Assami jutud muistenditest muttident:
Tahelepanekuid usundilise folkloori
zanridinaamikast

Ulo Valk

India kirdeosale annab erilise volu selle maanurga etniline, religioosne ja
kultuuriline mitmekulgsus, mis on kitkestanud nii antropolooge kui folk-
loriste. Sealsed osariigid paistavad maakaardil eraldi asuva darealana,
da muust Indiast lahutab Bangladesh ehk endine Ida-Pakistan. Edfiae In
iseseisvumist Assami nime all tuntud suur provints on tdnapéeval jagatud
kaheksaks osariigiks, mida lisaks Bangladeshile imbritsevad Birma, Bhu-
tan ja Hiina Ulemvéimu alla jadnud Tiibet, kust saab alguse vdimas Brah-
maputra jogi. Seda Assamist labi voolavat hiigeljdge Umbritsevatel aladel
kasvatatakse teed ja riisi, aga seal laiuvad ka looduslikud padrikud ja kdige
ehtsamad dZunglid (assami keejasghal), kus elab elevante, tiigreid, ni-
nasarvikuid ja vaiksemaid neljajalgseid. Inimsoo esindajatest on Assamis
palju hdimurahvaid, kes réagivad mitmesuguseid tiibeti-birma keeli. Nende
kuladesse sattuval randuril pole raske margata, et linnatsivilisatsiode ja U
ilmastumine pole neid rahvaid kuigivérd kaasa haaranud. Kangast legotak
Oues telgedel, vett tuuakse kulakaevust, stitia tehakse lahtisel tulefja pah
tallamine on jaetud veiste hooleks.

Keskendun selles artiklis tAnapaeva Assami osariigile, kus elab umbes
26 miljonit inimest ja mis moodustab osa ajalooliselt suuremast piirkon-
nast. Vaatlen selliseid parimustekste, mis thel voi teisel moel valjendavad

*Artikkel on valminud ETF grandiprojekti 6518 raames (“Etnilised folkidanrid ja
kirjakultuur”).
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usundilist maailmapilti ning mdjutavad religioosset kaitumist. Pldan selgi-
tada, millistes suulistes vormides avaldub Assami hinduistlik rahvausund,
motestada seda usundiloolisest ja zanriteoreetilisest vaatepunktist lahtuvalt
ja paigutada assami usundilised jutud rahvusvahelises folkloristikas &aibiv
Zanrianaluttilise skeemi raamidesse. Artikli lahtekohaks on 2000. aastal
Assamis ja Meghalaya naaberosariigis tehtud valittddemarkmed ja interv-
juud. 2003. aastal sain esialgsetele teadmistele lisa, kui siirdusime koos
Guwahati Ulikooli folkloristidega P&hja-Assami kiladesse, mis asuvad Aru
nachal Pradeshi osariigi piirialal, mdnektimne kilomeetri kaugusel Tiejpur
linnast. Vahetult enne seda olime pidanud mitmepéevase rahvausundiala-
se seminari “Stinkretism, usund, Zanr — Eesti ja India muistendite vérdlev
uurimine”. Seminaril osalenud folkloristid parinesid mitmest Kirde-India
osariigist ja tundsid oma piirkonna périmust seega pohjalikult. Uusi tead-
misi kogunes tohutult, kuid intervjuude ja kohtumiste kaigus tekkis ka palju
vastuseta jaanud kisimusi. Olen tanulik Guwahati Ulikooli folkloristikapro-
fessorile Kishore Bhattacharjee’le, kes paljudele neist hiljem vastatataitas.

Assami usundiloost

Kunagi tunti Assamit hoopis &maupa nime all, mis osutab armastusjumal
Kamale ning vihjab tantrismile kui selle piirkonna kandvale religioossele
suundumusele. Kaugesse minevikku ulatuv tantristlik kultus seostub pal-
jude palverandurite sihtpaiga —dfhakhya templiga, mis paikneb Guwa-
hati linna lahedal Nilachali méel. Piirkond, sealne kuningriik ja valitsejaid
esinevad ka eepos&tahabharata ning pikkades lugulauludes puraanades.
Kohalikest hdimupealikutest said kuningad, kelle péritolu seostati deemon-
like olendite asuratega. Paljud Assami valitsejad pidasid oma esiisaks asura
Narakat, kelle ema maa-jumalannauBh viljastus metskuldina kehastu-
nud jumal ViSnu seemnest. ViSnu andis Narakale oma erilise dnnistuse koi-
gi vaenlaste tapmiseks, kuid kaskis olla heatahtlik preestrite ja askeetide
vastu. Valitsejana oli Naraka heitlik, solvas rangalt tark VasiSthat ja pele-
tas jumalanna Kmakhya maalt vélja. ViSnu andis tdotuse, et tapab ta Gihes

lvalitsédel olid abiks ka kohalike hdimukeelte ekspert lingvistikaprofeds®@ipankar
Moral, folkloristid dr Parag Sarma ja dr Anil K. Baro, kellele olen niisamutiuiik. Ta-
nan ka Eesti Teadusfondi, kes aitas sdite finantseerida, ning oma haigkedslasi Liina
Sillaotsa ja Laur Vallikivi.
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oma jargmises kehastuses. Lopuks oli KriSha see, kes tappis Naraka suu
lahingu kaigus.

Toend&oliselt pole Naraka nime taga mitte ainult tks valitseja, vaid ter-
ve diinastia, mille valitsemine vdib langeda meie ajaarvamise algusse voi
selle eelsesse aega. Meie ajaarvamise esimesel aastatuhandel asus Assa
misse Uha enam aarjalasi, kelle positsioon tugevnes kdikjal Indias. Aarja-
laste preestrid braahmanid said sealses Uhiskonnas juhtiva koha, kdhalik
muddid ning kultused sulandati hinduistlikusse religiooni, kus esiplaanile
kerkisid vagevad jumalad Visnu ja Siva ning jumalanna Déssami ju-
malusi hakati tdlgendama aarjalaste jumalate ilmingutena, seega allutati nad
ideoloogiliselt aarjalaste Glemvdimule. Kohalike ja aarja muutide kokkusu-
latamine ilmneb ka Assami kuningate seostamises deemonlike asuratega,
mis kindlustas neile koha hinduistlikus mitoloogias, paigutades nad siis-
ki jumalatest ¢levg allapoole. Uks olulisemaid varaseid allikaid piirkonna
mudtide kohta on umbes kiimnendal sajandil koost&tlika purana mis
pdhjendab jumalanna erilist seotust Assamiga ning annab juhtnddre, millis-
tes kultusvormides tuleks teda austada.

Ajalooliselt on Assamis mdjukad olnud Sivaism ning naiseliku jumali-
ku vae Sakti kultus, sealhulgas avalikkuse eest varjatud tantristlikudi-prak
kad, mis niisamuti ulatuvad tanapéaeva. Seda suunda esindab naiieks
sewa (‘Oine teenistus’) sekt, kelle haruldasi kultuslaule dnnestus mul mi-
nidiskile jaadvustada 2000. aasta jaanuirksogudusse kuulub nii mehi
kui naisi, nii ilem- kui alamkihtide esindajaid, teiste seas ka islamiusulisi.
Sekti dpetustele on tunnuslik naise austamine ja inimeste vérdsuse po&hi-
maote, nii et koguduse vanemaks voidakse valida ka alamast soost inimene
vOi islamiusuline. Laule ja muid traditsioone antakse edasi suletud ringis
ainult suuliselt, sest tleskirjutamine ruvetaks piha parimust. Usklike sala-
jased kogunemised toimuvad 66pimeduses metsas, kus loodetakse saavuta-
da mustiline osadus JumaladgRat-se\a rituaalide hulka kuulub riisiviina
joomine Uhisest ndust, mida alasti usklikud ulatavad aupaklikult kaest katte.
LaulusBnade jargi on see surematuse jaoikita, mis voolab otse taevast.
Tantristlikule usule omaselt kaob piir jumaliku ja inimliku vahel, kui jumal
naudib inimese suu kaudu hérke ohvriande. Inimihu soovide rahuldamise
kaudu pakutakse rahuldust ka jumalale. Just niimoodi métestavad sekti liik-

2Kishore Bhattacharjee. Interpreting Hindu Myths Connected with the Histofyibal
Kingdoms in North-East India. — ISFNR Newsletter, No. 1, Januar§62(k 25.
3Kogu info selle tantristliku sekti kohta pdhineb Narayan Gogoiga tehtud joigrv
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med naiteks linnuliha s6omist, kui oise rituaali kdigus tapetakse kana voi
kukk. Sekti enim austatud jumalad on Visnu ja Siva ning rdugejumalan-
na (tdenéoliselt Sital tuntud ka kuAi ‘ema’).

Seda laadi salajastest usuliikumistest enam kujundavad Assami kultuuri
dldilmet siiski hinduismi avalikud vormid. 15. sajandil sindis Assamis uks
India suurtest méttetarkadest ja kirjanikest, Sankaradeva (1449); K&83
pani aluse ViSnule puhendatud mustilisele vagadusliikumisele. 1481. aastal
siirdus Sankaradeva kaksteist aastat kestnud palverannakuldastakia
India tahtsamaid pUhakohti. Ta kohtus paljude dpetajate ning pihameeste-
ga ja kujundas vélja oma Opetuse andumuslikust osadusest Jumalaga, mis
on vaimsete puidluste eesmark. Sankaradevat ennast on seostatugijumal
vaga, kuid ta puhendas end ViSnu austamisele, eelkige tema kehastumis-
tele Krisnana ja Bmana. Niisiis oli Sankaradeva (iks neist, kes tutvustas
Assamis kaugel I6unas sundinbbakti (sanskr. ‘andumus’) mustilist filo-
soofiat: “Maailmas pole Ulemat petust kliakti,mis on kdigi nelja veeda
sisu™ Sankaradeva lisas oma dpetusele tugevalt sotsiaalkriitilise sénumi,
sest kuulumata ise braahmanite hulka, julges ta vaidlustada nende ulimat
seisundit. Ta pidas kdigi kastide ja isegi kastivaliste h6imude esindajaid
Jumala ees vordseks: “Isegi rivedad koerastojad saavad pukuaksd
lausuvad Hari nime. Kugandala lausub Hari nime, on ta vaart sooritama
ohvritalitust”® Candala on Uiks alamatest kastidest, kelle asetamine ohv-
rit toova braahmani rolli oli jBuline valjaastumine hierarhilise kastististeemi
vastu. Sankaradeva dpetus on kantud miistilisest maailmanagemisest, mis
samastab inimhinge Jumalaga: “Sina oled k8igi olendite hing ja siidame
ulim dpetaja.? Need ja teised métteterad on kirja pandud assami keeles.
Sankaradeva oli viljakas kirjanik ja luuletaja, kellelt parineb umbes kolm-
kiimmend teost ning t6lget, sealhulgas ka assamikd&tagavata Puana.

