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KEREMET MARI MUTOLOOGIAS
Lidia Toidobekova. Mari, JoSkar-Ola

Peaaegu koik uurijad on liigitanud keremeti kurjade ja halastamatute iile-
loomulike olendite hulka, kelle eesmérgiks on eranditult inimeste kahjustamine.

Tegelikult on see seisukoht vaieldav. P. Glezdnev on oma artiklis kirjutanud:
“Teatud liiki vaimud iildnimetusega keremet kaitsevad kogu perekonda.” See
puudutab Belelejevi rajooni marisid, kuid kehtib ka teiste Mari Vabariigi elanike
kohta. Marid olid uhked, et vdisid keremetti austada.

Esitame niite, kuidas mari kiitles, et tal on keremet: “Hei. mis mees sa oled!
Sa oled kadunud. Vaata mind - mul on keremet!” Selle peale tahtis teine mari
endalegi iga hinna eest keremetti saada, ta tegi kddpa iimber tara ja hakkas
ohverdama.” (Susadi-Ebaloki kiila, Birsk).

V. Filonenko on iiles markinud muistendi, kus jutustatakse, et palvuse miéras
jumal Jumo-Keremet, keremeti noorem vend. Rahvatraditsioonis tunti mitmeid
keremette ja igatihel neist oli oma nimi. Keremettide austamisele osutavad
samanimelised hiied ja méded (Keremeti kaar, Keremeti mégi). TSuvasid pidasid
keremetti jumal Suldo-Tora vanemaks vennaks, kelle tapsid inimesed. Kuriteo
andekssaamiseks hakati teda piithaks pidama. Osa tatarlasi nimetas eriti piihi
paiku keremetiks.

Tegelikult pole mdeldav, et tihe ja sama miitoloogilise olendi kohta kéibiks
tiheaegselt nii palju erinevaid kujutlusi. Niidumaride praegune ettekujutus
keremettidest kui kurjadest vaimudest pole algne, vaid on kdige hilisem. Ke-
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remeti algupéra otsides ndeme erinevaid vodrmdjusid. Idamarid olid kristlusest
vihem mojustatud, mistdttu seal on tinapdevani alasid, kus siilis algupérane
kujutelm keremetist kui kaitsehaldjast. Seda tdestavad ka muistendid, millest
siinkohal esitame paar niidet.

“Méne aja eest lubas iiks mari oma esimese lapse keremetile. Ukskord,
kui mees oli valmis oma last keremetile ohverdama, pdoras ta iimber ja mdir-
kas oinast. Sellest ajast peale hakkas ta ohverdama koduloomi.” Selle muis-
tendi pohjal vdoime jireldada, et marid ohverdasid keremetile esmastindinud
lapsi.

“Karakuloni rajoonis Borgonda kiila lihedal Udmurdi Vabariigis asub
Bulda Keremeti mdgi. Mdel kasvab palju mahlakat rohtu, kuid péliselani-
kud ei niida sealt kunagi. Kiilas elab vanamees Nikifor. Igal aastal paneb ta
selga valge sdirgi, jalga piiksid ja liheb mdele niitma. Moned usklikud aga
austavad Buldat: piihapdeviti kdivad nad koos udmurtidega mde peal palve-
tamas.” Vana Nikifor siilitab selles loos algset kujutelma keremetist kui kait-
sehaldjast.

Osa niidu- ja miemarisid usub samal ajal, et keremet on kuri vaim. “Keremet
on maa kurjuse hing. Ta saadab talvel pakast, suvel pouda ja torme, haigusi
inimestele, katku veistele.” Keremetti samastatakse siin looduse tirgsete kurjade
joududega.

TSuvasid peavad keremetti kurjaks ja niljaseks vaimuks, kes saadab ini-
mestele mitmesuguseid jédlkusi kaela ja pressib ande viilja, iihtlasi tdhistab see
sona ohvripaika. Monikord assotsieerub see ka inimesi keremeti riugaste eest
kaitsvate piihade esemetega ja vahel samastasid tSuvasid seda kuradiga.

