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TANAPAEVA IIRI PARIMUSEKANDJA TRADITSIOONILISED
USKUMUSED JA JUTUD

Patricia Lysaght. iri, Dublin

Usk tileloomulikku on paljude sajandite véltel olnud iirlaste maailmavaate
oluliseks osaks. Varakristliku perioodi kirjandus esitab néiteid selliste usku-
muste eksisteerimisest vanemal ajall nagu ka nende polisest vanusest, sest
sisu poolest kuuluvad paljud uskumused selgelt kristluse-eelsesse perioodi.
Iiri ja angloiiri kirjandusest leiame tdendeid selliste uskumuste aktuaalsena pii-
simisest sajandite kestel ja kaasajalgi.2 Moodne rahvausund ja suur hulk vii-
mase saja aasta jooksul kogutud suulist parimust osutab laialdasele sisima usu
sdilimisele, tema véljendusvormide tilimale rikkalikkusele, mitmekesisusele ning
olulisusele sellest osasaavate inimeste jaoks.3 Pilk tinapieva iiri materjalile
osutab, et rahvausund on olnud iirlaste rikkuseks paljude sajandite viltel.4
Tanaseni on need uskumused siilitanud oma koha mitmete gaeltachti (iirikeel-
sete) ja galltachti (ingliskeelsete) aktiivsete ja passiivsete traditsioonikandjate
hulgas.

Sajandite eest tiitis iirlaste kujutlusi inimeste maailmale suletud iileloomulik
ilm vidga mitmekesiste olenditega, keda nende tegevus viis tihti kontakti
inimestega. Pole siis ka {illatav, et iiri miitoloogiline parimus on imetabaselt rikas
ja mitmekesine. Arvuka materjali liigitamine pole kerge. Sellele vaatamata (voi
tianu sellele) on Gnnestunud luua iiri rahvafilosoofia aluseks olevate iileloomulike
olendite ja nihtuste liigitusS nagu ka usundiliste teadete ja muistendite tiiiibi-
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loetelu. Tugev usk iileloomuliku olemasolusse on tingitud ja piisib isikuomase
ja sotsiaalse aktuaalsuse tottu. See on sajandite viltel olnud ldhtepunktiks
sellise parimuse séilimisele lirimaal ning kahtlemata mujalgi. Individuaalne hoiak
mitmesugustesse miitoloogilise traditsiooni peegeldustesse hélbib, erineb ja
muutub ajas ja ruumis. Kéesolevas artiklis vaatleme iihe indiviidi - kaasaegse
iiri parimusekandja reageeringuid traditsioonilise usundilise parimuse suhtes.
Varasemates artiklites on juba mitmest aspektist késitletud parimusekandja
jutuvestmise stiili ja usundilisi hoiakuid,0 seepirast piirdun seekord uskumuste
tagapdhja kisitlemisega.

Proua Jenny McGlynn, koduperenaine ja ema viiekiimnendate eluaastate
alguses, siindis toolisperekonnas lirimaa keskosa viikeses linnas, Leinsteri
provintsis, mis pole Iiri folkloorikomisjoni poolt intensiivselt 1dbi uuritud ma-
janduslike vdimaluste puudumise tottu.7 Erandiks mdned varase lapsepdlve
aastad, moodus kogu Jenny elu selles linnas. Sel kombel oli ta ingliskeelse
keskkonna ja kultuurimiljoo produkt ning iihtlasi ingliskeelsete iiri meediumide
poolt levitatud ja neilt &pitud rahvapéarimuse vahendaja. Tema tugeva kohaliku
koloriidiga rahvaluule on iihtlasi osa tildisest kogu lirimaal ja kaugel viljaspool
seda tuntud rahvausundilisest parimusest.

Sellise traditsioonikandja suhtumist folkloori, repertuaari valikut, teemade
jamotiivide tdlgendamist mdjustab ja médrab suuresti traditsiooniareaal, milles
ta veetis kujunemisaastad, samuti abieluaastail kogetu. Jenny elas 22 eluaastani,
abiellumiseni 1961. aastal, pohiliselt kogu aeg linnas, oma majas, koos emapool-
se vanaemaga. Temalt, vanematelt ja dhtuti regulaarselt kiilas kédivatelt naab-
ritelt omandas Jenny hulgaliselt miitoloogilist parimust. Uue kodu jutuvest-
mise dhkkonnas, kuhu ta sattus peale abiellumist, leidus mérgatavalt usundilist
pirimust ja nii kujunes temast aktiivne rahvaluulekandja. Ammalt, #ialt ning
ohtuti majja kogunevatelt meestelt kuulis ta palju miitoloogiliste olenditega
seotud rahvaluulet, vaimude ja haldjate maailmaga seotud kohamuistendeid.

Pole eriti tillatav, et sellises traditsioonilises jutustamist soosivas keskkon-
nas, kus miitoloogiliste ndhtustega seotud péarimus oli oluline, muutus usun-
diline parimus Jenny repertuaaris domineerivaks. Abieluaastail - noorust kdrvale
jattes - kujunes temast vihehaaval aktiivne tdisealisele kuulajaskonnale
jutustaja. Teda hinnati kui vaimudega seotud pirimuse - Jenny meeliszanr -
asjatundlikku esitajat. Valdava osa parimusest varus ta lokaalsest kollektiivsest
repertuaarist. Isiklikud, eriti banshee (iiri mardus, surma kuulutav halisev vana-
eit - tlk) ja teiste surmaennetega seotud kogemused tdiendasid Jenny usundiliste
juttude varusid. Selles artiklis kisitlengi endeid, uskumusi ja usundilisi muis-
tendeid kodukdijast, kuradist, haldjatest ning mitmesugustest tileloomulikest
nihtustest.
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SURMAENDED

[iri traditsioon sisaldab rohkesti erinevaid surmaendeid. Kuigi nende for-
maalne liigitus puudub, ndivad nad loomu poolest jagunevat iisna kindlatesse
kategooriatesse formaalsete tiitipide, sisu ja mérkidega, mis on aine késitlemisel
olulised. Surmaenneteks voivad olla endelised unendod, ndgemused ja 16hnad,
iileloomulike olendite voi nihtuste viirastused, surnud inimeste teisikud,
endelinnud jpm ning pdimingud nendest nihtustest.8 Uldtuntud surmaenne
on vaimu voi viirastuse nigemine; alljargnevas jutus tuletab Jenny meelde oma
ema kogemust tipse surmateate saamisest.

