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Pajuema (mdEM Vermava; verma ‘paju’, ava ‘ema, naine’).

Vermava on paju, kiire kasvu, tervise, elujou ning viljakuse
hoidja ja kaitsja. O6] vastu palmipuudepiiha ehk urbepieva
(mdM Verma, mdE Er’ba) korraldasid noored Vermava auks
palvuse mdM verban’ salmat (sonasonalt: pajuklimbid). Eelmi-
sel pédeval valmistasid tiidrukud tavanditoite — klimpe, putru
ja kalapelmeene. Keskool kaeti laud ning ikoonide ees suiiitati
kiitinlad. Tavandi ldbiviijaks palutud vana naine esitas pal-
vuselaulu (mdE pazmoro; paz Gumal’, moro ‘laul’), kus ta palus
tiidrukutele tervist, kaitset kuulujuttude eest, hea viljasaaki ja
loomade juurdekasvu. Peokiilalisteks olid abielupaarid. Parast
soomaaega aeti kiilalised “l4dbi kadalipu”: kahes reas seisvad tiid-
rukud ja poisid 16id neid pajuokstega, muidu ei andvat Vermava
neile tervist ega viljasaaki.

Enne koitu kiisid noored palvusel osalenute kodudes, urbisid
magajaid ning laulsid tervist ja head saaki soovides (verman’
morot). Seejéarel urbisid nad kariloomi, paludes lehmi tuua il-
male igal talvel kaks vasikat ja anda palju piima ning soovides
hobustele tugevaid jalgu, et need jaksaksid tootada.

Ersa-moksa uskumuste kohaselt on urbimisega véimalik
pajuokste maagilist joudu inimestele ja loomadele iile kanda.
Ristiusu vastuvotmise jarel hakati pajuoksi kirikus 6nnistama.
Palmipuudepiithal donnistatud pajuoksi siilitati piihasenurgas
terve aasta. Usuti, et need kaitsevad loomi ja inimesi valgu ning
tormi eest. Tavakohaselt 16i pererahvas piihitsetud pajuokstega
loomi karjalaskepéeval viljakuse tagamiseks ja kaitseks kurja
eest.
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Pajul oli ka ravitoime. Pajuokstega 166di kolm korda haigeid
lapsi, vasikaid ja varssu. Kui laps aeglaselt kasvas, pandi talle
pajuoks padja alla. Paju alla visati soolatiitigaste kinnisidumise
niidid — kui niidid kddunesid, kadusid ka soolatiiiikad.

Kirjandus: Jevsevjev, M. E. 1966. Izbranndje trudé, 5. Mordovskaja
svadba. Saransk.

Palvus (mdEM ozks; mdM ozondoms, mdE oznoms ‘palvetama’).

Palvus on tseremoonia voi pidu jumalate auks, mis toimub
enne ja parast kiilvamist, viljasaagi koristamist ning enne hei-
nategemist. Tahtsate palvuste paevadel palvusest osavétjad
tavaliselt ei tootanud. Palvused jagunesid ihispalvusteks ja
perekonnapalvusteks, kindlatel kalendritédhtpdevadel toimuva-
teks pidulikeks palvusteks ja juhupalvusteks. Palvuses poorduti
jumalate ja surnud esiisade poole. Palvetati suure puu (péarna,
kase, tamme, jalaka, ménni) all; kiila 16pus; oja voi allika déres;
metsa servas voi keremet’is. Monest palvusest votsid osa vaid
naised (Baban’ kasa), teisest ainult mehed (Buka ozks), kolman-
dast aga koik inimesed.

Perekonnapalvusi viisid enamasti 1dbi maja vanimad inime-
sed (peremees, harvemini perenaine). Ndoga itta seistes pandi
kaed kaenla alla ja kummardati, laskuti polvili voi langeti silmili
maha.

Uhispalvusi sooritasid iga kord iithed ja samad lugupeetud
taadid-eided. Neid nimetati mdEM ozks at’a (at’a ‘4tt’), mdEM
ozks baba (baba ‘vanaeit’), mdM imbaba (peamine vanaeit),
mdEM azorava (azor ‘peremees’; ava ‘naine, ema’); ersalaste ja
terjuhanide juures ka Vozat’'a (voz ‘koorem; raskus’). Need vana-
kesed juhtisid ohverdamistseremooniat, kuid ise ei ohverdanud
(nad ei olnud ohvripapid). Neile pakuti esimesena ohvriliha ja
ulatati esimesena ollekapp. Need taadid-eided kutsusid inimesi
palvusele ja l16petasid selle, samuti mairasid palvuse aja. Nende
juures oli hoiul palvuseks vajalik kraam: piithad kopsikud, piiti-
kesed, ohvrinoad jne.

