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SAATEKS

Uurali miitoloogiad

Eelmise sajandi viimasel kiitmnendil algatasid Nikolai Konakov (Soktovkar),
Aleksandr Terjukov ja Kirill TSistov (Peterburi), Anna-Leena Siikala (Helsinki),
Mihaly Hoppéal (Budapest) ja Vladimir Napolskihh (IZevsk) rahvusvahelise
projekti Uurali miitoloogiate entsiiklopeedia. Projekti pohieesméark oli koostada
entsiiklopeedilised sonastikud, mis moodustaksid siistemaatilise kirjeldava
analitilise andmekogu uurali keeli konelevate rahvaste traditsioonilise
maailmavaate, rahvausu ja miitoloogia kohta. (Mifologija komi 1999: 4)
Esimesena ilmus selles sarjas venekeelne komi miitoloogiasonastik
Mugponoeus komu (1999), mis tolgiti ja anti moni aasta hiljem vilja ka inglise
keeles (Komi mythology 2003). Praeguseks on vene ja inglise keeles ilmunud
ka sarja kolm jargnevat koidet: handi (Mifologija hanté 2000 & Khanty mytho-
logy 2006), mansi (Mifologija mansi 2001 & Mansi mythology 2008) ja sélkupi
(Mifologija selkupov 2004 & Selkup mythology 2010) miitoloogia kohta.

Komi miitoloogiasonastik

Kiesolev raamat on komi miitoloogiasonastiku eestikeelne tolge. Tekste on
koostanud komi juhtivad etnoloogid ja folkloristid Irina Iljina, Nikolai Konakov,
Pavel Limerov, Valeri Sarapov, Oleg Uljagev jt. Eesti keelde on koite tolkinud
Nikolai Kuznetsov ja Asta Niinemets, toimetanud on Kadi Sarv, Mare Koiva
ja Asta Niinemets.

Raamat koosneb kahest sisulisest osast.

Esimeses osas esitatakse sissejuhatavad iilevaated siirjakomi ja permi-
komi rahvast, nende ajaloost ja asualadest, traditsioonilistest elatusaladest,
asulatest ja ehitistest, toitudest ja roivastest jpm. Samuti seletatakse komi
maailmavaate olemust ja miitoloogilise siisteemi printsiipe, riadgitakse maa-
ilma toimimise aluseks olevatest pohielementidest (hing, surm, kultused jne)
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ja miiitide erinevatest liikidest (kosmogoonilised, etioloogilised, antropogoo-
nilised ja etnogoonilised miitidid). Samas on juttu sotsiaalnormatiivsetest ja
okoloogilistest pohimétetest, kristlikest ja laenatud kujudest komi miitoloogias,
noidadest ja noiaeeposest, ravimaagiast ja miitoloogiliste ettekujutuste pee-
geldustest lasteméngudes. Pogusalt puudutatakse ka miitoloogiliste motiivide
kasutamist kaasaegses kunstis.

Raamatu teine osa on seletav marksonastik. Sonastiku artiklites késitletak-
se komi miitoloogia maisteid, tutvustatakse miitoloogilisi olendeid ja objekte,
nendega seotud rituaale ja maagilisi toiminguid, kultuselemente ja -atribuu-
tikat. Temaatiliselt seostuvad sonaartiklid inimese ja tema elukeskkonnaga,
taimestiku ja loomastikuga ning loodusega tildiselt. Artiklites kirjeldatakse
maailma ja selle teket, teisi ilmasid ja miitoloogilisi paiku, kalendritdhtpievi
ja -kombestikku jpm.

Marksonastik sisaldab tile 330 sonaartikli. Moisted on esitatud tdhestikuli-
ses jarjekorras. Iga artikkel algab komi méiste eesti vaste voi tolkega, millele
jargneb komikeelne termin, selle murdevormid, sageli lithike etiimoloogia ja
seos teiste soome-ugri vin keeltega. Tegelaste nimed on tildjuhul jaetud komi-
péaraseks. Iga artikli 16pus on viited kasutatud kirjandusele ja kirjutaja nimi.

Bibliograafia on raamatus leitav méarksonastiku jarel. Sellele jargneb ko-
mikeelsete moistete register eesti vastetega, mis holbustab vajaliku sonaar-
tikli leidmist teatmikust komi termini jargi. Raamatu 16pus on ka lithendite
seletused ja luhiinformatsioon autorite kohta.

Transkriptsioon

Kaasaegne komi keele kirjaviis pohineb kirillitsal, kuid sonastikus kasuta-
takse komikeelsete moistete ja nédidete edasiandmiseks siiski ladina téhti.
Fennougristikas hadlduse kajastamiseks rakendatava soome-ugri transkript-
siooni grafeemide kasutamine nouaks lugejalt teatud filoloogilisi eelteadmisi.
Seepérast kirjutatakse sonastikus komi sonu lihtsuse pohimottest 1dhtuvalt
eestiparaselt, kasutades selleks nn praktilist transkriptsiooni, et anda vastava
ettevalmistuseta lugejalegi voimalus tajuda ldhtekeele kola.

Taotledes eestipidrasust ja viltides tavalugejale harjumatute grafeemide
kasutamist on komi sonade edasiandmisel siiski jargitud kindlaid reegleid,
kajastamaks kola voimalikult 14hedasena komi keelele:



Saateks

¢ Ulakoma’ on kasutatud siistemaatiliselt, markeerimaks palatalisatsiooni,
mis on komi keeles tunduvalt tugevam kui eesti keeles. Peenenduse mérki-
mine on oluline palataliseeritud ja palataliseerimata kaashailikupaaride
eristamise seisukohalt, nt komi keele digekirja jargi kirjutatavaid silpe zzo
ja e on dige eristada ja edasi anda le ja ['e-na.

e Kbola poolest eesti 6-le sarnase komi keskkorge keskvokaali 6 kirjapilt on
jaetud samaks, sest selleks sobivat 6-d on vaja komi s markimiseks, nt mo-
lemat taishailikut sisaldav komi sona sipedr ‘vask’ on raamatus 6rgon.

e Voortdhega ¢ markeeritakse omapérast komi afrikaati mw, nt kymuw > kuc¢
‘kotkas’. Viltimaks liigset segadust ei translitereerita seda ts$-ks, sest
viimase kombinatsiooniga on eesti keeles kombeks edasi anda afrikaati
y. Nii on see ka siinses raamatus, nt uyos > tSud’ ‘tSuud’. Komi keeles ko-
lavad need afrikaadid erinevalt ja moodustavad opositsioonipaari — u (£$)
on muw (¢) palataliseeritud vaste. Molemad voivad esineda samas sonas,
nt wynekpimuw > tSun’koc ‘sormus’.

Nikolay Kuznetsov

Kirjandus

Khanty mythology (Encyclopaedia of Uralic Mythologies 2). Budapest: Akadémiai
Kiad6 — Helsinki: Finnish Literature Society, 2006.

Komi mythology (Encyclopaedia of Uralic Mythologies 1). Budapest: Akadémiai Kiad6 —
Helsinki: Finnish Literature Society, 2003.

Mansi mythology (Encyclopaedia of Uralic Mythologies 3). Budapest: Akadémiai Kiad6 —
Helsinki: Finnish Literature Society, 2008.

Mifologija hantov 2000 = Mudosorusa xautos (DHyuKI0NOUS YPASILCKUX MUGDOTI02ULL
III). PyxoBomuresns aBropckoro kosuiektusa Kytemaun B. M. ABTopckuii KOJIEKTHB:
B. M. Kynemsun, H. B. JIygkuna, T. Moagauos, T. Mongaunosa. Hayuusrit pegakrop
Hamonsckux, B. B. Tomck: MagaTensctso Tomckoro yausepcutera, 2000.

Mifologija komi 1999 = Mudostorust komu (Qryuronedus ypanvckux mugono2ut I).
PyxoBonuress aBTopckoro rosurekrusa Komawos, H. JI. ABTOpPCKHI KOJJIEKTUB:
A. H. Bnacos, U. B. Unsnua, H. JI. Komaxos, II. ®. JIumepos, O. 1. Vnames,
10. TI. [lla6aes, B. 3. Illapamos. Hayunsrit pegaxkrop Hamomsckux, B. B. Mocksa—
CruixreiBrap: Msmarenscerso UK, 1999.
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Mifologija mansi 2001 = Mudosorus mancu (OHuukI0Ne0UA YPASILCKUX MUGPDOTI02ULL
II). Tnasueiit penaxtop [emyes, . H. Asropckuit kosexktus: Baymo, A. B.;
Temyes, . H.; JTromumapckas, A. A.; Caranaes, A. M.; Cokomnosa, 3. I1.; Commarosa,
I'. E. Hayuuste pemakrtopsr ['emyer, V. H.; Hamonscrkux, B. B. HoBocubupck:
Wsnaresnsereo MHCcTuTyTa apxeosmorun u arHorpadguu CO PAH, 2001.

Mifologija selkupov 2004 = Mudosorusa ceabrymnoB (OHUuKIONEOUA YPAILCKUX
mugponoeuti 1V). Apropcruit kosutektus: H. A. Tyukosa, A. 1. Kysuerora,
0. A. Kazakesuy, A. A. Kum-Meusoun, C. B. I'mymikos, A. B. Baiinak. Tomck, 2004.

Selkup mythology (Encyclopaedia of Uralic Mythologies 4). Budapest: Akadémiai
Kiad6 — Helsinki: Finnish Literature Society, 2010.



Komid

Stirjakomid

Siirja- ja permikomid kuuluvad uurali keelte soome-ugri keelkonna permi
alamrithma.

Stirjakomid on Vene Foderatsiooni kuuluva Komi Vabariigi polisrahvas.
Neid elab ka Vene Foderatsiooni Arhangelski, Murmanski, Omski, Sverdlovski,
Tjumeni jt oblastites. Enesenimetused: komi, komi mort ‘komi inimene’, komi
voitor ‘komi rahvas’. Komi etnontiiimi paritolu kohta on pakutud mitu varian-
ti: Kama joest (udm Kam), permi tihiskeelest komd ‘inimene, mees’. Komisid
on 228 200 inimest, neist 202 300 elas 2010. aasta rahvaloenduse andmetel
Komi Vabariigis. Peamised etnograafilised rithmad: iilemezvalased, jemvala-
sed, iz'valased, petSoralased, luzlased, soktovlased, udoralased. Komide seas
esinevad jargmised antropoloogilised (rassilised) tiitibid: valgemere, idabalti,
sublaponoidne ehk vjatka-kama. Suirjakomidel eristatakse kiimmet dialekti:
ulemezva, iilemsoktovi, jemva, iz'va, luzi-letka, alamezva, petSora, soktovkari,
kesksoktovi, udora. Levinud on ka vene keel. Kirjakeeles kasutatakse vene
alfabeeti. Suur osa usklikest on digeusklikud, leidub ka vanausulisi.

Siirjakomide vahetud eellased, eZvapermi etnoterritoriaalsed rithmad
(suguharud) moodustusid vanvizdini kultuuri esindajate (10.—14. sajandini,
etnolingvistiline paritolu vaieldav), kohalike jahimeeste-kiittide suguharudest
aktiivses vastastikuses mojutamises Ulem-Kama aladelt parit permi (vana-
komid) iimberasujate suguharudega. Komide formeerumises osalesid paljud
naaberrahvad (vepsad, vanad marid, obiugride eellased, idaslaavlased jt).
Ezvapermi kultuur kujutas endast mitme kultuuri koosmgju ja sulamit.
Majandus oli kompleksne: jaht, kalapiiiik, loomakasvatus ja alepollundus.
Ladnenaabrite mojul said péllumajandusharud edasise arengu, alates 12. sa-
jandist levis kiinnip6llundus. EZvapermi arheoloogilisi méalestisi leidub Ezva
(vene Votsegda) kesk- ja alamjooksul, Jemva (Vom), Vaska ja Luzi joe basseinis.
Etnontitimi perm on esmakordselt mainitud varastest aegadest meieni joudnud
dateerimata vanavene kroonika Jutustused moodunud aegadest (12. sajandi
algus) sissejuhatavas osas. Etiimoloogiliselt parineb lddnemeresoome terminist
perd maa ‘tagumine maa’.

11
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14. sajandi 16pul komid kristianiseeriti. Misjonar Permi Stefan (umbes
1345-1396) alustas komide seas valgustustegevust 1379. aastal. 1383. aastal
sai temast uue Permi piiskopkonna (keskus Jemdin (vene Ust-Vém)) esimene
piiskop. Ta koostas originaalgraafikaga komi tdhestiku ja tolkis vanapermi
(vanakomi) keelde mitmeid kirikutekste. Permi Stefani loodud kirjakeel ei
saavutanud laia levikut ning hddbus. Meie ajani séilinud vanapermi kirjalikud
malestised sisaldavad ithtekokku umbes 225 sona seostatud teksti.

Parast Suur-Novgorodi ithinemist Moskvaga (1487) ldksid ezvapermi
alad Moskva riigi koosseisu, korraldati Ezva-Jemva maade loendus (1481) ja
mééarati kindlaks riiklikud andamid (1485). 16. ja 17. sajandil muudeti komi
asustuse piire. Asustati Mezeni ja Ezva joe tilemjooks, komid ilmusid Iz'va
joe basseini PetSora iilem- ja alamjooksul. Suurem osa komide etnograafilisi
rithmi (ezvalased, soktovlased, luzlased, udoralased) hakkas sulanduma. 17. ja
18. sajandil moodustusid komi asustuse laienemisel iilemezvalaste, iz'valaste
ja petSoralaste etnograafilised rithmad. Moodustus komi rahvus. Etnilise
territooriumi laienemine pohja kestis 19. sajandi 16puni, kuid selgeid piire
siin ei moodustunud. Pdhjapoolsed komid (iz'va pédrakasvatajad) hakkasid
osaliselt elama koos neenetsitega samal territooriumil. Komi etnograafiliste
rithmade kultuurilis-ajalooline spetsiifika moodustus peamiselt looduslik-
geograafiliste faktorite mgjul, teatud osa etendasid selles etnokultuurilised
kontaktid naaberrahvastega. Lounapoolsete rithmade (luzlaste, soktovlaste)
peamisteks majandustegevusteks olid maaharimine ja loomakasvatus, poh-
japoolsemate udoralaste, iillemezvalaste ja petSoralaste pohitegevusteks olid
ka kalapiiiik ja jaht, aga iz'valastel domineerisid pollumajanduse tile juba
kasitoo ja podrakasvatus.

19. sajandil kasvas komide arvukus margatavalt, sajandi esimesel poolel
kasvas rahvastik peaaegu kaks korda ja moodustas sajandi keskpaigaks ligi
125 000 inimest. Suurenes elanikkonna valgumine véljapoole pohilist etnilist
territooriumi. 19. sajandi 16puks oli komide rahvaarv juba 153 600, ligi 17 000
neist elas viljaspool Komi kraid (1897. aasta rahvaloendus). Siberis ja Euroopa
pohjapiirkondades moodustus mitu komi imberasujate keskust. Praegu on
suurimad demograafilise ja etnokultuurilise iseseisvuse alalhoidjad Koola ja
Obi komid.

22. augustil 1921. aastal véttis Ulevenemaaline Kesktaitevkomitee vastu
dekreedi “Komi oblasti autonoomiast”, 1936. aastal moodustati Komi auto-
noomsest oblastist Komi ANSV. Likvideeriti enne seda Vologda ja Arhangelski
kubermangu territooriumil elanud komi rahva administratiivne eraldatus.
Loodi tingimused komi rahvuse konsolideerumiseks. Juba augustis 1918

12
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voeti vastu otsus moodustada rahvuskool. Kirjakeele aluseks véeti soktovkari
murrak. Kinnitati Vassili Molodtsovi koostatud komi keele tdhestik. Varem
komi keeles viljaantud tisna rohke kirjandus (19. sajandil ilmus ile 100
tolke- ja originaalraamatu) oli trikitud vene tdhestiku alusel ilma iihtsete
kirjutamisprintsiipideta. Puudustele vaatamata etendas Molodtsovi tdhestik
komi kirjakeele normide loomisel suurt osa. Liihikeseks ajaks (1932—-1935)
laks komi kirjakeel iile ladina tdhestikule. 1930. aastate 16pus mindi iile
praegugi kehtivale vene tdhestikule. 1920.—1930. aastatel pandi alus komi
professionaalsele rahvuskultuurile, hakkasid arenema rahvuskirjandus, teater
ja muusika. Just samal ajal, eriti intensiivsel kolhooside rajamise ajal lagunes
komi traditsiooniline elulaad, korvamatuid kahjustusi kandis parimuskultuur.

Komi Vabariigi pindala on 415 900 ruutkilomeetrit. Rahvastikutihedus
3 inimest ruutkilomeetri kohta, 77% rahvastikust elab linnades. 1926. aastal
loendati autonoomse piirkonna territooriumil 195 000 komi, 1959. aastal
245 000, 1970. aastal 276 000, 1979. aastal 281 000, 1989. aastal 291 000 ja
2002. aastal 256 500 inimest. 2010. aasta rahvaloenduse andmetel elas vaba-
riigis 901 189 inimest, komisid 202 348 (22,5%).

Komide traditsiooniline majapidamine oli tihedas seoses elukeskkonna
okoloogiliste tingimustega. Pohjamaises kliimas ja vidheviljakal metsaalusel
pinnasel sai paikse rahvastiku ilmumine véimalikuks ainult tootmise ja han-
kiva majandusharu tthendamise tottu. Komi traditsiooniline majapidamine
ei olnud ildjuhul suletud siisteem. Suuremal voi vihemal mééral kasutati
majapidamise tasakaalustamiseks alati kaubavahetust (eelkdige jahisaaduste
osas). Kaubandussidemete laienemine véimaldas kasutusele votta uusi alasid,
mis olid polluharimiseks vahesobivad, kuid andsid véimaluse tasakaalustada
maaviljeluse puudujiike teiste majandusharudega. Markimisvaarne kasutus-
kolbliku varupindala olemasolu véimaldas séilitada traditsioonilist majandust
eriliste moonutusteta 20. sajandi alguseni. Kuigi Komi krai tihedamini asus-
tatud 16unaosas oli traditsiooniline majandus joudnud juba siigavasse kriisi.
Suurimat traditsioonilise looduskasutuse iimberkujundamist vois tdheldada
komide koige pohjapoolsema rithma, iz’valaste juures. Kohanemine uute, tra-
ditsiooniliseks majandussiisteemiks vihem sobivate keskkonnatingimustega
to6i nende puhul kaasa tundra péliselanikelt (neenetsitelt) terve majandusha-
ru — pohjapodrakasvatuse — laenamise.

Maaharimise tavad on arheoloogiliste andmete kohaselt seotud komi rahva
vahetute eelkiijatega, ezvapermi kultuuriga. Algselt, 10. ja 11. sajandil pdhi-
nes see alepdllundusel, maad kaevati kisitsi. Uleminek kiinnipsllundusele ja
hobuse kasutamisele algas 12. sajandil. Puuader oli sel ajal varustatud metal-

13
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list teradega. 15. sajandil juurdus jarkjargult kolmeviljasiisteem. Uleminek
metsasoodilt kahe- ja kolmeviljasiisteemile ning kisitsi maaharimiselt kiind-
misele ei olnud samaaegne protsess. Isegi 19. sajandil ja 20. sajandi alguses
olid kasutusel koik kolm maaharimissiisteemi: kolmevéljasiisteem, soot ja
alemaa. Oige kolmevilja kiilvikord oli kasutusel peamiselt pikka aega haritud
jaldahedalasuvatel poldudel ainult 16unapoolsetes piirkondades. Kaige levinum
pollukultuur oli oder, mida kiilvati I6unapoolsetele nélvadele ja histi vaetatud
maale. Tdhtsuselt teine teravili oli rukis. Kaera ja nisu kiilvati peamiselt 16u-
napoolsetes piirkondades vihesel mairal. Vaheses koguses kiilvati isiklikeks
vajadusteks lina ja kanepit. Aiaharimine oli vihearenenud. Kilvati naerist,
redist, monikord kapsast ja sibulat. 20. sajandi alguseks oli kaikjal levinud
kartul. Kartulit, nagu ka aedvilja, pandi maha 6ueaiamaale.

Maaharimisel kasutati alepdldudel valdavalt késitooriistu — midagi kirve
ja tapri vahepealset, muldapanekuks kasutati pakkiket. Pohiline kiinniriist
oli kahe raudholmaga ader. 20. sajandi alguses hakkasid komid kasutama
Vjatka niidukeid ja teisi ithehdlmalisi adraseadmeid, sahad olid olemas ainult
uksikutel 16unapiirkondade rikastel talupoegadel. 19. sajandi 16pus ja 20. sa-
jandi alguses levisid metallpiidega dkked, mida kasutati rasketel pinnastel.
Kiindmist peeti meestetooks, destasid tavaliselt noorukid. Kulvati késitsi
punutud kiilimitust, peamiselt tegid seda t66d mehed. Naiste hooleks jii vil-
jaldikus, kasitsi, sirbiga. Loigatud vili seoti vihkudesse ja pandi hakkidesse.
Alepoldudel jaeti vili hakkidesse sageli talveni, monikord tehti viljapekski
pollul. Pohjapiirkondades, kus vili ei tahtnud valmida, riputati see vihkudes
redelile. Enne viljapeksu kuivatati vihke rehe all. Vilja peksti rehe all kéasitsi
koodi v6i vardiga (puust kovera lameda otsaga viljapeksunui). Tuulamiseks ka-
sutati spetsiaalseid labidaid. Vilja jahvatati isiklikuks vajaduseks késikiviga,
Idunapiirkondades vesiveskites. Kruubi valmistamiseks oli igas majapidamises
puust uhmer. Tiithine kaubanduslik vaartus oli péllumajandusel vaid Komi
piirkonna Idunaosas, pohjas puuduvaid péllumajandustooteid osteti.

Komide karjakasvatuse ammustele traditsioonidele viitavad keeleand-
med, mitmed komikeelsed karjakasvatusterminid on vanairaani laensdnad.
EzZvapermi arheoloogilistes mélestistes moodustavad veiste, hobuste, lammaste
ja sigade luud massilise leiu. Revolutsioonieelses majapidamises oli karjakas-
vatuse osa eriti suur pohjapiirkondades, 16una pool, Soktovi ja Ezva joe déres
moodustas karjakasvatus majanduse korvalharu. Kasvatati peamiselt suuri
sarvloomi, lambaid, hobuseid. Loomakasvatussaadusi kasutati peamiselt isik-
likuks tarbeks. Piimakarja tootlikkus oli madal. Organiseeritud karjatamist
ei tuntud, loomad olid vabapidamisel, karjast ei olnud. Laudaperiood kestis
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keskmiselt 7-8 kuud. Loomakasvatuse intensiivistamist piiras heinamaade
vahesus.

Pohjakomidel (iz'valastel) oli loomakasvatuse eriharuks péhjapédrakas-
vatus. Iz’'vakomid hakkasid potru kasvatama alles 17. sajandil, monedel and-
metel sajandi keskpaigas. P6hjakomid taiustasid neenetsitelt laenatud pod-
rakasvatustavasid ning 19. sajandi lopuks loeti neid 6igusega Pohja-Euroopa
suurimateks pohjapdodrakasvatajateks. Iz'va pédrakasvatuse erijoon oli selle
suur kaubanduslikkus, suureparane selektsioon, karja optimaalne sooline ja
vanuseline koosseis. Karjatati suurte ligi 2000-pealiste karjadena podrakoerte
voi karjuste o60péevaringse jarelevalve all.

Uldlevinud oli jaht, eriti iilemeZva, petSora ja udora komide juures.
Karusnahad moodustasid pohilise kauba, mida Komi piirkonnas toodeti.
19. sajandi teisest poolest omandas kaubandusliku tahtsuse ka jahilindude
saak. Liha hankimiseks peetav jaht oli oluline traditsioonilises toiduratsioo-
nis. 20. sajandi alguseks langes toondusliku jahi osatdhtsus talumajanduses
Iounapoolsetes maaviljeluspiirkondades, kuid siilis pohja- ja idakomidel.
Toonduslik hooaeg jagunes jahimeestel kaheks (siigiseseks ja kevadtalviseks).
Stigisesel ajal peeti jahti uiksikult 1dhedastes jahipiirkondades, pikale talvi-
sele jahile siirdusid jahimehed artellide koosseisus. Jahikolvikud kujutasid
endast perekonna omandis olevaid alalisi toénduspiirkondi. Igal kélvikul oli
eluruum ja majandusrajatised inventari ja saagi hoidmiseks. Uhe véi teise
uluki jahi algus oli seotud piisivate kirikupiithadega. Peamisteks jahitavateks
olid jahilinnud: laanepiiii, teder, metsis, nurmkana; veelindudest part, hani;
karusloomadest orav, kidrp, nugis, rebane, janes, karu, saarmas, naarits.
Stigisel kiititi peamiselt iiksi koduldhedastel aladel. Siigisene jahihooaeg 16p-
pes talviseks nigulapéievaks (6. detsembriks vkj). Kevadtalvisele jahile mindi
jaanuaris ja tagasi tuldi alles mértsi 16pus. Talvist jahti peeti artellide kaupa
kaugetes kogukonna omandis olevates jahikolvikutes. Peamiselt kiititi karus-
loomi, harvem soralisi ja linde. Tundrapiirkonnas kiittisid pohjapoolsed komid
sel ajal peamiselt polaarrebaseid ja rabakanu. Suvel jahti ei peetud. Erandi
moodustasid sulgivad linnud (haned) tundrapiirkonnas. Aastas kulutas suur
osa jahimehi jahile 3—6 kuud.

Komide eripiraks oli mitmesuguste piitiniste ulatuslik kasutamine.
Puiiniste abil saadi kitte suurem osa jahi- ja veelindudest, jinestest, karpidest
ja polaarrebastest. Jahipussid voeti kasutusele 17. sajandi 16pus ja 18. sajandi
alguses, nende abil kiititi oravaid ja suuri loomi.

Pika traditsiooniga oli komidel kalapiiiik, see oli levinud koéikjal ning oli
kaubanduslike tegevuste seas olulisel kohal. Hinnalisemad kalad olid m&&-
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ratud peamiselt turule. Eriti suur kaubanduslik tdhtsus oli kalastamisel
pohjapoolsete komide elus. Komi kalameeste t66nduslik piitik sarnanes palju
jahimeeste tavadega. Suurem osa oma tarbeks moéeldud kaladest piititi kodu
lahedal. Minevikus piiiiti sageli kalu tokete abil. Lisaks individuaalsele ja pe-
rekondlikule kalastamisele oli kogu komide asuala piires levinud ka kalapiiiik
artellides. Eriti levinud oli kalapiiiik nootade, kuuritsate, seisev- ja ajuvor-
kudega. Peaaegu kogu piiiitud kala soolati varuks sisse. Vaga populaarne on
komidel tidnapédevani vahesoolane spetsiifilise maitsega kala. Sageli varustati
ennast ka kuivatatud ja vinnutatud kalaga.

Abistav, kuid oluline tédhtsus komide traditsioonilises majanduses oli kori-
lusel. Iga talupere varus talveks mérgatavas koguses erinevaid marju. Neid
kasutati toiduks varskelt, taidisena pirukates, keedeti moosi, kisselle, korjati
miitigiks. PetSora komidel oli oluline seedripihklite korjamine. Kevadel koguti
koikjal suures koguses kasemahla. Koigil komide etnograafilistel rithmadel
(peale pohjas elavate podrakasvatajate) oli levinud talveks seente valmista-
mine (soolamine ja kuivatamine). Suure tihtsuse omandas korilus kevadel
ja suve alguses, mil iildine toiduainete nappus tunda andis. Sel aja korjasid
peamiselt lapsed koikvoimalikku rohelist kraami. Koriluse eriliigiks voib pi-
dada nn toidusurrogaatide (kéikvoimalikud lisasegud jahule) valmistamist,
mis oli eriti levinud pohja- ja idakomidel. Peamiseks surrogaatlisandiks oli
tavaliselt nulukoor.

Komide traditsiooniline késitoo jai 19. sajandil ja 20. sajandi alguses maaha-
rimisega mitteseotud abitegevusena kodutootmise raamidesse. Kapitalistlike
suhete tungimine maamajandusse 6hutas reformidejargsel ajal talupoegi
tootma tellimuse peale, moodustus kodukésitooliste kiht, tekkisid vaiketoos-
tused. Kasitooharude ja teiste kodutéonduslike harude diferentseerumine
arenes aeglaselt, erinevate kisitéoharude arengutasemel ja vormidel olid
omad erisused. Komidel levinud ketramine ja kangakudumine ei varustanud
turgu ka 20. sajandi alguses, samal ajal kodukootud lduendi varvimine iiletas
kodutoonduse piirid. Kalevi ja 16uendi varvimise ja trikkimisega tegelesid
spetsialistid, kes votsid kohalikelt talupoegadelt tellimusi. Kasitooliste hulka
vois lugeda ka lambanahku to6tlevad koosnerid, keda 20. sajandi alguses oli
igas vallas 2-3. Tellimuse alusel tellija materjalist tehti ka saapaid ja vilte.
Turul pakuti peamiselt piittsepat6od, puulusikaid ja punutisi ning monin-
gaid teisi tooteid. Moned kéasitooharud, nditeks riiete dmblemine, omandasid
ulgtoo iseloomu. Teatud késitéoharud (nahatoo, seemisnaha valmistamine)
omandasid 20. sajandi alguseks kapitalistliku manufaktuuri iseloomu. Nahka
hakati tootlema peamiselt nahavabrikutes. PetSora krais oli 1900. aastal
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62 seemisnaha“tehast” — spetsiaalset onni, mis olid sisustatud pédranahkse
seemise valmistamiseks. Mones neist oli olemas isegi todjaotus. Kodutéonduse
iseloom siilis komi pottseppadel, kes valmistasid koorest ja puidust nousid.
Turule toodangu valmistamisega tegelesid tiksnes iiksikud kodukésitoolised.
Vihe eristatav oli tisleri- ja puusepato6. Suuremas osas endale tehti ka paa-
te, saane, suuski ja teisi liltkumisvahendeid. Metallit66 oli vahe arenenud.
Teistest késitooharudest tasub mainida Mezeni iilemjooksu hoburavitsejaid,
kelle kunst oli parilik ja kandus edasi mooda meesliini. Komide traditsioonilise
kasitoo tehnoloogia, toovahendid ja toodang olid kogu Venemaa pdhjaosas iisna
universaalsed. Pottseppade toodangus voib eristada arhailist lintornamendi
voolimist. Etniline eripara leidis valjenduse traditsioonilises geomeetrilises
ornamendis, millega kaunistati puust ja koorest tarbeesemed, tekstiiliorna-
ment, originaalsed zoomorfsed siizeed puuldikes ja karusnahaornamendid
pohjapoolsetel komidel.

1920. aastate 16pust siivenes tendents vihendada sellistel traditsioonilistel
aladel, nagu pollumajandus, jaht ja kalapiiiik hoivatud inimeste arvu ning
suurendada to6stustooliste arvu. 1989. aastal oli péllumajanduses héivatud
koigest 16,7% tootavatest komidest, toostuses, ehitusel, transpordialal ja sides
44 5%, hariduse, teaduse, kultuuri ja kunsti alal tootas ligi 15%. Tanapédeva
pollumajanduses on traditsioonilised jooned siilitanud peamiselt iiksnes
podrakasvatus. Jaht ja kalapiiiik on muutunud harrastuseks. Olulised on
maainimeste seas seente ja marjade korjamine. Traditsiooniline késito6 on
enamuses havinud, kuid seda piiiitakse aktiivselt taastada.

Maa-asunduste peamised tiitibid komidel on kiila ja maa-asula, mis asuvad
peamiselt jogede A4res, on kindlustamata ja timbritsetud péllumajandusli-
ke aladega. Algselt olid komide kiilad viikesed, hajutatud planeeringuga.
18.-19. sajandil hakkasid levima mitme 6uega ridakiilad. Maa-asula oli maa-
piirkonnas administratiivne keskus, kus asusid kirik, kauplused, selle imber
paiknesid kiilad. 19. sajandil moodustusid ldhedalasuvate kiilade kokkusula-
misel mitme duega maa-asulad, mis voisid laiuda piki jogesid mitme kilomeetri
ulatuses. Oige ténavaplaneering tekkis komi asundustes alles ténapéeval.

Komide traditsiooniline eluase oli maa peale ehitatud tdisnurkne ménni-
puust raiutud palkrajatis korgel alumisel korrusel (kerka). Kahest tarest (talvi-
ne ja suvine) koosnev elamisosa, mida ithendas eeskoda (posvodz’), moodustas
majanduséuega iihtse terviku. Kahekorruseline loomalaut (alumisel korrusel
laut, iileval katusealune, kuhu viis lavats) hlmas kuni poole kogu kompleksist.
Komide eluasemele oli omane vooderdisega kaetud katuse ithepoolne kalle.
Tavaliselt paiknesid molemad tared katuse iihe kalde all, teise kalde all oli
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ou. Ladnepiirkondades ehitati tared nii, et iihe kaldega katused moodustasid
maja kohal iihtse kahepoolse kaldega katuse. Lounapiirkondades olid tava-
lised ithekorruselised elamud, pohjapoolsetel komidel olid 19. sajandi 16pul
levinud kahekorruselised mitme toaga majad. Eluaseme sisemine planeering
oli sama, mis pohjas elavatel venelastel: ahi (pats) nurgas sissepadsuuksega
samas seinas, samuti lavatsid, toasiigavuses diagonaalis ahju vastas piithase-
nurk. Ida pool leidus palju iidsemat planeeringut; ahi tare siigavuses suuga
ukse poole, selle kohal viike aken, piihasenurk diagonaalis ahju vastas ukse
korval. Musta kiittekoldega hiitid kadusid komidel 19. sajandi teisel poolel,
20. sajandi alguses hakkasid levima viieseinalised, ristikujulised ja teiste
vormidega tared. Talu territooriumile olid paigutatud ka ait (kum, Zétn’ik),
kelder (kozod), saun (pévs’an) ja monikord ka kaev (jukmaos, 6Smaos, struba).
Eemal kiilavédrava taga seisid rehed (r6n6s) viljapeksukohaga. Talu véis timb-
ritseda aed, aga ei pruukinud. Moénikord asetsesid aidad ja saunad rithmiti
valjaspool talu, saunad joele 1ahemal. Eluaseme kaunistamiseks oli komidel
levinud nikerdamine, sellega kaunistati frontoonid, otsaseina piistkaunistused
ja karniisid. Aknaid kaunistati siiva-, sae- ja pitsnikerdusega. Ornament oli
geomeetriline. Katuseharjadele paigutati hobuste ja lindude kujutisi, linnu
kujuga tehti ka vihmaveerennide konksud. Pdhjapoolsed komid kinnitasid
katuseharjale podrasarved. Harvem kasutati majanurkade kaunistamist,
nikerdusi varavapostidel.

Komide traditsiooniline riietus sarnaneb tildjoontes pohjapoolsete venelaste
riietusele, aga pohjakomidel isegi neenetsitele. Naisteriietus eristus mitme-
kesisusega. Naisteriietuse aluseks olid mitut tiitipi sark ja sarafan. Sarafani
peal kanti lihikesi tilekiiguga jakke. Naiste tooroivaste tileriietuseks olid
dubn’ik ja Sabur (kodus valmistatud l16uendist riietus), aga talvel lambanahast
kasukas. Pidupéeval pandi selga parimast kangast réivad (peenest linasest voi
kalevist ja poest ostetud siidikangastest), koikjal kanti koduskootud jamedast
kangast tumedat varvi kirjuid riideid. Poekangad hakkasid levima 19. sajandi
teisest poolest. Peas kandsid neiud tavaliselt linti (tdisnurkne brokaaditikk
kiillgedmmeldud mitmevarviliste lintidega). Pruudi peakatteks oli jurnoi (ilma
pohjata koval alusel punase kangaga tiletbmmatud tanu). Parast pulmi kand-
sid naised kokosn’ikut, vanemas eas sidusid pdhe tumeda rati. Meesteriietus
koosnes linasest pealkantavast sargist, mis oli rihmaga kokku tommatud ning
jalaratti mahitud villastesse sokkidesse topitud linastest piikstest. Uleriietena
olid kasutusel kaftan, kraeta talumehekuub voi sukman (kalevist kaftan), tal-
vel kasukas. Meeste peakateteks olid sirmita viltmiits voi lambanahast miits.
Meeste ja naiste jalandud erinesid vihe: kotad (madalad raagnahast jalatsid),
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bahilad (pehme tallaga nahksaapad) v6i saapad. Viole seoti punutud voi koo-
tud vood. Riietust (eriti kudumeid) kaunistati traditsioonilise geomeetrilise
ornamendiga. Pohjapoolsed komid kasutasid laialdaselt neenetsitelt laenatud
roivastust: mal’itsa (paks iilerdivas, karvaga seespool), sovik (paks podranahk-
ne ileriie, karv viljaspool), pimi (karusnahksed saapad) jne.

Komide traditsioonilise toidu hulka kuulus lai valik taime-, liha- ja ka-
latoite — kompleksse majanduse mitmete harude toodang. Komid s6id kolm
korda pievas. Aripdeval oli laual 3—4 toitu, aga piithade ajal loeti soliidseks
17-18 roast koosnev 16una, sageli iiletas toitude arv isegi 25. Esimese roana
oli iildlevinud kapsasupp voi iildse supid. Eriti populaarne oli hapukapsasupp,
aga suvel leivakaljal péhinevad kiilmsupid. Argipideva teine roog oli komidel
odratangudest, harvem odrakruupidest puder. Koige levinum toiduaine oli
kala, seda kasutati keedetult, soolatult, kuivatatult, kiipsetatult ning kasutati
ka pirukate tdidiseks. Kalapirukas oli ka kohustuslik piduroog. Liha kasutati
teise roana harvem, tavaliselt kasutati selleks esimesena serveeritud supist
voetud liha. Sagedamini oli liha laual pohjas elavatel podrakasvatajatel ja
jahimeestel. Aedviljast kasutati toiduks kaalikat, naerist, rdigast, sibulat,
kapsast, alates 19. sajandi teisest poolest ka kartulit. Olulisel kohal olid
kiipsetised: leib, pannkoogid, pirukad jne. Jookidest olid lisaks teele levinud
taimede ja marjade tommised, leivakali, kasemahl. Aurutatud peedist voi
kaalikast keedeti kompotti. Kodudlu oli kohustuslik pidulaual.

Komide varvikas ja mitmekesine vaimne kultuur on koige selgemini esin-
datud rahvakunstis, rahvaluules, rahvauskumustes ja kombestikus. Komi
rahvaluules on esindatud mitmed Zanrid: miitidid, mis kajastavad rahva va-
raseid ettekujutusi imbritsevast maailmast ja inimese kohast selles; eepilised
jutustused ja legendid; muinasjutud ja laulud; vanasonad ja konekaanud.

Koige rikkalikumalt on esindatud rituaalne luule. Pulma- ja matuseitkudes
avaneb komide perekonnakombestiku siigavaim moéte ja siimboolika. T66- ja
rahvakalendrifolkloor valgustab pohjas elava maaharija ja kiiti rasket elu.
Komi folkloor annab ettekujutuse rahva peamistest eetilistest ja moraalsetest
normidest, sellel oli suur tdhtsus laste kasvatamisel ja sotsialiseerimisel.
Varvikas ja stigavalt siimbolistlik on komi ornament. Pdhjas elavate komide
tikandite ja kudumismustrite, karusnaha mosaiigi parimad naidised, ka-
sitriikkid, puidust ja luust nikerdused kujutavad endast téelisi rahvakunsti
Sedoovreid. Ornamendiga kaunistati ka paljusid tarbeesemeid: kasetohust
ja savist anumaid, riideid ja jalatseid, vartnaid, soolatoose jne. Rahvakunsti
traditsioone kasutavad oma loomingus ohtralt tdnapédeva kasit6omeistrid,
komi kunstnikud ja graafikud. Komide pere- ja kalendrikombed sarnanesid

19



KoMt MmUTOLOOGIA

pohjavenelaste omadele. Matuse- ja leinakombestikus on séilinud iidsed et-
tekujutused hingede mitmesusest ja minevikus viljaarenenud esivanemate
kultusest. Kristlike tahtpidevade korval tahistati ka selliseid kalendripiithasid
nagu jadsaatmine, tSarla rok (16ikuspiiha, tolkes sirbipuder), jahilesaatmine
jne. Keerukat maailmavaateliste ideede kompleksi kajastasid komide kristlu-
se-eelsed uskumused, mis sisaldasid endas jadnukeid erinevatest kultustest:
puude, vaimude-peremeeste, ulukite, tule; samuti jalgi teistest varastest
religioossetest vormidest: animismist, loomade jumaldamisest, maagiast, feti-
Sismist jne. Levinud oli usk néidusse, ennustustesse, loitsimisse, néidumisse.

Sajanditepikkust rahvalikku kogemust kajastavad komide ratsionaalsed
teadmised: rahvakalender, meteoroloogia, meditsiin, pélluharimis- ja jahipi-
damisended jne.

Kirjandus: Belitser 1958, Gagarin 1978, Gribova 1980, Zerebtsov 1971, Konakov 1983,
Konakov & Kotov 1991, Mikugev 1973, Plessovski 1968.

N. Konakov

Permikomid

Vastavalt Venemaa 2010. aasta rahvaloenduse andmetele elas Venemaal
94 500 permikomi, sealhulgas endise Permi-Komi autonoomse ringkonna
territooriumil 81 000 (umbes 69% kogu piirkonna elanikkonnast). Ajaloolisel
etnilisel territooriumil oli vilja kujunenud kaks kompaktset permikomide
rithma — jaz’valased ja z'uz’dinlased, kes olid oma nime saanud asupaiga jargi.
Jaz’va permikomid elavad Permi krai pohjaosas Jaz'va joe basseinis (Vis’eri
lisajogi). Praegu on nende rahvaarv ligi kaks tuhat. Z’uz’dini permikomid ela-
vad Kirovi oblasti endises Z'uz'dini (praegu Afanasjevo) rajoonis. 1950. aastate
alguses oli neid umbes seitse tuhat, kuid jargnevatel aastakiimnetel aktivi-
seerunud assimileerumisprotsessi tottu fikseeriti 1989. aasta rahvaloendusel
koigest 318 z'uz’'dini permikomi.

Esimest korda mainiti Ezva-Permiga piirnevat suurt Permimaad eraldi
piirkonnana Epifanius Targa 14. sajandil kirjapandud “Permi Stefani eluloos”.
Moskva riik hakkas parast oma mgju kinnitamist Ezva maadel laiendama seda
Kama dares. 1463. aastal ristis piiskop Iona osa permikomisid. 1472. aastal
thendati permikomide maa-alad 16plikult Moskva riigiga. Monda aega juhtis
neid kohalik viirst Moskva vasalli digustes, kuid peatselt 1dks valitsemine iile
vene moisnikele ja vojevoodidele. Permist sai Vene riigi administratiiviiksus
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ja see jagati kaheks kreisiks: Permi ehk TSerdoni kreisiks keskusega TSerdoni
linnas ja Ussolje kreisiks, keskusega Ussolje linnas (praegune Solikamsk).
Seejarel moodustati Kojgorti kreis. Moskva riigi alla ldinud uutele maadele
hakkasid tulema vene elanikud, eriti intensiivne oli nende juurdevool 16. sa-
jandil. Kama-aarne piirkond muutus kaigepealt Siberiga kauplemise, seejarel
selle holvamise eelpostiks. Just sel ajajargul hakkasid permikomide ja imbrus-
konna vene elanikkonna kultuur ja kombed omandama tihisjooni. 16. sajandi
teisel poolel asusid Kama joe d4rde soolatootjad Stroganovid, kelle parisorjaks
sai suur osa in’va permikomisid. T8erddni kreisis elavad permikomid olid
suuremas osas riigitalupojad. Sotsiaalse seisundi erinevus aitas kaasa nende
rithmade kultuurilis-olmeliste erinevuste moodustumisele. 18. sajandil hakkas
Uurali piirkonnas tormiliselt arenema toostus. Sellega seoses kinnistus osa
permikomisid Pohja-Uurali tehaste juurde, nende peamine tilesanne oli metsa
langetamine ning puude ja puusée toimetamine tehaste juurde. Elanikkond
piirkonnas suurenes ning 19. sajandil hakkas permikomi kiilasid vaevama
maapuudus, peale selle oli kohalik pinnas vidheviljakas ja agrotehnika vilja
arenemata. Paljudel talupoegadel oli vaja lisasissetulekut, sest oma majapida-
mine ei voimaldanud peret iileval pidada. See sundis neid otsima t66d mujal,
isegi teisale imber asuma, peamiselt siirduti Siberisse. 19. sajandi teisel poolel
ja 20. sajandi alguses kulges juba varem alanud tiimberasumine eriti tormiliselt.
Olulised muutused permikomide majandus- ja kultuurielus toimusid parast
1917. aastat. Detsembris 1917 valis 13 valla esindajate kongress Kudéomkari
rajooni maakomitee, mis likvideeris koik endised véimuasutused, natsionali-
seeris maa ja Stroganovide varanduse. 26. veebruaril 1925 ldks Kudomkari
vald Uurali oblasti koosseisu.

Ulevenemaalise Kesktaitevkomitee presiidium otsustas moodustada Permi
oblasti koosseisus Permi-Komi rahvusringkonna. Ringkonna piirest vilja jaid
jaz’va ja z’uz’dini permikomid. Rahvusringkonna moodustamine andis esime-
sel etapil touke permikomide kultuuriliseks arenguks. Kirjakeele loomisega
1920. aastatel hakkas arenema rahvuskool. Permikomi keel jaguneb neljaks
murdeks: pdhja (kosino-kama), lduna (in'va), ilemkama (z'uz’dini) ja jaz'vakomi.
Permikomide kirjakeel loodi kirillitsa baasil, kirjandusliku keele loomisel voeti
aluseks lounamurde kudémkari-in’va murrak. Majandusringkond samal ajal
ei arenenud peaaegu ildse. 1930. aastatel muudeti see Uurali arenenumate
piirkondade metsatoostusbaasiks ja siin algasid suured metsat6od. Praegu
voib permikomide etnokultuurilises arengus tdheldada vene kultuuri magju
suurenemist. Olulisel méaaral on see tingitud paljude rahvuskultuuri insti-
tutsioonide hddbumisest. Parast Teist maailmasoda likvideeriti rahvuskool:
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permikomi keelt ja kirjandust hakati 6petama ainult aine tasemel, kusjuures
pooltes koolides ei opetatud seda iildse, rahvuslikku intelligentsi, sealhulgas
opetajaid, hakati ette valmistama véljaspool rahvusringkonda, likvideeriti
permikomikeelne ajakirjandus, suleti rahvuslik laulu- ja tantsuansambel.
Kutselise kunsti kriis, rahvusliku haridussiisteemi puudumine jne viisid sel-
leni, et tanapaeval oskab emakeeles lugeda mitte rohkem kui pool permikomi-
dest (sotsioloogiliste uuringute andmed), emakeeles kirjutada oskab oluliselt
vahem kui pool rahvusringkonna territooriumil elavatest permikomidest. Kolm
neljandikku permikomidest eelistab lugeda ja kirjutada vene keeles.

Permikomide traditsiooniliste tegevusalade hulka kuuluvad maaharimine,
loomakasvatus, jahipidamine ja kalapiiiik, kodustest tegevusaladest ketrami-
ne, kangakudumine, savi- ja puutoo.

19. sajandi ja 20. sajandi esimese veerandi jooksul valitses maaharimi-
ses kolmepollusiisteem, aga ringkonna pohjapiirkondades jatkus metsa-
raadamine. Suur osa kiinnipinnast oli teravilja all: rukis, oder, kaer, osale
pollust kiilvati lina. Nisu peaaegu ei kasvatatud. Pisut kasvatati juurvilju
ja kartulit. Juurviljadest istutati aiamaale kapsast, sibulat, redist ja nae-
rist. Kiinnivahendiks oli kahe raudhdlmaga puuader, kasutati ka kohalike
puutéomeistrite harkatru ithepoolse tera ja rauast hélmaga. Kasutusel olid
kolme sorti dkked: pakkidke metsapuhastustoodel, liigestega puuiike kergete
liivaste pinnaste jaoks ja koige levinumad olid raudpulkadega raamékked.
Kiilvati kasitsi kilimitust, vilja 1oigati sirpidega, joukamates peredes leidus
ka hobuviljapeksumasinaid.

Viljakasvatust tdiendas permikomidel juba ammustest aegadest eksistee-
rinud loomakasvatus. Peamiselt kasvatati lehmi, hobuseid, lambaid. Lehmad
olid peamiselt kohalikku tougu, viikesed ja vahetootlikud, kuid kohanenud
kohalike karmide tingimustega. Sigu ja kodulinde (kanu, hanesid, parte)
peeti piirkonna lounapoolsetes rajoonides ja z'uz’dini permikomide juures.
Lambakasvatusel, nagu ka kariloomade pidamisel, ei olnud kaubanduslikku
tdhendust. Ka lambad olid kohalikku tougu — karmivillalised. Lambavillast
kooti kindaid, sukki, vanutati vilte ja miitse. Loomad olid metsas karjamaal
5-6 kuud vabalt ilma karjaseta. Pikk laudaperiood sundis varuma talveks palju
heina. Selle niitmiseks kasutati kumera tera ja lithikese kaardus loega vikatit.

Jahi osatédhtsus oli permikomidel vaiksem kui siirjakomidel. Koige arene-
num oli jaht piirkonna p&hjaosas, 16unas ei lasknud Stroganovide metsnikud
talupoegi peaaegu iildse metsa jahtima 1917. aastani. Kiititi oravaid, karpe,
nugiseid, rebaseid, metsa- ja veelinde. Kdige levinum oli jaht piissi ja koeraga.
Kasutati ka piitinisraudu, puust piitiniseid ja piitinispaelu. Jahiti nii tiksi kui
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ka artellis. Suguvosa maadel jahipidamiseks ja kalapiitigiks rajatud onnid olid
20. sajandi alguseks juba kadunud. Kalapiitiik ei tihendanud permikomidele
peaaegu mingit kaubanduslikku vaartust. Oma tarbeks piititi kala igasuguste
vorkudega. Viikestele jogedele rajati sulud, kuhu seati moérrad ja puitinised.
Stigisel piiiti kala vastraga.

Kodutosostuses oli koikjal levinud ketramine ja kudumine, millega tege-
lesid ainult naised. Kodukootud vaibad lidksid eranditult pere vajadusteks.
Tooraineks oli lambavill, kanepi- ja linakiud. Villa ja takku kedrati vartna
ja voki abil. 20. sajandi algusest votsid permikomid kasutusele puitraami
ja kiilgtugedega kahe poomiga vene titipi kudumisteljed. Enne seda tootati
méirksa primitiivsematel telgedel. Niitid kootakse nendel paljudes maakodudes
sdilinud kangastelgedel peamiselt viga levinud permikomi porandariideid.
Lambavillast kootakse sokke, kindaid ja vanutatakse vilte nagu varemgi.
Pottsepatoo arendati vilja kodukésitoona. Savinousid valmistati koige liht-
samal viisil — voolitud pdletustehnikaga, monikord kasutati ka potiketra.
Téanapéeval ei tegele pottsepatooga peaaegu keegi. TAnapéevani on laialt ka-
sutusel kasetohust punumine, igas majapidamises leidub mérsse, tohtkarpe,
korve, kiilades kasutavad paljud praegugi viiske, eriti loomi talitades.

Permikomide tavalised asulad on kiilad, enamasti viikesed. Uldlevinud
olid tihetalukiilad (vene nouurok) ja uuskiilad (vene sniceniox), esines hajata-
lusid. 20. sajandi esimesel veerandil moodustasid kiilad kdigest 2% asustusest.
Iseloomulik oli kobarasustus. Suured kiilad tekkisid sageli mitme viiksema
kiila kokkusulamisel ja tdnaseks on paljude selliste suurkiilade igal osal sii-
linud vana nimi. Enamasti paiknevad kiilakesed ja suurkiilad piki joe kallast.
Piirkonna tihedamalt asustatud l6unarajoonides kohtab joedidrse asustuse
korval ka teiste veekogude ning allikate ja kaevude 1dhedasi ning teesdlmedes
paiknevaid asulaid. Suuremas osas kiiladest domineerib tédnavaplaneering,
mis seati sisse 19. sajandi viimasel veerandil, kuid kohati on siilinud ka
korrapéaratus. Tihti on kiilad, eriti vaikesed, piiratud lattaiaga, sissepaésuks
suur iihe poolega véarav.

Permikomide péline eluase on mannipuust ristpalkmaja. Vorreldes siirja-
komide ja pohjapoolsete venelaste eluasemega on permikomi hoone vaiksem:
5x5 voi 6x6 m. Onnid paigaldati tavaliselt ilma vundamendita madalale
allkorrusele. Seinte vilistootlust kohtas varem harva. Piirkonna pdhja- ja
keskrajoonides on onnidel tavaliselt viilkatus, lounapiirkonnas leidub z'uz’dini
permikomidel ka nelja tahuga kelpkatuseid. Praegu on kasutusel sarikatarin-
diga katusekonstruktsioon, varem toetus katus peamiselt tugipostidele (ripp-
sarikakatus). Haripalk kaunistati sageli looma- v6i linnupeaga. Permikomide
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hiittidel on tavaliselt kolm-neli fassaadiakent ja kaks kiiljeakent, aknaavade
laius on 60—70 cm. Aknaraamid on enamasti nikerduskaunistusteta ja valgeks
varvitud. Enamasti paiknevad onnid tdnava poole otsaga, kuigi leidub ka maju,
mis asetsevad tdnavaga paralleelselt. 19. sajandil ja 20. sajandi alguses oli
permikomide valitsev elamutiiiip kolmeosaline maja, mis on levinud ka praegu.
Peamiselt kasutati kahest volviga tthendatud hiitist iihte eluruumina, teist
kraamikambrina. Peamiselt sarnaneb onnide planeering kesk-vene omadele.
Vene ahi (permikomidel oli see tavaliselt savist, asus puitalusel) asub sisse-
paasust vasakul v6i paremal ja selle suu on suunatud fassaadiakende poole.
Pihasenurk asub ahjuga diagonaalselt ukse vastas. Ahju eraldab tema korval
asuvast nurgast sirm voi eesriie. Paljudes onnides on séilinud traditsiooniline
sisustus laiade liigutatavate pinkidega, riiulitega nende kohal, taladega laes,
isetehtud kappide ja muu moobliga. Vene ahi paigutatakse paljudes taredes
umbes meetri kaugusele seinast ja sellesse vahesse paigutatakse sissepéés
keldrisse. Elumaja taga labi volvi asub kraamikamber. See on tarest viiksem,
kuid selle porand on méargatavalt korgem, selleparast tuleb sinna minemiseks
astuda moni aste iiles. Seal hoitakse riideid, inventari, toiduaineid, aga suvel
magatakse seal. Poranda alla on sisse seatud kelder v6i alumine ait. Uks sel-
lesse hoonesse tehakse tavaliselt 6ue poolt. Permikomidel on tavaliselt kaks
oue ja maja sidumise viisi. P6hja pool on levinud iiherealine sidus, kus 6u
rajatakse maja taha sama katuse alla. Piirkonna teistes rajoonides, samuti
z'uz’dini ja jaz’'va permikomide juures on levinum kaherealine seos korvaleehi-
tatud iihekorruselise hooviga. Hoovi rajati tavaliselt viaikesed tahutud ruumid,
mida praegu nimetatakse tavaliselt tallideks.

Rahvariideid permikomid tédnapéeval igapdevase riietusena enam ei kasu-
ta, kuid need on paljude isetegevuslike folkloorikollektiivide esinemisriietus.
Tavapédrane naisteriietus koosneb linasest sirgist valgete voi sagedamini vér-
viliste 6lapealsetega; sirgi peal on triiki- voi sinisest linasest riidest sarafan,
selle peal kirjutest niitidest punutud v66, mille otstes on narmad; sarafani peal
kanti varvilist voi valget polle. Naiste peakate oli 1ounarajoonides samsura
(erepunase puuvillriidega daristatud ning tikandi ja kardpaelaga kaunistatud
kova pohjaga tanu). Pohjarajoonides kanti kokosnikut (poolovaalse kujuga tanu,
kaunistatud viikeste valjadmmeldud noopide, litrite ja parlitega). Meeste riie-
tus koosnes séargist ja plikstest. Valgest linasest voi varvilisest kodukootud rii-
dest sirk oli pikk, kaelust, kdiseid ja alldart kaunistati punaste kangaribadega,
noopide asemel olid kaelusesse 6mmeldud paelad. Séarki kanti pilikste peal, see
tommati kokku kitsa punutud vooga. Piiksid olid jamedast linasest v6i sinisest
valgete triipudega kodukootud riidest. Peas kanti vanutatud villast miitsi,
hiljem nokkmiitsi. Uleriietus oli meestel ja naistel peaaegu samasugune. Suvel
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kanti saburi (vookohalt 14biloikega sinisest voi pleegitamata linasest kaftan).
Soojem riietus oli ponitok, mis dmmeldi kodusvalmistatud poolvillasest riidest,
sellel olid seljal krooked ja torujas volt ning see oli Saburist pikem. Talvise aja
tuldtunnustatud tleriie oli lambanahkne kasukas. Traditsioonilised suvejalat-
sid olid parnakoorest voi kasetohust punutud viisud. Pohjarajoonides kanti
ka kalossitiitipi nahast kottasid koos mustriga villaste sokkidega. Metsa voi
kalale minnes panid mehed jalga brodni (pehme tallaga pikad saapad). Talvel
kanti koikjal vilte ja isime (viltlabad nende kiilge dmmeldud riidest sdartega).

Permikomide traditsioonilise toidu aluseks olid jahutooted: odrast v6i rukki-
jahust leib, ikalduse korral lisati jahule mitmeid surrogaate (jahvatatud malts,
nulukoor, kuivatatud toomingamarjadest valmistatud jahu); pannkoogid,
igasuguse taidisega pirukad. Juurvilju kasutati toiduks vahe. Piima joodi pea-
miselt hapendatult. Liha s66di iildiselt ainult pithade ajal. Tdhtsal kohal olid
toiduratsioonis kuivatatud ja soolatud seened ning neist valmistatud toidud,
samuti marjad, mida kuivatati ja pandi talveks vee alla. Esimese roana s6odi
hapukapsa-, liha-, odrakruubi- ja hernesuppi. Teiseks roaks olid igasugused
pudrud, kdige sagedamini odra- ja kaerapuder, kala ja kartul. Traditsiooniline
ja tldlevinud toit oli pelmeenid, mida valmistati lihaga, seentega ja roikaga.
Jookideks olid kali, hapu herne- v6i marjakissell, kaera- ja vaarikameski, aga
ka olu. Teed joodi vihe ja seda keedeti peamiselt maarohtudest.

Permikomide traditsioonilised piihad olid tihedalt seotud Gigeusu kom-
bestikuga, peamiselt olid nad samad nagu timberkaudsel vene elanikkonnal.
Usklike arv ei olnud permikomide seas suur, kuid viimasel ajal see ménevorra
suurenes. Permi-Komi ringkonnas on siilinud koigest moni tegutsev digeusu-
pithamu. Vanausuliste keskus oli kuni 20. sajandi esimese veerandini Pudva
kiila Jaz'va joe 4dres. Umbes 1790. aastal kiila 1dhedale metsa rajatud eraklad
omandasid imbruskonna elanike seas suure tuntuse. Palvekodasid leidus ka
jaz’va permikomide teistes asulates.

Tanapieval on permikomide seas tdheldatud rahvusliku kultuuri s4ilimi-
se ja arenemise eest seisvate iihiskondlike joudude aktiviseerumist. Nende
joudude tuumikuks sai rahvuslik intelligents, kelle joupingutuste tulemusel
loodi 1990. aastal permikomi keele ja kultuuri eest voitlev iithing Jugor. Selle
tegevus on tihedalt seotud Komi Vabariigis tegutseva komi rahvuse taassiinni
komiteega.

Kirjandus: Belitser 1958, Gagarin 1978, Gribova 1980, Dobrotvorski 1883,
Zerebtsov 1971, Zerebtsov 1982, Konakov 1983, Laguk 1972, Rogov 1858, Smirnov
1891, Janovits 1903.

J. Sabajev
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Stirjakomisid, tipsemalt iidset Permimaad on vene kroonikates mainitud hilje-
malt 11. sajandil. Usna sageli leidub kroonikatekstides andmeid Permimaast,
PetSora andidest, novgorodlaste kdikudest PetSorasse ja Jugrasse andamite
jarele, kuid mingit etnoajaloolist teavet, mis on vaja komide eellaste lokali-
seerimiseks Ezva (vene Votsegda) keskjooksul, nad ei sisalda. Samal ajal saab
neid andmeid kaudse toendina kasutada komi ja vene rahva etnokultuuriliste
kontaktide alguse méaratlemiseks. Siirjakomide varase ajaloo ja rahvakultuuri
esmaseks usaldusvéairseks ja hinnaliseks allikaks on Permi piiskopi Stefani
Elulugu, mille kirjutas Troitsko-Sergijevi kloostri munk Epifanius Tark (siin-
dis 14. sajandi esimesel poolel, suri ajavahemikus 1418-1422). Praeguseks on
teada iile 50 elulooteksti, neist kdige vanem, taielikum ja usaldusvairsem on
Arheograafilise Komisjoni poolt ette valmistatud ja 1897. aastal valjaantud
tekst (Epifanius 1897). Epifaniust ei nimetatud Targaks juhuslikult: ta kasu-
tas oma t6ode kirjutamisel palju viiteid vanale ja uuele testamendile, kuid ka
paljude teiste autorite uurimustele. Lisaks meeldis Epifaniusele véiga retoorika
ja tulespuhutud konekaigud. Mainitud pohjused ja hagiograafilise kirjanduse
zanrispetsiifika nduavad kriitilist suhtumist Eluloost ammutatud andmetesse.
Koige usaldusvaiarsemad on Eluloos andmed Permimaa asukoha, s.t siirja- ja
permikomide etnilise territooriumi kohta. Mitmel pool tekstis iseloomustatakse
permlaste iidseid paganlikke uskumusi. Samal ajal leidub neis kirjeldustes
darmiselt viahe konkreetseid detaile, Epifanius piirdub enamjaolt sonadega
“ebajumalateenijad”, “noiduse kiitisis”, “saatanasse uskujad”. Monikord ka-
sutab ta iidolite suhtes epiteeti “raiutud”, millest jareldub, et kujud valmis-
tati puust. Isegi kaudsete toendite pohjal voib aimata, et ebajumalaid hoiti
spetsiaalselt sisustatud hoonetes, mis olid tehtud nahtavasti puust, kuivord
Stefan l6hkus ja siiiitas puuslikukodasid. Uhes tekstis, mille Epifanius omistab
Stefanile, kirjeldatakse ebajumalate valiskuju mérksa tiksikasjalikumalt: “Teie
puuslikud on hingetu puu, inimeste kitetoo, neil on suu, kuid nad ei ri4gi, neil
on korvad, kuid nad ei kuule, neil on s66rmed, kuid 16hna ei tunne, on kied,
kuid need ei katsu, on jalad, kuid nad ei ldhe, ei konni...” See tihendab, jutt
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on sellest, et iidsete komide ebajumalatel oli antropomorfne kuju, kuigi voib
oletada, et Epifanius ilustas nende kujutisi.

Puust kultuskujudel, puuslikel oli ndhtavasti mitmesugune funktsionaalne
koormus. Sellest annab tunnistust asjaolu, et nad asusid erinevates kohtades:
“Ma ise, kdies mooda metsa vasimatult oma Opilastega, ja kiilades varjul ja
majades peidus ja metsas leidsin...” Kui majades asunud puuslikud olid kaige
tdendolisemalt esivanemate kultusega seotud kodujumalad, siis metsa pai-
gutatud kujusid austati arvatavasti kogu imbruskonnaga. Sellest annavad
tunnistust sellistele ebajumalatele toodud ohtrad annid: “Aga timber puuslike
rippusid voi olid nende alla paigutatud kas andamiks toodud v6i kaunistuseks
kas sooblid v6i nugised, kérbinahad voi rebased voi koprad voi karunahad voi
ilvesed voi oravad.” Seda viljavotet kinnitab ka Epifaniuse teade: Baxy orce
6 Ilepmu Kymupovt paznuuhbie, 08 UL OONLULLE U MEHDULLL, OPY3UM dHce CPDeOHUL,
a UHUU HAPOYUTNUL U CJIO8YMHUL, U UHUU MHO3U. Kmo moocem ucuecmu ux?
Osem 1060 peduuu MONAXYCA U XY0Yy Yecmb 8030AAXY, 4 OPY3UM dHce MHO3U, He
MOKMO OuNCHUU, HO U ¢ 0aJibHux no2ocmod. [Ebajumalaid on Permis mitme-
suguseid, on suuremaid ja vaiksemaid, teised keskmised, aga moned uhkemad
ja tuntumad, aga teisi jalle rohkem. Kes v6ib neid kokku lugeda? Sest iihe
juures harva palutakse ja kdiakse austamas, aga teise juures hulgaliselt, mitte
tuksnes lahedalt, vaid ka kaugetest kiilladest.] Ebajumalatele toodud ande oli
keelatud votta surmadhvardusel ja koik jargisid seda keeldu. Permi jumalate
peamine funktsioon oli taltsutada loodusjoude. Eluloos deldakse selle kohta:
“Meil, permlastel on palju jumalaid, palju kaitsjaid, palju toetajaid, nemad
annavad meile pilitigionne ja koik mis vees ja koik ohus ja koik jahil ja koik
soodes ja tammikutes ja ménnikutes ja niitudel ja heinamaadel ja tihnikutes
ja kaasikutes ja kuusikutes ja saludes ja teistes metsades ja koik puude otsas,
oravad voi sooblid v6i nugised voi ilvesed ja meie muu saagi.” Ndhtavasti on
kone all paikade ja jahiloomade vaimude-peremeeste kultus, mis on analoo-
giline paljude jahindusrahvastega.

Permi Stefani surmast teatavates kroonikates leiduvad pogusad andmed
iidsete komide paganlikest uskumustest. Need andmed on véga laialivalguvad:
“Aga varem kummardati loomi ja puid, vett, tuld ja kuldnaist”, “iidolit, paikest,
vett, kivi, puud, veiseid, kitsi, ja noida, ja teadjat, ja kuldnaist”, “tuld, vett,
kivi” jne. Peale selle on kone all kindlasti hilised lisandused kroonikateksti-
desse, kuivord neis rasgitakse pitha Stefani surmast, aga tema kanoniseeriti
alles 1594. aastal, s.0 rohkem kui 150 aastat péarast kirjeldatud siindmust.
Legend kuldnaisest tekkis samuti alles 16. sajandil, ja legendis osutati see
asuvat viljaspool iidsete komide asuala. Hinnalist materjali EZva permlaste
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maailmavaate kohta annavad kroonikaandmed rahu- ja koosté6vandest, mis
s0lmiti Jemva (vene Vom) joe suudmes Jemva ja Ezva komide ning Jugra
viirstide vahel. “Aga nende rahu on selline: Visanud kuuse ja ridva altarile,
silunud neljale poole, laotati selle alla karunahk, aga karunaha peale visati
kaks modka, terad vastakuti, ja karunaha peale pandi kala ja leib.” Kui me ja-
tame palju hilisema ndhtusena korvale jemvalaste poolt kuusele asetatud risti,
voib tilejdanud stimboleid télgendada iisna ldbipaistvana: kuusk — iimbritseva
looduse siimbol (voibolla ka puude kultuse peegeldus), karu —loomastiku kaige
silmapaistvam esindaja (loomade kultus ja selle mitmekesisus — karukultus),
kala — veemaailm ja leib — maaviljeluse produkt. Ustavuse vandele kinnitasid
sel moel relvad ja kéik iimbritseva looduse hiived. 1501. aastal saatis Moskva
metropoliit Simon Permi suurviirstile Matvei Mihhailovitsile ja kdigile perm-
lastele “koigi permi maade aladele” lakituse, milles riindas neid raevukalt
vanadest kommetest kinnipidamise eest. Sellele dokumendile tuginedes voib
radkida permlaste selle ajani sdilinud ebajumalakummardamisest, aga lisaks
sellele nimetatakse ldkituses ka tihe iidsete permikomide jumala nime — Voipel’.
Kuigi Voipel’i puusliku valiskuju ega Voipel'i funktsioone ldkituses ei mainita,
voib oletada, et see kujutas endast tisna korge astme jumalat kehastavat puust
kuju (Simon 1501).

18. sajandi teise pooleni ei palvinud komi rahvaste asuala uurijate ja
randurite tdhelepanu. Need vihesed, kes sealt labi s6itsid, ei jatnud mingeid
andmeid siirja- ja permikomide vaimsest kultuurist ja maailmavaatest. Harva
erandi moodustab Peeter Suure Hiina saatkonna (1692-1695) iihe litkme Adam
Brandi lithike teade selle kohta, et kui nad sinna lidksid, toimusid Ulem-Soktovi
komidel “koikjal suured pidustused lihavotte auks, ja koikjal toid naised meile
varvilisi mune” (Ides & Brand 1967).

1771. aastal saabus Venemaa Euroopa-osa kirdepiirkonda esimene teadus-
ekspeditsioon eesotsas tuntud vene naturalisti, Peterburi Teaduste Akadeemia
akadeemiku Ivan Lepjohhiniga. Aastail 1768—1772 uuris ekspeditsioon suurt
osa Venemaa territooriumist, parast selle 16ppu avaldas Lepjohhin selle reisi-
paeviku méarkmed. Ivan Lepjohhini Mdrkmed ei kujuta endast etnograafilist
tood, elanike kultuuri ja olme kirjeldamine ekspeditsiooni uuritud alal ei
kuulunud iildse tema iilesannete hulka. Kuid siigavalt teaduslike, eeskétt
loodusteaduslike uurimustega tegelev Lepjohhin pooras alati tdhelepanu ka
elanikkonna oludele ja kajastas seda oma péevikukirjetes. Nii oli just tema see,
kes esimesena Kkirjutas iiles permikomi legendi vigilasest Perast ja avaldas
arvamust, et just selle vagilase nimest on tulenenud rahva nimetus. Siirjakomi
kiilas AbjatSois (vene ObjatSevo) kirjeldas Lepjohhin iljapdeva pidustusi ja
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ohverdamist. Lisaks sellele on Mdrkmetes toodud andmed rahvameditsiini
kohta, samuti on esitatud tisna ulatuslik komi sonade loetelu, kusjuures osa
sonu kuulub maailmavaatelisse valdkonda (Lepjohhin 1780; Lepjohhin 1822).

Vassili Latkin vottis oma retked PetSoras ette mitteteaduslikul eesmérgil.
Ta oli Soktovkari teise gildi kaupmehe poeg ja kavatses jatkata isa t6od uues
kvaliteedis, piistitades endale iilesande rajada PetSora joe basseini hoivav
toostus. Sel eesmérgil vottis ta ette mitu reisi PetSora piirkonda, oma muljed
valas ta mahukatesse hiljem avaldatud pidevikutesse (Latkin 1853). Latkin
pooras oma raamatus palju tdhelepanu petSoralaste olmele, meelelaadile,
kommetele, peamistele majandusharjumustele, kirjutas iiles moned legendid
ja uskumused. Ta kogus ka andmeid komide rahvameditsiini ja paganlike
uskumuste kohta.

19. sajandil poorasid mitmed vene kirjamehed tdhelepanu siirjakomide kul-
tuurile. 1837. aasta juuli 16pust 1838. aasta jaanuari alguseni viibis Soktovkaris
asumisel iiks tolle aja vene kirjanduse silmapaistvamaid tegelasi Nikolai
Nadezdin. Soktovkarist saatis ta erinevatesse viljaannetesse ligi sada artiklit
erinevatel teemadel, sealhulgas avaldas Adolf Pluchart’i Entsiiklopeedilises
leksikonis artikli iidsete komide jumalast Voipel’ist. 1856. aastal soitis tuntud
kirjanik ja etnograaf Sergei Maksimov l4bi peaaegu kogu Venemaa Euroopa
piirkonna pdhjaosa. Ta kiilastas ka jaz'vakomisid. Selle kidigu reisimuljed,
mis sisaldasid hinnalisi etnograafilisi tidhelepanekuid, avaldas ta raamatus
Aasta pohjas (vt Maksimov 1890). Komi piirkonda kiilastas ka Veliki Ustjugis
stindinud tuntud kirjanik-narodnik Pavel Zassodimski. Oma reisikirjelduses
Metsariik (vt Zassodimski 1895), mis esimest korda avaldati 1878. aastal
(vt Vologdin 1878), kirjeldas ta oma reisi ja sealjuures silmapaistva tédhele-
panelikkusega komi rahva peamisi majandustegevusi ning rahvakultuuri ja
olme ilminguid. Muuhulgas iseloomustas Zassodimski lithidalt rahvauskumusi,
kirjeldas moningaid kirikukalendri piihasid, pooras tdhelepanu néidususku-
mustele. Zassodimskile meeldis vdga komi rahva juures tiheldatud suhtumine
loodusesse iildse, aga eriti metsa (Zassodimski 1895). Teistest vene autoritest
voib markida Aleksandr Kruglovi, kes avaldas aastatel 1870-1889 komi rah-
vakultuuri kohta kiimmekond olukirjeldust, kasutades seejuures ohtralt oma
eelkiijate materjale. Koige mahukamad ja sisukamad neist olid eraldi olukir-
jeldustena ilmunud Metsainimesed (vt Kruglov 1887) ja Metsariik (vt Kruglov
1899). Nendes toodes on avaldatud autori mitmeid hinnalisi tdhelepanekuid,
mis toestavad komide olme tisna head tundmist. Kahjuks vihendab faktilise
materjali hinnalisust oluliselt autori katse viljendada seda erilises kirjandus-
likus keeles ja anda seejuures koigele oma interpretatsioon.
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1888. aastal sooritas reisi siirjakomide juurde etnograafiahuviline Moskva
ulikooli digusteaduskonna tiliopilane Vassili Kandinski, kellest hiljem sai
tuntud kunstnik. Kandinski iiks eesmérke sellel ekspeditsioonil oli koguda
andmeid komide paganlike uskumuste kohta. Faktimaterjali kogumisele
avaldas aga téenéoliselt moju asjaolu, et Kandinski ei tundnud uuritava rah-
va keelt, samuti lithiajaline viibimine komide juures. Igatahes osutus tema
artikkel, mille ta selle reisi materjalide pohjal avaldas, skemaatiliseks ja
vaheinformatiivseks. Selles leidus vaid pogusaid teateid komide tSuudipéari-
musest, tulekummardamise jadnukitest, inimese varihingest ort, majavaimust
ja rukkipollu vaimust (Kandinski 1889).

Revolutsioonieelsel ajal leidus siirjakomide seas vaid tiksikuid teadlasi,
s.t inimesi, kes olid omandanud korghariduse ja tegelesid kutselise teadusega.
Neil koigil tuli elada viljaspool Komi territooriumi, sest enne revolutsiooni
ei olnud selles piirkonnas tihtki teaduskeskust. 19. sajandil oli korgharidus
vaid kahel siirjakomil. Neist iiks oli Georgi Lotkin, kes oli I6petanud Peterburi
ulikooli idateaduskonna. Ta oli idaslavistika magister ja tootas kogu elu iihes
Peterburi giimnaasiumis. 1889. aastal ilmus Peterburis Lotkini raamat Siirja
piirkond permi piiskoppide ajal ja siirja keel (vt Lotkin 1889). See monograafia
ei olnud etnoloogiline uurimus, kuid selles sisalduv rikkalik folkloorne aines
pakub huvi tdnase pédevani. Aleksandr Krassovil oli korgem vaimulik hari-
dus ja ta oli usuteaduste kandidaat. Permi Stefani 500. surma-aastapéevaks
andis ta 1896. aastal vilja raamatu Siirjalased ja piiha Stefan, Permi piiskop
(vt Krassov 1896). Monograafias kirjeldas Krassov iisna iiksikasjalikult komi
rahva kristluse-eelseid uskumusi. Ta piitidis rekonstrueerida ka korgemate
paganlike jumalate panteoni, kirjeldas erinevate kultuste jadnukeid, vaatles
metsavana, vetevana ja majavaimu kuju. Seejuures analiiiisis autor hoolikalt
ja tdies mahus enne teda sel teemal avaldatud materjali.

Kuigi komide parimuskultuur ei palvinud 19. sajandil kutseliste etnograafi-
de ja folkloristide tdhelepanu, koguti just sel aastasajal, eriti selle teisel poolel
neis teadusvaldkondades ulatuslik ja mitmekiilgne faktimaterjal. 1845. aastal
loodi Venemaa Geograafiline Uhing (VGU), kes aktiivselt hakkas korraldama
Venemaa erinevate rahvaste parimuskultuuri ja olme alase materjali kogu-
mist. Juba 1848. aastal oli ithing koostanud ja saatnud laiali iiksikasjaliku
etnograafiliste ja folkloorsete materjalide kogumise kava. VGU koostoé-iiles-
kutse leidis sooja vastukaja Komi piirkonna intelligentsi seas. Paljud 6petajad,
vaimulikud, ametnikud jt hakkasid innukateks kodu-uurijateks. Uldjuhul ei
piirdunud nad siirjakomide rahvakultuuriandmete kogumise ja nende VGUle
saatmisega, vaid avaldasid kogutud materjali perioodikas. Eriti ohtralt aval-
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dati mitmesuguseid kodu-uurimuslikke méarkmeid Vologda Kubermangu
Teataja (VKT, Vologodskije gubernskije vedomosti) mitteametlikus osas. Juba
1848. aastal ilmus véljaandes neli teksti Paluinimesest (Jag Mort) kdneleva
stirjakomi legendi kohta (Istomin 1848), samuti podrast, kes vabatahtlikult
jooksis asulasse jumalaema siinnipdeva pidustustele, et teda toodaks ohvriks;
ning uisna tiksikasjalik kirjeldus karja ohverdamisest erinevatel kirikupiihadel
(Sorokin 1848). Ka jargmistel aastatel avaldati ohtralt markmeid ja artikleid
komi rahva vaimse kultuuri eri aspektide kohta. Lisaks voib VKT's ka muudel
teemadel avaldatud artiklites leida iiksikuid sageli vaga vaartuslikke fakte
ja tdhelepanekuid komide maailmavaate, uskumuste ja kombestiku kohta.
Markimisvaarset huvi pakuvad sageli kavalusetud, kuid iiksikasjalikud iihe
voi teise rahvapidustuse pealtnigija kirjeldused. Niiteks avaldas Jevgeni
Kitsin oma téhelepanekud Soktovkari kodanike teelesaatmispidustustest.
Nimetatud t66s demonstreeris autor mitte iiksnes selle peo reglemendi tiksik-
asjalikku tundmist, vaid oskas ka kirjutada seda heas sonastuses ja paljude
vaartuslike tiksikasjadega (Kitsin 1852). Vaga varvika ja detailse iljapdeva
kirjelduse 19. sajandi keskpaigas tegi Nosuli kiillast M. Kossarev (Kossarev
1859). Soktovkari kreisikooli ajaloo- ja geograafiadpetaja P. KokSarov jutustas
oma sonumis iiksikasjalikult komide jaanipdeva tdhistamisest ning kirjeldas
suure neljapdeva kombestikku (Koksarov 1859). Vaartuslikke andmeid komide
maailmavaate kohta sisaldab V. Avramovi mahukas artikkel Jarenski kreisi
elanikest ja nende olmest. Kohalikku paritolu autor on iiksikasjadeni kursis
talupojaolmega ning kirjeldas iisna iiksikasjalikult mitte iiksnes komide
majanduslikke ettevotmisi, vaid pooras tdhelepanu ka vaimsele kultuurile.
Nimetatud artiklis vaadeldakse komide uskumusi ja eelarvamusi (usk vete- ja
metsavaimu, kikimoori, majavaimudesse, saunavaimudesse ja noidadesse),
dra on toodud ka moned noiasénad. Tavasid ja kombeid kirjeldades on autor
pihendanud palju tdhelepanu pulmadele ja rahvapidustustele (Avramov
1859). N'udz’poska (vene Njut$pas) tehase vaimulik Iakov Popov kirjeldas oma
artiklis komide paganlikke uskumusi. Autor kasutab isiklikku faktimaterjali,
mille vairtust aeg ei ole kahandanud. Popov tédheldab komidel laialt levinud
usku majavaimu ja toob lugejateni enda iileskirjutatud jutustuse sel teemal.
Tema kirjeldatud metsavaimu ja vetevaimu tegudest pajatavad samuti péri-
musjutud. Autor radgib vetevaimule leivatiiki ohverdamisest, et ta inimestele
halba ei teeks. Vaartuslikud ja iisna tiksikasjalikud andmed on toodud komide
ettekujutuse kohta varihingest ort, kes parast inimese surma peab lébi kdima
koik kohad, kus inimene on eluajal kdinud. Vidhem detailselt vaatleb Popov
uskumusi loitsimisest ja kiljehiisteeriast Seva ning kikimoorist (Popov 1859).
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Meenutamist vairib ka teise komi vaimuliku, N. Zavarini artikkel, mille ta
avaldas Vologda Piiskopkonna Teatajas, analiitisides samuti rahvauskumusi.
Zavarin oli iiks esimesi, kes pooras erilist tdhelepanu komi iidsete jahiusku-
muste omalaadsele kontaminatsioonile kristliku kombestikuga. Ta néitas
rahva usuelu siigavat tundmist ja tdhelepanelikkust, mis véimaldasid tal
isna veenvalt eristada komide iidsete paganlike uskumuste elemente ja va-
bastada neid hilisematest kristlikest kihistustest (Zavarin 1870). 1874. aastal
tegi Vologda kubermangu statistikakomitee liige Klavdi A. Popov valiku komi
etnograafilisest materjalist VKT's ja teistes perioodilistes valjaannetes, lisas
moned enda materjalid, mis ta oli kogunud Komi piirkonnas liikudes, ja kirjutas
nende alusel raamatu Siirjalased ja Siirja piirkond (vt Popov 1874), mis jai
kauaks ainsaks siirjakomide etnograafiat kasitlevaks uldistavaks t6oks. Kuigi
raamatus on komide uskumustele ja eelarvamustele, samuti nende kodusele
olmele ja kombestikule pithendatud eraldi peatiikid, ei dnnestunud autoril
anda enamvihem usaldusvaarset pilti komide rahvapérasest maailmavaatest,
seda eelkoige pohjusel, et tal puudus vihimgi etnograafiline ettevalmistus.
Siiski pakub see raamat ka tdnapéaeval uurijatele teatud huvi, eelkdige iihtse
andmete kogumikuna, mis on kogutud komi entusiastidest kodu-uurijate poolt
rahvakultuuri kdige erinevamatel teemadel.

Erinevalt siirjakomidest pélvis permikomide etnograafia juba 19. sajandil
mitmete tosiste kutseliste uurijate tdhelepanu. Selle sajandi teise poole alguses
ilmus mitmeid teaduslikke publikatsioone permikomidest, enamasti kujutasid
need endast nende kultuuri ja olme mitmekiilgseid kirjeldusi (Rogov 1855;
Rogov 1858; Rogov 1860; Hlopin 1847; Hlopin 1849; Hlopov 1852). Eriti vaar-
tuslikud andmed vaimse kultuuri kohta on toodud Nikolai Rogovi artiklites. Ta
on detailselt kirjeldanud pulma- ja matusekombestikku, ettekujutusi hingest
jahauatagusest elust, ehitusega seotud rituaalidest, inimeste suhetest koikvoi-
malike vaimude maailmaga ning andnud hinnangu néidade rollile permlaste
uhiskondlikus ja isiklikus elus jne. 1883. aastal ilmus iilevaade Permlased,
mille oli kirjutanud tuntud vene etnograaf ja folklorist Nikolai Dobrotvorski.
Analiisides koiki enne teda permikomi etnograafiast kirjutatud t6éid ning
kasutades ohtralt isiklikke vilitodel kogutud materjale andis autor rahva-
kultuurist mitmeplaanilise ja tiksikasjaliku iilevaate. Oluline koht oli artiklis
rahvapéraste maailmavaateliste kiisimuste kasitlemisel. Paljudele permikomi
vaimse elu faktidele ja ndhtustele vaatas Dobrotvorski uue pilguga ja andis
neile omaenda isikliku hinnangu. Ta oli iiks esimesi, kes pooras tdhelepanu
permikomide miitoloogiale ja avaldas artiklis enda poolt iiles tdhendatud
originaalse etnogeneetilise miitidi teksti. 1891. aastal ilmus fundamentaalne
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monograafiline uurimus Permlased, mille autor, Kaasani iilikooli professor Ivan
Smirnov oli Venemaa teadusringkondades tuntud Volga-dérsete soome-ugri
rahvaste etnograafia spetsialistina. Kasutades ulatuslikke vordlusmaterjale
analiitisis monograafia autor asjalikult permikomide rahvakultuuri. Erilise
vadrtuse annab sellele uurimusele autori sage folkloorsete materjalide kasu-
tamine. Nii nditeks toob Smirnov rahvauskumuste kirjeldamisel tendava ma-
terjalina terve rea enda poolt iileskirjutatud parimustekste justkui tegelikult
asetleidnud kohtumistest kéikvéimalike tumedate joududega. Usna paljude
permikomide rahvakultuuri kisitlevate viiksemamahuliste teadus- ja kodu-
uurimuslike to6de seast voib sisukuse poolest esile tosta Fjodor Teplouhhovi
rahvapidustust kasitlevat artiklit Kolm kuuske (Teplouhhov 1892), iidsest
kultusvalust nn permi loomastiilis (vt Teplouhhov 1893) ning metsavaimule
metsas kadumaldinud karja tagasisaamiseks kirjaliku poérdumise (kabala)
koostamise ja saatmise kohta (vt Teplouhhov 1895), aga ka M. Malahhovi
artiklit Florose ja Lavrose méilestuspdeva (Plor-Lavra paev, 18. (31.) august)
ohvritoomise kohta (vt Malahhov 1887).

20. sajandil algas ka siirjakomi rahvakultuuri professionaalne etnograafiline
uurimine. Vaieldamatu teene selles osas tegi Vassili Nalimov, kes pani aluse
komi etnograafilisele koolkonnale. Ta stuindis 1879. aastal Sedjakovi kiilas
(kuulub praegu Valgorti kiila koosseisu) Soktovkari (toona Ust-Séssolsk) ldhe-
dal vaeses taluperes. Lopetanud kohaliku kiilakooli, jaitkas Nalimov 6pinguid
Soktovkaris velskrite kursusel, parast seda otsustas ta soita edasi 6ppima
Moskvasse. Moskvas tdmbas tulevane opetlane endale Moskva kubermangu
loodusliku antropoloogia ja etnograafiaiihingu etnograafiaosakonna sekretéri
V. Bogdanovi, osakonna juhataja akadeemik V. Milleri ja iithingu presidendi,
valjapaistva vene etnograafi D. Anut§ini tdhelepanu. Hinnates Nalimovi téhe-
lepanekuid komide uskumuste, olme ja folkloori alal ning ndhes temas tulevast
andekat teadlast, aitasid nad tal sooritada giimnaasiumieksamid ja astuda
Moskva iilikooli. Opingud 16petas Nalimov esimese astme diplomiga ning
tegi peatselt magistrieksami Kaasani tilikoolis. Siin sai temast ka professor.
Vassili Nalimov keskendus soome-ugri rahvaste etnograafia uurimisele. Juba
1903. aastal, mil Nalimov oli veel iilidpilane, ilmus Etnograafilises Ulevaates
tema esimene tosine teadusartikkel komide uskumustest (vt Nalimov 1903a).
Oma tdhendust ei ole see artikkel kaotanud ténaseni, kuigi autor selle alguses
margib, et seab endale “tagasihoidliku eesméargi — tdpsustada komide maail-
mavaatelist mittetaielikku pilti”. Eelkodige tuleb mérkida autori oskust tugi-
neda oma jareldustes iiksnes konkreetsele materjalile igasuguste fantaasiate
ja oletusteta. Veenvalt on konealuses artiklis kéasitletud komide dualistlikku
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suhtumist maailmaloomisse. Oiglaselt ja konkreetselt juhitakse tihelepanu
K. Popovi raamatu ebatépsustele, aga peamine on asjaolu, et tehes ettevaat-
likke jareldusi, toob autor 4ra méned siirjakomidelt iiles kirjutatud kosmogoo-
niliste miuiitide tekstid. Samal aastal avaldas Nalimov veel kaks viiksemat
artiklit. Uhes neist (vt Nalimov 1903b) jutustas ta iimber rahva seas levinud
legendi vdimsast noiast Sopitsast. Teises artiklis (vt Nalimov 1903¢) vaatles
ta moningaid rahvauskumusi puudega laste siindimisest ja nende maagiaga
ravimise votetest. Suurt huvi (eelkdige originaalse faktimaterjali allikana)
pakub ka Nalimovi jargmine artikkel komide kristluse-eelsetest uskumustest,
mis késitleb ettekujutusi hauatagusest elust. Selles on mainitud kahetist suh-
tumist hinge (varihing ort ja hing lov), analiiiisitakse suhtumist surnutesse ja
esitatakse muud materjali, mis joudis teaduskéibesse esmakordselt (Nalimov
1907). Juba iilidopilasena pialvis Nalimov oma artiklite, ettekannete ja retsen-
sioonidega teadusavalikkuse tdhelepanu. 1906. aastal pakuti talle koost66d
Soome-Ugri Seltsiga, aga jargmisel aastal finantseeris iihing tema neljakuulist
ekspeditsiooni Komi piirkonda koos Soome etnograafi Uuno Taavi Sireliusega.
Sellel reisil poorati erilist tdhelepanu komide kommete ja uskumuste kohta
teabe kogumisele. 1908. aastal ilmus Soome-Ugri Seltsi saksakeelses ajakirjas
Vassili Nalimovi artikkel Zur Frage nach den urspriinglichen Beziehungen der
Geschlechter bei den Syrjdnen (Siirjalaste algsete suguliste suhete kiisimuse
Juurde, 1908), mis vene keeles anti vilja 1991. aastal (vt Nalimov 1991). Selles
artiklis analiitisis autor ddrmiselt huvitavat ja mitmekiilgset materjali, mida
ta oli ise kogunud komi rahva suguliste keeldude kohta, omapérase nakkuse,
roojuse pez kohta, mille inimesed, loomad voi isegi elutud asjad véivad saa-
da, kui nad rikuvad &mmaemandate, ristivanemate jt eristaatust. Jargmisel
aastal stuistematiseeris Nalimov Soomes loomingulisel komandeeringul
viibides rohkem kui viie aastaga vilitoodel kogutud andmed ja esitas need
teadusiildsusele késikirjana pealkirjaga Materjalid siirjalaste ja permlaste
etnograafiast (vt Nalimov SUS). Seda t66d hindasid korgelt paljud silmapaist-
vad vene etnograafid. Nalimovile anti selle eest prestiizikas suurviirst Sergei
Aleksandrovitsi teaduspreemia. Materjalide... mahukas kéasikiri, mis kujutab
endast ligi 2,5 tuhandet eri formaadis lehte Nalimovi méarkustega, on hoiul
Helsingis Soomeugri Uhingu arhiivis, olles tdhenduslik ka ténastele uurija-
tele kui komi rahvaste parimuskultuuri kéige erinevamaid kiisimusi hélmav
originaalsete andmete kogum. 1912. aastal juba maineka ja valjapaistva vene
etnograafina ja soome-ugri rahvaste parimuskultuuri spetsialistina avaldas
Nalimov viljaande Velikaja Rossija jarjekordses koites, mis oli pithendatud
Uuralite rahvastele, iilevaate permikomidest. Oluline koht oli iilevaates vaimse
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kultuuri kirjeldamisel, kusjuures autor kasutas ohtralt enda isiklikke vali-
toode materjale. Margatavat huvi oma rahva kultuuri vastu ilmutasid lisaks
Nalimovile kaks teist komi teadusintelligentsi esindajat, kelle loominguline
tee algas 20. sajandi alguses.

Kallistrat Zakov oli keerulise ja vastuolulise saatusega inimene. Ta siindis
1865. aastal Soktovkari lahistel talupojaperes ega osanud 10. eluaastani vene
keelt. Zakov suri jaanuaris 1926. aastal Riia linnas, olles revolutsiooni eel ligi
10 aastat tootanud Peterburi psithhoneuroloogiainstituudis filosoofia- ja loo-
gikadpetajana. Oma elu jooksul Iopetas Zakov kiilakooli, dpetajate seminari,
reaalkooli, klassikalise giimnaasiumi, 6ppis Peterburi metsainstituudis, Kiievi
ulikooli fuiisika-matemaatikateaduskonnas ja seejarel ajaloo-filosoofiateadus-
konnas, 1901. aastal 16petas ta Peterburi tilikooli ajaloo- ja filoloogiateadus-
konna. Peterburi iilikooli iiligpilasena huvitus Zakov komi rahva folkloorist ja
etnograafiast. Ta kirjutas referaadid Muinasjuttude originaalne miitoloogia
siirjalastel ja idast laenatud maa-aluse kuningriigi motiivid (vt Zakov 1900),
Idasoomlaste ja Siberi polisrahvaste muinasjuttude paralleele ning esines nen-
dega iiligpilasauditooriumi ees. Ulikooli 16petas Zakov esimese astme diplomiga
ja kandidaaditooga Siirjalaste rahvakirjandus ja vene muinasjutud (Narodnaja
slovesnost zorjan i russkije skazki), mis hinnati “paris rahuldavaks”. 1900. aas-
tal komandeeris Teaduste Akadeemia ilidpilase Zakovi siirjakomide juurde
etnograafilist materjali koguma. Sama aasta oktoobris esines ta Venemaa
Geograafiaiihingu etnograafiaosakonna istungil ettekandega Siirjalaste etno-
loogiline iilevaade, mille eest iihing andis talle hdbemedali. 1901. aastal ilmus
nimetatud uurimus ajakirjas Zivaja Starina. Samal aastal ilmus ka Zakovi
jargmine teadusartikkel Siirjalaste paganlik maailmavaade (1901). Kuigi
kasitlus ei hiilga erilise siigavusega, annab t66 tervikuna tunnistust autori
oskusest analiiiisida ja motestada fakte. Nii eristab Zakov veenvalt metsade
jumalaga seotud paganlikest uskumustest koige iidsema kihistuse, méarkides,
et “surjalase aja jooksul muutunud vaated sellele jumalale, on niiiid jagatud
ruumis: vana usu jadnukid, s.t Jemva, Pozogi ja Ezva tilemjooksul elavate
inimeste uskumustes leidub rohkem iidsust kui nende jogede suudmes elavatel
inimestel. Jogede iilemjooksud on tiihjad paigad ja kultuurimojud olid seal
viiksemad”. 1902. aasta detsembris tegi Zakov Venemaa Geograafiaiihingu
etnograafiaosakonna istungil ettekande oma reisist In’va permikomide juurde.
1903. aastal ja seejirel 1905. aastal publitseeris Zakov (J. Kamassinski pseu-
dontitiimi all) selle ekspeditsiooni muljed etnograafiliste iilevaadetena, milles
ta kirjeldas tisna iiksikasjalikult permlaste rahvauskumusi. Jargnevatest
publikatsioonidest vAdrivad markimist Viseri joe jahimeeste jutud paha vai-
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mu tempudest. Kuigi Zakov séilitas huvi soome-ugri rahvaste iidse kultuuri
vastu, négi ta edaspidi oma peaiillesandena mineviku patriarhaalse korra ja
oma rahva kultuuri idealiseerimist, kaevates taga minevikku, viljendades
vastuseisu igasugustele uuendustele traditsioonides jne. Et viljendada oma
vaateid siirjakomi folkloori osas, kirjutas ta arvukalt autorimuinasjutte, moned
neist vaga huvitavad, kuid need ei sisaldanud usaldusviérset teavet.

