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«Opium oder der Keim
der Revolution?

Schamanismus: Frauenorientierte
Volksreligiositit in Korea'

Schamanismus (Musok) ist die frauenorientierte
Volksreligiositit, die sehr stark bei armen Men-
schen in Korea praktiziert wird. Ist sie ein revolu-
tiondrer Keim, der sowohl Christen als auch
Nicht-Christen befihigt, fiir ihre Befreiung zu
kimpfen, oder ist sie ein «Beruhigungsmittel»,
das Menschen ihre Situation der Unterdriickung
ertragen afit?

Jahrelang haben viele gebildete Menschen in
Korea den Schamanismus verichtlich als «Opi-
um fiir die Armen«betrachtet. Sie sahen darin ei-
ne abergliubische religiése Praxis, welche «unge-
bildeten Menschen» (besonders «emotionalen
Frauen») eine Fluchtmoglichkeit aus der realen
Welt liefert. Schamanismus konnte daher keinen
revolutioniren Anstof} fiir soziopolitische Ver-
inderungen in der koreanischen Gesellschaft be-
reitstellen.

In letzter Zeit haben sich in Korea jedoch ande-
re Interpretationen des Schamanismus ent-
wickelt. Koreanische junge Arbeiter, Bauern
und Studenten haben in den Befreiungsbewe-
gungen begonnen, das schamanistische Ritual
(«kut») als eines der wichtigsten Werkzeuge fur
ihre Bewegung zu verwenden. Sie vollziehen
«kut» inmitten ihrer Demonstrationen gegen die
diktatorische Herrschaft, den U.S-Imperialis-
mus und multinationale Konzerne. So wie die
Christen den Heiligen Geist einladen, in Gottes-
dienst und Zeiten des Leides mit ithnen zu sein,
duflern die Bauern, jungen Arbeiter und Studen-
ten zu Beginn des «kut» eine dhnliche Einladung
an die Han-besessenen Geister?. Diese Geister
sind Geister der Menschen, die an einer Krank-
heit gestorben sind, oder ungerecht in den Be-
fretungsbewegungen ermordet wurden, ohne die
«Neue Welt» zu sehen, von der sie in der koreani-
schen Geschichte triumten. Die Demonstranten
bringen den Han-besessenen Geistern Lebens-
mittel, Tanz, Gesang und Gebete dar, damit

Letztere die Ersteren in ihrem Kampf gegen die
Michte der Unterdriickung stirken. Gemif den
Demonstranten ist «kzt» das am meisten zur Na-
tion gehdrige Minjung-Ritual, das nicht den ko-
lonialistischen Religionen, wie z.B. dem Chri-
stentum, entstammt’.

Auch haben einige koreanische Theologen an-
gefangen, in threm Versuch, eine Theologie aus
den alltiglichen Erfahrungen der unterdriickten
Minjung zu entwickeln, schamanistische Quel-
len zu verwenden. Sie sind der Meinung, dafl die
Welt der Minjung nur in dem Mafle ernst ge-
nommen werden kann, wie auch die Religion
der Minjung (Schamanismus) als Hauptquelle
fiir ihre Theologie verwendet wird.

Es ist nicht weiter erstaunlich, dafl auflerdem
viele koreanische Frauen, besonders die Mitglie-
der von Frauen-Befreiungsbewegungen oder von
Frauen-Forschung, sich dem Schamanismus als
einer Quelle der Kraft zuwenden. Sie behaupten,
daf} der Schamanismus der einzige religiése Kon-
text sei, in dem die Macht und Fithrerschaft von
Frauen in der koreanischen Geschichte aufrecht-
erhalten worden seien, und ein auf die Frauen
konzentrierter Raum innerhalb einer patriar-
chalischen Gesellschaft geschaffen worden sei.

