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0. Sissejuhatus

Viitekiijana esitatud t66 eesti rahvapérasest demonograafiast
tugineb statistilistele andmetele. Olen rakendanud kvantitatiivset
uurimisviisi, mis on otstarbekas selleks, et teha jéreldusi
folkloorindhtuste  leviku ja  traditsioonilisuse  kohta.  Just
sagedusanaliitis v6imaldab eristada kollektiivseid, rahvapéraseid ja
parimuslikke kujutelmi Uksikisikute fantaasiatest, mil pole kultuuris
laiemat levikutl. Statistika aluseks on 1723 folklooriteksti, milles
esineb 1874 visuaalset kuradi-ilmingut - s.t. kogu leitud usundiline
materjal, mis kuradi valimust tihel vdi teisel moel kajastab. Vaatluse
alla on vBetud kolm pdhilist Zanri, mis peegeldavad rahvausundit
kdige vahetumalt: muistendid, isiklike Uleloomulike labielamiste
kirjeldused ehk memoraadid ning uskumusteated. L. Honko ja
J. Pentikdinen on oma t6ddes andnud veenva teoreetilise pdhjenduse,
miks on rahvausundi uurimisel vajalik folkloorse allikmaterjali
kriitiline hindamine Zanrilisest kuuluvusest lahtuvalt (Honko 1962:
131-140; Pentikédinen 1968: 118-124). Ehkki kurat esineb tegelasena
ka muinasjuttudes, olen need kdrvale jatnud kui rahvausundi uurimi-
seks ebausaldusvéarse allika. Kurat on selles mdttes omapérane ule-
loomulik olend, et temaga seostub ka taolist rahvaparimust, mis ei ole
usundilise sisuga.

T66 pbhieesmérk on anda laiahaardeline ja statistilistel andmetel
pdhinev Ulevaade kuradi ilmumisvormidest eesti rahvausus ning
uurida seda Laane-Euroopa kristliku demonoloogia ning teiste rah-
vaste folkloori kontekstis. Olen jalginud uskumuste levikut Eesti pii-
res ning rahvusvaheliselt. Et suure osa allikmaterjalist moodustavad
muistendid, olen p6dranud tahelepanu nii Uksikmotiivide kui tervete
jututiipide  levikule.  K&ik analtlsitud  tekstid  pdrinevad
Fr. R. Kreutzwaldi nimelise Kirjandusmuuseumi folkloorikogudest ja
rahvaluule osakonna kartoteekidest.

Mdeldamatu on kuradiga seotud rahvauskumuste analliis, arves-
tamata nende pohilist lahtekohta - keskaegse Euroopa kristlikku péa-
rimust, millest eriti vadrivad esiletdstmist demonoloogiline kirjandus

1 Sagedusanaliiisi ja selle pohimdistete kohta vt. Pentikéinen 1968: 109—
112; Honko 1962: 129-130; 1989: 38; 198%: 103.



ja kristlik kunst. L&&ne-Euroopa demonoloogia klassikute (J. Spren-
ger, H. Institoris, F.- M. Guazzo, J. Weyer jt.) kdrval on eriti olulised
Eestis ja selle vahetus l&heduses tegutsenud demonoloogid. Neist
Uhed véljapaistvamad on Hermann Samson ja Paul Einhorn, kelle
vaated kajastavad nii Euroopa akadeemilist traditsiooni kui kohalikke
uskumusi. H. Samson (1579-1643) oli mdjukas Kirikutegelane, Liivi-
maa luterliku kiriku superintendent, kes viis labi kirikuvisitatsioone
ka LBuna-Eesti alal. Ta pidas Riia toomkirikus theksa ndiajutlust ja
avaldas need 1626. aastal (Samson 1626). P. Einhorn (7-1655) oli
Kuramaa kiriku superintendent ja kristlik kiijamees, kes on teinud
tlestahendusi lati rahvausust ning puudutanud ka demonoloogia-
teemat (Einhorn 1627).

Korvale ei saa jatta ristiusu eksempelkirjandust, sest mitmed eesti
kuradimuistendid p8hinevad kindlasti neil jutlustesse pdimitud dpet-
likel lugudel. Seetdttu olen toonud palju vérdlusmaterjali Frederic
C. Tubachi eksempelkiijanduse mahukast tliubikataloogist (lU-
hend IE). Kuradi ilmumiskujusid analutsides kasutasin veel Stith
Thompsoni rahvajutu-maotiivikataloogi, kust parinevad motiivinumb-
rid (1955-1958, luhend MI). Méark * motiivinumbri ees tdhendab, et
see puudub S. Thompsoni klassifikatsioonis, kuid esineb Lena Neu-
landi koostatud kataloogis lati rahvajuttude kohta (1981). Muisten-
ditiupe olen mé&&ranud peamiselt Antti Aarne eesti (1918) ja Lauri
Simonsuuri soome (1961) rahvajutu-kataloogide abil, millest viimast
on tdiendanud Marjatta Jauhiainen (1972).

Lutz Réhrich on soovitanud jagada deemonlikud olendid ilmu-
misvormi jargi nelja kategooriasse: inimene, loom, asi ja ebam&érane
kuju (Ungeformte). Eesti ainestiku liigitamisel osutus otstarbekamaks
pbhijaotus: antropomorfne, zoomorfne, fantastiline ja esemeline vdi
loodusvormiline kuju. Ebamédraseid kirjeldusi tuleb kuradiga seoses
ette vaga harva, fantastiline kuju on aga kuradi puhul olemuslik ja
selle taandamist antropomorfse liigi erijuhtumiks ei pea ma digeks.
Samase Klassifikatsiooni alusel - inimene, loom, saatiritliip, asi -
esitab materjali ka saksa rahvausu kuradi-ilminguid ké&sitlenud Gerda
Grober-Gliick (1985/86).

1. Antropomorfne kurat (Ml G. 303.3.1.)

Euroopa kunsti tuli antropomorfse kuradi kuju 6. sajandil ja oli
valdav 9.-11. sajandini (Russell 1984: 130). Inimesena (diabolus in
specie hominis) on kuradit sageli kirjeldatud keskaegsetes demono-
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loogilistes traktaatides ja see on tavaline ka eksempelkirjanduses.
Sedalaadi ilmingute hulka kuuluvad naiteks ilus noormees (IE 1415;
1541), musta ndokattega riltel (& 1547), leedi v6i harrasmees (E
1548), vana naine (E 1552; 1553), poiss (IE 1578), mees (EE 1811)
ja paljud teised juhtumid. H. Samson kinnitab, et kurat ilmub sellele,
kellega ta soovib lepingut sGlmida, naise vdi mehe kujul, lubades
valelikult mitmeid hivesid (Samson 1626: 1). P. Einhorn kirjutab
tontidest (Gespénsten) ehk kuradi néhtavatest ilmingutest, mille seas
valdavad inimese kuju ning mdistuseta loomad. Teisal réhutab ta, et
kurat ei ilmu sugugi ainult inimese vdi mehe naol, tdstes selle kuju
kui kdige tutpilisema uuesti esile (Einhorn 1627: 23; 32).

Samaselt teiste Euroopa rahvaste folkloorile esineb antropomorf-
ne kurat véga sageli ka eesti rahvausus. Analiisitud tekstide tldsta-
tistika kinnitab, et see ilming on valdav: 1103 korda moodustab
58,9% koigist juhtudest. Enamasti pole antropomorfse kuradi
valimuse juures mainitud Ghtki deemonlikkusele osutavat tunnust,
tegemist on néilikult tavalise inimesega. Sel juhul ei peitu tleloomu-
likkuse kriteerium olendi valjandgemises, vaid milleski muus -
eelkdige tema kaitumises ja toimingutes. Muistenditegelane tunneb
kuradi ara alles tegevuse kaigus.

Mdnikord vihjab inimkujulise kuradi deemonlikule loomusele
siiski mdni spetsiifiline tunnus, ta &ratab téhelepanu millegi ano-
maalse vOi lausa Uleloomulikuga. Maailmas tuntakse mitmel pool
uskumust, et deemonid ei jata varju ja on seetdttu aratuntavad. Ka
eesti rahvaluulekogudes leidub teade, et kurjal ei ole varju (E, StK 34,
261 (13) < TIn < Aks), samuti ilmub vanapagan iihes muistendis kui
ilma varjuta vddras mees (E 20596/98 (9) < V&n). Kahtlust dratab
seegi, kui kurat ilmub Uhe silmaga mehena (E, StK 14, 68 (74) <
Véan) voi kui karvase ihuga vo8ras noormees (E 17549/52 (2) <
Kroonlinn). Ta néitab end kui tuttav kilamees, kes ei jata jalgi (E
20201 (7) < PJg). Deemonlikkusele voib viidata méni antropomorfse
kuradi atribuut. Uhes muistendis néeb sant teistele nahtamatut, kakle-
jaid togivat kuradit poisi kujul, kel on ké&es verine hobusejalg
(E 24946 < V0n). Teisal ilmuvad kuradid kui kolm raudoradega
meest (H | 6, 362/4 (14) < Vas) vdi kolm tulise roobiga meest
(E 61252/4 < Ote). Korra sdidab kurat kutsari kujul t6llas, aga sigari
asemel on tal inimese sdrm (E 16119/21 < T6s).