Pitirim Sorokin siindis 1889. aastal Vologda kubermangu Jarenski kreisi
Z’6vs’orti (vene Zesart) valla Turja kiilas. Teinud lébi talurahva oludest sirgu-
nu tavalise mitmeastmelise ja tisna keerulise alghariduse omandamise, astus
ta 1909. aastal Peterburi psiihhoneuroloogiainstituuti, kust jairgmisel aastal
lasi end iile viia Peterburi ulikooli 6igusteaduskonda. Sorokini haridusteed
toetas tema kaasmaalane, selleks ajaks juba tuntud teadlane ja kirjamees
Kallistrat Zakov. Toenéoliselt just tema majul tegeles Sorokin iilidpilasaas-
tail aktiivselt komi rahva parimuskultuuri uurimisega. Aastail 1910-1911
ilmusid Vene Péhjala Uurimise Arhangelski Uhingu Teatajas tema artiklid
Animismi jadnukid siirjalastel (vt Sorokin 1910), Tdnapdeva siirjalased
(vt Sorokin 1911) ja Abielu evolutsiooni kiisimusest siirjalastel (K voprosu
o evoljutsii zorjan). 1917. aastal ilmus ajalehes Péhja Piirkonna Uurimise
Vologda Uhingu Sénumid Sorokini artikkel Siirjalaste algsete religioossete
uskumuste kiisimusest (vt Sorokin 1917). Evolutsionismi pooldajana toetus
Sorokin evolutsioonilise koolkonna etnograafiaklassiku Edward Burnett Tylori
toodele, arendades tema animistlikku teooriat ja ideed iganditest. Kuigi tdna-
paevase metodoloogia seisukohalt on Sorokini teoreetilised konstruktsioonid
taiesti vananenud, pakub tema kasutatud faktimaterjal, sealhulgas isiklikud
vaatlused, tosist huvi. Niiteks on tema artiklites toodud hinnalisi andmeid
komide hingekéasitlusest, uskumusest, et mitteorgaanilise looduse esemed
voivad kasvada, esivanemate kultusest jne.

1913. aastal avaldas soome etnograaf Uno Holmberg (Uno Harva) mono-
graafia Die Wassergottenheiten der finnisch-ugrischen Volker, milles ta kir-
jeldas tisna tiksikasjalikult komide ettekujutusi vetevaimudest ja veekultuse
jaanukeid. Seejuures ei kasutanud autor iiksnes kirjanduslikke allikaid, ta
toi esimesena teaduskéibesse méarkimisvairse koguse uusi fakte komide eri-
lisest suhtumisest veesse, mis ta oli ammutanud V. Nalimovi Materjalidest...
(vt Nalimov SUS). 1914. aastal ilmus temalt monograafia, milles ta arvukaid
kirjanduslikke ja arhiiviallikate andmeid analiitisides andis véibolla esimese
uldistava pildi permi rahvaste rahvapéirasest maailmanéigemisest (Harva
1914). Komi rahvaste folkloori ja etnograafia uurijatele pakuvad suurt huvi
soome filoloogi Yrjo Wichmanni folkloorsed tekstid, mis ta oli kogunud oma
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ekspeditsioonidel Komisse aastail 1901-1902 ja mis ta avaldas 1916. aastal
komi ja saksa keeles. Kogudes kaiki folklooriZanreid kirjutas Y. Wichmann tiles
ka palju jutte tumedast joust, mis ilmekalt illustreerivad komide ettekujutust
vaimude maailmast.

20. sajandi alguses piisisid permikomide etnograafias 19. sajandi teisel
poolel formeerunud tendentsid. 1903. aastal ilmus jéarjekordne uldistav teos,
mis kirjeldas permlaste rahvakultuuri. Selle autor, etnograaf V. Janovits
pihendas eelkiijate kombel suure osa oma uurimusest vaimse kultuuri uuri-
misele, lisades juba teadaolevatele faktidele mitmeid isiklikke tahelepanekuid.
Lisaks V. Nalimovi ja K. Zakovi juba mainitud iilevaadetele tuleb mérkida
vaimuliku A. Krupkini artiklit Permi pélisrahvaste uskumused (vt Krupkin
1911). Vaatamata selle t66 kompilatsioonilisele iseloomule sisaldab see ka
moningaid vaartuslikke autoritdhelepanekuid permlaste usuelust.

Parast 1917. aasta oktoobrirevolutsiooni saabus Venemaal komide rahvus-
kultuuri uurimises uus etapp. Sajandi alguses oma rahva etnograafia ja kul-
tuuri vastu huvi tundnud komi teadlaste saatus kujunes erinevalt. Kallistrat
Zakov emigreerus passiivselt uut voimu omaks votmata Létti ja suri seal
1926. aastal. Pitirim Sorokin, iiks parempoolsete esseeride liidritest, saadeti
1922. aastal bolSevismi vaenlasena Venemaalt vilja. 1930. aastast 6petas ta
USAs Harwardi iilikoolis ning saavutas maailmakuulsuse stratifikatsiooni ja
sotsiaalse mobiilsuse sotsioloogilise teooria rajajana. Sorokin suri 1968. aas-
tal. Vassili Nalimov jai Venemaale. Varsti parast revolutsiooni naasis ta
Moskvasse, kus dpetas mitmes instituudis, tegeldes peamiselt geograafiliste ja
toponiitimiliste uurimustega. 1920. aastate keskel poordus Nalimov lithikeseks
ajaks tagasi komi etnograafia juurde, kirjutas ja avaldas kaks artiklit ainelisest
kultuurist, kasutades peamiselt isiklikke sajandi alguses kogutud materjale.
Samal ajal aktiveerus Noukogude voimu esimesel aastakiimnel Komis koha-
like kodu-uurijate tegevus, nagu see juhtus mujalgi Venemaal. 1922. aastal
loodi Ust-Sossolskis (praegu Soktovkar) Komi piirkonna uurimise ithing, mille
esimeheks valiti samal aastal arusaamatutel pohjustel Komi AO pealinna
saabunud juhtiv Kaukaasia-uurija professor Aleksei Gren. Ust-S6ssolskis
viibimise ajal lillitus Gren aktiivselt noil aastail hoogustunud kultuuriellu.
Peatselt ilmuma hakanud Komi Piirkonna Uurimise Uhingu Mdrkmetes ja
ajakirja Komi Mu kodu-uurimisrubriigis avaldas ta artikleid lingvistikast ja
etnograafiast, sealhulgas mahuka artikli Siirja miitoloogia (vt Gren 1925).
Vaatamata paljulubavale pealkirjale v6ib artikkel komi rahva maailmavaa-
telisest seisukohast huvitatuile pakkuda vaid pdgusat huvi. Kone all on nii
Greni pakutud miitoloogia geneesi skeem — animismist kosmogooniliste ette-
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kujutusteni ja seejarel duaalse religioonini — kui ka visad katsed leida komi
folkloorsete siizeede otsesidet Kaukaasia rahvaste miitoloogiaga. Seejuures
teeb autor komi muinasjutulise materjaliga opereerides kaugeleulatuvaid
jareldusi soome-ugri rahvaste oletatava algkodu kohta Pohja-Kaukaasias.
Siiski funktsioneeris Komi piirkonna uurimise ithing, mille esimeseks esime-
heks ta sai, edukalt ka jargmistel aastatel. Selles voib eelkdige néha tihingu
uhe asutaja, viljapaistvaks komi teadlaseks saanud Aleksei Sidorovi teenet.
Aleksei Sidorov siindis 1892. aastal keskmiku peres. 1911. aastal parast Totma
Opetajate seminari l6petamist asus ta toole algastme kiilakoolis 6petajana, aga
1915. aastal astus Vologda dpetajate instituuti, et haridusteed jatkata. Parast
instituudi 16petamist asus Sidorov t66le 1918. aastal avatud Jemdini (vene
Ust-Vom) komi rahvuslikus petajate seminaris. Opetajatos kérvalt hakkas ta
aktiivselt uurima komi keelt, folkloori ja rahvakultuuri. 1921. aastal juhatas
Sidorov Ust-Séssolskis avatud pedagoogilist instituuti. Sel komi humanitaarse
uurimiskoolkonna kujunemise ajal palvisid tema erilise huvi komi etnoloogia
ja arheoloogia. Kodu-uurimuslike loengute lugemise korval organiseeris ta
kodulooringi, toimetas ajakirja Komi Mu koduloorubriiki. Komi piirkonna
uurimise tithingu etnograafiasektsiooni juhina poéras Sidorov tdhelepanu
komi rahvakultuuri alase materjali kogumisele ja analiitisimisele, koostas
etnograafilisi kiisimustikke tiliopilaste valitoodeks. Ajakirjas Komi Mu ilmusid
noore teadlase esimesed teadust6od. Neist tuleb tingimata esile tosta artiklit
Totemistlike ettekujutuste jiljed komide maailmavaates (vt Sidorov 1924) ja
Jahiloomade kultuse jadnukid komi jahimeestel (vt Sidorov 1926b). 1926. aastal
soitis Sidorov Leningradi teaduskomandeeringusse, et spetsialiseeruda lingvis-
tikale, arheoloogiale ja etnograafiale. Selle ja jargmise aasta jooksul iildistas
ta paljude etnograafiliste kogumisretkede materjalid, kirjutas mahuka artikli
komide matusekommetest ja tavadest (artikkel on hoiul Venemaa TA arhiivis)
ning valmistas triikiks ette raamatu komide rahvauskumustest. 1928. aastal
ilmus Sidorovi raamat Posimine, noéidumine ja kaetamine komidel (vt Sidorov
1928). Oma tood kriitiliselt hinnates kirjutas autor raamatu eessonas, et
“kéaesolev t66 on oma olemuselt mitte niivord rangelt metodoloogiline uurimus
kuivord kodulooline kirjeldus. To6s esinevad tildised seisukohad on esitatud
pigem faktide tutvustamiseks, mitte nendest tulenevate otseste jiareldustena”.
T6epoolest on Sidorovi raamatus ohtralt komide ebausu konkreetsete ilmingute
detailseid kirjeldusi. See materjal on viga vaartuslik ja paljuski unikaalne,
mis annab tunnistust Sidorovi kui etnograafilise materjali koguja suurest
professionaalsusest. Uksikasjalikult on kirjeldatud olmelisi ebausuilminguid
ja rahvalikke endeid, toodud unenigude tolgendusi, on vaadeldud kaetamist
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ja selle ravimise viise, kdikvoimalikke ndidumisvahendeid ja ndéidumisega
seotud konkreetseid tegevusi. Olulisel kohal on raamatus minevikus pohja
rahvastel esinenud spetsiifilise nidrvihaigusega, nn kiljehiisteeriaga seotud
ettekujutused. Komid nimetasid seda Sevaks ja seostasid kahjustava maagiaga,
kaetamisega. Uksikasjalikult vaatles Sidorov konkreetsete niidete varal ka
jahindusega seotud ebauske.

1920. aastatel sai professionaalse ettevalmistuse ka teine komi etnograaf —
Georgi Startsev. Tema avaldatud t66d ei sisalda just palju andmeid komide
vaimsest kultuurist, kuid nagu ndhtub tema késikirjast Siirjalased (vt Startsev
1929), mis on hoiul Komi Vabariiklikus Riigiarhiivis, kogus Startsev aktiivselt
materjali ka rahvauskumuste kohta. Ta on iiles kirjutanud ka moned originaal-
sed komi miitidid. Teiste autorite toodest sisaldab rahvauskumuste ainestikku
Pavel Doronini artikkel Vana aja jidnukid Ust-Vomi kreisi Prokopjevi valla
talurahva olmes (vt Doronin 1924), mille ta kirjutas A. Sidorovi juhendami-
sel pedagoogilises tehnikumis 6ppides. Edaspidi tegeles Doronin peamiselt
komi rahva ajalooga, kirjandusteadusega, sai tuntud kirjanikuks, kuid nagu
kinnitab tema fond, mis on hoiul Komi teaduskeskuse arhiivis, sailitas kogu
eluks huvi oma rahva parimuskultuuri vastu. Tema avaldamata to6des komi
ajaloo varaste etappide kohta on palju késitletud traditsioonilise maailma-
vaate rekonstrueerimist. Ta analiiiisis ulatuslikke kirjalikke allikaid komide
paganlikest uskumustest, kirjutas iiles palju originaallegende ja parimusi,
sealhulgas koige tiksikasjalikuma koigist teadaolevatest komi kosmogoonilis-
test miiiitidest — sukelduvast linnust. Adrmiselt vaartuslik ja huvitav materjal
leidub tuntud ungari filoloogi David Rafael Fokos-Fuchsi artiklis Beitrdge zur
Kenntnis des Volksglaubens der Syrjanen (Panus siirjalaste rahvauskumuste
uurimisse, vt Fuchs 1924). Tuginedes 1911. ja 1913. aasta Komi piirkonnas
valitoodel kogutud isiklikele folkloorsetele materjalidele ja peamiselt Esimese
maailmasdja ajal komi sgjavangidelt saadud andmetele esitab autor komi
miitoloogia kohta ulatusliku materjali. Mingit komi uskumuste teoreetilist
analiiusi artiklis ei leidu, lihtsalt jutustatakse tiimber paljud kosmogoonilised
ja etioloogilised miiiidid, parimused vetevaimust ja metsavaimust, antakse
lihike ilevaade teistest vaimudest. Fokos-Fuchsi folkloorsete markmete
taielikud tekstid komi ja saksa keeles ilmusid alles 1951. aastal. 1959. aastal
ilmus ka tema koostatud siirjakomi sonastik (Fokos-Fuchs 1959).

1930. aastate kiinnisel saabus NSV Liidus etnograafiateaduse jaoks koige
keerulisem aeg. Etnograafiale justkui omaste “natsionalismi” ja “vanavara
idealiseerimisega” voitlemise sildi all kuulutati etnograafia mitteaktuaalseks,
tarbetuks ja isegi kahjulikuks teadussuunaks. Kogu riigis karbiti sel ajal etno-
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graafilist uurimist66d, suleti kodulooseltse ja nende viljaandeid. Analoogiline
oli olukord ka Komi piirkonnas. 1930. aastate 16pul tuli vanade “pattude” eest
kannatada ka uurijatel. Arreteeriti koik komi etnograafid nii vanemast kui ka
nooremast polvkonnast. Vassili Nalimov ja Georgi Startsev kadusid jaljetult
Gulagis. Aleksei Sidorov, kandnud 1940. aasta septembriks dra tollal 4armiselt
tagasihoidliku karistuse — kolm aastat —, piéses vabadusse, naasis kodumaale
ja tegeles elu Iopuni (ta suri 1953. aastal) iiksnes lingvistiliste probleemidega.
Kuigi ta ei olnud péarast 1928. aastat avaldanud enam uihtki etnograafilist tood,
ei kaotanud Sidorov ka vanuigi huvi oma rahva parimuskultuuri vastu. Komi
teaduskeskuse arhiivis on hoiul kaks Sidorovi késikirja, dateeritud aastaga
1950: Permi loomastiili kujutiste semantika (vt Sidorov 1950) ja Komi iidse
asurkonna ideoloogia. Viimane t66 avaldati 1972. aastal teadlase 80. siinni-
aastapdeva kogumikus (vt Sidorov 1972). Nendes toddes esitas Sidorov oma
1920. aastate kogumismaterjali najal vanapermi kultusvalu semantika huvi-
pakkuva interpretatsiooni.

1930. aastatel héavitati taielikult juba moodustunud komi etnograafiline
koolkond. Permikomi etnograafiaga oli olukord teine. Revolutsiooni jarel
kaotasid kutselised etnograafid ja folkloristid igasuguse huvi permlaste pé-
rimuskultuuri uurimise vastu. Kodulooline tegevus kohtadel oli nork isegi
selleks soodsatel 1920. aastatel.

Etnograafilised uurimused komi rahvaste seas taastusid alles sdja jarel
keskuse initsiatiivil. Aastatel 1945-1952 kogus sealkandis valitoodel andmeid
tuntud ndéukogude etnograaf Vera Belitser. Uldistatuna ilmus see materjal
monograafias Komi rahvaste etnograafia (vt Belitser 1958). Kahjuks on vaim-
set kultuuri selles vaadeldud vdhem iiksikasjalikult kui ainelist. Esimesed
kvalifitseeritud etnograafid tekkisid NSVL Teaduste Akadeemia Komi filiaali
(praegu Komi teaduskeskus) aastal 1953. Tuntud etnograafide Ljubomir
Zerebtsovi ja Lev Laguki tulekuga taassiindis Soktdvkaris etnograafiline
koolkond. 1960. aastatel tdiendasid komi etnograafide ridu Juri Gagarin ja
Ljubov Gribova. Nende arvukates artiklites ja raamatutes sisalduvad mit-
med vairtuslikud andmed ka komi rahva vaimse kultuuri kohta. Hulgaliselt
faktimaterjali sisaldavad Komi teaduskeskuse arhiivis hoitavad ekspeditsioo-
niaruanded, mille kdigus uuriti ldbi kdik rajoonid, kus komid elasid. Samal
ajal on vaja mérkida, et kuni 1970. aastateni peaaegu ei avaldatud t6id, mis
oleksid eraldi kasitlenud komide traditsioonilist maailmavaadet, uskumusi ja
kombestikku. Harva erandi moodustavad Aleksei Sidorovi ja Ljubov Gribova
(1972) artiklid permi loomastiilist, samuti folklorist Fjodor Plessovski artikkel
Komide ja udmurtide kosmogoonilised miitidid (vt Plessovski 1972), mis oli
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teoreetiliselt Adrmiselt nork. Samad etteheited kaivad ka tema raamatu Komi
pulm (vt Plessovski 1968) kohta, mille peamine vaértus seisneb peamiselt
Aleksei Sidorovi ja tema oOpilaste poolt 1920. aastatel kogutud faktimaterjali
paljususes.

1975. aastal ilmus Ljubov Gribova monograafia Permi loomastiil: semantika
probleemid (vt Gribova 1975). See oli esimene suur teaduslik uurimus, mis
puudis rekonstrueerida komide traditsioonilist maailmavaadet peaaegu pool
sajandit parast Aleksei Sidorovi raamatu valjaandmist. Autori pakutav tote-
mistlik permi rahvaste kultusvalu semantikakontseptsioon pélvis etnoloogide
tosiseid méarkusi. Samal ajal sai raamatust vaieldamatu siindmus fennougris-
tikas. Gribova valis avaldatust ja arhiiviallikatest, aga ka enda kogutust komi
rahvaste miutoloogia ja paganlike uskumuste kohta vaga huvitava ja vaartus-
liku materjali. Huvi pakub autori jalgitav rahvapéaraste tSuudikéisitluste ja
esivanemate kultuse jadnukite suhe. Jargnevatel aastatel aktiviseerus komi
vaimse kultuuripdrandi uurimine margatavalt, ja praeguseks on énnestunud
likvideerida suurem osa selle uurimise liinkadest. Tdnapéevasel tasemel on
uuritud perekombestikku (Iljina 1983; Semjonov 1991 & 1996; Terjukov 1979a,
1983, 1984 & 1990). Paljuski on tédpsustatud ettekujutust hingest (Rotsev
1985a; Terjukov 1979b). Siistematiseeritud on kalendripiihade ja -kombestiku
andmed (Dukart 1975 & 1978; Konakov 1993; Nessanelis 1993; Sarapov 1995).
Desifreeritud on komide etniliselt territooriumilt leitud iidsete kalendrite
kujundid ja nende alusel analiitisitud Uurali alade asurkonna paganlikku
kalendrisiimboolikat (Konakov 1987 & 1990). Komi rahvameditsiinist on kirju-
tatud artikleid ja tildistav monograafia, kusjuures ratsionaalsete arstimisvotete
uurimise korval on antud hinnang ka ravitseja enda kuvandi rollile, samuti
tema kasutatavatele patsiendi mgjutamise vahenditele (Iljina 1993, 1995,
1997). Traditsiooniliste puhkehetke vormide etnosemiootiline analiiiis naitas,
et komidel siilitasid lastemangud kunagist iimbritseva maailma vastuvottu
kajastava paganliku siimboolika (Nessanelis 1989, 1990, 1992, 1994). Katse
uurida siistemaatiliselt komi rahvaste ettekujutust teispoolsest maailmast
leidub Pavel Limerovi kandidaadivaitekirjas (1996), kus ta selgitab hauataguse
eksistentsi kontseptsiooni staatust miitoloogiliste kujude moodustumises ja
arengus. Oleg Uljasev on uurinud komide virvussiimboolikat. Uks viimaseid
komide rahvaparast maailmavaadet tildistavaid teoseid on monograafia Komide
traditsiooniline maailmavaade: timbritsev maailm, ruum ja aeg (vt Konakov
1996), milles vaadeldakse komide ettekujutust imbritsevast maailmast, selle
paritolust, inimese, ithiskonna ja looduse vastastikustest suhetest.
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Sojajargsetel aastakiimnetel koguti komi folkloorist ulatuslik ja mitme-
kiilgne materjal, on uuritud komi folkloori peamisi Zanre, sealhulgas etteku-
jutust rahvapirasest maailmavaatest. Naiteks Anatoli Mikugev analiiiisis
monograafias Komi folkloori eepilised Zanrid (vt Mikusev 1973) komi eeposele
omaseid varaseid ja hiliseid vorme, mairas kindlaks naaberrahvaste folkloori
maju sellele. Uuriti ka selliseid vdikevorme nagu loitsud (Vetoskina 1982) ja
ended (Kudrjasova 1988). Komi kirjanduse ajaloo 1 koites (vt Plessovski 1979)
pitdis Fjodor Plessovski teha kindlaks komi muinasjuttude ja legendide
miitoloogilist tausta ja néiaparimuse eripara. Palju tdhelepanu on péoratud
ka komi rahvaluule konkreetsetele siiZeedele ja tegelastele: parimus tSuudist
(Rotsev 1985b), legendid Permi Stefanist (Uljagev 1997), jutud metsavaimust
(Kudrjasova 1979), veekoletisest glot, kes neelab inimesi ja kariloomi (Ploskov
1982) jne. Palju folklooritekste on avaldatud kogumikena. Koéige vaértusliku-
mat materjali sisaldab raamat Komi legendid ja pdrimused (vt RotSev 1984).
Hinnalisi andmeid sisaldavad ka teised folkloorsed-lingvistilised kogumikud:
Komi eepilised laulud ja ballaadid (vt MikuSev 1969), Siirjakomi konekujun-
did (vt Zilina & Sorvatsova 1971), Komi rahvalaulud (vt Mikugev & Tistaljov
1966 & 1968; Mikusev & Tsistaljov & Rotsev 1971), Komi rahvalikud ended
(vt Kudrjasova 1993), samuti 1978. aastal avaldatud siirjakomi tekstid Zyrian
folklore texts (vt Rédei 1978), mis ungari folklorist Karoly Rédei oli kogunud
eri allikatest. 1980. aastate keskpaigas algas soome teadlase Toivo Emil Uotila
poolt Teise maailmasdja aegsetelt komi sgjavangidelt iileskirjutatud siirja- ja
permikomi parimustekstide avaldamine (Uotila 1985, 1986, 1989, 1995), kus
lisaks folkloorile toodi dra ka méarkimisvadrne kogus olmelisi jutte.

Permikomide parimuskultuur s6jajargsetel aastatel professionaalsete etno-
graafide tosist tdhelepanu ei palvinud, kui jatta korvale kasitlused V. Belitseri
(1958) ja L. Gribova (1975) monograafiates. Oma etnograafilist koolkonda ei
ole permikomidel tdnini. Samal ajal tuleb mérkida, et just neil aastatel koguti
eriti agaralt folkloorset materjali. Usna pdhjalikult uuriti 1abi Kudém-Ogist
ja Perast radkiv legendidetsiikkel (Gussev 1956; Ozegova 1971). Huvitavat
ja vaartuslikku materjali: miitite, legende, parimusi, jutte sisaldavad folkloo-
rikogumikud, eriti sellised valjaanded nagu Pdike ja kuu (vt OZegova 1989),
Elasid kord (vt Klimov 1990), Kuhu te ldhete? (vt Klimov 1991).

Praeguseks omandatud kogemused komide traditsioonilise maailmavaate
uurimisel ja allikatering lubavad piistitada kiisimuse tthtse miitopoeetilise
maailmapildi taasloomisest, vaatamata selle iilesande raskusele. Esimene
sedalaadi katse on kdesolev viljaanne.
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Kosmogoonilised miiudid

Komidele tuntud tisna paljude maailma loomise versioonide seas domineerisid
dualistlikud miitidid kahe jumala ja demiurgi — Jeni ja Omol’i (permikomidel
Kul’) loomingulisest tegevusest. Maailma enne selle loomist (iirgne kaos)
kujutati koige sagedamini piiritu veena, mille pinnal ujuvad ornitomorfsed
jumalad-loojad: Jen luige vo6i pardina ja Omol’ (Kul’) kaurina. Pinnast (liiva-
teri voi muda) kougib veestigavusest kaur. Teistes variatsioonides tuuakse
“mere-ookeani” pohjast mune, mille oli vette pillanud emapart. Neid toovad
valja emapardi poolt viljahautud kaks vennakest-pardipoega voi taas kaur.
Demiurgide ornitomorfne kuju on valdav ka neis miiitides, kus tirgset kaost
on tahistatud teisiti. Neist ithe kohaselt olid algselt maailmas ainult “pimedus
ja udu”, iikskord kohtusid seal kaks tuvi, nimetasid end kaaslasteks ja toid
pimeduse pohjast mulda. Teise versiooni kohaselt oli maailm kunagi hiiglasuur
s00, kust kunagi ronisid vilja kaks konna (Jen ja Omol’), kuid mulda ei too-
nud nemad, vaid Jeni tuvi, keda segas vares (Omol’i lind). Mitmes permikomi
miitoloogilises tekstis iseloomustatakse kaost pilvena voi lihtsalt mainitakse,
et maailmas ei olnud mitte midagi; demiurg esineb iihes kehastuses, kuid
maailm luuakse spontaanselt, mitte ténu looja sihikindlale tegevusele. Uhes
permikomi kosmogoonilises miitidis puudub demiurg tildse — tuul t6i kusagilt
tolmu ja priigi, paiskas vette, ning neist moodustus maapind.

Peaaegu koigis kosmogoonilistes versioonides omandas muld iseenesliku
kasvamise voime, alguses kasvas ta viikese saare suuruseks, aga alles parast
seda omandas jarkjargult oma toelised mootmed. Demiurgid selles protsessis ei
osalenud. Samuti nende osavotuta kattus maa iseenesest metsa ja rohuga. Ka
pinnareljeef moodustus demiurgide tahteta. Jen 16i kivid, kuid need omandasid
kasvuoskused ja tousid taeva poole seni, kuni Jen nende kasvu peatas — nii
tekkisid méed; joed tekkisid mammutiradade kohale. Voi tuli veel lamedale
maale tohutu karu, kes kraapis maapinda, sellest tekkisid sood ja méed.
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Parast maapinna tekkimist seisnes demiurgide tegevus taevakehade loo-
mises: Jen 161 paikese, Omél’ kuu. Uhe versiooni kohaselt loodi taevakehad
peaaegu samal ajal paris loomisakti alguses, teise kohaselt 161 Omo61’ kuu alles
siis, kui maa peal elasid juba inimesed, neil hakkas vili &ra killmuma, ja siis 161
Jen paikese. Kolmanda versiooni kohaselt loodi alguses péaike, aga kuu tekkis
paikesekillust, mille Omol’ oli &ra murdnud. Alguses olid taevakehad korvuti
taeva keskel; seejiarel nihutati nad demiurgide osavétuta eri suundadesse,
pérast seda seati sisse nende 66pdevane litkumine taevas. Siirjakomi miitudis
toimus see parast seda, kui paike ja kuu, 6de ja vend, kaotasid teineteist peitust
méngides ja ajavad sellest ajast peale teineteist taga. Permikomid arvavad,
et taevakehad eraldas voimas maapealne noid, kes tahtis lahutada taevake-
hadele paigutatud armastajaid. Paikese aastane ringkéik seati permikomi
miitidi kohaselt sisse tinu maapealse végilase, esmainimese Pera tegevusele.
Maailma loomise 16petas Jen taeva loomisega, kuhu ta siirdus elama péarast
seda, kui oli véitnud Omol’i (Kul'i) kosmiliste korguste péarast peetud voitlu-
ses, rohkem ta maistesse asjadesse ei sekkunud. Omol’ (Kul’) ldks elama maa
alla, iihe versiooni kohaselt vabatahtlikult, teise kohaselt paigutas tema sinna
Jen, kes meelitas Omol’i pettusega savipotti. Sellega oli kolmemaootmelise
kosmosestruktuuri vertikaali loomine I6petatud: iilemine maailm, keskmine
ja alumine maailm.

Etioloogilised miutidid

Siirja- ja permikomi miitoloogias osalesid koikvoimalike loomade loomises
molemad demiurgid. Siirjakomi miiiitides saatis seda Jeni ja Omoli terav
konkurents. Jen 16i orava, et inimene saaks tema peale jahti pidada; Omol’
161 nugise, et see orava dra sooks; vastukaaluks 16i Jen koera, et too aitaks
inimesel nugise peale jahti pidada ja kaitseks inimese kodu. Jen 161 kuke
ja kana, tedre, poldpiiii, laanepiii, luitsnokk-pardi, kusjuures pardi tegi ta
viimasena ning tema noka ja sulgede varvimiseks ldks kogu ilejaanud ma-
terjal ja varv (sellepérast on luitsnokk pardil nii suur nokk ja kirevad suled).
Vastukaaluks 161 Omol’ kulli, 66kulli ja varese, samuti kiskjaid: rebase, ilve-
se, ahmi jt. Peale selle, Jen 16i konna, aga Omol’ podra, hirve, jadnese, kassi,
rotid ja hiired, sisaliku, koik kalad ja kahjurputukad. Veendunud, et Omol’
on oluliselt aktiivsem looja, hakkas Jen tema loodut muutma (néiteks varvis
jédnese korvaotsad mustaks, andis siilile okkad jne), parast seda hakati potra,
hirve, janest ja koiki kalu pidama tema looduks. Kassile andis Jen sooja karva,
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lubas elada majas inimeste juures, aga selle eest kohustas teda hiiri ja rotte
putdma. Omol’ omakorda andis karva koerale, parast mida oli tollel keelatud
majas viibida. Siirjakomidel oli teiste loomade seas erilise staatusega karu:
iihe versiooni kohaselt loeti teda taevast laskunud ja maal elama hakanud Jeni
pojaks, teise versiooni kohaselt muutis metsavana karuks Mihhaili-nimelise
mehe. Permikomi etioloogilises miitidis rasgitakse, et Jen ja Kul’ 16id koik
loomad koos ja samal ajal. Alguses nad voolisid mitmevarvilisest savist neile
kehad ja andsid elu, pirast tegid erinevad sabad ja andsid loomadele valida,
milline kellele meeldib. Tujukas valija karu jii iildse sabast ilma, siis tehti
see talle savijaakidest, sellepédrast ongi karul nii lithike saba.

Teisi etioloogilisi miiiite on siirja- ja permikomidel teada vihe. Stirjakomidel
olid olemas miiudid tule ja tuule loomisest, need 16i Jen, kuid need torkasid
silma vaga metsiku loomu poolest. Et inimesi nende eest kaitsta, sulges Jen
tule tulerauda ja tikkudesse, aga tuule pani ketti. Permikomi legendides mone
méeaheliku paritolust rasgitakse, et nendeks muutusid kunagi ithenimelised
vagilased.

Antropogoonilised ja etnogoonilised miitidid

Inimese paritolu koige levinum versioon siirja- ja permikomidel tunnistas
esmaloojaks tilemjumal Jeni, kes tegi esimese inimese mullast voi savist.
Siirjakomidel tegi Jen inimese ja elustas ta Omol’i abita, Omol’ tiksnes piitidis
Jeni loomingut halvustada. Permikomidel vottis Kul’ osa nii loomade kui ka
inimese loomisest: Jen tegi keresid, Kul’ viimistles neil viaikseid detaile, kuid
elustas Jen. Esmainimese péritolust leidus ka teisi legende, néiiteks iihes
stirjakomi miidis radgitakse, et koik elusolendid tekkisid Omol’i verest,
kui too konnana méatta otsast kukkus ja viga sai. Koige ilusam elusolend sai
naiseks. Méned siirjakomid arvasid, et inimene tekkis puust ja rohust. Uhes
permikomi legendis vAgilasest Perast rasgitakse, et ta oli esmainimene, kelle
stinnitas Parma (Pohja-Uurali taiga), s.t emake loodus ise. Teise permikomi
versiooni kohaselt tekkisid esimene mees ja naine kaldale jaetud kalamarjast.
Uks permikomi versioon réégib, et tavalised inimesed tekkisid kasbuslikust
tSuudist. TSuudid leidsid sirbi, ja iiks neist loikas oskamatusest endal pea
maha. Temast voolasid vilja igasugused kurjad vaimud ja joletised, koige vii-
masena tuli vilja inimene. Tavalise inimese ilmumisega muutus kiédbustesugu
koikvoimsaks tumedaks jouks.
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Uldlevinud oli veendumus, et esimesed inimesed oli Jen loonud palju taius-
likumana, kui nad praegu on. Algselt oli inimestel naha asemel tugev sarvkate,
mis jai alles ainult kiitintele parast seda, kui Omol’, kes meelitas koera sooja
karvaga, padses koera valvatava lapse juurde ja mééaris selle kokku oma tati
ja ilaga. Lapsed oskasid siindimisest peale kiia ja konelda, kuid jaid sellest
annist ilma péarast seda, kui iihe lapse ema solvas leiba ja taevast, milleni tol-
lal vois kdega ulatuda, piuhkides lapsel koogiga tagumikku ja kleepides koogi
taevasse. Parast seda kadus inimestel imeline iiliviljakas maa, ning taevas
nihkus maast kaugele, tdhistades sellega miitoloogilise aja 16ppu.

Stirjakomidel etnogoonilisi miiiite tiles mérgitud ei ole. Permikomidel oli
komi rahvaste péritolust kaks miitoloogilist versiooni. Uhe jargi périnesid
siirja- ja permikomid Parma poja Pera ja péaikese tiitre Zaran’i lastest. Teise
kohaselt olid nende esivanemad kaks venda Osjas ja Ozjas, kelle ajas kaugelt
idast Uurali metsadesse karmi jumala Surma suur vares selle eest, et nad ei
toonud talle ohvrit. Z'uz’dini permikomid lugesid end parinevaks miiiitilisest
esiemast Dz’uzd’ast ja tema kuuest pojast, kelle ema siinnitas korraga.

Sotsionormatiivne miitoloogia

Sotsiaalsfaari korraldavate vanimate ja tdhtsaimate tegurite hulka kuulub ek-
sogaamia, kollektiivisisese abielu ja verepilastuse (intsesti) keeld. Siirjakomide
ihe miitoloogilise versiooni kohaselt oli konn kunagi inimene, kes muudeti
konnaks intsesti parast (kooselu oma emaga). Permikomi muinasjutus ria-
gitakse kolme vennaga kooselavast tiiddrukust, keda vennad hakkasid sek-
suaalselt kiusama ja tegid ettepaneku, et 6de ithega neist abielluks. Intsesti
eest pogenedes laskus tiidruk poranda alla ja hakkas maad paluma, et see ta
enda juurde votaks. Maa tuli piiga palvele vastu ja tiidruk sattus maa alla
Baba-Jagaa riiki. Muide, muinasjutul on 6nnelik 16pp: tiidruk tuli tagasi maa-
pealsesse ilma, kaasas Baba-Jagaa kolm tiitart, kellega ta naitis oma vennad.

Kui eksogaamiline sotsionormatiivne temaatika kujutab endast komide
folklooris vaid ammusel ajal iihiskonna sotsiaalset elu reguleerinud normide
segaseid reministsentse, mis on oma tdhtsuse kaotanud, siis teine sotsio-
regulatiivne instants — ristivanemlus — funktsioneeris komidel veel hiljuti.
Vassili P. Nalimov, kes esimesena juhtis tdhelepanu, et komidel oli oma
“seksuaalne moraal”, uuris seda institutsiooni 20. sajandi alguses viga tiksik-
asjalikult konkreetsete materjalide pohjal. Tema andmete kohaselt pidi iga
teatavasse ikka joudnud naine saama ristiemaks. Arvati, et vastasel juhul tuleb
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tal teises ilmas hakata kutsika ristiemaks. Ristivanemate sotsiaalne staatus
oli vaga korge, lapse suhtes oli ristiema oma tdhtsuselt ja noutava austuse
madralt teisel kohal parast ema. Sugulussidemete korval oli ristivanemlus
ks peamisi sootsiumi liitmise vahendeid.

Laste suhtes oli komidel tdhtsuselt kolmandal kohal (parast ema ja ristiema)
dAmmaemand, isale anti alles neljas koht. Iga naine pidi oma elus kasvoi korra
vastu vétma stinnitust voi assisteerima kogenud &mmaemandat. Leiti, et naine,
kes ei ole olnud osaline lapse ilmaletulekul, hakkab teises ilmas vastu votma
koera siinnitust vi teise versiooni kohaselt ei satu kunagi teise ilma. Uhes
stirjakomi muistendis radgitakse naisest, keda kunagi ei kutsutud stinnituse
juurde. Meeleheitel kutset oodates poordus ta metsavaimude poole abipalvega,
ja nood kutsusid ta assisteerima, kui metsanaine siinnitas.

Komide uskumuse kohaselt kajastus &mmaemanda kéditumine tema
vastuvoetud laste tervises, aga ristivanemate kaitumine ristilaste tervises.
Teises ilmas pidid nad andma aru enda vastutusel olnud laste tervise kohta.
Sellepérast oli nende elu iihiskonna valvsa kontrolli all ja rangelt reguleeritud,
eriti suguelu osas. Ristivanemate omavaheline abielu oli rangelt keelatud,
ristiisa ei tohtinud astuda vahekorda lapse ema, ristiema ega isegi Amma-
emandaga. Lapse tervist mojutasid ka ristivanemate elukombed. Lapse risti-
vanemad, &mmaemand ja ema ei tohtinud omavahel tiilitseda ega tiksteisele
isegi halba sona 6elda, muidu vois laps haigeks jaada.

Komide teistest sugulistest tabudest tuleb markida jahimeeste intiimsuhete
keeldu (isegi oma naisega) jahilemineku eel. Muidu oleksid nad uskumuse
kohaselt kaotanud oma professionaalsed oskused. Artellijahil oli keelatud
‘tasane, karbitud’. Jahil ei soovitatud iildse oma naist meenutada. Stirjakomi
muistendites on populaarne siizee jahimehest, kes tuletas oma naist meelde,
ja naine ilmus tema juurde metsaonni. Koju naastes sai jahimees teada, et ta
naine ei olnud kusagil dra kainud. Ménikord ei olnud sellistel valenaise kii-
laskédikudel mingeid tagajargi, kuid pajatatakse ka juhtumitest, kus jahimees
kaotas parast seda méistuse.

Toode juures on komide tegevussfadrid rangelt sooliselt normeeritud. Kohe
parast lapse siindi markeeriti tema tuleviku professionaalsed orientiirid: poisil
Idigati nabandor kirvevarre voi plissipdra peal, seejirel seoti see adra voi piissi
kiilge; tiidruku nabanoori 16igati voki voi vartna peal, seejarel seoti voki kiilge,
peideti 6mblusmasina kasti voi takkude sisse. Meeste jahilkdimine ning naiste
ketramine ja kudumine kujutasid endast soolis-professionaalset opositsiooni.
Piisas naisel vaid piuitigivahendeile astuda, kui nood lidksid rikki, saak neisse
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enam ei ldinud. Arvati, et kui mees annab naisele kéest kitte virtna, kaotab
ta igaveseks voime olla hea jahimees. Siirjakomi miititide kohaselt kehtestas
meeste eesdiguse tegelda jahiga miititilistel aegadel iillemjumal-demiurg Jen.

Puhtalt meeste ala oli komi rahvastel sepatoo. Siirjakomi miitoloogias
olid esimesed sepad jumalad-demiurgid Jen ja Omol’. Jen otsustas opetada
inimestele rauast tooriistade tegemist, kuid ei tulnud sellega toime. Alles
parast Omol’i ndbuannet omandas Jen sepakunsti ja opetas seda inimestele.
Permikomidel on esimese sepana tuntud rahvaluulekangelane Kudom-Os, kes
oma kaugetel kaubareisidel tutvus raua sulatamise ja sepistamise kunstiga,
ning koju naasnuna otsis rauamaaki ja hakkas tegema rauast igasuguseid
tooriistu.

Traditsiooniliste naistetoode hulka kuulus komidel loomakasvatus, vilja-
arvatud hobuste eest hoolitsemine. Stirjakomi miitoloogilise legendi kohaselt
oli iidsetel komidel kunagi valge lehm. Ukskord liks ta metsa ja jai kadunuks.
Kogu perega otsiti teda seitse 6opaeva, kuid ei leitud. Uheksandal pieval liaks
metsa perenaine ja hakkas kurtma toitja kaotuse tile. Ootamatult kolas kellegi
haal: “Ara nuta, perenaine, su lehm on terve, ta tuleb tagasi. See olin mina, kes
teie peale vihastas, et piima soote, lipsikusse kurnamata. Mina vihastasin, et
su meespere lehmal iihe nisa 4ra rebis. Sellest paevast peale hakkad sina tiksi
liipsma ning piima mehele ja poegadele jagama. Mine koju! Sinu lehm on juba
kodus!” Perenaise kiisimusele vastas hial: Me s'ura-pel’ads’ mos vidz’os’! ‘Ma
olen lehmade kaitsja sarviliste-korvukate eest’. Perenaine 1dks koju ja néagi,
et lehm seisab katusealuse juures, aga mehed jargemooda liipsavad teda iihe
kiega endale peo peale ning joovad piima. Ta rafkis, mis temaga metsas juhtus,
ja sellest ajast peale on lehma eest hoolitsemine ja lipsmine ainult naiste asi.

Koige varasem omandit kaitsvate 6iguslike normide olemasolu mainimine
sisaldub Epifanius Targa kirjutatud Piiha Stefani eluloos. Kirjeldades iidsete
komide ebajumalaid raégib Epifanius rikkalikest andidest, mis pandi ohvriks
paganlikele jumalatele v6i vaimudele-peremeestele. Kusjuures keegi ei soan-
danud votta midagi andidest endale, kartes karmi kidttemaksu. On huvitav
mérkida, et obikomi timberasujatel need iidsed ettekujutused omamoodi
taaselustusid. Obiugrilastel piisib tdnaseni surnutele rikkalike andide oh-
verdamine. Haudadele jaetakse kdikvoimalikke tarbeesemeid, tavaliselt uusi.
Obikomidel oli ja suurel mééral on sdilinud tdnaseni veendumus, et haualt
ei tohi mitte midagi votta, muidu juhtub siitidlasega 6nnetus. Nii rasgitakse
thes jutus, mille peakangelane on tegelik inimene, komi noormehest, kes vottis
handi haualt tiiki réivast ja 6mbles sellest endale piiksid. Varsti jaid ta jalad
halvatuks ning ta jai eluks ajaks sandiks.
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Isegi arenenud klassitihiskondades on teada juhtumid, kus seaduserikku-
jatele kohaldatavad rahvapéarased karistusabinéud on méirksa karmimad kui
ametlikud. Vrd venelastel hobusevaraste tihiskondlik omakohus. Komi rahva
folkloorse ainese analiiiis néitab, et minevikus loeti nende koige hinnalisemaks
isiklikuks varaks karja. Legendide kohaselt votsid karja kuritegelike roovijate
karistamise enda peale siitidlase enda kollektiiv ja ldhimad sugulased. Naiteks
folkloorne kangelane Jurka, kes justkui olevat kunagi elanud Madza kiila
lahedal, tegutsedes alguses rahumeelselt oma jahipiirkonnas, hakkas hiljem
varastama oma kiilast kariloomi, siities pidevas &ra terve hirja. Madzalased
poordusid abi otsides Jurka ristiisa poole, keetsid tihistest linnastest ja jahust
kange 6lle ja palusid ristiisal Jurka t4is joota. Purjus Jurka seoti kgvasti kinni,
viidi jarve keskele ja uputati dra. Seejarel keetsid madzalased putru ja soid
seda kogu kiilaga, jagades tapmise patu koigi vahel vordselt. Teine komi legendi
kangelane Gul’en’ olevat kunagi elanud Poztokerosis. Kui ta suureks kasvas,
laks ta kiilast 4ra metsa ja hakkas elama puulatva ehitatud pesas. Kiilasse
tuli Gul’en’ ainult selleks, et varastada karja ja kiilastada oma ristiema, teisi
sugulasi tal ei olnud. Kiilaelanikud, inimest kiimme, 14ksid ristiema juurde
ja palusid endid tema juurde dra peita, aga kui Gul’en’ tuleb, tuld mitte siii-
data. Pimedas riindasid nad tulijat, sidusid ta kinni ja uputasid jokke. Parast
seda keetsid poztokersslased, nagu madzalasedki, putru ja igaiiks neist so6i
rituaalsest roast lusikataie.

Parast Komi piirkonna lilitamist tilevenemaalisse turgu muutusid ko-
mide varanduslike diguste vadrtushinnangud tosiselt. Eelkdige suurenes
jarsult kaubatoodangu (karusnaha, jahilindude, vaariskalade) olulisus, sest
peamiselt selle eest saadud rahaga maksti riiklikud maksud ja soetati ma-
japidamisse puuduvaid tooteid. Komide drimoraalis oli selgelt kokku lepitud
kiittide omandidigus saagile. Tosiseks iileastumiseks loeti mitte iitksnes voora
saagi roovimist 1oksudest, kuid ka teise jahimehe poolt haavatud looma voi
teise jahimehe koera poolt haugutava orava tapmist. Voorastest ladudest voi
pltinistest saagi varastamises stitidistatav voidi moneks aastaks ajada vilja
putgipiirkonnast, kus ta seni vois vabalt jahti pidada. Ezval ja PetSoral eksis-
teeris selline karistusviis nagu “ristiloomine”: stitidlase kéed seoti 14bi tileriide
kaiste torgatud kepi otste kiilge, ja lasti ta vabaks. Sellisel moel vaevaliselt
puude vahelt 14bi laveerides koju jouda polnud sugugi kerge. Peale selle sai
roovija nimi avalikuks. Sageli osutus sotsiaalne surve kéige tohusamaks mee-
todiks: siitidlane kaotas igaveseks huvi voora saagi vastu, sageli kolis ta habi
eest paasemiseks ka mujale.
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19. sajandi 16pus ja 20. sajandi alguses taheldati Komi piirkonnas mitme-
tes kohtades jahisaagi varastamise tunduvat sagenemist, jahimeeste moraali
langemine kutsus omakorda esile d4drmiselt karmid karistused varavastaste
rikkumiste eest. Voora saagi kuritegelike riisujate karistamine sai nimetuse
saro puktom ‘tsaariks nimetamine’. Suidlased kinnitati juukseidpidi seisva
puu kiilge ja jdeti nad niimoodi metsa, stitidati elusalt nende endi onnides jne.
Komid karistasid karmilt kalade varastamise eest vorkudest ja kalapiitinistest.
Teada on isegi juhtum, kus sulgudesse piitigiks paigutatud piitinistest kala
varastanu tapeti. See on juhtunud 20. sajandi alguses PetSora joel.

Jahimehe omandidigus saagile oli komidel fikseeritud ka rahvauskumustes
ja folklooris. Jahimehed uskusid, et voorast saagist millegi omakasupiiidli-
kult votnu jadb ise aasta jooksul taielikult jahivoimalusest ilma. Samasugune
karistus ootas jahimeest, kes varjas saaki artelli eest. Jahimoraalist kinni-
pidamise tagasid vaimud-peremehed, kes komide uskumuste kohaselt voisid
premeerida jahimehi rikkaliku saagiga, aga voisid ka sootuks saagita jatta.
Parimusjuttudes vois tildkehtivate normide tditmise jilgija olla ka oma noia-
voimeid kasutav artelli juht. Komidel séilisid paljudele rahvastele omased
ettekujutused sellest, et erilist edu v6ib mingis tegevuses saavutada iiksnes
salajaste joudude abil. Seeparast loeti kdige kogenumaid ja edukamaid jahi-
mehi, kes valiti ka artellide juhtideks, sageli tugevateks ndidadeks. Uhes jutus
raagitakse: “Uks artelli liige ei eristanud paevasel kontrollimisel oma jahialasid
voorastest ja toi sageli koju voora saagi. Seltsimehed keelitasid teda korduvalt
sellest kombest loobuma, kuid tema ei jatnud. Siis artelli juht dhvardas teda.
Jargmisel paeval ldks see kiitt jahile ja kogu aeg tiirles oma jahionni timber,
olles taielikult kaotanud orienteerumisvéime..., ja nii jitkus see pdevast paeva.
Edaspidi ta enam jahile ei ldinud. Ukskord mérkas ta, et tema poole hakkas
litkuma pilv, siis hakkas sadama sellist paduvihma, et terve iimbrus hakkas
uppuma. Siis ronis ta “puu otsa”. Vett tuli kogu aeg juurde. Lopuks hakkas
ta karjuma, abi kutsuma. Ligitulnud seltsimehed t6id ta maja katuselt alla.”
Téahelepanuvairne on fakt, et uskumustes ja folklooris pole karistus saagi
omandidiguse rikkumise eest sugugi vihem karm, kui see oli reaalses elus.

Teisi komide omandidiguse vorme kaitsnud diguslikke norme on uuritud
vihe. Leidub andmeid, et Ulem-E%va asulates pandi ténavalt tarbeeseme
varguses stiiidistatavale kaela rangid ja talutati teda nii méoda kiila. Komi
rahvaste uskumustes ja folklooris méistetakse olmevargused tingimusteta
hukka, selle eest on ette ndhtud viga mitmesugused, kuid ebareaalsed karis-
tused. Siirjakomid arvasid, et koige tohusam viis varast karistada oli kaevata
tema peale noiale. Selleks oli neil mitmeid maagilisi votteid. Naiteks kui varas
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varastas longakera. No6id vottis sellest kerast jaanud jupi 16nga ja siiiitas selle
polema. Parast seda tagastas varas varastatud kera, sest tal hakkas siidames
korvetama. Voi tegi ndid mingi asja varastamises kahtlustatava inimese nuku
ja kaevas selle loitsude saatel maasse. Eriti ohtlikuks peeti votta midagi ilma
kiisimata noiavoimetega inimeselt. Arvati, et sel juhul jargnes karistus viivi-
tamatult. Naiteks tihes komi jutus varastas keegi moldrist noia kastist raha.
Molder tombas kasti kiiljest laua ja kaevas selle maasse, parast seda jai varas
kiiiirakaks. Permikomid arvasid, et varguse eest karistas metsavaim. Kui va-
ras sattus metsa, juhtis too ta tihedasse padrikusse, kus oli metsavana maja,
ja sundis teda seal elu 16puni tegema raskeid toid. Kui varas metsa ei ldinud,
saatis metsavaim tormi, mis rebis siiiidlase majalt katuse. Permikomidel
eksisteeris ka ettekujutus, et varastamise eest karistatakse hauataguses
elus. Permikomi uskumuste kohaselt peavad surnud teises ilmas igal pool
kandma endaga kaasas koike maapealses elus varastatut, tikskoik kui suur
see ka poleks. Selleparast nihutasid permikomid lahkunud sugulaste hingi
mélestamisele kutsudes igaks juhuks pingid seina dérest eemale, et hinged
mahuksid dra kogu oma kraamiga.

Paljud autorid on kirjutanud sellest, et komide iiheks pohiliseks eetilis-mo-
raalseks normatiiviks oli kiilalislahkus. Komi jahimeestel kehtis 6igus kasuta-
da voorast vara teatud piires. Iga jahionn oli ette valmistatud ootamatu kiilalise
vastuvotmiseks omaniku draolekul: seal oli viike toiduvaru, tael, tulekivi,
koogiriistad ja puud, mida vois 66majaline kasutada. Et kiilalislahkus kuulus
stigavalt eetilis-moraalsete normide hulka, vois reaalses elus nende iildkehtiva-
te normide rikkumise eest jargneda vaid tihiskondlik hukkaméist. Samal ajal
folklooris oli selle jargimise voi mittejargimise eest karistus méarksa tosisem,
mis kahtlemata etendas oma osa selle traditsiooni edasiandmisel ja kinnis-
tamisel. Naiteks ithes komi muinasjutus rasgitakse vigilasest Varfolomeist,
kellelt iiks vanamees hakkas 6omaja paluma. Varfolomei ei lasknud teda
sisse ja saatis teise kohta 66maja otsima. Vanamees ei ldinud kusagile, vaid
palus mone aja parast Varfolomeilt uuesti ulualust. Lopuks too noustus, kuid
saatis vanamehe kooki teenija juurde magama. Ovsel koputas keegi aknale
ja kiisis vanamehelt, millist elu lubab ta vaese mehe pojale, kes just siindis.
Vanamees vastas, et vaese mehe poja omaks saab Varfolomei majapidamine.
Aja jooksul nii juhtuski. Teises komi legendis ei lase kolmkiimmend aastat
metsas oma kongis elanud erak enda juurde 66majale halva ilma kies kiil-
metavat jahimeest, sest ta kardab oma eluaset riivetada. Siis laskub taevast
alla piitha Nikolai ja stiiitab kongi 1dhedal 16kke, mille juurde roomab viimast
joudu kokku vottes kiillmetav jahimees. Nikolai toidab teda ja paneb lokke
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darde magama. Hommikul pdrast einestamist saadab pitha Nikolai ménda
aega koju suunduvat jahimeest. Kui nad méoduvad kohast, kus oli eraku kong,
néeb jahimees seal iiksnes lehtrit, milles keerleb vesi. Pitha Nikolai teatab, et
kiilalislahkuse kombe eiramise eest langes erak koos oma kongiga porgusse.

Komi jahijuttude populaarne siizee on tavalise inimese kujul ilmunud met-
savaimu kiilalislahkelt kohelnud jahimehe tasu. Niiteks astus jahimehe onni
lakksaabastes mees ja palus joogiks teed. Onni peremees pani tee keema ja
kostitas kiilalist. Tee joodud, kiisis too, kuidas jaht 14heb. Ta saab vastuseks,
et metsast on oravad téiesti kadunud. Siis palub mees peremeest koos temaga
onnist vailja astuda. Kui nad vilja ldksid, nédgi jahimees puudel ohtralt oravaid.
Ta laskis maha iitheksa oravat, parast seda viipas metsavana piitsaga ja ajas
loomad kaugemale.

Fjodor TsukitSev (1928) on kirjutanud, et komid ei talu pettust ega hoople-
mist ja protesteerivad tegudest voi stindmustest pajatavate juttude liialduste
vastu. Seda teadet komide stereotiiiipsest suhtluskéitumisest kinnitavad ka
teised autorid. Komi rahvauskumuste ja folkloori analiilis nditab, et sotsiaalselt
taunitavate iseloomujoonte nimekiri voib oluliselt laieneda. Tavaliselt kasu-
tatakse folklooris universaalset printsiipi: negatiivsele teole jairgneb karistus,
rahvauskumustes eksisteerib selle korval idee hauatagusest kiattemaksust
negatiivse kditumise eest reaalses elus.

Komi jahimehejuttudes véivad metsavaimud kiitlemise eest karistada.
Naiiteks tihes neist jutustatakse kahest vennast, kes jahionnis piititud orava-
telt nahka maha votavad. Uks vend kiitles, et ta suudaks niilgida kui tahes
palju oravaid. Kohe parast seda hakkas suitsuaugust sisse valguma orava-
keresid, peatselt oli kiiddukukk nende alla maetud ja oleks peaaegu lambu-
nud. Permikomi juttudes karistavad vale eest personifitseeritud loodusjoud.
Muinasjutus-miitidis &mbritega naisest Kuul radgitakse, et kunagi elas pruut,
keda kogu aeg kiusas kuri voorasema. Kord hilja 6htul 14ks tidruk joe darde ja
hakkas Kuule oma rasket elu kurtma. Kuu laskus maale, tiidruk astus Kuule ja
korjas sealt peotéie hobedat. Ta nimetas Kuud ristiisaks ja lubas mehele min-
nes kinkida talle punase sérgi. Seda koike ndgi ahne papiemand, kes hakkas
Kuule kaebama, et 14heb mehele, aga raha pole. Kuu laskus alla, papinaine
astus Kuule, korjas kaks dmbritdit hébedat ja riputas need kaelkookude otsa.
Kuu tousis sel ajal iiles ja papinaine jai karistuseks vale ja ahnuse eest sinna.
Teises miitoloogilises muinasjutus radgitakse laisast tiidrukust, kelle nimi on
Dudok. Kunagi kiis Kevad mooda kiila ja vaatas, kes piigadest kui palju talve
jooksul ketras. Kui ta Duddki juurde joudis, too magas. Kevade kiisimusele,
miks ta pideval magas, vastas tiidruk, et ketras kogu 66 ja viskas puhkama.
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Palve peale kedratut ndidata nditas Dudok tihte kera ja 14ks justkui jairgmise
jarele, aga kogu aeg toi ndha iihe ja sama kera, nii kakskiimmend korda. Kevad
kiitis Duddkki usinuse eest ja lahkus. Varsti laks Dudok mehele. Mees avas-
tas, et kast, kus pidanuks olema ketrus, oli tiihi, ja ajas laisa naise minema
ning heitis Kevadele ette: “Sa tegid mind pruudiga lolliks!” Kevad solvus ning
karistas Dudokki pettuse ja laiskuse eest — rohkem ei saanud Dudok kunagi
mehele, kogu elu uitas tiksipdini méoda maad.

Negatiivsed isikuomadused olid komidel ka kurjus, riiakus. Usuti, et tiilid
ja nadklused toovad kaasa kogu looduse, sealhulgas inimese taandarengu.
Lahkarvamused maade jaotamise parast mdjusid halvasti viljasaagile. Oletati,
et naistel, kes kedagi s6imasid, olgu siis mees voi keegi vooras, tuleb raske
stinnitus, mille ajal voivad nad isegi surra. Et seda viltida, pidid nad polvili
andeks paluma koigilt, keda olid solvanud. Uhe miitoloogilise versiooni koha-
selt olid konnad kunagi inimesed, kuid Jumal needis nad kurjuse parast dra
ja moondas konnadeks. Usuti, et kurje inimesi tabab karistus ka parast sur-
ma. Heastidamlike lahkunute hinged ei votnud neid oma ringi, aga et nad ei
saaks teispoolsest ilmast elavate maailmas kahju teha, aeti kurjade lahkunute
hinged sohu. Kadunukesed voisid omakorda solvangute eest elavatele kitte
maksta. Niiteks iihes permikomi jutus raagitakse eidekesest, keda minia kogu
elu s6imas ja solvas. Parast surma hakanud ta minia juures laudas kdima, ei
olevat lasknud teda lehmale ligi ja loopinud liipsikusse sonnikut. Jahimoraal
keelas rangelt jahi- ja kalameeste artellide liikmete vahel igasugused tiilid
ja vaenutsemise. Kusjuures pariselus voidi pélatud inimene lihtsalt artellist
vilja ajada ja edaspidi enam teise artelli mitte votta, kuid jahiennete kohaselt
voisid tema pérast kannatada artelli koik litkmed. Tilide ja nddkluste parast
voisid vaimud-peremehed jatta artelli ilma saagist voi lahkusid ulukid solvu-
nult senistelt asualadelt. Rahvaeetika ei halastanud ka aadressita séimule.
Uhes komi jutus résgitakse jahimehest, kes metsas ebadnnestunud jahi pérast
jadmedalt vandus. Kohemaid viskas tundmatu joud ta metsast vilja, ja sellest
hetkest jai mees igaveseks ajaks jahionnest ilma. Voi jalle kaluriartelli liige
vandus parast vorgu vettelaskmist. Karistuseks rebis vetevana kalurite vorgu
tukkideks.

Komi néiaeeposes on populaarne teema noéiasénade abil karistamine (sageli
iisna range) eetilis-moraalsete normide rikkumise eest. Uhte Ulem-Ezva néida
kahtlustas iiks naabritest iilekohtuselt rahavarguses. Kui noid liks jahile, laks
naaber ametiisikutega talle jarele ja nood otsisid noia ldbi. Laimust solvunud
no6id saatis siitidlasele “varinad”. Karistatav on rahvaluules ka pohjenda-
matu pilkamine. Komi legendis naeris noid Vezaika kunagi vilja teise noia
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Pal’aika jahivéimed. Karistus pilkamise ja praalimise eest oli karm. Alguses
tegi Pal’aika nii, et tema solvaja artell tuli kolm pdeva jahilt onni tagasi ilma
igasuguse saagita, samal ajal kui tema jaht oli viga edukas. Seejarel ta iitles,
et temal saaki ei tule, aga Vezaika artellil on see vastupidi vaga rikas, kuid
Pal’aika ei ldhe koju tagasi hea saagita. Nii juhtuski. Kui Vezaika artell asutas
ennast kuu aja parast rikkaliku jahisaagiga koju, hakkas keset talve dkki ko-
vasti vihma sadama ja sadas kolm pdeva. Lumi sulas dra, jogi ajas ule kallaste
ja vesi uputas kérgemale tustes Vezaika onni. Uleujutuse eest ronisid Vezaika
ja ta jahikaaslased onni katusele, seejéarel puu otsa, aga vett tuli aina juurde.
Siis lubas Vezaika paastmise eest Pal’aikale poole artelli saagist, parast seda
langes vesi kohe. Tahtmata kaotusega leppida ja lootes oma néiavoimetele
utles Vezaika, et ta teeb nii, et Pal’aika ei suuda koju naasta, eksides &ra
oma onnis: hakkab otsima ust, kuid ei suuda seda leida. Piarast seda ta kallas
tassi vett ja joi selle dra. Ka Pal’aika kallas tassi vett ja itles, et selle pohjas
on Vezaika surm, j6i vee dra, ja vastane suri. Analoogiline populaarne teema
leidus ka komi jahijuttudes.

Rahvaluules kajastub karistus motlematu tegevusega iildkehtivate moraa-
linormide rikkumise eest. Komi legendis n6id T'uvost radgitakse, et kord jahile
minnes moodus teine artell tema artellist, mis ei olnud kooskolas jahimoraaliga.
T'uvo jai artellikaaslastega ldhimasse jahionni, kogu jahiaja méngisid nad
malet. Teine artell 66bis rikkaliku saagiga jahilt tulles T’uvé onnis ja hakkas
kaks korda litkuma, kuid p6ordus tagasi. Kolmandal korral palus selle artelli
juht nad vabaks lasta. T'uvo laskis artelli vabaks, kuid ilma saagi ja juhita.
Seejarel laadis ta piissi haavapuust kuuliga, tulistas kuuli metsa ja kiaskis
teise artelli juhil see iiles otsida. Too ldks kuuli otsima ega tulnudki tagasi.

Okoloogilised printsiibid komi miitoloogias

Moraalsed ja diguslikud sotsiaalsed reeglid reglementeerisid ka komide suhteid
loomadega. Niiteks ei tohtinud peksta hobuseid, isegi mitte koige viletsamaid.
Arvati, et kui seda teha, neab hobune oma peremehe 4ra, ning teised hobused
hakkavad varsti podema ja surevad dra. Kui peremees tappis koera, needis
koer ta 4ra, ja kolm polve koeri keeldusid teda edaspidi teenimast. Peale selle
vois koer dssitada endise peremehe karja kallale kiskjaid. Eeldati, et loomade
julma kohtlemise eest tabas kidttemaks nii reaalses elus kui ka teispoolsuses.
Lehma 166nud inimesel ei soovitatud kolm aastat piima toiduks tarvitada,
muidu vois lehm talle pédrast inimese surma kétte maksta. Koer vois kutsuda
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ulgumisega teda solvanud inimesele hida kaela. Naine, kes 161 voi toukas
jalaga koera voi kassi, pidi enne siinnitust polvili neilt andestust paluma,
muidu tuli tal raske stinnitus.

Jahimehel soovitati s66ta koera enne kui jahimees ise s6ob. Isegi 20. sajandi
alguses andsid jahimehed katlast esimese lusikatéie putru koerale nuusutada,
justkui demonstreerides sellega koera esmadigust toidule (Nalimov 1907: 18).
Hobuse nina eest toidu votmist peeti nii tosiseks iileastumiseks, et stitidlast
pidi parast surma ootama igavene piin polevas torvajarves. Kui ta (tApsemalt
tema hing) laks moéoda vankuvat palki iile jirve hauatagusesse maailma,
jooksis ligi teisel pool aasal s66v hobune, pruuskas ja titles: “Mine tle, kui sa
ei ole mu nina alt toitu varastanud.” Parast seda kukkus varas jarve.

Komidel olid ka kindlad reeglid, kuidas kdituda metsloomadega. Igal pool
oli keelatud lohkuda linnupesi. Uskumuse kohaselt needis lind siitidlase &ra.

Udora komid seostasid tihe jahimehe ootamatut surma asjaoluga, et veidi
aega enne seda oli mees langetanud metsas ménni, mille otsas oli kotka pesa.
Uhes permikomi kiilas juhtunud tulekahju seostas rahva seas levinud kuul-
dus sellega, et kaks poissi 16hkusid mingi védikese linnu pesa. Varsti parast
seda lendas lind pessa, nokas ei tea kust voetud tuline pird, ja siititas nende
majade dlgkatused, kus siuitidlased elasid. Komidel kehtis ka mittejahilindude
tulistamise keeld, eriti hoolikalt jdlgiti seda kotkaste, luikede ja kurgede puhul.

Komi kiittidel ja kalameestel tisna selgelt siilinud jahiloomade kultuse
jaanukid nagid ette austavat suhtumist igasugusesse saaklooma kui elusolen-
disse, soltumata tema hinnalisusest. Arvati, et loomad, jahilinnud ja kalad
moistavad nende kohta kiivaid sonu, igasugune mitteaustav suhtumine ulu-
kitesse t6i kaasa selle, et nood hakkasid siitidlast valtima ning too jii saagist
ilma. Eriti hinnalise saagi puhul oli komi kiittidel kombeks korraldada talle
“malestussoomaaeg”, kus saakloom oli “aukiilaline” ja rohutati, et kostitamine
on korraldatud tema auks. Kehtis range kord haavatud looma mitte minema
lasta ning kohustus haavatud loom v6i lind tappa, et saak ei piinleks, kategoo-
riliselt oli keelatud teda veel elavana majja tuua. Eriti rangelt reglementeeriti
jahti metsaperemehele karule. Komide varaseid etnodkoloogilisi sotsiaalseid
reegleid saab rekonstrueerida iisna taielikult.

Uhes ehk koige viarvikamas komi legendis uljast jahimehest Jirkapist leiab
Jirkap juhuse tahtel v6i tdanuks metsavana abistamise eest voitluses vetevai-
muga (maagilise) oma puu (as pu). Sellest teeb jahimees endale isesditvad
volusuusad, mille abil ta vois momentaalselt jarele jouda suvalisele loomale
ning ta sai piirkonna parimaks kiitiks. Ta hukkus aga seetottu, et talle joodeti
tema enda jalarattide loputusvett. Jirkap muutus raskeks ning piitides soita
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suuskadel iile Sindori jarve, vajus ja4 alla ja uppus. Tdhelepanuvéérne on fakt,
et Jirkapi jootsid tema kaasmaalased-jahimehed pérast eelnevat kokkulepet
(“vanemate noukogu”) voi talle ldhedaste inimeste (ema voi voorasema) palvel,
s.t tema karistamine toimus iidsete diguslike reeglite kohaselt. Koik Jirkapi
surma pohjuste vastuolud hajuvad parast seda, kui teised jahimehed selgitavad
selle hadavajalikkust: “...kdik loomad ja linnud puitiab valja. Tapab meid koiki
néljasurmaga.” Seega on kone all kogu sootsiumi elule hukatusliku jahiloomade
arvukust jarsult vihendava tilekiittimise iidse keelu folkloorne reministsents.

19. sajandiks kaotasid tlekiittimiskeelud komidel oma jou. Pidev sulara-
havajadus viis Komi territooriumil hinnalisemat téugu loomade (soobel ja
kobras) peaaegu kadumiseni. Viimase soobli Uurali l44nepoolsel alal tapsid
komi jahimehed 1871. aastal, aga iiks viimaseid kopraid, kelle iilempetSora
jahimees moodunud sajandi keskel maha laskis, oli talle nii tavatu saak, et ta
vottis temalt maha liksnes naha, oskamata isegi méelda sellisele hinnalisele
tootele nagu koprandre. Jarsult on kahanenud ka metsikute soraliste (podrad
ja hirved) arvukus.

Siiski on osa bioloogilise kaitse reegleid jadnud kehtima ja neid jargitakse
jahinduses rangelt. Esmajoones on kone all keeld kiittida haudeperioodil.
Lindude ménguplatsil ei tapetud metsisekanu, kiititi iiksnes isaslinde. Komi
jahimeestel oli kohustuslik kevadise jahi hooaja 16puks kiittimise 1opetamise
eel padsta valla koik linnupiiiinised, et valtida lindude juhuslikku hukkumist.
Ussinski komid ei puudutanud polaarrebase kutsikaid koduspidamiseks
puitides kunagi urge, kus olid tiined emased. PetSora joel oli komi kalameestel
kombeks votta saagist ainult suured ja keskmised kalad, viaikesed visati vette
tagasi. Arvati, et nende looduskaitseliste jahinormide jargimist jilgisid rangelt
metsa kaitsevaimud, karistades nende rikkumise eest piitigi Apardumisega.

Komid on ammustest aegadest elanud suurte metsade keskel, ja neil olid
olemas keskkonnakaitsereeglid ka metsa suhtes. Jahimoraalis sisaldus reegel,
mis lubas langetada elavat puud iiksnes d4rmise hddavajaduse korral. Arvati,
et puud maistavad inimkonet, sellepérast palusid jahimehed ennast puu alla
oomajale séttides puult selleks luba, oletades, et parast seda kaitseb puu ja-
himehe rahulikku und. Komi jahijuttudes on tisna populaarne teema, kuidas
puu kaitseb tema alla 66majale jaanud jahimehe rahu. Folkloorsed andmed
annavad tunnistust, et komidel olid minevikus omamoodi metsa “kaitsealad”,
mille tagasid rahvalikud uskumused. Niiteks Jusva rajooni TSiskamori permi-
komidel oli “kaitsealune mets”, kus oli keelatud raiuda puid majanduslikuks
otstarbeks. Arvati, et seal oli metsavana elupaik. Kord olevat mees nimega
Pil’'a (Filipp) seda keeldu rikkunud, langetas sealt palke ja ehitas endale
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nendest maja. Uues majas tal rahu ei olnud: igalt poolt kostis arusaamatut
miira. Lopuks kutsus Filipp voimsa noia ja parast tolle manipulatsioone mira
lakkas. Kuid karistuse oma teo eest sai ta ikka: kahe aasta parast laks Filipp
metsa vihtade jarele, tegi mitu tiikki, heitis puhkama ja suri. Stirjakomidel oli
keelatud metsa langetada TSovju joe iilemjooksul. PArimuse kohaselt uppusid
seal neelukohas kunagi mingid tiiddrukud, parast seda hakkas ilmuma suure
maénni okstel istuv pikkade juustega valges riides tiidruk, kes vahetpidamata
ketras. Kui pilved 66sel kuu katsid, vilistas tudruk ldbiloikavalt ja karjus:
“Valge, paista!” Parast seda hajusid pilved silmapilkselt. Tema tottu peeti
metsa piithaks.

Komidel olid ka metsaandide kogumise algust reglementeerivad tdhtajad.
Naiiteks murakaid tohtis korjata alles parast seda, kui rukis on itsenud. Arvati,
et vastasel korral tuleb dkiline kiilmalaine ja rukis killmub &ra. Jahimoraali
reeglid keelasid karmilt jahialadel priigi maha visata, nii metsas kui ka vee-
kogude kallastel, arvates, et selle keelu rikkujad jaavad saagist ilma.

Kirjandus: Gribova 1975, Dobrotvorski 1883, Doronin 1947, Epifanius 1897,
Zakov 1908, Klimov 1990, Klimov 1991, Konakov 1983, Nalimov 1907, Nalimov 1991,
Ozegova 1971, Piatrovski & Nalimov 1912, Rotsev 1984, Sidorov 1924, Sidorov 1928,
Startsev 1924, Janovits 1903, Fokos-Fuchs 1951, Uotila 1986, Uotila 1989, Wichmann
1916.

Alama astme miitoloogilised tegelased

Lisaks kahele vennale (sobrale) demiurgile Jenile ja Omol’ile (permikomi Kul’)
on siirja- ja permikomidel siilinud ainult iihe iilemastme jumala nimi — Voipel’.
Permikomide Voipel’i puusliku kummardamisest riékis oma lakituses Suur-
Permi metropoliit Simon 1501. aastal. Paljud siirja- ja permikomi parimuse
uurijad on piitidnud selle jumala kuju puhtteoreetiliselt rekonstrueerida, omis-
tades talle mitmeid funktsioone: karja-, kuu, pshjatuule jne jumal. Permikomi
juttudes iidsete permikomide juhist Kudom-Osist nimetatakse Voipel’i (Oipel’)
heaks jumalaks, kes kaitseb inimesi kéikvoimalike dnnetuste eest ning aitab
vaenlasele vastu astuda. Parimuse kohaselt oli Voipel’i puuslik permikomide
iidsetes pithapaikades aukohal. Siirjakomi parimustekstides esineb Voipel’i
nimi vaid thel korral ning on alust kahelda selle teksti usaldusvaarsuses.
Nimetatud miiiit kirjutati 1927. aastal iiles P. G. Doroninilt (hilisemalt vil-
japaistvalt siirjakomi ajaloolaselt, kirjandustegelaselt ja kirjanikult) viitega,
et ta on seda kuulnud lapsepodlves. 1920. aastatel huvitus Doronin aktiivselt
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siirjakomide vaimsest kultuurist. Ta oli kirjanduse pohjal kahtlemata tuttav
Voipel’i nimega ning tegi ndhtavasti omal algatusel temast mutiditegelase.

Siirja- ja permikomi animistlike ettekujutuste kohaselt eksisteeris maa-
pealse maailmaga paralleelselt irreaalne teine ilm, kus elasid mitmesugused
vaimud, kes paljus méédrasid inimeste elu ja heaolu. Kuivord siirja- ja permi-
komide majanduselus olid olulised jahindus ja kalastamine, on loomulik, et
alamjumalate hierarhias olid iilekaalus vee- ja eriti metsahaldjad. Arvati, et
mitilisel ajal jagas Jen metsa rikkused dra inimeste ja metsavaimude vahel,
jogede ja jarvede rikkused aga vetevaimude ja inimeste vahel. Oma osa nendest
rikkustest said inimesed aga kétte ainult metsa- ja vetevaimude nousolekul.
Metshaldjate seas oletati eksisteerivat omalaadset hierarhiat: lisaks metsava-
nale esinesid teatud metsaalade haldjad ning erinevate loomaliikide haldjad
(oravate haldjas, janeste haldjas jne).

Metsavaimu iildlevinud nimetus oli siirjakomidel vorsa ja permikomidel
voris’. Lisaks neile esines kirjeldavaid nimetusi, mis mérkisid nii metsavaimu
elukeskkonda kui seda, et ta oli metsas tilemaks, samuti kirjeldasid mingeid
tema vélimuse erijooni. Ettekujutused metsavaimust ja tema valimusest olid
viaga mitmekesised: ta vois olla ndhtamatu, ilmuda tuulispasana, surnud ini-
mesena voi erilaadse inimesena (suur kasv, kulmude ja ripsmete puudumine,
varju puudumine jne). Metsavaimu elavaks kehastuseks peeti karu. Metsavaim
elas kolmnurkses majas, mis asus stigaval metsatihnikus.

Muistendeis esineb metsavaim omamoodi jahireeglite jirgimise tagajana,
reeglite rikkujaid karistatakse jahionne dravotmisega. Seevastu vois metsa-
vaim enda abistamise eest voitluses vetevaimuga; 66maja, toidu, joogi jne pak-
kumise eest tasuda rikkaliku saagiga. Jahiedu tagamiseks tuli metsavaimule
perioodiliselt (tavaliselt enne jahi algust) ande tuua, talle tuli jatta esimene
tabatud jahilind. Metsavana negatiivsetest tempudest, mida inimesed oma
tegudega esile polnud kutsunud, nimetatakse “tee vargust”, inimeste roovi-
mist, et nood tootaksid tema majapidamises, ning metsas vabapidamisel oleva
karja kadumist.

Kui siirja- ja permikomi jahimeeste suhtumine metsavanasse oli peaaegu
thesugune, siis kiilakeskkonnas nende kahe rahva suhtumine metsavaimu ei
kattunud. Siirjakomid, eriti naised, samastasid metsavana sageli kurja vai-
muga. Permikomi kiilas seevastu suhtuti metsavanasse austusega, andes talle
palju laiemad funktsioonid kui iiksnes voim metsa tile. Tema poole poérduti
koikide raskemate juhtumite puhul: metsavanalt paluti tervist inimestele ja
karjale, onne kodule, metsavaimu kutsuti appi epideemiate ja loomataudide
puhul, enne pikka teekonda paluti temalt onnelikku kojujoudmist jne. Kone
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alla vo6ib tulla metsavana ja mingi iidse permikomi kérgema astme jumala
(Voipel’?) iihtesulamine.

Metshaldjate korval uskusid siirja- ja permikomid ka teistsuguste, ini-
mestesse vaenulikult suhtuvate metsaolendite olemasolusse. Need olendid
ei s6lminud inimestega mingisuguseid kokkuleppeid, mingid kingitused v6i
ohvrid nende meelt ei pehmendanud. Neil olendeil ei olnud iihtset nimetust,
nendest radkides kasutati tavaliselt mingit kurja vaimu kohta kiivat terminit.

Vetevaimud jagunesid komide ettekujutuste kohaselt samuti vee kui loo-
dusjou valitsejateks ja muudeks vees elavateks olenditeks. Koige levinumaks
vetehaldja nimetuseks oli siirjakomidel vasa, permikomidel vais’. Inimestele
vois ta ilmuda mitmel kujul: inimesena (mehe v6i habemiku vanamehena),
kalasabaga inimesena voi mirksa sagedamini suure haugina. Arvati, et vete-
haldjad elavad tavalistes onnides ja peavad karja, hobuseid ja lehmi, keda nad
monikord maa peal karjatavad. Kalurite ettekujutuse kohaselt oli vetevaim,
nagu ka metsavana, eriti sallimatu piitigireeglite rikkumise suhtes. Vette voi
kaldale visatud prahi, vandumise, kaluriartelli litkmete omavahelise tiili jne
korral jattis ta inimesed saagist ilma. Enne piitigi algust tuli vetehaldjale mi-
dagi annetada: voileibu, pannkooke, mune, kangatiikke jne. Neile oli kombeks
anda ka esimene saak. Vetevaimude vaenulikkuse valjenduseks peeti inimeste
ja kariloomade vees hukkumist. Eriti kurjaks peeti veskitiigis elavat vetevai-
mu. Arvati, et molder vois olla ehitamise ajal vetevaimule inimesi ohvriks
lubanud, mistéttu inimesi hiljem veskitiiki uppus.

Komidel leidub palju jutte kohtumisest naise védlimusega vetevaimuga,
kes kammib oma pikki juukseid. Naisvetevaime nimetati sama nimega nagu
meesvetehaldjaidki, kuid veestiihia valitsejateks neid ei peetud. Naissoost
vetevaimu nigemist peeti halvaks endeks, kuigi midagi halba ei pruukinud
juhtuda. Z’uz’dini komid kutsusid pikki juukseid kammivat naisevetevai-
mu Sisiga. Kes teda négi, pidi peatselt uppuma v6i muul pohjusel surema.
Siirjakomidel esines paikseid ettekujutusi teistestki vetevaimudest: inimesi
oma lauluga voluv kalasabaga tiidruk, antropozoomorfne “veehiarg” jt. Koikjal
oli levinud usk erilistesse jouluaegsetesse vaimudesse, kes tulid jouluajal veest
vilja ja kiusasid inimesi ning ldksid parast kolmekuningapéieva vette tagasi.

Andmed komide teiste loodusjoudude haldjate kohta on viaga dhmased.
Leidub kiill kaudseid, kuid kiillaltki veenvaid téendeid tuulehaldjate kohta —
voimalik, et tegemist on isegi mélestustega tuulejumalast. Teised alama astme
miitoloogilised tegelased elasid juba inimeste koduses ruumis. Oma ja voora
ruumi piiril elas rukki Gitsemise ajal viljap6ldu kaitsev naisvaim péludn’itsa.
Kuigi ditsva rukkipollu vaimu peeti tisna hirmuératavaks, ei olnud talle vaja
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midagi annetada. Ta vois karmilt karistada miira tegemise, vilistamise ja
pesuloputamise eest, samuti ditsva vilja puudutamise eest.

Elu- ja majandushoonete haldjate alaline elupaik oli talus, inimese va-
hetus laheduses. Rehehaldjas rénés aika kaitses rehte ja seal kuivavat vilja
tulekahju eest. Enne rehe kiittepanekut tuli rehevaimu hoiatada. Arvati, et
talle ei meeldi liigne kuumus, seeparast kuivatati vilja vaid iiks kord péevas.
Rehest lahkudes paluti rehehaldjal vilja kaitsta. Talle oli kombeks jatta kostiks
natukene toitu, naiteks kiipsetatud kartulit.

Kboige ohtlikumaks taluhoonetes elavaks vaimudeilma esindajaks peeti
saunahaldjat. Tavaliselt kujutati teda mehena, kuid moéned sirjakomid
kujutlesid teda ka sauna perenaisena. Suhted saunahaldjaga olid rangelt
reglementeeritud, samas olid temaga suhtlemise reeglid iisna lihtsad. Sauna
minnes oli kombeks haldjalt pesemise ja leilivétmise luba kiisida, kes unustas
seda teha, aeti saunast vélja. Parast kolmandat (mones kohas péarast teist) leili
ei tohtinud saunas pesta: selle vastu eksinu v6is saunavaim surnuks piinata.
Viikseid lapsi ei tohtinud sauna jarelevalveta jatta, sest saunavaim vois nad
ara vahetada. Oist saunaskiiku peeti eluohtlikuks. Sarnaselt rehevaimuga
oli ka saunavaimu kombeks kostitada: niiteks vee ja kiipsetatud sibulaga.
P6hjapoolsed stirjakomid arvasid, et kui saunahaldjas millegi peale solvub,
voib ta sauna polema siitidata ja minna teise peremehe sauna elama. Teatud
olukordades vois saunavaimuga suhtlemisest isegi kasu saada. Siirjakomid
uskusid, et jouluajal monel 6htul sauna ldinud uljaspea vois oppida hésti
166tsa méangima.

Talumajapidamise haldjate seas kuulus juhtpositsioon maja- ja laudavai-
mule. Komidel oli tema tahistamiseks palju termineid — koige sagedamini
osutasid need vaimu valdustele v6i asupaigale. Mitmed nimetused téhistavad
majavaimu viliseid tunnusjooni: “kollajalg”, “punastes saabastes”, “armiline”
jne. Sageli nimetati teda vaime tdhistava tildnimetusega. Arvati, et majahaldjas
tagas inimeste ja loomade heaolu. Tema soosingu saavutamiseks jéeti talle
kosti. Vanast majast uude tiimberasumisel oli kombeks majavaim tingimata
endaga kaasa kutsuda. Lisaks headele majahaldjatele uskusid komid ka
pahasoovlike majaelanikke kiusavate vaimude olemasolusse. Neid nimetati
tavaliselt venekeelse terminiga kikimoor. Arvati, et kikimoori panid ehitata-
vasse majja peremehe peale solvunud puusepad. Monikord asus pahatahtlik
vaim elama ka vanasse majja.

Uldjoontes on komide miitoloogilise panteoni madalama astme haldjatel
ulatuslikud paralleelid vene samalaadsete vaimudega ning iiksikute termino-
loogiliste eranditega langevad need peaaegu tiielikult vene omadega kokku.
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Parimused tSuudist

Nagu teistelgi Venemaa pohjaosa rahvastel, olid siirja- ja permikomidel
usna laialt levinud folkloorsed siizeed antud territooriumi praeguste asukate
eellastest, muinasasukatest tSuudidest. Siirjakomidel olid populaarsemad
teemad pogenevast tSuudist ja hukkuvast tSuudist: ristimist mittesoovivad
tSuudi inimesed kogunesid muldonnidesse, raiusid 14bi katust hoidvad toed ja
matsid end ise voi pogenesid kodustest paikadest. Paljudes asulates kandsid
nimetust tSuudi auk varingukohad kohalikul iidsel kalmel, mida kohalikud
pidasid selliste enesematmise kohtadeks. Pogeneva tSuudiga on seotud palju
rahvatoponiiiimika etiimoloogiat, selgitades iihe vai teise topontitiimi paritolu
kohta, et pogenenud tSuud kaotas seal mingi eseme, tSuudi tiidruk hukkus iile
joe minnes jne. Folklooris margitakse, et see tSuud oskas maad harida ja ta sai
suure viljasaagi. Etnokonfessionaalse tunnuse alusel vastandus ta siirjakomi-
dele ja teda ei loetud nende vahetute eellaste hulka. Samal ajal eksisteerisid
stirjakomidel ettekujutused sellest, et termin tSuud tdhendas siirjakomide
paganlikke esivanemaid, kes lihtsalt ei teadnud veel midagi kristlusest ja
olid selleparast nende ideelised vastandid. Just selline ettekujutus tsuudist
kajastub “tSuudi parimuses” paluinimesest Jag Mortist — metsakoletisest,
kes roovis “tSuudi inimestelt” kariloomi ja naisi. Neid tSuude kujutletakse
pikkade tugevate inimestena, kes suudavad enda eest seista; nad ei oska veel
poldu harida, elatuvad peamiselt jahipidamisest ja kalastamisest, kuigi on
juba kursis loomakasvatusega.

Permikomi legendides ja parimustes tSuudidest domineerib Kudom-Osist
radkiv tsiukkel. Teda kujutatakse neis kui iidsete permikomide véimsa sugu-
vosa voi suguharu juhti. Nad on paganlikud karusnahaga kaubitsevad jahi-
mehed ja sdjamehed. Oma juhi tegevuse tottu tutvuvad nad maaharimise ja
sepatooga, astuvad vastu 1ounast tulnud vallutajatele, parast ajutisi konflikte
saavutavad vastastikuse moistmise oma ldhisugulastest naabritega.

Inimestele on vastandatud teistsugune tSuud, kddbuslik ja ktooniline. Selle
all moistetakse permikomi folklooris inimestele eelnenud maa-asukat, kes
inimeste tulekuga kadus. Kes ja millal kd&abustsuudi 161, folklooritekstides ei
mainita, rochutatakse vaid tema viikest kasvu, musta naha- ja juustevarvi ning
seda, et nad elasid omamoodi kuldajastul: inimesed olid palju taiuslikumad,
taevas oli madalal, aga viljapead ulatusid korre tipust maani vilja. Parast
elust lahkumist siirdusid need tSuudid vaimude maailma, muutudes paikade,
ehitiste vaimudeks-peremeesteks ja tildse tumedaks jouks.
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Maailma miitoloogiline struktuur

Siirja- ja permikomide miitoloogiale oli omane maailmaruumi kolmeosaline
vertikaalne struktuur. Traditsioonilises maailmavaates oli keskmine maailm,
inimeste maailm justkui isoleeritud, eraldatud kosmilisest tilemisest ja kosmi-
lisest alumisest maailmast, kaugemate sfadride jumalad-demiurgid maisesse
ellu ei sekkunud. Ulemine maailm, mida juhtis Jen, oli rahva ettekujutuses
samasugune nagu keskmine maailm, kuid seal oli palju rikkalikum floora ja
fauna. Seal elasid tavalised inimesed, kuid maapealsete inimestega nad ei
suhelnud. Taevasse voisid sattuda tiksnes muinasjutukangelased, kuid nad
ei tulnud tagasi. Muinasjuttudes kirjeldatakse ka teistsugust iilemist maail-
ma — linnu (kotka) riik. Hiidkotka seljas sinna reisinud muinasjutukangelane
avastab maale naastes, et aja kulg on seal teistsugune, palju aeglasem kui
maa peal.

Kosmilise alumise ilma, mille peremees oli siirjakomidel Omoél’ ja per-
mikomidel Kul’, kirjeldus peaaegu puudub, kujutluspildid sellest langesid
taielikult kokku ettekujutusega kristlikust porgust. Siiski on siilinud ette-
kujutus kosmilisest alumisest ilmast maa-aluse maailma kujul. Arvati, et see
on samasugune nagu maapealne maailm, viga viljakas, asustatud tavaliste
inimestega, ainult péike paistab seal siis, kui maa peal on 66. Maa-alusesse
maailma v6is samuti sattuda iiksnes muinasjutukangelane, laskudes sinna
modda noori 1dbi maa sees oleva avause. All satub kangelane samasugusesse
maailma nagu on ileval, kuid samal ajal on see muinasjutumaailm, sest seal
elavad muinasjututegelased: voimas pika habemega k#d#dbus, mitme peaga
draakonid. Maa peale naaseb kangelane tavaliselt suure linnu seljas, kusjuures
see teekond on markeeritud kui teekond teisest ilmast siia ilma.

Veealust maailma késitleti pigem keskmise maailma alumise ilmana kui
kosmilise alumisena. Eelkdige oli see palju kiattesaadavam kui maa-alune
ilm, ja sinna voisid sattuda mitte tiksnes muinasjutulised edukad kangelased,
sooritades oma jérjekordset kangelastegu, sinna voisid sattuda ka tavalised
inimesed, néiteks vaeslapsest tiidruk. Ettekujutus veealusest maailmast oli
vastuoluline. Veealune maailm oli samasugune nagu maapealne, aga seal
elasid nii tavalised inimesed kui ka muinasjututegelased, naiteks Joma (vene
Baba-Jagaa analoog). Veealuse maailma anomaalia seisnes aja teistsuguses
kulus, just nagu “linnuriigis” kulges aeg seal palju aeglasemalt kui maa peal.
Teisest kiiljest narratiivide populaarses siiZzees sellest, kuidas kalur kais kii-
las vetevaimu kodus, elab vee all iikksnes vetevaim oma perega, tema kodu on
tavaline talupojaonn, mingeid muinasjutulisi atribuute juttudes ei mainita.
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Ettekujutused hingest ja surmast

Stiirja- ja permikomidel oli iihtne ettekujutus hinge olemasolust. Just parast
selle hinge lahkumist, s.t parast hingamise lakkamist loeti inimene surnuks.
Toendoliselt kristliku taassiinni mgjul arvati, et nelikimmend péeva parast
surma asus hing maa peal ja kiilastas kodu. Nende kiilastuste jaoks, et lahku-
nu hing saaks pesta, kallati 40. pdeva mélestusteenistuseni mingisse ndusse
vett, nurgas rippus puhas kéterétt. Parast 40 paeva ldks hing dra teise ilma.

Ettekujutused surnute maailmast olid vastuolulised. Uhest kiiljest olid
need kristlikud taevas ja porgu, kuid teisest kiiljest eksisteeris kindel veen-
dumus, et surnute hingede asupaik ei ole ruumis konkreetselt lokaliseeritav,
see asub inimeste maailma vahetus ldheduses, mille tottu séilib surnute ja
nende omaste vahel tugev vastastikune side. Need kahtlemata iidsed, kristlu-
se-eelsed ettekujutused leidsid kajastuse siirja- ja permikomide esivanemate
kultuse jadnukites. “Vanemate” poole poorduti abi otsima suurte majanduslike
ettevotmiste (kiilv, viljaldoikus jne) eel, arvati, et surnud hoolitsevad vahetpi-
damata elavate sugulaste eest. Elavad omakorda pidid selle abi tagamiseks
korraldama lahkunute hingedele perioodiliselt mélestuskostitusi, voimalikult
sagedasti meenutama neid hea sonaga, saunas kaies kutsuma neid koos pese-
ma jne. Mittekillaldasest tahelepanust solvunud “vanemad” voisid karistada
oma elavaid sugulasi majandusdpardustega voi isegi saata kellelegi mingi
haiguse. Vassili P. Nalimovi andmetel siirdusid nende surnute hinged, kelle
olid jareltulijad 16plikult unustanud, kellele ei korraldatud mélestusteenistusi,
teisele planeedile, s.t teise teispoolsesse maailma, mis enam maapealse ilmaga
kokku ei puutunud.

Siirjakomide enamikul etnograafilistel rithmadel siilis ettekujutus inime-
se teisest hingest, varihingest, teisikhingest. Teda kutsuti ort (iz’vakomidel
ures, petsoralastel dusen’ka ‘hingeke’). Ndhtamatuks jadddes saatis varihing
inimest kogu elu. Varihinge voisid ndha iiksnes néiad, aga ka need, kes olid
lainud 14bi kirstu alt voi surnut vedava hobuse koonu alt. Varihing ilmutas
enda olemasolu kas inimeste silme ette ilmudes v6i ndhtamatuks jaZdes enne
tema inimese surma inimesele endale voi omastele inimese surma kinnitami-
seks, kui surm ei olnud saabunud kodus. Nahtaval varihingel oli selle inimese
kuju, kelle varihingena ta ilmus. Varihingeks tunnistati ka majja lennanud
lind v6i sinna jooksnud orav. Nahtamatu varihing andis endast teada mingite
helide v6i kodumajas majakraami liigutades. Jemva iilemjooksul usuti, et
varihing voib olla peaga voi ilma. Peaga varihinge ndgemine tdhendas tiksnes
mingi ebameeldiva sindmuse ettekuulutust. Ilma peata varihing tidhendas
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inimese peatset valtimatut surma, kusjuures pea puudumine ei takistanud
seda inimest kohe dra tundmast. Parast inimese surma, s.t kui hing ta keha
mabha jattis, jattis ka varihing ta maha ning siirdus rdnnakule. Selle rannaku
eesmark oli kiilastada koiki kohti, kus lahkunu oli oma elu jooksul k&inud,
ukskoik, kui kaugel need ka olid. Kuhu léks varihing parast rannakut, selle
kohta andmeid ei ole.

Iidsete kultuste jaanukid

Animistlike ettekujutuste korval on komide rahvapérases maailmavaates sel-
gelt siilinud animismi jiljed, mis koige selgemalt ilmnesid mitmete kultuste
jaanukites. Jahinduskeskkonnas eksisteeris kindel veendumus, et loomad ja
kalad moistavad inimkonet. Jahiloomade kultuse nouded keelasid radkida
halvustavalt isegi koige tdhtsusetumast saagist, veel vihem tohtis teda solva-
ta. Et mitte hirmutada looma enne Giget aega, kasutasid jahimehed mitmeid
umberitlevaid nimetusi (eufemisme). Hinnalise saagi auks korraldati pidulik
ohtusook, nugiselt voi sooblilt niilitud nahk riputati vilja ndhtavale kohale.
Jahimeeste jutud késitlesid isedranis méodunud jahi episoode, kusjuures ta-
batud loomast rafgiti ainult heasoovlikult, rohutati, et ohtusoéoki keedetakse
“aukiilalise auks”, aga enne s6omaaja algust paluti “aukiilaline” katla juurde.
Ka piititud kalasse suhtuti austavalt. Teda ei tohtinud solvata, kitega mudida,
koertele anda, lubada lastel temaga méngida, ammugi ei tohtinud teda vilja
visata. Esimene piititud kala uimastati kergelt kirvesilmaga, ta pandi paati
ja paluti kutsuda enda juurde kogu suguvdsa voi visati ta vette tagasi sama
palvega. Esimesest suurest piititud kalast valmistati rituaalne pidusoéok. Saaki
vois solvata keegi korvaline isik, seepirast varjasid jahimehed seda vooraste
eest, aga nahku niiliti 66sel. Eksisteeris veendumus, et tapetud loom taassiin-
nib kasvai teise olendina, seeparast korjati tema jadnused hoolikalt kokku ja
kaevati maasse voi jaeti varjulisse paika. Karmilt oli keelatud lasta minema
haavatud looma, veel vihem tohtis jahionni v6i koju tuua elavat saaklooma.
Eriti rangelt oli reglementeeritud karujaht.

Komidel on selgelt tidheldatavad puudekultuse jadnukid. Folkloorsete
andmete kohaselt kasvasid neil kunagi tdhtsamates piihapaikades suured
kased, mille 1dhedal peeti peamised paganlikud pidustused. Ka tanapieval
rafdgitakse paljudes asulates ldhedalasuvatest tohututest kaskedest, méndi-
dest voi kuuskedest, mille juurde kogunes rahvas teatud kalendripiihade ajal.
Veel 20. sajandi alguses olid moéne kiila juures siilinud puutumatud piithad
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salud. Paljude puude suhtes vois tdheldada erilist suhtumist, nditeks pajule,
pihlakale, lepale ja kadakale omistati kurjade vaimude peletamise véime.
Naiseliku siimboolikaga puud olid kask ja nulg, meheliku siimboolikaga mand
ja kuusk. Inimese elu samastati puude eluga. Néiteks arvati, et metsas palju
puid murdnud torm ennustas sdda. Erilise hoolega valiti puid uue maja ehi-
tamiseks — “Gnnetust” puust palk vois tuua dnnetust koigile majaasukatele.
Metsas puu alla 66majale sattivad jahimehed pidid tingimata kiisima puult
selleks luba. Eksisteeris veendumus, et puud mitte iiksnes méistavad inim-
konet, vaid ka rasgivad omavahel.