Sankaradeva monoteistliku suunitlusega lihtsas &petuses oli keskne Ju-
mala nime mustiline kordamine. Andumuslikku osadust réhutav reformat-
sioon puudutas suuri rahvahulki ja muutis Ghiskonna ning religiooni ins-
titutsionaalseid aluseid. Kilades seati sisse palvekajathghayp, mille
kogudus olid avatud kéigile, isegi alamkihtidele.atdgharid on tanapae-
valgi kulade sotsiaalse korralduse aluseks. Palvekodade suurtelesaa

4Kesavananda Dev Goswami. Life and Teachings of &fainusa Sankaradeva. Guwa-
hati, Assam, 1999, |k 33.

®Hari on ks KriSna nimedest. Kesavananda Dev Goswibidi, Ik 36.

®lbid., Ik 38.
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lauldakse Sankaradeva ja tema suurima opilaseidvadeva loodud vai-
mulikke laule, kuulatakse jutlusi, kuid seal toimuvad ka teatrietendused ja
killakoosolekud. Sankaradeva asutas esimesed kloostritaolised institutsioo
nid (sattra), mida on tanapaeval Assamis umbes kuussada viiskimmend.
Iga sattra koosneb Opilastest ja dpetajagufu), kelle vaimne genealoo-

gia ulatub tagasi Sankaradevani, kes andis puhitsuse oma Gpilastele ja need
omakorda jargnevatele pblvkondadele. Tanapéaeval tuleb noormemstel e
abiellumist dppida ménda aegattrdtes, kus nad saavad dpetajalt pihitsu-

se, pbhiteadmised religiooni kohta ja salajased maritrad.

Sankaradeva demokraatlik dpetus puudutas ka hdimurahvaid, nagu kar-
bid, borod, katSarid, misingid ja teised, kes austavad Paikest, Kuud, loo-
dusjbude, jumalusi ning haldjaid. Nende rahvausundite alusel on haka-
tud kujundama uut institutsionaalselt korraldatud religioosset traditsiooni
Donyi-Polo (‘paike-kuu’), mis mdneti meenutab Euroopa ja Eesti uuspa-
ganlikke lilkumisi, kus puitakse taaselustada mineviku uskumusmaailma,
rohutatakse lokaalset identiteeti ja vastandutakse piirkonnas tuntud koérg-
religioonidele. Liikumise peamine algataja on adi h6imust parit dpetlane
Oshong Ering, kes 1970. aastatel avaldas ingliskeelses ajakiaschal
Newsrea artikleid uue religiooni alustest. Adi hGimu jaoks on péaike ja kuu
kardetud jumalused, kuid Uhtlasi tundmatu kdrgema j6u silmad, kes seirab
pidevalt maa peal toimuvat. T&dnapéaeval toetab Donyi-Polo liikumist ja vas-
tavat misjonitood ka riik, kes loodab selle Iabi erimeelseid hdime Ghenda-
da® Vaib arvata, et tulevikus sulab Donyi-Polo liikumine kokku hinduis-
miga, mis on mujalgi Indias riigivdimu toel alustanud hdimurahvaste seas
aktiivset misjonitddd. Hinduism pole Assamis siiski ainus kirjasénaga seo-
tud religioon, sest seal elab ka budiste, muhameedlasi, sikhe, dzainiste ja
kristlasi. Alljargnevalt keskendume hinduistlikule rahvausundile.

"Audrey Cantlie. The Assamese. Religion, Caste and Sect in an Indiané/#agon-
don Studies on South Asia No. 3. Centre of South Asian Studies, Sch@nieital and
African Studies, University of London. Curzon Press, 1984, Ik 152.

8Birendranath Datta. Changing Functions of Traditional Narrative. Tase®f North
East India. — Folklore in Modern India. Ed. by Jawaharlal Handoosddg: The Central
Institute of Indian Languages, 1998, Ik 84-85.
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Assami muistendid

20. sajandi Uks suuremaid India folkloriste Attipat Krishnaswami Rama-
nujan (1929-1993) on kirjutanud uliolulise artikli “Kannada folkloori kak
valdkonda”, milles ta eristab vastandlike tunnuste alusel rahvajuttude ava-
likke (puram) ja koduseid &kan) esitusi? Ramanujan néitab, et avalikus
esituses saab jutustamisest v@i laulmisest kunst — lauseehitus on keerukam,
sOnavara rikkalikum, poeetika valjaarendatum, loos on rohkesti isikunime-
sid ja detaile. Sageli astub koos jutustaja voi laulikuga dialoogipartnerina
ules tema abiline. Kasutatakse illustreerivaid pilte, nukke ja kostutume, esi-
tust vBib saata pillimang ja tants. Esitajad vdivad olla lausa professionaalid,
kes kuuluvad vastavasse kasti. Kui aga needsamad lood kdlavadcekgdus
perekondlikus ringis, siis abivahendeid ei kasutata. Jutte vestetakse ko
keelsena tavalise kdne toonil, varvikaid detaile ja episoode on vdhem ning
isikunimede kasutamine on lausa haruldane. Viimast tunnust seostab Rama-
nujan tavadega, mis maaravad pereringis toimuvat suhtlust. Nimelt kasuta-
takse kodus Uksteise poole podrdumisel pigem sugulussdnavara (ema, is
onu jne) ning huadnimesid, mitte taispikki ametlikke nimesid, mis kuulu-
vad avalikku sfaari. Kui rahvajuttude avalikud esitajad on eelkdige mehed,
siis koduses ringis voivad Ules astuda kdik, kuid eriti omane on see nais-
tele® Nagu jargnevalt naeme, vdimaldab see skaala, mille iihes otsas on
avalik ja teises kodune esitusring, eristada ka assami usundilisi rahvajutte.

Muinasjutt on assami keelsadhukatia.l! See rahvaparane zanrinime-
tus vastab enam-vahem rahvusvahelistele termirfiarig tale ja Méarchen,
mis tahistavad poeetiliste liialdustega lugu, mida peavad valjamdeldiseks
nii esitaja kui kuulajad. Muinasjutte on uuritud ja avaldatud rohkem Kkui
teisi jutuZzanre, kuid kaesolevas artiklis laheme neist médda, sest nende fa
taasiamaailm jaab tavaliselt véljapoole rahvausutfdRaljud muinasjutud

9A. K. Ramanujan. Two Realms of Kannada Folklore. — The CollectedyEssh
A. K. Ramanujan. Oxford, New York: Oxford University Press, Q9% 485-512.

Olbid., Ik 488-492.

"Mrinal Medhi. Structural Analysis of Assamese Folktales. A Thesis Stidnto the
Gauhati University for the Degree of Doctor of Philosophy in Folklored&&ech. Guwahati,
2004, |k 85.

12yt nt Praphulladatta Goswami. Ballads and Tales of Assam. A Study ofdlidoFe
of Assam. University of Gauhati, 1970; Birendranath Datta, Nabin @tza8arma, Prabin
Chandra Das. A Handbook of Folklore Material of North-East Indiau#doram Borooah
Institute of Language, Art & Culture, Assam, Guwahati, 1994; A. K. Ranjan. Folktales
from India. New Delhi: Penguin Books, 1994.
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on sedavdrd rahvusvahelised, et esinevad nii eesti kui assamidoid
Assamis raagitakse palju ka selliseid lugusid, mida peetakse tdestisundi-
nuks, mis annavad edasi usundilist informatsiooni, ilma et neil oleks kind-
lakskujunenud rahvaparast Zanrinimetust. Need tondijutud tleloomulikest
labielamistest, vaimudest ja haldjatest on tavaliselt lUhikesed ja m&juvad
sedavord argieluliselt, et isegi India folkloristidel pole lihtne neid usundili-
se rahvaluulena identifitseerida. Laane folkloristikas tuntakse neid lugusid
muistenditena (ingl.legend,saksaSag¢ ja tegemist on sellise rahvajutu-

ga, mida on peetud ilemaailmselt levinud megazanfilsssami folkloori

puhul pole muistendil oma rahvapéarast nimetust ja neid on ules kirjutatud
vaga vahe, sest argieluga seotud lihivormina on muistend liiga tavaline, et
palvida sellist tdhelepanu nagu eepiline laul, muinasjutt vdi mut. Suuliselt
esitatud muistend kasvab sageli valja vestlusest, kus arutletakse uskumuste,
kaitumistavade ja Uleloomulike |abielamiste Ule. Jutustaja ei tarvitse oma
lugu ise uskuda, pakkudes vdlja realistlikke seletusi, mis naitavad toimu-
nut uues valguses. Kuid kahtlemine ja vastuvaidlemine on niisamuti osa
rahvausundilisest diskursusest. Tunnuslik on seegi, et muistendi estamin
ei toimu avalikus sfaaris, vaid pigem koduses ja suletud suhtlusringis.

