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Teesid: Valgevene ja Eesti miiiitilistes narratiivides, eriti etioloogiates, on palju
sarnaseid motiive ja tegelasi, hoolimata sellest, et eestlased ja valgevenelased
kuuluvad erinevatesse keelkondadesse ja nende asualal pole iihiseid piire. Kokku-
langevused motiivides on seejuures sedavord taielikud ja valjendusrikkad, sh
maailma esimeste inimestega seotud etioloogiates, et meile niib, et neid on raske
tiipoloogia voi universaalidega selgitada.

Kuna Eesti ja Valgevene rahvaluule seoseid ei ole peaaegu uuritud! (nagu
ka nende kahe rahva ajaloolisi kontakte), on meie artikli siht osutada valitud
néidete pohjal sarnasustele Eesti ja Valgevene motiivides kieparaste slaavi ja
soome-ugri paralleelide kontekstis ning tutvustada etioloogiaid kiiiintest naha,
inimeste korduva loomise, naise loomise jm etioloogiate naitel.

Mirksonad: Aadam, Eeva, etioloogia, parapiibel, piibliméjuline folkloor

Etioloogiad jutustavad maailma loomisest ja hukust, erinevate olendite, inimese
ja loomaliikide, rituaalide, riikide, keelte jm tekkimisest. Neid jutustati muis-
tendi- ja muinasjutuvormis voi esitati eepiliste lauludena. Folkloristikas m&éa-
ratletakse neid seletus- ja tekkelugude kategooriasse, millest osa on ldhedased
piiblile ja mgjutatud laiemast piiblikirjanduse, sh apogriiiifide kogumist. Etio-
loogiliste legendide stiilivahemik ulatub tosistest jutustustest humoristlike ja
jdmekoomiliste paritolulugudeni, korgstiilist tavakeele allstiilideni (vrd Belova
& Kabakova 2014: 9), nende juurde kuuluvad esitajate arutlused, didaktilised,
moraalikoodeksile osutavad iildistused ja kooda — lugu, jutustust 16petav osa.

Piiblifolkloori uurimine ulatub 19. sajandisse, kuid tdhtsamad klassifikat-
sioonid ja liigikirjeldused péarinevad 20. sajandist. Hermann Gunkeli (1987
[1917]) margiline uurimus “Muinasjutud Vanas Testamendis” (Das Mdrchen im
Alten Testament) toi esile piiblis kirjeldatud aladel elanud rahvaste folkloori ja
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piibli iihisjooni. Folkloori pidas Gunkel pithakirja mgjutajaks, mille tottu sisal-
dab piithakiri Euroopa ja Aasia rahvastele omaseid teemasid ja sisuelemente.
Piiblis leiduva folklooriga tegeles tohutu koondatud ainestiku pshjal ka antro-
poloog ja usundi-uurija James Frazer (1918), kelle teos “Folkloor vanas Testa-
mendis” (Folk-lore in Old Testament) kujunes tdhtsaks allikaks ka hilisematele
opetlastele. Piiblis leidub erinevaid folklooriliike: hiimnid, palved, loitsud ja
rituaalid, itkud ja armastusluule, eepika, muistendid, miiiidid ja genealoogiad,
historiograafilised tekstid, rahvapérased normid ja kdsud — loetelu ei ole am-
mendav ja koik liigid ei ole saanud ka vordses mahus tdhelepanu. 20. sajandi
alguse kisitlused leidsid 1960. aastatel jatkamist. Euroopa ja P6hja-Ameerika
folkloriste huvitasid rohkem tuldteoreetilised kiisimused ja narratiivsed vormid,
moistetavalt on ainestiku késitlemisel olnud tegevad peale folkloristide ka teiste
erialade Opetlased: antropoloogid, kirjandusteadlased, lingvistid ja filosoofid.?
Vana ja Uue Testamendi folkloori peajooni analiitisinud folkloristide kirjato6d
olid olulisel kohal ka k#esoleva artikli teoreetilise aluse loomisel (vt Alan Dun-
des (1999); Dan Ben-Amos (2009 [1972]); Galit Hasan-Rokem (1990); lingvist
Dell Hymes; Patricia E. Kirkpatrick (1988); James Rogers (2010 [1884]); aga
ka Susan Niditch (2018)).

1990. aastatest alates on etioloogiad olnud fookusteema ka Ida- ja Kesk-
Euroopa folkloristikas (nt Nagy 1990; Belova & Kabakova 2014; Badalanova
Geller 2008, 2011, 2017; Boganeva 2010). Nende autorite késitlused ja kom-
menteeritud tekstivalimikud olid abiks moélema rahva paralleelide leidmisel.?

Arutlustihe on olnud piibli kirjakohtade vahekord muinasjuttude ja muis-
tenditega, samuti miittide, muistendite ja (kristlike) legendide vormikirevus
piibli-aladel (Sparks 2005; Hoffmeier & Wenham & Sparks 2015), esimeste
inimeste etioloogiate variaablus kerkib esile ka meie materjali hulgast. Dan
Ben-Amose (2009: 134) formuleering sedastab: “Zanridel on normatiivne vai-
me, mille abil nad piiritlevad antud vormile ja koosesinemiseks sobivad selged
teemad, struktuurid ja stiilid. Ka on neil eristav véime. Zanride lihemad tun-
nused mérgivad piire folkloorsete viljenduste tolgendamise vahel, méarates
uskumise, huumori v6i meelelahutuse suhte jutustatud v6i lauldud teatesse.”
Siiski loobusime Zanrikategooria jargimisest, sest voime oma materjalis nédha
sujuvaid iileminekuid jutuliikide vahel ja olukordasid, kus uskumise ega huu-
mori vahel pole véimalik vahet teha.

Etioloogiad on tiiibi tasandil korrastatud rahvajutukataloogidesse alates
Oskar Danhardti “Loodusmuistendite” I-IV kogumikest (1907-1917) Antti
Aarne soome (1912) ja eesti (1918), Oskar Looritsa (1926a) liivi jutukataloo-
gini. Vaatamata 1963. aastal Rahvusvahelise Rahvajuttude Uurimise Seltsi
erikomisjoni otsusele (Tagung 1964) alustada etniliste muistendikataloogide
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koostamist, on muistendite ja etioloogiate erikataloogide valmimine viibinud
materjali keerukuse ja teisalt allikate vihese labito6tamise tottu.

