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VOROS ERIKA

Kigyokultusz Cheju szigetén a ponp’uri-k tiikkrében

Abstract

The Characteristics and Changes of Snake-worship on Cheju Island Examined through
Ponp’uri Literature

Korean religion and folklore are abundant in legends and beliefs about the serpent. Cheju island
is a particularly precious source of information about snake-worship, not only because its relative
isolation from the mainland enabled it to preserve certain beliefs longer than the peninsula, but
also because its distinctive, indigenous culture gave rise to a peculiar belief-system by adopting
elements from the outside world. We also have more information on the snake-lore in Cheju due
to the accounts of Confucian officers delegated to the island and, more importantly, the body of
specific shamanic narratives, the ponp ‘uris. Ponp 'uris — origin stories of the worship of certain
deities or shrines, recited during shamanic rites (kut) — are invaluable sources for research. Not
only do they reflect historical and religious events, but also the endeavour of Cheju people to
interpret and come to terms with these tendencies. Through ponp uris and rituals associated
with them people could respond to these situations, and even if only symbolically, restore order:
they could release suppressed resentment and pain, and overcome Confucianist oppression by
expressing their cultural identity, or adopt elements of other beliefs in order to survive.

Keywords: snake worship, ponp’uri, Cheju shamanism, household deity, op, ch’ilsong faith,
Big Dipper

A kigy6 alakjahoz fiiz6d6 vallasos elképzelések a vilag szamos teriiletén megfi-
gyelheték.! Habar a kigy6 a Bibliaban a biinbeesést el6idéz6, negativ szerepben
tlinik fel, hitvilagtol fliggden arra is talalunk példat, hogy a kigyot kettés termé-
szetll vagy akar jotékony lényként kozelitik meg. Mindez konnyen érthetové

I A tanulmanyban a koreai nevek és szakkifejezések latin betlis jelolésére a McCune—
Reischauer-atirast hasznalom, a sinokoreai kifejezések esetében pedig a kinai irasjegyeket is
feltiintetem. A koreai nyelvll tanulmanyok szerzdinek nevét igy adom meg, ahogyan az a publi-
kacioikban szerepel. A klasszikus kinai nyelven irodott szovegekbdl szarmazo idézetek esetében
az eredeti, kinai irasjegyeket hasznalom.
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valik a kigy6 mint ¢l61ény természetében rejloé kettdsség tiikrében. A kigyok
szamara a szarazfold, a viz vagy a fold alatti liregek egyarant élettérként szolgal-
nak, ami vallasos szemszogbdl értelmezheto a vilag rétegei — az alsd, a kozépsod
és a fels6 vilag — kozotti szabad atjaras képességeként. Az indiai mitologiaban
megjelend naga-khoz hasonloan a kigyo alaku istenségek gyakran szoros kap-
csolatban allnak a vizzel, és mivel az emberiség szamara a viz maga is kettds
— aldasos és art6 — természettel rendelkezik, ez a kettdsség a kigyod természeté-
ben is visszatiikrozodik. A kigy6 kiillonds megjelenése, halalt hozo mérge régtol
fogva félelmet kelthetett az emberekben, a gabonat dézsmalo ragesalok puszti-
tasa révén ugyanakkor hasznos szerepet is betdlthetett a szamukra, ezért szamos
kulturaban gabonaistenségként vagy termékenységistenként tisztelték. Sot cik-
likus vedlései révén nemcsak az Ujjasziiletés képzetét kelthette az emberekben,
de mérgének orvossagként valo alkalmazhatdsaga is hozzajarulhatott, hogy a
gyogyitas szimbolumava valt. Az ujjasziletéssel, 6rok élettel vald asszociacio
vezethetett ahhoz is, hogy szamos teriileten 1élekszimbolumként, kiilondsen az
elhunyt 6s6k lelkeként tekintettek ra, emellett gyakran a haz és a csalad jolétéért
felelés hazvédo szellem szerepkorében jelenik meg. Hasonlo jelenséget figyel-
hetiink meg Korea esetében is.

Koreaban a kigy6 szerepet jatszik tobbek kozott a természeti jelenségek és a
torténelmi-mitologiai hésok kultuszaban. [lyenkor gyakran védelmezd szerepben
tiinik fel, példaul a falvak szent fajanak, a tangsannamu-nak 325 (52 1L
Orzéjeként vagy a kiralyok és sirjaik védelmezdjeként.? Emellett, a buddhizmus
naga-krol alkotott elképzelése is gazdagitotta alakjat.3 A legismertebb mégis talan

2 A torténelmi személyiségek tiszteletével kapcsolatban a Samguk yusa A= --AF (B3
2J7) torténeteit érdemes megemliteni. A szoveg 1. kotetének ,,Csodak 1.” (Kii cheil 7]1°] Al Y, 4y
3¢ 2} —) fejezetében talalhat6 ,,Shilla alapitdja, Hyokkose kiraly” (Shilla shijo Hyckkosewang %)
2} Al A M, B sl B ) cimi torténet szerint a kirly uralkodasanak 61. évében
az égbe emelkedett, majd hét nappal késébb teste alahullott, és szétszorddott a f61don. Amikor
az emberek egy sirba akartak temetni a maradvanyokat, egy hatalmas kigyo jelent meg, hogy
megakadalyozza ezt. A kiraly testének 6t darabjat ezért 6t kiillonb6z6 sirban helyezték el, ame-
lyeket Kigyosirnak (Sariing A}-5-, li£F%) neveztek el. A Samguk yusa 2. kotetének ,,Csodak 2.”
fejezetében talalhato ,,A 48. uralkodo, Kyongmun nagy kiraly” (Sashipp'al Kyongmun taewang
A S, P/ Sk F) cimil torténet arrél szamol be, hogy szamtalan kigyo gytilt
Ossze esténként a kiraly haloszobajanak kozelében. Amikor az udvarholgyek el akartak zavarni
Oket, a kiraly megallitotta 6ket mondvan, hogy a kigyok nélkiil nem tud nyugodtan aludni. A fel-
jegyzés szerint a kiraly mellkasat kigyok boritottak, amikor aludt. A ,,Feljegyzések Karak allam-
rol” (Karakkuk-ki 7}2h= 7], BEUE L) cimi torténetben Kaya 7}oF ({NflF) allam Suro 5=
(E %) kiralyanak sirjat sirrablok akarték kifosztani, amikor egy hatalmas, villimtekintetii kigyo
jelent meg, majd néhany rablo halalra marasaval eliizte a timadokat. Az utdbbi két torténetben a
kigyok egyértelmiien védelmezé szerepet jatszanak. Kyongmun kiraly esetében a hwarangok &}
& ({EH) szimbélumanak is tartjak Sket, mig Pak Hyokkose ] A Al (kM JE i) torténetében
feltételezik, hogy egy kigyot tiszteld politikai csoportosulast jelképeznek (Kang 2010: 17-19).

> A buddhizmusban a ndga-k a Tan védelmezdiként, illetve Buddha-ereklyék vagy szutrak
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a kigy6 hazvédo szellemként valo szerepkore, amely a Koreai-félszigeten az op
& (3£) nevii istenség alakjaban nyilvanul meg, Cheju (Csedzsu) szigetén pedig
egy adott csalad Osének tiszteletébdl gyakran kozosségi kultussza is fejlodott.

Cheju szigete (Cheju-do Al =5, ¥ M| [5)* kiilondsen fontos a kigyotisztelet
kutatasa szempontjabdl, hiszen a sziget viszonylagos elzartsaga miatt itt tovabb
megmaradhattak olyan hiedelmek, amelyek a félszigeten mar eltiintek. Ezen-
kiviil a szarazfoldtol eltérd, 6shonos kultiraja a félsziget hiedelmeivel Gssze-
olvadva sajatos hiedelemrendszert hozott létre. A cheju-i hitvilag kutatasakor
a terepmunka mellett jelentds forrasként szolgalnak a kdzponti kormanyzat
hivatalnokai altal készitett helyrajzi leirasok, valamint a simanisztikus narrati-
vak egy sajatos csoportja, az igynevezett ponp ‘uri-k -2 0| (A3 °]). Ezeket
az adott istenség tiszteletének kezdetét elbeszéld eredettorténeteket samanikus
szertartasokon (kut %) adjak el6, és a segitségiikkel egészen a Chosdn-korig
(1392-1897) visszakovethetjiik a hiedelmeket. Kiilondsen értékes anyagnak
szamitanak, mivel nemcsak torténelmi és vallastorténeti események tiikrdzod-
nek vissza benniik, hanem a cheju-i emberek azon torekvése is, hogy ezeket
a folyamatokat értelmezzék €s feldolgozzak.

Miel6tt azonban a ponp ‘uri-k témajara ratérnék, szeretném réviden bemu-
tatni a félsziget kigyokultuszat.

Kigyotisztelet a koreai szarazfoldon

A koreai kigy6tisztelet egyik legismertebb forméja az op 1 (3£) vagy opshin 33
Al (€M) néven emlegetett hazi istenség. Koredban a hazvédd szellemek széles

6rzdiként jelennek meg. Alakjuk a hindu mitologia dargakdvet 6rz6, kobra alaki vagy félig em-
ber-, félig kigyoalakban abrazolt vizistenségeire vezethetd vissza. Ambivalens természetiik miatt
szimbolikusan a megvilagosulatlan tudat zabolatlan er6it jelenitik meg, amelyek a gyakorlas altal
a megvilagosodas eszkozeivé valhatnak. Ez alapjan gyakori motivum a kelet-azsiai narrativak-
ban, hogy egy szerepld negativ késztetései — tobbnyire kapzsisaga vagy érzéki vagya — hatasara
kigyova valik, vagy kigyoként sziiletik jja. A ndga-k pozitiv aspektusat Kelet-Azsidban t3bbnyi-
re sarkany alakban abrazoljak.

* Cheju Dél-Korea legnagyobb szigete (1388,2 km?), amely a félszigett6l koriilbeliil 80 kilo-
méterre délre helyezkedik el a Kelet-kinai-tengerben. A szubtropikus éghajlatu, vulkanikus erede-
tii szigeten talalhaté Dél-Korea legmagasabb hegye, a Halla-san 3F&}2F (F£42111). Jelenleg fiig-
getlen igazgatast tartomany, am a torténelem soran a félszigethez valo viszonya az 6nallosagtol
kezdve a részleges autondmian alapuld hiibéres viszonyon at a teljes alavetettségig sok valtozason
ment keresztiil. Politikai és foldrajzi izolaltsaga miatt a sziget mind kulturalisan, mind nyelvileg
erésen elkiiloniil a félszigettdl. A cheju-i nyelvjarast, amelyet egyes nyelvészek kiilon nyelvnek
tartanak (és az UNESCO is kiilon nyelvnek ismert el), ma mar alig 5-10 ezer ember beszéli.
Samanikus hagyomanyai is sok tekintetben eltérnek a szarazfoldétdl, ugyanakkor mind nyelve,
mind hitvilaga sok archaikus vonast 6rz6tt meg magéaban.
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tarhazat talaljuk. Ko6zéjiik sorolhatjuk tobbek kozott a csaladfovel szoros Gssze-
fiiggésben 4ll6 hazi féistenséget (n. songjushin 73 21, W), az elhunyt
csaladtag(ok) nyughatatlan lelkét reprezental6 ,,0sistenséget” (chosangshin ==
AL i, a  tizhely kiralyat” (chowangshin 2=+, G T, a gyermek-
aldasért felelds ugynevezett ,,harmas istenséget” (samshin 4+, —jil), a telekre
vigyazo ,.hazhely urat” (¢ gjushin B1541, |- Fjifl) vagy éppen az arnyékszék
istenségét (ch iikshin =71, iif). Ezen istenségek mindegyike 6nallo hatés-
¢és szerepkorrel vagy a feliigyelete ala tartozo hazrésszel rendelkezik. Talalunk
koztiik a ,,harmas istenséghez” hasonléan buddhista vagy a ,.tlizhely kiralyahoz”
hasonléan kinai hatasra kialakult istenségeket is, ezért a sokféleség egyik oka-
nak Korea vallasi szinkretizmusat, illetve sokszinliségét is tekinthetjiikk. A hazi
istenségek kozé soroljuk a tobbnyire kigyodalaka op istenséget is, amelynek sze-
repkore a csalad vagyoni helyzetének a feliigyeletére korlatozodik.

