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SISSEJUHATUS

Teema valiku pohjendamine

Kéesoleva magistritoé teemani ,,NeoSamanistlike liikumiste tekkimisest ja
vormidest ning nende paigutumisest Pohja-Euraasia traditsioonilise Samanismi
konteksti Louna-Siberi rahvaste nditel* jdudmisel on mitu pdhjust. Tegemist on
mulle juba kaudselt tuttava valdkonnaga, kuna minu bakalaureuset6d ,,Pohja-
Euraasia $amanismi teoreetilised késitlused* annab loogilise platvormi, et uurida
Samanistlikke uusliikumisi ja vorme justnimelt Siberi aladel. Lisatduke teema
valikuks andis 2011. aastal Tovasse ja Hakassiasse korraldatud eraekspeditsioon,
mille kdigus onnestus kohtuda sealsete Samaanidega ja osaleda nende ldbiviidavates
rituaalides. Oma osa on ka Mikk Sarve (surnud 06.04.2018) Eestis korraldatud
Michael Harneri viljatodtatud tuumsSamanismi Opetusel pohinevatel praktilistel
kursustel, kus olen osalenud nii baaskursusel, kui ka $Samaani surma teemalisel
erikursusel. Seal tehtud méarkmeid olen kasutanud ka magistridpingute viltel
tehtavates  iilesannetes.  Lisaks  paigutub  kéesolev = teemavaldkond
religiooniuuringute dppekava konteksti ja on minu hinnangul Eestis vdheuuritud

teemana sobiv uurimisvaldkond magistritdo jaoks.

Teema piiritlemine teadusvaldkonnas

Kéesoleva  magistrito6  teema  paigutub  koige  laiemalt  vottes
kultuuriantropoloogia ~ valdkonda.  Traditsioonilise ~ Samanismiga  seotud
erifenomene uuritakse peamiselt sellistes valdkondades nagu sotsiaalantropoloogia,
religiooniantropoloogia ja religiooniuuringud, kuid ka psithhoneuroloogias,
etnograafias jm. Kitsamalt kiill religiooniteaduste alla paigutuv $amanism on
ennekodike tinu uut tiiiipi Samanismiga seotud litkumistele ja gruppidele kaasajal
ttha uute uurimissuundade vaatluse all. Hanko ja Pentikdinen maérgivad, et
kultuuriantropoloogial on vaja sageli pdimuda erinevate abiteadustega, nagu
lingvistika, psiihholoogia, sotsioloogia, usunditeadus, ajalugu, geograafia,

loodusteadused jne (Hanko ja Pentikdinen 1997: 124). Nii on neoSamanistlike



gruppide uurimisest kaasajal lisaks traditsiooniliste uurimisvaldkondade
esindajatele huvitatud ka psiihholoogid, keeleteadlased, ajaloolased, bioloogid,
arstiteadlased,  rahvastikuteadlased, = semiootikud  ja  paljude teiste
uurimisvaldkondade esindajad. Voib 6elda, et tinapdevaste Samanismiliikumiste

vastu huvi tundvate uurimisharude ring aina suureneb.

To00 eesmirgi ja uurimisiilesande piistitamine

Kéesoleva t60 eesmargiks on Louna-Siberi pdlisrahvastel postsovetlikul ajal
taastirganud neoSamanismi Vvaatlemine vordluses traditsioonilise  Siberi
Samanismiga. Noukogude Liidus oli Samanismiga tegelemine siigavalt pdlu all ja
taga kiusatud, mille tulemusena hivis see paljude sealsete pdlisrahvaste
traditsioonilise elulaadi sdlmaspekt ja etnoste identiteeti kooshoidev ususiisteem
peaaegu tdielikult. Samanismi ja $amaanide kui rahva vaimsete juhtide sihikindlat
hévitamist Siberis on dnnestunud uurida ja dokumentrida inglise ajakirjanikul Anna
Reidil, kellel iihena vidhestest oli voimalus kasutada ka KGB aruandeid, enne kui
need uurijatele taas suleti (Reid 2002). Seetdttu ei saa parast loomuliku arengu
katkestust taastekkinud uusi (rahvuslikke) Samaaniliikumisi pidada iseenesest
moistetavalt neil rahvastel varem olemas olnud traditsiooniliste Samanistlike
siisteemidega identseteks vO1 isegi mitte nende jareltulijateks. Kaasaja avatud
maailmas on tekkinud uusi neoSamanistlikke usugruppe iile maailma, millest tikski
pole tdielikus isolatsioonis, pigem mojutatakse iiksteise arusaamu ja praktikaid. T66
uurimisiilesanneteks on teha kindlaks Lduna-Siberi Samanistlike uusliikumiste
suhestumine konealuste rahvaste juures juba varem olemas olnud traditsioonilisse
Samanistlikku konteksti, vaadelda neid 1abi S$amanismi struktuursete elementide ja
leida nende néhtuste erinevusi ja iihisosa. Samaaegselt peaks vilja joonistuma ka
Lddne neoSamanismi mojuulatus ja mdjusisu  Ldouna-Siberi  rahvaste

neoSamanismile.

Uurimisala geograafiline miéaratlemine

Kéesoleva t60 laiem geograafiline sisuruum on Pohja-Euraasia, kus on
ajalooliselt elanud palju Ttksteisele sarnanevaid Samanistlikke polisrahvaste

kogukondi. Seda ala piiritleb 1ounast iildjoontes endise NSV Liidu (edaspidi NL)



16unajoon (kdesoleva t66 kontekstis ka lisaks Mongoolia), idast ja pohjast mandri
merepiir. Sellesse kunagisse iihtsesse Samanistlikku kultuuriruumi kuuluvad veel
praegugi mandri Euroopa poolelt saamid ja komid, aga vihemal mééral ka teised
soome-ugri rahvad. Usundiuurija Aado Lintrop on leidnud, et udmurdi tark tuno
sarnaneb siiani Pohja-Euraasia Samaaniga, kuna tdidab paljusid sarnaseid
kogukondlikke iilesandeid, pdeb Samaanihaigust, on mingi perioodi véltel vaimude
opilane jne (Lintrop 2003: 153jj). Usuteadlane Tarmo Kulmar on oma
doktorivditekirjas oletanud, et kuigi Eesti puhul vo0ib paigutada Samanismi
olemasolu soome-ugri ajastusse ehk 4. aastatuhandesse eKr, voib $amanismi jélgi
leida Eesti vanemas regilaulus ning saarte ja Ladne-Eesti regivarsis (Kulmar 1994:
179jj). Ersade ja moksade miitoloogias on sdilinud arusaam kolmeosalisest
maailmast, mida ithendab omavahel kask kelu (Devjatkina 2008: 31), mis iihtib
idapoolsete sugulasrahvaste arusaamadega Samaanimiitoloogiast. Uks kaasaja
tuntumaid Samanismiuurijaid Mihaly Hoppal paneb teiste omakeelsete
Samaaninimedega tihte ritta ka soome tietdja ja ungari taltose (Hoppal 2000: 8).
Oletan, et veel hiljuti Setomaal elujous olnud pekokultuse pappi saab samuti pidada
kunagisest Samanismiajast meieni joudnud ndhtuseks (sarnasus Udmurdi
ohvripapiga). Sellel laial pohjala territooriumil elanud polisrahvaste Samanismi
iseloomustavad omavahel suuremad sarnasused vorreldes nditeks Louna-
Ameerika, India voi Okeaania Samanismi vastavate fenomenidega. T60s tuuakse ka
nditeid viljastpoolt Louna-Siberit (peamiselt traditsioonilist Samanismi tutvustavas
peatiikis), mis jadvad siiski vaid tervikut toetama ajalooliselt sarnasest
kultuuriruumist parit osadena.

T66 kitsam ja peamine geoala on Louna-Siber kui osa laiemast iihtsest
Kultuuriruumist, tdpsemalt see osa Lduna-Siberist, kus enne NSV Liidu aegset
hévitust6dd olid jarjepidevalt sdilinud Samanistlikud kultuurid ja kogukonnad, ning
mis moodustas lihtse kompaktselt paikneva geograafilise terviku. Just sellel alal
asuvate rahvaste juures on olnud postsovetliku ajal eriti aktiivne Samanismi
taassiind, mis ongi kéesoleva t60 uurimise keskmes. Osaliselt katavad siiski
uuritavate rahvaste elualad ka pohjapoolsemaid piirkondi (nt Jakuutia, mis siiski on
toosse valitud teadlikult seal postsovetlikul perioodil toimunud protsesside

sarnasuse tOttu teiste uuritavate rahvastega ja mis ala suuruse tdttu paigutub



osaliselt ka Ldouna-Siberisse), kuid neoSamanistlike litkumiste kese endise NL-i
territooriumil paigutub vaieldamatult Louna-Siberi piirkonda. Toos kasitletakse
peamiselt Tova, Jakuutia, Burjaatia, Mongoolia, Altai ja Hakassia rahvaste
neoSamanismi, mida uuritakse nende rahvaste kunagise ajaloolise Samanismi
taustal. Eiramata Samanismi esinemist kogu maailmas, on Hoppal 6elnud, et
Samanism ongi Siberi ja Sise-Aasia elanike ususiisteem (Hoppal 2000: 7), ta on
nimetanud Siberi taigat lausa Samanismi locus classicuseks, kust parinevad selle
kultuurindhtuse vanimad uurimused (Hoppal 2003: 8). Ka sdona $amaan parineb

sellelt alalt (Eliade 1972: 4).

Uurimismetoodika tutvustamine

Kéesolev t66 on teoreetilist laadi, aga holmab endasse ka kirjutajapoolsetel
vahetutel vaatlustel pShinevaid kokkuvotvaid jareldusi. Pohjuseks on uurimisala ja
uuritavate suur kaugus ja asumine teises riigis. Selline ekspeditsioon oleks voimalik
vaid spetsiaalse rahastamise korral, vajaks palju vaba aega, aga vajaks ka
kohapealsete vOimuorganitega kooskdlastamist, mille saamine ei ole praegu
toendoline. Samuti vajaksid kohapealsed vilitood pikaajalisi suheteloomisi ja
koostood kohalike teadusasutustega ja omavalitsusorganitega. Sellisel juhul voiks
tulemuseks olla vaid (ka) iihe rahvusgrupi uurimine, kidesoleva t66 eesmérgiks on
teha vordlevaid tildistusi erinevate Louna-Siberi etnoste neo$amanismi kohta.
Kiesoleva magistritdd teema puhul puuduks vaid {ihe etnose uurimiseks teoreetilise
t00 jaoks ka piisav andmemaht, terve geograafilise piirkonna kisitlemiseks on
vajalike teadustodde maht olemas.

Eelnevast ldhtudes on t66 allikmaterjalideks teadusartiklid ja —teosed, nende
valik on tehtud uurimisteemat silmas pidades. Vdimalike kasutatavate materjalide
véljasdelumisel on samal ajal silmas peetud ka uurimisaluste probleemide
sobilikkust sellekohase teaduskirjanduse foonil, otsustades protsessi kdigus kas
algselt plaanitud uurimiskiisimused sobituvad laiemalt selleteemalistesse varem
teostatud uuringutesse. Piilitud on rakendada ka proportsionaalsuse pdhimotet — iga
t66d puudutava olulisema uurimistahu kohta on valitud enam-viahem vordne kogus
allikmaterjale, vottes seejuures ka arvesse uuritavate aspektide olulisust. Moned

kasutatavatest artiklitest on kirjutatud empiiriliste uuringute tulemusena saadud



andmetest ldhtuvalt, ning on sellistena kéesoleva t60 jaoks kaudsed empiirilised
allikad. Toos siinteesitakse ja vorreldakse metaanaliiiitiliselt allikmaterjalidest
saadud andmeid, millede pohjal tehakse kokkuvotvaid ja tildistavaid jareldusi to6s
esitatud uurimiskiisimuste kohta. Andmeid kogutakse eesmérgipiraselt, sdoeludes
vilja ennekdike materjali, mis vOib anda vastuseid t60s esitatud
uurimiskiisimustele. Erinevate uurijate seisukohtade korvutamisel joonistuvad
viélja erinevused ja sarnasused sama uurimiskiisimuse kohta, mis voimaldab saada
tulemusena {iildistavat teavet, mida saab esitada kokkuvotvate jarelduste vormis.
Selliselt tehtud jareldused kuuluvad ennekdike teiseste jérelduste ringi,
voimaldades vaid juba varem saadud andmete ja tehtud jarelduste pohjal teha uusi
laiemapdhjalisi tildistusi, millest mdni v3ib olla ka téiesti uus seisukoht. Selline
uurimismetoodika sisaldab  siiski eeldusi uudsete ldhenemisvdimaluste
avastamiseks voi uute uurimiskiisimuste tekkimiseks esitatud uurimisteema
raames. To0s toetutakse ka Mikk Sarve neoSamanismi kursustel tehtud mérkmetele

ja jareldustele, aga ka Siberi Samaaniseansside vaatlustele.

Liihiiilevaade teema varasemast uurimisest ja to6s kasutatud allikatest

Endise NL-i aladel toimunud Samanismi taassiind on védga iildistatult osa
laiemast Samanismi uue laine protsessist, mis algas Carlos Castaneda raamatute
ilmumisega, jatkus Michael Harneri poolt tuumsamanismi véljaarendamisega ja
levis seejdrel iile maailma. Lintrop kirjutab, et 1980. aastal New Yorgis ilmunud
Harneri raamat Samaani tee sai neo§amanismi peamiseks kisiraamatuks. Koos
raamatuga tekkis laiaulatuslik Samanismiga tegelejate asjahuviliste ring, mis vottis
teema Samaanidelt ja teadlastelt justkui kdest dra. Tulemusena juhtus ka néiteks, et
tiks ja sama isik vdis niilid praktiseerida nii $amanismi uurivat teadlast kui ka
praktiseerivat (uus)$amanisti (Lintrop 1995: 15). Parast NL-i kadumist, isegi selle
16pufaasis, nn glasnosti tingimustes, algas hoogne rahvuslike litkumiste laine, mille
tiheks osaks sai Samanismi juurde tagasipdordumine nende rahvaste puhul, kellel
see oli varem olnud kogukondade toimimise iseenesest moistetav osa. On loogiline,
et NL-i aladel siindinud neoSamanismi uurimise kese on olnud praeguse Vene
Foderatsiooni territooriumil. Uurijate seas on erinevate erialade spetsialiste, kellest

kaalukaim on etnoloog ja antropoloog Valentina Haritonova, kelle koguteos



»Pennkc u3 memra“ on koige pdhjalikum Venemaa neoSamanismialane
uurimustod, lisaks on autor kajastanud paljudes teadusartiklites Venemaa
neoSamanismi erinevaid aspekte. Teiste Venemaa uurijate seast tdstaksin nende
kaalukusele tuginedes esile Téva Samanismiuurija ajalooteaduste doktor Marina
Mongusi, Burjaadi ajaloolase ja idausundite uurija Enhe Tsodenovi,
linnasamanismi uurija ajalooteaduste kandidaat Anatoli Druzinini ja antropoloog
Ajuna Darhanova, aga neoSamanismi uurimisega tegelevaid tippteadlasi on
Venemaal kimneid, kellest osa leiavad viitamist ka kdesolevas to6s. Moned
Venemaa uurivad teadlased on ise périt uuritavate rahvusgruppide seast ja omavad
seetdttu lihtsamat ligipadsu uuritavatele gruppidele (Samanismi uurimine on olnud
alati keeruline selle ndhtusega seotud salastatuse ja elitaarsuse tottu) ja tajuvad
ldhedalseisvate inimestena paremini toimuvaid protsesse; moni uurija on ka samal
ajal tegutsev Samanist. Paljud t00s kasutatud allikad on avaldatud uuritavate
rahvaste  elupiirkondades ilmuvates teadusajakirjades.  Postsovetlikku
neoSamanismi on uurinud ka Liéne teadlased, sellekohaseid artikleid on avaldatud
ka teadusajakirjades.

Kéesolev t66 sisaldab ka traditsioonilist samanismi Kirjeldavat osa, mis
keskendub Siberi etnostele. Samanismiuurimise suurkuju Mircea Eliade on delnud,
et esmalt dokumenteeriti ja kirjeldati Samanismi Siberis ja Sise-Aasias, alles hiljem
vaadeldi sarnaseid maagilis-religioosseid nahtusi mujal maailmas (Eliade 1987:
202). Hoppal iitleb, et varajaste rdnnumeeste tekste, mis parinevad peamiselt 16.
sajandist, on sdilinud tosinate kaupa (Hoppal 2003: 52). Kaasajal on Siberi
Samanismi uurinud nii Venemaa kui Laédne teadlased. Eesti uurijatest on olulisim
Aado Lintrop, aga ka Art Leete, Venemaa uurijatest taas Haritonova, aga ka néiteks
hantide usundi uurija Vladislav Kulemzin v6i ka ndukogudeaegne altai Samanismi
uurija L. P. Potapov, soome autoritest on minu hinnangul olulisim Anna-Leena
Siikala, Euroopa teadlastest tostaksin esile inglise antropoloogi Piers Vitebsky ja
ungari etnoloogi ja semiootiku Mihaly Hoppali.

Kéesolevas to6s on kasutatud Eesti, Venemaa ja Léédne uurijate allikteoseid.
Lduna-Siberi rahvaste neoSamanismi uurimiseks on kasutatud peamiselt Vene
autorite artikleid ja Valentina Haritonova suurteost ,,®enukc u3 merura®, samuti

tiksikuid Lédédne autorite artikleid. Traditsioonilist Samanismi avavas peatiikis on



kasutatud peamiselt Liddne Samanismiuurijate kasitlusi, aga ka Vene uurijate
teadusartikleid. Eesti uurijatest on peamiselt viidatud Aado Lintropile. Olulisemad
t60s viidatavad autorid on juba vélja toodud teema varasemat uurimist késitlevas

sissejuhatuse osas.

To606 struktuurist

Kéesolev magistritoé koosneb sissejuhatusest ja viiest peatiikist. Esimeses
peatiikis antakse iilevaade traditsioonilisest ehk ajaloolisest Pohja-Euraasia
Samanismist, tutvustatakse Samanismi usunditeoreetilisi aluseid, selle péritolu ja
erinevaid defineerimisvoimalusi. See sissejuhatav peatilkk on vajalik t60s
késitlemisele tuleva Siberi neoSamanismi jaoks taustainfo loomiseks. Antakse
alusteadmised, et Louna-Siberi taastirganud Samanismi korvutada, vorrelda ja
igakiilgselt uurida laiemas, ajaloolise Samanismi konteksti paigutatud raamistikus.
Teine peatiikk annab iilevaate neosamanistlike voolude tekkimisest Louna-Siberis
ja mujal maailmas, defineerib neid néhtusi ja Kirjeldab tekkimise ajalugu ning
pohjuseid. Vaatluse peardhk on asetatud postsovetlikule piirkonnale. Kolmas ja
neljas peatiikk on t60s kesksed, kus analiiiisitakse ja siinteesitakse Louna-Siberi
rahvaste neoSamanistlikke tendentse ja siirdevorme postsovetlikul perioodil
vordluses neil aladel varem olnud Samanismisiisteemidega. Arutelu toetava
materjalina jilgitakse samaaegselt Lédnes toimunud neoSamanismiprotsesse ja
nende mdjutusi Louna-Siberi neoSamanismile, aga uuritakse ka nendevahelisi
sarnasusi ja erinevusi. Koigi peatiikkide ja alapeatiikkide 10pus tehakse
kokkuvotvaid jareldusi. Viiendas peatiikis esitatakse t66 jooksul tehtud jareldused
uuesti loogilises ja sidusas vormis. Mahu piiratuse tottu ei vorrelda kdesolevas t66s
Samaani surmaga seotud kiisimusi, vélja jadvad ka Samanistlikku esemestikku ja
riietust puudutavad teemad kui voimalikud tervikut toetavad ja lisaandmeid anda

voivad teise ringi kiisimused.

To0s esitatavad uurimiskiisimused

Kéesolevas to0s esitatakse jargmised uurimiskiisimused:
1. Kas neoSamanistlikud voolud on kisitletavad Samanismina klassikalises

mottes?



2. Kas ja millises osas on Louna-Siberi rahvaste neosamanistlikud vormid
neil varem olemas olnud Samanismisiisteemide jarglased?
3. Millist rolli on ménginud neoSamanistlike liikumiste tekkimine

Lduna-Siberi rahvaste rahvuslike taassiindide protsessis postsovetlikul

ajal?
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| POHJA-EURAASIA SAMANISMI POHIJOONED

1. Termin, tekkeaeg ja definitsioon
1.1. Termin

Koigil rahvastel on Samanismi vdi sellega sarnanevate néhtuste tdhistamiseks
olemas omanimed, kuid kaasajal on levinuim tldnimetus Samanism. Eliade
kirjutab, et see sona on joudnud laiemasse kasutusse libi vene keele ja tema
algupdra on tunguusi (evengi) sona Samaan. Niidetena toob ta vilja mitmeid
Kesk- ja Pohja-Aasia rahvaste omasonu (Eliade 1972: 4). Kéesoleva t60
traditsioonilise Samanismi pdhijooni késitlevas osas on kasutatud ainult sona
Samaan. Ka Hoppali andmetel on sdna Samaan mantSu-tunguusi péritolu, mille
algtdhendus on teadja. Nii Eliade, Siikala kui Hoppal leiavad, et tunguusi sonal
Samaan on sanskritikeelne péritolu. Hoppal leiab, et sdna on vdinud tulla tunguusi
keelde hiina budismi vahendusel sanskriti sdnast sSramana vai pali sdnast samana,
mis molemad tdhistavad budistlikku munka vai askeeti. Algse sona vahendajaks
pakuvad uurijad hiina samatidhenduslikku sona sha-men (Eliade 1971: 4; Siikala
1987: 208; Hoppal 2000: 8), seejuures leiab Siikala, et budismi ja lamaismi
mdjutused evenkide, mongolite ja burjaatide Samanismile on fakt (Siikala 1987:

208).

1.2. Tekkeaeg

Venemaa uurija Mazai leiab, et Samanism on {iks inimkonna vanimaid
religioone. Ta toetub seda véites asjaolule, et Samanismil on olemas kolm igale
religioonile vajalikku aspekti: uskumuste siisteem, véljatootatud rituaalistik ja
usugrupile vajaliku juhiinstitutsiooni olemasolu (Mazai 2014: 139). Abajeva litleb,
et mongoli rahvaste traditsiooniline religioosne maailmavaade enne budistliku
teooria ja praktika omaksvétmist oli $amanism (Abajeva 2012: 127). Samanistlike
kogukondade tekkimise dateerimisel on uurijad siiski raskustes, sest puuduvad
itheselt tolgendatavad kindlad tdendid. Eliade on joudnud tddemusini, et

eelajaloolise ja varajase Samanismi ajalugu on vdimatu rekonstrueerida (Eliade



1987: 206). Kaljujoonistel kujutatud figuurides on siiski ndhtud tdendeid
Samanismi eksisteerimisest juba kiviajal. Vitebsky leiab ikkagi, et hoolimata
kaljujoonistest, pole voOimalik tdestada Samaanide leidumist varase kiviaja
kiitikogukondades (Vitebsky 2002: 11, 29). Hoppal leiab scoses kaljujoonistega, et
need viitavad Samanismi tekkimisele neoliitikumis, kuid
religioonifenomenoloogilised kaalutlused viitavad pronksiajale. Hoppal leiab, et
joonistega kaetud kaljud vdisid olla varajased kultusepaigad ja sel juhul voib

Samanismi paritolu paigutuda ka hilisesse kiviaega (Hoppal 2003: 42jj).

1.3. Definitsioon

Pohja-Euraasia traditsioonilises Samanismikeskses kultuuriruumis on Samaan
selle kultuuriruumi keskne isik, kelle iilesandeks on inimeste ja vaimumaailma
vahendamine. Samaan tiidab kogukonnas erinevaid iilesandeid, kasutades iildjuhul
nende sooritamiseks vaimude abi. Kulemzin iitleb hantidele tuginedes lihtsalt, et
Samaan on eriline isik, kes touseb hdimukaaslaste seas esile (Kulemzin 2004: 99).
Hoppal defineerib Samaani kui siisteemi keskset kuju, kes stimboolselt vahendab
kujutletavat vaimude ja hingede, ning inimeste maailma. Ta iitleb, et Euraasia
Samaanide olulisim joon on vdime saavutada teadlikult transiseisund voi ka vdimet
rannata teistes maailmades (Hoppal 2000: 7).

