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Vihma vialjakutsumise riitused
udmurtide kalendritstiklis

Tatjana Vladokina, Galina Gluhhova

Teesid: Udmurdi rahvakultuuris on siilinud mitmeid arhailisi timbritseva
maailma tdlgendamise jooni. Kalendrikombestik ja -piihad on ténapidevani
sailitanud vanimaid elemente rituaalide kaigil tasandeil: tegevuses, esemetes,
verbaalses ja akustilises osas jm. Kalendrit jdrgivas kombestikus on kindlalt
juurdunud kahjurputukate ja rdovikute drasaatmis- vi pulmarituaalid, mille
erinevate koodide péhjalik uurimine aitab viilja selgitada rituaalide semanti-
ka, kindlaks teha kalendri stinkroonsed diakroonilised aspektid ning annab
tervikliku ettekujutuse rahvapérase maailmapildi miitopoeetilistest alustest.

Miarksoénad: putukate ja ré6vikute drasaatmine/ pulmad, udmurdi rahvapéri-
mus, vee-ema, vihma viljakutsumine

Sissejuhatus

Udmurdi traditsioonilises kultuuris on s4ilinud mitmeid arhailisi timbritseva
maailma télgendamise jooni. Sisuliselt tinaseni on udmurdi kogukonna sot-
siaalse ja vaimse elu keskmes rituaalid, mis reguleerivad inimese kditumist
looduses ja sootsiumis. Kalendrikombestik ja -pithad on ténapdevani siilita-
nud vanimaid elemente rituaalide koigil tasandeil: tegevuses, esemetes, ver-
baalses ja akustilises osas jm. Tavandi erinevate koodide pdhjalik uurimine
aitab vilja selgitada rituaalide semantika, kindlaks teha kalendri stinkroon-
sed diakroonilised aspektid, annab tervikliku ettekujutuse rahvapérase maa-
ilmapildi miitopoeetilistest alustest. Udmurdi kalendritdhtpdevade ja komme-
te spetsiifika vaatlemine parimuskultuuri kontekstis lubab n#dha selle toimi-
mist uuest kiiljest, lahendada mitmeid maailmavaatelisi ja kulturoloogilisi prob-
leeme, Udmurdi rahvakalendri aspekte on uuritud alates 19, sajandi 16pust
(VereitSagin 1886 [1995], 1889 [1996]; Pervuhhin 1880-1888; Gavrilov 1891,
Vassiljev 1906; Perevoztiikova 1993; Vladdkin 1994; Hristoljubova 1995; Vlads-
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kina 1998; Minnijahmetova 2000 jt). Kdesolevas artiklis vaatleme vihma vilja-
kutsumise rituaale, mis kahjuks on seni pilvinud vdhe tdhelepanu. Nende
hulka kuuluvad aymseip e/ cloan— réovikute saatmine/pulmad, ypbo remsan/
cran— lutikate saatmine/pulmad. Traditsiooniliselt vaadeldakse seda juhuta-
vandina, mida korraldatakse vastavalt vajadusele, rituaali sisu ja terminoloo-
gia keskenduvad otseselt putukate hdvitamisele ilma igasuguse muu tagamaot-
teta. Uute andmete valguses saab rahvakalendri tavandi ja pulmarituaalide ja
nende koostisosade miitoloogilise semantika alusel tdpsustada nende rituaa-
lide funktsionaalset mé#ratlust. Et meile on tdhtsad nende detailid, peatume
iiksikasjalikumalt lokaalsetel variantidel.

Putukate ja roévikutega seotud kombestik

19. sajandi allikates on Sarkani udmurtidelt (praegu Udmurdimaa tihe keskse
rajooni territoorium) fikseeritud “lutikate ellujidmise” riitus, mida korraldati
661 vastu suurt neljapdeva. Arvati, et kombetalituse peab efektiivsuse huvides
14bi vitma asjatundja voi vihemalt temalt Gpetuse saanud isik (Vere§tSagin
1995: 112). Suure neljapdeva 6osel voi varahommikul enne koitu kutsus pere-
naine asjatundja lutikaid otsima (yp6o yrvamsr). Kutsutu keeras leitud putu-
kad (mitte vihem kui kolm) valgesse 1duendisse ja sidus kepi otsa sdlme. Veidi
allapoole riputas ta vaskkellukese. Seejirel istus kaksiratsa kepile nagu hobu-
sele ja “ratsutas” pulmalaulu lauldes jGe d4rde (Verestiagin 1995: 112-114).