2000. aasta 22. jaanuari hilisdhtul istusime Shillongi darelinnas aias
I6kketule Umber koos kohaliku ulikooli statistikaprofessori Gitasree Das’i
ja tema kunstnikust abikaasa Mainul Barbhuiyaga, kes haritlaste ja ratsio-
nalistidena ei jaga paljusid Kirde-Indias tldtuntud uskumusi. Ometi tahtsin
teada, millised on nende kokkupuuted rahvausundiga ja kisisin, mida nad
on kuulnud kohalikus folklooris hasti tuntud kummituspaikadest. Ootus-
paraselt tulid jutuks dnnetud vaimuldh(it), kes péarast surma rahu ei leia,
sest neid vaevab moni rahuldamata soov vdi nad I6petasid elu enesetapug
Kuigi Mainul ja Gitasree distantseerusid oma hinnangutes rahvausust, olid

133ellised on naiteks “Tuhkatriinu” (ATU 510A), “Hobuseks muudetud moees” (ees-
ti folklooris “Valge harg”, ATU 314), “Mees kadunud naist otsimasT(4 400), m&nedki
jutud, mida Eestis tuntakse Kaval-Antsu ja Vanapagana lugudena (ATH 10Q2), ja nal-
jandid — naiteks jutt lolipeadest, kes ei oska end (le lugeda (ATU 128®amAs Tuhka-
triinu” kohta vt Praphulladatta Goswanitdjd., Ik 149-159. Teiste paralleelide kohta assami
folklooris vt Heda Jason. Types of Indic Oral Tales. Supplement. Gifr@unications No.
242. Helsinki: Academia Scientiarum Fennica, 1989.

14vt William Bascom. The Forms of Folklore: Prose Narratives. — Sattattative.
Readings in the Theory of Myth. Ed. By Alan Dundes. Berkeley, Losekas, London,
1984, Ik 5-29. Lauri Honko. Folkloristic theories of genre.Studies in Oral Narrative
Toim. Anna-Leena Siikala. Studia Fennica 33. Helsinki: Suomalaisen Kitjallisn Seura,
1989, Ik 13-28.
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nende teadmised selles vallas rikkalikud. Vestlusest selgushuetvdib
ilmuda nii mehe kui naisena, kuid viimasel juhul eelistab ta valget ruud.
Usna hdlpus olevat neid ohtlikke vaime &ra tunda, kui nad radkima hak-
kavad, sest nende haaletoon on veidralt inisev ja kdlab otsekui lahi nina
Vaimud varitsevad teekdijaid peamiselt 606siti, sageli suurte pusiden()
lAheduses. Kui nad elavaid rindavad, vOib see pdhjustada haigusgja is
surma. Need teemad tuletasid Mainulile meelde jargmise loo hirmuarata-
vast kohtumisest, mille télke siinkohal ara toon:

Tookord elasime Silcheris—Kachari maakonna keskuses Assdalvine
koolivaheaeg oli tavaliselt kimme v&i viisteist paevas $iksime kulasse.
Oli I6ikuse aeg ja pollud olid koristatud. Minuvanused pigtlesid ikka,
et &ra sa seda teed mine. Vanemad inimesed raakisid igasd dugusid —
et kui sa sinna lahed, siis seal on ees Uks pika habemega ypitmabdi
mees. Nii et igatmoodi lugusid raagiti.

Ukskord juhtus see mu onuga, kes oli iisna vana. Ta joudis kokkus
maha ja minestas ara. Vahehaaval tuli ta meelemarkuselakjeab raa-
kima. Ta tuli naaberkila poolt, mille nimi on Laskar. Onukiga “Ma
tulen turult ja nden Uht meest... See mees seisab mul teeggavehib
katega — vaga pikk mees...”

Hea kill, kuulasin ta jutu ara. ..

M&ne aja parast, vist jargmisel aastal tulime sealt koogaiskes on vaga
usklik inimene. AKkki jai ta samas kohas seisma. “Kas méaletadimisel

aastal nagi su onu teda? Seesama lugu, seesama mees —aaldtassi-

sab!” Ma olin juba Usna suur, kaisin Uheksandas klassis. €Nea, kas
ikka on, papa?” Mul oli taskulamp, aga me ei kasutanud sddkLidgval-

guses. [Isa Utles:] “Ei-ei, ara pane lampi pdlema voi taltuteeile jarele!”

Ma panin ikka lambi p6lema. Enne seda paistis mullegi piklesneAga

see oli banaanipuu kuuvalgel — valgus ja varjud petavad apauddesalu
ja kuivad lehed. See oli nagu inimkuju... Seda ma nagin oinaagia,

seepdrast ma raagin.

Kirjeldatud vaimolend jadb jutus maaratlemata, killap seeparast, et skep-
tilise jutustaja jaoks pole selline pisiasi oluline. Aga vo6ib arvata, et k-
larahvas pidas salaparast piihaku moodi meest hadbdj@slangare’ ks,
kellele on omistatud religioosseid kalduvusi. Vestlus Mainuliga jdudis see-
jarel assami folklooris vaga tavaliste eksimisteemaliste lugudeni, kus ek-
sitajateks peetakse erinevaid vaime, kes meelitavad teekaijaid virvatulede
ja petlike helidega. Mainul ja Gitasree leidsid neilegi realistlikke seletusi.
Nad teavad, et Assamis on suurem pidutsemiste ja Oiste ringihulkumiste
aeg parast viljakoristust, kui lagedatel ja kuivadel riisipdldudel tallaaks
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sisse ajutised teerajad. Need on vaevumargatavad ja seetdttu on pimedas
vaga kerge teelt eksida. Randurit hullutavad virvatuled on Mainuli ja Gitas-
ree meelest sindinud ebausklikust hirmust, mida toidavad varem kuuldud
6udusjutud vaimude katte langenud dnnetutest teelistest, kes leitakse alles
hommikul kas haigena vdi surnult.

Toon teisegi kBheda naite assami folkloorist, kus 6ine hirmuelamus jaab
selgitamata. Loo jutustas 2003. aasta 24. jaanuaril haridustdétaja Runa Ra-
figue, kes puldis varem kuuldut edasi anda ilma omapoolse kommentaarita.
Nais, et tal oli raske vdtta seisukohta, kas jagada loo jutustanud sugulase
usundilist méttemaailma, voi eemalduda sellest ja leida mdni ratsionalistlik
seletus, mis oleks vdinud toimunu naljaks pddrata. Igatahes on lool olemas
kdik muistendile omased Zanritunnused nagu kindel toimumiskoht, -aeg ja
usaldusvaarne tunnistaja.

Ma raagin Uhe tdestisindinud loo. Seda jutustas minu n@welab maal.

Ta tuli oma kodu léhedal ule silla; kell oli umbes kimme odht&rajasti

tibutas vihma. Seda silda peetakse dnnetuks, sest saahjpalju dnnetusi.

Niisiis, ndbu hakkas Ule oja tulema ja kui ta sillale astugyirta teisel pool

silda taiesti musta meest, kel ei olnud pead otsas. Meesiebtt alasti,

jalalabad tagurpidi, ja l&ks Ule tee. N&bu kohkus hirmgaskasi plksid

tais [naeralj. Ta puudis meest oma vihmavarjuga eemale peletada, aga

sellest polnud suurt abi. Siis léaks vaim Ule tee ja n6bu Bldju. Kull ta

kartis.
Nagu teistegi rahvaste folklooris, p6listavad ka paljud assami muistendid
kultuurilisi kaitumisnorme. Ulaltoodud lood illustreerivad hasti tuntud soo-
vitust, et hilisBhtu saabudes on targem kodus istuda ja mitte véljas ringi
likuda, sest see vbib 6nnetult I6ppeda. Niisamuti on assami folklooris levi-
nud tugeva sotsiaalpsuhholoogilise taustaga muistendid lapsi varastavatest
deemonitest, keda tuntakse vaga paljudes rahvakultuurides. 2003. aasta
26. jaanuaril kuulsime sellist lugu Nameri piirkonnas Uttar Dharikaks-
keelses kiilas, kus elavad koos assami ja misingi pered. Kunagi ahistas
kularahvast salaparane dzunglimelesnmanul, kelle saagiks langes mit-
meid lapsi. Aga mdnekiimne aasta eest, kui lahedusse rajati looduskaitseala
keskus, asus Umbruskonda elama Giha rohkem rahvast. Pelglik dZzurgylimee
hakkas inimesi kartma ja pdgenes, jattes Uhe lapse dzunglisse maha. Selle
poisi leidis kohaliku misingi h6imu Samaamipu) ja kasvatas ta tles. Nuud
on poisist saanud abielumees, kes elab samas kllas.

®Kahjuks ei 8nnestunud seda killameest kohata, et temalt rédvija kudrtea¢ teada saa-
da. Kindel polnud seegi, kas dZunglimees oli kiilarahva meelest lulisaf metslane voi
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Vaatleme jargnevalt teisigi assami muistendite teemasid. Alljargnevas
esituses on kokku surutud palju rahvaparaseid usukujutelmi, kuid et nen-
de potentsiaal saada konkreetseks jutusiizeeks jaéb siin realiseerimata, e
saa radkida valjaarendatud muistendist, vaid usundilisest diskursusest. J
tustaja on Tejpuri Ulikooli folklorist Sunil Kumar Dutta, salvestus on teh-
tud 23. jaanuari hilis6htul, 2003. aastal Assami pealinnas Guwahatis, kui
elektrivool oli katkenud ja istusime kohaliku tlikooli kilalistemaja terrassil
pimeduses.

On mitut liikki vaime (phut). Monikord kirjeldatakse, kuidas nad vélja nae-
vad. On teatud vainspirit), kellel pole pead. .. Kdik [nagu] on rinna peal,
pead ei ole, aga on kéed ja pikad jalad. On selline vaim, keelama
keeles kutsum&andh Mida see vaim teeb? Ta eksitab inimesi. Ta ei la-
se minna sinna, kuhu sa minna tahad. Sa naed teed, mid&tggpble
olemas, aga sulle tundub, et seal on tee. Seepéarast latesdivaltleme,
et on kottpime nagu praegu. Selles olukorras otsid sa teedtemd ei ole
ja ometi pead minema kindlas suunas. Vadib-olla on su majgapdbol
vdi on idas vai Idunas voi laénes ja sa pead minema kindlasasuuAga
kui selline vaim v@tab su Ule véimusydu’ll be possességda sa peaksid
minema itta, lahed sa hoopis lddnde. Niimoodi eksid arapaké ootab
sind surm. Jargmisel hommikul leiavad teised killaelangwudurnult. Siis
levib jutt, et kindlasti on ta tapnud vaim, kelle nimi aroaa voi kandh
See on Uks vaim, aga vaime on mitut liiki. M&ned neist elaveelsv Seda
sorti vaim meelitab inimesi alatasa vette. LOpuks tapalvage sind vees,
uputab ara.