Antropomorfset kuradit on eesti parimuses kdige sagedamini ise-
loomustatud epiteediga “v68ras”. Ta ilmub kui v88ras mees, harra,
isand, poiss, tudruk jne. See annab tunnistust paikse talurahva umb-
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usust tundmatute suhtes. Suletud killaihiskonnas, kus kéik kdiki tun-
nevad, &ratavad teadmata péritolu ja anontiimsed vBdrad tdhelepanu
ning kahtlusi. Tunnussdna ‘V606ras”, kasutatuna inimndolise kuradi
kohta, ei piirdu ainult eesti folklooriga, vaid on vdaga laia
rahvusvahelise levikuga.

1.1. Kurat mehe kujul

Véga sageli ilmub eesti* rahvausundi kurat maskuliinsel kujul
Olen leidnud 938 sellist esinemisjuhtu - 442 mehena, 314 hérrana,
64 vanamehena, 38 poisinaja 50 muud antropomorfset ilmingut, kus
on ilmselt tegemist mehega (kutsar, sBjavaelane, vaimulik jm.). See
moodustab 85% antropomorfsetest ning 50,1% kdigist esinemisvor-
midest. Sama ilming on tunnuslik ka keskaegsele eksempelkirjandu-
sele (€ 911; 1811; 2565; 3032jm.)

Kuradi iseloomustustes kasutatud sdnavara tdstab sageli esile uh-
kust ja toredust: “Aga igakdrd ei 6ld vanapagan jalla sene alli va-
name muodi. Teinekdrd 6li isandamuodi riides. Sisimustas riides,
kdva krae kaelas, valge maniska ies, must kiibar pias. Vot sedasi 6li
jalla tdinekdrd” (RKM Il 106, 194 < Joh). Kurat ilmub kui ilus
sirge mees (H 1l 45, 317/9 (1) < Oudova), ilus noormees (H Il
33, 771/2 (6) < Suhhum-Kalé), uhkes riides saks (H | 7, 344/5 (3) <
Tt), peenike saks (E 25509 (1) < Vii), peen noorhédrra (ERA Il 3,
554/5 (8) < Saa), toredas riides héarra (E 6093/4 810) < Amb), peenes
riides hérra (E 33789/90 (5) < Jir). Ometi on palju vastandlikke
kirjeldusi, kus mehe valimus jatab hirmudratava mulje. Tegemist on
eemaletdukavalt koleda mehega (Ml G. 303.3.1.4). Tudpilised on
jargmised ilmingud: koleda vélimusega mehed (ARS 1, 844 (1) <
Trt), vBoras kole mees (E 30739/41 < Hei), Uks hirmus mees
(EUS VII, 642 (6) < Koe).

1.1.1. Must mees (Ml G. 303.3.1.6.)

Analiisitud tekstides ilmub kurat musta mehena 128 Kkorral,
seega umbes kolmandikul mehekujulise ilmingu juhtudest. See
moodustab 11,6% antropomorfsetest ja 6,8% kdigist esinemisvormi-
dest. F. J. Wiedemanni “Eesti-saksa sGnaraamatus” on registreeritud
rahvapérane valjend “must mees”, aga tdhendus jaib ebamééraseks.
Tolkevasteks on antud der schwarze Mann, Popanz - niisiis mingi
uleloomulik hirmutis (Wiedemann 1923: 633). Téahenduse leiame
aga vanematest eesti-saksa sBnaraamatutest. 1780. aastal on



A. W. Hupei “musta mehe” (hemdtteliselt “kuradiks” t&lkinud,
lisades maikuse, et see on vandes6na (der Teufel, sprichw. -
Hupei 1780: 220). Samasuguse ainuv@imaliku tdhenduse on oma
1732. aastal ilmunud sBnaraamatus esitanud A. Thor-Helle: must
mees = der Teufel (Thor-Helle 1732: 142). Mdistagi seisid Thor-
Helle ja Hupel keskaegsetele kujutelmadele ajas lahemal kui
Wiedemann, kes “musta mehe” tdhenduses enam kindel ei olnud, sest
see oli ahmastunud ka rahvakeeles.

Tdendoliselt oli “must mees” kunagi themétteline kuradi nimetus,
mis oli oma popvuaarsuselt vBrreldav sadakond aastat tagasi levima
hakanud “vanapaganaga”, mida A. Viires on pidanud hiliseks
moesOnaks (Viires 1989). Uuemas rahvapdrimuses ei tarvitse jutus-
taja isegi paris kindel olla, keda ta “musta mehe” nimetusega silmas
peab, sest tdéhendus on hakanud ununema. V&ib-olla on musta mehe
kui ristiusu kuradi-ilmingu ldhtekohaks rahvusvahelise mutoloogia
varasemad kihistused. Arhailistes setu lauludes vdib must mees olla
moni ristiusu eelne deemonlik tegelane, kuri toonela asukas
G. Grober-Gliuck on oletanud, et kuradi esinemine musta mehena on
Ule wvoetud kummituslugudest. Sellisel kujul esineb ka saksa
muistendite kodukaija (1985/86: 117). Eesti folklooris ilmuvad musta
mehena teisedki pahaendelised tegelased, nditeks personifitseeritud
surm ja katkudeemon. Eeskétt kuulub musta mehe Kkuju siiski
kuradile.

1.2. Kurat naise kujul (Ml G. 303.3.1.12.)

Deemoneid peeti ilma soota olenditeks, kuid keskaegse Euroopa
traditsioonis ilmub kurat valdavalt mehe kujul. Seesama tendents
avaldub eesti rahvausundis; kurat ilmub naisena suhteliselt harva.
Anallisitud tekstides kuuluvad selliste juhtumite hulka 48 ilmingut
proua v&i preilina, 41 naisena, 23 neiu, neitsi vGi tldrukuna ja
12 vanaeidena - kokku 124 korda, mis moodustab 11,2%
antropomorfsest kujust ning 6,6% ilmumisvormide koguarvust.

Naiseks vdi tudrukuks kehastunud kurat on enamasti meeldiva
valimusega ja hasti riides. Iseloomulikud ilmingud on ilus tidruk
(E22692 (4) < Tés; H Il 22, 482 (3) < His), ilus preili
(S 57682/723 (5) < Se), piltilus noor naiseterahvas (EKSa 26/7 <
J&h), kolm kena neidu ( E 71252/3 < Aks), kolm saksa naisterahvast
(EKS 4°4, 216/7 (6) < Kuu), suured preilnad (E 60177/8 (24) < Noa).



Madnikord esineb naisekujulise kuradi puhul uleloomulikke voi
lausa deemonlikke tunnuseid. Sellised ilmingud on suur naine peast
kannani verevas rétis, kes ei jata jalajalgi (H 1l 744 (12) < Vas), pika
hiilgava hambaga proua (“ruwal ollu Gits hammas pikemp tiiki tois-
test ja niilanu ninda ku tuli” - H Il 48, 223/5 (1) < Krk), pikkade
kihvade ja hirmsa ndoga vana naine (vanapagana ema -
H 5, 360/1 (2) < Vii). Uhes jutus ilmub kurat peategelase abielu-
naise kujul, kel on ké&te asemel sea jalad ( E 11460/1 < Amb).
Suhteliselt haruldane eesti parimuses on aga erootiline aspekt naise-
kujulise kuradi puhul Tema ahvatlevale ilule osutab kill tudpiline
tiends6na “kena” vo6i “nagus”, kuid v@rgutamisest on juttu harva.
Keskaegses eksempelkiijanduses vftab kurat kauni naise vélimuse
sageli ainult selleks, et mehi pattu ahvatleda. Iseloomulikud ilmu-
miskujud on nditeks ilus must prostituut (IE 1535), ahvatlev noor
naine (& 214; 5365), ilus naine (LU 2113), alasti naine (DE 1621).

1.3. Kuradi ilmumiskujud seisuse ja tegevusala
jargi

Ameerika teadlane J. B. Russell on pdhjalikult uurinud ristiusu
kuradikujutelma ajalugu Kasitledes keskaegset folkloori, réhutab ta
kuradi antropomorfsete vormide kirevust. Tavaliste inimkujuliste
ilmingute seas nimetab Russell jargmisi: vanamees vdi vana naine,
veetlev noormees vOi neiu, teener, Kkeijus, kalur, kaupmees,
ulidpilane, kingsepp, talupoeg, preester, munk, palverandur, pihak,
teoloog, matemaatik, arst, dpetlane (1988: 112).

Léati rahvajuttudes ilmub kurat harrasmehe, vaimuliku, Kingsepa,
(saksa) mdisniku, arsti, pillimehe, moldri, meremehe, kutsari,
prohveti, kordniku, majaomaniku ja sepa kujul (Neuland 1981: 237-
238). L. Neulandi poolt analliisitud mateijali pdhjal otsustades
nédivad nimetatuist kdige sagedasemad olevat hé&rrasmees ja (saksa)
moisnik Saksa rahvausu antropomorfse kuradi lemmikkujudeks on
L. Petzoldt pidanud réndurit (Fahrende), kavaleri ning jahimeest
(1990: 159). Eesti folkloorile on vdga iseloomulik kuradi ilmumine
hérra, isanda ehk md@isniku kujul. Teisi esinemisvorme, mis on
maératletud sotsiaalse seisundi vdi tegevusala jargi, pole kuigi palju
Esile tostmist vé&rivad Kkutsar/voorimees (30 juhtumit) ning
sOjavaelane, mis on kill Gisna haruldane, kuid ilmselt traditsiooniline
ilming.
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Eesti parimust anallilisides torkas omapérase joonena silma, et
suhteliselt vdhe on juhtumeid, kus kurat kehastub pastoriks. Uks
teadetest parineb digeusklikult setu alalt ja on seetdttu ehk tdlgenda-
tav usulise vastandumise avaldusena: kurat ilmub rehes kui “Opetaja,
must kerigusdrk séldh, plehviki valgé kaala all” (H 1l 72,
683/4 (125) < Se). Keskaegsetes kirjeldustes on kurat preestri
(IE 1194; 4836), munga, abti (IE 1195; 1578; 1647; 3324; 4245) vdi

nunna (IE 1551) kujul Usna tavaline.