Eliade rohutab, et Samanism eksisteerib paljudes hdimudes paralleelselt teiste
maagia ja religiooni vormidega (nt karukultus obiugrilastel — t66 autori mérkus),
kuid Samaani eristab teistest vOoime saavutada ekstaasiseisund. Eliade vdtab
Samanismi definitsiooni kokku véga lithidalt: Samanism — see on ekstaasitehnika
(Eliade 1972: 4jj5; 1987: 202). Ka Siikala peab Samanismi defineerimise puhul
olulisimaks Samaani ekstaasisaavutamise voimet (Siikala 1987: 208). Uurijad on
erinevatel seisukohtadel kiisimuses, kas Samanismi tuleks pidada religiooniks.
Pentikdinen ja Honko on 6elnud, et usundi moistele on antud sadu definitsioone,
kuid uurijad on viimasel ajal defineerimise asemel rahuldunud pigem usundite
tundemirkide loetlemisega. Nad pakuvad vidlja ka enda ndgemuse usundi
pohiolemusest, oeldes, et usund koosneb uskumuste, motlemise ja viliste
toimingute siisteemidest, mis esinevad eri arenguastmega kultuuride juures, ning

kohati on raske oOelda kus 10peb usuline ja algab muu, olles ndhtusena
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mitmepalgeline, 1dbi pdimunud paljude kultuurifaktoritega ja muutuv. Usundi
tundemérkidena toovad Pentikdinen ja Honko vélja niiteks supranormaalsuse
esinemise, Oeldes, et usulises traditsioonis on supranormaalsed elamused kesksel
kohal, aga samuti nditeks sotsiaalse dimensiooni, kus mingi riihm hoiab kinni
kindlatest vaadetest ja tegutseb nende alusel (Honko ja Pentikdinen 1997: 67jj).
Neid kategooriaid voib pidada ka klassikalisteks Samanistlike kogukondade
iseloomujoonteks. Pentikdinen ja Honko toovad vélja Samanismi laiema ja kitsama
tadhenduse, milleks on vastavalt arhailine ekstaasitehnika ja Pohja-Euraasia
polisrahvaste usund (Honko ja Pentikdinen 1997: 68).

Lintrop iitleb, et Samanismi vib pidada religiooniks sel juhul, kui religiooni
olulisimaks tunnuseks peetakse preestri voi meediumi olemasolu, kuid lisab, et
Samanismi all moistab ta Samaani timbritsevat usundilist konteksti ja kultuurilist
institutsiooni (Lintrop 1995: 18). Kulemzin leiab, et Samanism on vdimeline
eksisteerima korvuti igasuguste religioonidega just nimelt sel pohjusel, et ta ise ei
ole religioon (Kulemzin 2004: 202). Vitebsky ja Potapov juhivad tdhelepanu lisaks
asjaoludele, et Samanismis puuduvad kirjalikud kaanonid, iihtne organisatsioon,
doktriinid ja dogmad (Vitebsky 2002: 10; Potapov 1991: 6, 87). Hoppali
definitsiooni jdrgi on Samanism Siberi ja Sise-Aasia poliselanike muistne
usustisteem (Hoppal 2000: 7), teisal {itleb ta, et tegemist on uskumuste siisteemiga,
mitte tavamoistes usundiga, kuid lisab, et Samanismis eksisteerib siiski usk
erinevatesse (abi)vaimudesse, kdige limbritseva hingestatusesse jne (Hoppal 2003:
10). Siikala leiab, et Samanism ei ole iseenesest mitte religioon, vaid pigem Samaani
tegevusi timbritsev riituste ja uskumuste stisteem (Siikala 1987: 208).

Kokkuvotvalt voib oelda, et uurijad on iiksmeelel, et sona Samaan périneb
tunguusi keelest ja on vene keele vahendusel voetud laiemalt kasutusele. Joonistub
vilja seisukoht, et uurijatel puuduvad kindlad tdendid Samanismi tekkimisaja
madratlemiseks, viljapakutud  ajaperioodide = mdiidratlemisel  tuginetakse
kaljujoonistele. Samaani defineeritakse kui kogukonna sdlmisikut, kes tdidab
erinevaid iilesandeid, kaasates selleks (abi)vaime, Samanismi ei peeta
ithemotteliselt religiooniks, kuid tddetakse, et sellel ndhtusel on hulk usundilisi

elemente.
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2. Usunditeoreetilised pohialused
2.1. Samaaniks saamine

Pdhja-Euraasia traditsioonilistes Samanistlikes iihiskondades eeldab Samaaniks
saamine iildjuhul inimeselt véljapaistvaid isiksuslikke voi isegi fiiiisilisi omadusi.
Selleks vdib vaja minna tavalisest tugevamat isiksust (Hoppal 2000: 15) ja igaiihest
ei saagi Samaani (Hoppal 2000: 15), ning arvatavasti 1dheb selles ametis vaja erilist
isiksust, kuna amet on raske ja nduab suurt emotsionaalset ja kehalist joudu
(Vitebsky 2002: 54). Lintrop leiab siiski, et teatud tingimustel voib igast
normaalsest inimesest saada $amaan (Lintrop 1995: 27).

Uheks levinud $amaaniks mératlemise tunnuseks voi pigem lisatunnuseks on
olnud teatava kaasaslindinud puude esinemine. Selleks on {tildjuhul lisasdrm
vOi -varvas, sama voib oodata hambaga siindinud lapse puhul (Hoppal 2003: 13;
2000: 18). Ka kivi- voi pronksiaegse aegse todriista voi relva leidmine on vihjanud,
et isik vOib olla Samaaniametiks sobilik. Ametit on vdimalik saada ka lihtsalt
veresuguluse teel hdoimusiseselt, nagu see on nditeks Keti Samaanidel, kuid kes
siiski ametisse piihitsemiseks pidid ldbima kolm korda seitse aastat kestva dppe- ja
puhendumistsiikli (Hoppal 2003: 66). Tsuktsidel esineb niiteks pereSamanismi, kus
koigil perelitkmetel on kohustus voi ka digus osaleda aeg-ajalt Samaanirituaalides.
Sellist pereSamanismi on peetud Samanismi varaseks ja arhailiseks vormiks. Nii
vois olla nditeks lausa igal perel oma trumm, mida vdisid kasutada koik perelitkmed
(korjakid) voi lausa igal inimesel oma trumm vabaks kasutamiseks (jukagiirid)
(Hoppal 2003: 67-70).

Eliade leiab, et peamiseks POhja-Aasias levinud viisideks on Samaaniameti
parimine ja spontaanne kutse hakata Samaaniks, kuid Samaani nime teenimiseks
peab kandidaat olema saanud kahte liiki Opetust: ekstaasi- (transsimineku ja
unendgude nidgemise Opetus) ja traditsioonidpetus (tehnikad, vaimude nimed ja
funktsioonid, miitoloogia, hdoimu genealoogia, salakeel jne). Amet vdidakse
omistada ka nditeks hdimu soovil (tunguusid) voi lausa enda vabal tahtel (Altai
turgi rahvad) (Eliade 1987: 202). Veel on voimalik valida amet soovist olla edukas
(tSuktsid), kuid voidakse ka valida sobiliku loomuga laps, et teda siis Samaaniks

treenida (tunguusid) (Siikala 1987: 210).
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2.2. Samaanihaigus ja initsiatsioon

Samaaniameti saamine ja $amaanina toole hakkamine on olnud valdavalt
mittesoovitud, kuna tegemist on &irmiselt kaaluka tihiskondliku positsiooniga,
millega kaasneb eluea pikkune kohustuste koorem ja vastutus terve kogukonna hea
kdekdigu eest. Kuid Samaani rollil on lisaks rohkearvulistele iilesannetele ja
eluaegsele teenistuskohustusele ka ihaldusvaérseid kiilgi, mis voivad alateadlikult
Samaanikandidaadi viia soovini esile kutsuda seestumusseisund. Lintropi teatel on
kaks Samaanikssaamise viisi: vabatahtlik soov koos reaalsete tegudega selle soovi
taitmiseks ja Pohja-Euraasia rahvaste puhul levinum passiivne variant, kus inimene
teatud hetkeni isegi ei aima oma tulevast kutsumust (Lintrop 1995: 19). Peaaegu
alati seob Samaanikssaamist initsiatsioonietapp, mis ldbitakse raskete katsumustega
— seda katsumusteperioodi nimetatakse samaanihaiguseks (edaspidi SH). Tegemist
on kompleksi siimptomitega, mis iseloomustavad kandidaati tema aktiivses
Samaanikssaamise etapis, selline valdavalt soovimatu seisund pdhjustab
kandidaadile vaimseid ja fuiisilisi kannatusi, nagu niiteks vaimse tasakaalu
kadumine, ndgemis- ja kuulmishallutsinatsioonid, minestushood, krambihood,
nahale ilmuv verehigi (Lintrop 1995: 21).

SH algust seostatakse vaimudelt kutse saamisega ja seda tdlgendatakse
vaimude (vOi1 esivanem-vaimude) poolt véljavalituks osutumisega. Seda voib
pidada vaimude kutseks hakata Samaaniks (Siikala 1987: 210). Vaimud ilmuvad
tavaliselt ootamatult ja allutavad véljavalitu jouga uue ameti teenistusse (Lintrop
1995: 19), vaimude ilmumise vanus varieerub suuresti, olles vahemikus 6 kuni 50
eluaastat (Kulemzin 2004: 204; Lintrop 1995: 32). Levinud stsenaariumi kohaselt
véljavalitu alguses eirab vaimude kutset ja piitiab jéitkata argielu, sellise kutse
eiramine vQib traditsioonilises Samanistlikus kultuuriruumis 16ppeda raske vaimse
hilbega, fiilisilise traumaga voO1 isegi surmaga (Lintrop 1995: 23).
Seestumusseisundi vdivad kandidaadil esile kutsuda kas alateadlik soov saada
tegelikult Samaaniks voi kogukondlik surve votta amet vastu, kuid oluline on
seejuures, et seestumusseisund voetakse kokkuvdttes omaks kultuurilisse konteksti
sobitumise raames (Lintrop 1995: 24-32). Seestumusseisundist valjumiseks peab
kandidaat initsiatsiooni kidigus tegema ldbi rea katsumusi, mille kéigus

omandatakse abivaimud, saadakse abivaimude abiga ja juhendamisel vajalikke
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oskusi ja teadmisi, ning 10puks, 1dbinud siimboolse siinni ja surma, ollakse valmis
uueks ametiks. Hoppal iitleb, et asjaolu, et kandidaat on tovest jagu saanud, annab
talle oiguse edaspidi ravida ka teisi haigeid (Hoppal 2003: 13). Levinumate
Samaanikssaamise katsumusmotiivide seast toob Lintrop esile néditeks keha
tiikkeldamise (puudub saamidel), keha s6omise vaklade poolt, luude ja lihaste
ilelugemise, luude ja hinge karastamise ehk sepistamise, uute silmade andmise,
hinge kasvatamise puu otsas, Oppimise, vaimudelt Kkingituste saamise,
Samaanimaailmaga tutvumise (Lintrop 1995: 40-50). Esineb ka abielu ja
seksuaalvahekordi vaimudega (Vitebsky 2002: 57; Hoppal 2000: 10). Kdik need
protseduurid on vajalikud, et Samaan saaks kannatustest véljuda tugevnenult ja
stindida uuesti kogu kollektiivi esindajana (Hoppal 2003: 13). Initsiatsiooni kdigus
hivitatakse tulevase Samaani senine isiksus ja seejdrel pannakse ta uuesti tegevana
kokku, seejuures tdiendab surma teemat taassiinni teema (Vitebsky 2003: 59-61).

Abivaimude saamine initsiatsiooniprotsessi kdigus on Samaani edasist tegevust
silmas pidades miérava tdhtsusega, sest enamus edasises praktikas ettetulevatest
ilesannetest sooritatakse abivaimude abiga. Potapov iitleb lausa, et kogu Samaanide
tegevus soltub vaimudest (Potapov 1991: 23). Tatjana Bulgakova teatel on nanaide
juures uue vaimu saamisel oluline koht unenigudel ja et uus vaim on sisuliselt
Samaani enda elu personifitseeritud viljendus (Bulgakova 1995: 25j)).
(Abi)vaimudeks vdivad olla esivanem-Samaani vaim, aga samuti erinevad
loomvaimud vdi looduslike objektide (niditeks ndgi) vaimud. Ulesande
sooritamiseks samastub Samaan vajadusel abivaimudega. Abivaimude iilesanded
on jagatud ja neid kutsutakse vilja kindlatel vajalikel puhkudel ja nende arvust
sOltus Samaani vagevus (Lintrop 1995: 98jj). Oluline on seejuures, et suhe
abivaimudega on vastastikune — mdnel juhul on $amaan abivaimu teenistuses,
monel juhul vastupidi (Siikala 1987: 212).

2.3. Roll thiskonnas

Traditsioonilises Pohja-Euraasia Samanistlikus kultuuriruumis on Samaan
keskne isik, kelle peale loodab terve kogukond. Honko ja Pentikiinen iitlevad, et
tegemist on rolliootuste siisteemiga, kus Samaan valitakse vélja kogukonna poolt,

et oleks tdidetud iihiskonnale eluliselt tihtis staatus, ilma milleta &hvardab kogu
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tervikut korralagedus (Honko ja Pentikdinen 1997: 44). Seega tuleb Samaaniameti
vastu votnud isikul asuda paratamatult tegutsema kogukonna huvides ja heaks.
Erinevate kogukonna jaoks vajalike toimingute ja iilesannete sooritamiseks kasutab
Samaan transsi (ka love voi ekstaas), mida ta on suuteline esile kutsuma tahtlikult
ja vastavalt vajadusele. Uldlevinud on Siberi rahvaste juures olnud ka punase
kirbseseene tarvitamine transiseisundi saavutamise holbustamiseks (Hoppal 2003:
34; 2000: 27). Oluline on mdista, et Samaani transiseisund erineb véliselt sarnastest
meditsiinilistest psiithhopatoloogilistest seisunditest. Eliade mérgib, et Samaani ja
epileptiku vahe seisneb selles, et viimane ei suuda vabatahtlikult siseneda transsi
(Eliade 1972: 24). Lintrop toob vélja, et transi tdhistamiseks on Siikala vdtnud
kasutusele termini teadvuse muutunud seisund (edaspidi TMS), mille ta omakorda
on laenanud Arnold Ludwigilt (Lintrop 1995: 27jj). Niitidseks on TMS iildlevinud
termin Samanismist huvitatute seas iile maailma. Potapov kinnitab, et Samaani
ekstaasi ei saa kuidagi vorrelda hiisteeriahooga, kuna Samaan suudab sel ajal tépselt
etendada kdiksuserdnduri rolli, kirjeldada oma teekonda, kohtumist vaimudega jne
(Potapov 1991: 104). Lintrop iitleb teisal, et TMS-i ndol on tegemist
korvalekaldega, kus vdivad ilmneda reaalsustaju muutused, aistingutele tavalisest
suurema tdhelepanu pOodramine ja motlemise karakteristikate muutumine ja et
selliseks seisundiks vOib pidada koiki vaimseid seisundeid, mis erinevad
normaalsest virgest teadvusest, mis teeb TMS-i maédratlemise &drmiselt
laialivalguvaks. Veelgi enam, ta vdidab, et TMS-i saavutamine on vdimalik ja
monikord ka vajalik seansi pealtvaatajate puhul (Lintrop 1995: 28, 32). Veel
vdidavad uurijad, et Samanistlikes tihiskondades toimuvat hingerédndu késitletakse
kontrollile allutatud unendgemusena (Vitebsky 2002: 14) ja et Siberi rahvaste
Samaanid saavutavad seestumuse teadlikult, sisenedes ja véljudes sellest seisundist
tahtega (Hoppal 2003: 34). Kolodeznikova toob eraldi vilja, et Samanism on {iks
esimesi religioonivorme, kus on kasutatud psiihhotehnikat (Kolodeznikova 2011:
4).

Noutavate riituste 1dbiviimiseks vajab Samaan tildjuhul ettevalmistusperioodi
ja sobilikke tingimusi. Samaani seanss on riitus ja seda iimbritsevate tingimuste
kogum. Laiemas mottes voib sellist seanssi pidada hésti ettevalmistatud etenduseks,

mis viiakse 1dbi TMS-i. Haritonova nimetab Samanismi maagilis-miistiliseks
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praktikaks (Haritonova 2006: 103). Pentikdinen ja Honko kirjutavad, et maagiaga
tegeleja arvab, et kui tema kées on draproovitud skeem ja ta seda digesti kasutab,
on voimalik saavutada soovitud eesmirki. Selline on ka klassikaline Samaaniseansi
iilesehitus, mis piiiiab allutada oma tahtele iileloomulikke joude. Selliselt on
Samanismiriituse puhul tegemist maagilise riitusega. Nad defineerivad, et
kollektiivseid, regulaarseid, traditsioonilist skeemi jirgivaid religioosseid talitusi
nimetatakse riitusteks (Honko ja Pentikdinen 1997: 73). Lintrop rohutab, et
Samaaniseansi jaoks on vajalik elav traditsioon ja kuigi selle puududes on vdimalik
saavutada transiseisundit, ei ole voimalik ilma jérjepideva traditsioonilise
kultuurikeskkonnata saavutada aju vdimet luua ootamatuid seoseid kogu elu
jooksul talletatud informatsiooni kasutades. Vaid tinu sissejuurdunud ja iseenesest
voetavatele uskumuste siisteemidele saab Samaan sisendada juuresviibijatele, et
osutatud abi on toimiv ja sellega kaasneb olukorra paranemine, mislébi traditsiooni
uskujad saaksid enesekindlust tervenemisse ja kogukonna seisukorra paranemisse
ja usku oOige kditumise korral olukorra kordumise véltimisse. Ta rdhutab, et
Samaanirituaal on ennekdike psiihhoteraapiline protsess, millega Samaan sisendab
inimestesse uut lootust. Seejuures rakendati ka ratsionaalseid ravivétteid ja kasutati
oskuslikult TMS-i selleks, et muuta kéttesaadavaks elu jooksul kogutud teadmisi.
Selliselt on $amaaniseanss kui kunstietendus, kus kasutatakse intuitiivseid voimeid
sarnaselt poeetide voi teadlaste inspiratsioonisuutlikkusele (Lintrop 1997: 125,
154). Seansi edukaks ldbiviimiseks vajab Samaan ettevalmistusaega, mil ta eraldub
kogukonnast, paastub, mediteerib ja médngib 14bi tulevase rituaali detailid. Seansi
ettevalmistus sOltub suuresti Samaani staatusest ja iilesande tdhtsusest. Seansi
kulminatsioonis kohtub Samaan oma abivaimudega, reisib nendega teispoolsuses
jne. Seansi l0pus saadab Samaan dra abivaimud, vastab juuresviibijate kiisimustele
ja annab juhendid ohvrite toomiseks (Siikala 1987: 214). Samaani on kirjeldatud
tema etenduse ajal lausa kui kunstnikku, pidades silmas laulu, tantsu ja
improvisatsiooni tihtsust, kogu seanssi on tituleeritud ka ihemehe $ouks (Hoppal
2003: 32). Vitebsky toob vilja, et Samaan kasutab transitehnikat, et rénnata
vaimude valda. Kulminatsioonis kohtub $amaan vaimuga, kes on tema patsiendi

probleemi (nt haiguse) pohjustanud, ning nende omavahelise voitluse tulemusena
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peab voditjaks jadma kindlasti Samaan, sest ainult nii leiab patsiendi probleem
lahenduse (Vitebsky 2002: 126).

Samaani suutlikkusest sooritada talle pandud iilesandeid on séltunud hdimu
liikmete turvatunne ja heaolu. Honko ja Pentikdinen nimetavad Samaani
kriisiolukorra vaimseks juhiks. Nad iitlevad, et ta on isik, kellele iihiskond loodab
ja veelgi enam: Samaan on elukorra tugipunkt (Honko ja Pentikdinen 1997: 88).
Veresidemete kaudu hdimuga iihenduses olev Samaan on hdoimu iiks liidritest ja
kditub hoimu keskse juhina (Siikala 1987: 209). Hoppal maérgib rolliteooria
kontekstis, et Samaan kiitub vastavalt kogukonna ootustele (Hoppal 2003: 17).
Samaan sobitub elukorraldusega, mis on erinev teiste inimeste igapievaelust
(Vitebsky 2002: 58).

Kolodeznikova iitleb jakuudi Samaanide niitel kokkuvdtvalt, et nad olid valitud
elukutse spetsialistid, kes teenisid usugrupi huve. Nad suhtlesid vaimudega, teadsid
taevajumalustele piihendatud palveid ja loitse, kombetalituste kanoonilist
struktuuri, religioosse terminoloogia poeetikat ja leksikat. Olid ravitsejad,
ennustajad, rituaalsete toimingute sooritajad — lithidalt professionaalsed usugrupi
teenijad (Kolodeznikova 2011: 2). Pohja-Euraasia Samaanide tdhtsaim {ilesanne on
olnud haiguste ravimine ja ennetamine, millele viitavad ka Honko ja Pentikdinen
(Honko ja Pentikinen 1997: 87). Hoppal on joudnud oma vilitodde kédigus Siberis
jareldusele, et Samaani lilesandeks on ennekdike haiguste véltimine, mitte ravimine
(Hoppal 2000: 65). Haiguste pOhjustajana toob ta vélja irdhinge kaotsimineku,
mille siis Samaan peab seansi kdigus tagasi tooma, ja haiguse vaimu kehasse
asumise (Hoppal 2003: 18). Samaan peab vaimudeilmas kadunud hinge eest
voditlema ja v&itma (Vitebsky 2002: 98jj). Samaani raviseanssi on peetud ka
teadusliku meditsiini eelseks meetodiks, kus haigus iiletatakse inimese sisemiste
vOi vaimsete ressurssidega (Kulemzin 2004: 202). Loitsimist on peetud haige juures
koige olulisemaks rituaaliks, mille viltel vois Samaan oma abivaimud laiali saata.
Eriti raske haige puhul voidi rituaali jaoks ehitada eraldi keeruline kompleks, mis
stimboliseeris ilmajoge. Haiguse puhul korraldatud rituaalid olid sarnased kogu
Pohja-Euraasias (Lintrop 1995: 133-154).

Ohvritalituste juhtimine Samaani iilesandena on olnud enim levinud Baikali

jarve limbruse rahvaste juures. Louna-Siberis ja Mongoolias tegutsesid Samaanid
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ka ohvripreestritena, et aidata ohvrilooma hing teispoolsusesse (Vitebsky 2002:
36jj). Riituste kidigus ohverdasid Altai Samaanid jumalustele ja vaimudele
koduloomi (Potapov 1991: 144). Ohvrit on pohjendatud jumala kéest palutu eest
tasumisega (Hoppal 2003: 22-24). Rituaale viidi 14bi vdga erinevates juhtudeks,
nditeks jahidonne tagamiseks, ohutuks rannakuks, amulettide elustamiseks, elamute
puhastamiseks (Lintrop 1995: 126).

Hoppal iitleb, et kogukonnaliikmete tuleviku ennustamine oli iiks $amaani
voimekuse proovikividest (Hoppal 2000: 12). Ennustamine oli pigem argitoiming,
mida vdidi vajada praktiliste probleemide lahendamiseks, nditeks kadunud loomade
otsimiseks (Hoppal 2003: 26). Ennustada voidi ka mujal toimuva teadasaamiseks
ja endeid voidi vilja lugeda muuhulgas ka unendgudest (Vitebsky 2002: 104jj).
Hoppal iitleb, et inimeste ja vaimude vahendamine on Euraasia $amaanalusele
iseloomulik joon. Samaanid aitasid ka lahkunute hingi teise ilma (Hoppal 2003: 36,
39). Muude moéodapidsmatute iilesannete ja kohustuste seas toob Lintrop veel esile
kadunud esemete ja inimeste otsimise, kurjade vaimude véljaajamise, pidustuste
tdhistamise juhtimise, siinni ja surmaga seotud toimetuste ldbiviimise,
muinasjuttude ja laulude tundmise (Lintrop 1995: 126jj). Veel on rollidena
mainitud oskust teha kindlaks saakloomade asukoht (Vitebsky: 2002: 108jj),
suulise parimuse kandmist ja kunstnikuks olemist (Hoppal 2000: 10), kuid see
loetelu pole kindlasti 10plik. Voib 6elda, et selliselt on Samaan kogukonnas
sedavord tdhtis figuur, kelle surma korral voib hdimus hakata ilmnema isegi
massipsiihhoose ning hidaohtu satub kogu tihiskonna majanduslik ja vaimne elu
(Honko ja Pentikdinen 1997: 88).

Kokkuvotvalt on vdimalik vélja tuua Samaaniks saamise peamised voimalused
Pdhja-Euraasia traditsioonilistes Samanistlikes kultuurides. Kandidaat pidi olema
tugev isiksus voi silmapaistev inimene, kandidaadiks vois saada 14bi veresuguluse
vo1 hdimusidemete, inimesel vais tekkida selleks ametiks spontaanne kutse voi ka
lihtsalt soov olla selles ametis nditeks edukuse eesmaérgil, kuid voidi ka valida
sobilike omadustega laps, kellest kasvatada Samaan.

Samaanina tegutsema hakkamise eelduseks on olnud valdavalt mittesoovitud
SH kui initsiatsioonietapp. Selle kiigus libib tulevane $amaan seestumusseisundis

rea katsumusi, mille tulemusena ta saab tegutsemiseks vajalikud abivaimud, kes
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kokkuvdttes teda tulevase ameti jaoks endale allutavad. Seestumusseisundist
viljumine kui uuestisiind tugevamana on vajalik kogukonna silmis usalduse
saavutamiseks, seejuures on kogu siindmustiku puhul elementaarse tdhtsusega
kultuuriline kontekst, mis annab tervikule sisulise mdotme ja tdhenduse.

