderlich.

Doch die Schamanen sorgen sich zunehmend nur ums Geldverdienen und
nicht um die Ausbildung in den Dingen des traditionellen Schamanentums.
Das Erlernen des traditionellen Schamanenbrauchtums wird gering geachtet
und die noch iibrig gebliebenen Schamanenzeremonien werden vereinfacht
und gekiirzt. Infolgedessen muBl man den koreanischen Schamanismus in
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seiner heutigen Form als ziemlich profanisiert bezeichnen. Ubrigens ist in
diesem Zusammenhang noch zu erwihnen, dafi das urspranglich unter-
schiedliche Schamanenbrauchtum der drei traditionellen Schamanenschulen
in Seoul und Umgebung heute schon weitgehend vermischt und verlorenge-
gangen ist.

Was die religiose Haltung der Anhinger eines Schamanen betrifft, hat es
im koreanischen Schamanismus eine bestimmte Tradition gegeben: Ein
traditioneller Anhinger verehrt im allgemeinen einige Gotter im eigenen
Hause. Er nimmt an den jihrlichen Gebetszeremonien (Ch'isong) bei einem
Schamanen teil. Wenn er zu Hause Probleme hat, wendet er sich an den
Schamanen und bekommt je nach Problem ein dazu passendes Rezept, sei es
ein Amulett oder eine Zeremonie. Auf dem Lande hat wie in fritherer Zeit
noch heute ein Schamane gewohnlich einen Anhingerkreis, in dem nur der
betreffende Schamane selbst seinen EinfluB ausiiben kann. Jedoch hat sich
die traditionelle Struktur der Anhingerschaft seit der Modernisierung in der
Weise verindert, daf es in Seoul und Umgebung eine feste Anhéngerschaft
kaum mehr gibt, und die Anhinger scharenweise zu einem durch Wunderta-
ten u. 4. Aufsehen erregenden Schamanen iiberwechseln. Sie reagieren sogar
gegeniiber dem persénlichen Leben eines Schamanen sehr sensibel. AuBler-
dem gibt es heutzutage selten solche Anhinger, die traditionsgemi8 in ihrem
eigenen Hause noch Gétter verehren. Allerdings hat dies zum Teil mit der
Verinderung der traditionellen Hausstruktur Koreas zu tun. Dariiber hinaus
ist es Gblich geworden, dal die Anhidnger anhand eines Fernsprechapparates
sich mit ihrem Schamanen iiber irgendein Problem beraten.

Inder Zeit, in der der koreanische Schamanismus nach der Befreiung Koreas
von der japanischen Kolonialmacht solche Verinderung erlebt hat, ist er
obendrein vom Christentum sehr schlecht behandelt worden. Die christlichen
Missionare haben schon seit Anfang dieses Jahrhunderts auf das einheimische
religivse Phinomen (Schamanismus) aufmerksam gemacht. Damit haben sie die
erste Phase der Erforschung des koreanischen Schamanismus eingeleitet. Es ist
aber nicht zu iibersehen, daB ihr Hauptmotiv dabei vor allem in einer effektiven
Mission lag. Dementsprechend haben sie den Schamanismus als primitive und
negative religiése Erscheinung interpretiert.

Die Erforschung des koreanischen Schamanismus wird seit Anfang der
70er Jahre von verschiedenen einheimischen Forschern ernsthaftlich betrie-
ben. Jedoch verharren einige christliche Forscher, die dabei eine fithrende
Rolle spielen, auf einem sehr ablehnenden Standpunkt. So heben sie zum
Beispiel die negativen Seiten des Schamanismus im Bewufitsein des Volkes
hervor und kommen zu der SchluBfolgerung, daB Schamanismus in Korea
eine Erscheinung ist, die iberwunden werden muB. Andererseits sehen
andere den Schamanismus als etwas Grundlegendes fiir die koreanische
Kultur an und suchen daraus die Moglichkeit, das Christentum effektiv zu
koreanisieren. Dies zeigt die sich widersprechende Haltung des koreanischen
Christentums gegeniiber dem Schamanismus deutlich. Das deutet wiederum
an, daB das Christentum den Schamanismus noch vage bzw. nicht richtig
verstanden hat.
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Solches vage Verstindnis des Schamanismus durch das Christentum ist
besonders im Zusammenhang mit dem neuerdings zu beobachtenden Phano-
men in christlichen Kirchen hervorzuheben, nimlich das der sog. Geisteser-
fahrung (Songrying-ch’ehém). Darauf reagieren koreanische Theologen so
sensibel, daB sie dies sofort als die Schamanisierung der Kirchen interpretie-
ren und die Kirchen davor warnen. In den koreanischen Kirchen herrscht
auBerdem eine Erscheinung, in der alle Arten von Krankheiten von den
Pfarrern kuriert werden. Die Theologen kritisieren dies als eine Art von
Schamanismus der Kirchen. Solche Geisteserfahrung und die damit verbun-
dene Heilung der Krankheiten sind jedoch den Religionen gemein, Und der
Grund, warum diese Erscheinungen sich neuerdings in den Kirchen ausbrei-
ten, sollte vielmehr in bezug auf die beschleunigte Industrialisierung und
Wandlung der Gesellschaft gesucht werden.