1.3.1. Kurat méisnikuna (*G. 303.3.1.26.)

Léabitootatud materjal lubab vdita, et 32,8% inimkujulistest il-
mumisjuhtudest kehastub kurat mdisnikuks, talurahvale vdora uhis-
konnakihi esindajaks. Kdikide esinemisvormide seast moodustab see
19,3%, seega markimisvaarselt suure osa. Kurat héarra, proua véi
preili ndol on eesti usundilises parimuses sageduselt vorreldav tema
zoomorfse ilminguga ja sagedasem kui saatiirlik kuju, mis moodusta-
vad vastavalt 20,8% ja 15,2%.

Mdoisniku demoniseerumise peamiseks p6hjuseks v@ib pidada
tema sotsiaalset vastandumist talurahvale. Seda v@ib eelk8ige mdista
kui rikka ja vaese opositsiooni, Kellest ristiusk eelistab viimast. Mée-
jutluses lausub Jeesus: “Arge koguge endile varandusi maa peale,
kus koi ja rooste rikuvad ja kus vargad sisse murravad ning varasta-
vad Vaid koguge endile varandusi taevasse, kus koi ega rooste ei
riku ja kus vargad sisse ei murra ega varasta. Sest kus su varandus
on, seal on ka su sida!” (Mt. 6, 19-21.) Lisaks seisuslikule ja
varanduslikule vahele teravdas balti-saksa mdoisniku ja kohaliku
maarahva opositsiooni veel etniline vastandumine. Koosnesid ju Eesti
thiskonna kdrgkihid valdavalt muulastest. Oma ja vddra
vastandamine on traditsioonilistes kultuurides véga oluline. Teiste
rahvaste  jumalaid tdlgendatakse sageli  deemonitena, ka
vdoramaalastesse suhtutakse umbusuga ja tihti kipuvad nad rahva-
usus demoniseeruma.

Eesti regivarsilistes orjuslauludes leiame sageli mdisa ja pdrgu,
mdisniku ning kuradi samastamist. Laialt levinud laulutiiiibis
“Madisast p4és” nimetatakse mdisat “porguks”, “pdrgupaigaks”, “por-
guhauaks”, “kuradi riigiks”, “kuradi kojaks”, “kuradi koduks” jne.
Laulutiiiibis “Pérgu mdis” on mdisast antud vaga fantastilisi kirjel-
dusi. Jargnev variant pakub ndgemuspildi, kus kuradiga samastuv
saks ja tema abilised esinevad deemonlike kannibalidena:
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Ennée, kus paistab pdrgu linna,

kuradi kodu néikse

Siin ta vallid valgendavad.

siin ta harjad haljendavad.

Iga péev siin peksetakse,

lihakilda leigatakse,

toobil verda mdedetakse,

saksal stiia saadetakse,

junkrul juua annetakse,

kubja keelta kastetakse,

aidame’ hambaid vbietakse
EUS VI, 1594/5 (2) < Jarva-Jaani - V. Rosenstrauch (1909).

Nii “saks” kui “junkur” on olnud tarvitusel kuradi peitenimetus-
tena Reaalne mdis ning teises ilmas asuv p6rgu on lauliku kujutlus-
tes sedavord labi pdimunud, et oleks thekilgne pidada laulu kitsalt
oijuse-teemaliseks. Uhtaegu on see luulekeelde sBnastatud eshato-
loogiline visioon, mis meenutab keskaja nédgemuskiijandust. Regi-
varsiliste oijuslaulude kujundeid, kus mdisnikke samastatakse kura-
diga ning moisat pdrguga, on seletatud kui poeetilisi vdrdlusi ja
metafoore, milles réhutud ja vaevatud talurahvas oma ekspluateerija-
tesse negatiivset suhtumist véljendab. Ristiusu dpetusega harmonee-
ruv sotsiaalne kriitika on muidugi ilmne, kuid see aspekt ei ava nah-
tuse olemust. Selliste kujundite kasutamise stigavamad pdhjused on
eesti rahvausundis, kus mdisnik oli mérgatavalt demoniseerunud ja
kurat omakorda “saksastunud".

1.4. Antropomorfsus kui mask

P. Einhorn on Kkirjutanud, et Jumala loal v8ib Saatan voétta
igasugust kuju, et inimsilmale ilmuda Seetdttu nimetatakse kuradit
ka vGluriks (Tausentkunstler) - pdhjusel, et inimese eksitamiseks
vBib ta end ndidata ja oma kuijust avaldada erineval moel
(Einhorn 1627: 26). Kui kurat ilmub inimesena, piiab ta sel moel
oma tdelist, saatirlikku valimust vaijata. Esmapilgul siltu ja
tavapdrane kuju on otsekui kostlium v8i mask, mida kurat kasutab
labimdeldult, et kogeja ei mérkaks ohtu. Samast kujutelma valjendab
Uue Testamendi tdhendamissfna huntidest lambanahas (Mt. 7, 15),
mis Kkindlasti ka maarahvale tuttav oli. On lausa Oeldud: “Kurat
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kénnib lambanahkas...” (AES < Ris 1935), mis vaevalt tdhendab il-
mumist lamba kujul, vaid on pigem mdistetav tlekantud tahenduses.
Sageli on kuradi valimus eesti muistendites otsekui mitmekihiline
Osava silmamoondajana paistab ta inimsilmale Ghtmoodi, aga tema
vaijatud ndgu ja hirmuératav kuju on midagi muud. Ometi kipuvad
mdned deemonikud tunnused jd&ma, mis kuradi vélja annavad.
Enamasti tuntakse ta &ra kapjadest, sarvedest, sabast v8i hammastest,
mida ei Gnnestu vaijata.

2. Zoomorfne kurat (Ml G. 303.3.3.)

Uleloomulike olendite ilmumine elusolendite (loomade, lindude,

kalade, putukate) kujul on tks maailma usundeid Uhendavatest uni-
versaalstest kujutelmadest (Ml F. 401.3.) Seda kohtame nii loodus-
rahvastel kui vanades kdrgkultuurides. Mdnikord esineb see usk to-
temistlikus vormis, paiguti tuleb ette ({ksikute loomaliikide
jumalikustamist. Eesti rahvausund kuulub oma vanimate Kihistuste
osas PBhja-Euraasia metsavoondi kultuuriareaali. Ka Siberi kiti- ja
kalurikultuurides on levinud arvamus, et vaimud esinevad looma ku-
jul-
. Eesti rahvausus on kurat elusolendina (eelkbige looma vGi linnu-
na) antropomorfse vormi jarel sageduselt teisel kohal. Analidsitud
1723 tekstis esineb sedalaadi ilminguid 390 korral (20,8%): 242 ko-
dulooma (12,9%), 91 metslooma (4,9%), 35 lindu (1,9%). 18 korral
on kuradi zoomorfne vorm ldhemalt maéaratlemata. Kalad ja putukad
on ilmumiskujude seas Uliharuldased, kumbagi neid tuli ette vaid ka-
hel korral. Gerda Grober-Gliicki hinnangul on Saksamaa (Reini)
muistendites inim-ja loomakujulise ilmingu suhe 5:3 (1985/86: 110).
Seega esineb eesti rahvausu kurat zoomorfsel kujul suhteliselt har-
vemini kui tema paralleelkuju saksa folklooris.

Eesti materjali erinevus ristiusu akadeemilisest demonograafiast
on silmatorkav. Kui demonoloogilises kirjanduses mainitakse kuradi
ilmumiskujude seas esmajoones metsloomi ja isedranis kiskjaid, siis
eesti rahvausus on maérksa sagedasemad koduloomad. 17. sajandi
eestikeelsetes jutlustes esinevad kuradi poeetilised nimetused porg-
kohaudane hunt, pérgohaudane maddo, pérgku vanna maddu, pérg-
ku karro, porgku kull ei anna @Giget pilti rahvausundi kuradi tavail-
mingutest.
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2.1. Koduloomad (Ml G. 303.3.3.1.)

Eesti rahvausu  tlupiline  kuradi-ilming on koer
(MI G 303.3 3.1.1), kes analliisitud tekstides esineb 72 Kkorral.
Valdavalt deldakse ta olevat musta vérvi. Mitmed eesti rahvausundi
Uleloomulikud olendid ilmuvad ka punase koerana Anallusitud
tekstides ilmub kurat sellisel kujul 16 korral. See kuradi-ilming
esineb ka soome-rootsi rahvaparimuses (Wolf-Knuts 1991: 138).
Punast koera on kuradiga seoses mainitud 1633. aastal Inglismaal
(Kittredge 1929: 271), kuid vorreldes Euroopas uldtuntud musta
koeraga on see vorm kindlasti haruldasem. M®&nikord on deemonliku
koera eritunnusena mainitud tema p6levaid v6i hdguvaid silmi
(ERA 11 227, 711/3 (10) < Kse). See kujutelm on hasti tuntud L&éne-
Euroopa traditsioonis (Woods 1959: 14). P. Einhorn on Saatanat
kirjeldanud ebaharilikult suure musta koerana, kel on hddguvad
silmad ja maani rippuvad kérvad (Einhorn 1627: 26).