Palvuse vanema kohustusi (ersadel ja terjuhanidel prlavt,
moksalastel in’at’a) taitis tavaliselt kiila vanim elanik. Enne
palvuse algust piitidis In’at’a eriliste votetega selgeks teha, kas
ohvrilind voi -loom on jumalatele meeleparane. Mones kiilas tehti
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ohvriks valitud loomale “meelehead” (mdM vanolez’ mdlents): ta
elas mitu pideva majas, teda toideti erilise toiduga, talle avaldati
austust, teda kaunistati kaseokste ja paeltega.

Ersalaste juures oli palvuse juhendajal tavaliselt 12 abilist:
iihed korjasid majadest leiba, kalja, mett, v6id, mune ja raha;
teised jagasid palvuse ajal kalja; kolmandad kandsid ohvrinugade
otsas laiali ohvriliha; tilejddnud valvasid kdndudel v6i kummuli
piittidel seistes korra jarele. Abilised valmistasid ja paigaldasid
ka rituaalsed *kiitinlad. Kolm péeva enne palvust valiti vélja veel
kolm inimest, kes kiisid kilapidi, otsides iihevéarvilist looma —
tavaliselt punast pulli v6i valget jadra. Ostnud looma kogutud
raha eest vilja, tapsid nad ta Gue ja lauda kaitsja Kardo s’arko
(mdE) kivil ja lasid vere kivi alla. Vere viljalaskmine mujal vois
pohjustada maja draneedmise.

Simbirski kubermangu ersa kiilades niiliti ohvripulli palveta-
mise saatel elavalt, et jumalad kuuleks pulli h44lt. Vanasti jaeti
koik nahad alatiseks postidele.

Parast palvust 6nnistati s66gid, osa neist jaeti jumalatele, osa
aga jagati palvusest osavotjate vahel. Jargnes iihissoomaaeg —
koik kohalviibijad thinesid oma peredega sugulasrithmadeks
Jur (juur’) Pidusooki saatsid mdEM pazmorot (paz jumal’, morot
‘laulud’), laulud ning tantsud.

Rituaalsete *kiitinalde viimise ajal ithest majast teise ratsu-
tasid Narovt$ati maakonna moksa naised keppidel ja hiitidsid
hirnumist matkides “ihhahaa”. Teised hoidsid kies varviliste
paelte ja kuljustega kaunistatud koéveraid keppe — hobuseid
(mdEM alasat) — ja kolistasid neid tantsulaulude riitmis.

Lobusus valitses juba ka ohvriséokide valmistamise ajal.
Naiteks Niskepazi (mdE) auks korraldatud palvuse paeval laksid
rituaalist osavotjad orgu voi joe ddrde, et valmistada suures nous
meekalja. Tantsude ja laulude saatel kiidi kolm korda timber
katla, et 1obustada jumalaid ja esiisasid. Parast palvust joodi
meekalja igas majas.

Osa palvusi on kiilades tdnini ménevérra muutunud kujul
sailinud.

Kirjandus: Jevsevjev, M. E. 1966. Izbranndje trudé, 5. Mordovskaja
svadba. Saransk; Melnikov, P. I. 1981. Otserki mordvé. Saransk.
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Part (mdM jaks’arga, mdE jaks’argo).

Part on miitides seotud vee ja maaga, teise ilmaga (sukeldub
stiigavustesse maa jarele, vt *Maa, muld), 6hu ja taevaga. Part
on koigi soome-ugri rahvaste miitoeepiline pesal mune hauduv
loojalind.

Parti kirjeldatakse kui ebatavaliselt kaunist lindu, kel on
kullatud jalad, miinditaoline sulestik ja miindikirjalised tiivad,
mille otsad on puhtast kullast. Pardi selja peal on tsaari pitsatid
ja jumalikud mérgid, pea on tal hobedane, nokk ja lestad vask-
sed ning tiivad sirbikujulised. Suursuguse vilimusega pardist
kumab ebatavalist valgust. Part on seotud inimsooga — ta voib
olla néiutud naine. Miititilistes lauludes on part ka voorasema
polatud voorastiitar voi vastumeelne tiitar, kes peab mehelemi-
nekuni elama linnuna. Monikord on ta peajumal Verepazi (mdE)
v0i metsaema Vir’ava lind.