Praeguse Tatarimaa terriotooriumil elavad udmurdid korraldasid lutikate
pulma (yp6o coan). Uhte majja kogunes mitu naist, kellest iiks ehiti pruudiks
(Bwms xwunH0), kusjuures kohustuslik element oli suur narmastega ritik (6s1p-
keHyn). Seejarel liilkus pulmarongkédiku imiteeriv protsessioon moéoda maju ja
korjas lutikaid karpi. Parast duede ldbikdimist pandi “pruut” istuma kelgule
(talvel) vl vankrile (suvel) ja veeti kiila taha orgu/jidrakusse. Seal hakkas
noorik itkema:

Momns Tarcel KBITCEI KYIITHICA KeJIbTHIBI?
Kurrer paumel TH MOHS!

[Miks te mind siia maha jitsite?

Kelle jaoks mind siia téite?]

Teised jooksid minema, jéttes ta iiksi. Natuke aega istus ta vaikides, seejirel
viskas lutikakarbi jaarakusse ja naasis kiilla.

Uhes variandis (praegune Kijassovo rajoon Udmurdi Vabariigi ldunaosas)
pandi lutikas vanasse viisku, mindi pulmalauluga (cioar ryp) joe déirde ja visati
viigk koos lutikaga vette (Vladdkin & TSurakova 1986; 125).
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Pshja-udmurdid korraldasid suvel kapsausside minemasaatmist (HymbIp
kesdH). Kogunes umbes 10-20 last ja méned vanad naised. Iga osaleja aiamaalt
korjati iiksteise jarel mosda vagu litkudes kapsalehtedelt usse, mis pandi vile-
dasse viisku. Kéies koik aiamaad libi, palmisid naised juuksed lahti, lastele
riputati kaela kellukesed ja/vdi krapp. Kéra, kisa ja kellahelina saatel suundu-
ti tiigi dérde, piitides mitte ainsamatki kapsaussi maha pillata. Sillal seistes
visati pulmalaulu saatel viisk vette. Tagasi tuldi vaikides, piiiiti hoiduda vahi-
matki ha#lt tegemast.

Kirjeldatule sarnaneb Zavjalovo udmurtide jaanipieva-eelne rodvikute pulm
(symerp cloam). Ohtul kogunes kogu kiila kellegi aiamaale. Naised panid selga
rahvariided, sidusid pahe véarvilised ritikud, meestel oli kohustuslik virviline
sark ja miits. Aiamaale pandi suur laud, sellele laotati uus valge laudlina.
Lauale pandi leib, sool, kédgiviljad (kartulid, tomatid, kurgid), virske mesi.
Kiik seisid timber laua ja maitsesid toitu. Seejiirel algas lustimine. Noored
votsid iihte kitte kapsalehe ja teise moonidie ja laulsid:

Kopranss myaneipe3 HoHSH-IINAH BaHs 4oxe, / A36apisH HO IYJRbIPES
IMHHATEEC HO BaHb AbIpwsa. / KeHocnsH Ho myansIpes HBLIBEC HO BaHB
Jablped. / Bosb BBIIISH HO HIYJIABIpe3 BEUIb KeHAK HO BaHb dJoxe. /
YapuaasH HO MIYIIIBIDE3 TEIPIIBIE BAT BaHb ObIped. / Bakvamsa Ho miymneipes
MaK CAIChKa BaHp OIpes. / Myco, Myco, KyHoe, KoYoH Kyuoe, / Smmo HO
Myco KyOHCTa TykAgpe. / KHBbIIS HO HYMBIDIY MH ChOPAMBI HYOMBL. /
3eycs mu Oakyae KelbToMbl, / Yponss ceopamsl 6ackTomel / ITHYH HO
BaHb, 03136IM HO BaHb, / BaHBIBI YILUIACBKENS MH CBHODBI

[Tares on l6bus, kuni elus on isa ja ema, / Gues on 16bus, kuni on lapsed./
Kambris tore, kuni on tiidrukud./ Aasad on kenad, kuni on noorikud./
Tanav 16bus hobuste (loogal) ja kelladega./ Aia ilu on &itsvates mooni-
des./ lus ja kaunis mu isamees kapsajuurikas,/ veel armsam lang-kap-
sas./ Putukad ja ussid votame kaasa./ Koik hea jitame aiamaale,/ koik
halva viime endaga minema./ Siin on noored, siin on vanad, / tulge kdik
meiegal.

