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KIHNU PULMAKOMBED - JUURED JA SUUNDUMUSED
Ingrid Riiiitel. Eesti, Tallinn

Oleme pikema aja jooksul jadlginud traditsioonimuutusi Kihnu saarel. See on
olnud suhteliselt suletud tihiskond, kus traditsiooniline kultuur (folkloor, kom-
bed, rahvardivad, kisit66) on monevorra piisinud tdnapédevani, kuigi parimus-
liku kultuuri kdigis vormides ilmneb taandumistendents ja asendumine téna-
pdeva massikultuuriga. Sellele vaatamata on saarel sdilinud palju arhailist ning
Kihnu rahvakultuur on omamoodi unikaalne kultuurifenomen Eestis kui ka tildse
tdnapdeva Euroopas.

Kihnu pulm kui suguvosapulm

Pulm on keskne siindmus, mis on enda iimber koondanud traditsioonilise
kultuuri eri zanre ja vorme ning aidanud neil kauem siilida. Kihnu pulm on oma
pohialuselt kahe suguvdsa lepingut kinnitav nn suguvdsapulm, mis ldhtub
sugukondlikust tihiskonnakorrast ja tugineb eelkristlikele usukujutelmadele ning
on oma pdhijoontelt lidnemeresoome rahvastele iihine. Kihnu pulma iseloo-
mustavad jirgmised Lisinemeresoome suguvdsapulma elemendid. !

1. Suguvosade vahelise liidu kinnitamine kihlade, vastastikuste kinkidega
jne.

2. Siirderiitused (mdrsja lahkub endisest elust - neiupdlvest, kodust, sugu-
vosast, ja viiakse pulmarongiga uude koju miniaks). Siia kuuluvad:

a) patrilokaalsele pulmale iseloomulikud lahkumistseremooniad (kom-
bed, laulud ja itketamised morsja drasaatmisel isakodust);

b) kaitse- ja tdrjemaagiaga seotud kombed “‘staatuseta” perioodil, mil
mdrsja viiakse isakodust mehekoju (néiteks pea peitmine);

¢) nn liitumistavad seoses uude suguvdssa vastuvotmisega (uju eemal-
damine, morsja tantsitamine jne).

3. Initsiatsioonirituaalid - morsja ja peigmehe valmistamine uude staatusse
astumiseks (uute sotsiaalsete ja eetiliste normide ja kditumismallide dpetamine
ja kinnitamine eriliste dpetus- ja hoiatuslauludega, morsja riiete vahetus,
abielunaise peakate, uus nimetus - noorik).

4. Sotsiaalse vastutuse ja kohusetunde kinnitamine, uude keskkonda so-
bitumise kergendamine, suguvdsade vahelise antagonismi iiletamine vastas-
tikuste pilke-ja kiidulauludega.

5. Loitsud, laulud ja tavad noorpaari uue elu alustamiseks ja soo jiatkamise
kindlustamiseks.

6. Modlemat suguvosa esindavad pulmategelased ja nende konkreetsed rollid
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pulmakombestikus (sealhulgas mdlemapoolsed pulmalaulikud).

Paljudele lidnemeresoome pulmakombestiku elementidele on vasteid ka
kaugematel soome-ugri rahvastel. Raske on praegusel uurituse astmel otsus-
tada, kuivord on siin tegemist tirgsoomeugriliste, kuivord laiemalt sugukondliku
elukorralduse ja miitoloogilise maailmavaatega seotud usundilis-tavandiliste
elementidega. Samade maagiliste siimbolite esinemine eri rahvaste sarnases
voi ka erinevas tavandilises kontekstis pole juhuslik. “Siimbolid omandavad
suure sdltumatuse oma kultuurikontekstist ja funktsioneerivad mitte tiksnes
kultuuri siinkroonsel tasandil, vaid ka diakroonilistel vertikaalidel /.../. Sellisel
puhul siimbol esineb kui isoleeritud tekst, mis asetub vabalt timber kultuuri
kronoloogilises viljas, iga kord keerukalt korreleerudes kultuuri siinkroonsete
tasanditega.”2 Tuleb arvesse votta ka, et siimbolile on omane mitmetihendus-
likkus, kuna ta seostub erineva kontekstiga.

Allpool piiiitakse Kihnu pulmakombestikule tuua paralleele teistelt soo-
meugrilastelt, eriti juhtudel, kus neil on sdilinud teave maagiliste siimbolite ja
usundiliste aluskujutelmade kohta, mis Kihnus aegade jooksul kadunud.

Nn kahe otsaga voi kahe poolega pulm peetakse eraldi pruudi ja peigmehe
kodus, kusjuures pulma kesksed tseremooniad toimuvad mdlema poole osavotul
ning vanade regivarsiliste pulmalaulude saatel. Ténapideval ei pea kaugeltki
koik enam vana moodi pulma, seda enam, et tihtipeale on iiks abielupool (pruut
voi peigmees) périt mandrilt (sel juhul on kiill vdimalik korraldada lihtsustatud,
nn iihe poolega pulm).

Kui mélemad on kihnlased ning otsustatakse pidada vanamoodi pulmi, on
veel viimaste aastateni sdilinud vana Kihnu pulma pdhiskeem oma tra-
ditsioonilises jargnevuses, kuigi kombeid ja eriti laule on jddnud endisega
vorreldes vihemaks. Ka on kommete ja laulude kogum, mida jirgitakse, tik-
sikuis pulmades erinev. Jargnevalt kisitletakse iildistatult neid kombesti-
kuelemente, mida vois jdlgida veel 1980.-90. aaastate pulmades (aluseks on
peamiselt helilindistused ja videosalvestused, mis on tehtud artikli autori
osalusel, samuti moned suulised andmed ja Roosi Karjamilt saadud kirjalikud
teated). Korvutavalt tuuakse andmeid vanemast Kihnu pulmakombestikust,
jélgides selle muutumise protsessi. Olgu kohe deldud, et ka 1975. a nédhtud
pulmaga vorreldes on traditsioon, eriti laulude osas, tugevasti taandunud. Samuti
on lisandunud moned uued néhtused.

Alljargnevast kisitlusest on korvale jaetud kosjad, veimede valmistamise
tavad (nn noorikumaja) ja pulma kutsumise kombed, mis véiriks eraldi vaatlust.
Juttu tuleb iiksnes pulmakommetest, mille kohta leidub artikli 16pus kokkuvatlik
tabel.
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Pulma ettevalmistused

Ettevalmistused pulmadeks ja kiilaliste vastuvotuks algavad nii pruudi kui
peigmehe kodus juba enne pulmi. Tapetakse loomi, valmistatakse osa toite
(leivad-saiad, siilt jne), koristatakse ja kaunistatakse toad ja du, viimasel ajal
ehitatakse vahel spetsiaalne tantsutare. Vana tava on tuua uste korvale kased,
mille kiilge seotakse virvitud laastudest voi lintidest kimbud. Samasugused
kaunistused seoti ka kaseokstest tehtud suure pulma auvirava kiilge.3

Mirkimist védrib pulmamaja (nagu hiljem ndeme, ka pulmarongi) ehtimine
kaskedega. Sama tava esineb Setu pulmas. Kaskedel arvati Kihnus olevat
“kurjuse eemalepeletamise joud” (sama uskumusega on seotud ka laste ka-
ristamist kasevitsaga) (R. Karjam).

Kuid algselt vois sel olla ka muu tihendus. Teatavasti oli eestlastel, nagu ka
slaavlastel, germaanlastel jt komme tuua kaski nelipiihade ajal, mida on seotud
kevadise looduse sigivusjou drkamise ja sigivusmaagiaga.4

Tiahelepanu viirib aga asjaolu, mille kohaselt talvel (stigisel) asendasid
Kihnu pulmakombestikus kaski ménnid. Seega niib siin olevat olulisem puu,
mitte niivord kask. Meenutame vordluseks, et mansidel viidi naine siinnitama
spetsiaalsesse paika, mida nimetati “naiste stinnituspuu’ ja milles nihakse iidset
semantilist seost elamu ja puu (piistkoja ja maailmapuu) vahel.5

Kask on olnud paljudel rahvastel ka ohvripuu©. Kui Kihnu pulmas asendasid
kaski talvel ménnid, siis udmurdi ohvritalitustes asendasid kaski voi kaseoksi
nulud. Mitmetel Siberi rahvastel, ka soomeugrilastel oli ohvripuu omakorda
seotud maailmapuu (ilmasamba) kujutelmaga.”

