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Traditsiooniline maailmamudel ja
motteviis

Mitoloogiliste ettekujutuste traditsiooniline siisteem peegeldab
rahva vaateid maailma iilesehituse kohta. Sellele toetuvad reli-
gioossed vaated, ettekujutused maailma minevikust ja tulevikust,
selle arengu suundadest ning inimese kohast maailmas. Maail-
mamudel peegeldub lisaks kosmogoonilistele miiiitidele ka pul-
ma-, matuse- ja siinnituskombestikus, palvustes, ohverdamistes,
uskumustes, ennetes, loodusobjektide ja -ndhtuste nimetustes,
fraseologismides jne (Napolskih 1991: 16).

Moksa ja ersa miitoloogia latted ulatuvad tagasi soome-ugri
rahvaste tihisaega (umbes 3000-2000 a eKr). Ristiusustamise
perioodil hakkas omausu terviklikkus pohjalikult muutuma.
Miitoloogia rekonstrueerimiseks kasutatavad rahvaluule ja
etnograafia materjalid on monikord katkendlikud ja lithikesed
ning siizeeliselt erinevad ja vastuolulised. See on seotud eelkoi-
ge nende materjalide arhailisuse ja kadumisega, kahe mordva
etnilise rithma kujunemisega ning teiste rahvaste (iraani, turgi,
slaavi, balti) ja usundite (islam ja kristlus) mojuga (Petruhin,
Helimski 1994: 563).

Mordvalaste ettekujutused maailmast ja universumist sar-
nanevad enamiku indoeuroopa ja Siberi rahvaste parimusega.
Vaatamata miitoloogiliste siizeede sarnasusele puudub mordva
thismiitoloogia (Maskajev 1964: 131). Pohjuseks on moksa ja
ersa materiaalse ja vaimse kultuuri eripira ning kahe keele
olemasolu. Lokaalseid miutudivariante on tiles kirjutatud ka
mordva etnilistelt rihmadelt (Soksad, terjuhanid ja karataid).
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Ersa traditsioonilistes miititides on niiteks peajumalaks ja
maailma loojaks paikesejumal TSipaz, moksadel aga aja- ja pii-
kesejumal Skai véi Skabavaz. Hiljem hakkas ersadel demiurgi
rollis esinema TSipazi poeg Niskepaz. Terjuhanidel oli koikide
jumalate emaks Ange Pat’ai, kelle tegelikku esinemist usundis
pidas I. N. Smirnov kiisitavaks (Smirnov 1895: 268). Hiljuti on
Ange Pat’ai kohta siiski tehtud iileskirjutusi Kovélkino rajooni
moksade juures.

Maailma ja universumi tekkimise miiiite on mordvalastel
vahe ilmselt seetottu, et algselt valitses ettekujutus ennast ise
loovast maailmast (Harva 1952: 144). K. Mitropolski (1876: 18)
jargi peitub ersa miiiitilistes lauludes maailma loode ookeanis
(mdE Ineved’, Poksved’ ‘suur vesi’), milles ujub kolm kala. Maa-
ilma teke assotsieerus tavaliselt maa (mdEM Mastor) tekkimise
kui teatud korra kujunemisega. Ristiusu mgjul hakkas tekkima
demiurgi méoiste. Maailma loomisest vottis lisaks peajumalale
(mdM Skai, mdE T$ipaz) osa ka kuri vaim (mdM Siitan, mdE
Idemevs’). Samas on aga miuiit demiurgi sukeldumisest pardina
ookeani pohja mullatiiki jérele arhailisem vorreldes teiste vol-
ga-soome maailmaloomisjuttudega ega tulene rahvakristlikest
ja kristlikest traditsioonidest (Napolskih 1991: 141). Demiurgi
tegevust korrates tekitab saatan mied (UPTMN 1983: 188).

Rahvakristluse moju (maa varjamine) ndhtub moksa miii-
divariandis, kus paadiga sditev iilemjumal Vard’a Skai kasib
kuradil sukelduda sotkana ookeani pdhja liiva jarele. Saatan ei
taha kasku téita ning toob liiva alles kolmandal korral. Maailma
kujunemisprotsess toimub véitluses saatanaga mitmes jargus:
alguses toob kurat ookeani pohjast “ehitusmaterjali”, siis niisu-
tab seda suus ning siilitab valja — tekib tasandik; seejarel teeb
ta augud, jadrakud ja méed.

Ersa variandis loob kiviga méoda ookeani séitev TSipaz siilje
ja saualoogi abil kuradi, keda ta sunnib liiva jarele sukelduma.
TSipazi poolt laialipuistatud liivast kasvab maa (Melnikov 1981:
45-47). Teises miiudis (pole teada, kas tegemist on moksa voi
ersa midiga) sunnib jumal pardina vee peal ujunud kurja
vaimu pohjast mulda tooma (Mitropolski 1876: 19). Veelinnu
osa mordvalaste nagu ka teiste soome-ugrilaste ilmavaates on
ilmselt muinasaegne, mida tunnistavad ka arheoloogilised leiud —
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pardikujulised ja “lestjalgsed” pronksripatsid, linnukujulised
kodused tarbeesemed jne.