Es sieht so aus, als ob eine neue schamanisti-
sche Renaissance bei den um die Gerechtigkeit
besorgten Menschen in Korea enstanden sei. Als
koreanische Frau, die sich veranlafit sieht, im
Kontext der koreanischen Volksbewegung Theo-
logie zu treiben, habe ich natiirlich mein Interes-
se fiir den koreanischen Schamanismus wachge-
halten. Dieses natiirliche Interesse ist zu einer
Leidenschaft geworden. Es begann vor ein paar
Jahren, als ich die Nachricht bekam, dafy meine
High-School-Freundin Jiheh, die in hohem Ma-
fe von ihrer Teilnahme an der Studentenbewe-
gung beeinflufit worden war, eine initiierte Scha- -
manin («Mudang») geworden sei’. Manchmal
fiihle ich mich beinahe wie besessen von ihrem
Wesen. Dann aber mache ich mir klar, daf} sie
kein Objekt meiner wissenschaflichen Beobach-
tungen ist. Sie ist vielmehr Person, eine Gefihr-
tin, die sich wie ich tief um die Befreiung unserer
Heimat sorgt.

Mein theologischer Weg als Dritte-Welt-Frau
bereitete mich fiir meine neue Begegnung mit Ji-
heh als Schamanin vor. Wie Aloysius Pieris ge-
sagt hat, «ist der Einbruch der Dritten Welt auch
ein Einbruch der nicht-christlichen Welt»®. Das
ist besonders wahr in bezug auf Asien. Wenn wir
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als Dritte-WeltTheologen erwarten, eine Theo-
logie zu schaffen, die dem Befreiungskampf der
Armen treu ist, missen wir der Religion der
nicht-christlichen Armen, die auflerdem die Re-
ligion der Unterseite von Religion ist, zuhSren
und von ihr lernen. Indem wir so verfahren, soll-
ten wir auch bedenken, dafl die Mehrheit der Ar-
men, die aktiv an der Schaffung und Aufrechter-
haltung der Volksreligiositit beteiligt sind, Frau-
en sind.

Von den westlichen Missionaren Wurde der
Schamanismus in Korea als Teufelkreis angese-
hen. Schamanismus wurde oft als animistische,
primitive und daher minderwertige Religion
beurteilt, weil er sich auf das weltliche Leben der
Frauen und die Erde konzentrierte. Man be-
trachtete ihn auch als ahistorische, amoralische
kosmische Religion, die von den hoherstehen-
den, minnerorientierten, metakosmischen Reli-
gionen korrigiert, das heifit domestiziert werden
mufite.

Vom Schamanismus zu lernen bedeutet des-
halb, einer typischen frauenorientierten Reli-
gion von der Unterseite der dominierenden
Weltreligionen her zu begegnen. Studien von
Dritte-Welt-Theologen tiber den Schamanismus
sollten nicht von blofler Neugier geleitet sein.
Sie sind eine Notwendigkeit fiir alle, die ein ech-
tes Interesse an den Menschen haben, die die Ver-
letztesten und Unterdriicktesten sind, und die
dazu bestimmt sind, von threr Knechtschaft be-
freit zu werden.

Vor der Untersuchung des befreienden An-
triebs, den der Schamanismus geben kann, ist es
notwendig, dafd ich meine theologischen Voraus-
setzungen klarmache.

Erstens ist meine Interpretation «geschlechts-
spezifisch», das heifit: gekennzeichnet von Frau-
enerfahrungen. Frauen in der Dritten Welt lei-
den, weil sie arm sind. Und obwohl ihr Leiden
materielle Armut einschlieft, ist es mehr als das.
Frauen in der Dritten Welt sind arm, weil sie
nicht als gleichwertige Partner in der menschli-
chen Gemeinschaft behandelt werden. Genau
deshalb nannte Mercy Oduyoye die Wirklich-
keit der Frauen einen «Einbruch innerhalb des
Einbruchs»® — eine Realitit, die die Minner in
der Okumenischen Vereln:gung von Theologen
der Dritten Welt (EATWOT) schwer verstind-
lich und schwer in ihre Theologie integrierbar
finden. Frauen schwingen auflerdem echt mit in
dem Gefith]l von «anthropologischer Armut»,