V. Magnitski ja tema toetajate (Kaasani muulastest kolonistid ja vene val-
gustajad) arvates on keremetid vigivaldselt surnud inimeste hinged. Samal
seisukohal on tSuvasi uurija N. Romanov.

“Vanal ajal saatis jumal erilised jérelvaatajad (ulosto-vlak) koigi rahvaste
Juurde, et nad aitaksid nende elu korraldada Peale iilesande tditmist hakkasid
nad kaduma, nad lahkusid ka maride juurest.

Kord ennemuistsel ajal ndgi mari teda juhuslikult ja palus appi maja
hoidma. Jumala saadik lubas, kuid ei tulnud. Mari kohtas teda kase lihedal
uuesti ja palus tulla. Saadik vastas: “Kui sa mind vajad, siis tule siia ja kutsu
mind.” Peale seda kohtumist ei ndinud mari teda enam kunagi. Marid kut-
suvad selliseid jumala saadikuid keremettideks. Varem olid paljud keremetid
Jjumala saadikuteks.” (Izmajevo kiila, Birsk). Elu korraldajad, keda kutsuti
keremettideks, tulid ja aitasid niisiis maride ettekujutuse jdrgi neid ndhtamatutena.
Selliseid lugusid on palju.

“Sojavdies olles hakkas BaSkiiria Kalejevost pdrinev mari iga pdev oh-
verdama Surdanile, keremetile-kaitsjale, ja palus hoida end vaenlase kuuli-
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de eest. Riicigitakse, et Surdan kaitses teda niimoodi kdigi sGjaohtude eest ja
aitas ellu jddda.

Teist sama kiila mari riindasid 60sel koduteel viejooksikud. Nad ratsuta-
sid ringi ning pika ja asjatu otsimise jirel kadusid. Pddsenud mari ootas
pisut ja kiirustas piki teed edasi. Viejooksikud ndgid teda uuesti, kuid ei
suutnud kinni piiiida.”

Mari miitoloogia pika arengu viltel kujunes paralleelselt kujutlusega Pii-
hast Vaimust ametmeeste ja vaimulike arusaam keremetist. Tanapdeval samas-
tub keremet usklike teadvuses toore, vihase ja vaenuliku jouga.

Soéna keremet algupira ei ole 16plikult lahendatud. Osa uurijaid seostab
seda islami usuga, kus see on seotud Piiha Vaimuga ja tdhendab imet. Sellel
seisukohal on soome uurija Albert Himaildinen (varem Heikki Paasonen) ja
M. Vassiljev. Mis puutub V. Sbojevisse, siis arvab ta, et tSuvasi sona keremet
tuleneb araabia gyuremetist (kaitstud, piitha). N. Marri arvates tdhendab ke-
remet sarnaselt gruusia kerpile, armeenia karapetile ja koguni kreeka vastavale
viljendile jumalat.

Mbiste keremet, mis tdhistab kurja alget, on levinud kdigi Volga regiooni
rahvaste hulgas (eriti tatarlastel, tSuvassidel ja teatud miiral ka mordvalastel).

Keremetil oli palju viliskujusid ja funktsioone. Keremet Kiirtno-vodozist
nditeks radgivad Kosmodemjanski rajooni marid, et ta oli viejooksik ja elas
koos vennaga metsas, roovides ja tehes paljudele maridele kahju. Teda olnud
raske kinni votta. Kui vennad 16puks timber piirati, roninud nad Suur-Jungi joe
leetseljakul kasvava tamme otsa ja heitnud end vette, dhvardades peale sur-
magi inimesi eksitada ja neile kdikvoimalikke haigusi pohjustada. Mone aasta
pérast tulnud kohutav haigus, vendade kéttemaksu mirk. Inimesed hakanud
nende meeleheaks ohverdama. Teistest keremettidest olid seal Jar-vodoz ja
Jauso keremet, kes elasid teiselpool Volgat, metsas, samuti [kSa keremet ja muud.
Ka Jau$o keremet oli videjooksik ja roovel. Teda tulistati ja enne surma ennustas
Jauso, et talle hakatakse ohverdama. Ja juhtuski ndnda, et paljud teda peksnud
marid haigestusid ning talle hakati ohverdama.