Viahem véarvikalt on séilinud tulekultuse jaljed. Tulele, eriti “elusale”
tulele, mis oli siitidatud hooérumise teel, omistati puhastav joud. Enne s6oma-
hakkamist sooritasid jahimehed tingimata tule toitmise kombe, visates tulle
leivaraasukesi. Tulle ei tohtinud siilitada, veel vihem urineerida; keelu vastu
eksinutele tekkisid huultele voi sugutile kdrnad. Tuld ei tohtinud kustutada
jalgadega, vaid veega.

Usk sona maagilisse jousse selgitab suure hulga loitsude olemasolu.
Jahimehed laususid spetsiaalseid loitse enne jahilindude, partide kitkumist,
et nad satuksid saagiks sagedamini ja oleksid suuremad; jahi eduks tildse.
Loitse loeti edu saavutamiseks kalapiitigile minnes, aga ka péarast seda kui
kaluripere oli valmistanud ja maitsnud esimese piitigi kala. Loitse lausuti
ka koikvoimalike pollumajandustoode ajal: juurviljade istutamisel, et nad
kasvaksid suuremad; heinaniitmise esimesel péeval, et dra hoida valu rist-
luudes ja saavutada edu t66s; parast kuhjategemist, et hoida heina tule, vee
ja varaste eest; parast viljaloikuse 16ppu, et kogutud vilja hoida jne. Laste
saunas leilitamise ajal 6eldud loitsud pidid tagama neile tervise. Parast lehma
poegimist suitsutati lehma ja vasikat kadakasuitsuga spetsiaalse loitsu saatel,
kindlustamaks hea juurdekasv.

Paljud ended ja uskumused olid ldhedased siimpaatsusmaagiale (sar-
nane tdmbab sarnast, osa asendab tervikut) ja sarnasusmaagiale. Niiteks
iz’'vakomidel ei olnud lubatud toidu ajal kalaluid laiali pilduda kartuses, et
kalad lahevad laiali ega satu enam vorkudesse. Ulem-Ezva jahimehed ei piihki-
nud jahihooaja 16puni metsaonnist vilja porandal vedelevaid sulgi, karvatutte
ja teisi saagijaanuseid, et mitte piihkida vilja oma saaklindu v6i -looma. Enne
hinnalise uluki kiittimist ei tohtinud nad midagi voiga praadida, sest selle
sérin vois eemale peletada eeloleva jahi saaklooma.

Koikjal usuti néidust ja néidu, prohvetlikke unenégusid, ohutisi ja amulette.
Ohutistest peeti kdige tugevamaks karuhambaid, havi 16ualuid, igasuguseid
torkavaid-loikavaid esemeid, leiba, piihitsetud soola jne. Kodu hiivanguks pidi
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majas olema pardikujuline soolatoos, permikomidel olid selleks otstarbeks
puust tehtud luigekujud. PetSora komid riputasid maja asukate haiguse eest
kaitsmiseks maja vilisseinale kauri naha. Vaga levinud oli ravimaagia.

Miitoloogia ja kombestik

Komide traditsioonilises maailmapildis olid sarnaselt teiste rahvastega enim
miitologiseeritud inimese elutsiikli kolm stindmust: siind, pulmad ja surm.
Stindi ja surma tajuti bioloogilise iileminekuhetkena, pulma aga sotsiaalse
siirdena. Eriti tdhenduslik oli see iileminek pruudile, sest lisaks staatusele
muutus ka tema sotsiaalne ja ruumiline asukoht, ta lahkus oma perest ja
kodust ning liitus mehe pere ja koduga.

Kartuses rikkuda kosmilist korda miitologiseeriti samamoodi ka tilemine-
kuperioode, eelkdige loodusnéhtuste tstiklilisust. Just sooviga aidata kaasa
looduses siindima pidavatele muutustele voib seletada nn miiitilise aja mo-
delleerimist kalendrikombestikus. Miititiline aeg, mil iimberkorraldused olid
maailma seisundi sisuks, taasloodi kalendrikombestikus kosmogooniliste
miiiitide marker-isikute abil voi miititiliste siizeede lavastamise abil. Aja tsiik-
lilisuse idee iilekandmine inimese sotsiaalsfiéri tingis elutsiikli stindmuste
tajumise vastavuses kosmilise korra siindmustega. Seeparast leidus siirja- ja
permikomi perekommetes iihisjooni kalendrikombestikuga.

Komi kalendrikombestik viidi parast kristianiseerimist teiste digeusklike
rahvastega sarnaselt vastavusse Juliuse kalendriga. Koige tihtsamaks, ilme-
kamaks ja rituaalselt tdhenduslikumaks muutusid need kirikupiihad, mida
tajuti kalendritsiiklis piiripealsete pithadena: joulud ja kogu jouluaeg (talvi-
ne pooripdev), vastlad ja lihavotted (kevade saabumine), jaanipdev (suvine
pooripdev ja suve saabumine), iljapdev (siigise saabumine). Kirikukalendriga
kohandati ka majanduskalender: kiilvi, heinategemise, viljaldikuse, jahi jm
algus. Surja- ja permikomide kalendrikombestik vastas pohimotteliselt vene
kalendrile, kuigi selles vois tdheldada teatud erijooni. Komi kombestikus pol-
nud maaharimine nii oluline, rohkem poorati tihelepanu loomakasvatusele:
kariloomade ohverdamine kirikupiihadel karja heaolu tagamiseks saavutas
sageli vanakreeka hekatombide taseme. Méarksa rohkem tidhelepanu péorati
jahionnele. Kuni selleni vilja, et lihavotete ajal, kui preester oli lausunud sonad
“Kristus on tiiles tousnud”, ei vastanud kiitid ja jahimehed tavapéaraselt “T'oesti
on iles tousnud”, vaid nimetasid jahionne tagamise lootuses kodige hinnalise-
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maid loomi ja kalu. Kirikukalendrist erinevate rahvakalendri tdhtpidevadena
voib nimetada ja4 drasaatmise piiha, jahi alguse ja 16petamise piiha, 16ikuspidu.

Komi peretavandis tdhistati lapse siindi pidulikult d44rmiselt harva.
Lounapoolsete siirja- ja permikomide juures vois tdheldada midagi init-
sieerimise (kuvada') laadset: Luzi siirjakomide juures pidi vastsiindinu isa
justkui stinnitaja piinadest osasaamiseks s66ma tiiki leiba sinepi ja soolaga.
Permikomid puistasid paksult soolaga kaetud leivatiikile ka liiva. Samal ajal
ei olnud siinnitus rahvapéirases maailmapildis sugugi harilik stindmus. Koige
levinum stinnitamise koht oli saun, kui aga stinnitus leidis aset kusagil mujal,
saadeti ema vastsiindinuga aega viitmata sauna. Saun oli talumajapidamise
koige sakraliseeritum koht. Siinnituskombestik seisnes peamiselt siinnituse
edukat kulgu taotlevas maagias. Vastsiindinu arvati asuvat olemise ja mit-
teolemise piiril. Seetottu oli tal oht sattuda kas taas olematusse ehk surnute
maailma (s.t surra) voi siirduda vahetatuna hingede ilma. Selle takistamiseks
ei tohtinud last iiksi jatta, halli pandi mitmesuguseid ohutisi. Eriti ohtlikuks
peeti lapse iiksi sauna jatmist — saunavaim vois ta dra vahetada. Loplikult
hakkas laps inimeste maailma kuuluma alles parast hammaste tulekut ning
umbritseva maailma motestatult tajuma hakkamist.

Komide pulmakombestiku reglement ja struktuur sarnanes vene oma-
ga. Pulmakombestikus leidus huvitavaid paralleele kalendrikombestikuga.
Intensiivne tulistamine saatis pruudi saunas pesemist, pulmapéeval tema
jarele sditmist ja pulmarongi naasmist noorpaari koju péarast laulatust.
Vrd paukpadrunitega tulistamist kurjade vaimude peletamiseks lihavotte
laupéeva 6osel. Uks osa pruudi itkemisest pulma eelhtul kandis S6ktovi joe
umbruses nimetust tsipsalom ‘vilistamine’. Keegi pruudi sdbrannadest méngis
vilepilli tsipsan, teised tiiddrukud tantsisid sel ajal. Vrd siirjakomide iljapdeva
nimetust —tsipsas’an, pol'as’an lun ‘vilistamise, pillipuhumise pdev’ ja massilist
rahvalike puhkpillide madngimise kommet selle pitha ajal. Ezva joel méngiti
neiupdlve viimasel 6htul mitmeid minge, méngijad panid ette maskid, riietusid
kerjusteks, mustlasteks jne. Vrd joulupiihade aegseid ménge ja maskeerimist.
Pruudi jarele tulnud peigmehe pulmarongilt oli kombeks enne ukse avamist
moistatusi kiisida: “Kui palju téhti on taevas? Kui palju on johve hobusel sa-
bas? Mitu liivatera on mererannal? Mida on metsas rohkem, kas seisvaid voi
lamavaid puid?” Vrd udmurtidel minevikus kehtinud moéistatamise keeldu
parast kolmekuningapideva ja moistatamise kuulumist joulupiihade aegse
kohustusliku tegevuse hulka.

b Kuvada (pr couvade ‘hauduma’) — siinnitamise imiteerimise komme siinnitaja mehe
poolt. Tolkija mdrkus.
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Komide pulmakombestikus kajastub ka kosmiline siimboolika. Naiteks
Luzi siirjakomid laotasid pruudi pulmaeelse saunaskéigu jarel tema kodu
juures maha kéiteratid, pruut laskus neile polvili ning kummardas péaikesele,
kuule, tihtedele ning alles seejérel isale ja emale. Ulem-E#va siirjakomidel
jutustas pruut oma itkudes, et pulm tousis Idunast nugise ja koprana, ld4anest
pardi- ja luigeparvena, pohjast hirve ja podrana. Ezva joel 16id pulmalised
pruudikodust valjudes risti ette koigi nelja ilmakaare suunas. Pulma eelhtul
pruuti kiilastades kiis peig oma sopradega enne lauda istumist kolm korda
vastupdeva umber laua. Pulmapéieval kéis pruudi jarele tulnud pulmarong
aga Uumber laua juba paripdeva. Miiitilise aja selgete markerite hulka pul-
makombestikus kuulusid peigmehe kohustus tuua pulmakingiks praetud
veelind; selle lillitamine pulmatoitude hulka, imiteerides linnu elusolekut;
pardikujuline soolatoos pulmakombestiku kohustusliku atribuudina. Kommet,
et pulmakiilalised valjuvad pruudimajast ja noorpaar siseneb péarast laulatust
oma majja tagauksest kuuri kaudu, mitte esiuksest, voib télgendada timber-
pooratud tileminekuna tihest sotsiaalsest ja territoriaalsest mikrokosmosest
teise. Tagaukse kaudu viisid komid matuse ajal majast vilja ka kadunukese,
muudel juhtudel kasutati vaid esiust. Noia kohalolek oli pulmas kohustuslik
mitte iiksnes abiellujate, vaid koigi kilaliste kaitsmiseks néidumise eest.
Vastasel juhul vois teine noid terve pulmarongi niiteks huntideks moondada.

Inimese elutsiikli kokkuvatvat etappi saatva matusekombestiku eesméark
oli eelkoige tagada surnu (voi tema hinge) takistusteta iileminek maapealsest
ilmast teise — surnute ilma. Seejuures eeldati, et iiksnes matuse- ja leinamis-
kommete traditsioonilise reglemendi range jargimine tagas edasised tihedad,
heasoovlikud ja mélemapoolselt kasulikud sidemed elavate maailma ja surnud
omaste ilma vahel. Kui kontakt elavate ja surnute maailma vahel ei olnud
soovitav (nditeks pahasoovliku néia surma korral), soovitati matused l4bi
viia mitmeid tildkehtivaid norme rikkudes, et surnute ilma saadetud elava-
tele ohtlik olla v6iv kadunuke kaotaks igasuguse sideme maapealse ilmaga.
Uldiselt domineerisid komidel esivanemate kultuse jaanukid ning usk elavate
ja surnute ilma vahelise vastastikuse sideme siilimisse, vajalikkusse ja soo-
vitatavusse kristlike ettekujutuste iile surnute hinge transtsendentaalsest
viibimisest kas taevas voi porgus.

N. Konakov
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Kristlikud kujundid komi miitoloogias

14. sajandi 16pus aset leidnud permi paganluse ja Gigeuskliku kristliku kul-
tuuri kohtumine pani alguse komide ristiusustamisele. Permi liilitamine
ristiusklikku maailma tédhendas vaid kahe erineva religioosse siisteemi pika
vastastikuse toime esimest etappi. Sellest ajast algasid komide maailmavaa-
tes samad ideoloogilised protsessid, mida varem olid kogenud idaslaavlased
ja laiemalt kogu kristlik Euroopa, kus paganlus osutus voidetuks selle sona
hegellikus méttes, aga mitte igavesti ja poérdumatult hiiljatuks. Paganlike
uskumuste assimileerumise tulemusena moodustus ristiusu rahvalik versioon,
mis erines ametlikust ja dogmaatilisest religioonist. Hingelt kristlik — usuga
Kristuse stindimisse, tema ristiloomisse ja surnust iilestousmisse —, sdilitas
“rahvalik religioon” samal ajal paljud kristluse-eelse miitoloogia aspektid, mis,
kaotanud puhtalt paganlike ettekujutuste spetsiifika, muutusid just kristliku
religioosse struktuuri orgaanilisteks osadeks.

Vaatamata suhteliselt varasele kristianiseerimisele ja korduvatele joupin-
gutustele tolkida religioosset kirjandust komi keelde jai komi kultuur kuni
20. sajandini peamiselt kirjatuks. Selleparast kandusid peamised kristlikud
ideed kaua aega edasi vaid suuliselt paganluse ja folkloori korval. See aitas
kaasa mitmete paganlike ja kristlike stizeede ja kujutluste kontaminatsioonile
rahva ideoloogilist siisteemi teenivates suulistes tekstides.

Uldiselt siilitas rahvausund kosmogoonilise miitoloogia kristluse-eelse
binaarsuse, ent viis vastavusse jumalike demiurgide kujud kristlike jumala ja
kuradi kujuga. Sailitades seega peamiste jumaliku ajaloo, kosmogoonia kujude
ontoloogilise vordsuse, selgitab see siiski just kristliku maailma loomist, selle-
péarast tundub tédiesti loomulik piibli ja apokriivaliste siizeede nagu Aadama
ja Eeva loomine, Noa laev voi selliste tegelaskujude nagu peaingel Miikael,
Prohvet Eeljja (Ilja) jt lilitamine sellesse. Kosmogoonilisele seeriale ldhenevad
legendid Kristuse kannatustest maa peal. Legendid radgivad Kristuse poge-
nemisest piinajate eest, tema ristiloomisest, jairgnevast jumalustumisest, aga
seejarel inimeste, loomade ja taimede iilendamisest ja karistamisest Kristusele
ulesnédidatud hea ja kurja eest. Legendis porgusse laskumisest, mille allikad
on apokriivalises Nikodeemuse evangeeliumis, esineb Kristus demiurgina, kes
loob tdhed ning eraldab 66paeva paevaks ja 66ks.

Oigeuskliku ja kristluse-eelse kalendri assimilatsioon t5i kaasa méne maa-
harijate ja jahiga seotud paganliku kultuse asendumise Gigeusu piithakute
kultusega. Selline segunemine toimus veel idaslaavi pinnasel, seetéttu tungisid
oigeusu vastuvotmise kaudu komide maailmapilti paljud venelaste rahvalik-
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kristlikud ettekujutused. Tegelikult on jumalaema ja Paraskeva méistmine
kristlike naiste viljakusjumalatena, prohvet Eelija (Ilja) kui dikesejumala,
Juri kui hobuste kaitsja, aga Florose ja Lavrose (Plor ja Lavra) kui karja
kaitsjate jne tolgendus tekkinud lavimisel digeusu ja pohjapiirkondade vene
elanikkonnaga. Kuid komi paritolu tottu kolasid rahvaliku Gigeusu ja kohaliku
paganluse elementide segunemisel tekkinud pithakute kultuses uued noodid.

Esmajoones puudutab see pithakoja ja patroonipithade siisteemi ja nende
sidumist maaharimiskalendri kindlate tdhtpaevadega. Igas kiilas oli teatud
pithakutele pithendatud pithakoda ja altarilaud. Neid piithakuid peeti asula
kaitsjateks, patroonideks. Kuivord piihakojas oli 2—3 altarilauda, oli igal
asulal kaitsjateks 2—3 Gigeusu pithakut. Neile olid pithendatud niinimetatud
patroonipiihad, mis oma olemuselt tdhendasid piithaku kultuse peamist siind-
must. Uldjuhul oli iga piiha seotud péllumajanduskalendri kevadsuviste voi
stigistalviste tdhtpidevadega. Piiha sisseseadmist seletatakse sageli legendiga
sellest, kuidas pithak osutus asula paistjaks mingist hadast: epideemiast,
episootiast, kiskjate riinnakust karjale jne. Piitha ajal viidi pithaku auks alta-
rile téotusande voi sooritati tdotusohverdusi. Pitha mittejargimine t6i kaasa
pihaku viha. Piitha ajal tootajale saatis pithak haiguse, tema t66 hévitas tuul,
aike ja vialgud, paduvihm, sageli hukkus ka eksinu ise.

Koige korgema sakraalse staatusega olid 12 suurimat ristiusupiitha, samuti
pithad, mis olid pithendatud paganlike jumalate kristlike asendajatena tun-
tud piithakutele. Vaatamata seotusele teatud piithakojaga loeti selliseid piihi
uletildisteks ja tdhistati koigis asulates. Mone sellise pithaga olid seotud ka
vereohvrid, mida seletati legendiga. Naiteks lehmmullika ohverdamist jumala-
ema siindimise paeval saatis Vis’eri (vene Bogorodsk) kiilas legend kunagisest
kiilla jooksnud podra ohverdamisest. Koigi piihakute seas oli eriline autori-
teet pithal Nikolai Imetegijal. Teda loeti inimeste eest viljaastujaks kurjade
vaimude ees. Legendides laskub ta halli habemega vanamehena taevast maa
peale ning seab sisse inimeste ja karude omavaheliste suhete normid, abis-
tab hétta sattunud jahimehi, karistab uhkusepatu eest erakut, kes keeldus
andmast jahimehele 66maja. Pithakud Zosimus ja Sava (Sabbas) paistavad
inimese surnud nodia kiest, Blasius kaitseb lehmi vetevaimu eest, Paraskeva
Pekn’itsa ravib haigustest naisi ja lapsi.

Suures osas kristianiseerituks osutus alama miitoloogia tegelassiisteem.
Vee, metsa, koduste ehitiste ja muu vaimud omandasid tumeda jou staatuse,
see andis voimaluse autohtoonsete vaimude nimetuste asendamiseks venekeel-
setega: djavol ‘saatan’, [jeSak ‘metsavaim’, bes ‘vanapagan’. Vetevaimu kuju
seguneb rahvapirimuses sageli kuradiga, kusjuures miitoloogilised tekstid
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annavad portreteerivates iseloomustustes vetevanale saatana kuju. Mones
miitoloogilises siiZees tdidab metsavaim kristliku kuradi funktsioone. Paljud
demonoloogilised tegelased kahjustavad inimesi sellega, et piiiiavad sundida
neid rikkuma kristliku eetika norme.

Seega rasgivad faktid kogu paganliku ideoloogilise siisteemi kristianisee-
rimise pikaajalisest protsessist, mis holmas miitoloogiat, folkloori ja kom-
bestikku. Vaatamata sellele on komide maailmapildi kristlike tegelaskujude

funktsioneerimise uurimine hinnaline paganliku miitoloogia rekonstrueerimise
allikas.

P. Limerov

Laenatud miitoloogilised tegelased ja siizeed

Uldpermi véi soome-ugri iildkultuuri kihtidesse kuuluvate siizeede ja kujude
korval kohtab tdnapédeva surja- ja permikomi miitoloogilistes tekstides ohtralt
laene, mis tulenevad esmajoones tihedatest sidemetest naaberrahvastega: ve-
nelaste, hantide, neenetsitega jne. Loomulikult on nii kujundid kui ka tekstid
omaksvotmise kdigus 14bi teinud teatud, monikord viga olulised muudatused.

Kbige tirgsem on selles suhtes kitsalt kohalik iz'va-kolva eepos, mille es-
makordselt kirjutasid iiles komi folkloristid Anatoli Mikusev ja Juri RotSev
1970. aastatel Komimaa Ussinski rajooni ja Neenetsi AO piiril Kolva joe
basseinis niinimetatud kolvajaranteilt (19.-20. sajandil komi iimberasu-
jatega assimileerunud kolvaneenetsid), kes seostavad ennast iz’valastega
(iz’'vakomidega). Iz'va-kolva eepiliste laulude tekstid, mis koosnevad ménikord
1200-1500 reast, sisaldavad siirjakomi keele iz'va dialektis esitatavaid siizeid,
kuid selle eepose kangelaste nimed, kujud, motiivid ja konfliktid on omased
samojeedi folkloorile, kuigi iihelgi tekstil tervikuna neenetsi eeposes otsest
prototiitipi ei leidu. Sageli esinevad iz'va-kolva eeposes laenatud kangelaste
(Sero Jovle, Jovlehuple, Vavlo, Tongos, Tésja, S'udbei) voi neenetsi nimede
dubleerimise korval ka komi miitoloogilised ja muinasjutulised tegelased
Joma, Gundor-S’udbei jt.

Uks eepilistest lauludest Kertsa joe peremees sai 1991. aastal Komi vaba-
riiklikus folklooriteatris esietendunud Svetlana Gort$akova ja Mihhail Burdini
samanimelise muusikalise lavastuse aluseks. Sama siiZee jirgi lavastas re-
zissoor Galina Markova 1992. aastal Komi televisioonis telefilmi. Téenéoliselt
pélvis kolva eepos rezisséoride tihelepanu oma eksootilisusega, sest samojeedi
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laene piiras kolva iz’vakomide asuala ulatus ning seetottu ei olnud need laialt
levinud, samuti nagu handi elemendidki, mis esinevad ainult Uurali-tagustel
iz’'vakomidel.

Nagu siirja- nii ka permikomide suulises poeesias tervikuna on palju
margatavam vene folkloori mgju. Kusjuures komi poeesias pole kinnistunud
iksnes poeetilised kidigud, tegelased voi siiZzeed, séilinud on terved boliinade
tolgitud tekstid: Ilja Muromets, Viirst Roman ja Maria Jurjevna, vaimulikud
luuletused Fjodor Tiron, jumala inimene Aleksei jne. Siiski erinevalt litrilistest
lauludest, mis t6lgiti peaaegu sdnasonalt, on boliinade ja vaimulike luuletuste
tekstides olulisi muudatusi ja imbertootlusi. Eriti on see méargatav mitte lau-
ludes (eriti béliinades), vaid proosatekstides, muinasjutusiizeedes. Viimastes
vastab Ilja Murometsa kuju téielikult muinasjutuvigilasele, ta sooritab mui-
nasjutule omaseid kangelastegusid: otsib naist, voitleb Gundoriga, ajades taga
pidkapikumehikest laskub maa-alusesse riiki (kui kdige tugevam vendadest
vagilastest) jne. Mones jutus sulandub Ilja Murometsa tegelaskuju siirjakomi-
de piksejumala Ilja Suurega. Mitmes siirjakomi jutus stimboliseerib Ilja (aga
ka Anika-s6dalane, Svjatogor ja moned teised vagilased) vigilasjoudu, mille
ta saab otse temalt, tema sailmetelt 16 gureb ‘kondihunnik’. Mones variandis
votab kangelane viikese sormega sureva Ilja suust vahtu, millega kandub
ule vagilasjoud. (Vrd siirja- ja permikomi néidade maagilise jou omandamise
mooduseid eritiste, okse jne kaudu; vt teadmamees.) Mones variandis kogub
kangelane Ilja “punast verd”, milles peitub elujoud, ja valab vilja “musta vere”.
Juttudes, kus vigilust iileiildse tahistaval Ilja Murometsal on iiksnes imejou
kinkija, mitte tegevvigilase funktsioon, nimetatakse teda vaz bagator ‘iidne
végilane’ voi vaz joz pokod ‘esivanemate tugi’, milles voib kahtlemata nidha
paralleele komide ettekujutusega surnud esivanematest. Veel tiks Ilja kohta
kasutatav epiteet — Rot$ mu kutés’ ‘Vene maa hoidja’ — seob kuju permikomi
végilase Pera ja selliste kangelastega nagu Pedor Kiron ja Kirjan-Varjan, kes
on samuti joudnud siirjakomi folkloori vene rahvaluulest.

Viagilase Pedor Kironi, eepiliste laulude kangelase kuju péarineb kreeka
apokriiiifidest ja slaavi vaimulikest luuletustest maotaolisest Tironist. Vene
vaimulikes luuletustes voitleb Fjodor Tiron (Tirin, Tiranov) nagu kreeka
apokriiiifi pitha Fjodorgi, uskmatutega, vangistab nad ja viib tsaari juurde.
Vene teemaarendustes hargnevad peamiselt naise roovimisest 12pealise 12 sa-
baga lohe poolt, tema vabastamisest poja poolt ja issanda haua paéstmisest.
Stirjakomi eepilises siizees need motiivid puuduvad, kuid tekstid omakorda,
nagu laulud Kirjan-Varjanist, on rikastatud siirjakomi végilasjuttude motiivide
ja kangelastega, permikomi parimuses, kus raégitakse voitlusest tatarlaste-
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ga, vorogiga ‘vaenlane’, n’emtsu-totaraga ‘sakslased-tatarid’, jogra-jaraniga
‘ugrid-neenetsid’. Kangelast onnistatakse jarjepidevalt epiteediga Rots mu
kutos’ ‘Vene maa hoidja’.

Pedor Kironist ja Kirjan-Varjanist riaékivad laulud jagunevad siizeelis-
temaatiliselt kolme rithma. Esimesse kuuluvad sarnaselt permikomi Pera
juttudele tekstid vooramaalaste kallaletungist tsaarile (viirstile). Tsaar saadab
kullerid vagilase jarele. Teate nende liginemisest toovad kangelasele endelised
linnud: kaca ‘harakas’, k6rnos ‘kaaren’, dz’odz’6g ‘hani’. Linnud toovad kuul-
davale piisifraasi Tendé korono gomkod votsa, tSardkod panéd ‘Sind kutsutakse
koue vastu, vialgu vastu’. Enamikus variantidest ndeb Pedor Kiron unes pilvi,
aikest, valku, vihma, aga seejarel linde, unenéo seletamise eest lubab ta anda
sooblinahkse tulupi. Vdgimehe ema (Likerina, Temrukovna, Semrukovna,
Kemrukovna) annab pojale 6nnistuse voitluseks alles parast seda, kui kullerid
saabuvad 12 hobusel.

Teine laulude rithm kirjeldab vagilase sGjakangelastegu ja hukku seitsme-
kiimne seitsme haava tottu. Selles rithmas torkavad eriliselt silma episoodid
hiivastijatust s6jaratsuga ja ratsu tulekust teatega Pedoér Kironi surmast,
millest emale, naisele ja omastele annavad varem teada muinasjutulisele
proosale omased ended. Teise rithma laulud seostuvad siirjakomi ballaadidega
ja ajalooliste lauludega kangelase surmast.

Kolmandas rithmas keskendub téhelepanu lahingukirjeldusele ja kangelase
austamisele tsaari poolt: viagilane vabastab rahva vaenlasest, pidé4stab maa ja
tsaari, seejarel loobub tsaari kinkidest (kullast-hobedast) ja palub tasuks vaid
metsaande. Selle rithma tekstid on koige 14hedasemad eepilistele legendidele
Perast.

Omapéraselt on siirjakomi folklooris timber té6tatud ka vene vaimulikud
luuletused jumala inimesest Alekseist, mille méned variandid on tles kirjuta-
tud Alam-EZva komidelt. Need erinevad téiesti siirjakomide teistest eepilistest
tekstidest. Uhest kiiljest puudub neis Pedor Kironi, Kirjan-Varjani jt lauludele
omane kangelaslik alge, teisest kiiljest pole siilinud vene vaimulike luuletuste
kristliku mérterlikkuse ja askeesi motiivid. Oleks’ei bozii liheneb siirjakomi
folklooris pigem romaani- voi muinasjutukangelastele. Isegi ta naine kannab
muinasjutukangelanna nime — Marpa-sarovna ‘Marpa-tsarinna’. Kuid siizee
ei arene périselt muinasjutulist rada. Komi tekstis keskendub tdhelepanu
kangelase ja kangelanna dnnetule pereelule, mis on mérksa omasem mitte-
muinasjutulistele Zanritele.

Vene folkloorist on laenatud ka Kaunis Roman — Mit§a Roman ja Roman’itsa.
Strjakomi Romanist ja Roman’itsast konelevate ballaadildhedaste laulude
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aluseks on vene boliina Viirst Roman ja Maria Jurjevna tekst. See on imber
tootatud komi ballaadide vaimus, seetottu on peakangelane vene versioonidest
erinevalt Roman’it§a, aga mitte tema mees (peigmees). Mitsa Romani kuju on
stirjakomi ballaadides ilma jdetud igasugustest kangelaslikest joontest. Ta
on pigem passiivne kannataja: Réman ei kannata vélja piinu ja annab naise
vaenlastele, parast seda nutab seni, kuni iseseisvalt vanglast pogenenud
Roman’it§a tema juurde naaseb. Kangelanna pégenemist ja veetokete tiletamist
kirjeldatakse volumuinasjuttude laadis.

Komide folklooris leidub ka teisi laene nii kombestiku- ja litirilistes laulu-
zanrites kui ka muinasjuttudes ja parimustekstides. Kuid vaatamata koigile
stizeemuutustele ja tegelaskujude imberméotestamisele on nad enim esinda-
tud eepilises Zanris, mis toendoliselt on tingitud spetsiifilistest kontaktidest
naaberrahvastega.

0. Uljasev

Noiaeepos

Klassikalise kangelaseepose stindmustiku pohikomponendid on vagilase voitlus
voimsa vaenlasega ja voit. Ka komidel, kes enne Vene riigi koosseisu arvamist
olid alles riikluse algusjargus, ei olnud téenéoliselt oma kangelaseepost vagi-
lastest, kodumaa kaitsjatest. Koige lahemal sellele folklooriZanrile on vagilane
Pera, Pedor Kiron ja Kirjan-Varjan, kes esinevad kodumaa kaitsjatena (kuid
mitte oma, vaid kogu Venemaa) vaenlaste eest. Rahvuslik spetsiifika valjendub
selles, et koigil neil on need kangelasteod iithekordsed, nad koik olid tavaelus
jahimehed ja poordusid parast Venemaa nimel tehtud kangelastegu tagasi
tavaparase tegevuse juurde, noustudes tasuna votma vaid digust vabale jahi-
pidamisele ja siidist piitigivorke. Stuzeeliselt on kangelaseeposele ldhedased
stirjakomi muinasjutud noore vagimehe voidust monikord veel enne tema
stindimist tema isa ja vanemad vennad neelanud vee- ja metsakoletiste iile,
samuti permikomi legendid Pera ja vanapagana voitlusest. Kuid neis puudub
rahvuslike huvide kaitse motiiv, tthiskondliku eesmérgi tile prevaleerib isiklik.

Samal ajal on folklooris, eriti siirjakomidel, erakordselt populaarsed siizeed
kangelaslikest heitlustest voimsate néidadega voi ndidade omavahelisest
voitlusest, mis andis tuntud etnoloogile ja filoloogile Aleksei Sidorovile aluse
raakida siirjakomi erilisest folklooriZzanrist — ndiaeeposest. Legendid ja parimu-
sed noidadest voib kronoloogiliselt jagada kahte kategooriasse. Esimeses neist
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toimub tegevus ajaloolisel ajal, kuid iisna ammu. Stirjakomidel kuulub suurem
osa neist Permi Stefani misjonitegevuse aega Komi piirkonnas. Permikomide
legendides ja parimuses radgitakse siirjakomide ristijast Stefanist ainult seoses
tema imetegudega nagu soit kivist parvel, seevastu siirjakomidel domineerivad
siizeed tema voitlusest véimsate noidadega, iidse paganausu apologeetidega.
Uldjuhul réhutatakse folklooritekstides, et niad vastandasid end suguvésa-
le, kes kaldusid vastu votma uut usku (kui nad ei olnud seda juba teinud).
Noiad kahjustasid neid igati kuni otsese réovimise, kariloomade varguseni jne,
s.t Stefan kaitses ndidadega voideldes justkui tthiskondlikke huve. Véitlusi
kirjeldatakse kui kahe voimsa néia omavahelist voitlust, kusjuures tiks (tun)
demonstreerib oma véimu koikvoimalike stiihiate iile, voimet muutuda mets-
loomadeks, neid kdsutada, haavamatust tavarelvaga jne. Teine noid (Stefan)
neutraliseerib edukalt koik vastase néiavéimu ilmingud, aga voitluse juures
viibivad noéia sugulased, veendunud, et Stefan on tugevam, tapavad voéidetu.
Teises populaarses siirjakomi siizees on juttu kahe noéia, jahiartelli juhi jou-
vaistlusest. Uks neist, kes kaitseb oma kaaslaste huve teise néia jahimoraali
seisukohalt seadusvastase tegevuse eest, karistab teda ja vaenuliku artelli
lilkmeid, vGttes neilt dra ebaseaduslikult saadud saagi. Uldjuhul on siirjako-
mi juttudel legendaarsetest ndidadest toponiitimiline mgjutus, nende nimega
seostatakse asustatud punktide, maastikuiiksuste jne nimetusi. Permikomi
folklooris voimsate endiste aegade noidade kujusid peaaegu ei esine, kuigi
Kuddm-Ogi legendides raagitakse sellest, et tema emal Ukssilmal (P6vs’in) ja
noiavoimed. Sirjakomi folkloorile ei ole voimsad naisnoéiad iseloomulikud.
Noiaeeposte teise kategooriasse kuuluvad arvukad (eriti siirjakomidel)
folkloorsed siizeed noidade-sonujate tegudest. Nende prototiitipideks olid
reaalsed, vordlemisi hiljuti elanud inimesed, kellel iildjuhul oli juba eluajal
noia kuulsus. Selliste hulka loeti tavaliselt vordlemisi haruldaste elukutsete
(hoburavitsejad, sepad jne) esindajad, oma ala suureparased meistrid (edukad
jahimehed, puuseppmeistrid jne), sageli ka vilimuse voi kditumise poolest
silmatorkavad inimesed. Nende miitologiseeritud folkloorsed kujud vastavad
paljus legendaarsete noidade kujule: voim loodusjoudude, eriti vee iile, oma
ndiajouga inimeste ja loomade allutamine oma tahtele, haavamatus jne. Erilist
tdhelepanu vaarib tildlevinud uskumus, et oma jou eest volgnesid noiad tdnu
mingitele hingedele, kes neid teenisid. Vrd ettekujutusi Samaanihingedest.

N. Konakov
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Noia miitoloogiline kuju

Veel 20. sajandil méngisid komide elus olulist rolli posijad — inimesed, kes
rahva ettekujutuse kohaselt suutsid astuda kontakti iileloomuliku maailmaga.
Nende seas oli ravitsejaid, mitmeid oskustolisi, eriti puusepa- ja sepatoo val-
las, jahinduse asjatundjaid, rahvauskumuste ja -kommete tundjaid. Erinevad
olid ka nende funktsioonid: nii jahi-, kala- ja ehitusénne tagamine kui ka ka-
dunud asjade otsimine, samuti unenigude seletamine, tuleviku ennustamine,
noidumine, haiguste ravimine jne. Sageli esinesid posijad kombestiku juhtide,
traditsioonilise moraali normide téitmise jalgija rollis, méarates sel kombel
paljuski iithiskonna vaimuelu.

Koige levinum tildnimetus nende kohta oli t6dos’ (< todné ‘teadma, teada
saama, dra arvama’). Samal ajal olid olemas terminid, mis iseloomustasid ja
madrasid nende tegevussuunad. Folklooritekstides mainitakse sageli noida
tun (vrd tunavné ‘ennustama, ette ndgema’). Pulmarongi valvavat teadma-
meest nimetati pulma valvajaks svad’ba vidz’6s’. Peamiselt haiguste ravi-
misega tegelevate teadmameeste puhul oli kasutusel mitmeid kirjeldavaid
termineid. EZva, Ulem-PetSora ja Udora piirkonnas oli iseloomulik termin
povs’6dtsos’ (< povs’odno ‘leilitama, vihtlema’; pévs’oditsons ‘leilitama, ravima
haigeid saunas’), mille laialdane kasutamine on seotud ettekujutusega saunast
kui parimast, aga sageli ainsast voimalikust kohast, kus viia 14bi néidusest
puhastamise maagilisi rituaale. Luzi piirkonnas on levinud termin pél’as’ss’
(< pol’avné ‘puhuma, minema puhuma’), mis kajastab maagilise ravimise ise-
loomulikku votet, katsudes haiguse voimalikku pohjust eemaldada. Udmurtidel
tahistas analoogiline termin pell’as’kis’ posijaid, kes “ravivad, puhudes oma
sonu haigesse”. Parimusliku ettekujutusega haigestumise pohjustest on seotud
PetSora piirkonnas sdilinud termin n’im vidzés’ ‘nime kaitsja’. Permikomidel
on haiguste pohjusi diagnoosivate posijate nimi tSerosvannitsaez tekkinud
kasutatavast ennustusvéttest ¢ser 6svan ‘kirve tlesriputamine’. Negatiivses
tahenduses kasutatakse termineid ¢o6kodisos’ (< ¢6kodnoé ‘rikkuma’), keros’
(< kerno ‘noiduma’), aga ka koldun, jeretn’ik ‘ndid’, mis tulenevad venekeelse-
test sonadest noid ja ketser, nende levik on toenéoliselt olnud seotud nende
isikute tegevuse motestamisega kristliku kiriku vaatevinklist.

Uleloomulike voimetega paistsid silma hoburavitsejad kéndval. Eriti
kuulsad olid ametioskuste ja voimete poolest Vis’eri ja Glotovo (Udora) hobu-
ravitsejad. Nende puhul oli hobuste ravitsemine rdndamet, millega tegeldes
kaisid nad mitte iksnes komide, vaid ka vene ja permikomi kiilades, joudes
valja isegi Altaini.
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Voimete pohjal jagunesid posijad omamoodi hierarhiasse. Uhed teadsid
iksnes reegleid, kuidas saab otsida abi teispoolsetelt joududelt, mooduseid,
millega neutraliseerida nende kahjulikku moju, s.t kiilaelanike arvates olid
tavalised inimesed, keda eristas tildisest kiilarahva massist iitksnes teadmiste
hulk. Siilitades inimeste ja vaimude maailma vahendajana erilise seisundi
erinesid need posijad igapdevaelus teistest kiillaelanikest viahe: neil oli oma
majapidamine, nad osalesid jahis ja kalapiiiigis, olid iildjuhul suhtlusaltid ja
heatahtlikud, suurem osa neist ei varjanud maagilise ravimise harrastust.
Kuivord Aleksei Sidorovi tdhelepaneku kohaselt ei olnud iihe voi teise maa-
gilise vahendi kasutamine teadjameeste privileeg, sulandusid moned neist
suisa kilarahva hulka.

Teiste voimsus tulenes nende suhtlemisest vaimude maailmaga. Sellised
olid t6dos’, jeretn’ik, koldun, éokodtsos’, folkloorne tun. Arvati, et need posijad
on oma teadmised ja jou saanud otse vaimudelt voi tileloomulikust maailmast.
Rahvauskumuste kohaselt olid nad teise maailma esindajad inimeste maailmas
ega pruukinud alluda inimeste seadustele, vaid voisid kasutada tileloomulikke
voimeid nii heaks kui ka kurjaks, selleparast suhtuti nende reglementeeri-
mata kontaktidesse teise maailmaga sageli negatiivselt. Sugugi harv ei olnud
olukord, kus samast inimesest raagiti kiilas kui heast posijast, kes inimesi
aitab, aga samas ka kui kurjast noiast, kes saadab teistele haigusi ja 6nnetusi.
Viimaste hulka kuulusid tavaliselt iiksikud ja kinnised, méningate kditumis-
veidruste voi erilise valimusega (nt lombak, pime, s.t jooned, mis markeerisid
teispoolse maailma esindajaid) posijad. Veendumus, et néiduse raskeid vorme
voib ravida tiksnes noid ise, toi minevikus kaasa tosiseid konflikte, kui oletata-
vat stitidlast sunniti omavoli dhvardusel korvaldama oma vaenuliku tegevuse
tagajargi. On teada ka traagilisi juhtumeid, kui néiduses kahtlustatav tapeti.
Harva protesteeris moni posija liialduste vastu juttudes nende teadmistest ja
ravivoimetest, kuid noiduses siitidistamisse suhtuti sagedamini negatiivselt.
Need, kes soovisid toetada néia kuulsust, piitidsid mojuda tosiselt ja isegi
dhvardavalt, aga imbritsejad, kes tundsid nende ees hirmu, ptitidsid valtida
igasuguseid konflikte ja pohjuseta nende poole mitte poérduda.

Folklooris leidub ohtralt parimusi suurtest mineviku posijatest-néidadest,
mis lubab uurijatel radkida komide omapérasest ndiaeeposest. Parimuslike
ettekujutuste pohjal jatkub uute legendide teke posijatest — tegelikult elanud
inimestest, keda ei peeta kiill nii véimsateks, kui olid nende eelkiijad, kuid
siiski on nad omandanud eepilised jooned. Legendides ja parimuses eristuvad
kaks peamist temaatilist rithma: posijaks saamisega seotud ja posimispraktika-
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ga seonduv. Posija kuju on siilitanud neis arhailised jooned, mida ei tdheldata
etnograafiliste vaatluste ajal.

Enamikul juhtudest anti sakraalsed teadmised edasi moédda parimisliini ja
need piisisid perekonnas; parilikule posijale omistati erilisi voimeid ja imbrus-
kond austas teda. Jarglane valiti iildjuhul vilja sugulaste seast, kes pidid olema
vahemalt iiheksa-aastased, see on seotud piimahammaste viljalangemise ja
jdavhammaste kasvamisega, hammaste viljalangemisega arvati néid oma
voimed kaotavat. Kui aga posija sugulaste seas ei leidunud soovijat, kes oleks
tahtnud tema kogemused ja teadmised iile vGtta, piiiidis posija tingimata leida
inimese, kes oleks viljadppega nous. Iga posija huvi oma oskusi edasi anda
tulenes eelkdige ettekujutusest, et oma teadmisi v6i néiavéimeid mitteiileand-
nu on maidratud surema pikka ja piinarikast surma. Laialt on levinud jutud
posijatest, kes kannatasid enne surma pikki piinu, sest sugulased keeldusid
nende teadmisi vastu votmast: mingid surma lihendavad maagilised tegevused
(maja katusele tostetav haripuu, posija valatakse tiile 14abi sirbiga séela, teda
kastetakse veega, milles on pestud kukke) ei anna tulemusi seni, kuni posija
pole salamahti dpetanud loitse oma lapselapsele. Vanemad saavad toimunust
aru alles hiljem, kui kuulevad pealt laste jutte midngimise ajal.

Opetamine toimus tavaliselt igapéevaste toimingute kdigus ega eristunud
mingite kdorgema noiajouga suhtlemist saatvate rituaalide poolest. Siiski voeti
Opetatavalt tavaliselt kolm lubadust: esiteks, anda kéik omandatud teadmised
ule ainult nooremale (eakaaslasele v6i endast vanemale oma teadmised edasi
andnut loeti oma jou osaliselt voi taielikult kaotanuks); teiseks, mitte kiidelda
oma oskustega; kolmandaks, kasutada oma teadmisi, nii head kui halba tege-
vaid, koigepealt mone sugulase peal. Traditsioon keelas kasutada oma oskusi
rahateenimiseks. Teadmised anti edasi eranditult suuliselt ja vaatluse abil.
Arvati, et kui loitsud ei ole pahe 6pitud, vaid on paberile kirjutatud, kaotavad
nad oma jou. Késikirjalised raviraamatud, nn mustad raamatud loitsudega,
mis olid kédibel Venemaa pdhjaosa venelastel, olid komidele tundmatud.

Parimuse kohaselt saatsid posijaks piithitsemist erilised rituaalid.
Piihitsetav titles metsas lahti kristlikust jumalast, tulistades piissist armu-
laualeiba. Seejarel viis opetaja ta keskool sauna. Sinna tuli punane koer ja
oksendas porandale toitu, mille piihitsetav pidi 4ra lakkuma. Alles parast seda
algas viljaope. Teiste andmete kohaselt tuli néiajou omandamiseks leida must
kass ja lasta see keskool saunas keevasse vette. Samal ajal ilmus sauna akna
taha ndgu kahe poleva silmaga. Kui inimene ei ehmunud, astus see kole olend
sisse ja Opetas talle néiakunsti. Permikomi teadjanaine tegi samuti pithitsemise
labi saunas: noid viis ta keskool sauna, kus oli poleva suuga koer, ja sundis
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tulle ronima, aga seejérel 6petas ndiduma. Arvati, et kéige suuremad voéimed
saavutas see, kes hankis néiarohtusid, mis kasvasid vee all vorendikes. Rohtude
korval oli naaskel, mida puudutanu jii vorendiku pohja. Pithendatav pidi las-
kuma kolme vorendikku, viltides naasklit, hankima rohtusid ja omandama
nendega ka iileloomuliku jou. Nendes juttudes valjendub eredalt katsumuste
motiiv, mille 14bi omandas uustulnuk néiateadmised ja oskused, hankis maa-
(vee-)alusest maailmast néiavahendid, s6lmis liidu vaimudega.

Teispoolse maailmaga suhelnu muutus teistest inimestest erinevaks:
umbritsev maailm peegeldus tema silmateradel imberpsordununa. Et seda
varjata, valtis posija inimestele silma vaatamist.

Saanud iileloomuliku jou ja néiateadmised, hakkas posija oma funktsioo-
ne taitma, neist koige levinum oli ravitsemine. Vastavalt traditsioonilistele
ettekujutustele vois haiguse vilja kutsuda hinge (v6i muu elujou kehastuse)
vargus kurja vaimu poolt. Siin oli iilesanne otsida see hing iiles ja tagastada
kannatanule. Ei ole sugugi juhuslik, et posija tiks nimesid n’im vidz’6s’ tahen-
dab tolkes nime kaitsjat, mis nime ja hinge lahutamatu seose ettekujutuste
kontekstis tdhendab ka hinge kaitsjat.

Eriti néaitlik on lugu sellest, kuidas PetSora piirkonnas tuntud posija
Kodatssa Jakov ravis terveks ootamatult pimedaks jadnud jahimehe. Posija
sonul olid silmad peidetud PetSora pohja stigavasse auku, kuhu tal tuli lasku-
da, kasutades oma erilisi oskusi vee all litkumiseks. Posija tegevust voib votta
kui reisi allilma, kus ta otsib tiles réovitud silmad ja annab need abi kiisinule.

Ideed posija teekonnast allilma on komide ravimaagilises kombestikus
dubleeritud korduvalt. Ravitsemine toimus saunas, eluruumi lavepakul, mida
motestatakse maailmadevahelise piirina, elavate maailmast surnute maailma
minekut voimaldava kohana, voi majas ematala all. Hankinud vajalikud maa-
gilised vahendid, suundus posija 66sel tédielikus iiksinduses ja igas olukorras
vaikust séilitades metsa vihtu tooma. Vihad pidid olema kolm korda iiheksa
kase- voi kadakaokstest (kolmelt puult igalt itheksa oksa). Samuti ldks ta
joele kolme allika suudmest (voi kolmest kaevust) vett tooma, igast iitheksa
peotiit, laskus poranda alla keldri nurkadest ja maa alla viiva kolme astme
alt Amblikuvorku tooma. Koigil juhtumitel peeti arvet vastupidi: iiheksast
titheni. S.t on ilmsed teispoolse maailma miitoloogilised karakteristikud, mida
samastati komide iidsetes ettekujutustes metsa, maailmajoe suudme, maa-
aluse ja 6ise kuningriigiga.

Huvitav on ka Ulem-Ezva komidelt iileskirjutatud komme. Surevale
ndiale toodi metsast juurtega iileskaevatud kuusk, mille ees ta pihtis ja suri.
Parast surma viidi kuusk metsa ja istutati endisele kohale tagasi. Voimalik,
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et minevikus olid need tegevused seotud mitte iiksnes posijaga, vaid kujuta-
sid endast paganliku matusekombestiku osa, mis tagas surnu takistusteta
siirdumise teise ilma, kindlustas tema hingele asupaiga. Ja iiksnes kristluse
levides hakati seda kommet tditma erandlikult iiksnes nende isikute suhtes,
kes olid seotud iidsete kristluse-eelsete maailmavaadetega. Sellised inimesed
maeti iidse kalmistu taha voi serva. Viltimaks néia soovimatut tagasitulekut
inimeste maailma, tuli matta ta ndoga allapoole véi torgata rindu haavateivas.

Pustitatud eesmargi saavutamiseks, tungida kohtadesse, kuhu inimesel li-
gip4désu ei ole, muutus posija komide ettekujutuste kohaselt erinevateks looma-
deks, kes kehastasid metsa ja veemaailma vaime-peremehi — karuks, hundiks,
konnaks, kaarnaks, harakaks, haviks. Loomaks, kalaks v6i linnuks muutunud
posija suutis paigutuda universumi suvalisse punkti. Nii vois legendaarne
no6id Oslapei (Karukédpaline) muutuda vaheldumisi kord suureks metsikuks
karuks, kord hiigelhaviks, ja varjuda ristija Permi Stefani eest jokke. Permi
Stefani eest varju otsiv Luparja muutus hundiks. Ka tédnapéeval omistatakse
monele posijale sarnaseid voimeid. Arvatakse, et noiad, kes lehmi noéiuvad,
teevad seda tavaliselt harakana, nad lahkuvad oma majast suitsuava kaudu
ja lendavad salaja lauta. Lopddini (vene Lopddino) kiilast péarit posija sonade
kohaselt piisab tal karuks muutumiseks votta seljast riided ja keerutada kolm
korda vastupéeva. Kolm korda péripdeva keerutamine muudab ta endiseks
tagasi. Muutuda vois ka keereldes tile kénnu, millesse oli torgatud nuga, voi
ka kolm korda timber selle kdnnu vastupéeva kiies. On tdhelepanuvéériv,
et loomaks moondunud ja koiksuses reisiv posija oli suures ohus. Arvati, et
piisas, kui votta &dra riided, mis ta muutudes oli seljast votnud v6i tommata
kannust valja nuga, ja moondunu kaotas véimaluse inimiithiskonda naasta.

Oma funktsioone téites kasutas posija mitte iiksnes tileloomulikke voimeid,
aga tegutses ka looduse vaimude-peremeeste abil, kes andsid talle véimu
ulukite tile, teavitasid teda eelootavatest stindmustest ja osundasid onnetus-
te pohjustele. Nii kogus eespoolmainitud Jakov oma “metsasoprade” abiga
jahiloomi lausa metsaonni eeskojas, piitidis janeseid kiimnete kaupa loksu.
Teist posijat hoiatasid vaimud unes eelolevate kiillmade ja ohtlike epideemiate
eest. Kristlik maailmavaade muutis posija vaimabilised kuradite (saatana,
pagana) sarnasteks, kuid parimuslikes uskumustes olid nad kéige sagedamini
zoomorfsed voi ei olnud neil keha.

Kuid suhted posija ja vaimude vahel ei ole sugugi iihetdhenduslikud. Arvati,
et vaimud voivad oma valjavalitut piinata, jattes ta ilma rahust, kutsudes esile
hallutsinatsioone, sundides pidevalt mooda joge iiles-alla raindama. Eriti terav-
nesid need suhted enne surma: posija, kes ei olnud vaimudele “uut peremeest”
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leidnud, koges piinu, aga neid vastu votma soostunu vottis “néiaande” vastu
kui raske koorma. Téiesti iseloomulikud on jargmised jutud: tuntud posijal ja
puusepal Daruk Pasil oli abilisteks sada kuradit, kes pidevalt sundisid teda
tegutsema: ta paigutas ja tegi pidevalt imber oma maja, oli sunnitud rdandama
mooda joge alla ja iiles. Vaimud ei lasknud tal surra, ja surm saabus alles siis,
kui noéial 16igati 14bi jalakdolused. Vanadusest vasinud Kodat$sa Jakov puitidis
vabaneda oma “abilistest”, sulgedes nad metsas auku, kuid mingid riukad ei
aidanud. Vaimudest vaevatud Jakov ei saanud surra, sest ta ei leidnud soovi-
jaid, kes oleks tahtnud “n6iaande” vastu votta.

Kombetalituste ldbiviimisel inimeste ja vaimude vahendajana esineva po-
sija kogu kombestikupraktika oli suunatud tileloomulike joududega kontakti
saavutamisele. Kombetalituste abil saavutas ta vajalikud andmed, tagas kol-
lektiivile vaimude toetuse, kuid ka ajas minema kurje vaime, voitles vaenulike
noidade vastutegevusega. Svad’ba vidz’6s’ ‘pulma kaitsja’ oli pulmakombestiku
vahetu osaline, kes kaitses pulmarongi teiste néidade maagiliste mojude eest.
Kahest korvuti jahti pidavast artellist osutus edukamaks see, keda juhtis
tugevam noid, kes suutis ligi meelitada jahilinde ja kaitsta oma seltsimehi
konkurentide ndéiamdojutuste eest.

Voistluslik motiiv on komi rahvaparimuses iildse eredalt kajastatud. Vaga
iseloomulikud on legendid voistlevatest posijatest, tiks neist ujub paadiga
joel, teine ajab kaldal 6lut. Esimene posija peatas paadi, teine virde vaadis.
(Vt eespool maagilise eepose kohta.) Oma joudu demonstreerides néitasid tead-
mamehed kéiksugu imesid. Uhed neist neelasid teravaid esemeid, mangisid
noaga koris, siititasid keha polema, tegemata endale viga. Teised néitasid “vee
valjalaskmise trikke”: onni ilmus ootamatult vesi, vee peale lendasid pardid,
kes seal ka toitusid. Sama ootamatult koik kadus. Sellised tegevused kinnitasid
teadmamehe voimsust ja kindlustasid tema autoriteeti kollektiivis.

Analiitisides komide traditsioonilisi ettekujutusi teadmameestest ei saa
jatta markamata nii voi teisiti Samanismiga seotud ja voib-olla sellesse kuu-
luvaid elemente. Traditsioonilises iihiskonnas tiitis teadmamees Samaaniga
analoogilisi funktsioone ja esmajoones tagas sideme miitoloogiliste maailmade
vahel. Aga sellistel stizeedel nagu katsed piihitsemisel, imberkehastumisvoi-
me, iileloomulike omaduste ja oskuste demonstreerimine, posijate voistlused,
leidub arvukalt analooge pohjapiirkondade ja Siberi rahvaste Samanismiga
seotud kombestikus. Mitmed Samanismi tdhtsad elemendid puuduvad, eriti
transiseisund, kuid voib oletada, et rituaalne transsi langemise tehnika oli
iidsetele komidele tuttav ja kadus seoses varase kristlusega. Pole sugugi ju-
huslik, et ndiaeeposes seostub koige suuremate teadmameeste surm esimese
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misjonéri, Permi Stefani tegevusega. Toenéoliselt kajastus purustatud voi
maailmavaateliseks siisteemiks formeerumata Samanism komide traditsioo-
niliste uskumuste teatud elementides, sealhulgas ettekujutustes néiast ja
teadmamehest.

Huvitav on naaberrahvaste suhtumine komi teadmameestesse ja néidades-
se, samuti nagu komide suhtumine teisest rahvusest posijatesse ja ndidadesse.
Siirja piirkond oli kuulus kui haigusi saatvate ja neid ravida suutvate néidade
ala. Ulem-E#va asundustes said Esimese maailmasdja ajal véimsate noida-
dena kuulsaks asumisele saadetud vangistatud sakslased. Silma hakkavad
materjalid iz’vakomide suhtumisest neenetsi Samaanidesse. Iz'valased, kes
monikord kuulsid neenetsi Samaanide ettekuulutusi, tundsid nende jou ees
teatud hirmu, kuid mérkasid siiski nende voimetust ravida haigusi ja polgasid
haiguste kurjade vaimude viljaajamiseks méeldud Samaanitransse.

Téanapédeval on usk teadmameestesse ja néidadesse kui iileloomuliku alge
erilistesse esindajatesse inimiithiskonnas hakanud jarkjargult kaduma. Samal
ajal on mérgatavalt suurenenud huvi ravitsejate isiku ja meditsiinilise praktika
vastu. Teades histi oma naabrite iseloomu ja sugupuud, mgjutades psiiiihikat
sisenduse ja hiipnoosi abil aitavad nad haigeid tisna keerukates juhtumites.
Kui haige ja tema ldhedased usuvad piiritult rahvapérase ravitsemise toimi-
misse ja ravitseja voimetesse, kutsuvad maagilised toimingud esile mérgatava
psiihhoteraapilise efekti. Peale selle liituvad ravitsemise maagilisse kombes-
tikku vahendid, mille ravitoime on ilmnenud looduse jalgimisel ja igapievase
tegevustiku kaigus. Tanapéeval on rahvaravitsejad komide rahvameditsiini
peamised kandjad, rahvalike ravivahendite ja -meetodite teadmiste séilitajad.

Ravimaagia

Komide parimuslikus maailmapildis kasitleti haigust kui mitmete miitoloo-
giliste tegelaste tegevuse tulemust ja ravimine arvati olevat voimalik tiksnes
vastavate maagiliste toimingute abil. Juba 19. sajandil ei kujutanud need
endast enam tihtset siisteemi ja kombestiku sisu jai sageli moistetamatuks
nii elanikkonnale kui ka teadmameestele. Siiski piisisid haiguste ravimisel
ja arahoidmisel kindla vormiga rituaalid. Rangelt jargiti kombetéitjatele esi-
tatavaid noudeid kombe ldbiviimise aja ja koha suhtes.

Koige sagedamini viisid kombetalitusi 14bi teadmamehed, kes olid peamised
autoriteedid ravimaagia alal. Kuigi monel juhul kaasati ravitsemisse haigega
suguluses mitteoleva pere noorim ja vanim liige v6i haige nimekaim, oli posija
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siiski ravimisrituaali juhendajaks. Tervendavat joudu omistati teiste maadega,
miitoloogilises ettekujutuses aga ka “teise ilmaga” seotud rénduritele (tuivév
mort ‘teelt inimene’, t6yjov mort ‘tuulest inimene’). Haiguse korral paluti
mond kaugel kdinud tuttavat voi tundmatut réandurit haige juurde minna ja
sonagi lausumata tema peale puhuda, pritsida teda suus oleva veega, mis pidi
haigele kasu tooma. Seda selgitati asjaoluga, et paljudest puudest mé6dunud
ja paljudest ojadest tile kdinud inimene on puhastunud, puhtaks saanuna on
ta aga omandanud voime haigeid ravida. Rasketel juhtumitel valiti ravijaks
teispool joge voi oja elav posija; eriliste ravivoimete kandjateks peeti randavaid
hoburavitsejaid. Tervendava jouga olid komide ettekujutuse kohaselt viaikesed
lapsed ja vanurid, kes ei elanud suguelu — inimesed, kes olid puhtad mitte
uksnes rituaalselt, vaid ka ldhedal “teisele ilmale” (sealt tulnud lapsed, sinna
minema valmistuvad vanurid). Ettekujutus rituaalsest puhtusest kajastus
noudes, et ravitseja peab kandma ravimise ajal puhtaid, monikord kohus-
tuslikult valgeid riideid, naisravitsejate puhul keelus tegelda ravitsemisega
menstruatsiooni ajal. Eduka ravitsemise oluliseks tingimuseks peeti haige ja
ravitseja vere sarnasust (vir [6s’alom). Sageli seletati tugeva posija ebadnnes-
tumist just sellega, et tema veri ei ldinud ravitsetava verega kokku (virés oz
l6s’av). Tavalise inimese sooritatud énnestunud ravimise korral 6eldi, et tal
oli haigega sobiv veri.

Uldjuhul toimus ravimine 66sel voi varahommikul enne piikesetdusu.
Mbned posijad eelistasid ravitsemisel kindlaid péevi, sagedamini kolmapéeva
jareedet. Ravitsemist peeti edukamaks vana kuu ajal. Teiste andmete kohaselt
raviti haiget sama kuufaasi ajal, kui ta 4ra noiuti.

Ka kombetaitmise koha valikul jargiti tavasid. Paljud posijad valtisid
ravimist elumajas, eriti sellises, kus olid ikoonid, kuna loitsud ei toimivat
pihapiltidega majas. Ravitsema asudes “sulgesid” nad ruumi noaga ega lu-
banud kellelgi sisse tulla voi vialja minna. Ravimistoiminguid oli keelatud 14bi
viia majas, mille pooningul oli mulda: “ei tohi ravida kahe maa vahel”. Kui
ravitseti siiski elumajas, sooritati koik toimingud ematala all v6i eluruumi
lavepaku peal, mis tdhistasid elamu ruumilises korrastatuses “oma” ja “teise
ilma” vahelist piiri. Koige paremaks, sageli ka ainsaks voimalikuks maagiliste
kommete taitmise kohaks peeti sauna, millel oli rahvapéarases maailmapildis
erandlik roll. Tohusaks peeti ka ravimist paigas, kus oli siindinud inimene.

Selline ravimiskoha valik on tihedalt seotud ravimiskombestiku siimbooli-
kaga. Eristub komberiithm, millel vaatamata erinevale rahvapérasele tolgendu-
sele on iiks semantika. See tuleneb iidsetest miitoloogilistest ettekujutustest,
et inimesel on voéimalik siirduda iithest maailmast teise ja naasta sealt juba
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uuenenuna. Ravimise tulemust nimetatakse sel juhul “inimesestamiseks” voi
“inimseisundisse tulemiseks” (mortas’om).

Kuna haigust kujutleti olendina, kasutati tema vastu mitmeid otseseid
futsilise mgjutamise votteid. Arvati, et haigust saab koérvaldada, sundida

» ”

teda haige kehast lahkuma — “maha pesta”, “valja vihelda”, “4ra narida”, voi
héavitada — “4ra kiipsetada”, “maha liutia”. Selleks kasutasid komid ravimisel
vett, suitsu, tuld, auru, kuumust jne (vt kiipsetamine, vihtlemine, torkimine,
suitsutamine).

Surnute vihast pohjustatud haigustest vabanemiseks tuli korraldada ma-
lestuspéev. Keegi sugulastest viis hauale toitu, naiteks kalapirukaid, mune,
loomaliha. Seejuures kanti hoolt, et koik jouaks kohale voimalikult kuumana,
sest surnuid usuti toituvat s66gi aurust. Nahtavasti oli hauale viidav toit
esivanemaid lepitav ohver.

Sellised olid teispoolse ilmaga arvatavalt seotud haiguste peamised ravi-
misviisid. Ravimisega samal ajal lausuti loitsuvormeleid. Informantide sonul
“ei sisalda loits kunagi poordumist jumala poole, seal soovitakse seda, mida
inimesel on vaja”. Kdige sagedamini taiendasid need maagilist kombestikku,
tugevdasid ja selgitasid seda.

Usulis-maagilise kombestiku iseloomustamisel tuleb markida, et iithe voi
teise maagilise toimingu motte rahvapéarased seletused ei selgita nende périt-
olu, sest elavas kultuuris esinevad need toimingud mérksa iidsema miitoloogi-
lise siisteemi parandina. Peaaegu koigil komide usulis-maagilise kombestiku
elementidel ja nendega seotud ettekujutustel leidub ulatuslikke sarnasusi
Euraasia rahvaste maailmavaates ja kombestikus.

I. Iljina

Miitoloogilised ettekujutused lasteméangudes

Lastemangude kogumine ja etnograafiline uurimine on kestnud peaaegu kaks
sajandit. Selle aja jooksul on uurijate erihuvi tekitanud lasteméngud, mille
reeglites ja stsenaariumis voib tdheldada iidsete uskumuste jarelkaja. Selliste
méngude voimalikule seosele muistsete komide paganliku maailmavaatega
osutas Kallistrat Zakov. Réékides peetripieva ringméngudest mérkis Zakov:
“Enam ei ole ideed, ent tegevus jatkub, ei ole usku paikesejumalasse, tema
auks loodud mangud elavad aga tdnapéevalgi”.
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1920. aastail kirjeldas Aleksei Sidorov Vu (vene Vagka) joel mangu, mis on
tuntud kahe nime all — kar tui ‘tee linna’ ja Joma tui ‘tee Joma juurde’. Mang
seisnes selles, et iiks lastest l4ks teiste ees mooda tolmust kiilateed. “Méangu
ponevuse huvides pidi rada olema véimalikult kdénuline, keeruline... paljude
korvaleastumistega, aga monikord tagasiastetega, kusjuures aegajalt viib
see tee suletud nelinurka”, kuhu moénikord kogunevad mingiks ajaks kaik
maéngijad, seejarel rada ja selle jargimine jatkus. Radkides kirjeldatud mangu
paritolust, méarkis Sidorov, et “selle originaaliks oli linnuse eluolu”, kuivord tee
asundusse ja kalmistule “ei olnud teada koigile, vaid iiksnes pithendatuile”.

Laste méangulises vahelduses ja nende litkumises ettekavatsetult kdanu-
list teed pidi (labiirindi motiiv) véisid kajastuda iidsete aegade ettekujutused
teekonnast surnute miitoloogilisele maale. Sellest annab tunnistust ka méangu
nimi — tee Joma juurde. Vera Belitseri arvates pidasid iidsed komid Jomat
kurjaks jumalaks, kes vois saata nélga ja haigusi. On tdhelepanuviirne, et
rahva uskumuste kohaselt oli Joma metsavana abikaasa, metsavana iseloo-
mustus ei jita tema olemuses mingeid kahtlusi.

Tuntud oli talsipiihade-aegne surnu méngimine. See kéis nii: “lahkunut”
pesti, riietati ja pandi esinurka koos poéleva kiiiinlaga. Méngijad laskusid
golbetsi?, seejarel tousid tuppa tagasi, lidksid “kadunukesest” mooda ja laksid
eeskotta. Voltssurnu jalgis neid peeglist. Oletati, et selle méngu osaliste véali-
muse jargi vois “lahkunu” ennustada nende tulevikku. Ennustuse variandid
sisaldasid elutsiikli votmesiindmusi (lapse siind, pulm, varstine surm).

Minevikus oli komi kiilades ja asundustes laialt levinud “majavaimu”
méng (komi keeles on sellel tegelasel palju murdenimesid: bubél’a, tsilejuska,
bratanuska, gobots aika ‘golbetsi peremees’, gord gatsa ‘punapiks’, viZ kok
‘kollajalg’. 19. sajandil koostatud kirjelduse jargi kdis madngimine jargmiselt.
Uhte majja kogunes mitu last. Nad katsid aknad kinni ja seejarel istusid la-
vatsile, tingimata jalad tileval. Arvati, et kui seda mitte teha, niidab majavaim
jalad vikati voi sirbiga maha. Golbetsi sissepdésu juurde jdeti majavaimule
kosti. Uks poiss avas golbetsi ukse, ronis korvalseisvale toolile ja, liiiies seda
kovera otsaga kepiga, kutsus majavaimu: “Suseduska, bratanuska, tule ometi
valja ja proovi meie vett, leiba ja soola.” (Teistest variantidest olgu toodud
uks: “Bubdl’a, bubdl’a, tule meie juurde vilja! Hirmuta meid, mangi meiega!”)
Arvati, et kutse peale voib “suseduska” poranda alt vilja veereda kanamunana.
Usuti, et kui visata teda puuhaluga, pudeneb munast palju kulda ja hobedat.

2 Golbets — Venemaa pohjaosa ja Siberi rahvastel taluelamus teatud panipaik ahju ja
lavatsi vahel, kus olid astmed ahju peale ja lavatsile ronimiseks. Uksega, seespool
riiulid ja luuk maa alla: panipaika nimetatakse iilemiseks, aga maa all olevat osa
alumiseks golbetsiks. T6lkija mdrkus.
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Sellel méngul oli paikseid erikujusid, kuid finaal oli alati iiks — majavaim ldks
golbetsi tagasi. Kui ta ei teinud seda “vabatahtlikult”, visati ta sinna kovera
otsaga kepi voi ahjuroobiga.

Pitirim Sorokin mérkis juba iithes oma varases etnograafiaalases artiklis
majavaimu seost esivanemate kultusega. Sellega seletub ka majavaimu range
ruumiline lokalisatsioon. Eluaseme siimbolistliku struktuuri raames kuulus
porandaalune alumise maailma juurde. Komi muinasjutu kangelanna ldheb
intsesti valtida soovides maa-alusesse kuningriiki (kus kohtub Baba-Jagaaga)
just golbetsi kaudu.

Maingus ja sellega seotud ettekujutuste ringis ilmneb selgelt majavaimu
olemus. Uhest kiiljest esineb ta hiivede ja rikkuste véimaliku andjana. Teisest
kiiljest ndhakse temas ohtlikku ja vaenulikku olendit.

Tervikuna oli komi traditsiooniliste lasteméngude repertuaar, kus olid
sdilinud iidse miitoloogia jaljed, ndhtavasti tisna lai. Monda méngu méangisid
kiilalapsed veel tisna hiljuti.

D. Nessanelis
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Kirjandus ja teater

Nagu suur osa soome-ugri kirjandusest, toetus ka komide kirjandus siin-
nihetkel rahvaluule traditsioonidele, siizeedele, motiividele ja kujunditele.
Kusjuures selgelt eristuvad perioodid, mil komi kirjanikud ja poeedid koige
sagedamini poérdusid suulise rahvaloomingu poole, iga kord seda uute motete
ja sisuga taites. Folkloorse kirjanduse omandamise esimene etapp on seotud
stirjakomi kirjanduse allikate juures seisnud kirjanikega: Ivan Kuratov, Georgi
Lotkin, Pjotr Klotskov.

Ivan Kuratov (1839-1875) orienteerus maailma ja vene kirjanduse klassi-
kale (sellest raagivad piibli- ja antiikmiitoloogia tegelased, tolked ja luuletused
Rudaki, Béranger’, Heine, Schilleri, Zukovski jpt ainetel), kuid komi suuline
rahvaparimus, sealhulgas komi miitoloogia, polnud tema loomingus sugugi
vahem téhtis allikas. Tema luule on tulvil stirjakomi miitoloogilisi tegelasi
(Jen, Voipel’, néid, Pam, kurivaim, varihing, hing, Kul’, Antus (Omol’), surm,
teine ilm), kuid selles leidub ka terveid siirjakomide “teise” maailmaga seotud
kalendri-, pulma-, matuse- ja mélestuskombestiku siizeesid. Koige ilmekamalt
kajastub siirjakomi miitoloogia kahes suures, kuid kahjuks vaga fragmentaar-
selt siilinud teoses: poeemis Jag Mort (aastaist 1866—-1875, vt Paluinimene)
ja dramaatilises poeemis Pama (aastaist 1859-1860, vt Pam). Esimesest, mis
oli I6petatud, on sdilinud moned tisna suured fragmendid: 1., 2., 3., 4. tdiendus
esimesele Jagmorti laulule (1870-1873), Jagmort ja kaja (Jagmort da jola,
1866), Poeemist “Jagmort” (“Jagmort”-6s’, 1873-1875); teisest, 1opetamata
teosest on alles algus (ligi 120 rida) ja venekeelne reaalune tolge Pami mono-
loog (1868-1869), mille komikeelne originaal pole sdilinud. Siiski vaib sdilinud
osade jargi otsustada, kuivord on autorikésitluses muutunud parimuse algsed
kujud. Jagmortis on sédilinud tiksnes moned parimusliku karmi metsaperemehe
jooned, kes hirmutas inimesi isegi parast surma. Pama kujutab endast autori
versiooni legendist permi tilempreestrist, milles on esitatud justkui tema Permi
Stefaniga peetud traagilise voitluse eellugu.
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19. sajandi 16pus ja 20. sajandi alguses algas komi kirjanduse formeerumise
uus etapp, mis ammutas ainest folkloorsest kujundlikkusest ja metafoorsusest.
Mihhail Lebedevi, Vassili Lotkini, Kallistrat Zakovi, Veniamin T&istaljovi,
Viktor Savini jt looming tugineb paljuski suulise rahvapéarimuse poeetikale.

Kallistrat Zakovi (1866—1926) looming on huvitav selle poolest, et tema teos-
tes seostuvad tode ja vdljamaeldis, reaalsed inimesed ja viljaméeldud tegelased,
aga folkloorsed ja etnograafilised kirjeldused segunevad autori fantaasiaga.
Tema olukirjeldustes, jutustustes ja muinasjuttudes kohtuvad stirjakomi folk-
loorsed ja miitoloogilised tegelased Jen, Voipel’, Sua, Sopitsa, Tunnorjak, Daruk
Pag, Pam, T'uvo jt autori fantaasiategelaste Uriila, Nieganella, Lilikarpa, Dzaki
ja Katsamort’iga. Moned rahvaluulest laenatud tegelased (Jen, Voipel’) ei
vasta alati autori tahtel oma prototiitipidele, kuid iisna huvitav on katse luua
uut miitoloogiat rekonstrueeritavate ja kommenteeritavate miitopoeetiliste
tekstide baasil limitismi filosoofilise teooria vaimus. Zakovi katse luua komi
Kalevalat ei olnud edukas, kuid siiski tema eepiline poeem Biarmija pakub
huvi korgest klassist kunstilise teosena.

Parast 1917. aasta revolutsiooni muutus suhtumine folklooriainestikku:
muinasjutulised, miitoloogilised tegelased ja siizeed omandasid 1920.—
1930. aastate kirjanduses itha allegoorilisemat vormi, kajastades “klassivoit-
lust”. Kui Mihhail Lebedevi (1877-1951) 1910. aastal avaldatud Kort Aika
(stirja parimus) ja poeem Jag Mort (1927) kujutavad endast kirjanduslikku
versiooni funist ja metsaperemehest, siis 1920. aastal Ust-Sossolski (Soktovkar)
rahvamajas lavastatud operetis Tun kujutatakse paganlikku Samaani juba
talurahva ekspluataatori ja pimedusejiingrina. Lébinisti miitoloogiline on
Lebedevi muinasjutt-poeem Kullahunnik (Zarn’i tSukor, 1926), mis kujutab
endast peidetud varanduse juttude vastukaja. Nikolai Frolovi ajalooline dra-
maatiline poeem Pimedas taigas (Pemdd parmaén) on Sopitsa-Suhhanovist
pajatava siirjakomi parimuse demiitologiseeritud variant. See lavastati Komi
vabariiklikus teatris 1941. aastal, viis aastat parast kirjutamist.

Paljud erinevate folklooriZzanrite, kombestiku ja rahvateatri miitoloogilised
siizeed panid aluse komi dramaturgiale kui kirjanduslikule Zanrile, aga seej-
rel joudsid rahva- ja kutselise teatri lavadele. Veniamin TSistaljovi kirjutatud
niidendis Pulm (Nov s’etom), mille lavastasid 1936. aastal Pomoésdini (vene
Pomozdino) rahvamaja néitlejad, on veel sdilinud rahvateatri traditsioonid.
Naidend kujutab endast lavale seatud pulmakombestikku: seal on alles kaik
stirjakomi Pomosdini kiila pulmadetailid ja see kestis mitu tundi. 1927. aastal
anti valja Tsistaljovi ajalooline draama Izkar, mille aluseks olid tSuudiparimus
ja legendid Permi Stefanist.
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Uks komi dramaturgia rajajaid Viktor Savin tolgendab viga omapéraselt
stirjakomide ettekujutust “tollest maailmast” diloogia nédidendites Paradiisis
(Rajon, kirjutatud 1921, esmalavastus 1922 Komi instituudi kollektiivi poolt)
ja Rahutu hing (Inas’tom lov, 1927). Surnud komi talumehe S’uz’ Mat’vei hing
randab ringi paradiisis ja porgus, naaseb maa peale, kuid ei leia kusagil asu,
sest tema paganlikud ettekujutused surnute maailmast ei lange kokku kristlike
arusaamadega rangelt struktureeritud ja d44rmiselt hierarhilisest teispoolsest
maailmast. Tegevustikus leidub ka selliseid siirjakomi miitoloogiast parit mo-
tiive nagu hinge saatmine iile Vaigujoe, hing kiilastamas neid kohti, kus ta on
kainud eluajal (vrd varihing), usk isikliku ingli ja isikliku kuradi olemasolusse
jne. Naidendid lavastas Soktovkari komi teatri naitlejate trupp (S6komtevtsuk —
Soéktovkarsa komi teatron vorsos’ tsukor) 1930. aastatel, seejarel lavastati neid
ka Savini nimelises Komi riiklikus draamateatris, rahvateatrites ning neist
tehti korduvalt raadio- ja telendidendeid.

Komi kirjanike esimese folkloorihuvi laine tingisid kunstilise teksti néi-
dete otsingud, folklooritekstid olid tihti kirjandusliku loomingu aluseks, mis
on uute kirjanduste puhul ildlevinud. Suure isamaasgja aegne ja sgjajargne
kirjandus poéordus eepiliste ja heroiliste Zanrite poole, mis ulistasid mitte
rahvakangelasi, vaid silmapaistvaid kaasaegseid: M. ParhatSova Jutustus
Leninist (1952), Serafim Popovi Metsamuinasjutt vagilasest metsalangetajast
Alek Sanist, Vassili Juhnini Jutustus kangelasest (1945) NSV Liidu kangelasest
V. Kisljakovist jne. 1960.—1970. aastatel olid rohkem levinud muinasjutuvormid
(luuletused-muinasjutud, didaktilised muinasjutud lastele): Vassili Lotkini
Kuldse sabaga kass (Zarn’i boza kan’, 1962), Pipilisto kotkas (Pipil’isté s6kol,
1965); Pavel Sebolkini Kartmatu Vaska (Povtom Vas’ka, 1963); Gennadi Juskovi
Metsavana ja Misa (Vorsa d’ed da Misa, 1964). Vassili Juhnini jutustusse
Léémav soo (Bia n’ur, 1952) on péimitud halbade kohtadega seotud siizeed.
1970. aastail iihitavad siirjakomi kirjanikud komi erinevate etniliste rithmitus-
te tegelased vo6i poorduvad siizeede poole, mis ei ole iseloomulikud siirjakomi
rahvaluulele tervikuna. Selles suhtes pakub huvi Vladimir Muravjovi jutustus
Vigilane Pera Lupja kallastelt (1966), parimus V. Lotkini luuletuses Vigilane
Pera (1967), samuti vene kirjaniku Aleksandr Kleini ndidendid-jutud Elukivi
(1966), S’udbei kaelakee (1973), Volukivi ja Valge Odkulli raamat (1977). Tema
teostes on tihte tegevustikku koondunud siirja- ja permikomi miitoloogilised
tegelased neenetsitelt laenatud iz’vakomide tegelastega (Hanovei, Valge Ookull
jne) voi siirja- ja permikomi tihiste folkloorsete tegelastega (Joma).

Seoses taastarganud huviga oma péritolu ning komide ajaloo vastu poérdu-
sid kirjanikud uuesti rahvaluule ja miitoloogia, peamiselt kombestikuparimuse
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ja ndiaeepose poole. Kdige huvitavam oli neile aga esmaristija Permi Stefani
kuju, sealhulgas Stefani ja Pami (tunide) voitluse teema, mis kajastus Dmitri
Frolovi, Aleksandr Sebdrevi, Jevgeni Kozlovi, VjatSeslav Babini, Aleksandr
Luzikovi ja Andrei Rastorgujevi luules, Sergei Zuravljovi, Jelena Kozlova,
Gennadi Juskovi proosas. Lisaks komidele huvitab Stefan ka Komi Vabariigi
vene kirjanikke. Mérkimist vaarib siinjuures A. Rastorgujevi poeem Permi
Stefani hingeheitmine ja S. Zuravljovi jutustus Permi Stefan.

Svetlana GortSakova poolt Komi Vabariigi riiklikus folklooriteatris
1990. aastal lavastatud Oleg Uljasevi draama Poeem jumalakodadest
(Jenkolajas jolos’ poema) aluseks on parimus Ulljana kloostri rajamisest ning
on seotud ka Stefani nimega (vt Ull’ana, Koska). Elu tsiiklilisuse miitoloogi-
line kontseptsioon on Mihhail Lipiniga kahasse kirjutatud ja folklooriteatris
1994. aastal lavastatud nédidendi Kiik (Gétsan) aluseks. 1998. aastal oli samas
teatris O. Uljasevi ja S. Gortsakova litirilise komé6odia Hobelina (Ezos’ Sabdi)
esietendus. Samas teatris oli 1994. aastal lavastatud Nikolai St§ukini Nagai-
lind (Nagai-lebats) ja 1996. aastal tema Kuldsarveline poder (Zarn’i s'ura kor).

1988. aastal avaldas G. Juskov draama Jumala tiitar (Jen név), kus on
dualistlikult péimunud kristlikud apokriiiifilised ja paganlikud liinid. Ndidendi
lavastas 1990. aastal Komi vabariiklikus Savini nimelises teatris reziss66r
dJ. Juskova.

Ulem-EZ7va néiajuttude ainetel lavastati Kortkerosi (vene Kortkeros) rah-
vateatris 1997. aastal Aleksei Popovi draama Néiutud rada (Tunalém ordom).

Tanapéaeva kirjanduse huvitav omapéra on see, et miitoloogia t66tlus
tdhendab mitte iiksnes vialitoode materjalide, vaid ka komi etnograafide ja
folkloristide teaduslike toode kasutamist. Selle ere naide on S. Gortsakova
kirjutatud ja lavastatud draama Jahionn (Vor kerka) 1996. aastal, mille alu-
seks on A. Sidorovi monograafia Posimine, néidumine ja kaetamine komidel
(1928) ning muusikaline koméodia Hobelina.

Muusika

Muusikas viljenduvad komi miitoloogilised motiivid, siizeed ja tegelased nor-
galt. Miitoloogia on kajastamist leidnud ainult kahes, kuigi tisna suures teoses.

Jakov Perepelitsa 161 1960. aastatel balleti Jag Mort. Libretto kirjutas
Gennadi Trenjov siirjakomi legendi ainetel paluinimesest, toetudes selle
kirjanduslikule versioonile (M. Lebedevi poeem Jag Mort). Ballett esietendus
1961. aastal Komi vabariiklikus muusikateatris. Moskvas iilevenemaalisel
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balletietenduste iilevaatusel teenis ballett I astme diplomi, seda néaidati
Kremli teatris ja kesktelevisioonis. Ballett etendus Leningradi, Kirovi, IZevski,
Arhangelski jt linnade teatrites. Koige eredamatest episoodidest koostatud
stiit Karjala televisiooni ja raadio siimfooniaorkestri (dirigent E. TSivzel)
esituses salvestati Leningradi helistuudios plaadile. Jag Mort pusib tanaseni
vabariikliku muusikateatri repertuaaris.

Teise miitoloogiaainelise teose 16i siirja- ja permikomi tuule- ja 66jumalast
Voipel’ist pajatavatele juttudele toetudes Mihhail Gertsman. Tema ballett
Voipel’ lavastati vabariiklikus muusikateatris 1996. aastal. Jumala kuju késit-
letakse teoses tisna vabalt ja mittetdielikult, mitte miitoloogilise prototiitibina,
selle kujunemist mojutasid J. Perepelitsa ja parimusmuusika antagonistide
Jag Morti tegelaskujud.

Kujutav ja tarbekunst

Suuremal voi vihemal méédral huvitus komi miitoloogia ja folkloori tegelasku-
judest nii monigi kunstnik, kuid neid, kes suulise rahvapirimuse motiividel
pidevalt maalivad, pole just kuigi palju. Oma loomingu on sidunud miitoloo-
giliste tegelastega Vassili Ignatov, Arkadi Mogev, Vitali Onkov, noorematest
Pavel Mikusev, Juri Lissovski, Aleksandr Timusev.

Komist parit Moskva kunstniku Vassili Ignatovi teostes on segunenud siirja-
ja permikomi legendide siizeed. See on omapérane vabagraafika. Kunstniku
esimesed t66d olid pithendatud legendidele paluinimesest: sari Jag Mort
(1950. aastatel). Samal ajal alustas Ignatov ka guasisarja vigilasest Perast,
Kort Aikast, Jirkapist. Pildil Vigilane Pera tuultemaal leidub ka pohjatuule
peremehe Voipel'i kujutis. Mitu graafilist lehte on loodud komide eellaste pa-
ganlikust kodumaast riaskivate kirjanduslike ja kujutavkunsti allikate pohjal:
Ekstaas, Pihlakate kummardamine, Esivanemate kodumaa, Kired (siizee on
seotud Permi Stefani tulekuga). Peale selle valmistas Ignatov eskiise ja tegi
kujunduse balletile Jag Mort, teatrietendustele Rahutu hing, S'udbei kaelakee.

Komi Vabariigis elav permikomi kunstnik Arkadi Mosev on tuntud raama-
tu- ja vabagraafikuna. Uks tema 6nnestunumaid t6id on soome-ugri rahvajutte
illustreeriv tsiikkel. Miitoloogilistest tegelastest kuulub Mosevi eelistus permi-
komi végilasele Perale, kuigi ta pole iikskoikne ka siirjakomi tegelaste suhtes.

Permikomi kunstnikku Vitali Onkovi teatakse graafiku, akvarellisti ja
isegi puuskulptuuride tegijana. Temale on koige 1dhedasemad tsuudi végilaste
tegelaskujud: Pera, Kudom-OS ja vaimud-peremehed (p66ningu-, sauna-, vee-
ja porandaalune tSuud).
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Noorte miitoloogilisi motiive ja kujundeid kasutavate kunstnike seas tasub
esile tuua soktovkarlasi Pavel Mikusevit ja Juri Lissovskit (alias Julis) ning
uhtalast Aleksandr Timusevi (alias As Mort), kes maalivad 6limaale ja teevad
ka graafikat. Mikusev kasutab ornamendina sageli vanapermi tdhestiku tahte-
de stiliseeritud kujutisi, paljud tema pildid kajastavad kosmogoonilisi siizeid:
maailma tekkimine munast, Jeni ja Omol’i koost66 ja voitlus jne. Lissovski
jouab siirjakomi teemadest kaugenedes maailma miitoloogiliste motiivide ja
teemadeni. Timus$evi téodes on miitoloogilisi teemasid vihem, tema piltidel on
konkreetsed tegelased siirjakomi miitoloogiast: Tun, Joma, Zaran’ jne.

Viga huvitavad ja maalilised on ka Soktovkaris elava Irina Fedossova
batikad. Siidimaalis kasutab ta miitoloogilisi kujundeid, peamiselt permi
loomastiili kujutisi, kuid tisna omapéirases tolgenduses.

Komi Vabariigi Meistrite Liidus on tdheldatav tendents séilitada ja taasluua
vanu toostusharusid: kangakudumine, punumine, puuldige, kasetohu-, paha- ja
puutoo. Seejuures tekivad traditsiooniliste esemete ja kujundite korvale uued,
aga parimusest on eelistatuimad poder, karu, veelinnud (pardid-soolatoosid,
lusikad-luiged, fantastiliste pardi-luigekujutistega leivakarbid jne).

Mboistagi motestavad tanapidevakunstnikud timber iidseid kujundeid, neis
peitub teistsugune filosoofia, teine tagamote, teine sisu, kuid miitoloogilised
kujundid, komi ettekujutused sellest iiksnes rikastuvad, sest neis avanevad
uued, varem varjatud piirid.

0. Uljasev
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AFANASSIPAEV - Oponas’ei lun
uldine — 18. (31.) jaanuar.

Afanassipédev on neljakiimnes piev
parast talvist pooripdeva. Arv 40 on
rahvakalendrites piiripealne, see-
parast piidsid komi talupojad sel
pédeval ennustada saabuva kevade
iseloomu. Arvati, et kui afanassipée-
val puhub ldunatuul, siis kevad tuleb
kiire ja joudus; kui tuiskab, siis sajab
iljapaeval (20. juuli (2. august)) vih-
ma. Iljapdev on rahvakalendri teine
piirdaatum, seepérast pole nende
kahe pédeva korvutamine juhuslik.
Talumajapidamistes hinnati afanassi-
péaeval loomasiéoda- ja viljatagavarade
hulka — sel paeval pidi alles olema veel
umbes pool soédavarudest, vilja aga
kaks korda rohkem, kui selle ajani
kulunud.

Kirjandus: Konakov 1993, Zilina & Sor-
vatsova 1971.

N. Konakov

AHI - pats ildine (< vene pets), gor
11, pk (vrd udmurdi gur).

Ahi on talumajapidamises tahtsal
kohal kui tule, soojuse ja toidu al-
likas ning kodu mikrokliima looja.
Ahi on seotud paljude miitoloogiliste
ettekujutustega. Ahi ja sellega seo-
tud esemed (6gor, Som ‘sisi’, n'an’

zor ‘leivalabidas’, pats t$é6skan los
‘ahjuluud’, ahjust voetud kivi vai tel-
lis) kaitsevad kurjade vaimude eest.
Muistendis 66sel kirstust iles tous-
vast surnud néiast padseb néia naine
(sodur, mooduja jne) tema kéest vaid
ahju otsa ronides, kuhu noid ei saa
jarele tulla. Sageli voitleb ohver end
vabaks ahjuluua véi leivalabidaga voi
annab noiale ahjusuust voetud tellise.
Surnud noid ei joua sellist tellist enne
kukelaulu katki nirida voi tegeleb
sellega nii innustunult, et ohver jouab
pogeneda. Muistendis jahimeestest
ning kogu nende toidumoona ja varus-
tuse dra s6ovast metsavaimust poetab
kiitt sargi alt hooguvaid soetiikke voi
annab metsavanale tulise kerisekivi,
mida too ei suuda katki hammustada.
Uskumusi ahju kaitsvast mojust kur-
jade vaimude eest esines ka udmurti-
del ja pohjavenelastel.

Ahi on eelkdige seotud ettekuju-
tustega majahaldjast kerka vidz'os’.
Stirjakomidel on maja- v6i saunavai-
mu nimetusena tuntud ka guran’ka
‘kolde perenaine’. Teatud paevadel
oli komidel kombeks majavaimu
kostitada: ahju taha, ahjusuu alla
voi keldri sissekdigu juurde asetati
liud piima sisse pudistatud leivaga.
Rehevanale jaeti 66seks reheahju
naeris voi kiipsetatud kartul, sauna-
vaimule leiba. Jahionnis jatsid kiitid
haldjale meeleheaks koldesse leiba ja
sibulat, et saada kaitset “tule, vee, ve-
rejanulise looma ja halbade inimeste
eest”. Reeglina jaeti toit koldesse hi-
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lisohtul v6i enne koitu, s.t piiripealsel
ajal. Luzi-darsete komide juures on
jaadvustatud ka arhailine vereohvri
toomine: parast ahju valgendamist
veristati selle peal jaar ja tema verega
voobati iile kogu ahi, “et ahi oleks po-
randaga thte véarvi”. Lisaks viitavad
ahju seosele haldjatega ka mangud:
haldjate kutsumine ahju alt, silma-
de kinni sidumine (pimesikuméingu
tutipi) voi peidetud esemete otsimine,
mis kandsid nime goran’, goran’ka,
guren’ka, goran’ei ‘kolde perenaine’.
Peamisteks méangutingimusteks olid
pimedus ja liikumise alustamine ahju
(keldri sissekaigu) juurest. Mangiti
sageli jouluajal.

Ahjuosade nimetustes on selgelt
valjendatud zooantropomorfne stim-
boolika: pats més ‘ahjuselg’, pats vom
‘ahjusuu’, pat$ pod ‘ahju jalalaba’,
pats komos ‘ahju laup’. Vartéom pats
‘tambitud ahi’ on vulva ja tisa eufe-
mismid. Rase naine ei tohtinud tam-
bitud savist ahju tegemise ajal majja
siseneda, et ahi stinnituse ajal katki ei
lzheks. Ammaemandad andsid lapse
stindimisest teada sonadega pats$os
potis ‘ahi 1aks 16hki’.

Mitmed haigete vdi vahetatud
laste traditsioonilised ravimisvotted
on seotud ahju kui siinnitava ja elus-
tava algega. Saviga voidmine ja ahjus
“kiipsetamine” on uuestisiinni, sure-
mise ja tules elustamise siimboolne
akt. Muistendites pajatatakse kerise
taha ilmunud “vahetatust”, kes saa-
bub inimeste maailma tagasi sageli
peigmehena (pruudina) ja toob sauna
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kaasa inimese riideid ja kaelaristi.
Luzi komi materjalide kohaselt avas
kaetatud inimese juurde kutsutud
vana noéid ahjukorstna ja péordus
kaetuse saatnud néiamoori poole.
Kui too mone aja parast tuli, sundis
noiataat teda haigestunut ravima. Sel
kombel avaneb ahju kaudu sissekéik
teise ilma. Ahju 16hkumine unes en-
nustab surma. Matmiskombestikus on
“harmatanud ahi” voi “valge tolmuga
(valge lumega) kaetud ahi” surma
pusimetafooriks.

Ahi on maja ruumi horisontaalse ja
vertikaalse jaotuse keskpunkt: naiste/
meeste pool, ahjutagune/piithasenurk,
kelder/lavats jne. Jouluaegsete ennus-
tamiste ajal ning karjalaskepédevaga
ja uude majja kolimisega seotud kom-
bestikus tehti lahti ahjusiibrid ja serog
osin’, jurjov 6sin’ ‘aknake ahju kohal
maja talvepoolel’. Moistatustes on ahi
samuti kosmose metafoor. Piikese (tii-
vulise) sonni ja dgiva karu miiiitiliste
kujudega seotuna ithendab ahi endas
alati muutuva olemise ning ilmamée
ja ilmapuu ideed, mis ithendavad elu
ja surma, aja ja ruumi.

Kirjandus: Iljina 1983, Konakov 1996,
Markova & Nessanelis 1990, Nalimov
1907, Nessanelis 1994, Semjonov 1985,
Zerebtsov 1971, Uljasev & Sarapov 1996,
Verestsagin 1995, 1. Iljina VM.

0. Uljasev

ATIKA - monede “madalamate” miiii-
tiliste tegelaste voi vaimude nimede
koostisosa siirjakomidel: vor-aika



‘metsavana’, ronos-aika ‘rehetont’,
gobots-aika ‘majahaldjas’, povs’an-
aika ‘saunahaldjas’ jt, mille tdhendus
on ldhedane obiugri oika ‘vanamees,
rauk, peremees’ tidhendusele; Ezva
ulemjooksu ja Soktovkari komidel —
‘kuri vaim’. Termin on tuletatud
sonast al ‘isa, lapsevanem, isane, &i’.
Stirjakomi rahvaluules kutsutakse ni-
mega aika ka mitmeid voimsaid noidu
(tun), Permi Stefani vastaseid (Kort
Aika, Mel’eika, Pal’aika, Vezaika).

N. Konakov

ALLILM - ul6s mu jem, ae, pet§, skr,
ulis mu iie, uvdor mu iildine, uldor
mu e, s, ks, 1, goruv mu ud, e,
gorul mu s, ks, 1, iie, goruu mu
iz’'va, iie, mu uv pk, ud, mu uvt e,
mu ul s, tie, mu ult s, ie.

Komi miitoloogias on kosmos kol-
meosalise vertikaalse struktuuriga.
Ettekujutused keskmise ilma all ole-
vast allilmast olid kindlad, kuid iiksik-
asjalikult viimistlemata. Allilm arvati
sarnanevat maapealse ilmaga, kuid
péike paistvat seal siis, kui tileval on
00. Allilmas elavat tavalised inimesed,
maa olevat aga vaga viljakas.
Allilmas k&dimisest jutustavaid
stirjakomi muistendeid esineb iisna
harva. Muinasjututegelane laskub
maa alla mooda pikka rihmadest néori
kas siigaval metsatihnikus seisva
maja keldris asuva augu kaudu voi
stigavas koopas oleva augu kaudu.
Tema kaks kaaslast jadvad iilesse.

Peategelane satub all erakordselt
maisesse maailma: metsad, joed, jar-
ved, aasad, hobused, lehmad, majad
jne. Samas on see muinasjutumaailm,
kuna seal elavad mitmepealine lohe
voi kuri ja voimas pika habemega kaa-
bus. Jututegelane voidab koik vaenla-
sed ning vabastab kolm ilusat neidu.
Seejarel tombavad ootavad kaaslased
tiiddrukud ja peategelase nooriga tiles.
Muinasjutu levinumas variandis tos-
tavad tegelase paarimehed tiidrukud
maa peale ja l6ikavad siis reeturlikult
noori labi. Peategelane jaab allilma ja
paaseb sealt vilja hiigelsuure linnu
(kotka, Nagai-linnu) voi tiivulise poh-
japodra abil. Ta karistab tilekohtuseid
sopru ja abiellub oma véljavalituga.