“Niisiis pesi mu ema iihel pdeval maja tagaaknaid ja tema juures 60bis
kaugemalt pdirit nobu. Ja ta ndgi, kuidas too tuli aeda, ja ema ootas, et ta
tuleb majja sisse, kuid ta ei tulnud. Siis liks ema vilja vaatama, et kuhu ta jdi,
Javdljas polnud tast jilgegi. Ja siis ta métles, et ilmselt kujutas ta seda endale
ette. Ohtul, kui ta Liks néole voodit seadma, toodi séna, et ta leiti surnuna
Jalutamispaigast. Ta leiti surnuna. Ta suri ja tuli tema juurde tagasi oma
surmast teatama. Ema uskus, et see oli nii.”9

Jenny enda esimene maélestus surmaende kogemisest on seotud naabri sur-
maga. Tema ja dmm kuulsid tihel siigisool koogis tule dédres istudes “viiras-
tusliku surnuvankri” tulekut. Uuesti kuulis ta seda, kui suri Inglismaal elav
ndbu. Seda ennet kirjeldab ta jargmiselt:

“Istusin iihel 66l ja lugesin ja Gus (Jenny mehevend) oli voodis, ja siis tuli
dkiline tuulehoog. See l6hkus ust, kuid ma hiippasin iiles nii ruttu kui suutsin
Jja panin ukse riivi, nii et ta ei saanud seda enam logistada. Ja peale seda
kuulsin ma, kuidas hobune tuli klobinal. Mul tousid juuksed peas piisti- olin
kohutavalt hirmu tdis. Gus drkas iiles, tema kuulis ka miira. Ta tousis iiles. Ja
ta norkes, sest tema oli seda juba enne kuulnud. Ja iitles: “See on surmavanker,
niiiid saame surmasoénumeid.” Ma arvan, et see oli umbes kaks néidalat peale
mu nébu Tom Conroy surma Inglismaal.”10

Jenny usub samuti, et ta sai oma dmma surma kohta eelteate. Nad olid 4m-
maga lihedased ning temalt omandas Jenny rohkesti usundilist parimust. Oma
jutustuses kirjeldab ta haiglasoleku ajal juhtunud tdhendusrikkaid siindmusi.

“Kui dmm suri, olin mina haiglas. Oli aprillikuu ja ma olin haiglas vii-
mast last siinnitamas. Ja varem, pdeva ajal, sain kuulda, et ta ei tunne end
hdisti. Mulle ei oeldud, et tal on halb, vaid et ta ei tunne end hdsti. Ja ma olin
peale éelt unetablettide saamist drkvel. Umbes pool iiksteist voi veerand
kaksteist tuli kohutav tuulehoog ja lohkus akna lahti. Te teate ju neid haigla
aknaid, mis kdivad alla lahti, vdikesed kitsad aknad, mis avanevad alla?
Aken langes alla ja eesriie langes alla, ja jdargmisel pdeval palusin del he-
listada, te saate aru, ma tahtsin teada, kuidas mu dmmal ldheb. Ja ta oli
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surnud selle tuulehoo ajal. Voibolla juhtus see selletottu, et ma motlesin te-
mast. Kuid ma arvan, et négin teda peale tuulehoogu oma voodi jalutsis. Ma
hiitidsin ode ja koik. Olin toepoolest segi sellest koigest ja... ta suri tdpselt sel
ajal, kui ma arvasin, et ta oli minu juures tuulehooga. See pidi minuga
Jjuhtuma.”11

Mobned dramaatilisemad isiklikel iileelamistel pShinevad jutud tulenevad
stigavast ja kindlast usust iiri surmakuulutajasse bansheesse. Ta on selle laialt
levinud uskumuse parimaid tdlgendajaid. Jenny viidab, et on nii kuulnud kui
ndinud enda ja naabrite perekondades peatse surma ennustajat. Sellega seotud
teateid, memoraate ja muistendeid on kisitletud mujal, siin esitame vaid iileloo-
muliku surmakuulutaja hiitide kirjelduse. See on iiks levinumaid bansheega
seotud uskumusi. Viimistledes kirjeldust karjest, mis oli “Sudne iileloomulik
oie” esitab ta oma redaktsiooni:

“Oh, koerad lidrmasid kohutavalt valjusti ja... tidnaval tema ldheduses
olid moned koerad. Koerad olid tal iimberringi ja haukusid ja tema oigas...
Inimesed iitlesid, et see on koerte ulgumine, kuid neil hddltel on suur vahe.
Tegelikult sa saad ise ka seda hddlt teha. See on nagu meeletu karje, kui
keegi on kohutava pinge all ja... karjatas... miski.... Selline on see hdidl...”12

“Noh, kui ma kuulsin seda esimest korda, liksin iileni kiilmaks - mul oli
tunne, et surm on lihedal. Ma ei oska praegu tipselt kirjeldada, mis tunne
see oli, kuid see oli kohutav. Sa muutud iileni kiilmaks ja sinust ldheb kiilm
Jutt ldbi, kui sa kuuled seda karjet esimest korda. Kujutled, et seal on keegi,
kes hiiiiab sind sel hetkel appi. Sa ootad koos méirgega appikarjet...”13

KODUKAIJA

Meie jutustaja usub kindlalt katoliku doktriini surmajirgsest elust. Ta on
veendunud, et surnu voib tagasi poorduda ja kodus kiia. Ta kinnitab: “Ma
usun kindlalt, et surnu voib kodus kdia... Ma usun vaimudesse... surnud on
vaimud; moéned neist on head ja teised halvad...”14

Jenny tasandab ratsionalistlikumaks surnu tagasituleku kristlikes “puhas-
tuslugudes” (karistused jumala tahtmisest iileastumise eest, surnust iilestdus-
mine, ilmutamine peale surma). Kuigi Kristuse surnuist tilestdusmine kinnitab
Jenny usku vaimudesse ja hinge, lihtub see teadmine peamiselt ilmalikust rahva-
parimusest.

Uskumuste keskkond ja jutud, milles véljendub tema usk surnu tagasipoor-
dumisse, pohinevad perekonnaliikmete korduvail kogemustel. See annab
tunnistust kohapeal aktsepteeritud kalduvusest kogeda ja identifitseerida tile-
loomulikke elamusi.15 Puudutasime seda teemat eelmises 16igus. V3ib niida
tillatav, et usk surnu tagasitulekusse ei pShine ainult isiku enda kogemustel.

245



Rahvausund tédnapéeval, Tartu 1995. ISBN 9985-851-09-9

Esitame siinkohal méned pdhjused, miks see nii on. Surnu nidgemine ja elava
ning surnu fiitisiline kohtumine on iiri traditsioonis sagedased. Jennyl on eriline
voime (nii tema enda hinnangu kohaselt kui ka selle pdhjal, mis peegeldub
juttudest) pigem kuulda ja tdlgendada iileloomulikke helisid, kui nédha vdi monel
muul fiitisilisel viisil nendega kontakteeruda. Ta tunnistab: “Moned inimesed
siinnivad kuuljate ja ndgijatena, teised ei suuda midagi kuulda ega ndha.
Mina kuulen asju, tegelikult ei niie ma kunagi midagi, vaid kuulen...16 Niisiis
on tileloomuliku maailmaga suhtlemisel tdheldatavad tema auditiivsed vSimed
jaon arusaadav, et tal vdivad puududa isiklikul visuaalsel kogemusel pohinevad
jutud kodukdéijast.