Habar ez az istenség menyét, varangy vagy ember alakban is megjelenhet,
a leggyakoribb formaja mégis a kigy6. Az Jp sinokoreai kifejezés eredetileg
‘mesterség, iizlet’ jelentéssel rendelkezik, amelyhez idonkét hozzacsatoljak az
*istenség’ jelentésti shin kifejezést. Chik’imi |71V, chik’im A3} (6128,
chipchik’im F A%} ("hazvédelmezd’) néven is emlegetik, és elsdsorban a csa-
lad vagyonaért felels. Ugy tartjak, hogy ha a hazhoz tartozo op vilagga megy,
az a csalad romlasat vonja maga utan, vagy jelentOs valtozast idéz el6 a csalad
¢letében. A hétkoznapok soran ritkan lathatod, ha azonban véletleniil megpil-
lantja valaki a csaladbol, azt tobbnyire rossz eldjelnek tekintik. Jellegzetessége
még, hogy a tobbi hazi istenséghez képest ezoterikusabb, titkos természettel bir.
Kim Myung-ja 7 ™8 A} 1997 és 1999 kdzott végzett terepmunkaja soran példaul
azt tapasztalta, hogy adatk6zI6i igen gyakran megtagadjak, hogy kodzvetleniil
beszéljenek az gprol, mondvan, hogy ,,nem szokas arr6l beszélni”.?

Az op kultusz esetében a tisztelet targya a kigyo6, amelyrdl Gigy tartjak, hogy
a hazhoz tartozo fészerben vagy raktarban lakik, am emellett mas istenségekhez
hasonldan gyakran tisztelik egy szimbolikus targy képében. Az ilyen szimboli-
kus targyakat Koreaban shinch e-nek 2 2| (jififi%, *az istenség teste’) nevezik,
amely az Jp esetében egy szénakazlat idéz6 szalmagula (cpkari 4 7}2], 27}
2]) vagy agyagurna (6phangari 3 Zo}2], 2£3&o}l2]), amelynek belsejében
egyes esetekben gabonat vagy pénzt helyeznek el. Nagyobb linnepek idején
vagy szezonalisan szertartas keretében gozolt rizssiiteményt, rizsbort, vizet,
illetve szaritott tokehalat ajanlanak fel neki.

Az Andong® kornyéki yongdanji -&%FA| (FETA], *sarkanyurna’) az dp
regionalis valtozatanak tekinthetd, és alakja sokszor Osszemosodik vele.
A yongdanji egy sarkanyként elképzelt istenséget megtestesitd urna, am a kife-

5 Kim 2001: 76.
¢ Eszak Kydngsang-tartomany (Kyongsangbuk-do) székhelye.



Kigyokultusz Cheju szigetén a ponp ‘uri-k tiikkrében 157

jezés egyben az istenség megnevezésére is szolgal. Helyileg a hazban ott talal-
hat6, ahol a gabona altalaban a haztartasba keriil: a konyhaban, a raktarban,
a belso lakdszoba felso tarolopolcan, a hatsokert eresze alatti teriileten vagy a
hats6 udvaron. A yongdanji-t sokszor két entitasként, hazasparként képzelik
el. Mez6gazdasagi falvakban a sarkany az idgjarast urald vizistenként jelenik
meg, amelynek patakparton vagy tengernél aldoznak, hazi istenségként pedig
a kut istenségeként. A yongdanji a mez6gazdasagi sarkanyisten dsszeolvadasa a
kigy6 alakt hazi istenséggel, az oppal, amelynek vagyont feliigyeld szerepe
a viz és es6 mezbdgazdasagban betoltott szerepére vezethetd vissza.

A fenti jellegzetességek alapjan lathato, hogy az op a hazra, csaladra vigyazo
egyfajta véddszellem, amely a termékenységgel, boséggel szoros kapcsolatban
all. A kigyoszellemet szimbolizald szalmagula, a felajanlasként hasznalt rizs-
siitemény ¢és a rizsbor mind szoros kapcsolatban all a gabonaval, kiilondsen a
rizzsel. Koreaban a rizstermesztés képezi a mezdgazdasag alapjat, az ily mdédon
nyert rizs pedig a koreai nép alapélelmiszere. A létfenntartassal kozvetleniil
Osszefiiggo rizs kultikus jelentéségre tett szert, és a bd termésért végzett vallasos
ritusok egész sora dsszpontosult a szent taplalék koré. A rizst és a rizsbol késziilt
élelmiszereket nemcsak aldozati ételekként hasznalték, de a saekkijulhoz Al 77)
= vagy a pyotkarittae-hez B 7} ] hasonld,” rizsszalmaboél késziilt, ritualis
targyi kultira is rendkiviil gazdag. A paekkabaphoz ™ 7} 5} és chultarigi-hez =
t}2] 7] hasonld, rizsszalmaval vagy gabondval 6sszefiiggd magikus szokasokra
is szamos példat talalunk.®

A rizsszalmat a hétkoznapi élet soran is széleskorlien hasznaltak, példaul a
zsupfedeles haztetok kialakitasanal. A hagyomanyos koreai hazak kébol, fabol
vagy agyagbol épiiltek, ezért idealis fészekrakd helyet képeztek a vadon é16
allatok szamara is. Jellegzetes példa, hogy mivel a zsupfedeles hazak teteje rizs-
szalmabol késziilt, a kigyok gyakran a haztetd ala fészkeltek be. Emellett, aratas
utan az udvar egy szegletében felhalmozott szalmakazal vagy a téli hideg ellen
gyljtott tlizifarakas is vonzo lakhelyet képezett az élelem utan kutato kigyok sza-
mara, amelyek a hazakba tévedve késébb ott iitotték fel tanyajukat. Kiilondsen a
jomodu hazaknal, hiszen a boséges rizstermés automatikusan tobb szalmakazal

" A saekkijul szent terek hatarat kijelolo rizsszalma kotél, a pyotkarittae (’szalmakazal poz-
na’) pedig egy ritualis pézna, amelynek csucsara kiilonféle gabonakat helyeznek el zsakokban.
A pyotkarittae-t az els6 holdhonap teliholdjan emelik, majd a masodik holdhonap elsé napjan
dontik le, amikor is a zsdkokban 1év6é gabonak allapota alapjan igyekeznek megjosolni az évi
termést. Van olyan elképzelés is, amely szerint az opnak emelt szalmagila valéjaban ennek
a pyotkarittae-nek a mintajara késziilt (Kim 1999: 69).

8 A paekkabab (’szaz haz rizse’) az elsé holdhonap teliholdjan végzett népszokas, amikor
a gyerekek 6t gabonabol késziilt rizst gytijtenek kiilonb6z6 hazaktol, annak elfogyasztasatol pe-
dig betegségmegel6z0 és szerencsehozo hatast remélnek. A chultarigi ritualis koreai kotélhuzas,
amelynek kimenetelét az évi termésre vonatkozo eldjelnek tekintik.
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jelenlétét vonta maga utan. Emiatt a szamos szalmakazlat felhalmozo, gazdag
hazaknal valosziniileg a balakat fészekrako helyként hasznald kigyok szama
is tobb volt. Eléfordulhatott az is, hogy a hazakba tévedd allatok az emberek
szeme eldl vagy taplalékszerzés céljabol a pajtahoz és fészerhez hasonlo, elzart
helyekre bujtak. A fentiek alapjan lathatjuk, hogy a népi hitvilagban az gp isten-
ség lakhelyének tekintett hazrészek, illetve az istenséget szimbolizald targyak
megegyeznek a valdsagban a hazba koltdzott allatok éléhelyeivel, illetve annak
mintajara alakitottak ki 6ket: a haztetd eresze alatti teriilet, a fészer, a raktar,
a rizstarold urna, a rizseszsak, a gabonahalom, a szalmakazal és a farakas.

Mivel a jomoda hazakban az elraktarozott gabona is sok volt, ennek meg-
feleléen a gabonat dézsmalo ragesalok és egyéb kartevok szama is nagyobb
lehetett. A ragesalokon €16 kigyok természetes modon a prédaban gazdag
helyekre gytilnek, nem csoda ezért, hogy a gabona kozelében gyakran jelentek
meg kigyok, amelyek a kartevokre vadaszva védelmezték a gabonat. A lako-
hazak meghatarozott helyeire betelepiilo allatok valdsziniileg azért valhattak a
jolétért felelds istenség megjelenési formajava, mert a gazdag hazak raktarai-
hoz hasonl6, gabonaban bovelkedd helyeken gyakran lehetett talalkozni veliik.
Az op kultuszban a szalmagula, illetve az agyagurna (rizsesurna) pedig azért
valhatott az gp istenséget szimbolizald targgya, mert ehhez hasonld helyeken
a valosagban is gyakran lehetett kigyot talalni.

Ha a hazra rossz év koszontott, és igy a gabona megfogyatkozott, akkor
természetes modon a szalmabalak szama is csokkent. Az egerek, rovarok és
fecskék taplalék hijan tovabballtak a taplalékban bévelkedd gazdag vagy az
adott évben jo terméssel rendelkez6 hazakhoz. A kartevok eltiinése, valamint a
szalmakazlak szamanak csokkenése egyben a kigyohoz hasonld hasznos allatok
¢letfeltételeinek romlasat is jelentette, ennek kdvetkeztében ezek a kedvezobb
feltételekkel rendelkezd helyek iranyaba mozogtak. Ezt a jelenséget megfi-
gyelve az emberek tigy értelmezhették, hogy az Jp istenség tavozasa okozza a
haz romlésat, mig a jomo6da haz az op bekoltdzésének koszonheti gazdagsagat.
A gabona ¢és rizsszalma tehat nemcsak a mindennapi élet soran, de a hiedelem-
vilagban is rendkiviil fontos szerepet toltott be, amely az op kultusszal szoros
Osszefliggésben allt.’

A modernizacid, a materialis vilagkép, a kereszténység terjedése, valamint
a hagyomanyos hazstruktira atalakulasanak kovetkeztében mas koreai hazi
istenségek kultuszahoz hasonldéan az op kultusza is nagyrészt eltiint a gya-
korlatban. A koreai kutatok terepkutatasi anyagai azonban a kilencvenes, sot
még a kétezres évek elejérdl is rendelkezésre allnak, ami arrdl tudosit, hogy ha
hanyatl6 formaban is, de a kigyotisztelet egészen a kdzelmultig fennmaradt.

> Gim 2016: 100-117.
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Kigyékultusz Cheju szigetén

Korean belill kiilondsen szembetiind Cheju szigetének kigyokultusza. Erre
vonatkozdan nemcsak szamos irasos feljegyzés maradt rank, de szobeli hagyo-
many utjan az adott istenségek tiszteletének kezdetét elbeszéld eredettorténetek,
ugynevezett ponp ‘uri-k ("az eredet feltarasa’) is rendelkezésre allnak.

A torténeti jelent6ségli helyrajzi mivek kozil emlitést érdemel a Cheju
p ungt orok A 75 E.5 (5 N A 1= #, *Cheju helyrajzi feljegyzései’, a Choson-
kor kdzepe), a Cheju p ungt’ogi A5 %7] (#%5 I |-5c, *Cheju helyrajzi
leirasa’, XVIL. sz.), valamint a T amnaji 824 (L4 &, *Tamna helyrajza’,
1653).

A Kim Chong 77 (515, 1486-1521) &ltal irt Cheju p ‘ungt’orokban a
kovetkezo feljegyzést talaljuk: ,,Helyi szokas szerint igen félik, és istenségként
tisztelik a kigyot. Ha megpillantjak, akkor alkoholos itallal aldozva imadkoznak
hozza. Sem eliizni, sem megdlni nem merik.”'® Az Yi Wonjin ©] ¥ % (4G $H,
1594-1665) altal 6sszeallitott T amnaji megerdsiti, hogy Cheju ,,foldjén nagyon
sok a kigyo, ha lakosai sziirke kigyot latnak, akkor Ch’agwi 2} () isten-
ségének tekintik, megolését pedig tabunak tartjak™. ' Ch’agwi a Cheju varoshoz
tartoz6 Kosan-ri korzet egykori faluvédd szentélyének a neve. Az elnevezés
eredetét sokan a ,.kigyodémon” kifejezésre vezetik vissza.'? Tovabba, az Yi Kon
ol A (F, 1614-1662) altal irt Cheju p 'ungt ogi-ban a kovetkezd feljegyzést
olvashatjuk: ,,A szigeten él6k, ha barmilyen kigyot meglatnak, akkor pugun (-
o, T A istenségnek’ nevezik, és minden esetben héntolt rizst és tiszta vizet
hintve imadkoznak hozza. Semmiképpen nem 6lik meg.”'*

A cheju-1 kigydtisztelet egyik jellegzetessége, hogy az Gshonos, cheju-i
istenségek mellett nagy szamban talalunk olyanokat, amelyeknek a kultusza a
szigeten kiviilrél érkezett. Emellett, a cheju-i kigydtiszteletben markansabban
fellehetok az Ostisztelet vonasai, mint a félszigeten, ahol az dstiszteletet a kon-
fucianizmus 6sszemlélete hatarozta meg. Fontos megemliteni ugyanakkor, hogy
Cheju esetében az ,,0s” megnevezés nem minden esetben jelent vérségi kote-
Iéket az istenséggel. A csalad olyan véddészellemeit is igy nevezik, amelyeket

10 Rl LU SLEDWLIE ASERR. Cheju p 'ungt orok, Koreai Klasszikusok Koz-
ponti Adatbazisa: http://db.itkc.or.kr (Utolsé let6ltés: 2019. majus 12.) (Kang 2016: 206).