Laulmise ajal kondisid eakad naised piki peenraid ja korjasid kapsausse.
Eeltoodust vdib jireldada, et koduste putukate ja kapsausside peletamine
oli rangelt piiritletud ajavahemikuga suurest neljapdevast siiddasuveni. Muist-
sete ettekujutuste kohaselt oli suur neljapdev uue aasta lavi. Usuti, et sellel
661 tulevad surnud elavate juurde, uitavad tondid (>xoGséc, Hmamséc), aktivi-
seeruvad néiad, Kurja jou eest hoidumiseks olid omad tegevused, mis aitasid
seda teispoolsusse tagasi saata (vt saatana viljaajamise kombestikku — maifram
yawr / ypad). Niadala algus suure neljapédevani oli inimeste eluasemete ja
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timbritseva keskkonna puhastamise aeg. Naised korraldasid kiilades talguid
(Beme) ning pesid porandaid, lagesid ja seinu jargemodda igas tares. Antud
kontekstis ei tundu juhuslikud ka putukate valjaajamise tdhtajad, mis seostu-
vad otseselt suure neljapieva puhastuskombestikuga (vrd sellega seoses ko-
midel levinud putukate “matuseid” ja rédvikute minemaajamist: Mikuev 1973:
36; Latdseva & Ostapova & Filippova 2009: 29-31).

Maaviljelusaasta jagunemine udmurtidel

Udmurdi rahvakalendri (maaviljeluskalendri) kohaselt jagunes aasta iildjoon-
tes kaheks osaks: uue aasta alguseks loeti nii kevadet kui ka siigist. Veel
19. sajandil kirjutas Grigori Vere&t8agin, et uut aastat loevad udmurdid alates
sellest ajast, kui algavad maatéod: “Kuigi nad [udmurdid] nimetavad jaanuari-
kuu esimest pAeva uusaastaks (Bsumb ap) ei téhenda see neile midagi; uusaas-
taks nimetatakse seda pieva ainult sellepédrast, et selle kuupéevaga piirnevad
valitavad iihiskondlikud ametid ja ildse igasugune téhtajaline teenistus”
(Verestdagin 1995: 35).

Kevadise uue aasta algusega seotud tavandis on tinini kindlalt piisinud
esimese vao ajamise kombestik (Axanmika/Axasiixa/ T bIpbIEBI TOTOH/TEPEI TOTTOH
— kiinnile s8it, sahapidu), mis on liitunud kristlike lihavdtetega (Brinssraran/
Bemngram/TTacka). Stigisese uue aasta alguse ettekujutus on udmurtide rahva-
péarimuses sdilinud fragmentaarselt. PShja~-udmurtidel on praeguseni sdilinud
kevad-suvise ja siigis-talvise perioodi vastavuses terminite parallelismis: gy
BpLIbIH ceitoH(veel seismine, ukj 19. augustil) ja o BeuTBIH chuTOH (jH#l seismi-
ne, 19. jaanuaril). Nii vime oletada, et ajavahemiku suurest neljapievast umbes
augusti keskpaigani késitleti udmurdi vanas kultuuris terve aastana. Teisisé-
nu loeti stigis-talvist ja kevad-suvist poolaastat iseseisvateks ajaiiksusteks.
Sellest, et kumbagi neist peeti eraldi aastaks, annab tunnistust ka pshja-ud-
murtide valjend ryxxemer-romsn yasmei (elada suvi ja talv), mis tdhendab terve
aasta elada (vrd vene viljendiga Ckonpko ser, ckonbko 3HM {palju aastaid,
palju talvi]). Iga poolaastat peeti tiielikuks ja terviklikuks. Kristluse vastuvt-
misega poolaastad liideti ja siigispoolaasta alguseks hakati lugema eelijapideva.
Seda v&ib oletada udmurdi nimetuse Bruie/Bris HyHam (uus/ uus péev) péhjal
(ténapaeval seostub see terminoloogia ainult uudseviljaga), mis otseselt viitab
péarast suvist pédripdeva (zrHBOXO0) saabuva uue tsiikli algusele. Seda arutlus-
kéiku toetab ka fakt, et udmurdi terminil ap (aasta, aeg) leidub vaste komi
keeles, kus ap [ar] tdhendab stigist (Alatdrjev 1988: 98-99).