Eesti rahvausu deemonlik koer ei tarvitse sugugi olla suur ega &h-
vardavalt kuri Kurat ilmub kui véike rakapenikene (RKMII
227, 297 (48) < Saa), vaikene koer/ taks (RKM 11 208, 328 (9) < Plv),
valge koer (AES, MT 161, 2/3 < Emm). M®onikord maskeerib kurat
end tuttavaks loomaks, esinedes kui rehepapi oma kirevane koer (H Il
22, 483 (4) < His) vdi kui mdisaharra peni (H Il 16, 149/52 (4) <
Oudova < PIv).

Koer on indo-eurooplaste arvates olnud alamat jarku loom, kes
seostub sumuteriigiga. Ka semiidi rahvad ei ole koera kdrgelt hinna-
nud, vaid on pidanud teda roojaseks loomaks Kreeklastel oli tuntud
kujutelm kolmepealisest allilmakoerast Kerberosest (rooma Cerbe-
rus), kes valvab Hadese vdravat. Germaani mitoloogias vastab sellele
elukale p&rgukoer Garmr. India aarialaste vanima ajajargu mudtides
esineb koer Sarama, kes abistab jumal Indrat tema vagitegudes Selle
koera kaks poega on sumuteriigi valvurid Kreeklaste ja roomlaste
ettekujutustes on koer ndiduse- ja 66jumalanna Hekate loom. Sellist
tausta silmas pidades on mdistetav, miks seostub koer ka ristiusus
allilma joududega. Kuradi poeetilises nimetuses “p&rgukoer™ elavad
edasi mitoloogia varasemad kihistused.

Kuradi zoomorfsete ilmingute seas on eesti rahvausundis
sageduselt teisel kohal kass (Ml G. 303.3.3.1.2 ). Anallisitud teksti-
des esineb see loom 47 korral. Korduvalt on kiijeldatud suurt kassi
(ndit. ERA Il 227, 137/8 (1) < Mér). Iseloomuliku tunnusena on ni-
metatud tema h&dguvaid silmi - kurat ilmub kui must kass pdlevate
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silmadega (RKM 1l 159, 229/30 (1) < Rak), kirju kass, kes vahib
“hirmsa hiilgava silmadega” (H Il 28, 673/4 (2) < MMg). Esinemis-
kujude seas on ka hall kass (E 12774/77 < Par) ja laia sabaga kass
(H 11 17, 207/9 (32) < VMIr). Mdnikord ilmub korraga mitu looma -
néiteks kolm musta kassi (RKM 1l 101, 93/4 (68) < Kui).

Sageduselt kolmas kuradi ilmumiskuju koduloomade seast on
kits, keda on nimetatud 38 korda ( MI G. 303.3.3.1.6 ). Kiijeldatud
esinemisvormide seas on suur halli habemega sikk (H 1V 5
173/6 (1) < Trv), hall sikk, habe pusti (H 1l 9, 63 < Lai), “ilmadu
suur hudsimust suurdd sarviga sikk, kel nii suur hab8na ku sanna
viht/ hirmus sikk” (H Il 70, 297/8 (7) < Vas), suurte sarvedega sikk
(ERA 11 2, 527 (2) < Har), suur pukk (ERA M 77, 578/9 (96) < Nis),
ilks mustakiiju kits (EUS V111 2469 (17) < Kuu).

Sikuga seostuvad antiikmiitoloogia kujutelmad Paanist, faunidest
ja saaturitest, mis avaldasid mdju ristiusu demonograafiale. Kujunes
vdlja nn saatirliku kuradi tiup, kes kannab siku zoomorfseid
tunnuseid (sarved, sbrad, habe). Ka heebrealased kiijeldasid metsikut
loodust asustavaid deemoneid sikkudena voi sikutaoliste olenditena.
Neile arusaamadele ndib tuginevat Jeesuse tdhendamiss@na sikkude ja
lammaste eraldamisest viimsepédeva kohtus (Mt. 25, 31-33). Keskaja
kujuteldavatel ndiasabati riitustel istub pdrguvirst troonil ja votab
vastu auavaldusi enamasti kas siku voi koera kujul (diNola 1993:
289).

Uldiselt ei piirdu eesti kuradi loomakujulised ilmingud the voi
kahe muistenditiilibiga, vaid esinevad laiemates seostes. Ka hobuseks
kehastub kurat tsna erinevates situatsioonides (Ml G. 303.3.3.1.3).
Seda kuju tuleb analtiisitud parimuses ette 36 korral, millest 7 juhul
on tegemist varsaga. Siga esineb 19 korda (Ml G. 303.3.3.1.5).
Sellega  sageduselt vordne kuradi ilmumiskuju on veis
(MI G. 303.3.3.1.4 ). Eesti péarimuses tulevad peaaegu Uhtlase sage-
dusega ette nii harg, pull (7), lehm (7) kui vasikas (5). Suhteliselt ha-
ruldane kuradi ilmumisvorm eesti rahvaparimuses on lammas (*G
303.3.3.1.8 ), mis esineb 11 korda. 5 korral on tegemist oina voi
jadraga (Ml G. 3033.31.7 ), 3 korral lambagaja 3 korral tallega.

2.2. Metsloomad (Ml G. 303.3.3.2.)

Metsloomadest on kuradi ilmumisvormide seas eesti rahvausus
esikohal jénes, kes esineb 58 korda (MI G. 303.3.3.2.3). Kui vétta
arvesse ka koduloomad, on janese populaarsus vorreldav esikohal
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oleva koeraga (72 korda). 47 juhtumiga esindatud kass jaab selgelt
kolmandale kohale. Osalt seletab janese kdrget kohta deemonlike
loomade pingereas Eestis populaarne muistenditiip “Janes
poomisproovi juures” (Aarne, Sagen no. 40; Simonsuuri E 456), kus
loom esineb 39 korral. (M6nes variandis asendab kuratlikku janest
koer vdi moni teine elusolend.) Teine suurem eesti muistendite
grupp, kus esineb deemonlik jénes, seostub metsa ja jahiga, eriti
kattimisega keelatud ajal (plihapéevad, kirikupiihad).

Eesti rahvausu deemonlik jénes on seotud L&ane-Euroopa
parimusega. Antiikmitoloogias on janes thenduses Veenuse, Diana
ja Bacchusega, kes hiljem demoniseerusid ja kuradiga thte sulasid.
Juba varase keskaja rahvausus votavad nfiad janese kuju. See
uskumus jéi hiljemgi Euroopa folklooris pisima. Janesena vdib
ilmuda saksa rahvausundi kurat, aga ka haigusdeemon, koobold,
varavedaja, harvem veehaldjas. Janes vdib olla hingeloom, kelles elab
edasi sumu. Endena t&hendab selle looma n&gemine peamiselt
Onnetusi - haigust, surma, tulekahju (HDA LL: 1504-1524).

J. B Holzmayeri teatel pdgenevad kuijad vaimud pikse eest tihti
looma kujul, eriti hundina (1873: 22 (5) < S@rve). Hunt
(MI G. 303.3.3.2.1.) on siiski eesti rahvausus ebatlipiline kuradi
ilming, mida analtlsitud tekstides esineb 5 korda (neist 2 teksti on
ebaautentsed). Pliha Jiri kutsikana on hunt eelkbige deemonlike
olendite havitaja, keda tébaras olukorras appi kutsutakse. Karu kujul
(*G. 303.3.3.2.11) esineb kurat samuti 5 korral. Vdga harvaesinevad
ilmumisvormid on ka orav, rebane, hiir, rottja siil.

Kuradi zoomorfsetest esinemisvormidest on mérkimisvaérsed veel
(k&rn)konn (MI G. 303.3.3.7.1) ja madu (MI G. 303.3.3.6.1). Neid
olendeid peeti keskaegses Laane-Euroopas peaaegu et kehastunud
deemoniteks, ndib et kdige kuratlikumateks loomade seast. Kui kor-
gemat liiki elusolendite loomine kéib Saatanale (le jou, sest vaid Ju-
mal on selleks suuteline, siis keskaegsed uskumused ei valistanud
vOBimalust, et ta loob vérdjalikke olendeid nagu konnad, ussid ja
maod. Mirgiseid madusid loetakse erinevates maailma usundites
pooldeemonlikeks olenditeks ja loitsud nende tdijeks on lausa univer-
saalne ndidussnade liik. Laialt on tuntud ka madude seostamine all-
ilmaga, ristiusus pdrguga. Keskaegse Euroopa uskumuste jargi vdis
kurat votta mao kuju v6i siseneda mao kehasse ja salvata siis kari-
loomi (Kittredge 1929: 31; HDA VII: 1136). Veelgi viletsam oli
keskajal k&rnkonna seisund, sest kui madu siimboliseeris ka tarkust,
siis kdrnkonn oli labinisti patu ja pahede kehastaja. Ta on kuradi
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tavaline ilmumiskuju, mida on mainitud juba Johannese
limutusraamatus (16, 13-14).