O A R B A T DRSS B i A58 (Kang 2010: 2).

12 T&bbek kozott Akiba Takashi FXTEM, a koreai folklor egyik korai japan kutatdja. A nevet
ilyenkor a It /& kinai irasjegyekre vezetik vissza, amelyeknek standard koreai kiejtése sagwi.
A Ch’agwi-szentély nevét a il i irdsjegyekkel irjak jelenleg (Chin 1978: 110).

13 A név magyarazatara lasd ,,A cheju-i torténelem a kigyoistenségek eredettorténeteinek tiik-
rében” cimi fejezetet.

Ol NGt 2 WIEE 2w 06 DUk KRR T2 UIASRTE. Cheju
p ungt’ogi (online) (Kang 2016: 206).
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a multban egy vérrokon 6s kezdett tisztelni, majd annak kultusza generaciorol
generaciora az utdédokra szallt. Az ilyen istenségek tisztelete szoros kapcso-
latban all az 6skultusszal, és tobbnyire a csalad jolétéért, a csaladi tizlet vagy
foglalkozas viragzasaért felel.

A félsziget op kultuszaval szemben a szigeten a kigyd hazvéddistenség-
funkcioja mellett a mai napig megfigyelheto a kozosség faluvédo istenségeként
vald szerepkore is. A szigeten ezért kigyd alaku istenségeknek emelt szenté-
lyeket is talalunk, amelyek eredete gyakran egy adott csalad &sként tisztelt
kigyoszellemére vezethetd vissza. A cheju-i kigyotisztelet 6sszességében sokkal
Osszetettebb jelenség, mint jelenleg a szarazfoldon megfigyelheté dp kultusz,
¢és nagy vonalakban a kdvetkez6 hiedelmekre bonthatjuk fel:

1. A Kimnyong-barlang (Kimnydng-gul 7113 =, % /) legendaja's

2. Ch’ilséng hit 2 A} (1 42)

3. A T’osan Yodiiret-szentély (T’osan Yodiret-tang EAF o =2t EA}
o] =2l i) kultusza's

4. A Ch’agwi-szentély (Ch’agwi-dang X}+1 9, I i) kultusza'?

A legtdbb forras a ch 'ilsong hitr6l és a T osan falubeli Y oduret-szentély kul-
tuszardl all rendelkezésre, ezért a jelen tanulmany elsésorban ezeket mutatja be,
am a cheju-i torténelemrol szol6 részben emlitést teszek a masik két hiedelemrol
is, amelyeknek mara mar csak az emléke maradt meg.

A cheju-i ch’ilsong hit

A szigeten ch’ilsong 273 (1) vagy pugun ch’ilsong F--27d (A LA,
illetve & # £ £)'® néven ismert kigyodszellemet haromféle forméban tisztelik:
egy adott csaladban 6sként tisztelt istenségként, egy adott falu szentélyében
kollektiven tisztelt véddistenségként, valamint a sziget minden haztartasaban
altalanosan tisztelt istenségként. Hozza kell tenniink ugyanakkor, hogy ezek a
kategoriak nem kiiloniilnek el élesen, mivel gyakori, hogy egy csalad dsének
kultusza kibéviil, ezért a falu szentélyében kollektiven is elkezdenek szamara
szertartasokat rendezni; ahogy az is eléfordul, hogy egy adott szentély istensé-
gének kezdenek el altalanosan minden haznal aldozni.

15 Mas néven Sagul Ab= (IE i), azaz *Kigyd-barlang’.

16 Sogwip'o-shi P'yoson-myon T'osan-ri.

17 Cheju-shi Han'gyong-mydn Kosan-ri. Jelenleg: Tangmogit-szentély (Tangmogit-tang &
o, gl

18 A ch’ilsong kifejezés sz0 szerinti jelentése “hét csillag’, amely a Goncolszekér koreai el-
nevezése. A Cheju-szigeti kigyotisztelet és a Goncdlszekér kultuszanak dsszefonddasarol lasd a
tanulmany utolsé fejezetét.
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A ch’ilsonggal mint 6ssel kapcsolatos ponp ‘uri-k és legendak kozott emlit-
hetjiik a kovetkezoket:"?

— Ko Taejang pon (Ko Taejang eredettorténete’)

— Sonuil-ri An p’an’gwan Cheju p’an’gwan pon (A Sonul falubeli An biro,
Cheju birajanak eredettorténete’)*

— Yi-ch’it chosang pon (’ Az Yi csalad 6sének eredettorténete’)

— Haengwon-ri Im-daek chosang (’ A Haengwon-falubeli Im csalad 6se”)

— Ongp o-ri Chindo halmang chosang (" Az Ongp’o falubeli Chindo-
nagyanya 0s’),*!

— Urengi Shin-ssi chosang ponp 'uri (’ Az Urengi falubeli Shin nemzetség
6sének eredettorténete’)*

19 Osszesen kilenc ponp ‘uri-t és legendat jegyeztek fel, amely a ch’ilsong adott csalad Sse-
ként valo tiszteletének eredetérdl szol. A felsoroltakon kiviil ide tartozik még a Naju kiminch ang
chosang pon W 71913 2748 (EMBERC AL A, °A naju-i élelmiszersegély-hivatal is-
tenének eredettorténete’) is, amelyet a szentélyben tisztelt istenségeknél mutatok be. Ebben az
esetben egyszerre csaladi dsként és a faluban kollektiven tisztelt ¢/ 'ilsong istenségrol van szo.

20 A Soniil-ri An p’an’gwan Cheju p’an’gwan pon ’1-52] &+t Al T3 GEly B4
PVE 5 INPIEA) azt meséli el, hogy ugyanazt a ch’ilsong st egymast kovetden két csalad is
szertartasokkal tisztelte. Torténete roviden a kdvetkez6: Andongbol Cheju-ra koltozott harom fia-
testvér, majd itt talalkozott a ch 'ilsonggal. A legkisebb fiti 6seként fogadta el a kigyot, amelynek
kovetkeztében nemcsak meggazdagodott, de hivatalt is szerzett. Hiaba lett azonban Cheju biraja,
a fitl egyre csak panaszkodott alacsony hivatala miatt. A chilsong &s rossz néven vette ezt, ezért
amikor a Ko klanbeli Ko Taejong saiman a hazban szertartast végzett, a kigy6 annak zsakjaba bujva
elhagyta a hazat. A fiu ezek utan elszegényedett, a Ko csalad pedig meggazdagodott. A Ko Taejang
pon LN 2 (mas néven Ko Taejong ponp uri LT A 2E-0], & A AEo]) ugyanezt a tor-
ténetet meséli el a Ko csalad, illetve a hires saman, Ko Taejong szemszogébdl (Kang 2016: 198).

2\ A Haengwon-ri Im-daek chosang 392 49 27 (AP 1) és az Ongp o-ri
Chindo halmang chosang -3 2] 1= & A (R T2 ) 2l 1) egymdashoz nagyon
hasonlo torténetet mesél el: a hajotulajdonos Im csalad, illetve Chang csalad 6se gabonaval meg-
rakott hajoval utazik haza Cheju szigetére, am a tengeren veszedelembe keriilnek. Egy nagy kigyo
jelenik meg, amely betdomi a hajon keletkezett 1éket. Cheju szigetére érkezve az egyes csaladok
egy nétagja (t6bbnyire a nagyanya) felszolitja a kigyot, hogy amennyiben sziiletett ésiik, akkor
kusszon a szoknyajaba. Mikor a kigyo igy tesz, a gabonaraktarban vagy a hatsoé udvarban egy
kovekkel kortilkeritett faban kezdik tisztelni, a csalad pedig hamarosan meggazdagszik. Az Yi-
ch’it chosang pon ©] 3 224 (2231l - A) is hasonlé torténetet mesél el az I csalad sérél, am
ebbdl hianyzik a tengeri veszedelem eleme: a kigyd egyszerlien a szallitott gabonabdl keriil eld
(Chejudo muga ponp 'uri sajon 1991: 696).

2 Urengi Shin-ssi chosang ponp uri §-%3 0] 214 222 B-ZF o] (“F4io] Kl EARZE)):
A Shin csaladbeli nagyapa kender- és gyapotkereskeddként jarta a vidéket, mikor Shiri faluba
érve felelevenitette régi kapcsolatat egy ismerds asszonnyal. Minden arujat a nének adta, mire az
viszonzasul boségesen ellatta gabonaval. Mikor hazatérve kibontotta a gabonazsakot, egy kigyot
talalt benne. Ch’ilsong 6sként kezdte tisztelni, igy meggazdagodott, és élete végéig jolétben élt.
Urengi falu Uryongi falut jeloli (Kang 2016: 201-202).
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— Kwi todiin paeyom (A fiiles kigy6”)?
— Yang Toné-ne chosang (*Yang Tono csaladjanak 6se’)*

A fenti eredettorténetek mindegyike azt meséli el, hogyan kezdték el egy csalad-
nal 6siikként tisztelni a kigyoszellemet. A torténetek vaza a kdvetkezo: A csalad
egy Ose kigyot talal, majd meggazdagodik, miutan szertartasokkal tisztelni kezdi
az allatot. A torténetekben tobb ismétlédé motivumot is fellelhetiink. E16szor
is, az a motivum, hogy a kigyo6 tobbnyire valamilyen gabona koziil keriil el6,
vagy a gabonaraktarban aldoznak neki, a kigyo és a gabona kdzotti szoros kap-
csolatot jelzi, tehat a termékenységgel Gsszefliggd egyfajta gabonaistenségrol
beszélhetiink. Masodszor, az a jelenet, amikor a csalad egy ndtagja szoknya-
jaba bugyolalja a kigyot az istenségnek mint ésszellemnek a szerepét erdsiti
meg. Harmadszor, az az elem, hogy a kigyd Osként valo elismerése a csalad
meggazdagodasat vonja maga utan, megerdsiti, hogy a kigyd alak istenség a
vagyonért, boségért és jolétért felel. A fiiles kigyod és a Sontl falubeli An bird
eredettorténetén keresztiil azt is megtudhatjuk, hogy amennyiben a kigy6t nem
megfelelden tisztelik, az akar el is hagyhatja a hazat. Ebben az esetben termé-
szetesen a szerencse is elhagyja a csaladot.

A fent felsorolt elemek egyediil a kissé eltéré cselekménnyel rendelkezd,
Yang Tono csaladjanak 6sérdl szolo torténetben nem jelennek meg markansan,
am ez az a torténet, amelyben a legkdzvetlenebb Osszefiiggés fedezheto fel az
6skultusszal: a kigyot a konfucidnus megemlékezd szertartasért (chesa A AF, 5%
i) cserébe, halabol adja ajandékba a csalad egyik Ose.

Végiil azt is érdemes megemliteni, hogy tobb torténetben a kigyod kiilsd
helyrdl szarmazik: egy masik csaladtol, falubol vagy a szigeten kiviilr6l keriil
a csaladhoz. A Sontl falubeli An bir6 eredettdrténetének esetében a kigyd ugyan
nem a szigeten kiviilrél szarmazik, de a torténetben szerepld testvérek a sar-
kanytiszteletrdl, illetve az op kultusz sajatos formajanak tekinthetd yongdanyi-

3 Kwi todiin paeyom 1= W A: A torténet a Shin csalad meggazdagodasat beszéli el.
A nagyanya egy nap kolest kért kdleson a Shihting falubeli aljegyzé hazatol. Hogy a kolest ma-
lomkdvon megdrolhesse, egy gyékényszonyegre ontdtte ki a gabonat, mire egy fiiles kigyo buk-
kant el6 a zsakbol. A n6 a szoknyajaba bugyolalta a kigyot, majd a gabonaraktarban kezdte tisztel-
ni. Ennek kovetkeztében a Shin csalad meggazdagodott, az aljegyz6 csaladja viszont tonkrement
(Hyeon 1980: 851-853).