Reis “seitsme maa ja mere taha”,
kus muinasjututegelase voidab draa-
koni ja tuleb tagasi ilusa pruudiga,
on laialt tuntud muinasjutt. Vrd eel-
koige vene muinasjutuga Kolmest
tsaaririigist. Tsaaririik on tavailmast
eraldatud labipadsmatu metsa, mere,
tulejoe voi kuristikuga, monikord asub
see maa all.

Mitoloogilised allilmakujutelmad
liitusid ettekujutustega porgust, mida
koikjal nonda nimetatigi.

Kirjandus: Klimov 1990, Nalimov 1903,
Propp 1986, Rotsev 1991.
N. Konakov

AMULETID - vudzor jem, 11, ae,
pets, skr, ks, ud, vuadzer e, iz'va —
esemed, mida kisitletakse traditsioo-
niliselt kaitsevahenditena.
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Komi keeles sisaldab moiste vudzor
(mis tdhendab inimese fiitsilist var-
ju-—vtvari) ka tervet hulka inimese ja
tema elamu traditsioonilisi kaitseva-
hendeid kurja vaimu, néiduse ja hai-
guste vastu. Nonda néiteks pannakse
maja ehitamise ajal akende ja uste
oletatavatele asukohtadele kahest
ristiasetatud pulgast amulett, et kuri
vaim ei padseks uude majja sisse. Kui
majas tehakse aknad lahti, pannakse
raamide vahele samasugune kaitseva-
hend. Maja siseruumide kaitsmiseks
noidade eest pannakse sissepddsu
kohale imberpéoratud ikoon voi
raudrist; eeskotta peidetakse haugi
kuivatatud 16ualuu; maja sissepdésu
juurde seinale riputatakse kadaka voi
pihlaka oksad; uksepiida voi lave sisse
torgatakse nuga, kirves voi naaskel,
lavepaku alla pannakse luisk. Vee
ja toiduainete riknemise vastu pandi
s60ginou peale kaks ristiasetatud
ménnipulka (voi iiks pulk poiki).
Tidrukut arvatakse ndiduse eest
kaitsvat sarafani allaérde pistetud voi
sarafani pihaosa sisekiiljele kinnita-
tud ilma silmata noel. Tulevane ema
kannab amuletina vo6 asemel kala-
vorku voi abikaasa aluspiikste paela.
Naiste kaitsevahendiks peetakse ka
laualina ja leiba — oma “stindimisel”
palju kannatusi ile elanud asju.
Viikelapse kaitseks pannakse halli
tuletikud voi kd4rid, 6oseks kaetakse
laps aga sarafani alumise 4érega. Last
kaetamise eest kaitstes puistatakse ta
pealaele soola. Noore ema parimaks
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kaitsevahendiks peetakse tiikikest
platsentat, mis 6mmeldakse lapi
sisse ja kantakse koos ristiga kaelas
(Ezva tulemjooksul). Halva unenéo
ennetamiseks torgati padja sisse ilma
silmata noel, padja alla pandi nuga
voi peeglike ning mindi magama, v
palja keha tiimber seotud. KertSomja
jahimehed kandsid kaitsevahendina
rihma peal teist nuga. Koikjal pidasid
komid tohusaks amuletiks metallist
loikeriistu (vt raud). Iz’'va pohjapod-
rakasvatajad kannavad tédnapéevalgi
kaitseks kiskjate ja haiguste vastu
selja taga v66l karukihva (voi kahte).
Petsora komi vanausulised ni-
metavad amuletiks seedrist tehtud
poikpuud, mis paigutatakse enne
puusérgi haudalaskmist kirstu sisse
surnu rinna kohale. Soktovi ja Ezva
ulemjooksu komid asetavad lauad
virskeltkaevatud haua peale risti voi
jatavad labida haua pohja, et enne
matuste algust “ei saaks pahad vai-
mud kohta héivata”. PetSora komid
utlevad: VudZor on nagu kaelarist, mis
kaitseb tontide ja kurjade vaimude
eest. Amuleti panek tdhendab piihit-
semist. Jumal paneb samuti jaanipée-
vast kuni iljapédevani kaitsevahendid
koikidele jogedele ja jarvedele ning
onnistab vett. Seepérast tohibki neil
paevil supelda, aga teistel paevadel ei
tohi — paharet voib vette vedada.
Vassili Nalimovi ja Aleksei Sidorovi
andmetel arvasid siirjakomid, et kae-
tamise ja haiguse vastu voib kaitsta
teise inimese (nimekaimu) kehaosa,



fuusiline vari v6i nimi. Jemva ko-
mid pidasid niditeks magava naise
parimaks kaitsevahendiks kurjade
vaimude vastu talle peale asetatud
abikaasa katt. Lese kohta tutlevad
stirjakomid: vevt n’i vudzZor kol’né ‘ei
katust ega varju jadma’. Viikelastele
on tédnapéevalgi parim pelgupaik
vooraste pilkude eest peitumine
naiste sarafani alumise dére varju.
Vrd stirjakomi muinasjutus Hdrra
Ivan Sarafantsikov on ema vana pu-
nane sarafan vigilasele nii keebiks,
telgiks kui soomusriiiiks ning padstab
ta ka surmast. Kaetamise korvaldami-
se jaoks piititi kohale kutsuda haigega
samanimeline inimene.

Komide traditsioonilistes kujut-
lustes kaitsevad inimest kaetamise
vastu argipédevased riided tervikuna
ja selle iiksikud elemendid (vt riided).
Tohusateks amulettideks peetakse
sealjuures mitte ainult inimese keha
vahetult vootavaid riideelemente
(nagu néiteks kootud ja punutud v66d,
pearitik, erinevad sidemed pesemata
lambavillast, niinest ja kasetohust,
sdrgidar jne), vaid muuhulgas ka
jalandude sisetaldu. Pulmariiete val-
mistamisel pooratakse erilist téhele-
panu noorpaari jalandude sisetaldade
olemasolule. Samuti arvatakse, et
metsa eksinu voib kergesti kodutee
leida, poorates oma jalanoude sisetal-
lad pahupidi. Siirjakomid ttlevad, et
inimese riided on temaga lahutama-
tult seotud nagu tema fiiiisiline varigi.
Seetdottu peetakse riideid inimese

futsilise varju ja jalgede korval koige
kattesaadavamaks kaetamise vahen-
diks. Teisele halba sooviva inimese
kohta titlevad stuirjakomid: Petan da
kok tuité keralo ‘Lahed vilja ja [ta]
raiub sinu jalgi’. Kellegi riiete tahtlik
rikkumine (nagu ka fiiisilise kahju
tekitamine inimese reaalsele varjule)
viivat paratamatult tema raske hai-
gestumiseni. Margitud kujutelmad
néitavad selgelt, et komide uskumuste
kohaselt pole noéida voéimalik huku-
tada vahetult tema keha maojutades.
Noida saavat havitada vaid tema ihu-
vood (noia peamist amuletti) 14bi 16i-
gates, tema jalajélgi labi torgates voi
kirvega noia fuusilist varju raiudes.

Inimese peamiseks kaitsevahen-
diks v66 (von’) korval peeti kaelaristi
(perna). Siurjakomi tavade kohaselt
voib inimene alles enne teise ilma lah-
kumist oma peamisest amuletist kar-
tuseta loobuda, andes selle koos teiste
oma asjade ja riietega kellelegi 1dhisu-
gulastest “oma hinge méilestamiseks
peale surma”. Tdhelepanuviérne on,
et hinge mélestamiseks asju saanud
inimesed ei kasutanud neist monin-
gaid, vaid hoidsid lihtsalt inimese méa-
lestuseks alles. Naiteks hoiti lahkunu
kaelaristi koos teiste traditsiooniliste
amulettidega pithasenurgas ikoonide
taga.

Kirjandus: Zavarin 1870, Nalimov 1908,
Nalimov 1925, Ossipov 1986, Sidorov
1928, Sarapov 1997b, V. Sarapovi VM,
0. Uljasevi VM.

V. Sarapov
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AN’TUI iildine, sonasénalt ‘naise
tee’ — naisele etteméidratud iseloom,
moistus, oskused ja voimed naistetoo-
de tegemisel.

Sona an’tui < an’ ‘naine’ + tui ‘tee,
oskus’. V. Lotkin ja J. Guljajev eris-
tavad etiimoloogiliselt 1) tui ‘tee, jalg,
rada, suund, liin, kaik’ < tihispermi
*tyj | | soome tie ‘tee’ | eesti tee =
= eelpermi *feje ning 2) tui ‘kolvuli-
ne, sobiv’ < ithiskomi *#uj || soome
tajuta ‘moéistma, taipama’, tajuton
‘teadvusetu’ | mansi taji ‘kdlbama,
sobima’ | handi tyjan tujil ‘ei sobi, ei
tohi’ = = eelpermi *taj3-. Ent stirjako-
mi keeles kuulub séna an’tui nende
sonade hulka, mille tdhendused on
‘dige-vale’, ‘sobiv-sobimatu’, ‘asja,
looma v0i inimese oskus-oskamatus
taita teatud funktsioone’: tuiné ‘sobi-
ma, kolbama’, tujana ‘sobiv’, tuitom
‘sobimatu’, morttui ‘iseloom, oskus
olla inimene’ — sonasdonalt “inimese
tee”, n'emdstui ‘taiesti kolbmatu, mitte
kuhugi kélbav’ — sonasonalt “téht-
susetu, tiithine tee”, kipodtui ‘oskus,
meisterlikkus’ — sonasonalt “peopesa
jalg” (vrd vene put’ovéi, neput’ovéi,
besputnoi).

Mbnede siirjakomi legendide ko-
haselt 161 Omo6l’ esimese naise spet-
siaalselt selleks, et provotseerida Jeni
loodud inimest (mort) vanduma ja
sellega meelitada teda pattu tegema.
Siis titles Jen, et kui naine juba tekkis,
siis sdimelgu nad péaeval, kuis taha-
vad, kuid 66sel olgu mehel temaga hea
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olla. Teiste miitidisiizeede jargi loob
Jen spetsiaalselt mehele seltsilise ja
abilise. Sellega méaaratleb Jen an’tui
kui naisele etteméaratud kohustuste
taitmise.

Mitmes siirjakomi miitidis pohjen-
datakse kohustuste jaotamist mehe ja
naise vahel: mehe tlesandeks méarab
Jen kiittimise, ta peab jahisaagi koju
tooma ning hobust ja koera pidama,;
naise péaralt on aga kodune t66: kolde
ja laste jarele valvamine, lehma ja
kassi talitamine. Siirjakomid méaérat-
lesid mehe osavust (morttui) tavapa-
raselt tema jahiedu ning kirve ja noa
kasutamisoskuse jéirgi, naise osavust
(an’tui) aga leiva ja kedruse kvaliteedi
ning perelitkmetesse ja kodulooma-
desse suhtumise jargi (vt lehm, leib).

Vastavalt siirjakomide seas iisna
levinud kujutlustele jagasid naised
miutilistel aegadel omavahel roojust
(peZ), et maa sellesse ei upuks. Sest
ajast saadik on naistel erilised teened,
hoolimata sellest, et nad on roojuse
kandjad. Nende teenete eest said nad
oiguse mitte kummardada pappide ja
ametnike ees, diguse vilja 6elda oma
arvamuse pereprobleemide lahenda-
misel ja peremehe draolekul lahenda-
da koik majapidamiskiisimused.

Tervikuna méiratlesid siirjakomid
an’tui moistega naiste kohustused ja
digused perekonnas ja iihiskonnas,
naistetoode tegemise, suhtumise ini-
mestesse ja loodusse, s.0 oskuse tuua
ellu iiksmeelt ja harmooniat.



Kirjandus: Fokos-Fuchs 1951, Lotkin
& Guljajev 1970, Nalimov SUS, O. Uljasevi
VM.

0. Uljasev

ARAL’ ae, iz'va, pet$, aral’6-pol’o
ud, aral’e-pol’e iie, aroi-droi ae,
ud (< stirjakomi arzéné ‘kisendama,
karjuma, kisama’) — vaim, metsaonni
peremees.

Koige sagedamini esineb Aral’ vene
Morozko-tiiipi muinasjuttudes: vo6-
rasema késib oma mehel vastumeelne
voorastiitar jahionni viia ja ta sinna
jatta. Vanamehe titar keedab tiksi
jaades endale suiiia ja kostitab ka
hiirt (harvemini — kukke). Stidas6l
tuleb Aral’ ja teeb tiidrukule ettepa-
neku pimesikku (goran’) mangida.
Tanutaheks kostitamise eest aitab
hiir voorastiitart, joostes hobekel-
lukesega nurgast nurka. Kui kukk
laulma hakkab, kukub Aral’ maha.
Tema keha asemel jadb aga poranda-
le lebama hunnik kulda ja hobedat.
Varanduse jarele saadetud vooras-
ema tiitar keeldub hiirt kostitamast.
Pimesiku méangimise kaigus saab
Aral’ tiidruku kétte ja tapab ta kepiga
vastu laupa liities. Aral’i jahionni tu-
leku motiiv on ldhedane muinasjutus
Pirnajalaga karu (Verlioki) esineva
solvajate juurde tuleku motiivile.
Tulles kirjeldab Aral’ oma teekonda —
loetleb tiletatud ojasid ja jogesid ning
laulab sealjuures: “Lihen ma, ldhen,

ise olen verssokipikkune, habe on
vihasuurune.”

Moélemat tiiiipi siirjakomi mui-
nasjuttudes (Morozko ja Pirnajalaga
karu) vaheldub vanamehe Aral’i tege-
laskuju karuga. Muistendites aga voib
leida Aral’ile paralleele metsavaimu,
metsavana ja jahionni peremehe néol,
kes ajab kiiti onnist vélja (karistab)
voi voitleb temaga.

Tervikuna péarineb Aral’i tege-
laskuju ilmselt erinevate rahvaste
juures levinud kaabusvigilastest,
kuna “taadike verssokipikkune, habe
vihasuurune” tuleb sageli ette siirja-
komi vigilastest jutustavates ime-
muinasjuttudes. Ta tapab kaks toitu
valmistama jaetud vigilasest venda.
Kadbus pogeneb maa-alusesse ilma,
jattes oma habemetuti maha paika,
kus teda sidus kinni kolmas vagilane.
Muinasjutu peategelane saab ta teises
ilmas kitte ja tapab, vabastades nii-
moodi vangistatud kaunitarid.

Kirjandus: Plessovski 1956, RotSev 1991.
0. Uljasev
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B

BUD’IMER iie, skr; brud’imer ud —
vanakuri, paharet, musta loustaga
kuri vaim.

Terminit voib sonasdnalt télkida ‘nagu
mer’ —kusjuures viimase komponendi
tdhendus on selgusetu.

N. Konakov
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DAN’E JEPROM - Jefrem Danilo-
vit§ — stirjakomi voimas noid (¢6dos’),
kelle prototiiiibiks oli reaalne isik.

Dan’e Jeprom oskas end noaga 16iga-
ta ja torgata, ilma et temaga midagi
oleks juhtunud.

N. Konakov

DARUK PAS - Ulem-Petsora strja-
komide kuulus puusepp-noid (¢6dés’).

Arvati, et Daruk Pasi teenis sada
kuradit, kes taitsid koik tema soovid.
Kuradid aga ei sallinud tegevusetust,
seetottu pidi Daruk Pas neile kogu aeg
ttha uusi ja uusi puusepatoid vilja
motlema. Kuradid téotasid 60siti ning
Daruk Pasiga samas kiilas elavad
inimesed avastasid hommikul drgates
korduvalt, et néia maja on 66 jooksul
taiesti iimber ehitatud ja selle esikiilg
on hoopis teisel pool kui varem. Daruk
Pasi jahionn oli 66 jooksul koost lahti
voetud, 20 km mooda joge allavoolu
parvetatud ja uues kohas iiles ehita-
tud. Puusepa viieseinaline maja oli sa-
muti tihe 66 jooksul vanast asukohast
40 km kaugusele viidud ja koidikul
tuli maja korstnast juba suitsu. Daruk
Pas tuli sageli hilis6htul kellegagi
koos koju. Kuulda vbis tema rohkete
kaaslaste haili, kuid nad ise jaid néh-
tamatuks. Noid istus laua darde, pani
lauale setverdi viina (veerand pan-

ge — 3,081), vestles oma nidhtamatute
kiilalistega — ja varsti oligi viin otsas.
Todost abiliste korduvate kilaskai-
kude péarast jattis naine Daruk Pasi
maha. Nagu teisedki néiad sai Daruk
Pas surra alles siis, kui oli andnud
oma néiavie tihekiilamehele iile. Too
aga ei suutnud saadud noiaande ja
abilistega toime tulla ning karistuseks
tegid kuradid ta pimedaks.

Nii Daruk Pa$§ kui ka tema t66
jatkaja olevat olnud reaalsed isikud.
Daruk Pas suri 1922. aastal. Ta oli
osav puusepp. Jutud tema seotusest
noiaviega tekkisid juba ta eluajal
ning need on siilinud tédnaseni. Mitte
ainult haruldaste elualade esindajate
(seppade, hobuseravitsejate jne), vaid
ka tavalistes toodes (naiteks jahin-
duses) edukate inimeste noéidadeks
pidamine oli iseloomulik komide tra-
ditsioonilisele maailmavaatele.

Kirjandus: Rotsev 1984, Varsonofjeva
1926.

N. Konakov

DZ’IDZ’1 iie — lapsi rooviv ja vahetav
vaim.

Dz'idz’i réovis valveta jaetud lapsi —
nende edasise saatuse kohta andmed
puuduvad. Dz’idz’il oli antropomorfne
véalimus, kuid tavalisest inimesest eri-
nes ta siiski tunduvalt. Ta oli pikakas-
vuline, kuid lame nagu laud. Dz’idz’i
suu ja silmad olid suured ja viga
kitsad. Rohkem n#ojooni ei eristatud.

N. Konakov
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DZ’UZD’A — Z'uz’dini permikomide
miiiitiline esiema.

Dz’uzd’a oli vagilasliku kehaehitusega
ning tal oli kuus korraga sindinud
vagilaspoega. Et Dz’uzd’al jatkuks
piima ja ta saaks toita oma poegi,
kinkis Jen talle neli rinda lisaks. Kui
pojad kasvasid suureks, ehitasid nad
Kaama #dé4rde kuus linnust ja hakka-
sid seal valitsema. Seitsmendas, koige
tdhtsamas linnuses valitses Dz’uzd’a.

Kord ruiistas vaenlane Dzuzd’a
linnuse, vottis vangi naisi ja tid-
rukuid ning rajas ldhedusse oma
asula. Dz'uzd’a kutsus pojad kokku,
et vaenlasele iihist vastulooki anda,
kuna tukshaaval véinuks nad liia
saada. Z'uz’dini inimesed kogunesid
ja puidsid kuus pieva vareseid. Kui
suur hulk vareseid oli kinni piititud,
viidi nad vaenlase linnuse taha ja lasti
seal vabaks. Koju lendavad varesed
lendasid iile vaenlase territooriumi.
Vaenlased hakkasid neid vibudega
laskma ning kulutasid varsti vares-
te peale kdik oma nooled. Seejarel
rindasid Dz’uzd’a ja tema pojad oma
inimestega vastast ning saavutasid
tema tile kerge voidu.

Kirjandus: Klimov 1990.
N. Konakov
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ENNUSTAMINE - gadaitt§om iie,
us, jem, iz'va, 1, ae, pets, skr, ks, ud,
pk (< vene gadat’); vorozittsom let
(< vene voroZit’); tunjas’om iz’'va,
pet§, skr (< tunavné ‘ennustama, noi-
duma’), tunas’em fiie.

Komide (nagu paljude teistegi rahvas-
te) traditsioonilises maailmavaates
tajuti talvist pooripdeva globaalse
ja kosmilise iseloomuga ndhtusena.
Talvine pooripéev oli iiks tdhtsamaid
kalendriaasta rajajooni, kui toimus
teiste maailmade ldhenemine inimes-
te maailmale. Sealjuures muutusid
nende maailmade vahelised piirid
pooleldi ldbilaskvateks, mis kandis
endas kogu kosmilise korra potent-
siaalset Iohkumisohtu. Samal ajal oli
voimalik kindlaid ettevaatusabinou-
sid ja erilisi meetodeid jargides heita
pilk tulevikku, luua side selle ja teise
ilma vahel. Seetottu kujunes noorte
lemmiklobustuseks joulupiihade ajal
koikvoimalik ennustamine, eriti koitis
see tudrukuid.

Koige populaarsemaks ennus-
tamisviisiks komi noorte seas oli
kuulamine kolme tee ristumiskohal.
Risttee kannab stigavat stimboolikat.
Valides seal, millist teed pidi minna,
voib sattuda taiesti erinevatesse koh-
tadesse. Jarelikult voib sinu elulgi
(saatusel) olla erinevaid variante.
Ent ennustamise ajal tekkis ka oht,

et vois ilmuda tGeline tee teise ilma
ning selle elanikud voisid ennustaja
enda juurde kaasa tirida. Selle valti-
miseks oli olemas terve kaitsmissiis-
teem. Koikjal peeti kohustuslikuks, et
ristteel ennustamine toimuks suletud
ringis. Lume peale laotati lamba-, leh-
ma- voi hobusenahk ja tommati naha
umber suletud ringjoon. Sealjuures
jalgiti, et isegi vaike nahaservake ei
satuks maagilise joone peale, kuna
selles kohas vais ring jadda kurjadele
joududele avatuks. Ringi maagilise
jou suurendamiseks tommati joon
kas poletatud otsaga kepiga v6i mingi
terava, torkava esemega (nuga, jahi-
oda). Ringjoone sulgumiskohal torgati
nuga (eelistavalt leivanuga) maasse.
Seejérel istuti ringis naha peale
maha, pea peale asetati leivakonts
ning kaeti end riidest kattega: suvise
séésevorgu, linase riidetiiki voi suure
pearitiga. Koige kindlamaks katteks
peeti siiski laudlina. Eriti mgjusaks
kaitsevahendiks loeti ringi sisse voe-
tud kassi, kelle karvadesse oli tehtud
voimalikult palju s6lmi. Kuri vaim ei
saanud enne mingit kahju tekitada,
kuni ta koiki neid s6lmi ei olnud lah-
ti harutatud. Kuulata vois nii tiksi
kui ka hulgakesi, kuid osalejaid pidi
kindlasti olema paaritu arv (3, 5, 7).
Kui kuulati tiksinda, ei tohtinud keegi
laheduses viibida. Parimaks ristteel
kuulamise ajaks loeti ajavahemikku
kella 11-12-ni 66sel. Ennustajad
hoidsid ringi sees istudes teineteise
viaikesest sormest kinni, moodustades
nagu veel iihe sisemise ringi.
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Kui tidruk kuulis kellukese he-
linat voi reejalaste kriginat, ootasid
teda ees pulmad. Hulgakesi kuulates
putiti selgeks teha, millise maja juu-
res krigin 16peb: seal jarelikult elabki
pruut. Tulevasest meheleminekust
andsid tunnistust ka kuuldud sam-
mud (“peigmees tuleb”), millise maja
juures sammud peatuvad, sealt talust
ongi pruut péarit. Kui monest majast
kostis laulmist, tihendas see peatseid
pulmi monele seal elavale poisile.
Uleiildse, kui kuuldi héid helisid nagu
laulmine ja tantsimine voi lihtsalt
meeldivaid haali, peeti seda heaks
endeks kogu kiilale terveks aastaks.
Kui aga mone maja ees kuuldi nuttu,
tdhendas see, et selles majas juhtub
onnetus. Kui nutmine ja karjed kos-
tusid ebaméiirasest kohast, ootasid
onnetused (haigused, tulekahjud)
paljusid kiilaelanikke. Kirvel6ogid voi
kolmekordne koputamine ennustasid
surma: surnu jaoks tehakse kirstu
voi naelutatakse surnukirstu kinni.
Koerte ulgumine ennustas peatset
tulekahju, jutuajamine ja hobuste
kondimine aga tiilitsemist.

Hirmuératavate ennustamiste hul-
ka kuulus ka 6ine kuulamine jadaugu
juures. Kaitsestisteem (loomanahk,
ring jne) oli sama, mis ristteel ennus-
tamise puhul. Joulude ajal jadaugu
juures ennustades tombasid permiko-
mid ohutuse suurendamiseks jaa pea-
le kolm ringi (iiks ring teise sisse) ja
votsid ringi sisse kaasa ikooni. Sellist
ennustamist, eriti kui see toimus 66l
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vastu veeristseid, peeti kdige toepa-
rasemaks. Jddaugu juures kuulates
vois saada teateid iisna sarnastest
tulevikusiindmustest: kui kusagil ho6-
veldatakse laudu voi taotakse naelu
sisse, vois oodata surma; kui kuuldub
larmi ja karjeid, puhkes tulekahju; kui
kuuldub haal, justkui 166ks keegi lu-
metiikke jalgadega laiali, kadus lehm
jne. Komi muinasjuttudes paiknevad
veealuse maailma viravad ka kaevu-
des, seepéirast kuulasid moned oma
saatust, sidudes noori kaevurakete
umber. See tdhendab, et antud juhul
tehti maagiline kaitsev ring mitte
ennustaja, vaid teise ilma sissepaisu
umber. Joulupithadeaegse tulevikuen-
nustuse saamiseks vois veealuse maa-
ilmaga ka lihtsamini ithendust luua:
selleks seoti noor veetiinni iimber.
Ohtlikuks peeti ka elaniketa ma-
jas vana-aasta 66sel toimuvat tule-
vase aasta siindmuste ennustamist
kuulamise teel. Rahvauskumuste
kohaselt elasid asustamata majades
koiksugused paharetid. Maja maha-
jatmist peeti just nende kahjuliku
tegevuse tulemuseks, vaatamata
sellele, missugusel toelisel pohjusel
endised elanikud majast lahkuma
pidid. Eriti ohtlik oli tiihjas majas
viibimine 66sel, seda enam uusaasta
oosel — seda soandasid vaid koige
hulljulgemad poisid. Eelnevalt kokku
leppinud, kogunesid 7, 9 v6i 11 noor-
meest 66sel teiste ndgemata ja laksid
mahajietud majja. Nad istusid ringis
maha ja votsid liksteisel vaikesest



sormest kinni. Uks poiss hoidis teise
viaikese sormega kogu joust uksehaa-
gist kinni, et keegi ei saaks ust avada.
Usuti, et muidu voéivad kurjad vaimud
tuulevihinal sisse tungida v6i tuua
majja kirstu, mille peale ennustajad
voisid arukaotuseni ehmuda. Seejarel
poordusid ennustajad hauataguste
joudude poole palvega kuulda kéike,
mis ootab neid tuleval aastal. Kui oli
kuulda laudade katuselt mahalibise-
mise haélt, oli oodata kellegi surma.
Kilvamise hédled kuulutasid ette
viljakat aastat, ehitustééde miira
(hooveldamine, raiumine, naelte sis-
setagumine) ennustas tulekahju voi
laostumist.

Jouluperioodil ennustati terve
jargmise aasta kulgu ka rehe juures
kuulates. Komide miitoloogiliste ku-
jutluste kohaselt oli rehel (r6n6$) oma
peremeesvaim (r6nos aika), kelle hea-
tahtlikkusest soltus majapidamisasja-
de edukus. Rehe juures oli kombeks
ennustada viljasaaki. Uks, kolm voi
viis inimest (iile seitsme ei tohtinud
olla) istusid reheukse alla noaga teh-
tud ringi sisse. Nad tombasid laudlina
endal iile pea ja kuulasid: kui kuuldi
koputust, ennustas see head viljasaa-
ki; ragin kuulutas ette kasinat vilja-
saaki; nutt ennustas nélga.

Esines ka teistmoodi jouluaegseid
kuulamisi. Pooleliolevas katuseta ma-
jas pidi kuulaja ronima ematala peale.
Veeristsete varahommikul kuulati
salaja oma voi naabermaja akende all,
putides majast kostvate hailte jargi

kindlaks teha oma tulevast saatust.
Samal eesmargil “kitkuti” lund: voeti
seelikusaba lund téis ning lausuti
seda ohku visates: “Valge lumeke,
kus on minu armas peiu? Seal, kus ta
elab, haugu kui koer (voi helise kui
kelluke)”. Parast seda kuulati: kust
kuuldus koera haukumist (vo6i kellu-
kese helinat), sinnapoole ldks tidruk
mehele. Voi siis soelusid tiidrukud
kodu porandalt kokkukorjatud prahti
sonades: “Kuspool koer haugub, seal-
pool elabki mu peigmees”.
Jouluaegsete ennustuste kdigus
vois ndha oma tulevikku. Poiste
seas oli populaarne voltssurnuga
ennustamine. Suure peegli ette ase-
tati linaga kaetud laud. Uks poistest
méingis surnut. Ta vottis riidest lahti
ja heitis lauale pikali. “Lahkunu” pea
all oli padi, pea ees aga pdles kiitinal.
“Surnu” oli toas iiksinda, teised en-
nustajad tulid tuppa tuhekaupa. Iga
siseneja ldhenes lauale, kutsus “sur-
nut” nimepidi ja lausus: “Andesta ja
onnista”. Lamaja vaatas peeglisse: kui
ta négi seal ilusat ndgu, on tuppasise-
nejal tuleval aastal hea elu voi tulevad
pulmad, inetu négu téotas halba elu.
Kui peeglist paistis laip, ootas ennus-
tamisel osalejat kiire surm.
“Surnuga” ennustati ka teistmoo-
di. Surnut méngiv poiss voeti riidest
lahti, pesti puhtaks, kaeti surilinaga
ja paigutati piihasenurka nagu téeline
surnu. Talle anti kétte polev kiitinal,
paitsisse asetati aga peegel, millest
paistis ahjutaguse sahvri sissepéés.
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“Surnu” rinnale asetati teine peegel,
mis omakorda peegeldas esimese
peegli pilti. Teised ennustamisel osa-
lejad laksid koik sahvrisse ja seisid
seal iiksteisel vaikestest sormedest
kinni hoides. Seejirel kondisid nad
koik uhekaupa 14bi toa tarest vilja,
“surnu” aga jalgis tédhelepanelikult
nende kahekordset peegeldust. Arvati,
et “lahkunu” vois teisi ndha erineval
kujul: tiks tuli sahvrist kiiiiruga, teine
péarjaga, kolmas lapsega jne. Usuti, et
taolise ennustamise kdigus vois volts-
surnu ka tegelikult surra. Surmaohtu
vois ta sattuda juhul, kui talle oeldi
“andesta ja onnista” (s.t kasutati sonu,
mis olid kohustuslikud eelmises, vi-
hem ohtlikus surnuga ennustamises)
vOi seina sisse torgati ilma silmata
noel. Samasugune ennustamine voidi
labi viia ka ilma peegliteta. Sel juhul
ennustati saatust sahvrist tulevate
poiste nédoilme jargi.

Tidrukud puaidsid jouluaegsete
ennustamiste kaigus peeglist eelkdi-
ge oma saatuse poolt madratu nidgu
ndha. Ennustamise ajal rikuti koiki
kurjade vaimude vastu kasutatavaid
kaitsemeetmeid ning avati sihilikult
siibreid ja uksi. Julgemad tidrukud
ennustasid ka asustamata ruumides:
aidas, heinakiiiinis ja isegi keldris.
Lahtiharutatud patsiga tiidruk, ithes
kédes peegel ja teises pdlev peerg,
laskus keldrisse ning seisis seal seni,
kuni négi peeglist peigmehe kuju.
Mobnes kodutalu elaniketa ruumis
asetati teineteise vastu lahestikku
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kaks ithesuurust peeglit. Selle peegli
ette, kuhu vaatas ennustav tudruk,
asetati kaks polevat kiitinalt. Peegli
ees seistes voi istudes palus tidruk
hauataguseid joude ndidata talle
tulevast peigmeest. Parast seda
pidi ta silmi pilgutamata ja korvale
keeramata ainiti peeglisse vaatama.
Kohe kui peeglisse ilmus peigmehe
viirastus, tuli ruumist kindlasti véilja
joosta ja uksele rist teha, et kurjad
vaimud vélja ei padseks. Kui peeglis
midagi ndha polnud, siis eeloleval
aastal pulmi tulemas ei olnud. Peegli
ees pidi ennustama iiksinda. Kuigi
ennustamine toimus kodus, peeti sel-
list ennustamisviisi hirmuératavaks.

Peigmehi ennustati ka lihtsamal
moel. Selleks asetasid tiidrukud liiva
voi tuhaga tdidetud taldriku peale
veeklaasi ning klaasi sisse panid
kuldsormuse. Klaasi ette asetati
peegel. Labi peegli vaadati sérmust
seni, kuni sinna sisse tekkis peigme-
he kujutis (vdis vaadata ka lihtsalt
sormuse sisse).

Saatuse poolt méaratut vois ndha
ka endelistes unendgudes. Selleks
tuli enne magamaminekut palveta-
mise asemel paluda hauataguseid
joude naidata enda tulevast. Samuti
soid tiiddrukud enne magamaheitmist
lusika- vo6i s6rmkiibaratéie soola
ja jahu ning joid peale sama palju
vett. Seejarel panid nad piitsi alla
peergudest valmistatud kaevu koos
vaikese vahadmbriga ning laususid:
“Peiu-peigmees, tule minuga vett am-



mutama, too mulle juua”. Sargikiise
sisse seoti prussakas nonda, et ta
saaks seal vabalt litkuda. Prussakas
pidi unes peigmehe kohale tooma,
niitama teda ja tema varandust.
Endelise unenéo esilekutsumiseks
oli teisigi mooduseid. Karbikese sisse
pandi viis prussakat ja seoti see 66-
seks parema jala suure varba kiilge.
Kasteti kolme ukse kdepidemeid,
iga kord sonudes: “Kastan, kastan,
peigmehe silmad kinni katan, tule
kaebama”. O6l vastu veeristseid pandi
péaitsi alla nuga, kamm v6i oma pesu.
Lukustati riidekast, veeamber voi
kaev ning voti pisteti padja alla. Kui
unes nagid, et keegi kiis votme jérel,
tulevad pulmad.

Jouluaegsete ennustamiste ajal
putdsid tidrukud tulevase peigmehe
kohta voimalikult palju vialja selgi-
tada: tema nime ja vanust, iseloomu
ja joukust, elukohta ja juuksevir-
vi, tulevase &mma iseloomu jne.
Ennustamisel v6idi kasutada igasu-
guseid esemeid ja erinevaid votteid.
Tidrukutel oli jouluajal kombeks
ohtuti lume peale tuhka puistata,
et hommikul tuhale jaetud jalgede
jargi oma mehelemineku viljavaateid
kaaluda. Tuhka visati samadesse
kohtadesse, mida eelistati teistegi
véljaspool kodu ennustamiste kor-
ral: lauta, sauna korvale, aia taha ja
kolme tee ristile. Jalgede olemasolu
(kohati nende paarisarv) tootas sel
aastal meheleminekut. Viltsaabaste
jéljed ennustasid tiiddruku mehelemi-

nekut vanamehele, kottade (lithikeste
sdértega nahkjalatsid) jaljed keskeas
mehele ja saabaste jaljed noorele
mehele. Pohjapoolsete siirjakomide
juures tdhendasid viltsaabaste jaljed
seda, et peigmees on omast kiilast,
karusnahkse tobeki jaljed viitasid
voora kiila mehele.

Tulevase peigmehe nime teada-
saamiseks said kolm tidrukut 6htul
kokku ning panid kasikivi vahele kolm
silmata noela. Kasikivi ringi ajades
puitiidsid nad kostvatest helidest aima-
ta monda nime. Esimesel joulupiihal
jooksid tiidrukud esimese paastutoidu
palake suus varavast vilja ja kiisisid
esimese vastutuleva mehe nime.
Samal eesmérgil tulid nad veeristsete
hommikul vilja korbid kies: tulevasel
peigmehel pidi olema esimese kohatud
mehega sama nimi. Kui aga esimese-
na tuli neile vastu naine, polnud matet
sel aastal pulmi oodata.

Peigmehe juuste virvi teadasaa-
miseks lasid tiudrukud oma kammi
ahjupealse akna (serdg 6sin’) kaudu
noori otsas valja. Hommikul vaadati,
kas kammi kiiljes on juukseid ja mis
varvi need on — sama varvi juuksed
pidid olema ka tulevasel mehel. Vana-
aastadhtul pimeduse saabumisel 14k-
sid tidrukud lambalauta ja hakkasid
lambaid pitidma. Kui esimesena
saadi kéatte valge lammas, olid tu-
levasel peigmehel heledad juuksed.
Must lammas tdhendas tumedapéist
peigmeest. Péetud lammas tootas
vaest ja pika villaga lammas rikast
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meest. Tulevase &mma iseloomu sel-
gitati jargmisel viisil: pannile valati
vett ja asetati see siis tulele — kui vesi
ldks dgedalt keema, oli &mm kurja
loomuga. Vi siis valati pannile vett,
vette pandi kivi ja kivi peale natuke
heiet. Heie pandi polema ning heie ja
kivi kaeti potiga. Kui vesi tombus poti
sisse kiiresti ja pahinaga, oli tulevane
amm kuri ja riiakas, kui vaikselt, siis
tark ja rahulik.

Jouluajal ennustati ka muul viisil.
Praktiliselt koik need ennustamis-
moodused olid minevikus levinud nii
venelaste kui paljude teiste rahvaste
juures.

Massiline ennustamine toimus
taas péarast kalendritsiikli suvise
piirjoone iletamist, kuid siis en-
nustati vaid jaanilaupdeva ohtul
(24. juuni (7. juuli)). Jaanilaupaeval
kéaidi kindlasti saunas. Kohe pérast
sauna ldksid noored joe darde l1oket
tegema. Tudrukud ja poisid viskasid
oma saunavihad vette: kui viht laks
pohja, siis ldks soov tdide. Esines
ka teistsuguseid endeid: uppuv viht
ennustas surma voi muud onnetust
sel aastal; kaugele ujuv viht tdhen-
das pulmi, r66mu ja 16busat elu; viha
kaldale ujumine teatas ennustajale,
et pulmi ei tule ja mingeid muutusi
tema elus ei toimu. Jaanisauna vihaga
ennustati ka teistviisi: tuldi saunast
vélja ning seljaga sauna poole seistes
visati viht hooga iile 6la. Kui viht kuk-
kus saunakatusele, ootas ees tavaline
elu; lendas viht metsa suunas, eksid

110

tihti dra; joe suunas, void dra uppuda.
Jemval Seregovi kiilas viskasid tid-
rukud tuleviku ennustamiseks vette
lillepérgi. Selline jaanipdevane ennus-
tamine oli vaga levinud idaslaavlaste
juures. PetSora déres viskasid tiudru-
kud jaanilaup&eva 6htul rukkipéllule
laiali paberilipikuid meeste nimedega.
Arvati, et esimesele leitud paberile
kirjutatud nimi ongi sinu tulevase
peigmehe nimi.

Kirjandus: Dukart 1975, Dukart 1978,
Gagarin & Dukart 1968, Gagarin & Ze-
rebtsov 1968, Konakov 1993, Mikusev
1961, Sidorov 1928, Smirnov 1891, Uotila
1989, Zassodimski 1983, Zavarin 1870,
Zakov 1901, Zilina & Sorvatsova 1971.

N. Konakov

ESIVANEMAD, SURNUD -vaz joz
ue; vazjes pk (< vaZ ‘vana, muistne’
+ joz ‘inimesed’); vaz jos pk, ud; aj-
mam ildine (kogunimi) ‘isa-ema’;
rod’it’el’jas iie, iz'va, pet§, s (< vene
roditeli); rod’it’el’jos ud.

Vaz joz on surnud esivanemate tildni-
metus, nonda nimetatakse sagedami-
ni oma suguvosa eellasi ja vanemaid,
harvemini rahva esivanemaid ter-
vikuna voi tildse muistseid inimesi.
Komid samastavad esivanemaid
sageli paganlike tSuudidega, kui
miitiliste eellaste v6i eelajaloolise
miitilise rahvastikuga. Ezva tlem-
jooksul eristatakse monikord otseseid
esivanemaid kuni 6.-8. polvkonnani
(rod’it’el’jas) esiisadest (vaZ joz), kelle



all méeldakse konkreetse koha muist-
set rahvastikku uldse. Sageli peetakse
esivanemate all silmas méne asula voi
kiila esmaasukaid.

Komide kujutluste jargi elavad
esivanemad péarast surma teises ilmas
(modarjugod), aga viibivad samaaeg-
selt ndhtamatult ka oma elavate ja-
reltulijate juures. Nad tunnevad huvi
jarglaste tegude vastu ja valjendavad
oma suhtumist elavate tegudesse,
ilmudes neile unes voi ilmutades
oma juuresolekut erinevate markide
kaudu (noude ja mo66bli imberpaigu-
tamine, tuulepuhangud, témbetuul,
uste ja akende iseeneslik avanemine
jne). Tavaliselt tajuvad komid taolisi
nihtusi hoiatusena ja tolgendavad
neid kas suure elumuutusena voi kel-
legi surmaendena. “Soitsime kalmistu
korval. Akki visati haudade pealt neli
korda lund tles, justkui koristaks kee-
gi haudade juures lund. Métlen veel:
kes see voiks 6osel lund koristada, aga
parast saime teada, et N’6vs’eri juures
ldks auto kummuli, neli inimest huk-
kus. Vanemad r66mustasid uute tle.”

Moénikord ilmuvad esivanemad loo-
madena nii unes kui ka ndgemustes
v0i peetakse nendeks reaalseid loomi:
koera, kassi, linde (vt teisikhing).
Arvatakse, et monel juhul vo6ib esi-
vanemaid ndha ka inimkujul. Moned
Ezva ilemjooksu ja Iz’'va komid tea-
tasid, et esivanemad kaitsevad neid,
ilmudes raskes olukorras kaitsealuse
juurde. Koige sagedamini nimetatak-
se kaitsjatena otseseid esivanemaid

4. pdlveni (vaarisa, vanemaid jt) voi
tadisid ja onusid, kelle heasoovlikkust
kasutati ka nende eluajal.
Esivanemad (aj-mam voirod’iteljas)
arvatakse olevat ka igal loomaliigil.
Nende poole péorduvad siirjakomid
palvega jahisaaki lakitada enne jahil-
kaiku voi metslindude puhastamise
ajal. Vene ahjus palulinde puhtaks
korvetades lausuti tavaliselt: TSiski-
poriski, rodto-vuzto tSuksav, ajto-
mamto tSipsav ailon letstui volo, ailon
pissal’ vodz’s... “Tsigki-poriski, sugu-
juurt kutsu, vanemaid vilista (mee-
lita) isa 16ksudesse, isa piissi ette...”.
Arvati, et ulukite esivanemad vaid
roomustavad oma suguvendi teises
ilmas kohates. Nad aitavad jahimeest
tingimusel, et too suhtub piititud loo-
madesse lugupidavalt ega solva neid
ei sdna, motte ega teoga. Arvatavasti
sailivad taolistes kujutlustes inimeste
jaloomade hingede miiiitilise iihtsuse
arusaamade jarelkajad.
Esivanematelt on kombeks paluda
abi voi nou raskes olukorras, kosti-
tada neid ja nendega suhelda nagu
elavate inimestega. Komidel on palju
tavandilisi ja olmelisi olukordi, mil on
vajalik surnud esivanemaid maélesta-
da ja kostitada. Kalmistul ja kodus
toimuvad mélestamised digeusu pi-
hade (iilestdusmispiihad, nelipithad
jne) ajale maaratud vanematepéie-
vadel (tavaliselt laupéeviti) (vt ma-
lestuspéeva pidamine). Uhistele
tavandisoomaaegadele (viljaldikuse,
saagikoristuse, jahi 16petamise puhul
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jne) kutsuti kindlasti ka esivanemad.
Neid kutsuti mitte ainult peolauda
voi tavandis6omaajale, vaid ka igale
hommikuséogile ning maitsma vérs-
ket leiba, alkoholi véi teed, sonades:
Vogjoi-s’ibodtsor, rod’it’el’jas ‘Tulge-
astuge ligi, vanemad’. Esivanemaid
on keelatud kutsuda ohtusoogile.
Kutsuda ei tohi 66sel, mones kandis
ka peale 16unat, kuna arvatakse, et
ohtuse voi 6ise laua juurde véivad
tulla vaid loomuvastaselt surnud ja
kurjad vaimud.

Komidel on kombeks toetuda esi-
vanemate autoriteedile igas olmelises
olukorras, mis nouab kindla otsuse
vastuvotmist: Vaz joz tai sulémaos’
‘Esivanemad on ju éelnud’, Vaz joz
tai tadz’ votslomads’ ‘Esivanemad
on ju niimoodi teinud’. Esivanemaid
peetakse traditsioonide kehastuseks,
mingisuguse miiiitilise algkorra hoid-
ja koondkujuks.

Kirjandus: Klimov 1991, Nalimov SUS,
0. Uljasevi VM.

0. Uljasev
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GAN’ IVAN - PetSora iilemjooksu
komide rahvaluuletegelane, noid ja
roovel.

Gan’ Ivan sai noéiavoimed Alam-
PetSora naisndéialt, lubades talle
oskuste eest uhke kingituse. Sellele
vaatamata ei andnud naine talle koiki
teadmisi ja Gan’ Ivan ei olnud kaige
voimsam PetSora noid. Niiteks voist-
les Ivan kord iihe kiitiraka nodiaga, kes
pooras tema poole oma palja tagumiku
ja tegi talle ettepaneku ennast tappa.
Gan’ Ivan tulistas noiale parakusse,
kuid ei suutnud teda surmata.
Saadud noiavoimeid kasutas Gan’
Ivan ro6vimise juures. Kasutades oma
voimu vete ile, viis ta paadi roovlitest
kaaslastega vee alt markamatult
Petsoral soitvate laevade juurde, r66-
vis neid ning pdgenes suurema vaeva-
ta vee all jalitajate eest. Pinnale tuli ta
vaid vetehaldjate (vasa) elukohtades.
Surm tabas Gan’ Ivani kilas, kus
ta oli oma noéiavoimed omandanud.
Ivan oma kambaga saabus laevaga
sellesse kiilla. Roovlid keetsid suppi,
kuid see muutus #kki veriseks. Gan’
Ivanile meenus, et ta ei tditnud oma
lubadust opetajale heldelt tasuda,
ning taipas, et tema viimane tunnike
on tulnud. Teise versiooni kohaselt
saadi Gan’ Ivan 16puks kitte ja tape-
ti. Noia enda nouandel tulistati teda
tema piiksinéobiga laetud piissist,

kuna tavaline kuul Gan’ Ivani ei
tapnud.

Kirjandus: Rotsev 1984, Sidorov 1928.
N. Konakov

GLOT (< vene glotat’ ‘neelama’) —
Udora komide toponiitimilise tagapdh-
jaga parimuse veekoletis.

Parimuse kohaselt elas Glot kunagi
Sloboda (Glotovo) kiila vastas siigavas
hauakohas. Talupojad olid koletise
peale viga pahased, kuna see varastas
pidevalt jootmiskohale toodud kariloo-
mi, neid tervelt alla neelates. Lopuks
otsustas iiks noid Gloti tappa. Ta an-
dis oma samuti néiast pojale noa ning
lasi siis poja toore lehmanaha sisse
ommelda. Lubanud pojale hoolitseda
selle eest, et too ei lambuks, viskas
ndid noormehe vette. Gl6t neelas néia
poja alla. Gléti sisse sattunud noor
noid 16ikas koletise kohu noaga 16hki.
Parast valjapaasemist kaebas ta, et
oleks Gloti kdhus peaaegu palavusest
surnud. Gl6t suri saadud haavadesse.
Vesi viis koletise laiba paar kilomeet-
rit joge mooda allavoolu ning kandis
seal kaldale. Talupojad tegid Gloti
roietest endale varavaposte.
Samalaadne siizee, kus moni ko-
letis (metsloom, lohe) neelab tegelase
alla ning too tapab neelaja seestpoolt,
on tuntud paljude rahvaste imemui-
nasjuttudes. Siirjakomide muinasju-
tus neelab suur vee Glot (vasa 6dZod
Glot) alla jahimehe koos poegadega,
kuid selles jutus ei suuda ohvrid end
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ise vabastada. Koletise tapab nende
noorim vend, kes siinnib ja kasvab
suureks nende kodust draolekul.

Kirjandus: Propp 1986, RotSev 1984,
Zilina & SorvatSova 1971.

N. Konakov

GUL’EN’ — Ulem-Ezva komide péri-
muse tegelane.

Gul’en’ oli parit LoktSimi joe déres
(Ezva lisajogi) asuvast Poztokerosi kii-
last. Ta jai vara ilma vanemateta ning
teisi sugulasi tal polnud. Léhedastest
elas kiilas vaid ristiema. Voimsa ke-
haehitusega Gul’en’ elas metsas ning
00bis pesas korge kuuse otsas. Kiilas
kais ta vaid loomi varastamas ja risti-
ema kiilastamas. Kiilaelanikud otsus-
tasid paadunud loomavarast karista-
da. Nad varitsesid Gul’en’i ristiema
maja juures, soostsid talle summas
kallale, sidusid suure vaevaga kinni
ning viskasid jokke. Kuid Gul’en’ ei
uppunud. Mees ei ldinud pohja ka
siis, kui talle seoti kaela veskikivi.
Vaevatud Gul’en’ uppus alles pérast
seda, kui tema enda palvel seoti lahti
tema jalanoude paelad. Koik huk-
kamisest osavotnud keetsid seejarel
putru ning igaiiks soi iihe lusikatiie,
et stiti omavahel vordselt jagada.
Gul’en’i kuju (ja kogu legendi sii-
7ee) on viga sarnane teise Ulem-Ezva
rahvajutu tegelase Jurkaga. Peale
sotsiaalnormatiivse aluse on sellel pa-
rimusel ka toponiiiimiline tagapohi —
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jutt seletab Poztokerosi (‘korgendik
Pesajarve ddres’) nime péritolu.

Kirjandus: Rotsev 1984.
N. Konakov

GUNDOR iildine, gundir iie,
gudorl’i pets, gundirl’i iie, gundol’
us, 11, gun’dor iz’'va — koletis, lohe,
draakon.

Gundor on traditsiooniline 3-, 6-, 9-,
12- voi 24-pealine muinasjutuline
koletislik hiiglane. Komi rahvaluules
kujutatakse teda tavaliselt inimese-
kujulisena: ta séidab hobusega, elab
majas voi lossis, teeb majapidamistoid
jne. 1940ndatest aastatest alates ha-
katakse ilmselt vene folkloori mojul
teda aeg-ajalt kujutama hiigelsuure
lohe voi draakonina. Enne voitlust
poletab Gundor puhtaks oma peade
hulgale vastava arvu verstade pikkuse
platsi. Tema hingus on roojane (pez
lov ‘mittepuhas hingus, hing’). Gundor
kannab raudset sarki ja saabub 66sel.
Ta elab nii vee all, maa all, mée sees,
kui ka mée peal ja taevas. Tavaliselt
tuleb Gundor vilja vee alt voi lendab
kohale musta pilve (s’6d komor), sinise
udu (l6z ru) voi musta suitsuna (s’6d
éon).

Gundor on tavaliselt muinasjutu
peategelase vastane, koha (jarve,
mere, mie) peremees, voluvaranduse
v6i -eseme hoidja, inimeste (har-
vemini paikese) Ogija voi vooraste
naiste ja pruutide réovija. Sageli



on ta Joma mees, poeg voi vdimees.
Muinasjuttudes ja muistendites
kontamineerub Gundori tegelaskuju
Hunt-tsaari, Kuradi, Kostsei (kohetu,
kuri, ihne vanamees muinasjuttudes),
“teise tsaari”, karu, metsavaimu ja
Glotiga. Jamedas keelepruugis ka-
sutatakse sona gundor laialdaselt
séimusénana.

Rahvaetiimoloogias seostatakse
Gundori kuju maistetega gu ‘lohk’,
guno, gus’avné ‘varastama, réovima’,
gun’iktono ‘alla neelama’, kunor,
komor ‘pilv’. Tegelikult parineb see
thispermi sonast gundir ‘koletis,
karu’ (vrd udmurdi gondor ‘karu’).
Vladimir Napolskihh arvab selle ole-
vat vanaosseedi laenu: *gundar ‘draa-
kon’: osseedi kdf-qwyndar ‘draakon’,
sonasonalt (V. Abajevi jargi) karvane
kala’ (vrd ka siirjakomi gundor-tSeri —
suure pea, lithikese keha ja terava
sabaga vaike ablas kala).

Kirjandus: Lotkin 1889, Lotkin
& Guljajev 1975, Napolskihh 1998,
Ossipov 1986, Plessovski Istorija, Rédei
1978, Rotsev 1981, Uljasev 1994.

0. Uljasev
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HAAVAPUUST INIMENE - pipu
mort ildine — haavapuust verejanu-
line koletis siirjakomidel.

Uhe jutuversiooni kohaselt tiidines
kiitt jahiretkel olles tiksindusest ja
otsustas teha endale puust seltsilise.
Ta raius haavapalgist valja inimkuju
ning hakkas temaga juttu ajama ja
paluma, et ta ellu drkaks. Parast pik-
ka keelitamist haavapuust inimene
elustus ning hakkas kiima ja sooma
nagu tavaline inimene. Pipu mort ja
kiitt hakkasid koos jahil kdima ja
nende saak oli viaga rikkalik. Varsti
hakkas jahimees aga oma kaaslast
kartma ning otsustas tema juurest
pogeneda. Sobival hetkel jooksis kiitt
koju. Haavapuust inimene ldks me-
hele jarele. Kuigi koik majauksed olid
palvete abil suletud, niris ta uksed
katki ja tungis sisse. Samal hetkel aga
kires kukk ning puust koletis kukkus
elutuna maha. Kindluse mattes pole-
tati puuinimene ara.

Teise variandi jargi oli haava-
puust inimese valmistaja teadmata.
Pipu mort seisis metsas omapérase
puuskulptuuri voi antropomorfse iido-
lina. Kehva jahisaagi péarast tusane
jahimees négi haavapuust inimest ja
vandus. Pipu mort arkas ellu ja laks
talle jarele. Jahimees ehmus, jooksid
jahionni, pani ukse lukku ning tegi
sellele ristiméargi. Haavapuust ini-
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mene niris ust siidaooni, kuid onni
sisse ei saanud. Sama lugu kordus
ka jargmisel 66sel. Kolmandal 661 sai
puuinimene 16puks onni suitsuaugust,
kuhu kiitt oli unustanud ristiméargi
teha, ning tappis oma ohvri.

Kirjandus: Sorokin 1910, Zakov 1901.
N. Konakov

HAIGUS -vis’0m iildine, vis’em e,
iz’va, Sog pk.

Komide traditsioonilisele maail-
mavaatele oli iseloomulik kujutlus
tihedast seosest elavate ja surnute
maailma vahel. Elavate heaolu ja
tervis soltusid teise ilma lahkunute
heatahtlikkusest. Surnud sugulaste
viha, mille kutsus vilja lugupidama-
tu suhtumine nende malestusse voi
tavapérastest kditumisnormidest ja
-reeglitest tileastumine, vois “surnu-
te majja tuleku” tottu saada dkiliste
haiguste pohjuseks.

Arvamus, et haigus on teise ilma
sissetungi tulemus, on jalgitav jutus-
tustes ja muistendites, kus haigusi
tekitavad inimeste sekka ilmuvad vai-
mud, kellel ménikord on materiaalne
(sagedamini zoomorfne) kuju, kord ei
ole aga mingit keha. Veel 20. sajandi
alguses suhtuti eriliselt nakkushai-
gustesse nagu soetobi ja rouged. Haige
majas oli keelatud larmata, purjuta-
da, radkida valju hailega, koputada,
laulda ning pesu pesta. Tingimata oli
vaja hoida absoluutset puhtust. Ei



tohtinud haigust kiruda ja isegi haiget
ravida. Arvati, et sellisel juhul haigus
“ei solvu, viibib natukene kiilas ja 14a-
heb minema”. Kui aga haige ja tema
sugulased hakkavad viljendama oma
rahulolematust haigusega ja voitlema
selle tundemaéarkidega, siis haigus
“voib vihastada ja haige endaga kaasa
viia”. Komid uskusid véimalusse selle
vaimuga vahetult suhelda ja arvasid,
et monikord enne lahkumist tdnab
kuri vaim talle meele jargi olnud
pererahvast ja naitab, kuhu ta kolib.
Haruharva juhtub, et ta titleb, millega
teda saab armulikuks teha. Ravimisel
voeti tarvitusele vahendeid, mis pidid
nii halastama panema kui ka eemale
peletama, haiguse vaimu hévitama.
Maagilisel ravimisel lausutakse otse:
Vis'om kerala, omél’ kerala ‘Haigust
raiun, kurja vaimu raiun’, Vis’ém
sucjodla, omdol’ sucéjodla ‘Haigust
torkan surnuks, kurja vaimu torkan
surnuks’. Selgelt on ndha suhtumist
haigusesse kui reaalselt eksisteeri-
vasse vaimu, keda kujutletakse tisna
abstraktsena: tal ei ole kindlat vali-
must ega iseloomulikke tunnuseid.
Muudel juhtudel on haiguse vai-
mudel konkreetsem valimus. Rougeid
kujutasid siirjakomid ette naisena,
kes néaitab ennast unes ja hoiatab:
“Valmistuge, ma tulen.” Kui talle
meelehead ei valmistata, voib ta
vihastudes inimese ndo rikkuda.
Naisena négid stirjakomid ka kol-
latobe. Inimestele haigusi saatvate
vaimude antropomorfsest vialimusest

on kirjutanud G. Startsev. Sealjuures
omistati neile vaimudele teise ilma
esindajatele iseloomulikke tunnuseid:
lonkamine, nina puudumine, tummus,
korvade puudumine (vt keeletu, nina-
tu). Neid fakte konstateerides tuleb
ikkagi mérkida, et taolisi teateid on
vdhe. Erinevalt naiteks naabruses
asuvast vene rahvast polnud komidele
omane haigusi antropomorfiseerida.
Taiesti voimalik on, et kujutlused
rougetest ja kollatovest on laenatud.

Maérksa iseloomulikumad on kujut-
lused zoomorfse vidlimusega haiguse
deemonist Sevast — sisaliku-, hiire-,
liblika-, ussi-, tougu- voi juuksekujuli-
sest vaimust, mis tungib inimese sisse
ja kutsub esile erinevaid patoloogilisi
seisundeid. Haiguste pohjuste rahva-
like selgitustega seoses pakuvad huvi
teated komide erilisest suhtumisest
sisalikku. Juba looma nimetuses (pez
gag alk olevus’) sisaldub negatiiv-
ne hinnang sisalikule kui roojasele
olendile. Rahvaluules vastandatakse
sisalikku péaikesele. Ta on aarete val-
vur, kes suudab aru saada lindude ja
loomade keelest. Neile tunnusjoontele
tdhelepanu poorates oletas Kallistrat
Zakov, et sisalik on kunagi “kuulu-
nud tumedate jumalate leeri”. Seda
oletust toetavad rahvameditsiini
materjalid. Veel 20. sajandi alguses
peeti sisalikku silma- ja nahahaigusi
pohjustavaks olendiks: “Siirjalane
kardab sisalikku ning ei vota teda
mingil juhul kétte. Usutakse isegi, et
kui sisalik iile jala l1dheb, hakkab jalg

117



KoM MUTOLOOGIASONASTIK

méadanema ja kattub paisetega.” Ezva
ulemjooksul on ennustatud: kui keva-
del sisalikku néed, hakkavad silmad
valutama. Ilmselt on traditsiooniline
suhtumine sisalikku seotud sellega,
et ta oli alumise, maa-aluse-veealuse
maailma esindajana teatud haigusi
pohjustavate vaimude zoomorfseks
kehastuseks.

Lisaks kujutlustele inimese sisse
tungimise voi tema ellu sekkumise
teel erinevaid haigusi esile kutsu-
vaist tileloomulikest olenditest esines
haiguste pohjuste kohta ka teistsu-
guseid arusaamu. Traditsioonilistes
uskumustes seostati inimese fiitisiline
ja psiihiline tervis tema hinge voi
tema elujou teiste kehastuste — isik-
liku nime, varju, siidame, hingami-
se — seisundiga. Nende ré6vimine
voi neile kahju tekitamine kurjade
vaimude voi surnud sugulase poolt
kutsus esile haiguse voi isegi surma.
Valvamise ja varastatud hinge otsi-
misega tegelesid erilised sakraalsed
isikud. Mitte juhuslikult ei tdhenda
uks ravimisega tegelevat posijat ta-
histavatest terminitest n’im vidz’6s’
sona-sonalt ‘nime valvajat’. Taolisele
arusaamale vastavalt saab selgitada
ka terminit vudzor ‘vari’, mis mérkis
tervet riithma inimkeha vootavaid ja
katvaid amulette. Inimese varju (mort
vudzor) pidasid komid “inimese enda
osaks”, mis on tihedalt seotud tema
tervise ja surmaga. Varju kaotamine
voi kahjustamine t6i kaasa raske hai-
guse ja surma. Seeparast nimetatakse
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kahjuliku mgju eest kaitsvaid amulet-
te koondterminiga vudzor.

Koige hilisema péaritoluga on
kujutlused haigusest kui jumala ka-
ristusest, mis saadetakse inimestele
pattude eest. Nende tekkimine ja
levimine oli seotud ristiusustamisega.

Kirjandus: Iljina 1997, Sidorov 1928,
Startsev 1929, Zakov 1901.

I. Iljina

HALVA SONAGA KAETAMINE -
vomidz’ ie, jem, iz'va, ae, pet$, skr,
vomodz’ is, ud, vomdz’as’6m tldi-
ne, vondz’as’6m ud, von’dz’as’6m
ud (< vom ‘suu’), jozas’om 1l (< joz
‘inimesed’, sdna-sonalt ‘vialjakuuluta-
mine’), vez kov us’k6doém pk (sona-
sonalt ‘kadeda sona pillamine’), oz’ov
11, pk (< vene (0)zevat’), togalom tie
(ainult koera suhtes), jorom tildine
(< jornd ‘silmist pimedaks tegema, dra
needma’) (vt kaetus).

0. Uljasev

HARALINE PUU - voza pu iildine —
kahe ladvaga puu.

Siirjakomi keeles on sonal voZ mitu
tdhendust: 1) oks, haru, vosu, harg-
nemine; 2) joeharu; 3) kaheharulisest
oksast tehtud lohisti aisad. Sellest s6-
nast on tuletatud jargmised siirjakomi
moisted ja valjendid: 26k voZa pu ‘kahe
ladvaga puu’; voZavné ‘hargnema’;
voZmavléno ‘millestki tle astuma,
teid uletama’; voZodné ‘loikama’; tui



voz ‘teelahe’; kok voZ kost ‘lahkliha’,
sona-sonalt jalgade vahe’; vozka, vozja
‘harkjalg, mida kasutatakse poikpuu
toe voi alusena’; kuim voZa vila ‘kol-
meharuline hang’.

Vera Belitser mérgib, et traditsioo-
nilist negatiivset suhtumist haralisse
puusse pohjendati sellega, et kahe lad-
vaga puul on kaks siidant. Onnetuse
valtimiseks oli sellist puud keelatud
kasutada nii ehitusmaterjali kui ka
kiittepuuna. Komi rahvaluuleteks-
tide kohaselt tdhistab haraline puu
kurja vaimu elukohta. VozZa pu kahe
haru vahelt 14bi vaadates voivat ndha
teise ilma viivat teed. Ezva-aarsetelt
komidelt iileskirjutatud muistendi
jargi kavatsenud jahimees haralise
puu all 66bida, kuid 66sel dratas teda
tuulekeeris. Kuuse harulisest ladvast
lahtuva tuulekeerisega joudsid jahi-
mehe koérvu hiitided, mis noudsid, et
ta laheks “tee” pealt eest. Arvatakse,
et okaspuu kaksikladva kaudu kul-
geb metsavana tee. Oletatakse, et
seda teed saab sulgeda haralise puu
lahedusse stitidatud 16kkega. S6ktovi
komidelt on iiles kirjutatud samalaad-
ne muistend kolme ladvaga kasest,
mille otsas ndhti sageli metsanaist.
Komide uskumustel kaheharulise
ladvaga puudest on moningaid paral-
leele Pohja ja Siberi rahvaste juures.
Naiteks paljudes Tjumeni oblasti
Surdskari rajooni hantide peredes
pisib tanini komme kiia igal aastal
Sonja joe lisajoel piihale seitsmeha-
rulisele vanale lehisele ande viimas.

Vanasti seisis puu koérval piiha ait,
kus sailitati sugukonna territooriumi
kaitsevaimude antropomorfseid ku-
jusid. Neile vaimudele ohverdamise
kaigus riputati erilaadseid manuseid
ka piiha puu otsa.

Haralise puu kujutlemine teise
ilma piirina tihtib samataolise ette-
kujutusega risttee kohta (vt ennusta-
mine). Samuti komide uskumusega, et
inimene voib tavalisele pilgule ndh-
tamatut kurja vaimu ndha, vaadates
labi enda harali sérmede vo6i harkis
jalgade vahelt voi hobuse ehk koera
tagajalgade vahelt. Vadrarenenud va-
sikate juurdekasvu peatamiseks tas-
sisid hantidest pohjapodrakasvatajad
albiinovasikad puuharude vahelt 14bi.
Seejarel nad tapeti. Aleksei Sidorovi
andmetel pugesid PetSora-ddrsed
jahimehed oletatavast kaetusest
puhastumiseks koos relvade ja kogu
varustusega labi kunstlikult tekitatud
puuharu (metsaraja 44rse ménni tiivi
raiuti pooleks ning tekkinud pragu
tehti kiilude abil laiemaks).

PetSora-, Iz’va- ja Ezva-aarsetel
komidel piisib tdnapédevani komme
istutada hauale surnu jalutsisse
kunstlikult valmistatud haraline
puu. Reeglina istutatakse hauale
noor dramurtud ladvaga ménd. Selle
tulemusena kasvab mone aasta parast
matmiskohale kahe ladvaga puu.
Puu korvale paigutatakse rist voi
hauasammas. Sealjuures mérgitakse,
et “iikskoik, kui histi hauasammas
voi rist on tehtud, on nad ikkagi
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lihiealised. Puu aga elab ja kasvab
nagu inimene, ainult elu on tal pi-
kem”. Matuse- ja malestamiskom-
bestiku kontekstis nimetavad komid
haralist puud surnud inimese puuks
(vt ka oma puu). Puu valimuse jargi
hinnatakse surnu hinge seisundit.
KertSomja komidelt on kirja pandud
juhtum puu ladva murdmisest parast
seda, kui noor poiss ennast selle puu
otsa tiles poos. Praegusel ajal peetakse
hukkunu surmapéeval selle valjaspool
kiila kasvava puu juures mélestus-
péeva, kuigi noormees ise on maetud
kilakalmistule. Malestamise kaigus
kaunistatakse haralist puud lillede ja
valgete riideribadega.

Petsora-aarsete ja Udora komide
juures jaddvustatud tédnapdevase
materjali kohaselt istutati vanasti
ristimata laste, liiga vihe “truude va-
nausuliste” ja loomuvastaselt surnud
inimeste haudadele risti asemele ka
kuusk. Letka komid kasutasid kadaka
haralist tiive hauaristi karkassiks.
Eelpoolmiérgitud komide matuse- ja
mélestamispuud on tiipoloogiliselt
vorreldavad soome-karjala karsikko
traditsiooniga (teatud viisil murtud
ladva v6i maharaiutud okstega nime-
lised ja méalestamispuud).

Kirjandus: Belitser 1958, Konkka 1986,
Rotsev 1984, Sidorov 1928, Vetoskina
1980, V. Sarapovi VM.

V. Sarapov
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HARILIK KUKESABA - plakun
turun pk (< vene) — volutaim, mille
juured kaitsevad kurja noiavie eest.

Arvati, et harilikku kukesaba
(Lythrum salicaria) vois leida vaid
juhuslikult. Naiteks leidis kalur selle
kasvamas kalamorda sattunud hobu-
se pealuu sees. Kaelaristi kiilge seotud
talismani sisse d0mmelduna kaitses
kukesaba juur igasuguse ndéiduse
eest. Et kindlaks teha, kas noid on
majja sisenenud, tuli uksepiida sisse
torgata leivanuga ja riputada selle
kiilge talismaniga kaelarist. Péarast
seda ei suutnud noid toast lahkuda
ja oli talismani omaniku véimuses.
Harilikule inimesele kukesaba mingit
moju ei avaldanud. Samasugune ette-
kujutus kuradite ja ndidade kardetud
harilikust kukesabast oli ka venelas-
tel. Kukesaba juuri korjati jaaniool.

Kirjandus: Janovits 1903.
N. Konakov

HAVI - ¢’ir iildine.

Siurjakomi etioloogiliste miuitide
kohaselt oli havi loojaks Omél’, Jen
pani talle aga pahe ristikujulise luu
ning havi hakati pidama Jeni looduks.
Inimesed tohtisid seetdottu haugi
puiida ja stitia. Kunagi pidasid havid
ja sdinad soda. Sdinad lasid havidele
vibuga nooli pédhe, havid aga sdinas-
tele sappa. Parast seda on haugidel
pea kandis palju luid, sdinastel aga
saba juures.



Komi traditsioonilises maailma-
vaates oli havil teiste kalade hulgas
eriline koht. Suuri vanu hauge peeti
sageli vetevaimude kehastuseks,
eriti kui nad seisid vees paigal pea-
ga parivoolu, mitte vastuvoolu nagu
ulejadnud kalad. Selliseid hauge ei
tapetud ahinguga, kuna usuti, et ta
poorab ahingu kaluri enda vastu.
EzZva iilemjooksul austasid kohalikud
vaikest maalilist Kadami jarve. Jarve
umbritsesid korged liivakaldad ning
seal mollasid sageli tormid. Igal tormi-
jargsel hommikul paikesetousu ajal oli
kombeks tuua ohver vetevaimudele.
Kala aga hakati jarvest piitidma alles
parast seda, kui vorku sattus suur
havi. See haug viidi juubeldades tarre
ja séilitati jargmise peoni.

Permikomid uskusid, et Adto
(‘Porgu-’) jarves elab hiigelsuur havi,
kes on koikide kalade perenaine. Ta
lubab koigil soovijail jarvel kalastada,
kuid aegajalt votab selle eest tasuks
paadi, vorgu, koera v6i monikord
isegi inimlapse. Sarnane suhtumine
havisse kui vetevaimu kehastusse voi
kui vetehaldja poolt eriti austatavasse
kalasse oli levinud ka udmurtidel,
obiugrilastel, neenetsitel, Sajaani-
Altai rahvastel ja teistel kalastami-
sega tihedalt seotud rahvastel. Ka
venelased uskusid, et vetevana votab
sageli kala kuju.

Stirjakomi parimuses radgitakse
havi voimest inimeseks muutuda.
Voimsad nodiad voisid seevastu ise
haviks muutuda. Samas olid havi

Idualuud itheks tohusaimaks kaitse-
vahendiks néiduse vastu, s.t havile
ndia voim ei laienenud. Véimas noid
Tunnorjak oskas vee all rdnnata.
Kulémju joe suudmes pidi ta aga
pinnale tdusma, sest seal seisis harul-
daselt suur haug. Siirjakomi kalurid
ei lubanud naistel havi pead siiia.
Kalurid hoidsid havi 16ualuu voéi ter-
ve pealuu alles ja votsid need kalale
minnes kaasa. Maamajapidamises
peeti havi hambaid parimaks lehmade
poegimist kergendavaks vahendiks.
Neid poletati poegimise juures koos
kadakaga, suitsutati selle suitsu-
ga lehma ja vastsiindinud vasikat
ning lausuti: “et kasvaks tervena”.
Kollatove puhul soovitati haigel kin-
nipiuiitud haugi ménda aega vaadata
ning kala siis elusana vette tagasi
lasta, et ta haiguse endaga viiks. O6l
vastu vaikset neljapdeva kinnitasid
paljud perenaised kaitseks kurjade
joudude vastu uste kohale voi ukse-
piida kiilge havi ldualuud.

Kirjandus: Doronin 1924, Fokos-Fuchs
1951, Jezov 1857, Klimov 1971, Klimov
1990, Mikusev 1973, Nalimov 1907,
Nalimov 1908, Sidorov 1924, Smirnov
1891, Startsev 1929.

N. Konakov

HEASUDAMLIK INIMENE - $urdéd
mort iildine — pehme ja heasiidamlik
inimene (vt karm inimene).
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HEINAAEG - turun puktan kad
skr, ks, turunalom pk, turun karog
ae, turun karandor ud, turunalad
kad 1], turnalan porall, turun puk-
tom skr, ks, turun puktem iie, pets,
iz’va, turuna udz ud, stradna ud.

Heinaaeg algas peetripdevast (29. juu-
ni (12. juuli)). Enne seda paeva ei toh-
tinud vikatit kitte votta. Kui oli vaja
varsket soota varuda, 16igati rohtu
sirbiga, mitte ei niidetud. Heinategu
oli iikks tédhtsamaid talutoid. Peetri
paastu ajal tehti korda vajalikud
tooriistad. Naised ja tiidrukud laksid
heina niitma pidulikult riietatuna.
Enne niidule minekut 6nnistati heina-
aja algust kirikus. Esimesel heinateo
péeval sidusid naised nimmepiirkon-
da heinatuusti, et selg ei valutaks.
Loitsu lausudes palusid nad jumalat
neile tooks tervist anda.

Heinategu loppes alles iljapée-
vaks (20. juuli (2. august)). Parast
heina kuhjapanemise 16ppu lausuti
posimissonu kogutud heina kaitseks
varaste ja tule eest. Heinaaja 16pu
puhul keedeti tavandiputru tsomor.
Selle pidus6ogi valmistamiseks sula-
tati koigepealt void, voi sisse segati
odrajahu ja pruunistati seda tulel.
Seejarel lahjendati pudru kuuma
veega vajaliku paksuseni. Udora
komid nimetasid heinaja 16pu putru
vikatipudruks kosaa rok.

Kirjandus: Konakov 1993, Startsev 1929,
Sljapin 1921.

N. Konakov
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HEINAAJA ALGUSE PIDU - adz’
oc¢kan lun ud luhaheinamaa niitmise
paev’.

Heinaaja alguspeo peategelasteks olid
aasta jooksul abiellunud noorpaarid,
kes tulid nutd esimest korda thiselt
heina tegema. Sel pideval jooksid
noorikud heinamaal véidu, kusjuures
jooksust votsid osa ka rasedad naised.
Voitjat ootas kingitus. Kaugetel nii-
tudel keetsid noorikud vdiga putru.
Nende mehed pidid samal ajal kuuse
otsa ronima, laasima selle tilemise
osa okstest puhtaks ning mihkima
selle koha umber kasetohu voi ple-
ki. Parast seda soid koik heinateost
osavotjad putru, noorik aga poordus
igaiihe poole nimepidi ja palus putru
maitsta. Noorpaare, kes seda kommet
ei jarginud, voidi karistada — joonista-
da nende majauksele inimkuju jalad
tilespidi, mis ennustas neile tulevasi
onnetusi.

Kirjandus: Plessovski 1968.
N. Konakov

HERNES - an’ké¢ uldine.

Nagu paljudel teistelgi rahvastel oli
komidel herne semantika aluseks
viljakuse idee, mis vib olla inspiree-
ritud herne kauna fallilisest kujust ja
temas sisalduvate soodavate seemnete
suurest hulgast. Muinasjuttudes on
hernega tihedalt seotud imepéirase
stinni motiiv. Naiteks pillab kurg
lastetu lese polle sisse kolm hernetera,



lesk s66b need dra ja siinnitab seejarel
kolm vigilasest poega. 70-aastased
lastetud vanakesed keedavad leitud
herneterast suppi ja neile stinnib poeg.
Stirjakomi miitidi kohaselt oli karu
Jeni poeg ja elas varem taevas. Kord
négi ta, kuidas maa peal keegi naine
pool hernetera maha pillas. Karu las-
kus taevast maa peale ja soi selle dra.
Parast seda jattis Jen karu igaveseks
maa peale. Herne pikk vars, mis on
voimeline iseseisvalt moéoda tugesid
ules ronida, esineb laialt tuntud ju-
tumotiivis “redel taevasse”.
Hernevart pidi taevasse mineku
idee on otseselt seotud herne pea-
mise semantika — viljakuse ideega.
Orbudest 6de-venda, kelle toiduvarud
on loppenud, leiavad keldrist herne-
tera ja jagavad selle pooleks. Venna
pool hernetera kukub porandaprakku
ja sellest kasvab hernes, mis ulatub
taevani. Lapsed ronivad hernevart
pidi taevasse, ndevad seal viikest
onni ja ldhevad sinna sisse. Onnis
jahvatab pime vanamees kisikiviga
nisu. Lapsed varastavad imelise ilma
teradeta jahvatava kéasikivi dra ja
ronivad hernevart moéoda alla maa
peale. Sama muinasjutu teises va-
riandis elab onnis pime Baba-Jagaa ja
jahvatab kasikiviga herneteri. Lapsed
varastavad tema tagant hernejahu.

Kirjandus: Klimov 1991, Ozegova 1989,
Startsev 1929, Wichmann 1916.

N. Konakov

HIIR - $or iildine.

Hiir on strjakomi rahvaluules po-
pulaarne tegelane. Muinasjuttude
arhailisemates siizeedes meelitab
hiir (trikster) suuremaid loomi (ora-
vat, kdrpi, saarmast, jinest, rebast,
hunti, potra, karu) ligi ja s66b neid
seestpoolt. Mones jutus tapab hiir
Aral’o (Aral’, Aroi, Aroi-droi) taa-
di, kes on ldhedane karu — metsa
(metsaonni) peremehe — ktoonilisele
kujule. (Aral’ < arzéné ‘karjuma, ki-
sendama’.) Vihese jouga (kavalusega)
hiir vastandub muinasjuttudes suure
(robustse) jouga karule.
Muistendites on hiir kdige sage-
damini teise ilma, surma voi haiguse
sonumitooja voi iiks hinge hiipostaase
(lov, ort, urés). Hiir on tsna jaigalt
seotud alaosaga: Permi Stefani pé-
rimuses pogeneb hiir maharaiutud
“kaharpédise kase” juurte alt koos
sisalike, madude ja putukatega; mo-
nes muinasjutus kuivatab toominga
juurte sees elav hiir puud ja takistab
toomepuul vilja kandmast, nagu konn
kuivatab oma elupaigaks oleva kaevu.
Hiir on siirjakomide arvates seotud
rituaalse roojusega peZ. Haisuhiire
(zo6n $or) ara soonud jahikoera pee-
takse kolbmatuks. Hiire sattumisel
savipotti, panni peale jne visati nou
koos sisuga dra, kuna see oli muutu-
nud roojaseks. Pez on eelkdige seotud
seksuaal- ja stinnitamisroojusega.
“Hiir meeptutis” ja “hiir kaevus” on
suguiihet kujutavad viljendid, “hiir
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kukkus kuiva tiinni” aga eostumise
ja raseduse eufemism. Hiire eluviis
(maa, urg) ja litkkuv loomus (sperma-
tosoid) tingisid selle tegelaskuju tol-
gendamise ktoonilise ja erootilisena.
Hiir pole seega vaid hinge hiipostaas,
vaid ka fallose kujund.

Ktoonilisuse ning seose tottu loo-
duse viljakuse, sigivuse ja seksuaalse
jouga omistatakse hiirele komi rahva-
meditsiinis maagilisi omadusi. Hiire
verd kasutati vastsiindinute nabason-
ga ravimisel, poleva hiirepesaga suit-
sutati siinnitajaid, hiireluude pulbriga
raviti silmamarju (trahhoom), hiire-
sonnikuga kollatobe ja miirgitust.

Hiire abil ennustas rahvas ilma,
saagikust, suurvee taset, pouast voi
vihmast suve ning torjus vialku.

Kirjandus: Doronin 1938, Doronin 1948,
Mikusgev 1980, Pljusnin & Uljasev 1990,
Rotsev 1984, Rotsev 1988, 1. Iljina VM.

0. Uljasev

HING(AMINE) - lov ildine, lol ie,
s, 1, loo iz'va, iie, lo iie | udmurdi
lul (tihispermi lol == eelpermi lewle-
‘hing(amine)’), is iz’va, pet§, te
(< obiugri).

Komide miitoloogilistes kujutlustes on
inimesel kaks hinge: lov on “sisemine”
jaort “valine” hing. Vassili P. Nalimovi
jargi asub hingushing lov pea sees, ta
on elu hoidja ja vastab hingamisele.
Surma konstateeritakse parast hinga-
mise lakkamist ja kujutletakse hinge
valjumisena (lov petom). Hingel arva-
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takse olevat teatud substantsiaalsus
(olemuslikkus). Sureva inimese séngi
juurde kogunevad sugulased, et ndha
hinge valjumist. Eeldatakse, et lov
on valge pilvekese v6i auru sarnane,
teateid on ka liblika-, hiire-, linnu- ja
viikese inimese kujulisest hingest.
Parast surma samastatakse inimese
hinge lahkunu isikuga. Just inimese
hing peab asuma teele paradiisi voi
porgusse.

Komide arvates on neid iumbritsev
maailm samuti hingestatud — seetot-
tu on keeles jaddvustunud piisivad
sonaithendid nagu lovja turun ‘elus
(hingega) rohi’, lovja pu ‘elus puu’,
lovja tseri ‘elus kala’ jmt.

Hingushinge lov paiknemine peas
vastab miitoloogilistele ettekujutus-
tele inimese kehaosade siimboolsest
seosest maailma erinevate tasan-
ditega. Vassili P. Nalimov arvas, et
just kujutlustega peast kui hinge lov
asukohast on seotud siirjakomide tava
kasutada havi, rebase, karu, ahmi voi
spetsiaalselt ettevalmistatud inimese
pealuud amuletina.

Kirjandus: Limerov 1995, Nalimov 1907,
Sorokin 1910, Terjukov 1979b.

P. Limerov

HINGERATIK - lov t$68kéd iildine.

Surnu hingeratik ripub lahkunu
majas tema surmapievast alates
40 péaeva.



HOBUSTE PALVUSE PAEV - vov-
jaslon mol’eben lun ildine — veepii-
hitsemise ja hobuste sissednnistamise
piha.

Stirjakomide hobuste palvuse paev oli
satitud samale ajale esimese Kristuse
draseletamise pithaga ning toimus
1. (14.) augustil. Sel paeval soitsid
poisid ja mehed hobustega joe dérde,
kus preester pidas palvuse ja piserdas
hobuseid piiha veega. Parast palvust
korraldati hobuste véiduajamine.
Joeddrseid palvusi korraldasid sel
paeval vanasti ka venelased.
Permikomidel toimus hobuste pal-
vuse pdev 19. juulil (1. augustil), piiha
Serafim Sarovi paeval. Otevo kiilla
kogunesid hobustel kogu iimbruskon-
na mehed. Parast jumalateenistust
toimus ristikéik joe 44rde. Ratsanikud
soitsid vette, seisid ridadesse ja roni-
sid siis hobustelt maha. Jala tulnud
mehed ja vanaeided ldksid samuti vet-
te, kuid seisid eraldi. Preester pidas
purdel lihikese palvuse ja onnistas
vett. Parast seda pesid koik ndgu ja
votsid puhitsetud vett tagavaraks
kaasa, kusjuures alaealised tiitarlap-
sed tohtisid sel otstarbel vette minna,
taiskasvanud naised aga mitte.

Kirjandus: Bolonev 1978, Konakov 1993,
Nalimov SUS.

N. Konakov

HUNT - koéin iildine; kojin te, pets
| udmurdi kion ‘hunt’.

Hunt on iiks komi rahvaluule popu-
laarsemaid tegelasi. Huntide kunin-
gat (koin sar) kohtab imemuinasjuttu-
des varianditi kuradi vdi vanapagana
asemel, ta esineb antagonisti-taga-
ajaja rollis. Hundiks muutub ka mui-
nasjututegelane, kes peab ldbima
suuri vahemaid. Hunt toob tapetud
kangelasele eluvett.

Lounakomide loomamuinasjuttu-
des arvatakse hunt (Lups$a-vok ‘vend
Lupsa’ voi Lupja-vok ‘vend Lupja’)
olevat karu (Persa-vok ‘vend Persa’)
noorem vend.

Eufemismiga LupsSa on kindlasti
seotud tuntud siirjakomi néia Luparja
nimi, kes Permi Stefaniga heideldes
hundiks muutus. Hundiks v6isid muu-
tuda ka teised noéiad, kuid valdavas
enamikus libaloomadest ridkivates
muistendites esineb libakaru kuju.
Libahunt esineb sagedamini permi-
komi tekstides. Monikord on metsa
peremees voris’ ise libaloom. Komi
muistendites mainitakse sageli, et
hunt on metsavana koer. Usna harva
nimetatakse metsavana koerteks val-
geid hunte (jedZ6d koinjas). Stirjakomi
muinasjuttudes nimetatakse hunte
Joma lammasteks ja karusid tema
lehmadeks.

Stirjakomid uskusid, et kui pul-
mi kaitsev pulmanéid (veZl’ivets) ei
rakenda vajalikke vastuabindusid,
v6is noéid moondada pulmarongi
hundikarjaks.

Stirjakomide maagias omistati
hundikihvale samasugust véimu
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nagu karu kiiiintele ja kihvadelegi.
Jahimehed ja pohjapodrakasvatajad
riputasid hundi hamba vo66 kiilge, et
kaitsta end kaetuse ja haiguste vas-
tu. Usuti, et ahjutagusesse sahvrisse
salaja pistetud hundikihva abil v6ib
maja peremehe surmata. Selle usku-
muse peegelduseks on muinasjutumo-
tiiv, mille kohaselt magava kangelase
tapab tema rinnale asetatud huntide
kuninga hammas. Ezva ilemjooksu
naisndid on rddkinud, et kui ta hangib
endale hundihamba, ei hirmuta teda
enam miski, kuna ta saab siis endale
madratu ndiavoimu.

Noiad piihkisid hundi sabaga oma
jaljed ara, et kaetust ei poorataks nen-
de endi vastu. Sedasama tegi muinas-
jutus ka end tagaajajate eest varjav
Joma. Hundi soonte abil karistasid
ndiad vargaid. Kui hundi soon visata
(koin son tsovino) kuumale pannile,
tombuvad varga kied konksu.

Igapédevases kones on kdin tisna
levinud s6imusdna, millega tahista-
takse ahnet ja julma inimest, kes ei
tunnista sugulus- ega soprussuhteid.

Kirjandus: Klimov 1990, Lotkin & Gul-
jajev 1970, Nalimov SUS, O. Uljasevi VM.

0. Uljasev

HUNTIDE KUNINGAS - kéin sar
ildine; kojin sar iie — stirjakomi
muinasjuttude antagonist, libahunt.

Huntide kuningas ajab taga 6de ja
venda, kes padsevad tema kiest ema
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kateratist silda pidi iile joe minnes.
Huntide kuningas muutub noorme-
heks, vorgutab e ning saab katerati
tiiddruku abiga enda valdusse. Ta 1a-
heb iile joe ja uiritab 6e abiga surmata
venda, keda kaitsevad kaks koera.

Huntide kuninga 6hutusel saadab
0de oma venna 12 salvega veskisse,
kus poisi koerad jadvad 12 ukse taha.
Vend palub enne surma luba saunas
kaia: ta kiitab sauna kolmest (ithek-
sast) kohast voetud puudega, teeb
vihad kolmest (iiheksast) puust, toob
vett kolmest (itheksast) kaevust ja
viivitab nii oma surmaga. Kolm korda
kiib kaaren talle teatamas, et koertel
on jadnud katki narida veel 9, 6, 3 ust.

Koerte abiga sulgeb vend huntide
kuninga sauna ning piihib kokku
ja poletab tules putukad, kelleks ta
vastane moondus. Ode votab tulest
huntide kuninga hamba ning tapab
hiljem sellega oma venna. Koerte
toodud eluvee tottu elludrganud vend
saab kuningaks.

Reeglina on antud siiZee vaid mui-
nasjutu algusosa, millega kontami-
neerub kolm-neli muud siizeed. Iz'va
variandis esineb huntide kuninga
asemel kurat.

Stirjakomi usundilistes muistendi-
tes esineb huntide haldja ja libahun-
dist néia kuju, kellele hundid alluvad
ja keda nad teenivad. Stirjakomi
uskumuste kohaselt v6is néid pulma-
lised hundikarjaks muuta. Permikomi
muistendites rasgitakse libahundist,



kelle kodu on suure kuuse sees.
Ent huntide kuningas esineb vaid
muinasjuttudes.

Putukateks moondunud kurja vai-
mu, nodia véi muinasjutu antagonisti
tulle piihkimine ja poletamine saunas
on komi rahvaluules viga populaarne
motiiv, mis esineb nii muinasjuttudes,
muistendites kui ka muus parimuses.

Kirjandus: Klimov 1990, RotSev 1991.
0. Uljasev

HOBE - ezo6s’ ildine, ezis’ iie,
s’erebro ud, ae, ks, pk, s’erebra te,
ud, s’erebre iz'va, iie, s’erebro pk.

Komi rahvaluules ja uskumustes
iseloomustab hobedat valge varv
ja maskuliinsus: ezés’ pi ‘hébedane
poeg’ on traditsiooniline po6rdumine
poisi poole; rasedast naisest lahku-
des palub muinasjutu vigilane anda
siindinud pojale hobedase kaelaristi
(ez6s’ perna) voi tiitrele kuldsérmuse
(zarn’i tsun’ko¢). Komi miitoloogias,
muinasjuttudes ja kombestikuteks-
tides esineb piisiviljend ezés’ t6los’
‘hobekuu’. Hobe on seotud kuulmise
ja kuld nidgemisega: surnuitkudes
iseloomustatakse surnut epiteediga
ez0s’ koc¢a pel’a ‘hoberdnga taolise
korvaga’. Ilmselt seetottu, et hobe on
kuu atribuut, vastandatakse mones
miitoloogilises siiZees hobedat ja kul-
da kui Jeni ja kuradi tunnuseid. Uhes
jutus niiteks aitab Jeni saadetud
pithak Nikolaus muuta tidrukul osa

H

olgi kullaks, teise osa muudab kurat
hobedaks. Kuid sagedamini siimbo-
liseerib hobe rikkust, ilu ja puhtust
ning on nagu kuldki muinasjuttudes
voluesemete ja -loomade atribuudiks
(vt kuld).

Kirjandus: Fokos-Fuchs 1951, Lotkin
& Guljajev 1970, Uljasev & Uljagev 1997,
0. Uljasevi VM.

0. Uljasev
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ILJAPAEV - Ill’a lun iildine —
20. juuli (2. august).

Iljap&ev on iiks tdhtsamaid piihi krist-
likus kombestikus nii sellega seotud
erinevate uskumuste ja majapidamis-
ennete arvu poolest kui ka selle pée-
vaga tthitatud rahvakommete poolest.
Prohvet Ill’a on rahva ettekujutluste
kohaselt tihel kristliku panteoni juhti-
vamal kohal. I1'a alluvuses arvatakse
olevat taevane niiskus: ta voib kaela
saata nii pouda kui ka paduvihma
voi rahet. Il1l’a on hirmuératav aike-
se peremees — kou ja vilk on tema
karistavad relvad. Juliuse kalendris
sattus iljapdev umbes neljakiimnen-
dale paevale parast suvist pooripéeva,
mis kindlasti tugevdas selle tajumist
rahvakalendri erilise tidhtpédevana.
Rahvakristlikel vaadetel pohine-
vate rahvalike ettekujutluste jargi
soidab prohvet Ill’a dikese ajal pil-
vede peal tulevankriga, mida veavad
ronkmustad hobused. Komid olid
veendunud, et I1’a armastab uldse
viaga hobustega séitmist, sellepirast
soideti iljapédeval PetSora kiilades
prohveti auks ja talle lugupidamise
avaldamiseks hobustega. Poisid, tiid-
rukud ja sageli ka vanamehed ratsu-
tasid hobuste seljas, kuni kiimnekesi
reas, mooda kiilatdnavaid ja laulsid.
Hobuste seljas ratsutamise komme
iljapaeval oli levinud ka Luzi, Jemva,
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Udora ja Iz’'va d4res ning nii moneski
permikomi kiilas.

Prohvet Ill’a kaitses Udora komi-
de arvates karja karude eest. Samas
usuti, et karu voib iljapdeval metsa
mineja maha murda. Jovkodzi kiilas
pidutseti prohvet I11’a auks kolm pée-
va. Legend koneleb, et just sel piihal
tungisid karud kunagi massiliselt
kariloomadele kallale. Karudest on-
nestus vabaneda alles parast seda,
kui korraldati prohveti ikoonidega
ristikdik. Tanutdheks otsustasidki
kiilaelanikud iljapdeva kolm péeva
jarjest tahistada. Permikomid ei
ajanud sel pdeval loomi karjamaale,
kuna uskusid, et iljapdeval uitavad
kiskjad vabalt metsas ringi. Prohvet
II’a andvat ré6vloomadele sel paeval
oiguse teha koike, mida nad tahavad.
Taiesti voimalik, et siin on tegemist
piiblisiiZee omapérase tolgenduse-
ga rahva teadvuses. Ill’a 6pilane ja
tema jarglane prohvet Jelissei viibis
Il’a imepérase taevamineku juures.
Parast seda suundus ta Vefili linna.
“Kui ta ldks mooda teed, tulid linnast
vaikesed lapsed, irvitasid tema iile
ning hiidsid: “Mine, kiilakas! Mine,
kiilakas!” Prohvet Jelissei vaatas ta-
gasi, négi lapsi ja needis nad issanda
nimel dra. Ja tulid metsast kaks ema-
karu ja kiskusid nelikimmend kaks
last I6hki” (4 Kun. 2: 23-24).

Samal kombel voib seletada ka
komide seas levinud veendumust, et
prohvet Ill’a on véimeline kaitsma
inimesi haiguste eest. VolI’'dini kiila



kabelisse toodi iljapaeval prohvetile
massiliselt talle juba varem lubatud
kingitusi (I6hepaid, jaari, metsiseid
jne), kuna Il’a kaitses inimesi hai-
guste eest. Kuigi piiblis ei radgita,
et Ill’a oli ka ravitseja, on siiski kir-
jeldatud tihte juhtumit, kus prohvet
aratas tanuks pakutud peavarju eest
issanda abiga ellu lesknaise poja, kes
oli surnud haiguse tottu (3 Kun. 17:
19-23). Venelased uskusid, et vihmaga
n#o pesemine iljapéeval voib kaitsta
haiguste ja kaetamise eest.

Raske 6elda, millist moju avaldas
iljapaeva kommetele teine piiblis kir-
jeldatud episood — vasika ohverdami-
ne I1l’a poolt taevase tule abil. Paljude
rahvaste juures levinud hirja tapmise
komme iljapéeval on tekkinud autori-
teetsete uurijate arvates prohvet I1l’a
ja talle eelnenud paganlike jumalate
stinkretistliku tihtesulamise tagajir-
jel. Neile jumalatele toodi varemgi
selliseid ohvreid. Ohvripullid olid
ettendhtud hirmuératavale tilemju-
malale tadnutéheks kasvatatud saagi
eest, meeleheaks dikese valitsejale.

Esimene kirjeldus vereohvrite too-
misest iljapdeval parineb akadeemik
Ivan I. Lepjohhinilt, kes kiilastas
1771. aastal oma teadusreisi kdigus
stirjakomide Abjatsoi kiila: “Iljapdeval
kogunevad koik timberkaudsed ela-
nikud AbjatSoisse. Iga kiila, aga mo-
nikord kahe kiila elanikud panevad
rahad kokku ja toovad kaasa sonni
voi vasika, kelle nad sel pideval tapa-
vad ning tihiselt s66giks tarvitavad.”

Paljudes komi kiillades piisis see
komme kuni 20. sajandi alguseni.
Tavaliselt tapeti iihise raha eest oste-
tud loom kuskil viljaspool kiila. Osa
lihast annetati kirikule, iilejadnud
liha keedeti aga joekaldal kateldes
thise soomingu tarbeks. Loomade
tapmine ja liha keetmine vois toimuda
kiriku lahedal voi isegi kirikaia taga.
Ohvriloomade tapmise tarvis hoidsid
permikomid kiila kdige auvairsemate
vanameeste juures spetsiaalseid piihi
nuge. Liha keetmisest kateldesse
allesjadnud puljong viidi parast s66-
maaja 1oppu kodudesse. Permikomidel
oli kombeks osa ohvrilihast sailitada.
Liha 6mmeldi viaikese nartsu sisse ja
kanti pidevalt kaasas, et kaitsta end
koikvoimalike hiddade ja dnnetuste
eest. Paljud viisid liha kalmistule
sugulaste haudadele v6i matsid oma
pollusiilule, et maa annaks paremat
saaki.