Assami rahvausundis tuntud kujutelmad erinevate vaimolendite kohta on
Usnagi diferentseeritud. Kuigi usk ndidusesse ja deemonite ohtlikkusse
on laialt levinud, pole uurijad selle valdkonnaga kuigivord tegelnud. Pa-
rimaks kasitluseks on jadnud Benudhar Rajkh@wesami demonoloogia
mille esmatriikk iimus 1905. aast&l Bhut (sanskritibhita) téhistab nii as-
sami kui kogu india rahvausundeis Uldiselt elavaid kimbutavat surnu vaimu,
kes osalt sarnaneb eestlaste kodukaijdétendh (sanskritikavandha on
kirjelduste jargi peata deemon, kelle ndgu on rinna peal ja kes uitab 606siti
ringi, ohustades randurei®aarcailmub naisena, kes eksitab teekaijaid pil-

vaimolend. Uks ekspeditsioonikaaslane oletas, et kiillap on dZzunglimestsfoiloori jeti
lahisugulane. Téepoolest, Himaalaja maed algavad kiilast vaid sadeikmmeetrit pohja
pool. DZunglimehe seos tiibeti parimuse ja tdnapaeva esoteerilise lumedriatidsoriga
on siiski hiipoteetiline, sest kindlamate jarelduste tegemiseks oleks vagdaathat kui
Uksainus fragmentaarne lugu.

18Benudhar Rajkhowa. Assamese Popular Superstitions and Assareesan@logy.
Gauhati University, 1973.
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limangu ja haalega, mida peetakse kaugelt kostvaks inimhaéleks. Ta tekitab
ka paksu udu, milles on raske teed lelda.

Sunil Kumar Dutta jatkas juttu:

Moned vaimud elavad vaga suurtes, vanades puudes. Uksespilu on
viigipuu (ahof), suur puu. .. Naiteks on teada kindel koht, kus sellises puu
on vaim. Od6sel ei maksa sinna minna vdi vastasel korral lifaéhn si-

nu sisse You'll be possessgd Me kutsume seda vaimu kindla nimega:
buradangara. Me hoiatame vaikseid lapsi, et nad nende puude juurde ei
laheks, sest seal diuradangara. Vaat nii... On veel Uks vaim, keda me
kutsumebira, ja teine, keda me kutsuniiak. U.V.: Kes onbira ja kes on
bak? S.K.D.:Bakon veevaim, ta elab vees. Kui inimese sisse |abeh
siis hakkab ta sédma keetmata, toorest kala. Utleme, ei keeseestu-
nud ja on vaja kindlaks teha, milline vaim teda vaevab. Siishikeegi,

et paku talle toorest kala, et néha, kas ta s66b seda voi. r8igte on just-
kui prooviks. Kui ta s66b toorest kala, siis 6eldakse, etdeames oiak

Sel juhul on teatud mantrad, et teda ravida. On selliseich@akes puia-
vad raseda naise sisse minna, et lisas last tappa. Sellistedesjaoks on
teised mantrad ja omad ettevaatusabindud, kuidas netstskdda. Sel-
leks on vaja tuua ohvriande, korraldgolga, et kummardada jumalaid voi
jumalannasid, et neid vaime eemal hoida.

Buradangarg't on sageli kirjeldatud valget riitid ja turbanit kandva, tuge-
va kehaehitusega vanamehena, kellele on religioosseid kalduvusi. Nimelt
vOtab ta sageli osa kilades toimuvatest usudlritustest ja rituaalidest. Kui
keegi soovib langetada sellist puud, kus dgbaltadangara, tuleb tuua tal-

le lepitusohver voi muidu jaab puulangetaja haigeB#a, kellest eelnev

jutt tle libiseb, on hadaohtlik deemon, kes elab avatud maastikul — val-
jal voi pbllul. Need vaimud eksitavad ja vaevavad lapsi, eriti tidrukuid.
Bak on veevaim, keda on kirjeldatud vérguga kala putidiasssami rah-
vausundis omistatakse inimestele vdimet vaime kontrollida, kodustada ja
vélja ajada. Selliste oskuste ja vGimetega inimeste jarele on suur vajadus ja
eksortsiste (assamija) voib leida peaaegu igas kiilas. Sunil Kumar Dutta
jutustas edasi:

Niisiis on palju erinevaid vaime ja vastavalt sellele onmésuguseid ravi-
viise ja mantraid. Uhe ja sama mantraga ei saa koiki sedstuauvida.
U.V.: Kes neid mantraid tunneb? Kes neid kasutab? S.K.D sellised ini-
mesed, kulades elab ikka veel selliseid inimesi, kes neidtraia teavad.
Tavaliselt mehed, aga on ka naisi, kes suudavad vaime \alja.aU.V.:

Ybid., Ik 131-133.
B1bid., Ik 125, 129, 132.
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Kuidas neid mantraid edasi antakse, kas suuliselt? S.Ki&h; suuliselt,
mantrad on suulised ja nad on enamasti tAhenduseta sdonadhinakyin-
poth, hin-krin-poth midagi sellist... Need on tahenduseta sbnad. Ei ole
keelemurdeid, kus neid s6nu tuntakse, need on vaid masitrééémudest
on juttu ka piihades raamatutes, kus on 6eldud, et nendedoadjas kol-
mest hindu peajumalast — see on Siva. Me Utleme, et nad dllSivale.
Niisiis, kui on vaja vaime vélja ajada, loetakse mantraids an tegelikult
palved Sivale. “Vaata, Siva, sinu loodud olendid vaevawethsnimest ja
nidd me palume sind, kummardame sind, et sa tema elu pddstetiss
on veel Uks asi — kuidas eksortsist, ravitseja saab teadajraton haige
seest valja lainud? Ta kisib seda seestunud inimese késditlkb: “Ma
murran puul oksa ara, kui ma siit vélja lahen.” Sa néaed, etipuudub akki
oks, ilma ndhtava p6hjuseta. Sellest saad teada, et vaimroadest vélja
lainud. Péarast seda on ta tavaline inimene, kes kaitub wmidis

Monedki deemoneid tdrjuvad loitsud sulavad kokku palvetega. Lehmi
ohustab deemogobadhya kes tapab neid nii karjamaal kui laudas. Mu
2003. aasta valitoo-méarkmetes on kirjas Uiks palvevormel selle pahareti tor-
jumiseks: devo-devo-mahadevo nilogrivo jadtari (‘jumal-jumal, suur
jumal, sinikurk, juuksekrunni kandja’). Need sbnad kirjutatakse kelvad
teatud puu lehele ja s66detakse lehmale, kes niiviisi saab kagsivaid-
hyariinnaku eest. Vormelis on Uksteise otsa lukitud Siva erinevad nimed.
Sinkjastdmmuna kujutatud jumal Siva sai parimuse jargi sinise kurgu sel-
lest, et ta j6i ara trgse piimamere kirnumisel tekkinud mi#gioitsus
mainitud krunn viitab pikajuukselise Siva askeetlikele valimusele. Alamat
jarku jumalate ja deemonite vaehulga@fg saadavad Sivat ka klassikalis-
tes miitideg® Naeme, kuidas selles lithikeses folkloorses loitsus hakkavad
hargnema suurte mudtide juurde viivad intertekstuaalsed niidid, milles aval-
dub hinduistliku religiooni aastatuhandetepikkune ajalugu.

Assami kulades peetakse seestumust kindlaks tdendiks kurjade vaimu-
de tegutsemise kohta, kes pdhjustavad igasuguseid tdbesid ning haiguslikke
seisundeid. Naiteksuradangara pdhjustab valusid peas, rinnus, vookohas
ja kates-jalgades. Valu on nii terav, et kummardumine on véimBtut
tekitab akilist kdrget palavikku; metsavaiobhamonaga votab oma ohv-

Wwendy Doniger O'Flaherty. Siva. The Erotic Ascetic. Oxford, NewRydForonto,
Melbourne: Oxford University Press, |k 167, 281-282.

2Alain Daniélou. The Myths and Gods of India. The Classic Work on HindytReism
from the Princeton Bollingen Series. Rochester, Vermont: Inner Traditioternational,
1991, lk 301-302.
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rilt kdnevdime, muudab tema silmad kollaseks ja néo puna@&ksjade
vaimude valjaajamine toimub Indias sageli jumala ja pahareti vastastamise
labi. See pingeline olukord katkeb endas muudisfaéri kuuluva jumala ja
muistendizanrit elustava deemoni konflikti, keda vannutatakse maagiliste
vormelitega. Monikord kehtestab jumal oma Glemvdimu sellega, et sise-
neb eksortsisti kehasse ja kihutab kurja vaimu minema oma fiidsilise kohal-
oluga?? Niisiis eristatakse positiivset, jumalikku, ning negatiivset, dee-
monlikku seestumust Eksortsisti kasutuses pole ainult suulised mantrad,
vaid sageli ka trukitud ja kasikirjalised manuaalid, mida assami kultuuris
tuntakse rohkesti. Uht sellist kasiraamatut demonstreeris meile 23. jaa-
nuaril 2003. aastal ka Metapara killavanem ja edukas eksaftdisies
vOimukalt ja sugereerivalt ette loitse turult ostetud bengalikeelsest vaike-
sest trukisest, mida tal aeg-ajalt tdsiste juhtumite lahendamiseks kasutada
tuleb. Kilavanema arvates ilmuvad deemonid vaid ndrkadele ja jumalaval-
latutele inimestele. Tanu sellele, et ta ise on kindlameelne ja elab Visnule
meeleparast elu, pole tal kunagi deemonitega otsest kokkupuudetjalnud
ta on nende riinnakute eest kaitstud. Kull ohustavad deemonid kilatahva
Naiteks jutustas ta kiula lahedal valjadel liikuvatest veidratest olenditest, kes
naitavad end kitse kujul. Oli juhtunud, et kui keegi laks 6htuhdmaruses oma
kadunud kitsi otsima, ilmusid talle need olendid ja meelitasid oma haaltega
otsijat Uha kaugemale. Oli t6sine oht, et selline ekslemine I16peb inimese
surmaga. Kilavanem arvas, et need salaparased kitsed on sinrsidsati
rannanud nepaallaste vaimuzh(t).