* Yang Tond-ne chosang FE=olvl 274 (ol il [): A Kwangnydng-riben €16 Yang
Tononak harom felesége volt. Egy nap megemlékezd szertartast akart tartani elhunyt apjanak,
ezért felkereste az elsd feleségét. Miutan az asszony elutasitotta, a masodik feleségéhez fordult,
aki egy kifogassal szintén megtagadta, hogy aldozati ételeket készitsen. A harmadik feleség egy-
szerl ételekkel, am odaado szivvel készitette eld a szertartast, ami annyira megnyerte az ds (el-
hunyt aposanak) tetszését, hogy a babpasztas urnara egy kigyot helyezett. A kigyo késobb nagy
vagyont és szerencsét hozott a hazra (Kang 2016: 201-202).
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tiszteletrdl hires Andongbo6l szarmaznak, ezért a kigyo alaku istenségek tiszte-
lete nem lehetett ismeretlen a szamukra.

Két ponp uri-ban a kigyo a tengeri veszedelemben is segitséget nyUjt az
embereknek. Ezekben a torténetekben a csalad Osei tengeri kereskedelemmel
foglalkozé hajotulajdonosokként jelennek meg, igy a ch’ilsong 6s a foglalko-
zassal jar6 nehézségek elharitasaban segédkezve is hozzajarul a csalad virag-
zasahoz. Nagyon hasonld a torténetvezetése azoknak a ponp ‘uri-knak, amelyek
egy adott faluvédo szentélyben tisztelt istenség eredetét mesélik el.

Ezek kozott emlithetjiik a Choch’dn-ri korzetben talalhatd Saek’ot-tang Al ST
(A 34 istenét, amelynek eredettdrténetét a Naju kiminch ‘ang chosang pon
U= 7R3 AR G N LS AL K, A naju-i élelmiszersegély-hivatal
istenének eredettorténete”) orokitette meg: a Choch’on-ri-ben €16 An csalad feje
¢hinség idején a szarazfoldre utazott, hogy a naju-i segélyhivataltoél gabonat
szerezzen. A visszauton hajoja 1éket kapott, &m egy az arbocon lemaszd, nagy
kigy6 a lyukat betomve megmentette az utazokat. Cheju-ra visszaérkezve az An
csalad sajat 0sévé akarta fogadni a kigyot, am az a csaladtol kiilon telepedett
le, ahol szentélyt emelve neki az egész falu tisztelni kezdte. A szentélybe jarok
csaladjuk véddisteneként otthonukban is tisztelték az istenséget, a szentélyben
pedig a halaszhajok és a buvarndk biztonsagaért mutattak be neki aldozatot.?

Egy masik szentély a Cheju varosbeli Oedo-dong korzet Turibillet-szentélye
(Turibillet-tang 2] "2 2, 2] ZN4E), amelynek eredettorténetét a Oedo
Turibillet-tang ponp ‘uri 2] = 2] W 2 FH-Z0] (°A oedoi Turibillet-szentély
eredettorténete’) orokitette meg.?® A torténet nagyon hasonlé a Saek’ot-tang
torténetéhez abban, hogy egy veszélybe keriilt, gabonaszallitd hajot az arbocon
lemaszo6 kigyo menti meg. Egy Kim Tongji nevli ember ezért kezdte tisztelni az
istenséget, amelynek késobb a jo fogasért felelds faluvédo istenként is aldozni
kezdtek.

A fenti két torténetben tobb kozos pontot is felfedezhetiink. Elészor is,
mindkét esetben a félszigetrdl szarmazé kigyoszellemrdl van szo, amely szoros

% A szentélyb6él mara mar csak egy alig 2 méteres kéfaldarab maradt meg.

26 Miutan Yi helytartd megélte a Kimnyong-barlang kigyojat, egy fehér szakallu embertdl
almaban azt a figyelmeztetést kapta, hogy azonnal térjen vissza a félszigetre, mert a kigy6 bosz-
szura késziil. A helytarté azonnal hajora szallt, am elkésett: mire hazaért, a fiai mar meghaltak.
Halabol a vele egyiitt utazo két cheju-i hivatalnoknak gabonat ajandékozott, a visszauton azonban
a két férfi hajoja 1éket kapott. Egy nagy kigyo az égbdl alaszallva betomte a lyukat, megmentve
ezzel az utazokat. Az egyik férfi felesége felszolitotta a kigyot, hogy ktsszon a szoknydjaba, ha
azt szeretné, hogy siikként tiszteljék. igy is tortént, am a kigyo egy idé utan otthagyta a csaladot,
¢és egy kiilon helyen épitettek neki szentélyt (Kang 2016: 202). Maga a szentély egy kiilonleges,
kor alaku, lapos sziklaiv a tengerparton, amely a szentélyek legdsibb formajat, a természeti targy
alakjat mutatja. Yi helytartorol és a mitosz torténeti hatterérdl lasd ,,A chejui torténelem a kigyo-
istenségek eredettorténeteinek tikkrében” cimii fejezetet.
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kapcsolatban all a gabonaval. Emellett, mindkét torténetben egy adott csalad
Osének tisztelete boviilt ki és fejlodott egy egész kozosség kultuszava. Szembe-
tlind még a csalad foglalkozasaval 6sszefiiggd, a hajozas biztonsagara feliigyeld
szerepkor. Az istenség tiszteletének széles korl elterjedése valoszinileg azzal
all osszefliggésben, hogy a halaszfalvak egész kozosségét érintd hatalma volt.

A Cheju valamennyi csaladjanal altalanosan tisztelt kigyodistenség eredettor-
ténete Ch'ilsong ponp ‘uri 2/ 2% 0] (LI AZE]) néven ismert, és 11 val-
tozatban maradt fenn. A torténet vazlata a kdvetkezo:

A Chang orszagbeli Chang Sollyong és a Song allambeli Song Sollyong
hazasparként élt, am nem sziiletett gyermekiik. Gyermekaldasért a Goncolhoz
(egyes valtozatok szerint Buddhahoz) fohaszkodtak, ennek kdszonhetden végiil
egy leanygyermekiik sziiletett, akit Ch’ilsongnak ("Hét csillag’, azaz *Goncdl”)
neveztek el. Mikor a lany hétéves lett, a sziilok hivatali tigyben elutaztak, a lanyt
pedig egy szolgald gondjaira bizva a szobajaba zartak. A maganyos lany a haz-
bol kiszokve sziilei keresésére indult, majd utkozben talalkozott egy buddhista
szerzetessel, akitél varandos lett. Sziilei az esetet megtudva mérgiikben egy
kédobozba zartak a lanyt, majd a tenger hullamaira biztdk a sorsat. A doboz
Cheju szigetére sodrodott, ahol Hamdok partjainal hét gyongyhalasz asszony
talalta meg. Amikor az asszonyok felnyitottak a doboz tetejét, abban nyolc
kigyot talaltak: egy anyakigyot és a hét lanyat (egyes verziok szerint hét kigyot:
az anyat és hat lanyat). A bavarndk irtéozatukban eliizték a kigydkat, am erre
hamarosan mind sulyosan megbetegedtek. Egy samanszertartas fényt deritett
arra, hogy mindez azért kovetkezett be, mert nem tisztelték az idegenbdl jott
istenségeket. Hogy a kigyok kedvében jarjanak, szentélyt emeltek a tiszteletiikre,
ahol felajanlasokkal engesztelték ki 6ket. Ezt kdvetden az asszonyok nemcsak
felépiiltek a betegségiikbol, de nagy vagyonra is szert tettek. A kigyok ezutan
elhagytak a falut, és Cheju varosa felé vették az iranyt, ahol egy Song Taejong
F o7 (K KH) nevii ember felesége a hazaban kezdte tisztelni dket. Egy id6
utan végiil minden kigyonak kijeldltek egy meghatarozott helyet a lakohazban
vagy a sziget kiilonboz6 kozigazgatasi hivatalaiban, ahol ezutan szertartasokkal
aldoztak nekik.?’

Ebben a torténetben is figyelemre méltdo motivum az, ahogy a kigyok adott
csaladokkal és egyénekkel ritualis kapcsolatot alakitanak ki, majd ennek koszon-
hetéen a szoban forgd személyek meggazdagodnak. A torténet ugyanakkor a
ch’ilsong hitnek a Hamdok korzetbol Cheju varos felé torténd terjedésérol is
tanuskodik. Emellett, az is arulkodik a kigyoistenség természetérél, hogy amig
a gyongyhalasz asszonyok nem tisztelték oket, addig szerencsétlenséget kiildott
rajuk.

27 Chejudo muga ponp 'uri sajon 1991: 146—-161; Hyeon 1980: 419—431.
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Amint lathattuk, a ch’ilsong nevii istenség egyszerre tolti be egy adott csa-
lad Osszellemének, egy adott szentély istenségének, illetve a szigeten minden
haztartasban, altalanosan tisztelt istenségnek a szerepét. Mint Gsszellem egy
adott csalad otthonaban aldoznak neki, a csalad jolétéért és tizleti sikeréért felel,
emellett gabonaisten természettel rendelkezik. Kozosségileg tisztelt, faluvédo
istenként a tengerrel 6sszefiiggd foglalkozasok biztonsaga és viragzasa tartozik
a feliigyelete ala. Mint altalanos istenség minden haznal tisztelik, és természe-
szerint a lakohaz vagy épiiletek megadott pontjan lakozik, a haz nyugalmara,
biztonsagara vigyaz, valamint boségisten természettel bir.

Az utdbbi esetben a ch ilsong istenséget két kiilonbozo entitasnak tekintik a
hazban. Az egyiket anch’ilsong +2 7] (HL A, “belsd ch’ilsong’), a masikat
patch’ilsong YA A (BHEA, Ckiilsé chilsong’) néven ismerik. Ugy tartjak,
hogy a kett6 anya-lanya viszonyban all egymassal: az anch 'ilsong az anyakigyo,
a patch’ilsong pedig a legkisebb lanya. Az anch ilsongnak a haz gabonaraktara-
ban aldoznak, mig a patch 'ilsongnak a haz hats6 udvaraban szalmabdl kis gulat
(ch’ilsongnul A 73E, LA E) emelnek, amelybe egymaésra tAmasztott tetd-
cserepek kozé gabonat helyeznek. Erdemes megemliteni, hogy a patch 'ilsong
mibenlétét, illetve a vele kapcsolatos ritusokat a szarazfoldi ophoz hasonléan
a titokzatossag homalya Ovezi. Mig falusi terepmunka soran az anch ’ilsongrol
viszonylag konnyen szerezheté informacio, a patch’ilsongrdl nemcsak, hogy
ritkan hallani, de még nehezebb a tiszteleti helyére vonatkozoan kdzvetlen meg-
figyeléseket végezni.?®

A raktarban tisztelt anch 'ilsongot a 60-as évek modenizaciés mozgalmaig a
legtobb hazban tisztelték Cheju-n, mig a szalmagulaban tisztelt patch ilsongot
csak azok, akiknél ez egy 6stdl rajuk maradt hagyomany volt. Ma mar Cheju-n
is ritkan latni a patch ilsongnak emelt szalmagulat. Sokan felhagytak a kigyo
alakt ch’ilsong kultuszaval, és a buddhista templomok Goncolnek emelt olta-
rara helyezték at a tiszteletét.