Nii kdarnkonn kui madu esinevad kuradi ilmumiskujudena kesk-
aegsetes jutluse-eksemplites (IE 1557; (E 1562; 1563; 2738; 4882).
Madlema olendi staatuses on ka eesti rahvausus midagi kuratlikku,
mis avaldub laialt levinud uskumuses, et nende tapmine on vaga tegu,
mille eest teatud arv patte andeks saadakse. (Kdm)konn ja madu on
eesti rahvausus kuradi ilmumiskujudena siiski Gliharuldased, esine-
des mblemad ainult 3 korral. Ilmneb, et folkloorsete mdjude vastu-
votmine on toimunud otsekui 18bi filtri, mis on sulgenud osa po-
tentsiaalsete laenude tee voi hoidnud &ra nende pisimajadmise
rahvapédrimuses. Nahtust on raske seletada, kuid tGené&oliselt on
Uheks pdhjuseks vBdraste kujutelmade haakumatus olemasoleva tra-
ditsiooniga, mistdttu need mdjuvad ebausutavalt. Nii vdivadki laena-
mata jddda mujal vdga mdjukad kujutelmad, millest ollakse ehk isegi
teadlikud, aga mida uldiselt omaks ei voeta.

2.3. Ornitomorfne kurat (Ml G. 303.3.3.3.)

Linnukujulised dleloomulikud olendid on Euroopa rahvaste
uskumustes hésti tuntud (vt. HDA M. 157-158). Nende seas on ka
ornitomorfne kurat. Keskaegses eksempelkiijanduses kuuluvad seda-
laadi ilmingute hulka nditeks mustrastas (IE 581), raisakotkas
(IE 1566) ja varesed (& 1369; 1645). Ka fantastilise ilmumiskiiju
puhul on sellele tihti lisatud omitomorfseid tunnuseid. Keskaja
kunstis on kuradit sageli kujutatud linnujalgadega (see vorm eelneb
hiliskeskajal populaarseks saanud nn. saatlrlikule tadbile, kus
kuradil on sdrad vOi kabjad). Mdnikord on kuradi sdrmedel
rédvlinnukiinised, tema tiibade kujutamisel on aga tooni andnud
nahkhiire vélimus. Deemonite Kiijeldamist tiivulistena soodustas
uldtuntud kujutelm, et nad on Ghuvalla jéud (potestates aered), kes
elavad atmosfaéris.

Kuradi ornitomorfne kuju on eesti rahvausus esinemissageduselt
suhteliselt harv, esinedes analuisitud parimuses 35 korda. Esindatud
on nii mets- kui kodulinnud, kel v8ib Uksikjuhtudel olla anomaalseid
tunnuseid. Uhes kuradijutus on kirjeldatud rehes nahtud hane, kel on
pdlev kuiinal seljas (E 15823 < Amb). Teises pikas ja episoodirohkes
loos silmab mees kirikus kuremoodi olevust (“kirikutooli nurga peal
istund, nagu suur kurg olnd” - ERA M 55, 202/9 < Rid). Nagu teis-
telgi rahvastel, ilmub ka eesti rahvausu kurat peamiselt musta linnu
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ndol (Ml G. 303.3.3.3.3): “Mitmesugust nimme voit Utelda tolle
musta tondile. Vai: vana must kaarna vai... atak vai must vares vai.
Linde ndol kaivat kah vana tont” (AES < Kam (1934)). Kuradi
omitomorfsetest ilmingutest on eesti parimuses koéige sagedasem
kukk (MI G. 303.3.3.3.5), kes esineb analusitud tekstides 9 korral
(sellest 5 korda musta kukena).

3. Kuradi fantastilised kujud (Ml G. 303.4.)

Kristliku etioloogia jargi on Saatan ja deemonid Jumala vastu
massu téstnud pattu langenud inglid, kes karistuseks taevast vélja
kihutati. Pattu langedes moondus nende algne taevalik ilu habivadr-
selt ja neist said hirmuératavalt grotesksed peletised. Deemonite Kir-
jeldustes on inimsamased jooned (s.t. ingelliku kuju reliktid) sageli
loomalike tunnustega kombineeritud. Nii on kuradi fantastilised
vormid vaadeldavad valimuse p6hi-ilmingute - antropomorfse ja
zoomorfse kuju omapérase Uhtesulamisena. Kristlike rahvaste folk-
looris on dldtuntud kuradi saaturlik vorm, mida vdib pidada lausa
klassikaliseks ilminguks. See on mehe kuju, millele on lisatud m&-
ningaid zoomorfseid tunnuseid (sarved, sorad, kabjad, saba, karvane
ihu). Monikord on loomalikke jooni kuhjatud sellisel maaral, et
olendi inimlikest tunnustest on sdilinud vaid tema kdnevdime ja
kdndimine tagajalgadel.

Eesti rahvaparimuses on fantastilise vélimusega saatirlik kurat
hésti tuntud, olles laenatud hiliskeskaegse Laane-Euroopa usundist.
Esinemissageduselt on see vorm kolmandal kohal (285 korda; 15,2%
ilmingute koguarvust). V6ib-olla kuuluksid sellesse alaliiki ka arvu-
kad juhtumid, kus muistendis esineva kuradi valimust hegi sdnaga
ei kiijeldata, ehkki ta ilmub nahtaval kujul Taolistel juhtudel on
téendoliselt méeldud kas antropomorfset voi saatrlikku kuju, mitte
aga zoomorfset ega esemelist vormi. Statistiliste andmete pohjal ei
saa teha jareldust, nagu oleks saaturlik kurat eesti rahvausus
suhteliselt vahe tuntud. Kujutelm saba, sarvede ja loomajalgadega
deemonlikust olendist oli hésti teada, aga see ei aktualiseeru
folklooris nii tihti, kui v8iks arvata.

Eesti rahvausu fantastilise valimusega kuradist antud kiijeldused
on antropomorfse ja zoomorfse vormiga vorreldes detailirohkemad ja
varvikamad: palju saksu, kdigil sabad taga, kuna suust tuli vélja kdib
(ARS 1, 785 (1) < Trt), hirmus mustja punaste hammastega inimese
moodi kogu (EKS 4°4, 216/7 (6) < Kuu), valges riides sarvedega me-
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hed (ERA Il 219, 144/5 (5) < VMr), kole peletis - pikk, peenikesed
kitsesarved peas, ndgu must ja kiijeldamata kole, all sellised sdrad,
mida Ukski harg ei kanna (EKS 2, 34/6 (2) < Trm), kaks mustas
rildes meest, silmad pdlenud kui tuli ja hambad 166nud aina tuld
(ERA 1l 242, 81/3 (8) < Puh < R®n), mustad mehed, kaigil
lehmasdrad all (ERA Il 242, 493 (7) < Ote), kari sarvede, sabade ja
sorgadega kuradeid, kolmenukelised miitsid peas, igal tdrvatud noor
kdes (RKM Il 136, 283/4 (7) < Sim).

Analuisitud eesti rahvaparimuses on kuradi kdige sagedasemad
deemonlikud tunnused sarved (108 korda), saba (92 korda) ja looma-
jalad - kabjad/ hobusejalad (82 korda) v6i sdrad (23 korda). Tihti
dratavad tadhelepanu tema hirmuératavad hambad - need on pikad voi
suured (26 korda), punased/ verised (14 korda) vO6i metallist
(9 korda). 18 korral sulitab kurat tuld (arvestatud ei ole jutuepisoodi
“tulelédmine hammastest”, mis esineb Gsna tddbikindlalt teekéija
sOidutamise muistendeis). Kuradi karvast vélimust on nimetatud
19juhul, (kitse)habet on mainitud 12 korda, p&levaid/ tuliseid silmi
10 korda. Vaga iseloomulik eesti rahvausundi kuradi kiijeldustele on
tema keha asummeetrilisus. 22 korda on 6eldud, et keha parem ja
vasak pool on erinevad. Kurat ilmub kui valgete riietega mees, kel on
Uiks inimese ja teine hobuse jalg (ERA 1l 219, 141 (2) < VMr), mees,
kellel Uks jalg on hobuse oma (ERA Il 1, 699/700 (37) < Rei), vBdras
saks, kel (ks jalg nagu lehmajalg, teine nagu hobusejalg
(H 11 30, 441/4 (1) < His), noor hérra, kel Uks jalg sdraga ja teine
kabjaga (H Il 47, 516/7 (7) < T6s).

4. Kurat asja, objekti, loodusnéhtuse kujul
(Ml G. 303.3.4)

Keskaegse Euroopa tdekspidamiste jargi on kuradil uldiselt kom-
beks ilmuda elusolendina, kuid monikord vdtab ta eseme kuju.
Kuradi olemuslik side maise vara ja ahnusepatuga avaldub nende
juhtumiste puhul, kui ta esineb rahakoti v6i kullatiikina. Joomarluse
patule osutab veimkarikas kui kuradi ilming. V@imalused ilmuda
eseme ndol ei ole piiratud, on ré&gitud ka viinamaijakobara, puutiive,
veereva vaadi ja lehma saba kujulisest kuradist. Eksempelkiijanduses
esineb juhtum, kus munk nédeb kuradit krutsifiksina (& 1537), teises
jutus sunnib piihamees kuradit muutma end vankrirattaks, et ta saaks
poolelijadnud teekonda jatkata (IE 1537). Eesti rahvausundis ilmub

19



kurat asja, objekti vdi loodusnéhtusena suhteliselt harva. Anallusitud
1723 teksti hulgast olen leidnud 83 sellist juhtumit, mis moodustab
vaid 4,4% ilmingute uldarvust.