Huvitavaid detaile iljapdeva ohver-
damise kohta on tiles méargitud Pal’
kiilast Ezva joel. Ohvriloomade hulka
kuulusid seal kindlasti pull, mulli-
kas, lambad ja jaarad. Mullikas pidi
sealjuures kindlasti olema tiine. Kui
ohverdatud mullika tsas loodet pol-
nud, toodi kohale ja tapeti teine loom.
Selles tavas on eriti selgelt jalgitav
tulevase viljakuse tagamise idee, mis
on kitketud enne viljakoristuse algust
toimuvasse iljapdeva ohverdamisse.

Iljapédeva olemisest piiripealseks
paevaks rahva majanduskalendris pa-
jatab ka stirjakomi enne: peetripdeva
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vihm parandab pduda, aga iljapseva
vihm ei paranda. Rahvalike ettekujut-
luste jargi oli iljapdev suve ja siigise
piiriks. Raagiti isegi, et iljapdeval on
I6unani suvi ja parast lounat juba
stigis. Selle paeva ilma jargi ennustati
seetottu saabuva stigise iseloomu: Kui
iljapdeval on ilus ilm, tuleb ilus stigis.
Enne iljapédeva jaakeldrist voetud
jaad tuli kanda kaetuna, “et paike ei
néeks, muidu saadab rahet”. Selles
uskumuses on selgelt jalgitav kristlike
ja paganlike kujutluste tihtesulami-
ne — piike solvub ja saadab poldudele
rahet, mitte prohvet Ill’a.

Alates iljapédevast enam ei supel-
dud. Kehtetuks muutusid teravil-
jade oitsemise ajal jargitud keelud.
Uskumuste kohaselt ei kaitsnud
rukki sees elav vaim pdélozn’itsa sel
ajal enam rukist. Kehtivuse kaotas
ka keeld méngida puhkpille. Vili oli
juba kiipseks saanud ja kadus kartus
miira voi vilistamisega halba ilma ja
halba viljasaaki esile kutsuda. Sel
péeval tegid koik lapsed parast pik-
ka pausi enesele pajupille ja vilesid
ning puhusid neid hommikust dhtu-
ni. Surjakomid nimetasid iljapdeva
seetottu ka vilistamise ja puhumise
paevaks tsipsas’an, pol’as’an lun.

Esines ka iljapidevaga seotud
fenoloogilisi endeid. Arvati, et kagu
(lahkuva suve stimbol) jatab néddal
enne iljapdeva kukkumise jérele.
Alates iljapaevast oli lubatud korja-
ta metsamarju. Parast seda pieva
hakati tulusel kdima, kuna 66d olid
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juba piisavalt pimedad ja sai kasutada
valgustust. Arvati, et parast iljapdeva
kaovad 16plikult kiinid. Iga tapetud
sdésega usuti kaduvat niiiid séelatéis
saaski (iljapéaeva eelsel perioodil ei
tohtinud sdiaski tappa pohjusel, et
iga tapetud siddse asemel tuleb neid
soelatéis juurde). Iljapéaevaga oli seo-
tud puulehtede kollaseks ja punaseks
muutumise ning rohu kolletamise
algus. Pollumajanduskalendris oli
iljapdev komidel nagu venelastelgi
seotud heinaaja 16ppemise ja viljako-
ristuse algusega.

Iljapéeva austasid eriti pohjapod-
rakasvatajad, kusjuures mitte ainult
pohjapoolsed siirjakomid, vaid ka
neenetsid, kes olles kiill kristlased,
ei suhtunud kirikupiithadesse erilise
austusega. Augusti alguseks lopeb
pohjapotradel karvaajamine, neid ei
kiusa enam tiititud kiinid, vihem on
saaski ning vaheneb ka potrade jaoks
raskesti talutav suvekuumus. Potru
voib sellest ajast alates kauakestva-
teks soitudeks narta ette rakendada.
Juba ammustest aegadest korraldasid
Bolsezemelskaja tundra pohjapodra-
kasvatajad iljapédeval pidustusi eelne-
valt kokkulepitud kohas, kuhu kogu-
nesid koikide suvisel ajal mere ldhistel
randlevate karjade podrakasvatajad.
Korraldati pddrarakendite voistlusi
ja valmistati pidusook. Parast pidu
hakkasid podrakasvatajad tasapisi
I6una poole liikuma, talvistele karja-
maadele, lahemale oma asundustele.
Traditsioon on siilinud tdnapédevani.



Kirjandus: Dobrotvorski 1883, Doronin
1924, Durkin 1926, Gagarin & Zerebtsov
1968, Kandinski 1889, Konakov 1993,
Kudrjasova 1988, Lepjohhin 1780, Sorokin
1910, Sergin 1910, Zassodimski 1983,
Tsistaljov 1984.

N. Konakov

ILL’A MUROMETS iildine — vene
kangelaseepose tegelane, miitologi-
seeritud siirjakomi vagilane.

Komi folkloristid ja etnograafid véi-
davad, et nad on korduvalt kuul-
nud boéliinasiizeede fragmente I1l’a
Murometsist (tosi kiill, kirjapanekuid
ega viiteid valitoode materjalidele ei
esitata) ning et olemas on ka temast
konelevaid muinasjutuvariante.
Siirjakomi keeles on olemas iiks téaie-
lik Il’a Murometsi boliina tekstiva-
riant, mida sailitatakse Komi Rahva
Muuseumi teaduslikus arhiivis. Ilma
paritoluandmeteta késikirjaline
tleskirjutus parineb 1920ndatest
aastatest. Sailitatava teksti aluseks
on pohjavene eepilises traditsioonis
populaarne bdliina Ilja Muromets ja
Puuslik, sellega liitub elemente ka
teistest tuntud béliinadest nagu Ija
Muromets ja (pime) rdndlaulik ning
Ilja ja viirst Vladimiri tiili.
Stizeeskeem sisaldab jargmisi mo-
tiive: valge tsaari sulgemine muldses-
se vangikongi uskmatu Puusliku poolt
ning Valge tsaaririigi vallutamine;
(tsaari) duuma liikmed ja nounikud
otsustavad saata viagilast otsima tema
venna Kaliga (< vene kalika) ja maa-

ravad talle I1’'a Murometsi otsimiseks
kolm téhtaega: 6 paeva, 6 kuud ja
6 aastat; Kaliga leiab I1I’a Murometsi
12 aasta parast kaugelt mere tagant
suure tamme all telgis magamas ning
rafgib talle Valget tsaaririiki tabanud
onnetusest; I1'a Muromet$ vahetab
vennaga riided ja ldheb vagilashobu-
sel Puusliku juurde; I1’'a Muromet§
ilmub Puusliku korraldatud pidu-
soogile, kes ei tunne teda 4ra ning
hoopleb oma jouga, deldes, et voidab
I1’a Murometsi; I1'a Muromets vastab
irooniliselt Puusliku enesekiitusele,
vordleb teda ahne pulliga ja ldheb la-
gedale pollule jalutama; teisel paeval
ilmub I1l’a jalle piduséogile, varjates
taas oma tegelikku nime; jille arpleb
Puuslik oma jouga, vastuseks vordleb
I1’'a Muromet$ teda apla koeraga ja
laheb lagedale pollule jalutama; kol-
mandal péeval ldheb I1'a Muromets
jalle Puusliku peole ja iitleb oma toe-
lise nime; Puuslik paneb ta raudu ja
viib muldsesse vangikongi; teel vang-
lasse purustab I1’'a Muromets ahelad
ja tapab Puusliku; I1I’'a Muromets
vabastab tsaari ja ldheb tagasi Kaliga
juurde; I1’a Muromet§ saadab Kaliga
tagasi kirjaga, et parast valge tsaari
surma peab tsaaririigi esimeseks
inimeseks saama tema vend; rahvas
roomustab Kaliga valitsemise iile.

Kirjapanekus on siilitatud suu-
line eepiline stiil, tekst on jaotatud
ridadeks:

Vazon po voli beloi sar, | Beloi sa-
ros polondé bos’tis, / Polon’itis n’evernoi

131



KoM MUTOLOOGIASONASTIK

idol; | Zeml’andj t'urmad jortis, /
Beloi sarstvoon jozos Sog bos’tis, /
Sogos’ i vis'om udaritis. | Dum§ikjas,
sovetn’ikjas | Pondisné dum dumayjt-
né, / Sovetjas sovetuitavno... ‘Vanasti
elas valge tsaar. / Valge tsaar voeti
vangi, / Vangistas uskmatu Puuslik; /
Sulges muldsesse vangikongi, / Valge
tsaaririigi inimesed kurvastasid, /
Jaid kurbusest haigeks, / (Tsaari) duu-
ma litkmed, néunikud / Jaid mottesse,
/ Hakkasid nou andma...’.

Vaenlasi ja vaenlase joudu (“usk-
matu, jumalavallatu puuslik”), rah-
valik-retoorilisi pithakuloolisi vorme-
leid (“pimedad said négijaiks, jalutud
tousid jalule, haiged tervenesid, ju-
malavallatust pdésesid”), aga samuti
tsiviiljuriidilisi moéisteid (“manifest,
dokument”) tédhistavate iseloomulike
epiteetide ja teiste reaalide pohjal voib
oletada, et komikeelne boliinatekst
tekkis vanausulistele ldhedastes ring-
kondades mitte varem kui 19. sajan-
dil voi 20. sajandi alguses. See tekst
kujutab endast vene boéliinasiiZeede
teadlikku iimbertootlust komi keeles,
stiliseerituna vene suulise eepilise
traditsiooni jargi.

Teisiktegelase, kes ainukesena
voib tuua I1’'a Murometsile teate
Puusliku kallaletungi kohta, sissetoo-
mine boliinasiizeesse on randlauliku
kuju omapérane télgendamine komi
teksti koostaja poolt. Selles tekstis
kehastab I1’'a Muromets rahva tahet:
tema kirja pohjal saab parast valge
tsaari surma esimeseks inimeseks
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Valges tsaaririigis I1I’a vend-teisik,
kes viib ellu rahva unistuse odiglasest
valitsemisest.

Komi versioonis on vene eepilise
vagilase kuju vene siizeedega vorrel-
des rohkem sotsiologiseeritud ning
ldheneb funktsioonide poolest ime-
muinasjuttude tegelastele.

Kirjandus: Astahhova 1938, Ivanov & To-
porov 1995, Mikusev 1973, Plessovski
1956, Propp 1958.

A. Vlassov

ILU - mits tildine, mitslun
kirjakeelne.

Esteetilise kategooriana on ilu ko-
mide ettekujutustes seotud selliste
eetiliste ja etiketiméistetega nagu bur
‘hea(dus), lahke, lahkus’ja $an’ ‘sama’.
Kosmogooniliste miiiitide kontekstis
on ilu seotud harmooniaga, mille toob
maailma jumal Jen. Loomismiiiitides
valjendub ilu universumi harmonisee-
rimises, valguse eraldumises kaosest
ja pimedusest. Sellest tuleneb ka ilu
olmedefinitsioon: ilu on hele ja valge —
erinevalt inetust (mis’tom <*mitstom),
mis on tume ja must. MitSa-jedZod
‘ilus-valge’ ja mis’tom-s’od ‘inetu-
must’ on pisiithendid, mis kdivad nii
inimeste, esemete kui loodusnéhtuste
kohta. Keha valevus on naise ilu ko-
hustuslik tunnus liiirilises ja tavandi-
poeesias ning inimest mitteinimesest
eristav tunnus muistendites. Iz'va
komid seostasid vetevaimu vélimust
ilmaga: pilves ilmaga on ta must, ine-



tu ja tusane, paikesepaistelise ilmaga
aga hele, ilus ja l1obus.

Taevakehade loomine t6i maailma
harmoonia ja ilu ideaali. Uhes miiii-
dis loob Omoél’ kuu ning kéik hakkab
maa peal dra killmuma. Seepeale loob
jumal Jen paikese. Hiljem aga, kui ta
mérkab kuu puhastavat moju, votab
molemad taevakehad endale. Sellest
ajast peale on kuu o6ise korra hoidja,
paikese asemik ning jumala esindaja
allilmas. Teise miiiidi kohaselt on
kuu piikese kild (mis eraldus siis,
kui Omal’ tahtis paikest endale votta),
seepérast olevat kuu algusest peale
Jeni tehtud.

Taevakehades, peamistes valguse
ja soojuse allikates, on maksimaalselt
véljendatud ilu ideed, selleparast on
tolos’ gug ‘kuu kukal (tagakilg) ja
Sondi ban ‘paikese pale’ koige levi-
numad metafoorid komi rahvaluules.
Epiteeti sondiban ‘piaikesepalgeline,
péikeseline pale’ voib tihtviisi kasu-
tada pulmakombestikus pruudi kohta,
itkudes sugulase kohta, matusekom-
bestikus surnu kohta, tiidruku kohta
litrilises poeesias ja muinasjutukau-
nitari kohta.

Kulla ja hobeda assotsiatiivne
seos taevakehadega méairatleb nende
tdhenduse ilu markeerimisel. Ezds’
tsuzom ‘hobe nagu’ on rahvaluules
sama tdhendusega kui “valge nigu”
ja “kuu nagu”. Igapievases kones aga
apelleerivad zarn’i név ‘kuldne tiitar,
tudruk’ ja ezds’ pi ‘hébedane poeg’ so-
laarsele ja lunaarsele siimboolikale,
inimese ideaalsetele algkujudele (vrd

Sondi nov ‘Paikese tiitar’ ja Tol6s’ zon,
pi ‘Kuu poiss, poeg’). Epiteet kuldne
kée, pea voi siidame kohta viitab
ideaalsele oskusele, moistusele voi
tundele, laiendades ilu moistet sel-
listele kategooriatele nagu looming,
headus ja méistus, mis on iimbritseva
maailma ja looja enda harmoniseeri-
mise vahenditeks.

Valgusega on vastastikku seotud
ka selline ilu kriteerium nagu lébi-
paistvus. Eepilistel ja muinasjutu
kaunitaridel on “l4dbi keha luud néha,
14bi luude udi ndha, 14bi udi aga koik,
mis laias ilmas stinnib”. Sarnaseid
iluparameetreid voib leida nii sugu-
lasrahvaste (hantide) ettekujutustes
kui ka sellistel geograafiliselt ja kul-
tuuriliselt kaugematel rahvastel nagu
burjaatidel, kelle vigilane Ere-Tokolo-
Morgon pruuti kohates “silmitseb
14bi riiete tema keha, 14bi keha nieb
luid, 14bi luude néeb idi”. Ideaalselt
ilus keha on vorreldav volupeegli
pinnaga vo6i mahlakat Guna sisalda-
va alustassiga, kus peegeldub kogu
maailma harmoonia ja ilu. Monedes
muistendites on metsainimesi (tavali-
selt kujutatud mustadena) ja voolava
veega seotud vetevaime kujutatud
labipaistvatena, valgust labi laskvate
luudega. Nondaviisi tajuvad komid
ilu teisest ilmast reaalsesse maailma
tungivana, ideaalsest, vaimsest ilmast
ainelisse maailma tungivana.

Kirjandus: Kulik 1914, Nalimov 1907,
Sidorov 1926, Uljasev 1992, Uljasev 1993.

N. Konakov, O. Uljasev
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INIMENE - mort ildine. Komi
sonal on paralleele teistes soome-
ugri keeltes: udmurdi murt ‘inimene,
vooras, korvaline isik’; ersa mir'd’e,
moksa mir’d’d ‘mees, inimene, mees
(abikaasa)’; soome marras ‘surelik’
< soomepermi *mertd ‘inimene, mees’
(indoiraani laen).

Jumal tegi inimese savist ja kattis
ta luust soomustega. Enne inimesele
hing(amis)e andmist ldks Jen puhka-
ma, jattes koera oma katetood valva-
ma. Omol’ meelitas koera nousse, et
see laseks tal vaadata Jeni loomingut.
Inimese oma siilje ja tatiga riivetanud,
pooras Omol’ jumala loodu pahupidi,
mistottu inimese sisikond ja eritised
muutusid roojaseks (vt roojus). Seda
teada saades, kiskis jumal eritised
Omol’ile tagastada. Sellele kisule vii-
tab kaudselt stirjakomi 16bus viljend
véljakédigus kaimise kohta udzjoz vesti
Omol’oslo ‘tagastasin Omol’ile vola’,
aga ka keeld rivetada uriiniga tuld,
kohugaasidega vett, siiljega maad jne.
Teises sirjakomi muidis toob
Kaur (Omol’) ookeani pohjast kolm
liivatera, millest Jen loob maa, ini-
mese ning koik kasulikud ja head
olendid. Kolmanda siirjakomi miiidi
kohaselt tekkisid koik loomad métta
otsast alla kukkunud iihe konna-ven-
nakese (Omol’) veretilkadest. Koige
kaunimast loomast sai naine. Moned
stirjakomid titlesid, et inimene siindis
puis’-turunis’ ‘puust-rohust’.
Permikomi materjalide kohaselt
tekkinud inimene (mees ja naine)
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kaldale jaetud kalamarjast, teises
versioonis aga polvnevad inimesed
Perast ja paikese tiitrest. Monede per-
mikomi miiitide jargi ei olnud algul
midagi peale vee. Tuul kandis kokku
tolmu ja prahti, millest siindis viike
saareke, mis kasvas maaks. Prahist
kasvas mets ning sinna tekkisid
metsloomad — nende hulgas ka pisike
inimene. Alguses elas inimene puu
otsas, kuna maa oli niiske ja vedel.
Monedes miiuditekstides on juttu,
et endal sirbiga pea maha raiunud
koletise kehast tuli vilja igasugust
roojust, erinevaid loomi ja viimasena
tuli inimene. Komi tSuudi-juttude
kohaselt oskasid lapsed miiutilisel
ajal kondida ja ridkida stinnist saadik
ning nonda kestis see ajani, kuni iiks
naine riivetas taevast ja leiba.

Inimese kehaga oli komidel seo-
tud rida opositsioone: vasak/parem,
ulemine/alumine, ees/taga, rind/selg,
suw/korv, suu/tagumik, kisi/jalg jne.
Sonaga jur ‘pea’ ei seostata ainult
pead ja keha iilemist osa, vaid ka
miitoloogilist, sotsiaalset, vanuselist
ja geograafilist iilaosa; sonaga pod ‘ja-
lalaba, tald, alus’ aga ka miitoloogilist,
sotsiaalset, vanuselist ja geograafilist
alaosa. Konekeeles voib kohata pa-
ralleele, kus kehaosad on vastavuses
teatud universumi tasanditega ning
looduse ja inimeste maailma objekti-
dega: vrd pod ‘alalaba, maapind’, jur
‘pea, peamine, uiillaosa’, t$or, tser ‘saar,
taime tuvi’, s'6vmos ‘puu voi millegi
stiidamik, inimese sisemus’ (< s’6lom
‘stida’).



Moistatustes ja solvavates vil-
jendites (invektiivides) vorreldakse
inimese kehaosi esemetega: kere —
uhmer, kiand; kded — reha; jalad —
ahjuroop, juured; pea — pott, tohtndu;
koht — tohtkarp, mérss, jahutuulamis-
kast jne. Komi méistatustes elavast
inimesest rohutatakse inimorganismi
vertikaalset tlesehitust: Mor, mor
volas gor, gor volas s’ar, s’ar vélas vor,
voras l'utoi z’verjas — mort ‘Kand, kan-
nu peal uhmer, uhmri peal kera, kera
peal mets, metsas metsikud loomad —
inimene’; Kok s’is’, kok s’is’ volon stru-
bitsa, strubitsa vélon an’bord, an’bord
volon s’iz’im roz’a kasn’ik ‘Kaks
kiitinalt, kiitinalde peal siiber, siibril
haspel, haspli peal seitsme auguga
pott’ — inimene. Surnuga seotud me-
tafoorides rohutatakse homogeensust
ja amorfsust, mis on omane ka viike-
lapse kohta kiivatele metafooridele:
muéslo kujod ‘mullale sonnik (surnu
kohta)’, sit dod’ ‘saanitiis sonnikut
(lapse kohta)’; muuv n’ait ‘maa-alune
sopp (surnu kohta)’, n’aitos’ leptomtor
‘sopast tostetud (lapse kohta)’; jedZod
bus ulon kuilos’ ‘valge tolmu all lamaja
(surnu kohta)’, bus kurtos’ ‘tolmu kor-
jaja (lapse kohta)’.

Komi rahvaluules kirjeldatakse
ideaalset inimest heledates, 14bi-
paistvates, soojades toonides, aga
noida ja ebameeldivat inimest seos-
tatakse musta ja sinise sublimaadiga.
Matuselauludes vorreldakse surnu
“kuldripsme silma” ja “hoberdonga
korva” metafoorselt paikese ja kuuga;
pulmalauludes peetakse peigmeest ja

pruuti, nende vanemaid, sugulasi ja
lahedasi taevakehade sarnaseks.

Varvikood dubleeritakse metalli-
koodiga, millele on omane tisna selgelt
viljendatud emotsionaalhinnangu-
line suhtumine inimesse. Naiteks
positiivsed omadused ja suhtumine
seostatakse kulla ja hobedaga: zarn’i
kia ‘kuldsed k#ed (meistri kohta)’,
ez6s’ pi ‘hobedane pojake (noorima
lapse kohta)’, zarn’i név ‘kuldne tiitar,
-tiidruk (noorima lapse kohta)’, zarn’i
podja ‘kuldsed jalatallad (6nneliku
inimese kohta)’. Negatiivsed oma-
dused ja fitsiline joud seostatakse
rauaga: kort s'6lém ‘raudsiida (julma,
karmi inimese kohta), korttuv s’in
‘naelsilmad (hdbematu inimese kohta;
noia kohta), kort ki ‘raudkéed (tugeva
inimese kohta). Raudhambad, raud-
sed roiva(osa)d ja raudsed esemed
on kurjade vaimude, “teise ilma” ja
ebainimese atribuudid.

Inimese meelitusepiteedid rahva-
luuletekstides ja suulises kones po-
hinevad inimese siseorganite ja keha
pealispinna stimboolsetel tunnusjoon-
tel: zarn’t mus uv ‘kuldmaksa allosa’,
s’olom $or ‘siidame kese’, vurostom
kutsik ‘6mbluseta nahk’, $obdi jedZod
Jai ‘nisuvalge ihu’, kots gon jedzod jai
‘Janesekarvavalge ihu’ jne.

Tuleb rohutada, et traditsiooniline
maailmavaade omistab monedele ke-
hapiirkondadele voi -osadele (genitaa-
lid, naba, juuksed, silmad, hambad,
sormed) erilisi tunnusjooni, mille
pohjustab ilmselt ettekujutus nende
marginaalsest olemusest. Selles suh-
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tes on naitlik komi uskumuste komp-
leks sdrmedest ja varvastest. Kiitintel
olevate valgete pigmenditappide jargi
niiteks ennustati tulevikku, olevikku
jaminevikku: tapp kiitinejuure juures
viitas eelseisvale stindmusele, mida
lahemale kiitineotsale, seda ldhemal
on stindmus; lugemist alustati poid-
last; vasak kési seostus “omaga”,
parem “vooraga”. Suure varba ja teise
varba pikkuse jargi vaadati, kumb
pool abielus domineerib: suur varvas
on pikem — “juhtpositsioon”, teine
varvas pikem — “alluvus”. Magajat
vois nimetust sérmest kinni hoides
konelema panna ning nii mitte ainult
teada saada tema motteid ja salasoo-
ve, vaid ka teise ilmaga iihendust
votta. Ezva ulemjooksu komid usku-
sid, et surnud imiku vaikesdrm toob
jahionne. Surnult 16igatud vaikesorm
vois selle omaniku ndhtamatuks teha
ja soodustada varguse- ja jahionne.
Tapetu viaikesest sormest “voetud”
veri vabastab aga morvari ohvri hinge
poolsest tagakiusamisest. Majavaimu
véljakutsumiseks 16ikasid Ezva iilem-
jooksu komid kergelt nimetissorme,
tegid lapikese veres marjaks ja panid
selle peatala peale. Poial oli inimese
ja inimjéu atribuut: muittides pa-
lub karu Jenilt endale poialt, kuid
saab eitava vastuse, kuna vastasel
juhul peaks jumal andma inimesele
tiivad ning koerale vibu ja nooled.
Konekeeles viljendatakse sotsiaalseid
hierarhilisi suhteid tihti akrokoodis:
tsal’ ‘vaikesorm’ — noorim, eraldiolev,
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heidik; pev ‘poial’ — perekonna pea,
peremees jne.

Stirjakomi fraseologismid ja Zestid
viitavad ka sormede seksuaalsele
siimboolikale: tsun’on karom, tsun’on
votsom ‘sormega tehtud (kohmaka,
rumalavéitu inimese kohta)’; $or
tsun’ ‘keskmine sorm (peenise eufe-
mism)’. Vestluskaaslase poole valja
sirutatud keskmine sorm tdhendab
Ezva ja Petzora komidel lamba (kas-
si) saba alla vaatamist (62 (kan’) boz
ulo vidz’odlom), s.o vaatamist kohta,
mida seostatakse traditsiooniliselt
roojusega pez.

Kirjandus: Fokos-Fuchs 1951, Gribova
Fond, Gribova 1975, Klimov 1990, Lotkin
& Guljajev 1970, Nalimov 1903, Nalimov
1908, Plessovski 1975, Sidorov 1972,
Sarapov 1990, Sarapov & Uljasev 1996
& 1997, Uljasev 1996.

V. Sarapov, O. Uljagev

INIMPEAKIVI - mort jur iz ie —
tiksik kalju Uuralite eelméestikus.

Ezva iilemjooksu parimuse jargi laks
seitsmest vennast koosnev jahiartell
Uuralite taha ning joudis seal inimese
pea taolise Inimpeakivini. Selle kalju
juures ei tohtinud larmi lida, kuna
kisa ja kdra pohjustasid tormi, tuis-
ku ja halba ilma. Uks vendadest tegi
ettepaneku iile Inimpeakivi hiipates
joudu ja osavust katsuda. Kéik vennad
kargasid iiksteise jarel iile kalju ja
muutusid kohe kiviks. Nonda tekkis
Inimpeakivi korvale veel seitse kivi.



Kirjandus: O. Uljasevi VM.
0. Uljasev

INGEL - angel iildine, an’gel iz'va,
an’d’el iie, skr (< vene), lov vidz’is’
te ‘hinge kaitsja’.

Ingli kuju on laenatud kristlikust
miitoloogiast. Vastavalt siirjakomi
kosmogoonilisele miitidile 161 jumal
Jen inglid-abilised esmase loomise
kaigus, kohe pérast maa loomist.
Inglite loomiseks kasutas Jen iihte
oma ema-pardi kahest munast, mille
ta oli hankinud meresiigavikust. Maa
ehitamise lopetanud, ehitas Jen val-
mis ka taeva ja ldks sinna koos oma
inglitega elama. Uskumustes ja rah-
valuules ingli kuju edasiarendamist
ei toimunud.

Kirjandus: Plessovski 1972.
N. Konakov

ISAKALA - ai tSeri jem, ud, d’edo
pets, tie (< vene ded), pol’6 te ‘rauk,
vanamees’ — kalade vanem.

Isakala on koikide kalade vanem, kes
on sobralikes suhetes vetevaimudega
(vasa). Kui kaluritel vork dra kaob,
arvatakse, et isakala vedas selle
minema.

Kirjandus: Startsev 1929.
N. Konakov

ITSOT’IK let, pets, skr ‘viike’,
kul’pijan pk ‘Kul’i lapsed, jareltulijad’.

Itsot’ikud olid veehaldjate lasteks
peetavad viikesed vetevaimud, kel
polnud veehaldjate joudu ega voimu.
Arvati, et it$ot’ikudeks muutusid ka
vaikesed uppunud lapsed, seetottu
olid neile rohkem omased erine-
vad koerustiikid kui pahatahtlikud
riukad.

Kirjandus: Klimov 1990, Klimov 1991.
N. Konakov
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J

JAANIPAEV - Ivan lun ildine;
kupal’n’it$a lun iildine ‘kullerkupu-
paev’ — 24. juuni (7. juuli).

Teiste kristlike rahvaste sarnaselt
algas komidelgi suviste kalendri-
kommete tsiikkel jaanipdeval. Ristija
Johannes, kelle siinnipdev omal
ajal satiti astronoomilise suve algu-
se lahedal paiknevale kuupéievale,
on iiks keskseid kujusid piibliloos.
Kristlastele néis seetottu taiesti
loomulik suvise kalendaarse rajajoo-
ne iiletamise tdhistamist alustada
just sel paeval. Juliuse kalendri
ebatiapsuste tottu kaugenes Ristija
Johannese piaev odigeusklikel rah-
vastel aegamooda tunduvalt suvise
pooripdeva kuupéevast. Tavad ometi
ei muutunud.

Jaanipieva tahistamise kohustus-
likuks atribuudiks oli komidel saun,
kus viheldi end jaanilaupéeval vérs-
kete kasevihtadega. Suvistepiihade
kommete sarnaselt on siingi selgelt
néha usku varske roheluse puhasta-
vasse ja produtseerivasse joudu. Enne
jaanipéeva ei tohtinud vihtu teha.
Lisaks kaseokstele pandi viha sisse
ka pihlakaoksi ning kindlasti ka 6it-
sev kullerkupp. Vihtu tehti ka ainult
kullerkuppudest, lilledega kaeti sau-
naporand ja -lava. Jaanilaupédevane
saun oli eriti tervistav. Lapsi pestes
viheldi neid kindlasti tervisesonu
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lausudes. Usuti, et jaanipdeva viht pu-
hastas keha igasugusest aasta jooksul
kogunenud roojusest, seejuures kogus
ta aga roojuse endasse ja muutus
seetottu ise ebapuhtaks. Suhtumine
jaanivihta oli seega eriline. Moned
viskasid kohe pérast sauna viha sau-
nakatusele, teised pistsid viha maasse
torgatud vaiakese otsa. Spetsiaalsete
lausumiste saatel riputati neid vihtu
ka tara peale.

Soktovi komid viisid aga jaani-
laupédeval parast saunas pesemist
kase- ja kullerkupuvihad joekaldale,
viskasid need siigavamas kohas vette
ning laususid: “See on vetevaimule.”
Kes ei osalenud ise selles arhailises ta-
vandis, andis oma viha teistele kaasa
ja palus, et nad viskaksid selle samuti
vette. Kui koik vihad olid vette visa-
tud, pesid osavétjad joes jalgu, et ve-
tevaim neid vette ei tombaks. Parast
seda tehti joekaldal loket ja istuti selle
umber hilischtuni. Jaanivihtadel oli
komide arvates eriline maagiline joud,
mis voimaldas viha abil ennustada
temaga vihelnud inimese elusaatust.
Nagu joulupiihadegi ajal harrasta-
sid ennustamist enamikul juhtudel
noored.

Jaanipédeva tahistati niitudel.
Pidulikult riietatud poisid ja tiidrukud
ldksid sinna kullerkuppe korjama.
Parast pandi kullerkuppe kétepesu-
nousse, et inimesed oleksid terved
ja ilusad, ning liipsikusse, et lehmad
oleksid hea piimaanniga ja ei haiges-
tuks. Kullerkupp oli justkui jaanipée-



va stimbol, samal ajal aga ka nooruse
ja ditsengu stimbol. Kullerkuppudega
koos korjati ka teisi lilli, mida parast
kuivatati ja sailitati jirgmise aastani.
Noored laulsid ja tantsisid lilli korja-
tes. Mones PetSora keskjooksu kiilas
hiipati ule jaanitule (peaaegu kogu
Euroopas tuntud komme). Noorte ar-
mastatud meelelahutuseks oli sel pae-
val ka paadisoit joel, kusjuures paadi
keskele oli stiidatud tuli. Teistes
Komimaa paikades jaanipédeval iile
Iokke ei hiipatud.

Lisaks “suvetipust” tileminekut
markivatele rahvakalendrikommete-
le peegeldus aastase kalendritsikli
jarjekordse rajajoone iiletamine ka
mitmes jaanipdevaga seotud keelus.
Naiteks ei olnud kombeks enne jaa-
nipdeva supelda. Keelu vastu eksinu
tirib vetevaim endaga kaasa. Kui
keegi Iohub jaanipieval varblasepesa,
nuhtleb jumal teda valguga. Naised
putdsid enne jaanipdeva kogu musta
pesu puhtaks pesta, kuna parast seda
oli keelatud pesu kolkimise ja lopu-
tamisega miira tekitada. Lastel oli
parast jaanipideva keelatud laudadega
hiipata ja vilepille puhuda. Keelde
pohjendati sellega, et saabub rukki-
Oitsemise aeg ning miira on rukkile
oitsemisele kahjulik.

Kirjandus: Doronin 1924, Dukart 1975,
Konakov 1993, Miku$ev & Tsistaljov 1960,
Uotila 1989.

N. Konakov

JAANIPAEVA TAIMED - Ivan
lunsa turunjas iildine.

Jaanipéeval korjatud taimedele omis-
tati erilisi ravivoimeid. Jaanilaupdeva
oosel voi jaanipdeva koidikul laksid
puhastes valgetes riietes naised joe-
tagustele luhtadele ning korjasid seal
ringiratast litkudes taielikus vaikuses
ravimtaimi.

Taimede tervistav joud usuti sel
ajal nii suur olevat, et taimed andvat
ravimisomadused edasi ka jaanipie-
val mahalangenud kastele. Kastet
korjati linaste ritikutega, mis ima-
sid hasti niiskust. Korjatud kastet
sailitati pudelites tare pithasenurgas
ning tarvitati haiguste puhul ravi-
mina. Luzi ddres on siiani pisinud
komme veeretada end jaanilaupieva
00sel kasteméirja rohu peal sonadega:
S’iz’imdas s’iz’im turunés’ losva —
s’iz’imdas s’iz’im vis'om vosas ‘Kaste
seitsmekiimne seitsme rohu pealt —
seitsekiimmend seitse haigust kaob’.
Iz’val arvati, et just jaanipdevane kas-
te annab taimedele erilise ravivéime.
Korjatud ravimtaimed seoti kimpu-
desse ja viidi kolme pdeva hommikul
niidule kuim Ilosva tsukortné ‘kolme
kastet korjama’. Parast seda taimed
kuivatati ning hoiti haiguse puhuks
ikoonikapi taga.

Kirjandus: Dukart 1978, Iljina 1997.

I. Iljina
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JALATU NAZAR - Koktém Nazar —
Ulem-E#va komide folkloorne tegela-
ne, kelle prototiiiibiks oli reaalne
inimene, noid.

Jalatu Nazar vois vabalt vees viibida.
Suvel pogenes ta siddskede eest vette
ja 6obis mitte oma onnis, vaid joes
voi tiigis.

Kirjandus: Sidorov 1928.

N. Konakov

JARAS’IM, PIT’IRIM JA IONA -
Permi piiskopid, Permi Stefani
jarglased.

Piiskopid Jaras’im (1416-1443) ja
Pit’irim (1443-1455) tapeti, piiskop
Iona (1456-1470) aga suri loomulikku
surma. Nende (rahva ettekujutuse
jargi) kddunematud sdilmed maeti
iihte ja samasse kohta — hiljem ehitati
sinna kirik. Kéik piiskopid omandasid
imetegija kuulsuse, nende haud muu-
tus palverdnnakute paigaks, nende
imetegudest siindis palju legende.

Parimuse kohaselt tegelesid
Jaras’im, Pit’irim ja Iona pohiliselt
tervendamisega. Nad ravisid selliseid
raskeid ja lootusetuid haigusi nagu
hullumeelsus, halvatus, pimedus, luk-
sumine jm. Piiskoppide poole poorduti
loomade metsa kadumise puhul.

Jaras’imi, Pit’irimi ja Iona sdilmeid
kilastada téotanud vang vois saada
vabaks.
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Kirjandus: Vlassov 1996, Vlassov & Pet-
renko 1996.

N. Konakov

JEN iildine — kérgem jumal-demiurg,
parast komide ristiusustamist ka
kristlik jumal.

Peale jumala tdhendab jen ka taevast.
Vrd udmurdiin taevas’, inmar jumal’
< thispermi *jenm ‘umal, taevas’.
Vrd soome ilma ‘6hk’ jne < eelpermi
*ilma ‘6hk, taevas’.

Stirjakomi kosmogoonilistes miiii-
tides esineb Jen ornitomorfsel kujul:
luigena, pardina voi tuvina, thes
miidis ka konnana. Jeniga koos
osaleb ning voistleb temaga maailma
loomises Jeni vend voi kaaslane —
sirjakomidel Omol’, permikomidel
Kul’. Monikord loovad nad iihiselt:
nonda tekkisid naiteks viiul ja sepa-
kunst. Parast maailma loomist kogu
selle mitmekesisuses ning véidu
saavutamise jarel voitluses kosmilise
ulaosa valdamise péarast, laheb Jen
elama taevasse ning ei sekku enam
maistesse asjadesse. Ta muutub oma
olemuselt nn “joudejumalaks” (Deus
otiosus). Ent permikomide kujutluste
kohaselt rikub Jen, kes erineb tava-
listest inimestest hiiglasuure kasvu ja
futsilise jou poolest ning selle poolest,
et voib elada tuhat aastat (mis ta-
hendab, et ‘16putult kaua’), ménikord
maistesse asjadesse sekkumatuse
pohimotet. Kui mone kila elanikud
hakkasid nagu iiks mees pattu tegema
janurjatusi toime panema, tostis Jen



kogu kiila iihe kdega iiles ja heitis sel-
le kaugele iile mere (vt porgu, taevas,
maailma loomine, paradiis jt).

Kirjandus: Dobrotvorski 1883, Lotkin
& Guljajev 1970, Mihhailov 1849, Nalimov
1903.

N. Konakov

JIRKAP - Jemva komi legendide
tegelane.

Pirimuse kohaselt elas Jirkap Ulem-
Ezval Kon'i kiilas ja tegeles jahinduse-
ga. Ukskord jahil olles négi ta S’indori
jarve kaldal vetevaimu ja metsavana
kaklemas. Vetevaim hakkas vastasest
jagu saama. Jirkap tuli metsavaimule
appi ja lasi vetevaimu oma vibuga.
Tanutdheks padstmise eest soovitas
metsavana Jirkapil otsida metsast
iles 6nnetoov as pu ‘oma puu’. Jirkap
leidis selle puu alles péarast pikki
otsinguid. Teise versiooni jargi leidis
Jirkap oma puu ise, pannes tihele, et
tema koer haukus kolm péev (v6i kolm
aastat) ilma mingi pohjuseta iihe ja
sama puu all.

Koigis jutuvariantides riasgitakse,
et parast Jirkapi esimest kirvehoopi
hakkas puust verd jooksma. Jirkap
raius puu (ménni) maha ja tegi sellest
endale suusad. Teise versiooni jargi
teatas puu Jirkapile ise, et on tema
as pu ja jahimees voib teha temast
endale, mida soovib. Jirkap tegi suu-
sad. Kolmandas variandis titles puu
Jirkapile, et ta teeks iihe suusa voi
paneks pilpa tagasi.

Oma puust tehtud suusad (suusk)
olid tavatult kiired. Ahi ei joudnud
veel dra kiideda, kui Jirkap oli juba ta-
gasi 300 kilomeetri kaugusel asuvatelt
jahimaadelt. Vaevalt joudis S’indori
jarv kattuda dhukese jadkirmega, kui
Jirkap kihutas juba oma imesuuska-
dega iile ja4 luhimat teed pidi jahile.
Suusad viisid séitja ise kohale, oli vaja
vaid moelda, kuhu minna. Nende pea-
tamiseks tuli visata enda ette miits
ja kindad; et suusad paigal seisaksid,
pidi nende peale panema miitsi.

Jirkapiga samas kiilas elav nais-
noid Jeretn’itsa tiitles talle kord, et
joe teisel kaldal olevale karjamaale
tuleb varsti s66ma sinine pdder. Kui
Jirkap putiab podra kinni, saab te-
mast maailma koige vialedam ja edu-
kam jahimees. Jargmisel hommikul
hakkas Jirkapi ema leiba kiipsetama,
négi sinist potra ja dratas poja tles.
Jirkap tousis, pistis kuuma odrakaku
poue ja tormas imesuuskadel potra
taga ajama. Jilitamine kestis péaris
Uurali mégedeni vilja. Seal hakkasid
podra sorad kividel libisema ja Jirkap
joudis talle jarele. Helesinine poder
tegi kukerpalli, muutus imeilusaks
tidrukuks ja hakkas anuma, et Jirkap
talle armu heidaks. Jahimees aga ei
kuulanud teda — tappis tiiddruku, vot-
tis tal siidame vilja, pistis selle poue
ja asus tagasiteele. Kui ta oma kiilani
joudes kaasavoetud leiva pooleks mur-
dis, oli see veel soe. Jirkap viis tapetud
tidruku-podra siidame néia koju ja
asetas selle tema lauale.
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Sama jutu teise variandi kohaselt
vedas noid Jirkapiga kihla, et Jirkap
putab kiiresti kinni kolmkiimmend
potra, kuid kolmekiimne esimest,
sinist potra, ei onnestu tal tappa.
Toepoolest puudis Jirkap kdhku
kinni kolmkimmend pdétra, kuid
kolmekiimne esimese podra jalgi ei
suutnud ta kaua leida. Lopuks néagi
jahimees sinist potra ja sai ta parast
pikka tagaajamist kitte. Pdder muu-
tus harakaks, kuid Jirkap murdis ta
tiiva, et lind ei saaks lendu tousta,
ning seejarel tappis ta. Selgus, et see
oli ndia tutar.

Jirkap uppus iile 6hukese jaa
minnes enda avastatud S’indori jar-
ve, kuna ta oli jalarattide pesuvee
joomisest raskeks muutunud. Uhe
versiooni kohaselt andsid talle higiste
jalarattide loputusvett juua teised
jahimehed, kes jaid Jirkapi jahilkai-
mise tottu pidevalt ilma saagita. Teise
versiooni jargi tegi seda Jirkapi ema,
kellel armuke soovitanud poja jalarat-
te kaljas leotada ning siis selle kalja
talle sisse joota. Armuke iitelnud, et
muidu pitab Jirkap koik loomad ja
linnud kinni ning kéik surevad nal-
ga. Kolmandas variandis andis veini,
milles oli jalaratte leotatud, néia ndu-
andel Jirkapile juua tema voorasema.

Koos Jirkapiga hukkusid ka tema
suusad. Uhes jutuvariandis rasgitak-
se, et ja4 purunes vaid tavalise suusa
all, imesuusk aga rebis end lahti koos
jahimehe jalaga ja lendas (ilmselt
as pu) kdnnu sisse. Teise versiooni
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kohaselt 16ikas 1abi jaa vajuv Jirkap
uppumisest pddsemiseks suusasi-
demed labi. Parast seda kuulnud ta
imesuusa sonu, et kui Jirkap poleks
suusasidemeid 14bi 16iganud, oleks
suusk jahimehe kaldale toonud, non-
da aga oli Jirkap hukutanud nii enda
kui suusa. Suusk pééses Jirkapi jala
kiiljest lahti ning lendas l4bi joekaldal
kasvava hiiglasuure ménni. Jirkapi
uppumise paika hakati nimetama
Jirkapuv “koht Jirkapi all”.

Kirjandus: Doronin 1947, RotSev 1984.
N. Konakov

JOMA iildine; juma iz'va; oma
pk; joma-baba iie, iz'va, ae, skr, ks
(< vene baba); jaga-baba iie, iis, ks,
11; jag-bab pk, ks, ud; jagisna pk;
vor-baba pk (< vor ‘mets’); jegi-ba-
ba pk; jegibovna pk — Baba-Jagaa,
ndiamoor, noid.

Komide Joma on vidga populaar-
ne miuidi- ja muinasjututegelane
(analoogiline vene Baba-Jagaaga).
Sona joma etiimoloogia pole selge,
voimalikud on paralleelid jargmiste
sonadega: soome jumala, karjala
Jomal umal’, balti Jumis ‘viljakuse
jumal’, aaria Yama ‘surmajumal’.
Komide hilisemates kujutlustes liitub
Joma sageli S’u Palad’ ‘Leiva Palad”
ja > polozn’itsa (< vene Poludnitsa)
kujuga. Seetottu pole vilistatud, et
algselt oli Joma naisjumal — teravilja
perenaine.



Joma on komi rahvaluules mitme-
tdhenduslik kuju: Joma on teravilja
jaleiva perenaine (ta tantsib uhmris);
taimestiku ja loomastiku ning metsa
perenaine (ta elab tihedas metsas
kanajalgadel/munal/podrajalgadel
onnikeses). Hundid on Joma lambad
ning karud on tema lehmad, tema
sona kuulavad loomad ja linnud.
Permikomi metsanaine (vor baba)
on metsaonu (vér d’ad’) Mitrofan
Mitrofanovitsi tadi. Joma on Gundori
naine. Tal on ka lapsed — reeglina
tutred (iiks voi kolm), harvemini pojad
(mitmepealised Gundorid).

Joma on naiste késitoo, kanga-
kudumise ja ketramise soosija: tema
juurde ldhevad moéne muinasjutu
naistegelased kangasoa, voki, 16n-
gakera, vartna, kudumisndela voi
kedrusvihi jargi. Kangakudumise
terminoloogias nimetatakse siirja-
komi sonadega an’baba, baba-jaga,
EzZva tilemjooksul joma-baba hasplit
(kedruse imberkerimise instrument).

Joma on tule hoidja, ta lamab ahju
peal. Siirjakomi muinasjuttudes tul-
lakse tema juurde tule jargi, permiko-
midel esineb selles muinasjutus Kam.
Muinasjuttudes poletatakse Jomat
sageli ahjus, heinakuhjas voi dlgedes.
Joma on inimso6ja, ta ptitiab lapsi ah-
jus leivalabida peal kiipsetada. Joma
on vagilane, kangelase vastane, noid-
vaenlane, ndia ema.

Joma on vee, jouduandva vee
voi eluvee perenaine. Jouvett joo-
nud kangelane vahetab Joma vee

ara. Ta viskab Joma rinda torgatud
raudkonksude abil jokke ning viib
vangistatud kaunitari kaasa. Joma
on voluesemete (Iongakera, virtna,
noela, mahlaka 6unaga alustassi)
hoidja. Koige sagedamini esineb Joma
kangelase abistaja ja kinkijana: ta
annab kangelasele siitia ja juua ning
peidab teda oma koletisest poja eest.
Joma on oma voltskaunitarist tiitre
(Joma nov) kaitsja, vangistatud kau-
nitari valvaja, réovlimaja ja peidetud
varanduse valvur. Joma on kangelase
jalitaja. Jomana voib ilmuda ka kan-
gelase pruut.

Erinevalt vene Baba-Jagaast ei
esine komi Joma kolme ratsaniku
(Hommik, Paev ja O6) perenaise voi
Kastsei hobuste omanikuna. Ilmselt
seetottu kirjeldatakse teda ddrmiselt
harva taevas elavana. Ainult siirja-
komi muinasjutus Viljapea taevani
elab voluveski omanik Joma taevas.
Permikomidel esineb tema asemel
meessoost Kam voi ithe silmaga kits.

Sagedamini on Joma seotud alu-
mise, teispoolse voi piiripealse maa-
ilmaga: ta elab metsas, metsaserval,
vee all, joe taga, joe kaldal, joe alam-
jooksul, vaigutulejoe (s’ir bia ju) taga,
pohjas, harvemini mée otsas. Joma
maailm on inimeste ilmast eraldatud
metsa, mée voi vaigutulejoega. Need
tekivad muinasjututegelase taga-
ajamise kaigus, kui tiile vasaku 6la
visatakse linasugemishari (zu), luisk
(zud) ja vaiku téis tohtnou (s’ir pad-
Jan). Harva esineb tagaajamissiizees
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ule tulejoe (bia ju) ratiku-silla motiiv:
kolm korda viipad, ilmub téeline sild;
iiks kord viipad, ilmub 6huke (nailik)
sild.

Joma elamut kujutatakse enamas-
ti maasse vajunud hiitina, onnikesena
kanajalgadel v6i (vasksel, hbedal voi
kuldsel) kanamunal, ilma akende ja
usteta hiitina, mis muutub muinas-
jututegelase poolt tabatuna kolme,
kahe ja 16puks tihe nurgaga toaks.
Harvemini elab Joma Gundori voi
Kudrjasi lossis voi majas.

Joma kuju on vidga ktooniline:
pikad, sageli rauast hambad; raud-
kiitined; lakke, porandasse voi nurka
kinnijaav pikk nina, mille abil ta
kiitab voi paneb leibu ahju; karvased,
sageli pimedad silmad, ninaga tunneb
I6hna paremini, kui néeb.

Kolme maja muinasjutumotiivis,
mis on analoogiline kolme tsaaririigi ja
kolme kaunitarist 6e losside motiiviga,
Joma kuju kolmekordistub. Sel juhul
esineb “vaskse-hobedase-kuldse” hie-
rarhia asemel vanuse hierarhia “noo-
rim-keskmine-vanem” v6i Joma maja
vanusel pohinev hierarhia. Sageli
lisandub Joma iseloomustus paksuse
jargi: “istub kolmel (kuuel, iiheksal)
toolil ja tagumik ripub veel iile d4re”.
Erinevalt vene Baba-Jagaast ei liigu
Joma ringi uhmriga (ménikord annab
Joma jututegelasele liiklusvahendiks
“arssinapikkuse koutsi”, kes oskab
lennata, vee all ujuda jne). Samuti
ei ole Jomal luujalga. Sirjakomi
solvavates viljendites nimetatakse

144

Jomaks vana, riiakat, kurja ja teiste
inimestega sobimatut naist.

Kirjandus: Denissov 1959, Gribova 1975,
Klimov 1990, Panov 1980, Plessovski 1975,
Plessovski 1979, Zilina & Sorvatsova 1971,
Vinokurova 1989.

N. Konakov, O. Uljasev

JUMALA INIMENE ALEKSEI -
Oreks’eja Bozja iildine (< vene) —
kristlik puhak, vene rahvaeepikas
levinud vaimulike laulude miitologi-
seeritud tegelane, siirjakomi vaimu-
like ja liroeepiliste laulude tegelane.

1964. aastal Jemva alamjooksul kirja
pandud siirjakomi tuntud vaimuliku
rahvalaulu variant kujutab endast
pitha Aleksei eluloo rahvalikku ver-
siooni. P6hjas levinud vaimuliku
laulu télkimine siirjakomi keelde on
pohiliselt seotud vanausu ideoloogia
omaksvotmisega komide poolt. Antud
laul kuulub kiriku- ja jumalateenis-
tusvilisesse vaimulikku rahvalaulu-
kultuuri. Kui vene lauluvariantidest
voib radkida kui selgelt valjendatud
eepilisusega lauludest, siis siirjakomi
lauluvarianti on eepilise Zanri alla
usna raske paigutada.

Stirjakomi olustikku kantuna on
vene vaimuliku laulu siizee oluliselt
muutunud, kuid siiski dratuntav,
kuna tema faabula p6hineb tuntud
solmpunktidel: vastumeelne abielu,
kodust lahkumine, pikad rdnnakud
kodust kaugel, tundmatuna koju
naasmine, tegelase surm ja tema



hilisem arvamine pithakute hulka.
Stirjakomi laulus on stseene timber
tostetud, muudetud on tegelaste (ema
ja pruudi) nimed, puuduvad sakraal-
sed topontiiimid (tegevus toimub mitte
Rooma riigis, vaid mingis muinasjutu-
lisevoitu tsaaririigis), vaimuliku va-
giteo paatost on oluliselt madaldatud
ja asendatud olmelisi kokkuporkeid
iseloomustavate ndidetega. Stirjakomi
pitha Aleksei lauluvariandi stilistika
on ldhedamal liitrilise laulu ja hilise
ballaadi stiilile, see viitab siirjakomi
vaimuliku laulu tisna hilisele omaks-
votmisele. Seejuures tuleb radkida
mitte tuntud vene vaimuliku laulu
sisu umberjutustusest komi keeles,
vaid pigem omapérase vormiga mui-
nasjutulaadilisest rahvalaululisest
“improvisatsioonist” kristliku eluloo
teemal.

Stirjakomi variandis puudub laulu
eepiline algus koos sellele omase piibli
toopikaga (lasteta abielupaari palve
anda neile vanuigi poeg voi tiitar),
seda asendab muinasjutupirane
algus. Siin ei ole korget sakraalset
pohjendust, miks jumala inimene
Aleksei abielust loobub (soov teenida
jumalat). Siirjakomi laulus on tdhtsal
kohal jutustus pulmapeo ettevalmis-
tustest ja pidu ise. Seejuures pohineb
see fragment jumala inimese Aleksei
kaitumise vastandamisele korge
sotsiaalse staatusega inimese (tsaari
tiitre peigmehe) kditumisele: pulma-
rong séidab l4bi talupojaviravate,
mitte tsaari voi bojaari viaravate;

peigmees istub talulaua taga, selle
eest oma auvéiirsete sugulaste ette-
heiteid taludes. Vene laulu Alekseiga
huvastijatu stseenis vastab noore
naise kditumine meest leinava lese
kaitumisele. Siirjakomi versioonis
toimub hiivastijatt natuke teistmoodi:
naine esitab oma mehele traditsiooni-
lise kiisimuse, kuidas peab ta meest
niid kutsuma. Sellele jargneb peig-
mehe staatusele kohatu reaktsioon:
mees palub anda endale kui pikale
teele minejale leivaviilu. Rituaalne
tahendus on stseenil, kus minia 16ikab
kolm viilu leiba. Iga leivak&ar vastab
stimboolselt teatud initsiaalaktile:
esimene neiupdlvega hiivastijatule
voi lapsepolvemélestusele, teine viil
on seotud pulmasiimboolikaga (viitab
noorpaari tihisele leivapatsi s66mise-
le, kuigi siin ithiss66mist ei toimu),
kolmas leivaviil on méératud pikale
teekonnale minevale inimesele ja
seotud matusesemantikaga. Jumala
inimene Aleksei valib kolmanda viilu,
mis vastab tema valitud saatusele —
kodukoldest loobumisele ja kodust
lahkumisele, mis vordub surmaga.
Strjakomi laulus on jumala ini-
mene Aleksei peigmees, kes rikub
pulma- ja sakraalse toimingu staa-
tust ning satub vastuollu satestatud
thiskondliku korraga. Rituaalse
korra rikkumist pole laulus kuidagi
pohjendatud. Téhtis on rikkumine
iseenesest, et jumala inimene Aleksei
saaks korgest sotsiaalsest seisusest
ja pereelust vabatahtlikult loobunud
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miiutilise tegelase staatuse. Selles
mottes seisneb tema vaimulik véagite-
gu vabatahtlikus ohvris, s.o eluhiive-
dest loobumises.

Edasine jutustus on iisna napp
ning lahendatud tihiskondlik-olmelis-
te suhete stiilis. Noort naist stiiidista-
takse mehe kadumises ja ta pannakse
vangitorni. Lithidalt teatatakse, et
jumala inimene Aleksei vananeb
metsas salakambris redutades. Siin
ei ole vene lauluversioonide sarnaselt
juttu tema palverdnnakutest, ker-
juseelust meretaguste kirikute juures
ning otsusest naasta vanematekoju.
Kui jumala inimene Aleksei isakoju
tagasi poordub, ei tunne isa poega éra,
kuid lubab palverénduril kanakuudis
o6bida. Vene vaimulikes lauldes on
Aleksei vanemad kerjuse vastu lah-
ked ja armulikud, pojale teevad aga
ulekohut viirsti teenrid.

Surmajargse dratundmise stseen
on komi laulus tiksikasjalikum ja
sarnaneb moneti vene lauluversioo-
nidega. Palverianduri surmast annab
omastele méarku surnukehast (kana-
kuudist) koikjale leviv meeldiv 16hn.
Vanemad saavad kisikirjast teada,
et surnud vana erak on nende poeg.
Laulu viimane stseen on seotud juma-
la inimese viimasele teele saatmisega
ning see erineb vene lauluversiooni
tavapédrasest tolgendusest. Aleksei
kirstu ei suudeta paigast nihutada.
Alles parast tuntud motiivi, kus proh-
vetlik h&4l 6petab, mida sugulased
sel juhul tegema peavad, saadetakse
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surnu hébeda ja kullaga kaetud teed
pidi kirikusse.

Palverandaja-eraku seisus véimal-
dab kindlaks teha kristliku pithaku
(kelle vaimulik végitegu seisneb tava-
parasest eluteest korvalekaldumises)
pithaduse rahvaliku késitluse miitoet-
nilisi juuri. Jumala inimene Aleksei
saab miitoloogilise tegelase staatuse
“korra” rikkumise teel.

Kirjandus: Adrianova-Peretts 1917,
Mikusev 1973.

A. Vlassov

JURKA - Ulem-E#va komide péri-
muse tegelane.

Jurka elas kunagi Madza kiila 1dhe-
dal. Ta oli ebatavaliselt suure jouga —
kiskus saja-aastaseid ménde juur-
tega vilja ja méingis nendega nagu
pilbastega. Alguses pidas joumees
rahulikult jahti oma jahimaadel, kuid
hiljem hakkas ta roovima oma naabri-
te loomi. Ta haaras karjamaal lehma
voi pulli kinni, vinnas dlale ja tassis
koju. Uhe pidevaga sbi ta dra terve
pulli. Teiste jutuvariantide kohaselt
varastas Jurka lehmi ja lambaid voi
eelistas ainult lambaid. R66vitud liha
tassis ta hiiglasuure koti voi tohtkar-
biga, vastutulijate kiisimustele aga
vastas, et viib seeni koju.

Loomade pidevast kadumisest
ahastuses Madza elanikud kiisisid abi
samas kiilas elavalt Jurka ristiisalt.
Tema nouandel koguti linnaseid ja
jahu ning tehti kanget 6lut. Ristiisa



kutsus Jurka kiilla ja jootis ta purju.
Siis jooksid igast kiiljest kokku Madza
elanikud, sidusid Jurka néoridega
kinni, viisid paadiga jarve keskele ja
uputasid ta dra. Parimuse teiste va-
riantide jargi oli Jurkal teatud voim
vete iile, selleparast tuli talle upu-
tamiseks kaela riputada hiigelsuur
kivi (varianditi kaks veskikivi). Isegi
péarast seda suutis ta kie veest vilja
tosta ja rusikat vibutada.

Parast Jurka uppumist keetsid
Madza elanikud pajatdie putru ning
koik — nii hukkamise vahetud téide-
viijad kui ka koérvaltvaatajad — soid
lusikatéie putru. Nonda jagasid nad
tapmise siiti koigi vahel vordselt.
Madza elanikke hakati parast seda
hiiiidma “pudrusoésjateks”, “pudrupot-
tideks” voi “kiillma pudru siééjateks”,
kuna ihe jutuvariandi kohaselt ei
tulnud moned hukkamisest korvale-
jdanud kulaelanikud putru séoma ja
nad toodi jouga kohale, kui puder oli
juba jahtunud. Jarv sai Jurka nime.

Jurka kuju madaldatud miitoloo-
gilistest joontest voib mérkida tema
liialdatud rammu, végilaslikku isu
ja oletatavat véimu vete iile, millest
saadakse jagu veskikivide abil (leib
ja selle valmistamisega seotud asjad,
aga ka leivanuga ja laualina olid sel
vol teisel méidral sakraalsed). Jurka
muutumine talupoegade delaks vaen-
laseks ldhendab teda noid Oslapei
‘Karukapaline’ kujule. Tegemist voib
olla puhtalt jahipidajate ja jahipida-
jate-polluharijate-karjakasvatajate

rithmade vaheliste (kunagi téeliselt
asetleidnud) konfliktide vastukaja-
ga rahvaluules. Ristiisa eriline roll
Jurka kinnivotmise juures on seotud
ristivanemate ilikorge staatusega
sturjakomide perekondlike suhete
hierarhias ja traditsioonilises maa-
ilmavaates (see oli isegi korgem kui
paris vanematel).

Jurkale on darmiselt lahedane
teine Ezva iilemjooksu rahvaluule
tegelane Gul’en’. Temagi elab iiksinda
valjaspool kiila ja varastab kariloomi.
Gul’en’ vangistatakse ristiema juures
ning uputatakse jokke veskikivide
abil. Tema surma jarel sitiakse ri-
tuaalset putru.

Kirjandus: Doronin 1947, RotSev 1984.
N. Konakov

JOUDU KATSUMA - eéas’nd skr,
ecas’ni iie, eCjos’no ks, eCces’no iis,
jecas’no pk (< ks e¢, pk jec joud, voim,
oskus, meisterlikkus’), berttsono
iildine, s’inmas’na iie (< s’in ‘silm’) —
noidadest ja manatarkadest, kes
voistlevad osavuses ja noiaoskuses.

Paljud noiaeepose siizeed on seotud
noidade joukatsumistega. Pohjuseks
on tavaliselt mone kéditumisnormi
rikkumine v6i néia soov toestada, et ta
on teisest tugevam. Taoliste tekstide
hulka kuuluvad muistendid jahiar-
telli juhtidest, naabruses elavatest
noidadest, surnud néidadest ning ka
jutud Permi Stefani joukatsumistest
permi inimeste paganausupreestri-

147



KoM MUTOLOOGIASONASTIK

tega (tun; vt Koska, Raudne Aika,
Karukéipaline, Pam jt).

Téanapédeval ringlevad komi maa-
inimeste seas jutud kaasaegsete
ketserite (jeretn’ik) ja ndidade (¢6d6s’)
kohta, kes tilitsevad teineteisega ja
kaetavad teineteise loomi.

N. Konakov

JOULUAEG - vezadér iie, skr,
ks ‘piitha aeg’, vezavidz’em ae,
vezavidz’andor jem ‘pitha valvamine
ja kasinus; pitha valvamise ja kasinu-
se aeg’, veza pora iz'va ‘piha aeg’,
jen lun dor ud ‘jumala pieva aeg’,
S’vett’o iis, 11, ks, pk (< vene) — 25. det-
sember — 6. jaanuar (7.—19. jaanuar).

Vene joulukombestiku sarnaselt ku-
junes ka komi noorte jouluaegseks
lemmikmeelelahutuseks sandita-
mine, eriti harrastasid seda poisid.
Kboige sagedamini riietuti vanuriks,
mustlaseks, moisnikuks, ametnikuks,
kiitirakaks jne. Tidrukud vahetasid
poistega riideid, moned panid selga
pahupidi kasukad. Ndod méaariti
tahmaga, kaeti ratiku voi marliga,
et sante ara ei tuntaks. Ezva iilem-
jooksu kiilades oli levinud riietumine
hantideks-neenetsiteks (jogra-ja-
ran)—ilmselt on tegemist mélestusega
siirjakomide ja nimetatud rahvaste
kunagistest ebasobralikest suhetest.
Pahe pandi karvased miitsid ja selga
pahupidi keeratud kasukad, mille
kiilge riputati erinevate loomade sabu.
Niod kaeti kinni tahmase marliga.
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Maskeeritud noored kéaisid
5-10-liikmeliste rithmadena majast
majja (alates jouluaegsete kiidu-
laulude laulmisest) kogu jouluaja
véltel. Tavaliselt kiilastati maju, kus
elas sobralikum ja kiilalislahkem
pererahvas. Lootsa saatel tantsivaid
sante kostitati veini ja suupistetega.
Eriti kiilalislahke pererahva juures
kéis ohtu jooksul sageli mitu santide
seltskonda. Pererahvalt oli kombeks
kiisida, kas nad tunnevad sandid &ra
vOi mitte. Sandi jaoks oli tundmatuks
jdémine eriti meelepirane. Soktovi
adres usuti isegi, et tundmatuks jaanu
ei haigestu kogu aasta jooksul. Kui
aga pererahvas vottis sante jahedalt
vastu, voisid noored neile isegi kitte
maksta, puistates néiteks porandale
tahma vo6i tuhka.

Sandid olid noorte jouluaegsete
istjate kohustuslikeks osalisteks. Eriti
populaarsed olid nende poolt etenda-
tavad instseneeringud. Sageli oli tege-
mist lihtsalt vaikese improvisatsioo-
niga, kuid oli ka kindlakskujunenud
teksti ja kindla jarjestusega vaatuste-
ga etendusi nn rahvadraamasid, kus-
juures eri kantides olid oma lemmik-
méngud-etendused. Vanasti méngiti
neid etendusi mitte ainult jouluaeg-
setel pidudhtutel, vaid nad kuulusid
ka pulmakombestikku. Sandid olid
koos oma etendustega soovitud kiila-
lised enne laulatust korraldatavatel
neiupdlveshtutelgi. Kuna pulmade pe-
riood algas komidel traditsiooniliselt
péarast jouluaega ja kestis kuni vast-
lan&dalani, on joulu- ja pulmaaegsete



kostumeeritud etenduste vaheline
seos uisna toendoline. Obiugrilastel
algas taoline sanditamine detsembri
Iopus, toimus aktiivselt jaanuaris ja
veebruaris ning 16ppes alles kevadise
pooripdeva paiku. Kesksel kohal neil
talvistel pidustustel olid muuseas
santide esitatud erinevad etendused.
Draamaetenduste moningad tegela-
sed (naiteks kurg) olid samad nagu
komidel. “Niitlejate” ndod kaeti sa-
muti kasetohust maskidega.

Komi noorte iithise vabaajaveet-
mise peamiseks vormiks jouluajal
olid istjad, mis toimusid nn mangude
majas, mille noored titirisid tavaliselt
terveks joulude ja veeristsete vahe-
liseks ajaks. Rendiraha koguti viis
kopikat igalt osavotjalt. Lisaks sellele
ostsid poisid maja valgustamiseks
kiiiinlaid ja veini majarahva kosti-
tamiseks. Taiskasvanud suhtusid
noorte jouluistjatesse heakskiitvalt
vo0i vidhemalt ei seganud nende pida-
mist. Tavalistest stigistalvise perioodi
argipidevastest istjatest erinevalt,
kus méngud, laulud ja muu ajaviide
katkestasid ndputéo tegemise vaid
ajutiselt, oli jouluaegsetel istjatel
valdavalt meelelahutuslik iseloom.
Tidrukud valmistusid nendeks vara-
kult, dmmeldes voi ostes endale uued
riided. Poisid piitidsid samuti istjatel
nédidata oma ainelist joukust ja koiki
muid vairtusi. Jouluaegsetel istjatel
pidi voimalikult hésti nditama oma
teravmeelsust ja taiplikkust ning
laulmise ja tantsimise oskust. Teiseks
komi noorte seas jouluajal levinud

meelelahutamise viisiks oli igasugune
ennustamine. Eriti harrastasid seda
tiidrukud (vt ennustamine).

Kirjandus: Dukart 1978, Gagarin & Du-
kart 1968, Janovits 1903, Konakov 1993,
TSernetsov 1968.

N. Konakov

JOULUAEGSED VETEHALD-
JAD - kutt’a iie, kutt’a voisa skr,
ue, kutt’a vasa tue, skr, ks, kutt’a
dadd’a s, kutt’a voija ud, kutt’a
volosa skr, kutt’a vol’sa ae, kut’i-
mut’i ae, veza voisa skr, veza voija
skr, veza pul’ak iz'va, Sul’kun pk.

Jouluaegsed vetehaldjad kutt’ad tule-
vad veest vilja vaid iiks kord aastas —
jouluool. Nad peremehetsevad maa
peal kogu jouluperioodi viltel ning
lahevad veeristsetel jalle vette tagasi.
Ulejasnud aasta jooksul neil inimeste
maailmaga mingit kontakti ei ole.
Eriti ohtlikuks, ka tadiskasvanute-
le, muutusid kutt’ad joululaupiaeval.
Teistel joulupdevadel hirmutati nen-
dega peamiselt lapsi, keelates neil hil-
ja 6htul véljas olla: “Ara ole hilja vl-
jas, kutt’a viib dra” voi neid magama
pannes: “Kutt’a tuleb”. Lastel keelati
jouluperioodil ka jarskudel joekallas-
tel kelgutada, et kutt’ad ei viiks neid
jadauku. Jouluaegseid vetehaldjaid
kujutleti viaikeste inimestena, kes lo-
histavad enda jarel raudkelke, millega
nad oma ohvreid minema veavad.
Noored suhtusid neisse haldjatesse
tsna kartmatult, nad ei pidanud neid
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ei headeks ega kurjadeks. Arvati, et
kutt’adest on isegi kasu, kuna nad
toovad jouluaegse ennustamise ajal
teateid tulevikust.

Taolisi ettekujutusi jouluajal veest
ilmuvate haldjate kohta oli ka teistel
rahvastel. Udmurdid nimetasid neid
vozo, pohjapoolsed venelased sulikind,
Sulokand, Selikuné jne. Nende haldjate
erilist pahasoovlikkust viikeste laste
suhtes on vdimalik vahest seletada
komide varajaste usuliste ettekuju-
tuste ja piiblisiizee (vaikelaste tap-
mine kuningas Herodese poolt parast
Kristuse stundi) liitumisega. Rahva
ettekujutuste kohaselt vois see traagi-
line juhtum korduda jouluajal, ainult
Herodese rollis oleksid vetehaldjad.

Komide paganausulised ettekuju-
tused seletavad kutt’ade kelkude rolli.
Saan oli varem peamiseks surnute
matmiskohta toimetamise vahendiks
nii talvel kui suvel. Matuste jarel jaeti
saanid haudadele, kuna arvati, et
surnul ldheb saani teises ilmas vaja.

Jouluaegsete vetehaldjate nimed
kutt’a voisa ja kutt’a voija tdhenda-
vad Youluaegsed oised’ (kutt’a < vene
kutja ‘rituaalne toit’). Valistatud pole
ka seos sdnaga kutno ‘katte saama’ —
vrd udmurtide kutos’ (< kutoné kiatte
saama, puidma’) ‘inimestele haigusi
lakitavad kurjad vaimud, kes elasid
jogede, ojade ja allikate juures jai-
rakutes’. Kutt’a vasa on ‘jouluaegne
vetevaim’, kutt’a dadd’a tdhendab
aga ‘oulupithade kelguga’. Nimedes
kutt’a volosa ja kutt’a vol’sa (< vol’
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‘(toor)nahk’) peegeldub karvasus.
Kut'i-mut’i < mut’i kuri vaim’. Veza
voija ja veZa voisa tdhendavad jou-
luaegne 6ine’. Nimetuse veZa pul’ak
teine pool tuleneb sonast pul’ ‘viga
pisike’. Termini sul’kun ja sellega
seotud vene Sulikuné etiimoloogia ei
ole selge. Termini péaritolu seletatak-
se mitmeti: iiks viimastest on Nikita
I. Tolstoi piisavalt usutav seletus:
algne tiivi on algslaavi sui ‘vasak’, s.o
‘halb’, ‘mittepuhas, roojane’, ‘patune’,
‘kdlbmatu’.

Kirjandus: Belitser 1958, Nalimov 1907,
Popov 1859, Tolstoi 1995, Uotila 1989,
Vladokin 1994.

N. Konakov

JOULUD - Réstvo iildine, rozostvo
ud — 25. detsember (7. jaanuar).

Joulupiihal oli komidel kombeks kiia
majast majja ja laulda Kristust ilis-
tavaid laule. Noored kiisid neid laule
lauldes viikeste rithmadena majast
majja, kdes varvilisest paberist tihed,
labipaistvast paberist laternad (mille
sisse olid pandud piihaloo pildid) ja
stiidatud kiiinlad. Kohati kaidi laul-
mas juba joululaupideva ohtul, kohati
aga joulupiihal parast pidulikku hom-
mikupalvust. Sellest votsid osa lapsed,
noored ja monikord ka taiskasvanud
mehed. Laulmas kiimist armasta-
sid eriti lapsed. Venelastel levinud
néarisanditamise kommet komid ei
tundnud.



Udora komid ehitasid joulude ajal
kiilmunud lehma-sdonnikust ja lumest
madalaid “Jeni treppe” (Jen sod),
mille kaudu jumal laskvat maa peale
sulailma.

Kirjandus: Dukart 1978, Gagarin & Du-
kart 1968, Konakov 1993, Melnikov 1898,
Rotsev 1972.

N. Konakov

JOULULAUPAEV - Réstvo rot
uldine, kutt’a lun sk — 24. detsember
(6. jaanuar).

Joululaupéeval tehti vees pehmeks
leotatud nisu- voi odraseemnetest
erilist paastuputru. Sel pdeval tohtis
teha majapidamist6id, kuid enamasti
valmistuti joulude tdhistamiseks.
Lapsed ja noored 16ikasid varvilisest
paberist tahti valja. Perenaised kiip-
setasid rukkijahust erinevate loo-
made (hobuste, lehmade, lammaste,
pohjapotrade, janeste jne) kujukesi.
Leivakesed asetati ikooniriiulile ja
hoiti seal vana-aastadhtuni, siis jagati
need lastele. Joululaupieval anti ho-
bustele selleks, et nad terved oleksid,
spetsiaalselt kiipsetatud kliileiba.

Kirjandus: Janovits 1903, Konakov 1993,
Kudrjasova 1993.

N. Konakov
JANES - kéts ildine.

Udmurdi ludkets janes’ sonasonalt
‘mets-, poldkits’ < tihispermi keé janes’

< muinast§uvasi, vrd tSuvasi ka¢ | ta-
tari kdza ‘kits’, tsuvasi mulkad janes’.

Siirjakomi etioloogilistes miititides ni-
metatakse janest Jen 62 jumala lam-
mas’ (vrd udmurdi ludkets). Mittide
kohaselt loonud jinese Omol’. Kui ta
aga tunnistas Jenile, et tegi “lamba”,
viaitis Jen, et loonud samasuguse
looma ja tdhistanud selle korvaotsad
musta varviga. Vendade loodut korvu-
tades selgus, et koik janesed kuuluvad
Jenile.

Teise versiooni kohaselt loonud
janesed Jen, aga Omoél’ otsustanud
need loomad héavitada. Ta teinud
janeste korvad mustaks ja hakanud
neid jarsaku poole ajama. Ellujadmise
tingimuseks seadnud Omol’ janeste-
le endast kellegi kartlikuma looma
leidmise. Janesed ehmatasid konna
ja seetottu jaanud ellu.

Kolmanda mutidiversiooni jargi
teinud Omol’ Jeni loodud janeste
korvaotsad mustaks ja vaitnud, et
niuud ei ole nad Jeni lambad, vaid
tema koerad. Demiurgid saatsid re-
base janest Jenile tooma. Jen leidis,
et janes on kiill tema tehtud, kuid
Omol’i poolt dra rikutud. Parast pikka
vaidlust tunnistasid nad janese enda
thisomandiks ja lubasid inimestel
janese liha stitia. Demiurgid leppisid
ka kokku, et kui janese korva pealt
kaob must varv, saabub maailmaldpp.

Eelnevast tuleneb ka kahetine
suhtumine jdnesesse: suurem osa
stirjakomisid peavad Jeni looma
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janest soovitud saagiks, aga mo-
ned, eriti EZva tilemjooksu, Udora
ja PetSora vanausulised, arvavad,
et janes on kuradi loodud, kuna tal
on erinevalt teistest rohusoédjatest
pikkade teravate kiitintega kdpad.
Seetottu ei tarvita nad janest toiduks
ning nimetavad teda metskoeraks
(vor pon). Vanausulistel on janesega
seotud eshatoloogilised ettekujutu-
sed — maailmaldpp saabub siis, kui
janese korvaotsad valgeks muutuvad.

Muistendites seostatakse janeseid
sageli kurjade joudude ja teise ilmaga.
Uldlevinud on siizee edukast jahime-
hest, keda soosib vanapagan, metsa-
vana voi jdneste peremees ning kelle
piitud jadnesed muutuvad preestri
juuresolekul 14bi viidud kontrollimi-
sel tuletukkideks (haavapakkudeks).
Permikomi peidetud varanduse jut-
tudes voib aare ilmuda erinevate
esemete voi loomade kujul, sealhulgas
labipaistva voi musta (punase selja
ja valgete korvaotstega) janesena.
Stirjakomidel voib janese kujul ilmuda
onnetuse voi haiguse ettekuulutaja
ures, harvemini néid. Samas uskusid
Ezva tilemjooksu vanausulised, et
ukse kohale asetatud janesepea pele-
tab haiguste vaime.

Kahesuguse iseloomu séiilita-
nud jdnes on tegelasena levinud
imemuinasjuttudes, ahelmuinas-
juttudes ja loomamuinasjuttudes.
Imemuinasjuttudes on janes tavaliselt
vaid abiline, kes toob eluvett voi aitab
tanuks ellujatmise eest teo voi nouga.
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Mbnikord esineb ka ta antagonistina
(KostSei, metsavana).

Loomamuinasjuttudes on ji-
nes kannatav tegelane voi vastu-
pidi jumalik vembumees (trikster).
Traditsioonilise jutu mitmes variandis
vahetab janes-trikster vilja hiire, kes
so0b dra rebase, hundi, karu jt.

Ahelmuinasjuttudes ja lastefolk-
looris, kus on séilinud arhailisi mii-
toloogilisi motiive, ilmutab jéanes
iseseisva tegelasena sellele loomale
omaseid oskusi, taibukust ja kava-
lust. Janest mainitakse tihti korvuti
selliste muinasjututegelastega nagu
Paikese Poeg, Piaikese Tiitar, Kuu
Sonn jne. Muinasjutus Rebane ja ruun
joob Piikese Poeg jdnese piima, et saa-
da joudu Kuu Soénni valjaajamiseks
taevalaudast.

Kirjandus: Fokos-Fuchs 1951, Fuchs
1924, Klimov 1990, Mikugev 1980,
Plessovski 1956, RotSev 1984, RotSev
1991, Sidorov 1928, V. Sarapovi VM,
0. Uljasevi VM.

N. Konakov, O. Uljasev

JAAMINEK - ji kélalém iildine, ji
mundm tldine.

Jaaminek oli pohjapoolsete talu-
poegade elus aastases loodustsiiklis
erakordseks siindmuseks. J6ed ja vee-
transport on olnud peamiseks side- ja
liiklusvahendiks pohjapoolsetele maa-
dele tiitipilises teede puudumise tin-
gimustes. Kevadise kudemise aegne
kalaptitk andis voimaluse tunduvalt



mitmekesistada talve 16puks kehvaks
muutunud toidunormi. Sirjakomi
vanasona titleb: jogi avaneb — toit
muutub.

Jaaminekuga olid komidel seotud
mitmed kalendriended: kui enne
jddminekut miiristab, tuleb “karu-”
(raske) aasta; kui joel hakkab jaa
minema patupieval, s.o pithapieval,
teisipdeval, neljapieval ja laupéeval,
on tulevane suvi edukas piimaliipsi
poolest, kui kolmapéeval voi reedel,
siis on kalapuiiik edukas; kui kevadel
laheb jaa joel vaikselt ja suurte va-
heaegadega voi sulab dra kohapeal,
on rasket kevadet ja suve oodata; kui
jaamineku ajal jadvad kaldale jadpan-
gad, tuleb raske aasta; kui jadminekul
jaab jaaserv korgele, tuleb tileujutus;
kui kana satub kevadel jadpangale, on
oodata head odrasaaki jne. Esimese
parast jadminekut ptititud haugi mak-
sa uuriti hoolega. Kui maks oli tileni
punane, arvati, et tuleb halb suvi.
Kui havi maks oli paksem iilemisest
otsast, eeldati varajast kevadkiilvi,
keskmisest osast — keskmist kiilvi,
tagumisest osast — hilist kevadkiilvi.

Iz’'va komid téhistasid vanasti jaa
drasaatmise piha. Koik inimesed ko-
gunesid korgele joekaldale. Liikuma
hakkavat jaad saadeti itkudega, mil-
les nuteti taga imeparast silda, mis
teenis neid ustavalt terve talve. Jaa
drasaatmise kommet on tdheldatud
ka udmurtide juures.

Kirjandus: Gagarin & Dukart 1968, Ko-
nakov 1993, Kotsijev 1849, Sahharova
& Seljkov 1976, Smirnov 1891, Zilina
& Sorvatsova 1971.

N. Konakov

JON PETKODOM iildine — “ohaka
valjaviimine”; umbrohu pollult véalja-
ajamise maagiline rituaal.

Umbrohu poéllult viljaajamise kom-
betalitus satiti viljaldikuse alguse
ajale. PetSora komid otsisid viljapol-
lult koéige suurema ohaka, kaevasid
selle vilja ja viisid tee peale, ise seal-
juures itkedes: “Paikesekiir, sa 6itsed
helepunaste 6itega rohelises kleidis.
Kuigi oled meile kallis ja armas, vii-
me su sinna. Siin sind raiutakse ja
Idigatakse. Viime su sinna ja sa jaad
sinna elama, Gitsema ilusate Gitega
pidulikus kleidis.” Ohakas istutati tee
peale ja usuti, et parast seda kaovad
pollult ka koik tema kaaslased.

Iz’va komid viisid selle rituaali
labi pisut teisiti. Koos juurtega vil-
japollult valjatommatud umbrohud
seoti iiheksa kaupa kimpudesse. Need
kimbud viidi juured ees joe voi jarve
aarde, kusjuures iiks kombetalituses
osaleja kandis ja teine vitsutas kimpu.
Ulejadnud rituaalis osalejad itkesid
samal ajal: “Tombame su pollult vilja,
et sa ei sigineks enam. Témbame su
vilja, et sa tagasi ei tuleks. Kogu su
tou tombame vilja, terve suguvosa, su
hoimu. Kogu su jougu tombame vilja,
koik su 6ed-vennad.” Teati ka palju pi-
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kemaid umbrohu péllult valjaajamist
saatvaid itke.

Permikomide juures toimus umb-
rohu pollult viljaajamise talitus
kindlasti vana kuu ajal. Ohakas kae-
vati juurtega vilja ja itketi: “Oh sa,
meie kenake, paha on sul siin elada,
viime su mujale, kus tuul ei rebi, kus
ei kitkuta, ei tehta valu adra ega ak-
kega. Sina, meie kallis, vii dra kogu
oma sugu, vii pollult endaga kaasa.”
Seejarel viidi ohakas tee peale ja istu-
tati sinna maha.

Kirjandus: Klimov 1991, Mikusev & Tsis-
taljov 1968, Sahharova jt 1976.

N. Konakov

JURIPAEV - Jogorei lun iildine
‘Jogori pédev’, vov vezodan lun iil-
dine ‘hobuste sissednnistamise paev’,
vovjaslon lun ‘hobuste péev’ tildine —
Voitja Georgi péev, 23. aprill (6. mai).

Komide (nagu venelastegi) jiiripaev oli
puhendatud koduloomadele, hobuseid
aga peeti paevakangelasteks (nime-
paevalasteks). Jiripdeval vois lasta
koduloomad karjamaale. Loomade
karjamaale laskmine oli viga téhtis
siindmus pdhjapoolsete talupoegade
elus, kuna see hajutas mure, et tal-
veks varutud loomatoitu ei jatku ke-
vadeni. Sageli nii juhtuski, kui kevad
oli hiline ja kestis pikalt.

Jemval viidi juripaeval koik kodu-
loomad kiriku juurde. Seal siitidati
kaks paralleelset lokete rida, kuhu
sisse visati ka kadakaoksi. Lohnavat
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kadakasuitsu pidasid komid tradit-
siooniliselt parimaks puhastavaks
ja kaitsvaks vahendiks koikvoimali-
ku roojuse ja noiduse vastu. Péarast
preestri palvust aeti kogu kari 16k-
keridade vahelt 14bi. Jarelejdanud
kadakaoksad viidi kodudesse ja
pisteti laudaukse alla. Iz'val ajasid
perenaised hommikul oma hobused
ja lehmad aegsasti valmistehtud ae-
dikusse ja kutsusid preestri. Péarast
palvust piserdas preester kitsastest
varavatest labiminevat karja pitha
veega. Allesjddnud piiha vee votsid
perenaised endaga kaasa ja piserdasid
sellega vaiksemaid koduloomi.

Kui kevad oli varajane ja soe,
oli juripdev ka karjalaskepievaks.
Hilise kevade puhul voidi see sattida
nigulapédevale (9. (22.) mai). Karja
esimene viljalaskmine toimus komi-
del pidulikult, spetsiaalsete kommete
saatel. Loomi laudast vilja lastes 16id
perenaised neid urbepievast (suure
paastu kuues piithapiev, viimane pii-
hapéev enne lihavotteid) alleshoitud
pajuokstega, suitsutasid neid kada-
kasuitsuga, andsid neile leivakdiru
neljapédevase (suure paastu viimase
nddala e Vaikse néddala neljapie-
val poletatud) soolaga, joonistasid
loomade paremale kiiljele vaiguga
kurjade vaimude eest kaitseks riste
jne. Jovkodzi kiilas Udoral ajas kar-
jane loomi vélja lastes koik lehmad
uhte kohta kokku. Vottis siis viimase
lehma sora alt “margi” (pas) — peotdie
liiva — ja viskas selle lehmadele selga



sonadega “Kristus on iiles tousnud!”.
Usuti, et parast seda ei jookse lehmad
karjatamise ajal laiali. Kulast vilja
joudnud, kiis karjane pitha Georgi
ikooniga timber karja ja luges palve.
EzZva-darses Gami kiilas 1oikasid pe-
renaised enne karja esimest viljalask-
mist lehmade laubalt karvatuti, rul-
lisid karvad leivakuulikese sisse ning
vahetasid neid kuulikesi omavahel.
Hiljem s66deti need leivakuulikesed
lehmadele sisse, uskudes, et péarast
seda on loomad karjamaal rahulikud.
Lammastele oli enne véljalaskmist
kombeks laubale neljapdevast soola
puistata. Permikomid saatsid loomad
karjalaskepéieval siiidatud kiitinalde-
ga kiilatarani. Aia juures kummardati
karjale jarele, et lehmad annaksid
rohkem piima ning lammastel oleks
suve lopuks palju villa.

Jiripaeval kogunesid noored joge-
de ja jarvede kallastele 16ket tegema.
Lokkes oli kombeks poletada tarbe-
tuid puust ja kasetohust anumaid,
mis olid enne seda spetsiaalselt kok-
ku korjatud. Anumad aeti pikkade
teivaste otsa ja asetati vertikaalselt
tulle. Komide naabruses Pinega joel
(kunagi elasid seal ka komid) elavad
vene noored siititasid kiingastel taolisi
Iokkeid 1. mail. Nendel 1oketel poletati
samuti vanu puutiinne ja muid aasta
jooksul majapidamisse kogunenud
mittevajalikke puitesemeid.

Inimesed, kellel olid stigelised voi
mingid muud nahahaigused, pesid
ennast jiripaeval vaikestes lompides,

uskudes, et veeloigu kuivades kaob
kohe ka haigus.

Jiripdeva ilma jargi ennustati
viljasaaki: kui juripédevale eelneval
061 kattusid lombid jadga voi 66seks
oue riputatud marg riidetiikk jaitus,
oli oodata halba viljasaaki. Usuti,
et kui juripdeval on kiilm ja puhub
pohjatuul, jaab tuul samast suunast
puhuma veel 40 pievaks. Samuti en-
nustati juripaeva jargi rohukasvamise
aega: Jogorei veega (voi vihmaga),
Nigula rohuga.

Kirjandus: Dmitrijeva 1988, Dobrotvorski
1883, Dukart 1975, Konakov 1993, Kudrja-
Sova 1993, Sahharova & Seljkov 1976,
Sidorov 1928.

N. Konakov
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K

KABALA ‘paber, dokument’ — per-
mikomide lékitus metshaldjale pal-
vega tagastada metsas kadunud
kariloom(ad).

Loomade kadumise korral poordus
kannatanu néia poole abi saamiseks.
No6id kirjutas metshaldjale viidava
lakituse soetiikiga kasetohule. Kuna
noid oli reeglina kirjaoskamatu, tegi
ta kasetohule paremalt vasakule aru-
saamatuid voi ainult talle arusaada-
vaid mérke, “lugedes” samas lakituse
teksti kova hailega ette. Kabala tekst
ise vois olla suvaline ja vaatamata
mérkide arvule tisna paljusonaline.
Kui noid valdas kas voi natuke vene
keelt ja oskas kirjutada, kirjutas ta
lakituse paremalt vasakule, kasuta-
des vene tdhti peegelpildis (hingede
maailma kujuteldi inimeste maailma-
ga vorreldes pahempoolsena). Kirjalik
lakitus oli tavaliselt lithike, naiteks
“Palume sind, Lekubi peremees, luba
lehm koju. Anname sulle selle eest
kingitusi. Kui ei luba, kaebame kor-
gemale”. Noia kirjaoskamatuse tottu
oli kiri tavaliselt segane, kuid arvati,
et metsavana saab sellest aru.
Kabala valmistati kindlasti kahes
eksemplaris. Teisele ldkitusele tehti
tédhed (margid) naaskli voi naelaga.
Selle lakituse poletas palve esita-
ja ahjus, aga sdega kirjutatu viidi
metshaldjale. N6id ja kannatanu
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ldksid sellesse metsa, kuhu loom oli
kadunud. Metsaradade ristumiskohal
andis noid lakituse iile vasaku 6la
kaaslasele ja too pani selle vasaku
kaega kannule voi viskas podsastesse.
Mbonikord riputati ldkitus puuoksa
kiilge ja selle alla pandi looma tagas-
tamise eest omapérane avanss: suitsu
ja kupsetatud kartulit. Tavaliselt
anti lubatud kingitused vérsale siiski
vaid sel juhul, kui peremees kadunud
looma leidis voi loom ise koju tuli.
Kingitused viidi metsa kabala kor-
vale. Arvati, et samal 66sel kadusid
jaljetult nii kingitused kui ka lakitus
ise. Kui kirja kirjutamisest moodus
hulk aega, aga mingit tulemust pol-
nud, koostati teine ldkitus ja moni-
kord isegi kolmas. Loomade kadumise
korral kostitasid (andsid leiba, mune,
kuivatatud kala, soola, suitsu) metsa
peremeest ka vepslased.

Kirjandus: Janovit§ 1903, Klimov 1991,
Teplouhhov 1895.

N. Konakov

KADAKAS - tus’apu sk (< tus’a
‘marjadega’ + pu ‘puv’), ka¢pomel’ ud
(*kac- voib olla seotud soome sdnaga
kataja ‘kadakas’ + pomel’, ponol’ ‘okas-
puu vosa’), veros pk (< vene veresk
‘kanarbik’).

Komidel nagu teistelgi metsarahvas-
tel oli kadakas tohusaks vahendiks
kurjade vaimude eemalepeletamiseks,
kaetuse valtimiseks ja olmelisest
roojusest vabanemiseks. Siirjakomi



naised suitsutasid parast poegimist
lehma ja vastsiindinud vasikat ka-
daka ja havihammaste suitsuga, et
vasikas kasvaks tervena. Piitigikohale
joudnud kalurid puhastasid end enne
kalapiitigi algust lokkesse visatud
kadakaokste suitsust ldbi minnes.
Mbonedes kaluriartellides puhastati
end nii enne igat noodaviset. Suure
paastu viimasel nédalal, vaiksel nel-
japéaeval puhastati kéikjal kadakaga
elumaju ja majandushooneid. Jemval
laksid naised selle pdeva varahommi-
kul metsa kadakaoksi tooma. Hiljem
torkasid nad majas ja laudas oksi
ukse- ja aknapiitade kohale, suitsu-
tasid kariloomi ning savist piimapotte
(et oleks rohkem koort). Permikomid
panid metsast toodud kadakaoksi
polevate peergude peale, mis asetse-
sid keset porandat lebava ahjusiibri
peal. Poordudes “metsajumalate”
poole palvega anda majaelanikele
ja kariloomadele tervist ja heaolu,
astusid nad tile kadakaokste. Parast
kombetalituse 16ppu visati séed ahju,
kadakaoksad aga pandi laudapéran-
da alla. PetSora kiitid ja kalurid toid
vaiksel neljapéeval enne paikesetousu
koju kadakaoksi ja nulupaku. Moned
oksad pandi peatala alla, iilejaanud
kadakad poletati aga tare keskel ja
hiipati neist ile. Nulupakku hoiti
alles terve aasta. Selle kombetalituse
labiviimine usuti tagavat kiittimis- ja
kalastamisonne.

Kirjandus: Dukart 1975, Klimov 1991,
Sidorov 1928, Zavarin 1870.

N. Konakov

K

KAELARIST - perna iildine — rin-
nal kantav rist, iz’va komidel (Ob)
hauarist.

Komi etioloogilistes miititides ja rah-
valuuletekstides esineb kaelarist Jeni
loomingu lahutamatu atribuudina.
Ta mérkis ristiga taimi ja loomi eris-
tamaks neid Omoli loodust. Naiteks
arvavad siirjakomid, et havi on lihtne
maératleda jumala loomana ristikuju-
lise luu (mis on reaalselt kala skeletis
olemas) jargi, mida nimetatakse per-
naks. Sirjakomid konelevad kuuse
kohta, et “see on piitha puu, kuna selle
all leidis Jeesus kunagi jilitajate eest
varju ja mérkis hiljem selle puu ara;
niid voib tema okstel alati pernat
niha”. Kuuse okste struktuuris ja
okastel voib toesti kergesti aimata
risti kuju.

Traditsioonilistes ettekujutustes
kasitletakse kaelaristi mitte ainult
ristiusu stimboli ja teatud konfessioo-
ni kuuluvuse mérgina vaid ka konk-
reetse inimese ehte v6i amuletina.
20. sajandi alguses kandsid naised
sageli rinnas korraga kolme risti
parlitest rinnaehte mol’ perna keskse
elemendina. Huvitaval kombel kanti
neid riste riiete peal. Sarnane komme
oli ka Volga-aarsetel rahvastel: mord-
va, tSuvasi ja mari naised kinnitasid
sageli kaks kuni neli kaelaristi kdige
ndhtavamale kohale kaela- v6i rin-
naehte kiilge. Kaelaristi kandmine
riiete peal oli iseloomulik ka komi
papita vanausulistele. Vanausulised
naised kandsid neid riste kiill riiete
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peal rippuvatel metallkettidel t$6pas,
kuid rist ise pisteti ikkagi polle voi
seeliku v00 sisse, et seda ndha poleks.
Rist voeti vilja vaid palvetamise ajal
ja seda hoiti paremal kieseljal, kuna
peopesa peeti roojaseks. Udora, Ezva
ulemjooksu ja PetSora komide seas
eristatakse tdnapéevani meeste ja
naiste riste: imarate otste voi dide
puhkenud pungade kujulise raamis-
tusega kaheksanurkset vordkiilgset
kaelaristi (novgorodi tiitipi) peetakse
naiste omaks; pikendatud alaosaga
taisnurkne rist on meeste rist. Komide
ristimiskombe kohaselt ei panda
inimesele risti kaela iile pea, vaid
pael seotakse seljatagant kergesti
lahtiharutatavasse solme (siduda
ei tohi “surmasélme” kulom gorod).
Usutakse, et risti pael peab kindlasti
olema linasest niidist ja mitte mingil
tingimusel villasest 16ngast voi siid-
niidist, kuna see v6ib tuua onnetust.

Stirjakomide pulmarituaali kdigus
kinkis ristiema pruudile uue kaelaris-
ti, justkui teda uuesti ristides. Udora
komi peigmees piitidis kaelaristi pruu-
dile kaela visata ja nonda siimboolselt
markida tema iileminekut uude staa-
tusesse. EZzva komide juures kinnitas
peigmees laulatuspéeval kaelaristi
ilma silmata noelaga pruudi kuklasse
pearitiku kiilge, et noid ei saaks tema
tulevast naist dra kaetada.

Vanad inimesed voisid kinkida
oma kaelaristi koos teiste isiklike
asjadega ldhedasele inimesele voi
sugulasele oma hinge méalestamiseks
parast surma. Samas on sirjako-

158

midel sailinud keeld kanda surnud
inimese risti. Sellist risti hoitakse
koos teiste traditsiooniliste amulet-
tidega piithasenurgas ikoonide taga
ning kasutatakse sageli maagilise
vahendina kaetuse ja haiguse vastu.
Naiteks timberpooratud rist akna
voi vilisukse kohal arvatakse olevat
kindlaks kaitseks néidade eest. Ezva
ja PetSora komid uskusid, et kui surnu
maeti metallrist rinnal, ei leia tema
hing mitte kunagi asu. Koikjal siirja-
komide juures kehtis keeld panna
surnule selga risti kujutist sisaldava
ornamendiga riideid. Reeglina val-
mistatakse lahkunu jaoks puurist pu
perna, mille paela ei seota kinni, vaid
lihtsalt asetatakse timber surnu kaela
(samuti asetatakse piki surnu keha
ilma sidumata tema ihuv6o). Praegu
pohjendavad PetSora komid surnu me-
tallristiga matmise keeldu sellega, et
“kuradid tombavad teises ilmas koik
raudasjad magnetina enda juurde”.
Kui mingil pshjusel ei dnnestu puu-
risti matuste ajal kirstu panna, siis
sailitatakse see hiljem piithasenurgas
surnu mélestuseks. Pithasenurgas ei
tohtinud hoida elusate inimeste riste.
Sauna minnes riputati kaelarist tuppa
samovarikraani kiilge voi hoiti seda
pesemise 16puni suus. Risti tuli suus
hoida ka siis, kui riideid parandati
neid seljast votmata, muidu “6mbled
oma onne riiete sisse ja kaotad selle,
kui votad riided seljast”.