Imselt sai just putukate “4rasaatmise/véljaviimise”sesoonsus ja hiline side
puhastusrituaalidega pohjuseks, miks neid tdlgendatakse iiksnes tdrjekom-
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bestikuna, Kui aga vaadata osaliste rollijaotust ja tegevustikku, atribuutikat,
muusikalist saadet ja laulude siimboolset kujundlikkust, selgub nende arhaili-
ne semantika.

Eriti ilmne on vaatlusaluste kommete pulmasiimboolika: imiteeritakse
pulmarongkaiku (kellukesega kepp hobuse asemel, pruudiks réivastatud naine,
kellukestega naised tirimas “pruudiga” kelku), mida saadab pulmalaul. Pulma-
gliZeede ja -stimbolite rohkus on antud néidetes tingitud tihest kiiljest “tiipo-
loogilisest sarnasusest perekondlike ja kalendaarsete pithade kui siirderituaa-
lidega: on teada siigisese maskeerimise pulmarongkéiku imiteerivad paiksed
variandid; pulmalaulud on olulisel kohal vastlakombestikus. [---] Stigisest leh-
ma voi hobuse pea ja jalgade ohverdamisega milestusrituaali (Ferp-1ery cEroH)
saadavad samuti pulmameloodiad” (Vladdkina 2006: 54). Teisest kiiljest on
pulmateema aktualiseerunud nihtavasti putukate torjumise poliisemantiliste
loomuga rituaal-maagilises kombestiks, mille péhifunktsiooniks oli vihma vil-
jakutsumine. Kombestiku esialgne mdte kadus hilisemates kihistustes arhai-
liste miitoloogiliste vaadete kadudes. Kuid see ei kadunud kalendrirituaali-
dest, mille eesmérk on 4ra hoida péuda. Erinevalt teistest palju “moistetava-
matest” rituaalidest osutus see stimboolika poolest kbdige kiillastatumaks.

Veekogude hoidmine ja vihma viljakutsumine

Juba maaviljeluskalendri alguses piiiidsid udmurdid &ra hoida vdimalikku &n-
netust. Peaaegu koik kevad-suviste kalendripidustuste palved-loitsud sisalda-
vad jumalatele palvet saata vihma (30p) voi niiskust (Mycrern): “... Iyxxem HyHaTbH
IIVHBIT-JISCEKEIT HYHATHECTS Ke cércan, HeOhT 30phécrs cércan ke...” [Kui
annaksid suveajal sooje ja pehmeid péevi, sooje vihmu kui annaksid...] (Vassil-
jev 1906: 341-342).