Viimastesse kiimnenditesse kuulub uus lahenemine, mis vaatleb piiblil ja
piiblikirjandusel pohinevat jutustamist omalaadse ala- voi vaheliigina, millel
on suulise ja kirjaliku narratiivsuse tunnuseid. Esialgu ei ole suudetud uut
alaliiki rahuldavalt piiritleda ja terminitega katta, liigikirjeldusi on vihe ja ka
tekstide fikseeringuid pole palju. Uldmaératlustes on viidatud, et need tekstid
on osa vernakulaarsest piiblist ja tegemist on folkloori ja piiblikirjanduse iihise
piirialaga, kus jutustatakse tisna tapselt imber piiblisiindmusi ja kirjakohtasid.
Nagu todeb Florentina Badalanova Geller (2017) ei peetud tekste tihti iiles-
kirjutamise véariliseks ja see tildistus kehtib taiel méaral ka mélema rahva
varasema traditsiooni kohta. Meie vaatlusalused alad kujutavad endast ka
huvitavat piiri Gigeusu, protestantismi ja katoliikluse vahel ning mélema rahva
juures levis suurem osa motiive ja usundilisi narratiive koigis kogukondades
vdhemalt vernakulaarse suhtlemise tasandil.

Andmed etioloogiliste kogude kohta Eestis ja
Valgevenes

Meie kisitletavad etioloogiad piirduvad 19. kuni 21. sajandi iileskirjutustega
ja vaatlevad iihe temaatilise rithma valitud motiive. Piiblil pohinevad rahva-
parased etioloogiad esindavad mélemal rahval muinasjutuzanriga vorreldes
vaiksemat ja vihem uuritud tekstikorpust.

Maailma loomise ja esimeste inimeste teema on esindatud Oskar Looritsa
“Liivi rahva usundi” I-III koites (1926-1928) ja IV-V kéites (2000) (vt Loorits
1926b: 126; 1928: 181; 2000: 144, 146, 151-152), aga Eesti tekste leidub
hilisemas teoses “Eesti rahvausundi peajooned” (Grundziige des estnischen
Volksglaubens, 1949-1951). Tahtsamad jutumotiivid on loetletud Antti Aarne
“Eesti muinasjuttude ja muistendite kataloogis” (Estnische Mdrchen- und
Sagenvarianten, FFC 25, Aarne 1918: 139-153, AaS 10-26*) ja Oskar Looritsa
koostatud ”Liivi muinasjuttude ja muistendite kataloogis” (Livische Mdrchen
und Sagenvarianten, FF C 66, Loorits 1926a).

Eesti folkloristid on pohjalikumalt tegelenud lithivormidega, vaadeldud on
nt Piibli-vanasonade ja iitluste levikut, méistatusi ja loitse (nt Krikmann 1999;
Koiva 2020). Arvo Krikmanni (1986) argitas teoreetiline kiisimus autentsusest
ja kopeerimisest ning piiblitlgete mgjust kohalikule vanasonade korpusele.
Tema arvates olid piiblile sarnanevad tekstid tingimata laenud triikisest,
muud levimisvormid jaid tagaplaanile. Veel varasemasse aega kuuluvad Oskar



Alena Boganeva, Mare Kéiva

Looritsa tdhelepanekud piiblisiindmuste ja -tegelastega seotud temaatiliste
moistatuste esinemusest eesti folklooris (Loorits 1935).

Eesti Kirjandusmuuseumi rahvaluule arhiivi kartoteegi tekstiviiteid ja muid
otsinguid aluseks vottes on sisestatud kasikirjadest iile tuhande lehekiilje etio-
loogiaid. 227 teksti kdesoleva valimi jaoks saadi Skriptooriumist (digitaalne
arhiiv ja ressurss folkloristika osakonna digiteeringute tootlemiseks, valdavat
enamikku etioloogiatest ei ole triikistes avaldatud). Nendes tekstides eristuvad
selgelt esimeste inimeste loomise teemad, Aadama ja Eeva elu Eedeni aias enne
ja parast pattulangemist (selle kohta vt allpool). Jutustuste juurde kuuluvad
kommentaarid on eraldi uurimisteema ja jidetud suuremas osas korvale.

19. sajandi 16pus ja 20. sajandi alguses viidi Valgevene territooriumil ja
selle piirialadel 14bi mitmeid uuringuid, mille tulemusena ilmusid fundamen-
taalsed rahvaluuletekstide kogumikud, sealhulgas rahvaproosa teosed, milles
nii piibellike kui rahvapéraste etioloogiliste legendide osa on markimisviéarne
(Dobrovolski 1891; Romanov 1891; Shein 1893; Federowski 1897; SerZzputovski
1911, 1930; Pietkiewicz 1938 jne). Noukogude ajal, alates 1930. aastatest olid
legendid (aga ka usundilised narratiivid ja mis tahes muud usundi ja tileloo-
mulikkusega seotud Zanrid, sh imemuinasjutud, lood imetegudest, lood jumala
abist ja karistusest) kogu idaslaavi aladel ja ka “sotsialismileeri” riikides re-
ligioossuse tottu uurimishuvide dérealadel. Siiski on Valgevenes 20. sajandi
I6pust tdnapaevani labi viidud sihipéraseid valiuuringuid, mille tulemusena on
kogutud ulatuslik legendiliste ja miitoloogiliste narratiivide kogu. Valgevene
tdnapdevased rahvaluulematerjalid, sealhulgas legendid esimestest inimes-
test, leidsid kajastamist sellistes vialjaannetes nagu “Legendid ja parimused”
(Grinblat & Gurski 1983; 2005), “Valgevene rahvapiibel tdnapievastes iiles-
tdhendustes” (Boganeva 2010), suulisele Piiblile ja etioloogilistele legendidele
pithendatud peatiikid kiimnekéitelises sarjas “Valgevenelaste traditsiooniline
kunstiline kultuur” (TMKB 2004: 719-724, 752-761; 2006 (2): 348-399; 2009
(2): 373—-439; 2011 (2): 384-454; 2013 (2): 526-611), “Polotski etnograafiline
kogumik” (Lobach 2011 (1): 25-26) jt. Valgevene folkloori- ja etnolingvistilise
atlase® elektroonilises andmebaasis on 3580 miiiitilist ja usundilist narratiivi,
millest 163 teksti on legendid esimestest inimestest. Kdesoleva artikli jaoks
kasutasime kéiki erinevate perioodide kasikirjasid, digiteeringuid ja triikiseid.
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Etioloogiate tajumine traditsioonikandjate poolt —
kas tode voi valjamoeldis