EzZva komi rahvaluuletekstis poh-
jendatakse kindlat liiki puu valikut
risti valmistamisel: kunagi leidis



Jeesus jilitajate eest kuuse all varju ja
sellest ajast alates kaskis ta inimestel
ristid kuusepuust teha. Sirjakomi
vanausulised peavad parimaks kait-
sevahendiks kadakaristi. Ezva komid
arvavad, et on voimalik kindlaks maa-
rata, millisest puust tuleb konkreetse-
le inimesele rist teha. Valiku digsuse
ule otsustatakse sidemega randmele
kinnitatud risti liikumise suuna jargi.

Vanasti valmistati kaelas kanta-
vad puuristid sageli seest tithjana ja
neid kasutati erinevate amulettide
hoidmiseks (nagu pinaleid) ja pide-
valt rinnal kandmiseks. Udora komid
hoidsid selliste ristide sees sublimaati
(elavhobekloriid), mis pidi kaitsma
kurjade vaimude eest. Haigustest
ja kaetustest hoidumiseks sidusid
Jemva komid laste kaelaristi kiilge
nutsukese elavhobedaga. Siirjakomi
naised kandsid risti kiiljes platsenta-
tiikikest, mida peeti tohusaks kaitseks
kaetuse ja noidade saadetud haiguste
vastu. Arvati, et rdugeepideemia ajal
voib inimest haiguse eest kaitsta risti
kiilge kinnitatud kuusevaigu tiikike.
Jahiretkele suunduvad siirjakomi
jahimehed kinnitasid kaelaristi paela
kiilge kindlasti Peetruse juured (teise
nimega Peetruse ristike). Usuti, et
need pihad juured kaitsevad jahi-
meest koikide hiadade ja dnnetuste
eest. Pikale reisile minejale soovisid
kodused: “ara kaota oma kaelaris-
ti, siis tuled tervena koju tagasi”.
Kaelaristi kaotus kuulutas ette 6nne-
tust voi selle omaniku peatset surma.
Voora risti leidmine oli kindel mark

sellest, et varsti sureb keegi leidja
sugulastest.

Kaelaristi teatud viisil mgjutades
vois mojutada selle omaniku elu
vol ette médrata tema saatust. Neil
ettekujutustel pohineb risti kasu-
tamine néidumises ja ennustustes.
Noiateadmistest osa saada tahtjal tuli
kaelarist jalge ette maha visata, selle
peale seista ja lausuda Kristusest lah-
tititlemise palve. Lihtne olevat huku-
tada mistahes onnelikku abielupaari,
kui murda nende kaelaristid pooleks,
siduda seejérel need tiikid linaniidi-
ga kokku ning peita kirikukiitinalde
hoidmiseks moeldud puupinalisse.

Komi rahvaluules omistatakse
kaelaristile volujoudu, mis voéimal-
dab inimesel mitte ainult teise ilma
joududele vastu seista, vaid neid ka
aktiivselt mojutada. Uhes permikomi
legendis pajatatakse, et vetevaimu
punaste silmadega ronkmusta hobuse
endale saamiseks tuleb kaelaristiga
umber hobuse ring teha. Letka ko-
mide muistendites rasgitakse, et dra
neetud, teadmata kadunud ja méne
aja parast looma kujul koju naasnud
inimest voib padsta, kui visata talle
rist kaela ja lausuda teatud loits.
Arvatakse, et ilma kaelaristita supel-
des voib inimene muutuda vetevai-
muks ja jaadagi selleks, kuni keegi
viskab talle kaelaristi kaela.

Komide traditsioonilises maailma-
vaates on (oma stimboolsete tunnus-
joonte poolest ddrmiselt mahukas)
rinnal kantav kristlik rist — inimese
ja jumaliku maailma ithinemise néh-
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tav kujutis — kooskélas ettekujutus-
tega amulettidest vudZor ja inimese
hinge erinevatest hiipostaasidest.
Traditsioonilist suhtumist digeusk-
likku risti illustreerib hasti siirjakomi
konekaand Tend pernadé on n’in vermao
portné, sonasonalt ‘Sind ei saa enam
kaelaristiks muuta’. Huvitav, et
praegu, kui iiheaegselt kasvab huvi
nii traditsioonilise ristiusueelse kui
ka kanoonilise digeusu siimboolika
vastu, on komi keele kandjate seas
margatavalt iilekaalus ettekujutused
kaelaristist kui amuletist.

Kirjandus: Belitser 1958, Fokos-Fuchs
1951, Konakov 1983, Plessovski 1968,
Sidorov 1928, Sivkova 1990, Startsev
1926, Sarapov 1996, Sarapov 1998a,
Zadneprovskaja 1993, Zavarin 1870,
L. Gribova VM, V. Sarapovi VM, O. Ulja-
Sevi VM.

V. Sarapov

KAENLAALUNE - kin’auv iildine;
kon’auv 1l; kin’uv iie; kin’ul iie;
kunuvt ud, iz’'va; kunul ud; soi
goruv ildine.

Paljude Siberi ja pohjarahvaste tradit-
sioonilistes ettekujutustes on inimese
kaenlaalusel elustav joud ning sageli
vorreldakse seda vélise sarnasuse
tottu naise siinnitusorganiga. Voorale
pilgule avatud naise kaenlaalust ni-
metatakse nditeks monikord nalja pa-
rast gona U'apa ‘karvane latikas’ (jem,
ue) voi gona tupol’ ‘karvane kera’ (11).
Sama metafoori kasutavad siirjakomi
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mehed ka taiskasvanud naise vulvast
radkides.

Manside inimese tekke miiiitide
jargi asetsesid inimeste genitaalid
esialgu kaenla all. Altai turgitatarlas-
te rahvaluuletekstides jutustatakse
neitsi kaenla alt siindinud emengende-
ritest (ndiduslikud kaitsjad). Evengid
uskusid, et maa perenaine hoidis
kaenla all erinevate loomade karvu
sisaldavat nahkkotikest. Samaan aga
sooritas rituaali kdigus rdnnaku tema
juurde, et osa karvu varastada ja need
taigasse tuua, kus karvad muutusid
loomadeks. “Siititu eostamise” voi
“imeparase siinni” motiiv esineb ka
stirjakomi kosmogoonilistes miiiitides:
emapart haudub pardipojad (hiljem
kaks venda-demiurgi) tiibade all vilja,
s.o tegelikult kaenla all.

Miitoloogilised ettekujutused
kaenlaalusest kajastuvad ka siirja-
komi papita vanausuliste parimu-
ses. PetSora vanausulistelt on kirja
pandud apokruifilist laadi tekst
jumala imelisest siinnist jumalaema
kaenla alt: “Jumalaema kaenlaalune
avanes nagu suu ja sealt Marja pi
(‘Maria poeg’ s.o Kristus) vilja tuli-
gi”. Edaspidi pohjendatakse legendis
keeldu, miks inimesed samamoodi
teha ei tohi: “...enne seda siinnitasid
niiviisi koik naised, kuid kaenla all
oli liiga kitsas ning paljud lapsed
surid siindimisel. Seepirast keelaski
jumalaema naistel nonda siinnitada
ja jumal mééras selleks teise koha”.

Toonitatakse, et “pttha vaim tuli
valja paremast kaenlaaugust — igal



inimesel on paremal kiel jumal, aga
vasakul kiel kurat — sealt ei saanud
vélja tulla”. Ezva komid utlevad, et
“valk tapab inimese siis, kui tal on
Omol’ kaenla all”. PetSora komide
uskumuste kohaselt voib Seva allikaks
olla ndia kaenlaauk. Selle taustal on
kujukas ka komide traditsiooniline
negatiivne suhtumine zesti kikiml’os
kojostno voi kiml’os kivov — tagantkéatt
liigutus peopesa tilepoole keeratud,
nagu torjudes midagi oma kaenla alt.
Vee voi joogi valamist kellelegi sel
kombel kéasitletakse vastumeelsuse
véljendusena voi halva soovimisena.
Traditsioonilistes laste méingu-
des ja mangitustes, mille kaigus
taiskasvanud naljatades vaikelapsi
koditavad, vorreldakse kaenlaalust
metafoorselt kuuma sauna, keeva
vee voi tulega. Vrd sona kunlios kahte
tdhendust: 1. siargi kaenla alla 6mmel-
dav riidesiil ja 2. vene ahju esinurgad,
kuhu kraabitakse kokku tulised soed.
Kaenlaalune asub justkui inime-
se sisemiste ja valimiste organite
piiri peal, mis tingib ka kaenlaaluse
funktsioonide stimboolse motestami-
se rahvameditsiinis. Arvatakse, et
maarohtudest valmistatud ravimid ja
ndiajoogid mgjuvad haigele organismi-
le tohusamalt, kui hoéruda neid otse
kaenla alla. Stirjakomide uskumuste
kohaselt on teatud nodiarohtudel
kaenla alla hoérutuna “muundamis-
voime”. Uheks armumaagia vtteks oli
armastatu arategemiseks kiilakosti
valmistamine enda kaenla all.

Seaduspéaraselt pooratakse komi
tavandis ja igapédevaelus kaenlaaluse
simboolsele vormistamisele erilist
tdhelepanu — taiskasvanud inimese
sargi kaenla alla Gmmeldakse kind-
lasti kontrastne, reeglina punane
riidesiil (kumlés, kunlos). Suri- ja
ristimisriiete kaenla alla seda siilu
aga ei dOmmelda. Siberi venelased
omblesid siilu just suririiete kaenla
alla, kuid jatsid selle iihest kiiljest
kinni dmblemata. Sellist rituaalsete
riiete 16ike traditsiooni voib vorrelda
hinge “sissepuhumise” rituaali siim-
boolikaga, kus kaitsevaimu ongoni
puukujusse puhutakse elu tema riiete
kaenla alla 1sigatud aukude kaudu
(salehardi, jugani handid).

Siiamaani on permikomi, aga ka
Soktovi, Jemva ja PetSora siirjakomi
peredes kombeks lapse kiisimuse-
le oma siindimise kohta vastata:
“Sa ronisid vilja minu avanenud
kaenlaaugust”.

Kirjandus: Anissimov 1958, Doronin
1947, Djakonova 1976, Gren 1925,
Konakov 1996, Lukina 1990, Lvova jt
1989, Plessovski 1972, Sharapov 1993,
Sarapov 1996, Zavarin 1870, I. Iljina VM,
L. Gribova VM, V. Sarapovi VM.

V. Sarapov

KAETAJA - ¢6ko6dtsos’ skr, ¢6-
kedtsis’ iie, CoOkottsos’ 1, coketstsis’
iz’'va, e, jeretn’ik srk, jerekn’ik pk
(< vene jeretik, murdeline jeretnik) —
kahjutekitav noid, inimestele ja loo-
madele kaetuse kaelasaatja.
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Arvatakse, et kaetajal on kuri stida ja
ta teeb inimestele vaid halba: saadab
kaela haigusi ja luksumist (Seva), kae-
tab koeri ja lehmi jne. Kui kaetaja ei
taha aga korvalistele isikutele kahju
teha, on ta sunnitud kaetama oma
kodakondseid vo6i koduloomi, muidu
tema abivaimud maksavad talle kitte.

N. Konakov

KAETUS - ¢okodom iildine, ¢okodt-
som tuldine, ¢okottsom ud, ¢okem
pets, ie, cokedem iie, pets, ¢okedt-
sem iie (< ¢6kno ‘halvaks minema’),
urok ud (< vene urok, izurots$it’),
urostom ildine, urost’itom skr,
te, ursalom ildine, urkn’ittS6m
ue, ae (< uros ‘roojane’), dz’ugol’tom
11, te (< dz’ugdél’ ‘kurbus’), vis’em
ledz’em iie ‘haiguse kaelasaatmi-
ne’, kerom iildine, kers’om iildine,
kerem iie, pet$, kers’em iie, pets,
t’erom skr ‘dra tegemine, ara teh-
tud’, korom 11, kimost’ittSom ks,
us, ae, ud, kimest’ittSem iie, iz'va,
t’imest’item ae, t’imest’ittSem
ue, ae (< kimest’itné ‘raevutsema’),
vomidz’ iildine, vomodz’ ud, ks,
vomdz’além iildine, vondz’alom ud,
von’dz’alom ud, vomalom iie (< vom
‘suu’), togalem tie (<?: ainult koerte
kohta), jozas’0m 1l ‘ndhtavale ilmu-
mine’, oz’ov ae, 11, ks (< vene ozevat’),
I’i$néi ud (< vene lisnii: pohiliselt Seva
kohta), jorém iildine, jorem iz'va,
pets, Gie ‘pimestamine, draneedmine’,
izalom ud, 1 (< izavné, izjavné ‘kiviga
rohuma’, izné ‘jahvatama’), nokom
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ae, iie, noks’om ks, iis, noks’em iie
‘moll, jindamine’, tois’em iie ‘uh-
merdamine’, allegooriline ‘suguiihe’,
s’inmalom iie (< s’in ‘silm’), s’in
tsovtom ks, e, ud ‘pilguheitmine’,
vez s’inmalom pk, ud ‘kadeda sil-
maga vaatamine’, vez kov us’kodom
pk ‘kadeda sona pillamine’, kos’tom
uldine ‘kuivatamine’, pezalém tldi-
ne, pezos’tom tldine (< peZ ‘roojus’),
port’itom ks, ud, pk (< vene portit’),
pPOns’om ie.

Kaetada voib kolmel viisil: tegevuse-
ga kerom, kurja silmaga s’inmalém
ja halva sonaga vomdz’alom. Moju
voib olla otsene — puudutuse kaudu,
toidu ja esemete kaudu, millega ohver
kokku puutub — v6i kaudne — varju
vudzor kaudu, milleks véivad olla
kehaosad (kiitined, veri, juuksed), eri-
tised (uriin, siilg, fekaalid), réivaosad
(niidid, vahetallad, kangas), jdljed voi
vihad, s.o koik, mis oli kehaga kokku
puutunud. Samuti aga ka spetsiaal-
sed esemed, niiteks nukud jne, mis
olid patsiendiga (ohvriga) seotud vaid
maagiliselt. Eemalt v6ib kaetada pilgu
voi sonadega.

Kaetada vo6ib nii tahtlikult kui
tahtmatult, kusjuures ei pea tingima-
ta noid olema. Siirjakomide arvates
on kaetamisvoime olemas enamikul
inimestel, kel on tumedad silmad ja
juuksed, kalk siida (tSoréd s’oloma),
pistised silmad (suvtsa s’inma), kol-
lased silmad (viz bugél’) voi kelle veri
ei sobi teise inimese verega (vir oz
l6s’av). Permikomid peavad ohtlikeks



punapéiseid inimesi voi neid, kel on
stindides hambad suus. Kaetada voib
kadetsev inimene veZalds’, rovetseja
Lok kovja, pika vihaga inimene log
kutos’ voi lobiseja pogjos’ kovja. Lastel
voi rasedatel naistel ei soovitata nai-
teks suhelda lastetu, viljatu naisega,
kes voib tahtmatult voorast onne
kadestada ning nonda loote, lapse voi
raseda dra kaetada. Kiidelda ei tohi
jahi-, kala- voi kogutud viljasaagiga.
Kadeduse, kurja silma v6i/ja halva
sona valtimiseks vastavad Ezva
tulemjooksu komid kiisimusele “Kui
palju kinni puitidsid?” saagi suurusest
hoolimata reeglina pumon kémon
‘umbes keetmiseks’. Kiisimusele
viljasaagi kohta vastatakse samuti
poiklevalt menam portjo téras ‘minu
patta mahub’.

Teisi kaetada voivad ka haiged,
eriti silmahaiguste all kannatajad:
néiteks koordsilmsed ning kae ja halli
kae all kannatajad. Samuti aga ka
teiste haiguste tulemusel norgenenud
nigemisega inimesed: kollasilmsed
(maksahaiguste tagajarjel), valgesilm-
sed ja valguspelguse all kannatavad
inimesed (nagu albiinod), vilavate
silmadega inimesed jne. Kaetamine
voib aset leida mitte ainult needmise,
vaid ka méddutundetu vaimustuse ja
imetluse tottu, seeparast eelistasid
Udora, Petgora ja Ulem-Ezva komid
lastele selga panna rapased riided.
Vooraste juuresolekul hoiti laste ndod
kriimud valtimaks mérkusi nende ilu
ja priskuse kohta. Vaatamata tahtliku
ja tahtmatu kaetuse vordsustamisele,

K

arvavad komid, et tahtmatut kaetust
on lihtsam korvaldada.

Kaetuse objektiks voisid saada
nii inimesed kui ka loomad, tarbe-
esemed ja tooriistad. Kaetus avaldub
eelkoige kaetatud eseme, looma voi
inimese funktsionaalsete omaduste
kaotamises. Kaetatud lapsed ei s66
enam, nutavad lakkamatult ning
nende keha kattub korpade ja paise-
tega. Kiilandidade kaetatud lehmad
lipsavad verd voi jadvad isegi kinni.
Jahiloomad ei ldhe kiittide kaeta-
tud loksude ligi, laskmisel voolab
pissitorust vaid roostevett, koerad
haigestuvad ning kaotavad jahipi-
damisomadused jne. Eriti kaitsetud
kaetamise suhtes olid lapsed, rasedad
naised, sinnitajad, vastabiellunud ja
lahkunu sugulased, s.o piiripealses
seisundis olijad.

Kaetuse ennetamiseks olid komidel
olemas spetsiaalsed kombed, vahen-
did ja vormelid. Kellegi ettevaatamatu
sona puhul siilitati iile vasaku dla ja
lausuti poolih&ali: S%ir pin’ gorsad,
Jjos’ purt s’6lomad, Soma jokés sitanad
‘Havihammas sulle kurku, terav nuga
stidamesse, hapu ahven tagumikku’.
Sama tehti ka siis, kui vasak korv ajas
pilli, kuna arvati, et sel ajal meenutab
keegi sind halva sonaga. Kui keegi
vooras last ettevaatamatult kiitis,
lausuti Jen sokéd ‘Jumal temaga’.
Kohe parast kiitja draminekut aga
loputati lapse ndgu kolm korda veega
ja lausuti spetsiaalseid posimis- v6i
palvesonu: “Isa, poja ja pitha vaimu
nimel. Aamen”. Kaetamise eest kaitsti
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end ka amulettidega vudZzor: ranikivi
(gal’aiz); krae, varavaposti voi akna-
jauksepiida sisse torgatud ilma silma-
ta noel (postom jem); havihambad (s’ir
pin’); hundi voi karu kihvad; kiskjate
(karu, rebase, karbi, nugise) pealuu
(merluska); kaetust peletavad taimed
(kadakas, lepp, pihlakas, mand) jne.
Juba peale pandud kaetuse puhul
poorduti selle ravimiseks manatarga
vol maagiliselt puhta inimese (vanu-
rid, randurid) poole.

Ettekujutused kaetamisest pii-
sivad alal nii muistendites kui mui-
nasjuttudes, kus kaetus asendab
sageli moondumisi voi tegelase tap-
mist ndidusega, mida esineb vene
muinasjuttudes. Kaetamine on komi
maainimeste seas tdnapéevalgi tditsa
reaalne ja levinud néhtus.

Kirjandus: Fokos-Fuchs 1951, Nalimov
1908, Sidorov 1928, Uljasev 1996,
0. Uljasevi VM.

0. Uljasev

KAEVUHALDJAS - 6$6moés tsud
pk.

Tavaliselt on 6$6mds tSud inimeste
suhtes erapooletu, kuid moénikord il-
mutab ka vastumeelsust: loobib priigi
ja pilbastega, ei lase vett votta. Nonda
kaevuhaldja poolt mérgitud inimest
usuti varsti surevat.

Kirjandus: Klimov 1990.
N. Konakov
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KAJA -jola iildine, jologa jem, pets,
jolega iie, jola ll, govk pk.

Vastavalt permikomi parimustele
Zaran’ist ja Perast olla kaja Uurali-
adrse taiga parma looming. Kui piaikse
tutar Zaran’ otsustas koos oma lastega
taevasse tagasi minna, solvus neid
lapsi kasvatanud Parma-ema Zaran’i
peale. Ta 161 kaja, mis moonutas laste
hiiiided ja Zaran’i kutsumise. Paikse
titar pidi lapsed maa peale jdtma,
kuna nad ei leidnud tiksteist parmas
ules.

Komide kujutlustes on kaja ise-
loomulik vaid “sellele” ilmale. Kaja
puudumise, nagu ka varju puudumise
jargi voib dra tunda teise ilma esinda-
ja (vt vari). Stirjakomid arvavad néi-
teks, et metsavana koerte haukumisel
ei ole kaja.

Mbnedes tksikutes surnuitkudes
kirjeldatakse surnute ilma, kust
“kuldripsmeliste silmadega ei nde ega
hoberdngaliste korvadega ei kuule”,
kohana, “mida tuul ei riiva ja kuhu
kaja ei joua” (kottsi tovru oz inmovlo,
kottsi jola oz s’ibavlé.). Vrd ebaloo-
mulikku surma surnuid maeti sinna,
kuhu ei kostnud kirikukella helin
(Zonn’an gor, Zonn’an $6 ‘kellahelin’,
zonn’an jola ‘kellakaja’; vt matused).

Kirjandus: OzZegova 1989, Sidorov 1928,
Wichmann 1916.

0. Uljasev



KALA - tSeri.

Sirjakomid uskusid, et koik kalad
on Omoéli loodud, kuid Jen on neid
muutnud. Kalu hakati pidama tema
loominguks ja inimestel oli luba neid
soogiks tarvitada. Ahven sai Jenilt
tugeva naha, sirjel tegi ta silmaii-
red punaseks, kiisale andis teravad
harjased, havile pani pea sisse risti-
kujulise luu ja lutsule kolm viikest
valget kivikest.

Uhe permikomi miiiidi kohaselt
stindinud esimesed inimesed kalamar-
jast (¢Seri pok). Kord jatnud kala oma
marja kaldale ning sellest tekkinudki
kaks esimest inimest — mees ja naine.
Nad kondisid kahekesi kaua vaikeste
kuuskede vahel, ei teadnud mitte
millestki mitte midagi ning pidid iga
péev Jenile aru andma. Ukskord nad
aga ei tulnud Jeni juurde, vaid peitsid
end kuuskede taha ning naine siin-
nitas seal lapse. Jen needis nad ara
(variatsioon piibli parispatu teemal).

Eriliselt suhtusid komid vaid ha-
visse. Samas aga jargisid koik kalurid
rangelt kindlaid kaitumisnorme iga-
suguse kala puiidmise juures, kuna
oletati, et kala moistab inimkonet.
Esimese piutitud kala 16id kalurid
kirvesilmaga kergelt oimetuks, panid
selle paadi pohja ja titlesid: “Peksle,
peksle, loksle! Kutsu isa, ema, vana-
isa, vanaema, vaarisa ja koiki sugula-
si. Muidu hakkad teises ilmas iiksinda
ilma omasteta nukrutsema, ei ole sul
kellegagi hullata ja mangida! Kutsu
koiki!” Udora ja Obi komid uskusid, et

kui kala paheloomisel piiksub, tuleb
edukas piitik, kuna nonda kutsuvat ta
kokku teisi kalu. Permikomi kalurid
valisid esimesest loomusest vaikse-
ma kala ja viskasid ta elusana vette
tagasi palvega lakitada kohale koik
oma sugulased. Artelliga 16het piitides
panid Pet$ora kalurid siis, kui nooda-
kaar oli juba viikeseks jaanud, artelli
“peremehe” marguande peale koik
korraga midagi suhu — kas rohulible
voi ratikuotsa. Nonda tehti juhuks,
kui artellis juhtub olema keegi “karmi
stidamega” inimene, kelle peale ehmu-
des vois 16he dkilise soostuga nooda
katki rebida. Kui selline inimene
paneb midagi suhu, siis on ta “karm
stida” suunatud suus olevale esemele,
mitte 16hele.

Putitud kalasse suhtuti lugupida-
valt — kala ei tohtinud solvata, kies
muljuda, koertele anda ega lastel
temaga mangida lubada. Eriti solvav
oli kala jaoks, kui ta tédnavale visati.
Huvitav, et kui Ezva vetesse ilmus
stirjakomi kaluritele seni tundmatu
sterlet, ei voetud teda ebatavalisuse
tottu alguses omaks. Sterleti piiud-
misel rikuti tildiselt kalaptiigil jargi-
tavaid kaitumisreegleid. Juhuslikult
vorku sattunud sterletit puiti igati
solvata, siilitati ja urineeriti talle
suhu ning visati ta siis sajatades vette
tagasi.

PetSoral valmistati esimesest
suurest kinniputitud kalast rituaalne
I6una kogu artellile. Seda kala ei tape-
tud noaga, vaid 166di kivile asetatud
kalale teise kiviga pidhe. Sisikonna
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eemaldamisel ei kasutatud samuti
nuga —kala siseelundid pigistati vilja
kaega. Ezva iilemjooksul mindi koos
peredega kalale kohe parast jaami-
nekut. Esimesest sel paeval piuiitud
kalast tehti kalasuppi ja seda hoiti
keldris jéa peal alles jargmise jadmi-
nekuni. Enne uue kalapiitigihooaja
algust s66di see supp pidulikult ara.
EzZva iilemjooksul nimetatakse kalale
minnes Iohet erinevalt teistest kalalii-
kidest lihtsalt kalaks (¢seri). Esimese
I6he kinnipiitidmise jirel keedetakse
joe kaldal 4ra tema pea.

Kirjandus: Fuchs 1924, Klimov 1991,
Konakov 1983, Martjusov 1929, Nalimov
1907, Sidorov 1928, L. Gribova VM,
M. Rogatsevi VM, J. RotSevi VM,
0. Uljasevi VM.

N. Konakov

KALASABAGA NEIU - tSeri boza
nov — sirjakomi lokaalse miitoloogi-
lise pdrimuse vetevaim.

Kalasaba ja pikkade juustega nais-
soost vetevaim vausa esineb komi
muistendites tisna sageli. Tavaliselt
istub ta kaldal ja kammib oma juuk-
seid. Uldiselt informandid fikseerivad
lihtsalt temaga kohtumise voi tolgen-
davad seda kui teadet uppunu kohta.
Komi rahvaluules esineb tiksikuid
teisendeid ka vana-kreeka sireenide
laulu teemal. Kalasaba ja pikkade
ruugete juustega tiidruk elab siigavas
vorendikus. Selgetel taiskuuoodel tu-
leb ta kaldale — saba vees istudes kam-
mib ta oma juukseid ja laulab vaikselt
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ilusa haslega. Uks noormees kuulnud
tema laulu ja sellest lummatuna
hakanud kdima tidrukut kuulamas,
kuni ldinud 16puks hulluks.

Kirjandus: Rotsev 1984.
N. Konakov

KAL’AN permikomi — kuri joud, kes
voib votta inimese kuju.

Muistendites vois Kal’an ilmuda sini-
se siidsarafani ja uute kingadega pika
sinisilmse pikkade patsidega tiidru-
kuna. Ta valmistas kaevus pelmeene
ja kutsus inimesi neid maitsma. Kui
inimesed valasid ta keeva veega iile,
peitis Kal’an end kaevu vai jokke.
Naisele, kelle mees oli kaua éra,
vois Kal’an ilmuda tema abikaasa ku-
jul. Vaarmehe tegelik loomus avaldus
stities, kui ta paljastas oma hobuse-
hambad, voi jalatseid dra vottes — ja-
lalabade asemel olid tal lehmakabjad.
Tavaliselt hirmutati temaga lapsi.

Kirjandus: Gribova 1975, Klimov 1991.
N. Konakov

KAL’EN’IK (< kal’kotno ‘eraldama,
lahutama’) — permikomi metsa vaim,
kelle ainukeseks iilesandeks on lin-
nupoegade jaotamine, et nad elaksid
paarides.

Sirjakomid nimetasid vikerkaart
kal’en’ik-lebats ja pidasid teda Jeni
sonumitoojaks.

N. Konakov



KAM - permikomi muinasjututegela-
ne, tulehoidja.

Kam elab polismetsas (voi taevas)
onnis nagu Joma (Baba-Jagaa) ning
teda teenivad hundid. Kam on inimes-
te suhtes vaenulik, kuid laseb vabaks
need, kes lahendavad moistatuse.
Tema peaiilesandeks on oma ahjus
tule valvamine, mida ta kogu aeg
Iokkele puhub.

Kamil on pbletav hingus ja tema
surm on ahju kéige hodguvamas tule-
tukis. Kami tapab &ra tudruk, kellelt
ta varastab tallekeseks muudetud
venna. Tidruk saab noialt teada Kami
surma saladuse ning néid annab talle
teednéitava kera ja ahjuroobi. Leides
Kami hurtsiku, tombab tiidruk ahju-
roobiga surmatoova tuki ahjust vilja.
Sellest ajast kuulub Kami tuli koiki-
dele inimestele.

Permikomi keeles tdhendab oma-
dussona kam ‘tugev, jouline (inimene);
ihne, ablas; rikas; eraklik’. Mingil
mééaral on koik need omadused tun-
nuslikud Kami muinasjutukujule.

Strjakomi keeles leidub komise-
mise, miratsemise ja mirisemisega
seotud kam-tiuvega verbe: kamavné
‘kolistama, koputama’ sénasonalt
‘kami kujutama, kami matkima’; ud,
s, ue kampuZzittsoné ‘kara ja miraga
miirgeldama: tavaliselt purjus inime-
se kohta’; kamgoné ‘vastu kova asja
kovasti koputama; piissist laskma;
miirisema: koue kohta’; iie kamedni
‘taguma’.

Vrd tunavné < tun ‘néid’, 6dZo-
davné < 6dzod ‘suur’, kanavné < kan
‘tsaar’ jne. Vladimir Dali sonaraamatu
jargi on kam “kohalik siberi” nimetus
Samaani kohta.

Kirjandus: Dal 1981, Klimov 1990, Oze-
gova 1989.

N. Konakov, O. Uljasev

KAMA - permikomi toponiitimilise
parimuse tegelane.

Permikomi alade suurima veearteri
Kama joe tekkimise kohta réagitakse,
et kord sadanud kogu suve vihma ja
polnud iihtegi paikesepaistelist pdeva.
Joed tousid iile kallaste ja maa muu-
tus vedelaks. Koik inimesed ja loomad
pogenesid mégedesse, vaid vigilane
Kama sai litkuda iileujutatud alal.
Ringi kaies leidis ta, et jogede voolu
takistab mahalangenud mégi. Kama
sidus lingu suure kivi imber ja seda
kivi nagu maad kiindes enda jérel lo-
histades purustas tokke. Nonda tekkis
uus joesdng — végilase jargi nimetati
see voimas jogi Kama’ks.

Kirjandus: Klimov 1991.
N. Konakov

KANAPUHA - kurég praz’n’ik
permikomi.

Kanapiiha tdhistasid permikomid
reeglina stigisel enne kibekiire 16i-
kusaja 16ppu. Sel pideval tuldi peo
labiviimiseks maaratud kiilla kokku
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kogu imbruskonnast. Pidutsejad
toid kaasa koibadest kinniseotud
noori kukki ja kanu. Kanadel voeti
pea maha, osa kanu annetati kirikule
ning ulejadnud keedeti 1okkel suures
katlas. Uhiss66maaja kaigus riiiibati
lihale peale kaasatoodud 6lut voi mes-
kit. Parast pidusooki 1aksid vanemad
inimesed koju, noored aga tantsisid ja
laulsid hilishtuni.

Arvatavasti laenasid permikomid
kanapiiha venelastelt. Sarnane stigis-
piiha trojetsopl’atnitsa, kus peamiseks
ohvritoiduks kanaliha, oli naabruses
asuva Vjatka kubermangus iisna po-
pulaarne. Pohiline erinevus seisnes
selles, et permikomi kanapiithast voi-
sid osa votta koik vaatamata soole ja
vanusele. Venelastel oli see aga vaid
naiste voi isegi ainult leskede piiha.
Siirjakomid seda piitha ei tundnud,
kuna neil ei olnud kanakasvatus eriti
levinud.

Kirjandus: Klimov 1991, Zelenin 1994.
N. Konakov

KARM INIMENE - tsorod mort
jem, iz’va, 11, ae, pets, skr, ks, ud,
tSorid mort iie, tSorské6m mort ud,
tsorot mort pk — inimene, kes on
voimeline maagilist moju avaldama.

“Karmideks” peeti neid inimesi, kelle
sona voi isegi ainult kohalviibimine oli
umbritsevatele inimestele hukatuslik.
“Karme inimesi” iseloomustas kade-
dus, pika viha pidamine, kaalutletus,
avameelsuse puudumine ning napiso-
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nalisus. “Karme inimesi” usuti teistest
erinevat ka véliselt — siirjakomid ar-
vasid, et valdav osa “karme inimesi”
on tumedasilmsed, aga permikomide
arvates on neil pruunid silmad.

“Karmi inimese” juuresolekul ei
laabu tikski t66: klaassepal puruneb
klaas kildudeks, sepal ei 6nnestu
rauda kokku sulatada jne. Temalt ei
tohtinud kariloomi osta, sest loomad
osutusid viljatuks ja surid peatselt.
“Karmilt inimeselt” ostetud seemned
osutusid idanematuteks. Kui aga selli-
ne inimene ise ostis kelleltki loomi voi
seemneid, kaotas viljakuse miiiijale
jaéanud osa kaubast. “Karmi inimese”
puudutusest piisas looma arengu pea-
tamiseks. Hukatusliku mgjuga olid
nii tema s6na kui ka pilk. Kui #soréd
mort osales mingis tihistéos, oli see
kindlalt ma4ratud nurjuma — naiteks
ei sattunud kalurite vorku tihtki kala.

Vastupidiste omadustega inimesi
nimetati suréd mort ‘pehme inimene’
(vrd udmurdi $orét ‘kokkuhoidlik,
hoolas’). “Pehme inimese” kohalolek
tagas edu ja iga iilesande hdlpsa
taitmise — kui ta niiteks ostis tiiki
riiet veel tervest rullist, sai miiiija
kohe miitidud ka iilejaédnud riiderul-
li. Arvati, et sSurod mort on kindlasti
heleda peaga. Kui “karmi” ja “pehme”
inimese mdgju toimis ttheaegselt, siis
soltus tulemus sellest, kelle omadused
avaldusid tugevamini.

Kirjandus: Sidorov 1928.
N. Konakov



KARU - os iildine.

Karul on olnud eriline miitoloogiline
staatus paljude rahvaste traditsioo-
nilises maailmavaates. Siirjakomid
pidasid karu korgema jumala Jeni
pojaks, kes elas koos oma isaga taevas.
Kord négi karu, et iiks naine pillas
maha pool hernetera. Ta ronis taevast
alla ja s6i hernetera dra. Jumal vihas-
tas ja ajas oma poja taevast minema.
(Obiugrilaste uskumustes oli karu
Torumi poeg ning ta laskus maale
mooda raudketti voi lasti ta taevast
alla hallis.) Viljakuse siimboli herne-
ga on karu seotud ka lddneslaavlaste
miitoloogias.

Teise siirjakomi miitidiversiooni
jargi polvnes karu Mihhaili-nimelisest
mehest, kes hakkas metsas puunotti
mooda neljakdpakil kdima. Seda
néhes muutis metsavana ta karuks.
Karu réovis endale naise ja hakkas
temaga koos koopas elama — neist
polvnevadki koik karud. Permikomi
etioloogilise miitidi kohaselt 16i jumal
karu samaaegselt teiste loomadega.
Jen voolis esmalt savist kehad ja siis
puhus neile elu sisse. Teisel paeval
valmistas jumal igasuguseid sabu ja
koik loomad valisid neist endale mee-
lepéarase. Kuna karu ei suutnud pikka
aega endale sobivat saba vilja valida,
jéi ta sellest 1opuks hoopis ilma. Karu
laks vaga tujust dra. Jen kraapis oma
sormede vahele jadnud savijaagid
kokku ja tegi neist karule saba. Saba
tuli valja lithike ja paks.

Permikomidel on omapérane kos-
mogooniline miiit, kus karu esineb
maa reljeefi loojana. Maa oli algselt
tasane. Siis tuli kuskilt karu, kes
kraapis maad kiitintega — parast seda
tekkisid sood ja mied. Stirjakomi
miititides osaleb selles protsessis ka
mammut. Voimalik on, et permiko-
midel (nagu ka solkuppidel) voib karu
kuju asenduda mammuti kujuga.

Permi loomastiilis kujutistel on
karu kujutatud surnute ilma val-
vurina: ta asetseb kompositsiooni
koige alumises osas, tema kohal on
inimese kolp. Varianditi on karul
suur mammutikihva sarnane kover
sarv. Vanadele ettekujutustele karu
seotusest surnute ilmaga viitab ka ku-
jutis, millel karu 1dheb vastu paikest,
kandes seljas inimest, kellel on rinnas
sissepoole keerava spiraali kujutis.
Arvatavasti on tegemist surnu hinge
viimisega surnute ilma voi siis Samaa-
ni retkega teispoolsusesse.

Peamine tunnus, mis eristas ini-
mese karust, oli péidla olemasolu.
Siirjakomi miiudis palus karu oma
isalt Jenilt endale poialt. Jumal aga
vastas eitavalt, kuna muidu peaks ta
andma koerale vibu ja nooled ning
inimesele tiivad. Teises versioonis
poordus karu sama palvega piiha
Nikolai poole. Vastus oli sama, kuid
selle asemel vois karu stigisel olla
lithikest aega metsas taielik peremees
(08 tsualan lun). Sarnased miiudid
olid tuntud ka obiugrilastel ja monel
teiselgi Siberi rahval.
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Komi traditsioonilises maailma-
vaates siilis karul kuni viimase
ajani ilmne miitoloogiline tagapdhi.
Rahvajuttudes on silmapaistev koht
legendidel ja muistenditel nsidadest,
kes oskasid karuks muutuda. Levinud
on ka jutusiizee, mis réégib naiste
roovimisest karu poolt. Karu hoiab
naisi oma koopas kinni, toidab neid ja
hoolitseb nende eest. Hiljem aga lubab
neil dra minna voi pogenevad naised
ise. Sageli elanud karu ro6vitud naise
kui abikaasaga ning neil olnud ka
lapsed. Uhe versiooni kohaselt siin-
dis permikomi rahvaluuletegelane
Kudom-Os oma ema Po6vs’ini ja karu
kooselust. Surnuitkudes kasutatakse
surma metafoorina karunahaga kin-
nikaetud aknaid, maja pithasenurka
pandud karunahka v6i sinna istunud
musta karu. Usuti kindlalt, et poega
(tulevast jahimeest) ootav rase naine
ei tohi kiia metsas, kuna karu kisku-
vat tal kohu 16hki ja rebivat loote vil-
ja. Eriliselt suhtuti ka karu luudesse
jahammastesse. Ehitatava maja kar-
kassi alla salaja visatud karuluud t6id
maja peremehele kaasa onnetu elu.
Karu hambad aga vastupidi olid to-
husaks kaitsevahendiks, mis hoidsid
néiteks ristluuvalude ja kaetuse eest.

Jahimehed pidasid karu metshald-
jale lahimaks loomaks voi isegi tema
uheks esinemisvormiks. Mones kandis
peeti karuliha ebapuhtaks (roojaseks)
ja ei kasutatud seda s66giks toenéoli-
selt inimese ja karu miiiitilise sugulu-
se parast. Usuti, et karu saab inimeste
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konest aru. Kui péérduda tema poole
hea sonaga, ei riilista ta jahimeeste
panipaiku voi votab sealt vaid osa
saagist, jattes tlejaadnu terveks.
Karujahiga olid seotud spetsiaalsed
rituaalsed toimingud. Enne jahilemi-
nekut keetsid kiitid metsas kateldes
tavanditoitu. Magus rukkijahupuder
jaeti karu kostitamiseks jahionni ette,
muidu ei olevat tulevane jaht edukas.
Nahes jargmisel paeval tithja katelt,
ei tohtinud jahimees sellest kellelegi
riasdkida. Tapetud karult tuli vaban-
dust paluda: “Ara ole kuri, nonda
on sulle ette méaaratud”. Jahimeeste
arvates ei tohtinud peale ebadnnestu-
nud lasku karu teist korda tulistada,
muidu adrkavat ta uuesti ellu isegi
surmava haava korral. Esimese oma
tapetud karu siidame s66mine usuti
andvat jahimehele julgust jargneva-
teks karujahtideks. Neljakiimnenda
karu kiittimine aga olevat jahimehele
eriti ohtlik.

Aleksei S. Sidorovil 6nnestus de-
tailselt kirja panna iihe PetSora kiila
uhise karujahi rituaalne kombeta-
litus. Need andmed on erakordselt
huvitavad, kuna tegemist on ainukese
komide eluolu uurijate poolt fikseeri-
tud karuga seotud sakraalsete toimin-
gute tervikkompleksiga. Eelseisvast
jahist osavétjate valimine hoiti selles
kiilas suures saladuses, eriti naiste ja
laste eest. Jahilkiiku kavandav kiitt
tuli videvikus koige kogenumate jahi-
meeste juurde ja esitas moistukdnelise
kiisimuse: “Kavatsen kuhugi minna,



kas sa tuled minuga?” Jargnes kas
jaatav voi eitav vastus.

Koguneti kiittimiskoha suunas
asuval metsaserval. Kogunemiskohale
saabusid jahimehed kindlasti samas
riietuses, milles nad olid siis, kui
neile tehti ettepanek jahile minna.
Veidi aega enne kokkulepet (isegi
oma naisega) sugulises vahekorras
olnutel, tuli end kindlasti puhasta-
da — kiia dra saunas voi ddrmisel
juhul vahetada riided. Kogunenud
kiitid arutasid pohjalikult 14bi jahi
korralduslikud tiksikasjad ja leppisid
kokku tingmérgid, kuna jahi 16puni
oli rangelt keelatud sonagi lausuda.
Enne 16plikku teeleminekut pidid kéik
jahist osavotjad lahimas veekogus
nigu pesema. Vee puudumisel voeti
pihkudega mulda ja “pesti” sellega.

Parast karu tapmist tuli esimese
asjana eemaldada tema kihvad ja kii-
ned — alles seejarel loeti ta 16plikult
surnuks. Kui jahimeeste juurde tuli
vooras inimene ja tapetud karul pol-
nud veel kihvad-kiitined &ra voetud,
sai vooras osakudiguse. Enne kihvade
ja kiitinte eemaldamist ei tohtinud
karu tapmise ile rédmustada. Isegi
siis, kui sellist kohatut r66mu ilmuta-
sid vaid laske kuulnud inimesed, vois
karu ellu argata.

Niipea, kui nahk oli niilgimise
kaigus rindkerelt eemaldatud, voeti
siida valja ja tehti sinna ristikujuline
sisseloige. Parast nilgimist 16igati
karul pea otsast. Pea ja siida aeti teiba
otsa ning torgati karu tapmiskohas

maasse. Monikord asetati aga karu
peaja siida 1dhima puu otsa. Alles siis
tohtis vialjendada rahulolu dnnestu-
nud jahilkaigu tle. Sellest hoolimata
oli keelatud r66mustada saagi suuruse
voi priskuse tile.

Karu jalakoolused loigati 1abi.
Kohta, kuhu oli pandud karu pea,
kaevati ida-ladnesuunaline piklik ja
madal auk. Kui karu pea asetses lan-
genud puul, saeti sellest tiikkk vilja.
Hauda pandi karu pea koonuga piki
auku ning lausuti: “Matame su peaga
allapoole ja ndoga idapoole, et sa teine
kord siia ei tuleks.” Seejarel visati auk
mulda tais ja tallati jalgadega tasa-
seks. Matmiskoht maskeeriti sambla,
puupakkude vo6i kdndudega. Ezva
ulemjooksu komid matsid karu pealuu
lauta voi keldrisse, kuna arvati, et
see peletab kurjad vaimud ja haigu-
sed eemale. Parimuse kohaselt maeti
varem maha ka karu kondid. Parast
karu jadnuste matmist poordusid koik
killa tagasi. Nahk maha miidud,
kostitati artellijuhti, hauakaevajat
ja karujahil esimest korda osalenuid.

Karuga seotud komi varasemate
uskumuste jadnukid annavad alust
arvata, et Kirde-Euroopa taigarahvas-
tel oli kunagi Siberi rahvaste omaga
paljus sarnane arenenud karukultus.
Eelkdige on moeldud siin eriti aus-
tavat suhtumist nii elus kui surnud
karusse, karu kontide (eriti pealuu)
sailitamist ja matmist ning jahti saat-
vaid rituaalseid toiminguid.
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Kirjandus: Doronin 1924, Fuchs 1924,
Klimov 1990, Lukina 1990, MikusSev jt
1971, Prokofjeva 1976, RotsSev 1984,
Sidorov 1924, Sidorov 1928, Sorokin 1910,
Startsev 1929, Zakov 1901.

N. Konakov

KARUDE KIIMAPAEYV - 0§ t§ualan
lun ildine sk, S’emen lun ildine
sk — semjonipéev (1. (14.) september),
seostatakse rahvakalendris karude
pulmaajaga.

Stirjakomi parimuse jargi palus karu
pihalt Nikolailt endale poialt. Too
vastas aga eitavalt, kuna muidu peaks
ta andma koerale vibu ja nooled ning
inimesele tiivad. Seevastu lubas piiha
Nikolai karul siigisel semjonipdevast
alates kolme pideva jooksul metsas
vabalt elada. Neil pdevil metsa min-
nes peavad inimesed lootma vaid oma
joule, kuna piiha Nikolai neid kaitsta
ei saa. Jahimehed arvasid, et just neil
paevil (PetSora iilemjooksul usuti see
kestvat kuni nédal aega) on karudel
pulmaaeg: nad kogunevad suurtesse
karjadesse ja on iga vastutulija suhtes
darmiselt agressiivsed. Jahile neil
péevil ei mindud. Paljud vanad kiitid
jargivad seda keeldu ka tanapaeval.

Surjakomi kiilades oli karude
kiimap&eval kombeks joekaldal piis-
sidest teise kalda suunas tulistada, et
karusid stigavamale metsa peletada.
Usuti, et kui sel pdeval valada musta
vett pesundust tdnavale, mitte lauta,
siis ei Onnestu talvel iihtegi karu
putda.
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Kirjandus: Fuchs 1924, Kailin 1898,
Konakov 1993, Startsev 1929.

N. Konakov

KARUKASVANDIK - Osbodtas,
Osverdas — permikomi muinasjutu-
tegelane.

Osbodtas ldks vaikse lapsena vana-
emaga marjule ja kadus metsa &ra.
Ta sattus karu juurde koopasse. Karu
kasvatas ta voimsaks joumeheks, kes
suutis hiiglasuure kase nagu vitsa maa
seest vilja tommata. Karukasvandik
vottis végilasest kiindjalt raske ad-
ratera, tegi sellest endale odaotsa
ning ldks siis teisi joumehi otsima,
et neid kahevditlusele kutsuda. Teel
kohtas ta raske kandamiga naist,
kes viis oma poldu harivale venna-
le hommikuso6ki. Karukasvandik
laks koos temaga pollule, négi seal
magavat kiindjat ja hakkas vigilast
odaga ninast koditama, et teda iiles
aratada. Kiindja aevastas korra ning
Ogbodtas lendas naaberpallule. Seal
nigi Karukasvandik kiilvajat ning
tormas oda kéest visates tema juurde,
paludes end kiindja eest dra peita.
Kiilvaja viskas mehe koos seemnete-
ga kotti ja jaitkas oma tood. Kiilvates
viskas ta iihe peotdie seemneid mulda,
teise aga endale suhu. Markamata,
et seemnetega koos haaras ta pihku
ka Karukasvandiku, viskas kiilvaja
jarjekordse peotidie seemneid suhu
ning O$bodtas sattus hambaauku.
Hammas hakkas valutama. Kiilvaja



urgitses mehe kepiga hambaaugust
valja ja siilitas. Karukasvandik lendas
labi 6hu ja kukkus 16puks oma maja
ette maha.

Komi rahvaluules ei ole miitolo-
giseeritud végilastest polluharijad
kuigi tutpilised, domineerivad pigem
jahimehed: Pera, Jirkap jt.

Kirjandus: Ozegova 1989.
N. Konakov

KARUKAPALINE - Oslapei ud,
ae — nodid, Permi Stefani legendi
tegelane.

Parimuse jargi elas Oslapei Ezva
alamjooksul Tuglimi kiila 1dhedal.
Tal oli jinesemokk ja kite asemel
karu kapad. Enne Tuglimi elanike
ristiusustamist elas Karuképaline
uksildases koopas, tegeles kiittimi-
sega ega teinud oma naabritele liiga.
Kui inimesed aga ristiusku p66rdusid,
muutus Os$lapei nende verivaenla-
seks, kes varastas nende kariloomi
ning riindas ja tappis inimesi ilma
igasuguse pohjuseta. Ahastuses kii-
laelanikud palusid Permi Stefanilt
verejanulise noia eest kaitset.

Kui Stefan ja tema abilised ldhe-
nesid paadiga Karuképalise koopale,
néitas Oslapei stirjakomi vigeva noéia
tutpilisi oskusi: véimu vetevalla iile
ja muutumise oskust. Piitides paati
umber ajada, néidus ta esmalt Ezva
joele hiiglasuured lained. Seejirel
muutus ta tohutuks haviks ja proovis
ise paati imber tougata. Kui Stefani

paat sellest hoolimata randus, muu-
tis Oslapei end hiiglaslikuks karuks
ja kargas Stefanile ja ta kaaslastele
kallale. Tappa suudeti Karukapaline
suure vaevaga ja erilisi votteid kasu-
tades. Vibumees seisis seljaga Oslapei
poole ning lasi kummardudes noole
oma jalge vahelt 14bi — noolest tabatud
Karuképaline muutus jalle iseendaks.
No6id suudeti aga tappa alles parast
seda, kui Stefan soovitas katki ldigata
tema ihuvoo. Oslapei matmispaika
tekkis hiljem Oslapje kiila.

Selles legendis peegelduvad toelis-
te siindmuste reministsentsid — Permi
Stefani voitlus siirjakomi paganausu
preestritega, kes muutusid aja jook-
sul rahva teadvuses voimsateks
noidadeks. Jutud Karuképalisest kui
paadunud kariloomade varastajast 14-
hendavad teda Jurka kujule. Tegemist
voib olla veelgi varasemate siindmuste
jarelkajadega, mis viitavad kunagiste-
le konfliktidele mujalt sisserdnnanud
vanakomi karjakasvatajate ja puhtalt
jahindusega tegelevate vanvizdini
(IV=X saj. vanvizdini arheoloogiline
kultuur) aborigeenide vahel. Legendi
toponuiimilise iseloomu jargi voib
oletada selle iisna hilist teket.

Kirjandus: Doronin 1947.
N. Konakov
KASK - kodz’ iildine.

Kask oli komide hulgas austatuim ja
vanasti ka pitha puu. Siirjakomi péa-
rimuse kohaselt paiknes EZzva Permi
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suurim paganausu tempel Jemva
suudme ldhedal kiinkal hiigelsuure
kahara kase korval. Permi Stefan ha-
vitas templi ning seejérel raius kolm
paeva ja 66d maha piha kaske. Kask
oigas ja raiutud kohtadest nirises
verd. Teine pitha kask paiknes Ezva
alamjooksul Arabat$i kiila juures.
Veel 20. sajandi alguses olid Ezva
alamjooksu kiilade korval hoolikalt
puutumatuna sailitatud piithad salud.

Permikomi Kudom-Osi legendid
raagivad, et ta elas Kuva joesuudme
juures paiknevas linnuses (praegune
Kuddmkar). Linnuse ldhedal korgel
kiinkal oli piitha paik, kus kasvas
voimas kask. Kase korval seisid
paganausu iidolid ning puu all oli
ohvrikatel.

Kase kunagine korge sakraalne
staatus on tuntav siirjakomi mui-
nasjutus Eit lohkise kiina ddres, mis
on vene kuldkalakese muinasjutu
peaaegu tdpne analoog. Erinevus seis-
neb vaid selles, et komi muinasjutus
taidab jonnaka eide soove kask: “Ma
raiun su maha” — “Ara raiu, annan
sulle koik, mida tahad”. Parast seda,
kui juba keisrinna aujarjele tdusnud
eit tahab saada jumalaks, seisab ta
nagu vene muinasjutuski jille 16hkise
kiina &ares.

Stirjakomi legendis tSuudidest kir-
jeldatakse neid mustade inimestena,
kes paeval magasid ja 66sel tootasid.
Ukskord tulnud kaske kies hoidvad
valged inimesed. Kaske nihes pogene-
nud tSuudid metsa, kaevanud augud
valmis ja matnud end ise.
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Kunkatippudel asetsevate paga-
nausu templite sakraalseks keskmeks
oli pitha kask, mis viitab kase seotu-
sele iilemise, “heleda” algega. Sellele
viitab ka varvisumboolika: rahvalau-
ludes on kask reeglina seotud kuldse
varviga (kuldne lehestik, kuldsed
urvad), mis ldhendab teda “kuldse-
le” paikesele. Kalendrisiimboolikas
assotsieerus kask kevade ja suvega —
looduse Gitseajaga. Kask oli peamise
kevadsuvise pitha — suvistete — valti-
matuks koostisosaks.

Isikustades looduse produtseerivat
joudu peeti kaske isegi inimese val-
mistamiseks kolblikuks materjaliks.
Permikomi muinasjutus tegi lastetu
vanamees niiteks lapse kasepakust,
kuna kaotas lootuse oma eidega ta-
valisel viisil lapsi saada. Laps drkas
ellu ja “kasvas mitte tundide, vaid mi-
nutitega”. Viagimees Pera paneb teda
tappa tahtnud metsavana pettes enda
asemel teki alla kasest uhmri (kodus
o6bides) voi kasepaku (metsas 66bi-
des). Naisvetevaimud annavad mehe
asemel tagasi kasepalgi. Kurjade
vanemate 0dede poolt tapetud ja
kase alla maetud tidrukust kasvab
heinputk. Nende isa teeb putkest vi-
lespilli, mis inimhé#lega raagib talle
toimepandud kuriteost.

Taimestiimboolikas moodustab
kask tavaliselt kuusega opositsiooni
“oma/vooras”, kusjuures kask on
“oma”. Uhe jutuversiooni kohaselt suri
vagilane Pera, kuna venitas end &ra
kalavorku iile joe pingule tommates.
Uhe vérguotsa kinnitanud ta omal,



paremal kaldal kasvava kase kiilge,
teist hakanud kinnitama teisel pool
joge kasvava kuuse kiilge, mis poh-
justanudki tema surma. Sirjakomi
muinasjutus paéseb Joma poolt réo-
vitud poiss pogenema kase otsa roni-
des. Lounasse lendav haneparv viib
ta sealt koju — “voorast” maailmast
“omasse”. Jomal ei dnnestu poisile
kase otsa jarele ronida.

Mehe/naise opositsioonis esindas
kask naispoolt. Selle aluseks olid va-
lised tunnused nagu “kdharpaisus”,
valge tiivi ja urvad. Komide jaoks oli
valge nahk “nagu kasetohu pealiskiht”
uheks naise ilu stimboliks.

Kasemahl oli itheks komide lem-
mikjoogiks — kaske kutsuti toitjaks-
emaks. Kaseviht on kohustuslik
atribuut leilisaunas — omapéirases
sakraalses talukeskmes, millega olid
seotud koik perekonna kombetali-
tused. Kaabuskase vihaga viheldi
vastsiindinud last, kaseviha lehtedest
tehti surnule kirstu padi (markeerides
tema uut kodu). Sel kombel mé6dus
kogu inimelu justkui kase téhe all.

Kirjandus: Klimov 1990, Ozegova 1971,
Sidorov 1924, Zilina & Sorvatsova 1971.

N. Konakov

KASS - kan’ iildine; kas’ 11, ud.

Monede keeleteadlaste (Lotkin,
Uotila) arvates périneb siirjakomi
kan’ — erinevalt murdelisest kas’ist
(< ladnemeresoome kassi) — onoma-
topoeetilisest sonast kan’-kan’ (‘haa-

K

letult, dige tasa: litkumise kohta’, pets
kan’ebon ‘hiilimisi’).

Kass on komide traditsioonilis-
tes vaadetes ja rahvaluules tisna
levinud. Teda peetakse talumajapi-
damise hoidjana koeraga vordseks.
Stirjakomid uskusid, et kass ja koer
nédevad surnuid ja teise ilma esinda-
jaid — selleparast viidi kass sureva ini-
mese majast eemale ning uude majja
kolimisel lasti kass esimesena majja.

Komi miitoloogilistes juttudes
moodustasid kass ja koer samasuguse
paari nagu lehm ja hobunegi, kusjuu-
res kass (nagu lehmgi) oli naiselik
loom ja koer (hobune) mehelik loom.
See on tingitud kassi kiindumusest
kodusse, koldesse ja naisesse, koer
seevastu oli rohkem seotud ue, metsa
jajahimehega. Kosmogooniline tradit-
sioongi vastandab neid kahte looma:
koera 161 Jen, kuid Omol’ andis talle
naha; kassi 161 aga Omol’ koos hiirte
ja rottidega, Jen andis talle karva ja
utles: “Sa hakkad tapma hiiri ja rotte.
Ma annan sulle viga sooja elukoha ja
soogiks maitsva piima.”

Eelnevast tulenes komi meeste
ja naiste kahetine suhtumine kassi.
Mehed ei jaganud naiste kassi pool-
davat suhtumist ja vastandasid kassi
kui roojuse kandjat koerale. Kuna
kass vois jahidnne dra viia, oli metsas
keelatud teda meenutada (nagu naist
ja preestritki), vajadusel nimetati teda
kaudselt s’urja dorén pukalés’ ‘posti
juures istuja’. Eriti roojased olid kassi
vurrud. Mehed pidasid kassi nuusuta-
tud v6i puudutatud toitu kolbmatuks
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javiskasid selle dra. Stitdlast karista-
ti ja talle titeldi: tSerod-purtod s'orad,
ats$od koi ‘kirves januga on sul kaasas,
puta ise’ voi piséal’sd ordad ‘piiss on
sul kaasas’.

Kass on sellest hoolimata ma-
javaimu lemmikloom, kes eelistab
halli-musta-valgete voi halli-musta-
kollaste tappide ja triipudega kasse
(nal’im s’era kan’ lutsu karva kass’).
Alates 1980ndatest aastatest peetakse
sellisteks ka nn “kolmevéarvilisi” (rus-
ke-valge-halle) kasse. Muistendites
niitab majavaim end monikord ise
kassi kujul. Marksa harvem on maja-
vaimu kass musta varvi, kuna musti
kasse on harjutud seostama kurjade
joududega: musta kassi kujul ilmub
saatan, ndiad ning pahade joududega
seotud peidetud varandus, harva ka
“aravahetatu” jne. Musta kassi ja
tema konte kasutati maagias.

Stirjakomi ettekujutuste kohaselt
pidi ndiaks saamiseks keetma sauna-
katlas musta kassi, seejarel ilmunud
saatan opetanud noéidumise selgeks.
Komid arvavad, et vilk voib liiiia
kassi voi koera pihta, seetottu tuleb
dikese ajal need loomad endast eemale
ajada (vrd pikne 166b nulu sisse, kuna
selle all peidab end Omél’). Ent Ezva
tulemjooksu ja PetSora komide ning
permikomide vélitoode materjalide
kohaselt torjuvad mustad kassid
kaetust ja noidust. Ezva tilemjooksul
peletati kassi ja lausumise abil mine-
ma kiilas kdima harjunud karud ning
nende kujul tulnud haigused.
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Rahvaluules esineb kassi kuju
koige sagedamini lastefolklooris
ning rahvajuttudes ja lihivormides.
Lastefolklooris on kass lapsehoidja,
perenaine v6i manguasi, millest tule-
nevad ka kassi traditsioonilised hel-
litusnimed ja kirjeldused: polat’ kuz’a
vetlos’ol ‘lavatsil kondija’, patstsor
volon kuilos’ol ‘ahju peal lesija’, nok
kasn’ikso rektos’oi ‘koorepoti tithjenda-
ja’, voi kasn’ikso n’ulés’oi ‘voipoti lak-
kuja’; késil’oi-magil’oi ‘kiisuke-notke
seljake’, kas’il’-sonod pas’il’ ‘kiisuke-
soe kasukas’ jne. Moistatustes tooni-
tatakse enim kassi puhtust, osavust,
jahioskust, seost tule ja vilguga jne.

Kass on ka mitme muinasjutu pea-
tegelaseks. Muinasjutus Kuldsabaga
kass meelitab kass kolm 6de metsa ja
muutub karuks. Mitmes muinasjutus
viib Joma (voi tegelase teel asuva lossi
v0i onni perenaise) arssinapikkune
kass tegelase seitsme maa tagusesse
riiki, mere taha, veealusesse riiki jne.
Ta voitleb Joma, vetevaimu, iilevedaja
v0i metsavanaga ning aitab tegelast.
Arssinapikkune kass v6ib muutuda
ookulliks, rongaks, kulliks v6i vana-
meheks. Peites tegelase karvade voi
korva sisse ujub ta vee all, lendab
taevalaotuses voi laheb 14bi tule.
Kass aitab voorastiitart nduannete
ja imetegudega muinasjututiitipides
Morozko, Véorasema ja véoérastiitar,
Nukuke jt.

Kirjandus: Fuchs 1924, Nalimov 1908,
Nalimov 1991, Semjonov 1992, Sorokin
1911.

0. Uljasev



KAUNIS ROMAN - Mitsa Roman —
stirjakomi eepilise laulu tegela-
ne, meenutab vene béliina Viirst
Roman ja Maria Jurjevna sizeed
(vt Roman’itsa).

Laulul on kaks siirjakomi versiooni,
mis olid levinud EzZva ja PetSora
iilemjooksul (siirjakomi vanausuliste
asualadel). Zanri poolest on need lau-
lud 1dhedased ballaadile. Komi laulu
stizeed tuleb kasitleda karbi-tidruku
laulu ja vangistatud naise ballaadide
kontekstis. Kauni Romani tegelasku-
jul on oma vangistatud naise suhtes
abistav funktsioon. Tema roll on pas-
siivne. Kaunis Roman on oma naise
kaotanud mees (varianditi pruudi
kaotanud peigmees) voi mees, kellelt
vaenlased votavad naise dra ning kes
leiab uuesti kaotatud perekonnadnne.

Tegelase nime ees olev piisiepiteet
mitsa ‘ilus, kaunis’ annab périsni-
mele miitopoeetilise tdhenduse ja
tegelaskuju omandab ettemaaratult
positiivse tdhenduse. Kauni Romani
tegelaskujul on keskmine asend iildis-
tatud umbisikulise rahvaluuletegela-
se (noormees) ja pulmaiilistuslaulude
konkreetse nime (néiteks tubli noor-
mees Ivan Ivanovit§) vahel. See on
ajaloolise tegelase suhteliselt ildista-
tud titip, kelle ajalooline konkreetsus
on kadunud ja asendatud positiivse
hinnanguga ‘kaunis’.

Kirjandus: Mikusev 1973.
A. Vlassov

KAUR - gogora ae, pets, s, ks,
gogara 1, pets, gogarin 1, gogera
ue, iz'va, gagara let, pk, gogara iis,
jem (< vene gagara ‘kaur’), tokto ud.

Suhtumine kauri on olnud kahesu-
gune. Mones kosmogoonilises miitidis
esineb kauri kujul “tume” demiurg
(stirjakomi Omol’, permikomi Kul’).
Negatiivse suhtumise tekitasid ka
tema ebameeldiv karje, mittesoodav
liha ja aplus (kaur on suurepérane
kalapuiidja). Siirjakomide jaoks on
kaur tanini ahnuse kehastuseks.
Permikomid kutsusid teda aga Kuli
pardiks.

Teisalt usuti kauri véimesse hai-
gusi eemale peletada. Kuna arvati, et
haigused kardavad isegi kauri nahka,
asetati seda haige koha peale nii ini-
mestel kui ka hobustel. PetSora kiila-
des rippus veel 1920ndatel aastatel
iga maja seinal valisukse korval kauri
nahk. Kauri naha riputasid maja
valisseinale v6i aida seinale ka Obi
joe aédrde imberasunud Iz’'va komid.
PetSora kiilades voib sellist omapérast
majakaunistust kohata tdnapéaevalgi.

Kirjandus: Plessovski 1972, Sidorov
1928.

N. Konakov

KEELETU -kovtom jem —kahjutoov
ja haigusttekitav vaim.

Jahimees jootis kovtoém’i purju ja jattis

ta keelest ilma, kuna ta tiititas jahi-
meest. Keeletu hakkas kiattemaksuks
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oma vigastuse eest inimestele kaela
saatma kiilmetushaigusi. Tema stiiiks
arvati kurgu- ja ninahaigused, nohu,
aevastamine ja peavalu.

Kirjandus: Startsev 1929.
N. Konakov

KEHA MOOTMINE - ki-kok
murtalom ildine — haiguse voi
kaetuse korvaldamine haige inimese
keha mootmise teel.

See moiste holmab tervet inimkeha
mootmisel pohinevate diagnostiliste
rituaalide ja maagiliste ravivote-
te kompleksi. Kujutlus inimkeha
mootmise aktiivsest mgjust inimese
seisundile peegeldub paljudes usku-
mustes ja keeldudes. Igapidevaelus
on siirjakomidel siiamaani sdilinud
elava inimese keha mootmise keeld,
kuna see vdivat pohjustada haigust
voi kaetust.

Stirjakomid titlevad, et “modde-
takse vaid surnut, et kirstu teha”.
Matuserituaali kdigus valmistatakse
toesti ka surnu “moot” — inimese
pikkune 6huke puulatt v6i niit, mis
pannakse pérast kirstu voi asetatakse
hauale risti korvale. Viimases, Udora
komide juures iileskirjutatud varian-
dis kujutletakse mo6odupuud ka surnu
varjuna.

Sarnaselt toimisid surnu mulda-
séngitamisel ka permikomid: mehele
pandi kirstu endapikkune niit ja 6eldi:
“Siin on sulle sdbranna, dra oma eite
oota”. Kuna “moot” oli ilmselt surnu
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abikaasa siimboolseks teisikuks, piiti-
ti nonda elavaid surnu tilitamise eest
kaitsta. Surnu siimboolseks méoduks
on ka tema ihuvédé!, mis pannakse
kirstu pohja piki surnu keha.

Petsora komide matustel kasuta-
takse kirstu kandmiseks spetsiaalset
surnuteivast (pokoin’itk poc) — kirst
riputatakse selle kiilge nooridega.
Parast matust tuuakse teivas kiilla
tagasi ja hoitakse jargmiste matusteni
ristimeistri maja seinal. Antud kon-
tekstis voib see teivas olla ka koikide
surnute siimboolseks ithismooduks.

Lapse pikkuse mootmise keeldu
jargitakse rangelt, kuna sel kombel
voivat lapse 4ra kaetada, nii et ta kas
haigestub voi ei kasva enam. Aleksei
S. Sidorov méargib, et samal pShjusel
ei parinud siirjakomid ka laste tapset
vanust, kuna usuti, et nii v6ib pea-
tada lapse normaalse arengu — laps
ei arene enam fuisiliselt ega vaim-
selt. Ohtlikuks “mo6o6tmiseks” peeti
ka astumist iile maas lamava lapse.
Siirjakomid utlevad selle kohta: astud
ule jalgade — jalad ei kasva enam, iile
kae — kési ei kasva, tile selja — selg ei
kasva.

“Mootmise” protseduuri ja “moodu”
kategooria siimboolne métestamine
ilmneb kujukalt usus monede moo-
teriistade maagilisse joudu: niiteks
Vassili P. Nalimovi materjalide ko-

! Thuvd polnud paris v6o, vaid 1ong voi
noor, mis seoti palja ihu peale niiteks
pulmades, raseduse ajal vdi muudel
“ohtlikel” aegadel, kaitsmaks end kurja
eest.



haselt oli parimaks kaitseks kurja
nodia vastu margapuu ehk pédsmer.
Sellele uskumusele véib huvitava
tiipoloogilise paralleeli leida eestlaste
traditsioonilises kultuuris, kus kur-
jade joudude moju korvaldamiseks
kaaluti kaetatud last perioodiliselt
margapuuga.

Komi maagias ja rahvameditsii-
nis vaadeldakse erinevaid inimke-
ha mo6otmise variante mitte ainult
diagnostilise protseduurina, vaid ka
inimkeha aktiivse méjutamismeeto-
dina, mille eesmérgiks on haiguse voi
kaetuse korvaldamine. 19. sajandil
valmistasid permikomid inimese hai-
guse puhul spetsiaalse spiraalse ohv-
rikiitinla, mille suurus s6ltus haiguse
iseloomust. Kui haigel oli mingi iildine
terviserike, tehti inimesepikkune kiiii-
nal; kui inimesel oli kési haige, siis
kaepikkune kiitinal; kui pea valutas,
siis pea imbermdodu pikkune kiiiinal.

Paljudele rahvastele omaste, uni-
versaalsete ettekujutuste jargi hai-
guste etioloogiast, on enamiku hai-
guste pohjus inimorganismi ehituse
terviklikkuse ja proportsionaalsuse
hiires. Ega asjatult seisne paljud
traditsioonilised diagnostilised prot-
seduurid inimkeha erinevate organite
simmeetrilisuse astme méairamises
erinevate votetega. Kujukas on siirja-
komide traditsiooniline iseloomustus
terve inimese kohta — dz’on’vidz’a
‘terve, vigastamata’, sonasonalt ‘ter-
viklikkust sailitav’. Terviklikkuse
sailitamise vajadust toonitatakse

K

ka sturjakomi uskumuses, kus isegi
onnetuses maharaiutud sorme tuleb
amuletina pidevalt kaasas kanda.

Diagnostilise mootmise jaoks tegi
manatark sageli inimese individuaal-
se “moodu”, nditeks pea modtmise
rituaalis (jur murtalém) kasutas ta
noori, riiddejuppi voi niiti. Pannud
“mo66du” imber haige pea, tegi noid
sellele soetiikiga margid meelekoha,
lauba ja kukla juurde. Nende mérkide
jargi tehti kindlaks koljuluude nihke
suurus, mis oli eeldatavasti tugeva
peavalu, peapiéorituse ja oksendamise
pohjuseks. Seejarel parandas tark
vajadusel haigestunu pea — haaras
katega tema peast kinni, sikutas pea
umber keeratud ratiku otstest voi
parandas pea soéela abil, mida haige
hammastega kinni hoidis. Kui inime-
ne osutus téepoolest haigeks, poletati
ravimiseks kasutatud “moot” hiljem
kindlasti ahjus.

Rahvaluule ja etnograafia and-
metele tuginedes tundsid komid
mitut keha méotmise varianti. Kaige
sagedamini sooritati seda rituaali
vaikeste laste drasonumise (vomidz’)
kindlakstegemiseks ja korvaldami-
seks. Taiskasvanu pani lapse enda
polvedele lamama ja maitses keelega
ta pealaelt higi — kui on soolane, on
laps jarelikult haige. Siis pandi laps
kohuli ja tihendati mitu korda ta selja
taga parem kisi vasaku jalakannaga
javastupidi. Parast seda siilitati haige
lapse jalgade vahele ja lausuti: “Mine
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teisele poole merd, Kurji-Marji, kus ei
kai ristikandja”.

Kaetamiskahtlusega taiskasvanud
inimese keha mootmine viidi kindlasti
labi saunas koos teiste saunaprotse-
duuridega (povs’odtsom ‘vihtlemine’).
Usuti, et selle rituaali kdigus oli
voimalik vilja selgitada tove toeline
pohjus: kui haige inimene suutis
erilise vaevata selja tagant vasaku
kiega parema jala kanda puudutada
ja parema kiega vasakut kanda, siis
ei olnud tove pohjuseks kaetus, vaid
mingi muu haigus.

Ténapédeval viivad lapsevanemad
keha mootmist oma viikelastega 14bi
traditsiooniliste méngituste iithe va-
riandina. Samas arvatakse uldiselt,
et taolisel keha mootmisel on suur
profiilaktiline tédhtsus lapse normaal-
se arengu tagamisel.

Kirjandus: Janovits 1903, Nalimov 1908,
Sidorov 1928, Smirnov 1891, V. éarapovi
VM, O. Uljasevi VM.

V. Sarapov

KEISRIJOHYV - sarii volos permi-
komi — voélurohi.

Keisrijohv olevat viaike “miitsike-
sega” taim, mis kasvab puujuurte
peal. Taime leidjat saadab alati onn.
Keisrijohvi omanik ei tohtinud aga
teistele volutaimest radkida, muidu
kadus see kohe ara.

Kirjandus: L. Gribova VM.
N. Konakov
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KESKMINE MAAILM - jenma-mua
kost iildine ‘vahemik taeva ja maa
vahel’.

Vaatamata kujutlustele maailma
kolmeosalisest vertikaalsest struk-
tuurist, esineb keskmine maailm
komi miitoloogilises maailmamudelis
ula- ja alailmast eraldatuna. Vilja ar-
vatud muinasjuttudes, on keskmine,
inimeste maailm praktiliselt isoleeri-
tud tlemisest ja alumisest maailmast
ning nende ilmade jumalad ei sekku
maisesse ellu.

Keskmise maailma eraldatus on
ilmekalt ndha permi loomastiili ku-
jutistel. Neil kujutistel on kosmiline
iula- ja alaosa méargistatud zoo- voi
zooantropomorfsete stimbolitega,
kuid need justkui sulgevad tihtlasi
voimalikud iihendusteed. Teed iiles-
poole tokestavad linnud; nende pead,;
inimlindude, pétrade ja madude pead;
teed allapoole aga potrade, fantastilise
poliizoomorfse nn soomusloomalise,
kopra, karu ja hobuse pead. Hobuse
(et tegemist on emase isendiga, toes-
tab pildil kujutatud suguline mérk)
arvamine alumise maailma stimbolite
hulka on véib-olla seotud permikomi-
de kosmoloogilise miiiidiversiooniga,
mille kohaselt hobused on maa hoid-
jad. “Maa piisib kolmel hobusel: mus-
tal (ronkmustal), punasel ja valgel.
Kui maad hoiab must hobune, on maa
peal nélg ja katk; kui hoiab valge, on
maa peal vaid s6jad ja surm; kui hoiab
punane, valitseb maal rahu, vaikus ja
heaolu.”



Tahelepanu aratab veel iiks loo-
mastiili siimbol — inimese pealuu —
alumise maailma sissepdésu juures
voi siis véljaspool keskmist maail-
ma (kusjuures nii alumises kui ka
ulemises maailmas). Universaalse
surmasiimboli — surnud inimese —
paigutamine molemasse maisele maa-
ilmale diametraalselt vastandatud
maailmasse toestab, et nende libi-
tungimatus elavate inimeste jaoks ei
kehtinud surnute maailmale. Lisaks
sellele on naitlikult kujutatud komide
traditsiooniline arusaam inimhinge
kahesusest (lov ‘hingushing’ ja ort,
uros ‘varihing’), kusjuures parast ini-
mese surma liksid hinged alatiseks
lahku.

Uuritavatel kujutistel on keskseks
figuuriks naine, kes seisab iihel alu-
mise maailma stmbolil ja puudutab
peaga taevast stimboolikat, justkui
iuhendades keskmise maailma iila- ja
alaosa. Tema koiki maailmu hoélma-
vat loomust réhutab paikesemérk
laubal v6i antropomorfne paikese
stiimbol (naise ndgu) otse tema pea
kohal. Vastastikkust seost loomade
maailmaga néitab zoomorfsete joonte
olemasolu: podrasorad ja karukapad
jala- ja kdelabade asemel; karukdpad
jalalabade asemel ja linnukiitinised
kaelabade asemel voi siis kite asemel
tiivad. Uhel kujutisel voolavad naise
jalalabade-karukédppade kiitintest
veenired maa alla. Nired kerkivad
kohe pinnale ja neist vorsuvad ant-
ropomorfiseeritud taimed. Nonda
olid sellel muinaspermi naisjumalal

laiaulatuslikud ja tdhtsad iilesanded.
Kahtlematult korge miitoloogilise
staatusega jumalanna kehastas te-
gelikult kogu keskmist maailma. Ta
sidus iihte maise alaosa ja taevase iila-
osa. Tal oli otsene seos péikese elusta-
va jou (paikesesiimboolika) ning vee ja
maa viljakusega, seega taimeriigiga.
Naise zoomorfsed jooned on voetud
loomariigi koige erksamatelt ja vage-
vamatelt esindajatelt: karult, podralt,
péaevase eluviisiga roovlinnult kullilis-
te sugukonnast, mis tdhendab tema
voimu kogu loomastiku iile. Inimnégu
naisfiguuri rinnal lubab oletada, et ta
juhtis ka inimsoo taastootmist.

Soome-ugri miitoloogiliste ette-
kujutuste uurijad margivad, et nen-
de kujutluste kohaselt kehastasid
maad naisjumalad, kes monikord olid
ulemjumalate abikaasad. Loogiline
on oletada, et komidelgi oli kunagi
samasugune naisjumal. Kujutlused
temast sulasid hiljem thte jumala-
ema ja Paraskeva Pjatnitsa kujuga.
Jumalanna nimi ei ole komide ajaloo-
maélus siilinud.

Kirjandus: Konakov 1996.
N. Konakov

KIKIMOOR - kikimera iie, pets,
skr, ks; kikimora pk; t’it’imera ae,
pets, skr, ks; t’it’imora pk; $6§6mer
(< vene) — pahatahtlik koduvaim.

Lisaks headele majahaldjatele usku-
sid komid ka pahatahtliku majaela-
nikke kiusava koduvaimu olemas-
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olusse. Kikimoori véisid uude majja
panna elama peremehe peale solvu-
nud ehitajad. Nad tilgutasid vasaku
kée vaikesest sormest laastu peale
paar tilka verd ja peitsid selle laastu
majakasti sisse. Taolise karistuse vil-
timiseks korjasid uusasukad hoolikalt
kokku koik majaehitusest tilejddnud
puulaastud ja poletasid need ahjus.
Mbnikord asus pahatahtlik vaim ela-
ma ka vanasse majja ning teda sealt
vilja ajada oli vaga raske.

Kikimoori pdhiliseks tegevuseks
loeti asjade laialipildumist ja 66sel
heliefektide tekitamist. Oine lirm ja
kolin oli monikord niivord talumatu,
et pererahvas oli sunnitud maja maha
jatma.

Kirjandus: Janovits 1903, Popov 1859,
Popov 1938.

N. Konakov

KIRIKI JA ULITA PAEYV - Kirik-
Ulita lun — 15. (28.) juuli.

Kiriki ja Ulita paev oli Z’6vs’orti (vene
Zesart) kiilas tootuspiihaks. Parimuse
kohaselt oli kunagi ammu kiila iilemi-
ses otsas tulekahju puhkenud - ara
polesid odrapdéllud, peaaegu oleks
héavinud ka hein. Kui kiillarahvas 1dks
mértrite ikoonidega vilja, hakkas
vihma sadama ja tuli kustus. Vanasti
korraldati Z’6vs’ortis sel paeval risti-
kaik kabelist kuni méalestusristini.

Kirjandus: Konakov 1993.
N. Konakov
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KIRJAN-VARJAN - Alam-Ezva
komide miitologiseerunud eepiline
kangelane.

Kirjan-Varjani eepilisest laulust on
séilinud ainult tiks kirjapanek. Laulu
siizee koosneb tiitipilistest vormeli-
test: vagilase sottakutsumine, vigi-
lase ettevalmistused sojaks, lahing
vaenlastega, pidusook tsaari juures.
Omapérane on selle siizee 16pplahen-
dus, kus tegelane loobub tsaari tasust.

Laul Kirjan-Varjanist kujutab
endast ilmselt ileminekuvormi vai-
mulikult laulult kangelaslaulule.
Selle siizee vene analoogiaks on
hiline béliina Butmanist, mis on fik-
seeritud vaid T§ilimdini (Ust-Tsilma)
eepilises traditsioonis. Sarnasust
kinnitab ka vigilase nime ebaselge
paritolu ja laulusiiZzee vormelite tiitipi-
lisus. “Venemaa tsaari” nimi Levonik
langeb kokku tsaari nimega vene
vagilassiizeedes.

Tegelaste siisteem on siirjakomi
laulus tinglik ning ldheneb muinas-
jutu omale. Muinasjutu varvingule
viitab ka vagilashobuse Sivka-Burka
ilmumine, kes esineb teistes siirja-
komi kangelassiiZzeedes. Muinasjutu
poeetikale vastab laulu algus: ennus-
tavad linnud toovad tsaarile sdonumi
vaenlaste kallaletungi kohta (tapselt
nagu Pedor Kironile unes), tsaar veen-
dub teate digsuses. Pohiline osa laulu
tekstist rasgib sellest, kuidas tsaar pa-
lub Kirjan-Varjani kaitsta Venemaad,
too aga ei tea veel midagi saabuvast
onnetusest ja elab vanaviisi. Tegelase



seismine jumalateenistusel (tavaline
komi eepilistes lauludes) ei kanna
tosist tahenduslikku koormust.

Kirjan-Varjani ettevalmistusi
sojaks on naidatud “vagilashobuse sa-
duldamise” kaudu. Lahingu kirjeldus
kujutab endast samuti tuntud vormel-
motiivi: Sija munas dai voiska volo, /
Otaré gon'itlas — purés’ us’s, | Modaro
gon’itlas — puros’ us’o, / Koimodoro
gon’itlas — purés’ us’o... “Ta laheb vie
kallale,/ Uhes suunas ratsutab — <ter-
ve> tdnav <surnuid> langeb, / Teises
suunas ratsutab — tédnav langeb, /
Kolmandas suunas ratsutab — tédnav
langeb...”. Laulu lopuosas tdnab tsaar
vagilast ja lubab talle tasu s6jame-
heto6 eest. Laulu viimaseks reaks
on Kirjan-Varjani tasust loobumine,
mis nagu ammendaks kogu eelneva
jutustuse.

Nii on see laul titipiline lauluvor-
mis viljendatud novellilaadne mui-
nasjutusiizee vigilase kangelasteost,
mida kinnitab ka esitaja ise (“komi
lauldud muinasjutud”). Venemaa
kaitsja kuju ei sisalda endas mingeid
erijooni, kui mitte pidada selliseks
tunnuseks tema uhkust — ta loobub
tsaari tasust.

Mitoloogilis-poeetiline varjund
on selles siizees ehk vaid tegelase ko-
deeritud nimel. Anatoli K. Mikusevi
arvates kuulub Kirjan-Varjani nimi
etiimoloogiliselt teiste ristiusueelsete
komi nimede nagu Zuk, Tunnérjak,
Pam, Jurka ja Jirkap hulka. Ezva
alamjooksu kirjoné, girjoné ‘silmi

iiles harutama, niiti katki rebima’
ja ka varjoné, varkodné ja varodné
‘sisse vajutama, purustama, katki
lo6ma, lomastama’ lubavad oletada, et
Kirjan-Varjani nimi on seotud maiste-
ga ‘pihuks ja pormuks tegija’, millest
annab tunnistust ka tema tegevus
vaenuvigede vastu.

Siizee arenemise kdigus muutub
varjatud etiimoloogiaga hiidnimi
parisnimeks, tegelase iseloomu tuu-
maks. Tegelase 4ratundmise juures on
tahtis ka tema tegevusala —jahimees.
Nii puiadleb jutustus selle poole, et
kuulajad “tunneksid 4ra” oma tege-
lase uue nimega ning koik traditsioo-
nilised kunstivahendid on suunatud
selle tilesande taitmisele.

Toensoliselt tuleb Kirjan-Varjani
tegelaskuju asetada mitte traditsioo-
niliste eepiliste vene viagilaste ritta,
vaid arvata ta koikjal pohjas levinud
hilisemas parimuses esinevate lokaal-
sete vagimeeste hulka. See parimus
kujutab endast eepilise teadvuse
arengu hilist staadiumit — tileminekut
suuremale individuaalsusele.

Kirjandus: Mikusev 1973.
A. Vlassov

KIRVE RIPUTAMINE - tser 6s-
van — haigestumise pohjuse viljasel-
gitamise moodus.

“Kirve riputamist” kasutati inimeste
ja loomade haigestumise korral, kui
ravitsejad ei suutnud aidata. Kui
haiguse pohjuseks polnud kaetus,
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usuti, et selleks voib olla m6Z — surnud
esiisade saadetud karistus. Sellele
arvamusele kinnituse saamiseks liks
haigestunu vo6i tema sugulane kirve
riputamise abil ennustava posijanai-
se juurde. Posija asetas kaasatoodud
leivapétsikese ja humalakébide komp-
sukese ikooniriiulile. Kui kiilastaja
oli parit kaugelt, asus lausuja kohe
ennustama. Kui abi palus aga keegi
omakiila inimestest, siis hakkas posija
ennustama kolme pédeva péarast (et
leib ja humal koguksid endasse roh-
kem piihadust). Parast palvetamist
tombas ta kuumad s6ed ahjukoldesse
hunnikusse ning viskas sinna ikooni-
riiulilt voetud humalakébisid. Kabide
praksumine stitel kinnitas, et haiguse
pohjuseks on moz. Seejérel istus posija
pingile ja vottis kitte noori, mille teise
otsa oli seotud kirves, ning seadis selle
tasakaalu.

Ettevalmistus vois olla ka teistsu-
gune. Posija siititas ikooni ees kiitinla,
kaapis kuumast ahjust kopsikusse voi
vaiksesse katlasse siitt ning pani selle
keset tuba. Seejarel viskas ta siitele
humalat ja riputas selle s6epanni
kohale kirve.

20. sajandi alguses hakkasid mo-
ned posijad kirve asemel ikooni ri-
putama. Kirves 166di puupaku sisse
ja kirvevarre kiilge riputati nooriga
ikoon (tavaliselt lunastaja piihapilt).
Korvale asetati leib, mis oli “kirve
riputamise” rituaali kohustuslik
atribuut.

Kasutusele tulid sellised ennus-
tamisviisid, kus kirvest iildse ei
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kasutatudki, kuid nimetus “kirve ri-
putamine” oli séilinud. Ikoon riputati
nooriga leivalabida kiilge. Labidas aga
kinnitati korstna taha nonda, et ikoon
ripuks ahjusuu ees. Leivalabida ase-
mel voidi kasutada ka tavalist keppi.
Monikord riputas posija ikooni ennus-
tamiseks nooriga enda sorme kiilge
varskelt kiipsetatud leivapatsi kohale.
“Kirve riputamise” abil ennustami-
ne ise oli lihtne: kui improviseeritud
pendel oli tasakaalus, hakkas posija
nimetama haigestunu koiki surnud
sugulasi. Karistuse (mé62) saatnud
surnu nime lausumisel pidi kirves voi
ikoon koéikuma 166ma. Permikomidel
oli suur hulk “vanade paiku”, mida
austati esiisade hingede asukohana.
Ennustamisel lausuti sageli nende
kohtade nimesid, et teada saada, milli-
se koha “vanad” on solvunud. Haiguse
pohjustaja kindlaks madranud, sel-
gitas posija “kirve riputamise” abil
valja, mil viisil saab esiisasid lepitada.
Enamasti korraldati méalestuspéev voi
siis telliti “vanade” auks palvus.
Permikomide posija loetles juba
19. sajandi keskel “kirve riputami-
se” ajal piithakute, mitte surnute voi
“vanade paikade” nimesid. Posija
nédpundiidete jargi peeti ennustuses
osutatud piithaku kirikus voi kabelis
hingepalvus. Vi korraldati selle
pithaku paeval haige kodus méalestus-
paev lahkunutele, kuhu kutsuti kéik
sugulased. Pihakutele ldksid tiieli-
kult ile koik esiisade endised funkt-
sioonid: selle voi teise pithaku kirikus
peeti palvus haige tervise eest v6i pan-



di tema auks kiitinal. Need kuitinlad
olid ebatavalised — n66ri moodi kokku
poimitud ja haige kehaosa (kie, jala,
pea imbermdodu) voi inimese enda
pikkused (kui arvati, et haige on kogu
tema keha). Selliseid kiitinlaid stitida-
ti ainult patroonipiithadel.

“Kirve riputamine” oli vaga levinud
permikomide juures, siirjakomidel
oli see tuntud peamiselt 16unapool-
setel aladel. Ezva komidel oli “kirve
riputamise” sarnane moodus haiguse
pohjuse viljaselgitamiseks — selleks
kasutati nelja leivapuru kohale ri-
putatud ihu peal kantavat kaelaristi
perna. Riputatud kirvega ennustasid
surnute “tahet” obiugrilased, neenet-
sid ja eenetsid. Vanad nanai naised
tegid haiguse pohjuse kindlaks n66ri
otsas rippuva kivi abil. Nad loetlesid
erinevate vaimude nimesid, kuni kivi
hakkas kdoikuma. Sarnased votted si-
deme loomiseks vaimude maailmaga
olid tuntud ka teiste rahvaste juures.

Kirjandus: Dobrotvorski 1883, Gribova
1964, Rogov 1858, Sidorov 1928, Smoljak
1976, Sokolova 1980.

N. Konakov

KODATSSA JAKOV - Petsora ko-
mide folkloorne tegelane, noid-t6dos’,
kelle prototiitibiks oli reaalne inimene.

Kodatssa Jakov kasutas oma noia-
voimeid peamiselt jahil ja inimeste
ravimisel. Ta vaitis avalikult, et ei usu
jumalat, vaid ainult oma “sépru-abi-
lisi” — vaime. Tahtes kord oma noia-

K

voimu demonstreerida tegi Kodatssa
Jakov iihele oma kiila naisele ette-
paneku minna metsa ja veenduda,
et sealsesse karjaaeda koguneb tema
tahtel vdhemalt 250 rebast. Naine
laks ja négi, et Jakovil oli digus.

Kodat$sa Jakovist radkivates
muistendites on eriti populaarne
stizee, kus Jakov ravib silmadest il-
majaanud meest. Nood Ivan ja Vassili
vaielnud, kumb neist on parem jahi-
mees. Noorem nobudest, Ivan, oli noid.
Vihastudes vottis ta kabeli juurest
peotidie mulda, viskas selle PetSora
joe keskele ja lausus ndiasonad, mille
tagajarjel teise noo silmad tihjaks
jooksid.

Kodatssa Jakov otsustas pimedaks
jaanud Vassili terveks ravida. Ta
kiskis sauna kiitta, t61 Vassili sinna
ja palus nad omapead jatta. Varsti
négid koik kohalviibijad, et saun poleb
sinise leegiga. Jakovi hoiatust meeles
pidades, ei ldinud keegi sauna juurde.
Ainult Ivan proovis sinna minna,
kuid teised takistasid teda. Ravimise
ajal viibis Ivan nagu kahes olekus:
iiks Ivan magas kodus ja teine tiiritas
sauna siseneda. Mone aja parast tuli
kustus ja saunast tulid vilja Kodatssa
Jakov ja néagijaks saanud Vassili.
Jakov iitles, et Vassili silmad olid
PetSora joe siigava hauakoha pohjas.

Kodatssa Jakov suri 65 aastasena.
Oma haavamatust demonstreerides
tulistas ta ennast piissist, kuid lask
osutus surmavaks. Jakov ei arvesta-
nud sellega, et koos hammaste kaota-
misega oli ka néiajoud ta maha jatnud.
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Kodatssa Jakovi folkloorne kuju
sarnaneb Samaanimiiitide tegelaste-
ga: abivaimude olemasolu, siimboolne
retk teise ilma ravitsemise ajal ning
oma haavamatuse demonstreerimine.

Kirjandus: N. Konakovi VM, J. RotSevi
VM.

N. Konakov

KOER - pon iildine.

Koer on iidseim koduloom. Paljud
rahvad suhtusid koera kaksipidiselt
ning suurel méiral sakraliseeritult.
Komide traditsioonilises maailmavaa-
tes domineeris peamiselt positiivne
hinnang, mille aluseks oli koera korge
védrtus valvurina ning suur roll jahin-
duses. Rahvaluule lithivormides mér-
gitakse samas ka koera negatiivseid
omadusi: ahnust, tigedust ning mo-
ningast mustust. Lithivormides (eriti
stirjakomidel) rohutatakse aga veel
sagedamini, et kiiti edukus ja jareli-
kult ka tema pere majanduslik heaolu
soltub koerast. Jahinduspiirkondades
oli vanasti hea jahikoera hind lehma
vairtusest tunduvalt korgem.
Stirjakomi miitidi kohaselt 161 Jen
koera, et see valvaks tema veel 16peta-
mata tdhtsaimat loomingut — inimest.
Koer oli sel ajal karvutu. Ta lubas
Omol’il inimese juurde minna ning
sai endale tdnutéheks kasuka. Omol’
méiris inimese oma siljega kokku
ja rivetas ta sel moel. Teise muidi-
variandi jargi valvas koer esimeste
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inimeste viikest last, kui vanemad
kodust dra olid. Esimeste inimeste
nahk oli kaetud kova sarvkattega.
Omol’ ahvatles valvurit sooja karvkat-
tega ning koer lubas ta lapse juurde.
Omol’ mééris lapse oma siilje ja tatiga
kokku. Pérast seda sai inimese sise-
mine pool vilimiseks, endine kaitsev
kate sailis vaid kiiiintena. Koer sai
kiill karvkatte, kuid ta ei tohtinud
enam majas sees olla. Antud siizee on
parit apokriiiifidest ja tuntud paljude
Euraasia rahvaste juures. Siirjakomid
tundsid ka teist miiiidivarianti, mil-
le jargi sai ruvetatud vaid esimene
naine. Jen jattis koera valvama juba
loodud mehe veel lopetamata elu-
kaaslast. Naisele tuli teha veel vaid
genitaalid. Omol’ meelitas koera li-
hatiikiga, siilitas naisele jalge vahele
ja nonda tekkiski puudunud organ.

Uhe siirjakomi miiiidi kohaselt 16i
jumal koera inimese abistamiseks ja-
hil. P6hjakomidel on omapéarane miitit
koera kodustamisest. Eit ja taat kor-
jasid metsas marju. Vanakeste juurde
jooksis koer ja palus neid ta endale
votta. Ta jooksvat juba ammu méoda
metsa, kuid keegi ei taha teda endale.
Varem olevat penil olnud kaheksa
jalga, praegu on jarel vaid neli. Kui
koer kaotab veel kaks jalga, ta sureb.
Vanadel oli koerast kahju ning nad
votsid ta endale. Sellest ajast saadik
teenib koer ustavalt inimesi.

Oluline tegelane on koer imepéara-
se maaviljeluse miidis. Stirjakomi
miuudivariandis jutustatakse, et ku-



nagi ulatusid viljapead maani ning
inimlapsed oskasid siinnist saadik
kondida ja rddkida. Kord kiipsetas
naine pannkooke. Tema juurde tuli
ta vastsiindinud laps ning ema piithkis
lapse tagumiku pannkoogiga puhtaks.
Solvunud jumal tuli alla maa peale ja
hakkas viljapead varre kiiljest lahti
kiskuma. Jeni juurde jooksis koer,
haaras viljapea tipu lougade vahele
ja palus jatta see osa endale. Jumal
noustus ja sellest ajast on inimestel
draelamiseks vaid pon pai ‘koera
osak’. Permikomidel kontamineerub
see miitiit kosmogoonilise taeva maast
eemaldumise miitidiga. Vanasti oli
taevas kaeulatuses. Naine kiipsetas
pannkooke ja kinnitas need taeva
kiilge jahtuma. Samas olid ka naise
pisipoeg ja last valvav koer. Naine
piihkis lapse tagumikku pannkoogiga
ja kinnitas selle taeva kiilge. Solvunud
taevas tousis korgemale ja imepéra-
sest teraviljast jai jarele vaid “koera
osak”. Siizee on samuti parit apokriiii-
fidest ja laialt levinud Ida-Euroopas.

Usuti, et koik koerad, eriti aga
“neljasilmsed” koerad heledate laiku-
dega silmade kohal (n’0l’ s'inma pon),
nédevad kurje vaime ja kaitsevad ini-
mest nende eest. Sarnaseid uskumusi
esines erinevatel maailma rahvastel.
Populaarses siirjakomi muistendis
paastab koer peremehe ellu drganud
surnud noia kiest, kes tuleb teda 66sel
dra sooma. Surjakomi Jirkap leiab
koera abil oma puu (as pu) ja teeb
sellest volusuusad.