Voimatu on praegu kindlaks teha kaskede (puude) arvatava maagilise stim-
boolika tihendust Kihnu pulmas, kuid ilmselt pole see juhuslik detail. Mee-
nutame siinkohal veel tava kaunistada kaski (Setu pulmas ka kuuseoksi) vir-
viliste laastudega. Ohvripuu ehtimine on tuntud paljudele rahvastele. Ohv-
ripdrna ehtimisest kirjude sidrepaeltega on andmeid ka liivlastelt ja litlastelt.8

Uus tava pulmaruumide dekoreerimisel on mitmesugused pruudi ja peigme-
he staatuse muutust kommenteerivad humoristlikud pildid ja loosungid seintel
ja ustel, nagu need on tdnapdeval kdibel mujalgi Eestis.

Esimene pulmapiev pruudikodus

Pulmapieval kogunevad pruudi ja peigmehe kiilalised (vanasti reeglina su-
gulased, tdnapideval ka sdbrad-tuttavad) eraldi pruudi- ja peigmehe koju. On
sdilinud muistne kollektiivse abistamise viis votta pulma kaasa toitu - leiba-
saia, void, liha, kala, tdnapdeval ka torte, vorsti, alkohoolseid jooke, viimastel
aastatel suhkrut jms. Analoogiline tava on ka mordvalastel.9 Tava pirineb
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agraarsest kiilaiihiskonnast.10 Vastastikune abistamine kui kogukondliku
elukorralduse iiks aluseid on Kihnus tinaseni laialt kidibel ka igapdevases elus.
Niiteks kui tapetakse loomi vai tullakse kalasaagiga merelt, viiakse tingimata
osa naabritele jt tuttavatele.

Pulmarongi saabumisest teatab peiupoiss (peigmehe ldhim vallaline mees-
sugulane), kes vanasti saabus ratsahobusel, niitid mootorrattal. Ta 166b puu-
mdogaga kolm korda vastu uksepiita ning annab pruudi emale kinda, milles on
helmed. Ema vahetab need raha vastu, mis on mérgiks, et pulmarong voib tulla.
Kivihelmed (niitid enamasti klaaspirlid) on iidne, arheoloogilistes leidudes
esinev naiste roivastuse juurde kuuluv amulett, mida kantakse ka Kihnu
rahvardivastega. Vanasti 161 peiupoiss modgaga kolm risti rddstasse ja tihe
ukse peale.11

Kihnu pulmarong.
Foto: A. Mikk 1954.

Pulm algab peigmehe ja tema sugulaste (saajade e peiude) piduliku saabu-
misega pruudi kodu duele. Pulmarongi ees on peiupoiss, peigmees ja raudkd-
si - peigmehe abielus meessugulane, kelle hooleks on pruuti hoida ja kaitsta
kuni noorikuks saamiseni. Vanasti soitsid nad ratsahobustel, niitid tavaliselt
mootorratastel. Jirgnevad muud peigmehe sugulased sdidu- ja veoautodel
(varem hobuvankritel). Hobused ehiti valgete palakate, kaskede ja vérviliste
laastudega. Kaskedega kaunistatakse ka mootorsdidukeid. Kogu tee lauldi erilisi
teesdidu laule; komme on tdnapideva motoriseeritud pulmarongis kadunud.
Kadunud on ka teel piissipaugutamine, millel oli ilmselt tdrjemaagiline tagapohi
(vrd analoogse funktsiooniga miiratekitamist mordva pulmades12). Ouel toimub
pruudi- ja peiupoolsete pulmalaulikute vastastikune laulmine. Laulude arv koi-
gub eri pulmades ja on aasta-aastalt kahanenud (Kihnu pulmalaulud on eri
teema, mida siinkohal 1dhemalt ei kisitleta). Pulmalaulikud olid vanasti reeglina
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Kihnu pulmarong 1975.
Foto: O. Kiis 1975.

sugulased, niitid kutsutakse pulma laulma ka teisi hdid lauluoskajaid, kuid
eelistatavalt ikka sugulasi. Spetsiaalset pulmalauliku seisust pole tekkinud, kuigi
mdningaid vanemaid naisi (n Marina Rooslaidi) kutsutakse meeleldi pulma
laulmist ja kombetalitust korraldama.

Ouel laulmisele jirgneb kiilaliste voorustamine kambris pikkade laudade
taga, pruudipoolsed laulunaised seisavad tavakohaselt laua taga piisti. Pulma-

Peigmehe sugulaste teretuslaul pruudi viiravas.
Foto: A. Vissel 1986.
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tegelased istuvad kindlas jérjekorras. Naised on pidulikus rdivastuses, mille
juurde kuuluvad valged, peamiselt punasega tikitud kéised. Tikand on iiksnes
seljataga, kuna eest katab kiiseid kaela seotud peenvillane punase pdhjaga,
roosiline, narmastega déristatud rétt, mis on kinnitatud eest sdlgedega. Kaelas
on helmed, mille kiilge kinnitub kolm hdberaha, ning kudrused (eriline viikes-
test parlitest valmistatud kaelache). Abielunaistel on peas korge, rikkalikult
tikitud tanu, mille peale nn sinise (tegelikult punase-sinise triibulise) seeliku
puhul seotakse erilisel viisil, kolme korroga (voldiga) kiilgedel, kaelaritile
sarnane narmasteta ritt. Téanapdeval koik naised enam kiiseid ja tanusid ei
kanna, piirdudes igapdevase nn sitsijaki vdi mone tinapidevase pluusi, sviitri
voi jakiga. Ka kudruseid ndeb harva. Tiidrukute peakatteks on punasekirju
sitsiritt.

Meespulmategelaste tunnusmérgiks oli (ja on vahel praegugi) punase ti-
kandiga kaunistatud ja narmastega ddristatud valge palakas. Ornamendi obli-
gatoorne element on kukesed (kuked). Palakas kinnitatakse eest preesiga. Peas
on lintidega kaunistatud kiibar. Rinnas on varvilisest lindist rosett.

Pulmalaud on reeglina rikkalik, samuti peetakse prestiizikaks, et pulmas oleks
rohkesti dlut ja viina. Linnaseid kulus 10-13 vakka, viimasel ajal kasutatakse
maltoosat. Ollekapp lastakse ringi kiia, nagu see oli eesti pulmades, samuti
pooripdevapidustustel joulude ja jaanipdeva ajal iildine tava. Vordluseks olgu
margitud, et rootslastel, ka Ruhnu saarel, sellist tava ei tuntud. Seal olid joogid
asetatud toanurka eraldi lauale, kus igatiks vois kdia joomas (andmed Marina
Rooslaidilt). Kiill on ringikdiva llekapa tava tuntud teistel soome-ugri rahvastel.
Naiteks kiib samal moel dllekapp ringi udmurtide pulmas, mida samuti tostetakse
esile kui erilist tava.13 Olu on olnud paljudele rahvastele tuntud rituaalne jook,
millel arvati olevat loovaid joude vallandav toime.

Pruut on algul peidus. Erilise laulu saatel toovad raudkési ja pruudi vend ta
I6puks laua taha. Varem oli see nn “tiihi laud”, millele oli asetatud lillevaas ja
lintidest lehvidega kaunistatud kaks pdlevat kiitinalt. Laua taga istusid kahel
pool kindlas jérjekorras tihtsamad pulmategelased. Viimasel ajal tuuakse noorik
tavaliselt lihtsalt soogilauda.

Pruudi ndgu katab rituaalne peakate uig, mis oli seotud kaitse-tdrjemaa-
giaga, nagu see on tavaline viga paljude rahvaste pulmakommetes. Kihnus
mailetatakse selle tdhendusena, et “pruut ei tohi teada teed koju”, mis on mdis-
tagi simboolne. Ténapéeval ei ole uig enam kohustuslik, kuid paljud noored
soovivad seda kanda, et oleks mugavam olla “varjul kogu pulmarahva pilkude
eest”.

Uig on valge, eest punasest ja sinisest lindist sikk-sakk-kaunistusega kor-
ge, koonusekujuliselt pahe asetatud valge ritt, mille all oli tavakohaselt viike
valge tanu ja selle peal valge tikitud linik. Selline maagiline kolmarv pidi veelgi
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tugevdama kaitset kurja silma ja ndiduse vastu. 14 Tinapieval piirdutakse vahel
vaid ujuga, selle all voib olla niiteks parg. Uig oli kinnitatud kolme preesiga.
Seegi pole enam obligatoorne (voidakse piirduda iihe voi kahega).