Parti kujutati kord linnu kuju votnud neiuna, kord linnuna,
kelle suhtes kehtis jahikeeld. Keelu rikkuja sooritab rianga ku-
riteo. Miititides on part ennekdike eluandja, alles seejarel lind.
Parast sellise pardi tapmist on kiitt vapustatud linnu oigamisest
ning vere ja sulgede hulgast.

Pardi tapmine moistetakse hukka ja stitidlast karistatakse
futsiliselt voi moraalselt (pekstakse voi sdimatakse). Mones
miittilises laulus jatab noor kiitt pardi tema palvel ellu ja abi-
ellub temaga. Teistes lauludes tapab abielus olev kiitt pardi
vaatamata linnu hoiatusele, et koos temaga hukkub ka jahimehe
pere ja kiilvatud vili, kuna ta pole part, vaid peajumal Verepazi
(mdE) saadik.

Kirjandus: UPTMN 1: 1. Epitseskije i liroepitieskije pesni — 1963.
Saransk; Maskajev, A. 1. 1964. Mordovskaja narodnaja epitseskaja
pesnja. Saransk.
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Peajumal, paikesejumal, ajajumal (mdM Skai, Skabavaz,
Sipaz, Ot’s’u Skai, Viir’d Skai, mdE Tsipaz, Skipaz, Verepaz;
mdM §i, mdE t% ‘paike, pdev’; mdE $ka ‘aeg’; mdM bavaz, pavaz
jumal, onn’; mdM o#’s’u ‘suur’; mdM vdr’d, mdE vere ‘ileval, kor-
gel’). Ersa miitoloogias loetakse peajumalaks v6i iilemjumalaks
ka *Niskepazi.

Peajumal Skai on maailma looja, kelle kiites on kogu nihtav
jandhtamatu maailm. Tal on suured silmad, ta néieb koike maal
toimuvat ja tema pilgul on viljastav joud. Inimesed peajumalat ei
nie. Legendide jargi loob Skai ka inimese ning inimestele hoia-
tuseks kisib ta Saitanil luua kurjad vaimud, kes elavad soodes
ja jogede hauakohtades. Peajumal teeb ainult head, aga karis-
tab halbade tegude eest. Peajumala sugu pole peetud tdhtsaks.
Skai elukohaks on piike, kus ta magab iimmarguses voodis. Ta
abiellub maise tiidrukuga. Moksa rahvaluuletekstide jargi voib
peajumal muutuda janeseks, seaks ja teravaks ohakaks. Usuti, et
Skai kaib 6ositi akende all kuulamas, millest inimesed rasgivad
v0i unistavad, millega rahul ei olda voi mida ei jatku.

Kuna peajumala elupaigaks on paike, esineb pdike mordva-
laste tavandites nii peajumala kui ka tema stimbolina. Ersad
ja moksad ei astunud aknast langevate paikesekiirte peale,
sest nad kartsid astuda Skai jala peale. Samuti piiiiti valtida
paikesekiirtest tilesditu vee peal, et mitte liitia aeruga vastu
peajumala habet.

Peajumala nime kasutatakse siiamaani tihti loitsudes, van-
netes ja opetustes, nditeks “Jumal on tileval, silmad on all (mdM
Skais’ vir'd, sel’monza alot)\”

Ersa TSipaz 161 maa ning magas seejarel 30 aastat puu all ja
30 aastat puu otsas. Ta drkas valu parast parema jala liigeses:
161 rippuva jalaga katki muna, kust tuli vilja kaunis tidruk,
kellest sai tema naine *Ange Pat’ai.

Skai valitseb koige elava iile, teda aitavad sealjuures naised —
maa jumalad. Peajumal valib endale abilisteks naised, sest nad
kuulevad seda, mida ei née, ja ndevad seda, mida ei kuule. Nad
peavad peajumalale jutustama koigest, mis maa peal toimub.
Igapaevase leiva jagajaks méadras Skai leiva ja saagi kaitsja lei-
vaema Norovava (mdE), sest ta kditumine meeldis peajumalale:
reedel jii leivaema oma ettekandega Skai juurde hiljaks, kuna
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jagas néljastele inimestele leiba. Parast seda keelas peajumal
inimestel reedesel paeval tootamise.