Abban az esetben, ha a ch’ilsongot 6sistennek tartjak, Chosang-gutnak ==
A5 (il E3T) nevezett, samanikus szertartdssal tisztelik. A Chosang-gut
soran az adott hazban tisztelt ch’ilsong 6s ponp uri-jat ismétlik Gjra és Gjra.
A faluvédokeént tisztelt ch ilsongnak emelt szentélyben a ritusra kijel6lt napon
végeznek szertartast, amelyen eléneklik az istenség torténetét és eredetét is.
Az anch’ilsongnak és a patch ilsongnak mint altalanos istenségeknek az 0j év
bekoszontével, az Gsszes istenségnek kozosen rendezett szertartas keretében,
egyszerli samanritussal aldoznak (ch’ilsongbinyom 27303, LHEH]).
Ilyenkor a ch 'ilsongnulban elhelyezett gabonat frissre cserélik, és szalmagulabol

# Kang 2016: 211-213.
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is Ujat készitenek. Haztartastol fiiggden eléfordul, hogy eléneklik a Ch’ilsong
ponp uri-t is. Ezen kivil a Ch’ilsong ponp uri elhangzik a Kaktobinyom
ZYT=H] W és a Ch’ilsongsaenamgut 2 A5 (LAEAES) sordn is.
A Kaktobinydm altaldban a kutok végén, a csaladban tisztelt hazi istenségekhez
fohaszkodo, az 6 tiszteletiikre végzett szertartasrész. A Ch’ilsongsaenamgut
ezzel szemben egy olyan kiilonleges kut, amelyet a ch 'ilsong istenség halalaval
Osszefiiggésben kialakult betegségek meggyogyitasara rendeznek. A kut soran
a ch’ilsongot szimbolizalo alakot, egy papirkigyot készitenek, amelynek a sza-
jaba 7 rizsszemet tesznek, majd rizzsel €s nyers tojassal egyiitt doboz alaku
fonott kosarba helyezik.?

A fenti leiras alapjan lathatjuk, hogy a Cheju szigeti ¢/ 'ilsong istenség igen
hasonlé természetii a Koreai-félszigeten tisztelt ophoz: az otthonra vigyazo
haziszellem, amely gabonaisten és vagyont felligyeld istenségtermészettel bir.
Emellett a csaladok egy részénél a csalad 6sének is tekintik, bizonyos esetek-
ben pedig egy adott szentély istenségeként is szolgalhat. Erdemes megemliteni,
hogy mind a Ch’ilsong ponp 'uri, mind az &sistenek eredettorténeteinek egy
részében a kigyo a szigeten kiviilrol szarmazik, és ez a koreai szarazfold kigyo-
kultuszanak Cheju-ra valo atterjedésére utalhat. A kovetkezo részben erre latunk
egy masik példat.

A T’osan Yodiret-szentély kultusza

A T’osan E4F (F111) falubeli Yodiret-szentély,*® mas néven T osan-szentély,
jo példa az adott istenséggel kiillonleges kapcsolatban alloé csoport altal apolt
kultuszra. Ugy tartjak, hogy a T’osan falubelick a kigyoszellemklan (sagwi A}
7, Iz L) tagjai, akik a cheju-i lakossag tobbi tagjatol eltérd hiedelmekkel és
szokasokkal rendelkeznek. A t’osaniak szamara kotelezo érvény hitr6l van szo,
mivel ugy tartjak, hogy ha felhagynak az istenség tiszteletével, akkor a csaladot
kiilonb6zo szerencsétlenségek érik. A Yoduret-szentélyhez kotddo hit 6roklete-
sen hagyomanyozodik a csalad ndtagjai kozott. Amennyiben a kornyékrol szar-
mazo6 né egy masik vidéken €16 férfival hazasodna 6ssze, a férfi csaladjanak az
0j feleséggel egyiitt az itteni kultuszt, tehat a kigyoisten tiszteletét is feltétleniil
at kell venni, az emberek ezért altalaban keriilik az itteni nékkel kotott hazassa-

» Kang 2016: 217-219.

30 T’osan Yodiret-tang EAF o] =2 A szentély neve kinai irasjegyekkel: % 1l1/\ H 4,
A név nyolc napra utal, amely onnan ered, hogy a szentélyben eredetileg a hatodik és tizenegyedik
honap 8., 18. és 28. napjan mutattak be rendszeresen szertartast, azaz olyan napokon, amelyekben
szerepel a 8-as szam.
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got.>! Egy torténet szerint valamely v6legény egyszer elasta a menyasszonnyal
egylitt a falujaba érkezett kigyot, amelynek kovetkeztében T’ osan lakosai meg-
betegedtek.’? A falu barlanghoz hasonld szentélye mellett a T’osan falubeliek
az istenséget az otthonukban is tisztelik: ilyenkor barlanghoz hasonlo, cserép-
boritast hazi szentély készitenek az udvar hatsé részén. A T’osan Yoduret-
szentélynek is rank maradt az eredettorténete, amely a kovetkezOképpen szol:

Az istenség eredetileg a Naju varosbeli Kiimsong-hegyrél (Kiimsong-san w
Ak $ 1) szarmazik.?® A nagy hatalmu istenség miatt a Naju-ba kinevezett
helytartok sorra meghaltak, vagy elbocsatottak oket, ezért végiil senki nem akart
mar a varosba kinevezést kapni. Egy nap végiil egy hivatalnok mégis onként
vallalkozott a feladatra. Amikor az 0j helytartd hivatalaba igyekezve elhaladt
az istenség hegye el6tt, a beosztottja figyelmeztette, hogy szalljon le a lovarol.
A helytarté azonban figyelmen kiviil hagyta az intést, ezért a 16 megsantult, és
nem tudott tovabb menni. A helytarté nyomban samant hivott, hogy megidézze
az istenséget, mire az eldszor fiatal lany, majd hatalmas kigyo képében jelent
meg elbtte. A férfi levagta a kigyot, am annak szelleme nem halt meg, hanem
arany ¢és jade badukkovekké* valtozva a févarosba, Hanyangba (a mai Szo-
ulba) menekiilt. A badukkdveket a cheju-1 Kang, Han és O hivatalnokok talaltak
meg, akik azért érkeztek, hogy helyi terményeket ajandékozzanak a kiralynak.
A harom férfit nagy szerencse érte, amig maguknal tartottak koveket, a hazatt
el6tt azonban eldobtak Oket, mire a hajojuk szélcsend miatt nem tudott kifutni
a tengerre. A hajosok samanszertartast rendeztek, hogy megtudjak a kiilonos
jelenség okat, ennek koszonhetéen kideriilt, hogy mindennek a kigyoistenség
az okozodja. A sdman tanacsara szertartassal aldoztak a badukkoveknek — ame-
lyeket titokzatos moédon megtalaltak a hajon —, ennek hatasara pedig valoban
elharult a baj. Ahogy Cheju-ra érkeztek, az istenség fiatal lany alakjat oltotte
magara, majd koszontotte Maengho asszonyt, a helyi faluvédo istent, és kérte,
hogy az jel6ljon ki egy tiszteleti helyet a szamara. Maengho asszony T’osanba
kiildte az istenséget mondvan, hogy a tobbi telepiilésnek mar mind van védo-
istene. Az istenség tehat T’ osanba koltozott, am mivel senki nem mutatott be
neki aldozatot, haragra gerjedve megmutatta erejét: partkozelben elsiillyesztett
egy japan kalozhajot, amelynek utasai a szigeten partra szallva halalat okoztak
Kang hivatalnok lanyanak és a szolgaldjanak. A lany nyughatatlan szelleme
megszallta, és halalos driiletbe kergette Han hivatalnok lanyat, akit csak azutan
sikeriilt meggyogyitani, hogy egy saman szertartas keretében megszabaditotta

31 Chin 1978: 17.

32 Kang 2010: 17.

33 Naju Y= (§ 1) varos Chollanam-do egykori székhelye. Mielétt Cheju 6nallo tartomanyi
statuszra tett szert, ennek a teriiletnek az adminisztracios hataskore ala tartozott.

3 A kinai weigi FEIHE és a japan go 4 koreai véltozata.
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az események kovetkeztében 6t st1jté , keserliségtol” (ko 3L, 7). Ezutan a Kang,
Han és O csalad kozosen szentélyt épitett az istenségnek, akit emellett a csalad-
jukat védelmez6 Osistenként sajat hazukban is tisztelni kezdtek.*

A torténet annak a folyamatat irja le, ahogyan egy a félszigeten megszakadt
hagyomany — a naju-i kigydisten kultusza — Cheju szigetére atkeriilve tovabb
¢lt. A hit a Choson-korban keriilt a szigetre, amikor az egyéb hiedelmek irant
intolerans konfucianizmus hatdsara a Kiimsong-hegy istenének kultusza kiszo-
rult a félszigetrél. Figyelemre méltod az istenség hatalmas erejérdl szolo leiras,
valamint az a képessége, hogy szerencsétlenséget (tengeri katasztrofat, illetve
betegséget) képes okozni, amennyiben nem tisztelik megfeleléen.

A T’osan Yoduret-tang istenségének tartott szertartasok kozott talaljuk a falu-
siak altal évente a szentélyben megrendezett Cheilch’igi-t A & %] 7], az egy
személy altal, valamilyen betegség meggyogyitasaért a szentélyben végzett
Koltirigi-t = & ©] 7], valamint az adott csalad hazanal végzett, 4m a szentély
istenének tartott Ponhyangp uri-t 3% ©] (A4 ©]). Kim Dong Seop 71 &
Al az utdbbirdl részletes beszamolot készitett. A kutatd altal terepmunka soran
megfigyelt szertartast egy betegség meggyogyitasaért végezték egy csaladnal.
A betegségrol tigy gondoltak, hogy azt a T’osan-szentély istensége okozta.
Az aldozati asztal eldkészitése utan ritualisan meghivtak az istenséget a szertar-
tasra, az aldozati ételek elfogyasztasara buzditottak, majd a ponp ‘uri eléadasa
kovetkezett. Ezutn a szertartas a Pangulp’um H-23536 fazisba 1épett, amely-
nek soran nagy szerephez jutott egy pangulch’in %23 nevii, 3-4 ch’'ok %
(R, kb. 91-121 cm) hosszasagu, fehér szovetdarab, amely az istenség jelképéiil
szolgalt. A szertartas soran az anyagot a beteg testéhez érintették, majd kioldot-
tak az anyagon 1év0, ,.kesertiséget” (ko) szimbolizald csomokat, illetve a beteg
teste koré csavartdk a hosszi anyagdarabot. Ugy tartjak, hogy a Pangulp’um
szakasz a ponp ‘uri-ban betegségbe esett lany szajan keresztiil megszolalo isten-
ség Utmutatasa alapjan zajlik. Ezt kovetSen a Kallyongmdri naenollim 251
2] =¥ nevii részben a pangulch’inbdl kigydalakot formaztak, amelynek a
szajaba tojast helyeztek. A kut soran szembetiing az istenség kettds természeté-
nek megjelenése: mieldtt az istenséget a kut végén elbucsiuztatnak, annak sze-
rencsétlenséget okozo aspektusat meghatralasra késztetik, a szerencsét, jolétet
hozo aspektusat pedig mint ¢/ ‘ilsong istenséget vallasos tisztelet targyava teszik
a hazban. Ezen a folyamaton keresztiil szimbolikusan kapcsolatot teremtenek a
ponp uri-ban szerepld régi, valamint az aktualis probléma, vagy ,keseriiség”
kozott, majd ritualisan oldjak ezt, ily médon probalva helyreallitani a rendet.’’

35 Hanguk minjokmunhwa taebaekkwa sajon, ,,T’osan-ti Yodiiret-tang” E2Fe] of =2l
(YR 1 H—) szocikk (online).

36 Forrastol fiiggden a ritusszakasz nevének egy masik irasmodija is szerepel: & 35.

37 Kim 2002: 257-269.
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Az istenség gyakran jelenik meg kigyoalakban, am alapvetéen ndnemiinek
tartjak, aki szép, fiatal lanyként is megjelenhet. Altalaban a Hanjip 2+ névvel
illetik, amely a cheju-i nyelvjarasban ’a haz asszonyat’ jelenti. Az elnevezést arra
vezetik vissza, hogy az istenséget a szentély eredettorténetét eldadd siman Gsé-
nek tekintik.® Létezik tehat egy ugynevezett maeinshinbang " Q121 ¥ (Ckotott
saman’), aki a szentély istenének tiszteletére szakosodott, és aki dsének tekinti
az istenséget. Ezen a ponton ismét megfigyelhetjiik azt a jelenséget, hogy egy
kezdetben egy bizonyos személlyel vagy csaladdal — ez esetben a Kang, Han és
O csaladdal — 0sszefliggésben allé istenséget nemcsak az adott haztartason beliil
tisztelnek, hanem a kultusz athelyezddik egy kiilsé helyszinre, igy a tisztelet
kiboviil, és egy egész kozosség kultuszanak targyava valik. Hasonl6 ez ahhoz,
ahogy a chilsong istensége egyszerre rendelkezik a bizonyos csaladokban tisz-
telt Gsisten és adott szentélyekben tisztelt falusi isten természettel. A ch’ilsong
hittel vald kapcsolatot abban is megfigyelhetjiik, hogy a kigyoisten josagos arca,
a csalad hazaban tisztelt istenség a ch 'ilsong alakjaval némileg 6sszeolvadt.