Vihem on levinud siizee maailma loomisest suure linnu (mdM
In’d Narmon’, mdE Ine Narmun’) poolt. Tema munetud suurest
munast (mdEM Ine al, mdM O¢’s’u al) tekib maa: munarebust
maakera ning munakoorest taevavélv ja maa-alune ilm.

Maailma loomise miiiitides esineb ka elupuu, mille all (ka
selle otsas) ersa demiurg TSipaz magab parast maailma loomist
kaks korda 30 aastat. Tema magamise ajal kasvab puu korgeks,
varjates okstega piikese ning ammutades juurtega pohjavett:
vesi taidab kuradi tehtud jadrakud. TSipazi magamiskohta jaab
jarele siigav lohk, millest hiljem saab Sura jée voolusang (Mainof
1889: 109-110).

Ersa ja moksa miitoloogias jaguneb maailm kolmeks osaks:
iilemine on taevas (mdEM men’el’), keskmine — veega timbritse-
tud maa (mdEM moda) ja alumine — kiilm ja pime allilm. Kolme
maailma tithendab kask kelu. Jumalaid seostatakse taeva ning
inimest maa ja maa-aluse riigiga. Mone piirkonna ersalased
arvasid, et kogu maailm on neljakihilise mesipuu moodi: kahes
keskmises kihis elavad ithes inimesed ja teises muud elusolendid.
Iga mesipuu on seal mesilasemana valitseva jumala kaitse all.
Mesipuu valitseja Ineskipaz (Niskepaz) loob téahti (ersade etteku-
jutuste kohaselt on tdhed 6nnelike inimeste hinged, kes elavad
paikesekiirtega valgustatud saravates majades). Niskepazi kuju-
tatakse mesindusega tegeleva inimesena, kelle imber keerlevad
mesilased-hinged. Tema elukohaks peetakse Suurt Vankrit (mdM
Kar’hkd Pr'd; kar’hkd ‘kulp; kopsik, kapp; pr'd ‘pea’) voi Vesta
(ilmselt Kaalud — T. D.) tdhtkuju (Mainof 1889: 109).

Kobik maa-, vee- ja 6huasukad kasvasid koos maaga. Ettekuju-
tus maa algsest viaiksusest on iisna arhailine (Harva 1952: 140).
Uhe versiooni kohaselt on maa lame, kopsiku voi kausi kujuga.
Teise versiooni jirgi on maa aga immargune voi nelinurkne ja
seda uhuvad ookeani (mdEM Ine Ved’) lained. Maa igas nurgas
seisvat hobepost vo6i varianditi kinnine tiinn, kus kordamésda
istub tuuleema (mdEM Varmava). Tuule suund séltub sellest,
missugune tiinn parajasti avaneb (Harva 1952: 141).

Ersa miitoloogilistes lauludes hoiab maad iileval valge kala
(beluuga) voi kolm kala (sevrjuuga, tuur ja beluuga), keda kait-
seb Rava (Volga) joe hoidja ja kaitsja Ravava. Kalad on mere ja



32 Mordva miitoloogia

Rava vahel ning kaitsevad inimesi (Jevsevjev 1963: 209-210).
Need kalad ujuvad kolme alge, kolme siigaviku juurde, et toetada
maad oma seljaga: vanim kala ujub itta, keskmine — keskpaeva
suunas (ilmselt maa keskele), noorim aga loojangu poole (UPTMN
1963: 26).

Loitsudes ja lausumistes hoiavad maad kolm vaala, lahutades
maa sel kombel maa-alusest ja veteavarusest (Harva 1952: 130—
140). Eri suundades liitkudes loovad ja sailitavad nad maailma
harmooniat ja tasakaalu. Vaalade dkilistest liigutustest tekivad
veeuputused ja maavirinad. Hilisemates miititides pohjenda-
takse koiki neid 6nnetusi jumala karistusega inimestele nende
eksimuste ja esiisade satestatud korra rikkumise eest. Maad
hoidva kala kaitsmine vee-ema (mdEM Ved’ava) poolt annab
alust pidada kala sugukonna tootemiks, mille piiiik oli teatud
ajal keelatud (Maskajev 1964: 237).

Ettekujutus nelinurksest maast on ilmselt seotud nelja
ilmakaarega. Ilmakaari nimetati pédikese jargi: ida mdM §in’
s’t'ama Sire, mdE t8in’ lisema en (sénasdnalt ‘paikesetdusu pool’),
lagds mdM $in” madoma Sire, mdE t$in’ madoma en (sonasonalt
‘paikeseloojangu pool’). Jumalaid kujutatakse tavaliselt idast
tulevana. Maailmapilt oli orienteeritud idakaarde — sealt on parit
paike, sealkandis siinnib paev, sealpool elavad Skai ja Niskepaz.
Seetottu palvetasid mordvalased ndoga ida suunas. Ida poole
avanesid varem ka majade uksed.