Pirimuse kohaselt rikkus iiks naine tainast sétkudes Skai
reedel tootamise keeldu. Peajumal tostis ta paikese peale, kus
naine pidi surema. Viimasel hetkel enne surma métles naine
oma orvuks jadvate laste peale. Peajumalal hakkas temast
kahju ja ta lasi naise vabaks tingimusel, et ta ra#gib reedesest
tootamiskeelust teistele inimestele. Peajumal pani naise laubale
puna-sinise tépi mérgiks, et ta oli olnud jumala juures. Sellest
ajast alates ei sdtkunud naised enam Norovava péeval tainast.

Rahvas uskus, et peajumal karistab halba teinud inimest
kurjade joudude abiga. Kui teda aga palutakse, peatab ta kurja
jou (kasib Saitanil istuda vees). Arvati, et peajumala viha peab
hajutama lisaks isiklikule palvele ka kiila- ja perepalvustega
peajumala abiliste majahaldja Kudazorava, laudaema Kardazava
jt auks. Seetottu poorduti peajumala poole iga palvuse alguses,
iikskdik millise jumala palvusega oli tegemist — ainult peajumalat
paluti harva.

Kodustel palvustel ohverdati Skaile tavaliselt varss, vaikse-
maid koduloomi, linde, pirukaid ja kalja. Ohverdamine toimus
kaks korda aastas: kevadel viljakiilvi ajal ja stigisel pehmet talve
paludes. Suviste pollutéode ajal paluti peajumalalt onnistust
toole ja tanati selle eest, et jaksati terve paev tootada.
Kirjandus: Mainof, W. 1889. Les restes de la mythologie Mordvine.
Journal de la Societe Finno-Ougrienne V. Helsingi; Milkovits, K.
1905. Bot i verovanija mordvd v kontse XVIII stoletija. Tambovskie
eparhitseskie vedomosti, TSast neofits., 18. Tambov; Melnikov, P. I. 1981.
Otserki mordvé. Saransk; UPTMN 10. Legendo, predanija, bolitski —
1983. Saransk.

Pihlakas (mdM piz’elks, mdE pizel tsuvto).

Pihlaka kaitsefunktsiooni t6ttu maeti uue maja ehitamisel
voi karja viljakuse taastamiseks juurtega iileskaevatud pihla-
kas keldrisse v6i laudanurka. Maja korvale istutatud pihlakas
usuti 6nne toovat. Pihlaka raiujat tabas 6nnetus. Pulmade ajal
poue pandud pihlakaoks pidi noorpaari kaitsma ja neile onne
tooma. Pihlaoksa hoiti kodus kurja silma vastu. Mélemale poo-
le ust pandud pihlakaoksad takistasid ersalaste arvates surnu
kodusk&aimist.
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*Laudaema Kardazava vois hiavitada koik koduloomad, kes
talle meele jarele ei olnud. Selle valtimiseks sooritati palvus
Kardazava auks ja pisteti lauda seina pihlakaoksake.

Pihlaka marjarikkus ennustas kiilma aastat v6i palju haigusi
(eriti silmahaigusi).

Pirukad (mdM pdér’akat, mdE priakat).

Tavaliselt valmistati pirukaid kalendripiithadeks, koige sa-
gedamini palvusteks. Uspenija ajal (mdM uspenija; vn uspenije
‘Maarja taevaminemise péev’; eesti rahvakalendri rukki- ehk
kiilvimaarjapdev — 15. (28.) august) kiipsetati hirsipirukaid
mdEM kaSan’ p’ar’akat, Maren’ Spasi ajal (mdM Maren’ Spas;
mdM mar’ ‘6un’, vn spas ‘Issanda muutmise piiha — augustikuu
kolme kirikupiiha nimetus 6igeusu kirikus’) 6unapirukaid mdM
maren’ pdrakat.