die Engelbert Mveng in seiner Eigenschaft als
Afrikaner auf der 5. Versammlung von EAT
WOT in New Delhi zum Ausdruck brachte’.
Viele minnliche Theologen sprechen oft von
den Armen. Aber als Frauen in der Dritten Welt
haben wir oft das Gefiihl, daf} sie tiber arme
Minner sprechen, und nicht notwendig tiber ar-
me Frauen. Um die Stimmen der Frauen zu Ge-
hér kommen zu lassen, miissen wir deshalb bei
unserer Definition der Bedeutung von Leiden
und Befreiung einen besonderen Akzent auf die
«weibliche Geschlechtsspezifitit» legen.

Zweitens ist meine Interpretation des koreani-
schen Schamanismus auflerdem bestimmt vom
heutigen Befreiungskampf des Volkes in Korea.
Das bedeutet, dafy meine Interpretation der «be-
freienden» und «unterdriickerischen» Dimensio-
nen des Schamanismus aus der Sicht der Men-
schen geschieht, die am Befreiungskampf der
Dritten Welt teilnehmen. Anders gesagt: Ich be-
schrinke meine Untersuchung des Schamanis-
mus absichtlich auf solche Aspekte, die Befrei-
ungsaktivisten niitzlich finden, und werde mich
in diesem Aufsatz nicht mit Merkmalen beschif-
tigen, die Beobachter des Kampfes als negativ de-
finieren. Ich glaube, dafl die «befreienden» und
«entfremdenden» Aspekte des Schamanismus
nur von denen beurteilt werden kénnen, die ak-
tiv versuchen, Gerechtigkeit in der Gesellschaft
zu schaffen. Das kénnen nationalbewuflte Stu-
denten, Bauern, Arbeiter, Ordensleute (beson-
ders Frauen) sein, oder jeder, der an der Frontli-
nie der Bewegung fiir die Befreiung und Selbstbe-
stimmung unseres Volkes steht.

Drittens ist meine Interpretation des Schama-
nismus von meiner Bindung an das christliche
Evangelium geprigt. Ich wurde Christin durch
Geburt, und ich blieb Christin durch meine ei-
gene Entscheidung; dies aber nicht ohne einen
wichtigen Unterschied. Meine Sicht des christli-
chen Evangeliums ist nicht von dem missionari-
schen Brandmal gezeichnet, das mich zuerst mit
Jesus Christus bekannt machte. Sie wurde viel-
mehr von meiner Solidaritit mit dem Befrei-
ungskampf von Koreanern und anderen Men-
schen der Dritten Welt geformt. Dieser Befrei-
ungskampf ist nicht verschieden von der Frei-
heitsbewegung, die im Schamanismus ebenso ei-
nen neuen Befreiungsantrieb inspiriert hat.
Daher sind das befreiungsorientierte Christen-
tum und der befreiungsorientierte Schamanis-
mus keine total verschiedenen Realititen. In
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mancher Hinsicht sind sie eine Realitit, die die
Armen befihigt, fiir Gerechtigkeit und Freiheit
zu kimpfen.

Da Christentum und Schamanismus im demo-
kratischen Kampf in Korea miteinander verbun-
den sind, habe ich mich entschlossen, von einer
Art «befreiungsorientiertem Synkretismus» zu
sprechen. In ihrem Kampf um Gerechtigkeit
entwickeln arme Menschen viele verschiedene
religiose Quellen der Stirkung und Ermichti-
gung. Was fiir die Menschen zihlt, sind nicht die
christlichen Lehren und ihre Unterschiede zum
schamanistischen Glauben. Nicht Jesus oder
Buddha oder General Choi Young® oder Grofi-
mutter Samshin? zihlen, sondern der Geist der
Befreiung, der die Menschen befihigt, fiir sich
die Selbstbestimmung zu verlangen.