Uks vanimaid ja olulisemaid momente soomeugrilaste pulmakommetes (mis
esineb ka neil rahvastel, kel ulatuslikku pulmakombestikku ega sellega kaas-
nevat lauluvara pole vilja kujunenud, nagu koolalaplased, obiugrilased), on
mdrsja lahkumine isakodust. Morsja lirasaatmise tseremoonia juurde kuulub
Kihnus terve laulude tsiikkel. Tavakohastele regilauludele (“Kodu nutab mors-
jat”, “Mees ja meri katta” jm drasaatmise lauludele) on juba ammu lisandunud
ortodoksne “Meie isa” palve, baptistide laul “Kui orus lillekene” ning
mitmesugused uuemad rahvalikud laulud, millele on aeg pidevalt tdiendust
toonud ning uusi levilaule lisanud v&i vanemaid vilja vahetanaud. Viimasel ajal
on selleks puhuks ka kohalikult laulusepitsejalt Virve Kostrilt laule tellitud ning
teda laulma palutud. Tema laulud (“Viike tiidruk™ jt) on ldinud saarel laiemalt
kéibele.

Laulmine nooriku drasaatmisel.
Foto: A. Mikk 1954.

Itke Kihnus ei tunta, kuid mdrsja drasaatmisel lauldakse laulu, milles si-
salduv motiiv
Nuta, nuta, neiukene -
kui sina nutad ehites,
siis sina naerad elddes,
kui sina naerad ehites,
siis sina nutad elddes
viitab ennetusmaagiaga seotud kohustuslikule rituaalsele nutule ja on késita-
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tav itketuslauluna. Moénedel andmetel (M. Rooslaid jt) lauldi sama laulu, algus-
sonadega “Ehi, ehi, neiukene” vanasti morsja ehtimisel noorikuks.

Noorpaar pruudipoolsete opetussonu kuulamas.
Foto: A. Vissel 1985.

Pulmarong pruudiga liheb reeglina péripdeva, kusjuures kindlasti vélditak-
se teatavat dnnetust toovat kiingast (Arumige) ja nn Vanakurase teed. Ees
soidavad jélle peiupoiss ja peigmees. Viimane tdstab pruudi raudkie siille.

Esimene pulmapiev petukodus

Peiukoju joudes tervitatakse tulijaid traditsioonilise pulmahdiskamisega.
Hoiskamist alustab keegi, teised liituvad sellega kohe. Samuti hdisatakse teel
tulles jm puhkudel. Ouele jdudes lauldakse dmmale: “Tule niiiid Sue uatamaie,/
kas on mini meeleline ...”. Amm tuleb ja paneb ukse ette maha valge riide, kuhu
peale peig tostab pruudi. Komme arvatakse olevat tihenduses paljudel rahvastel
(ka soomeugrilastel) tuntud noorpaari pulmavoodisse viimise tavaga (voodit
asendab monedel rahvastel vaip), millest peale loeti abielu alanuks. 15

Kiilalised palutakse lauda, kus laulikud jille laua taga piisti seistes laula-
vad. Vastava laulu saatel eemaldab amm kepiga (see asendab varasemat mdo-
ka) uju ning asetab seinale konksu otsa. Kommet nimetatakse uju mahalaul-
miseks. Varem eemaldati uig nn tiihja laua taga ja heideti see, nagu laulusdnadki
titlevad, partele, millel vois olla mingi maagiline tdhendus. Meenutame, et partele
heitmine on seotud muudegi kommetega (nditeks viljasaagi ennustamine
nidrikommetes). Muhust on andmeid, et s66gi ajaks asetatud modk pruudi ja
peigmehe kohale partele (ERA 1170, 60 (5)). Neil rahvastel, kel muistne maailmapilt
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Noorik viiakse uju all mehekoju.
Foto: O. Kiis 1975.

kauem siilinud, n obiugrilased, piisis kuni viimase ajani elamu iilaosal selge
funktsioon vahendada inimeste suhteid tilemiste jumalate (vaimude) maailmaga
ning esivanemate hingedega. Obiugrilastel asusid pooningul ka perekonna
kaitsevaimud, kellele kingiti riitte ja riidetiikke.16

(R

Noorik uju all. Kihnu pulmad 1975.
Foto: O. Kiis 1975.

Enne draheitmist piiras &mm ujuga kolm korda timber mdrsja pea (tinapie-
val sellest enam kinni ei peeta). Uju eemaldamise jirel lauldakse jille jumalaso-
nalaule, nagu kodust drasaatmiselgi, samuti dpetus- ja manitsuslaule pruudile
ja peigmehele nende kohustuste meenutamiseks, uue staatuse kinnitamiseks ja
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tulevase abieluénne tagamiseks.

Uju heitmine. Amm tostab uju kepiga dira.
Foto: O. Kiis 1975.

Leping kahe suguvdsa vahel kinnitatakse vastastikuste kinkidega. Selline
kingituste vahetamine on iseenesest iidne sugukondlik tava, mis on omane
paljude rahvaste pulma-, aga ka matusekommetele (vrd niditeks surnute timber-
matmise tseremooniat, tiht kesksemat sugukondlikku rituaali P6hja-Sumatral).

MBbni aeg parast pruutpaari saabumist peiu koju tulevad jargi pruudi sugu-
lased (saundjarahvas) veimekirstuga. Kirst toodi hobusega, niiiid veoautoga.
Tavakohaselt istub kirstul pruudi isa. Mahatdstmise eest ndutakse viina. Olle
voOi viinaga lunastatakse kirst lahti ka teel, kus see ette seotud paeltega kinni
peetakse. See on iiks viheseid momente Kihnu pulmas, kus kiilarahvas pul-
makommetesse sekkub. Tava on vana ning esines ainult veimekirstuga seoses,
kuna pulmarongi ei peetud kinni ei nooriku jirele minnes ega noorikuga tulles.

Enne due joudmist liheb pruudi vend vastu ja koputab mddgaga kirstule
margiks, et voib tulla. Varem vois sellistel mddgalookidel olla maagiline tihen-
dus (vt tagapool).

Kiilarahvas - “pulma vaatajad” (kutsumata kiilalised) kéisid vanasti ka vei-
mi vaatamas, neile anti siitia-juua. “Vaatajaid” peeti lugupidamise mirgiks:
“Kellel vaatajaid pole, ei peeta lugu” (R. Karjam). Viimasel ajal on see komme
kadunud.

Veimekirst viiakse aita, kus pruut pruuttiidrukute abiga veimed dmmale jt
peigmehe sugulastele, samuti pulma ametmeestele laiali jagab. Kirstu otste juures
seisavad polevate kiitinaldega 4mm ja pruudi ema (tdnapideval vdivad kiitinalt
hoida ka teised). Pruut seisab keskel, tema korval ja taga seisavad lauljad.
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Veimed on juba eelnevalt paela vdi vodga kimpu seotud ning tinapdeval ka
sedelike juurde kirjutatud, kellele vastav kimp on méératud. Esimese ja suurima
kimbu saab tavakohaselt amm - neli paari sukki, kaks vood, jakiriideid, ritte,
pollesid. Raudkdiienaine saab kaks-kolm paari sukki, kaks vood, peiu 6de samuti
kahed sukad ja kaks v66d, tddi saab tihed sukad ja vo0, vanaema kahed sukad
ja voo jne. Ka meessugulased saavad kindla hulga esemeid, samuti pulma-
abilised (talitajad). Umbrukad (pruuttiidrukud) said vanasti v60, viimasel ajal
kindad, pillimees kindad, kusjuures need seotakse sddrepaclaga vasaku kie alla
iile parema 6la. Detail viirib tihelepanu seda enam, et tipselt samal moel seob
mdrsja ema saajadel voo Setu pulmas. 17 Iga pilli kiilge seotakse siirepael. Peiu
Ocle seoti vanasti iiks vOo0 kaela (talitamise eest), teine sukkade iimber (kitte
antud kink oli sugulase mirgiks). Uhtegi pulmaabilist ei unustata tuttidega
sddrepaelata (varem olid pulmalaulikute jaoks nende asemel laulupaelad -
punased voi valged).18

Kogu veimede jagamise tseremoonia toimub vanade laulude saatel. Kirst
avatakse traditsioonilise kirstuavamise lauluga. Vastavate sonade saatel kergi-
tab pruut kolm korda kirstu kaant, enne kui avab selle. Enne avamist, sénadega
“Heida nied kjondad hirgiddele” viskab ta kindapaari iile 6la. Komme oli
toendoliselt seotud karjadnne taotlusega. Ka mujalt Eestist on andmeid, et noorik
viis peiukoju joudes loomadele kinke - kindaid, tuttidega paelu ja muud (vt n
ERAII 191,153 (6); HII 41,717 (6) jm).