A ponp uri-kon keresztiil sok értékes informacidt nyerhetiink nemcsak a
kultuszok kialakulasarol, terjedésérdl és atalakulasarol, hanem a cheju-i torté-

crcr

tekintem at.

A cheju-i torténelem a kigyoistenségek eredettorténeteinek tiikrében

A cheju-i kigyotisztelet dsszetett jelenség, amely szamos kiilonb6z6 forrasbol
ered, és az id6k soran folyamatosan valtozott. A ponp ‘uri-kbol lathattuk, hogy
sok istenség a szigeten kiviilrél érkezett Cheju-ra, &m vannak olyan kultuszok is,
amelyeknek eredetét a szigeten kell keresniink. Oshonos cheju-i kigyokultusznak
tartjak a Kimnyong-barlang® 713 = (<% /i) kigyo6jarol, Koenoegitto-rol ¥
=] Z1 5 57616 hiedelmet, valamint a Kwangjong-szentély (Kwangjong-dang 3
A, B ) tiszteletét. Mindkét kultuszrol nagyon kevés informacié maradt
fenn, 1ényegében a pusztulasukrol fennmaradt torténet alapjan tudunk roluk.

Az 1d6k soran tobb kultusz is bekeriilt a félszigetrél, ami atalakitotta és gaz-
dagitotta Cheju hagyomanyait. A félszigetrdl atvett kigyoistenségek legszem-
betlinébb példaja a fent bemutatott T osan falubeli Yoduret-szentély kultusza,
amelynek esetében az istenség eredetének pontos helyét is ismerjiik: a naju-i
Kumsong-hegy.

3 Kim 2002: 219-271, 249.

3 Cheju varos Kujwa-tip Tonggimnydng-ri nevil részében talalhatd lavabarlang, amelyrdl
ugy tudjak, hogy régen egy kigyo élt benne.

4 Egykori szentély, amely Sogwip’o varos Andok-myon részén allt.
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A Kiimsong-hegy kultuszarél a Koryosa LT A} (151 5, *Koryd torténete’,
1449-1451) és a Shinjiing Tongguk yojisiingnam 55 = o A 5k (P ot
B BEL kb 15 55 ° A Keleti Orszag bovitett geografiai felmérése’, 1530) is emlitést
tesz. A feljegyzések szerint 1277-ben a hegy istensége egy saiman szajan keresz-
tiill kinyilatkoztatast adott, amelyben elégedetlenségét fejezte ki, hogy semmi-
lyen jutalmat nem kapott a Chin-sziget (Chindo % %=, 2 [5) és Tamna (Cheju)
meghddoltatasa soran. Az istenségnek sajat kérésére a Chong Nydng herceg
(Chong Nyong kong 3133, %Y vagy 7E%2Y) cimet adoményoztak, és
évente az udvarbol kiildott felajanlasokkal tisztelték.*!

A kinyilatkoztatas az 1270 és 1273 kozott zajlo Sambydlcho 4HH % (=
) felkelésre® utal, amelynek a leverésében nagy segitséget nyujtottak a
naju-i klanok: a Kiimsong-hegyen zajlott csatdban Chong Chiyd 7 =] & ()
Z.i71) vezetésével hét napig védték az er6dot, ami megtorte a Chin és Cheju
szigetén allomasozo felkelok erejét. A hegy tiszteletét ezért 1277-ben az allami
ritusok kozé emelték, és még a Choson-kor elején is az egyik fontos, igyneve-
zett allamvédd hegyként (hogukpaek &= HEH (1) tisztelték. A feljegyzé-
sek szerint azonban a konfucianus ideologia er6s6dése miatt az udvarban egyre
inkabb rossz szemmel nézték az itt tartott, samanikus jellegii szertartasokat.
A hiedelem szerint, ha nem tisztelték megfeleléen, akkor a hegy istene képes
volt betegségeket okozni, ezért tavasszal és 0sszel az egész tartomanybol sereg-
lettek ide emberek, hogy szertartast mutassanak be a tiszteletére. A konfucia-
nusok szemében kiilondsen erkodlcstelennek tiintek a ritusok, mert az el6keld
osztaly és a kdznép tagjai, férfiak és ndk kdzosen vettek részt rajta, majd éjjel
a szabad ég alatt haltak. Olyan szokas is 1étezett, hogy ha valaki férjhez akarta
adni a lanyat, akkor elébb ,,a hegyistenhez kellett férjhez adnia”, és feltételezik,
hogy régen hajadon lanyokat is aldoztak az istenségnek.* Eredetileg 6t szentély
volt a hegyen, ezek koziil a legtovabb az ljo-szentély (Ijo-dang ©] 2=, it i)
maradt fenn. Akik emlékeznek ra, azok szerint az egyhelyiséges épiiletben egy
fényes, fehér k6 szimbolizalta az istenséget.*

A Yoduret-szentély ponp ‘uri-ja szerint ez az istenség menekiilt Cheju szi-
getére badukkd alakjaban. A torténet arrol tantiskodik, hogy a konfucianizmus

4 Heo 2016: 33.

42 A Sambydlcho a Koryo kiralyi hatalom meggyengiilésének idején a katonai kormanyzatot
vezetd Ch’oe csalad altal létrehozott szervezet volt, amely rendodri és katonai funkciokat latott
el. A katonai diktatara bukasakor feloszlattak a szervezetet, am tagjai fellazadtak a hatalom el-
len, mert elégedetlenek voltak a mongolokkal kotott békefeltételekkel. A felkelés tagjai a Chin-
szigetre és Tamna (Cheju régi neve) szigetére menekdiltek.

# Arrdl is fennmaradt feljegyzés, hogy a szentélyben minden éjjel felvaltva négy kisaeng
(kurtizan) tartdzkodott, am ezt a gyakorlatot 1478-ban betiltottak (Heo 2015: 35-36). Hanguk
minsok taebackhwasajon, ,,Kiimsdng taewang” =73 tl % (#35 kT ) szocikk (online).

* Heo 2015: 32-35.
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tamadasai miatt a félszigetr6l kiszoruld kultusz Cheju szigetén élt tovabb.
A Choson-korban Cheju kdzigazgatasa Cholla tartomany hataskorébe tartozott,
a sziget és a szarazfold kozott utazok igy gyakran indultak ttnak, vagy érkeztek
Naju-ba, a varos pedig a félsziget és Cheju kozotti kereskedelmi és kulturalis
kapcsolatok fontos helyszinévé valt.

Atorténeti feljegyzések megegyeznek a ponp ‘uri-val abban, hogy ha az isten-
séget nem tisztelik, akkor betegségeket képes okozni. A ponp ‘uri-val szemben
viszont Ugy tiinik, hogy a naju-i istent eredetileg férfinak képzelték el. Erre utal,
hogy szimbolikusan hajadonokkal hazasitottak Ossze. Cheju szigetén a kigyd
alakt istenek tobbnyire ndi alaktiak, amint azt abbdl is lathatjuk, hogy neviikhéz
gyakran csatoljdk a halmang &4 (’nagyanya’) vagy a hanjib ¢+5] (’a haz
asszonya’) kifejezést. Egy gyakori megnevezés a kigyokra a mulhalmang =%
W (Cvizanyd’) kifejezés, amely arra utal, hogy a kigyo vizzel vald kapcsolata
Cheju szigetén is nagy hangsulyt kapott.

Atorténeti feljegyzések ugyanakkor sehol nem utalnak arra, hogy a Kimsong-
hegy istensége kigyo alaku lett volna. Erre legfeljebb csak kovetkeztetni tudunk
a hajadon aldozatok elemébdl, amely gyakori motivum a kigyd- vagy sarkany-
alaku istenségrol szc')lc') legendak esetében. Egy masik utalast talalhatunk a
Ch’oe Pu &4 (#£1, 1454-1504) altal irt Ph yohaerok 33l = (i3 #%, 1488,
"Feljegyzések a tengeren sodrodasrél’) cimti miivében.* A feljegyzés szerint
a Cheju szigetér6l Naju-ba tarté Ch’oe Pu hajoja viharba keriilve elsodrodott a
kijelolt hajozasi Gtvonaltdl, a legénység pedig Ch’oe-t okolta a szerencsétlensé-
gért. Indoknak azt hoztak fel, hogy az altalanosan elterjedt gyakorlattal szakitva
Ch’oe nem rendezett szertartast sem Naju-bol Cheju szigetére indulasakor, sem
a visszaut eldtt, mivel konfucianus tudosként lenézte a hasonld jellegii szertar-
tasokat. A szoveg felsorolja azokat a helyeket, ahol Naju-ban és Cheju szigetén
régi hagyomany volt a hajoutak el6tt a szerencsés ttért imadkozni: a félszigeten
a kwangjui Mudiing-hegy (Mudiing-san 5%F, #E45(11) szentélyében és a
naju -1 Kﬁmséng -hegy szentélyében, Cheju-n pedig tobbek kozott Kwang’yang

& (1), Chagwi 2] (&), Ch’on’oe A <] (JI4}) és Ch’och’un X5
( 7‘5) szentélyeiben.*s

A feljegyzés szerint a Kimsong-hegy istenségéhez biztonsagos tengeri ttért
is imadkoztak, tehat nemcsak hegy-, hanem tengeristen szerepkorrel is rendel-
kezett. Koreaban és a vilag mas részein sem ritka, hogy a tengerkoézeli hegyeket

4 Mas néven: Kiimnan ph'yohaerok 5\t 3.3 5 (#i FA 2 1F8). A naju-i sziiletésti Ch’oe Pu
hivatalnok utinaploja. Ch’oe-t 1487-ben Cheju-ra kiildték, hogy a félszigetrdl szokott rabszolgak
lajstromat ellendrizze, amikor apja halalhirét hallva 43 {6s legénységgel hajora szallt, hogy visz-
szatérjen Naju-ba. Hajojuk egy kéthetes viharban messze letért az eldirt Gitvonalrol, és egészen
Kina partjaiig sodrodott. Az utinaplé egyediilallo betekintést nytjt a Ming-kori Kinaba, ezért
a XVI. szazadban mind Koreaban, mind Japanban szamtalanszor kinyomtattak.

% Heo 2016: 36.
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tengeristenek lakhelyének tekintik, amelyre magyarazattal szolgalhat a hegyek
navigacidban betoltott szerepe is.*” A tengeristeneket ugyanakkor gyakran kép-
zelték el sarkanyalakban, amely a kigy6 alakjaval is 6sszefliggésben all, és ezért
egyfajta magyarazattal szolgalhat arra, hogy a cheju-i torténetekben az istenség
miért kigyoalakban jelent meg. A tenger feletti iranyitas képességére a Y oduret-
szentély ponp uri-jaban is talalunk utalast: az istenség megakadalyozta, hogy
a harom utazé hajoja nélkiile fusson ki a tengerre, majd elsiillyesztette a
japan kalozok hajojat. A Ph’yohaerokban emlitett, tengeri biztonsagért felelds
cheju-i szentélyek koziil a Ch’agwi-szentély istensége szintén kigyo alaka, és
a Ch’ilsongrol rold ponp ‘uri-k esetében is lattunk példat arra, hogy a kigyd a
tengeri veszedelemben nytjtott segitséget. Ezen istenségek koziil tobb késobb
egy egész kozosségben a biztonsagos tengeri munkavégzés véddistenségéve
valt. Ezek koziil a torténetek kozil a Naju kiminch ang chosang pon (° A naju-i
¢lelmiszersegély-hivatal istenének eredettorténete’) esetében a kigyot a naju-i
¢lelmiszerraktarbol vitték Cheju-ra, tehat ez a torténet is egy naju-i kultusznak
a szigetre valo atkeriilésér6l tanuskodik.*® A ponp ‘uri-k alapjan feltételezhetjiik,
hogy elészor egy-egy meghatarozott csalad vitte a kultuszokat Cheju-ra, majd
az istenségek tiszteletének kore kiboviilt, és egy egész kozosségben vagy akar
az egész szigeten elterjedt.