Kiiibib ka muistend Surma keremetist. “Kui PugatSov piirati vene viigede
poolt sisse, pogenes iiks kindralitest dra. Ta soostis metsast vilja, peatus ja
iitles: “Olgu siin keremet! Pidagu tSuvasid mind piihaks!” Kindral piiiiti kin-
ni ja poodi samas paigas kase otsa. Tema hobune oli hall, hobedast valjaste
Jja raudadega.”

Keremet Makar olnud elu ajal ahne ja joukas talumees. Kord otsustanud ta
roovida endale naabri maalapi. Edu saavutades soovitanud ta teistel maridel
vaidlusaluste diguste kohta pirida aru emakeselt maalt. Marid noustunud ja
toppinud Makari pojad maaldhedesse, need vastanud: “See oli Makari maa-
lapp.” Makar ro6vis maa, ent kaotas pojad, kes lambusid urgudes. Mees sur-
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nud otsekohe murest, kuid tema vaim jddnud roovitud maatiikile elama ja nii
tekkinud Makari keremet.

Uskumuse kohaselt ei saa ahned ja rikkad talumehed ja viirstid, kes eluajal
rohusid rahvast, rahu ka peale surma. Surmajirgselt muutuvad nad eriti oht-
likeks olenditeks ja hirmu tottu respekteeritavateks vaimudeks.

Keremeti ilmumine, nagu ka sotsiaalne funktsioon ja elu on seotud tema
kunagise inimliku loomusega. TSuvasid uskusid, et keremet kannab punaseid
riideid ja punaseid saapaid ning lamab punases voodis. Palatkoni (méigi mdemari
alal) keremet on maride kujutluse jargi punase sidrgiga mees, kes sduab kuldse
paadiga Sumka jérvel, oma hiie lihedal. Kiirtno-vodoz sdidab pruunide hobuste
troikaga ja on riietunud isandana. Melin-Huzia tuleb mdnikord Maslova kiila
tSuvasside juurde hobusdidukiga, mustade hobuste troikaga, ja meenutab
tatarlast.

Keremetid elasid ja surid kunagi, ja nii nagu inimesed erinevad elus iikstei-
sest iseloomu poolest, ndnda muutusid nad ka peale surma headeks voi hal-
badeks keremettideks. Inimesed kartsid mélemaid. Peaaegu kdik halvad keremetid
olid hésti tuntud ja tdnu sellele sidilis nimetus keremet tinase paevani. Eluajal
pohjustasid nad ju inimestele palju halba: réhusid ja tapsid neid, mdned olid
tiillis kogu maailmaga. Keremetiks vois muutuda tatari Seik, mari viirst, tSuvasi
tarkhaan, vene maaomanik, viejooksik, ahne suurmaaomanik, ndid, roovel. Kuna
nad eluajal pohjustasid inimestele palju halba, siis jaddvustusid nad inimeste
teadvuses muinasjutuliste kurjade olendite ja iidolitena, seda ka tinu oma
ebatavalistele tunnustele ja inimestes tekitatud alateadvusliku hirmu tottu.