Jutustajad ja kirjasaatjad méaaratlevad suulisi piibliteemalisi tekste ja siizeesid
kui endisaegse elu kirjeldusi, viidates samaaegselt suulisele traditsioonile ja
kirjalikule allikale — Piiblile ja Jumala seadusele. Naiteks rahvaluulekoguja
kiisimusele, kes on Aadam ja Eeva, vastas valgevene informant:

Adam, na Bibnii niwauyuya, ceswusnrnik. A Esa — Mixonve Yyoameopua
MaUL

Piibli jargi on Aadam preester. Ja Eva on Mikola Imetegija ema
(Boganeva 2010: 32).

Nagu niitavad aastatel 1995-2019 tehtud tdnapievased uuringud, véivad Val-
gevene traditsiooni kandjad nimetada etioloogiaid “pajatus”, “tdhendamisso-
nad”, “muinasjutt” v6i “kdnekdand”, andmata neile nimetustele mingit tapset
zanrimaaratlust. Kuid isegi etioloogilisi legende muinasjuttudeks voi pajatus-
teks nimetades arvavad informandid kéige sagedamini, et neis kirjeldatakse
toestijuhtunud stindmusi, mis toimusid mingil ebaméirasel kaugel ajal. Naiteks
tdnapaeval haruldase sugude erinevuste pohjustest koneleva jutu etioloogilise
versiooni alguses kinnitab informant kohe:

See, lapsuke, on tosi. See on tosi. Nii algas valgus, laps, see on tosi. See
pole muinasjutt, ei. See on tosi, kullake, nii see koik on.5 (TMKB 2011:
389-390).

Selline kinnitus ei hooli asjaolust, et etioloogiatel sooliste erinevuste kohta on
peaaegu alati humoristlik alatoon. See tdhendab, et etioloogilistel legendidel
on tdnapéevaste informantide tajus kahetine staatus: ihest kiiljest ei suhtu-
ta neisse niitid enam téiie tésidusega. Need on teosed, mis on aksioloogiliselt
“madalamad”, vorreldes naiteks piithakirjaga (kuigi need suulises kiibes sageli
omavahel segunevad), teisest kiiljest on need traditsiooni kaudu legitimeeritud
tekstid, mis selgitavad maailma néhtusi, manitsevad, ja on seega jutuvestjate
jaoks hiadavajalikud.

Eesti etioloogiaid pandi aktiivselt kirja 19. sajandi algusest 20. sajandi
40. aastateni ja tdnapédeval on need valdavalt hoiul rahvaluule arhiivi kogu-
des. Arhiivikirjetes jutustaja suhtumine loo téesusse iildjuhul ei kajastu, kuid
isegi kui etioloogial on humoorikas kéla, on sellel eelkdige selgitav kavatsus,
millest annavad tunnistust iihtede ja samade siiZeede kirjapanekud erinevatelt
jutuvestjatelt Eesti erinevates piirkondades.”
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Moned sagedasemad motiivid esimestest inimestest
Eesti ja Valgevene traditsioonides

Stizeed esimestest inimestest, nende pattulangemisest ja selle tagajargedest
on iiks populaarsemaid ja koéige eriplaanilisemaid Eesti ja Valgevene verna-
kulaarseid piiblilugusid. Aadama ja Eeva nimega seotud siiZeedes on paljudel
Euroopa rahvastel (aga ka juutidel) kolm iiksteisele jargnevat osa, mis Piibli
originaalist oluliselt erinevad: 1) siizeed esimeste inimeste loomisest; 2) siizeed
pattulangemisest ja nii esimeste inimeste olemuse kui ka maailmakorra muu-
tumisest; 3) stizeed, mis konelevad Aadama ja Eeva elust parast paradiisist
valjakihutamist (selle kohta vt Kaspina 2000). Igas konkreetses tekstis voivad
need osad nii tiksteisele jirgneda, moodustades tihtse jutustuse, aga voivad ka
eksisteerida paralleelselt ja iiksteisest s6ltumatult.

Artikli piiratud mahu tottu votame arvesse ainult valitud eesti ja valgevene
motiive, mis kuuluvad esimeste inimeste siiZzee neisse kolme ossa ja péorame
tahelepanu peaasjalikult paralleelidele meie traditsioonides.®

Esimeste inimeste loomise teema Eesti ja Valgevene rahvalikes piiblinar-
ratiivides on esitatud Piibli originaalile 14hedaste imberjutustustena, aga ka
folkloorsete tekstidena, millel peale teema ja tegelaste peaaegu puudub seos
Piibliga. Eesti ja Valgevene legendides kohtab inimeste loomise kohta dualistlik-
ke motiive, kus kurat osaleb inimeste loomises. Nende tekstide sisu on Piiblist
kaugel ja sellised dualistlike motiividega tekstid on levinud kogu maailmas (vt
StTh-MIFL A2; Berezkin B 01; ATU 773)°.

Tekstid kahest loojast

Petserimaalt parit tekst inimese loomise kohta kajastab ettekujutust kahest
loojast.

Ku’ Jummal inemise tekk valmist ar’, syss td pand tuu saudtsé kujo kuio-
ma. Esi ldts hinge perrd. Pand huss mano vahi pddle. Halv tiidgi midd
hussilé lubasi, nigu huss lask ar mano. Siilel’ inemise ar’ nigu ei teedgi.
Tull Jummal mano, piihk, pithk, 6ks joua-as kyiké ar’ pithki. Kandlitsoppo
Jdi veel tuud siilge. Muido mi olnu ka’ nii puhta nigu elldi. Olnu-us kuu-
roivit es middgi (ERA II 194, 475 (11) < Setu, Petseri v, Risjova k — Ello
Kirss < Tat’o Kallaste, snd 1875 (1938)).