Koera ulumine arvati surma en-
nustavat. Stirjakomid andsid koerale
maélestamistoidu jadgid. Kui koer so6i
neid hea meelega, usuti, et lahkunu
jéi peietega rahule. Pohjakomidel
oli komme ohverdada koer vetevai-
mule, et kodustatud pohjapodrad
joge uletades ei upuks. Arvati, et
koerad oskavad omavahel radkida
ja saavad inimkonest aru. Jahimees
vois omakorda saada metsavaimult
kingiks oskuse moista koerte keelt.
Sookoodi jargi asus koer semiootilisel
meesvaljal. Naine ei tohtinud koera
isegi puudutada, seda enam temast
ile astuda, muidu kaotas koer oma
vaartuslikud omadused: haistmise,
voime ndha ja peletada kurje vaime
jne. Koerte haigestumist peeti sageli
pahatahtlikuks kaetamiseks. Kaetuse
ravimiseks olid spetsiaalsed maagili-
sed votted ja ekstra sellega tegelevad
posijad. Enne s66ma asumist andis ja-
himees esimese lusikatéiie putru oma
koerale, viljendades sellega eriliselt
lugupidavat suhtumist. Oma koera
tapnud peremehele maksis koer haua-
tagusest ilmast kéitte, saates tema
karja kallale kiskjaid ja talle endale
kurje vaime. Lisaks sellele loobusid
kolme poélvkonna koerad niisugust
inimest teenimast.

Kirjandus: Fuchs 1924, Gribova 1975,
Klimov 1990, Nalimov 1907, Nalimov
1991, RotSev 1984, Startsev 1929, Uotila
1985, Uotila 1986.

N. Konakov
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KOKIL’A-MOKIA siirjakomi — eba-
selgete funktsioonidega vaim, kes elab
metsas jahimeheonnis.

Sirjakomi muistendis kohtas jahi-
mees metsavaimu, kes aitas teda
jahil ning palus Kokl’a-MokJI’ale edasi
utelda, et tema poeg on tapetud. Mees
saabus 6htul oma jahionni ja radkis
vennale kummalisest palvest. Akki
avanes onni porand ja sealt jooksis
nutuga valja Kokl’a-Mokl’a.

Kokl’a-Mokl’a nimel, mida véib
tolkida kui ‘suurte koverate jalgadega
olend’, on paralleele siirjakomi rahva-
luules — vrd tsukl’a-mukl’a ja tsukol’-
mukol’ ‘kover-viltu’, aga ka lastelau-
lude tegelane dzi makl’a. Voimalik, et
tegemist on vene laenuga — vrd hohla,
hohla-mohr’a, hohla-mahr’a ‘kuri
vaim, millega hirmutati lapsi’ (< vene
mohar ‘villa-, sulgedekimp, tutt, kahl’;
hohol juukse-, villa-, suletutt’; hohlik
‘kurat, saatan, kuri vaim’).

Kirjandus: Dal 1981, Dal 1982, Popov
1938, Vlassova 1995.

N. Konakov

KOLLASES RIIDES MEES - viz
pas’kéma mort iildine — verejanuline
ja ablas metsavaim.

Mitmes variandis tuntud sirjakomi
rahvajutus pajatatakse jahimehest,
kelle kollases riides mees oleks peaae-
gu ara so6nud. Uhe versiooni kohaselt
unustas oma jahionnis viibinud kiitt
enne 6htus6oki palvetada. Magama
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heites kuulis ta akna tagant ingli
hialt hoiatamas, et niiiid tuleb viZ
pas’koma mort. Kui kollases riides
mees kohtu téis ei saa, so6b ta dra ka
onni peremehe. Varsti tuligi hiigel-
suur kollases riides mees ning soi dra
koik, mis jahimehel oli, isegi koera.
Viz pas’koma mort ei saanud siiski
kohtu tiis ning ldks vett jooma, et hil-
jem edasi stitia. Ingli soovitusel pani
jahimees jooksu, hiippas valjailmunud
rekke, haaras siis haralisest puust
kinni ja... oli kodus. Nii oleks jahimees
peaaegu saanud julmalt karistada
eksimuse eest, mis ei ole jahimoraali
(ja jarelikult ka metsavaimude) seisu-
kohalt tegelikult nii oluline.

Sama rahvajutu teises variandis
polnud eksimust kui niisugust iildse
olemas, oli vaid metsa 0gija-inimsodja
(komikeelses tekstis on teda nime-
tatud venepéraselt lesii) ilmumise
ajend. Eduka jahi k#igus puidis ja-
himees palju piitisid, metsiseid, ora-
vaid ja isegi nugiseid. Kojuminekuks
valmistudes tegi ta toidutiilejaskidest
endale rikkaliku Shtusoogi. Uhkelt
kaetud lauda vaadates matles ta:
“Tuleks dige keegi mulle seltsiks!”
Uks avanes ning sisse astus viga pikk
mees, kes iitles: “Kui mind juba meel-
de tuletasid, siis anna ka siitia!” Ta so61
ara kogu jahisaagi ning seejarel ka
koera ja piissi. Lahkudes lubas mees
homme jélle tulla. Hommikul tousis
jahimees tiiles ja tormas jooksuga kodu
poole. Vastu 66d joudis verejanuline
ogija talle peaaegu jérele, kuid kell 12



kukkus ta koos kukelauluga litkuma-
tult maha. Sama juhtus ka jargmisel
péeval. Kolmandal paeval tuli jahime-
hele vastu hallip4ine taat, kes itles, et
lapsena olid vanemad ta 4ra neednud
ning ta oli iilles kasvanud metsavana
juures. Vanakese nduandel ootas jahi-
mees kolme kolmikrakendi ilmumist
ning istus viimasesse rekke. Kolmest
ménnist mooda soites haaras ta kol-
manda ménni oksast kinni. Hommikul
leidis jahimees end kodust, roovlatist
(latid ahjusuu kohal puude, jalatsite
jne kuivatamiseks) kinni hoides rippu-
mas. Koer, piiss ja kogu tema jahisaak
olid tervena aidas.

Kirjandus: Fokos-Fuchs 1951, Tsember
1914.

N. Konakov

KOLTSIM - permikomi toponiitimili-
se parimuse tegelane (vt Pol’ud).

KONN - I’agusa iildine, I’agoi ud
(< vene), matka ll, matotskal (< vene
mat’), skakuskal (< vene), tSetstsas’
Jjem (< tSetstsavnd ‘hiippama’).

Suhtumine konna, kes esines iihes
stirjakomi kosmogoonilises miiiidis
demiurgide zoomorfse kujuna, oli ka-
hetine. Uhest kiiljest oli konn seotud
noiaviega: naisnéiad voisid muutuda
konnaks; kahe paaritunud konna luu-
de abil vois muutuda ndhtamatuks.
Teisest kiiljest peeti konna jumala
loomaks ja seepérast ei tohtinud teda
tappa. Teise versiooni kohaselt ei

tohtinud konna tappa sellepérast, et
varem oli ta olnud inimene: konnaks
muutus esimene inimene siis, kui ta
ahastuses viskus alla maja katuselt
ja kukkus dkke peale. Teises konna
tekkemtitidi variandis raagitakse, et
konnaks muudeti inimene oma emaga
kokkuelamise tottu.

Konna peeti viljakuse siimboliks
arvatavasti hea sigivuse tottu ning
selleparast, et viliselt sarnanes ta
naisekujuga (eriti selili asendis).

Sipelgate poolt paljaks sé6dud
konnaluude abil néiuti siirjakomi
armumaagias dra endale meeldima
hakanud inimene.

Permikomi uskumuste kohaselt
pidi kogenud nodia juures opinguid
Iopetav opilane viimase katsumusena
minema 66sel sauna. Sidadol ilmus
sauna noia kutsutud hiigelsuur konn
ja ajas suu ammuli. Katsealune pidi
suu kaudu sisenema ja konnast labi
minema.

Kirjandus: Doronin 1924, Fuchs 1924,
Iljina & Uljasev 1998, Lvova jt 1989,
Sidorov 1928.

N. Konakov

KOSTROMA - rituaalse kevade &ra-
saatmise méangu tegelane.

PetSora komide peetripdeva kombes-
tikku kuulus iiks omapéirane méng.
Noored mangisid ja laulsid varahom-
mikust kuni kella viieni 6htul. Parast
seda koguneti kokkulepitud kohas,
kuhu pealtvaatajatena tuli ka teisi
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kiillaelanikke sdltumata nende va-
nusest. Poisid ja tiiddrukud méngisid
ringménge, hiljem méngiti paarides
jooksuméngu Vitas. Sel ajal ilmus ne-
li-viis maskides poissi, keda nimetati
kostromaks. Nad istusid pingile ning
tidrukud seisid ringis nende timber.
Tudrukud méngisid ringméngu, laul-
sid ja kiisisid: “Kas kostroma on veel
kaugel?” Publik vastas, et kostroma
on praegu kiimne, viieteistkiimne
voi kahekiimne versta kaugusel.
Tidrukud jatkasid laulmist, kuni
keegi publiku hulgast vastas neile:
“N4e, kostroma on siin, tuli ja istub.”
Seejarel seisid tidrukud kostroma-
poiste pogenemist takistades kasikaes
tihedas ringis ning vaatajad hakkasid
poisse vitstega l6oma. Poisid piitidsid
koigest joust vitsu enda kitte saada ja
hakkasid siis ise koiki ettejuhtuvaid
inimesi piitsutama. See meelelahutus
kestis umbes tund aega ja seejirel
ldksid koik lauldes laiali. Arvati, et
selle ménguga saadetakse dra kevad,
vitstega pekstakse aga karmi talve.

Iz’va komid méngisid draamaele-
mentidega kostroma-méngu suvis-
tepiihadel. Kiilgeriputatud heinte ja
olgedega maskeeritud kostroma-poiss
pandi koonlalaud kies puupakule
istuma. Teised osalejad méangisid
kostroma iimber ringméangu, lauldes:
“Kostromuska ketrab, Ivan-unekott
tukub. Kas kostroma on veel kaugel?”
Ootamatult kargas kostroma piisti,
viskas heintest ja 6lgedest riiii seljast
ning iritas pégenevaid inimesi kinni
putda.
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Kostroma-méngu nimi on ilmselt
laenatud venelastelt, kuid méing ise
on originaalne. Venelastel seisnesid
kostroma-pidustused o6lgedest nuku
vetteviskamises (kostroma matused).
Ka vo6idi tiks tiidruk kostromaks vali-
da ja teised tiidrukud kandsid ta siis
lauldes laua peal joe darde. Seal arkas
kostroma iiles ning kéik tudrukud
suplesid joes. Kostroma téhistamine
kuulus suvistepiihade kombestikku
ning toimus suvistepiihadele jairgneva
néadala esmaspéeval voi pithapaeval.

Kirjandus: Durkin 1926, Konakov 1993,
Mikusev 1970.

N. Konakov

KOSTO — mansi viirstitar, permikomi
folkloorse tegelase Kudom-0Og’i naine.

Kosto elas korgete mégede (Uuralid)
juures Jaiva ulemjooksul oma isa,
mansi virsti, linnuses. Ema soovil
kandis Kosto alati lehmanahast mas-
ki, mis varjas tema haruldast ilu.
Mansi viirstitari toelist palet polnud
keegi ndinud, isegi mitte tema isa.
Négu varjati selleks, et Kosto saaks
ise valida endale peigmehe, mitte
minna mehele isa kdsul. Paljud Kostot
kosinud noormehed loobusid tema
hirmsat ndgu nahes abielust ning
nad hukati raevunud virsti kédsul.
Vaid Kudém-O¢’ile naitas Kosto la-
pikest oma toelisest ndost, kuna ar-
mus temasse esimesest silmapilgust.
Kudom-0Og andis tema ilust lummatu-
na néusoleku abielluda.



Kirjandus: Ozegova 1971.
N. Konakov

KOTKAS - ku¢ iildine, or’ol pk, orol
uldine, orol ud, iie (< vene or'ol).

Kuna kotkas on Komimaal tisna ha-
ruldane lind, mainitakse teda vaid
uksikutes miiiitides ning sealgi tihes
reas Omol’i loodud réévlindudega.
Erinevalt mujal maailmas (eriti méa-
girahvastel) laialt levinud kotka-pé&i-
kese, kotka-kuninga, kotka-vigilase
kujust simboliseerib komi kotkas
végilaslikkust ja kuninglikkust vaid
muinasjuttudes, kus teda sageli
nimetatakse lebats sar. Tuntav on
ilmselt iraani rahvaste magju, kellega
komidel olid muistsel ajal tihedad
kultuurikontaktid.

Muinasjutte, mille itheks tegela-
seks on kotkas, tunnevad paljud soo-
me-ugri, slaavi, turgi ja iraani rahvad.
Siirjakomide seas on neist koige levi-
num suure muinasjutu alguseks olev
stizee Séda odratera pdrast. Odratera
parast tilitsevad hiir ja varblane
pohjustavad loomade ja lindude sgja.
Sojast padsevad eluga vaid murtud
kédpaga karu ja purustatud tiivaga
kotkas. Kolm aastat peab kotkast tilal
jahimees (varianditi jahimehe poeg
voi kaupmehe poeg), sootes talle dra
koik oma kodulinnud, lambad ja hér-
jad. Jahimees iiritab soémale voetud
“laastajat” kolm korda maha lasta,
kuid kotkas palub ennast iga kord ellu
jatta. Paranenud ja kosunud kotkas
proovib oma joudu, purustades lennul

saunasuuruse kivi. Seejarel viib ta
oma padastja turjal “kotkaste maale”
(paikesemaale?) oma 6dede juurde ja
annab noorima o6e (kuldlossi perenai-
se) tanutdheks jahimehele naiseks.

Mbningates komi muinasjuttudes
kosib korvuti kulli ja rongaga ka
kotkas tihte kolmest dest. Sellel mui-
nasjutusiizeel on kaks varianti. Uhes
variandis ldheb isa tiitardele kiilla ja
vaimehed kostitavad dia. Teises otsib
o0dede vend pruuti (naist, kelle on dra
viinud Kastgei voi Kudr’as) ja palub
lindudest 6emeestelt abi. Linnud aita-
vad tal vaenlase vdita ja naise tagasi
saada (leida).

Paljudes siirjakomi muinasjuttu-
des padstab teekaaslaste poolt allilma
jaetud tegelane kotkapojad lohe kéest
ja kotkas aitab tal maa peale tagasi
poorduda. Lennu ajal s66b kotkas
theksa (kolmkiimmend) hérga ja joob
itheksa (kolmkiimmend) piitti vett.
Kui sellest ei piisa, 1oikab tegelane
tiki oma sdérest ning annab talle juua
kopsikutdie oma verd. Kotkas mar-
kab, et “viimane lihatiikk ja viimane
veelonks olid kdige maitsvamad” ja sii-
litab tegelasele tema kehaosad tagasi.

Tuntud komi muinasjututekstide
seas on ka kolm siizeed puust (rauast)
volukotkast, kelle tegelane valmistab,
et saada endale imeilusat tsaaritari.

Muinasjuttudega vorreldes on kot-
ka tegelaskuju rahvalauludes pisut
madaldunud. Sgjamehevapruse, ul-
juse ja julguse stimbolina jaab kotkas
alla hulga populaarsemale kullile.
Targa, prohvetliku ronga kuju asen-
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datakse lauludes vaid monikord vana
kotkaga. Onnetust kuulutav kotkas on
aga pigem negatiivne tegelane.

Stirjakomide suhtumine kotkasse
oli kahesugune. Seda lindu ei tohtinud
tulistada ning tema pesa lohkuda.
Ulem-E7va, Udora ja PetSora komid
arvasid, et kotka tapnud inimene
sureb varsti ja kotkapesa riiiistaja
jaab ilma majast ja ldhedastest.
Raagitakse jutte jahimehest, kes tulis-
tas kotkast ning parast koju joudmist
suri ootamatult.

Samas suhtusid komid kotkasse,
nagu ka teistesse kiskjatesse, kui
konkurenti, kes voib jahimehe saagi
endale votta. Arvatavasti on sellega
seotud hulgaliselt viljendeid vana-
dusest ogaraks ldinud inimese kohta,
kes on iilearu aktiivne ja sekkub
majanduslikesse ja perekondlikesse
asjadesse: poros’ ku¢ ‘vana kotkas’,
n’ar kué¢ ‘kiilaspéine kotkas’, l6som
kuc ‘kiilaspiiseks muutunud kotkas’,
bordtém kué ‘tiivutu kotkas’.

Kirjandus: Klimov 1991, Lotkin & Gul-
jajev 1970, Mikusev & Tsistaljov 1993,
Ossipov 1986, Rotsev 1991.

0. Uljasev

KUDOM-OS - (sonasonalt ‘Ku joe
suudme karu’) permikomi tugeva su-
gukonna pealik, ohvripapp pam (pan).

Kudom-Osi nime péaritolu kohta on
mitmeid versioone: Kudom-O$ oli
sama tugev kui karu (0$); ta oli karu
sarnane; tema ema, vigev néiavoime-
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tega Povs’in ‘Uhesilmaline’, siinnitas
poja kooselust karuga.

Koige levinuma variandi kohaselt
oli Kudom-Os In’va permikomide su-
guvosa pealiku poeg. Kudom-Osi isa
oli samaaegselt ka ohvripapp pam
(pan), s.t ta ihendas endas sugukonna
thiskondliku, sgjalise ja kultusliku
juhi funktsioone. Parast isa hukku-
mist iihel sgjaretkel valiti Kudom-Os
uueks sugukonna juhiks ja ta sai en-
dale vastavad eraldusmaérgid: saua ja
nelinurkse rinnalkantava karu kujuti-
se. Kudom-Osi sugu oli muinas-permi-
komide suguvdsade hulgas tugevaim
ning juhtide seas polnud keegi temaga
jou poolest vordne. Lisaks sellele olid
Kudom-Osil noiavoimed: teda ei saa-
nud kirvega haavata; noolest surma-
valt vigastatuna vois ta kolm korda
ellu drgata, kui surus saadud haava
vastu maad; ta oli voimeline joel tormi
vilja kutsuma, et riindavad vaenlased
minema ajada.

Kudom-Osi ajal viidi linnus tema
tungival néudmisel ohutuse tottu
noost iile korgele joekaldale, Punasele
Maiaele. Samas asuva sugukonna
pihapaiga tilemohvripapp Potos’ voi
teises versioonis T§ikos (< tsikis’ juuk-
sepalmik’) puiiidis jumalate vihaga
hirmutades iimberasumist takista-
da. Kudom-O§ kiisis nou paikeselt,
kes andis soodsa méargi. Erinevalt
oma isast sai Kudom-Os§ tuntuks
mitte sojaretkedega, vaid pikkade
kaubareisidega, kust ta t6i kaasa ka-
rusnahkade vastu vahetatud kaupu.



Kudom-0Og levitas ka kaikjal permi-
komide maal muistsetele permikomi-
dele seni tundmatuid naaberrahvaste
kultuurisaavutusi. Kord t6i ta oma
reisilt kaasa erinevate korsviljade
seemneid ja 0petas kaasmaalasi vilja
kasvatama. Tanu Kudom-Osile joudis
permikomideni ka raud: ta otsis tles
maardlad, sulatas maagist rauda ja
valmistas esimesed rauast tooriistad.
Parast rauast tooriistade leiutamist
hakkasid permikomid parvede asemel
valmistama viljatahutud paate.
Kudom-Osi parimuste tsiiklis do-
mineerib siizee tema kosjaskédigust
ja abiellumisest mansi virstitar
Kostoga. Ta laks viirstitari kosima
noiamoor Potos’i (T§ikos) nouandel.
Noial aga oli salaplaan Kudom-Os
hukka saata, kuna ta teadis, et keegi
Kosto kosilastest pole koju tagasi
poordunud. Mansi viirst hukkas koik
kosilased, kes peale pruudi ndgemist
oma kosjandust loobusid. Kosilasi
hirmutas Kost6 inetu ja karvane nigu,
mis sarnanes rohkem looma kui ini-
mese néole. Tegelikult oli Kosto kau-
nitar, kuid tema ema, kes tahtis anda
tiitrele voimaluse ise endale meest va-
lida, kleepis ta ndo peale vasikanaha
tikid. Kosto tegelikku négu ei olnud
néinud isegi ta enda isa. Kui Kudom-
Of astus viirstitari telki, ilmus tema
ette ilusate silmade, kuid inetu ndoga
tudruk. Kudom-Ogi nihes taipas aga
Kosto, et see on tema tulevane. Ta
kiskus néo kiiljest nahatiikikese lahti
ja naitas kosilasele, et tegelikult on

selle all 6rn ja valge tiidrukunahk.
Kudom-Os kinnitas viirstile, et soovib
ikkagi abielluda tema tiitrega. Kosto
ema tegi tiitre ndo puhtaks — ning
kohe peetigi pulmad. Parast noorpaari
Kudom-Osi kodulinnusesse naasmist
peeti pulmad teist korda.

Kudom-Os elas viga kaua — tiks-
kord kéiis surm tema juures, kuid
mees ajas ta minema. Tundes vii-
maks oma l6ppu saabuvat, kutsus
Kudom-Os suguvennad enda juurde
ja utles, et kohe parast surma hakkab
tal suust vahtu tulema. Igaiiks, kes
korjab vaikese sormega seda vahtu,
saab osa tema vigilasjoust. Teise
versiooni kohaselt elanud Kudom-Os
150 aastat vanaks ning kaskinud
end matta raudvitstega timbritsetud
tahutud seedrikirstus. Enne surma
teatas ta, et tuleb kunagi veel sellele
maale tagasi.

Kirjandus: Klimov 1964, Ozegova 1971.
N. Konakov

KUKK - petuk siirjakomi (< vene
petuh), ai kurog 11, ks (< komi
ai ‘isane’ + kurdg ‘kana’), petuh
permikomi, iz'va.

Stirjakomi miititide kohaselt on kukk
iks esimesi jumala loodud linde.
Kukk on piikesetdusu kuulutaja,
selleparast seostatakse teda rahva
ettekujutustes sageli eha, piikese,
péeva alguse ja jarelikult ka ajaga.
Mitmetes pulmaitkudes esineb kuld-
se harja (zarn’i sorsa), kuldse noka
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(zarn’i néra) ja vaskse haalega (6rgen
glasa) kukk, mis on iihelt poolt seotud
“neiu ilutsemisega” vanemate majas
ning teisest kiiljest ennustab ette
uue pdeva ja pruudi uue elu algust.
Ludrilistes lauludes ja pulmalauludes
on tavapéarane valjend asja petuk ka-
dalé ‘hommikune kukk margib aega’.
Muistendites moddab kukk vilja kur-
jale vaimule antud aega: tema laulu
tottu kaovad kurjad vaimud ning
langeb maha hauast tousnud noid.

Ennetes, muistendites ja moista-
tustes on kukk tule metafoor: katusel
néhtud kukk kuulutab ette tulekahju.
Selles kontekstis on huvitav tule-
kahju kustutamine kanamunadega.
Mbnikord voib kukena ilmuda ma-
jahaldjas. Permikomid lasevad uude
majja esimesena kuke. Ilmne on kuke
seos teise ilmaga. Manatarga surma
kiirendamiseks valasid Soktovi komid
kuke surija kohal veega iile. Kuke
laulmine valel ajal ennustas Ezval
maja peremehe peatset surma. Koikjal
usuti, et kukk voib muneda ja see toob
endaga onnetust. Ezva tilemjooksul
pidi sellise kuke palveid lugedes upu-
tama, kohati tuli ta elusalt matta voi
poletada.

Riiakaid inimesi vorreldakse sageli
kakleja kukega: dkilise inimese kohta
oeldakse tie s'umed petuk ‘kasetohust
kukk’. Kaklejatel ei soovitata siitia
kuke liha, Ezva iilemjooksul soovita-
takse seda aga stitia (eriti naistega)
arglikel meestel.
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Kirjandus: Dobrotvorski 1883, Fokos-
Fuchs 1951, Iljina 1985, Klimov 1991,
Mikusev 1980, Ossipov 1986, Plessovski
1956, Plessovski 1968, O. Uljasevi VM.

0. Uljasev

KUL’ as, iis, 11, pk — alumine demiurg,
vetevaim, parast ristiusustamist ka
kurat, paharet, saatan.

Permikomidel oli Kul’ iilemlooja Jeni
vend, kes voistles temaga maailma
loomisel. Allilma kehastava demiurgi
nimetusena on Kul’ tuntud ka obiugri-
laste juures. Stirjakomidel on see saili-
nud vaid monede vaimude nimetustes:
vetevaimu nimevariant vakul’, met-
savana vorkul’, ka majja tulnud kuri
vaim kul’mut’i ja endast hiigelsuuri
kivistisi maha jattev allilma vaim
mukul’. Kul'i sormedeks kul’tsun’ ni-
metati belemniite (vrd vene “kuradi
sorm” samas tdhenduses). Sona kul’
kurja vaimu tdhenduses seostatakse
eelsoome-ugri ajastuga: *kul’z ‘allilma
vaim, kes saadab kaela haigusi’.

Kirjandus: Dobrotvorski 1883, Lotkin
& Guljajev 1970.

N. Konakov

KULD - zarn’i iildine (< ithispermi
*zarn’i), zolota is, ud, ks, ae, zoleta
ue, iz'va, pets, zoloto pk (< vene).

Nagu enamiku metallide on ka kulla
nimetus komi keeles iraani laensona,
mis esineb nii soome kui ka ugri keel-
tes. Vrd udmurdi zarn’i, mari $ortn’o,



ersa sorne, ungari arany ‘kuld’, mansi
taron, handi lorn’s ‘vask’, abestiini
zaran’ya ‘kuld’, parsia daraniya, os-
seedi zdrin jt.

Kuld seostub komidel nagu palju-
del teistelgi rahvastel esmalt valguse-
andjaga, mida rahvaluules nimetatak-
se zarn’i Sondi ‘kuldne piike’. Paike
on elu, soojuse ja valguse allikas,
kuldne aga ilu, tilevuse, headuse ja
suursugususe metafoor. Kuna paikest
nimetatakse sageli paeva silmaks (lun
s’in), seostub kuld nidgemisvoime,
nigemise ning selle kaudu arukuse
ja ldbinagelikkusega. Piikese, vaa-
rismetalli ja viljapea varvitunnuseid
thendav kuld siimboliseerib samuti
rikkust ja kiillust.

Rikkust (kulda) kui ahvatlust mé-
testatakse muistendites roojastest ja
arasonutud peidetud varandustest,
muinasjuttudes vanakuradist jne.
Peamiselt kohtab taolisi stizeid per-
mikomi juttudes, kuid ka siirjakomi
muinasjuttudes hangib, véidab, teenib
valja voi votab tegelane kulla kiillalt
tihti dra vanakurja (vetevaimu, met-
savana, kuradi, tondi jne) kiest.

Paike ja kuu — abielupaari (peig-
mehe ja pruudi, mehe ja naise) tra-
ditsiooniline metafoor — on seotud
kuld- ja hobesdormuse kujundiga.
Erinevalt hobedast peavad komid
kulda naiste metalliks. Kuldsérmus
(zarn’i tsun’k6é) on litrilistes ja
tavandilauludes kiillaltki kindlalt
seotud pruudi ja abiellumisega, mui-
nasjuttudes aga vigilase pruudi, ema
ja titrega. Paljudes juttudes kingib

K

tsaaritar peategelasele tulevase abiel-
lumise méargiks sormuse, ema annab
jutukangelasele sormuse tulevase
pruudi jaoks jne. (Vrd sdrmuste va-
hetamine komidel enne pulmi ja kie-
l66mise ajal.) Muinasjutu (eepiline)
peategelane annab kodust lahkudes
rasedale naisele kuldsérmuse (kui
stinnib titar) voi hoberisti (kui siin-
nib poeg). Kuldne tidruk (zarn’i név)
on siurjakomide koige populaarsem
tidruku hellitusnimi. Huvipakkuv
on roostetava kulla kujund komi
rahvaluules. Koju jdetud ja rooste
minev kuldsérmus on eeposekangela-
se surma mérk. Roostetav sormus on
identne muinasjutu roostetava noaga,
mille jututegelane enne teeleminekut
ematala sisse torkab (vt Pedér Kiron).
Naljamuinasjuttudes paljastab roos-
tes sormus truudusetu abikaasa.

Surnuitkude traditsioonilisteks
metafoorideks lahkunu kohta on
zarn’i vitsko jur ‘kiriku kuldkuppel’,
vitskovov zolotitom krest ‘kullatud rist
kiriku peal’, zarn’i lun s’omdos Sondi
‘keskpéevane kuldne paike’ ja zarn’ion
gartom s’is’ ‘kullaga poimitud kiitinal’.
Stirjakomi rahvalauludes kehastavad
kuldjuuksed (zarn’i jurs’) ja kuldne
palmik (zarn’i késa) ning permikomi
lauludes kuldne pats (zarn’i tsikis’)
tudruku ilu.

Imemuinasjuttudes tdhistavad
kuld ja hobe reeglina voluesemeid
(kuldne 6un — hobedane alustass,
kuldaarega hoberidtik, kuldne vi-
lespill ja veski); voluloomi (kuldsed
sarved, kuldne lakk — hobedane saba
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ja karvad); imeparaseid lapsi (kuld-
sed kded — hobedased jalad, kuldne
pealagi — hobedased kannad jne) voi
peategelase teekonna etappe (kuldne
loss, lasipuu voi kask, tegelase kuld-
sed riided jne).

Komide vaadetes vastandatakse
kuld traditsiooniliselt rauale kui rik-
kuse végi (loomingu joud) johkra jou
voimule.

Kirjandus: Fokos-Fuchs 1951, Lotkin
& Guljajev 1970, Mikusev 1987, Rotsev
1984, Rotsev 1991, Uljasev 1993, Uljasev
1994, Uljasev & Uljasev 1997, I. Iljina VM.

0. Uljasev

KULDKING - adama glava turun
uldine (< vene adamova golova).

Kuldkingi (orhidee) on mitut liiki:
meeste ravimiseks kasutati kau-
nist kuldkinga (Cypripedium calce-
olus), naiste ravimiseks aga laigulist
kuldkinga (Cypripedium guttatum).
Kuldkingale nagu ka harilikule nur-
menukule (Primula veris) ja aas-karu-
kellale (Pulsatilla pratensis) omistati
imepdarast tervistavat joudu ja teda
iseloomustati kui “77 (v6i 100) haigu-
se vastu” aitavat taime. Jahimehed
kasutasid kuldkingi amulettidena ja
kinnitasid neid relvade kiilge.
Kuldkingade kasvukohti hoiti sala-
duses. Nende otsimisel ja korjamisel
pidi taielikku vaikust séilitama, mui-
du taimed end korjajale ei niitavat.

Kirjandus: O. Uljasevi VM.
I. Iljina
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KULDNAINE - zarn’i an’ iildine —
legendaarne iidol, mida olevat kum-
mardanud Venemaa Euroopa-poole
kirdeosa ja Siberi loodeosa elanikud.

Esimesena mainisid kuldnaist 16. sa-
jandi La&dne-Euroopa randurid ja
kirjanikud oma Vene riigist konele-
vates raamatutes. Need andmed on
killaltki vastuolulised. Traktaadis
kahest Sarmaatiast (1517) paigutab
M. Mehhovski kuldnaise iidoli Vjatka
taha “Skiiiitia sissepddsu juurde”.
Jargnevatel autoritel (S. Herberstein
1549; A. Guanini 1578; J. Fletcher
1591) asub kuldnaine juba Obi suud-
me ldhedal.

Iidolit kirjeldatakse vana naise
kujuna, kellel on kdhus poeg ning
ndha on veel tiks laps, lapselaps
(S. Herberstein); vana naise puusli-
kuna, siiles laps ning korval veel iiks
seisev laps, lapselaps (A. Guanini);
siilelapsega kaltsudes naist meenuta-
va kaljuna (J. Fletcher). Ukski neist
autoritest ise iidolit ei nainud.

Patriarhi ehk Nikoni vene krooni-
kas (tekstis, mis annab teada siirja-
komide ristiusustaja Permi Stefani
surmast 1396. aastal) riafgitakse, et
stirjakomid kummardasid erinevaid
iidoleid, sealhulgas ka kuldnaist.
Nikoni kroonika uurijad mérgivad, et
kroonikas on suurel hulgal hilisemaid
vahelekirjutusi. Kahtlemata kuulub
nende hulka ka antud tekst, kuna sel-
les raagitakse piiha Stefani surmast,
kuid Stefan kuulutati piithakuks alles
1549. aastal. Voib oletada, et teave



kuldnaise kohta véeti Laane-Euroopa
autorite raamatutest. Seda fakti tdhe-
le panemata, paigutasid silmapaist-
vad vene ajaloolased V. N. Tatistsev,
N. M. Karamzin ja G. F. Miller oma
toodesse (millega omal ajal olid tutta-
vad kéik Vene riigi haritud inimesed)
teate kuldnaise kummardamisest
muistsete siirjakomide poolt.

19. sajandil ilmus kohalike kodu-
uurijate toodes nimetus zarn’i an’,
vene tolkelaen legendaarse iidoli
kohta. Tanapéevani ei ole siirjakomi
rahvaluulest leitud tihtegi isegi kaud-
set vihjet naisjumala Zarn’i an’ kuna-
gisest eksisteerimisest. Vaatamata
sellele kohtab terminit zarn’i an’
kiillalt sageli isegi teaduslikes toodes,
mis justkui tadhistavat iilemjumala,
viljakuse ja heaolu siimboli muistset
siirjakomi nimetust. Sealjuures apel-
leeritakse ainukesele algallikale —
Nikoni kroonika tekstile.

Kirjandus: Aleksejev 1932.
N. Konakov

KURADI SORM - kul’ tsun’ iz'va,
pet$, skr, ks, ud, pk; gul’u tsun’
ue, s, jem; tSun’ gul’ jem; tsun’
kul’ iie; bes tSun’ ea; grek tsun’
skr; kun’ tsul’ let; tSud tsSun’ ae —
belemniit (valjasurnud peajalgsed,
kelle kivistunud koonilisi sisekodasid
kutsutakse rahvapéaraselt kuradi
sormedeks).

Stirjakomi miiiidi kohaselt tekkisid
kuradi sormed Jeni ja Omol’i voi-

muvoitluse 16ppetapil. Jen meelitas
Omoli ja koik tema abivaimud pet-
tusega savipottidesse ja hakkas neid
maha matma. Uks pott liks katki ja
selles olnud vaimud jooksid laiali.
Jogede kaldail jooksvate vaimude
sormed murdusid ning neist saidki
kuradi sormed. Rahvameditsiinis usu-
takse, et kuradi s6rme pulber ravib
terveks iga haava.

Kirjandus: Popov 1938.
N. Konakov

KURIVAIM - mut’i ie, iz'va, pets,
skr, ks, mut’i-bes 11, mut’ivei iz'va,
mut’ivoi pets (< vene mutila, mut-
nik, muten’ — see, kes ajab inimesi
segi), apa iildine, apan’ iildine ‘6gija’
(< komi apavné ‘aplalt ampsama’),
bekaro ud ‘viltu’, bekren’ ae (< komi
bek ‘tagumik’ voi vene nabekren’ ‘vil-
tu’), bes (< vene), bespi pk, iie sona-
sonalt ‘kuradi poeg’, bes kuson’ iie,
ae, ud sonasonalt ‘pagana koverus’,
kitom jem ‘kieta’, kort koka pk
‘raudjalgne’, kort pin’a pet$ ‘raud-
hambuline’ (vt raud), koz, ’esak
ildine, I’e$0 tie (< vene lesii), I'ok iil-
dine ‘paha’, mis’tém ildine, mis’tem
e, mot’tom ud ‘inetu’, modarsa te,
iz’va, pets$, ks, modorsa ud, motsa
let ‘teiselt poolelt’, modjas 11 ‘teised’,
mos gozja iis, e, ud lehma sérgade-
ga’, n’evid’im pets (< vene nevidimoi’
nidhtamatu’), n’ekos$ndéi 1 (< vene
nekosnoi ‘igasugused kurivaimud’),
n’esut’ ud, Sut’oi iildine, Sut’ei iie,
sut’ilo ud, pets, Sut’ile lie (vene Sut
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‘narr’), omol’ iildine, omel’ iz'va, iie
‘paha’ (vt Omol’), ortstsa pets, iz'va,
ue ‘korval asuv’, pon’i tSun’a ud ‘vii-
keste sormedega’, pors’ koka pk ‘sea
jalgadega’, pokrom ud ‘dra neetud’,
potvor ud, ae (< vene potvorstvovat’
‘mahitama’), sotana iidine, sot iie,
s’ura sotana ‘sarvedega saatan’
(< vene satana), s’0dei iz'va, iie ‘must’
(< voimalik ka neenetsi s’adei ‘iidol,
jumalus’), s’0d d’ad’ ud, iie ‘must
onu’, s'ura-boza pk ‘sarvede ja sa-
baga’, s’ura-pel’a pk, iie ‘sarvede ja
korvadega’, todavtom let ‘ndhtama-
tu’, tongus ud, tongos iz'va (< vene
tungus ‘tunguus’), t’'ul’a-buka ildine
(< tul’a + vene buka koll’), tsort tildi-
ne (< vene tsort kurat’), tSomor pk,
tsomer ud, s’omor iie (< ithispermi
*éomer ‘majapidamise vaim, saagi
jumal, majahaldjas, 41" < *éom ‘onn,
ait, metsaonn’), tSukl’a e, jem, ud
Yviltu’, tsikl’a ae, ks ‘viltu’, jaran e
sonasonalt ‘neenets’ — kuri vaim, kuri
joud; kurat, saatan; tileloomulikud
olendid; ndgemused ja kummalised
nihtused (siindmused). Vt ka keeletu,
haigus, majavaim.

Sarnaselt paljudele rahvastele oli
komidel keelatud kurjade vaimude
“nimede” lausumine, kuna sel kom-
bel vois neid vilja kutsuda ja endale
ebameeldivusi tekitada. Eriti ebasoo-
vitavaks peeti “teise” ilma esindajate
meenutamist hilisohtul ja tootamise
ajal, kurivaimu nimepidi nimetamist
(omol’tné ‘pahaks nimetama’ sonaso-
nalt ‘Omol’iks nimetama’) voi laste ja
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koduloomade tema juurde saatmist
(sotlo 6stond ‘saatanale saatma’, sotlo
s’etno ‘saatanale andma’). Huvitav on,
et sona sotné tdhendab nii saatanaks
nimetamist kui ka kovasti 166mist.
“Kuradile saadetud” laste ja koerte
varastamise ja vahetamise kohta “tei-
se ilma” esindajate poolt vt vahetatu,
Suvgei, metsavana. Vaimude arvukad
allegoorilised ja tildistatud nimetused
on iiheks kurjade vaimude eest kaits-
mise mooduseks.

Moéned nimetused viitavad vaimu
futsilisele puudele (kdetu, keeletu,
uhe korvaga, ninatu, viltune, lithikes-
te sormedega) voi vilisele erinevusele
inimesest (raudjalgne, raudhambuli-
ne, seajalgne, lehma sorgadega, sar-
viline-korvuline). Vaimude fuisilisi
puudusi peetakse muistendites iihelt
poolt inimesega kohtumise tagajér-
jeks, aga teisest kiiljest viitavad need
“teise” ilma kuulumisele (vrd modarsa
‘teiselt poolelt’, ortstsa ‘korval asuv’)
ning on samasugusteks kurivaimu
erilisteks tunnusteks nagu varju puu-
dumine v6i ndhtamatus.

Mbnes kurivaimu nimes peegeldu-
sid ettekujutused teistest rahvastest
kui “voora” maailma esindajatest: ja-
ran ‘neenets’, tongus ‘tunguus (evengi
varasem nimetus)’. Naaberrahvaste
nimetused olid ka siinoniiiimideks
sonadele “n6id”, “inetu” ja “juhm”.

Suur osa kurivaimu nimetustest
on laenatud vene keelest. Sageli anti
laenatud nimetustele uus tdhendus.
Naiiteks vene sonaga lesii kutsuti pea-
le metsavana ka haiguse vaimu (iie),



viirastust (iie, ae, pet§) ja varihinge
orti (iie). Sonaga bes tdahistatakse
igasuguseid vaime peale taluhaldjate:
vasa bes ‘vee kurat’, tosa bes ‘jarve
kurat’ jne. Paljudes kurivaimu nime-
des esineb prefiks n’e-. Moned neist
on saanud teistkordse etiimoloogia:
nime n’ekosnoi seostab rahvas sonaga
kocos ‘suitsuving, karm’ ning seetottu
arvatakse, et see vaim saabub suitsu-
pilvedega nagu ka muinasjutu-Koscei.
Udora komide arvates peegeldub
nimetuses n’esut’ vilistamise keeld
(Sutl’avné ‘vilistada’). N'esut’iga hir-
mutati vilistavaid lapsi: En Sutl’av,
n'e$ut’ss nuas ‘Ara vilista, n’esut’ viib
ara’.

Uldiselt aga olid kasutusel spet-
siaalsed terminid, millega ebasoo-
vitavate tegude ennetamiseks lapsi
hirmutati: Apa, apan’, t'ul’a-buka jne.
Udora komid iitlesid nutvale lapsele:
En bord, s’od d’ad’jas voasné ‘Ara
nuta, muidu tulevad mustad onud’;
Ezva ilemjooksu komid aga: l’es6
loktas ‘metsavaim tuleb’ jne. T'ul’a-
bukaga hirmutati kdige sagedamini
méangu vormis: Kodi mamés oz ko-
vz0, kodi ajos oz kovzé, kodi rok oz
s'oi, tul’a-buka dz’ikalas ‘Kes ema ei
kuula, kes isa ei kuula, kes putru ei
800, seda t'ul’a-buka puskab’ — samas
kujutati seda olendit sormedega: ni-
metissorme ja viikesormega kujutati
hirmutise “sarvi”, kes hiippas iihel
jalal (péidlal). Sonaga apa hirmutati
nii tujutsevaid lapsi, kui ka neid, kes
sirutasid kasi kuumade asjade voi

K

tule poole, kuna see sona tdhendab
lastekeeles ka korvetavat voi palavat.

Sageli viitavad kurjade vaimude
nimetused ka nende arvukusele: bes
Jjolem ‘pagana jareltulijad’, bespijan
‘kuradi lapsed’ jt.

Kurjade vaimudega seotud sonad
javiljendid on levinud ka abstraktse-
te sdimusonade voi epiteetidena, mis
rohutavad tihiskonnas sobimatut kéi-
tumist, méistuse puudust voi inetust.

Kirjandus: Klimov 1971, Lotkin & Gul-
jajev 1970, RotSev 1972a, Startsev 1929,
0. Uljasevi VM.

0. Uljasev

KUU -t6l16s’ iis, jem, iz'va, 11, ae, pets,
skr, ks, tolis’ ue, ud, pk.

Maailma loomise iiks peamisi toi-
minguid oli taevakehade tegemine.
Uhe miiiidiversiooni kohaselt 16i Jen
koigepealt paikese ja seejarel Omol’
kuu kahest elutarkamise munast kohe
maailma loomise algul. Teise versiooni
jargi tekkis kuu péikesest tunduvalt
hiljem, kui Jen oli juba loonud taeva
ja ldainud sinna elama. Taeva keskel
oli avaus (sissepédds) ja selle 1dhedal
asus paike. Omol’ voitles edutult tae-
vase voimu pérast, siis aga otsustas ta
varastada paikese. Ta 6mbles endale
siidkindad ja ronis puu otsa. Omol’
haaras kinnastes kétega paikesest
kinni, kuid suutis vaid poole &ra rebi-
da. Ta hakkas paikesepoolikuga alla
ronima, kuid takerdus puusse. Jeni ji-
litatav Omol’ puhus péikesetiiki peale
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javiskas selle dra. Paikesetiikk kerkis
oma teise poole juurde. Molemad tiukid
hakkasid keerlema ning piaike muutus
jélle immarguseks. Omol’i sormedest
jaid kuu peale plekid.

Siirjakomid nimetavad kinnastega
paikeseks kepds’a Sondi ja kinnastega
kuuks kepos’a tolos’ eredate helkide
ilmumist taevakeha kiilgedele. See
tootab ilma kiillmenemist voi kestvat
sadu. Mansidelgi kannavad véltstae-
vakehad kinnaste nime ning nende
ilmumine ennustab ette ilmamuutust.
Pinega venelastel olid samasugused
kujutelmad: talvel pakases, kui piaike
on léunapool kinnastes, see téotab
ilmamuutust; pidike on ju kinnastes,
nagu vikerkaar, nagu postid mélemal
pool — pakase eel.

Tuntakse ka vastupidist miiidi-
varianti, kus esmalt loob Omol’ kuu.
Koik kiilmus &ra ja miski ei kasvanud.
Inimesed kiilvasid asjatult, kilm
vottis vilja dra ja saabus nilg. Siis 161
Jen piikese. See hakkas soojendama
ning taimed hakkasid kasvama, loo-
mad s0id karjamaal, inimesed said
paikese kies sooja. Selles miitidis loodi
taevakehad kosmogeneesi paris hilisel
etapil, kui maa oli juba asustatud.

Kbigis vaadeldud variantides on
paike Jeni ja kuu Omol’i (permikomi-
del Kul'i) loodud. Nende korval esines
ka kujutelmi, et mdlemad taevakehad
tegi Jen iiksi. Vai siis 161 kuu Omol’,
kuid iikskord haletses kuu vaest tiid-
rukut, keda piinas kuri védrasema.
Kui tidruk 1dks 6htul kaelkookude ja
ambritega vee jarele, palus ta kuud,
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et see ta endale votaks. Kuu taitis
vaeslapse palve, Jen aga tunnistas
kuu tanutéheks enda looduks.

Miat kuu peale voetavast kael-
kookude ja ambritega tiidrukust oli
levinud pea koikjal Euraasias. Eriti
huvipakkuvad on tSuvasi ja bagkiiri
jutud, kus kuu véttis vee jarele ldinud
tidruku naiseks. Uhes permikomi
mittilise taustaga muinasjutus
radgitakse taadist ja eidest, kellel
oli kolm tiitart. Vanemat tuli kosima
must karu, keskmist must kaaren,
noorimat aga kuu. Peigmeestele 6eldi
ara. Peagi ldks vanem tiitar metsa
marjule, keskmine tiutar ldks niidule,
noorim aga joele, kus peigmehed nad
roovisid. Vaimehed kutsusid tiidruku-
te vanemad endale kiilla. K6ik kolm
niitasid end vanematele inimkujul.
Jutusiizee kuu ja maapealse naise abi-
elust rohutab kuu mehelikku olemust.

Permikomide kujutelm kaelkooku-
de ja ambritega naise sattumisest kuu
peale erineb monevorra eelpool vaa-
deldud variantidest. Selleski jutuver-
sioonis koneldakse tiidrukust, keda
solvab kuri voorasema. Hilisohtul 1dks
neiu joe darde ja hakkas kurtma oma
rasket elu. Kuul oli titarlapsest kahju
ja ta laskus maa peale. Tidruk ronis
kuu peale ning korjas sealt peotiie
hobedat. Neiu nimetas kuud oma risti-
isaks ja lubas talle oma mehelemineku
puhul kinkida punase sédrgi. Seda
koike négi pealt ahne papinaine. Ta
ootas, kuni kuu jidlle maapinnale las-
kus, ning hakkas ka hobedat korjama.
Taitnud kaks dmbrit hobedaga ning



riputanud need kaelkookude otsa,
kavatses naine kuu pealt &ra tulla.
Kuu tousis taevasse ja papinaine jaigi
sinna. Tudruk 1dks aga mehele ja kin-
kis kuule punase sirgi, milles too end
monikord néiitab. Antud rahvajutus
liituvad stizeed tiidrukust kuu peal ja
vaesest voorastiitrest (tuntud muinas-
jutt Tuisk) ning nonda on jutustusse
sisse toodud sotsiaalnormatiivne te-
maatika (ahnuse taunimine).

Komi miitoloogia jargi olid loodud
taevakehad algselt korvuti, jarelikult
ei olnud eraldi péeva ja 66d. Paikese
ja kuu eraldumine toimus nende
enda initsiatiivil ilma véliste joudude
sekkumiseta. Ode-piike ja vend-kuu
méngisid peitust. Vend peitis end 4ra,
ode aga ei leidnud teda ja l4ks vennast
modda. Sellest ajast saadik kaivadki
nad eraldi: piaike otsib venda, kuu
aga ajab oma o0de taga, kuid ei suuda
talle jarele jouda. Permikomi miitidis
kontamineerub taevakehade eraldu-
mise siizee omapéarase kosmilise ko-
simisega. Vanasti olid taevas korvuti
kaks tahte: kiilm ja kuum. Kuri néid
armus tihte tiidrukusse, kuid too ar-
mastas naaberkiila poissi. Kuna néid
ei saanud tidrukult abiellumiseks
nousolekut, otsustas ta armunud
paari lahutada. Ta pani noored tae-
vas istuma erinevate tdhtede peale:
tidruku kiilmale ja poisi kuumale
tdhele. Tiudrukul oli viaga kiillm ja
noid paigutas nad tihtede peal iimber.
Kuid tdhed asetsesid endiselt korvuti
ning armunud noored ndgid teineteist
ja said omavahel radkida. No6id viis

siis tdhed teineteisest kaugele ning
kéaskis kuumal téhel ilmuda péeval ja
kiilmal tédhel 66sel. Sest saadik pais-
tabki paike pdeval ja kuu ilmub 66sel.
Poiss ja tiidruk ei saanud ega saagi
enam kunagi kokku. Antud variandis
korgemad joud taevakehade lahuta-
misel ei osale. Laialt levinud miititilise
taustaga arhailises siirjakomi mui-
nasjutus Rebane ja ruun mainitakse,
et paikesel on piaikesepoiss (Sondi
zon) ja kuul kuupull (¢6l6s’ 6$). Pull
on lunaarse siimbolina jaddvustatud
paljude rahvaste miitoloogias.
Teadaolevad etnograafilised ja
rahvaluulematerjalid ei anna mingit
alust arvata, et komidel oleks mine-
vikus kuujumal olnud. Samas voib
paris kindlalt rdsdkida kuu personifit-
seerimisest, seda tdestab miititiline
rahvajutt Tiidruk kuu peal. Sirjakomi
muinasjutus Rebane ja ruun suhtleb
rebane kuuga vaga elavalt. Komi tra-
ditsioonilises maailmavaates oli kuu
seotud abieluga. Kohe kui noorkuu
taevasse ilmus, liksid tiidrukud vilja
javotsid jalge alt ndputidie mulda. Nad
panid selle padja alla ja uskusid, et
néevad sel 66sel kindlasti peigmeest
unes. Pulma korraldamisega oota-
sid permikomi rahvaluuletegelane
Kudom-Os ja ta suguvennad noorkuu
loomiseni. Kahaneva kuu ajal siindi-
nud last arvati surevat, kasvaval kuul
stindinu jaavat aga ellu. Nende ette-
kujutuste tekkimine oli arvatavasti
seotud uldiselt tavaks oleva raseduse
kestvuse arvestamisega kuudes.
Voimalik, et sama ideega on seotud
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ka komme piigada lambaid noorel
kuul — vill kasvab kiiremini pikaks.
Ahju ehitati ja majaehituspalki lange-
tati vastupidi aga vanal kuul, siis ahi
ja palgid ei I6hene. Vanal kuul viisid
permikomid 14bi lutikate valjaviimise
(ludik petkodom) ja ohaka valjakand-
mise (jon petkodom) kombetalitusi.

Kirjandus: Dobrotvorski 1883, Doronin
1947, Fuchs 1924, Klimov 1990, Klimov
1991, Nalimov 1903, Ozegova 1989, Popov
1938.

N. Konakov

KUUSK - koz iildine; kozpu siirja-
komi; kéz permikomi.

Komide traditsioonilises maailmavaa-
tes asetses kuusk semiootilisel mees-
valjal. Siirjakomid kiisivad vastsiin-
dinud lapse isalt: N'6v al’i koz? ‘Nulg
voi kuusk?. Vastus “kuusk” tahendas
poega. Permikomi muinasjutus raigi-
takse, et vanal abielupaaril oli kolm
poega. Pojad ldksid metsa jahile ning
kohtusid kurja néiaga, kes muutis nad
noorteks kuuskedeks. Varsti siindis
vanuritel veel iiks poeg, kes suureks
kasvades ldks oma vendi otsima.
Talle tuli appi hea noid, kes muutis
kurja noia kolmeks paevaks kuuseks.
Noorim vend otsis selle kuuse iiles ja
raius maha. Pirast seda said vanemad
vennad jélle inimesteks.
Jahimeeste meelest oli metsas
koige ohutum 66bida kuuse all, kuid
kindlasti pidi puult selleks luba
kiisima. Sel juhul tagas kuusk tee-
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lisele kaitse koigi 6nnetuste vastu.
Jahimeeste muistendites on levinud
siizee sellest, kuidas kuusk kaitseb
66bimisluba kiisinud jahimehe und.
Obsel kutsub teine kuusk jahimehele
ulualust andnud kuuske oma venna
nimepédevale, kuid esimene kuusk
loobub, kuna ta peab kaitsma inimese
und.

Kaks selleks luba kiisinud jahi-
meest 66binud kuuse all. O6sel kuul-
sid kiitid, et keegi tuli ja titles, et kuu-
se ema on suremas. Kuusk vastanud
aga, et andis inimestele peavarju ja ei
saa praegu ema kiilastada. Hommikul
négid mehed ldheduses maha lange-
nud vana puud — see olnudki kuuse
ema.

Kuuse all 66binud jahimees hakkas
ennast hommikul teele asutama, kui
kuulis kellegi haalt: “Ma pole veel
valmis.” Vaevalt oli ta kuuse juurest
eemale lainud, kui tousis dkiline tuu-
lehoog ja kuusk langes kiitti puuduta-
mata otse tema korvale maha.

Elu ja surma opositsioonis néib
kuusk kuuluvat surnute maailma.
Siirjakomid toid surevale noiale pihti-
miseks metsast vaikese juurtega kuu-
se. Parast noia surma viidi kuusk ta-
gasi metsa ja istutati samasse kohta.

Uhe versiooni kohaselt hukkus
permikomi vigilane Pera rasket sii-
dist linnuvorku pingule tommates.
Vorgu iithe otsa kinnitas ta manni
kiilge omapoolsel joekaldal, teise otsa
tahtis kinnitada aga teisel kaldal kas-
vava kuuse kiilge. Vork oli lontis ja



Pera tombas seda kogu joust pingule.
Kuusk ei pidanud vastu ning mur-
dunud kuuse alla jddnud Pera suri
saadud vigastustesse.

Rahvas uskus, et poega ootava
raseda naisega metsas kohtuv karu
rebib kindlasti naise kohu 16hki ja
riputab katkikaristatud loote kuuse
otsa. Matustel oli kombeks katta
matuserongkéigu tee surnuaiani kuu-
seokstega. Samamoodi kaunistati ka
pruudi teed saunast tulekul, kus ta oli
jatnud hivasti oma neiupdlvega. See
stimboliseeris pruudi surma eelnevas
sotsiaalses staatuses.

Permikomi muinasjutus voib kuu-
se abil sattuda teise, taevasesse
maailma. Orbudeks jadnud 6de-venda
lainud 6nne otsima. Nad joudsid suu-
re kuuse juurde ja négid selle otsas
koikvoimalikke héid asju — toitu ja
riideid. Vend ronis kuuse otsa, kuid
kleepus puu kiilge ega saanud enam
alla ronida. Siis ronis kuuse otsa ka
ode, kuid tedagi tabas sama saatus.
Veendunud, et maale tagasi poorduda
nad ei saa, ronisid lapsed tiilespoole,
joudsid taevasse ja jaidki sinna elama.

Kirjandus: Gribova 1975, Klimov 1990,
Ozegova 1971, Ozegova 1989, Rogov 1858,
Rotsev 1984, Sharapov 1993, SorvatSova
1978, I. Iljina VM.

N. Konakov

K

KORVUTU - pel’'tém jemva — kuri-
tahtlik vaim.

Korvutu peitis end heinakuhjas kibu-
vitsaokste siiletédies ning puhus selle
seemneid laiali. Heina kojuviimiseks
parvele laadinud talumees viskas
kibuvitsaoksad hanguga eemale ning
sotkus need jalgadega puruks. Pel’tom
jéai selle tagajarjel ilma korvata ja hak-
kas heinategemist veel innukamalt
segama.

Kirjandus: Startsev 1929.
N. Konakov

KOSKA — Permi Stefani legendi tege-
lane, PetSora noid.

Legendi kohaselt leidis Stefan Ezva
tlemjooksu komisid ristiusustades
endale verivarskete ristitute seast
Uljana nimelise tiidruku ndol innuka
abilise. Ttudruku uut usuépetust pool-
davad jutlused kutsusid esile voimsa
PetSora noia Koska meelepaha ja ta
otsustas tudrukut karistada. Koska
tuli paadiga Uljana kodukiilla, pole-
tas maha sealse kabeli ning réovis
tiudruku. Uljana ilust lummatuna ot-
sustas ta neiust enda armukese teha,
kuid kinniseotud Uljanal 6nnestus
paadist vilja viskuda. Uppunud neiu
maeti sinna, kus ta surnukeha kaldale
uhuti. Samasse kohta ehitas Stefan
kloostri ning pani sellele Uljana nime.
Samuti hakati kutsuma ka kloostri
juurde tekkinud kiila.
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Parast kloostri rajamist suundus
Stefan PetSora joele Koskat karis-
tama. Paadiga Koska elukohale
lahenedes négi Stefan, et tee joel on
raudahelatega kinni pandud (tapselt
samamoodi tokestas joe Ezva iilem-
jooksu noid Raudne Aika). Stefan
lausus nodiasonad ning 16i ristiga vastu
ahelaid. Ahelad purunesid ja vajusid
pohja. Koska ajas Stefani paadi teele
musttuhat kala, et paat seisma jasks.
Kuid Stefan ajas kalad ristiga laiali ja
tuli kaldale. Koska lukustas end oma
majja. Stefan kiskis oma teekaaslas-
tel maja pdlema panna, kuid tuli oli
jouetu noia posimise vastu. Lopuks
onnestus Koska saunaviha abil maja
sttidata. Noid hiippas aknast vilja
ja tormas joe poole. Stefani abilised
sulgesid tal tee ja raiusid ta kirvestega
tagantkitt luties surnuks. Késka huk-
kumiskohale piistitas Stefan kiriku ja
Troitsko-PetSorski kloostri.

Erinevalt enamikust teistest legen-
daarsetest Permi Stefaniga voidelnud
noidadest Koska nimi toponiitimikas
ei jaddvustunud.

Kirjandus: Doronin 1947.
N. Konakov

KAGU - kék iildine.

Komi uskumuste kohaselt ei ole kol
oma pesa, kuna ta punus tkskord
endale pesa paastumaarjapéaeval, kui
tootamine on rangelt keelatud. Kéoga
on seotud palju ettekujutusi ja endeid.
Naiiteks Ezva tilemjooksul arvati, et
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kdgu muutub seitsme aasta pérast
kulliks.

Rahvakalendris on vilja kujune-
nud vastastikune seos nigulapieva
(9. (22.) mai) ja kdgude kevadise
saabumise vahel. Arvati, et enne ni-
gulapdeva hakkavad kdod kukkuma
ja siis saabuvad valged 66d, mida ni-
metatigi koka voi kao66’. Kdod usuti
saabuvat nddal enne nigulapieva ning
selle jargi hinnati kiilvitéode kulgu:
kui kédo saabumise ajal on viljaseeme
alles salves, tuleb halb aasta. Arvati,
et kidgu jattis kukkumise jarele — “ajas
okka kurku” — nddal enne iljapideva
(20. juuli (2. august)), kui vili oli juba
kiipseks saanud.

Kujund poztom kok ‘pesata kagu’
on levinud siirjakomi itkudes ldhe-
dased kaotanud naise voi orvu meta-
foorina. Liitirilistes lauludes on kigu
kurbuse ja iiksinduse vordkuju.

Kirjandus: Konakov 1993, Zilina & Sor-
vatSova 1971.

N. Konakov, O. Uljasev

KARP - s’6db6z iie, iis, 11, ae, pets,
skr, ks, boza jem, iz'va, ud, tSuzmor
pk, tSuzmar sk (rahvaluuleline), tSu-
Zzmer ue (rahvaluuleline), tSozmer
ue, pet§, tSuzmor ud (rahvaluuleline).

Karpi peeti koikjal loomaks, kel
on voime haigusi eemale peletada.
Kérbiliha seoti haigetele koertele
kaela, kuivatatuna ja peenestatuna
anti seda siitia haigetele hobustele.
Ennetamaks haigusi riputati kuivata-



tud karbikere ukse kohale, lae keskele
voi selle akna piida kiilge, mille juures
oli magamisase. Kédrbi lohnandarmed
Ioigati dra ja kanti vool voi seoti ko-
duloomadele kaela. Ettekujutused
kéarbiliha maagilistest omadustest on
ilmselt tekkinud tema ebameeldiva
terava Iohna tottu.

Vanas kalendris langeb kéarbi
kehastatud perioodi keskele suvine
pooripdev. Karbi paiksesimbooli-
ka on jidlgitav siirjakomi eepilistes
lauludes Karptidrukust (T§uzmar-
noloi), mille lokaalsetes variantides
teatab Karptidruk, et tema admbri
pohjaks on paikseketas. Neis tekstides
on ka teine kosmiline siimboolika:
Karptiiddruku tinni pohjaks on kuu-
ketas, tinni seinteks on tdhed ning
kaelkoogu silkudeks kuu.

Kirjandus: Lotkin & Guljajev 1970, Miku-
Sev 1973, Sidorov 1928.

N. Konakov

KULV - kédz’6m iildine.

Lihikese pohjamaise suve tottu alus-
tati kiilvitoodega véimalikult vara,
samas ei lubanud sagedased hilised
kilmad selle algusega ka eriti kii-
rustada. Kiilviaja valimisel pidasid
komid kindlatest kalendridaatumi-
test kinni vaid nimeliselt: nigulapdev
(9. (22.) mai) oli kiilvamise alustami-
seks vahepealne aeg, varane kiilviaeg
oli jeremijapéev (1. (14.) mai) ja hiline
tsaar Konstantini ja tema ema tsaa-
rinna Jelena pdev (21. mai (3. juuni)).

Needki pdevad ei olnud kiilvitéode
alustamiseks kohustuslikud.

Kilvamise algusega kiisid kaa-
sas kindlad kombed. Enne po6llule
minekut k&idi saunas ja pandi selga
puhtad riided. Enne majast lahku-
mist palvetati puhapiltide ees. Iz'va
komid s6id enne kiilvamist tiikikese
lihavotete ajast pithasenurgas ikooni
korval hoitavat armulaualeiba ning
sealsamas siilitatavat lihavotete
ajal kirikus onnistatud kuiva leiba.
Monedes Soktovi kiilades oli kombeks
stitia kanamuna. Viljakuse ja tarkava
elu siimbolina on muna seotud risti-
usueelsete uskumustega, kuid levis
hiljem ka kristlikus kombestikus.
Jemva kiilades pandi seemnete kas-
vujou suurendamiseks nende hulka
peenestatud armulaualeiba. Mones
kiilas toodi enne kiilvi ka vereohv-
reid, mille kidigus ohverdati kas iihe
inimese voi kogu kiila poolt ostetud
kirikus onnistatud loom (pull, vasikas,
lammas).

Enne seemnete muldaviskamist
poorduti jumala poole palvega anda
head saaki, seejarel paluti toetust ka
surnud esivanematelt. Parast kiilvi
16ppu ennustasid Iz'va komid tulevast
saaki. Vanamehed viskasid kiilvamis-
korvid ohku ja vaatasid, kuidas need
maha kukkudes jaavad — kui korv
langes kiilili, oli oodata keskmist saa-
ki, kummuli kukkunud korv ennustas
halba saaki, digetpidi kukkunud korv
aga head saaki.

Huvitavad olid siirjakomi naiste
kombed juurvilja kiilvamise juures.
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Enne naeri kiillvamist puudutasid nai-
sed jarsult kummardades peaga pee-
nart ja laususid: “Maa, anna suur ja
ummargune naeris nagu pea.” Parast
kapsaste istutamist aga voeti keegi
lastest kinni ja lasti ta pea alaspidi
mitu korda vastu maad, poordudes
samal ajal jumala poole: “Anna, ju-
mal, kerjustele ja joodikutele ja meile
patustele kiillust”; “Kasva, kapsas,
paksujalgne, papi naise tagumiku
suurune”.

Kirjandus: Dukart 1975, Konakov 1993,
Sorokin 1848, Sorokin 1910.

N. Konakov

KUNA ALL RATUMINE - vor ulén
keralom tiildine — maagiline ravimine.

Kaua aega elu ja surma piiril viibinud
rasket haiget “raiuti” kiina all. Haige
asetati elumaja voi sauna lavele puu-
kiina alla. Posija voi naabripere koige
vanem liige raius kiina peal kase-,
kddbuskase- voi sookailuvihta voi
itheksat dlekort, vitsa voi rohukort.
Posija abiline v6i naabripere noo-
rim liige kiisis: Moi keralan? ‘Mida
raiud?’ Posija vo6i tavandi vanim
teostaja vastas: Vis'om kerala, omol’
kerala, bura da San’a kerala, vazs’és
burdzoka, san’dzéka ‘Haigust raiun,
paha vaimu raiun, hésti ja korralikult
raiun, paremini ja korralikumalt kui
enne’ voi Vis'om kerala, peZos, omol’os
kerala, zev bura kerala, bura da san’a
vazdzoks’os ‘Haigust raiun, kurja ja
paha vaimu raiun, viga hésti raiun,
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paremini ja korralikumalt kui enne’.
Rahva ettekujutuste jargi simbolisee-
ris see tavand kurja haiguse vaimu
havitamist. Péarast selle ravivotte
kolmekordset sooritamist pidi haige
kas terveks saama voi surema.

Kiina all raiuti ka oletatavalt kurja
vaimu poolt vahetatud lapsi (vt vahe-
tatu). Tavand viidi ldbi lapse vane-
mate eest “salaja”. Paljas laps asetati
maja, lauda v6i sauna (stinnikoha)
lavele kiina alla. Ezva tlemjooksul
pandi laps kahe kiina vahele. Posija
raius kiina pohjas vihta ja lausus: Me
og kaga kerav, a povs’an aikasé ‘Ma ei
raiu last, vaid saunavaimu’ (siirjako-
mi) voi ka: “Must tSuud, mine kiina
alt dara ja pane enda asemele meie
laps. Kui ei ldhe, raiun jalad maha,
raiun kded maha, raiun pea maha”
(permikomi).

Kui tavandi teostajateks olid naab-
rid, kiis noorim pereliige kolm korda
umber maja ja kiisis: Moi keralan?
‘Mida raiud? Vanim pereliige raius
vihta ja vastas kaks korda: Potom
vorso kerala ‘Lohenenud kiina raiun’.
Kolmandal korral lausus ta: veZémaos’
‘vahetamise t6ttu’. Lapse surm kinni-
tas “vahetamise” oletust. Tervenemise
puhul arvati, et posija oskas lasteva-
hetuse 14bi viia ja tuua inimlapse siia
ilma tagasi.

Sarnased ajutise surma ja uue
sinniga seotud rituaalid on laialt
tuntud vene, karjala ja udmurdi
rahvameditsiinis.



Kirjandus: Iljina 1997, Janovit§ 1903,
Klimov 1991.

I. Iljina

KUPSETAMINE - pé6zalom iil-
dine, p6Zom tildine — maagiline
ravimisviis.

Kiipsetamise kombel on mitu varianti.
Naabripere litkmed mihkisid haiget
last vanemate eest “salaja” ja pistsid
ta labida peal sooja ahju. Noorim kéiis
kolm korda timber maja ja kiisis tle
lave: Kodz’i Zarito pat$és? ‘Kuidas ahi
korvetab?. Koige vanem vastas: Mi
tajo vis’anso poZalamé ‘Me kiipsetame
seda haigust’.

“Kiipsetati” arengus mahajaa-
nud ja oletatavaid “vahetatud” lapsi
(vezoma). Laps seoti labida kiilge
ning pisteti kolm korda sooja ahju.
Kiisimusele Kodos poZalan? ‘Keda
kiipsetad?’ vastati Povs’an aikalés’
kaga ‘Saunahaldja last’. Monikord
torgati lapse asemel labida peal ahju
lapse riided voi tema riietesse méhi-
tud puuhalg.

Haige laps voidi tommata ka 1&dbi
toore rongassaia, mispeale saia kiip-
setati ja visati seejirel dra. Haigus
usuti jaavat kleepuva taina kiilge ja
kiipsevat #dra koos saiaga. Aravisatud
saia s6onud inimene vo6i loom vois
haigestuda.

Lapse kiipsetamist vorreldakse
varianditi leiva kiipsetamisega. Obi
stirjakomid mé4risid haiget saviga ja
pistsid ta kolm korda labidaga ahju.

Posija pani lapse ahju, lapse ema
aga tegi ringi umber maja ja kiisis
uksele koputades: “Mida te teete?”
Lausuja vastas: “Kiipsetame savist
pikkpirukat.”

Ilmne on rituaali seos ahju siim-
boolikaga. Traditsioonilises etteku-
jutuses samastati ahju nii naise riipe
kui ka hauataguse maailmaga (vt ahi).
Lapse ahjupanek siimboliseeris mitte
ainult haiguse havitamist kiipseta-
mise teel, vaid ka haige lapse ajutist
surma, tema teises ilmas voi emaihus
viibimist ning teistkordset stindimist.

Kiipsetamise komme on laialt tun-
tud ka idaslaavlaste ja teiste euroopa
rahvaste juures.

Kirjandus: Gribova 1970, Iljina 1997,
dJ. Rotsev VM.

I. Iljina
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L

LAPSE MUUMINE - kaga vuzalém
uldine — lapse maagilise ravimise
rituaal.

Kui haigestumise pohjuseks peeti iile-
loomulikke joude, viisid vanemad lap-
se tdnavale ja “miiiisid” ta peenraha
eest esimesele vastutulijale. “Ostja”
ulatas lapse vanematele iile ukselave
voi aknast sisse kui uue, voora lapse.
See komme vdimaldas petta voi eksi-
tada haiguse vaime.

Kirjandus: Belitser 1958, Iljina 1997.

I. Iljina

LEHM - mos ildine.

Komi traditsioonilises maailmavaa-
tes on lehmal teiste koduloomadega
vorreldes korgeim sakraalne staa-
tus. Lehm on kaasavara oluline ja
kohustuslik osa. Pohimotteliselt on
lehm uue perekonna majanduslik
alus. Téahtis on ka anni siimboolne
aspekt — lehmaga seostatakse pere
heaolu. Lehma suguvosa pitiiti hoi-
da poélvkonnast pdlvkonda — pruut
sai lehma kaasavaraks oma emalt,
ema sai sama suguvosa lehma enda
emalt ja nii edasi, kuni ilmselt mingi
mititilise esiema-lehmani. Lehma
suguvosa katkematus seostub ema
suguvosa katkematusega ja selline
stabiilne suguvésa iilekanne justkui
garanteeris perekonna jatkusuutlik-
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kuse. Oma suguvosa lehma teisega
asendada ei tohtinud, kuna usuti, et
sellega voib muuta (dra rikkuda) kogu
perekonna elu.

Kui lehma suguvésa mingil pohju-
sel katkes, oli perenaisel digus valida
(osta) endale uus lehm, kuid vaid iiks
kord elus. Lehma voisid aidata valida
surnud. Surnute kingiks peeti nn “ve-
tevaimu lehmi”, kes tulid ménikord
veest vilja aasale. Inimene véis iihe
neist kinni piitida talle oma kaelaristi
selga visates. Usuti, et selline lehm
paistab silma hea piimaanniga.

Vigu uue lehma (vasika) valimisel
aitas valtida terve tunnuste kompleks.
Eeskitt otsiti hea sugupuuga lehma:
kui vasika ema on hea piimaanniga,
tuleb ka vasikas samasugune. Lehma
tulevast piimaandi méaérati kindlaks
mitmete iseloomulike tunnuste jargi:
“piimasoone” (heal piimalehmal 1dheb
piimasoon naba juurde, mitte sellest
korvale), karva (tiheda karvaga lehma
piim on rasvane) ja saba (kui vasika
saba ripub tema polvedest madalamal,
kasvab tast hea piimalehm) jérgi.
Lehma isu tehti kindlaks nina jargi:
kui vasikal on kéva nina ja lai 16ug,
ei ole ta toidu suhtes valiv. Kui aga
nina on pehme ja loug kitsas, on ta
toidu suhtes valiv ja s66b viahe. Heaks
peetakse “laia kondiga” lehma.

Esitatu on vaid vaike osa suurest
ennete hulgast. Sealjuures on vasika
valimine olnud viga harv ndhtus ning
taiskasvanud lipsilehmi ei mitidud
uldse, kuna arvati, et koos lehmaga
miitidaks &dra ka perekonna heaolu ja



suguvosa viljakus. Selle ettekujutuse
kaudseks valjenduseks voib pidada
kommet varastada vasika voi lehma
ostmise ajal laudast sonnikutiikk,
heinatuust v6i midagi muud, et “va-
sikas ei hakkaks taga igatsema ning
et ta taielikult valja osta”. Siinjuures
peetakse silmas, et koos nende asja-
dega viiakse uude lauta ka osa vasika
suguvosa heaolust, mis peab tagama
vasika kohanemise uue paigaga.
Lipsiku voi liipsipingi varastamine
vordus aga suguvosa heaolu taieliku
vargusega ning seda loeti eetiliselt
lubamatuks.

Endine perenaine toob vasika lau-
dast valja ja annab néori iile uuele
perenaisele. Usutakse, et kui miiiija
viib vasika ostja laudani, jaab vasikas
kodu jarele igatsema ega harju uue
kohaga. Kui aga ostja toob vasika ise
laudast vélja, votab ta lauda 6nne ara.
Noor antakse kdest kitte kinnastes.

Lehma omandamisega kaasnes
lehma uue laudaga liitmise tavand.
Enne lehma sisseviimist seisatatakse
lauda kiinnisel ning perenaine kiib
kolm korda péaripdeva tiimber lehma.
Seejarel s6lmib ta lahti oma v66 ja
asetab selle lauda lavele. Kui lehm
on v6ost lile astunud, seob perenaine
selle solme ja peidab &ara. V6o voe-
takse peidupaigast vilja kevadisel
karjalaskepéeval, mil sama rituaali
korratakse. Tavandi lopetuseks annab
perenaine lehmale juua kergelt soo-
lakat vett ja s6odab teda omast peost
leivaga. Paiguti sooritas lehma lauta-
viimise rituaali posija. Lauda l4ave ees

heitis manatark v66 lehma selja peale.
Laudas viis ta looma kordamésoda
igasse hoone nurka, tegi ristimérgi ja
palvetas. Usuti, et posija “tutvustab”
lehma teda edaspidi kaitsma hakka-
vale laudahaldjale.

Lautaviimise hetkest alates on
perenaisel lehma hooldamise ainu-
oigus — see tdhendab nii igapdevase
hoolitsemise kohustust kui ka keva-
dise karjalaskmise kombe labiviimist
ja abistamist poegimisel. “Naise digus”
lehmale pohineb miuudil. Miiit paja-
tab, et kunagi ammu lipsid lehmi me-
hed —lupsid iihe kdega teise peopessa
ja siis j6id peost piima. Ukskord kadus
lehm &ra. Mehed ei leidnud lehma
ules, perenaine aga kohtas metsas
naist, kes nimetas end lehma kaits-
jaks. See naine Opetas perenaisele
lehmaga tiimberkéimise reegleid ning
andis talle ainuisikulise 6iguse lehma
lipsta ja hooldada.

Kevadine karja viljalaskmine
toimus esimeste rohukorte ilmumisel
sooja ilmaga. Lehmi ei tohtinud kar-
jamaale ajada nadalapéeval, millele
sel aastal langeb paastumaarjapiev.
Hommikul parast paikesetéusu pidi
perenaine minema lauta vaatama,
mis pidi lehm lamab. Kui lehm la-
mas peaga lddne poole, seisid ees
apardused. Permikomidel tdhendas
lehma lamamine peaga pohjasuunas
pereliikme surma. Lehma &ra lips-
nud, teeb perenaine lehma udarale
ja laubale ristiméargi ning lausub:
“Pithad Vassili, Anastassia, Modest
ja Harlampi! Issand, 6nnista emakest-
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lehma, kaitse teda kdue ja vilgu eest,
kurja sona ja kadeda silma eest, meie
heaks.” Seejarel asetab ta ukseldvele
lauta sisseviimise rituaalis kasutatud
v60. Lehma utsitatakse kasevitsaga
ning lausutakse: “Lasen su, emake,
karjamaale. Jaluta hésti ja tule iga
péev elusalt ja tervelt koju tagasi.”
Uhiskarja saadetakse lehm palvega
“Jumalaema, Neitsi, roomusta...”.
Kiila taha siitidatakse kaks lokkerida
ning kogu kari aetakse nende vahelt
labi.

Kunagi oli lehm peamine ohvri-
loom. Andbi kiilas ohverdati mul-
likaid Jumalaema uinumise piihal
(15. (28.) august). Lehm osteti iihi-
selt kogutud raha eest voi toi looma
moni kiilaelanikest kellegi viimase
soovi kohaselt. Ohverdamine toimus
kiriku esisel valjakul. Liha keedeti
uhiskatlas ning s66di samuti ihiselt,
nahk aga anti vaimulikele. Sarnane
ohverdamine viidi 14bi ka Soinatd
kiilas Jumalaema kaitse ja eestpalve
pihal (1. (14.) oktoober). Legendi jar-
gi tuli sinna iga kord ohverdamiseks
kohale pohjapoder. Ukskord aga ei
joudnud inimesed pdtra dra oodata
ning ohverdasid mullika — sellest ajast
saadik poder enam vilja ei ilmunud.

Lehma mgjutamise kaudu véivad
noiad voi kadedad inimesed sageli
hiirida pereelu stabiilsust. Lehma
saavad dra teha ainult naised, meeste-
poolne negatiivne mdju on praktiliselt
voimatu. Lehma kaetada ja teda taht-
matult haigeks teha voib iga naine,
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mitte tingimata ainult noid. Kaetada
saab nii lehma, piima kui ka vasikat.
Vasikas on kaetusele vastuvotlikum
ning sureb enamasti. Monikord pii-
sab utlemisest “A kukan’és!” ‘No on
vasikas!’. Vasika kaitsmiseks hoitakse
tema siindimist saladuses. Sageli saa-
vad isegi perelitkmed vasika siinnist
teada alles kahe kuni nelja nadala
parast, koige ohtlikuma perioodi
moddumisel. Vastsiindinud vasika
lauta tuleb siseneda 6lekort suus hoi-
des, et valtida tahtmatut imetlemist.
Kaitsmaks lehma ja vasikat kurjade
vaimude eest suitsutatakse neid
sambla, havihamba ja maja lavepaku
laastude suitsuga. Vasika kaetusest
ravimiseks tuleb teda piserdada pii-
hitsetud veega.

Sageli kaetatakse piima, mille
tulemusena piim on kibeda maitse
ja vihese rasvasusega. Kaetuse vil-
timiseks ei tohi voorastele parast
paikeseloojangut piima anda. Piim
tuleb kurnata esmalt oma nousse ja
alles siis imber valada voorasse nous-
se. Piima ei tohi kurnata korvaliste
inimeste silme all, vaid seda tehakse
maja iilejadnud osast eraldatud naiste
poole peal. Voorastele piima andes
tuleb sinna sisse raputada natukene
soola ning teha piimale ristiméark.
Piima ei tohi anda mitte kellelegi
enne kuue nadala méédumist vasika
sinnist. Lehma kaetamise valtimi-
seks peab perenaine igal hommikul
tegema lehma laubale ja udarale
ristimérgi ning lausuma néiasonad,



kus loetakse iiles koik lehma piihad
kaitsjad. Kaitseks kinnitatakse lauda
ukse kohale pihlakapulk.

Teiseks lehma maagilise magju-
tamise liigiks on tahtlik kaetamine
professionaalse noia poolt. Cokodtsos’
‘naissoost kaetaja’ néiub dra lehma
piimaanni. Kaetatud lehmal 1dheb
udar paiste ja ta ei anna enam pii-
ma. Kaetuse korvaldamiseks tuleb
votta havihambad, kolmest lauda-
nurgast dmblikuvorku, maja lavelt
priigi, lehma jalge alt s66dajaake ja
mingi noéiale kuuluv asi voi selle osa
(juuksekarv, kiitined, riidetikk jmt).
Seejarel 1oigatakse lehma ristluult,
laubalt ja rinnalt karvu. Kéik kogutu
stitidatakse viirukipannil pdlema ja
selle suitsuga suitsutatakse lehma.
Perenaine kiib samal ajal vastupéeva
umber lehma. Kaetuse korvaldamise
tavandit labiviiv teadjanaine kiisib:
“Keda suitsutad?”. Perenaine vastab:
“Kéae kaetust.” Parast rituaali soori-
tamist lipsab perenaine lehma — ni-
sadest voolab piima asemel mé#dast
verd. Perenaine peab viljaliipstu
tagantkitt kolme teiba vahele valama.

Kerés’ ‘naissoost drategija’ on
tugevama noéiavoimega ning voib
kaetada nii lehmi kui ka inimesi. Ara
voidakse teha kellegi solvamise parast
voi lihtsalt noia kurjal tahtel. Vassili
P. Nalimov kirjeldab iiht juhtumit,
kus kerds’ laks tiilli naabrinaisega.
O6sel kohe pirast kuu kadumist
kaevas noid naabri lauda korvale
kolm auku ning kallas neisse naabri

lehma piima. Seejarel ajas ta augud
mulda tais ning kusi sinna peale.
Nende toimingute tagajérjel pidi lehm
haigestuma ja hiljem surema. Voib ka
tule peal hapukoort poletada — sellest
kuivab hapukoore jaoks piima andnud
lehma udar ara, aga lehm ise n’emo
v0$6 sonasonalt ‘muutub eimiskiks’.
Arategemine on suur patt, mille eest
inimene peab teises ilmas rangalt
maksma. Kord ajas iiks karjus lehmi
ile joe ning kohtas sillal néiana tun-
tud naist. No6id titles karjusele: “Kui
ma vaid tahaksin, siis heidaksid koik
lehmad pikali ja ei touseks enam iiles.
Kuid vanadusepéevil ei hakka ju sel-
list pattu hingele votma.”

Keros’id voivad 661 vastu kolme-
kuningapéeva sisalikuks muutuda.
See sisalik ndeb vilja nagu kuradi
korvade ja sabaga ning kaheharulise
maokeelega alasti mees. Sellisena
tungib &rategija lauta ja l6ikab osa
lehma udarast (nisaotsa) dra. Verd ei
tule sealjuures peaaegu tildse, kuid
lehm sureb varsti. Looma saab paésta
vaid juhul, kui leitakse iiles udarast
araloigatud tikk ning visatakse see
kohe ahju. Arategija siida hakkab
siis polema ja ta on sunnitud lehma
terveks ravima.

Erinevalt drategijatest (kerds’)
teevad korvaldikajad (pel’ vundalés’)
kahju vaid lehmadele ning ainult 661
vastu Suurt Neljapieva. Sel 6ol kai-
vad korvalodikajad spetsiaalsed kdarid
kaes 60sargi viael ja vallapaastetud
juustega mooda kiila. Nad sisenevad
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hiire v6i harakana lauta ja 1sikavad
ara tiiki lehma korvast — verd seal-
juures jallegi ei jookse. Lehmal kaob
piim, ta jadb kiiresti otsa ja sureb pea-
gi. Lehma saab terveks ravida ainult
korvalodikaja ise, kuid vaid sel juhul,
kui lehma perenaisel onnestub toes-
tada, et just tema noéidus lehma &ra.
Korvade loikamist hoitakse suures
saladuses. Isegi korvaldikaja mees ei
tea, et tema naine jatab enda asemele
voodisse puupaku ja ldheb 66sel leh-
madel korvu 16ikama. Lehma kaitseks
tehakse Suurel Neljapideval lauda us-
tele torvaga ristid lausudes: “Issand,
onnista ja hoia”. Lehma udarale ja
laubale tehakse samuti ristimérke.

Kirjandus: Nalimov 1908, Sidorov 1928.

P. Limerov, L. Lobanova

LEHMA KORVA LOIKAJA - més
pel’ vundos’ iildine, moés pel’ pasjos’
‘lehma korva markija’ iildine, mos

vora vundalos’ lehma udara 16ikaja
11 — no6id, lehmade kaetaja (vt lehm).

LEHMADE KAITSJA SARVI-
LISTE-KORVUKATE EEST - s’ura-
pel’ads’ mos vidz’6s’ jemva — mitte
eriti tutipiline naisvaim siirjakomi
miitoloogias, sotsiaalnormatiivsete
funktsioonidega kdrgema jargu jumal.

Miiidi kohaselt pidasid sirjako-
mid kunagi ammu suurte sarvedega
valget lehma. Kord kadus lehm
metsas karjatamise ajal dra. Teda
otsiti seitse paeva, kuid asjatult.
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Uheksandal pieval (eriti sakraalne
arv) laks lopuks metsa perenaine ja
palus lehm tagasi anda. Akki kuulis
lehma perenaine hailt, mis iitles, et
temaga koneleb lehmade kaitsja sar-
viliste-korvukate eest. S’ura-pel’aés’
mos vidz’os’ teatas, et on lehma juba
koju tagasi saatnud, tingimusel, et
edaspidi toimitakse nii, nagu tema
utleb. Lehma peab nimelt s66tma ja
lipsma, kusjuures kindlasti liipsi-
kusse, ainult tema perenaine, mehed
saavad edaspidi piima vaid perenaise
kiest. Koju joudes nédgi perenaine
lehma juba 6ues seisvat. Tema mees
ja pojad liipsid aga endale kordamoo-
da piima pihu peale ja joid seda otse
peost. Perenaine keelas neid ja radkis
metsas juhtunust. Lehma eest hoolit-
semine ja tema lipsmine muutus sest
saadik téiesti naiste t6oks.

Tegemist voib-olla Ahmaste mé-
lestustega kunagi périselt toimunud
pohiliste majapidamistéode soolisest
ja ealisest jagamisest. Keskajal tun-
gisid komide etnilisele territooriu-
mile korduvalt randkarjakasvata-
jate vaikesearvulised riithmad. Nad
seadsid end sisse, laksid iile paiksele
karjakasvatusele ja assimileerusid.
Randkarjandusega tegelevatel rah-
vastel oli kariloomade eest hoolitsemi-
ne eeskatt meeste t60, sageli tegelesid
mehed ka liipsmisega.

Kirjandus: Startsev 1924.
N. Konakov



LEIB - n’an’ iildine.

Korget rituaalset staatust omav leib
on iiks komide peamistest toitudest.
Miitopoeetilises traditsioonis on leib —
imeline poosastena kasvav korreline,
mille viljapea algab juba maapinnalt —
“kuldse ajastu” iiks tdhtsamaid mar-
kereid. Esimesed inimesed said leiva
jumalalt ja see kasvas ise. Imepéarase
polluharimise kadumisega kaasnesid
muutused makro- ja mikrokosmose
struktuuris ning see tahistab “kuldse
ajastu” 16ppu. Edaspidi on korrelistel
vaid tiks viljapea. Permikomi miitoloo-
gias opetab uut polluharimist rahvale
Kudom-0s.

Usutakse, et korreliste kasv ja
poldude viljakus s6ltub otseselt sur-
nute tahtest, kuna korred vorsuvad
maast, kuhu on maetud esivanemad.
Kiilvamine assotsieerub seetdttu
koigepealt vilja surmaga, tema saat-
misega surnute ilma. Teisest kiiljest
seostatakse kevadisi pollutéid emake-
se-maa viljastamisega ja sel juhul on
vili meheseemne rollis.

Kiilvitoode alguses kaidi tingimata
saunas ja pandi selga puhtad riided.
Enne kodust lahkumist palvetati
ikoonide ees. Soovitatav oli siitia ka
lihavottepihadest saadik ikoonide
taga hoitud ikoonileiba 6brazvévsa
n’an’voilihavottemuna. Mones kandis
korraldati kiriku juures ohverdamisi.
Enne vilja muldaviskamist palvetati
jumala poole, seejarel paluti ndoga
kalmistu poole poordudes surnutelt
head viljasaaki. Iz'va komid laulsid

kiilvates toolaule, millel oli rituaali
kontekstis kindlasti produtseeriv
suunitlus.

Viljaloikus voib assotsieeruda
mahasaamisega. Kiipsemise-raseduse
aeg — “rukki Gitsemine” — on koige
ohtlikum periood. Kuna inimeste va-
led toimingud voivad mojuda lootele
(pead loovatele korrelistele) halvasti,
on korrelised sel perioodil erilise miiii-
tilise olendi Polozn’itsa kaitse all, kes
kontrollib rituaalsete ettekirjutiste
jargimist.

Viljaloikusele eelnes surnutele
pihendatud vereohvri toomine ilja-
péeval. Sel pdeval kiisid mehed pol-
dudel ja tdnasid surnuid saagi eest,
naised aga murdsid ikoonide ees leiba
ja kutsusid surnuid s66ma. Surnute
mélestamisega on seotud ka komme
jatta viimane viljakimp p6llul maha
loikamata. Permikomid nimetasid
seda kimpu jumala habemeks (Jen
tos). Uudseviljast keedeti rituaalset
putru ¢tsomor, millest osa s66di p6llul
uhiselt dra ja osa jéeti surnute jaoks
pollupeenrale.

Leivakiipsetamine oli iiksnes nais-
te t66. Kui mehel tuli leiba kiipsetada,
pidi ta kindlasti padhe panema valge
miitsi, muutes niimoodi siimboolselt
oma sugu. Leivategu algas “leiva
elustamisega” — nonda nimetatakse
taigna kerkimist leivaastjas. Sellest
momendist alates ndhakse siimbool-
seid seoseid leiva ning inimese keha
ja elu vahel. Halvasti kerkinud leib
ennustab leivataigna valmistanud
naise haigestumist. Pulmade ajal voi
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nimepédeval on kombeks unustada
moned toored leivad ahju pistmata:
nétske leib on sel juhul tulevase 6nne
mark. Natskeid leibu ei tohi kokku
lugeda, muidu saavad need Omo’li
omaks. Kui abielus naise nimepéeval
jaab viimasest partiist ahju pane-
mata vaid iiks leib, mitte kaks, jaab
see naine varsti leseks. Kui ahjust
valjavoetud leib on tainane voi kor-
benud, ennustab see 6nnetust, kui
aga leib on kuldpruuniks kiipsenud,
on ka inimene punapdéskne ja terve.
Kui lihavoteteks kiipsetatud leib on
kuldpruun, siis kujuneb kogu pere elu
sel aastal edukas.

Ahjust vilja voetud leivad asetati
erilisele plaadile n’an’ pov ja kaeti
spetsiaalse riidega n’an’ dora. Usuti,
et sel hetkel leib sureb. Leivariide
kasutamine samastub siin semantili-
selt surilina kasutamisega. Esimene
ahjust voetud leib murtakse pooleks,
pannakse ikooniriiulile ja kutsutakse
surnuid s6oma. Leivapétse ei tohtinud
asetada iiksteise peale. Adrmisel ju-
hul, kui leivad ei mahtunud plaadile,
kergitati natukene leiva serva, kuna
“isegi leib ei voi olla leivast korgemal”.

Kuna leiva korget sakraalset staa-
tust toetab ka tema kristlik siimboolne
vastavus “Kristuse ihuga”, peetakse
leiba jumala anniks v6i isegi jumalaks
endaks. Seetottu asetatakse leib alati
laua servale ikoonide all. Arvatakse,
et kui leib kukub porandale, siis saa-
vad sellest teada jumala jalad, kui aga
leib kukub maa peale, siis kuuleb seda
jumala pea. Laua alla kukkunud leiba
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ei tohi kass puutuda — see riivetaks
leiba. Mahakukkunud leib (isegi viike
leivaraasuke) tuleb iiles tosta, talle
korraks peale puhuda ja suud andes
lauale asetada. Aleksei S. Sidorovi
materjalide kohaselt sobib leivale
epiteet Sondiban ‘piikese pale’, mis on
kohane vaid jumalale ja suurimatele
puhakutele.

Tavanditoiduna tarvitatakse leiba
kalendritavandis, inimese elutsiikli
kommetes ja ehituskombestikus.
Pihade ajal oli leiva kiipsetamine
kohustuslik — eriline maagiline joud
oli joulude ajal, kolmekuningapaeval
ja lihavottepiihal kiipsetatud leival.
Kolmekuningapéeva eel kiipsetati
tainast erinevate loomade ja lindude
kujukesi. Kiipsetist nimega #$ibo-tsan’
‘varss’ toodi pidulauale, seda pandi ka
ikoonikappi ning joulupiihade jérel
anti loomadele tervise tagamiseks.
Viljasalvedesse pandud looma- ja
linnukujulised leivakesed kindlusta-
sid viljaseemne siilivuse ja viljakand-
vuse. Kolmekuningapaeval kiipsetati
puhitsetud veega rukkijahust piitha
leiba, mida kasutati kariloomade
ravimiseks. Lihavottepihade armu-
laualeiba ja ka lihavétte ajal kirikus
onnistatud leiba hoiti pithasenurgas
ikoonide taga. Enne kevadkiilvi algust
tuli suta tikike seda leiba. Jemval
pandi peenestatud armulaualeiba te-
raviljaseemnete hulka suurendamaks
vilja kasvujoudu.

Leib on pulmakombestiku kohus-
tuslik atribuut. Kdel6omist (kihlust)
kinnitati palvetamisega ikoonide



ees, mille all asetsevale lauale pandi
leivakorv. Ezva tlilemjooksul ulatasid
pruut ja peigmees kieloomise ajal
teineteisele iile laua ratikud ja hoidsid
neid nurkadest kinni. Peigmehe risti-
ema lahutas need ratikud immarguse
leivapétsiga. Ezva alamjooksul pandi
pulmade eelohtul lauale leivapéts
ja ikoon, millega hiljem noorpaari
onnistati. Letkas kinkis pruudi isa
pruudi iileandmisel peigmehele ikoo-
ni ja pruudi ema leivapéitsi. Vottsas
tegi pruudi isa tiitrele altari ette
astumisel ristimérgi esmalt leiva ja
seejarel ikooniga. Permikomi pruut
pidi laulatusel poues hoidma kalapi-
rukat tSerin’an’, mille nad hiljem koos
peigmehega dra soid. Laulatuse jarel
voeti noorpaar kindlasti vastu leiva
ja soolaga ning parastpoole onnistati
ikooni ja immarguse leivapétsiga. Kui
noormees kiilastas esimest korda oma
pruudi perekonda, kostitas &mm teda
pannkookidega: kui pruut oli kaota-
nud siitituse enne pulmi, siis voltis
noormees pannkoogi neljakordselt
kokku, hammustas keskkoha &ra ja
riputas pannkoogi seinale naela otsa.
Vrd nimetusi, millega kutsutakse iga-
péaevases kones vihjamisi naise riippe:
n’an’ tupds’ ‘Ummargune leivapits’,
pirog ‘pirukas’, papu, papurka ‘Gm-
margune kakk’.

Sama tdhtis on leiva kasutamine
matuse- ja milestamiskombestikus.
Parast surma saabumist asetatakse
surnu peatsisse poleva kiitinlaga leib.
Letkas pannakse immargune kiiiin-
laga leib kirstu surnu jalgade juurde.

Surnuga tema majja hiivasti jitma
tullakse oma kiipsetistega: odraleiba-
de, kalapirukate, kakkude ja muude
erinevate leibadega. Nendega kostitab
pererahvas inimesi surnu méalestami-
sel ning jagab neid kerjustele. Lisaks
leibadele toodi varem ka vilja, mida
kallati pingile asetatud suurde anu-
masse. Iz'va naised palusid surnut
viia toodud toit — ka leivad — nende
surnud sugulastele. Jemval peab
iga surnu maja kiilastaja murdma
leivast tiikikese ja selle dra séoma.
Mailestamislaud kaeti kodukootud
laudlinaga, lauaotstele pandi leib,
tingimata kalapirukad ja muudki kiip-
setised. Neljakiimnendal péeval surnu
hinge drasaatmise kombe kiigus anti
surnu asemikule toitu, leiba ja 6lut
ning saadeti ta siis kiila servani.