Die koreanischen Christen und die christlichen Forscher haben bisher
ohne neutrale, sorgfiltige Untersuchung des koreanischen Schamanismus
diesen einfach als beschimenden primitiven Aberglauben angesehen. Solche
Voreingenommenheit aber bildet nur ein Hindernis fiir das richtige Ver-
stindnis ihrer eigenen Kulturtradition und einheimischer religioser Erschei-
nungen. Deshalb ist auch eine effektive Koreanisierung des Christentums nur
schwer zu erwarten.

IV.

Der koreanische Schamanismus ist nicht nur fiir die einheimischen, son-
dern auch fiir die auslindischen Koreanisten ein beliebtes Thema geworden,
so daB er in den letzten 15 Jahren in fast allen kultur- und sozialwissenschaft-
lichen Fichern mehr oder weniger ausfiihrlich behandelt worden ist. Jedoch
hat der boomartige Interessenzuwachs zu keiner grundlegenden Untersu-
chung des Gegenstandes gefiihrt.

Die auslindischen Koreanisten haben sich vor allem mit den phinomeno-
logischen Seiten des Schamanismus beschiftigt. Da sie meistens die europi-
isch bzw. amerikanisch gepridgten wissenschaftlichen Untersuchungsmetho-
den geschickt anwandten, haben einige von ihnen trotz ihrer relativ kurzen
Feldforschung ziemlich interessante Arbeiten iiber den koreanischen Scha-
manismus publizieren kénnen. Es muB dabei allerdings beriicksichtigt wer-
den, daB sie zwar im allgemeinen einige Kenntnisse iiber den sibirischen
Schamanismus hatten, daB aber die Erforschung des letzteren von Anfang an
hauptsichlich aus christlichem Gesichtspunkt und mit dem Hintergedanken
der Entwicklung der Gesellschaft geschah. Mit anderen Worten hat es selten
Forscher gegeben, die eine neutrale Untersuchung des Schamanismus ver-
sucht haben. Auf dieser Tatsache beruht das derzeitige Wirrwarr der
Ansichten zu diesem Thema. Mit solchen Kenntnissen {iber den sibirischen
Schamanismus sind die auslindischen Koreanisten dann leicht zu den
falschen Interpretationen des koreanischen Schamanismus gekommen.

Korea ist ein Land, das auf eine mehr als 4000jihrige Geschichte zuriick-
blickt und wihrend dieser Zeit vorwiegend unter dem EinfluB aus China
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seine eigene Hochkultur entwickelt hat. Dementsprechend sind beim korea-
nischen Schamanismus nicht nur seine phinomenologischen Aspekte, son-
dern ebenso seine historischen zu beriicksichtigen. Um den koreanischen
Schamanismus zu verstehen, ist deshalb die Untersuchung dieser beiden
Seiten unvermeidlich. Wenn die auslindischen Forscher die allgemeine
Geschichte Koreas und die Entwicklungsgeschichte des Schamanismus nicht
kennen, dann sind ihrem Verstindnis des koreanischen Schamanismus Gren-
zen gesetzt, wie es bisher der Fall gewesen ist.

Aber auch die Untersuchung des koreanischen Schamanismus von Seiten
der einheimischen Forscher ist nicht unproblematisch geblieben. Das Studi-
um des Schamanismus durch Koreaner begann zum erstenmal in den 20er
Jahren dieses Jahrhunderts: Es ragten dabei die Namen Y1 NUNG-HWA, CH'OE
Nam-soN und SoN CHIN-T'AE hervor. Zu solchen relativ spiten Beginn der
Untersuchung des Schamanismus scheinen die Beseitigung des gesellschaftli-
chen Vorurteils iiber den Schamanen bei jenen Forschern und ihr nationali-
stisches Interesse fiir die traditionelle Kultur AnlaB gewesen zu sein. Denn sie
sahen schockiert, daB die christlichen Missionare und einige Japaner wissen-
schaftliches Interesse am Schamanismus zeigten. Erst nach der Anektierung
Koreas durch Japan wurde ihr nationales SelbstbewuBtsein geweckt, sie
wurden endlich ihrer eigenen kulturellen Tradition gewahr.