Pulmalauludes on maal samuti neli nurka ning keskel ho-
betoolid (taevajumalate siimbol) ja kollased lauad (viljakuse
stimbol). Ruut kui miitoeepiline siimbol peegeldub majaehitusri-
tuaalides: maapinnale joonistati ruut, mille keskele asetati laud
soola ja leivaga ning seejérel istutati sinna vaike puuke (tavaliselt
tamm — elu tekkimise ja arenemise siimbol). Majakatus siim-
boliseeris taevast, maja maad ja porandaalune kelder allilma.

Pirast maa loomist tegi Skai taeva. Tdhed valmistas ta maa
pealt korjatud kividest (pidikese- ja kuumiitite ei tunta). Algselt
kujutati taevast ette maailma osana, taevakehade paiknemisko-
hana. Piikesel elasid demiurgid Tsipaz ja Skai. Mones uskumuses
nimetatakse Skai (mdM) elukohana kuud (ilmselt hilisemal ajal,
kuna Skai korval on nimetatud ka miiiitilist Ivan Predtetsa’t).
Taevas volvus maa kohal ning selle keskpunktiks oli Phjanael
(mdM men’el’ pet’kol’ ‘taevatelg’). Moksad eristasid veel taeva
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korgeimat punkti men’el’ t'oks voi men’el’ joza (mdM t'oks ‘lagi,
volv’, joza ‘nahk’) (Harva 1952: 140). Taevavdlvis oleva augu
kaudu voolas maa peale igavene valgus. Lausumistes, lauludes
ja matmiskommetes kujutatakse taevavolvi kuldse, hobedase
ning vahel kristalsena, valgust ja soojust kiirgavana. Inimese
hing lendavat parast surma taevasse Niskepazi juurde, inimese
keha jaiab aga kuradile. Hilisemate ettekujutuste jargi elavad
taevas enneaegselt hukkunute ning laste ja pihameeste hinged.

Taevariik on mitmetasandiline, iiks neist on rauast, teine
aga kivist. Kui dikesejumal Pur’ginepaz (mdE) séidab vankriga,
mille ette on rakendatud tulekarva hobused, lendavad kapjade
ja rataste alt sidemed (Jurtov 1883: 129). Keeldude rikkumise
korral v6is Pur’ginepaz karistuseks tappa kividega/mooltega (mdE
pur’gine kev, mdM at’am kev ‘dikesekivi’).

Moksade ettekujutustes paiknes taevas varem maale palju
lahemal ja pilved riivasid korstnaid, sellepérast likkas ersa
naine teda kdérgemale roobi, moksa naine aga panniga. Teistes
miuitides vois taevast kdega puudutada (Harva 1952: 140). Ter-
juhanide ettekujutuste kohaselt kallas jumalate ema Ange Pat’ai
taevast maa peale elu, mis langes maha kaste, vihma, lume ja
pouavilguna (Melnikov 1981: 81).

Piikese ja kuu loomismiiiite ei méletata enam, kuid usu-
takse, et nad ilmusid parast taeva loomist. Tahtkujudest tunti
Linnuteed (mdEM Kargon’ ki ‘kure tee’), Kaale (Kurs'akst; mdE
kurs’a ‘kaelkoogud, look’) ja Séela (mdE Oz’asket’ ‘varvukesed’).
Piikese, kuu ja tdhtede auks korraldati ohverdamisi ja maagilisi
toiminguid, nendega seoses jargiti teatud keelde. Paikesekultuse
relikte leidub paljudes rituaalides (pulmakombestikus, kalendri-
tahtpaevades), olmetraditsioonis ja ehetes. Arvati, et “paike on
tiidruk ja kuu on poiss” (mdEM Sis’— s’tir’, Kovs’—t’s'ora). Paikest
iseloomustavad epiteedid mdM mazi ‘ilus’, mdM [’édmbd ‘soe’ jne.

Esimene inimene luuakse pirast maa ja taeva loomist. Moksa
ja ersa inimese loomise miitidid on erinevad: moksa peajumal
Skai loob (tahte, pilgu, sooviga) inimese 30-aastase puu kinnust,
ersa TSipaz aga teeb inimese savist (Melnikov 1981: 53), teises
variandis aga mullast (Mitropolski 1876: 19). Nizni Novgorodi
ja Simbirski kubermangu terjuhanide miiiitides hakkas kurat
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inimest voolima 77 erinevast kohast kogutud savist, liivast ja
mullast ning TSipaz puhus talle elu sisse (Melnikov 1981: 54).
Skai (mdM) 16i inimesed esialgu hiiglasteks —nad olid 99 arssina
pikkused ja elasid 700-800 aastat. Hiiglased havisid veeuputu-
ses, ellujadnud aga muutusid aja jooksul vaiksemateks.

Ersa miititilistes lauludes tekivad parast maa loomist koige-
pealt paike, siis kuu ning seejirel esimene inimene ja ersa rah-
vas (E.m. 1928: 3), kes seitsmekiimne aasta jooksul asus elama
77 kiilasse ja asustas kogu maa (Harva 1952: 137-138). Teiste
parimuste kohaselt siinnivad suure linnu (mdE Ine Narmun’)
kolmest munast kolme rahva — ersade, venelaste ja tsuvasside —
esivanemad.