Hiadatarviliku niiskuse siilitamise huvides poérduti otse loodusjdudude,
veeallikate poole. Iseloomulik néiide on pdhja-udmurtidele omane iiks esimesi
jogede jiist vabanemise aegseid rituaale — ja4 minemasaatmine (ffo KezqH).
Kogu kiila liheb pidulikus riides joe déirde, kaasas tavanditoidud ja joogid.
Pirast ohvritoomist algab sillal laulude saatel vastastikune kostitamine ja pi-
dutsemine. Pidutsemise ja ohvritoomise aluseks on meelehea toomine jogede-
le (KyaceMbLTEICETIM MyMBIOC—mitte kunagi kuivavad ema-jéed, BH3bLT 6BI3HCE
10-yp Mmymsioc —rahulikult voolavate jogede esiemad) (Pervuhhin 1888: 9-10),
aga hiljem palve jde hingele/vaimule (By-Ky3é/ByMypT) joota veega inimesi ja
karja, niisutada pdlde, hoida #ra pouda ja ikaldust, tulekahjusid ja taude. Vee
kultuse kdige olulisem osa on seotud suhtumisega allikatesse ja see aktuali-
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seerus suvise podripaeva (HHBoKO-IpIp) ajal. Allikate staatust, nende pihadust
rohutavad riivetamise keelud: “Meie allikas ei tohi pesu pesta: dike tuleb.”
Tovepuhanguid (paised ja koorikud inimese kehal) seletati ettekirjutuste (tabu)
rikkumisega. Erilist tdhelepanu nduavad allikad uskumuste kohaselt “ohtli-
kul” ajal. Keskpiieval ei tohtinud ammutada vett ndgise katlaga ega vee déires
larmata. Pdhja-udmurtidelt on iiles tdhendatud komme mitte minna vee jare-
le kella neljani pdeval, katta allikas “kurja” péikese ajal (ohtlik tileminekuaeg)
valge laudlinaga.

Pouda loeti jumalate karistuseks {ildkehtivate normide rikkumise eest,
kalendrirituaalide mittetédieliku tditmise eest. Sel puhul sooritati vihma vilja-
kutsumise riitus (30p kypon) — maaviljeluses gisuliselt ainus episoodiline kom-
betalitus, mida sooritati vastavalt vajadusele. Oletati, et rituaalmaagilised te-
gevused toovad kaasa soovitud tulemuse: vanad naised ja lapsed valasid joe
dfres liksteist veega iile ja toukasid iiksteist vette, monikord viidi jée didrde
must vai hall oinas ja tdugati vette; kiilas pritsiti ja isegi valati veega iile
vastutulijaid; piserdati maju, aedu ja vidravaid. Allika pShjast véeti mulda ning
pilluti sellega iiksteist ja aknaklaase. Muda akendelt dra ei piihitud, selle pidi
maha pesema vihmavesi. Vihma viljakutsumise mdnevorra tagasihoidliku-
maks variandiks vGib lugeda pudruséémise kommet (JKyx cuém), kus iiks vai
kaks eakat naist kogusid 5-6aastased lapsed joe ddrde, keetsid suures katlas
putru ning “kostitasid” sellega joge ja kombetalituses osalejaid.

Vihma véljakutsumise kombestik ei oleks tiielik putukate minemasaatmi-
se rituaalita, mille siimboolikas on péimunud arhailised ja hilisemad kihistu-
sed, mis eriti eredalt ilmneb tegevustikus (vrd sellega seoses slaavi kultuuri
kohta avaldatud materjale: Gura 1995a: 491; Gura 1995b: 355; Gura 2004: 370—
370).