Samaan pidi oma iilesannete tiitmiseks olema kogukonna poolt viljavalitud
autoriteet ja keskne isik, kes tegutses terviku toimimise huvides. Samaan kutsus
seansi vOi riituse ldbiviimiseks tahtlikult esile TMS-i (hélmab endas rea
stimptomeid, nagu néiteks reaalsustaju muutumine), mille esilekutsumiseks ta vajas
eritingimusi  ja ettevalmistusperioodi. Tulemuse saavutamiseks kasutati
draproovitud skeemi elava traditsiooni ja uskumuste raames, mis tagas soovitud
tulemuse seansist osavdtjate kui konkreetse kultuuri kandjate seas. Selline riitus oli
kokkuvotvalt psiihhoteraapiline protsess, mis tugines kogukonna usul toimuva
toepérasusse. Erinevate rollide tditmiseks pidi Samaan olema kogukonna
traditsiooni kandja, tundma loitse ja omama voOimet suhelda vaimudega.
Olulisemate {ilesannete hulgas olid ravitsemine ja haiguste profiilaktika,
ohvritalituste juhtimine koos loomohvrite toomisega, ennustamine ja asjade
otsimine, hingede drasaatmine ja palju teisi kohustusi, mida viidi tdide inimeste ja
vaimumaailma vahendajana. Selliselt oli Samaan kogu iihiskonna ja vaimse elu

tugipunkt, kelle puudumine vois osutuda terviksiisteemi lagundavaks faktoriks.
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Il NEOSAMANISMI TEKKIMISEST LOUNA-SIBERIS

1. Terminitest ja definitsioonist

Lduna-Siberi piirkonnas postsovetlikul ajastul (taas)tekkinud uute Samanistlike
litkkumiste tdhistamiseks kasutatakse erinevaid termineid. Terminite paljusus ja
nende kasutamisega seotud varieeruvus ja kohatine segadus on seotud asjaoluga, et
Samanistlike iihiskondade loomulik areng oli ndukogude perioodil vigivaldselt
katkestatud ja uued tdrkavad litkumised asetusid juba uutesse ajaloolistesse ja
tihiskondlikesse kontekstidesse koos uute sisu- ja tegevusviljadega. Nende uute
tdhenduserinevuste miératlemiseks on voetud kasutusele ka erinevaid nimetusi.
Olukorda ei lihtsusta samas asjaolu, et uurijad ei ole siiani omavahel 10puni
stinkroniseerinud kasutusele vOetud terminite kasutamist, kuid selles suunas on
pidevalt liigutud, mida néitab erinevates teadusartiklites selles kontekstis tiksteisele
viitamine. Samal ajal tuleb silmas pidada, et mitmes piirkonnas ei olnud 16plikult
vilja suretatud ka traditsioonilistes raamides tegutsevad Samaanid, kes poolsalaja
voOi ka tdiesti salaja, praktiseerides ka 00siti (Haritonova 2004: 112), tegutsesid
peamiselt véheasustatud piirkondades 1dbi terve ndukogude perioodi, mil
perestroikaga kaasnenud vabadusliikumislaine raames dnnestus neil paljude jaoks
ootamatult no kapist vélja tulla. Haritonova on pdhjalikult lahanud miiiiti ,,viimasest
Samaanist” Louna-Siberi kontekstis, ndidates, et Samaanide, posijate, ndidade,
teadjameeste, sonujate, laulikute ja teiste selliste ,,reliktide* kadumine algas juba
siigaval ndukogude ajal, kuid tegelikkuses ei joudnud mitte kunagi Idpule
(Haritonova 2006: 6jj). Ta iitleb, et Samanismi sdilimisest Siberis ja Pohjas tuleb
radkida piisava ettevaatlikkusega, kuid iikski nende piirkondade sakraalsete
praktikate asjatundja ei saa viita traditsioonilise Samanismi tdielikku kadumist
nendes piirkondades, kuigi ometi on samal ajal olemas traditsiooni katkemise
probleem (Haritonova 2006: 234). Selline lisafaktor paneb uurijaid omakorda
uutesse raskustesse uute ja traditsiooniliste ilmingute analiiiisimisel ja nende
harrastajate katalogiseerimisel. Jirjest rohkemate end jirjepidevalt tegutsenud

Samaanidega seostavate isikute véljailmumisega oldi olukorras, kus uus ja vana



segunesid sedavord, et teaduslikes artiklites muutus jarjest keerulisemaks kogu
ndhtuse defineerimine teljel uus ja vana, ning praktiseerijate kohta kasutatavate
terminite hulk kasvas ja muutus jdrjest ebamédidrasemaks. Lisaraskusi tekitab
asjaolu, et erinevate rahvaste juures on taastdrganud Samanismiliikumised
esindatud monevorra erineval kujul. Néiteks kui Tova ja Burjaatia puhul on
tegemist pigem traditsiooni evolutsiooniga, siis Hakassia voi Altai piirkonna puhul
pigem uute Samanismivormidega. Sellised erinevused toovad paratamatult kaasa ka
vajaduse eritihenduslike terminite kasutamiseks.

Kiesolevat teemat puudutavate teadusartiklite sissejuhatustes késitletakse
sageli ka just terminoloogia temaatikat, et seada paika raamistikku edasiseks
tekstiks. Gulmira Sultangalijeva on Mongusi ettepanekule viidates Kirjutanud, et
kuna traditsioonilise ja kaasaegse Samanismi vahele ei saa panna vordusmarki, siis
tuleks kaasaegset varianti nimetada neosamanismiks. (Sultangalijeva 2014: 187).
Sellega noustuvad mitmed uurijad. Nditeks Oktjabrskaja ja Samuskina on 6elnud
Hakassia ja Altai piirkondade nditel, et just neoSamanism on niiidseks siberilik
universaalsus (Oktjabrskaja ja Samuskina 2016: 77). Kolodeznikova mainib, et
Jakuutias on kdimas Samanismi taassiind erinevates vormides, mida ta nimetab
kokkuvdtvalt ja tinglikult terminiga neoSamanism, millele on tema sonul tina raske
anda tdpset teaduslikku méératlust (Kolodeznikova 2011: 4). NeoSamanismi kui
termini péritolust radkides viitavad uurijad sageli Michael Harnerile kui uusaegse
Samanismiarusaama  isale,  kelle = loodud  ldhenemised  uusaegsele
Samanismipraktiseerimisele on paratamatult mojutanud ka Louna-Siberis
toimuvaid protsesse. Anatoli Druzinin kirjutab lakooniliselt, et neo$amanism kui
termin péarineb Ameerika antropoloogilt Michael Harnerilt, kes on USA tuntuim
Samaan (Druzinin 2013: 114). Marina Mongus véidab, et termin neo$amanism
tuleneb Harneri kasutusele vdetud terminist baasSamanism, seda tdpsemalt
selgitamata (Mongus 2014). Janina Jelinskaja kirjutab, et Harner koos oma
jargijatega erinevates maades on levitanud baasSamanismi kui universaalset
hingeravimise psiihhotehnikat, siinteesides erinevaid etnilisi traditsioone ja
psiihhoterapeutilisi teooriaid, ning selliselt on termin neoSamanism ennekoike
seotud baasSamanismi jirgijatega. Ta toob vilja Harneri Opetuse kohta kéiva

paralleeltermini eksperimentaalsamanism, mis kujutab endast moderniseeritud

23



Samanismivormi, mille puhul vOib iga inimene sdltumata tema
sotsiaal-kultuurilisest paritolust omandada Samaanirdnnaku kogemusi vaimsete
praktikate raames. Ta iitleb, et sellised praktikad on Venemaal levinud Siberi ja
Kaug-lda piirkondades (Jelinskaja 2016: 62). Ka Haritonova nendib laiemalt
Harneri mojutusi 20. sajandil Louna-Siberis alanud protsessidele. Ta mérgib, et ka
Venemaal on juurdunud vilismaiseid Samanismikombeid, nditeks Harneri
eksperimentaalSamanism. Seejuures toob ta selgelt vélja, et temale ei tdhenda
neoSamanism harnerlikku eksperimentaalSamanismi ega uute maagiakoolide
modernistlikke otsinguid, vaid Siberi kontekstis on see traditsioonilise Samanismi
taassiinni liks aspekt. Ta liigitab neoSamaanideks vaid need ténapéeval
praktiseerivad Samaanid, kes on traditsioonilise Samanismi juurde tulnud isikliku
arengu, koikvdimalike kursuste ja seminaride kaudu, kus nad on oma o0skusi
arendanud (Haritonova 2004: 105, 112). Alati ei lepi uurijad siiski terminiga
neosamanism, vaid soovivad seda tdpsustada. Burjaatide spetsiifikale osundades
leiab Smoljakova, et kuna neoSamanismi all mdistetakse erinevaid Samanistlike
praktikate rekonstruktsioone, mis ei pohine elaval ja autentsel traditsioonil, siis
lahtuvalt kaasaegsest burjaatia Samanismist, mis 1d4htub muuhulgas ka rahvuslikust
vaimsest kultuurist, tuleks kasutada pigem maaratlust uus Samanism, mis véljendab
tihtaecgu arhailise ja kaasaegse Samanismivormi Sarnasusi kui ka nendevahelisi
olemuslikke erinevusi (Smoljakova 2016: 66).

Uurijad on lisaks viljendile neoSamanism kasutanud Louna-Siberi uute
litkkumiste tdhistamiseks ka muid termineid. Erinevate uusilmingute
iseloomustamiseks on kasutatud terminit (etniline) neotraditsionalism, mille puhul
naasevad iihes vdi teises vormis kaasaegsesse iihiskonda etnilised traditsioonid.
Fursova ja Aksenova leiavad, et kui traditsionalismil ei ole autorit voi loojat, siis
neotraditsionalism on autoriseeritud, sest protsessis osalevad konkreetsed inimesed,
kes vastutavad sotsiaalkultuurilise ja folkloorilis-etnograafilise tegevuse eest. Neil
inimestel on summaarne arusaam traditsioonilisest kultuurist (Fursova ja Aksenova
2013: 294). Mazai litleb, et etniline neotraditsionalism on suunatud traditsiooniliste
vadrtuste, elutegevuse vormide ja rahvuse sotsiaalsete suhete revitalisatsioonile,
mis peab viima rahvuse terviktunnetuseni ajas ja ruumis. Ta leiab, et niiteks

hakasside maailmavaate muutumatu element on alati olnud justnimelt Samanism,
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mis moodustab nende puhul etnokonffessionaalse neotraditsionalistliku keskme
(Mazai 2014: 139).

Uusi Samanistlikke liikumisi on iseloomustatud ka terminiga vaimne
renessanss. Just nii on nimetanud Ljubov Smoljakova Siberi polisrahvaid tabanud
lainet, mis nditeks burjaatide puhul sai tdeliseks kultuuri, rahvusliku identiteedi ja
religiooni tdrkamise ajastuks (Smoljakova 2016: 62). Kategooria etniline
renessanss on olnud kasutusel juba alates 1960ndatest aastatest rahvaste kohta, kes
voitlevad oma riikluse, territoriaalse suverddnsuse ja iseseisvuse eest. Sarnased
protsessid toimusid 1990ndatel paljudes Siberi piirkondades, kaasaarvatud ka
Hakassias ja Altai Vabariigis (Oktjabrskaja ja Samuskina 2016: 73). Ljubov
Abajeva kirjutab, et 20. ja 21. sajandi vahetusel leidis aset Samanistlike
traditsioonide renessanss mongolite metaetnilistel aladel, mis juba mdnda aega
varem olid omaks votnud budistlikud dpetused (Abajeva 2012: 129). Naiteks
Burjaadi Vabariigi kontekstis on kasutatud ka terminit transformeerunud
Samanism, mis peaks kirjeldama Samanismivormi, mis on iile vdtnud uusi
ennetundmatuid  elemente, niiteks  organisatsiooniline  tegutsemisvorm
(Smoljakova 2016: 63). Eraldi terminina on Lduna-Siberi kontekstis laialdast
kasutamist leidnud véljend [linnasamanism. Linnasamaanidena mdistetakse
tavaliselt neoSamaanide sekka kuuluvaid praktiseerijaid, kes ei kuulu iihessegi
konkreetsesse traditsiooni voi voolu, ning konstrueerivad individuaalseid, nende
jaoks sobivaid ja mugavaid samanismipraktika variante, kasutades neid erinevatel
eesmdrkidel, alates isiklikust psiihhoteraapiast kuni kommertsteenusteni (nt
Samaaniturism) (Jelinskaja 2016: 62). Mongus viidabki, et neoSamanismist
véljakasvanud linnaSamanism on paradoksaalne néhtus, mis tegutseb eemal
loodusest ja viekohtadest, peamiselt linnades. Seda iseloomustavad individualism,
mojutatus teaduse poolt, kirjalik info edasiandmise viis, teistele kultuuridele ja
traditsioonidele avatus jne (Mongus 2014). Laiemasse konteksti viiduna on
kasutatud neo$amanismi kohta ka terminit uuspaganlus (Jasin 2017).

Uurijad teevad vahet terminitel Samanism ja Samaanlus (11amaHcTBO)
(Samanismiga tegelemine, Samaanitamine, Samaanimine). Mongu$ nendib, et
paljud teadlased-religiooniloolased ei tee nendel terminitel vahet ja kasutavad neid

kui siinoniitime, kuid moned uurijad on piilidnud teadvustada nendel arusaamadel
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vahetegemise hddavajalikkust. Ta {itleb, et Samaanluse all mdistetakse arenenud
Samanistlike traditsioonidega rahvaste iildist maailmavaateliste arusaamade,
uskumuste ja rituaalsete praktikate silisteemi, seevastu Samanism kitkeb endas
professionaalide-piihitsetute tegevusi ja teadmisi. Ta toob vilja, et uurijad on sellise
vahetegemisega seoses votnud kasutusele kolmanda méairatluse — o/mesamaanlus,
mis laieneb tavaliste traditsiooni kandjate (,,mittepiihitsetute”) Samanistlikele
arusaamadele ja rituaal-olmelistele praktikatele (Mongus 2014). Jakuudi $amanismi
taassiindi uuriv Kolodeznikov leiab, $amanismiga seotud terminoloogia puhul on
tohutult probleeme, mis segavad uurijatel iiksteisemdistmist, ta lisab, et sageli
uurijad ise suurendavad segadust, mitte ei vihenda seda. Ta viitab teisele Jakuudi
uurijale Sergei Kolodeznikovile, kelle arvates Samaanlus viitab pigem kultuslikule
ja rittuslikule praktikale tildisemalt, hdlmates ka Samaane endid, termin Samanism
aga seostub pigem religiooniga, Samaanide ja kogukonna maailmavaatega
(Kolodeznikova 2011: 1jj). Haritonova leiab, et Samanismi teooria on sedavord
mahukas, et terminite Samanism ja Samaanlus taha on ajalooliselt ja teoreetiliselt
kinnistunud terved kogumid erinevaid arusaamu (Haritonova 2006: 14). Nende
terminite tapse kokkuleppelise sdnastamiseni ei ole uurijad siiani jdoudnud, kohati
on kiisitav isegi selliste vahet tegemiste (eristamiste) vajalikkus.

Tanapédevaste (neo)Samanismi praktiseerijate kategoriseerimisega
Lduna-Siberi aladel ei ole siiani joutud 10plike ja iihtsete seisukohtadeni, kuna
harrastajate pilt mitte ei tihtlustu, vaid muutub pidevalt niiansirikkamaks ja areneb
ajas edasi, noudes selliselt jarjest uusi madratlusi. Moned iildistused saab siiski teha.
Nanaide kaasaegsest Samanismist radkides on kasutatud nditeks véljendeid uued
Samaanid ja kaasaegsed Samaanipraktikate kandjad (Bulgakova 2014: 2, 29). Ka
Haritonova kasutab aeg-ajalt terminit uued Samaanid, mille vastaspooleks tema
juures on téelised samaanid, ehk need, kes ei ole neosamaanid (Haritonova 2004:
110, 112). Burjaatide ja mongolite neoSamanismist Kirjutav Ajuna Darhanova
kasutab viljendit isehakanud Samaanid nende kohta, keda pole Samaaniametisse
piihitsetud. Ta toob selles kontekstis vilja iihe paljudest neoSamanismi uudsustest,
milleks on Mongoolias saanud Samaaniorganisatsioonide ldbiviidavad Samaanide
ametlikud sertifitseerimised. Teisal nimetab ta selliste organisatsioonide iilesandeks

muuhulgas  pseudosamaanide  torjumist (Darhanova 2010: 187, 190).
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Terminoloogiaprobleeme on pdhjalikult kéasitlenud Valentina Haritonova. Ta
kirjutab, et uurimise objektiivsed meetodid vdimaldavad kinnitada kaasaegses
arenenud Samanismis ja Samaanluses mitme grupi olemasolu Samanistlikes
sootsiumites, seejuures joonistub etnoloogiliselt vélja vdhemalt kolm erinevat
gruppi:  Samaanid, Samaanitsevad  (Samaanlusega tegelevad) isikud
(mamaHcTByOMmUE) ja Samanistid (mamanuctel). Need grupid on ,,virtuaalsel teel*
kattesaadavate sakraalsete praktikate ja eriteadmistega seotud Haritonova sonul
erineval mairal. Samaanid, aga eriti just piihitsetud $amaanid, on ldbinud vaimse
initsiatsiooni, omandanud Samaanitehnikad ja reeglina piihendunud iihiskonna
teenimisele. Samaanitsevad isikud on eelmistele sarnased, nad tiidavad erinevaid
funktsioone voi ka Samaanide teisejargulisi iilesandeid, on Samaanide abilised,
ravitsejad, ennustajad, unenigude nigijad jne. Samanistid on kogukonna tavalised
lilkmed, kes ei tegele vahetult maagilis-miistilise ja religioonilis-maagilise
tegevusega, aga omavad sellekohaseid toetavaid arusaamu. Haritonova nédeb
sellises jaotuses Samanistliku iihiskonna sakraalset piiramiidi, mille aluskihi
moodustavad pithendamatud, veidi korgemal paiknevad Samanistid, neile
jargnevad Samaanitsevad isikud ja tipus asuvad iiksikud Samaanid voi ka ainus
Samaan (Haritonova 2006: 14, 41, 44, 50).

Ulalkirjeldatud jaotuste kontekstis tuleb silmas pidada, et $amaanidega ja
neoSamaanidega samal ajal tegutsevad jétkuvalt mitmed erinimetustega rahvalikud
ja kogukondlik-kultuurilised traditsioonilistele iithiskondadele (voi traditsioonilisi
kogukonnavorme taastavatele {iihiskondadele) omased ametitegelased, kelle
kategoriseerimine oleks veelgi keerulisem. Olukorra muudab komplitseerituks
tosiasi, et osad neist maagiavaldkonda kuuluvaid tegevusi viljelevatest inimestest
tegutsevad samal ajal ka n6 kohakaasluse alusel (neo)Samaanidena, osade puhul on
samaaegne Samaaniiilesannete tditmine olnud aktsepteeritud juba traditsioonilise
Samanismi perioodil. Darhanova mainib, et lddnepoolsete burjaatide kogukondades
elavad inimesed, keda tuleks nimetada Samaanitsevateks isikuteks. Nende hulka
kuuluvad teadjad vanurid, ennustajad, arbujad, ravitsejad jne. Moned neist tdidavad
vajadusel ka Samaanide iilesandeid, kuid nende iilesanded piirduvad vaid mdnede
traditsiooniliste riituste ldbiviimisega, nad on head péarimuse- ja riitustetundjad ja

kogukond voib neid tunnistada tdiediguslike Samaanidena. Ta nendib siiski, et

27



kategooriate Samaan ja Samaanitsev isik vahel vahetegemine on sageli raske
(Darhanova 2010: 120). Haritonova kinnitab, et koos $amanismi taastulemisega on
toimunud laiem traditsiooniliste religioossete kommete taassiind (nt noidus,
posimine jt). Nende podhjal on tekkinud ka vastavad uusilmingud, nditeks
uusnoidus. (Haritonova 2006: 105). Kolodeznikova iitleb, et alates 20. sajandi
10pust on tervel Venemaal, sealhulgas Jakuutias, toimunud traditsiooniliste
religioossete uskumuste ja maagilis-miistiliste praktikate taastirkamine. Selliste
taasleitud unustatud vanade ndhtuste hulka kuuluvad peale $amanismi ka paljud
teised uudsused (nt posijad), mis kdik klassifitseeruvad nn uusnihtuste alla, saades
endale eesliite uus(neo), nditeks uus(neo)Samanism, uus(neo)ndidumine jne
(Kolodeznikova 2011: 4). Haritonova kasutab aeg-ajalt ka Kirjapilti (neo)samaan,
kuna jarjest raksem on teha hinnangulist vahet traditsiooniliste praktiseerijate ja
uute neoSamaanide vahel, seda enam, et aja jooksul muutuvad ka monda aega tagasi
neoSamaanidena alustanud praktiseerijad tegutsemise kadigus tavalisteks
Samaanideks, lihtsalt niilid juba varasemaga vorreldes tdiesti uutes oludes ja
arusaamade kategooriates (Haritonova 2006: 236). Oluline on tema mérkus
Samanistlike ja ndiduspraktikate erinevuse kohta: teadjate-ndidujate traditsioon ei
pretendeeri religioossete funktsioonide tiitmisele, $amanismi peetakse reeglina
siiski religiooniks (Haritonova 2006: 67).

NeoSamanismi kui tervikndhtust on defineerinud paljud uurijad. Leedu
neosamanismiuurija laiapdhjalise méadratluse kohaselt kuuluvad neoSamanismi alla
religioossed praktikad, mis on tiarganud 20. sajandi teisel poolel Ladne tihiskonnas
ja baseeruvad Louna ja Pohja-Ameerika, Siberi, Austraalia ja teiste piirkondade
rahvaste religioossetel traditsioonidel (Samanismil) (Aleknaite 2015: 94). Jelinskaja
defineerib, et termin neoSamanism (uus Samanism) holmab endasse laia spektri
erineva paritoluga kultuurindhtusi, mida ithendab erinevate Samanistlike elementide
olemasolu tdnapdeva {iihiskonnaelus koos traditsiooni jaoks mitteiseloomulike
kaasaegsete tingimustega ja tdiesti uute kvaliteetide formeerumisega, mis

13

Oigustaksid eesliidet ,,neo”. NeoSamanismi uurija lahendab kahesuguseid
probleeme: iihest kiiljest peab ta maidratlema Samanismi kui autonoomset
kultuurivormi, mis erineb teistest vormidest ja jddb muutumatuks koikides kultuuri-

ajaloolistes variantides ja vormides, teisest kiiljest on hédavajalik miératleda

28



eesliidet ,neo“, siduda Samanism kui selline kaasaegse tsivilisatsiooni
kontekstidega ja selliselt esitleda seda juba kui mitteiseseisvat fenomeni, mis
paikneb véljaspool tema sisemist struktuuri. Ta védidab, et neoSamanism haarab
endasse kaasaegse Samanismi erinevaid vorme, mis toetuvad erinevatele
legitiimsuse silisteemidele (linnasamanism jne) (Jelinskaja 2016: 61, 65).
Haritonova iitleb, et need, kelle kohta kasutatakse nimetust neoSamaan, ei SOOVi
seda tegelikult, sest selline nimetus viitab sisemisele vihjele, et nad justkui ei olegi
péris Samaanid, kuna nimetus ise on new age’iliku tagapdhjaga. Ometi leiab ta, et
terminil on tegelikult palju olulisem tdhendus: traditsiooni katkemise voi
arvestatava deformatsiooni olukorras, kus samal ajal oli tekkinud hulgaliselt
voimalusi Oppida erinevaid ravimeetodeid, hiipnoosi, maagiat ja teisi tehnikaid,
said paljud sellised inimesed, kes varem oleksid olnud traditsioonilised
Samaanikandidaadid, l&bida algse viljadppe erinevatel kursustel ja koolides. See
koik vdimaldas neil omandada traditsiooni jaoks varem tundmatuid tehnikaid ja
luua seeldbi uusi arusaamu Samanismist ja selle tehnikatest. Ta lisab, et iihest
vastust kiisimusele kes on Samaan ja kes neoSamaan ei olegi véimalik anda, pigem
peaksid selle {ile otsustama korvalised vaatlejad ja sdltumatu psiihholoogiline ja
neurofiisioloogiline ekspertiis. Selliselt voib neosamaan olla ka mittesamaan, kuid
ta jadb ikkagi neoSamaaniks. Haritonova leiab kokkuvotvalt, et suurim erinevus
neoSamaani ja traditsioonilise Samaani vahel on esimese mérgatavalt suurem
vabadus omandada kdrvalisi teadmisi erinevate tehnikate ja toomeetodite kohta,
erinevate Samanismivariantide kohta. Ta nendib, et selliseid voimalusi on praegu
vaga palju (Haritonova 2006: 232, 235jj).