Pirukad kuulusid lahutamatult ersa pulmade juurde. Monel
pool viidi morsjale iiheksa, teisel pool seitse voi viis (mitte va-
hem) pirukat. Igal pirukal oli oma nimetus ja tihendus. Koige
suurem ja olulisem pirukas oli tammevoruga (péaikese siimbol)
umbritsetud kaheteistkiimnekihiline immargune rituaalne leib
luvon’ k$i (mdEM luvoms ‘loendama, lugema (palvet); mdEM
kst ‘leib’). Alumine kiht (maa ja viljakuse kehastus) tehti hirsi-
pudrust, teine kiht kohupiimast, kolmas munapudrust, neljas
pudrust, viies kohupiimast jne. Ulemine kaheteistkiimnes kiht
koosnes neljast koorimata kanamunast, mis olid méaaratud
viljakuse tagamiseks peajumalale. Pirukas kaunistati taignast
tehtud kujudega — tavaliselt hobune ratsanikuga voi kaks (neli)
tuvi. Pirukasse pisteti varvilise paberiga kaunistatud kuuseoks,
sest kuuske peeti elu ja pikaealisuse, ka teise ilma ja peigmehe
kodu stimboliks. Kuuseoks torgati hiljem noorte voodi kohale,
kuhu see jai, kuni ise dra kadus. (Kuuseoks kuulus ka Soksade
pulmapiruka juurde, kuid nemad andsid pirukad sigadele, et
need paremini sigiksid.) Noormehe kodus kiipsetatud luvon’ ki
jdeti morsja vanemate laua peale, kaunistatud tilemise kihi viis
kosjamoor tagasi peigmehe emale.

Sovamo prlaka (‘sissemineku pirukas’) kergendab peigmehe
pulmarongi sissesaamist morsja- ja tema naabrite majja (morsja
peidukoht). Pirukas poolitati pruuti saatvate tiiddrukute ja ma-
japerenaise vahel.
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Pirukaga ava lovtso ‘emapiim’ tdnati morsja ema tiitre rinnaga
toitmise eest.

Van’ks tarkan’ priakaga (mdE van’ks ‘puhas’, mdE tarka ‘koht’)
jattis morsja kodust lahkudes hiivasti esiisadega. Monel pool
kutsutigi seda pirukat at’avan’ pola ‘esiisade osa’.

Peigmehe pulmarongi paralejoudmisel morsja koju korraldati
piruka toi priaka (mdM toi ‘kaasavara’) palvus. Pirukas jagati
palvuse jarel morsja sugulaste vahel.

Pulmapirukaga iiheaegselt kiipsetasid ersalased viljakuse
tagamiseks 30—-40 naise rinda meenutavat kuklikest oder’van’
pott’ (nooriku rinnad). Peigmehe kodus toimus sel puhul eriline
palvus. Peajumalatelt ja Kastom kirdilt (mdM Pédnakudava ‘ah-
juema’) paluti, et noorikul oleks palju piima ja void ning et ta
stinnitaks seitse poega ja seitse tiitart.

Enne piruka ahjupanemist palvetati ja lauldi (mdEM pazmeo-
ro; mdE paz, mdM pavaz Gumal’; mdE moro, mdM mora ‘laul’),
paludes ahjuema kiipsetada ilusad siledad pirukad, ning tanati
teda hea piruka eest. Parast seda paluti jumalalt edu pulmade
labiviimisel, noortele kaitset kaetamise eest ning viljakust.

Piruka kaunistamine hobuste, tuvikeste ning munadega oli
ilmselt asendusohver jumalatele. Pirukat ahjust vottes tram-
bivad kupsetajad jalgu, hirnuvad nagu hobused ja kolistavad
kuljuseid — ahju peremehel palutakse kostitada “hiirekarvalisi
(hobuseid)”, kuna nad ei saa pirukat ahjust vilja votta.
Kirjandus: Jevsevjev, M. E. 1966. Izbranndje trudé, 5. Mordovskaja
svadba. Saransk.

Puder (mdM jam, mdE kasa).

Puder on kohustuslik tavanditoit palvuste ajal ning pulma-,
stinni- ja mélestamiskombestikus (eriti ersadel). Ersad pidasid
erilist *naistepalvust Baban’ kasa (‘naiste puder’).

Pulmas siimboliseeris puder viljakust. Ersa pruudi viimast
pieva vanematekodus nimetatakse pudrupievaks (kasado jart-
samo t8i ‘pudru soomise paev’). Putru valmistati nii pruudikodus
kui ka koigi tema sugulaste pool, kes tdid seda kausiga pruudile.
Toodud kausside arv mérgiti kriidiga tala peale, et pulmalised ja
peiu naeksid pruudi suguvosa suurust. Mones kiilas kais pruut
ise koos sobrataridega sugulaste juures putru s6omas. Morsjait-
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kus palub pruut jumalatelt annetatud pudru eest koigile heaolu
ja rikkust.

Vana tava kohaselt valmistati siinnitajale kohe péarast siin-
nitust saunas hirsiputru. Surnu maéalestamistel on rituaalne
puder ténini tuntud nii soome-ugrilastel kui ka paljudel teistel
rahvastel.