Kombed, korra ja teised jumalad loovad ersa peajumal
Niskepaz, dikesejumal Pur’ginepaz (mdEM) ja Nikulapaz (mdE;
kristlik pithak Nikolai) (Paasonen 1977: 2). Miiitilistes lauludes
(M.n.p. 1957: 60) istub Ine Narmun’ ('suur lind’) oma pesas maail-
mapuu (mdE Ine tsuvto ‘suur puu’; tavaliselt tamm voi kask) otsas
voi pollul (UPTMN 1981: 104) ning haub kolmest munast vilja
kolm lindu: 16okese, 66biku ja k#o. Lindudele annab ta kindlad
ulesanded: 160ke vastutab kiinnitoode eest (ta on ka lapsepdlve
ja noorusaja stimbol), 66bik kodumajapidamise eest (nooruse
stimbol) ja kdgu valvab metsatoode jarele (kurbuse siimbol).

Teogoonilised miiiidid on séilinud katkendlikult ja mitte koigi
jumalate kohta. Demiurg loob ennast ja teisi, tema tegevus ei ole
piiratud aja ja ruumiga. Méned jumalad stinnivad munast: ersa
jumalate ema Ange Pat’ai siindis T$ipazi poolt katki pigistatud
munast; kolm 6de — leivaema Norovava (mdE), tuuleema Varma-
va (mdEM) ja metsaema Vir'ava (mdEM) — hauti suure kase otsas
asuvas pesas vilja suure linnu (Ine Narmun’) munetud kolmest
munast (Harva 1952: 141). Ersa jumal Niskepaz stinnib TSipazist,
maaisanda Mastoron’ kirdi (mdEM) aga loob Skai. Tuulejumal
Varmapaz (mdE) on metsaema Vir'ava poeg, maaisa Mastorpaz
(mdE) stindis Tsipazi ja leivaema Norovava liidust, dikesejumal
Pur’ginepazi (mdE) siinnitas Ange Pat’ai tiitar Niskende teiter’.

Mordva miitoloogia eripiaraks on naisjumalate domineerimine:
kogu maa kaitsjaks ja hoidjaks oli maaema Mastorava (mdEM),
teda abistas mullaema Modava (mdEM). Maal elasid pollutoo,
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loomade, kodutéonduse, jahinduse, kalanduse, vee, metsa, tule,
tuule jne jumalad. Neil olid ka mehed ja lapsed (Smirnov 1895:
209-210), kuid nemad ei ménginud iseseisvat rolli, vaid olid
ainult naisjumalate abilisteks ja nende tahte elluviijateks.

Patriarhaalsus teogoonias hakkas avalduma ilmselt tisna hilja
ja polnud enne mordvalaste ristiusustamist (12.—13. saj) joudnud
kujuneda kindlaks siisteemiks. A. Maskajevi arvates oli vihe-
usutav, et matriarhaadi ja matriarhaalse ideoloogia valitsusajal
oleks mordva miitoloogias olnud naisjumalatest séltumatuid
iseseisvaid meesjumalaid. Nad voisid kujuneda sellisteks vaid
naisjumalate meeste vdi poegadena voi siis muutusid naisjuma-
lad ise pikkamé6da meesjumalateks (Maskajev 1964: 144).

Vaatamata sellele, et tdnapaeval tolgitakse sonad mdM s$kai
ja mdE paz meessoost jumalaks, tajuvad mordvalased neid
madramata soost jumalatena (mordva keeltes ei ole neil séna-
del sookuuluvust, kuna puudub grammatilise soo kategooria).
Uheaegselt nii mees- kui naisolendina tajutakse ehitisehaldjat
mdE Keren’-Sotskon’pazi.

Jumalad véivad esineda antropomorfsel (inimese), zoomorfsel
(looma, sagedamini linnu), taimsel v6i hiibriidsel (poollooma,
poolinimese) kujul. Moned neist paljunevad inimeste kombel
(Smirnov 1895: 203-204), abielludes maiste naistega. Tuntakse
laule abielust aikesejumal Pur’ginepazi ja maise tidruku Li-
tova (Lituva, Sorza jne) vahel (Jakov 1848: 59-60). Selle suhte
algatajaks on tavaliselt Pur’ginepaz, kuid esineb ka parimusi,
kus tudruk ise palub votta end taevasse. Pur’ginepaz voib olla
muistne this-soome jumal (Kuusi 1963: 144).

Mordvalaste ettekujutuste kohaselt juhivad maailma juma-
lad, kes kehastavad paikest, soojust, tuld jne. Iga jumal kait-
ses ja juhtis looduses kindlat objekti, ala v6i ndhtust: néiteks
metsaema Vir’avale allus koik metsas asuv, vee-ema Ved’avale
vesi ja vee-elukad jne. Iga jumal allus teisele jumalale: naiteks
tammejumal (mdE Tumopaz, mdM Tumaskai) séltus metsaema
Viravast, viimane aga allus omakorda peajumalale (mdM Skai,
mdE Tsipaz).