Ligi poole sellest alaliigist h6lmab kurat heinalmhja v8i heinasao
ndol (37 korda), mida vdib kahtlemata pidada eesti rahvausundi
uheks iseloomulikumaks kuradi esinemisvormiks. Tlupiline on see,
et heinakuhi liigub. Mdnikord on kuradit heinasaoga vorreldud ka
siis, kui on tegemist antropomorfse voi saatirliku kujuga. Kirjeldus
vOib jadda ebamaéraseks, kuid on deldud, et olendi valimus meenutab
nimetatud loodusvormi. Esinevad “vanatige, suur kui hainaruga”
(H 1l 72, 493/95 (93) < Vas), “vanatont nigu maailma suur rduk”
(HII 21, 732/33 (20) < Ote), “vanahalv niigu maine haina mérs”
(H 11 73, 548/53 (28) < Vas), kurat, hall nagu heinasaad (ERA 1l 77,
53 (39) < Jur), heinakuhja samane kogu (E 38819/20 (7) < Puh),
vanapaganad kui heinasaod (E 7289/90 < Vii).

Uldtuntud heinakuhja kujuga vdrreldes on kuradi teised loodus-
vormilised ja esemelised ilmingud haruldased. Kagu-Eestis, eelkdige
Setumaal ilmub kurat ménikord tuulispeana (Ml G. 303.3.4.4). Kor-
duvalt on kuradit kiijeldatud veereva kerana. Pikse eest pdgenev juu-
das peidab end tudruku rippe ja pageb sealt “kui sinitse langa kerd”
(H, R 2, 7 (42) < PIv). Uhes eesti kuradimuistendis on kiijeldatud ka
helepunast tulepalli, mis kahinat ja muhinat tehes reheahjust valja
lendab (H Il 64, 437/38 (17) < Trt). Markimist vaarivad teisedki
helenduvad, kiirgavad ja tulised nahtused. Kuradi teised esemelised
ilmumisvormid (leivapéts, hobuselook, talikiibar jm.) on ainukordsed

5. Kuradi s6iduvahend

Kurat ilmub sageli teel, mis on eesti rahvausus Uks tavapéraseid
tleloomulike olendite kohtamise paiku. Kuradi puhul on see lausa
olemuslik, sest erinevalt animistliku usundi haldjatest ei ole kurat
seotud Uhegi loodusvaldkonna ega konkreetse paigaga, ta on vabalt
liikuv olend, kes v8ib ilmuda peaaegu kdikjal. Juba Vana Testamendi
liobi raamatus Utleb Saatan, et tuleb maad mddda hulkumast ja réan-
damast (li. 2,2). See on vanim tekst Piiblis, kus Saatan Gleloomuliku
olendina tegevusse astub.

Eesti rahvajutus vdib kurat liikuda niihasti jalgsi kui kasutada
monda sdiduvahendit. Muistendigrupp, kus kurat abivalmilt vasinud
teekdijat sbidutab, on eesti folklooris olnud végagi populaarne
(“Kurat teekaaslaseks”, Aarne, Sagen no. 25-26; Simonsuuri
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E 1101). To6ld on kuradi peaaegu kinnistunud atribuut, mida
analliusitud tekstides on nimetatud enam kui 160 korda. Seega on
kuradi puhul téllast radgitud méarksa sagedamini kui on mainitud
tema klassikalisi tunnuseid - sarvi, saba v8i kapju. Lihtsat vankrit
kasutab kurat eesti muistendites vaid ksikjuhtudel. Pisut sagedamini
esineb saan ja seda loomulikult juttudes, kus tegevus toimub talvel.
T6ld kui kuradi tddpiline sdiduvahend on vastavuses kuradi
traditsioonilise  ilmumisega harra kujul. On nimetatud ka
vedruvankrit (E 64566 b (2) < Pai; ERA M 3, 41/2 (4) < Saa), troskat
(ERA 11 77, 585 (105) < Nis < Hag), kalessi (ERA Il 27, 92/4 (7)
< Joe; ERA 11 58, 189/91 (8) < Trm).

Madnikord taheldatakse tdlla puhul midagi ebaharilikku: ndhakse
uhket t6lda, mille ees on kaheksa hobust ja mis on téis uhkeid saksu,
aga seda tlrib kaltsakas talupoeg (ERA 1l 227, 33 (23) < Mér), il-
mub suur must t6ld 12 musta tdkuga, tblla taga on suur seakiina ja
pussnuga (H 1l 54, 550/51 (31) < Vig), kaks musta hobust veavad
puusargiga vankrit, hobused on kaetud valgete linadega
(E 10302/05 < Amb). Kuradi tdld v&i hobused vd&ivad paeluda
tdhelepanu millegi selgelt tleloomuliku poolest: tblla ees on neli
nalitud hobust (E 11275/79 < Trv), lhel hobusel on kdri maha
I6igatud, teisel rihm k&vasti imber kaela (ERA 11 20, 305 (3) < Jiir),
told ei jata jalgi (H 111 28, 955 < Kroonlinn), tiimas soos s@idab suur
told, ees kuus hobust, kelle kapjadest 166b tuld (E 42448/9 (4) < HJn).

Eesti rahvausus tuntud kujutelmad tulisest lendavast téllast lahtu-
vad tdendoliselt germaani paganlikust usundist. Vaevalt on tegemist
prohvet Eelija sdidukiga, pigem kuulub see algselt piksejumal Do-
narile/Thorile, keda samuti kujutleti sditvat taevasel tulevanknl.
Kristlaste poolt &ra pdlatud jumal Thor demomseerus ja sulas uhte
kuradiga.

6. Metamorfoosid (Ml G. 303.3.5.)

Folklooris on sageli juttu erinevat liiki transformatsioonidest, kus
elusolendid ja tleloomulikud tegelased, asjad ja néhtused muudavad
oma valist kuju v6i ilmuvad ja kaovad ootamatult (MI D. 0-699).
Eriti iseloomulikud on muundumismotiivid imemuinasjuttudele.
Kuid tegemist ei ole ainult meelelahutusiku fantaasiamanguga, sest
metamorfooside reaalsusse on usutud.

Eelkbige seostub muundumise idee dleloomulike jdududega.
Oskus oma vilist kuju muuta on tunnuslik maailma usundite palju-
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dele mutoloogilistel olenditele. Inimestest saavad sellega hakkama
maagia spetsialistid (keskaegses Euroopas ndiad). Eriti paistavad
vormi ja esinemiskuju varieeruvuse poolest silma deemonid. Jumalad
ja need Uleloomulikud tegelased, kellega inimesel on positiivne suhe,
néivad ilmumiskujult stabiilsemad. Paljundolisus on pigem deemon-
lik kui jumalik joon. Ka ristiusu kurat pole ses mdttes erand. Tema
valimuse muutlikkus avaldub juba eelpool kasitletud ilmumisvormide
rohkuses, mis iseloomustab nii eesti rahvausku kui Euroopa
kristlikku périmust Uldse. Kuradi paljundolisust r6hutavad ka usku-
musteated sellest, kelleks v6i milleks ta end muuta ei saa. Neist
selgub, et kuradile pole jdukohane vaid mdéne tksiku kuju vatmine.
Kdik muu materiaalne ja elav on tema potentsiaalne ilmumisvorm.

Muundumisjuhtumeid on kirjeldatud keskaegses eksempelkiijan-
duses. Uhes jutus ilmub kurat jargemooda kolmel antropomorfsel
kujul: mdisavalitseja, tlemteenri ning I6puks kogeja abikaasa né&ol
(LUl 3680). Teisal vdtab kurat jargemodda pulli, koera ning ldvi
valimuse (E 1812). Eesti kirikutegelane H. Stahl on keskaegsetele
kuradi-kujutelmadele ja Piiblile tuginedes kirjutanud: "Woip hend se
Kurrat péhrma 6hex Englix sest walgkusest/ woip temma kaickast
Maddut tegkema/ woip temma konnat tegkema/ ninda kuds temma
Egypti mah siddes/ Kunninga Pharaoni eddes/ lebbi needt ndidat
nende lausmisse kahs/ tehnut on: sihs woip temma kahs ommat
wandtut truwit orjat Hunti/ Karro, tuhlispascka/ ninck monne muh
negko siddes sahtma/ ko pohle temma/ ninck nemmat tachtwat"
(1641: 294). Keskaja dpetatud demonoloogide enamik ei uskunud
siiski n@idade muundumisvfimesse ega nende suutlikkusse kellegi
kehalist kuju muuta. “N&iahaamri” autorid kiljutavad: “On vdimatu
muuta inimkeha looma kehaks v6i surnut ellu dratada. Kui ndib, et
midagi  sellist on juhtunud, on tegemist silmapettega,,
(Sprenger, Institoris 1991: 139). Kill suudab kurat muuta omaenese
néilikult fldsilist keha.