Kiesolevas alapeatiikis késitleti Louna-Siberi kaasaegsete uute Samanistlike
vooludega seotud terminoloogiat. Uurijad ei ole jdoudnud terminoloogia loomisel ja
kasutamisel lihtsete arusaamadeni, samaaegselt on kdibel hulk erinevaid méératlusi,
mille ihtlustamist takistavad erinevad arusaamad uuritavast ainesest, samuti
uurimisaluste ndhtuste pidev muutumine ajas. Enimkasutatav termin uute
postsovetlikul ajal tekkinud Samanismiliikumiste kohta on neoSamanism, néhtuse
laiemaks kirjeldamiseks kasutatakse ka véljendeid etniline renessanss ja vaimne
renessanss, mis viitavad otseselt neoSamanismi tekkimise seostele polisrahvaste

vaimse, kultuurilise ja usundilise taassilinniga postsovetlikul ajal. Peamiselt iksinda
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tegutsevate uuspraktiseerijate kohta on levinud termin linnasamanism. Uurijad
teevad vahet Samanismil, Samaanlusel ja olmeSamaanlusel, kuid selline
vahetegemine ei ole {lelildine. Praktiseerijad lahterdatakse Samaanideks,
Samaanitsevateks isikuteks ja Samanistideks, lisaks on kasutusel hulk muid
termineid, mida kasutatakse vastavalt kontekstile ja vajadustele. NeoSamanismi
defineerimisel jaddakse pigem iildsonaliseks, vottes arvesse tdsiasja, et nn uute ja
vanade praktiseerijate eristamine on sageli keeruline, kui mitte juba voimatu. Uute
Samanismilitkumiste madratlemisel ei keskenduta kiisimusele teljel religioon —
maagiavorm — ekstaasitehnika — usundiline néhtus vms, vaid pigem tegeletakse
probleemiga mis on {ileiildse neoSamanismi traditsioonilisest Samanismist eristavad

tunnusjooned ja tegurid.

2. NeoSamanistlike liikkumiste tekkimise ajaloost ja pohjustest maailmas ja

Louna-Siberis

Nagu juba mainitud, algas maailmas laiem uute Samanismiliikumiste laine
Carlos Castaneda ja mdnevorra hiljem Michael Harneri raamatute ja Opetuste
baasilt. Harneri raamat Samaani tee (The Way of the Shaman) sai iilemaailmseks
hitiks, mis on tdlgitud ka eesti keelde pealkirjaga Samaani t66. Kanada
religioonisotsioloog Lorne L. Dawson on tegelenud laiapdhjaliselt probleemiga kes
tildse huvituvad uutest religioossetest liitkumistest ja kes selliste uute vooludega
tthinevad. Ta iitleb, et iihest vastust sellele kiisimusele pole, kuid vdoimalik on vélja
tuua moned tildistused. Tema jarelduste pohjal on enamik uute usuvoolude litkmed
noored inimesed, keskealised ja vanemad inimesed on viheesindatud. Uued litkmed
on keskmiselt rohkem haritud, sest enamike uute usuvoolude dpetuste moistmine
nduab kirjasdnalist intelligentsi, dppimisvalmidust ning julgust uute mdistete ja
keelte Oppimisel. Uued litkkmed on périt keskklassist voi korgemast keskklassist.
Moned viidavad, et ususektidega liituvad pigem naised, ent uuringute tulemused
on viga muutlikud. Uute litkmete religioosne taust on moneti ebaselge. Inimesed,
kes pole varem religiooniga kokku puutunud, on avatumad sektidega liitumisele.
Ta iitleb, et inimeste kalduvust ususektidega iihineda mééravad rida tldistusi.
Uutesse usuvoogudesse virbamine toimub peamiselt juba olemasolevate

sotsiaalvOrgustike ja inimestevaheliste suhete kaudu, ehk enamik vérvatutest teavad
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isiklikult tiht voi mitut usuvoolu liiget. Liikmete ja virvatavate vahelised varasemad
suhted viivad suurema kaasamiseni. Uks pdhjus, miks noorte esindatus on sektides
suurem, on noorte vdike koormatus sotsiaalsete ja majanduslike kohustustega.
Ususekti liikmelisus on tugevalt seotud ndorgemate ideoloogiliste veendumustega.
Uued usuvoolud pakuvad oma liikmetele ka palju otseseid hiivesid, néiteks
korgemat enesehinnangut, esoteerilisi ja eksoteerilisi teadmisi, aga ka lihtsalt
materiaalset ja sotsiaalset toetust ning turvatunnet. Ko&igi nimetatud tegurite
kaasamistase varieerub, seega tuleb nimetatud sotsiaalseid tegureid vaadelda pigem
tingimuslike ja situatsiooniliste tegurite taustal. (Dawson 1996: 143jj). See iildistav
uute usuvooludega liitumise sotsiaalsete faktorite loetelu, (mis baseerub peamiselt
Pohja-Ameerikas 20. sajandi teisel poolel toimunud protsessidel), annab baaspdhja
ildiste protsesside laiemaks tunnetamiseks ja mdistmiseks maailmas tervikuna,
ning sobitub mitmeti ka perestroikaaegse ja -jargse Venemaa konteksti. Naiteks
suurema haritusega, uute arusaamade jaoks julgete inimeste ja kesk- ning korgema
keskklassi esindajate domineerimine liitujate seas, sotsiaalvorgustike kasutamine,
olemasoleva religioosse pinnase ndrkus vdi puudumine (tulemine ateistlikust
tihiskonnast) v0i ka otseste hiivede eeldamine (nt vdimalus teenida
Samaaniseanssidega lisaraha voi saavutada kogukonnas prestiizne seisund) on ka
juba glasnostiajal ja veidi hiljem postsovetlikul perioodil uute usugruppidega
liitunud inimeste iseloomustamiseks sobilikud tegurid.

USA religioonipsiihholoog Tanya Luhrmann on uurinud ameeriklaste usuliste
uusliikumistega tihinemise pohjuseid. Tema nédgemuses on olulisemad tegurid
seotud ajastukohaste {iihiskondlike muutustega. Niiteks kaks kolmandikku nn
beebibuumi lastest ei hakanud tdiskasvanutena enam kédima tavapéraselt kirikutes
ega templites, kuid hiljem religioossete praktikate juurde tagasi poordudes on nad
leidnud uusi véljundeid, rohuga isiklikel vaimsetel kogemustel, mille keskmes on
usk millessegi jumalikku. See polvkond on andnud maailmale nn new age’i. Alates
1960ndatest on miljonid ameeriklased proovinud meditatsiooni, ostnud taro kaarte,
Oppinud kasutama kristalle jne. 1996. aastal uskus peaaegu 40% ameeriklastest
taassiindi ja paljud kogesid vahetut, otsest ja isiklikku sidet Loojaga. Uusi litkumisi
muudavad ahvatlevateks voimalus kogeda jumalikku niitid lisaks ka lébi teisenenud

teadvusseisundite, need liitkumised on eksperimenteerivas vormis, vdimaldavad
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méingulisi tegevusi jne. Ta leiab, et transsi sisenemist Oppinud inimesed hakkavad
kogema iseenda meeltega spirituaalsust ja seeldbi muutub jumalik varasemast
rohkem reaalseks ja suureneb arusaam, et jumal rddgib ainukujuliselt igaiihega
eraldi. Tekib arusaam, et jumal on igaiihe jaoks erinev ja religioosne kontakt on
voimalik 14dbi isiklike mdtete ja tunnete, mistdttu jaab suhe jumalaga alatiseks
inimese privaatsfaari (Luhrmann 2012: 146jj). Ka Louna-Siberi usuliste
uusliikumiste tekkimise juures on olnud kohal isikliku vaimse arengu faktor,
naiteks  omaette  tegutsevad  linnaSamaanid, nn reisivad  Samaanid
(esoteerikakonverentsidel esinejad, loengute pidajad) voi erinevate korgharidustega
inimesed, kes on hiiljanud endise tegevuse ja asunud praktiseerima uue viljakutsena
neoSamaanidena. Kogu Harneri Samanismimeetod on ju samuti individuaalsele
arengule rGhuvate uut tiitipi Opetuste iiks osa. Vladimir Jasin on uurinud Siberi
polisrahvaste ~ Samanismielementide  iilekandumist  kaasaegsesse  vene
uuspaganlusse. Ta litleb, et new age’ilikus ldhenemises kasutatakse iihtse sakraalse
toe viljendamiseks erinevaid meetodeid, mis vOimaldab kdige erinevamate
traditsioonide seast vabalt valitud fragmentidest lihtsalt konstrueerida hiibriidseid
uuskultusi, seda enam, et 20.sajandi 10pu venelastest uuspaganlased on olnud
valdavalt varem mitteusklikud. Slaavlased on niitidisajal iile votnud elemente ka
nendest vanadest kultuuridest, millel pole varasemalt midagi pistmist olnud
slaavlaste endiga, seejuures piiiitakse enda kiilge siduda ka Siberi Samanistlike
liilkumiste osiseid, olles vahel saanud ka Onnistusi Siberi $amaanidelt, kdiakse
lihtsalt sOpradega tihiselt okultsetel vaetuuridel Samanistlikke vaekohti modda jne.
Oluline on lisada, et vene uuspaganlikes ringkondades on levinud arusaam
Samanismist kui just mitte arhailise ja rituaal-miitoloogilise kompleksi
fundamentaalsest fenomenist, siis vdhemalt iihest selle kompleksi kesksest
koostisosast (Jasin 2017). Leedu neosamanismiuurija Egle Aleknaite on toonud
vilja, et Leedu olukord sarnaneb Lédédne uutele Samanismiliikumistele selle poolest,
et Leedu pole ajalooline Samanismimaa ja kuna noored ei oska enam vene keelt,
siis on loomulik, et voetakse ennekdike iile ladnepoolseid mdjutusi, kuid on ka nn
Siberi koolkonna jérgijaid, kes on viinud Samanistlikud toimingud konteksti Leedu
eelkristlike piihapaikadega. Leedus otsitakse ka ajaloolisi seoseid voimaliku balti

Samanismiga, kuid seda leidmata viiakse erinevate TMS-sse tekitavate ainete
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tarbimine meelevaldselt konteksti Leedu taimetarkade ja ndidadega, toimingute ajal
lauldakse Leedu rahvalaule, kogu kontekst viiakse kokku arusaamaga Samanismi ja
rahvuslikkuse seostatusest; on gruppe, kes piitiavad taasluua tihtset balti religiooni,
kasutades selleks $amanistlikku liikumist ja sobitades kokku erinevaid traditsioone.
Ta toob tlile olulise aspektina vilja, et kui Pdhja-Ameerika pdlisasukad on
uuspraktiseerijaid siitidistanud nende traditsioonide kaaperdamises, siis Siberi
poisrahvaste jaoks on selline mujalkasutus asjade loomulik kédik — Siberi Samaanid
on leidnud, et Leedus on palju piihasid kohti, ning Samanismi vdib viljeleda kus
tahes, kohandades seda vastavalt vajadusele ja sobivusele (Aleknaite 2015: 95, 97—
99). Selliselt on olemas selge paralleel Ladne (eclkdige Pohja-Ameerika) ja
Venemaa mittepdlisrahvastest Samanismiharrastajate vahel — modlemal juhul
voetakse iile kohalikelt traditsioonilistelt Samanismirahvastelt praktikaid, millel
puudub seos uute harrastajate varasema kultuuritaustaga. See on olemuslik erinevus
vorreldes Louna-Siberi uute Samanismiliikumistega, mis on postsovetliku ajaga
kaasnenud vabaduse lainel siindinud sealsete traditsiooniliste Samaanikultuuride
jatkulitkumised. Samuti ei vaja Louna-Siberi pdlisrahvad kaasaegsete
Samanismivormide jaoks otseselt voorlaene viljastpoolt enda etnoste asualasid,
kuna omavad juba ajalooliselt endile omaseid terviklikke Samanismikultuure, mida
niitid edukalt taasrakendada. Leedu néide kinnitab {ihelt poolt vajadust kasutada
neosamanismi rahvuslikkuse tugevdamiseks, teiselt poolt Léadnelikku huvi
erinevate uue aja enesetdiendamistehnikate vastu. Neronov leiab, et esoteeriliste
Opetuste ligitdmbavus kaasaegsete inimeste jaoks seisneb selles, et inimesed
hakkavad konstrueerima iseenda maailmapilti, millel on isiklik motestatus. Kuna
uue aja kultuuripilt on relativiseerunud, siis voib rddkida isikliku kultuurilise
identiteedi kadumisest, millest véljapddsu otsimisel podrduvad kaasaegsed
inimesed (aga eriti motlevad ja haritud inimesed) erinevate kultuurikogemuste (ka
vélismaiste) poole (Neronov 2012: 111, 114). Druzinini sarnase seisukoha jérgi on
sagedane negatiivne suhtumine erinevatesse teaduslikesse maailmaseletustesse
tanapdeval ellu kutsunud alternatiivseid maailmavaateid, millest iiks on
poordumine lddnelike Samaanipraktikate poole. Ta vdidab Harneri arusaamadele
toetudes, et kaasaegne inimene on haige: jouetu, stressis, depressioonides, tema

vaimne immuunsussiisteem on rikutud. Ta leiab, et inimene vajab vaimset
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puhastumist, mida saab saavutada ainult TMS-i voi Samaani abiga (Druzinin
2013: 5). Teisal iitleb ta oma motet edasi arendades, et postmodernne maailmapilt
on mosaiigiline ja slisteemitu, ning suudab selliselt endasse holmata ka Samanismi.
Uldise tervikliku maailmapildi puudumise olukorras hakkab kaduma ka isiksuse
terviklikkus, mille tulemusena isiksuse identiteet pudeneb fragmentaalselt laiali ja
esitleb end erinevates vormides. Uheks selliseks eneseesitlemise vormiks on
tdnapdeva kultuuris muistsete Samanistlike psiihhotehnikate poole pdoérdumine
(Druzinin 2013: 113jj). Neronov lisab, et erinevate ebatavaliste kogemuste ja
labielamiste praktiline ellurakendamine loob pithendunule seisundi, kus pole kohta
tsiviliseeritud inimeste ,,absurdile®, kes kannatavad ,kultuurilis-antropoloogilise
ideaalse maailmapildi“ kdes. Kaasaegsele esoteerikale on iseloomulik ka
siinkretismi olemasolu. Maailmapildi loomiseks kasutatakse kdige erinevamaid
Opetusi nende vaba tdlgendamisega. Kaasaegsed esoteerikud korjavad neist enda
jaoks tervikliku maailmapildi, kuhu nad organiseeritud kujul paigutavad koik neile
vajalikud métted ja vadrtused (Neronov 2012: 116, 117, 119). Jelinskaja sdnastuses
voimaldab transsi minek kaasaja inimesel kompenseerida instrumentaalse
ratsionaalsuse repressiivse domineerimisega kaasnevat frustratsiooni. Ta {itleb, et
neoSamanismi vaatlemisel tuleks silmas pidada iimbritsevat kultuuriprotsesside
tervikpilti. Niilidne Samanism on oma traditsioonilistel aladel taas seotud
sotsiaalsete, poliitiliste ja majanduslike protsessidega iihiskonnas (Jelinskaja
2016: 65). See Louna-Siberi kontekstis tdiesti asjakohane jireldus ei pea minu
hinnangul paika néditeks Euroopas, Pohja-Ameerikas voi ka endise NSV Liidu
ladneosas  praktiseerivate  neoSamaanide  kohta, kelle  Harneri-pdhine
Samanismimeetod ei seo nende tegevust laiemalt tihiskondlike huvidega. Ka
Haritonova tunnistab Samanismide taastekkimise juures olevat muutunud
maailmapildi moju, kus inimesi peibutab vOimalus puutuda isiklikult kokku
sakraalse maailmaga. Samanismikontekstis lahendavad adeptid tidnapieval
kultuuridevahelistest vastuoludest tulenevad probleemid nii, nagu tundub endale
mugavam, jirgides skeemi: on vaid iiks jumal, ning igal inimesel on olemas
esivanemad (vaimud), kes dige suhtlemise korral aitavad lahendada selle maailma
probleeme (Haritonova 2016: 248).
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Venemaa uurijad rohutavad seega Venemaal asetleidnud  uusi
Samanismilitkumisi késitlevates teadusartiklites nende liikumiste tekkimise
pohjuseid analiilisides ja laiemat tausta kirjeldades iihelt poolt reeglina kogu
maailmas alates 1960ndatest aastatest toimunud iihiskondlikke ja kultuurilisi
teisenemisi (nt individualiseerimist), mille raames rohutatakse sageli eraldi just
Ladnest parit harnerlike Samanismiarusaamade mdjujooni Venemaa taastdrganud
neoSamanistlikele liikumistele, kuid samal ajal tuuakse esile ka kohalikke, ainult
Venemaale omaseid eritegureid, mis minu hinnangul on Venemaa kontekstis eriti
iseloomulikud just Lduna-Siberi piirkonnale. Uheks silmatorkavaks omajooneks on
Lduna-Siberis olnud Samanismi uue tulemise seotus sealsete polisrahvaste
perestroikajirgse rahvusliku &drkamislainega, mis erineb olemuslikult Lédines
siindinud eksperimentaalSamanismist, mille praktiseerijatel {ildjuhul puudub nn
emaSamanismiga etniline seos (erandina on korraldatud ka nn tagurpidi kursusi, kus
juba uued praktiseerijad tutvustavad Ameerika polisrahvastele nende poolt
unustatud  Samanismipraktikaid). Seevastu Lduna-Siberi neoSamanismide
siinnitajad on olnud véga valdavalt sealsed pdlisrahvad ise, kusjuures siindinud on
nii kogukondlikke neoSamanismivorme kui ka isiklikule arengule panustavaid
vorme.

Mongus kirjutab (Tova kontekstis, aga ka laiemalt), et Samanismile on omane
stigavate tihiskondlike muutuste, aga ka sotsiaalsete kriisiajajirkudega seotud
taastdrkamine. Ta leiab, et protsessid, mis leidsid aset Tova konfessionaalses elus
postsovetlikul perioodil, on selle seisukoha kinnituseks. Ta kirjutab, et osa Tova
intelligentsist suhtub Samanismi kui tolvade algsesse maailmavaatesse, mis aitab
neil elada ja jadda ellu ekstreemsetes tingimustes. Selliselt on iihest kiiljest tegemist
rahvuse isemoodi ellujddmistagatisega, teisest kiiljest rahva vaimse taassiinni ja
etnilise integratsiooni faktoriga. Leidub ka sellise seisukoha vastaseid, kes leiavad,
et Samanismi taassiind ToOvas vastandab end budismi ja teiste konfessioonide
huvidele, taassiind toimub rahvaste seas stiihiliselt ja teistele rahvastele
vastanduvalt (Mongus 2014). Haritonova kirjeldab Louna-Siberis toiminud
Samanismi taassiindi kahekihilise ndhtusena. Ta iitleb, et asja liks pool oli kdige
voimaliku taassiindimine, teine aspekt aga soov seista vastu koigele véljastpoolt

tulevale. See soov viljendus religiooni osas kahel moel: koigepealt tekkisid
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kohalikud uurijad-propagandistid, kes tegelesid tdelise (esi)religiooni teaduslike
otsingutega. Samal ajal need, kes sellesse ei uskunud, tegid panuse Samanismile,
mida nad esitlesid kui mitte religioonina, siis vdhemalt millegi universaalse,
religioonilis-kultuurilise néhtusena. Ta tddeb, et eriti eredalt toimusid sellised
protsessid just Louna-Siberis, mis polevat imekspandav, kuna just neil aladel toimis
19. sajandil selline Samanismivariant, kus Samaanid omasid korgeltarenenud
ekstrasensoorseid ja supersensitiivseid voimeid, millega kaasnesid preesterlikud
praktikad (Haritonova 2006: 156). Jelinskaja leiab Louna-Siberi baasil, et
traditsiooniline Samanism, mis on seotud kaasaegsete institutsionaalsete
vormidega, saab etniliste piirkondade puhul iiheks erinevate ressursside (poliitiliste,
rahaliste, turismialaste) ligimeelitamise teguriks. Samanistlikud etendused, kus
osalevad professionaalsed néitlejad ja tantsijad, muutuvad aga rahvuslike piihade ja
kontsertidena ligitdmbavateks stindmusteks (Jelinskaja 2016: 64). Haritonova lisab,
et 20. sajandi viimasel veerandil piiri tagant Venemaale joudnud misjoneerivad
litkkumised toid samaaegselt kaasa kultuurilis-rahvuslikke taassiinde Venemaal.
Uheks peamiseks taassiindide elemendiks nendes piirkondades, kus varem
eksisteeris $amanism, said (neo)Samanistlikud praktikad, mis formuleerusid senini
sdilinud Samaanluse baasil (Haritonova 2016: 240). Teisal leiab ta etnokonteksti
rohutavalt, et 4drmuseni moderniseeritud Samaanipraktika on liitunud Hakassias
intelligentsi loominguliste otsingutega. Nende eesmirgiks on katse naasta oma
traditsioonilisse kultuuri ja tuletada meelde koik selle kohta teadaolev, mis ongi
iseloomulik (LSuna-Siberi) neoSamanismi praktikale.
Taasstinni-rekonstruktsioonis voib olla oluline roll rahvusliku intelligentsi katsetel
luua rahvuslikku religiooni, sealhulgas ka Samanismi baasil, ja paljudes
piirkondades just nii toimubki. Néiteks voidakse moodustada uusi ,,traditsioonilisi
usundeid* karismaatilise usundi altai-kizi baasil. Sellisteks kohalikeks uuteks
etnousunditeks on niiteks hakasside ah-tSajani voi tdvade burgan-tsajani
(Haritonova 2004: 111, 114). Mitmed uurijad vdtavad etnilise tarkamise aspekti
neoSamanismi tekkimise kontekstis tdiesti tdsiselt ja ndevad nendevahelisi loogilisi
vastastikuseid seoseid. Mazai leiab Hakassia etnilise neotraditsionalismi kontekstis,
et kultuur areneb, kui omavahel pdrkuvad rahva jaoks kindlad baasarusaamad ja

maailmakultuuri innovaatilised ilmingud. Ta tddeb, et vaatamata etnilisele ja
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konfessionaalsele mitmekesisusele algas 1990ndatel Hakassias traditsioonide
taassiind, millest {ihe osa moodustas Samanismi taassiind. Ta rohutab, et niitidseks
on Samanism Hakassiale hiddavajalik mitte ainult kui religioon, vaid ka kui
korraloomise, harmoonia, joudude tasakaalu, eneseteostuse realiseerimise jne
teadus. Veelgi enam, ta leiab, et Samanismi sdilimine aitab sdilitada rahval
loomingulist elutunnetust, tasakaalu, teadlikkust kogu inimkonna 6koloogiast, olla
inimeste integreerimisfaktor ja teadvustada universaalseid viartusi (Mazai: 2014:
139, 141). Enhe Tsodenov kinnitab burjaatidest rddkides, et kaasaegsete
pOhjaburjaatide nn 13ne Kultus on praegugi burjaatide konsolideerimisfaktorina
oluline tegur (Tsodenov (2011: 31). Teisal kinnitab ta, et Samanismi kui vaimse elu
taassiinniroll on nditeks Burjaatia pealinna Ulan-Ude elanikke viinud tagasi paljude
Samanismipraktikate juurde, mis olid peaaegu téielikult kadunud ndukogude
perioodil (Tsddenov 2012: 244). Smoljakova mainib burjaate silmas pidades, et
mitmetel ametlikult registreeritud Samaaniorganisatsioonidel oli oluline 0sa
kaasaegse burjaadi Samanismi arengus ja nad said osaks etnose taassilinnist, andes
mirkimisvddrse panuse Burjaatia rahvuslike ja religioossete traditsioonide
tarkamise protsessile. Organisatsioonilise tegevusega kaasnevate siimpoosionite (nt
1996. aastal toimunud esimene Samanismialane siimpoosion ,,Kesk-Aasia
Samanism: filosoofilised, ajaloolised, religioossed aspektid®) tegevuse 1dbi saadi nd
pildile ja piiti tidhelepanu ka laiemas mastaabis, nditeks kogu Siberi
teadusringkondadega koostd6 saavutamise mahus. Selliselt areneva teadustegevuse
kaudu aga jouti veelgi laiema tdhelepanuni (nt Nadezda Stepanova, kes oli ihtaegu
nii Burjaatia iilemSamaan, Kesk-Aasia Samanismi iihingu president kui ka
UNESCO religioonidevahelise komitee liige v0i Ohloni saare {ilem$amaan
Valentin Hagdajev, kes on pidanud loenguid Moskvas, Kiievis ja Peterburis, ning
keda internetis tituleeritakse ,,lilemaailmselt tuntud Samaanina‘). Tdnu ametlikele
kohalikele organisatsioonidele, mille filiaalid paiknevad juba ka teistes Venemaa
regioonides ja isegi vilismaal (nt Samaaniithing Haan Tengeri osakond Berliinis),
ollakse muutunud kiilgetdombe- ja tuumpiirkonnaks ka véljastpoolt tulevatele
Samanismihuvilistele, keda ka moddukalt organisatsioonide litkmeteks vastu
voetakse. Sedalaadi tihingutel on ka varjamatud rahvuslikud eesmaérgid, mis sageli

kajastuvad selgelt sonastatud kujul. Naiteks Tengeri ametlikul kodulehel (2014
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seisuga) médratleti, et organisatsiooni peamine iilesanne on Baikaliddrsete rahvaste
Samaanitraditsioonide ja -kommete taastamine, elanikkonnale vaimse abi
osutamine jne. Tengeri missiooniks on olnud ka koiki burjaate iihendavate talituste
labiviimine, mis on samm edasi vOrreldes tavapdraste kohalike ja sugukondlike
riitustega. See koik konsolideerib burjaate iildetniliste tunnuste alusel, mitte enam
lokaalselt, ja annab tunnistust burjaatide kui kdlbelise, rikkaliku kultuuripdrandiga
ja traditsioonidega etnose drkamise kohta; kdimasolevat protsessi voib nimetada ka
koikide burjaatide ithendamise poliitiliseks integratsiooniks. Ta leiab kokkuvotvalt,
et kaasaegne burjaadi Samanism pOdrdus arhailisest kultuslikust vormist uude
religioonivormi, mille materiaalne ja doktrinaalne baas lubab tal formeeruda
iseseisvaks religiooniks, mis suudab saada burjaatide rahvusliku identiteedi
faktoriks venestamise, iilemaailmastumise ja muude kaasaegsete realiteetide
tingimustes (Smoljakova 2016: 64-69). Kolodeznikova sonul loodi 1990ndate
aastate alguses Jakuutias iihing ,Kut-sjur, mis tegeles Samanismi ja
rahvameditsiiniga. Uhing proovis jakuutide traditsioonilise  religioosse
maailmavaate baasil luua ,,rahvuslikku® religiooni, ning selleks loodud viljaannete
kaudu dogmatiseerida traditsioonilisi religioosseid vaateid ja kanoniseerida
kultuurilis-kombetalituslikke tegevusi (Kolodeznikova 2011: 4). Oktjabrskaja ja
Samuskina kirjutavad, et 1990ndate aastate ,etnilistel taastdrkamistel
(Jutumirkide kasutamise pohjendatus jddb siin arusaamatuks — t66 autori
kommentaar) oli juures poliitiline tegur — sellel perioodil sai teoks polisrahvaid
puudutavate autonoomiate taastumine, toimus mastaapne véikerahvaste litkumine.
Need protsessid olid laiaulatuslikud paljudes Siberi piirkondades, muuhulgas ka
Hakassias ja Altai Vabariigis. Ta mainib, et kokkuvottes oli selle protsessi
tulemusena tegemist muuhulgas etniliste ja laiemalt ka regionaalsete (poliietniliste)
piirkondade moderniseerimisega ja nende integreerimisega nii Vene kui ka
maailma sotsiaalkultuurilistesse avarustesse (Oktjabrskaja ja Samuskina 2016: 73,
77). Darhanova leiab, et ka praegune neoSamanism on pidevate muutuste teel.
Samanism, mis ldbis #irmise ebakindluse staadiumeid (repressioonid,
ndukogudeaegne jilitamine, aga ka rahvuslik-kultuuriline tirkamislaine 20. sajandi
16pus), moodustab niitid uusi vastupidavaid struktuure (Darhanova 2010: 191).