Tugeva sotsiaalse surve all muutusid endised khaanid, viirstid, Seigid jt
inimeste usundilises teadvuses peale surma kodigi Gnnetuste stimboliks. Preest-
rid, valitseva klassi ideoloogid ja inimhingede harijad, kuulutasid nad piihadeks
prohvetiteks ja kaitsjateks. Sellepérast kujunes neile miitoloogilistele subjekti-
dele dualistlik algupira: usuti, et nad pohjustavad kahju ja saadavad haigusi,
ent juhul kui neile ohverdatakse koduloomi, nad ka arstivad neid. Sel kombel
kandus véir usundiline védrtustamissiisteem pdlvest pdlve edasi ja dnnetusi
voi haigusi peljates toid inimesed keremettidele ohvreid.

Marid ja tSuvasid kujutlesid, et surnu elab samamoodi kui elavad inimesed
ning vajab samu asju, mida elavana. Mdnesid keremette arvatakse kahju tege-
vat selleks, et saada ohvriloomadest kasu. Keremetile ohverdamist voime kési-
tada haige poolt antava pistise voi lunarahana, et inimene terveneks haigusest.

Keremet pole inimeste kujutlustes ainult halb, vaid ka alatasa niljane, ablas
ja tditmatu olend. Seda kinnitab jargmine lugu.”Kui teisi kodus polnud, hiilis
keremet tSeremissina (varasemas teaduskeeles ja kirjanduses kasutatud maride
nimetus - tIk) majja ja hakkas perenaist kdgistama, noudes temalt pliine. Mis
pidi naine tegema? TSeremiss kiipsetas pliine, ent kui keremet oli isu tdis
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soonud ja maganud, noudis ta, et talle kiipsetataks kukk. Ta lahkus majast
alles pdrast seda, kui talle tapeti hobune.”

Ainult uri vois tagada keremeti soosingu ja tasandada tema viha. Seetdttu
ohverdati haiguste voi epideemiate levimise ajal vanasti pithade hiite korval
veel iiksikutes saludes voi spetsiaalsetel metsalagendikel.

Maiekurud, uhteorud, rabad ja konnumaad muutusid heitunud inimeste ku-
jutluses keremettide elupaigaks, kust ta likitas neile héddasid, haigusi jm. Ta-
napdevalgi tihendatakse neid paiku keremeti nimega. Nii asub néiteks Berez-
neki kiilas Volga alal Keremet korem (Keremeti uhteorg).

XIX sajandi keskel piisis maridel usk kogu erineva tidhtsusega keremettide
hierarhiasse. Igal kurjal olendil oli oma nimi ja tegevusvali. Paganlikel maridel
plisis sdona keremet rahvapérase nimetusena. Kristlik dpetus sisendas rahvale,
et kdik vanad jumalad on kurjad, teisalt siivendas jérk-jarguline materialismi
levik ateistlikku suhtumist.

Geneetiliselt kuulub keremet iihte dualistlike maailmaloomise miititide kur-
jade algete - demiurgidega. Keremet on tirgse algjou personifikatsioon loo-
duses. Patriarhaalsete suhete kindlustumisega muutus iga perekonnapea peale
surma vaimuks-kaitsjaks-keremetiks. R6hujad muutusid kurjadeks kere-
mettideks. Noustun N. Nikolski arvamusega, kes kisitleb keremeti olemust kui
vanavanaisade, isade ja vendade kultust.

Nentigem kokkuvotteks, et looduse algjou kultusel baseeruva keremeti aja-
loolisse ilmumisse on sulandunud heade ja halbade inimeste kultus. Seepérast
oli usk keremetti piisivam ja laiemalt levinud kui teised usundilise teadvuse
vormid ja miitoloogilised olendid.

Tolkis Mare Koiva

PUHAKUTE AUSTAMINE JA SELLE TRANSFORMAT-
SIOON SLAAVLASTE RAHVAKULTUURIS

Svetlana Tolstaja. Venemaa, Moskva

Uks arhailise slaavi vaimse kultuuri peamisi ideelisi aluseid on piihaduse
ideaal. Kogu kirjaliku ja suulise loomingu ja vaimsete véartuste siisteemi mit-
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