Teises loos avab koer viarava paradiisiaeda, kurat siseneb ja koer lubab inimestel
stitia keelatud puu vilju.
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Valgevenelastel leidub sarnaseid legende 19. sajandi 16pu kirjapanekutes.
Jumal loob inimese ja lahkub, pannes teda valvama koera, kes esialgses va-
riandis oli karvutu ja kartis kiillma. Kurat laseb koeral kiilmetada, puhub tema
suunas kiilma 6hku ja lubab anda talle kasuka vastutasuks vaba péésu eest
inimese juurde. Koer laseb kuradi sisse ja too siilitab inimese peale. Kui Jumal
tagasi tuleb, soovitab kurat tal inimese pahupidi poérata, et kdik rapane ja
sellega koos ka haigused sissepoole jadksid. Jumal teebki nii (Dobrovolski 1891:
230-231).1° Valgevenelaste igapdevases kiibes seda legendi enam ei kohta,
kuna dualistlike motiividega tekstid ongi tdnapéeval tiliharuldased.

Inimese loomise etioloogiates on analoogseid motiive (saatan siilitab ini-
mese peale, kuradi siiljepritsmetest tekivad haigused, Jumal p66rab inimese
pahupidi) ka venelastel (Belova & Kabakova 2014: 228, nr 354; VESiL 2019:
15-16), ukrainlastel (Bulagev 1992: 91-92, 104; Dragomanov 1876: 1, nr 1) ja
bulgaarlastel (Badalanova Geller 2017: 338-341, nr 138). Taolisi motiive leiab
slaavi apokriiiifist “Kuidas Jumal 16i Aadama” (Popin 1862: 12-13).1! Ainult
et nimetatud apokriiiifis ei siilita kurat inimese peale, vaid togib teda kaugelt
kepiga, kuna koer ei lase kuradit inimese juurde. Sellest tulenevalt puudub
apokriiiifis ka koera karistamise motiiv.

Tekstid esimeste inimeste nimede ja inimeste teistkordse loomise
kohta

Liivlastel leidub inimese loomise kohta algupirane dualistlik legend, mille
toome dra tdismahus.

Ukskord jumal mételnud, et oleks vaja teha naine ja mees. Jumal vétnud
kaks savitompu ja titelnud: “Saagu Aadam ja saagu Eeva!” Jumal ise
ldind minema ja mételnud, las nad tulgu toime. Kuid kurat vaadand
poéosastes ja kuulatand, mis jumal iitleb. Ta kuulnud, et jumal iitleb
“dam”, kuid mis “dam”, seda ta pole kuulnud. Niipea kui jumal saand
poéodsastesse, kohe kurat poosaist vilja ja savitompude juurde ja iitelnud:
“Saagu dam-dom (= sandarm) ja saagu Eeva!” Ja niipea kui ta need so-
nad dra titelnud, kohe olnud ka jumal pdosaist viljas ja joosnud kuradi
Jjuurde. Niipea kui kurat seda ndind, kohe ta hakand jooksma kuipalju
vaid suutnud, kuni ta saand dra pégeneda jumala eest maa alla nende
kahega — sandarmi ja Eevaga. Kuid otsekohe, kui kurat joosnud maa
alla, jumal olnud kah juures ja saand Eeval pddst ithe tiiki savi vdlja
kiskuda. Ja nii ta teind otsekohe sellest savist ithe mehe iiles, teise naise.
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Kuid tal pole tulnud enam nonda suur, kui ta esiteks tahtnud teha: ju-
malal pole enam savi olnud. Nonda ta teind, kut suur tal vilja tuleb, ja
sellepdrast me oleme ka praegu sellised vihemad kui enne — kui kurat ei
varastanuks dra neid esimesi inimesi! Jumalal olnud vihe tegemisasju;
sellepdrast ta teind, mis sddl ainult olnud: pdd pddl on juuksed ja reite
vahel kah — iikskoik, kas mees voi naine (Loorits 2000: 146-147; Loorits
1926a: US 16 + 25).

Tekst on humoristliku ja isegi ménevorra satiirilise kélaga, mis puudutab muu
hulgas nime valesti kuulmist: kurat ei kuulanud 16puni, mis nimed Jumal ini-
mestele pani ja olles nende toorikutega pogenenud, nimetas nad sandarmiks
ja Eevaks. “Sandarmi” joudis ta seejuures maa sisse peita, Eeva peast aga teeb
Jumal uue paari inimesi. Seega sisaldab tekst veel ka koomilist kirjeldust po-
litsei aukraadi paritolust.’? Nimesid Aadam ja Eeva kasutatakse humoorikalt
ara ka vene legendis: dsja loodud mees osutab Eevale ja hiitiatab tllatunult:
“Eeval!” Eeva aga pilgutab talle silma ja lubab: “A, dam!” Karistuseks nimetab
Jumal nad nende nimedega (Belova & Kabakova 2014: 242-243).13

Mis puudutab inimeste teistkordset loomist, siis selle motiiviga leidub pa-
ralleele slaavi, ladnemeresoome ja ka juudi traditsioonides. Juudi rabinistlikes
allikates voib kohata mainimisi, et Eeva loodi mitu korda. Ja Aadam iitles:
“See on niitid luu minu luust ja ja liha minu lihast” (1Mo 2:23). Seda salmi on
kommenteeritud jargmiselt: “Esimene kord Aadam négi kéiki naise loomise
uksikasju: veri ja soolikad ning porkus vastikusega tagasi. Siis loodi Hava teist
korda sel ajal, kui Aadam magas, ja nditas teda Aadamale juba valmis kujul
ja Aadam jai rahule” (Bereshith Rabba 18: 4). Molemal vaatlusalusel rahval
luuakse inimest mitu korda, sest esimesed inimesed loetakse praagiks.

Sabast loodud naine

Eesti ja Valgevene rahvaluulest leiab versioone, milles naine loodi koera, aga
ka Aadama, ahvi, kuradi sabast (vt ATU 798).

Kui Jumal oli tahtnud hakata looma naist, siis oli vétnud Aadama luu.
Oli loiganud suure noaga tiiki vilja. Lainud natuke eemale. Koer tulnud
Jja varastanud luu. Jumal hakand koera taga ajama, aga koer olnud vdle
Jjooksma. Jumal pole kuidagi koera kdtte saand. Viimaks saand koera
sabast kinni. Loigand noaga selle dra. Ja loond sellest naise. Koer liks
kondiga oma teed (ERA II 1, 382 (75) < Tartu 1 — Paul Ariste < Oskar
Gnaderteich (1927)).