A Kumsong-hegy istenének kultusza valdsziniileg a XV. szdzad utan keriilt
Cheju-ra a Choson-idészakban, hiszen az allamalapité Taejo Ell 5= (A, uralk.
1392-1398) idején a kultusz még a félszigeten is nagy tiszteletnek drvendett, és
csak a szazad masodik felétdl érte kritika, ami a félszigetrdl valo kiszorulasahoz
vezethetett. Jellegzetes eleme a torténetnek, hogy megorokitették, és a kigydis-
tenségnek tulajdonitottak a vidék egy szomoru torténelmi eseményét: két helyi
lany halalat, akik a japan kalézoknak estek aldozatul. A koreaiul waegu-nak &i
T (f7%) nevezett japan kalozok a XIII. szazadtol a X VI. szazadig fosztogattak
Korea partvidékeit, 4m az 1443-as Kyehae-egyezmény (Kyehae yakcho 7| 3l ©F

47 Egy példa erre a Pyonsan-félszigeten talalhato Susong-szentély istensége, Kaeyang halmi
N Fan] (G &), akirdl ugy tartjak, hogy egy tengerkozeli barlangban él, és akinek az alak-
jara sokban hatott a tengeri biztonsagért is felelds, kinai Nanhai Guanyin g {8l i (Déli-tengeri
Guanyin’) alakja. A Nanhai Guanyin kultusza szintén egy hegyhez, a kinai Putuo-shanhoz kothe-
t6, amelyet a bodhiszattva lakohelyének tekintenek.

% A kigy6 mint az élelmiszerraktar 6re motivum megjelenik a Samguk sagi =1*+7] (=
[5G, "Feljegyzések a Harom Kirdlysag torténetérdl’, 1145) cimii kronikaban is: ,,A 34. év
nyaran, a negyedik honapban a déli raktarban egy kigyé harom napig hallatta a hangjat. Osszel,
a kilencedik honapban foldrengés tortént. Télen, a tizedik honapban akkora ho esett, hogy &t 1ab
vastag réteget képezett. A kovetkezd év tavaszan, a harmadik honapban a kiraly meghalt.” — 1
PULE SV TR B e — B ARKOU T M2 4 T ] R R AN = | A4 = )] F 22, Samguk sagi,
2. kdtet, Shilla pongi 2 27 CHikE AfC) 2, Naehae Isagiim W3l OJAFE (ZIRIENT4) feje-
zet (Kim 1997: 78-81).
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2, 2 LK) utan jelentSsen visszaszorult a tevékenységiik. Mivel a lany az
istenséget a szigetre hozo egyik férfi lanya volt, az eset nem sokkal a hit szigetre
keriilése utan torténhetett. Ez a torténelmi esemény visszakdszon az istenségnek
rendezett, mar emlitett Ponhyangp’uri += &% 0] (A%SE©]) elnevezésii ritus-
ban is, ahol a torténelmi traumat szimbolikusan 6sszekotik az aktualis, szemé-
lyes fajdalommal, majd ezt a ritus soran jelképesen kioldjak.*

Itt érdemes megemliteni, hogy a t’osaniak egy masik torténelmi tragédiat is
az istenség haragjanak tulajdonitanak: az 1948—1949-es cheju-i felkelés (Cheju
sasam sagon A T-4-3AF2, 5 4355 14F) eléfutaraként 1947. november 17-én
120 helyi férfit végeztek ki azzal a vaddal, hogy kommunista gerillakkal tartot-
tak kapcsolatot.’! A t’osaniak szerint mindez azért tortént, mert 1938-ban a meg-
szallo japanok leromboltak a szentélyt. A T’osan Y oduret-szentélyben korabban
évente hat alkalommal rendeztek szertartast, &m annak lerombolasa utan mar
csak a nyomai — az oltarkant hasznalt ké vagy az egykor sdvényt képez6 bozot —
maradtak meg, mig végiil falukdzpontot épitettek a helyére. Jelenleg egy romos
allapotban 1év6 mellékszentélye all még a tengerparton, ahol a mai napig is
rendeznek kisebb szertartasokat junius és november 18-an.’?> Yoduret-szentély
nevil tiszteleti helyek azonban az idék soran mashol is megjelentek Cheju szi-
getén a Cheju és Sagwi-p’o varost kornyezd telepiiléseken, amely T’ osan népes-
cheju-i nyelven barlangnak (koe ¥, illetve kwe ) neveznek, és sziklaban vagy
novényzetben talalhatok.>

Mas torténelmi események is visszatiikr6zodnek a kiillonb6z6 ponp ‘urikban.
Ilyen példaul egyes szentélyek, kultuszok pusztulasa. A Choson-korban
a Cheju-ra kozpontilag kinevezett hivatalnokok elitéléen tekintettek az allami
ideologiat képezd konfucianizmustol eltéré hiedelmekre és ritusokra. Mindez
az intézkedéseikben is visszakdszont: a helytartok (moksa A, #{#) szenté-
lyeket romboltak le, samanokat kényszeritettek foldmiivesnek, és a konfucianus
ritusokat tették kotelezové. Céljuknak a barbarnak tartott helyiek kimtvelését
és a kartékony babonak megsziintetését tiizték ki, am valoszind, hogy a helyi
samanok hatalmatol is féltek, igy intézkedéseiknek hatterében a kdzponti allam
ritudlis és politikai hatalmanak megszilarditasa allt.

4 A Choson-dinasztia és SO Sadamori kozott kotott egyezmény a kalozok tevékenységének
kontrollalasara, valamint a Tsushima és harom koreai kikotd kozotti kereskedelem legalizalasara
iranyult.

50 Kim 2002: 270.

ST Tak 1978: 72.

52 Hilty—Kim 2013: ,,Worshipping the snake goddess: Jeju’s Tosandang Halmang of Tosan
Village” (online).

53 Chin 1978: 112.



174 VOROS ERIKA

Kim Sogik 71219) (8%, 1884-1956) miive, a T’ amna kinyon $r2k7]d
(BLAERC 4, ,,T’amna évkonyvek™) beszdmol az egyik 6shonos cheju-i kigyo-
kultusz pusztulasardl. A mii szerint 1515-ben egy S6 Ryon A1 ¥ (vagy S6 Rin
A9, #:H%) nevii hivatalnok megolte a Kimnydng-barlang kigyojat. Ugy tart-
jak, hogy korabban egy hatalmas kigyo ¢€lt a barlangban, amelynek minden év
elején (mas forrasok szerint tavasszal és dsszel) egy tizenot éves lanyt aldoztak
szertartas keretében. Ha nem igy tettek, akkor hatalmas szelek és rendszertelen
esOzések sujtottak a népet. A szokasos modon elOkészitett szertartas soran a
kozelben rejtézkodd S6 Ryon eléugrott, levagta a kigyot, majd elégette annak
maradvanyait.>

A szentélyek pusztulasaért felelds leghirhedtebb személy Cheju torténetében
Yi Hyongsang ©] & AF (417, 1653-1733) volt, aki miutan 1702-ben Cheju
helytartojava nevezték ki, 129 szentélyt és tobb szaz buddhista templomot rom-
bolt le, magas adokkal négyszaz samant kényszeritett foldmiivesnek, ritualis
targyaikat pedig elégette.

Yi moksa tevékenységének kovetkeztében pusztult el az egyik &shonos
kigyotiszteletr6l hires szentély, a Kwangjong-szentély, amelyrdl szintén a
T’amna kinyon alapjan tudunk. A feljegyzés szerint, ha valaki a szentély elott
elhaladva nem szallt le a lovardl, hogy tiszteletét tegye, akkor az allat meg-
santult. Ez tortént Yi Hyongsang helytartoval is, aki figyelmen kiviil hagyta
beosztottja figyelmeztetését a szokasra. A helytarté azonnal samant hivott, hogy
a lovat felaldozva elécsalogassa az istenséget, majd a szertartas alatt felbukkano
hatalmas kigyot megolte, a szentélyt pedig felégette.> A torténet szinte teljesen
megegyezik a T’osan Yoduret-szentély ponp uri-janak Kuimsong-hegyen tor-
tént jelenetével, ami arra utal, hogy a narrativak kolcsondsen hatottak egymasra.
A konfucianus szemléletii T’amna kinyonnal szemben a cheju-i hitvilagot tiik-
r6z0 ponp 'uri-ban ugyanakkor a kigydt nem sikeriil végleg elpusztitani: kultu-
sza Cheju szigetén €l tovabb.

Ugyancsak Yi moksa pusztitotta el a Ch’agwi-szentélyt (Ch’agwi-dang <}
A, ki), amely egykor Cheju varos két legnagyobb szentélyének egyike
volt, és a P’yohaerok szerint az egyik olyan hely, ahol a szarazfoldre tartd utak
el6tt a tengeri biztonsagért imadkoztak. A szentély eredetérdl annyit tudni, hogy
egy Popsong H1 4 nevii ember egy olyan sarga kigyot kezdett el ,,nagyanyo-
ként” tisztelni, amelyet a tengerparton egy bambuszdobozban talalt. Az isten-
ség neve — Sahaeyongshintto A}3l]-8-215 vagy Bopsdyonggungtto HHA]-8-

% A Kimnyong-barlang el6tt 1971-ben a kigyot elpusztitd SO Ryon egy leszarmazottja emlék-
miivet emelt Gsének tiszteletére. A barlangot 1962-ben a Manjang-barlanggal egyiitt Dél-Korea
98. szamu természeti emlékévé, 2007-ben pedig a Cheju vulkanikus sziget lavabarlangrendszerének
részeként az UNESCO vilagorokség részévé nyilvanitottak.

5 Chin 1978: 111.
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3 &= — ugyanakkor a sarkany alakjaval valo osszeolvadasra utal.>® A torténeti
feljegyzések szerint korabban az emberek minden tavasszal és dsszel borral és
hussal aldoztak a szentélyben, és ha sziirke kigyot lattak, akkor nem 6lték meg,
hanem a Chagwi istenének tartottak. Az év elsé honapjaban a csaladi békéért is
rendeztek szertartasokat itt.>’

Miutan Yi Hydngsang elpusztitotta a Ch’agwi-szentélyt, egy idé6 mtlva jja-
épitették, am végiil 1882-ben végleg leromboltak. Eredetileg egy kdkeritéssel
korbevett szent fa elétt kobol késziilt oltar allt, am az 1948—1949-es cheju-i
felkelés soran még a szent fat is kivagtak. A szentély feltételezett korabbi helyén
ma egy tetdcserepes, modern épiiletben a Tangmogit-szentély (Tangmogit-tang
G50l W59l van, Kosan-ri faluvédd szentélye.

A szentelyek elpusztitasa visszatiikrozédik a ponp ‘uri-kban is. A Ko Taejang
pon (Ko Taejang eredettorténete’) azt meséli el, hogy egy csaladjaval elége-
detlen c/ilsong 6s Ko Taejong saman zsakjaba bijva a Ko csaladhoz koltozott,
amikor a saman szertartast végezni érkezett a hazba.>® A torténetnek elézmé-
nye is van, amely szerint Ko saman megmentett egy szentélyt a pusztulastol:
Yi Hyongsang helytartd megigérte, hogy nem pusztitja el a szentélyt, ha Ko
saman a f61don fekvo, szellemek és istenségek megidézésére szolgalé bambusz-
poznat (shindae ) EH THi%F) sétalasra birja, és ezzel bebizonyitja az istenség
erejét. A saman szertartast rendezett, amely alatt a pozna allo helyzetbe emel-
kedve razkodni kezdett, igy a szentély megmenekiilt a pusztulastol.”®

A korabban bemutatott Oedo Turibillet-tang ponp uri (" A oedoi Turibillet-
szentély eredettorténete’) azt a gyakori cselekményvonulatot kdveti, amely sze-
rint a tengeren bajba keriilt cheju-i hajot egy hirtelen elobukkano kigyd menti
meg. A torténet szerint mindez azt kvetden tortént, hogy Yi Hyongsang elpusz-
titotta a Kimnyong barlang kigydjat. Az eset utan a helytarté almaban egy 0sz
oregember jelent meg, aki figyelmeztette, hogy haladéktalanul térjen haza, mert
a kigyo szelleme bosszura késziil. Yi moksa rdgton vissza is indult a félszigetre,
am elkésett: mire hazaért, a fiai meghaltak.®® A vele egyiitt utazé cheju-i hivatal-
nokok a visszatton bajba keriilve talalkoztak a késébb kigyodsként tisztelt isten-
séggel. A torténeti feljegyzések szerint viszont a Kimnyong-barlang kigyojat S6
Ryon 6lte meg csaknem kétszaz évvel Yi Hyongsang kormanyzdsaga el6tt, ami
ismét a torténetek egymasra hatasardl arulkodik. Valoszinii, hogy a cheju-iak

56 Az elnevezésekben felismerhetjiik a yongshin 821 (HEiill, *sarkanyisten’), illetve yonggung
S8 (B2, *sarkanypalota’) kifejezéseket.

