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Konverents rahvajuttude uurimisest Ragusas

12.—-16. juunini 2018 toimus Ragusas (Itaalia) Rahvusvahelise Rahvajutu-Uurimise
Seltsi (ISFNR) aastakonverents “Rahvajutud intensiivse kultuurivahetuse piirkonda-
des”. Globaliseerumise ajastul on kultuuride vastastikused mojutused ja péimumised
paljudes piirkondades itha margatavamad, seega kutsuti osalejaid iiles arutlema sellest
aspektist ldhtuvalt narratiiviuurimise asjakohaste vaadete ja meetodite tile. Rahvajut-
tude leviku ja muutumisega kaivad loomuldasa kaasas valiku- ja kohandamisprotsessid,
mis tdidavad mitmesuguseid funktsioone — peetud ettekannetest ndhtus, et jutustamine
voib aidata inimestel séilitada voi kohandada oma kultuurilist ja religioosset identiteeti,
end rasketel hetkedel mentaalselt kaitsta, leida viise kogetud traumadest tilesaamiseks
jne. Konverents pakkus voimalusi interdistsiplinaarseks ldhenemiseks ja diskussioonide
algatamiseks teooriate, mudelite ja definitsioonide, jutustajatiiiipide ja jutustamissi-
tuatsioonide iile, migratsiooni ja massimeedia rolli iile kultuurivahetuses jpm.

ISFNRIi aastakonverentsi raames toimus usundiliste juttude uurijate vorgustiku
(Belief Narratives Network, BNN) alakonverents “Inimeste ja loomade suhted usundi-
listes juttudes”. Jargnev tilevaade keskendubki sellele alakonverentsile. Konverentsi
sissejuhatuses osutati, et enamik seniseid ldhenemisi kaldub vaatlema inimeste ja
loomade maailmu eraldi sfidéridena, kuid selline arusaam on ménevorra piiratud. Vas-
tavate usundiliste juttude lahemal uurimisel selgub, et inimeste ja loomade maailmad
on sageli lahutamatult segunenud (nt loomtransformatsioonide, hingeloomakujutelmade
puhul) ning loomade siimboolne roll on palju olulisem kui paljud uurijadki on siiani
arvanud. Konverents piitidis mahutada nii ajalises kui ka ruumilises plaanis véimali-
kult erinevaid vaateid alates tdnapédeva Laéne tihiskondades levinud hoiakutest kuni
iidsete piirkondlike traditsioonideni, kollektiivsetest kuni individuaalsete praktikateni,
voimaldades perspektiive, mis ulatusid folkloorist, keelest, kirjandusest, kunstist, sek-
suaalsusest kuni psithholoogia ja psithhopatoloogiani.

Ootuspéraselt keskendusid monedki ettekanded libahunte ja muid libaloomi kisitle-
vatele usundilistele juttudele. Adalheidur Gudmundsdéttir radkis libahundi kahetisest
rollist Islandi parimuses. Nimelt pole Islandil kunagi huntide looduslikku asurkonda
olnud, seega on huvitav piiiida jéilile jouda siinsete libahundilugude jutumotiivide pi-
ritolule. Terry Gunnelli hinnangul t6id kunagised Islandi asustajad loomtransformat-
sioonidega seotud uskumused ning samuti uskumuse kaitseloomast fylgjurist, kes on
inimesele saatjaks kogu tema elu jooksul, juba Islandil paikseks jdsdes endaga kaasa.
Gunneli sonul kandus nende uskumuste traditsioon saagade ja rimur-ballaadide kaudu
edasi, kuid muistendites vastavad motiivid peagi hadbusid. Romina Werthi ettekanne
kasitles veel tihte Islandil tuntud loomtransformatsiooni — karuinimesi (berserkr). Esi-
neja vaatles vastavaid jutumotiive Islandi keskaegsetes proosatekstides ja hilisemates
muinasjuttudes ning jareldas, et kuigi berserkr viitas eelkdige inimese meeleseisundi
muutumisele, mitte kehalisele transformatsioonile, on teatud muinasjututiiiipides sel-
lega seoses siiski radgitud ka fiiiisilisest muundumisest.