Eestis on see versioon naise loomisest viga populaarne (vt kaarti 1).

12



Maailma esimesed inimesed — Valgevene ja Eesti etioloogiad

Kaart 1. Laialt levinud motiivi — koera sabast loodud Eeva —
levik Eestis. Kaart M. Kéiva.

Erinevates eesti versioonides tulenevad kirjeldatud siindmusest kdikvoimali-
kud lisaseletused naise olemuse kohta: naine kéigi oma omadustega on teist
titipi olevus; naised kuulavad ainult poolt meeste juttu ja vaidlevad sageli;
naised on eputised ja flirtijad (keerutavad mehi nagu koer saba); naistel, nagu
koertelgi, on palju kirpe; naised, nagu koeradki, liiguvad kiiresti ja kipuvad
hammustama jne.

Latis Daugavpilsi rajoonis kirja pandud valgevene legendis (see versioon
on koige lahemal antud eestikeelsele versioonile ja loomulikult 14hedane lii-
vi variandile) votab Jumal Aadamalt ribi, paneb kuivama, koer kahmab ribi
hambu ja jookseb minema. Inglid ajavad koera taga kuni kdige noorem saab
koeral viimaks sabast kinni, rebib selle kiiljest, toob Jumalale ja titleb: “Ei ole
just selline nagu vaja, aga uldiselt sarnaneb naisele, sest tal on luud, liha ja
vill.” Jutustaja 16petab loo jargmise lausega: “Vaata siis, kuidas naine tehti
sabast!” (Lati, Sahharovi arhiiv. Latviesu folkloras kratuve).

Laane-Valgevenes pandi 19. sajandi 16pus kirja jAirgmine versioon: Jumal 161
Aadama alguses ilma sabata; parast hakkas jumal métlema, et tegi halvasti,
sest koigil —loomadel ja inimestel — peab olema oma saba. Ta uinutas Aadama,
Ioikas talle saba ja asetas selle ta korvale maapinnale, et teha sellest naine
Eeva. Nii et naised on loodud meeste sabast (Federowski 1897: 201). Uhes
Valgevene variandis radgitakse, et kui Eeva Aadama sabast vilja kasvas, olid
nad veel monda aega sellega abil iiheks tervikuks tthendatud, kuni saatan Eeva
kiusatusse viis.!* Ka siin on paralleele juudi traditsiooniga. Midrash Bereishit
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Rabbahis kirjeldatakse naise loomist kui tema lahutamist Aadama seljast,
mis tdhendab, et algselt oli inimene androgiiiinne olend. “Kuni Aadam magas,
eraldas Hashem Aadama selja kiilge kinnitatud naiskeha ja asendas temalt sel
moel dra voetud osa ihuga. Selline tolgendus tuleb virsireast (Tehillim 139: 4)
Ahor vakedem cartani — “Tagant ja eest (s.t topeltolendina) oled sa mu loonud
(Rashi, Ketubot)” (Bereishit Rabbah). Tasub mérkida, et Talmudis tdhendab
sona “ribi” ka sona “saba”, millest voiski selline variant tulla (Kaspina 2001).

Seda siizeed on korduvalt registreeritud koikjal idaslaavlaste juures (vt
VESIL 2019: 415-418) ja siizee publikatsioone on olemas Soomes, Prantsusmaal,
Portugalis ja Ladina-Ameerikas (ATU 798).

Foto 1. Aadam ja Eeva. Maasilinna maalinna varemetest leitud kujud
on hoiul Saaremaal Kuressaare lossis. Aadma ja Eeva sugu pole
kujudel kuigi tipselt mddratletud. Mare Koiva foto 2018.
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Piibli iimberjutustused ja makrosiizeed

Eesti ja Valgevene traditsioonides on esimeste inimeste Aadama ja Eevaga
seotud tekstid tihti Piibli teksti tiimberjutustused (Mo 1-3). Moénel juhul on
tekst piiblifragmendi pohisisu edasiandev kopeeriv iimberjutustus. Kuid rahva-
luuletraditsioonide seisukohast on Piibli originaal liiga lakooniline ja vajab
uksikasju, tdpsustusi, selgitusi jms.!®

Vaatleme néitena jargmist eestikeelset teksti, milles tihinevad esimesi ini-
mesi kisitleva makroloo kéik kolm osa: nende loomine, pattulangemine ja elu
parast pattulangemist.

Jummal edimdlt 161 Aadama, pand teda paradiise elamd. Ndit, et tdl
titsindd nigo kurb elo. Pand sis magama, vott kurapoolidsé kiileluu, murd
otsa maaha ja tekk tuust tille Eeva.

Niiiid and sis ndile luba koiko siivvd, ainult sis iitest puust kiild, et
siis s6ogui. Ja niitid ellevdl ihokatot vaja es old, tho oll nigu kiiiids, ta
om mdlehtiismdrgist jidnii. Linnd keske muu sisse es saa. Huss vétt
vanahalva suuhté ja vei aida. Sis timd sddlt hussi suust kénolas: “Mis
tii pelgit. Ta Jummal kadédésé perdst kiild. Ku ti tast siiiide saat tii ka
niisama targast ku timd.” Es kdrsihe Eeva, vétta vaja pruuve. Vott sis
tite pruumé ja and ka Aadamalé. Niiiid sis jaivdhe thoalasté, naas habii
Jja ldtsivd puhmu sisse. Naksivd sis puu lehist hidbehiiste kotsele palmit-
soma lehekesist pollo, muido oll nigu ilodo olla. Jummal tull ja héikas.
“Aadam koh sa olt.” Tuu ei tihka hellii tetd! Hoikas t66so korra, sis tege
helii vasta. “Tulo valla!” titles — “Mi sai tulld.” — “Mislabi sis sa ldtsido
tile keelo?” Aadam iitles, et mis sa annidé abilitse ma ka es saa muido.

Kiisse sis Eeva kdest, et mis ldbi sa vétide. Eeva iitles, et mulloé huss
and, tuuperdst ma voti.