Viertens mufl man Schamanen und Glaubigen
des Schamanismus (die Mehrzahl von thnen sind
Frauen) als Subjekten begegnen und nicht als Be-
obachtungsobjekten. In minnerorientierten
Traditionen sind Frauen als blofle Objekte und
nur in Beziehungen auf die Interessen der Mian-
ner betrachtet worden. Im akademischen Dis-
kurs und in den allgemeinen 6ffentlichen Defini-
tionen von Religion und Kultur setzt die minnli-
che Hegemonie voraus, dafl sich die Frau iiber
ihre Beziehung zu Minnern — Vater, Bruder,
Ehemann und Sohn — definiert. Ich stimme je-
doch mit anderen Frauen der Dritten Welt iiber-
ein, die sagen, dafl wir unsere Wirklichkeit selbst
definieren miissen. So wie Sun-Ai Park gesagt
hat, «kdnnen weder Minner der Dritten Welt
noch Frauen der Ersten Welt die Tagesordnung
der Frauen der Dritten Welt festlegen»'®. Wir
sind die Subjekte unserer cigenen Geschichte.

Um Schamanen und Gliubigen des Schama-
nismus als Subjekten zu begegnen, ist es wichtig,
eine «Sozio-Biographie»!! einer jungen Schama-
nin in der Bewegung, meiner geschitzten High-
School-Freundin Jiheh, kennenzulernen.

Jihebs Sozio-Biographie: Prototyp einer neuen
Generation von Schamanen in der
Befreinngsbewegung

Als ich vor sechs Jahren das erste Mal von Jihehs
Geschichte horte, war ich schockiert. Ich konnte
nicht glauben, was thr geschehen war. Sie war
Schamanin geworden. Ich dachte, das konne
nicht war sein, weil die Mehrheit der Schama-
ninnen in Korea als ungebildete, abergliubische

Frauen betrachtet werden. Jiheh pafite nicht in
dieses Bild. Wihrend unserer Jahre auf der High-
school war sie eine brillante und begabte Studen-
tin gewesen, Schriftstellerin, Malerin und Ballet-
tinzerin — Jiheh war in vielen Dingen hervorra-
gend und wurde von vielen sehr bewundert.

Wie die meisten, die sie kannten, erwarteten,
schrieb Jiheh sich an einer der besten Kunst-
hochschulen in Korea ein. Wiahrend unserer
Collegejahre verloren wir den Kontakt zueinan-
der. Sie wurde aktive Teilnehmerin in der Stu-
dentenbewegung. Bald wurde ihr klar, daf} die
westliche Kunst, die sie an der Hochschule stu-
dierte, nicht als effektives Werkzeug fiir die Be-
freiung des koreanischen Volks dienen konnte.
Sie ging von der Universitit ab und begann, ko-
reanische Minjung-Kunstformen zu sammlen,
besonders Gesinge und Tinze der Landbevol-
kerung.

Wihrend Jiheh Kunst sammelte, wurde sie
krank. Der Grund ihrer Krankheit war nicht be-
kannt. Eines Tages ging sie zu einem Schamanen-
platz, um koreanischen Schamanentanz zu ler-
nen. Doch der Schamane erkannte, daf§ Jiheh an
der Besessenheitskrankheit litt' («Sinbyong»),
was ein normales Vorkommnis bei Personen 1st,
bevor sie geweihte Schamanen werden. Zu Be-
ginn widerstand Jiheh sehr stark ihrer «Beru-
fung» zur Schamanin. Thre westliche Schulung
behinderte ihre Wiirdigung des Schamanismus.
Aber schlieflich entschied sie sich, Schamanin
zu werden, und ihre Krankheit verschwand.