Kasitsi punutud paelad, mida tiidrukud valmistasid vanasti iihistel kdsitoo-
ohtutel, nn nuorikumajas (harva peetakse neid tdnapidevalgi) ja virvilistest
kaltsudest tutid on Kihnu pulmades olulised esemed. Neid seotakse veimede
iimber ja, nagu 6eldud, kingitakse ka eraldi. Vanasti ehiti nendega ka hobuseid,
pulmamaja jne. Tdhendust ei teata. Mitmelt poolt Eestist (ka saartelt) on andmeid,
et noorik pidi v66 voi paelu punutud tuttidega asetama peiu koju joudes
mitmesugustesse paikadesse ja esemetele esmakordsel kasutamisel - ukseldvele,
kaevukoogule, aita jne (vt n HIII 18, 439/40 (3) < Vigala; ERAII 189, 528 (29) <
Kullamaa, ERATI 166, 388 (8) < Varbla, E 83492 < Saarde, Hurt 1905 jne). Kihnus
on tuntud tava, et saajade rongi joudes pruudi kodukiila esimese maja juurde,
samuti pulmarongi joudes peiu kodukiila esimese talu juurde viivad umbrukad
kaevu peale voo (uuemal ajal paela). Ka setu pruut viib voo kaevule ning
aidavotmele19.

Tuginedes teiste soome-ugri rahvaste andmetele voib uskuda, et voode,
paelte ja tuttide kinkimisel oli tegemist omaaegsete ohvriandidega kodu ja pe-
rekonna kaitsevaimudele ja esivanematele.20 Seejuures on teada, et punasest
riidest tutid ja ritid, samuti punased villased 16ngad olid algselt vereohvri
asendajad.2]l Samad esemed on veel lihiminevikus olnud kasutusel ldi-
nemeresoomlaste (ka setude) ja volgasoomlaste matusekommetes.22 Matuse-
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ja pulmakommetel kui teataval siirderiitusel on olnud iihisjooni paljudel
rahvastel,23 sealjuures on ohverdamine kui eriline lepingute kinnitamise va-
hend inimeste ja vaimude vahel iiks vanimaid kombetalitusi nii matustel kui
pulmades. Niiteks mansidel, kel pole arenenud pulmakombestikku, peetakse
muude ohverdamiste kdrval eriti oluliseks ohverdamist uue pere loomisel,
kusjuures tuuakse nii vere- kui ka toiduohvreid.24

Veimete jagamine Kihnu pulmas.
Foto: A. Mikk 1954.

Ohvrianni reliktiks Kihnu pulmakombestikus v6ib ehk pidada ka metallraha
heitmist silmapesukaussi, kus pruut ja peigmees peiukodus silmi pesid (kom-
met ei tunta enam, kuid see eksisteeris veel kidesoleva sajandi 50. aastatel),
samuti heitis pruut raha ukse ette maha pandud valgele riidele peiukodu uksest
sisse astudes, teise paeva hommikul iiles tSustes pani ta raha voodisse, samuti
istmele, kus esimest korda istus. Ohvriandide asendumine rahaga on iildisem
tendents, mis on jilgitav nii eestlaste kui ka paljude teiste rahvaste juures.
Sageli esinevad esemed ja miindid paralleelselt.25 Vigalast mirgitakse: kui pruut
pulmamajja viidi, viskas ta iga uru, ka aiaaugu juurde tutiga paelu; kui esimest
korda iile 1dve liks, pani ldvele raha, samuti ka silmapesukaussi, voodisse, due,
kaevu voi nurka, kerisele, lauta, aita, esmakordse soomise eel lauale ja
esmakordselt istudes toolile (H IIT 18, 439/40 (3)).

Kbige olulisem rituaal Kihnu pulmakombestikus on tegelikult nn mdorsja
ehtimine, kuna sealtpeale loetakse teda abielunaiseks. See toimub pulmarahva
pilkudest eemal - aidas vdi mdnes muus ruumis, kus on ainult raudkdenaine ja
mdned muud vanemad naised. Tegelikult vahetab pruut siin kdik pealisriided
alates jalgadest - sukad, kordi, kdised. Abielunaise tunnused - pdlle ja nooriku-
tanu - paneb mdrsjale ette ja pidhe nn raudkidenaine. Enne tanu pidhepanemist
166b ta pruudile kolm korda tanuga vastu pead ja lausub erilised tanutamise
sonad:

Unusta uni,
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maileta miits,
pea nuor mies mieles!

See on loits, millega morsja astub nooriku staatusse, mis peab tagama abi-
elunaise kohustuste meelespidamise ja tditmise.

Tanutamine on haruldane hetk pulmas, kus mdrsja ise aktiivselt sekkub
pulmakommetesse: nimelt viskab ta kolm (mdnede andmetel kaks) korda tanu
maha, enne kui laseb selle pdhe panna (analoogiline tava on tuntud ka
mordvalastel). Moned andmed osutavad, et varem kuulus tseremoonia koos
loitsuga nn tithja tanu pihepanemise juurde enne isakodust lahkumist.26

“Tiihi tanu” oli lihtne valge tikandita tanu, noorikutanu aga rikkalike tikan-
ditega kaunistatud kdrge tanu, millesse pandi punt takku, et tipp piisti piisiks.
Tanu tikandid (nagu kiiste tikandidki) varieeruvad, kuid sisaldavad reeglina
(pdikese-?)ratast, mille tdhendust, nagu muudegi ornamentide tdhendust ei
maéletata. Ornamentides ja kogu nooriku rdivastuses domineerib punane virv,
mida Kihnus peetakse nooruse ja rddmu virviks. Punasetriibulist nn punast
korti kannavad praegugi tiidrukud ja noored naised ka argipdeval, vanemad
naised aga tiksnes pidulikel juhtudel. Isegi siis, kui peres on lein ja naine kannab
musta leinakorti, peab ta pulma minnes panema selga nn sinise seeliku, milles
on ka natuke punast, muidu vodivat noorpaarile midagi halba juhtuda. Sinist
korti kannavad iildiselt vanad naised, poolpunast (iihe-kahe laia sinise triibuga)
seelikut aga keskealised naised, nooremad kannavad seda iiksnes siis, kui neil

Nooriku tanutamine.
Foto: A. Vissel 1985.
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on mingi mure. Sellisest Kihnu kordi astmestikust peetakse tdnapédevalgi kinni,
kuigi punane seelik on tulnud laiemalt kasutusele ka vanemate naiste juures.

Pruut pani poolpunase kordi esmakordselt selga esimesel pulmapieval ko-
dust lahkudes voi kirikusse laulatusele minnes, mis vdis toimuda juba enne
pulmi. Noorikuks ehtimisel vahetas ta selle punase kordi vastu, mis kuulub
noorikutanu juurde. Halba viltida ja tdrjuda piitidva kaitse-, torje- ja ennetus-
maagiaga seotud kombed ja laulud olid niitid 16ppenud. Naise seisusse as-
tutakse roomurdivastes. Samal ajal heidavad ka meespulmategelased endalt
valged ritid (valge virv oli soomeugrilastel vanasti leinavirv, mis ilmnes eriti
matusekommetes).

Pidulik noorikutanu asendati hiljem tavalise valge tanuga, mis veel kidesole-
va sajandi alguses oli abielunaise kohustuslik rdivastusese. Seda hoiti 66sel
sdngisambas ning enne kui naine hommikul jalad voodist maha pani, pidi ta
endale tanu pihe panema. Tdnapédeval asendab argipdevatanu sitsiritik, polle
kandmine on aga abielunaisele kohustuslik. Valget tanu kanti mdnel puhul
(niiteks kirikusse minnes) veel kdesoleva sajandi 50. aastatel.

Tanapideval on noorikuks ehtimise tseremoonia lihtsustunud, ka sénu enam
alati ei loeta, samuti ei viska pruut tingimata tanu maha.

Ehtimisele jargneb rituaalne pruuditantsitamine. Komme on tuntud Lézne-
ja Pohja-Eestis ning on siin tdenéoliselt rootsimdjuline. Rootsi pulmakommetes
(nditeks Ruhnu pulmas) on rituaalseid tantse rohkem ning nende roll pulmas
palju olulisem kui eesti ja tildse lddnemeresoome pulmas, mis on, vastupidi,
eelkoige laulupulm. Ent noorikutants kui nooriku esmakordne avalik esinemine
uues kodus on erinevatel rahvastel tuntud komme.