Teine, sama oluline pohjus, miks Jennyl puuduvad isiklikul kogemusel po-
hinevad jutud tagasipdorduvast surnust, on ithenduses sellega, et iiri folkloo-
ris on iihte sulanud uskumused haldjatest ja surnust. Jenny-suguse parimu-
sekandja puhul, kes kaldub kriitiliselt kaaluma koiki tileloomuliku elamuse aspekte
ja alles seejirel viljendab nendega nodusolekut, voivad sellised stindmused
pikemat aega edukalt piisida numenina.l7 See iseloomustab selgelt jirgmist
seika: monikiimmend aastat peale juhtumit, mida ta peab tileloomulikuks, tdrgub
ta ikka veel elamust kodukéija arvele panemast. Ja seda hoolimata sellest, et
amm, keda Jenny respekteeris iileloomuliku pirimuse kandja ja kogejana,
tolgendas siindmust ndnda:

“..Jateisel 00l, enne kui dimm voodisse heitis, ma istusin ja lugesin ja tema
iitles: “Jenny, ehk sa heidad niiiid enne keskood magama ja jitad koogi
surnutele? Nad uitavad ringi.” Olin lugemisest nii haaratud... ja aeg lendas,
Ja Tom hiiiidis mind: “On aeg voodisse heita!” Tousin ja liksin libi toa ja olin
just ukse juures, kui praepann 16i mulle selja tagant vastu jalgu. Amm oli
riputanud selle iiles mdrkvardasse, et hommikul oleks mugav vétta. Ja pann
160 mind vastu jalgu selja tagant sel ajal, kui ma léksin tagatuppa... Ja koogis
polnud hetkel kedagi, ainult mina. Tdhendab, ma hdirisin kedagi, kes tahtis
koogis istuda.”18

Konstateerisime juba, et traditsioonikandja surnuga seotud uskumused po-
hinevad kogetul, iiri parimusel ja katoliku kiriku dpetusel. Suur osa on iiri folk-
loorile tiiiipilistel vanadel ja piisivatel surnutega seotud kujutlustel. Uks sel-
liseid arusaamu seostub kujutlusega surnu kdikjalolemisest. Erilisteks lokali-
satsioonipaikadeks on nii kodu kui ka objektid avamaastikul (mied, kaljud,
méieahelikud, kalmistud, saared jne). Valitses (ja voibolla piisib tdnini) arvamus,
et on olemas erilised surnute eluasemed v&i riigid. Kujutluse jargi on surnute
teispoolne maailm suuresti inimeste ilma sarnane. Jarelikult voib surnu olla
koikjal ja iikskoik kus, kas kindlas kohas voi liikvel avamaastikul. Eelistatud
asupaigaks oli neile kodumaja timbrus, niisiis oli traditsioonist johtuvalt
paratamatu 00sel vett vilja visates hoiatuseks hiitida seachain beware. Jenny
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radkis, et vett tuleb valada maa peale. Maja naabrus on samuti surnu eelistatu-
maid asupaiku - see vdib olla puhastav. Jirgmine Jenny poolt jutustatud ver-
sioon kogu Inglismaal tuntud muistendist illustreerib seda vaatenurka:

“Noh, minu onu kdis ema juures kaarte mdngimas ja vottis moéned semud
kaasa. See oli tiikk aega tagasi, viimase soja ajal. Igal ohtul iitles iiks mees
sisse astudes: “Imelik, kes on see mees virava juures? Utlen talle alati head
00d ja kunagi ta ei vasta mulle.” Onu tiidines sellest iitlemisest dra ja lubas,
et paneb iiheks ooks virava juurde mehe. Oli kuuvalge 60, ta liks vilja, ja
tapselt seal, kus Paddy oli iitelnud, mees ka seisis.

Ja Paddy liks, ta oli ldinud ldbi viirava ja iitelnud: “Head 6htut teile
molemale.” Mu onu kaotas meelemdirkuse! Ta norkes hirmust, kui Paddy iitles:
“Head 60d teile molemale!” Silmndhtavalt oli viirava juures keegi ja see oli
iilalt méisnik. Viirav on siiani oma kohal.”19

Laialt on tuntud ka uskumus, et surnu tuleb elavate juurde kummitama.
Jutud konelevad sellest, et surnuid on nihtud nende t66- voi elupaigas. Nii
kiitub jargmises muistendis maaomanik, valvates peale surma oma varandust
edasi.

“Nojah, ta armastas oma maad véga ja hoidis sellest nii kinni, et keegi ei
tohtinud seal isegi jalutada. Uks poiss iitles, et kui ta sureb, siis nad jaluta-
vad seal voi teevad midagi muud. Ja ta vastas: “Elusalt voi surnult - ma
valvan oma maad.” Ja paljud inimesed ndigid teda peale surma seal ja niiiid
on ta juba iile neljakiimne aasta surnud.”20

Peaaegu universaalne on uskumus, et himarad ja pimedad ajad - videvik ja
00 - kaitsevad teise ilma olendeid. Kummitustele ja vaimudele on need ilmu-
tamisajad par préférence. Inimeste eksimusi selle diguse vastu pandi pahaks ja
tileloomulik olend v&is eksinule tihti otsekohe oma meelepaha viljendada.
Histituntud manitsusvormel kdlab nonda: “Pédev on elavate ja 66 surnute
jaoks.”21 Niisiis riskivad inimesed 6osel, eriti siidaco paiku, viljas surnuga
kokku sattuda. Monikord vis viimatimainitu olla kardetavam kui praegusel ajal
tundub. Jirgmine memoraat kirjeldab traditsioonikandja dia isiklikku tileelamist,
pohinedes sellel uskumusel ja ideel.

“... Ai, andku Jumal talle rahulikku hingamist, oli siis bige noor ja neil
polnud tuld. Tema ja naaber kdiisid iile farmerite poldude tuld toomas. Ja seal
oli eriline oks, mis ulatus iile tee, aga di kartis seda kdirpida, sest see oleks
olnud liiga silmagandhtav. Teine mees tulega oli nii hulljulge, et iitles, et
tema teeb seda. Ta oli iileval oksa peal ja di oli teisel pool, ta oli iileval iile tee
ulatuva oksa peal, ja ilmus mees ja iitles: “Oé on surnute ja péev elavate
Jjaoks - mine koju!”

Niiiid hakkas naaber muidugi veidi pelgama, liks koju ja kui ta koos
diaga jargmisel 00l uuesti ldks tuld tooma, iitles ta, et nad katsuvad selle
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oksa dra votta sellele vaatamata, kas seal kedagi on voi ei. Ai lubas, et ta
ootab teda. Mees oli puu otsas. “Teie mees on jdlle siin!” iiteldi - di kuulis
ainult hédlt seda iitlemas. “O6 on surnute jaoks ja Jumal hoidku, et ma ei pea
seda teile kolmandat korda iitlema voi te peate igal 60l viljas olema.””

Lisades, et kolmandal 661 kartsid mehed tagasi minna, jatkab ta: “Neid sonu
oeldi siis, kui inimesed jalutasid 60siti tdnavail. Voi patukahetsuseks voi
ménel muul séiéirasel puhul.”22

Pattukahetsev surnu on iiri folklooris laialt levinud kodukdija tiitip. Need
rahutud maistes kiitketes surnud vdivad esineda kas kindlal ajal néhtavate
isikutena voi karistuse tiitipkujudena voi stiiitult surnutena, kelle vabastab
elava inimese sekkumine. Vabanemine toimub surnu palve tditnud inimese va-
hendusel. Abi, mida surnud vajavad, on erinev. Meie traditsioonikandja jut-
tudes vajavad nad palvetamist voi tuleb tdita mingi lilesanne, mille tulemusel
toimub a priori vabanemine.