Nachdem sie geweihte Schamanin geworden
war, gab Jiheh ein Interview fiir ein Frauenmaga-
zin, worin sie ihren familiiren Hintergrund dar-
legte. Jihehs Mutter hatte sie von einem Mann
empfangen, der sie betrog. Er erzihlte Jihehs
Mutter, er sei Junggeselle, und iiberredete sie, mit
ihm eine ernsthafte Beziehung einzugehen.
Doch als Jiheh geboren wurde und als sezn Kind
registriert werden mufite (geméf} dem patrilinea-
ren koreanischen Sozialgesetz) weigerte er sich,
sie offentlich als seine Tochter anzuerkennen.
Jihehs Mutter fand heraus, daf§ er ein verheirate-
ter Mann mit eigener Familie war. Deshalb mufi-
te Jiheh den Nachnamen ihrer Mutter anneh-
men, was fiir die koreanische Kultur als duflerst
skandals gilt. Weil sie betriigerisch empfangen
worden war, von ihrem Vater zuriickgewiesen
wurde und mit dem Namen ihrer Mutter auf-
wuchs, verkdrperte Jiheh das Han koreanischer
Frauen.
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Jihehs Aktivititen als Schamanin sind sehr so-
zialorientiert gewesen. An dem Tag, als eine ko-
reanische Frauen-Befreiungsorganisation ge-
griindet wurde (Yeo Sung Pyung Wo Hoe), voll-
zog sie das «kut», um die Gruppe zu segnen. Sie
feierte die Kraft der Frauen, indem sie auf einem
scharfen Schwert tanzte und dabei ihre kleine
Tochter im Arm hielt. Auflerdem vollzog sie
«kut» vor einer Fabrik, als die Arbeiterinnen ge-
gen multinationale Konzerne demonstrierten.
Laut den Zeugnissen einiger Leute exorzisierte
sie den Kapitalismus, multinationale Konzerne
und Militdrdiktaturen. Die Leute behaupten,
dafl ihr Schutzgeist der Geist des «Baek-Du»-Ber-
ges sei, welcher an der Grenze zu Nordkorea und
China liegt. Einige Menschen glauben, daf} der
«Baek-Du»- Berggeist Jiheh leiten wird in ihrer
Arbeit hin zur Vereinigung Koreas durch die
Vertreibung des bosen Geistes des Imperia-
lismus.

Die Schamanin als Priesterin des «Han»

Jihehs Initiation in das Schamanentum kann als
die symbolische Verkdrperung des historichen
Bewufitseins junger Liberationisten interpretiert
werden. Die meisten;, die diese Interpretation ak-
zeptieren, sind junge Leute, die ich «Liberationi-
sten der zweiten Generation» nenne. Die Libera-
tionisten der ersten Generation erlebten den ja-
panischen Kolonialismus, die Teilung der Na-
tion und den Koreakrieg. Sie arbeiteten hart, um
unser Land aus diesen Tragddien zu retten. Thr
Hauptinteresse war es, die Nation «aufzubauen»,
und sie betonten die noch fehlende Bildung, Ent-
wicklung und Modernisierung. Die Liberationi-
sten der ersten Generation waren dem Verhalten
und der Kultur der Minjung gegeniiber kritisch
eingestellt, weil deren «Beschrinktheit» den
Fortschritt der koreanischen Gesellschaft in der
modernen Welt aufzuhalten schien.

Die Liberationisten der zweiten Generation
wurden nach der Erlangung der Unabhingigkeit
von Japan geboren und wurden von den Frei-
heitsversprechungen der «ersten Generation»
enttduscht, die Bildung und Modernisierung fiir
das koreanische Volk bringen sollten. Die Men-
schen, die die meisten Vorteile aus der westlich
orientierten Erziehung und Modernisierung
zogen, waren Angehorige weniger Machteliten,
die direkte Kontakte zu der neo-kolonialen
Macht hatten. Die Mehrheit der Minjung, die