Manipulatsioonides putukatega (nende kogumine vanasse viisku, karpi, riide-
nutsakusse, kapsalehte; viskamine jokke voi jddrakusse) kajastuvad usundi-
lise maailmavaate iidsed kihid vee ja selle peremeeste poliisemantilise sideme
kohta, mis on rekonstrueeritud vanade loitsutekstide pshjal. Maapealsed veed
asuvad tisna hilistekkelise vetevaimu (BymMypr—veeinimene) kaitse all, taeva-
ne vesi ~ loov, esmasiindinu — on aga taevase vee esiema (pdhjaudmurtidel
FO-Krumawn, 1ounavdmurtidel Hupy-mymer/Husy) kaitse all: Gryrseiv Masmapis,
Kepraprner, 10-Keuraunmsr, MymerKeurauninsl, MyssemM-MyMbUIb! IIHI3 TOHHCEKOM,
MeN ZanTeiTo3! 3ed apns CET, MIYHBIT YHND CET, HIYHBIT 30PH9 CET, JIBICBYI®D
cér...! [Suurele Inmarile, loojale Kéltsinile, Veele-esivanemale/ Vettloovale
emale, emale-esivanemale, emale-maale paneme pdue [ohvrianni], las [vili]
virgub! Hea aasta andke, sooje 0id andke, sooje vihmu andke, kastet and-
ke...!] (Wichmann 1893: 123-124).
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Invu (taevane vesi/niiskus) on ka suguvasa kaitsja. Mitmes kohalikus tra-
ditsioonis pédrduti pithamus iilemiste jumaluste kolmiku ja suguvdsa juma-
luste kérval palvetes tema poole (BynssivM Hamape, Huz-Bys, Bopmyas... [Suur
Inmar, suur taevane vesi, vorSud...]), Palvet saadeti vileminguga, kusjuures
sel hetkel kdlavat viisi nimetati wagy yTuan ryp (taevase vee/ kaste otsimise
viis). See saatis ka laulu, millega tuno (1yHo — $amaan, ennustaja) viis enda
jirglase valimise rituaalis ekstaasi. Selgeltnigemise 6nnistust saatva Invu poole
podrduti ennustamise ajal, chverduskoha valikul ja ohvri md4ramisel. Taeva-
se niiskuse meloodiat (HuBy ryp) esitati kevadiste péllutésde 16ppu mirkiva
vaopeo (lepmrry) ajal. Ettekujutus taevasest veest (invu) sisaldab seega ithe
esivanema kingitud jumaliku énnistuse ideed. V5ib-olla on just see idee vihma
viljakutsumise kombestku pulmaosiseks, kus iiks peategelasi kehastub pruu-
diks/noorikuks (Bsure ken). Antud tegelase puudumist kompenseerib rituaali
saatev muusika — pulmaviis. Selle hetke laulude ercotiline stimboolika (mees-
te ja naiste suguorganite vérdlemine aedviljadega — kapsajuurika véi kapsaga)
kannab meie arvates sama ideed. Kapsausside kasutamises vihma viljakutsu-
mise kombestikus ilmneb vee-ema hiipostaas veelgi selgemalt, kuivdrd kapsa-
vulva kujundil on udmurdi kalendrikombestikus ldbiv joon (eriti sageli v&ib
seda kohata siigismaskeeringute lauludes, tidi Kapsaks kutsutakse ka vastla-
topist).

Paljude rahvaste kultuuris esineb naissoost veejumaluse poliifunktsionaal-
sus ja mitmepalgelisus (Rabinovit§ 1987). Invu-mumé (taevane esiema vesi)
antropomorfsele kujule eelnes arvatavasti tema arhailine hiipostaas — vesima-
du, mille maapealseks projektsiooniks olid kombestikus putukad (lutikad, r66-
vikud) (Kozlova 2006: 40 jj). Udmurdid t&id ohvri veele, imiteerides samal ajal
kodusesse olustikku naasmist.

Eeltoodu pdhjal vaib delda, et kahjurputukate drasaatmise kombestik on
kohandatud kindlatele hooaegadele, ja need on kalendritsiikli lahutamatu osa
ning seetdttu ei saa neid pidada juhuslikeks. Putukate drasaatmise kombestik
on olemusel poliifunktsionaalne, kusjuures kdige arhailisem on neist vihma
viljakutsumise idee.
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Summary

Rites Associated with Conjuring Rain in the Udmurt
Calendar Cycle

Tatjana Vladykina, Galina Glukhova

Key words: conjuring the rain, Udmurt folk tradition, warding off/fwedding of insects
and pests, Water Mother

Several archaic features of interpreting the surrounding world are still present in
Udmurt folk culture. Calendar-related customs and feasts still preserve the oldest
elements at all levels of rituals: in activities, artefacts, verbal and acoustic fields, etc.
The dismissal of pests and caterpillars, and their wedding rituals, are deeply rooted in
calendar customs. The thorough study of the codes of these rituals would help to deter-
mine the semantics of rituals, ascertaining the synchronic-diachronic aspects of the
calendar, and provide an integral imagination with regard to the mythopoetic founda-
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tions of popular worldview. Relying on the analysis of the specificity of Udmurt calen-
dar feasts and customs, it becomes obvious that the tradition of warding off vermin
takes place in different seasons and is an inseparable part of the calendar cycle. Hav-
ing analysed the specificity of Udmurt calendar feasts and customs, the rituals asso-
ciated with the dismissal of insects is intrinsically polyfunctional, whereas the most
archaic feature therein is the idea of conjuring the rain.
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