Edukaks eksortsismiks kasutatakse peale sbna muidki abivahendeid, na
teks putukatest, taimedest, kiilislaugust, sibulast, sinepi- ja tSilliseemnetest,
sinepidlist ja muust valmistatud erilisi segusid ja pulbreid, mida eksortsist
monikord raputab seestunule peale, viskab silma voi pritsib koos siiljega
nakku. Sageli toimub kdik avalikult, kilarahva silme all, kusjuures kur-
jast vaimust vaevatu saab eksortsisti kdest piitsaga kdva keretéie peksa

ZBenudhar Rajkhowabid., Ik 128, 137.

22C. J. Fuller. The Camphor Flame. Popular Hinduism and Society in Indiace®on,
New Jersey: Princeton University Press, 1992, |k 232. Assamartagundis on tdheldatud
sedagi, et kui haige vdtab oma vdimusesse islami rahvausundis tusitadkivabish,ka-
sutatakse ikka hinduistlikke mantraid, kuid végeva india jumala nimi ases#atslahiga
(B. Rajkhowajbid., Ik 141.)

23Jumaliku seestumuse kohta vt nt Joanne Punzo Waghorne, Norntlen, @asudha
Narayan (toim.). Gods of Flesh, Gods of Stone. The Embodymeniviiify in India.
Chambersburg, Pennsylvania: Anima Publications, 1985.

Z4Kahjuks ei suuda ma oma markmetest leida tema nime.
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vaim Utleks oma nime ja tunnistaks, mis tal vaja on. Tavaliselt soovib vaim
kohast ohvritalitust® Skeptilise informandi Mainul Barbhuiya arvates on
Sokeeriv ja piinarikas situatsioon peamine pdhjus, miks hirmuleaetud hai-
ged hakkavad raakima ja vétavad omaks haiguse demonoloogilise télgen-
duse. Igatahes on seestumus populaarne teema, mida kasitletakse paljudes
muistendites, naiteks jargmises loos:

Tetkuchi kulas elas rikas mees Bangsi Mahajan, kes oli kartdist. Tema
vanem poeg oli naitleja, kes tegutses teatritrupis. Uldsktirneil etendus
Malibari kula l[&hedal. Teekonnal tundis Uks néitlejatakeegi tdukab te-
da selja tagant, ja ta kaotas meelemarkuse. Ta kanti @éittgjrema venna
aia majja. Noorema venna naine, kes kais etendust vaatadets,s nait-
lejatari. Parast viidi naitlejatar eksortsisti [Bangsi Mgani] majja ja ta
sai terveks. Aga noorema venna naine sooritas enesetapes pad turn-
puu (ujube) otsa. Samal 66l kuulis kularahvas kéva larmi. Selgus, at ha
tuli seinte ja katuse kolkimisest. Kilarahvas valvas magukilejaanud
00, kuid kolkimine jatkus. Kdik see juhtus ajal, kui eks@tli ara. Ta
tuli tagasi, luges loitse ja olukord rahunes.

Kuue kuu pérast otsustas Ramesvar [naitleja noorem veredtivabiellu-
da. Uhel paeval kaotas tema teenijatiidruk meelemarkusetea ravit-

seti, ndudis ta oma ehteid tagasi ega lubanud neid uuelel@algeidi aja
parast jattis surnud naise vaim teenijatidruku rahule.ia&av hiljem su-
ri puu lahedal lehm ja pereisa [Bangsi Mahajan] laks kirvegad maha
raiuma. Vaikesed lapsed saadeti sel ajal kodust ara sugudasle. Esi-
mese kirvelddgi puhul hakkas vaim puud raputama, kui pugdankdlas
haal lahedal olevast mangopuust. Eksortsist luges moriestidoja haal
kandus bambusesalusse, seejarel jargmisse bambusesaliizuks lii-

kus haal kula piiri poole ja hing laks Malibari killasse, kasrtus esimene
vahejuhturnr?®

Selle muistendi labiv teema on seestumust pdhjustavate vaimude ohtlikkus,
kelle eest lapsedki pakku viiakse. Lugu tdstab esile Uihe eksortsistirdrak

seid oskusi, kinnitades ilmselt tema erilist staatust ja mainet imberkaudse-
tes kulades. Ometi pole lihtne selgitada kd&iki loos leiduvaid vihjeid. Me ei
saa teada, kas naise kallutas enesetapule kuri vaim, kes naitlejatarist vélja
aeti, vbi armukadedus. Esmalt kummitab enesetapja vaim majas (tdenéoli-
selt oma kodus), siis vaevab oma lese teenijattidrukut ja siirdub seejérel pu
sisse, pbhjustades ilmselt lehma surma, mis India kilas on suur dnnetus.
Kummalisel kombel haakuvad jutus kaks deemonit — see, kes néitlejatari

2B, Rajkhowajbid., Ik 140-141.
%Kishore Bhattacharjee. The Legend, Popular Discourse and Logahfaity: The
Case of Assamese Legends. (Ké&sikiri.) Muistendi Uleskirjutaja on &é&gkati.
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haiguse pdhjustas, ja ennast tapnud naise vaim, kes I6puks siirdub paika,
kust lugu alguse sai. Kuigi sisult ebaloogiline, seob selline 16pplahendus
jutu tervikuks.

Ko6ik muistendites kirjeldatud kokkupuuted vaimudega ei too siiski on-
netust, vaid lood vodivad keskenduda lihtsalt ebatavalistele sindmustele.
Selline on néiteks alljargnev lugu metshaldgsamorist, kes tavaliselt
elab ménes suures puus. Teda kiill kardetakse, sest kui keegiipainaa-
tult sellise puu oksa murrab vdi puu all kuseb, satutht@mori véimuses-
se. Jargneb sadakond aastat tagasi Ules kirjutatud lugu, kus seeaimetsav
ilmub inimkujul, olles vétnud tGhe kohaliku hGimurahva esindaja valimuse,
kellese assamlased on suhtunud umbusuga:

Chamon k&ndis aeglaselt naaga kujul, seljas raske kondiietks meest ja
utles: “Utle mu vanemale vennale, et ta naine on surnud.”tfs $edagi,

kus elavad tema vennad, keda pidi olema kuus, ja nimetassuhté puud

teadaolevas paigas. Mees ei nainud selles kohas Uhtki kuggeta hiitidis

seal nii valjusti, et see kostis kaugele: “Vanema vennaenaim surnud.

Votke teadmiseks, kellele iganes see korda laheb.” Akitsakkas puu

varisema ja hale ulgumine tdusis taevani. Randur sai toursiLaru ja ruttas
kodu poole?’

Seesama jututiitip, kus inimesel palutakse anda kellelegi edasi tleloomuliku
olendi surmateade, on rahvusvahelises folkloristikas tuntud nime all “Hald-
jad saadavad s6numi” ehk “Paani surm”, sest teadaolevalt esimeatdord
selle Ules kirjutanud antiikautor Plutarchos (u 46 — parast 119) oma teoses
Oraaklite iganemiseskus on juttu jumal Paani surma&tKristlikul kesk-

ajal tdlgendati Plutarchose kirjapandud lugu kui ettekuulutust pagardiku r
ligiooni hadbumise ja kuradi véimu I6ppemise kohta. Lugu surmasénumit
saatvast haldjast, m&nest muust vaimolendist v8i kassist on Euroopa folk
looris véga laialt tuntud ning Eestiski on sellest palju tileskirjutddtah-

juks piirduvad folkloristide teadmised randmuistendite levikust peamisel
Euroopa rahvastega ja “Paani surm” pole ses suhtes erand. Ulaltoodud
assami uleskirjutus on haruldane leid, sest erinevalt muinasjutuzanrist on

2’Benudhar Rajkhowabid., Ik 147.

28Jutu tiiibinumber on ATU 113A. Vt Hans-Jérg Uther. The Types ofittonal Folk-
tales. A Classification and Bibliography. Part I. Animal Tales, Tales ofjiklaReligious
Tales, and Realistic Tales, with an Introduction. — FF Communications 2&isiriti:
Academia Scientiarum Fennica.

2Aarcher Taylor, Northern Parallels to the Death of Pan. Washingtoretsity Studies
10. lk 3-102. Vt ka Ain Peets, Randmuistend “Haldjad saadavad s6reestl rahvapéri-
muses. Tartu, 1997. (Bakalaureusetdo kasikiri TU eesti ja vérdivaatuule 6ppetoolis.)
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klassikaliste muistendite Ulemaailmne levik vaga hdredalt dokumenteeri-
tud. Muistend ei joua tavaliselt avaliku esituse sfaari ning jaab suhteliselt
silmatorkamatu Zanrina marksa esinduslikumate muinasjuttude ja muutide
varju. Muistendites tegutsevad lokaalse tahtsusega vaimolendid, kuid mud-
tides esinevad jumalad ning kangelased on otsekui avaliku elu tegelased,
kelle kuulsus ulatub kaugele.

Assami kohaparimus legendidest muutideni

Nimetasime eespool Assamis laialt tuntud tondijutte kill muistenditeks,
kuid neil ei ole rahvaparast zanrinimetust, sest parimust kandvad inime-
sed ei taju neid uldiselt folkloorina. Ohkérn piir argikeskkonna ja poeetilise
fantaasiamaailma vahel Uletatakse sellistes lugudes, mis kasitlevad koha-
nimede paritolu, templite ehitamist, peidetud varandusi, kohalike valitsejate
ja puhakute elulugusid ning muud rahvaparimust teatud piirkonna profaan-
sest ja sakraalsest ajaloost. Seda sorti lood ndivad sulavat kokks &k-
sami folkloori Zanriks, mida tahistavad rahvaparased valjekididbadanti

ning janasruti®® M&lemad neist osutavad suulisele traditsioonile — eesti
keelde vbiks neid sonu tdlkida “raagitakse” ja “kuulukse, et...”. Sellistele
pdlvest pblve edasikanduvatele vanadele juttudele vastab osalt edsti folk
ristikas kaibiv Zanrinimetus legend, mis tahistab kdrgreligiooni vaimulike
poolt heakskiidetud ja osalt isegi nende levitatud parimust (nt lood piha-
kute imetegudest). Teisalt on eesti “legend” ka rahvaparane Zanrinimetus
mida kasutatakse siis, kui jutustaja ise tajub loo folkloorsust. Seegi on ks
pdhjusi, mikkimbadantja janasrutilugusid vdiks eesti keeles legendideks
nimetada.