armen Menschen in Korea, blieben weiterhin
arm. _

Als die Liberationisten der zweiten Genera-
tion die groflen Begrenzungen der Modernisie-
rung erkannten, begannen sie zu fragen: <Wohin
wollen wir uns wenden, um die Kraft zur Befrei-
ung zu bekommen? Es erschien ihnen klar, dafl
diejenigen, die fiir die tiefe Kluft zwischen ar-
men und reichen Menschen in Korea verant-
wortlich waren, keine Mittel liefern wiirden, um
radikale soziale Verdnderungen in der Gesell-
schaft zu bewirken. Deshalb war es richtig, sich
der Weisheit des Volkes «auf dem Grund» der
Gesellschaft zuzuwenden — den Minjung. Unse-
re Generation hat gelernt, dafl die Minjung und
nicht etwa eine kleine Elite das wahre Subjekt
der Geschichte der Befreiung sind. Dieses Ver-
stindnis ermutigte viele gebildete junge Leute,
thre Geschichte, Kultur und Religion ganz be-
scheiden von den Minjung zu lernen. Jetzt kann
man viele junge Menschen dabei beobachten,
dafl sie Maskentinze und miindlich tiberlieferte
Lieder lernen und sich im Spiel traditioneller ko-
reanischer Instrumente ausbilden.

Buddhismus, Konfuzianismus und Christen-
tum sind nach Korea importierte Religionen. Sie
wurden von den Herrschaftseliten verwendet,
um den Status quo aufrechtzuerhalten. Der
Schamanismus dagegen wurde nicht importiert,
sondern entstand aus dem konkreten Leben der
Menschen. Manche junge Leute charakterisieren
das schamanistische Ritual «kut» sowohl als die
gemeinschaftliche Organisation der Minjung
wie auch als eine Feier der Hoffnung, die sie aus
ihrer Weigerung, sich den Kriften der Unter-
driickung zu beugen, schépfen’. Durch die hi-
storische Forschung sind direkte Beziehungen
zwischen dem Schamanismus und vielen revolu-
tiondren Bewegungen in Korea festgestellt wor-
den. Man kénnte sagen, dafl Jiheh dadurch, daf}
sie Schamanin wurde, das Bewuf3tsein dieser jun-
gen Liberationisten verkodrperte.

Wer sind Schamanen? Was sind ihre Funktio-
nen und Rollen in der Minjung-Gemeinschaft?
Die meisten Schamanen sind Opfer harter Le-
benssituationen gewesen. Da ihnen keine 6ffent-
lichen Kanile zur Verfiigung stehen, in denen sie
ithr «Han» ausdriicken kénnen, verinnerlichen
sie es, und ihre Kérper revoltieren. Sie werden
krank ohne irgendeinen medizinisch feststellba-
ren Grund. Das wird mit «Sinbyong« bezeich-
net. Die «Sinbyong» (Besessenheitskrankheit)
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vergeht nur, wenn die Betroffenen ihre Schama-
nenrolle akzeptieren. Viele Leute glauben, daf}
die «besessenen« Menschen sterben; wenn sie ih-
re Rolle als Schamane nicht annehmen. «Sinby-
ongy ist das unmifiverstandliche Zeichen dafiir,
dafl jemend dazu bestimmt ist, Schamane zu
werden.

In Korea sind iiber 70 Prozent der Schamanen
Frauen. Diese Statistik zeigt, dafl Frauen die
hauptsichlichen Ubermittler und Verkérperun-
gen des «Han» in der koreanischen Geschichte
sind. Noch priziser: Arme Frauen sind die
Hauptiiberbringer des «Han». Sie befinden sich
in der untersten Schicht der Pyramide in der
koreanischen Gesellschaft und konnen daher die
Verkorperung des Hans vom Han schlechthin
genannt werden. Thre Besessenheitskrankheit,
Sinbyong, fillt nicht vom Himmel. Sie entsteht
vielmehr aus den alltiglichen konkreten Lei-
denserfahrungen. Thr Han wird von extremer
Armut und Miflhandlung in einer patriarcha-
lischen Gesellschaft verursacht. Wenn sie an Sin-
byong leiden, haben sie: Gefiihle der Lustlosig-
keit und klagen spiter iiber einige oder alle der
folgenden Zustinde: Appetitlosigkeit, Kreis-
laufbeschwerden wie z.B. extremes Kiltegefiihl
und/oder Taubheit der Hinde und Fiifle, Durch-
fall, Mattigkeit, Schlaflosigkeit, Ubelkeit, Herz-
klopfen, Atemnot, die als «Druck auf dem
Herzen» empfunden wird oder als «Beklem-
mung der Brust», schrilles, schmerzhaftes Oh-
rensausen, plotzliches Fieber und Gewichts-
verlust®.