Mordvalaste kristluseelsete vaadete kohaselt olid jumalad
sugukonna huvide hoidjad. Inimestele kdige lahedasemad teise
ilma esindajad olid vahetult kodu (mdEM kud) v6i sugukonda
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(mdE jurt) kaitsvad vaimud (Smirnov 1895: 200): majahaldjas
mdEM Kudava, taluema mdM Jurhtava, mdE Jurtava, ahjuema
mdM Panakudava, mdE Kastomava,laudaema mdM Kardazava,
mdE Karda S’arko, saunaema mdEM Ban’ava jne. Austati ka
loodusvaime: veehaldjat, metsahaldjat jt.

Mordva miitoloogias on tédheldatavad monoteismi tendentsid,
Nigkepazi (mdE, Tsipazi poeg) ja Skai (mdM) esilekerkimine
vorreldes teiste jumalatega. Erinevatel ersade asualadel esineb
peajumalana kord TSipaz, kord tema poeg Niskepaz, moksade
iilemjumal on aga Skai.

Inimeste ja jumalate vahendajateks olid luiged (mdE lokseit’).
Vaga voimalik on, et selle ettekujutuse jarelkajaks on mordva-
laste komme votta voinéddalal linde vastu eriliste luikede haalt
matkivate pillidega (Bojarkin 1986: 43—44).

Parast maailma ja esimese inimese loomist hakkasid inime-
sed paljunema. TSipaz jagas nad rahvasteks, andis igale rahvale
oma keele ja usu. Arvati, et Maal on 77 usku ja keelt (Melnikov
1981: 56). Korra tagajateks inimeste maailmas mééras TSipaz
valitsejad, kohtunikud jne.

Kurat (mdM Siitan) loob inimesele vaenulikud joud. Ta annab
maailmale humala ja 6petab inimesi meemddu puret valmistama.
Inimesed hakkavad jooma ja tiilitsema. Kurat ahvatleb inimesi
Niskepazi tapma, kes sarnaselt Jeesus Kristusele drkab surnust
iiles ja touseb taevasse (Melnikov 1981: 55-56). Loodus maksis
jumala surma eest inimestele kitte: paike hakkas seitse korda
harvem paistma, talv muutus seitse korda karmimaks, maaha-
rimine hakkas néudma rohkem t66d ning saak jai kehvemaks.

Jumalate soosingu saavutamiseks toodi ohvreid, kujunesid
valja vastavad kombed, palvused (mdEM ozks) ja lausumised
(mdE orozejamot, mdM vorozijamot). Ohverdamise unustamist
tuletasid jumalad meelde loodusdnnetusi saates. Ohverdamis-
kommete keerulisemaks muutudes hakkasid palvusi ldbi viima
valjavalitud ehk ohvripapid (mdM ozat’a, vozat'a, mdE poksat'a).
Teadmamehed, néiad ja targad (mdE sodéts’at, mdM sodai lo-
matt’) oskasid teada saada jumalate tahet, véita nende soosingut
ja korvale juhtida nende viha (Samorodov 1980: 33).

Algselt olid palvuste ja lausumiste iilesanded sarnased:
kindlate toimingute ja sonadega mgjutada jumalaid saagi, ka-
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riloomade juurdekasvu voi tervise saamiseks. Kui mordvalased
hakkasid vaime headeks ja kurjadeks jagama, algas maagiliste
mojutamisaktide diferentseerumine (Samorodov 1980: 34). Haid
jumalaid hakati soosingu voitmiseks mgjutama palvuse ja ohver-
damisega, kurje jumalaid piititi allutada lausumisega (kurjaks
peeti kéike kuradi loodut).

Ohverdamisega palvused toimusid kindlatel aegadel ja olid
pihendatud kindlatele jumalatele. Linnade, veskite, kirikute
jne ehitamisega seotud miiitiliste laulude, parimuste ja muis-
tendite iileskirjutused (Maskajev 1964: 83-84) viitavad péris
ohverdamise eksisteerimisele muistsel ajal. Ehitise rajamisel
raiuti ohvriesemed ja -loomad neljaks ning tiikid pandi ehitise
nelja nurga alla. Ohvripappide juhatusel miiiiriti hoonesse mul-
laema Modava (mdEM) poolt valitud ja kiilakoosolekul ohvriks
maaratud tiudruk (Jevsevjev 1961: 90-93). Enda ohverdamist
peeti aukohuseks kogukonna ees.

Allilm oli mordvalaste ettekujutuste kohaselt surnute,
hiljem patuste hingede asukoht. Hauataguse maailma moiste
polnud kindlapiiriline, pdrgut ja paradiisi ei eristatud (sellised
ettekujutused tulid koos ristiusu vastuvotmisega). Usuti iihtse
hauataguse maailma olemasolusse, mis vdis asuda nii taevas,
allmaailmas kui ka lihtsalt kuskil kaugel. Maa-alust riiki valit-
seb surnute kaitsja maaisa mdE Mastorpaz, mdM Mastorat’a,
kelle poole poorduti palvega anda edasi s66k sugulastele teises
ilmas. Surnud elavad teises ilmas samasugust elu nagu maa
pealgi, selleparast pandi matustel surnule hauda kaasa koduseid
tarbeesemeid, tooriistu, ehteid jne.