Paljusid assami rahvajutte vBiks mdtestada ka kohaparimusena, sest nad
annavad edasi rahvaparast teadmist kodukandi paikade tadhehkdsstk
2003. aasta jaanuaris toimunud valitoddel matkasime Nameri looduskaitse-
ala pdlismetsas, kus meie saatjaiks oli kaks misingi hdimust parit metsa-
meest. Uks neist oli Gojen Naroh, kes oli samas to6tanud kaheksateist
aastat. Ta eitas oma kokkupuuteid metshaldjate ja teiste loodusvaimudega,
kuid teadis radkida, et sligaval dZunglis asuvas Bogijuli laagris on mida-
gi lahti — seal kummitab tks naine, keda ta oli ise kuulnud, kui elas seal

30Kishore Bhattacharjee. “What is Told” or “What is Heard”: Toward @rstanding of
the Legend in Assamese Genre System. (Kasikiri.)
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kaheksa kuu véltel. Oli kuulda nuttu, koputusi ustele, koridorist kostvaid
samme ja monikord vdis naha sedagi, et keegi vooras oli kdinud maja taga
salus ja seal bambust I6iganud. Gojen Naroh oletas, et v8ib-olla oli laagris
keegi mérvatud voi olid kiskjad seal kellegi murdntid.Loo seos jutus-
tajale teadaoleva paigaga on iseloomulik nii muistenditele kui legendidele,
mille omavaheliste Zanripiiride tdmbamine sdltub uurija perspektiivist. Eel-
nevast jutust legendilaadsem on Gojen Narohi vahendatud parimuglidzun
asuvast lidoba — uppunud elevandi — jarvest, kus elavad kurjad vaimud
ja mille kilastamine on hadaohtlik. Gojen Naroh teadis, et jarves vdib na-
ha tohutul hulgal kalu ja kilpkonni, kuid piidma asudes ei saa neist tihtegi
katte. Kui keegi peaks vette kukkuma, on uppumine kindel, sest inimest val-
ja tdmmata pole vdimalik. Salaparasesse jarve on uppunud isegi elevante,
mille jargi jarv ongi oma nime saanud. Kummitusmaja on tuupiline muis-
tenditeema, kuid teine parimus Uppunud Elevandi Jarvest jaab muistendi ja
legendi Gleminekualale. Naib, et informant esitas vaid fragmente suuremast
tervikust ja jattis midagi olulist lisamata vai oli selle unustanud — naiteks
selgituse, kes vdi mis pdhjustab Gnnetusi ja jarve saagirohkusega seotud
meelepetteid.

Kohaparimuse mdoistega saab h6lmata ka paljusid assami folkloori mud-
te (assami keelgsuran, pouranic kahini mida rahvusvahelises folkloristi-
kas defineeritakse kui piiha parimust jumalate tegudest ja teistest algaegad
stindmustest, millega kehtestatakse praegune maailmakord. Nimelt tuntak-
se assami rahvaluules palju lugusid, kus klassikaliste muttide jumalad lo-
kaliseeritakse ja neist saavad kohaliku parimusliku ajaloo tegelased. Need
jutud jddvad zanrianalldtiliselt legendi ja mitdi Gleminekualale. Naitena
sobivad lood, mida kuulsime 2003. aasta 27. jaanuaril Potasali kulas, mil-
le nimi otseses tdlkes tdhendab “vanglat”’. Kilastasime umbes 70-aastaselt
assami polluharijalt Benudhar Das'i, kes jutustas meile samas piirkonnas
valitsenud Sonitpuri kuningast Banarajast ehk &amast, kelle titart USat
soovis kosida Kridna lapselaps Arunutifokuningas Banaraja polnud sel-
lega ndus ja pulmad peeti salaja. Banaraja lasi seepeale Arunutho kinni

%lpiirkonnas elab palju elevante, tiigreid, leoparde, karusid ja teisi loomi. i Kaista-
kiimneid pole kiskjad inimesi murdnud, tuntakse nende ees nii suurtthehilma pissita
dzunglisseminekut peetakse ohtlikuks, ja meidki saatis rannakul led@statud meest.
Nagu Tarajani kilas kuulsime, on metsikud elevandid ja tiigrid kill inimestniesed,
kuid neid tuleb austada, sest muidu havitavad elevandid saagi ja tiigricwedkkariloomi
murdma.

%2Manedes allikates on Krigna lapselapse nimi Aniruddha ja séda puhk§hakining
Siva vahel, kes on Banaraja ning Sonitpuri kaitsejumal. Birendranatia.DBolklore and



144 ASSAMI JUTUD MUISTENDITEST MUUTIDENI

voOtta ja heitis ta Potasali, st jutustaja kodukilas asunud vanglasse. Et Aru-
nuthot vabastada, alustas KriSna s6da, milles Banaraja lila sai. S&jasind
mused on tihedalt seotud piirkonna geograafia ning kohanimedega. Naiteks
kuningriigi keskus Sonitpur kannab tanapaeval nime Tejpur, mis tblkes ta-
hendab verelinna. Asura soost valitseja alistamine jumal KriSna poolt val-
jendab siimboolselt seda, et kohalikud kuningad votsid omaks uue religioo-
ni ning allusid aarjalaste Glemvaimule.

Ulaltoodud loos on veel iiks varjatud aspekt, mis selgitab asurate ja ju-
malate suhteid. Nii nagu kastide ja seisustevahelised abielud on Indias kar-
milt piiratud, ei tohiks ka jumalad ja asurad omavahel abielluda. Benudhar
Dasi jutustatud teine lugu kasitleski asura soost valitsejat Narakat, kellest
eespoolgi juttu oli. Naraka tahtis endale naiseks jumalararadgkhyat, ke-
da tdanapéaeval austatakse pealinna Guwahati lahedal asuval méel juaalan
nime kandvas templis. &nakhya seadis enda arvates vGimatuks tingimu-
seks, et Naraka peab ehitama tihe 60ga trepi, mis viib mae jalamilt selle
tippu. Ometi edenes t66 sedavord hasti, ahtakhya 16i kartma ja otsus-
tas Narakat takistada. Ta vottis linnu kuju ja jaljendas kuke kiremise haalt,
mis tdhendas 606 I6ppu ja Naraka ehitusto6 ebadnnestumist. Kuigi Naraka
vihastas tdsiselt, ei olnud midagi teha ja abielu jai k&tki.

Kdige tuntum mudt, mis selgitabdnakhya templi tekkelugu, on see,
mis seob templit jumalanna $adletusohvriga. Sama muit on sakraalne
eeskuju Indias varem levinud leskede enesepdletusele surnud mehe tule-
riidal, mida tanapaevalgi seaduse keelust hoolimata aeg-ajalt ikka ette tu-
leb. Erinevalt muistendist on muudizanr avaliku sfaari lugu, mis kerges-
ti levib eri meediumide vahendusel. Ometi mdjus mulle kui mudtdikau-
gele eurooplasele Ullatavalt, kui kuulsin elava folkloorse mutdi taispikka
esitust telefonivestluses. See juhtus 2000. aastal Kalkutas, kui helistas
Shillongi dlikooli folkloristile Soumen Senile. Mainisin talle, et sdidan
edasi Assamisse Guwahatisse, mispeale ta jutustas mulle laialt tuntud mud-
di Kamakhya templi kohta, mille siin vabas vormis edasi annan:

Kui Brahma ja Visnu maailma I8id, siiiivis Siva métlusse egavsuid loo-
mises osaleda. Et Sivat &ratada, palus Brahma oma pojahDaida Sivale

Historiography. Some Theoretical Implications in the Context of Medieval Modern
History of North-East India. Published by National Folklore Centreidn2002, Ik 100.

33Nagu rahvajutumotiivid sageli, on rahvusvahelise levikuga ka motiiv &pBgeneb
kuke kiremise peale”, mis Stith Thompsoni motiivi-indeksis kannab nin@803.17.1.1.
(Motif-Index of Folk-Literature. 1-VI. Copenhagen: Rosenkilde &8afjger, 1955-1958.).
Eestlastele on see tuttav paljudest muinasjuttudest ning muistenditest.
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naiseks oma imekaunis tiitar jumalanna Saiva ja Satelasid koos Kalisa
mael, aastad moddusid ja DakSa otsustas korraldada ditwsiéafyajna).
Sinna kutsuti kdik peale veidriku Siva, kes askeedina igans seltskonda.
Ohvritalitusele laks Sat Kui Dak3a hakkas koosviibimisel Siva kohta ine-
tusi raakima, siiitas solvunud Band pdlema, sooritades enesetapu. Siva
arkas seepeale oma mdtlusest, tormas kohale, vottis orsa sainukeha
katele ja alustas kosmilist tantsu, mis seadis maailmadtidda Jumalad
palusid Vidnut, et ta aitaks Siva trampimise 18petada. Wigfittis oma
kettakujulise sdjariistaudarSana cakrga hakkis surnukeha tiukkideks, mis
pudenesid kdikjale Ule India. Kaigist said piihapaigad, &ustatakse ju-
malannat. Sathabe yoni) kukkus Kamakhya méele, kus nuitid asub kuulus
tempel.