Alles das wird gewdhnlich begleitet von Er-
scheinungen, die manch einer «Geistesstorun-
gen» nennen wiirde, wie z.B. «auditive und vi-
suelle Halluzinationen und seltsame Triume»'*.

Von einer koreanischen Anthropologin,
Young Sook Kim Harvey, werden die folgenden
Merkmale als die charakteristischsten, person-
lichen bei koreanischen Schamaninnen genannt:

1. ein hoher Intelligenzquotient,

2. eine iiberdurchschnittliche Fihigkeit zur
kreativen Improvisation (sie sind phantasievoll,
und fihig, verbal und ausdrucksmafig zu impro-
visieren und alle verfiigbaren Quellen zu
nutzen);

3. eine iiberdurchschnittliche Redegewandt-
heit und ein iiberzeugendes Wesen;

4. einestrenge Zielorientierung (sie sind meist
eigenwillig, selbstbezogen, selbstvertrauend und
eigenbestimmt);

5. eine wache Sensibilitit fiir intuitive Stim-
mungen anderer;

6. berechnende und manipulative zwischen-
menschliche Kenntnisse, die sie befihigen, ge-
sellschaftliche ~ Situationen strategisch  zu
meistern;

7. ein geschirfter Gerechtigkeitssinn, der aber
nach ihren eigenen Maflstiben ausgerichtet ist,

8. ein iiberdurchschnittliches Repertoire von
angeborenen oder angeeigneten dramatischen
und kiinstlerischen Fihigkeiten, die, alle zusam-
mengenommen, auflerordentlich anziehend
und einnehmend wirken®.

Schamaninnen sind starke Frauen, «organi-
sche Intellektuelle», Wunderheilerinnen, Exor-
zistinnen, einfache Therapeutinnen, Singerin-
nen, Tinzerinnen, Komédiantinnen, Schauspie-
lerinnen, schéne, attraktive und sinnliche Frau-
en. Am besten sind sie jedenfalls als Priesterin-
nen bekannt, die zu Mittlerinnen zwischen
Lebenden und Toten werden. In den Gemein-
schaften von schamanistischen Minjung gibt es
keine Tempelbauten oder hierarchische, klerika-
le Strukturen. Schamaninnen und Schamanen
behandeln die Menschen zu Hause oder im
Haus der Patienten. Es gibt auch keine strengen,
«orthodoxen» Texte im Schamanismus.

Han-besessene Geister sind Menschen, die un-
gerecht in der Welt gestorben sind. Im schamani-
stischen Ritual, «kut», beschworen die Schama-
ninnen und Schamanen diese Geister herauf, um
mit ihnen iiber die ungerechte Behandlung, die
sie in der Welt erfuhren, zu sprechen. Dann tr6-
sten die Schamaninnen und Schamanen die Gei-
ster, verhandeln mit ihnen, streiten mit ihnen
und spielen mit ihnen. Schamaninnen und Scha-
manen machen die Menschen weinen, lachen,
tanzen und singen im «kut». Schamaninnen und
Schamanen dringen die ganze Gemeinschaft, et-
was fiir diese Han-besessenen Geister zu tun, da-
mit sie ihr Han freisetzen und diese Welt endlich
ganz und mit friedlichem Herzen verlassen kon-
nen. Schamaninnen und Schamanen sind das
spirituelle Zentrum der Gemeinschaft.