57 Hanguk minjokmunhwa taebaekkwa sajon, ,,Ch’agwi-dang 2} (HEk#4)” szocikk
(online).

58 Lasd 15. labjegyzet.

% Hanguk minjokmunhwa taebaekkwa sajon, ;Ko Daejong ponp’uri” L] 4 2-Eo] (15K
{5 A—) szocikk (online).

0 Lasd 20. labjegyzet.
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képzeletében a legnagyobb pusztitast végzo Yi Hyongsang szimbolizalt minden
konfucianus hivatalnokot, akinek a helyi hiedelmek visszaszoritasaban része
volt, igy az alakjahoz fiz6d6 legendakban keverednek a kiilonb6z0 torténelmi
¢és mitikus események.

Figyelemre mélt6, hogy a konfucidnus hivatalnokok altal irt helyrajzi
mivekkel szemben a ponp uri-kban a torténet nem ér véget a szentély vagy
az istenség elpusztitasaval: a kigyd szelleme tovabb él, és bosszut all az 6t
elpusztitdo hivatalnokon. A T’amna kinyon feljegyzésével szemben a cheju-i
szajhagyomany szerint a Kimnyong-barlang kigyojanak torténete sem ér véget
annak megolésével. Cheju szigetén tigy mesélik, hogy miutdn S6 Ryon megolte
a kigyot, egy samantol azt a tanacsot kapta, hogy gyorsan lovagoljon a Cheju
erddbe anélkiil, hogy egyszer is hatra tekintene. A férfi épségben odaért az eréd
kapujahoz, am akkor egy katonaja figyelmeztette, hogy véresé hull mogatte.
S6 Ryon hatranézett, mire azon nyomban meghalt. A halott kigyo vére tildozte
es6 képében.®! Az, hogy a helyi legendakban végiil a kigy6 gy6zedelmeskedik
a cheju-iak kulturalis kolonizacié elleni ellenallasat, valamint a helyi hitvilag
ildozést is talélo életerejét tiikrozi. A régi kultusz tovabbélését ugyanakkor a
hit atalakulasa, mas kultuszok atvétele is segithette. A kdvetkez6 rész erre hoz
néhany példat.

A pugun Kkultusz és a Goncol-kultusz hatasa

A Choson-iddszakban a Kumsong-hegy istenén kiviil mas kultuszok is keriil-
tek be a félszigetrol, amelyek hatottak az 6shonos kigyokultuszra, és segitették
annak tovabbélését. Az egyik ilyen hatds a pugun kultusz - (ff #1) atvétele
volt. Pugun szentélynek nevezziik a Szdulban és a févaros kornyéki Kyonggi-
tartomanyban talalhatd faluvéddé szentélyeket, amelyeket a Choson-korban a
kormanyhivatalokban vagy azok kdzelében épitettek, és tobbnyire valamelyik
torténelmi host, istenséggé emelt tabornokot tisztelik benne.®* A kozpontilag
kinevezett, fovarosbol érkezd hivatalnokok révén a pugun kultusz Cheju-ra
is eljutott, ahol a kigydkultusz magaba olvasztotta. Ennek bizonyitéka, hogy
a ch’ilsong istenséget sokszor emlegetik pugun ch’ilsong néven. Kinai irasje-
gyekkel kétféleképpen jeldlik ilyenkor az istenség nevét: & 11 L8 vagy I

rrrrrr

az istenség vagyonhoz segit0 szerepkorére utal. A masodik esetben az allami

1 Neff 2011: ,,The legends of Jeju’s *Snake Cave’” (online).
A pugun szentélyeknek van egy népi vonulata is, amelyekben sokszor a Song gakssi nevi
hajadon lany szellemét tisztelik. Ebben az esetben gyakran nevezik pugiin szentélynek (F-<-,

FHLEL) is, és szoros Osszefliggésben ll a termékenységkultusszal.
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hivatalok istenségének nevét hasznaljak, amely a pugun kultusz atvételét tiik-
rozi. A pugun hit atvételére utal az is, hogy amikor a Ch’ilsong bonp ‘uri-ban az
anyakigyonak és hét (vagy hat) lanyanak kiilonb6z6 tiszteleti helyeket jelolnek
ki, ezek kdzott a haz egyes részei (raktar, udvar) mellett nagy szamban talalunk
kozigazgatasi hivatalokat (tomloc, birosag, korzeti hivatal stb.) is.®® A pugun
hitet valdsziniileg a kihelyezett hivatalnokok hoztak magukkal a févarosbol, és
mivel a foglalkozasukkal sszefliggésben allo istenségrol van szod, a kigyokul-
tuszba valo beemelése segithette a kigyokultusz elfogadtatasat a szamukra.*

Ugyanezt a célt szolgalhatta a Goncdl alakjanak beemelése is a kigyokul-
tuszba. Az 6kori Cheju-n nagy jelentdségii volt a csillag- és Goncol-kultusz,
amely egy bizonyos ponton a kigydkultuszra is hatott. A Goncdl-kultuszrol
tantiskodnak a Cheju véros tobb pontjan megtalalhato, ch ilseongdae 273 Tl
(2 =, >Goncol-terasz’) elnevezésli maradvanyok, amelyeket a Goncolszekér
hét csillagat formazva helyeztek el a varos kiilonb6z6 pontjain, és feltehetden
a GoOncdl tiszteletére tartott szertartasokon hasznaltak oltarként.%> A csillagké-
peknek fontos szerepiik volt tobbek kozott a hajok navigalasaban is, és a szer-
tartasokkal valoszinlileg a Goncol erejét probaltak ritualisan a foldre lehozni.
A csillagok jelent6ségére utal az is, hogy a Koryo-korig a helyi vezetdket
songju-nak 737 ()£ F, ’csillag Gr’) nevezték. A Goncolszekér kultusza a tao-
izmus, valamint az ezoterikus buddhizmus révén Cheju mellett a félszigeten is
elterjedt volt, és mind a Koryd-, mind a Choson-korban az allami ritusoknak
is részét képezte.®

A Ch’ilsong bonp 'uri tartalmilag kevés kapcsolatot mutat a Goncdl csillag-
képpel vagy a csillagokkal, ami indokolna a *Hét csillag’ elnevezést. Mindossze
néhany verzidban talaljuk meg azt a motivumot, hogy a fészerepld lany sziilei a
Goncolhoz imadkoztak gyermekaldasért. A hetes szam ellenben visszatér6 elem
a torténetben: a lany hétéves koraban talalkozik a szerzetessel, gyermekeivel
egylitt hét kigyova valik (illetve egyes verziok szerint hét leanygyermeket sziil),
¢és hét buvarné talalja meg a dobozt a kigyokkal. Mindezek alapjan a Chilsong

% A kigyok altal feliigyelt helyek a torténet 11 verzidjaban eltérnek.

% Heo 2015: 21-29.

%5 Tobb, Choson-kori forrés is emliti ch ilsedng-do A4 &= (L2 5 I#) néven, és a hagyomany
szerint Cheju foldbdl sziiletd, alapito félistenei allitottak oket.

% A Goncol fontos szerepet jatszik a taoizmusban. A hét csillag uraiként dbrazolt istensége-
ket a hosszh életért és jolétért tartjak feleldsnek. Szintén elterjedt a taoizmusban Doumu (=} Rf,
’Goncdlanya’) istennd alakja, akit a tantrikus buddhizmus Marici istenndjének hatasara a Goncdl
hét (illetve, két lathatatlan csillaggal egyiitt kilenc) csillaganak anyjaként tisztelnek. Koreaban a
Goncdl a hazi istenségek kultuszanak is részét képezte: az utdodok élethosszat és jolétét tartotta
feltigyelete alatt hétéves kortol. A sdimanizmus mellett a buddhizmusba is bekertilt az alakja, nem
ritka ezért, hogy a buddhista templomokban kiilon szentélyt talalunk a tiszteletére, a ch'ilsong-
gakot HA3 7y (BE P, *Goncol-pavilon®), vagy a samsong-gaknak 3 ZF (<2, harom
szent pavilonja’) nevezett szentély egyik istenségeként szerepel.
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ponp uri a pugun kultusz és a Goncdl-kultusz ¢shonos, cheju-i kigyokultuszba
val6 tudatos beolvasztasarol tantiskodik, amelynek célja valosziniileg az lehe-
tett, hogy noveljék a kigyodalaku istenségek elfogadottsagat és tovabbélését egy
olyan korban, amikor a konfucianizmus térhdditasa miatt pusztan 6nmagaban
az mar nehezen lett volna fenntarthato.®’

A Ch’ilsong ponp 'uri-ban az istenség a T’ osan-szentély istenségéhez hason-
l6an szintén a szigeten kiviilrél érkezik, am foldrajzi eredete homalyos. A lany
sziilei Chang orszagbol (Chang nara “&}2}) és Song orszagbol (Song nara
%1}2}) szarmaznak. Az orszagok megnevezése a kinai dinasztiak és allamok
koreai jeldlését kdveti, amelynek alapjan kinai eredetet feltételezhetnénk. Valo-
szinlibb azonban, hogy inkabb arrdl van sz9, hogy a kinai kultira dominanciaja
miatt a neokonfucidnus ideoldgia hatasa alatt all6 Choson-idészakban azzal is
az istenség megbecsiiltségét akartak novelni, hogy kinai eredetet tulajdonitottak
neki.®® Az altalanos istenségként tisztelt ci’ilsong hitben tehat az éshonos és
idegen eredetl kigyodistenségek, a pugun hit, valamint a Goncol-kultusz talal-
kozik, alakja pedig egyszerre bir gabonaisten, szerencseisten €s tengeristen
természettel.

Osszefoglalas

A rendelkezésre allo gazdag forrasok arrél tantiskodnak, hogy Korea igen gaz-
dag a kigyora vonatkozd hiedelmekben és kultuszokban. Kiilondsen értékes
leléhelye a kigyokultusznak Cheju szigete, hiszen a viszonylagos elzartsag
miatt itt nemcsak, hogy tovabb fennmaradhattak hiedelmek, mint a félszigeten,
de a sajatos saman narrativak, a ponp ‘uri-k, valamint a szigetre kihelyezett hiva-
talnokok helyrajzi leirasai révén joval tobb informacioval is rendelkezhetiink
ezekrdl. A vallastudomany szempontjabol kiilonésen a ponp ‘uri-k felbecsiilhe-
tetlentil értékes forrasok.

A kigyoalaku istenségekr6l szo16 ponp ‘uri-k sok olyan elemet tartalmaznak,
amelyek visszatéré motivumnak szamitanak a hasonlé jellegli szovegekben.
Ilyen példaul a szigeten kiviilrél, dobozba zarva érkezd istenség vagy a szii-
16k altali kitaszitottsag motivuma, amelyek a kdzponti kormanyzattdl tavol,
viszonylagos izolaltsagban €16 szigetlakok identitasat, az orszadgban elfoglalt
helyiikkel kapcsolatos érzéseiket tiikrozik. A T’osan Yoduret-szentélyhez
hasonldéan a ponp uri-k képet adnak a kultuszok terjedésérdl, valtozasairdl,
emellett meg0rizték a helyi emberek torténelmi eseményekre adott reakcioit is.
A torténeteken keresztiil lehetdség volt arra, hogy a helyiek egyfajta magya-

¢ Byeon 2014: 214-217.
% Heo—Lee 2018: 175.



Kigyokultusz Cheju szigetén a ponp ‘uri-k tiikkrében 179

razatot talaljanak a kiilonbozo torténelmi tragédiakra, ami egyuttal segithetett
feldolgozni is ezeket. A ponp uri-kon és a hozzajuk kapcsoldodo ritusokon
keresztiil, ha csak szimbolikusan is, de tenni tudtak az események ellen, és igy,
ha csak jelképesen is, de vissza tudtak allitani a rendet a vilagban: a szenvedést
és ,.keserliséget” oldhattak, a konfucianizmus felett gy6zelmet aratva biiszkén
kifejezhették kulturalis identitasukat, vagy a talélés érdekében akar be is emel-
hettek elemeket mas kultuszokbol.
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