See templimagi on ks India kuulsamadha'sid — naiseliku vae Sakti
kultuspaiku. Hiljemalt 8. sajandist parinev budistllevajra tantrani-
metab neljgoithat, millest ks asub Emaupas. T6enaoliselt on méeldud
sedasama kultusepaika, kus asumakhya tempel, mille hamaras keldri-
saalis tunglevad tanapéeval sajad palverandurid, et kummardadaykivist

ni ees. Hilisem hinduistlik traditsioon nimetab tavaliselt pithat, mis

on koik seotud tle India laiali pudenenud Skéhaosadega. Uks neist
asub naiteks Laane-Bengalisakghati templis, mille jargi on oma nime
saanud Calcutta linn. Sellesse kultuspaika kukkusid @gatma jala var-
bad, kuid seal austatakse jumalannaiitiime all3* Muit Siva ustavast
naisest Sakt annab sakraalsuse paljudele templitele ning kohtadele maa-
pinnas, kuhu pudenesid jumalanna kehaosad ning ehted. Voiks isegj 6eld
et see mudt puhitseb terve India, sest maa samastatakse jumalanna ihuga.
Loogiliselt mdeldes vBiks arvata, et vastavates puhakohtades kummardatak
se ennast ohverdanud jumalanna reliikviaid, kuid tegelikult tajutakse teda
siiski elava olendind® Nii téhistatakse makhya templis vihmaperioo-

di alguses kolme péeva jooksul jumalanna kuupuhastust, mil templi uksed
jaetakse usklikele suletuR€.Assami uurijate arvates polegihakhya seos
Siva ja Satmiiudiga siiski algupérane, vaid see on (ks paljudest hinduis-
mi ilmingutest, kus kohalikke maute ja kultusi on sulatatud suurde tradit-

34Aashim Kumar Roy, N. N. Gidwani. A Dictionary of Indology. Vol. 3. Oxfb& Ibh
Publishing Co. New Delhy, Bombay, Calcutta, 1985, Ik 214.

*David Kinsley. Hindu Goddesses. Vision of the Divine Feminine in the Hingligidus
Tradition. Delhi: Motilal Banarsidas, Ik 187.

*Birendranath Datta, Nabin Chandra Sarma, Prabin Chandra Das. dbbiak of Folk-
lore Material of North-East India. Anundoram Borooah Institute ofdwage, Art & Cul-
ture, Assam, Guwahati, 1994, |k 165.
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siooni, mida valitsevad braahmanid ja milles domineerivad sanskritikeelse-
te tekstide vagevad jumald&d. Ometi on miiit tiikkkidena laialipudenenud
jumalannast folkloriseerunud ja jdudnud ka Assami hdimurahvaste koha-
parimusse. Jargnevas Uleskirjutuses, mis on péarit Mankachari pigkbnn
Laane-Assamis, pdhjendab see uue pihapaiga ja kultuse teket:

M&ned kochi hdimu mehed laksid jahile. Nad heitsid vaikeasstsa puh-
kama, aga nagid maas auku ja kohkusid &ra, sest pidasid sedaroks.

Oosel ilmus auvaart kilamehele Ramcharan Kochile uneniinalanna
Kamakhya, kes selgitas talle, et auk pole maourg, vaid sioklks kuna-

gi tukike tema kehast. Ta palus auku piima kallata, mis mdita kulale

joukust. Ta Utles sedagi, et kui kiilarahvas kallab sinnagiilheskoos, on
nad koigi hadaohtude eest kaitsttid.

Jumalanna makhya ja tema templi kohta on tohutu hulk lugusid, millest

paljud on erootilise alatooniga. Jargmine lugu kdneleb jumalanna fuusili-

sest kohalolekust templis:
Braahman Kendukalai, kes austas jumalanaaniikhyat, laulis parast tee-
nistust talle laule. Rahuloleval jumalannal oli kombeksnuba ja alasti
tantsida. Kuningas sai sellest teada ja ndudis braahmantkémagi saaks
jumalanna tantsu jalgida. Braahman lasi kuningal lambdatdija salaja
pealt vaadata. Jumalanna alustas tantsu, kuid ta markasgtirhabenes,
istus maha ja kattis end kinni. Ta needis kuninga &ara ja kas)wet kui
keegi tema suguvdsast edaspidi jumalannat austab, siseh. sSeesama
pidi juhtuma Kendukalaig&’

Jumalate kohaloleku templis tagavad nende nahtavad kujud sakraalses
kunstis?® Niisamuti kehastavad paljud hinduismi jumalad inimestes, vottes
nad meediumidena ajutiselt oma vBimusesse voi olles neis alaliselt kohal.
Voib-olla pakub Ulaltoodud mutdile teistsuguse télgenddakka purana
sOnastatud tarkus, et nii nagu jumalanna elamidupas igas kojas, kehas-

tub ta ka igas sealses naigéxuid kahtlemata on sel lool teisigi tahendusi

"Birendranath Datta. Changing Functions of Traditional Narrative. Tame®f North
East India. — Folklore in Modern India. Ed. by Jawaharlal Handoosddg: The Central
Institute of Indian Languages, 1998, Ik 81.

%Kishore Bhattacharjee. The Legend, Popular Discourse and LocahDaoity: The
Case of Assamese Legends. (Kasikiri.)

3%Kishore Bhattacharjee. Oral/ Written Texts and Conversational ConteRrofosal
for the Study of Legends in India, 2003. (Kasikiri.)

“Ovisuaalse alge domineerimise kohta hinduismis vt Diana L. Eck, Dar3aein@the
Divine Image in India. New York: Columbia University Press, 1985.

“praphulladatta Goswami. Tantricism in Assam. — Bulletin of the Departmefolia
lore Research, No. 1. Gauhati University, 1992—-1993, Ik 10.
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jatundub, et siin kajastub mingi vastuolu valitsejatesoo ning jumalanna aus-
tajate vahel.

Kui armastusjumalanna austaminarndakhya templis on braahmanite
padevuses ja paljugi templis toimuvast jaab vddrastele varjatuks, on hin-
duistlikul jumalannal Dewl ka tohutu hulk folkloorseid ilminguid. Assami
rahvausundis kummardatakse maojumalanna Manadses on tuntud ka
nimede all Manoha, Mre ja Marai. Maod kujutavad Assamis tfsist oh-
tu, kuid aukartus nende ees ei takista neid armutult tapmast. Levinud on
uskumus, et madu maksab oma riindajale hiljem kéatte ja salvab teda surma-
valt, kui tema tapmine ebadnnestub ja madu minema lipsab. O6pimeduses
ei tohi madu ¢ap mingil juhul nimetada, vaid tuleb teda kutsuda kuidagi
teisiti. Manaa kummardamineManas puja) on ks Assami kilade olu-
lisemaid rituaale, mis hélmab eepilist laulu, muusikat, tantsu, rahvateatrit,
ka Samanistlikku seestumust, ning v8ib kesta paevi, monikord isegi seitse
vdi Uiksteist paeva? 23. jaan. 2003. aastal jalgisime Metapara kiilas Ma-
nas| pup’'ga seotud rituaalset tantsu, kus meeletus ritmis lahtisi juukseid
keerutavad tantsijataridl€odhani,sanskritidevads) viisid end ekstaati-
lisse seisundisse, andes end jumalanna vdimusesse. Traditsiooniliselt on
neil tantsijataridel olnud eriline, sakraalne staatus, sest tegemist oli kutsu-
musega terveks eluks, mis ndudis abielust loobumist. Deodhaniks saadi
parast seda, kui titarlapsele ilmus nagemuses jumalanna ning néudis temalt
taielikku puhendumist oma teenimiséfe.Metapara kiila deodhanid pol-
nud siiski templitantsijatarid, vaid l&hedal asuva kolledzi neiud, kes puta-
vad Assami vanu traditsioone elus hoida. Nende tantsu juhatas sisse mees-
lauliku (ojapali) eepiline laul jumalanna Mana'st, kelle kohta on olemas
rikkalik rahvapérimus. Et ma ei mdistnud assamikeelse laulu sisu, palusin
sama etendust jalginud Runa Rafiquet, et ta kuuldu mulle tmber jutustaks.
Nii salvestasingi minidiskile jarjekordse mutdi, mille tdlke siinkohal ara
toon:

Lugu on selline. On rikas kaupmees, kel on seitse poega. eldie madu-
de jumalanna austamisest. Tema nimi on Manoha, Manidas panid ta-
hele, et md6gad [mida tantsijatarid kies hoidsid] olid majalised? U.V.:

“Mollika Sharma, Deodhani Nritya. Culture and Religions of Assam. EdKinyala
Chittattukalam. New Delhi: Omsons Publications, 2002, Ik 57.

“Ibid., Ik 57. Sanskritidevads tahendab tdlkes jumala orjatari ning on markinud iid-
set religioosset institutsiooni — end templile ja jumalale piihendanud naisi, lkégihes
on eksitavalt nimetatud “templiprostituutideks”. L8una-Indias pisis sdéutssoon 20.
sajandini, mil seda puditi likvideerida seaduste abil, mis péariselt siiski eooteénud.
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Jah, tbepoolest — kobrakujulised. R.R.: Niisiis, maojuanak tahab, et
kaupmees teda austama hakkaks, aga ta keeldub. Jumalpabaitekau-
pa maohammustuse labi tema kuus poega. Isa ei tahtnud, eitkmas
poeg hukkub. Ta hoidis teda raudvaravate ja raudseinte tagakdigest
hoolimata hammustas madu teda pulmaddl ja ta suri. Ja siia teine
laheb pikale rannakule, et oma meest ellu tagasi tuua. Taspamukeha
parvele, sditis modda joge ja kohtus jumal Sivaga. .. Seekdriygu, Kui-
das ta laks ja palus jumalaid, et need mehe ellu aratakseoBskigu naise
ustavusest ja sellest, kuidas ta pani oma pd&ikpaise amagitmalanna
soove. See on lugu Behulast ja Lakhindar'ist. Siinkandises vaga po-
pulaarne. Vdib-olla on see hirm madude ees vdi miski muu,anigiinud
sellise suure kultuse tekkele. Manohat austatakse Assaiges Enamik
etendusi on seotud selle looga Manohast, Behulast ja Ld&ht.