Kirjandus: Jevsevjev, M. E. 1931. Mordovskaja svadba. Moskva.

Pudrupalvus (mdM Balamok ozks; balamoék ‘vedel puder’,
ozks ‘palvus, palvuspiiha’).

Juunikuus aasal kaskede all peetava naiste ja tiitarlaste pal-
vuse erijooneks oli jahust, tangudest ja munadest tehtud puder
balamok. Paluti eelkdige laste siindi.

Kirjandus: Jevsevjev, M. E. 1966. Izbranndgje trudo, 5. Mordovskaja
svadba. Saransk.

Polluema (mdM Paks’ava, mdE Paks’a s’arko, Paks’a pat’ai,
mdEM paks’a ‘pold’, mdEM ava ‘naine, ema’, mdE s’arko ‘ting,
taimuna’, mdE pat’ai ‘vanem ode, tadi’).

Paks’ava on pollu kaitsja. Ersadel esineb selles rollis *lei-
vaema Norovava. Kalendrilauludes kujutatakse polluema nurm-
kana voi pikkade langevate juustega naisena.

Paks’avale ohverdati enne ja parast vilja koristamist. Moksad
jatsid polluema jaoks iihe viljariba — paks’an’ kaza (pollu kits)
voi paks’an’ sakal (pollu habe) — Ioikamata. Loikuse 16pus jaeti
Paks’avale vana viljahaki asemele natuke 6lgi ja pollu 16ppu
rukkipéiid. P6lluema ei lubanud p6llu pealt kivikesi koju viia,
muidu kanad I6petavad munemise. Samuti ei tohtinud péllule
kaasa voetud leiba koju tagasi viia — kanad surevad.

Keskool rukki 6itsemise ajal Paks’ava kiljub: kui tema haal
oli vilesarnane, ennustati head viljasaaki, nutune — halba saaki.
Sel ajal ei tohtinud ka miirada, et vaikust armastavat pélluema
mitte vihastada.

Kirjandus: Harva, U. 1952. Die religiosen Vorstellungen der Mordwi-

nen. Helsinki; UPTMN 7: 3. Kalendarno-obrjadovéje pesni i zagovord
—1981. Saransk.
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Pollupeenrapalvus (mdE Gran’ ozks; vn gran’ ‘piir’, md ozks
‘palvus, pidu’).

Gran’ ozks peeti oma kiila ja naaberkiila poldude piiril. Pal-
vusel paluti viljasaaki ja poldu kaitsvalt *leivaemalt Norovavalt
head viljasaaki ning viljaterale head maitset, et maitse ei ldheks
naabrite pollule. Vilja maitse dravotmiseks oli vaja vaid naabri
pollult natuke mulda oma poéllule tuua. Vilja maitse vois naab-
ritele 4ra anda ka juhuslikult, kui mullakiibemeke kukkus adra
voi ratta kiiljest teise inimese péllupeenrale.

Kirjandus: Jevsevjev, M. E. 1966. Izbranndje trudoé, 5. Mordovskaja
svadba. Saransk.

Piarn (mdM pdsd, mdE pekse).

Parn on piha puu. M. J. Jevsevjev on iiles kirjutanud loo
Narovtsati maakonna Vetskenino kiila pithadest parnadest (mdM
prast§onai pdsdt; vn prostienie ‘andeksand, andestamine’), mis
olla sirgunud huntide poolt puruks kistud 6dede verest. Kui
parnasid taheti maha raiuda, purskas neist esimese kirvel6ogi
peale veri.

Parnajumal Pek$epazile (mdM Pdsdpaz) piihendatud palvuses
palusid ersalased head viljasaaki. Ersade ja moksade arvates olid
koik inimeste haigused jumalate karistus ja tervenemiseks pidi
neid lepitama piitha parna juures. Peamiselt palusid abi viljatud
naised ja emad, kelle lapsed siindisid surnutena. Parnale toodud
anded — linad, ratikud, uued sirgid jne — riputati puule. Haigetelt
lastelt voetud kaelaristid, sargid ja vood jaeti parna alla, lootes,
et koos riietega lahkub lapse juurest ka haigus. Parna poole pal-
vetati polvili olles. Palvetamise aeg ei olnud kindlaks méaaratud,
kuid sagedamini toimus see suvel ja stigisel.

Kirjandus: Jevsevjev, M. E. 1990. Mordovskaja svadba. Saransk.
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