Muistendites on sageli kirjeldatud kuradi dematerialiseerumist
(Ml G. 303.17.1). Ta haihtub &hku, jattes jarele sinist suitsu voi
vedelikku kui ainsa jalje oma naivalt flusilisest kehast. Piksel6dgist
tabatud, hdbekuuliga tulistatud vdi hundi murtud kuradi puhul
tdéhendab selline kadumine tema hukkumist. Kuid enamasti pdgeneb
kurat sel moel, kasutades dematerialiseerumist kui kiireimat
moodust. Kurat jdtab oma keha maha enda jaoks Kkriitilisel hetkel -
kui kukelaul tema tegevusaja I8petab, kui nimetatakse Jumala nime
vOi loetakse meie-isa palvet.
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Enamasti ei seostu metamorfoosid (v.a. dematerialiseemmine)
fantastilise valimusega kuradiga Gerda Grober-Gliuck on sedasama
mérganud saksa muistendeid analliisides. Kuradi muundumisjuhtu-
des on saatirlik tlup erandlik ja k8ige sagedamini toimub metamor-
foos immesest loomaks, eriti koeraks (1985/86: 112). Eesti kuradi-
muistendites esinevad jargmised p&hilised mmmdumistuibid:

Inimene > loom: tudruk/ preiji > must koer (H Ill 28, 961/2 < Pai);
tuttav kulamees > must kass (H Il 72, 683/4 (125) < Se); ilus
tidruk > suur hall emis (E 1767/69 (8) < Ostrava); uhke saks >
punane koer (H I 8, 468/72 (11) < Vas);

loom, find > inimene: teise pere hall sokk > mees (E 27326 < Pér);
mdisahdrra peni > mdoisahdrra moodi inimene (H 1l 16, 149/52
(4) < Oudova, PIv); hobune > suur laia k8huga proua (E 22879/80
(10) <LNg); kass > naisterahvas (H Il 39, 820/5 < Koe); teder >
immene (E 49600 < Koe);

inimene > ese: noor saks > hobuselook (H Il 56, 929/30 (23) < Ote);
piltilus noor naisterahvas > siidildnga kera (EKS a 26/7 < J&h);

loom, lind > ese: kass > peenike nfel, mil pole silma taga
(ERA 1126, 468 < ROu); punane rebane > vana tolmunud talikubar
(E 3567/69 < Pst);

loodusvorm > loom: nagu heinasaad > véike punane koer, kollane
piire imber (ERA 1l 27, 553/54 (62) < Nis < HMd);

loodusvorm > ese: heinaruga > kivi (ERA 1l 7, 778 (2) < Hei < San);
loom > loom: must kass > hiir (E 38816 < V6n); hirmus kass > suur
peni (H Il 73, 548/53 (28) < Vas); must koer > kass (E 5496 < Amb).

7. Meelepetted

Keskaegsete uskumuste jargi on kuradil v6ime manada inimese
silme ette olematuid asju ja panna teda ilmsi l&bi elama unenéolisi
seiklusi. Km lihtrahvas uskus libahundiks kaimisi ning ndia kehalisi
moondumisi, siis keskaja demonoloogid seletasid neid juhtumeid
kuradi sisendatud meelepetetena. Oletati sedagi, et ndiasabatite
labielamised on suures osas unendolist laadi ja pdhjustatud
narkootiliste (ehk ndiduslike) ainete poolt, mida sisaldab ndia
lendamiseks vajalik salv. Liivimaa demonoloog H. Samson seostab
silmamoondusi nii ndiduse kui kuradi tegevusega. Meelepette olemus
seisneb selles, et inimene ei nde seda, mis olemas on, ja usub nagevat
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seda, mida olemas ei ole. Asjad v@ivad talle tunduda teistsugusel
kujul, kui nad tegelikult on (1626: VI).

Selliste  illusoorsete  kogemuste  kiijeldusi ~ vdib  eesti
rahvaparimusest leida rohkesti. Palju on radgitud kuratlikest pidu-
dest, kuhu satub ka mdni lihtsurelik. L&puks osutub k&ik unendoli-
seks kogemuseks ja pidutseja leiab end metsast, tlihjast majast
vBi mdnest ebaharilikust paigast (Aarne, Sagen no. 24, Jauhiainen
E221). Iseloomulik on, et inimene Kkaldub n&gema oma
soovunelmaid tegelikkuse pahe: vilets ja néljane joodik prassib
hérrasrahva peol; vaene saab ootamatult rikkaks; kumatud teekdija
sOidab uhkes tbllas, mida veavad véledad hobused; kiitt saab ohtralt
saaki; himur mees armatseb kauni naisega. Kd&ik see osutab, et
Sprenger ja Institoris ei eksi, kui otsivad nende labielamiste
lahtekohti inimesest enesest ehk kaasaegsemalt valjendudes - tema
alateadvusest (1991: 138-140). Muistendite puént seisneb selles, et
reaalsus tuleb akki tagasi, kusjuures tihti jadbki lahtiseks, mis siis
tegelikult juhtus. Kdik kaob, kuid erinevalt unendost dnnestub midagi
kaasa votta vdi osutab miski muu siindmuse toimumisele. Maises
ilmas on aga k&ik vastupidi - positiivsest saab negatiivne, puhtast
roojane, meeldivast vastik: koogid muutuvad sdnnikuks, raha
haavalehtedeks, kauni naise asemel seisab rohkiv emis.

8. Kokkuvote

Kuradi ilmumiskujude statistiline pingerida eesti rahvausus on
jargmine: 1) antropomorfne (58,9%); 2) zoomorfne (20,8%);
3) saaturlikud jt. fantastilised kujud (15,2%); 4) loodusvormid,
esemed (4,4%); 5) ebamé&arased kujud (0,7%). See langeb kokku
G. Grober-Glucki  tulemusega, kes on anallisinud saksa
kuradimuistendeid Reinimaa piirkonnast IImumisvormide pingerida
neis on jargmine: 1) inimene, 2) loom; 3) saatlritlilip; 4) asi (Grober-
Glick 1985/86: 110). Samasugune on Kka leedu usundiliste
muistendite kuradi-ilmingute statistiline jargnevus (Vélius 1987: 42-
43). Niisiis avalduvad eesti rahvapdrimuses samad seadusparasused,
mis mujal Euroopas. Kuradi puhul on see lausa ootuspérane, sest on
ju tegemist mitoloogilise olendiga, kes kuulub olemuslikult ristiusu
kultuurisfééri. Kuradi valimust puudutavad pdhikujutelmad on Eestis
olnud dldtuntud ja Gsna Uhtlaselt levinud, sest kurat on ristiusu
demonoloogia dominantolend. V&ib arvata, et ilmumisvormide
statistikas avaldub muistendite hoiatav funktsioon. Kuradi petlikult
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stiututele vormidele on rohkem tdhelepanu pooratud, sest nende
labindgemine on raskem ja just nende eest on vaja hoiatada.
Tdendoliselt ongi neil pbhjustel palju rddgitud antropomorfsest ja
zoomorfsest kuradist. Fantastilise vormi suhteliselt harv esinemine
néib iseloomustavat muistendizanri Uldse ega piirdu ainult eesti
foklooriga.

Kuradimuistendite kolm pdhilist teemat ning probleemi on:
1) kuidas kuradit valtida; 2) kuidas teda dra tunda; 3) kuidas teda tor-
juda. Esimene avaldub hoiatusmuistendites, mille p&hiskeem on:
norm - selle rikkumine (patt) - Gleloomulik karistus (kurat ilmub
moralistina). Suur hulk muistendites kirjeldatud kuradi ilmumisi on
tegelikult inimese enda provotseeritud. Laitmatu elu hoiab
hingevaenlase eemal. Kuradi aratundmise vajadus ilmneb arvukates
lugudes, kus ta esineb “stdtul” kujul. Tema teadlik vdi juhuslik t6r-
jumine (Jumalat nimetades, risti ette liiles, palvet lugedes) kui pal-
jude muistendite 18ppepisood on samuti orienteeritud reaalsetele elu-
juhtumitele. See on elementaarne enesekaitseGpetus, mida on vaja
pidevalt korrata, kuna keegi ei tea, millal v8ib seda ootamatult tarvis
minna. Nimetatud kristlikud tGijevahendid on tdhtsad ka kuradi
eemalhoidmiseks, temaga kohtumise valtimiseks.

Kuradi ilmumiskuju sltub muistenditiitibist, ilmumiskohast ja
kiijeldatud situatsioonist. Mdénikord on seos tugevam, monikord aga
vaga I6tv. Ka rahvapérimuse Zanr ning kirjeldatud ilmumisvormid on
mdningal maéral seotud. Uskumusteadetes valdab saatirlik kuju.
Samas ndib, et see Zanr oma vaba vormiga 6hutab kogujates ning in-
formantides fantaseerimislusti Tihti kiputakse lisama valjamdeldud
detaile ning kirjeldama kuradi ebatraditsioonilisi ilminguid tuupiliste
pahe. Kdige Uksikasjalikumalt on fantastilise valimusega kuradit Kir-
jeldatud memoraatides ja taiesti ootusparaselt on nende hulgas ainu-
kordseid ndgemusi Need erinevad paljuski muistendites kirjeldatud
kujudest ning on liialt detailirohked, et vdiksid rahvaparimuses
pisima jaada vGi seda kuigivdrd mdjutada. Igatahes kinnitavad veel
kaasajalgi Ules kirjutatud kuradi-memoraadid, et tegemist on olnud
véga elava usukujutelmaga. Kuradist pole ainult raégitud, vaid teda
on ka kohatud. Muistendites on kuradit kirjeldatud napimalt, kuid
vaga sageli on tostetud esile vahemalt méned silmatorkavad tunnused
(riietus, vanus, deemonlikud jooned, vérv jne ). Vdib arvata, et selli-
sed detailid on vajalikud, et jutt tunduks konkreetsem ja usaldusvéaar-
sem. On ju muistendi pdhifunktsioone tdepérase usundilise info
edastamine ning usukujutelmade kinnistamine. Et muistendeid on



ules kiijutatud kdige rohkem, loobki eelkBige see Zanr rahvaparimuse
kuradi visuaalse Uldpildi, tttpilise eesti kuradi kuju.