Abajeva kirjutab iildistavalt mongoli rahvastest, et kuna Samaan esineb neil
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arhetiiipse kogemuse kaitsjana etniliste traditsioonide tasandil, siis on ka tina
Samanism see, mis loob kogukonna jaoks rahvusliku milu, stabiliseerib ja kaitseb
rahvuslikku mentaliteeti ja vaimukultuuri. Ta margib, et juba 20. sajandi 80ndatel
aastatel oli jélgitav mirgatav Samanistlike traditsioonide ja rituaalide taassiind, mis
toimus isegi nendes piirkondades, mida juba mitmete sajandite jooksul loeti
budistlikeks (Abajeva 2012: 128jj). Selliseid nditeid on védga palju ja tegevus
Louna-Siberi pdlisetnoste tutvustamisel terves maailmas 14dbi Samanismi taassiinni
on olnud viimaste aastakiimnete véltel erakordselt vilgas.

Eelnevast ldhtudes voib oletada, et just 1dbi Samanismi kui kodige vanema
usundikihistuse taassiinni hakkasid Louna-Siberi pdlisrahvad miiratlema end uue
jouga iseseisvate rahvastena pérast pikka ndukogudeperioodil asetleidnud
rahvuslike identiteetide allasurumist. Samanismist sai selle piirkonna rahvaste
jaoks taas ajaloolise kindla omaidentiteedi pohisisu ja sidusaine, mis niitid uutes
vabamates oludes jouliselt kdiku lasti. Kuigi néiteks Tovas ja Burjaatias taastus
samaaegselt ka vahepeal samuti pdlu all olnud budism ja lamaism, sai
neoSamanismist kui n6 pdlisusundist rahvaid uuesti iithendav faktor.

Louna-Siberi rahvaste neoSamanismi (taas)esilekutsujatena on uurijad vilja
toonud ka muid tegureid. Haritonova on vélja toonud tdsiasja, et niitidseks juba nn
uutes Samaaniiihiskondades on tekkinud ka lihtsalt vajadus vastavate ametitiitjate
jargi. Ta titleb, et uute Samaanide sdnul on vajadus vaimsete liidrite jérele praegu
eriti voimas, kuna rahvas on (olnud) kaldunud korvale toeliselt teelt. Tema sdnul
on sedasorti selgitused tormilise Samanismi taassiinni kohta eriti sagedased
Louna-Siberis. Ta arutleb, et massilised Samanismiilmingud postsovetlikus ruumis
voivad seletuda praeguse erilise ajaga — ndukogude perioodil Samaane represseeriti
ja keelati inimestel selle valdkonnaga tegelemine, seetottu jéi neid ka viheks,
mistdttu on niiiid tarvis kiestlastu taastada (Haritonova 2016: 245). Samanismi
juurde tullakse aga ka tdiesti argistel asjaoludel. Doronin kirjutab Altai piirkonda
iseloomustades, et majanduskriis, vaeste arvu suurenemine, tihiskondlik madalseis,
ravimite ja digusabi hinnatdus on faktorid, mis ndhtavasti suurendavad erinevate
ravitsejate, Samaanide ja ennustajate autoriteeti. Selliste, paremat &draelamist
lootvate uute ,asjameeste” seas on tema sOnul endisi Opetajaid,

raamatukoguhoidjaid, alama astme ametnikke, kultuuritdotajaid, militsionéére,
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riigiteenistujaid jne. Ta kirjutab, et perestroikaajast alates leidub erinevaid miistika-
ja esoteerikahuvilisi, kes ndevad Samaanipraktikates ,,vana unustatud® vaimse
arenemise teed, mis paljude jaoks on muuseas ka rahaliste tulude allikas. Ta nendib
siiski, et kaasaegses Altai kultuuris on olemas sisemine vajadus voi ,.tellimus®
sedasorti spetsialistide ettevalmistamiseks, seejuures vajadus nende jdrele
suureneb. Selles pole ka midagi iillatavat, kuna peaaegu iga altailase esivanemate
seas on olnud Samaane, selgeltnigijaid ja ravitsejaid. Praeguse peaaegu téieliku
maapiirkondade to6tuse juures voib sellises kogukonnas Samaaniamet tihendada
sisuliselt tookoha omamist (Doronin: 2013: 215jj). Haritonova lisab ka veidi
irooniat, leides, et kui esivanemate seas Samaane ei leidunud, siis polnud raske neid
niitid ,,leida®. Vajadus selliste otsimiste jdrele tekib praegusele sarnases olukorras:
Samanismi taassiinni ajastul puudus vaid laiskadel huvi Samanistlike praktikate ja
enese SamaanivOimete arendamise vastu. Ja see on ka loomulik, sest Samaan olla
pole enam habivddrne, vaid vastupidi — véga kasulik. Sellised asjaolud tdid aga ka
paljude inimeste jaoks kaasa elukutselise ja tegevusalalise suunamuutuse voi isegi
uue rahvusliku eneseméidratlemise. Kokkuvotvalt leiab Haritonova, et
Louna-Siberis toimunud protsessid, kus Samanism on saanud tdiediguslikuks
konfessiooniks, on olnud tegelikult seaduspirased ja loomulikud. Samanism on
10puks institutsionaliseerunud, mis on mdistlik asjade kéik nende jaoks, kes peavad
just Samanismi muistseks religiooniks. Ta néeb siiski vastuolu olukorras, kus isegi
nendes vabariikides, kus Samanism on niitidseks seadustatud ametliku religioonina
vordselt paljude teistega, ei vasta asjad tegelikkuses no paberil kirjutatule, tuues
kaasa katsed tdestada enda paremust stiilis ,,meie religioon on kdige digem* ja
muidugimdista ,,koige meiem* (Haritonova 2006: 224, 158).

Kéesolevas alapeatiikis vaadeldi noesamanistlike litkumiste tekkimise
pohjuseid Louna-Siberi piirkonnas, aga ka ladnemaailmas, vaadeldi laiemalt
tegureid ja isikuomadusi, mis kallutavad inimesi liituma uute usugruppidega.
Selgus, et mittepdlisrahvastest uuspraktiseerijate neoSamanismi juurde joudmise
pShimuster on olnud sarnane nii Pohja-Ameerikas, Venemaal kui Leedus, seejuures
erinevad selliste uuspraktiseerijate ja uusliikumiste eesmérgid (vihemalt osaliselt)
traditsioonilistes Samanismipiirkondades taastdrganud liikumiste eesmarkidest.

Lduna-Siberis perestroikaliikumisega alanud rahvuslikke Samanismi taassiinde
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tuleb nidha osana maailmas aset leidnud laiematest tihiskondlikest protsessidest, mis
said alguse 20. sajandi teise poole alguses Liaédne iihiskondades. Neid protsesse
iseloomustasid inimeste individualiseerimispiitided ja uus suhtumine religiooni
tervikuna, mille keskmes nahti niitid iseennast ja enda vahetut suhet jumala ja
koiksusega. Ekstaasitehnikate omaksvotmine ka lddnelikes tihiskondades (millel
puudub(s) varasem ajalooline side ja kontekst traditsioonilise Samanismiga) toi
kaasa tdiesti uued religioossete praktikate harrastamise voimalused, mille
keskmesse asetus Samaanitehnikate praktiseerimine. Michael  Harneri
tuumsSamanismi Opetusest sai maailmas enimlevinud  uut-tiiipi
Ssamanismikoolkond, mis mojutas (kaudselt) ka Venemaal ja kitsamalt
Louna-Siberi  piirkonnas  postsovetlikul ~ ajal  toimunud neoSamanistlike
uuslitkumiste tekkimist. Louna-Siberi protsessidel oli hulk eripdrasid, mis olid
omased vaid nendele rahvastele ja piirkondadele, kus Samanism oli juba varem
olnud nn pdlisusundiks. Sellised erinevad Samanistlikud taassiinnid on tugevalt
seotud traditsioonilistes Samanistlikes piirkondades ja kogukondades elavate
véikerahvaste rahvusliku taasdrkamisega, mida voiks nimetada ka Louna-Siberi
polisrahvaste drkamisajaks. See on olemuslikult oluline erinevus vorreldes Ladnes
toimuva $amaanitsemisega, millel puudub etnoseid taassiduv aspekt. Samanismi
taastekkimist kasutati edukalt dra nende véikerahvaste enesemdiratlemise ja
eneseteadvuse uueks tdusuks, selle kaudu tutvustati enda olemasolu ja sisu ka
Venemaa kaugemates piirkondades, kohati ka terves maailmas. Vastloodud
Samaaniorganisatsioonid teenisid varjamatult etnoste enesemédramishuve,
Samanism seadustati mitmes Vabariigis ametliku rahvusliku (kaas)religioonina.
Samaaniamet ise on leidnud iileiildist taastunnustamist, on prestiizne ja ka
majanduslikult kasulik ettevotmine. Haritonova on votnud rahvusliku aspekti
kokku todemusega, et traditsioonilise kultuuri naasmine ongi iseloomulik

neosamanismi praktikale (Louna-Siberis).
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I1IINEOSAMANISTLIKUD SIIRDEVORMID LOUNA-SIBERI
RAHVASTE JUURES POSTSOVETLIKUL AJASTUL |

Neosamanismi tunnusjoontest ja vormidest Louna-Siberis

Kaasaegne Louna-Siberi neoSamanism kétkeb endas erinevaid olemasolu- ja
praktikavorme, mida on kdesolevas t60s neoSamanismi tekkimist ja defineerimist
kirjeldavates alapeatiikkides osaliselt ka juba mainitud. Louna-Siberis
postsovetlikul perioodil taastdrganud Samanismivormid on erinevad vorreldes
Ladnemaailmas alates 20. sajandi keskpaigast tekkinud uute Samanismliikumistega,
kuna uute Samanismivormide puhul on esimesel juhul valdavalt sisuliselt tegemist
juba varem nendel rahvastel eksisteerinud omakultuuride taastamise iithe osaga.
Traditsiooni katkemise, aga ka uute ajastuliste faktorite tottu on taastirganud
Samanismivormid varasematest monevorra erinevad, esineb ka tédiesti uut-tiilipi
praktikaid ja uuele ajale vajalikke uut-tiitipi sisuvéljadega erivorme. Sellised
neoSamanismid on varasematega vorreldes transformeerunud, omavad new
age’ilikku lisafaktorit, hoolimata samal ajal esiplaanil olevast rahvuslikust
autentsete traditsioonide taastamise piilidlusest. Ka jarjepidevusele rohuvad vormid
on omandanud uusi lisatunnuseid kooskdlas uue aja vajadustega, tihendades
selliselt endasse nii traditsioonilisi elemente kui ka tdiesti uusi nihtusi, piitides leida
vorme, mis evolutsioneeruksid kooskolas etnoste vaimse kultuuri arenemise
vajadustega.

Erinevalt traditsioonilise Samanismi uurijatest ei keskendu Lduna-Siberi
neoSamanismi késitlused tihena sissejuhatavatest teemadest iildjuhul fenomeni
religioossuse vOi mittereligiooniks olemise méiratlemise aspektile kui ndhtavasti
enam esmajdrjekorras mitteolulisele, kuigi seoses vdorapédraste harnerlike
mojutustega on ka see teema pievakorras, kuna ei ole iiheselt selge, millega on seda
tiitipi ndhtuse puhul {letildse tegemist. Niiteks Mikk Sarve korraldatavatel
Harneri-pdhistel tuumsamanismi kursustel ei puudutatud kordagi kursuse kui
ndhtuse liigitamise probleemi, samuti ei toetanud kursuse iilesehitus selle

religioonipdhisust, pigem oli tegemist klassikalise eneseabikoolitusega, kus pérast



iga ililesande sooritamist jagati grupiga enda kogemusi ja tekkinud motteseoseid,
seejuures olid iilesanded suunatud isiklike probleemide lahendamist soodustavalt
(nt harjutus kellegi, keda pole suudetud unustada, teispoolsusesse saatmiseks, voi
harjutuspaarilisele matusekone pidamine). Esikohale ei seata enam Samanismi kui
fenomeni usunditeoreetilist médratlemist, pigem on oluline néhtuse mdistmine
pracguste praktiseerijate endi vaatenurgast (eelkdige Ladne praktiseerijate seas),
kus kogukondlik tegur on marginaalne ja isiklik enesearendamine tdusnud
esmatéhtsaks. Louna-Siberi kontekstis on siiski oluline ka laiem tdhendusplaan,
kuna neoSamanism on seal seotud etnose kui terviku taasdrkamisprotsessidega. Ka
Lduna-Siberi neoSamanism sisaldab endas {iiksikisikute vajadustele suunatud
arenguid osana uuest tervikust. Selliselt ndibki, et rohutakse ennekdike sellistele
neoSamanismi defineerimiskatsetele (késitleti eelmises peatiikis), mille puhul on
rohuasetus ,,vana“ ja ,,uue® vahel vahetegemisel, et iilelildse luua mingitki selgust
selles erakordselt mitmekihilises ja —tahulises nahtuste kogumis. Seejuures ei ole
neoSamanism kui traditsioonilise Samanismi digusjérglane (mis on kaheldav) juba
eeltingimusena liigitatud religiooni valdkonda iseenesest, kuigi niditeks Samanismi
baasil rahvuslike religioonide loomispiitidlused ei varja enda keskset rdhuasetust
justnimelt rahvusreligioonil.

Neosamanismi religiooniks olemise kiisimust on uurijad siiski pdgusalt
vaadelnud, kuid valdav osa kaisitlustest sellel aspektil ei peatu. Jelinskaja kirjutab,
et kui varem médratleti $amanismi kui religioonisiisteemi, siis neo$amanistlike
praktikate puhul eitatakse isikuiileseid usudogmasid ja rdhutatakse isikliku ja
praktilise teadmise ja kogemuse véirtust. Ta iitleb, et neoSamanism pole usk ega
religioon, selles puuduvad dogmad ja hierarhia. Ometi leiab ta teisal, et
institutsionaalsetesse vormidesse organiseerunud Samanism saab iiheks etnilise
piirkonna identifitseerimise vormiks (Jelinskaja 2016: 63, 65). Need kaks véidet
samas artiklis viitavad iihelt poolt neoSamanismi individuaalsele olemusele ja
teiselt poolt selle rahvuslikkust rohutavale ja taasloovale tendentsile Louna-Siberi
kontekstis. Tsddenov leiab, et burjaatide juures levinud linnasamanism koos
pidevalt arenevate kombetalitustega muutub tasapisi religiooniks, mis iihendab
ilma erandita koiki burjaate, tdrjudes vilja isegi budismi. Ta leib, et see on voimalik

tdnu linnasamanismi etnolokaalsete omaduste kadumisele (Tsodenov 2012: 249).
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Kui linnasamanismi mdista laiemalt, koos uute rahvuslike organisatsioonide ja
tihiskondlike tegevustega (mitte vaid tiksikpraktiseerijatena), on selline seisukoht
téiesti aktsepteeritav. Etnolokaalsete omaduste kadumist voib sel juhul tolgendada
asjaoluga, et uued etnilist {iihtsust taotlevad organisatsioonid esindavad
automaatselt koiki burjaatide rahvusgruppe korgel esindustasandil. Smoljakova
Kirjutab, et loomulikult ei vaja traditsiooniline Samanism piithakoja-aspekti, ometi
on sellised suundumused olemas burjaatide kaasaegsetes Samanismiga seotud
rahvusptitidlustes, mille suurim piitidlus on luua ametlikku religiooni. Sellest
hoolimata leiab ta, et kaasaegne Samanism rahuldub kaasaegse maailma vajaduste
jariitmiga. Niitidne burjaadi Samaan omab vajalikke piihitsusi ja mis kdige tdhtsam
— on Samaaniorganisatsiooni liige, kus toimub alati muuhulgas ka religioosse
iseloomuga kultuuriline ja valgustuslik tegevus (Smoljakova 2016: 66, 67, 69).
Selliselt on burjaadi neosamanism loomulik osa kogukonna uutest vajadustest,
luues traditsiooni evolutsiooniprotsessis selliseid vorme, mis on vajalikud
praktiseerijate kogukonnale just niiiid. Lisaks leiab Druzinin peamiselt
linnaSamanismi  kontekstis, et neoSamanism, erinevalt traditsioonilisest
Samanismist, ei ole selliselt religioon ega ka sekt, vaid inimestele vaimse abi
andmise meetod (Druzinin 2013: 4). Haritonova arvates kujutab Samanism siiski
jatkuvalt uskumuste ja praktika segu (Haritonova 2004: 119). Sellised iildistused
nditavad veelkord, et neoSamanismi méératlemisel ei ole religiooniaspekt esikohal
ja igaiiks voib sellesse aspekti suhtuda postsovetlikul perioodil {isna vabalt.
NeoSamanismi olemuse maédratlemisel on oluline kiisida kas sarnaselt
traditsioonilisele Samanismile on ka niiiid oluline kogukonna kultuuriline kontekst,
mille raames ja tdnu millele on olnud voimalikud varasemad Samanismikultuurid
nii, nagu kirjeldati kdesoleva t66 esimeses peatiikis. Venemaa uurija Nam Kirjutab
Samanismi psithhotehnoloogia iile arutledes, et kombestiku stimboolsed tegevused
viljendavad Samaani enda teadvuse seisundit, mida ei saa eraldada kultuurilisest
kontekstist. Ta litleb, et $amaani eriseisundid ei ole miski muu kui kollektiivi poolt
juba varem véljakujundatud arusaamade loominguline to6tlemine. Nami artikkel ei
erista traditsioonilist ja kaasaegset Samanismi, vaid késitleb Samanismi kui
kultuurikonteksti fenomeni laiapdhjaliselt ja iildistatud universaalse printsiibina,

mis ihtib selliselt Lintropi poolt juba varem kirjutatuga, ometi ei kehti selline
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lahenemine enam neoSamanismi puhul (Nam: 2013: 97). NeoSamanismi
kultuurikonteksti vaatlemisel on uurijad seisukohal, et iildprintsiibina pole seda
tiitipi kogukondlik iihisarusaam timbritsevast kultuuriruumist Samaanipraktikate
elluviimisel ja indiviidi Samaaniks hakkamise puhul enam hédavajalik, kuna
esikohal on niitid isiklik areng ja isiklikud eesmargid. Lduna-Siberi
neoSamanismide puhul tuleb rddkida seejuures taas ka kogukondlikest
rahvuseesmarkidest, mille puhul iihise kultuurikonteksti tdielik korvaleheitmine ei
teeniks rahvus$samanismi loomise eesmarke. Jelinskaja nédeb, et kui arhailise
tthiskonna arsenal oli piiratud Samaanimiitoloogia kéepéraste vahenditega, mis
piirnesid hdimukollektiivi siimboolse siisteemi piiridega, siis kaasaegses maailmas
on Samanismil kasutada maailmakultuuri lai arsenal, mis vdimaldab luua sujuva
pildi, kus iga soovija vOib omandada Samaanipraktikaid. NeoSamanistlikud
praktikad ei vaja enam sotsiaalse grupi legitiimsuse olemasolu, vdhemalt nii on see
baassamanismi ja linnasamanismi puhul, mille esindajad rdhuvad esmajérjekorras
isiklikule kogemusele. Umbritsevad vdivad end $amaaniks pidajasse ja enda
Samaanirdnnakutest pajatajasse suhtuda kuidas iganes, sest oluline on isiklik
veendumus, mis tugineb omaenda kogemustel. Ta liheb veelgi kaugemale, pidades
voimalikuks, et kuigi arst ja patsient kumbki ei pruugi uskuda Samaanikoiksuse
reaalsust, teevad nad 14bi praktika kindlaks Samaanipraktika toimimise efektiivsuse.
Selliselt saab tde peamiseks kriteeriumiks sisemine isiklik kogemus. Kaasaegse
Samaani staatus ei toetu mitte rituaalis osalejate tunnustusele, vaid
massikommunikatsiooni esindusvoimalustele, mis loovad kollektiivse usu efekti.
Samaanikogemust, -vairtust ja -efektiivsust kinnitava $amaaniga piiratud alal koos
elava hdimukollektiivi kui auditooriumi asemel on ,pealtvaatajateks*
laialivalgunud alal olevad ,,pltihendunud®, kelle seas on nii traditsioonilisi Samaane,
plihendunud uustulnukaid, kaasaegse kultuuri kandjaid, kes samuti praktiseerivad
Samanismi, vastavasisulistest raamatutest huvitujaid, Samaanisaitide kiilastajaid jpt
(Jelinskaja 2016: 63, 65). Neronov toetab seda ldahenemist, Geldes, et kui
traditsioonilises tihiskonnas identifitseeris inimene end grupiliikmeks olemise
kaudu, siis uue aja esoteerikas on esikohal salajane teadmine ja geniaalsed
isiksused, kes selliseid teadmisi omavad, lisaks pakub esoteeriline tee ka vaimse

tdiustumise vOimalusi, mis annab isiksuse saatuse arengule isikliku mdotme
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(Neronov 2012: 115). Eelnevast ldhtuvalt voib tddeda, et kultuurikonteksti
olemasolu vajalikkus on neoSamanismi puhul teisenenud. NeoSamaanid vajavad
kohati ka tdna auditooriumi, kuid kaasaegsed vdimalused ja tingimused loovad
auditooriumile uue tdhendusvélja, mis pole tingimata seotud etnosekesksuse voi
Samanismi lildisemalt mdistvate isikutega. Nii iitlebki Druzinin, et neoSamanism on
oma olemuselt isiksuse katse siduda enda empiirilist elu teatava sakraalse
reaalsusega ja vajadus religioosse ja vaimse kogemuse jirele. Ta leiab, et
neoSamanism ei ole lihtsalt traditsioonilise religioosse maailmavaate iiks aspekt,
vaid ka mood, meelelahutus, mis on ligipddsetav kdigile, lisades, et igaiiks, kes
kasutab Ssamaanipraktikaid, ei saa seejuures Samaaniks — nii on see olnud Jakuutias
varem ja ka praegu. Ometi lisab ta teisal, et Samaani funktsioonid voib
postmodernismis enda peale votta igaliks, vahe seisneb vaid selles, et
neosamanismis puudub Samaanil materiaalse ja vaimumaailma vahendamise roll
(Druzinin 2013: 114, 116). Selline arvamus ei lange kokku Haritonova seisukohaga,
kelle hinnangul on just inimeste ja vaimumaailma vahendamine ka tédna
neoSamaanide peamine tunnus, ning neoSamanismi iseloomustab muuhulgas just
»jaht vaimudele® (Haritonova 2016: 236jj). Kolodeznikova toob Jakuutia néitel
lisaks esile, et traditsioonilises Jakuudi Samanismis ei ole olnud rangelt méiératletud
kultuurilist voi siimboolset konteksti, kus elab konkreetne Samaan, nii voidi kdia
Samanismi Oppimas ka naaberrahvaste juures, ning Samaanide tegevus ei piirdunud
suguseltsi voi hdimuga, samuti mitte konkreetse piiha kohaga, nii nagu teistel
Samaanirahvastel (Kolodeznikova 2011: 8, 10). Sellised traditsioonilise
(Pohja-Euraasia) Samanismi raamistikku iildjuhul mittemahtuvad aspektid
sarnanevad hoopis kaasaegse neoSamanismiga laiemas, mitterahvuslikus mottes
(harnerlikus arusaamises), neil on ka koht Lduna-Siberi tdnase neoSamanismi
raamistikus, kus konverentsiSamanismi ja Samaaniturismi harrastatakse iisna vabas
vOtmes, ning uusi kogemusi kédiakse Siberist hankimas ka niiteks
Lduna-Ameerikas, organisatsioonide litkmeteks vOetakse teiste rahvuste esindajaid
jauute praktikatega kaasnevaid kogemusi jagatakse kogu maailmaga. Alati pohjalik
ja mitmetahuline Haritonova toob siiski vilja, et paljud uued adeptid seovad enda
tegevuse teatud kindla varasema traditsiooniga. Enam ei néhta probleemi selles kui