Loomtransformatsioonidega seotud usundilised jutud on sageli olnud véimalus vil-
jendada teatavaid sotsiaalseid hoiakuid ja va#rtusi. Miriam Mencej osutas oma hilju-
tiste Bosnias ja Hertsegoviinas tehtud vilitoode tulemuste pohjal just libahundilugude
sotsiaalsetele funktsioonidele. Margaret Lyngdoh jitkas samal teemal, tuues néiteks
Kirde-India folklooris tuntud olendid sangkhini — kujumuutjad, kellel on kirjelduste
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jargi maokeha ja pullipea. Ka Lyngdohi ettekanne pohines tema hiljutiste vilitéode
materjalidel. Dilip Kumar Kalita esitas samuti néiteid Kirde-India folkloorist, osu-
tades, et rahvajutte inimeste muutumisest piiiitoniteks, kilpkonnadeks, koerteks ja
tiigriteks peetakse enamasti juttude fantaasiamaailma kuuluvaks, kuid neid voidakse
vahel siiski votta ka faktidena ja see voib kaasa tuua sotsiaalseid pingeid. Shailesh
Kumar Ray piuitidis pakkuda kriitilise ajaloolise iilevaate inimeste ja loomade suhetest
Vana-India eeposes “Ramajana”, joudes jareldusele, et selle eepose kontekstis kujutati
loomi enamasti inimesesarnasena ning inimeste ja loomade suhteid idealiseeritud moel.
Kinga Markus Takeshita keskendus madudega seotud jutumotiivide pingevéaljale Iraani
rahvuseeposes, klassikalises miitoloogias ja Léhis-Ida rahvajuttudes, kuna iihelt poolt
kujutatakse madu nendes allikates iileloomuliku tarkuse kandjana, teisalt aga kurjuse
kehastusena ning lisanduvad veel reaalelulistest kokkupuudetest madudega ldhtuvad
motiivid. Lidija Bajuk lisas Horvaatia rahvajutumaterjali pohjal, et suhtumine looma-
desse on pohinenud suuresti reaalelulistel tdhelepanekutel, kuid samas on uskumusi
siiski mojutanud ka folkloorsed motiivid ja stimboltihendused.

Kaks ettekannet (Vita Dzekcioriute, Jelka Vince Pallua) keskendusid konkreetse-
malt konna rollile usundilistes juttudes, pakkudes iilevaate selle kahepaiksega seotud
feminiinsest siimboolikast ning niidates, kuidas moningatel juhtudel v6ib omandada
moni viike ja kahjutu loomake méirkimisvéirse narratiivse kandvuse, koondades enda
tmber tihtlasi ulatusliku uskumuste kompleksi. Samalaadselt rikkalik folkloor seos-
tub prussakatega. Suzana Marjani¢ andis iilevaate prussakaid kéisitlevast néitusest
Horvaatia loodusajaloo muuseumis, kuid raékis lisaks nende putukate kujutamisest
usundilistes juttudes ja kunstis, tuues vilja, et nendega seotud hoiakud varieeruvad
suures ulatuses —neid on peetud nii vihatud parasiitideks kui ka nutikateks loomadeks,
kes suudavad tuua majapidamisse rikkust ja iile elada isegi aatomisgja. Nidhi Mathur
lisas arutelusse kirjandusliku vaatenurga, piitides narratiiviuurimuslikest ja konflikti-
teooriatest ldhtuvalt kriitiliselt analiitisida inimeste ja loomade suhet Hermann Hesse
loomingus. Laura Jiga Iliescu pakkus pilguheidu apokriiiifilistele tekstidele, milles
kirjeldatakse jumalaema unenédgu. Iliescu vaatles nende tekstide sisu ja suulise esi-
tamise suhteid, osutades iihtlasi selgeltnéigijavoimetega lamba rollile nendes lugudes.