Tegelikult on muistendite tsiikli keskmeks idee, et “siititu” surnu vajab ini-
mese abi 16plikuks vabanemiseks maapealsest purgatooriumist. Osas muisten-
ditest toimub elava inimese ja naasnud surnu vahel iildine dialoog, peaaegu
sine qua non muistendi tiitibis. Inimesed votavad kontakti voi lausa sunnivad
surnut radkima, kasutades traditsioonilist poordumisvormelit ja lausudes In
ainm Dé cad atd ag cur isteach ort? (Jumala nimel, mis sind vaevab?) Surnu
saab seejdrel anda oma olukorrast ja vajadustest teateid ning lahkub peale abi
saamist.

Uks pirimusekandja muistenditest on kohandatud peaaegu tiiesti tema va-
nematele. Ta jutustab seda kui vanaisaga stindinut.

“Ta pidi hilisooni rabas miittama, et pddsta talveks osa heina. Terve nd-
dala ndigi ta igal 00l auto taga kondimas meest. Nad ei réidkinud. Vanaisa oli
véiga sobralik mees, tema rddkis igaiihega. Ta liks mehe pdrast ndrvi ja peatas
nddala pdrast auto ning sonas: “Jumala nimel, mees, kui sa oled elav ini-
mene, Siis rddgi minuga, ja kui sa oled surnu, siis mine taevasse!” Ja siis
kolas hddl, kuid see polnud inimhddil, sest vanaisa iitles, et mees ei liiguta-
nud suud. Ta iitles: “Ootasin, et keegi iitleks mulle, kuhu minna!” Ja siis ta
kadus. Varsti peale seda vanaisa suri.”23

Kollektiivsesse parimusse on kindlalt juurdunud uskumus, et isik, kes su-
reb maapealseid kohustusi tditmata, tuleb tagasi. Ta on maiseis kiitkeis, sest
inimlike tegemiste tottu on ta méadratud rahutult rindama, kuni tdidab elava
inimese abiga oma kohustused voi tdidab keegi need tema eest. Seda uskumust
illustreerivad kaks jargmist katoliku preestritest kdnelevat memoraati. Esimeses
ei saa preester rahu, sest tal jdi Neitsi Maarja grott, mille jaoks ta enne surma
raha kogus, lopetamata.

“Ma kuulsin iihte lugu preestrist, kes kdis tagasi: ta tahtis grotti ehitada
ja oli selle jaoks raha kogunud. Ja ta arvas, et tuleb tagasi vaatama, et mis
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Jjuba tehtud on. Ja neil oli olnud eraldi missa ja protsessioon ja kéik - groti
avamise puhul. Ja preester ei olnud sellest siiamaani kuulnud. Ta arvas, et
peab tagasi tulema, kindlasti peab tagasi tulema, et lasta grott ehitada, ja
see oli juba valmis.”24

Teine, lirimaal vdga tuntud muistendi variant, koneleb surnud preestrist,
kes tuleb koju, et lubatud missa lébi viia. Ta ei saa seda teha ilma inimese abita
ega tunnistajata. Enamlevinud redaktsioonis satub naine kogemata 66seks
kirikusse luku taha ja, drganud keskool ootamatust kiriku valgustamisest, néeb,
kuidas missariiiis preester tuleb kiddrkambrist ja liheb altari ette. Ta vaatab
kirikus ringi, kiisides: “Kas siin on kedagi, kes vdiks mind missa ajal teenida?”
Naine hakkab kartma, lahkub hommikul kirikust ja avaldab juhtunu kihelkonna
vaimulikule. See ldheb jargmisel 661 kirikusse ja kui surnud preester uuesti
ilmub ja kiisib (tihti toimub see kolm korda), vastab kihelkonna preester, et tema
voib missa ajal teenida. Teenistuse 16pul parib ta surnud preestrilt, miks too
tagasi tuli ning kuuleb, et ta ei pddse tacvasse enne, kui on tditnud oma kohustuse
ja pidanud missa, mille eest talle oli juba tasutud. Seejdrel surnud preester
haihtub. Jenny variant kélab nii:

“See juhtus siinsamas Mountmellickis, vanal Kabeli tinava otsas asuval
kalmistul. Meestel oli aastate eest kombeks istuda silla peal, méingida kaar-
te, laulda ja muud sellesarnast teha. Ja tihel 606l oli minu di sillalistujate
hulgas ja nad kuulsid psalmi laulmist. Mida valjemini psalm kélas, seda
ndrvilisemaks nad ldksid. Ja nad pogenesid kabuhirmus. Jdrgmisel hommi-
kul liks di naabriga koos preestri juurde ja nad konelesid talle juhtumist...
“Miks te ei ldinud ega teeninud missat,” kostis preester, “oma hirmuga tegite
mulle niiiid palju tili.” Ja nad liksid jdrgmisel 60l koos preestriga tagasi
missat pidama...”25

Surnu tuleb elavaid abistama

Selliste lugude korval, kus surnu naaseb elavatelt abi saama, kiibib hulga-
liselt jutustusi elavatele appi, ndu andma v&i neid hoiatama tulnud lahkunutest.
Meie pirimusekandja repertuaaris on selliseid jutte vihe. Uks neist koneleb,
kuidas surnud ema kéis sdbralikult kodus oma laste eest hoolitsemas. See on
lirimaal haruldane muistend:

“Jah, ma kuulsin lugu neljast lapsest - iihest kuni viie aastani. Ja isa
piitidis to0l kdia, maja korras hoida ja lapsi toita. Ja ta ei saanud aru, kuidas
lapsed suutsid hoida maja puhta, tule ahjus praksumas ja valmistada igaks
ohtuks toitu. Uhel 6htul kiisis ta vanema tiidruku kdest, kuidas ta sellega
toime tuleb. Nad istusid pimedas koldetule valgel ja toit kiipses. Lapsed iit-
lesid, et seda ei tee nemad, vaid ema kdib neil abis. Ta oli kaks voi kolm
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aastat nende juures kdinud, enne kui mees aru sai, et ta seal kdib. Ta kdis
neid abistamas, sest lapsed olid liiga vdiikesed, kui ta lahkus.”26

Teises muistendis réhutatakse taas viimase sakramendi tihtsust. Uldlevi-
nud uskumuse kohaselt vdib surnu naasta, et tuua surija juurde preestrit. Meie
parimusekandja jutustus kdneleb emast, kes toob vanglas surevale pojale
preestri. Preester t6i kirikust dnnistatud sakramendi.