Kihnus tantsib pruut algul peiupoisiga (pShjust ei teata), seejédrel peigme-
hega. Kolmandat tantsu alustavad omavahel pruuttiidrukud (Kihnus tantsivad
tildse sageli naised omavahel), seejérel liitub nendega muu pulmarahvas. Nii
peigmees kui ka peiupoiss tdstavad tantsu 16ppedes nooriku kolm korda iiles,
millel v&ib oletada sigivusmaagilist tdhendust, nagu oli viljakusmaagiaga seotud
ka viljavihkude iilestdstmine pirast 16ikuse 16petamist.27

On voimalik, et sigivusmaagiaga oli seotud ka nooriku tantsitamine peiu-
poisi poolt. Ka Ruhnu pulmas tantsis pruut algul peiupoisiga. Tdendoliselt on
see jdlg kunagisest nn esimese 60 digusest - paljudele rahvastele tuntud iid-
sest tavast, mille kohaselt pruut magas esimesel pulma6ol peiupoisi voi muude
pulmakiilalistega.28 Kihnus miletatakse iitlemist: “Esimene 66 on peiupoisi
jaoks” (R. Karjam).

Uldse vaib peiupoisi, voib-olla ka raudkie tihtis roll pulmas (peigmehe osa
on mérksa tagasihoidlikum) olla kunagise endogaamse hetirismi reliktiks (iidne
tava, monogaamse abielu eelstaadium, mille kohaselt naine kuulus kdigile voi
teatavaile, niiteks vanemaile, suguvosa meestele, mitte iiksnes peigmehele).29

lidsete digusnormide reliktne sdilimine hilisemais pulmakommetes on oma-
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Peiupoiss tantsib pruudiga.
Foto: A. Vissel 1985.

ne paljudele rahvastele. Siin tuleb niha eelkdige taotlust kindlustada jarglaste
stindi, mis oli kogu suguvdsale eluliselt tihtis.

Tantsima minnes ja tantsides on noorik tagasihoidlik - varjab ndgu peope-
saga ja hoiab pea allakummardatult peigmehe ja peiupoisi 6la varjus (6eldakse:
“Pruut hidbeneb!”, aga ka, “et kuri silm ei saaks dra ndiduda”). Tantsu jarel oli
noorik peigmehe suguvdssa vastu voetud. Pirast tantsu lahkusid pruudipool-
sed pulmalised.

Tantsulood, nagu ka tantsud ja saatepill on moega kaasas kdinud. Viimastel
aastatel mingitakse tavaliselt valssi, selleks kasutatakse akordioni, bajaani voi
166tspilli. Varem on mingitud labajalavalssi viiulil, enne seda méngiti tdenéoliselt
torupilli. Eesti labajalavalsilugudes on palju tihist ruhnlaste jt rannarootslaste
pulmatantsude viisidega.

Pruuditantsitamisele jargneb “Pruudipirja miang”, mille 16pus noorik loovu-
tab oma pirja jairgmisele potentsiaalsele pruudile. Laul parineb sakslastelt (on
laiemalt tuntuks saanud Weberi ooperist “Noidkiitt”’) ning on Eestis levinud
ldinud sajandi 16pul, mil laulusdnad ilmusid populaarsetes triikitud laulikutes.
Viis levis suuliselt.

Varasema kombe kohaselt sidus pruut riti, mis tal enne noorikuks ehtimist
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peas oli, oma &ele pihe, et see ruttu mehele saaks. Tuntud on iitlemine: “Esi-
mene saab eide tottu, teine teise e tottu”.

Teine ja kolmas pulmapéev

Teisel ja kolmandal pulmapéeval (vahel peetakse pulmad dra ka kahe pée-
vaga) on pohilised mitmesugused pulmanaljad ja rahakogumised, millega
vana tava kohaselt peigmehe sugulased tasuvad veimede eest. Tdnapdeval
kutsutakse rahakogumistele ka vodraid pulmalisi. Raha jddb noorpaarile.

Vana rahakogumise tava on noorikukannika jagamine, millele ilmselt hiljem
lisandus noorikuviina jagamine. Need on kiibel ka tidnapédeval. Pruut koos
raudkéenaisega istub dues spetsiaalselt sinna asetatud laua taga. Valge linaga
kaetud laual on suur kauss raha jaoks ja vastavalt rukkipiitilileib voi veinipudel.
Pruut 16ikab ja jagab pulmalistele kodus kiipsetatud leiba (tdnapéeval kiill
enamasti poetorti), mille eest pulmalised panevad kaussi suvalise summa
paberraha voi ka riti, polle vms. Tseremoonia kiib dnnesoovide ja 1obusate
kommentaaridega. Tehakse ka muud nalja (nditeks pani keegi naine tihes pulmas
suure paki tsaariraha, ise seda vaimukalt kommenteerides).

Samal viisil jagab noorik hiljem noorikuviina (tavaliselt kiill veini véi mond
muud magusamat jooki, vahel valget viina). Raha visatakse pithkmetesse, kui
noorik due piihib, samuti makstakse pulmasaunas “arstimise” eest, kuid viimane
raha ei ldhe noorpaarile, vaid pulmalistele maiustuste ja viina ostmiseks.

Rahakogumisi tehakse tinapdeval nii peigmehe kodus kui pruudi vanemate
kodus, kuhu sdidetakse vooruspeole. Varem jagati noorikukannikat ainult
peigmehe kodus ja sellel oli ilmselt maagiline tdhendus.

Rahakogumistele kutsub pulmarahvast peiupoiss, liiiies kolm korda mod-
gaga vastu majaseina voi lauda, hiitides: “Pulma! Pulma!”

Siinkohal tasuks peatuda veel pulmamddgal, mille tdhendus Kihnu pulmas
on samuti ununenud (nagu eespool deldud, on peiupoisi mddok asendunud
puumodgaga, miletatakse veel aga ka kdverat Tiirgi s6ja mooka; raudkienaine
eemaldab niitid uju modga asemel lihtsalt kepiga jne). Mujalt Eestist, ka saartelt,
on andmeid, et m60k on olnud oluline atribuut ka peigmehel ning isamehel, kes
peiukoju joudes tegi ustele ja esemetele kolm risti kurjade vaimude vastu. Mook
olnud “ohutamise riist” (HII 53, 516/7 (579) < Simuna), mis s6omise ajal rippunud
noorpaari kohal parte peal (ERA I1 701, 60 (5) < Muhu). Mainitagu vérdluseks,
et obiugrilased omistasid mdogale vdimet kindlustada kontakt inimese ja vaimude
maailma vahel ning mddgale kui iseseisvale fetiSile toodi ohvreid - linte, riide-
tiikke, raha.30

Varem oli m6dk Kihnus teistelgi pulmategelastel - peigmehel, samuti raud-
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kéiel, kelle hooleks oli pruuti kaitsta ja valvata ka varguse eest, mis esineb
Kihnu pulmas pulmanaljana. Erilisi ekstsesse sel puhul tavaliselt ei esine, pruuti
reeglina kaugele ei viida ja raudkisi koos oma abilistega leiab ta varsti {iles.
Varastada tohib pruuti ainult uju mahalaulmisest kuni veimede jagamiseni.
Siitpeale kuulub pruut juba kindlalt peigmehe suguvdsale ja raudkéel pole enam
kohustust pruuti valvata.

Kommet on peetud esiajaloolise pruudiroévimise ehk “tdmbamise” relik-
tiks, mida tuli Eestis iiksikjuhtudel ette veel XVII sajandil.3! Ent seda on ki-
sitatud ka siirderiitusena, milles avaldub eraldumisdramaatika, ning kaitsena
voimalike dhvardavate jdudude vastu.32 On veel kolmaski voimalus. Nimelt
voib seda vaadelda kahe suguvdsa vahelise joukatsumise ja voistlusena, nagu
seda olid vastastikused pilkelaulud, mille funktsiooniks on peetud kahe
suguvosa vahelise antagonismi leevendamist voi ennetamist.33 See on seda
toendolisem, et pruuti ei varasta iildiselt mitte peigmehe sugulased, vastupidi -
raudkisi just valvab ja kaitseb teda, seni kuni ta kindlalt peiu suguvossa
kinnitatakse. Kommet v3ib pidada analoogseks pruudi kaasavaraks antud
esemete tagasivarastamisega pruudi sugulaste poolt (kdige suuremaks hibiks
peeti, kui lasti dra varastada pulmalipp). Pruudivargus ndib kuuluvat samasse
tavandite kategooriasse.

Erilised pulmakingid noorpaarile on tiiesti uus niahtus Kihnu pulmas, sa-
muti nagu nende demonstreerimine pulmarahvale dGuemurul humoristlike kom-
mentaaride saatel. Kinke néitab pruut, kommenteerib keegi tema sdpradest.