Lapseristimisele saabuvad kii-
lalised toovad kindlasti kaasa oma
kiipsetisi. Ehituskombestikus kasu-
tati leivakakke maja koha ja maja
esinurga asendi ennustamise juures.
Kalapirukas tSerin’an’ tosteti tles
koos ematalaga ja seejarel s66di
seda loomanahal istudes iihiselt.
Rituaalides ohverdati leiba ka met-
sa- ja vetevaimudele. Jahimehel tuli
niiteks iga pdev visata leivatiikk
tagantkitt tuleasemele. Esimesele
puiigile minevad kalurid aga viskasid
leiba vette vetevaimule.

Leiba kasutatakse amuletina,
kusjuures suur tdhtsus on leiva kan-
natustel tema valmistamise kaigus
(neid vorreldakse Kristuse kanna-
tustega). Leiba pannakse lapse halli,
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metsas aga hoiavad jahimehed leiba
padja all. Valtimaks piissi kaetamist,
laetakse see leivakuuliga. Usutakse,
et leivakuuliga on voimalik tappa
metsavaimu voéi noida.

Noidumises kasutatakse leiba
iisna laialdaselt. Selleks, et vaenlane
haigestuks voi sureks, tulistati lei-
vakuuliga tema paberile joonistatud
stimboolse kujutise pihta. Ravimisel
loeti leivale sonu ja palveid peale ning
anti seda siis haigele siitia. Moned ra-
vivotted viitavad siimboolsele seosele
leivategemise ja stnnitamise vahel.
Vahetatud lapse ravimisel kiipsetati
teda naiteks uuesti ahjus. Vahetatud
laps seoti leivalabida kiilge ja pisteti
kolm korda sooja ahju — selle tagajar-
jel pidi laps “uuesti siindima” tervena.

Torjemaagias kasutati ka leivaga
kokkupuutunud esemeid — néiteks
kaitsesid leivalina, leivalabidas ja ka
leib ise hauast tousnud ndidade eest.
Vihma vo6i rahe drahoidmiseks tuli
oue visata leivalabidas, leivanuga
voi ahjuluud. Jouluaegsete ennusta-
miste ajal kasutati leiba ja sellega
seotud esemeid teise ilmaga kontakti
loomisel. Ristteedel kuulamas kiies
tdhendas ennustajate leivalinaga
katmine nende stiimboolset surma
(vrd surilinaga katmine; linaga kaeti
ka langetobine, “et ta rahuneks”).
Ennustajate isiklik ruum sattus sel ju-
hul semantilisse vastavusse jouluvai-
mude isikliku ruumiga, kust ta hankis
informatsiooni teispoolsusest. Samas
kaitsesid leivanoaga tehtud ring ja
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leiva pea kohal hoidmine ennustajaid
jouluvaimude sissetungi eest nende
isiklikku ruumi. Salaja kiipsetatud
leiva abil kutsusid tiidrukud vilja oma
saatuse poolt madratud peigmehe.
Labi vaaraku (kohupiimatasku) pilu
vaadates vois ennustav tidruk ndha
mone oma ldhedase saatust voi surma.

Kirjandus: Belitser 1958, Iljina 1983,
Sidorov 1928, Nalimov SUS, P. Limerovi
VM, O. Uljasevi VM.

P. Limerov

LEPP - lovpu iildine.

Lepa vastu olid jouetud isegi koige
voimsamad néiad. Tavalise relvaga
haavamatut néida oli voimalik tappa
pussiga, mis oli laetud lepakuuliga.
Kui surnud néiale lepavai tagumikku
166di, ei saanud ta enam ellu argata.
Stirjakomi muinasjuttudes ja muis-
tendites raagitakse roojusest puhas-
tumisest: vanamees (pithak, noid)
166b tidrukut, kurja vaimu tiitart voi
noia tiitart lepavitsaga. Tudruku seest
tulevad vilja putukad, elajad ja sisali-
kud ning parast seda saab ta puhtaks.
Ilmselt tekkis kujutlus lepa erilis-
test omadustest seetottu, et puu loike-
kohast immitsev mahl muutub 6huga
kokkupuutes punaseks, meenutades
verd. See on kooskolas ka lepa nime-
tuse rahvaetiimoloogiaga: lovpu ‘hing-
puu’. Tegelikult tekkis homoniiiimia
foneetiliste arenguprotsesside kaigus
usna hilisel ajal juba permi pinnal.



Kirjandus: Plessovski 1956, Sidorov
1928.

N. Konakov

LIND - kai tie, iis, 11, pet$, skr, ks,
pk; borda l (< bord ‘tiib’); dzidzZ iz'va;
kaga is; lebats tie, s, jem, iz'va, |,
ae, pets, skr, ks; lebas’ ud (< lebavné
‘lendama’); t’itsa iie, jem, iz'va, ae;
t’itsa is; t'ut’ ae.

Komi traditsioonilises maailmavaa-
tes on linnusiimboolikal téhtis osa.
Arvukate kosmogooniliste miititide
hulgas domineerib miiit sukelduvast
linnust — sealjuures on ka teateid de-
miurgide eksisteerimisest linnu kujul
juba enne maailma loomist.

Strjakomi miititides hangivad
demiurgid ise mulda lindude kujul
(Jen luige ja Omol’ kaurina) voi toob
selle Jeni lind tuvi, keda segab Omol'i
lind kaaren. Varianditi sukelduvad
demiurgid kahe pardipoja-venna kujul
merre elutdrkamise munade jargi,
mille oli pillanud sinna nende ema.
Permikomidel on kaur samuti allilma
demiurgi Kul’i linnuks.

Linnu kuju on populaarne ka nen-
des miitidivariantides, kus sukeldu-
mise motiivi ei esine — nonda toovad
siirjakomi juttudes mulda kaks tuvi
(Jen ja Omol’), permikomi miititides
tekib maa tundmatu linnu pillatud
sulest voi sonnikust.

Komid austasid enim kotkast ja
luike — neid ei tohtinud maha lasta,
tulistajat ootas surm. Emaduse ja

perekonna heaolu siimboliks peeti
parti. Kurg oli seotud abielu teemaga
(temagi tapmist valditi): siirjakomi
neiupolvechtutel mangiti kas esimese
v0i viimasena kindlasti kure-méingu.
Permikomi tiidrukud ennustasid
mooda lendavate kurgede jargi mehe-
leminekut — kui koik kured lendasid
paarides, pidid sel aastal pulmad tu-
lema; kui aga viimane kurg oli tiksik,
siis pulmi oodata ei olnud. Ronka,
00kulli ja harakasse suhtuti enamasti
negatiivselt — néiad olevat muutunud
harakaks. Suhtumine kaurisse oli
ambivalentne.

Linnupesi ei tohtinud 16hkuda —
usuti, et lind neab siuiiidlase éra.
Kotkapesa riitistaja vois isegi surra.
Siirjakomid arvasid, et ilma jarsk
kiilmenemine viitab sellele, et keegi
Iohkus linnupesa. Uhes permikomi
kiilas puhkenud tulekahju seletati
sellega, et kaks poissi riitistasid
vaikse linnu pesa. Varsti pirast seda
lennanud linnuke kiilla nokas pdlev
peerg ja stitidanud riitistajate kodude
olgkatused polema.

Komide kevadistes kalendrienne-
tes ja -uskumustes oli suur tidhtsus
riandlindude saabumisel. Partide va-
rajane paralejoudmine tootas varajast
kevadet. Tdhelepanelikult vaadati
marmorratsikute (e marmorpartide)
selga ristluude juures: kui see oli val-
ge, siis oli oodata selget suve, punane
virv ennustas vihmast suve, punaste
tappidega selg muutlikku ilma; kui
ristluude eespoolne osa oli valge, kesk-
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mine ja tagumine osa aga punased, oli
suve algus selge ja hiljem saabusid
vihmad. Madalamate kohtade elani-
kud vaatasid, kui kaugele veest vilja
tulid marmorratsikud parast parale-
joudmist — usuti, et just sinnamaani
touseb tulvavesi.

Réndlindude saabumine oli rah-
vapérastes ennetes seotud jadmine-
kuga joel. Siirjakomi vanasona titleb:
vastriku jalad on peenikesed, kuid
ta murrab jdi. Ezva alamjooksu ja
Jemva komid ootasid jadlagunemist
jogedel kaheteistkiimnendal paeval
parast vastriku saabumist, Udora
komid kahe-kolme péeva péarast. Iz'va
komid seostasid vastriku saabumisega
ilmade peatset soojenemist. Ka ranna-
kurvitsate paralejoudmine ennustas
sooje ilmu ja jadminekut.

Kurgede tuleku jargi ennustati
suveilmu: kui kurgede saabumisel oli
maas vaksapaksune lumi, siis kuivas
maa suvel sama siigavalt, tulid kured
aga siis, kui lumi oli sulanud, oli
oodata vihmast suve.

Kirjandus: Klimov 1990, Klimov 1991,
Kotsijev 1849, Sidorov 1924, Zilina
& Sorvatsova 1971.

N. Konakov

LOITS - n’imkov (< n’im ‘nimi’ +
kov ‘sdona’) uldine, n’imkol pets, ks,
11, n’imko6 iie, iz'va, vordkov tildine,
jordkov iildine, jorankov ud, iie,
tsorod kov pk, 11, ks, kort kov pk,
mol’itva ud, iz'va (< vene), prittsa
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iie (< vene), s6z’0m iildine, burs’iom
uldine, burs’iem tie —loits, posimine,
palvus, soov.

Sonavormelid toovad inimeste ellu
korra ja stabiilsuse tunde (seda
rohutavad ka terminid kort kév
‘raudne sona’, tsoréd koév ‘kova sona’
jne). Loitsud saadavad inimese elu
ja kaitsevad seda juhuslikkuste eest.
Nad on seotud nii elu- ja aastatsiikli
tahtsamate tavandite kui ka igasu-
guste argiolukordadega. See seletab
loitsude laialdast levikut komide
seas ja taoliste arusaamade piisimist
praeguse ajani. Teisest kiiljest voivad
loitsud ka korra hévitada.
Kalendri-, perekonna- voi si-
tuatsioonitavandiga seotud loitsud
mol’itva ‘palvus’ ja burs’iom ‘onnistus’
(sonasonalt ‘hea soov’) tagavad on-
nestumise ja heaolu pikemaks ajaks:
aastaks (kalendrikombestik), pere-
konnaeluks (pulmatavand), inimese
eluks (stinnikombestik) jne. Kahju
tekitamise ja kaetamise loitse nime-
tatakse jordkov, jorankév ‘sajatus’,
sellele ldhedane sdona on jortstsom
‘vandesona’. (Huvitav, et verb jorné
tdhendab nii needmist kui pimesta-
mist, pimedaks tegemist.) Loitse, mis
tagavad edu erinevates toddes ja ette-
votmistes (heinategemisel, jahil, pikal
teekonnal jne), nimetatakse vordkév
(< vordné ‘néiduma’) ja s6z’6m, s’iom
‘soov’. Ravimaagias kasutatakse kaige
sagedamini loitse vordkov ja n'imkév,
mida loeti vee, leiva, tule jne peale.



Loitsudega ravimisel kasutatakse
leiba, soola, piima jne — néiteks voi-
dakse haiguse ravimisel toime tulla
vaid veega, kuhu pannakse natukene
ahjusuust voetud tahma. Kauss veega
(monikord soola voi leivaga) pannakse
lauale ikoonide ette voi leeloukale.
Monikord pooratakse piihapildid
néoga seina poole. Posija votab noa,
peseb seda vees ning seisab ikoonide
ette. Ta sulitab kolm korda ja puhub
kolm korda paremale ja vasakule
(alates paremalt poolelt). Seejarel teeb
posija noaga tassi serval ringi ja vee
peale kolm korda ristimérgi. Kui loits
loetakse leiva peale, 16igatakse leiva
peale rist ja puistatakse sinna soola.
Parast seda lausutakse loits ja tehak-
se veele ristimark. Uuesti lausutakse
loits ning 6eldakse nuga pingi sisse
torgates: “Kui suudad 1dbi minna noa
terasest, siis vota see inimene”. Ja
rituaali 16petamiseks lausutakse loits
kolmandat korda.

Mojutusobjektide jargi loitse ei
klassifitseerita, kuigi loitsude, need-
miste ja lausumiste tekstid on vigagi
erinevad. Loodusndhtuste mojutamise
sonad (tuule, vihma jne kutsumine)
erinevad suuresti ulukeid mojuta-
vatest loitsudest (nende kutsumine
Ioksudesse ja vorkudesse) voi ravimi-
sel kasutatavatest loitsudest — sellele
vaatamata neid terminoloogiliselt ei
eristata.

Lausumised erinevad &drahoitava
voi soovitava siindmuse toimumisaja
poolest. Burs’iom ja s6z’o6m peavad

onnetusi dra hoidma voi tagama edu
tulevikus — samamoodi nagu tervise,
jahionne jm 6nne soovid, mida lausu-
takse saunas voi urbepéeval lapsele;
tervise soovid loomadele esimesel kar-
jalaskmisel; piititud uluki poole poor-
dumine korvetamise voi tiikkeldamise
ajal palvega kutsuda suguvennad
Ioksudesse jne. Osa loitse on suu-
natud minevikus tekitatud kaetuse,
haiguse v6i ebadnne korvaldamiseks.
Siin voib tédheldada sona suunavektori
erinevusi: tulevikuga seotud soovid
on avatud ja suunatud tditmisele,
minevikuga seotud soovid aga on
suunatud tegevuse lopetamisele voi
selle tagasipooramisele.

Terminil n’imkév on komide ette-
kujutustes palju tdhendusi. Esmalt
on n’imkoév looduse verbaalmaagiliste
mojutamisviiside kogum: méjutatakse
esemeid, loomi, loodusjoude, inimesi
ja umbritsevat keskkonda palvuste,
palvete, soovide, loitsude, needmiste,
sajatamiste, keeldude jmt kaudu.
Kitsamas tdhenduses on n’imkév iiks
neist loetletud mojutamisviisidest.
Kolmandaks on n’imkév salanimes
viljendatud teadmiste kogum — siit

I~ ¢

ka noia nimed n’im vidz’6s’ ‘nime
hoidja’, n'imkév todos’ ‘loitsu teadja’
jne. Neljandaks on n’imkév néia (maa-
giline) parisnimi, millest vabanemata
ei saa selle kandja minna teise ilma.

Komidel on palju jutte néidadest,
kes el saa surra, kui nad ei anna
kellelegi dra oma périsnime n’imkov.
Surev noid titleb “vota” ja tema jargla-
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ne vastab “anna”. Harvemini antakse
n’imkév iile koos mingi esemega: rati-
ku, peeru voi lambasorgatsiga, mis on
n’imkévi hoiukohaks. Sageli asendab
salasOna tileandmise voi liitub sellele
piksingori labiloikamine —ilma selle-
ta el saa noéia hing vabaks.

Struktuuri poolest eristuvad kee-
rulise konstruktsiooniga (traditsioo-
nilise kujuga poeetiliselt korrastatud
tekstid) ja lihtsa fraseoloogilise struk-
tuuriga loitsud, naiteks “janesena
mine, 66kullina tule” (lammaste kar-
jalaskmisel), blaslé kristos (< vene
‘Onnista, Kristus’) jne. Olemas on ka
tthesonalisi loitse — need ongi Gigupoo-
lest n’imkov.

Loitsudel on erinev péaritolu.
Palvused ja retsiteerides esitatavad
piuhakute loetelud parinevad kristli-
kust traditsioonist. Selle rithma loitse,
eriti pithakute nimesid, loetakse koige
tohusamaks kaitsevahendiks kurjade
vaimude ja ndidade vastu (seda maini-
takse surnud noéidade iilestGusmisest
jutustavates muistendites). Koige
suurem rithm loitse on laenatud
vene keelest ning neid kasutatakse
kas originaalkeeles voi komi keelde
tolgituna. Teatud situatsioonides on
need voimsamad komi originaalteks-
tidest (kolmas rithm), mis pshinevad
opositsioonil oma maagia / vooras
maagia. Samas rikub aga mainitud
tekstide olemasolu kirjalikul kujul
ja nende teisele inimesele vaba eda-
siandmise voimalus pdohilist keeldu:
n’imkovi ei tohi korvalisele isikule
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edasi anda ilma d4armise vajaduseta.
Keelu rikkumine toob edasiandjale
kaasa palju dnnetusi: haigus, maagi-
liste voimete kaotus, surm. Sealjuures
kaotab ka loits oma maagilise jou.
Etnograafilised ja rahvaluulelised
uurimused kinnitavad veel neljan-
da, sakraliseerituma loitsuderithma
olemaolu. Need loitsud erinevad pro-
faansetest (laialt levinud) palvustest
ja soovidest. Just nende salaloitsude
teadmist seostavad komid noiduse,
maagia ja néia kujuga. Nonda taju-
takse loitsu salateadmisena, selle
teadmise omamisena, aga ka selle
verbaalse voi ainelise viljendusena,
mis annab véimu loodusnéhtuse iile.

Kirjandus: Lossev 1990, Nalimov 1907,
Sidorov 1928, Teplouhhov 1926.

0. Uljasev

LOOMAD - pemésjas ae, pets, skr,
ks, pemesjas iie, iz'va, zivotnoéijez
pk (< vene).

Komi etioloogiliste miiiitide kohaselt
votsid loomade loomisest osa mélemad
demiurgid Jen ja Omol’ (permikomi-
del Kul’), kusjuures Omol’ oli neist
aktiivsem. Tema loodud on kiskjad
ja linnud, poder, pohjapoder, jéanes,
kass, hiired ja rotid ning sisalik. Jeni
loodud loomade hulka kuulusid algselt
vaid orav, koer ja konn (varianditi
muutus iiks inimestest kunagi kon-
naks, vt konn). Hiljem muutis Jen
moningaid Omol’i loodud loomi (pdh-



japoder, poder ja janes). Parast seda
hakati neid pidama Jeni looduks ning
inimestel oli lubatud nende liha siitia.
Kassile andis Jen soojad karvad (al-
guses tal neid polnud) ja kaskis teda
selle eest edaspidi usinalt hiiri ja rotte
puitida. Koer oli alguses samuti paljas.
Karvad andis talle Omol’, kuna koer
lubas Omol’i Jeni pohilise loomingu,
inimese juurde. Teistest loomadest
erines paritolult vaid karu. Uhe miiii-
diversiooni jargi oli ta Jeni poeg, teise
variandi kohaselt muutis metsavana
the inimese karuks. Permikomi loo-
mismiuidi jargi 16id Jen ja Kul’ koik
loomad korraga. Koigepealt voolisid
nad itheskoos mitut vérvi savist erine-
vate loomade kehad ja dratasid need
ellu. Seejarel tegid nad savijadkidest
erinevaid sabasid. Loomad tulid ja va-
lisid igaiiks endale meelepéarase saba.

Mingeid selgeid tundemirke
zoolaatria (loomakummardamise)
olemasolu kohta komidel pole ilmne-
nud. Samas on komi jahimeeste seas
péris hilise ajani jargitud jahilooma-
de kultust, mis on paljuski sarnane
Siberi rahvaste omaga. Jahiloomi
peeti inimesesarnaseks, neile omistati
voimet moista inimkoénet, eriti neid
endid puudutavaid sénu. Sellega sele-
tatakse keeldu saakloomadest laitvalt
radkida (nad voivad solvuda) ning see
on ka jahimeeste keeles erinevate
eufemismide kasutamise pohjuseks
(et loomi mitte eemale peletada).
Tapetud loomad usuti ellu drkavat
teiste isenditena, sellepdrast korjati

nende jadnused korralikult kokku ja
maeti maha voi jaeti tiksildasse paika.

Komide jahimoraali aluseks oli
austav suhtumine saakloomades-
se soltumata nende hinnalisusest.
Haavatud loom tuli kindlasti tappa,
et ta ei piinleks. Mitte mingil ju-
hul ei tohtinud veel elusat saakloo-
ma jahionni tuua, seda enam koju.
Andestamatuks patuks peeti haava-
tud looma kéest laskmist. Saaklooma
vois solvata ka keegi korvaline inime-
ne, selleparast varjati saaki vooraste
eest ning looma nahk vaeti tavaliselt
maha 66sel. Jahil kohtudes ei 6eldud
teisele kunagi piititud loomade tege-
likku arvu kartuses, et voora kadedus
voib loomi solvata ja neid ei saa enam
puida. Arvati, et loomad on tundlikud
avaliku voi varjatud vaenulikkuse
suhtes. Hinnalise looma tabamise
korral avaldati loomale erilist austust
ning korraldati pidulik 6htus66k pari-
mate toitudega. Looma nahk riputati
koige ndhtavamale kohale, nugise
v0i soobli rimp aga maeti lokketuha
sisse kaevatud auku. Kiitid vestlesid
tiksnes moodunud jahist, kusjuures
tabatud loomast radkisid nad ainult
heatahtlikult ning réhutasid, et see
ohtusook on valmistatud “austatud
kiilalise” auks. Enne soomaaja algust
kutsuti “austatud kiilaline” sellest
osa votma. Erilisel kohal teiste mets-
loomade seas oli karu. Talle omistati
koige enam inimomadusi ja temasse
suhtuti erilise austusega. Karujaht oli
rangelt reglementeeritud. Vdhemal
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voi rohkemal méaaral suhtuti eriliselt
ka potra, pohjapotra, kirpi ja janeses-
se, samuti ka hiirde.

Koduloomadest eristusid koer ja
kass. Uhtegi looma ei tohtinud karis-
tada. Kes lehma vitsaga 161, pidi kolme
aasta viltel piima joomisest hoiduma,
muidu maksvat lehm talle teises ilmas
katte. Nii permi- kui siirjakomidel olid
spetsiaalsed hobusepiithad (vévjasion
mol’eben lun), kus peeti palvust ja
onnistati hobuseid. Vana hobust ei
tohtinud mingil juhul tappa, muidu
vois ta oma peremehe &dra needa ja siis
ei jadnud iikski hobune edaspidi tema
juures kauaks ellu. Andestamatuks
loeti s66gi varastamist hobuse nina
alt. Hobune maksis selle eest parast
varga surma karmilt katte. Kui tema
hing tletas koikuval palgil polevat
vaigujérve, mis eraldas seda ilma teis-
poolsusest, jooksis tema juurde teisel
pool jarve karjamaal s66v hobune,
hirnus ja titles: “T'ule iile, kui sa pole
mu nina alt toitu varastanud.” Varas
kukkus jarve ja jai poleva vaigu sisse
igaveseks sumama.

Kirjandus: Fuchs 1924, Klimov 1990,
Nalimov 1907, Rotsev 1984, Sidorov 1924,
Sidorov 1926.

N. Konakov

L’OMA permikomi — naissoost
metsavaim.

Teda kujutati ette kiitiruvajunud
eidekesena, kellel olid seljas rapased
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riided ja kies kepp. L’oma meelitas
metsas lapsi oma onni ja hoidis neid
seal véagisi kinni. Etimoloogiliselt voib
L’oma nimi seotud olla Joma nimega.

N. Konakov

LUIK - jus’ iildine.

Kosmogoonilistes miiiitides voib luige-
na ilmuda jumal Jen. Komid pidasid
luike eriti puhtaks linnuks, kelles
véiljendub abielu- ja naissiimboolika.
Muinasjuttudes on levinud siiZee lui-
ge muutumisest kauniks tiidrukuks,
kellega tegelane abiellub.

Arvati, et noiad véivad muuta
tidrukuid luikedeks. Monikord muut-
vat noiad luikedeks ka mehi. Uhes
muistendis jutustatakse Iz’va noiast,
kes muutis temaga vaidleva Ezva
ulemjooksu komi luigeks. See luik
lendas kolm pédeva (kuni inimeseks
muutumiseni) imbruskonnas ringi,
laskudes jarvele vaid s6oma.

Oositi muutus luigeks metsaku-
ninga tiitar, kes oli vastu tema taht-
mist vetekuningale mehele pandud.
Lapsena kurja vaimu poolt varastatud
tidruk muutus suureks kasvades lui-
geks ja lendas dra. Uhe miiiidi koha-
selt tekkisidki luiged sellise muutuse
tulemusena. Noid muutis luikedeks
meres supelnud tsaarilapsed. Kolm
tiidrukut ja noormees muutusid luike-
deks, lendasid moéda maailma laiali
ja paljunesid.

Luiki ei kiititud — usuti, et isegi
luige juhusliku tapmise eest ootas vil-



timatu karistus. Karmilt oli keelatud
ka luigeliha s66mine.

Kirjandus: Fuchs 1924, Gribova 1975,
Klimov 1990, Sidorov 1928.

N. Konakov

LUISK - zud iildine.

Rauast 16ike- ja terariistadele (eriti
kirvele, sirbile ja noale) sakraalsete
omaduste omistamine on iseloomu-
lik paljudele rahvastele. Kuna aga
sellised relvad vajasid teritamist, oli
samasugune ka suhtumine ihumiseks
vajalikku luisku.

Siirjakomi uskumuste kohaselt
vois tuulekeerise voi tuulispeana
liikuvat metsavana taltsutada lihtsa
maagilise fraasiga: “Kus on ometi
luisk?”, kuna metsavaim kartvat viga
luisku. Laste kaetamisest ravimisel
kastsid posijad neid lausutud veega
l4bi soela. Vee puhastavate omaduste
tugevdamiseks pandi s6ela sisse soola,
nuga voi sirp ja luisk. PetSora komi-
de juures mainiti luisku kihlamisel.
Pruudi isa kiisis peigmehe kiest: Zud
s’etan on? ‘Kas annad luisu? Saanud
jaatava vastuse, tegi ta ukse lahti ja
lasi pruudi valja.

Suremist tdhendav arhailine vil-
jend zud dz’ebné (‘luisku peitma’) néi-
tab, et vanasti oli luisu roll hauatagus-
te joudude eest kaitsmise vahendina
komidel tunduvalt suurem. Luisku
kasutati isegi maagilise vahendina
surnud ja elava maailma kokkupuu-
tumise korral.

Luisu suurt sakraalset taht-
sust rohutatakse komi rahvaluu-
les. Muinasjuttudes viskab kurja
Joma eest pogenev tiiddruk maha
luisu, millest kerkivad korged méed.
Ahelmuinasjuttudes asetseb luisk
kindlasti tegevusahela alguses voi
16pus. Niiteks tigu ei taha joosta,
teda dhvardatakse nooriga, kuid n6or
keeldub tigu kigistamast. Edasi on
dhvardusteahel jargmine: hiir—-kass—
suits—tuli-vesi—pull-kirves—luisk.
Viimane lubab kirve ara niirida, kir-
ves lubab pulli tappa —ja ahel hargneb
vastassuunas lahti. Tuntakse ka muid
aheljutustusi, kus luisk esineb juht-
elemendina tekkivas loogilises ahelas.
Uhes neist selgitatakse lastele, et luis-
ku on vaja vikati teritamiseks, vikatit
on vaja heinaniitmiseks, heina lehma
toitmiseks, lehma piima saamiseks,
piima laste toitmiseks, lapsi puude
toomiseks, puid ahju kiitmiseks ja
ahju leiva kiipsetamiseks.

Erilist suhtumist luisku on té-
heldatud ka teiste uurali rahvaste
juures. Naiteks panid neenetsid enne
magamaminekut luisu sissepéésust
vialjapoole ja kirve sissepoole. Kui
60sel tuleb surnu, ei saa ta nendest
asjadest iile astuda. Kui handid ei
joudnud enne pimeduse saabumist
karul nahka maha votta, asetasid
nad karu kohuli, panid tema koonu
ette kirve ja pea peale luisu. Luisku
peeti kirvest tugevamaks, kuna luisk
teritab kirve — seetdttu ei saanud
karu luisk pea peal tousta. Mansid
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panid kuumutatud luisu parast kirstu
majast valjaviimist kohale, kus kirst
oli seisnud. Samas ei tohtinud seda
hauda panna. Maailma teiste rahvas-
te arheoloogilised ja etnograafilised
andmed téestavad, et luiskude sak-
raliseerimine on olnud universaalne
ja ndhtavasti tiksteisele sarnastuv
néhtus.

Kirjandus: Konakov 1985, Semnov 1986,
Sidorov 1928.

N. Konakov

LUITSNOKK - toh-toh iz'va, toh-
tun iz'va, tokto.

Pohjastiirjakomide etioloogilise miitidi
kohaselt 16i Jen luitsnoka partidest
viimasena. Noka valmistamiseks
kulus kogu kasutamata jaanud ma-
terjal, seeparast sai nokk nii suur ja
lai. Luitsnoka sulestiku varvimiseks
kulusid samuti koik varvijaagid, see-
tottu on ta nii kirev ja mitmevéarviline.

Kirjandus: Rotsev 1984.
N. Konakov

LUPARJA - Ezva komide rahvaluu-
letegelane, voimas noid (tun).

Luparja elukoht oli teadmata.
Ootamatult EZva joele ilmudes riisus
ta kiilasid, tappis inimesi ning kadus
siis teadmata suunas. Noidroovli va-
givallale tegi 16pu Permi Stefan. Kui
Stefan joudis Ezva joel Luparjale ja-
rele, ajas too pogenedes joe pinnale nii
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palju kalu kokku, et misjonéri paat jéi
seisma. Kaldal muutus Luparja hiigel-
suureks hundiks. Noid saatis Stefani
ja ta kaaslaste kallale hundikarja,
karukarja, saatis neile kaela tormi
jne. Stefan ilmutas veelgi suuremaid
nodiavoimeid ja nurjas hoélpsasti koik
Luparja pdogenemiskatsed. Stefani
kaaslased piitidsid teda kirvestega
tappa, kuid Luparja oli haavamatu.
Noid suudeti alles siis tappa, kui ta
ise utles, kuidas seda teha.

Kirjandus: Plessovski 1979.
N. Konakov

LUTIKATE VALJAVIIMINE -
ludik petk6dom iildine — lutikate
viljaajamise maagiline komme.

Stirjakomidel oli ludik petkédom seo-
tud jaanilaupdevaga.

Udora komid toid jaanilaupieva
6osel kolmest erinevast kohast liiva
ja joesetetest kolm viaikest marga
puuklotsikest. Klotsid kuivatati ja po-
letati ahjus &dra. Toodud liivaga taideti
koik majast leitud praod. Samal ajal
seoti kolme juba varem pititud lutika
kiilge niidid ja kanti need ida suunas
majast véilja. Lutikaid 166di peenikese
vitsakesega ja lausuti: “Lutikas, mu
kiilaline, mu keha kui luu. Mu veri
kui siilg. Ara s66 mind, s66 oma poega.
Jumalasulane (nimi) ...”

PetSora iilemjooksul toimus lu-
tikatest vabanemine natuke teisiti.
Puiti kinni kéige suurem lutikas,



kelle “sarvede” (tundlate) kiilge seoti
niit. Seejarel hakati teda tarest vilja
kandma. Lutika tassija itkes sealjuu-
res: “Oh, helge paikene, kahju kiill,
kuid viime su mujale. Me ehitasime
sulle uue maja, sinna su viimegi. Seal
ei solva ega tapa sind keegi. Ehkki
meil on kahju, viime su uude kodus-
se”. Lutikas kanti heinakiitini viiva
kaldtee alla, pandi tikutoosi ja jéeti
sinna maha. Kogu rituaali viltel ei
tohtinud naerda.

Soktovi d4ares aeti lutikad minema
jargmisel viisil. Lutikad korjati kok-
ku, koideti nad kompsukesse, visati
see trepil seistes endast eemale ja
lausuti: “Minge sinna, kust tulite”,
“Minge, kuhu tahate”.

Iz’va komide juurest on iiles kir-
jutatud omapérane lutikate mine-
maajamise loits: “Klop Hlopotovits,
/ Saadame su ira, / Et sa tagasi ei
poorduks, / Enam ei tuleks! Kiillalt
palju meie / Valget keha hammus-
tasid, Kiillalt palju meie verd / Sa
imesid, Hiivasti, hiivasti, kogu perega,
/ Koigi vendade-6dedega, / Enam &ra
tule. Tagasi dra poordu!”

Permikomidel toimus lutikate
véljaajamine kindlasti vanal kuul.
Puaiti kinni kaks lutikat ja itketi
nende kohal: “Meie head, meie ilusad!
Nii kaua elasime koos, armastasime
teineteist, kuid peame lahku minema:
meil siin muutus kiilmaks ja kitsaks.
Paneme teid uutesse toldadesse ja
viime uutesse korteritesse. Aga teie
votke kaasa vanavanemad, vanemad,

lapsed — koik sugulased ja kogu pere.”
Seejarel pandi lutikad moonikuprasse
voi tikutoosi, viidi metsa ja jaeti kédn-
nu alla voi seoti “tolla” kiilge niidid ja
“soidutati” nad trepi alla.

Kirjandus: Klimov 1991, MikuSev
& Tsistaljov 1968, Sahharova jt 1976,
Uotila 1989.

N. Konakov

L’UZ’IMER jem (< l'uz’n’itné ‘heinu,
0lgi laiali puistama’) — kahjutoov
vaim.

L’uz’imer kehastas dhukeeriseid,
mis pohjustasid vee poorlemist vee-
kogudes, pinnatuisku talvel ja juba
kokkukogutud heina laialipuistamist
heinateo ajal. Usuti, et ta kardab
tubakat. L'uz’imeri tembutuste 16-
petamiseks oli vaja lausuda see sona
kova haslega.

Kirjandus: Startsev 1929.
N. Konakov

LABI RANGIDE VIIMINE - s’ijos
por ledz’6m ud, ae, jem, pk, s’ijes
por ledz’em iie, iz'va, s’ijesod por-
tom iie, iz'va, s’ijos porti koskom
ud — maagiline ravimisviis.

Epilepsiahoo ajal ulatas naabripere
vanim laps haige 14bi rangide ning
noorim laps vottis ta vastu sonadega:
Tajo vis’om med s’ijos poros proid’itas,
med mijan vélon ez vov ‘Mingu see
haigus 1abi rangide, drgu olgu see
meie peal’.
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Rangidest viidi 14bi kroonilisi
haigeid, aga ka vastsiindinuid, kelle
elu parast oli pohjust muret tunda.
Viimasel juhul andis &mmaemand
lapse kohe parast stindimist 14bi ran-
gide vanaema voi lasterikka ema két-
te, kelle peres kasvasid terved lapsed.
Too kallistas last ja lausus: Me sijos
aslom bos’ta, kodz’t menam bédmoné,
med sidz’ i tajo bodmo ‘Ma votan ta
endale, nagu minu omad kasvavad,
las kasvab nonda ka tema’. Seejarel
sidus ta lapsele v66 imber.

Erinevate komi etniliste grup-
pide tavasid, kus haige ulatatakse
labi maasse kaevatud uru, taignast
rongassaia voi jaimeda o66nestatud
puupaku, peetakse tiipoloogiliselt
lahedasteks. Nende peaaegu koigile
maailma rahvastele tuntud kommete
stimboolika on seotud teistkordse siin-
dimise ja sellega seotud uuenemisega.

Kirjandus: Iljina 1997, Sidorov 1928.

I. Iljina
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MAA HOIDJA - mu kutés’ jem —
maa viljakuse eest vastutav haldjas.

Teateid maa hoidja kohta voib leida
seniajani, kuid tema vilimuse ja
funktsioonide detailset kirjeldust pole
komi miitoloogias siilinud.

N. Konakov

MAAILMA LOOMINE - mu
puks’6m pet§, skr, ud, mu puks’em
iie, iz’va, mir vot§om raamatulik, mu
sogmom pk.

Komi kosmogoonias on pdhita-
helepanu podratud nn miitilisel
ajal toimuvale loomisprotsessile.
Kosmogoonilistes miiiitides on kos-
mogeneesi eelne maailm (iirgne kaos)
tahistatud vaid siimbolitega voi tildse
markeerimata. Kaose siimboliks on
enamikus variantides veeuputus.
Kaose markeritena esinevad ka “udu
ja pimedus”, “pilv”, “so0”. Uhe versioo-
ni kohaselt oli maailm lihtsalt “tiihi”,
s.t et polnud midagi peale looja juma-
la. Voimalik, et see versioon tekkis
piibli miitoloogia mojul.

Enamikus komi originaalsetes kos-
mogoonilistes miitiditeisendites loovad
maailma kaks demiurgi Jen ja Omol’
(permikomidel Jen ja Kul’). Maailma
tekkimine algab sihipérase litkumise
tekkega. Tulemusena hakkab kujune-
ma maailm — selle algselt teineteise

suhtes neutraalsed loojad muutuvad
aga antipoodideks. Demiurgide iidset
neutraalsust rohutatakse enamikus
komi kosmogooniliste vaadete kirja-
panekutes. Sel pohjusel nimetatakse
vanemaks (Jen)

» o«

neid “vendadeks”,
ja nooremaks vennaks (Omol’, Kul’)”
voi “sopradeks”. Sama rohutab nende
uhesugune ornitomorfne vialimus —
kaks tuvi, kaks pardipoega.

Selle viitega ei ole vastuolus ka
rahvaluulekirjapanekud, kus kaht
demiurgi nimetatakse vendadeks,
kuid neil on erinev vidlimus: luik ja
kaur, part ja kaur. Neis teisendites
on kahekordne mote: algne identsus ja
sama algupédrane eraldumistendents.
Kui luik ja part on ilailma linnud,
tdpsemini — mediaatorid keskmise ja
tilemise ilma vahel, siis suurepirane
sukelduja kaur — sarnane vahendaja
keskmise ja alumise ilma vahel — on
allilma lind. Samasugust ilaosa ja
alaosa (Jen ja Omol’) vastandamist or-
nitomorfse koodi kaudu véime ndha ka
variandis, kus demiurge on kujutatud
konnadena, mulda ei too aga loojad
ise, vaid neile kuuluvad linnud -
tuvi ja ronk. Maailma loomine kahe
demiurgi voistlemise tulemusena on
laialt tuntud erinevate maailma rah-
vaste miitoloogias.

Mbote, et maailma loomine algas
sihiteadlikust liikumisest, valjendub
eriti selgelt rahvaluuletekstis, kus
demiurgidena esinevad tuvid. Selles
variandis pole veel teiste versioonide
lahutamatut osa — kahte antago-
nistlikku alget (vendi demiurge).
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Tegelikult on nad olemas, aga nad
on eraldi ega tea teineteisest midagi.
Maailma loomise eellugu algab nende
litkumisest teineteise poole — “torma-
sid teineteisele vastu... Nimetasid end
vendadeks”. Demiurgide sihipirase
litkumisega algab kaose hédvimine
ka teises kosmogoonilise miitidi va-
riandis: “Ukskord... ronivad soost
vilja kaks konna, teineteisega viga
sarnased”.

Koigi mainitud partnerite-demiur-
gide tunnusjooneks on see, et nad
on binaarse opositsiooni moisteid
“tilaosa/alaosa” iihendavad vahenda-
jad. Kahepaiksena on konn ideaalne
mediaator maa ja vee, keskmise ja
allilma vahel. Nondasamuti kaur.
Koik lennata oskavad linnud, kelle
elukeskkond (pesad, toit jne) on seo-
tud peamiselt maaga (veega), on verti-
kaalsel teljel vahendajad keskmise ja
tlemise ilma vahel. Randlinnud dub-
leerivad seda ideed ka horisontaalsel
teljel (16una vordub miitopoeetilises
teadvuses moistega “iilemine” ja pohi
moistega “alumine”). Veelinnud ja
konn on seotud ka veeuputuse polii-
semantilise siimboolikaga.

Uhes kirjapanekus esinevad de-
miurgid Jen ja Omol’ luige ja kauri-
na. Neid nimetatakse sopradeks voi
varianditi vendadeks, kusjuures teine
vend siindis esimese poolt siilitatud
siiljest. Mulda toob Omoél’-kaur vee
alt. Sarnane miiiit on kirja pandud ka
pohjapoolsete permikomide juurest,
ainult seal on luige asemel part ja
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Omol’i asemel Kul’. Linnukujuliste
demiurgidega miitidivariandi juured
on ilmselt Siberis ja seda voib vahest
pidada iiheks peamiseks kosmogooni-
liseks siizeeks eeluurali miitoloogias.

Hilisemat péritolu on siirjakomi
mitidivariant antropomorfsete de-
miurgidega: Jen soudis oma kolmest
lauast tehtud paadiga d4retul merel.
Ta oli kauasest sdudmisest vasinud,
kuid puhkuseks randuda polnud
kuskil. Jen siilitas vihaselt vette ja
négi: tema jarel séidab samasugune
mees samasuguse paadiga. Edasi
s6itsid nad juba koos. Jeni poolt kau-
riks muudetuna sukeldus tema reisi-
kaaslane vette, vottis pohjast natuke
maad ja hakkas pinnale tousma. Jen
kattis samal ajal merepinna jaaga.
Kaur kaotas oma peaga jaakihti pu-
rustades nokast kogu mulla. Nonda
juhtus teine ja kolmaski kord. Lopuks
onnestus kauril merepinnale tuua
kolm liivatera, millest Jen 161 maa.
Oma sobrale andis Jen vaid maasse
torgatud teibast jadnud augu, kust
too t6i vilja igasuguseid inimestele
kahjulikke elukaid. Teises versioonis
saab Omal’ Jeni kiest selle augu oma
valdusesse pédrast maa ja taeva oma-
mise voitluse kaotamist. Vaadeldav
balkani paritolu siiZee on Ida-Euroopa
rahvaste seas laialt levinud tdnu vene
rahvakristlikule (apokriiifilisele)
traditsioonile. Ka teibaaugu saamise
stizeel on paralleele Ida-Euroopas ja
Siberis.



Teine kosmogoonilise miitidi va-
riant on kirja pandud 1923. aastal.
Kaose algasukaks on selles iiksikas-
jalises tleskirjutises part, kes ujub
“aaretul urgsel merel-ookeanil” kan-
des endas elutdrkamise mune. Part
otsib kaua ja edutult kuiva kohta
poegade haudumiseks. Neli mune-
tud muna veerevad merestigavikku.
Kaks viimast muna suudab part aga
paasta ja haub tiibade all valja kaks
pardipoega (Jen ja Omol’). Poegade
suurekskasvamiseni kandis ema neid
seljas. Parast palus part oma poegadel
tuua merestigavusest valja ulejaanud
munad ja litia need katki tema selja
peal. Seejirel soostis part korgusse,
viskus sealt alla ning kukkus surnu-
na vette. Esimesena sukeldus Jen.
Omol’ kattis ookeanipinna jaaga,
kuid kargatas kou ning Jen purustas
jaa pikseloogiga. Jen 16i kaks ookea-
nipdhjast hangitud muna ema kehal
katki. Esimese muna lohkumise jarel
kasvas emapardi surnukeha pikuti ja
laiuti, kattus metsa ja rohelusega ning
taevasse tekkis paike. Teisest munast
tegi Jen endale abilised-inglid. Omol’
téi samuti merepohjast kaks muna:
esimesest 16hutud munast tekkisid
kuu, jarved, sood ja miilkad ning tei-
sest Omol’i abilised. Seejarel votsid
Jen ja Omol’ inimese kuju ja laskusid
alla maa peale.

Selles miutidiversioonis luuakse
maailm nii munast (demiurgid, piike,
kuu) kui ka kosmiliste objektide bio-
loogilise tekkimise teel, mille kdigus

looja ise hukub (maa). Ilmamunast
loomise motiiv on kontamineerunud
veelinnu motiiviga, tosi kiill, ta su-
keldub mitte maa, vaid muna jérele.
Samas on pohjust oletada, et sukeldu-
va linnu mulla toomise motiiv on algne
ka selles versioonis. Omol’i toodud
munade kohta 6eldakse, et need olid
mudaga kaetud. Muda on veepohjast
toodud maa markerina iseloomulik
sukelduva linnu miiiitidele. Samas on
see hammastavalt pisikindel siirjako-
mi kosmogoonilistes kirjapanekutes.
Muda toob ka iiks tuvidest-demiur-
gidest, kui nad “otsustasid tundma
oppida pimeduse ja udu pohja”. Teises
stizees saadab Jen oma tuvi maa jarele
ja too toob jillegi just muda.

On voimalik, et siirjakomi kos-
mogoonias oli maailmamuna miito-
poeetiline stimboolika seotud vaid
taevakehade loomisega. Viahemalt
oleks siis seletatav nii vaartusliku
materjali nagu “kosmilised munad”
usna ebaratsionaalne kulutamine
maailma ehitusprotsessis: konkreet-
setest kosmilistest objektidest loodi
vahetult munadest vaid péike ja kuu.
Ulejaanud loomisprotsessiga on nad
aga vaid kaudselt seotud. Antud oletu-
se poolt rasgib ka siirjakomi uskumus,
et kui naine varastab teise naise kana
alt muna, on see vordviarne piikese
varastamisega. Lisaks dratab veel
tdhelepanu munade arv, kuna miitidi
“klassikalises variandis” piisab kogu
kosmogeneesiks vaid ithest munast.
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“Klassikalisele” miiiidile 1dheda-
sem variant on kirja pandud permi-
komidelt, kuid seegi on kontamineeru-
nud sukelduva linnu miitidiga. Kogu
maailm oli 44retu ookean ning seal
ujus part. Ta munes muna ja pillas
selle vette. Kaur sukeldus ookeani
pohja, t6i muna pinnale ja 16i selle kat-
ki. Muna iilemisest poolest sai taevas
ning alumisest poolest maa.

Permikomid tunnevad mitut kos-
mogoonilise miiudi varianti, kus te-
gutseb vaid iiks demiurg, kuid need
voivad olla ammuste miitoloogiliste
ettekujutuste hilisemad dhmased
jarelkajad. Uhe variandi kohaselt
oli alguses vaid pilv. Jen miiristas
vaga kovasti. Pilve kiiljest murdus
tikk ning Jen valas selle vihmaga
ule. Pilvetiikk hakkas kasvama, kas-
vas ja kasvas ning sellest sai maa.
Selles tekstis on sdilinud motiiv Jeni
algupédrasest (veel enne maailma
loomist) voimust miiristamise ja
seega ka vilgu (“taevatule”) iile. Vrd
stirjakomi miitidis ujusid Jen (luik) ja
Omol’ (kaur) tirgookeanil ja hakkasid
vaidlema (jalle enne loomisakti), kelle
haal on kdvem. Kui luik hialt tegi,
kargatas kou ning valk 161 otse kauri
kiilje alla.

Traditsiooniline maailmavaade kéa-
sitas igasugust muutust imbritsevas
maailmas, eriti iimberpaigutusega
seotut, tagasipoérdumisena kosmose
loomise aega, kui maailm oli veel
“painduv”. Kosmose modelleerimisel
kasutati tema stimboleid-markereid.
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Naiteks Jemva kiilade elanike hei-
namaid jaganud valitud esindajad
pidasid oma “koosoleku” joe keskele
ankurdatud paatides (vrd miitoloogi-
line saar keset veekaost). Kodz’kari
kiila noored korraldasid jaanipdeval,
Iz’va kiila noored aga iljapaeval (ka-
lendri piiridaatumid — suvine p6ori-
paev ja stigissuvine piir) kiila 1ahedal
asuvatel saartel ménge.

Teises permikomi rahvaluuleteks-
tis on Jen samuti maailma loomisaktis
osaline, kuid kaudselt, kuna tal pol-
nud vastavat eesméarki. Kunagi elas
terves maailmas vaid Jen iiksinda.
Kord sbitis ta oma hobusega. Hobune
oli iileliia palju s66nud ning ratsuta-
misel pudenes ta taguotsast pallike.
Sellest tekkiski maa.

Kahes teises vaadelduga ldhedases
permikomi miitidis esineb maailma
logja kiill linnu kujul, kuid ta tegutseb
uksinda ning mingit seost sukelduva
linnu miitidiga neil teisendeil ei ole.
Maailmas oli vaid iiks pilv. Kohale
saabus lind ja hakkas otsima istu-
miskohta. Maad leidmata kitkus lind
endalt iihe sule ja viskas selle pilve
peale. Pilv liaks kovaks ja muutus
maaks. Lind hakkas seal elama.
Teises miitidis raagitakse, et maad ei
olnud, oli vaid meri. Mo6da lennanud
lind poetas merre sonnikut — sellest
moodustuski “maa tuum”. Aastaga
paisus maa suureks ning muutus
kovaks. Selles variandis on olemas
kaks seika sukelduva linnu miiudist:
veekaos ja looja lind, kuid sukeldumi-
se motiiv puudub.



Uhes permikomi kosmogoonilises
miudis ei ole demiurgi tildse — tép-
semalt oeldes, ei ole ta selles perso-
nifitseeritud. Algul polnud maailmas
midagi peale vee. Tuul t6i kuskilt na-
tuke tolmu ja viskas selle vette. Tekkis
viike saareke, see hakkas kasvama
ning nonda siindis maa. Mets tekkis
maa peale iseenesest. Metsa ilmusid
loomad ja loomadest tekkis inimene.
Kirjapanek péarineb aastast 1987 ja
kujutab endast koige tuntuma komi
loomismiitidi huvitavat transformat-
siooni. Pohikontseptsioon on sdilinud:
veekaos; ndpuotsatiis mulda (tolmu),
millest kerkib saareke, sellest aga
kasvab maa; iseenesest ilmub mets.
Kuid miitidis ei ole demiurgi (de-
miurge) ja seetottu ilmuvad loomad
ja inimene iseenesest.

Kirjandus: Dobrotvorski 1883, Doronin
1947, Fuchs 1924, Gribova 1975, Klimov
1990, Konakov 1996, Nalimov 1903a,
Napolskihh 1991, Plessovski 1972, Popov
1938, Sidorov 1928, Sidorov 1950, Startsev
1929.

N. Konakov

MAAILMA LOPP - mu veZ6m
uldine, mu vezZem iie, iz’'va, mu
vezandor iildine, mu sott§om iildine.

Apokaliiptiline temaatika on komi
miitoloogias vidhe esindatud. Samas
tunnistas traditsiooniline maailma-
vaade maailma loplikkust, tapse-
malt seda, et perioodiliselt toimuvad
muutused. Seniajani on sailinud

M

ettekujutused tulevasest maailma 16-
pust. Naiteks Ezva iilemjooksul kirja
pandud miitoloogilise teksti kohaselt
toimus eelmine “maa muutus” piibli
veeuputuse ajal, kui uppusid koik
inimesed peale parve abil padsenud
Aadama ja Eeva. Aadam ja Eeva
kutsunud endale luige appi ning see
toonud nokaga vee pdhjast parve
peale mulda (variatsioon sukelduva
linnu midist). Nonda tekkinud maa.
Jarjekordne maa muutus pidi toimu-
ma aastal 2000, kui pidi puhkema
tulemaailmne tulekahju (vrd neenetsid
usuvad, et maailm uueneb iga 2000
aasta tagant, 2000. aastal pidi uuesti
saabuma veeuputus).

PetSora komid arvavad, et maail-
ma lopule eelneb looduse vaesumine:
maha raiutakse kéik metsad ning
héavivad linnud. Seejérel tuleb keskool
(6opaeva piir) idast kaks tulesammast
ja maa peal poleb koik dra. Pasdsevad
vaid need inimesed, kes kaevuvad
uheksa kiiiinra siigavuselt maasse.
30 aastat ei kasva maa peal midagi —
mis tuleb parast seda, pole teada.
Ezva tulemjooksu eshatoloogilise
versiooni kohaselt muutuvad janeste
korvad maailma 16pu eel iileni valgeks
(nende korvaotsad tegi Jen mustaks
miittilisel ajal, et eristada neid Omol’i
janestest), hdvivad linnud ja kaob
vesi. Viimane inimene sureb janusse.

Kirjandus: Fuchs 1924, Gagarin 1969,
Golovnjov 1995.

N. Konakov
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MAJA - kerka iildine.

Traditsioonilises maailmavaates on
maja kasutuselevoetud ruumi ele-
mentaarne struktuuriiiksus, koige
tdhtsam ja kaitstum “voora maailma”
sissetungi eest. Uhtlasi voib maja
kisitleda kosmose mudelina, millest
on tingitud ka maja kosmiline seman-
tika. Maja tajumine maailma siim-
boolse mudelina lihendas maja ehita-
misprotsessi kosmogeneesile ja tostis
maja ehitaja demiurgi seisusesse.

Majaehitusega seotud toimingute
range reglementeerimine algas juba
ehituspuidu varumisest, maja koha
valimisest ja ehituse alustamiseks
soodsa aja méAdramisest. Kaugeltki
mitte iga puu ei kélvanud ehituspal-
giks. Kuna valest puust valmistatud
palk véis tuua majale 6nnetust, kut-
suti palgipuid valima voi juba valmis
palke iile vaatama “teadjad” vaname-
hed. Neid asjatundjaid peeti paljudes
kohtades, eriti permikomide juures,
noidadeks. Mitmed lood pajatavad
sellest, et majas juhtus onnetus voi see
poles maha, kuna maja peremees ei
votnud noéida kuulda ja kasutas maja
ehitamisel ohtlikku palki.

Majapalk peab kindlasti olema
elus — lovja pu ‘elus/hingega puu’.
Onnetuteks peeti vastupideva keer-
dunud stiitiga puid. Ehitamiseks ei
koélvanud samuti puud, mille koorel
oli tive voruna umbritsev miigar;
mille oksad kasvavad piki tiive ja
oksa juures on tiive peal lohk; kahe
ladvaga puud, kuna neil usuti olevat
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“kaks siidant”; ithelt poolt kuivanud
pealiskihiga puud (majaelanikud
kuivetuvad); teravnurga all kasvava
paksu oksaga puud jne.

Kui puud olid vilja valitud, tuli
alustada nende varumist. Tavaliselt
tehti seda juunis, kui puud olid veel
mahlas, harvemini stigisel parast
kiirete pollutoode 16ppu. Kaugeltki
mitte iga péev ei kolvanud puude
raiumise alustamiseks. Eriti suurt
tédhelepanu poéorasid raie algusajale
permikomid. Enne puude langetamist
pidas peremees nou oma kodustega ja
valis prooviraie pdeva. Valitud paeval
metsamineku eel vaatas ta talu iile ja
kontrollis loomade seisundit. Kui loo-
mi oli hukkumise tottu vajaka, likati
prooviraie edasi — vahel isegi jargmi-
sesse aastasse. Kui koik oli korras,
laks tulevane hoonestaja koos kahe
kodakondse voi voora mehega metsa.

Juba varem viljavalitud puudest
raiuti maha kolm puud ja vaadati
nende jargi, kas maja ehitamist tohib
alustada. Ehitamine tuli tingimata
edasi likkata juhul, kui kasvoi iihelgi
puul murdus langedes latv ja eriti kui
see kukkus veel tipuga tiiiika suunas.
Sel juhul tehti jargmisel aastal uus
prooviraie ja seda korrati seni, kuni
raie osutus edukas. Kaks-kolm pieva
v0i nadal parast edukat prooviraiet
langetati talgutega iilejidnud maja-
palgid. Puud raiuti vana kuuga, kuna
usuti, et siis palgid ei 16hene.

Maja iilesraiumist alustati méart-
sis. Majaehitamise alustamist esi-
mesel kevadkuul seostatakse looduse



tarkamise ja paikese aktiivse pe-
rioodi algusega. Martsis, kevadisel
pooripdeval algas ka muinaskomide
uus aasta. Molemaid siindmusi vor-
reldakse rahva maailmanédgemises
kosmogeneesiga.

Tavaliselt raiusid maja iiles pro-
fessionaalsed puusepad, kuid esimese
kirveloogi tegi ikkagi maja tulevane
peremees. Esimese laastu hoidis ta al-
les esimese palgikorra vundamendile
paigaldamiseni ning pani selle siis pii-
hasenurka esimese palgirea alla. Maja
ulesraiumise juures jilgiti hoolega, et
lavepakk ja peatala oleksid alt iilesse
arvutades paaritul palgikorral. Lavi
tehti tavaliselt 7. ja 9. ning peatala
17. ja 19. palgireale.

Parast majakasti valmimist ha-
kati majaehitamiseks sobivat kohta
valima. Soodsaks peeti kunagist
majaaset, kuna siis eeldati esiisade
toetust. Kui valiti vilja uus paik, pidi
keegi jadma elama vanasse kohta.
Hoonestamiseks kélbmatuks peeti
polenud maja tuhaaset. Maja koha
valimisega tegelesid teadjad ehk
noiad — eriti tdhtsaiks pidasid nende
ennustusi permikomid.

Stirjakomidel oli levinuim maja
koha valimise viis sipelgate abil
ennustamine. Sipelgad tosteti koos
vdhese pesamaterjaliga tohtkarpi, mis
asetati terveks 6oks viljavalitud ehi-
tuskohale. Kui koht oli hea, ei ldinud
sipelgad karbikesest minema, vaid
toid karpi okkaid isegi juurde. Tiihi
karp aga tdhendas, et valitud koht oli
maja ehitamiseks kolbmatu.

Permikomid ennustasid sipelga-
tega juhul, kui maja taheti ehitada
teise kiilla. Ehitaja tegi tohust kolm
karbikest, pani need 66seks ehituseks
valitud kohale méningase vahega tei-
neteisest ning lausus: “Kui karbialune
koht on hea, toogu sipelgad sellesse
karpi pesamaterjali.” Jargmise voi
ulejargmise pdeva varahommikul
vaadati karbid tdhelepanelikult iile.
Kui sipelgad olid karpi pesa ehitama
hakanud, oli koht maja jaoks sobiv.
Kui aga pesamaterjali oli kahes voi
koigis kolmes karbis, eelistati kohta,
kuhu jaetud karbis oli enim okkaid.
Tihjade karpide leidmisel tehti uued
karbid ja prooviti teises kohas uuesti.
Parast maja koha viljavalimist kos-
titas tulevane peremees manatarka,
kinkis talle vaskmiinte ja saatis ta
koju.

Teise kiilla ehitamise korral oli
permikomidel tuntud ka teistmoo-
di kohavalimise viis. Teadmamees
kiaskis temalt abi palunud inimesel
kindlaksméa#ratud paevaks kiipsetada
kolm vaikest immargust rukkileiba
ja panna valmis viikse vasest krut-
sifiksi (kui ta ei lubanud tulla enda
krutsifiksiga). Maaratud pédeva vara-
hommikul tuli néid abivajaja majja ja
asetas krutsifiksi ikooniriiulile. Tema
nédpundidete jargi laotas perenaine
lauale lina, t6i lauale tavalise leiva ja
soola ning kolm ennustamiseks kiip-
setatud leiba. Peremees siiiitas samal
ajal ikoonide ees kiitinla. Manatark
palvetas ning kiisis siis pererahvalt
viikese linase koti. Asetanud sinna
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leivakesed ja krutsifiksi, ldks ta koos
peremehega jala voi hobustel sinna
kiilla, kus majakoha valimine pidi
toimuma.

Kohapeal valmistas teadmamees
kolm vaia ja 16i nad maja soovitavas
asukohas maasse. Esimese vaia juur-
de astudes itles ta palve ning seejérel
lausus sosinal ainult talle teadaolevad
nodiasonad, 16petas need sonadega:
“Kui koht on hea ja peremehe jaoks
onnelik, kukkugu krutsifiks ja leivad
néoga ilespoole.” Noid raputas kogu
linase koti sisu iule vasaku 6la enda
selja taha maha — nii tegi ta kolm
korda. Kui koigil kordadel kukkusid
krutsifiks ja leivad nagu soovitud, oli
koht ehitamiseks soodus. Vastupidisel
juhul laks manatark jirgmise vaia
juurde ning kordas ennustamist. Kui
tulemused polnud paris head, valiti
ehitamiseks selle vaia asukoht, kus
leivad ja krutsifiks kukkusid soovi-
tud moel enim kordi. Eriti halbade
tulemuste korral asetati vaiad teise
kohta ja ennustamist korrati. Mida
kiiremini hea koht sai valitud, seda
soodsamaks ehituspaika loeti.

Kui maja taheti ehitada samasse
kiilasse, valisid permikomid majako-
ha tavaliselt kaartidega ennustades.
Lauale asetati vana maja tdhistav
kaart ja selle imber iilejadnud kaar-
did, millest iikks markis uut maja. Selle
kaardi kukkumise jargi tegi ennustaja
kindlaks, kus peab asuma uus maja —
kas vana maja kohal voi sellest eemal
(ja kui kaugel), mis suunas jne.
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Kui maja ehituskoht oli selgunud,
méidrati ennustamise abil maja esi-
nurga asukoht. Selleks 166di ehituseks
valitud kohas maasse neli vaia, pere-
mees seisis nende keskele ning viskas
viikse immarguse leivakese iile enda
pea — millise vaia ldhedale kukkus
leivake, sinna tehtigi maja esinurk.
Kuna ennustamine viidi ldbi kolm
korda, oli peremehel voimalus asja
kaiku suunata. Parast koha viljava-
limist t6i majaperemees laudlina sees
kalapiruka ja viinapudeli ning asetas
need esinurga kohale. Palvetamise
jarel kostitas ta koiki kohalviibijaid
viina ja pirukaga.

Maja piistitamine ise algas alus-
raami ladumisega. Paikkonnast
soltuvalt peeti selleks kas esimese
voi kahe esimese palgirea pane-
kut voi ka palgirea ladumist, mille
korgusele hiljem tehti porand. Igal
juhul oli eriti tdhtis esimese palgi-
rea panemine vundamendi peale.
Heaolu tagamiseks ehitatavas majas
pani siirjakomi peremees esinurka
esimese palgirea alla miundi ja piu
v0i metspardi tiiva, naabruses oleva
nurga alla herilasepesa véi villatuti,
puhasenurga alla maja tilesraiumisest
alles hoitud esimese laastu ning lave
alla peotéie jahu. Permikomid aseta-
sid esinurga alla moned vaskmiindid,
erinevat liiki viljateri ja mitut varvi
villa. Seejarel t6i peremees sipelgaid
ja raputas need maha oma andide
korvale — kui sipelgad ei jooksnud
kohe laiali, oli piistitatav maja rikas
ja onnelik. Pithasenurga alla asetasid



ka permikomid esimese laastu ja pisut
vaskmiinte.

Jemva komide juures t6i majapere-
mees alusraami ladumise ajal metsast
vaikese kuuse ja istutas selle maja-
kasti sisse. Permikomid ei istutanud
véljajuuritud kuusekest maha, vaid
asetasid lihtsalt majakasti esinurga
juurde. Ezva iillemjooksu komid istu-
tasid majakasti sisse pihlaka, kuna
usuti, et kasvamaldinud pihlakas toob
majja onne. PetSora tilemjooksu ko-
mid panid majakasti ehitamise ajaks
selle keskele pihlakakepi. Sarnane
ehituskombestik oli tuntud ka teiste
soome-ugri rahvaste juures (naiteks
udmurtidel ja mordvalastel) ning ka
idaslaavlastel.

Nii permi- kui ka siirjakomid
kutsusid alusraami ladumise juurde
kindlasti ka vaimuliku, kuid parast
seda vottis maja peremees ehitise
piihaduse hoidmise enda kétte. Raami
tegemise ajal peremees ise toos ei osa-
lenud, vaid jilgis hoolega, et puusep-
pade hooletuse tottu ei satuks palkide
vahele laaste. Maja heaolule oli eriti
ohtlik, kui laastud, veel enam karu-
luud pani alusraami alla pahatahtlik
noid. Seetottu valvas peremees, et
ndiaks peetavad inimesed ei tuleks
alusraami ladumise ajal majakasti
lahedale.

Kui alusraam sai valmis, katkes-
tati ehitust66 ja peremees kostitas
toolisi rikkalikult. Perenaine toi
lambanaha, mis laotati majakasti
sisse villaga tilespoole. Lambanahale
asetati s66gid-joogid ning kéik istusid
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naha umber s6oma. Selle piduliku
soomaajaga loppes ehituskombestiku
esimene etapp, mis oli seotud piisti-
tatavale majale heaolu tagamisega
“altpoolt”.

Jargmise etapi eesmérgiks oli ma-
jale heaolu tagamine “ilalt” ning see
algas peatala piduliku iilestostmisega.
Sellekski siindmuseks valmistati ette
rikkalik soomaaeg. Permikomidel
toimus rituaalne so6émine kas enne
peatala tostmist voi siis parast selle
paikapanekut. Esimesel juhul laotati
ehitatava maja pérandale lambanahk
ja asetati sellele so6gipoolis. Parast
rikkalikku s66maaega ronis pere-
mees majakasti otsa ja pani peatala
pesadesse erinevat varvi lambavilla
ja moned vaskmiindid. Sedagi tehti
maja heaolu tagamiseks. Jargnesid
peatala tostmine, selle paigaldamine
ja edasised ehitust6od — lae pealepa-
nek, majakasti viimaste palgiridade
kohaleasetamine, sarikate paigalda-
mine jne.

Teisel juhul oli peatala tostmise
rituaal varvikam. Viisunoéoridega
seoti peatala keskele valge linase
riide sisse mahitud kalapirukas.
Peremees asetas peatala pesadesse
lambavilla ja raha ning seejarel tosteti
peatala ettevaatlikult, et kalapirukat
mitte puruks litsuda, oma kohale.
Kui peatala oli paigale pandud, pidi
keegi ehitajatest ronima tellinguid ja
alustugesid kasutamata piihasenur-
gast ules. Parast palvetamist hakkas
ta paripdeva majakasti serva pidi
kondima. Jargmise nurgani joudes
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palvetas ta uuesti ja kondis kolmanda
nurgani. Seejérel ldks rituaali soori-
taja iile pthasenurka viivale palgile.
Joudes selle palgi keskele, astus ta
peatalale, kondis kalapirukani, sidus
selle lahti, asetas pea peale ja vasaku
kiaega pirukat kinni hoides naasis pii-
hasenurka. Palvetanud uuesti, vottis
kondija piruka pea pealt ja ronis ma-
jakasti nurka pidi alla. Pirukas jagati
ehitajatele, kuid viisunéorid ja linane
riie anti nende toojale. Sel pieval
enam t66d ei tehtud, vaid koik laksid
maja peremehe juurde piduséogile.
Strjakomid sidusid samuti peatala
ulestostmisel selle kiilge kalapiruka.
Parast piruka allavotmist jagati see
ehitajate vahel éra.

Parast lae pealepanekut ning vii-
mase palgikorra, palkidest katuseviilu
ja sellele toetuvate katusetalade ning
hobusepeakujulise viilukaunistuse
paigaldamist peeti maja ehitamist po-
hiliselt 1o6petatuks. Katuseharjapalgi
paigalepanemise puhul korraldas
peremees viimase pidusoogi. Maja
viimistlustood tegi peremees suve
jooksul ise, monikord ka puuseppi
appi kutsudes.

Kui maja peremees suri péarast
ehituse 16ppu, kuid enne sissekoli-
mist, jdi tema pere elama vanasse
kohta. Uut maja peeti 6nnetuks ja see
omandas mahajdetud maja staatuse.
Uskumuste kohaselt hakkasid selles
majas elama pahad vaimud ning sinna
oli ohtlik 66seks jaada.

Uude majja siirdumine toimus
kindlasti siidaco paiku. Koik vana
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maja elanikud tousid iiles ja riietusid.
Vanaperenaine pani lauale lina ning
sellele leiva ja soola, vanaperemees
aga stuititas ikoonide ees kiitinla ning
koik palvetasid. Peremees pani riiulilt
voetud ikooni poue, ldks ahjutaguses-
se sahvrisse, tegi keldriukse lahti ja
kutsus majahaldjat uude majja koli-
ma. Kui dra kolis vaid omaette elama
asuv poeg, dnnistasid vanemad pérast
palvetamist tema peret ikooniga, mille
poeg seejirel poue pani.

Rongkaigu eesotsas oli uue maja
peremees, kdes soovitavalt musta vér-
vi kukk ja kana. Uue maja peremehel
vois kées olla ka ikoon, kukke ja kana
kandis sel juhul keegi kodustest. Kui
arakolijaid oli piisavalt palju, voeti
kaasa ka kass — samuti soovitavalt
must. Perenaine kandis leiba ja juba
ohtul valmis pandud astjatéit leiva-
taignat, ulejadnud pereliikmetel oli
kées sool, laudlina, tassid, lusikad ja
muud kohe vajaminevad asjad.

Eeskotta joudnud, lasi peremees
kuke ja kana tarre sisse ning mone
aja parast sisenes ka ise koos perega.
Mbonikord jéi ta eeskotta ootama, kuni
kukk hakkab kirema. Toas asetas
peremees ikooni riiulile, avas maja-
haldjat sinna kutsudes ahjutaguse
sahvri ukse ning tegi lahti ahjusiibri.
Perenaine laotas lina lauale ja pani
sinna leiva ja soola. Kui kogu pere oli
palvetanud, tegi perenaine ahju tule.
Uue kodu ahi pidi kindlasti olema
varem kiidema pandud kui vana maja
oma. Umberkolimise rituaal 16ppes
sellega, et peremees ajas vanast ma-



jast uude elamisse ka kariloomad.
“Kodukosmose” loomine ja omaksvott
oli 16ppenud.

Maja ja selle osade siimboolika
ning siseruumi siimboolne reglemen-
teerimine olid komidel ja idaslaavlas-
tel ithesugused. Maja iilemine pool oli
kosmose iilaosa taoliselt markeeritud
linnu- ja loomasimbolitega: lindho-
buste ja podrapeade kujutised ning
podra- voi (pohjapoolsetel siirjakomi-
del) pohjapodrasarved katuseharjal;
radstaid ja katuserenne toetavad
“kanad”. Maja puidust nikerdatud
valiskaunistuste hulgas domineerisid
péaikese siimbolid (mitmelehelised
rosetid jne), mis asetsesid samuti
peamiselt maja iilaosas, katuse all.

Peatala jagas maja tinglikult
kaheks, diagonaalis teineteise vas-
tas paiknesid ahi ja pithasenurk.
Pihasenurk ja selle ldheduses asuv
ruumiosa oli meeste pool, ahjulidhe-
dane ala aga naiste pool. Ahju korval
asuvast sahvrist paases keldrisse, mis
oli mitmete parameetrite jargi vas-
tavuses maa-aluse ilmaga (kosmose
allosaga).

Stirjakomi parimuse kohaselt mae-
ti kunagi keldrisse surnuid. Sarnane
stizee on tuntud ka permikomi mui-
nasjuttudes. Uks permikomi muinas-
jutt rasgib tudrukust, keda dhvardab
verepilastusabielu. Ta laheb keldris-
se, poordub palvega emakese maa
poole ning satub maa-alusesse ilma.
Jouluaegsete ennustamiste ajal vois
ahjutaguse sahvri kaudu kontaktee-
ruda teiste ilmadega. Samas vais selle
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panipaiga vahendusel kokku puutuda
maa elustava jouga. Permikomi mui-
nasjutus tegi lastetu vanamees kase-
halust lapse, pani selle ahjutagusesse
sahvrisse ning laps drkas ellu. Selles
sahvris v6i ahju taga usuti elavat
majahaldjat.

Maja oli “suure” kosmose struk-
tuuri koostisosa, aga samas oli tal ka
teatav iseseisvus. Maja peeti kohaks,
mis oli maksimaalselt isoleeritud ja
kaitstud kokkupuute eest teiste ilma-
de ja nende asukatega. Uksed, aknad,
korstnad ja suitsuaugud — kurjade
vaimude véimalikud majja sisenemise
kohad — pidid tavaliselt olema suletud.
Igaks juhuks asetati nende korvale
ka amulette: havi 16ualuud, kurin’ga
(karbi kuivatatud kere voi skelett),
kadakaoksad jne. Kui kontakt teiste
“suure” kosmose struktuuri kuuluvate
ilmadega oli vajalik, toimus see just
nende “ohtlike kohtade” kaudu — n&i-
teks jouluaegsete ennustamiste ajal.
Aknad, uksed ja siibrid avati kindlasti
selleks, et surija hing dnnelikult teise
ilma jouaks.

Kirjandus: Janovit$ 1903, Klimov 1991,
Nalimov 1907, Rogov 1858, Sidorov 1924,
Supinski 1935, Zerebtsov 1971.

N. Konakov
MAJAVAIM - o0l6s’a ildine, olos’
uldine.

Komide kujutlus majavaimust sarna-
nes venelaste arusaamadele. Maja-
vaimu pohifunktsiooniks oli koigi
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majaelanike ja koduloomade heaolu
tagamine. Mingit kindlapiirilist et-
tekujutust majahaldja vdlimusest
komidel ei olnud. Tavaliselt oli ta
nidhtamatu, kuid voéis ilmuda ka
inimesekujulisena (d’ed ‘vanamees’,
an’ ‘naine’), halli kassi voi koerana,
karvase tombukesena jne.

Lisaks terminile olés’a tahistati
majavaimu ka paljude teiste nime-
tustega, mida v6ib jaotada mitmeks
alariithmaks. Koos murdeliste varian-
tidega (iz'va, z, pk, 11, pets, ks, ud) oli
koige laialdasemalt levinud sus’edko
(< vene), kusjuures monikord oli ta
nii elumaja kui ka koikide majan-
dushoonete vaim, aga teinekord vaid
laudavaim. Levinud oli ka teine vene
laen —d’ed, varianditi d’edko, d’edusko
jne. Soktovi tilemjooksu komid kasu-
tasid terminit batamko (< pdhjavene
batanuska), Udora komid aga nime
zilets$ (< vene Zilets ‘elanik’).

Majavaimu nimed viitasid koige
sagedamini tema valdusalale: kerka-
sa ‘majavana’, kerka aika jem ‘maja
peremees’, kerka d’ed ‘maja vanaisa’,
karta tsud pk ‘talumajapidamise
vaim’, kutor tsud pk ‘talu vaim’, gid
an’ jem ‘lauda naine’, gid aika ‘lauda
peremees’, gidjos’ sus’edko pk ‘lauda
haldjas’, gid 0l6s’a tie lauda elanik’, $6
an’iz’'va ‘lauda naine’. Moned nimetu-
sed viitavad haldja asukohale: gobots
aika ‘ahjutagune vanamees’, go6bots
gaztom ks ‘ahjutagune vaim’, gobotssa
‘ahjutagune’, pats sai aika ‘ahjutagune
vanamees’, pats$tsorsa ‘ahjupealne’.

238

Nimed vév d’ed ja mos d’ed (< vov
‘hobune’, mdés lehm’) nditavad maja-
vaimu véimu nende koduloomade iile.

Mbned terminid téhistavad maja-
vaimu vélimisi tunnusjooni: viZ koka
jem ‘kollaste jalgadega’, gord gatsa ae
‘punaste piikstega’, jedZ6d gatsa ae
‘valgete pukstega’, gord késaa ‘punase
patsiga’, gord sapoga z ‘punaste saa-
bastega’, s’era-koca ‘tapiline-laiguline’.
Tuleb méarkida, et kaikidel juhtudel,
kui on tegemist varvisimboolikaga,
on kone all ahjutaguses nurgas voi
keldris elavad majavaimud.

Omapéiraselt nimetasid maja-
vaimu Ezva ilemjooksu komid —
kerka jur kutos’ ‘maja pea toetaja’.
Sonatihendil kerka jur on siirjakomi
keeles mitu tdhendust: 1) ‘maja ka-
tus’, 2) ‘maja tilaosa’ ja 3) ‘maja juht’.
Igaiiks neist tdhendustest voib antud
nimetuses domineerida. Ezva iilem-
jooksul on samuti fikseeritud nimetus
kerka vidz’6s’ ‘maja hoidja’.

Peale nimetuse olés’a vaimu-pe-
remehe tdhenduses (vrd va 0l6s’ ‘ve-
tevaim’, vor olés’ ‘metsavaim’) eksis-
teerisid ka muud sama tdhendusega
terminid: bubdl’a tie, bobol’ pk, gaztom
ks. Moned nimetused ei ole eriti laialt
levinud: abats pk (vrd e, sk abatsa
‘tugev, turske inimene’), Z6ken’a ud
‘aida peremees’ (< ud Zékei, Z6t’ei
‘teravili’), ortstsa tie ‘naabruses olev’.
Mbonedel terminitel ei ole selget etii-
moloogiat: pripjatoi te, tsil’ejuska e.

Majavaimu loeti heaks, kui ta ta-
gas maja, selle elanike ja koduloomade



heaolu voi kui ta vihemalt “ei teinud
liiga”. Siurjakomid uskusid, et kui
vaikeste lastega lesel ei olnud lehma,
siis toimetas majahaldjas selle lauta,
et lastel oleks piima. Seda lehma nagi
vaid perenaine, teiste jaoks oli ta néh-
tamatu. Teine uskumus radgib, et kui
kariloomad nalgisid s66da puudumise
tottu, saatis haldjas neile heinakoo,
mis ise tdnaval veeredes kuidagi lauta
sattus, kuigi selle uksed olid kinni.
Kui majavaim oli millegi peale
solvunud, “réhus” ta 66sel magavaid
inimesi: nad nigid painajalikku und
ning tundsid rinnas parast magamist
raskust. Majavaim vois ka inimestel
magamise ajal juuksed patsi punu-
da ning nende otsaesist lakkuda.
Hobustel, keda ta ei sallinud, ajas ma-
javaim laka sassi ja jooksutas neid tal-
lis ringi. Tembutavat majavaimu tuli
lepitada kostitamisega. Permikomid
arvasid, et talle maitseb ahjupiim
ja hapukapsas. Voorustoit pandi
keldrisse viiva kassiluugi juurde ja
kutsuti majavaimu seda maitsma.
Permikomidel oli spetsiaalne loits,
milles paluti majahaldjat end rahu-
likult dlal pidada, kaitsta pererahva
vara ja ajada minema toitu rikkuvad
hiired. Loitsu lausuti toiduainete
hoiukohas: eeskojas, aidas voi keld-
ris. Parast lausumist peideti loitsu
moju tugevdamiseks porandaprakku
nuga voi sirp. Kindlasti kostitasid
permikomid majavaimu urbepéeval
(palmipuudepiihal), mida peeti maja-
haldjate piihaks. Taluduele viidi kala-

pirukas, sus’edkot kutsuti voorustoitu
maitsma ning paluti tal hoida, kaitsta
ja armastada koduloomi. Et sus’edko
piha puhul majavaimule heameelt
teha, kérbiti sel paeval hobuste sabu
ning riputati lehmadele sarvede kiil-
ge kaunistuseks punaseid ja siniseid
riidelapikesi.

Uude majja kolimisel tuli kindlasti
kaasa kutsuda ka vana maja haldjas.
Udora komid panid pérandale udusul-
gedega taidetud karbi, kutsusid ma-
javaimu sinna sisse ning viisid karbi
uude majja. Permikomid kutsusid
majavaimu podrandale asetatud va-
nade pastelde sisse. Uues majas tehti
keldriuks kohe lahti, et majahaldjas
saaks pastelde seest oma uude elukoh-
ta kolida. Voi siis tegi peremees koli-
miseks valmistudes keldriukse lahti ja
kutsus majavaimu kaasa. Kohe parast
uude majja joudmist tegi ta uue keldri
ukse lahti ja palus majavaimul sinna
sisse minna.

Vanasti armastasid siirjakomi lap-
sed méangu, kus majavaim kutsuti ah-
jutagusest kambrist tuppa. Vanemad
inimesed méiletavad seda méingu
praegugi. Mangul oli kaks varianti.
Esimesel juhul torkasid lapsed kaetud
akendega majas keldriukse juurde noa
voi asetasid sinna kéaérid ja kutsusid
majavaimu endaga vilja méngima ja
end hirmutama. Ise aga ronisid ohu-
tuse mottes pinkide peale. Kui nuga
kukkus maha v6i kaarid hakkasid
I6gisema, usuti, et majavaim tuli. Kui
ta parast hulk aega minema ei ldinud,
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aeti teda ahjuroobiga minema. Teises
ménguvariandis tombasid lapsed sa-
muti akendele kardinad ette, panid
keldriukse ette vaikese veenodu ja lei-
vatiiki soolaga ning tegid keldriukse
lahti. Pinkidele roninud, kutsusid
nad itheskoos majavaimu voorustoitu
maitsma. Usuti, et 0l6s’a voib ilmuda
kanamuna kujul ja veereda mooda
porandat. Kui muna puuhaluga visa-
ta, hakkab munast pudenema kulda
ja hobedat.

Kirjeldatud méng néitab ilmekalt
kahesugust suhtumist majahaldjasse.
Eriti sellesse haldjasse, kes elab keld-
ris — maja ruumi alumises perifeerias,
mis on koige ldhedasem esivanemate
maailmale. Surnud esivanemadki
voivad elavaid aidata, aga samas ka
neid kahjustada. Maa-alune ilm on
seotud ettekujutustega seal asuvatest
varandustest, seetottu pole maja-
vaimu seos kulla ja hobedaga laste
méngus sugugi juhuslik. Juhuslik pole
ka majavaimu méirgistamine punase
varviga. Komi varvisiimboolika jéargi
on punane vidrv musta-punase-valge
triaadis siduvaks liiliks pimeduse ja
valguse vahel. Majahaldja kujutluste
kontamineerumisele esiisade kultu-
sega viitavad siirjakomi rahvajutud
surnute keldrisse matmise kohta
ammusel ajal. Permikomi miitoloogi-
lises muinasjutus pajatatakse samuti
sellest, et 6de ja vend matavad oma
kiilmunud vanemad just keldrisse.

Kirjandus: Abramov 1859/34, Dobrot-
vorski 1883, Janovits 1903, Kailin 1898,
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Klimov 1990, Nessanelis 1989, Popov
1938, Rogov 1858.

N. Konakov

MAMMUT - mamont ildine, ma-
mant skr, mamon e, muhor iz'va
(sdnasonalt: ‘maapdder’).

Peale miitoloogilise versiooni sellest,
et veekogud ja allikad on loodud
demiurgide poolt — Jen tegi joed
(voolavad veed) ning Omoél’ sood ja
jarved (seisvad veed), esines siirja-
komi miitoloogias ka kujutlus jogesid
loovast mammutist. Mammut oli
niivord raske, et vajus rinnuni maa
sisse ning seal, kust ta 14bi oli ldainud,
hakkasid voolama joed ja ojad. 20. sa-
jandi alguses kirja pandud piibli vee-
uputusmiitidis on mammut uputuse
pohjustajaks: ta kiis nii palju ringi, et
tema loodud jogede vesi uputas koik
ara. Sellele jargneb tavaline Noa laeva
stizee: Noa tahtis padsta ka mammu-
tit, kuid see ei mahtunud laeva ning
uppus — seepérast koik mammutid
kadusidki. Alles viimaste aastate
rahvaluulekirjapanekud on juurde
lisanud iiksikasju mammuti hukku-
mise kohta: mammut hoidis end veel
kaua aega vee peal, kuni lendamisest
vasinud linnud hakkasid maanduma
tema “sarvede” (kihvade) peale — nen-
de raskuse all mammut uppus.
Uppunud mammut asus elama
maa alla. Mezeni komid uskusid, et
mitte ainult joeséngid, vaid ka joeorud
on mammuti tehtud — need on tema



maa-aluste kiikude jaljed. Tema tooks
peeti ka iithe maalinna pinnavormide
tekitamist: kogu linnuse maa-alale oli
kunagi rajatud iihte ojaorgu teisega
ithendavaid kraave. Miitoloogilised
kujutlused jogesid loovast, reaalsest
maa-alusest v6i veealusest mammu-
tist on laialt levinud erinevate Siberi
ja Kaug-Ida rahvaste juures. Neid
legende tundsid ka pohjavenelased
ja eestlased. Kujutluste tekkimise
reaalsele alusele viitab fakt, et ette-
kujutused Mezeni komide muistse
linnuse reljeefi tekitanud mammutist
stindisid alles siis, kui selle lihedusest
leiti mammutikihvad.

Kirjandus: Fuchs 1924, RotSev 1984,
Sidorov 1924.

N. Konakov

MARU; TORMIMURD - s’0v iie,
§’00 jem, iz'va, s’iv ae, ud, s’06nor
iz’'va, lie, s’ivnor ud, s’0lnor e, s’ula,
s’ila iie.

Siirjakomid arvasid, et maruna lii-
guvad kurjad vaimud. Maru kardab
vikati voi kirvega 16hkil6omise dh-
vardust, ta 1dheb neist ringiga mo6oda.
Stirjakomid viskasid maru kirve voi
noa iile vasaku 6la. Hulk muistendeid
pajatab, kuidas maru noaga visanud
mees kohtab enda vigastatud kurja
vaimu (metsavana, vetevaimu jne).
Vt tuul.

N. Konakov

MATUSED, MATMINE - dz’eb6m
uldine; dz’ebs’0m ud, skr, ae, pk;
dz’ebem iie, iz'va; dz’ebs’em iie, iz'va
(< dz’ebné ‘dra peitma, peitu panema’);
gualém ud, skr, 1l; guas’6m ud, skr,
11, ae; gualem iie; guvalem tie (< gu
‘auk, haud’); koron’itom ud (< vene
horonit’).

Komide keeruline matuserituaal
koosneb tavaliselt kolmest etapist:
1) surmaks valmistumine, 2) surnu
ettevalmistamine teeleminekuks ja
3) matused.

Suur hulk endeid andsid marku
surma lidhenemisest: unenéod, na-
gemused ja imelikud méirkidena tol-
gendatavad ndhtused. Unenégu koh-
tumisest surnuga, kes kutsub elavat
inimest enda poole voi endaga kaasa,
seletati itheselt: kui inimene keeldus
surnuga kaasa minemast, haigestus
ta raskelt, kui aga vottis kutse vastu,
siis suri dra. Unes hamba kaotamine
tdhendas sugulase surma. Unes kel-
legi tapmine ennustas “tapetu” surma
ka tegelikkuses; looma v6i suure kala
tapmine ennustas moéne sugulase
surma. Surma tdhendas nii unes maja
ehitamine ja paadi tegemine kui ka
nende lagunemine.

Viltimatu surma méargiks lugesid
stirjakomid varihinge (ort, urés) ilmu-
mist inimese (looma) kujul inimesele
endale voi tema sugulastele. Ort vois
marku anda ka manel teisel viisil.
Informantide teadete kohaselt vois
iseenesest imber minna ahjulattidel
asetsev leivalaud vai leivalabidas voi
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porandal seisev kirves. Ilma pshjuseta
voisid tassid laualt voi karp riiulilt
maha kukkuda, iseenesest voisid
moraneda peeglid, aknad ja klaasid.
Maja ematala praksumine ennustas
peremehe surma. Ténini on sailinud
uskumus, et ort népistab sugulasi —
nende kéatele (jalgadele) ilmuvad
paaris-sinikad ort tSepol’ ‘orti napis-
tus’. Kui palju paarisnépistusi tekib,
nii palju inimesi ka sureb. Lihedase
inimese surma ennustas tahtmatu
poskehammustamine, suure hulga
prussakate majja ilmumine, millegi
(kartuli, sibula) iilearu suur saak,
ootamatu vedamine jahil voi kala-
piiiigil. Udoral ja Ulem-Ezval eldi:
“Vasak kand stigeleb: tuleb hauda
(kalmistuteed) tallata”. Moningaid
mérke loeti lootusetult haige kehalt:
16hed korvanibudes, ninasdérmete
sisselangemine, kiitinte siniseks mine-
mine jne. Surma voisid ette kuulutada
ka erinevad kalendripiithadega seotud
ennustused (vt ennustamine).

Siirja- ja permikomide seas valmis-
tusid koige hoolikamalt surmaks ette
vanausulised, kes hoidsid aegsasti
hangitud kirste ja riste péoningul.
Kuid ka teised, eelkdige vanemad
inimesed, valmistasid ette materjali
kirstu ja risti tegemiseks, omblesid
valmis suririided (kulan pas’kém) voi
vdhemalt ttlesid sugulastele, millis-
tes riietes neid tuleb matta. Sageli
utles inimene juba eluajal, keda tuleb
kutsuda teda pesema, kirstu tegema
ja hauda kaevama ning kellele tuleb
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tema asju kinkida. 19. sajandi 16pus
ja 20. sajandi alguses valmistati nii
meeste ja kui ka naiste suririided
valgest riidest. Need roivad 6mmeldi
vastassuunaliste 6mblustega (kési
liigub dmmeldes vastupédeva) ning
ilma sélmedeta. Ommeldes piiiiti
toime tulla ilma noa ja kairideta.
Paljudes piirkondades kasutati su-
rilina. Jalga pandi surnule madalad
nahkjalatsid koti. 1930ndatest aasta-
test alates hakati mehi matma pintsa-
kutes, suririided muutusid peamiselt
tumedavarviliseks.

Udora, Ulem-E#va ja Iz'va vanad
naised jagavad enamiku oma rétiku-
test “méilestamiseks”, arvates, et mida
rohkem réatikuid nad &ara kingivad,
seda kergem on surra ja teise ilma
jouda. Rituaale sooritamata ei saavat
hing kehast lahkuda — “Ufnad lovto

~

on 0st6” (‘pahinal puhudes hinge ara
saata ei saa’). Hinge valjumise (lov
petom) kergendamiseks avati siibrid,
aknad, uksed, tosteti katusesindlit voi
katuseviilu hobusepeakujulist kaunis-
tust. Enne hinge lahkumist anti suri-
jale vett juua ja jaeti temaga hiivasti.
Mbones kandis pandi veetass ahju pea-
le voi lahkuja paitsisse, et hing saaks
parast surma pesta. Vastasel korral
ilmutas lahkunu hing end sugulastele
unes ja palus juua voi kaebas janu iile.
Eriti raske olevat surra seva kandjatel
ja noidadel, kes peavad enne surma
lisaks pattudest vabanemisele kellele-
gi edasi andma ka Seva vo6i ndéiasdonad
(n’imkov). Sellise inimese suremise



korral sooritati erilisi kombetalitusi:
noid pihtis metsast toodud juurtega
kuusele (vt kuusk), tema piiksipael
(gasn’ik) loigati katki, teda 166di ta-
gantkétt vasaku kdega, talle pidi enne
surma 40 inimest andeks andma jne.

Kohe peale inimese surma kaeti
kinni peeglid, aknad, samovarid, ikoo-
nid ja koik muud laikivad esemed, “et
neisse ei jddks surnu silmad”. Surnut
pesevad naabrid: mehed meest ja nai-
sed naist. Pesijaid peab olema paaritu
arv. Otsesed sugulased, eriti vanemad,
ei tohi surnut pesta, kuid lubatud
on abikaasa pesemine. Pesemiseks
asetatakse surnu vaiba peale. Vett
valati kasetohust noust “endast vil-
japoole pooratud” vasaku kiega (iie
kiml’6s kivov, te, skr, 1l ki gug, iz'va,
ud ki pudzin’). Pesemist alustatakse
peast ja ndost ning liigutakse edasi
jalgade suunas. Surnupesuseep (iie,
ud, jem, iz’'va Sui maitog) visatakse
mones kohas parast pesemist minema
(trepil seistes iile vasaku 6la), mones
kandis aga maetakse maha, kuna
selle seebi abil voivad noiad kaetada
surnu perekonna liikmeid. Jemval
anti seep pesijatele. Mones Udora,
Iz'va ja Ulem-E#va kiilas arvatakse,
et laibaseep rahustab riiakat inimest,
kui onnestub seep talle pesemise ajal
markamatult ette sokutada. Teistes
Udora ja Ulem-Ezva kiilades arvatak-
se aga, et laibaseepi on hea kasutada
luupahkade ($ui 16; sona-sonalt ‘sur-
nud luu’) ja reumahaiguste raviks.
Koola poolsaare siirjakomid ravisid

M

selle abil talvist pimedust (s’in tSegom;
sona-sonalt ‘silmade murdumist’).
Udora siirjakomid arvasid, et kerisele
visatud seebitiiki suitsuga saab ravida
kaetatud inimest. Seebi mgju on eriti
suur juhul, kui seda kasutab surnu
nimekaim. Kirstu valmimiseni pandi
surnu lamama lautsile jalad ikoonide
suunas. Piitsisse asetati leivaviilu voi
kiipsetise sisse pistetud kiitinal, selle
korval seisis tass teega, mis oli kae-
tud murtud leivapétsikesega. Parast
surnu lautsile panemist lauldi Piiha
Jumal....

Kirstu ja risti tegid kauged sugu-
lased ja naabrid kuuse- vdi ménni-
laudadest. Udoral tehti kirstukaane
sisse vanasti ndo kohale auk, et
surnul oleks valge. Hiljem hakati ak-
nakese piirjoont noaga margistama.
Ulem-Vagkal tommati piirjoon kirstu
paremale sisekiiljele. Aleksei Sidorovi
andmetel oli kirstu kaande loigatav
auk varem levinud ka teiste komide
juures. Kirjanduses on rohkesti ma-
terjali ka 6onestatud kirstude kohta.
Kirstu tegemise ajal valvatakse, et
kirstu alt ei jookseks 14bi loomad ega
lapsed (“surnu viib endaga kaasa”)
ning et nodiad ei votaks kirstu hoovel-
damise laaste. Kui kirst saab suurem
kui vaja, sureb keegi sugulastest —
“surnu teeb enda korvale ruumi”. Kui
kirst on laiem, sureb mees, kui kirst
on pikem, sureb naine. Riided, milles
inimene suri, ning nuustik ja vaip,
millel teda pesti, poletatakse koos
kirstu laastudega &dra voi visatakse
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kirstu alla hauda, jilgides, et miski
ei satuks kuritahtlike inimeste katte.
Poletamise ajal vaadatakse, kuhupoo-
le 14heb suits — sealtkandist on oodata
uut surnut. Ulem-Ezval soojendasid
selle tule paistel kési surnupesijad ja
kirstutegijad, “muidu nende kied kiil-
metavad pidevalt”. Jemva ja PetSora
komid viisid surnust jarelejaanud
prahi talvel joele, kevadel jaAdmineku
ajal aga laksid joekaldale ning saatsid
selle itkedes minema. Rist toetatakse
maja trepipoolse nurga najale.
Valmis kirst viiakse majja ja selle
pohi kaetakse iileni (tervete voi tiik-
kideks raiutud) kasevihtadega voi
paaritu arvu vihtade lehtedega (iz'va,
te — 7 paari + 1, ie, skr, ud — 5 paari
+ 1, ud — 1 paar + 1). Vihtade peale
laotatakse riie voi voodilina. Surnu
pea alla pannakse padi: linasesse
riidesse méssitud lahtivoetud vihad.
Surnul ei seota kinni paelu jalgadel,
vood ega kaelaristi noori, “et mitte
sulgeda lahkunu teed”. Paremasse
katte pannakse talle taskuratik,
pahe asetatakse parg. Varem pandi
taskuritiku ja pérja asemel kéitera-
tikud. Rinnale asetatakse piihapilt.
Kisitoolistele pandi vanasti kaasa
tooriistu. Surjakomide seas oli laialt
levinud komme panna kirstu toitu,
jooki, veini ja s66gindusid. Kuna
usuti, et surnul siilivad teises ilmas
koik tema puudused, pandi lonkurile
kaasa kepp, vaegnégijale prillid jne.
Lastele pandi sageli kaasa manguas-
ju. Reeglina oli keelatud panna kirstu
metallehteid, samuti ka metallist
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kaelariste. Maja ja kirst suitsutatakse
viirukiga voi selle puudumisel kada-
kasuitsuga. Pithasenurka riputatakse
pikk kateritik, et seda jatkuks, kui
vaigutulejoe (s’ir bia ju) iilemineku-
koht (vudzZanin) on lai. Kateratikut
nimetatakse “hinge piihkijaks” (lov
t$68kod). Pomosdini kiilas riputavad
Ulem-Ezva komid surnu kuivatamise
ratiku piithasenurka. Rétikusse tor-
gatakse noel koos valge niidirulliga.
Surnu on kodus kolm péeva — selle
aja jooksul peavad koik sugulased
temaga hiivasti jatma. Hiivasti jitma
ei tulda tiihjade kitega, vaid tuuakse
kaasa soogipoolist: pohiliselt kiipse-
tisi, kala ja liha. Obsiti peavad surnu
juures istuma tema sugulased. Kolme
péaeva jooksul nutavad lahkunut taga
naissugulased. Nutunaisi spetsiaal-
selt ei kutsutud. Professionaalsed it-
kejad tulid ise kohale, kuid vaid nende
juurde, keda pidasid vajalikuks taga
nutta. Paljudes kiillades kutsuti kohe
esimesel pédeval kohale inimesed, kes
lugesid palveid. Ulem-Ezval N’emdini
kiilas luges lugeja (16dd’is’is’) Akafisti
ja Palvet kadunutest kella 12-ni pée-
val. Sel ajal pandi viiksele lauale
surnu paitsis teed ja kuum leivapét-
sike. Lahedased seisid kadunu péaitsis
n#oga ida poole ja andsid aeg-ajalt lu-
gejale tassiga vett. Parast lugemist ja
matusetalitust ttles lugeja: “Jatke hii-
vasti”. Koik suudlesid surnu otsaesist
ja puhapilti ning istusid viimast korda
sooma (borja s’ojan). Lugejale pandi
raamatu alla ratik, kéteritik voi riie
roivaste omblemi