Sis vétt hussi, kaksas katske, viss merre ja pdd jdtt maa paddle. Ai sis
nimd ka aiast villd. Mehele iitel, et sullo sa piiha ka, a naistorahvalé sai
pdhhd ka, muido vallu ka pid saatma tahest. Last piat ilma tuuma suurod
valuga, koh saa sis naistorahvas husse ndgemd, sis pidt pad rouhkkma
purust, koh sa sis tapus oloma sddl, sis ka matas.” Ai nimd paradiisist
vdalla muidoge ja pand Keerobedsé ingle tulidsé méogaga vdirehte pddle.
Tuu parhillahe on sddl (ERA 11 163, 82/4 (19) < Setumaa, Jarvesuu v,
Varska — Nikolai Ress < Aleksei Mégioja, 62 a (1937)).

Selles tekstis saame eristada siiZeede kompleksi, mis ithendab orgaaniliselt nii
piibellikke (tdhistatud viidetega kirjakohtadele ja raamatutele) kui ka verna-
kulaarseid, folkloorseid motiive.
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e Jumal loob Eeva Aadama kiiljeluust (Mo 1:15-25);

¢ Enne pattulangemist oli esimeste inimeste keha kiitintest (rahvalik
motiiv);

e Kurat palub maol end suhu vétta ja suus paradiisiaeda toimetada
(rahvalik motiiv);

¢ Kurat viis Eeva kiusatusse ja Eeva Aadama (Mo 3:1-6);

e Inimesed hakkavad oma alastust hdbenema ja katavad keha lehtedega
(Mo 3:7);

e Jumal jagab mao kaheks — iiks osa ja4db maa peale (madu), teise osa
laseb ta merre (angerjas) (rahvalik motiiv);

e Naisel ei ole vaba aega, sest ta patustas esimesena (rahvalik motiiv);

¢ Naine toob lapsi ilmale valuga (Mo 3:16);

e Madu nihes peab naine tema pea lomastama (Mo 3:15).

Makrolugu iithendab tervikuks mitmed motiivid, mis harilikult esinevad ise-
seisvate narratiividena. Kuigi jutuvestmise situatsioonis esinesid makrolood
ilmselt sagedasti, on iileskirjutustes valdavad iiksikmotiivid.

Esimeste inimeste kitiintest kehad

See, et esimeste inimeste kehad olid kiitintest, sarvest v6i soomustest, on tra-
ditsiooniline motiiv eesti ja valgevene folklooris ja enamasti esineb see iseseisva
jutuna. 19. sajandil on seda kirja pandud Valgevene idapoolsetes (Dobrovolski
1891: 236) ja ladnepoolsetes piirkondades (Federowski 1897: 201). Seesama
kiitintest (sarvest) keha motiiv on omane mitte ainult Valgevene, vaid ka Uk-
raina, P6hja-Venemaa, Poola, Leedu ja Bulgaaria folkloorile (Bulasev 1992: 103;
Belova 2004: 239-241; Zowczak 2013: 97; Badalanova Geller 2017: 369-371)
ning paralleele sellega leiab juudi allikatest (Kaspina 2000: 125-126). Poola jut-
tude pohjal saame iildistada, et kiitintest keha on sile ja tugev (nagu olid savist
voolitud inimesed nende loomise alguses) ning varjab naise ja mehe sootunnu-
seid (Zowczak 2013: 97). Kui kiilintest keha aga pérast pattulangemist maha
pudenes, tuli selle alt valja “patune ihu” — soolised erinevused. Paljudes valge-
vene tekstides rohutatakse “patuse ihu” (suguelundite) tekkimist ja olemasolu
just parast pattulangemist. Paralleelne vaade esineb ka talmudi traditsioonis,
kus tihelt poolt on tuntud idee Aadamast kui algselt androgiiiinsest olendist,
teiselt poolt, et esimesed inimesed olid aseksuaalsed (Tokarev 1991: 395).
Esimeste inimeste kiitintest kehadega on seotud uskumus, mida kohtab nii
Valgevenes kui Eestis, et 16igatud kiiiisi ei tohi laiali loopida: parast surma
tuleb nende abil ronida kérge mée otsa Jumala juurde paradiisi voi viimse-
paevakohtu ette. See uskumus on laialt levinud paljude rahvaste seas — naiteks
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leiame selle juutide, slaavlaste, baltlaste, skandinaavlaste hulgas (Bulasev
1992: 103; Levkijevskaja 2004: 427; Volodina 2018: 181-206).

Motiiv kiiiintest keha kohta on Valgevenes populaarne Ulem- ja Alam-Dnepri
ja Ida Polesje piirkonnas, samuti Ponemanie ja Dvina aladel. 19. sajandil pandi
La&ne-Valgevenes kirja uskumus, et kui inimene pillub eluajal oma kiitined
laiali, ei pddse tema hing pérast surma ei taevasse ega porgusse, vaid jadb
karistuseks! toonekure kujul maad mééda kdima, kuni kogub dravisatud kiii-
ned kokku ja alles siis, kui koik on koos, muutub inimeseks ja 1dheb taevasse.

Kes pillud loigatud kiiiined maha, selle hing et ldhe pdrast surma taevasse
ega porgusse, vaid konnib jumala tahtel toonekurena ringi kuni on koik
loigatud kiiiined kokku kogunud (Federowski 1897: 221).

Kui kurg on koik kiiiined kokku kogunud, muudetakse ta uuesti inimeseks
Ja ta saab taevasse, sest tema karistus on labi. (Federowski 1897: 185).

Eesti usundis keelatakse 16igatud kiitinte laialiloopimist, sest neist teeb kurat
endale ndhtamatuksmuutva kiibara.
Motiivide levikut Valgevenes ja Eestis vt kaartidelt 2 ja 3.

Kaart 2. Esimeste inimeste kiiiintest kehad (motiivi levik Eestis). Kaart M. Kéiva.
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Kaart 3. Esimeste inimeste kiiiintest kehad ja kiiiinte laiali loopimise keeld
(motiivide levik Valgevenes). Kaart T. Avilin.

@ - kiiiintest kehad

A\ — kiiiisi el tohi laiali loopida, sest nende abil tuleb pdrast surma ronida mde otsa

Mao, angerja ja vingerja motiivid

Eesti motiiv “Kurat palub maol end suhu votta ja suus paradiisiaeda toimetada”
on algupérane, st slaavi traditsioonides ei ole sellel analooge. See motiiv on
uksikasjalik kujundlik illustratsioon universaalsele kontseptsioonile, milles
ahvatleja madu samastatakse kuradiga.