“... Ta ldks naisega koos alla ja see liiks ees. Kui nad moodusid viravast,
avas ta need preestri ees ja toi ta kongi juurde. Peale pihtimist ja viimaste
riituste sooritamist kiisis ta vangilt, kes oli see noor naine, kes talle preestri
toi. Ta kirjeldas vangile naist ja see vastas: “See oli mu ema. Ta suri
kakskiimmend aastat tagasi.” Nii tuli ema oma poega pddistma, et see saaks
viimase sakramendi.”27

Etinimesed piitidsid viivitada viimase sakramendi korraldamisega, kuni isik
oli juba ddrmuslikus seisundis, aga iiksiti kartes, et ta sureb seda vastu vot-
mata, oli probleem piisivalt aktuaalne. Muistend varieerub iiri traditsioonis:
sageli kirjeldatakse, kuidas kurat surija juurde ilmub - seegi peegeldab inimeste
tegelikke kartusi.

Surnu vois tulla tagasi, anda teateid voi isegi hoiatada sugulasi eluteel
ootavate muutuste eest. Sellest kdneleb jargmine muistend:

“Ma mdletan meest, kes rddkis mulle loo halbadest inimestest. Nad olid
tiitre kaotanud. Ja nad olid alati igas asjas ja ka endi vastu viga karmid. Igal
voimalusel nad lunisid, laenasid voi varastasid ja neil oli palju. Nad olid
véiiga karmid inimesed. Uks tiitar suri, aga isa jitkas kurja teed. Ja tiitar tuli
koju ja jdittis kiega jdlje isa voodi jalutsisse, et ta ei peaks seda unendioks. Ta
tuli tagasi ja iitles, et isa muudaks kombeid, ja et iiks kord oma elu jooksul
osutas ta ligimesearmu ja see armuand on porgus tema ja koige poletavama
leegi vahel.”28

Pahatahtlik surnu

Kujutlus kurjast iileloomulikust olendist on teiste iilemeeleliste néhtuste ja
olendite hulgas viga levinud. Kurjuse dispositsiooni pdhjused pole alati teada,
kuid vaib arvata, et selleks on olendi igikestev kannatusrikas karistus nurjatute
tegude eest. Siit tuleneb nende delus hilis66l kohatud inimeste vastu. Mdned
neist on rangelt kindla paigaga seotud ning on saanud sellelt ka oma nime. Nad
ilmuvad mehe voi naise, erinevate loomade voi lindudena. Neid saab tagasi
hoida v&i eemale torjuda erinevate vahenditega, kuid preestri joudu on peetud
eriti mojusaks. Usuti, et ta v3ib piirata ja pagendada need ringi sisse vdi panna
tditma lahendamatut iilesannet nagu gad um ghainimh (liivast koit punuma).

Kaks jargmist muistendit kirjeldavad zoomorfse kurja olendiga kohtumist.
Esimeses muistendis ilmub ta iiri folklooris kurjaga ambivalentsetes seostes

250



Rahvausund tdnapéeval, Tartu 1995. ISBN 9985-851-09-9

kalkunina. Alguses saatis tema kui tdhtsa kodulinnu aktsepteerimist kartus ja
hirm linnu vddramaise paritolu, tumeda viarvuse, vilimuse ning kditumise ise-
drasuste ees. Uskumuste kohaselt peetakse kalkunit iileloomulike olendite, eriti
kuradi ja pahatahtlike surnute vastaseks. Teisalt arvati ka, et tal on deemonlik
iseloom ja et ta voib olla kurja kehastus voi muutuda selleks.29 Viimatimainitud
uskumust illustreerib jargmine muistend:

“Arvati, et suur kalkun on kuri vaim. Halb inimene, kes suri pattu kahet-
semata, kdis kodus ja puges kalkuni sisse. Iga kord, kui katsuti kalkunit
kinni piiiida ja dra tappa, kadus ta dra. Nad ei leidnud teda kusagilt. Ta liks
iiles parvepoiste juurde - mdiletad sa neid parvetajate vanu maju? - ta saabus
sinna 00siti ja hoidis neid kogu 66 drkvel. Ja nad kutsusid preestri ja see
iitles, et kuri on votnud linnu kuju. “Tegelikult siin lindu pole, vaid on kuri
vaim,” iitles ta.

Noh ja siis ta sundis teda kesta heitma ja pani ta kinni ja seal polnud
enam kedagi.”30

Teises loos kehastub kuri vaim mustaks koeraks. Koera on peetud inimese
truuks sdbraks. Tihti suhtuti temasse histi kui olendisse, kellel on véime tajuda
tileloomulike joudude ldhedust ja sel puhul hoiatada ning kaitsta peremeest.
Rahvausund omistab koerale ka deemonlikku loomust. Tihti viljendub see
lugudes loitvate silmadega, enamasti mustadest koletusuurtest pdrgukoertest.
Nende ilmumist seostatakse kindlate kohtadega. Niisuguseid koeri peeti tihti
kurjadeks vaimudeks ja selliseid olendeid tuli tdrjuda vdi hoiduda neid
eksitamast.31 Meie traditsioonikandja muistendis koneldakse sellisest mustast
koerast.

“Noh ja Manor Lane’is tee poorakul seisab kaks raudviiravat: iiks otse
teise vastas, kohe pooraku juures. Igal 66l keskoo paiku hiippas must koer
Vvoi koera kuju iile viirava ja ta silmis loitsid tulekerad. Uhel 661 tuli kovasti
purjus naabrimees koju ja 16i koera, ja ta lopetas siniste silmade ja tosina
murtud ribiga. Ta ise arvas, et asus kindlasti mone koera kuju votnud vaimu
peateel ja teda loodi segamise eest. Arvati, et sellises paigas on hdadaohtlik

kedagi takistada, aga seda seletada ei osatud. Vaimude teel - kas sa saad
aru?32

KURAT

Rahvausundis valitseb arvamus, et ka kurat voib ilmuda koerana.33 Tirimaal
voib kurat omandada samuti kassi kuju.34 Imelikku iiksikut musta kassi peljati.
Kassi peeti pikka aega halvaendeliseks, kreeka ja rooma pirimuses aga
tilemeelelise kurjaga kaasaskiivaks loomaks. Kristlikus traditsioonis domineeris
assotsieerumine kurjuse, pimeduse ja salajasega. Keskaegsete jutlustajate jaoks
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oli kass saatana siimbol33 ja see kujutlus silis ka rahvausundis.