Tahelepanu vaarib, et see mut dlistab naise vagevust kahel tasandil, n
jumalanna kui inimesena. Maradmutab siin oma k&ikvdimsust, tuues
surma seitsmele noormehele ja kannatusi nende isale, kes jaavad passiiv-
seteks ohvriteks. Teiseks astub siin kangelanna rollis Ules naine Behula,
kes loob vajaliku kontakti vageva jumala Sivaga ja toob oma mehe ellu ta-
gasi. Uhtlasi tuleb Behula appi jumalanna Maalas et kehtestada tema
kultust Uhiskonna koérgkihtide seas, keda esindab rikas kaupmeese Nais
selline positsioon on erinev Siva ja Batilidist, kus viimane esindab us-
tavat, kuid passiivset abielunaist, kes jaab oma mehe varju. Samalaadset
feministlikku teemaarendust, kus aktiivne kangelanna haarab stiZzee-juhtoh
jad ja ménikord isegi I16hub patriarhaalse India Ghiskonna kaitumistavasid,
on téheldatud ka teistes rahvajuttudes, mille esitajad on peamiselt fised.
Maskuliinsest sddalase-ideoloogiast kantud hinduistlik kérgreligioofeei o
Manas kultust veel endasse sulatanud, jattes selle jumalanna austamise k-
larahva hooleks. Kui kohalik Assami jumalannardakhya on templiseinte
vahele surutud ja braahmanid kontrollivad isegi tema menstruaaltsiuklit, siis
taltsutamatu Manason sailitanud oma séltumatuse braahmanlikult korral-
datud hinduismist.

Zanriteoreetiliselt pakub huvi, et selles miiudis leidub tihisjooni mitme-
te muinasjuttudega, kus on juttu surnu elludratamiSeftole ime, et see
on just muinasjuttude Uks lemmikteemadest, sest selle Zanri poeetika ei eel-
da kelleltki ilmvéimatu uskumist. Naiteks Indias tuntud muinasjututiitibis

4. K. Ramanujan. Toward a Counter-System: Women'’s Tales. — Thlec@ed Essays
of A. K. Ramanujan. Oxford, New York: Oxford University Pres899, |k 429-447.

“Motiivinumbrid on EO — E199. Stith Thompson. Motif-Index of Folk-Literggul-VI.
Copenhagen: Rosenkilde and Bagger, 1955—-1958.
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“Mees, kellel on neli naist” (ATU 856) esineb episood, kus kangelane s

reb maohammustusse ja abiellub titarlapsega, kes ta ellu aratab. Teiseski
muinasjutus “Mao kolm rohulehte” (ATU 612) on juttu mehest, kes aratab
ellu oma naise, tehes seda mao eeskujul, kes oma surnud kaaslasele uue elu
annab. Selle loo Uks varane uleskirjutus on “PantSatantras” (1V, %), ku
hilisemad variandid parinevad véaga laialt alalt, mis hdlmab ka E&&tole

juhus, et neis motiivides esinevad kdrvuti ja pdimuvad surm, elujéud, ma-
du ja naine, kes moodustavad paljudes rahvajuttudes keeruka koasisise,

muu hulgas avaldub isegi Piibli pattulangemis|@6s.

Siinkohal hakkab ring tédis saama: muinasjutu juurest jdudsime muis-
tendini, sealt legendi ja muudini, ning I6puks uuesti tagasi muinasjutu juur-
de. Kordame l6puks veel Ule selles artiklis avaldatud seisukohad, teeme
moned I6ppjareldused ja kokkuvotlikud téhelepanekud.

Kokkuvote: Folkloori zanrisuhete diinaamikast

Kaesolevas artiklis vaatlesime mdningaid assami usundilise folkloori p&hi-
teemasid ning stizeesid, mis saavad sfnalise kuju erinevates Zanrides. Vii-
mane uleskirjutus téendas ilmekalt sdnastuse plastilist voolavust, sest eepi-
lise laulu t6lkimine proosavormi ning oma kommentaaride lisamine ei te-
kitanud jutustajale mingeid tdrkeid. Muidugi laheb sellises tdlkes palju de-
taile kaduma, kuid p6hisisu jduab ilimselt Gle keele- ja kultuuribarjaéaride
kohale, loodetavasti isegi praegusele lugejale. On raske 6elda, kas ja k
vord ahmastub assami rahvaparaste Zanride poeetika, kui rakenéame n
le rahvusvahelises folkloristikas kaibivat tunnetuslikku skeemi, mis eristab
muinasjuttu, muistendit ja madti. Taiendasime seda loendit legendiga, mis
kahte viimast Uhendab. Kui eesti folklooris on tugevam muistendi ja mui-
nasjutu omavaheline tdmme, mis viib hibriidsete juttude tekkele, siis assa-
mi parimuses tdmbuvad omavahel muistend ja madt, mille jumalad sekku-
vad ajalukku ja isegi argiellu.

48R, Viidalepa toimetatud antoloogias “Eesti muinasjutud” (Tallinn: Eesti R4at8&7)
kannab lugu pealkirja “Kaupmehe naisevétmine” (k. 305-307). PgalRiilik seos Be-
hula looga on kil puhas juhus.

“’Selle folkloorsete aluste ja iilalmainitud motiivipuntra kohta vt Torsten Lofsteden
and the Animal Languages: A Comparison between the Paradise Maraadl AT 670.
People’s Lives: Songs and Stories, Magic and Law. — Studies in Folki@ulal. 2. Tartu
University Press: Tartu, Ik 11-35.
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Kui lepime tUleminekualadega nende zanride vahel ja médname, et sama
juttu on vdimalik lugeda labi erinevate Zanride perspektiivi, naib proosazan
ride rahvusvaheline jaotus toimivat ka assami folklooris. Pealegi, earahv
parased Zanrikategooriad ja teaduslikud terminid ei lange omavahel kokku
on iseenesestmadistetav, et Uhe vdi teise Zanri maaratlemine jaadb subjek-
tiivseks ning vdimaldab uurijal tdsta esile parimuse neid aspekte, mis teda
parajasti huvitavad.

Eestifolkloristikas kaibiva “kohaparimuse” moiste tlekandmine Assami
folkloorile ja teatud lugude eristamine nende paikkondlikust seosest lah-
tuvalt osutus méttekaks. IImnesid tugevad seosed muistendite, legendide
ja mittide vahel, sest kdigis neis Zanrides ndeme tugevat sidet paikadega
nii looduses, kultuurmaastikul kui linnakeskkonnas. Parimuslik teadmine
annab kohtadele lokaalse tdhenduse, mis vdoraste eest varjule jaab, ja ku
jundab nende kaugemale ulatuvat kuulsust, kui tegemist on avaliku zanriga
nagu maat.

Kohapéarimuse mdiste v8imaldab muistendi, miuldi ja legendi zanrid
kokku sulatada tunnetuslikuks tervikuks, mis sugugi ei ptta Ule varelda s
le mdistega hélmatud lugude ilmseid erinevusi. Kui muistendites kasitletak-
se peamiselt tleloomulikke juhtumeid, mis on aset leidnud lahiminevikus
jutustaja koduimbruses mdnes teada-tuntud paigas, siis muudid kajastavad
Uldjuhul ennemuistset aega ja nende toimumiskoht vBib olla maaratlemata
vOi jddda jutustaja kodust kaugele. Legendiparimus seob aga multtidest tun
tud jumalad sageli koduiimbrusega, mis niimoodi omandab sakraalse aura.
Vaiks 6elda, et legendiZzanris kohtuvad mudt ja ajalugu.

Ramanujani kirjeldatud kannada folkloori skaala, mille Ghes otsas on
avalik ja teises suletud esitusring, on taéhendusrikas ka assami lugude pu-
hul. Mt on avaliku esituse polimorfne Zanr, mis vétab erinevaid kujusid
templiarhitektuuris, sakraalses kunstis, rituaalides, teatris ja suulistes ning
kirjalikes lugudes, mis vdivad levida mitut liiki trikistes. Mudt toetab Uhis-
kondlikku korraldust ja religioosseid institutsioone ning paneb palver&ndu
reid votma ette pikki retki, et kilastada jumalatega seotud pihapaiku.

Muudile lisaks avaldub usundiline mdtlemine muistendiZzanris, mis kit-
sama esitusringi t6ttu jaab palju varjatumaks. Muistend on vaimude, hald-
jate, kummituste ja teiste uskumusolendite tekstuaalne elukeskkond, mis
sageli vormub argises suhtluses luhikesteks markusteks, mdnikord reali-
seerub aga I6petatud lugude v&i pikemate arutlustena, mida v8ib nimetada
usundiliseks diskursuseks. Paljud muistendid on isiklikud vdi lausa koge-
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muspBhised ning kujundavad sarnaselt muitide ja legendidega seda vaimset
ja sotsiaalset keskkonda, milles kulgeb inimeste elu India kulades.

Kuigi legendides nagime muidi ja muistendi pdimumist, valitseb maudi
kui avaliku zanri ja muistendi kui suletud Zanri suhetes siiski pinge, mis tea
tud olukordades vdib viia lausa plahvatuseni. Kahe Zanri konflikt labvata
naiteks eksortsistliku riituse kaigus. Eksortsist esindab kdrgreligioonijuma
laid, kes valitsevad avalikku sfaari ja kehastuvad néhtaval kujul templites ja
kodualtaritel asuvates kujudes ning piltidel. Seestunud inimene kuulub pi-
gem muistendi valda, mida kirjeldasime kui suletud ja varjatud sféaari lugu.
Ka vaevatud inimest kontrolliv deemon jaab avalikes olukordades nahtama-
tuks, sest tavaliselt ei kujutata teda visuaalse kunsti vahenditega. Deemon
voib kehastuda sfnalisel kujul muistendizanris kui loo tegelane, kuidisage
jaéb sellest vaheseks ja ta vallutab inimihu. Vo&iks 6elda, et seestumuslik
seisund on muistendi inkarnatsioon inimeses. Kui eksortsism toimub kula-
rahva silme all, suurendab see veelgi avaliku sfaari ja maddi painet muis-
tendlikule endassesuletusele. Deemon, keda sunnitakse end paljastama oma
nime nimetamisega, rebitakse ebaloomulikult avalikkuse téahelepanu alla.
Vapustav konflikt viib 18puks vaimselt puhastava ja tervendava plahvatuse
ni, kui deemon kihutatakse muudi joul inimesest vélja ja térjutakse tagasi
muistendite valda oma varjatud koduruumis. Niisiis, Zanrisuhted ei téhen-
da kitsalt seda, kuidas erinevad rahvajutud omavahel suhestuvad ja millised
teemad neis domineerivad. Usundiliste Zanride diinaamika kujundab koigi
inimeste maotteilma ja elukaiku, kes neis Zanrides métlevad ja elavad.