Motiivi mao kaheks jagamisest — iiks osa jadb maale (madu), teine ujub
meres ja muutub angerjaks — kohtab Eesti etioloogiates koige erinevamates
variatsioonides, kus Jumal/Jeesus/Mooses mao erinevatel pohjustel pooleks
raiub (vt Etioloogiad 2021).

Mbnes eesti ja nt lutsi etioloogias tekivad madu ja angerjas iihe koie kahest
otsast: iithe otsa dratab kurat ellu, temast saab madu, kes kuradit salvab, teise
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otsa aratab ellu Jumal, see muutub angerjaks, kes ei tee loojale hida isegi siis,
kui too ta katte votab (ERA II 162, 9/11 (1) < Lutsi — P. Voolaine (1935)).

Leedu legendis toppis angerjas oma kehaga kinni augu paadis, milles séitis
Jeesus ja sellest ajast alates voivad inimesed teda toiduks tarvitada, kuigi ta
sarnaneb maoga (Belova & Kabakova 2014: 148-149).

Valgevenes on angerjas haruldane kala ja seetottu valgevenelastel angerja
kohta legende pole, aga on vingerjast — mao voi viaikese angerja sarnasest
mageveekalast. Valgevenelastel on vingerja péaritolu kohta kaks versiooni:
1) vingerjaks muutub nael, mille mustlane Kristuse ristiloomiselt varastas
ja jokke viskas (Boganeva 2010: 119-120); 2) Kristuse ristiloomisel anti talle
nastikuid siitia. Kristus muutis need nastikud vingerjateks ja iitles, et niitid
kolbavad need inimestel siitia.

Foto 2. Aadam ulatab Eevale 6una. 13. saqjandil rajatud Kaarma kirtku
altari titvad; hoiul Saaremaal Kuressaare lossis. Mare Koiva foto 2018.
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Ma olen ainus, kes vingerjast [jutte] kuulis. Ma kuulsin, mida meie ini-
mesed rddkisid. Isegi mu ema, kui nad toid meie kala, ja vingerjas saagi
hulka sattus: “See on uss!” — Vingerjas on uss. Kui teda [Kristust] risti
166di ja teda piinati igat moodi, siis anti Kristusele usse, anti toiduks
usse. Tema lihedal olid inimesed — tema inimesed. Ja ta iitles, péordus
nende poole ja iitles: “Sooge, drge kartke!” Ja ta andis ussile kaks tagu-
mist otsa, iihte ja teise otsa, ja oligi koik. Tal pole sellist kala saba, vaid
ta on téeline uss.

“Sooge, drge kartke. Kes s66b, see usub minusse.”

Seda ma kuulsin. Ja iitles: “Lihtsalt loigake pea otsast, sest pea ham-
mustab. Loika pea dra ja soo iilejdidnut, dra karda.” Vaat seda kuulsin
ussi kohta.

Nagu mérgata voib, sarnaneb vingerja péritolu kasitleva legendi teine ver-
sioon Eesti etioloogiaga angerjast: vingerja saamislugu on sarnane angerja
saamislooga — iiks tekib nastikust, teine maost ja mélemad jadvad sarnanema
oma eellasega.

Miks on naistel alati t66d

Motiiv, et naisel ei ole kunagi vaba aega, sest ta patustas esimesena, on tihtviisi
levinud nii Eesti kui ka Valgevene parimuses. Valgevenelaste seas kohtab aga
sagedamini etioloogiat, mis on seotud mitte esimeste inimeste, vaid randava
Jumalaga. Kui Jumal maa peal ringi rédndas, palus ta naisel endale teed nii-
data, kuid naine rigas t6od ega sirutanud selgagi, vaid niitas jalaga, kuhu
suunas minna. Mees aga katkestas t66 ja viis Jumala digele teeotsale. Sest ajast
peale on naistel alati to6d. Tadnapéevastes kirjapanekutes on sellest siizeest
arvukalt versioone, mis on avaldatud Valgevene raamatusarjas “Valgevenelaste
traditsiooniline kunstiline kultuur” (TMKB 2006 (2): 370-372; 2009: 434—-435;
2011: 445-447; 2013: 605—607). Sellest legendist leidub ka eestlastel variante.
Setu variant kolab valgevene tekstiga sarnaselt, kuid legendis méarab Kristus
laisale mehele virga naise, et nad “saaksid ilmas ara elada™

Krystus kdve maad pite, kat’stois’kiime sulast ol’l tdl muidogi iit’eh.
Lddvdq tiid pite, tiit'rik sdl’liilde maah tii veereh. Krystus kiis’se tiid,
timd ndudds’ jalagaq. Middgi tuust, ldt’siq miiiidd arq. Lddvdq palakésé
maad, tsura destds tii veereh. Kiisiise tuu kdest tiid jalq. Tuu jit't hobosé
saisma, vei Krystusé tuu teeharo pddle, kohe td kiis’se. Sulasoq iit’liq, kost
taalé tsurald hiivvd mér’sjat saa, taalé vaia hiivvd mér’sjat. Krystus iit'el,
taa ol’lgi timd mor’sja, taa saagi til’le mor’sjast, kid sdl’liilde maah ol’l.
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Foto 3. 17. sajandil Dubrovo linnas elanud
valgevene puuldigete meistri Vassili Koreni
poolt pirnapuust tahvlile loigatud Moosese
raamatu ja Apokaliipsise motiivid. Vassili
Koreni piibel oli tihtis kirjaoskamatu liht-
rahva jaoks. A. Boganeva kogu.

Nimdq saavaq syss ilmah ar elldq, ku iit’s laisk, to6né6 virk (ERA 11 286,
168/9 (146) < Setu, Petseri v, Sdpina k — Ello Kirss < Anastasia Kuus,
snd 1860 (1940)).

Ka Eestis kohtab motiivi naise hdbematust vastusest randava Jumala tervitu-
sele, millest saadik ei 16pe naistel t66 kunagi otsa. Veel iiks eesti versioon naiste
pidevast t66st on seotud asjaoluga, et naine ei ava Kristusele viaravat, kui too
Jeruusalemma tuleb (vrd ka ulalnimetatud motiiviga naise péhjendamatust
palvest endale ka piithapéevaks to6d saada).