Preestri voimet kurje vaime peletada on juba mainitud. liri muistendid kir-
jeldavad preestreid viagevate ja edukate kuradi vastastena. Tutvume iiri tra-
ditsioonile tiitipilise jutustusega, milles kirjeldatakse lihemalt kass-kuradi mi-
nemakihutamist:

“Jutt oli vanast naisest, kellel suri mees dra ja vana must kass eksis tema
Jjuurde. Eksis majja ja naine toitis teda. Tollal kdisid preestrid kiilastamas
kodusid. Uhel éhtul tuli preester naise poole, ja too keetis teed voi midagi
muud. Ja kass tuli sisse ja naine jdttis tee sinnapaika; selle asemel, et kostita-
da preestrit edasi, tostis ta tee tulelt ja hakkas kassi toitma. Siis igatahes tuli
naine tagasi ja joi preestriga teed. Preester pdris, kui kaua on kass majas
olnud, ja naine vastas umbes nii, et ta tuli alles peale mehe surma ja on talle
seltsiks. Siis iitles preester: “Ma puhastan su temast.” Ja naine vastas: “Oh,
kui julm tegu see on, toesti, milline julmur voib seda teha.” Ja preester iitles:
“See pole kass!” - “Kes see siis on?” pdiris naine, “siin ta on ja siia ta jddb.”
Preester iitles: “Ma ei vota sind kuulda, vaid nditan sulle, kes see on.” Ta
pani stoola iille ja hakkas palvetama, ja siis hakkas kass toeliselt suureks
muutuma, mehekasvu, muutus meheks, ja ldks uksest vilja ja kadus. Rohkem
seal kassist ei rédigitud. See kohutas naist, peale seda ta pelgas musti kasse.”30

Usuti, et kurat voib ilmuda inimesena. Meie parimusekandja sdnutsi: “Ku-
rat voib ilmuda mistahes kujul: kassi, koera, inimese, mone looma véi lin-
nuna. Ta véib vétta mistahes kuju.”37

Uks paljudest rahvausundis kuradiga seotud kujutelmadest esitleb teda
kirgliku kaardimingijana.38 Seda on peetud tema meelelahutuseks.39 Seesu-
guses uskumuse pinnalt vorsunud muistendis tuntakse kurat dra kapjade jérgi.
Christianseni norra rindmuistendite kataloogis on seda muistendit (nr 3015)
nimetatud “Kaardimingijad ja kurat”.40 Jirgmine muistendivariant Jenny
repertuaarist paigutab kaardiméngustseeni lirimaa suuremasse katoliku seminari
Maynoothi Kolledzisse. Ta iihendab selle tekke- ja seletusmuistendiga sealse
seminari pdrandal ndhtavate kabjajilgede algupirast.

“Ma olen kuulnud lugu kabjajilgedest. See juhtus Maynoothi KolledZis.
Ma arvan, et iiliopilased oppisid ja see oli nende viimane oping enne preest-
riks saamist. Ja oppimise asemel mdngisid nad kaarte. Ja imelik tudeng ilmus
platsi, nendega kaarte méingima. Ja loomulikult, nagu nendes juttudes alati
Juhtub, poti dss kukkus maha ja iiks poistest kummardas seda iiles tostma ja
ndgi vooral kapju. Kaks iiliopilast tegid endale otsa ja iiks neist elas nii
kaua, et joudis loo dra rdcdkida. Ja arvatakse, et siiani on kolledZis jalajiiljed
ndhtavad. Mina négin lehma sorajilgede moodi jilgi. Néigin seda kolledZis.
Kiidi viis mu iikskord sinna ja nditas mulle, ja ta naeris, kui ma kiisisin:
“Kuidas said kiviporandasse lehma sorajéiiljed?” See pidi arvatavasti olema
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kurat ise, kes tuli neid enne preestriks piihitsemist orritama - mis sina
arvad?41

Kuradi katsed surija juurde kutsutud preestrit takistada on iiri rahvaluules
levinud teema, mis on inspireerinud tervet rida muistendeid. Et preestrit viivita-
ma sundida, kasutab kurat paljusid votteid: tekitab preestri imber paksu udu,
ilmub teda riindava musta koerana, loob tema teele néilisi tokkeid, illusiooni
teel lebavast kuldmiindist (nagu jirgnevas jutustuses) voi armsa hédlega laul-
misest.

Esimeses seda teemat illustreerivas muistendis tunneb stoola iille tdmma-
nud preester kuradi seatud 16ksu ira, jiatkab halastuse teekonda ja jouab 6i-
geks ajaks surijale viimast sakramenti jagama.

“Niisiis arvas ta, et ta on teel siia, kiilateel. Ja ei lasknud inimesi mooda.
Uhel 66l oli naine suremas ja mees léiks preestri jirele. Preester tuli hobusega
Jja nad ldksid modda kitsast kiilateed, sest see oli koige lilhem tee naise ko-
duni, ja oli kuuvalge 66 ja kaks krooni sdiras maas. Preestril oli loomulikult
ekstra haige kiilastamiseks stoola seljas. Ta iitles mehele: “Séidame edasi,
dra peatu, sa saad oma kroonid tagasi tulles.” Mees oli kiill loomulikult kaht
krooni maas lebamas ndihes viga torges ning jdrgnes ddrmiselt vastumeel-
selt, sest tal oli raha vaja. Ent ta jdrgnes kuidagiviisi, tdites preestri késku, ja
tagasi tulles peatas preester hobuse ja kdskis tal maha tulla ja votta kroonid
iiles. Ja need olid kaks selle kuju votnud hobuse kabjanaela. Ja ta iitles: “See
oli kurat, kes piiiidis meid peatada, et ma ei jouaks oigeks ajaks naise hinge
piicistma.”42

Teine muistenditiitip illustreerib juhtumit, kus preestrit petetakse laulmise-
ga (mdnikord olid takistajateks kaks musta koera)43 nii, et ta kuulab laulu 15pu-
ni#4 ja liheb siis edasi, avastades, et inimene on vahepeal surnud. Muistendi
aluseks on mdistagi asjaolu, et kurat vdidab inimese hinge endale.

“...Kdib jutt, et ithel 60l - sel ajal kiilastasid preestrid surijat ratsa - saade-
ti talle jarele. Teel kuulis ta ilusat, mahedat lauluhdidlt poldude kohal heli-
semas. Nonda peatas ta hobuse, et laulu l6puni kuulata, ja kui ta joudis
haige juurde viimset armu andma, oli see surnud. Ta jéii hiljaks.”45

HALDJAD

Peale surmaennete, kodukdijate ja kuradi usub meie parimusekandja kindlalt
ka iihte osa haldjatega seotud parimusest. Reidar Th. Christiansen iseloomustas
haldjausku kui “‘uskumuste kompleksi, mille jargi maal eksisteerib inimeste korval
teine, neile tavaliselt ndhtamatu rass .46 Usk haldjarahvasse on ilmselt sama
vana kui inimene ise. lirimaal on see olnud véga tugev ja piisib viheste inimeste
maailmapildis tinini. Publitseeritud tekstindidete47 vordlemisel meie piarimuse-

253



Rahvausund tédnapéeval, Tartu 1995. ISBN 9985-851-09-9

kandja repertuaariga selgub, et viimastel on eeldusparaselt tugev kohalik
koloriit.48 Tirimaa haldjausule see tiitipiline pole. Et haldjapirimusse puutuvaid
muistendeid ja reageeringuid on detailsemalt esitatud mujal ja meie
parimusekandja repertuaaris on nad korvalised, piirdugem siinkohal seniste
kisitluste kokkuvdttega.