Pulmasaun, mis niiteks karjalastel, vadjalastel, mordvalastel jt on kuni ko-
gu pulmakombestiku taandumiseni sdilitanud oma rituaalse tihenduse, on Kih-
nus ammugi muutunud samuti pulmanaljaks. Kui teistel sugulasrahvastel oli
saun seotud eelkdige morsja ja peigmehe ettevalmistamisega pulmadeks ning
selle juurde kuulusid ka vastavad laulud ja kombed, siis Kihnus erilist rituaalset
pruudi ja peigmehe vihtlemist ei teata. Oeldakse vaid, et eks enne pulmi ikka
kiida saunas. Kiill méletavad aga vanemad inimesed veel kohustuslikku sauna
voorale rahvale ehk saundjarahvale, kui pruudipoolsed pulmalised peiu koju
joudsid, ja ka vastupidi, kui saajad e peiud vodruspeole liksid (M. Rooslaid).
Pulmasaun olnud puhastava toimega, rituaalselt ka iilekantud tihenduses -
torjevahendina kdige halva vastu. Siit ka tdnapdeva pulmanali - nii peiu kui
pruudi kodus viiakse teisel voi kolmandal pulmapieval kdik vdorad “sauna”,
spetsiaalselt piistitatud telki, kus suitsetatakse, viheldakse, “arstitakse” mitmel
muul moel, teostatakse “giinekoloogilisi jarelvaatusi” jne.

Suitsu puhastava toimega (“koik putukad, haigus ja kurjus aeti suitsuga
maha”) oli seotud ka nn veljesuitsu komme ja selle juurde kuulunud laulud,
mida vanemad inimesed méiletavad veel oma noorusest: teisel pulmapieval, kui
noorikupoolsed, nn saundjarahvas noorikut vaatama ldhevad, kiitab pruudi
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vend toa soojaks, sulgedes koik avad, nii et suits vilja ei paése. (Varem, kui elati
suitsutares, suleti aknad ja uksed, hiljem topiti kdigepealt kinni korsten). Pruudi
sugulased laulavad saabudes suitsuses toas erilist laulu, liitkudes suletud ringis,
nagu lauldakse ka mdned muud laulud teisele suguvdsale kiilla tulles, kuna
enamus pulmalaule lauldakse poolkaares seistes ja jalalt jalale tammudes.34
Veljesuitsu tehti veel 1975. aastal (RKM 11321, 556/73).

Pulmanali on ka pulmaliste veega kastmine. Noorik heidab duemurule pahk-
leid ja kompvekke ning kui pulmalised (vanasti peamiselt lapsed, tdnapieval ka
vanemad) neid korjama ldhevad, visatakse neile pangest vett kaela. Tava
tahendust ei méletata. See on aga vorreldav néiteks karjase kastmisega kevadisel
karja viljalaskmisel, mis oli Eestis iildtuntud ja mida tehti selleks, et karjane
oleks erk ja virk. Kauge paralleelina vdiks siin nimetada ligildhedase tdhendusega
lumes kiimblemist ning iiksteisele lume krae vahele ja poue toppimise kommet
handi karupeietel. Kastmist on peetud ka viljakusmaagiaga seotuks.35

Uks pulmanalju on nn pulmaoksjon: magavatelt pulmalistelt 6osel varasta-
tud roivad jm esemed tuleb pieval raha eest vilja lunastada. Kogutud raha eest
ostetakse tavaliselt alkoholi. Komme on uuem ja pole viimastel aastatel
obligatoorne.

Vanaks tavaks, mis hiljem samuti naljaks muutus, olid aga nn pulmatongid
(maskeeritud), keda pakuti peiule mdrsja asemel. Siin on arvatavasti segunenud
tihelt poolt valenooriku komme, mille algne eesmairk oli kaitsta diget mdrsjat
kurjade joudude eest, ning teiselt poolt kalendrikommetes tuntud joulutongi
ning Metsiku (Slest nuku) valmistamise tava (vanimas Kihnu pulmakommete
kirjapanekus olid need nimelt just 5lest nukud36). Mdlemad tavad - nii valenoorik
kui Metsik olid nii Eestis (viimane just Ladne-Eestis) kui ka Euroopas laiemalt
tuntud. Metsik oli seotud pdllu- ja karjaviljakuse ning kevadise looduse
sigivusjou drkamisega.37 Kihnu omapiraks on nende seostumine pulma-
kommetega.

Pulma I6pus tinatakse lauluga pererahvast ja pulmakokka, mis paraku pole
tanapdeval enam obligatoorne. Pulma I6putoiduks on piima- v&i hernesupp.

Pulmakommete taandumine ja uuenemine

Tiiesti uus komme Kihnu pulmas on noorpaari vastuvdtmine sadamas, kui
tullakse (reeglina viikese laevaga) Pirnust abielu registreerimiselt. Laev on
pidulikult kaskedega ehitud, samuti on ehitud sadamasse pulmalistele vastu
tulnud mootorsdidukid. Noorpaari tervitatakse pulmahdiskamistega, tuuakse
lilli ja soovitakse dnne, lauldakse uuemaid rahvalikke laule, vahel ka vanu
pulmalaule. Sadamast sdidetakse sdidu- ja veoautodel ning mootorratastel eraldi
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Ati (pruudiisa) tinamine.
Foto: A. Vissel 1985.

pruudi- ja peiukoju “kahe poolega”, véi siis peiu koju “iihe poolega” pulma
korral.

“Uhe poolega” voi “iihe otsaga” pulm peetakse sel juhul, kui peigmees (voi
ka pruut) pole kihnlane, vaid on parit mandrilt, mis on tdnapieval véga tavaline.
Vanasti peeti selliselt pulmi siis, kui pruut voi peigmees oli orb vai vaene (néiteks
oli isa surnud), mistottu tema perekond ei jaksanud oma pool nduetele vastavat
pulmapidu korraldada. Selline pulm on lihtsustatud, puuduvad vastastikused
laulmised &uel jne. “Uhe poolega pulm” peetakse tavaliselt peigmehe pool,
nooriku poolt viiakse toitu jm vajalikku lisaks.

Mis puutub kristlikku laulatusse, siis kuna Kihnu kirikus pole olnud pikka
aega preestrit, kéidi soovi korral laulatamas Parnus. 1991. a toimus tile paljude
aastate jdlle laulatus Kihnu kirikus, kuhu selleks spetsiaalselt oli preester tellitud.
Uldiselt on nii registreerimine kui laulatus olnud pulmakommetega suhteliselt
ndrgalt seotud. Nagu praegu, nii ka varem vdis see toimuda koguni pulmadest
eraldi, varem v&i hiljem, kuna abielunaiseks loeti morsjat ikka sellest momendist,
kui talle tanu pihe ja poll ette pandi. Laulatus oli pigem abielu kinnitus ja
onnistus.

Nagu eespool mirgitud, on Kihnu pulmakombestiku pdhialus selgesti su-
gukondlik ja eelkristlik. Kuigi vanad pulmakombed ja -laulud olid oma usun-
dilis-maagilise aluse ammu kaotanud, on kauem piisinud nende siimboolne ti-
hendus. Need aitavad eriti mdrsjal paremini kohaneda oma uue staatuse, uue
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timbruse ja keskkonnaga, valmistades teda ette uueks eluks uues sotsiaalses
rollis, ka raskusteks, mis teda ees ootavad (ilmselt ennetusmaagilise tagapdhjaga
hoiatuslaulud) jne. Rituaal on aidanud luua tasakaalu inimeses endas, samuti
korrastada suhteid iihiskonnas. Mistahes rituaali iirgne pohieesmirk on jéljen-
dada kosmilist (so universumi) harmooniat maa peal. Usk sdna jousse ja rituaali
mdjusse, olgu ka alateadlik, séilis kauem kui nende aluseks olevad uskumused.

Rattas laulmine Kihnu pulmas.
Foto: A. Mikk 1954.

Siiski on usundilise tagapdhja kadumine iiks pulmakommete taandumise
peamisi pohjusi. Mitmed varem tdsiselt voetavad tavad on uskumusliku taga-
pohja taandudes muutunud pulmanaljadeks, nagu eespool ndgime. Paljud kom-
bed ja laulud on kadunud ning seda veel vorreldes 1950. aastatega, mil Kihnu
pulmakombestik kui ka selle juurde kuuluv lauluvara oli palju tiielikum.38

Muutusi pulmakombestikus on tinginud ka hdimusuhete taandumine. Ka-
dunud on saajavanema (peiu hdimu tdhtsaim esindaja) funktsioon ning sel-
lega seotud kombed ja laulud.