Eesti kuradimuistenditega seoses torkab silma omapérane joon -
on mitmeid lugusid ja motiive, mis mujal seostuvad sootuks teiste
olenditega. Vene rahvausus vahetavad ja varastavad lapsi ka metsa-
vaimud (leSii), Skandinaavia ja keldi parimuses haldjad ja trollid,
leedu folklooris laumed, mitmel pool Euroopas peetakse seda
ké&é&buste vBi nBidade harrastuseks Eesti folklooris tegeleb sellega
kurat Eesti muistendites abistab surelik &mmaemand kuradinaist,
kuid mujal Euroopas on tegemist sunnitava haldja- v&i kaabuse-
naisega. Meie rahvajuttudes mangib pillimees kuradite peol, aga vene
folklooris ja mujalgi P8hja-Euroopas on raagitud samalaadsetest
metshaldjate pidudest. Ungari rahvapéarimuses pidutsevad niimoodi
ndiad. Skandinaaviamaade folklooris namtab kditti ndid, kes on
votnud janese kuju. Eesti parimuses on see jidnes aga kurat. Uhes
muinasjutus, mis on tuntud norra, rootsi, taani ja leedu variantides, ei
julge Gleloomulik olend (troll) kutsest hoolimata tulla lapse ristsetele,
kui seal 6eldakse viibivat taevased jdud (Neitsi Maaija, Thor jt. - AT
1165). Samalaadne eesti rahvajutt rdagib kuradist, kes kardab
ristsetele kutsutud pikset.

Kui on tegemist stinkretistliku usundiga, on raske md6ta the voi
teise rahva knstlikkuse vdi paganlikkuse méara. Ometi kaldutakse
arvama, nagu oleks eesti rahvausund oma soome-ugnlise algupéraga
muu Euroopa taustal kuidagi eriliselt arhailine vdi paganlik. See
ettekujutus néib olevat vale. Enam v6i vahem tédpsed vasted eesti
rahvausundi Uleloomulikele olenditele on nii P&hja- kui Laane-
Euroopa folklooris. Ka kuradi kuju ihendab eesti parimust Euroopa
kristliku kultuurisfddriga, tehes seda tugevamini kui Ukski teine
alama mitoloogia olend. Mitmed Uhisjooned seovad eesti rahvausku
kill  idapoolsete  soomeugnlastega ja kogu P&hja-Euraasia
kultuuriareaaliga, kuid samas moodustab see osa kristliku Euroopa
rahvausust.
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The Image of the Devil of Estonian Folk
Religion in the Context of Christian
Demonology and international Folklore:
Manifestations

Abstract

The present work, based on the folklore collections of the
Fr. R. Kreutzwald Literature Museum in Tartu, is focused on the de-
monography of Estonian folk religion. The frequency-analytical ap-
proach has been applied to find out which folk beliefs have been
traditional and most typical in Estonia and to distinguish them from
private fantasies The statistical data is based on the analysis of 1723
folklore texts which include 1874 cases of manifestations - i.e. the
whole found material that somehow describes the appearance of the
Devil. The research material has been selected by the help of genre
analysis. The study is based on folk legends, belief accounts and
memorates, while the folk tales (Germ. Marchen) have been left
aside.

The image of the Devil of the Estonian popular religion is closely
connected with the Christian traditions of medieval Europe, which
are reflected in demonological literature and art. Besides the classical
works of West European demonology (e.g. "Malleus maleficarum®)
also the books of some local specialists have been taken into account
(Samson 1626, Einhorn 1627). Several Estonian Devil legends are
based on medieval exempla, didactic stories used by Christian
preachers. The present study contains many references to the type in-
dex of exempla compiled by Frederic C. Tubach (abbr. ). The motif
numbers correspond to those given by Stith Thompson in his motif-
index of folk-literature (Thompson 1955-1958, abbr. MI). The types
of folk legends have been determined according to the Estonian
catalogue of Antti Aame (1918) and the Finnish ones by Lauri Si-
monsuuri (1961) and Maijatta Jauhiainen (1972). The work includes
references to Reidar Th. Christiansen's catalogue of migratory leg-
ends (1958, abbr. ML) and A. Aame's and St. Thompsons "The
Types of the Folktale” (1973, abbr. AT) as well.

32



The first chapter is dedicated to the anthropomorphic forms of the
Devil (Ml G. 303.3.1 ). In Estonian folk religion this form has been
described most frequently: 1103 times makes up 58.9% of the total
number of cases. Very often there is nothing in the description of the
Devil that explicitly indicates on his supernatural demonic character.
In such cases the Devil is recognized through his supernatural ac-
tions, sometimes also post factum. However, there are some tradi-
tional features in the appearance of the anthropomorphic Devil, re-
ferring to his demonic nature (he casts no shadow, does not leave
traces, he has only one eye, etc.). It is very typical to the Estonian
folklore, that the Evil One has been described as a (German) landlord
(*G. 303.3.1.26 ), a representative of the higher social class. The de-
monization of the landlord can be interpreted as a sign of social op-
position of the local peasants and their foreign masters in Estonia.
This mythological development is in great deal also inspired by the
ruling Christian worldview that connects earthly property and evil
and regards avarice as a sin.

The second chapter of the work analyses the zoomorphic manifes-
tations of the Devil (MI G. 303.3.3) in Estonian folk religion. The
studied 1723 texts include 390 such cases (20.8%): 242 domestic
animals (12.9%), 91 wild animals (4.9%), 35 birds (1.9%). 18 times
the zoomorphic guise is undetermined; fishes and insects have both
occurred only twice. Among the domestic animals (Ml G. 303.3.3.1)
the most frequent form of appearance is that of a dog, who is usually
black or red. Statistically dog is followed by cat, goat and horse.
Among the wild animals (Ml G. 303.3.3.2) the hare is the most fre-
quent manifestation of the Devil. The popularity of this guise can
partly be explained by the popularity of the folk legend about the
thoughtless game of hanging which ends tragically, because the Devil
attracts the attention of the onlookers (Aame, Sagen no. 40, Simon-
suuri E 456).

The third chapter of the work analyses the fantastic forms of the
Devil (MI G. 303.4). The “classical" form of the Evil One as a satyr-
like being was no doubt well known all over Estonia, but it does not
actualise in folklore very often. The analysed texts include 285 such
cases which makes up 15.2% of all cases. The fourth chapter touches
upon the texts in which the Devil has been described as an inanimate
object or a natural phenomenon (Ml G. 303.3.4). This forms only
4.4% of the whole material. It is typical to Estonian folklore that the
Evil One appears as a (moving) hayrick. (In 0.7% of cases the
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appearance has been vaguely described.) The fifth chapter is dedi-
cated to the descriptions of the vehicle of the Devil, which very often
is attached to his human (or less frequently - satyr-like) guise. The
Evil One is ordinarily met on road, which is the traditional place of
supernatural encounterings in Estonian folklore. The Devil is usually
driving a coach, which corresponds to his manifestation as a rich
landlord. The coach and the horses are most often black and/ or fiery.
The sixth chapter analyses the transformations of the Devil
(MI G. 303.3.5). It is typical to several religions that demonic beings
tend to be shapeshifters and appear in a variety of guises, while the
deities are more stable in their appearance. The Devil is a
shapeshifter who can manifest himself in almost any form. Most
often the transformations from a human being to an animal and vice
versa take place. The seventh chapter of the study touches upon
various delusions connected with the Devil. This topic was often
discussed in medieval demonological treatises already Many
dreamlike experiences of this type can be found in Estonian folk
legends about the Devil. There are numerous stories about parties of
the Devils attended by a human being (Aame, Sagen no. 24,
Jauhiainen E 221).

The manifestations of the Devil depend on the tale-type, place of
appearance, the described situation and the genre of folklore. The
satyr-like appearance is prevalent in belief accounts. At the same
time it seems that the free form of this genre often inclines the
informants and folklore collectors to present their personal fantasies
(belief accounts often include untraditional motifs). Most detailed
descriptions of the Devil are given in memorates, which also include
features that deviate from the standards presented in folk legends.

In case of syncretic folk religions it is not easy to determine,
which features (Christian or pagan) are dominating. However, it is a
common opinion that, due to its Finno-Ugric roots, the Estonian folk
religion is especially pagan or archaic, when compared with other
European nations. This rather seems to be an erroneous prejudice.
Several aspects of Estonian folk religion can doubtless be interpreted
in the cultural context of Christianity. The remote Finno-Ugric back-
ground has been to a great deal overshadowed by Christian features
common to many peoples of Europe.
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