Moned jumalad on esiisadega ldhisuguluses (Smirnov 1895:
294) ja saavad nendega suhelda. Surnute ja inimeste vahendajaks
peeti ka tuuleema Varmavat. Sarnaselt maapealse ilmaga kasva-
vad allilmas puud, voolavad joed ja paiknevad asulad. Allilmas
leidub eluvett (mdM eri ved’). Lauludes ning muinasjuttudes
voorastiitrest ja voorasemast satub voorastiitar surnute riiki ja
toob sealt eluvett (Maskajev 1964: 60—61).

Mordva miitoloogias pélvivad suurt tidhelepanu esiisad, kes
olid oma jarglaste huvide esmased kaitsjad. Usuti, et nemad
aitavad elavaid ning hoiavad sugulasi koigi onnetuste eest (Mas-
kajev 1947: 53). Esiisade kultuse aluseks oli usk surnu hinge ja
selle hauatagusesse eksistentsi, samuti usk nende hingede hea-
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tegevasse ja karistavasse joudu. Esiisade austamine peegeldub
pulma- ja eriti matusekombestikus.

Uskumuste jargi voisid elavatele abi osutada ka enneaegselt
(mdM af es’ kulomasost ‘mitte oma surma’) surnud inimesed
(uppunud, enesetapjad jt) — nditeks vihma kutsumisel poua ajal
ning moénede haiguste puhul.

Suhtumine surnutesse on tédnini kahetine: iihelt poolt kartus
ja piiid neist kiiremini vabaneda, teisest kiiljest aga lugupida-
mine. Surnute auks korraldati perekondlikke v6i sugukondlikke
malestuspievi (mdM kalmalangon’ $i, mdE kalmolangon’ 3i).
Esiisasid meenutati piihade ajal nimepidi, neid kutsuti lihavotete
ajal koju ning puhade 16ppemisel saadeti nad pidulikult teele.
Matuste eel jargiti kodus erinevaid surnutega seotud keelde (ei
tohtinud kaia paljajalu, kiigutada halli).

Surnud esiisadega néu pidamata ei véotnud mordvalased
vanasti midagi ette (pulmad, ost-miiiik jne). Vihastades voisid
surnud esiisad saata inimestele haigusi, 6nnetusi, ikaldust jne.
Esivanemate meelitamiseks ja kostitamiseks ohverdati (varem
surnuaial, hiljem kodudues) hobuseid, lambaid ja vasikaid.

Mordvalaste dualistlik maailmavaade vastandas hea ja kurja.
Peajumala antud elu vastandatakse surmale (kondine vanamees
v0i vanaeit). Maailm ja inimene luuakse kahe alge poolt (jumal
mdM Skai, mdE Tsipazja kurat mdE Idemevs’, mdM Saitan). Pul-
ma- ja matusekombestikus ning igapédevaelus eristati paarituid
ja paarisarve, onnelikke ja 6nnetuid arve, 6nnelikke ja 6nnetuid
paevi ja tunde. Kahesust on tdheldatud ka uskumustes, ennetes
ja ennustamistes (hea voi halva, r66mu vo6i kurbuse enne jne).

Miitoloogias eristatakse selgelt maisted “parem” ja “vasak”.
Parem pool oli elu, vasak aga surm. Parempoolset teed peeti
inimeste teeks (6nnelikuks) ja vasakpoolset vaimude teeks.
Itkudes p66rdus pruut Gue ja lauda kaitsja (mdE Kardo s’arko)
poole palvega paigutada head inimesed paremale kéele ja kurjad
vasakule. Uskumuse kohaselt istub inimese paremal 5lal ingel
ja vasakul kurat. Kuu nigemine endast vasakul pool ennustab
halba, paremal pool head jne. Opositsioon vasak/parem peegeldub
ka pulmarituaalis — naine seisab mehe vasakul kdel (UPTMN
1972: 268). Paremat poolt seostatakse tavaliselt meesalge ja
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vasakut naisalgega (tdhelepanuvéérne on naiste roll maagias ja
nodiduses, panteonis on samuti iilekaalus naisjumalad).

Moned omausu jooned on tanini siilinud vee, tule ja puude
austamises. Veega on seotud puhastumistavad: suplus kolmeku-
ningapdeval (mdM KI’ht$’an’asta) ja suurel neljapédeval, noorte
veega kastmine jaanipdeval. Kolmekuningapéeval varutakse
tanapédevalgi pitha vett ja hoitakse see jargmiste pithadeni alles.
Vihma viljakutsumiseks valati vett enneaegselt surnute hau-
dadele jne. Austati ka allikaid (mdM lis’'mapr’d) ja kaeve (mone
allika veel on raviv toime). Teisel pulmapéeval viivad moksad ja
ersad pruudi allika v6i kaevu juurde.