keegi sdidab mujalt maailmast niiteks Peruusse, et otsida endale sobivat isiklikku
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Samanismivarianti (Haritonova 2016: 244, 248). Seejuures vdivad uued
traditsiooniliste sakraalsete praktikate hoidmise ja kasutamise pretendendid
erinevatest allikatest saadut interpreteerida vihem voi rohkem digesti, kuid nende
interpretatsioon soltub nende isiklikust psithhomentaalsusest. Haritonova juhib
tdhelepanu, et nditeks burjaatia neoSamanismi puhul vdivad samad isikud olla
kordamddda nii laamad kui ka Samaanid vdi pdorduda hoopis digeusku, et ikkagi
edaspidi tegeleda Samanistlike praktikatega; samades piihades kohtades voivad aga
pidada enda talitusi erinevate konfessioonide esindajad (Haritonova 2006: 129,
282). Ka teised uurijad on juhtinud tdhelepanu faktile, et neoSamanism eksisteerib
sarnaselt traditsioonilise Samanismiga Lduna-Siberis ka postsovetlikul ajal teiste
usunditega samal ajal ja paralleelselt, jagades vajadusel samaaegselt ka samu
jargijaid ja kultuskohti. On viitamist mittevajav tosiasi, et nditeks Vene ortodoksia
kirikusse kuuluvad inimesed voivad Lduna-Siberis iiheaegset huvituda ka
Samanismist ja ei nde selles vdhimatki vastuolu. Selliselt on neoSamanism
Louna-Siberis sdilitanud endale olemusliku tunnusjoone, milleks on teiste
usustisteemidega kooseksisteerimise olemasoluvoime. Ka Mikk Sarve kursustele
registreerumise faasis ei huvitutud osalejate religioossetest vaadetest ega
varasemast suhtumisest Samanismi kui Opetusse voi praktikasse. Madrav oli igaiihe
vaba soov saada meelerdnnuga seotud kogemusi ja nende kaudu leida lahendusi ja
vastuseid enda elus seni lahendamata teemadele ja tiksikprobleemidele. Seejuures
el moddetud mitte kuidagi nn meelerdndude tdelisust, ei kasutatud meelerdnnuks
vajalikke taustakriteeriume (nt algsed teadmised Samanismimiitoloogiast), et
hinnata nigemuste sobitumist klassikaliste arusaamadega Samanismi kohta,
meelerdndudel ndhtut ei kritiseeritud ega hinnatud, ainus oluline aspekt oli igaiihe
isiklik vOime suuta lahendada iseenda jaoks piistitatud probleeme etteantud
meelerdnnuiilesande raames.

Uurijad on vilja toonud hulga neoSamanismile omaseid iiksiktunnuseid ja
erijooni. Tanya Luhrmann on vélja toonud neoSamanismi erijoontena selle
mangulisuse ehk let’s just try voi let’s pretend olemuse, st neoSamanismi
praktiseerides on voimalik seejuures teeselda tdsidust, seevastu kui traditsioonilise
Samanismi puhul on tegemist kultuurikeskkonna osaga, kus Samaan on reaalselt

vastutav terve kogukonna ees; tema hinnangul on neo§amanism ebaloomulik, kuna
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ei ole Ladne sotsiaalse konteksti osa ja selle mdistmist ja harrastamist tuleb eraldi
omandada; neoSamanism romantiseerib ja dekontekstualiseerib Samanismi; puudub
kogukond, kelle heaks seansse 1dbi viia; praktiseerijal puudub toimingutesse vajalik
tosidus ja austus, kuna ta voib igal hetkel eemalduda — kogu tegevus on ju tegelikult
lihtsalt fun (Luhrmann 2012: 139jj). Sellised pigem Léadne konteksti sobituvad
eriaspektid ei ole suures osas asjakohased Louna-Siberist rddkides, kuna siin
moistavad neoSamanismi praktiseerijad suures osas juba eos loomuliku ajaloolise
ja traditsioonilise Samanistliku kultuuriruumi osalistena konealuseid praktikaid,
katkestusperiood ei ole olnud iildjuhul liiga pikk. Monel juhul voivad iilalmainitud
tunnused siiski ka Louna-Siberis olla aktuaalsed, kui tegemist on véljastpoolt tulnud
adeptidega, aga samuti juhul kui uuspraktiseerijad harrastavad neoSamanismi
korvalise véhetdhtsa tegevusena hobi korras. Mikk Sarve tuum$amanismi kursustel
kogetu pohjal voin kinnitada, et nditeks méngulisuse voi lihtsalt fun aspekti
olemasolu olid ka seal téiesti asjakohased loomujooned, teemaga enese sidumine
oli pigem vormiline ja vabatahtlik.

Sultangalijeva toob vilja rea pdhitunnuseid, mille ta leiab olevat erinevad
traditsioonilise ja neoSamanismi juures, toetudes TOva neoSamanismi puhul
toimuvale. Ta leiab, et kui traditsioonilises kultuuris oli Samanism kéttesaadav
ainult nendele, kelle ilmselgelt valisid vilja vaimud voi kellele oli see anne
parandatud, siis kaasaja tingimustes on Samanism kittesaadav praktiliselt koigile,
kes votavad omaks Samanismi baasolemuse; kui varem arvestati, et inimene ise ei
vali Samaaniteed, vaid teda ennast valiti vaimude poolt, siis niiiid voib inimene ise
endale selle rolli valida, seejuures pole enam ohtu tervisele, mida varem pdhjustas
SH; vajalik on vaid 4ra tunda ,,kutsung® v&i kogeda spontaanset kontakti vaimude
ilmaga; oluline on seejuures, et Samaaniameti valik ei ole harrastajale enam
kohustuslik ja tegutsemise katkestamise tdttu ei taba teda SH; kui varem kaasnes
initsiatsiooniga radikaalne ja jdrsk isiksuse muutumine, mis kaasnes raske
haigusega, ning 10ppes alles enda vaimudele loovutamisega (esines ka kliinilist
surma), siis niitid toimub isiksuse ja elu muutumine tasapisi ja ei ole reeglina seotud
elu ja tervist dhvardavate siindmustega; kui traditsioonilises iihiskonnas oli
Samaanlus inimeste jaoks keskne element, ning kdik muu jai teisejarguliseks, siis

kaasaegsetes oludes otsustab inimene ise mil mddral on Samanism tema jaoks
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oluline ja reeglina iihitatakse Samaanitsemine muretult elu teise aspektidega; kui
traditsioonilise Samanismi puhul eksisteeris suur hulk reegleid ja tabusid, mille
rikkumine vois tosiselt kahjustada nii Samaani ennast kui kogukonda tervikuna, siis
kaasaegse Samaani jaoks iildjuhul tabud ei kehti, kuigi nad voivad siiski ilmneda
vaimudega ldbirddkimiste tulemusena, seejuures on tabude rikkumise puhul
traumaatilised jarelmid ddrmiselt harvad; kui varem sai Samaan todtada vaid enda
hoimu piires ja tema joud soltus otseselt konkreetsest geoalast, siis tdna voib ta
praktiseerida iiksikiiritajana ja teda ei seo enam etnogrupp ega geoala; kui
traditsioonilises Samanismis eksisteeris rangelt médratletud kultuuriline ja
siimboliline kontekst, siis kaasaegne Samanism ei ole seotud iihe konkreetse
kultuurilis-siimbolilise kontekstiga, kuna neoSamanismi vaatenurgast ldhtuvalt
eksisteerivad ranged piirid inimese ja iilejdinud maailma vahel eranditult vaid
inimese enda teadvuses (Sultangalijeva 2014: 187jj). Need esiletdstetud erinevused
ei kehti tervikkomplektina siiski selliste Louna-Siberi kaasaegsete neoSamanismide
ja praktiseerijate kohta, kes piitiavad tegutseda(vad) traditsioonilise jarjepidevuse
alusel ja raamistikus, saades teavet ja oskusi no otseallikatest, kelleks sageli on
vanavanemad vOi teised sugulased, aga laiemalt ka ajalooline périmuslik
kultuuriruum. Samuti tuleb Louna-Siberi puhul jatkuvalt silmas pidada, et niiteks
kultuskohad (vdi ka kasutatav atribuutika) ei ole iile voetud vodrastelt kultuuridelt,
vaid on péranduseks saadud omaenda rahva varasemast kultuurist ja asuvad
jatkuvalt nende rahvaste endi territooriumil ka praegu. Olulise aspektina tuleks
siinkohal minu hinnangul rShutada nende rahvaste alateadlikku ja teadlikku
meelsust ja mentaalsust, mis nii geenide kui parimuskeskkonna kaudu on iseenesest
juba seotud varasema kultuuriruumiga, milleks on ajalooliselt ennekdike (iildjuhul)
olnud Samaanikultuur. Traditsiooni katkestusest tingitud tegurid on pShjustanud ka
Louna-Siberi uuspraktiseerijate seas paratamatult Lddne neoSamanistidele
sarnaseid erijooni, kuid Louna-Siberi eriparaks jddb endiselt paratamatu varasema
autentse omakultuuriruumiga seotus vahemal voi rohkemal mééral.
Sultangalijevaga peaaegu identseid erijooni toob Tdva kontekstis vilja ka
Mongus. Ta lisab, et iheks neoSamanismi erijooneks on saanud uskumatu avatus
vdlismaailmale, mida varem pole tiheldatud. Avatus viljendub néiteks rituaalide

teatraliseeritud demonstreerimises, voi ka grupivilistele inimestele Samaaninduse

49



tutvustamises, mis omakorda soodustab Tova Samaanide sekka teise rahvaste
esindajatest neoSamaanide imbumist. Selliste rahvaste esindajad on reeglina
Samaaniminevikuta ja ajaloolises mottes ndhtusest piisavalt kauged. Nii on isegi
Tova Samaanikeskustes hakanud tootama teiste rahvaste esindajad, kes niitid
nimetavad end Samaanideks. Veel iiheks huvitavaks ndhtuseks peab ta suunda, et
Samanism on Tdvas hakanud suhestuma korilaulmisega — tdna pole haruldus, et iiks
ja sama inimene peab end nii kdrilauljaks kui ka $amaaniks. Korilaulukursuste
kdigus Opetatakse ja tutvustatakse samaaegselt ka Samanistlikku maailmavaadet ja
moningaid Samaanipraktikaid, sellised segatud praktikad soodustavad véidetavalt
isiksuse harmoonilist arenemist, parendavad energiate liitkumist tSakrates ja aitavad
kaasa enda tervendamisprotsessile. Uueks ndhtuseks on ka Tdva Samaanide
vdlisvisiidid, kus tegeletakse isegi vilisriikide haiglates inimeste ravimisega
(Mongus 2014). Minu hinnangul on selline new age’ilik mitme praktika samaaegne
kasutamine osa kaasaegse neoSamanismi olemusest, seejuures Louna-Siberi
kontekstis voib sellistes suundumustes ndha katset siduda iihtsesse terviksiisteemi
eneseidentiteedi tugevdamise eesmérgil mitu erinevat rahvuslikku eritunnust, mis
koos moodustavad sellevorra tugevama rahvus(religioosse) vundamendi.
Haritonova arvates tdhendab loomulik protsess traditsiooni evolutsiooni ja selle
kohandumist uute elundhtustega. Ta arvab, et muutuseid on olnud ennegi ja
Samanismi igasugust loomulikku taastekkimist tuleb pidada heaks. Tema hinnangul
viljendub  moderniseerimisprotsess ka  eri  traditsioonide  esindajate
konsolideerumispiiiides. Uhe $amaanitraditsiooni taassiinni kdrvalaspektina nieb ta
Samaaniturismi. Nii soidavad nditeks Tovasse Samanismist huvitatud riihmad, mis
on tavaliselt moodustatud Moskvas. Kohapeal ootavad neid Samaanid ja treenerid,
kellega koos siirdutakse joukohtadesse. Seejuures on oluline uus aspekt, et
traditsiooni jime rikkumine ei hiiri peaaegu kedagi, mis on peamiselt tingitud
sotsiaal-majanduslikest pShjustest, aga ka uusimate teaduslike andmete imbumisest
neoSamanistlikku ja isegi Samanistlikku keskkonda. Sellega seoses kaotab
traditsioon oluliselt oma sakraalsust ja ajuti riilitatakse see sakraalsusega
kunstlikult. Ta votab kokku, et nditeks Tova traditsioon on siiski plisiv koos oma
tdnapdevaste isedrasustega, praktikad laienevad, muuhulgas ka niiteks venelaste

seas. Huvitav on selles kontekstis tema ndide, et pdrast digeusu traditsiooni
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kohaseid peiesid paluvad paljud venelased Samaanidel viia 14bi spetsiaalseid 7. ja
49. pédeva peierituaale, sedalaadi ilminguid on veelgi. Hakassias, kus ei olnud
sdilinud Samanismi jarjepidevust, tihendab tema sonul traditsiooni taassiind katset
seda jouga rekonstrueerida (Haritonova 2004: 108, 109, 110, 115). Selliseid
keeluhaarde Iddvenemise laineharjal ilmnevaid iseeneslikke taastekkelisi
kultuuriloomeprotsesse tuleks pidada etnose loomulikuks enesesdilitamistungi
osaks, aga mitte ainult — jouga mahasurutud ja veel mitte tdielikult vélja suretatud
kultuurimélule v3ib soodsates tingimustes olla omane ennastelustav iseloom.
Hoppal on end etnosemiootiku rolli seadnuna kirjutanud, et iseenesest pole vajadust
16hkuda traditsioone, kiill aga on vajadus kultuurilise jarjepidevuse edasiehitamise,
vanade véirtuste, uskude ja moraalide austamise jirele, sest ndib, et nendeta pole
voimalik ka midagi uut {iles ehitada. Lokaalsed kultuurid on ajaloo véltel kuhjanud
kokku périmuse rikkaliku teadmuse, see teadmine on alati aidanud kaasa
kogukonna kestmajdémisele antud iihiskondlikus ja looduslikus keskkonnas.
Seejuures seltsib traditsioonidega alati tugev identiteeditunne (Hoppal 2008: 167jj).

Omavahel ongi tugevalt seotud Lduna-Siberi linnasamanism Kitsamas
(iiksikisiku privaatSsamaanitsemine) ja laiemas tdhenduses (autonoomse piirkonna
tihiskondlik-administratiivne piiiie siduda iihte etnose eri gruppe) ja neoSamanismi
organisatsiooniline olemus, viimane on omakorda sidusalt {ihendatud
neoSamanismi etnokultuurilise aspektiga, kuna uute $amaaniorganisatsioonide iiks
varjamatu eesmirk on poliste Samaanietnoste jaluletdstmine koos rahvusliku
tulevikuperspektiivi loomisega.

Linnasamanismi on kirjeldanud mitmed uurijad ja kédesolevas t60s on seda 2.
peatiikis pogusalt ka juba defineeritud. Briti antropoloog ja akadeemik Caroline
Humphrey on Burjaatia linnaSamanismi uurides leidnud huvitavaid
noukogudeaegsest traditsiooni katkestusperioodist ja iihiskonna linnastumisest
tingitud uusndhtusi ja tunnusvorme. Néiteks ndevad linnaSamaanid ennast ja enda
tegevust niitid samaaegselt ka kristlikus ja budistlikus kontekstis, ehk siis vahepeal
tekkinud mitme kultuuriruumi segunemine mojutab paratamatult niiiid nende
maailmapilti. Alates ndukogude ajast on méarkimisvddrne osa inimestest kolinud
linnadesse, mis on niilid paratamatult nende elutunnetuse osa, mille fiiisilises ja

vaimses raamistikus peavad niiiid tegutsema ka neoSamaanid-linnasamaanid — tahes
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tahtmatult on linnakontekst totaalselt erinev traditsioonilisest hdimupdhisest
looduskeskkonnast. Ta toob néiteks, et linnaSamanismis on prestiizne omada
abivaimuna monda tuntud kristlikku piihakut voi budistlikku miitoloogilist
suurkuju — nii on omavahel segunenud isiklikud hdimupohised abivaimud ja
rahvusvaheliselt tuntud suurnimed. Ta iitleb, et burjaadid aktsepteerivad mdnuga
selliseid abivaime nagu ingel Miikael, sest see nditab nende haaret. Tema sonul on
samal ajal linnasamanismi kontekstis oluline osa ka Samaanitseva isiku isiklikul
miitidil, mis annab talle Samaanina tegutsemise digustuse. Isiklik miiiit haarab
endasse néiteks isiku kogetud erakordseid eluepisoode, temaga juhtunud maagilisi
sindmusi  koigile tuntud (vde)kohtades, lugusid initsiatsioonihaiguse
labipddemisest jne. Oma tegevuses piiiitakse hoolimata linnakeskkonnast siiski
lahtuda  klientidele ja  publikule  mdistetavatest ja  arusaadavatest
konstruktsioonidest, mis voivad uues fiiiisilises keskkonnas votta huvitavaid
vorme: nditeks avatakse korteri dhuaken, et abivaim saaks duest tuppa liikuda,
gaasipliiti kasutatakse liha ja rasva poletamiseks ohvritulena, vesiklosetist lastakse
alla musta energiat, aga kliendi ebadnne pdhjustajana nidhakse endiselt vaime, mis
vastab kliendi oodatavale maailmapildile jne. Toimingute sisuline kiilg ja kulg jaab
seejuures traditsiooni raamidesse, ning selliselt on linnast saanud uus okultne
keskkond, kus tegutsevad niiiid linnavilised vaimud (Humphrey: 1999: 3jj). Ka
Druzinin on teinud pohjalikke jareldusi linnaSamanismi tunnusvormide kohta. Ta
leiab, et linnaSamanism proovib kasutada traditsioonilise = Samanismi
terminoloogiat, aga teeb seda teisekujuliselt ja kiillaltki abstraktselt, kasutades
erinevaid maagilisi ja religioosseid praktikaid. Druzinin teeb linnasamanismi kohta
rea kokkuvotvaid tildistusi: linnaSamanism pole tema arvates Samanismi Oppimise
teooria, vaid konkreetsete tehnikate kogum, mis voOlub ligipddsetavusega,
universaalsusega, lihtsa kasutamisviisiga, ning vdimaldab inimesele teatavat
maailmavaatelist vabadust, mottevabadust, mida ei piira sekti raamistik, religioon
vOi teadus, ehk siis vaimsete otsingute vabadust (Druzinin 2013: 5jj).
Linnasamanismi iihe aspektina tuleb néha ka ravi- ja tervendusasutusi, kus todtavad
tavaliselt ithes suures hoones erinevates kabinettides koos raviteenust (aga ka nt
ennustamisteenust, vaimu puhastusteenust jne) pakkuvad neoSamaanid. Niiteks

Ulan-Udes oli Humphrey sonul 1990ndatel haigla kabinettidega, kus tootasid
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Samaanid, kuid sellist tegutsemisvormi ei hakanud siiski kasutama vdga paljud
praktiseerijad (Humphrey 1999: 7). Samasugused haiglatiiiipi Samaaniasutused on
olnud populaarsed ka Tovas, kuid niilidseks on sellise neoSamanismivormi
populaarsus kadunud. Haritonova toob huvitava ndhtusena vilja nn Samaanimajade
olemasolu, mis kujutavad endast stimbioosi kantselei ja
»igaks-elujuhtumiks-abilise” vahel. Seal oodatakse ja voetakse vasta kliente,
puhatakse ja siiliakse iihisest katlast, moned lausa elavad seal, kuna on saabunud
maapiirkondadest (Haritonova 2006: 175). Nden Louna-Siberi linnaSamanismi
puhul olemuslikke sarnasusi Lddnes levinud eksperimentaalSamanismiga, kuna
Louna-Siberi linnasamaanid on rohkem véljunud enda parimuslikust kontekstist kui
nende rahvaste juures tavaliselt neoSamanismi puhul on tavaks. Samuti hakkab
silma selle Samanismiliigi suurem erinevate praktikate viljelemise vabadus ja
Samanismi interpreteerimise suuremad vdimalused, mis tulenevad nende kui
tiksikiiritajate suuremast soltumatusest vorreldes niiteks jatkuvalt kiilaiihiskonnas
praktiseerijatega, kus traditsiooni tundvate isikute olemasolu on linnaga vorreldes
suurem. VOimalik, et niiteks Burjaatias ja TOvas ongi praegu linnaSamaanide
kogukond  suurem  vorreldes  traditsioonilisi  praktikaid  rakendavate
praktiseerijatega. Jakuutias, Altais, tunguuside juures voi Mongoolias v3ib olla asi
ka vastupidi. See koik paigutab linnaSamaane ldhemale harnerlikule dpetusele ja
temale omastele vabamatele meetoditele, kuid paratamatult jadvad Louna-Siberi
kontekstis alles sealsete rahvaste endi muistsete Samaaniarusaamade tugevad
mojutused niiiid ja tulevikus.

Uheskoos  tuleb  vaadelda  Louna-Siberi  rahvaste  neoSamanismi
organisatsioonilist ja uut-tiitipi ithiskondlikku {ilesehitust ja sellega kaasnevat
etnoseid taastavat aspekti. Uurijad on teinud pdhjalikke kokkuvotteid Louna-Siberi
poliste  Samaanirahvaste  organisatsioonide, erinevate Samaanilihenduste,
Samaanivorgustike, sellekohase seadusandluse, kahesuunalise Samaaniturismi
(vOetakse vastu uudistajaid véljastpoolt, samas kédiakse ise end viljaspool
tutvustamas) ja muu ithiskondliku tegevuse kohta postsovetlikul vabanemisajastul.
Haritonova sdnul on Samaanikeskkonna teisenemine ja taassiind omapérased:
nditeks kohalik etnograaf ja folklorist Mongus Kenin-Lopsan on loonud Tovas

tavatu Samaaniiihenduste vorgustiku, mille moodustavad viis Samaanikodu, mille
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juhid moodustavad samaaninoéukogu, mida juhivad kdige tugevamad Samaanid.
Samaanid piiiiavad osaleda kdigil riiklikel iiritustel (niiteks piihitseda presidendi
peojurtat vabariigi aastapdeval), soidavad konverentsidele ja festivalidele,
korraldavad seminare, osalevad Tovat kajastavates filmides, esinevad etendustega
Moskvas ja Liéneriikides, ning korraldavad turistidele néidisrituaale, uue
ndhtusena tootatakse vajadusel mitmekesi koos. Hakassia Kirjanike Liidu esimees
Galina KazatSikova kirjutab nditeks stsenaariume ja taastab traditsioonilisi pilihasid.
Naiteks piihitseti digeusu kabel Samanistlikult sisse vahetult enne selle kiriklikku
Onnistamist (Haritonova 2004: 109jj). Selliseid iihiskondlike varemkuulmatute
Samanismitegevuste kohta voib tuua palju nditeid koikidest Louna-Siberi uutest
Vabariikidest (pidagem silmas, et nii Jakuutia (Sahha), Altai, Tova, Burjaatia kui
ka Hakassia kuulutasid end 1990ndate aastate alguses Vabariikideks, olles olnud
varem Tuva ANSV, Burjaadi ANSV, Hakassia NSV, Migi-Altai ANSV ja
Jakuudi-Sahha NSV, seejuures oli Tova ka aastatel 1921-1944 soltumatu
rahvavabariik). On loomulik, et enda vdimaluste piires, olles Vabariigid suurema
ritkkliku liksuse sees, piilitakse ka enda olemasolu igakiilgselt ndidata, arendada
kultuuritegevust ja iihiskondlikku elu, ning seejuures kasutatakse selleks tohusalt
kdike Samanismiga seotut kui nendele rahvastele igiomast. Samanismist on
niitidseks suudetud luua endi jaoks parim loomulik brind mida vdib iildse ette
kujutada. Mongus lisab, et alates 1991. aastast vOeti taas kasutusele palju
Samanistlikke kultuskohti, kus ndukogude ajal kéidi vaid saladuskatte all (Mongus
2014).