Fumihiko Kobayashi ettekanne kisitles modernismieelse Jaapani arusaamu loomade
thiskondadest ja nende abstraheerimist ligipddsmatuteks unistustemaailmadeks voi
paradiisideks, tuues niiteks maa-aluse hiirte paradiisiga (nezumi jodo) seotud narra-
tiivsed motiivid. Kobayashi osutas, et sellised rahvajutud on vaadeldavad taitumatute
joukuseunelmate viljendusena. Reet Hiiemée kirjeldas iihte inimeste ja loomade va-
heliste suhete viga vaimset ja siimboolset tiitipi, analiitisides tdnapédevaseid Eestist
kogutud kogemuslugusid hingeloomade kohta, samuti selgitas esineja, millistel juhtudel
toimivad sellised lood eneseabimehhanismi ja positiivse eluloojutustuse osana. Tok
Thompson riskis Ameerika polisrahvaste miititidest, piitides leida kokkupuutepunkte
uusimate posthumanistlike teoreetiliste lahenemiste ja miitoloogia vahel. Ta osutas, et
monedki neist uutest teaduslikest moistetest on Gigupoolest rahvapérastes traditsioo-
nilistes juttudes juba ammu esindatud. Andres Kuperjanov andis iilevaate rikkalikust
puudega seotud usundiliste juttude traditsioonist Eesti vanemas parimuses.

Konverents pakkus ka moningaid iildisemaid ettekandeid, mis puudutasid juttude
klassifitseerimist, zanriteooriat ja uudseid teoreetilisi lahenemisi. Maria Ines Palleiro
kirjeldas probleeme, mida ta on kogenud Argentina loomajuttude klassifitseerimisel,
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kuna méonikord on rahvusvaheliselt tuntud loomajutud piirkonniti transformeerunud
usundilisteks juttudeks. Niisiis néitas Palleiro, kuidas moningatel juhtudel lisavad
kohalikud uskumused iilemaailmselt tuntud jututiitipidele uue médtme kohalike kul-
tuuriliste identiteetide valjendusena. Desmond L. Kharmawphlang analiiiisis ithe Kir-
de-India linliku kogukonna iileloomulikke uskumusi, osutades retoorilistele ja muudele
tehnikatele, mida sellistest uskumustest radkides kasutatakse. Keskendudes lugudele
kaunite veevaimude (puri) ja meeste suhetest, toi ta selle folkloorse néhtuse puhul vil-
ja okokriitilise diskursuse. Kristel Kivari keskendus maaenergiatega seotud folkloori
néitel meelte rollile usundiliste juttude radkimisel. Mare Kaiva kirjeldas 1905. aasta
poliitiliste rahutuste kohta raagitud lugude pohjal, kuidas korduvjutustamine voimal-
dab valja elada teatud siindmustega seotud hirmu- ja hibitunnet. Anoop Vellani radkis
uskumustest ja usundilistest juttudest, mis seostuvad Louna-Indias naissoost vampiiri-
dega, keda tuntakse nimetuse yakshi all. Vellani kisitles vastavaid lugusid kui nédidet
piirkondliku poliitilise ajaloo konstrueerimisest juurdunud maagiliste uskumuste baasil.

Sandis Laime heitis pilgu Kirde-Litis kunagi levinud, kuid niitidseks peaaegu vil-
ja surnud ragana-traditsiooni populaarsematele motiividele. Laime piiiidis tuvastada
selle traditsiooni kahe tuntuma haru levikuteid. Rahmonov Ravshan pidas ettekande
tadzikkide miitoloogilisest jutupdrimusest ning osutas probleemile, et paljusid iileloo-
mulikke traditsioone pole nende aktiivses faasis piisavalt dokumenteeritud, mistottu
nende ajalooline uurimine on raskendatud. Siiski oli esinejal varuks nii naiteid valitoo-
materjalidest kui kohalikku jutustamist kisitlevaid dokumentaalfilme. JoAnn Conrad
andis uilevaate projektist, mille kdigus ta plaanib saada tekstikogumike, lasteajakirjade
ja arhiivimaterjali pohjal senisest pohjalikuma iilevaate Skandinaavias levinud trolli-
uskumustest, et tdiendada trollidega seotud tiipoloogiat ning iihtlasi jilgida suuliste ja
kirjalike allikate vastastikm&ju. Lopuks ridikis Ulo Valk naeru rollist iileloomulikest
kogemustest jutustamisel, kasutades muistendite esitamisel ettetuleva naeru ja huumori
kirjeldamisel moistet “kohane mittekongruentsus”.

Kokkuvottes saab oelda, et konverents pakkus arvukaid voimalusi vaadelda kul-
tuurinédhtusi loomade perspektiivist, laiendades meid timbritseva kultuuri ndgemise
ja mdistmise viise.

Reet Hiieméae
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