Uheks pulmakommete muutumise pdhjuseks on muutunud etnograafilis-
olustikuline milj6o. Nii sisaldab veimekirst tinapdeval omavalmistatud kisitoo-
esemete korval rohkesti poest ostetud riietusesemeid, rétte, kangaid jm, noorik
jagab niitid koduleiva asemel poetorti, pulmarongis on hobuseid asendanud
mootorsoidukid jne. Viimasega (aga ka usundilise tagapShja tuhmumisega)
seoses on omakorda kadunud mitmed vanad tavad, niditeks komme, mille
kohaselt peigmees ja peiupoiss keerutavad ratsahobusega kolm korda ringi ja
teevad mddgaotsaga maha kolm risti.39 Samas kontekstis oli see maagiline
siimbol kasutusel Setu pulmas, kus truuska teeb vasaku jala kannaga hobuse
ette kolm risti, et s3it histi liheks.40 Kadunud on teel laulmine, aga samuti
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teekdigu- voi sdidulaulud ise. Séiduautos ja mootorrattal ei laulda. Seevastu
veoauto kastis voidakse kiill laulda mitmesuguseid uuemaid laule, mingida pilli
ning koguni tantsida (liiklusohutuse peale siin paraku ei mdelda ning harv
juhus pole seegi, kus pulmades moni uljaspea end mootorrattaga surnuks sdidab).

Kihnu pulm on siilitanud tdnaseni vanade pulmalaulude viisi, mis on kdigi
pulmalaulude jaoks iiks, ent esineb erinevate variantide ja redaktsioonidena
ning varieerub ka iihe ja sama laulu kestel.41 Eri laulikute erinevaist variantidest
kujuneb oma pdhiolemuselt iihehdédlses laulus heterofoonia, mis on
kooslaulmisel tavaline. Juhtub sedagi, et keegi alustab sama laulu madalamas
tessituuris kui tilejadnud ja jdtkab nii mitme laulu kestel. See on siiski erandlik.

W. Anderson on mirkinud, et regilaul ja uuem laul on elanud Eestis kérvuti
ilma mingite segunemisteta, “nagu oli ja vesi” 42 Midagi seesugust voib mirgata
ka tidnapdeval Kihnu saarel, kus ajalooliselt ja stiililiselt tdiesti erinevad
muusikakihistused elavad korvuti, teineteist segamata. Ortodoksse kirikulaulu
mitmehéélsus on kiill kandunud iile stiililiselt ldhemal seisvaile uuemaile
rahvalauludele, kuid ei iihed ega teised pole mdjutanud vanade pulmalaulude
esitust. Mérkimisvéddrne on siinjuures aga, et nditeks “Meie isa palve” on
omandanud siin kindla funktsiooni pulmakombestikus, liitunud morsja kodunt
drasaatmise, samuti noorpaari vastuvotu tseremooniaga peiu kodus.

On paradoksaalne, et just morsja kodunt drasaatmine, ilmselt iiks vanimaid
soome-ugri rahvaste pulmatseremoonia komponente iildse, millega on seotud
ka viga arhailised laulud (mdnede rahvaste juures itkud), osutus uute laulude
sissetungimise peamiseks momendiks Kihnu pulmas. Tdenéoliselt rohutab see
veelgi situatsiooni tdhtsust ja emotsionaalsust.

Tanapdeval, kui traditsiooniline rahvalaul ja -muusika on taandumas koos
vanade kommete ja tavadega, vana etnograafilise miljoo ja traditsioonilise
eluviisiga, on folklooriansamblid muutunud peamisteks traditsioonilise kultuuri
vahendajaiks niitidiskultuuri. Uks selliseid on ansambel “Kihnumua”, mis
tegutseb juba hulk aastaid ja kuhu kuuluvad eri pdlvkondade esindajad - vanad,
noored kui ka lapsed. Kuigi ansambel on olnud suurel méiral orienteerunud
esinemistele viljaspool Kihnu saart, on see ometi osutunud just noortele ja
lastele vastuvoetavaks oma esivanemate kultuuri omandamise ja traditsiooni
jatkamise viisiks, mida tehakse teadlikult. Ansambli liikmeid (vahel ka ansamblit
tervikuna) kutsutakse tihtipeale pulmadesse laulma ning seal nad tdidavad
pulmalaulikute funktsiooni. Noored tiidrukud on samas umbrukateks - aitavad
siitia teha, lauda katta ja koristada ning ndusid pesta (ndude pesemine toimub
oues pidevalt, sest pulmarahvas ei mahu iihekorraga laua taha, vaid vaheldub),
samuti osalevad nad véimaluse korral pulmalauludes.

Mboned vanemad ansambli liikmed seevastu kuuluvad parimate pulmakom-
mete ja -laulude teadjate-tundjate hulka ning etendavad tihti juhtivat osa pul-
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matseremoonia korraldamisel, laulude algatamisel ja juhtimisel jne. Uhelt poolt
toovad nad oma oskused ja teadmised ansambli tegevusse, tagades sealgi tradit-
siooni jérjepidevuse, teisalt mdjustab aga nende tegutsemine ansamblis nii voi
teisiti ka kéditumist pulmalaulikuna. Ansamblis jareleproovitud ja kittedpitud
repertuaar mojutab laulude ja tekstimotiivide, samuti viisiredaktsiooni valikut,
mis ansamblis on mirksa piiratum traditsiooni voimalustega vorreldes. Nii on
hulgast viisivariantidest ansamblis kasutusel vaid kaks, mis ka laulu kestel
oluliselt ei varieeru (va riitmimuutused 3-silbiliste sdnadega vérssides, mida
reeglina ei skandeerita). Kdik see mojutab ansambli liikmete laulmismaneeri
pulmades. Samas ei saa eitada, et ansambel on mdneski pulmas olnud
pulmalaulude esitamisel kandev joud ja aidanud traditsiooni hoida.

Ansambli liikkmed tdidavad seega tegelikult kaht erinevat rolli: nad funktsio-
neerivad pulmalaulikutena pulmas, olles taidlejad ansamblis, kes esineb laval
ning hoopis uut tiitipi pidustustel kui seda olid vanad traditsioonilised piihad,
sageli ka viljaspool oma tdelist keskkonda - linnades, vilismaal jne. Ansambli
esinemistes on traditsioonilised rahvalaulud kaotanud oma funktsiooni ja
konteksti, milles nad stindinud on ja mida nad kajastavad, nagu see on iseloomulik
kogu tdnapieva folklooriharrastusele. Traditsioonilise kultuuri ja folklorismi
suhted Kihnu kultuuris viiriksid iildse omaette kisitlust.43 Omaette teema on
Kihnu kultuuri jaddvustamine folkloristide ja filmimeeste jt poolt ning selle
esitamine televisioonis, raadios jm. Siin on esile kerkinud moéningaid
delikaatseidki probleeme (eriti seoses filmidega), kuid teisalt on viljaspoolt
Kihnu kultuurile osutatud tdhelepanu kahtlemata aidanud kaasa selle
vadrtustamisele ka kihnlaste eneste, eriti noorte silmis.

Kihnu pulmalaulude puhul puutume kokku omapérase situatsiooniga, kus
vanad pulmalaulud on kaotanud oma primaarse seose pulmadega ja muutunud
taidluskollektiivi kontsertrepertuaariks, teiselt poolt - mitmed muud laulud, mis
parinevad hoopis muust kontekstist, (ortodoksne “Meie isa palve”, baptistide
laul, vuemad rahvalikud ja levilaulud) on omandanud tinapéeva Kihnu pulmas
pulmalaulude funktsiooni, seostudes kindlate pulmakommetega.

MBbistagi on see iihelt poolt folkloori taandumise mirk (eriti olukord, kus
rahvalaul muutub harrastuskunstiks ning folkloor asendub folklorismiga). Tra-
ditsiooni tdienemine uute elementidega iseenesest ei pea tingimata tihendama
traditsiooni 16hkumist, kui need assimileeritakse traditsioonile vastavalt ja
sulatatakse sellesse. Need vdivad funktsioneerida progressiivse inno-
vatsioonina, mis vdimaldab traditsioonil edasi areneda. Kuid {ilalkirjeldatud
juhtudel on need uued laulud (samuti uued kombed) pirit véljaspoolt, nad
pohinevad voorail poeetilis-muusikalistel mallidel ja vodral maailmatunnetusel,
mis on kauged traditsioonilistest. Nende liilitumist pulmakombestikku vdib
kisitleda kui teatavat kompromissi uue ja vana, oma ja voora, traditsioonilise ja
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kaasaegse vahel. Ei saa eitada, et selline kompromiss aitab vanadel tavadel ja
lauludel kauem elus piisida. Kogu Kihnu kultuuri sédilimise ime tegelikult selles
seisnebki, et ta on sulatanud aegade jooksul endasse erinevaid elemente,
muutunud ennast siilitades. Uued nidhtused ja erinevad ajaloolised
kultuurikihistused on siin piisinud kdrvuti, tdrjumata vélja vana.