Fiir die Erforschung des Schamanismus durch diese Forscher war die
holistische Methode charakteristisch: Sie suchten aus den koreanischen sowie
chinesischen historischen Dokumenten fast alle schriftlichen Materialien
iiber den Schamanismus heraus, verglichen diese mit den Arbeiten der
auslindischen Forscher iiber den sibirischen Schamanismus und leisteten
sogar weitgehende Feldforschung. Ihre wertvollen Bemiihungen wurden
jedoch von den spiteren Generationen leider nicht richtig gewiirdigt.

Nach der Befreiung Koreas von japanischer Herrschaft wurde das Studi-
um des koreanischen Schamanismus den einheimischen jungen Forschern
iiberlassen. Denen fehlte aber in bezug auf die Erforschung eines so komple-
xen Phinomens die methodische Erfahrung, so daB sie es bloB als ein Objekt
der Volkskunde angesehen und sich hauptsichlich mit der Sammlung der
Schamanengesinge beschaftigt haben. Dies hatte die Herausbildung der bis
heute immer noch starken Volkskundetradition bei der Erforschuffy des
koreanischen Schamanismus zur Folge. Bei solcher Studientradition war
vergleichende Arbeit zum Schamanismus kaum zu erwarten. Davon abgese-
hen schenkten sie auch der Untersuchung der historischen Entwicklung
dieser Religion wenig Aufmerksamkeit. Dariiber hinaus war ihre Feldfor-
schung meistens nur unzulinglich. Unter diesen Umstinden ist es mehr als
natiirlich, daB der koreanische Schamanismus nicht als Religion betrachtet
wird und das Verstindnis, das die Forscher diesem Phdnomen entgegen-
brachten, eingeengt und irregefiihrt ist.

Zum SchluB méchte ich mein wissenschaftliches Interesse fir den koreani-
schen Schamanismus erkliren und anschlieBend unter Beriicksichtigung des
problematischen Zustandes der koreanischen Schamanismusforschung einige
Vorschlige zu seiner zukiinftigen Erforschung machen: Der koreanische

128



Schamanismus ist in der Kultur des koreanischen Volkes und seiner langen
Geschichte fest eingebettet. Er ist besonders seit der Choson-Dynastie unter-
driickt und verfolgt worden. Trotzdem haben sich viele Anhénger, meistens
Frauen, zu dieser traditionellen Religion bekannt. Im Laufe der euro-
amerikanischen Modernisierung Koreas ist der Schamanismus als ein kultu-
relles Element der Schande betrachtet worden. Dabei kann aber nicht
geleugnet werden, daB er mit verschiedenen Bereichen der koreanischen
traditionellen Kultur aufs engste zusammenhing. Daher muB diese Religion
zum besseren Verstindnis der Koreaner und deren Kultur genau konkret
erforscht werden.

Zu diesem Zweck mufl der Zusammenhang des koreanischen Schamanis-
mus mit demjenigen in Nordostasien und Sibirien sowie mit dem dhnlichen
religiosen Phanomen in China und Japan geklirt werden. Die Stellung des
koreanischen Schamanismus und seine durch die geographische Lage
bedingten Besonderheiten kénnen durch solche vergleichende Arbeiten
deutlich gemacht werden. AuBerdem muB die Stellung des Schamanismus in
der Geschichte und der phinomenologischen Kultur Koreas richtig erkannt
werden. Diese Punkte stellen wichtige Fragen dar, die in bezug auf den
Ursprung des koreanischen Volkes, die Tatigkeit seiner Vorfahren aufler-
halb der koreanischen Halbinsel, etc. mit der koreanischen Altertumsge-
schichte direkt zu tun haben. Innerhalb der Halbinsel stehen auBBerdem die
Beziehung des Schamanismus zur Politik, sein durch Kontakte mit anderen
Religionen bedingter synkretischer Charakter, seine religiose Rolle usw. als
wesentliche Forschungsthemen an.

Ubrigens sollten zum Verstindnis des phinomenologischen Aspektes des
Schamanismus nicht nur die Schamanengesinge, die Schamanen- bzw. Got-
terkrankheit (Mubydkng bzw. Sinbying) u. 4. behandelt werden, Der Werde-
gang der Schamanen, das Gotterhaus, die schamanistischen Gotter, alle
Arten Schamanenzeremonien, die Glaubens- und Gebetsformen ihrer
Anhinger und deren andersartige religiése Haltung, verschiedene Schama-
nengerite, die Gétterkleidung, die Opfertische u. v. a. sind Dinge, die inner-
halb der Struktur des koreanischen Schamanismus und unter Beriicksichti-
gung ihrer jeweiligen Funktion ebenfalls einer genauen und konkreten
Untersuchung bediirfen.
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