Haldjaparimuse pohilised teemad on haldjate maailma asukoht, haldjate te-
ke ja lunastuse lootus, nende sotsiaalne ja muu elukorraldus, vilimus, riietus
ning haldjate ja inimeste maailma vastastikune suhe. Analiiiisi pohjal vib nen-
tida, et suhtumistes erinevatesse teemadesse ulatuvad Jenny hoiakud kindlast
usust haldjamaailma olemasolusse ja sama tugevast veendumusest, et sellesse
mingil kombel sekkumine on rumal, ebakindluse ja kdikuva hoiakuni parimuste
suhtes, mis seletavad haldjarahva teket ja nende igapievaelu tiksikasju. Laste
ja tdiskasvanute roovimist haldjate poolt ei pea ta usutavaks.

Tdendoliselt vdib nentida, et haldjausk on lirimaal tildjoontes piisivam olu-
kordades, kus jutt on seotud maastiku isedrasustega. Sellele osutab meie piri-
musekandja repertuaar. Kindel veendumus haldjamaailma olemasolusse seos-
tub tal tdhtsama kohaliku maastikuobjektiga - kiinkaga tema kodu ldheduses.
Seda kohta peab ta piihaks, ta teab muistendeid paiga hidirimisest tuleneva
kittemaksu kohta.

Tema arvamus traditsioonilisest haldjate péritolust (need on halvad, jumala
japeaingel Miikaeli poolt tacvase sdja ajal allaheidetud inglid) on siiski ambiva-
lentsem. Kuigi ta jutustab mulle parimusliku seletuse haldjate tekke kohta, pole
ta selles ise veendunud. Talle tundub, et haldjad on kuidagi seotud surnutega
ja et nad peaksid tegelikult olema muistsed surnud, kes elavad kiingastel ja
migedes.

Haldjate péritoluga on tihenduses péarimus nende 16plikust hdvingust viim-
sel kohtupéeval. Iiri traditsioonis peetakse nende hukkumist paratamatuks: lan-
genud inglitel pole lootust lunastusele. Kuigi jutustaja suhtub nende péritolusse
ambivalentselt, teab ta siiski lirimaal {ildtuntud muistendisiizeed, mis pohineb
uskumusel, et haldjad on langenud inglid ja seega pole neil lootust viimselpdeval
taevasse tagasi padseda. Refereerigem tema juttu: preester kohtab tiksildasel
teel ootamatult haldjat, kes tahab viimsel kohtup#eval taevasse minna. Preester
kisib tal sdrme 16igata ja kuna sealt verd ei tule, {itleb, et teda ei péésteta enne,
kui ta kehas on nii palju verd, et ta saab sellega kirjutada oma nime.

Inimeste tileloomuliku ré66vimise teema peegeldub iiri folklooris mitmeti. Meie
jutustaja mainis kahte motiivi: viikese lapse roovimist teise ilma ja pruudir6ovi
katset. Mdlemad on muistendid. Vahetatud lapse lugu on rahvusvaheline
randmuistend nr 5058,49 mis on lirimaal laialt levinud ja pShineb uskumusel, et
haldjad voéivad inimesi (ja loomi) dra viia, jéttes hélli pddura asemiku (gaeli
keeles iarlais) vdi vahetatud lapse. Meie traditsioonikandja versiooni kokkuvéote
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on jargmine: laps karjub kogu aeg ega kasva. Toast kostab muusikat. Sugulased
otsustavad tema vilimuse ja imeliku kditumise pohjal, et tegemist on vahetatud
lapsega. Emal palutakse kodust lahkuda, isa ajab ahjuroobi tuliseks, dhvardab
last sellega korvetada ja toob kuuldavale dhvardusi. “Laps” kaob selle peale
kohutava karjatusega ja viike tiidruk tuuakse tagasi.

Jutustaja ei usu seda lugu. Tema arvates saab kujutlust vahetatud lapsest
tdiesti tavaliselt seletada: neid lapsi voidi niiteks valesti toita. Seega, kui laps
saab Oiget toitu, “saadakse tagasi” normaalne laps.

Jutustaja pragmaatiline seisukoht tuleb ilmsiks ka selgitustes haldja pruu-
dir6ovimislugude uskumusliku tausta kohta. Jenny muistendi teisend on lii-
hidalt selline: haldjad iiritasid pruuti r66vida ja péddsesid inimese abiga
pulmamayjja. Nad istusid parsil, iiks neist liigutas ennast pruudi tantsitamise ajal
ning ajas tolmu alla. Pruut aevastas korra ja teise ning kolmanda aevastuse
peale iitles inimesest abimees: “Jumal dnnistagu!”, mille peale haldjad pidid
kaduma. Jenny reaktsioon sellele muistendile oli: “Vananaiste jutt!” Ta arvab, et
uskumus pruudi rodvimisest on selgitatav naise kditumise muutumisega peale
pulmi, kuna tal on raskusi uues staatuses kohanemisega.

Kokkuvote

Eelnevalt esitatud usundilise parimuse sisu analiiiis tihe niitidisaja iiri nais-
soost traditsioonikandja repertuaari pdhjal niitab, et usk iileloomulikku sur-
nusse on tema tdnase maailmapildi oluline osa. Selle kaalu on tdstnud kodu ja
kohalik keskkond, mis suhtus soosivalt usundilisse parimusse. Siiski suhtub ta
kodu ja kogukonna vastavasse parimusse kriitiliselt: monda osa kollektiivses
lokaalses traditsioonis sdilitatud uskumustest aktsepteerib ta tdielikult, osa
heidab ta kdrvale vdi ilmutab iilejdadnud aspektide suhtes ambivalentsust. Ta
usub kindlalt surmaendeid, kodukdijat ja kuradit. Haldjausu suhtes ta hoiakud
aga varieeruvad, ulatudes kindlast usust haldjamaailma olemasolusse kahtlus-
tega tembitud suhtumiseni haldjarahva péritolusse, saatusesse ning
sotsiaalsesse organisatsiooni. Kdva kahtluse alla seab ta inimeste roovimise
haldjate poolt. Jutustaja uskumused ja muistendid, millel on rangelt kohalik
koloriit, on siiski kooskdlas nii gaelikeelsete kui angliseerunud (inglise keelele
tileldinud) iiri ning tihtlasi Euroopas laiemalt tuntud kollektiivse parimusega.
Meie jutustaja on intelligentne ja analiilisivdbimega naine, kelle jaoks usk
tileloomuliku eri kiilgedesse vajab vaagimist: iihte osa sellest tuleb tinapdeval
arvesse votta rahvausundi jdatkamisel, et iiletada usundi pdrkumine uue aja
mdtlemisega.

Tolkis Mare Koiva

255



Rahvausund tédnapéeval, Tartu 1995. ISBN 9985-851-09-9

Kirjandus ja mérkused

1. Cross, T. P. Motif Index of Early Irish Literature. Bloomington, Indiana, 1952.
Eriti osa A-F. Vt ka O’Rahilly. Early Irish History and Mythology. Dublin, 1946.

2. Cronin, J. The Anglo-Irish Novel. Belfast, 1980. XIX ja XX sajandi alguse
ingliskeelsete folkloorikogude ja folkloori puudutavate uurimuste tilevaade leidub R.
M. Dorsoni eessonas Sean O’Sullivani Folktales of Ireland. London, 1966, pp V-
XXXII. Tuntud anglo-iiri kirjaniku W. B. Yeatsi poolt kasutatud folkloori motiive ja
teemasid on analiiiisinud Thuente, M. H. Yeats and Irish Folklore. London, 1980, New
Jersey, 1981.