Esimeste inimeste surm

Setudel on tekst Aadama surmast, mis on mgjutatud raamatuallikast.

Ku Eeva Aadamiga elli ja jo vana’ olli’, syss Essd iitel perrele, et ku teil
vanamees koolés ar’, syss tilge mullo ka’. Kooli ar’, ni’ teed kuis nd’ sai
talle iitlema, a ar’ kdve iitlemah. And kol terckeist taivast, et ku ar’ matat,
kiilbke noo’ kddapdhe. Nimdq nii teiq ka’. Kasvi ulli-illos’ puu, kolmo-
haroline. Tuu saigi Jeesusélo ristist.

Kasvi vdega ilosast, ni’ kuningas vott, niq las’k kerigu pingi tetd.
Kuningas ldtt hommogu pinki pithenddmd, a vapanaasele ndiidds iiiise
unoh, et mine, istu pingi pddle. Sa olt 6ndsamb ku kuningas. Timd nii
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tekk ka’. Kuningas ldtt, ni’ ndge ar’ki alt paja, et vanainemine pingi pddl
istus. Polg pingi ar, ni’ hiit’ kerikust vdilld. Rahvas kdve sddl hinndst
ravitsomah. Kuningas kdsk hiitd métsa ar’. Rahvas kdve oks sinnd. Ni’
sddlt saigi Jeesusolo rist. Ku tuu kuningas polgnu-us ar’, ni’ saanuki-is
(ERA II 194, 479/80 (16) < Setu, Petseri v, Risjova k — Ello Kirss < Tat’o
Kallaste, snd 1875 (1938)).

Selles tekstis on ilmne vihje apokriiiifile “Ristipuust”, mille autorlus omistati
pihamehele Piihale Gregoriusele (ehk Grigori Dvojeslovile) ning on tuntud
serbia, bulgaaria ja vene allikate pohjal, mida eristavad keelelised isedrasused
(vt apokriiiifi kohta Fedorova 2012: 89-107).

Valgevenelastel ja poolakatel on tuntud kuningas Saalomonist konelevate
legendide sarjas jutustused prohvetnaisest Sibyllast (Sebiliya), kes keeldus kon-
dimast ile joe voi oja méoda puust purret, 6eldes, et selle purde puust tehakse
Kristuse rist (Boganeva 2015: 57-64). Valgevenes on seda siizeed registreeritud
harva, samas kui Poolas on see laialt levinud (Zowczak 2013: 201).

Eestikeelsesse teksti ilmub algupirane kujund pingist, mis samastub tile joe
viiva purde kujundiga, nimetu kuningas aga kuningas Saalomoniga, kes figu-
reerib tavaliselt prohvetnaise Sibylla (Sebiliya) kohta kiivates legenditsiiklites.

Kokkuvotteks

Kasitlesime ainult monda eestlaste ja valgevenelaste motiivi esimeste inimeste
kohta ning selgitasime vilja rea nii iihiseid kui ka lokaalseid algupiraseid
motiive. Moistetavalt on tegemist viikese osaga kogu ainestikust. Esialgselt
tundub, et setu parimuses leidub vasteid slaavi 6igeusu traditsioonile ja Péhja-
Venemaal levinud tekstidele. Laiemalt Euroopa traditsioonis tuttavad motii-
vid on levinud sisuliselt kogu Eestis, kiisimus on pigem iileskirjutuste arvus.
Isegi iiksikute motiivide vaatlusel on nidhtavad laialt levinud universaalsed
titibid. On ilmne, et jutustaja vois tervikuks liita rea lithemaid siiZeid, millest
osa on Piiblil pohinevad ja teine osa rahvapéirased universaalsed arendused,
mis ilmnes seto ja valgevene iileskirjutustest. Vaga ilmne on sama motiivi
v0i teema esinemine erinevates rahvaluuleliikides, igal neist on oma liigilised
normatiivsed reeglid, kuid nad toetuvad samale alusmotiivile vai kirjakohale.
Eestlastele ja valgevenelastele iihiste etioloogiliste motiivide niidete varal,
niiteks “Miks naisel on alati t66d”, tuleb selgesti vilja etioloogiliste siiZeede
piibliteemadega kohandumise mehhanism. Teatud etioloogiad véivad piiblisii-
Zeede ruumis suhteliselt vabalt liikkuda ja luua uusi seoseid, rikkumata iihe
voi teise etioloogia sisemist loogikat ja loomata sellest tulenevat uut teksti.
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Ei saa kuidagi jatta korvale seoseid erinevate tekstitiiiipide ja kunstiliiki-
dega — usundilised jutud on Piibli korval saanud mgjutusi suulisest folkloorist
ja trikistest, aga neid on mgjutanud ka visuaalsed kunstid, mis on omaette
suurem teema ja millele vihjavad ka artikli illustratsioonid.

Valgevene ja Eesti rahvaluulelisi sidemeid on seni ddrmiselt vihe uuritud.
Edasised uuringud véimaldavad kindlaks teha mitte ainult iihised ja erinevad
motiivid eestlaste ja valgevenelaste miitoloogias ja folklooris, vaid perspektiivis
uurida tiksikasjalikumalt kultuurilisi ja transkultuurilisi iihisjooni. Samuti vaa-
delda hiipoteesi balti ja soome-ugri substraadist valgevenelaste etnogeneesis.
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12 Arvestades, et sandarmikorpuste aktiivne tegevus Venemaal ja teistes Euroopa riiki-
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Belarusian and Estonian mythological and legendary narratives, especially aetiologies,
share a number of similar motifs and characters, despite the fact that Estonian and
Belarusian belong to different language families and share no common borders. How-
ever, some matches in the motifs are so complete and expressive that they, we believe,
cannot be explained by typology or universals. Since the topic of ties between Estonian-
Belarusian folklore is relatively unexplored, along with their historical contacts, the aim
of this article is to point out the similarities in the motifs of Estonian and Belarusian
legends regarding the first people in the context of Slavic and Finno-Ugric legends, as
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well as to represent some of the original Estonian and Belarusian aetiologies. The mo-
tives under examination are the recreation of humans, the skin of the nails, creation of
a woman, the death of the first people, the motifs of the snake, eel, and weather loach,
the cross of Christ, and others.
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