Traditsioonilise kultuuri taandumise peamiseks pdhjuseks tinapdeval on
aga just eelkdige muutunud sotsiaalmajanduslik situatsioon, muutused elulaa-
dis ja maailmatunnetuses, mis omakorda tingivad ka kunstilise eneseviljen-
duse vormide muutumise. See on suurelt osalt tingitud Kihnu ithiskonna suu-
remast avatusest varasemaga vorreldes, eeskitt seoses noorte mandrile &p-
pima ja elama siirdumisega. Samal ajal siilitavad nad sidemed kodusaarega,
tuues siia kaasa kaasaegset linnakultuuri. Teisalt on see seotud aga massi-
kommunikatsioonivahendite ja nende kaudu tdnapdeva rahvusvahelise mas-
sikultuuri paratamatu iildisema sissetungiga ka Kihnu saarele.

Viimasel ajal on kerkinud esile uus oluline pdhjus, miks pulmi ei peeta - see
on iildine puudus ja vaesus. Perestroika algaastail vihendas traditsiooniliste
pulmade arvu nn kuiv seadus, hiljem sai médravaks asjaolu, et polnud piisavalt
suhkrut 6lle valmistamiseks (talongisiisteem!). 1992. ja 1993. aastal mainitakse
peapdhjusena iildist vaesust, mida on tinginud kolhoosi lagunemisega jarsult
kasvanud t66puudus.

Juba varasemail aastail oli tavaline, et noored elasid ammu koos, lapsedki
juba siindinud, pulmapidu aga ikka edasi lilkatud paremate aegadeni, mil sel-
leks vajalikul hulgal raha korjatud. Niitid ndivad mdned pulmad olevat médra-
mata aja peale edasi liikkunud. 1993. aasta suvel peeti saarel ainult tihed pulmad.
Paraku peetakse {iildse viimasel ajal pulmi rohkem kaasaegsel viisil - vanade
kommete ja lauludeta. Tédnu viiksemale seltskonnale on see ka odavam. Ménikord
peetakse pulmad linna restoranis.

Koos vanade pulmakommetega on kadumas veel midagi véga olulist - see
on kihnlaste kogukonnatunnetus, traditsioonilised eetilised tdekspidamised,
terviklik harmooniline maailmapilt. Selle lagunemine on jilgitav viimase
neljakiimne aasta jooksul paralleelselt pulmakombestiku jarkjargulise taandu-
misega ning suurte ja stigavate sotsiaalmajanduslike muutustega kihnlaste elus:
algul oma kolhoosi loomine, sellega koos riikliku doteerimise ja majandusliku
joukuse kasv, hiljem kolhoosi iihendamine “Pérnu Kaluriga”, Kihnu iimbruse
kalavarude kahanemine, piitigilimiitide piiramine - kdige selle tulemusena
tekkinud toopuudus meeste hulgas, parema t66jou viljavoolamine,
investeerimisvoimaluste ja majandusliku iseseisvuse puudumine, kdige
ettemddratus iilaltpoolt, siivenev joomine ja kdegaloomine, 16puks aga taas-
iseseisvumine oma uute sotsiaalmajanduslike probleemide ja raskustega. See
koik on aga juba iseseisva uurimuse teema.
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Tdsi, iiksikud rahvakultuuri elemendid, néiteks rahvardivad ja traditsiooni-
line kisitoo elavad monevorra veel edasi normaalses situatsioonis, teised -
laulud, tantsud, pillilood - sdilivad osaliselt uues situatsioonis ja funktsioonis,
viljelduna harrastusriihmades (viimaseid on Kihnus praegu kolm), kuid kao-
tused traditsioonilise kultuuri ja maailmatunnetuse terviklikus kompleksis on
korvamatud ja votab ilmselt aega, enne kui asemele tekib midagi esteetiliselt,
eetiliselt ja tunnetuslikult samavédrset.

Pruudi pool Peigmehe pool

1. pdev

Sugulaste saabumine, hommikusook Sugulaste saabumine, hommikusodk

Pulmarongi lahkumine

Peiupoiss toob teate pulmarongi
saabumisest

Pulmarongi vastuvott duel vastastikuste
lauludega; pruut on peidus

Kiilaliste kostitamine kambris, pruut (uju
all) tuuakse laua taha, laulud

Morsja drasaatmise tseremoonia lauludega

Noorpaari vastuvott duel

Kiilaliste kostitamine kambris, uju
mahalaulmine, dpetuslaulud, jm laulud

Veimekirstu saabumine duele

Saundjarahva saabumine (veljesuits)

Veimede jagamine aidas

Nooriku ehtimine ja tanutamine (aidas voi
mujal varjatult pulmarahva eest)

Nooriku tantsitamine (ja "Pruudipérja
ming")

Pruudi sugulaste lahkumine
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2.(ja3.) pdev
Hommikuso6k Hommikuso6k
Tantsud Tantsud, rahakogumised ja pulmanaljad:

noorikukannika ja noorikuviina jagamine;

pahklite jms. viskamine duemurule ja
korjajate kastmine;

pulmasaun;

(oksjon, tongid jm)

Noorpaari ja peiu ldhemate sugulaste
lahkumine

Noorpaari ja peiu sugulaste saabumine
vooruspeole

Kiilaliste kostitamine

Tantsud, rahakogumised ja pulmanaljad
nagu peiu kodus

Noorpaari ja peiu sugulaste lahkumine

Noorpaari jt. tagasitulek

Pulma 16pusook, tanulaulud pererahvale Pulma 16pusook, tanulaulud pererahvale ja
pulmakokale
Kiilaliste lahkumine Kiilaliste lahkumine
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MANSIDE USUNDIST

Natalja Sainahhova. Handi-mansi rahvusringkond, Hantd-Mansiisk

Handid ja mansid kuulusid minevikus mitmesse sugukonda, neist igatihel
oli oma keelemurre. Suuremad manside sugukonnad asusid Ulem-Losva, Alam-
Losva ning Ulem- ja Kesk-Konda aladel ja mitmel pool mujal. Sugukonnal
olid tihesugused kombed ja uskumused ning samuti kalendritidhtpdevad, mille
tahistamiseks fraatria saabus piki veeteed iihisesse kogunemispaika. Kondal
koguneti nditeks Nahratsi, Obil Kondinski, Belogorje jt kiilade juurde.
Obiugrilaste sugukonnad kuulusid kahte suurde fraatriasse: mos (‘'mansi') ja
por. Fraatriad olid minevikus rangelt eksogaamilised iihendused, selle liitkmeid
peeti veresugulasteks ning kutsuti ddedeks ja vendadeks. Fraatriasse kuulus
arvukalt sugukondi, mille nimetuse jargi on voimalik médratleda, kas tegemist
on vanema vo0i noorema sugukonnaga. Nimetusi vdis tulenevalt totemistliku
esivanema voi esivanema-végilase nimest olla mitu. Tootemloomade loend v&iks
olla viga pikk, siinkohal esitame olulisemaid.

Pori fraatria tootemite hulka kuulusid:

1. Kaur (pahét oojka - kaurivanamees), kes uskumuste jirgi elutseb Somini
kodades Sosva joel. Sealsed elanikud nimetavad endid soingrahvaks (soijng
maahum). Nende sugukonna looja soijng-otor on nimelt kaur. Otor téhendab
vigilast. Somini kodade asukad ei tapnud minevikus kauri.

2. Kajakas (halev oojka - kajakavanamees) eluneb Vourini kodades Sosva
joel. Kunagi elas seal Karvaajanud Kasuka suguvosa, mille alusepanija ja hi-
lisem tootem on kajakas.

3. Pistrik (horthan oojka - haukavanamees) elas uskumuste jargi Hurum-
pauli kodades Ljapini joel ja oli selle suguvdsa vanemaks.

Mosi fraatria tootemloomade hulka kuulusid:

1. Konn (porégpan eekva - konnaeit), keda austati Saradei suguvdsa koda-
des.

2. Kotkas (jusvoi), teda austati Mensengi kodades.

3. Soobel (n’ohds), teda austati Manoni kodades.
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