3. Vtviide 2, Dorson; Almqvist, B. Irish Folklore Commission - Achievement and
Legacy. Béaloideas 1977-1979, nr 45-47, pp 6-26.

4. Dublini Ulikooli iiri rahvaluule osakonna kisikirjalisest rahvaluulearhiivist leia-
me sellele kinnitust, samuti erinevatest piirkondadest kogutud publitseeritud haldjapi-
rimusest, nagu S. o) hEochaidh, Mdire Ni Né€ill, Séamas O Cathdin Si-Scéalta 6 Thir
Chonaill. Dublin, 1977;S. 0 Duilearga. Leabhar Shéain Ui Chonaill. Dublin, 1977, pp
291-322,434-440, 484-488. (ingl k resiimee); S O Cathdin (ed). Scéalta Chois Cladaigh.
Stories of Sea and Shore. Dublin, 1983.

5.VtS. O Suilleabhdin. A Handbook of Irish Folklore. Dublin, 1942, Detroit, 1970,
eelkdige pp 440-519.

6. Lysaght, P. A Tradition Bearer in Contemporary Ireland. In: Storytelling in
Contemporary Societies. Tiibingen, 1990, pp 199-214; Lysaght P. Fairy Lore from the
Midlands of Ireland. In: Narvaez, P. (ed). The Fairy Faith: New Fairy Lore Essays.

7. Vtviide 3, Almqvist.

8. Vt viide 5, O Siilleabhdin, p 216 ja iiri rahvaluule osakonna arhiivis leiduvat
aineloendit, kust saab tilevaate surmaennete mitmekesisusest lirimaal. Kuidas uskumu-
sed on spetsiaalselt seotud surmaennetega, vt ka Almqvist, B. The Death Forebodings
of Saint Oléfr, King of Norway and Régnvaldr, Earl of Orkney. Béaloideas, 1974-1976,
nr 42-44, eriti pp 23-38. Osasid surmaendeid iiri parimuses puudutab Lysaght, P. The
Banshee. The Irish Supernatural Death-Messenger. Dublin, 1986.

9. Lysaght, P. 1. juuni 1976 iileskirjutus, lindistus.

10. Vtviide 9.

11. Vtviide 9.

12. Vtviide 8, Lysaght, 1986.

13. Lysaght, P. iileskirjutus 1, 1976.

14. Lysaght, P. iileskirjutus, lindistus 20, 18. august 1989.

15. Vit viide 5, mitmeid O Stilleabhdini alajaotusi. 1970, pp 244-250. Surnu tagasi-
tulek.

16. Lysaght, P. iileskirjutus, lindistus 1, 1976.

17. Honko, L. Memorates and the Study of Folk Beliefs. In: Journal of the Folklore
Institute. 1964, nr 1, pp 16-17.

18. Lysaght, P. lint 20, iileskirjutus 18. 9. 1989.

19. Lysaght, P. lint 1, iileskirjutus 1976.

20. Lysaght, P. lint 7, iileskirjutus 1981.

21. Gaeli keeles Is libhse an ld, is linne an oiche; saksa keeles: Der Tag ist dein, die
Nacht ist mein. Vt Hoffman-Krayer, H., Bidchtold-Stdubli, H. Handworterbuch des

256



Rahvausund tdnapéeval, Tartu 1995. ISBN 9985-851-09-9

Deutschen Aberglaubens. VI. Berlin, Leipzig, 1934-1935. p 776.

22. Lysaght, P. lint 7, 1981.

23. Lysaght, P. lint 8, juuli 1981.

24. Lysaght, P. lint 6, 1981.

25. Vtviide 24.

26. Vt viide 24 ja Christiansen, R. Th. The Migratory Legends. Helsinki, 1958, nr
4030 “Surnud ema kiilastab lapsi.”

27. Vtviide 26.

28. Lysaght, P. lint 20, 1989.

29. Vtiiri rahvaluule osakonna arhiivis leiduvast aineloendist furcaithe/kalkun.

30. Lysaght, P. lint 6, 1981.

31. Vt motiivi 303.3.3.1.1. Kurat koerana. Thompson, S. Motif-Index of Folk-
Literature. 1-6. Copenhagen, 1955-1958; Tubach, F. C. Index Exemplorum. A Hand-
book of Medieval Religious Tales. FFC 204. Helsinki 1969, nr 1538, 1568, 1644, 1813;
ka Woods, B. A. The Devil in Dog Form: A Partial Type-Index of Devil Legends.
University of California. Folklore Series. Nr 11, Berkeley and Los Angeles, 1959; vt ka
Handworterbuch des Deutschen Aberglaubens. I'V. S 484.

32. Lysaght, P. lint 7, 1981.

33. Vtiiri rahvaluule osakonna arhiivi aineloendist Diabhail (kurat); O hEochaidh,
S., O Laoire, L. L. An Diabhail i Seanchas Thir Chonnaill’ (The Devil in Donegal Lore).
Béaloideas. 1989, nr 57, p 4 (nr 6). Inglise keeles p 74, nr 6, mirkused p 102.

34. Vt viide 33.

35. Rowland, B. Animals with Human Faces. A Guide to Animal Symbolism.
London, 1974, pp 51-52.

36. Lysaght, P. iileskirjutus, lint 7, 1981.

37. Lysaght, P. iileskirjutus, lint 6, 1981.

38. Vtviide 31, Thompson, motiiv 4; Tubach, 745, 2238.

39. Vtviide 31, Thompson, 303.6.1.5. Kurat ilmub kaardiméngijate juurde.

40. Vt viide 26, Christiansen, pp 24-28.

41. Lysaght, P. iileskirjutus, lint 1, juuni 1976. Selle muistendi kohta iiri traditsioo-
nis vaata E Ni Anluain. An Cearrbhach agus an Diabhail: ML 3015 in Eirinn (The
Gambler and the Devil: ML 3015 in Ireland). Student essay in Department of Irish
Folklore.

42. Lysaght, P. iileskirjutus, lint 1, 1976.

43. Vt. mirkust 31.

44. Louna-Wexfordis on selles kontekstis kasutatav laul: “Arise Bonnie Lassy,
We’ll Bundle and Go” (IFC 107:387), kuid paremini on tuntud gaelikeelne laul “Cailin
deas cruite na mbo” (“Ilus piimatiidruk™). Piirkonniti tuntakse seda kui “neetud laulu”,
mida mdnes kohas oli keelatud laulda.

45. Lysaght, P. iileskirjutus, lint 7, 1981.

46. Béaloideas, 1971-1973, nr 39-41, p 95.

47. Vt mirkus 4.

48. Vt von Sydow, C. W. Overnaturliga vasen. Nordisk Kultur XIX. Folktro.
Stockholm, 1935, 91-159; vt ka Hultkrantz, A. The Supernatural Owners of Nature.
1961.

49. Vt viide 26, Christiansen, R. Th., pp 109-113.

257