Darhanova sedastab, et Samaaniorganisatsioon kujutab endast Samaanide
vabatahtlikku ithendust, millel on aktiivne positsioon, progressiivne vaatenurk ja
mis on loodud iihiste huvide teostamiseks ja kaitsmiseks. Selle tegevus on suunatud
Samanismi sdilitamisele, taastarkamisele ja edasisele arengule. Neil on pohikiri, nad
el kuulu valitsusstruktuuridesse, teevad koostddd tihiskondlike organisatsioonidega
teaduse, kultuuri jm vallas (Darhanova 2010: 187) Eelmises peatiikis mainiti ka
selliste organisatsioonide rahvuslikke eesmédrke. On tosiasi, et Samaanid ei ela enam
jurtades vO1 metsades, vaid istuvad kabinettides, kuid Samaaniorganisatsioonide
esindajad pole lihtsalt neoSamaanid voi linnaSamaanid, vaid Siberi rahvaste

autoriteetsed esindajad, kes nievad enda tegevuses vaimude tahet, on libinud SH
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ja soovivad teenida oma rahvast (Smoljakova 2016: 63). Erinevate Samanismi
reguleerivate  ja  kaitsvate seaduste, Samaaniorganisatsioonide, nende
tegevuseesmarkide ja —sisude, aga ka muude lihiskondlike tegevuste kohta ei ole
siin teema mahukuse tottu voimalik terviklikku iilevaadet anda, oluline on todeda,
et sellised tendentsid on aset leidnud koikides Venemaa Louna-Siberi Vabariikides
ja Mongoolias. Olgu siinkohal toodud vaid moned iseloomulikud néited. 1997.
aastal voeti Burjaatias vastu seadus Religioossest tegevusest Burjaatia Vabariigi
territooriumil, mis tunnistas Samanismi kui iihte neljast traditsioonilisest
religioonist koos budismi, digeusu ja vanausulistega; 2008. aastal loodi Baikali
piirkonna Samaaniiihenduste Noukogu; Burjaatia organisatsiooni Tengeri
eesmirkideks on olnud muuhulgas jurtalinnaku, Samanistliku keskse piihakoja,
ajaloomuuseumi jne projekteerimine; Mongoolias Opetatakse niilid Samanismi
ajalugu ja aluseid paljudes Ulan-Batori koolides (erinevalt Burjaatiast) (Darhanova
2010: 187, jj). Vilja on lastud geograafiline kaart Burjaatia piihakohtadega ja
Samanistlike piithade kalender, aastaringselt tdhistatakse Samaanirituaalide ja
pidustuste tsiiklit, viiakse 14bi suuremahulisi Samanistlikke palvusi (Smoljakova
2016: 64, 68). Paralleelselt etniliste organisatsioonidega on arenenud ka
héimulitkumine. Naiiteks Altais on pdevakorda tousnud ka traditsioonilised
sotsiaalsed institutsioonid, mis tagavad altai rahva sdilimise ja arengu; Hakassias
on teiste seas lthendus Hakassia rahva vanimate suguseltside ndukogu, mis tegeleb
hakassi rahva tihendamisega, muuseum Ulug Hurtujah Tas on saanud taassiinni
stimboliks (Oktjabrskaja ja Samuskina 2016: 74, 75, 77). Praktiseeritakse iga-
aastaseid Samaanikongresse, palju elevust on tekitanud mdte Venemaa
Ulemsamaani valimisest (Darhanova 2010: 118). Smoljakova on seejuures
sunnitud tddema, et selline neoSamanism voi pigem uus Samanism erineb suuresti
varasemast. Uus Samanism on endasse sidunud traditsioonilise individuaalse
Samanismi, Siberi rahvaste poliitilised Kkujutelmad, maailmareligioonide
tunnusjooni, mis annavad usklikele vdimaluse mitte ainult saada abi tegutsevalt
Samaanilt, vaid ka ise osaleda palvuses, tulla ja palvetada sakraalses ruumis, tuua
iseseisvalt jumalatele, vaimudele ja esivanematele ohvreid (Smoljakova 2016: 66).
Seega vOib Oelda, et Samaanist kui isikust on niilidseks iihes selle laiemas

tdhenduses saanud Samaaniorganisatsioon, mis tegelikult ikkagi tdidab samu
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ilesandeid, mis varem {iiksikS§amaan: on rahvuse (enne kogukonna) eestseisja,
kaitsja, sellele motestatuse otsija, tihtsuse séilitaja, kultuurikonteksti looja jne. Labi
linnaSamanismi ja Louna-Siberi neoSamanismi organisatsioonilise olemuse saab
ndhtavaks selle suurem sarnasus Léddne eksperimentaalSamanismiga kui arvata
vOiks. Neid kahte suurt maailma neoSamanismivoolu jédéb olemuslikult siiski
eristama Lduna-Siberi neoSamanismi eripiraks olev seotus rahvuslike
eesmarkidega — selline aspekt Lidne neoSamanismis puudub.

Kéesolevas peatiikis vaadeldi Lduna-Siberi neoSamanismi tunnusjooni ja
uusvorme. Seoses traditsiooni katkemisega, aga ka niilidisaja vajadustega on
postsovetlikul perioodil taassiindinud neoSamanism Luna-Siberis omandanud uusi
tunnusjooni ja vorme, mis on olnud Samanismile varem tundmatud. Samaaegselt on
toiminud kaks justkui  vastassuunalist —protsessi — Samaanimaailma
individualiseerimine vastavalt iiksikisiku privaatsetele arusaamadele ja isiklikele
(arengu)vajadustele  (kultuurikontekstist ~ eemaldumine) ja  Samanismi
institutsionaliseerumine, mis teenib uutes vormides kompleksselt (linnasamanism
ja Samaaniorganisatsioonid) niilid rahvusgruppide huve. Need kaks suunda
tdiendavad iiksteist Louna-Siberi neoSamanismide puhul ja on loomulikuks osaks

sealse Samanismievolutsiooni juures.
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IV NEOSAMANISTLIKUD SIIRDEVORMID LOUNA-SIBERI
RAHVASTE JUURES POSTSOVETLIKUL AJASTUL Il

Kéesolevas peatiikis vaadeldakse Louna-Siberi traditsiooniliste Samanistlike
vdikerahvaste postsovetlikul ajal taassiindinud Samanismivormide liksikaspekte
sarnaselt kdesoleva t66 esimese peatiiki teises alapeatiikis kédsitletud traditsioonilise
Pohja-Euraasia Samanismi vastavate liksikaspektidega. T60 teises peatiikis kasitleti
neoSamanismi terminoloogia ja defineerimise kiisimusi, kolmandas peatiikis juba
monda  esimeses  peatiikis  véljatoodud  iseloomulikku  traditsioonilise
Pohja-Euraasia Samanismi pdhifenomeni vordluses Louna-Siberi neoSamanismiga.
Nendeks olid Samanismi religiooniksolemise  kiisimus, kogukondliku
kultuurikonteksti vajalikkuse kiisimus ja teiste ususiisteemidega kooseksisteerimise
voimekuse kiisimus. Lisaks vaadeldi Louna-Siberi neoSamanismile iseloomulikke
uut-tiitipi pdhijooni (toetavas vordluses laiema arusaamaga neoSamanismist ka
mujal maailmas), mille kédigus puudutati riivamisi ka kéesolevas peatiikis
jutukstulevaid néhtusi, kuna mdnda neo$amanismi aspekti on oluline esile tuua
erinevates kontekstides. Niiteks Samaaniks saamise uueaegseid eripdrasid on
oluline mainida pdgusalt nii neoSamanismi pdhitunnuseid ja —vorme kaésitlevas
peatiikis olevas iildtunnuste loetelus kui ka konealust aspekti pikemalt kisitlevas
eraldi alapeatiikis. Kéesolevas peatiikis 1dhemalt vorreldavad Samanismiaspektid on
Samaaniks saamise kiisimus, SH ja initsiatsiooni kiisimus, TMS-i rakendamise

olulisuse kiisimus ja Samaani rollide kiisimus.

1. Samaaniks saamine

Esimeses peatiikis selgus, et traditsioonilise Pohja-Euraasia Samanismi puhul
on Samaaniameti saamiseks vajalik tiita teatud tingimusi. Uldjuhul pidi vastav isik
olema eriliselt silmapaistev isiksus; saama kutse pereliini pidi paranduseks, samuti
vOis Samaanikutse olla ka spontaanne; esines pereSamanismi; kandidaat vois olla
hdimu soosik. Vastavalt kultuurikontekstuaalsetele arusaamadele oli hddavajalik

labida SH kui initsiatsiooniline ettevalmistusperiood tulevaseks ametiks;



vaimudega suhtlemise ja seestumusseisundi kaudu abivaimude saamise juures oli
oluline tihendus terve kogukonna iihtsel kultuurilisel maailmamdistmisel; SH oli
valdavalt mittesoovitud (ja isegi ohtlik), kuna seostus eluldbise tulevase kogukonna
teenimise ametiga; ldbitavad initsiatsiooniperioodi kannatused olid vajalikud
kogukonna usalduse saavutamiseks.

Kaasaegne Lédne neosamanism erineb olemuslikult nendest kriteeriumitest,
kuna ei ole enam otseselt seotud kogukonna teenimisega (kuigi korvalndhtusena
voidakse rakendada ka seda aspekti kas kursuste voi teenusepakkumise vormis) ja
ei paigutu ihessegi konkreetsesse terviklikku  kultuuriruumipdhisesse
mottekeskkonda. Lédneliku neoSamanismi viljakujundaja Michael Harner {itleb
otse, et konkreetse isiku tavaline kultuuritaust ja ettekujutused reaalsusest on
tegelikult tahtsusetud, kuna tema Opilased nii Euroopas kui ka Pohja-Ameerikas on
korduvalt tdestanud, et enamik lddne inimesi suudab Samaanipraksise pohialused
ilma raskusteta omaks votta, kuid 16ppkokkuvdttes on sellekohased teadmised
omandatavad siiski iiksnes isiklike kogemuste kaudu. Tema arusaamise jérgi pole
Samanistlike toomeetodite rakendamiseks vaja niilid ,usku“ ega tavalise
meeleseisundi tdekspidamiste muutmist. Harner pakub vilja terve hulga
etnograafilisest kirjandusest périt andmetest kogutud ja Louna- ja Pohja-Ameerika
indiaanlaste kaest Opitud kogemuste pohjal kohandatud erinevaid meetodeid ja
harjutusi, mida ta pakub praktiliseks kasutamiseks koigile ladne lugejatele
sOltumata nende usulistest voi filosoofilistest kalduvustest. Sellise ldhenemise
pohjal on iihemdtteliselt selge, et tema ndgemuses voivad Samaanipraktikate juurde
poorduda ja kokkuvottes siis ka Samaaniks saada niitid tdepoolest koik soovijad. Ta
mooOnab siiski teisal, et Samaanistaatuse saavad inimesele anda siiski need, keda vie
ja tervendamisega aidata piiiitakse (Harner 1997: 12jj). Sellises seisukohavdtus
lahevad justkui vastuollu arusaamine ise Samaaniks hakkamisest kui
kohustustevabast Samanismivormist ja mingisuguse (uut tiilipi) Samaanistaatuse
omandamisest, kuid neoSamanismi vaatenurgast on selline motteviis aktsepteeritav.
Moistan seda nii, et need, kes soovivad praktiseerida Samanismi vaid enda heaks
(varem tundmatu Samanismivorm) kas tdiesti iiksinda voi dppegrupi raames, voivad
pidada end niitid Harneri meetodite pohjal rahumeeli Samaanideks, kuid need

neoSamanistid, kes soovivad omandada kogukonna silmis nditeks Samanismi
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Opetajarolli voi ka ,,parisSsamaani‘ tiitlit (keda néiteks kutsutakse pidama loenguid
Samaanipraktikatest vOoi Samaanitsema mone talituse juures), peavad enda tegevuse
labi siiski taotlema teatavat laiapdhjalisemat tunnustamist, mis niiiid ei haara
endasse enam laiema kogukonna (iihiskonna) heakskiitu, vaid piirdub teiste
Samanismihuviliste ,,vdljavalitusega®, mida voib vorrelda ka Samanismiteemalise
usugrupi  (huvigrupi) juhi (kaasstaatusega). Sellegipoolest on selliste
iikskipraktiseerijate ja gruppide Samanismiharrastamise puhul tegemist
printsipiaalselt erineva ja uue suhtumisega Samanismitervikusse, vorreldes
traditsioonilise  ajaloolise ldhenemisega: kadunud on kandidaadi {ihtsel
kultuuriruumil pdhinevad valikukriteeriumid, $amaaniks saamisel ei libita SH-d ja
ei saada vaimude poolt vilja valitud (neid valitakse ise), ei toimu jouga vaimudele
allutamist, puudub initsiatsiooni vajadus, tervisega ei riskita, vastutus pole
eluldbine, seejuures jddb olulisima erinevusena kehtima niilidne uudislik
igaithevoimalus. Nn grupijuhtide ehk juhtSamaanide véljakujunemine toimub
loomulikul teel ja siin vOib mérgata sarnasusi traditsiooniliste voimalustega: néiteks
erakordse voi tugevama isiksuse kategooria (nt ldbinud rohkem Kkursusi), aga ka
teiste asjahuviliste lildtunnustus, mida saab tolgendada véljavalitusega. Ka mdne
olulise kursuse ldbimist saab kaudselt pidada piihitsuse saamiseks voi lausa
initsiatsiooniks. Nditeks Eestis tegutsenud kursuste ldbiviija Mikk Sarv oli
tuumSamanismi Oppinud Harneri vahetu Opilase Jonathan Horwitzi juures, mida
saab vajadusel pidada nn Opetusliku oOigusjirgluse edasiandmiseks Opetajalt
Opilasele modda autentset tunnustusliini. Sellist meetodit voib nidha ka autoriteetse
plihitsuse vai initsiatsioonina. Minu poolt labitud Mikk Sarve kursustel ei tegeletud
piihitsuse kiisimusega ega huvitutud SH vdimalikust olemasolust osalejatel,
abivaime valisid osalejad maéngulisel teel kursuseiilesannete kiigus,
terviseprobleeme ei esinenud. Aleknaite on Leedu pohjal joudnud jareldusele, et
enamus realitkmetest ei huvitu tegelikult Samanismist endast, nad hoolivad
erinevatele praktilistele ja elulistele probleemidele lahenduste leidmisest,
eneseteadvustamisest, psiihholoogilistest kiisimustest ja dnne saavutamisest. Ta
lisab teisal, et koiki nn tolteekide gruppe (tegelikult leedulased) ithendab arusaam,
et Samaanidpetust ja —praktikaid kasutatakse esmajérjekorras isikliku tdiustumise ja

jou omandamise tarvis (Aleknaite 2015: 97).
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Nagu juba mainitud, on ka Louna-Siberi neoSamanism mojutatud Lidnes
levinud praktikatest, mida paljud Vene uurijad teadusartiklite sissejuhatavates
osades peavad vajalikuks ka mainida, tuues vélja sama asjaolu erinevaid kiilgi. See
on loomulik, kuna Laénes alates 1960ndatest levinud new age liikumised (mille osa
on ka neoSamanism) joudsid endise NL-i aladele olulise hilinemisega ja said
mojuteguritena osaks postsovetlikest neoliitkumistest. Vene uurijad on olnud
sunnitud tddema, et ka Louna-Siberi aladel on Samaaniks saamise véimalused ja
pohjused vorreldes varasemaga teisenenud. Kédesolevas t00s on juba mainitud
nditeks majanduslikke argumente, prestiizi asjaolu, litkmeks saamist 1dbi isikliku
pealehakkamissoovi v0i Samaaniorganisatsiooni, aga ka traditsioonide jitkamise
vajadust kui osa sealsete etnoste taassiinnist — ka kdik need Samaaniameti saamise
pohjused on siiski erinevad varasemast olukorrast, kus Samaaniks hakati kogukonna
ndudmisel ja hiivanguks. Ka niitidsed $amaanid ja Samanistid voivad Louna-Siberis
olla vajadusel tihiskonna (nt etnose huvide teenijatena) voi asjahuviliste (nt
ravitsejatena) teenistuses, kuid laiemalt vottes on ka Lduna-Siberis tegemist
kaasaegsete avatud tihiskondadega, kus Samanism on vaid {iks osa inimestele vabalt
kittesaadavatest enesearendamise vOi usuvajaduste rahuldamise vdimalustest ja
selle harrastamine ei saa olla enam samavéérselt siduv kohustus nagu see oli enne
traditsiooni katkemist loomulikus kultuurikeskkonnas. Tegemist on siiski raskesti
hinnatava niiansiga, mis peaks sisaldama eraldi uurimust kiisimuses kui tdsiselt
inimesed niitid Louna-Siberis ise endale vdetud Samanistliku usujuhi kohustusi
votavad. Vastus vOib suuresti varieeruda. Varem koos lamaismi ja budismiga samas
ruumis tegutsenud Samanismi puhul pole olnud pdhjust oletada lihtsalt fun niiansi
olemasolu, niiiidsel igaiihediguse ajastul on. Jasin on Grigorjevale viidates
retooriliselt kiisinud kas meie uuspaganluse puhul pole iileiildse tegemist {ihe suure
simuleerimisega (Jasin 2017). Arvan, et Louna-Siberi kontekstis on vastus
vihemalt osaliselt ei. Lisaks paratamatule uusajastulisele méngulisele
1ddvenduselemendile nod ,tasuta kaasaandena“ on Louna-Siberi puhul olnud
tegemist millegi tdiesti orgaaniliselt ,,oma* taasslinniga, mis eristab sealseid
neoSamanisme otsustavalt Lddne omadest. Piilides paigutuda pigem traditsiooni
jatka(u)mise kategooriasse, ei ole vOimalik mddda vaadata uusaegsetest

neondhtustest ka Louna-Siberis, seejuures on minu hinnangul sealsete
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neolitkumiste keskseks ideeks olnud rahvuslike litkumiste loomine millegi tdiesti
ainuomase baasil — tegelema hakati ,,meie oma‘ asjaga, millele tunnetati tugevat
meiedigust. Seda kinnitavaid niiteid on kiiesolevas t60s ka juba toodud. Uleiildine
vabanemisaeg ja Louna-Siberi viikerahvaste Samanismivaimustus on kaasa toonud
ndhtuse, mida ma nimetaksin Louna-Siberi traditsiooniliste Samanismirahvaste
Samanistlikuks drkamisajaks, mille keskne joudlg jdi minu hinnangul aastatesse
1988 kuni 2010 — just siis loodi enim Samaaniorganisatsioone, toodi praktikas
pdevavalgele suurim hulk kadunud traditsioonidest ja rahvaid valdas iileiildine
Samanismieufooria. Traditsioonide taasloomisega koos vdeti omaks ka erinevaid
uut laadi mdtteviise, mis tdid kaasa ka Samaaniks saamise uued voimalused ja
perspektiivid, ning maéngulisust tuleks Lduna-Siberis niiid votta mitte
simuleerimisena vaid uute vdimaluste drakasutamisena uut tiilipi olukorras uut
titipi (rahvuslike) eesmirkide saavutamiseks (raha teenimine, etnose edendamine
jne). Seejuures on Louna-Siberis samaaegselt paevakorras ka teisipidine arusaam
neoSamanismist, kus jatkuvalt peetakse oluliseks nédidata traditsioonide lilevotmise
aspekti ja tegevuskompleksi ehedust, mille juures ka voimalusel vélja tuua, et iiks
voi teine traditsiooniline §amaanikssaamise aspekt — parimusliini olemasolu, SH
labipddemine vms — on Kkellegi juures olnud esindatud (ndide isiklikust miiiidist
linnasamanismi puhul).

Nii ongi Druzinin kirjutanud, et néiteks linnaSamaaniks voib saada igaiiks, kes
ostab Samanismialaseid raamatuid ja Opib Samaanipraktikaid. Ta v3ib neid kasutada
enda tegevuses, nditeks fiilisiliste ja narvihaiguste ravimiseks (Druzinin 2013: 5),
aga Darhanova juhib seejuures tdhelepanu, et nditeks Mongoolia Samanismile ei ole
varem olnud omane, et iga soovija saab tegeleda Samaanipraktikatega ja seetdttu on
isehakanute véltimiseks sisse viidud sertifikaatide siisteem. Neid jagatakse parast
rea testide ldbimist, mis peaksid kindlaks tegema kas isik on tdepoolest Samaan
(Darhanova 2010: 190). Selliseid sertifikaatide véljastamisi saab vdrrelda
plihitsemisega. Lddnes véljastatavatest voimalikest kursusetdenditest eristab neid
kindlasse omagruppi kuulumise olemus ja tdestus ,,piris* Samaaniks olemisest
kindlas ,meie* ajaloolis-geograafilises kontekstis, seejuures nditeks Leedu
tolteegigrupi vdimalik tdend saab vaid tdendada, et on ,,vO0rastena® Opitud iihte

kindlat Samanismiarusaama. Seega peetakse Ldouna-Siberis igaiihe vaba valiku
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korval oluliseks ka nihtuse jatkuvat tdsiseltvoetavust ja pliiitakse seda kaasaegsete
meetoditega garanteerida. Sedalaadi dokumente voidakse viljastada kellegi poolt
ka omaalgatuslikult, mis vihendab sellise ldhenemise tdsiseltvoetavust (Haritonova
2004: 111). Ka organisatsioonidesse padsemiseks on erinevad printsiibid: mone
litkkmeks saab vaid hdimupdhiselt, teise voivad kuuluda niiteks koik Burjaatia
Samaanid, aga ka koik teiste rahvuste esindajad (Darhanova 2010: 189).
Smoljakova on Haritonovale toetudes oletanud, et kuna niiteks organisatsioonis
Tengeri huvitutakse just Samanistlik-ekstrasensoorse fenomeni olemusest, siis
seetdttu voidakse nende puhul litkmeteks votta lisaks hdimupodhisele printsiibile ka
lihtsalt Samaaniandega inimesi (Smoljakova 2016: 65). Minu hinnangul tuleb
siinjuures silmas pidada asjaolu, et kaasaegses maailmas, ka Louna-Siberis, lihtsalt
on jarjest raskemini pdhjendatav inimeste organisatsioonidesse vastuvotmisest
keeldumine pelgalt rahvuslikust kuuluvusest lahtuvalt, samuti vdiks see anda nn
antietnilise tulemi, kus teatud nihtust hakatakse seetdottu hoopis torjuma.
Vastastikune kohandumine uutest oludest sdltuvalt saab ka siin edasise arengu
votmekiisimuseks ja teiste rahvaste (voi teiste hdimude litkmete) lisandumine ainult
laiendab ja tugevdab etnilist tdsiseltvoetavust. To0s kasitletavatest Louna-Siberi
Vabariikidest on niilidseks pdlisrahvas enamuses vaid Tovas (ja Mongoolias),
Burjaatias, Altais ja Hakassias ollakse vdhemuses, Jakuutias moodustavad
polismaalased umbes poole rahvastikust. Haritonova ongi juhtinud tdhelepanu
asjaolule, et Samaanitraditsiooni taassiind on stimuleerinud erinevaid adepte, kelle
seas (ka organisatsioonides) on ka niilid kohalikest elanikest venelastest Samaanid,
aga ka Opilased-neoSamaanid, kelle esivanemate seas on olnud ndidu ja teadmamehi
(Haritonova 2004: 114). Néen selliseid suundumusi osana loomulikust arengust.
Haritonova todeb, et enam pole ka aktuaalne kiisimus, kas vaimudega kontakti
saamiseks peaks iiletildse olema iihe v4i teise etnilise kultuuri vahetu esindaja, kuigi
see kahtlemata touseb erilistes olukordades esile. Pigem ldhtutakse niiid
arusaamast, et igaithel on omad vaimud, kellega suheldaks niiid omaenda
Samaanitehnikate kaudu. Selline interpretatsioon avab igailihele vdimaluse
Samaaniks piihitsemiseks, samuti voimaldab viia Samaaniteadmisi massidesse ja
anda neid edasi paljudele Opilastele, erinevalt traditsioonilisest Samanismist. Ta

leiab isegi, et voimalused vaimudega suhtlemiseks tdienevad pidevalt, ning nende
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poole podrdumine saab voimalikuks mitte enam ainult Samaani kaudu, vaid igatiks
vOib saada ise selleks Samaaniks. Voimalike omandatavate vaimude
defineerimiseks toob ta vilja kolm peamist niitidset tiiipvarianti: energialained,
peenmateriaalsed  objektid, mis  asuvad inimesest  eraldiasuvates
eksisteerimisolekutes voi vaimud traditsioonilises arusaamises. Seejuures juhib ta
tdhelepanu, et transformeerunud energiate variant sobib eelkdige tehnilise
haridusega intelligentsile. Tema niitel on vaimudest arusaamine ka pidevas
muutumises: kui varem kasutati nditeks véljendeid ,,mulle on antud joud* voi ,,mul
on selline veri®, siis niiiid tegeletakse ka bioenergia teraapia ja reikiga (Haritonova
2016: 237,239, 243jj). Bulgakova viitab siiski kellelegi neoSamaanile E, kelle sdnul
vaimud ehk ndhtamatud energiasubstantsid valivad ikkagi inimese ise, andes nii
inimesele iilelildse vOimaluse Samaanitsemiseks, ja tegemist ei ole pelgalt
enesetdiustamisega (Bulgakova 2014: 25). Uurijad peatuvad neoSamaanide puhul
harva SH problemaatikal (vilja arvatud nn elulookirjelduste ja isikliku miiiidiga
seoses), kuid Haritonova siiski mainib, et traditsioonilises praktikas voib monedel
kaasaegsetel neosamaanidel Samaanivaimu ilmumisega kaasneda tugevaid
psithhofiisioloogilisi ~ vapustusi, millele analoogilisi on tdheldatud ka
rahvaravitsejatel ja teadjatel (Haritonova 2006: 224jj).