Die Schamanin ist jedoch in der koreanischen
Gesellschaft nicht immer ehrenvoll behandelt
worden, wie etwa der buddhistische Monch,
konfuzianische Gelehrte oder christliche Prie-
ster und Pfarrer. Die Menschen haben sie um ih-
re iibernatiirliche Kraft gebeten, um ihre Proble-
me zu l6sen, aber sie haben ihre Macht gefiirch-
tet. Gleichzeitig haben die Menschen sie und ih-
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re Familie als «die anderen» ausgestofien. Ihre
Kinder konnten nicht in sogenannte «achtbare»
Familien einheiraten. Traditionsgemif glaubten
die Menschen, daf} eine Schamanin ein duflerst
lockeres Sexualleben fithre. Auflerdem nahm

! Dieser Beitrag ist der Text eines Referates, das auf der
Konferenz der 6kumenischen Vereinigung von Theologen
der Dritten Welt (EATWOT) tiber «Religiése Bewegungen
und Befreiung» in New Delhi, Indien, 1—5. Dezember
1987, vorgetragen wurde.

2 Nach Ansicht des koreanischen Theologen Suh Nam-
dong ist »han» die unterdriickte, angesammelte und kompri-
mierte Erfahrung der Unterdriickung, die von Unrecht und
Ungliick verursacht wird, so daff sich in jemandes Seele eine
Art «Knoten» bildet. Siche auch seinen Artikel «Towards a
Theology of Han»: Minjung Theology, hg. von der Com-
mission on Theological Concerns of the Christian Confe-
rence of Asia (Singapur 1981) 68.

’ «Minjung» bedeutet «Menschen aus dem Volk», vor al-
lem unterdriickte Menschen aus dem Volk.

* «Jiheh» ist nicht der richtige Name meiner Freundin.
Ich habe ein Pseudonym verwendet, um ihre Privatsphire zu
schiitzen.

5 A. Pieris, The Place of Non-Christian Religions and
Cultures in the Evolution of Third World theology: Irrup-
tion of the Third World: challenge to Theology, hg. von V.
Fabella und S. Torres (New York 1983) 113.

¢ M.A. Oduyoye, Reflections from a Third World Wo-
mens’s Perspective: Womens’s Experience and Liberation
Theologies: Irruption of the Third World: Challenge to The-
ology, 247.

7 E. Mveng, Third World Theology — What Theology?
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220.

5 General Choi Young war eine historische Persénlich-
keit, die einem Mord zum Opfer fiel. In manchen Zweigen
des Schamanismus ist er als Schutzgeist verehrt worden.

? Grofimutter Samshin 1st eine Art Gottin, die im korea-
nischen Schamanismus fiir die Fruchtbarkeit zustindig ist.

12 V. Fabella und S. Torres (Hg.), Doing Theology in a
Divided World (New York 1985) XVI.

" Der Begriff «Soziobiographie» der Minjung wird von
dem koreanischen Minjung-Theologen Kim Yong-bok vor-
geschlagen. Seiner Ansicht nach kann die Wirklichkeit der
Minjung am besten aus ihren eigenen Lebensgeschichten
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man an, dafl ein Mann, der eine Schamanin hei-
ratet, seine Potenz verliere und ein «weiblicher
Mann» werde. Die Schamanin fithrte eine ambi-
valente Existenz. Offentlich war sie machtlos,
und privat war sie sehr michtig’.

kennengelernt werden und nicht durch philosophische oder
wissenschaftliche Definitionen. Weitere Information tiber
die «Soziobiographie» der Minjung siehe K. Yong-bok, Mes-
siah and Minjung;: Discerning Messianic Politics over against
Political Messianism: Minjung Theology, 183—194.

12 Aus dem Vorwort von Minjokwa Kut (Nation und
Kut), hrsg. von Minjokkuthoe (Seoul 1987) II.

15 Young Sook Kim Harvey, Possession Sickness and Wo-
men Shamans in Korea: Unspoken Worlds: Women'’s Reli-
gious Lives in Non-Christian Cultures, hrsg. von N. Falk
und R. Gross (San Francisco 1980) 33.
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Aus dem Englischen iibersetzt von Astrid Dehé.
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