Tavandilokked siitidati lisaks jouludele ja uusaastale ka mone
palvuse voi rituaali ajal. Muistseks kombeks on uue tule (mdM od
tol) siiitamine, mis hoiti kodudes alal jargmise aastani. Elusat
tuld kasutati kaitseks, selle abil raviti ka moningaid inimeste
ja loomade haigusi.

Austati parna, tamme ja kaske. Rahva ettekujutuste kohaselt
oli neil imeparane véime taltsutada jumalate viha. Pulma- ja
olmetavandis peeti tdhtsaks dunapuud (mdE umarina, mdM
mar’lu), kaske (mdE kilei, mdM kelu) ja tamme (mdM tuma,
mdE tumo). Pithadel puudel arvati olevat kaitse- ja viljakuse
suurendamise voime.

Muinasjuttudes ja lauludes on sidilinud muistse totemismi
kajastusi: kodukollet ja pollutéod kaitsev madu, maad toetav
kala ning esivanem karu. Lauludes inimeste ja karude abielust
mainitakse karude maad, kuhu karu viib réovitud tiidruku,
oma tulevase naise. Populaarses muinasjutus toob karu naisele
tanuks ravimise eest kingituse. Pulma- ja joulukombestikus oli
karul ja tema rituaalsetel tantsudel téhtis koht. (M.n.s. 1985: 24).

Miititilistes lauludes jahimehest ja pardist peegeldub inimeste
suhtumine oma sugukonna esiisadesse. Part esineb kord inimese,
kord jahikeelu all oleva linnuna, keda tappes sooritab sugukonna
keelust iileastuja rianga kuriteo (Maskajev 1964: 227). Hauduva
pardi kujus on véimalik ndha muistse uurali miitoloogia relikte.
Pollunduse arenedes kahaneb puude, lindude, loomade ja kalade
roll ning suureneb leiva ja vilja tdhtsus.

Ténapdevani on sdilinud méned arhailised sugukondlikud
kombed nagu uue héimu liikmeks saamine (moksadel miniale
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uue nime andmine peiu majas) ja pereméirkide kasutamine
(majaehitamisel esimese palgirea jarel ja surnuaias risti peal).

Péarast ristiusu vastuvotmist hakkasid mordvalased l4bi viima
rituaale nii oma jumalate kui ka kristlike pithakute auks. Umbes
18.-19. sajandil kujunes vilja omapéarane kaksikusk. Naiteks
samastasid mordvalased kristliku jumalaema oma siinnitamise
kaitsja vee-ema mdEM Ved’avaga, prohvet Ilja dikesejumala
mdM At’amskai voi mdE Pur’ginepaziga (Samorodov 1980: 50)
jne.

Sarnaselt teiste soome-ugri rahvastega olid mordvalaste
tdhtsamad pithad ja kombed seotud péllumajandusliku aasta
olulisimate daatumitega: p6llutéode algus, esimene karja vil-
jalaskmine, saagikoristuse algus ja 16pp jne. See tsiikkel algas
talvise pooripdeva ja uue aastaga. Uldiselt on rahvakalender
iihitatud kristliku kirikukalendriga. Kristlike pithakute hulgast
austati eriti polluharimise ja karjakasvatuse kaitsjaid: néiteks
oli imetegija Nikolai (mdE Mikula, mdM Nikola) pslluharimise,
Vassili Suur (mdE Taus’ai, Tuvon’paz) sigade ja piuha Vassili
koigi kariloomade kaitsja, pithakud Flor ja Lavr hobuste kaitsjad
jne. Pollundusreligiooni olemuseks on tavaliselt maa, viljakuse ja
taimestiku jumalate (eeskéitt leivaema mdE Norovava, polluema
mdM Paks’ava ja viljaema mdM S’orava) austamine. Enamiku
kommete eesmérk oli rikkaliku saagi ning loomade juurdekasvu,
tervise ja rikkuse tagamine rituaale saatvate laulude, mangude
ja ennustamiste abil.

Kristlikest piihadest tdhistatakse siiamaani tilestousmispitha
ehk lihavotteid (mdM Otsizi, mdE Inets$i), nelipiihi ehk suvisteid
(mdM Troit’s’a, mdE Trovits’a), jaanipdeva (mdM Kupal'n’a, mdE
Valnoma t$i) ja nigulapdeva (mdM Mikola, mdE Nikola).

Paljudes kommetes peegeldus loodusnédhtuste tsiiklilisus:
looduse taassiind (kiilvamiseelsete ettevalmistuste ja viljakiilviga
seotud kevadised rituaalid), ditsemine (saagi ootamine) ja uinu-
mine (sugistalvised kombed). Loikuskombestikule on iseloomulik
viimase viljavihu 16ikamine ja surnu méilestamiseks viljariba
Idikamata jatmine — 16ikuse 16pus jatsid moksad péllule tihe 16i-
kamata viljariba (mdM paks’an’ sakal ‘pollu habe’) pollukitsele
(paks’an’ kaza) toiduks. Viljaldikuse ajal seoti viimases reas 10
viljapead ristikujuliselt kokku, et polluema Paks’ava kaitseks
poldu. Leival oli tahtis rolli perekondlike tahtpaevade ja kalend-
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ripithade kombestikus (rituaalsed leivad (mdM kopsat), pirukad
ersadel ja pannkoogid moksadel). Peale regulaarsete tavandite
viidi 14bi ka juhuslikke kombetalitusi (poua, tulekahju jne puhul).

Kalendripithade osaks oli maskeerimine (sanditamine) ja
Iokete tegemine. Komberikkamad piihad olid joulud, lihavétted
jajaanipéev. Kristluseelse paritoluga on esimese pdevaga seotud
kombestik ja ennustamised eelkdige uuel aastal ja lihavotete
ajal. Monede kommete iirgne olemus avaldub kaitsetoimingutes
haiguste, kaetamiste ja néidade eest.

Kirjandus

Bojarkin, N. I. 1986. Mordovskaja instrumentalnaja signalnaja
muzdoka. Muzéka v obrjadah i trudovoi dejatelnosti finno-
ugrov. Tallin.

E.m. = Erz’an’ morot. 1928. (Ajaleht.) Saransk.

Harva, U. 1952. Die religiosen Vorstellungen der Mordwinen.
Helsinki.

Jakov 1848. O mordvah, nahodjastsihsja v Nizegorodskom ujezde
Nizegorodskoi gubernii. Sankt Peterburg.

Jevsevjev, M. E. 1961. Izbranngje trudo, 1. Narodngje pesni
mordvé. Saransk.

Jevsevjev, M. E. 1963. Izbranndgje trudo, 2. Narodngje pesni
mordvé. Saransk.

Jurtov, A. 1883. Obraztsé mordovskot narodnoi slovesnosti, 2.
Kazan.

Kuusi, W. 1963. Suomen kirjallisuus 1. Kirjottaton, kirjallisuus.
Helsinki.

Mainof, W. 1889. Les restes de la mythologie Mordvine. Journal
de la Societe Finno-Ougrienne V. Helsingi.

Maskajev, A. 1. 1947. Mordovskaja narodnaja skazka. Saransk.

Maskajev, A. 1. 1964. Mordovskaja narodnaja epitseskaja pesnja.
Saransk.

Melnikov, P. I. (Andrei Petsorski) 1981. OtSerki mordvé. Saransk.

Mitropolski, K. 1876. Mordva. Religiozngje vozzrenija, ih nrava i
obotsai. Tambouvskie eparhitieskie vedomosti.Tambov.

M.n.p. = Mordouvskije narodnadje pesni. 1957. Moskva.

M.n.s. = Mordovskije narodndje skazki. 1985. Saransk.



42 Mordva miitoloogia

Napolskih, V. V. 1991. Narodé uralskoi jazokovoi semi. Moskva.

Paasonen, H. (koost.) Mordwinische Volksdichtung. V. 1977.
Helsinki.

Petruhin, V. J. & Helimski, J. A. 1994. Finno-ugorskaja mifolo-
gija. Mif6 narodov mira. Entsiklopedija, 2. Moskva.

Samorodov, K. T. 1980. Mordovskaja obrjadovaja poezija. Sa-
ransk.

Smirnov, I. N. 1895. Mordva. Kazan.

UPTMN = Ustno-poetitseskoje tvortsestvo mordovskogo naroda.
1: 1. Epitieskije i liroepitseskije pesni — 1963; 7: 1. Erzjanskije
pritsitanija-platsi — 1972; 7: 3. Kalendarno-obrjadovagje pesni
i zagovoré — 1981; 10. Legendd, predanija, bolitski — 1983.
Saransk.



Mordva miitoloogia

Tatjana Devjatkina

http://www.folklore.ee/rl/pubte/ee/sator/sator8/

ISBN 978-9949-490-16-5
Tartu 2012

Triikis ilmunud: Tatjana Devjatkina. Mordva miitoloogia.
SATOR 8. Tartu 2008

Télge: Irina Orehhova, Nikolay Kuznetsov
Toimetanud: Mare Koiva, Kadi Sarv
Kiiljendus: Liisa Vesik

Kujundus: Andres Kuperjanov

Kaanepilt: Juri Dérin "Uneskondija”
HTML: Diana Kahre

Originaal:
Tatjana Devjatkina Mifologia Mordvéo
Saransk: Krasnoi Oktjabr 1998

Sarjas Sator 2008. a ilmunud eestikeelset triikist toetas
Eesti Hoimurahvaste Programm, Tartu Ulikooli Paul Ariste
soomeugri polisrahvaste keskus, EKM FO, SF 0030181508

E-raamatu valmimist toetas: EKRM04-29 Eesti keele,
kultuuri ja folkloori kasutusalade laiendamine ja folkloori

tutvustamine elektroonilistel infokandjatel.

© 2012 EKM FO rahvausundi ja meedia td6rithm, EKM Teaduskirjastus