Druzinin mérgib dra, et nditeks Jakuutias on Samaaniamet eriti ahvatlev just
korgema haridusega inimeste seas — meedikud, dpetajad, kdrgkoolide dppejoud
jne —, aga ka keskeriharidusega inimeste seas. Lisaks vdib tédheldada tendentsi, kus
Samanistlikke metoodikaid omandavad soliidseid ametikohti omavad inimesed,
kaasaarvatud teadusmaailma esindajad, seejuures ei ole varasemaga vorreldavaid
jaiku $amaaniks piihitsemise eeskirju (Druzinin 2013: 114). Kolodeznikova toob ka
konkreetse ndite Jakuutiast: keegi kaasaegne Samaan Jakutin omab korgemat
haridust, on kursis budismi, kristluse, islami ja kaasaegse teadusega, kuid lisab
teisal, et kaasaegsed jakuudi ravitsejad peavad enamasti ennast tuntud Samaanide ja
ennustajate jdreltulijateks. Tema sonul satuvad kaasaegsed Jakuutia Samaanid ja
neoSamaanid praktikate juurde kellegi vihje pdhjal, et neil esineb Samaanivdimeid
vOi rahvaravi kursuste kaudu (Kolodeznikova 2011: 8, 12, 14). Ka Haritonova
Kinnitab, et nii Burjaatias, Tovas kui ka Hakassias omandavad Samaanimetoodika

isna soliidse sotsiaalse positsiooniga inimesed, sealhulgas ka teadlased, kes

63



kuuluvad mitmesugustesse religioonilis-kultuurilistesse tihingutesse. Lduna-Siberi
Samanismijdrjepidevuse erinevustest ldhtuvalt kdivad sealsed rahvad ka niiiid
iiksteise juures Samaanisaladusi hankimas, seejuures ravimiskursuste kaudu vélja
oppinud neoSamaanid kidivad piihitsusi hankimas traditsiooniderohkemates
piirkondades — selline tendents on olnud néditeks suunal Hakassia-Tdva (Haritonova
2004: 110jj). Darhanova vididab vélitoode materjalide pohjal siiski, et nditeks
burjaatide puhul antakse Samaanialge ka niilid edasi nii isa- kui ka emaliini pidi.
Ometi tehakse seejuures vahet piihitsetud ja mittepiihitsetud Samaanidel, jatkuvalt
antakse grupisiseselt erineva astmega piihitsusi, kuid Samaanide liigitamine
piihitsusastmete alusel on ka siin aktuaalsust kaotamas ja selliste piihitsuste
jargimine hajumas (Darhanova 2010: 119). Eelnevad nédited ilmestavad
Lduna-Siberis toimuvaid Samanismiarenguid, kus vanad ehk traditsioonilised
arusaamad ja ei ole veel kadunud, aga uued kaasaegsed, Ladne mdjutustega, aga ka
traditsiooni kohapealse evolutsioneerumisega kaasnevad praktikad ja suhtumised
pole veel muutunud téielikult iseenesest moistetavateks. Seejuures on minu
hinnangul haritumate ja kdrgema sotsiaalse staatusega inimeste tulek neoSamanismi
juurde selle organisatsioonilises vormis etnokultuurilises ja etnorenessansilikus
votmes loogiline (,,valgustatud® ilmikutest saavad ,,parisvalgustatud*), kuid samal
ajal jaab niiid ka igalihel vOimalus tegutseda niiteks linnasamaanina voi
isehakanud ravitseja-Samaanina.

Samaaniks saamine Louna-Siberi kaasaegses kultuuriruumis on mitmenéoline
ja vdimaldab korvuti vilja tuua erinevaid viise. Uhes servas paiknevad tugevate
ladnelike mojutustega suhteliselt vabalt tegutsevad iiksik-linnaSamaanid, teises
leidub uurijatepoolseid dopikunditelisi Kirjeldusi inimest tabanud protsessidest, mida
on raske eristada klassikalisest teaduslikust arusaamast. Viimaste sekka kuuluvad
kindlasti need $amaanid, keda Hoppal on 1990ndatel intervjueerinud Burjaatias
(Hoppal 2000: 72jj). Ka Haritonova on kirjeldanud mitmete postsovetlikul ajal
Samaanideks saanud inimeste saamislugusid, mis sisaldavad nii vaimude kutset,
raske haiguse labipddemist, tegutsemissundi ja teisi klassikalisi kiilgi, seejuures
voivad sellised inimesed olla varem olnud traditsioonilisest $amanismist eemal.
Teisal kinnitab ta aga, et tdnapdeva Samaanid ja neoSamaanid alustavad

praktiseerimist parast seda, kui keegi on osutanud, et neil ilmnevad Samaanivdimed
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vOi pérast spetsiaalsete arstimiskursuste vOi maagia- ja hiipnoosikoolide vms
labimist. Ka selliseid konkreetseid inimesi kirjeldavaid néditeid leiab tema
Kirjapanekutest (Haritonova 2004: 106jj, 113).

Kéesolevas alapeatiikis vaadeldi Samaaniks saamise problemaatikat
Lduna-Siberi neoSamanistlike vdikerahvaste juures ja vorreldi sealseid suundumusi
ja praktikaid Pohja-Euraasias traditsioonilise Samanismiviljelemise perioodil
tavaks olnud analoogiliste fenomenidega. Alapeatiiki sissejuhatavas osas anti
ilevaade konealustest suundumustest laiemalt (seoses Lddne neoSamanismiga) ja
ndidati selle seoseid ja mdjutusi Lduna-Siberis toimunud protsessidele.
Louna-Siberi kontekstis on Samaaniks saamine siilitanud traditsioonilisi elemente,
kus jitkuvalt on paevakorras niiteks SH ja initsiatsioon. Samaaegselt on vdetud iile
hulk ladnelikke arusaamu, mis loomuliku arenemise kdigus on teinud Samaaniks
saamise niilid igaiihele avatuks, kuid samaaegselt piilitakse tdsiseltvoetavuse ja
traditsiooni sdilitamise eesmérgil rakendada ka Samanismi ajaloolisi kohalikke
elemente. Samaaniks piirgijate ring on laienenud loomuliku evolutsiooni tdttu ja
reaalolude sunnil ka teiste rahvaste esindajate sekka, mis minu hinnangul pikemas
perspektiivis teenib nii Samanismi ellujaddmishuve kdnealuses piirkonnas laiemalt
kui ka Louna-Siberi Samanismirahvaste endi etnilise elujou sdilitamise eesmirke

1abi rahvuslike Samanismiidentiteetide tugevnemise.

2. Samaani rollid ja praktika

Kéesolevas alapeatiikis jdtkatakse Louna-Siberi neoSamanismi eriparade
vaatlemist vordluses traditsioonilise Pohja-Euraasia ajaloolise Samanismiga.
Alapeatiiki keskne vaatlusvaldkond on Samaani rolli teema. Esimeses peatiikis jouti
jareldusele, et klassikalisel Samanismiajastul pidi Samaan paratamatult olema
kogukonna keskne isik, kes oli kogukonna toimimise vajadusi silmas pidades vélja
valitud ja tegutses kogukonna iildistes huvides. Samaan kasutas seansi kui elavat
traditsiooni jérgiva draproovitud skeemi (psiihhoteraapilise protsessi) ldbiviimisel
transiseisundit ehk TMS-i, mida ta suutis tahtlikult esile kutsuda; TMS-iga
kaasnesid erisiimptomid, nditeks reaalsustaju muutumine; seansi ldbiviimiseks
vajas Samaan ettevalmistusperioodi, mille pikkus ja sisutegevused soltusid tilesande

kaalukusest. Kogukonna tugisamba staatuses olev Samaan pidi teadma loitse,
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oskama suhelda vaimudega; peamiseks tegevusalaks oli tldjuhul haiguste
ravimine, aga ka ohvritalituste juhtimine, ennustamine, inimeste ja vaimude
vahendamine, hingede drasaatmine jne.

Kéesolevas t60s on juba kirjutatud, et kaasaegsele Ladne neoSamanismile on
omane pigem praktiseerija enesckeskne vaatenurk Samanismipraktikatele, ning
kogukonna vdi asjahuviliste teenimise aspekt on tugevalt tagaplaanil, mistdttu saab
Ladne neoSamanismi peamiseks olemuseks pidada iseenda vajadusi ja probleeme
lahendada piitidvat eneseabi laadset psiihhoteraapiliste praktikate kogumit, mida
seostatakse kunagise Samanismiga ja peetakse selle digusjirgseks — iihte varianti
paljudest niilidisaegsetest eneseravi vOimalustest 21. sajandi iiletildisel vaimse
depressiooni ajastul. Siit 1dhtuvalt saab Léddne niilidisSamaani peamiseks rolliks
pidada iseenda vaimsete (harva kehaliste) probleemide lahendamisele
kaasaaitamist, tunduvalt harvemal juhul ka selliste vaimse jdreleaitamise
huvigruppide juhendamist voi traditsiooniliste ithiskondade praktiseerijatelt kas
kirjanduse kaudu vdi nendega kontaktisaamise teel omandatud mahaviksitud
teadmiste rakendamist modne peamiselt grupithuvidega piirduva riituse
labiviimiseks. Selliselt on Lééne neoSamanismi tuumarusaam Samaani motekusest
tiletildse totaalselt teisenenud — peaaegu on kadunud kogukonna teenimise aspekt
kui peamine alusprintsiip, ka kogukonnaliikme ravimine kui peamine argiiilesanne
ei ole niilid kuigi aktuaalne, teised klassikalised Samaani rollid on samuti kas
kadunud voi teisenenud véhetdhtsateks ,,méngurollideks®, mida vdib valikuliselt
piitida rakendada endale sobivatel aegadel ja puhkudel. Niiteks loitsude voi
muinasjuttude ja laulude iseseisev oskamine ei olnud paevakorras ka Mikk Sarve
neoSamanismikursustel, inimeste ja vaimumaailma vahendamine toimub peamiselt
iseendale abi otsimise Kkorras, ennustamisega voib niilid igaiiks vabal hetkel
stitidimatult tegeleda, siinnitamise juures ei ole nditeks Liine Samaanide osalemine
samuti pédevakorras jne. Ei saa vilistada, et ka Ldéne praktiseerijate seas esineb
Louna-Siberi linnaSamaanide tiitipi tiksiktegutsejaid, kuid kontekstuaalse tegevusi
laiemalt mdistva ja aktsepteeriva kultuuriruumita jadvad koik sellised
iiksikharrastajad paratamatult marginaalseteks iiritajateks, vordseteks koigi teiste
voorpraktikate viljelejatega, kuigi tegelikult ei saa véita, et nende TMS voi riitus ei

oleks olnud toimiv — selle vastu lihtsalt puudub iihiskonnas terviklik huvi, mis ongi
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peamine erinevus traditsioonilise Samanismivastutuse ja niilidse iiksikharrastaja
vastutusemddra vahel. Kliendipoolse rahuloluhinnangu pélvimise korral saab
selline tiksiktegutseja olla ka mingi hulga jargijate seas populaarne ja ndutud, ning
tema ravitulemusi voi muid Samaanitsemisega saavutatud tulemusi peaks olema
voimalik ka teaduslikult modta. Samanismikursuste kavadesse voib kuulda ka
nditeks hingeosade tagasitoomise harjutusi voi surnud hinge drasaatmise harjutusi,
kuid minu hinnangul on taas tegemist kontrollimatute mainguliste
teraapialilesannetega peamiselt iseenda aitamiseks, kuigi ililesandepiistitus voib
sisaldada vormiliselt kellegi teise ,,hingega™ seotud harjutust. Ka abivaimude ja
vaimse Opetaja leidmine ,,iilemises ja alumises ilmas® ringi konnates on pelgalt
iseenda sisemaailmas ringivaatamine, et saada ,abilisi“ edaspidisteks
lahendusteotsimisteks. Mikk Sarve kursustel harjutati erinevaid {ksikult
lahendamist vajavaid {ilesandeid, aga ka grupikoost6dd noudvaid iilesandeid, kuid
nende koigi tulemus selgitati védlja nn grupiteraapia vormis enda mdttetulemusi
teistega jagades. Selliste harjutamiste juures puudub kriitilise tagasiside aspekt, sest
keegi (nt kultuuriline tervikkogukond) ei anna hinnangut kas tulemus oli praktikas
ka toimiv (nditeks kas patsient sai terveks, kas kadunud ese leiti tiles vdi kas vihma
hakkas sadama). Kui keegi peaks sellistest tulemustest ka huvituma, ei soltu
sooritaja edukuse méérast kogukonna heaolu voi usk (hirm), et kuna Samaan kui
elukorra tugipunkt on kapitaalselt eksinud, siis ees ootab kaos ja loota pole enam
kellelegi. Ainsaks modddupuuks ndib olevat igaiihe (iga neoSamaani) sisemine
vaikiv hinnang iseendale. Kui traditsioonilises tervikarusaamas soltuti riituse 1dbi
saavutatavast jarjepidevast toimivast heaolust, siis niiiid antakse pérast kursust koju
minnes rahuloluhinnang iseendale (ja vihesel méairal grupijuhile), ldhtudes iseenda
probleemidele lahenduste leidmise médrast. Paljud sellistes gruppides osalejad on
suured kursusterdndurid, kes jarjekorras proovivad erinevaid uuspraktikaid, kuna
see on voimalik ja fun.

TMS-i kasutamise kiisimus on (neo)Samaani rollidest rddkimise juures iiks
keskseid, kuna valdav hulk seansse tehti teoks abivaimude abiga TMS-ssi
kasutades. Traditsioonilises Samaaniiihiskonnas vottis kogukond (abi)vaimude
olemasolu iseenesest moistetavana, selline arusaam vastas ajaloolisele

omaksvoetud terviklikule kultuuripildile, mille raames toimusid traditsioonilist
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skeemi jirgivad religioossed riitused, milles osalejad said tdnu iseenesest
voetavatele uskumuste siisteemile sellest ka psiihhoterapeutilist abi. Kaasaja Lidne
neoSamanism ei evi selliseid iihtseid arusaamu, ta voib toetuda kas Ameerika voi
Siberi (v0i monele muule etnilisele) traditsioonide edasiarendusele, voi
harnerlikule meetodile voi hoopis mdnele teisele uusarendusele ja selle harrastajad
on sageli nn originaalikauged kaugdppijad, mistottu on ka TMS-i kasutamise
voimalikkus ja tosiseltvoetavus selliste neoSamaanide puhul ebaselge. Olukorras,
kus seansi tulemus ei oma enam eksistentsiaalset tahtsust ja TMS-i kasutamist mitte
kuidagi ei mdddeta, on raske hinnata selle tegeliku kasutamise ulatust iilesande
sooritamisel. Naiteks Mikk Sarve kursustel ei arutletud ileiildse TMS-i iile,
ilesannete sooritamiseks anti vaid juhiseid siseneda kinnisilmi trummi saatel eri
maailmadesse — kas ja kui palju keegi seejuures saavutas TMS-i, jai igaiihe enda
teada, seejuures toimus iilesandesse sisenemine ilma ettevalmistusajata, TMS-iga
kaasneda vodivaid siimptomeid osalejatel ei tdheldatud. Ka abivaimude moistmine
on teisenenud, nagu toodi vilja kdesoleva peatiiki eeclmises alapeatiikis — ja seda ka
Lduna-Siberi neoSamanismi puhul. Seega voib viita, et Liéine neoSamanism on
teinud 14bi olulisi muutusi nii $amaani rollide mdistmises kui ka TMS-ssi
suhtumises (selle kasutamise vajalikkust kinnitatakse siiski jdtkuvalt). On
Oigustatud kiisimus kas ja kui suurel médral suudab keskmine (juhuslik) kursusel
osaleja vOi harrastajast iiksikpraktiseerija rakendada ekstaasitehnikat, mida
traditsioonilises kontekstis suutsid kéiku lasta hdimu poolt selleks viljavalitud
eriusaldusega isikud, kes vastavate oskuste tarvis ka aastaid praktiseerisid
(Samaanikssaamise ettevalmistusaeg vOis véldata lausa aastakiimneid). Kui juhuslik
asjahuviline voib enda I1obuks tegeleda neoSamanismiga, siis ei saa veel ikkagi
eeldada, et ta on ka andekas lovesselangeja. Harner on kirjutanud, et seda, millega
teatud maddral piiiavad hakkama saada lddne Samaanid, vOiks nimetada
tunnetuslikuks relativismiks. Ta leiab, et kui millalgi joutakse Samaani teadvuse
seisundi  (Harneri termin) empiirilisele tunnetamisele, tekib ilmselt ka
lugupidamine selle seisundi tdekspidamiste suhtes ja alles siis on aeg kiips STS-i
ldbielatu eelarvamuste vabaks teaduslikuks analiiiisiks tavalise teadvuse seisundi
(Harneri termin) meetoditega. Samal ajal on tema arusaam, et TTS-i seisukohast

viljendudes ei saa ta aru, miks Samanism toimib, oluline on, et ta lihtsalt toimib. Ta
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iitleb ka, et Samanismiga tegelemisel ei ole vaja piitida aru saada vaimude mdistest
ega moelda, mida need ,,vaimud* tegelikult tihendavad, see ainult segab (Harner
1997: 15, 19). Sellised viéljaiitlemised on minu hinnangul iseloomulikud
neoSamanismi apologeetikale, kus koikidele, hoolimata nende andekuse tasemest,
antakse voOrdne tegutsemisvOimalus (uut tiiipi tegutsemisruumis) — Selline
Samanism saabki toimida vaid uutes oludes, kus tema laiem algne funktsioon on
teisenenud uusvajadustele vastavaks vormiks. Samanismi evolutsiooni tihenduses
ei ole tegemist ei hea ega halva arenguga, vaid lihtsalt uut tiitipi ndhtusega. Druzinin
kirjutab (kisitledes laiemalt neoSamanismi iildolemust), et ka kaasaegses kultuuris
viib inimene 1dbi Samanistlikke riitusi, kuid ei omista neile sakraalset tihendust.
Transsi voidakse saavutada psiihhotroopsete ainete abiga mitte kellegi ravimiseks,
vaid véimalikult paljude uute elamuste kogemiseks. Klubiline transs nieb ette vaid
ekstaatilise iseloomuga lithiajalist motlemise véljaliilitamist. Ta nendib, et seisund
ise on sarnane traditsioonilisele Samaanitransile, kuid eesmérgid on erinevad. Tema
arusaamise kohaselt tdidab neoSamanistlik ekstaas psiihhoteraapilist funktsiooni:
teadvuse argiprobleemidest ja stressiallikatest véljaliilitamise funktsiooni. Lisaks
vididab ta, et kaasaegsete teadlaste sOnul meenutab pikaajalisest arvutiga
suhtlemisest tingitud psiiihika tugevalt Samaani poolt riituse ajal kogetavat
transiseisundit. Kaasaegse inimese eri maailmades viibimise niitena toob ta esile
ka niiteks filmimaailma, kui ndite maailmade mitmekesisusest. Sellised niited
sarnanevad tema sonul Samanistliku minaidee paljususega — kui varem vottis
Samaan riituse ajal omaks patsiendi minaolemuse, siis niilid voidakse niiteks
samastuda kellegagi filmimaailmast (Druzinin 2013: 114-116). Laéne
neoSamanismi puhul vdivad suundaandvateks mojutajateks kujuneda ka iildised
lddnelikud maailmamdistmise peajooned ja oluliseks transisaavutamise vahendiks
on niitidseks kujunenud psiihhotroopsete ainete kasutamine. Antropoloog Jane
Atkinson Titlebki otse, et Samaaniteraapiate ja Léddne psiihhoteraapiate vahele
paralleelide tdmbamine on jétkuvalt pdevakorras. Tema hinnangul on Samanismi ja
TMS-ide samastamine sedavord tugev, et monikord kasutatakse neid kahte terminit
segildbi. Ometi leiab ta, et Samanismi analiiiisimine vaid transifenomenist 1dhtudes
oleks sama kui ndha abielu vaid bioloogilise paljunemise vaatenurgast

(Atkinson1992: 310jj). Seega ei saa Lddne neoSamanismi ,,maha kanda“ pelgalt
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seetottu, et ekstaasitehnikate kasutamise eesmargid ja saavutamise vahendid vdivad
olla oluliselt teisenenud ja tehnikad sageli puudulikud, sest ka neoSamanism kétkeb
endas palju erinevaid uusmeetodeid ja praktiseerimise voimalusi. Ka
traditsiooniliste Samaaniihiskondade aktsepteeritud osaks on olnud erinevate
transisaavutamise abiainete kasutamine (eriti Louna-Ameerikas). Ometi soovitab
Harner jouda mittetavalisse tegelikkusesse siiski tdielikult ilma hallutsionogeensete
ainete abita, millele on tdhelepanu juhtinud ka Haritonova (Harner 1997: 17;
Haritonova 2016: 239).

Kuigi Louna-Siberi neoSamanistlikud uusvormid on mdjutatud Lédne
neoSamanismist, on siin just rohkearvuliste traditsiooniliste Samaanirollide
sdilimise osas tegemist madrkimisvddrse eriarenguga L&ine neoSamanismiga
vorreldes. Seejuures on tekkinud lisaks hulk uusaegseid vajadusi rahuldavaid rolle.
Olulisim erinevus on taas paratamatu traditsioonilises Samanistlikus ajalooruumis
viibimine ja sellest tulenevad eriomased rollivariandid, aga ka jarjepidevate
Samanistlike praktikate moningane sdilimine. Lisaks maingib olulist osa
kinnihoidmine rahvuslikest traditsioonidest ja rahvuslike religiooniptiiiidluste
viljaméngimine kdige erinevamates variantides 1dbi Samanistliku omatunnetuse.

Ka Vene uurijad on pidanud Louna-Siberi neoSamanismi kontekstis vajalikuks
kasitleda seansi ja TMS-i rakendamise kiisimust. Siberis on leitud, et neo§amanism
vdimaldab kdige erinevamaid tdlgendusi, alates teadusest kuni esoteerikani. Uhest
kiiljest voivad olla kasutusel psiihholoogia terminid, teisest kiiljest kasutatakse
aktiivselt erinevate Samaanitraditsioonide ja kultuuride siimboolikat koosluses
teiste religioonide elementidega, okultismiga, new age’iga jne (Jelinskaja 2016:
64). Louna-Siberi rahvad on varem samaaegselt praktiseerinud Samanismi,
lamaismi ja budismi (mille praktikaid on ka omavahel segatud), millele niiiid on
lisandunud hulk téiesti uusi religioosseid vOimalusi, seetdttu ei ole erinevatest
religioossetest arusaamadest iilevoetud ja tasapisi uueks praktikaks kokkuseotud
kombinatsioonide puhul Louna-Siberis midagi uut. Naiteks leiab Druzinin, et
linnaSamaanid tegutsevad omaette, ei oma autoriteete ja vdivad isegi eirata
traditsioonilisi Samanistlikke rituaale — niiteks traditsioonilises Samanismis
kohustuslikku Samaaniseanssi. Linna ennast moistetakse kui ,,vaimu*, kuid see pole

enam sakraalne keskkond, vaid koht, kus vdib rddmsalt praktiseerida Samanismi.
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Samas on ta ka arvamusel, et sakraalsest eemalseisev kaasaegne inimene on jérjest
rohkem huvitatud traditsioonilises Samanismis aktiivselt kasutatavatest
Samaanirdnnakutest (Druzinin 2013: 5jj). Darhanova seevastu Kirjeldab praegugi
burjaatidele olulisi erinevaid kasutatavaid traditsioonilisi Samaanitehnikaid, kus
Samaani sisenevad mitte ainult hdimusisesed vaimud, aga ka Samaanipanteoni
kdrgemate jumaluste vaimud (Darhanova 2010: 189). Jelinskaja on kokkuvotvalt
arvamusel, et just ekstaatiliste seisundite kogemine ja nende juhtimise vdime séilib
ka koigis moderniseeritud Samanismivormides. Ta iitleb, et iga teooria voi praktika,
mis seob end Samanismiga, tugineb isiksuse transiseisundile allumise kogemusele
(Jelinskaja 2016: 63jj). Haritonova on kindel, et igaiihel on vdimalus sattuda
sellisesse TMS-i staadiumisse, kus eredad virtuaalsed kogemused vahetavad oma
reaalsusastmelt koha pirisreaalsusega. Ta peab seejuures méédravaks asjaolu, et
nditeks ateismi keskkonnas tileskasvanud (ja niitid Samanismi juurde poordunud)
inimese interpretatsioon sellest virtuaalsusest erineb otsustavalt traditsioonilisest
arusaamisest, kuna sellistel inimestel puuduvad (igas niilidses kultuuriruumis)
teadmised traditsioonilisest $amanismist ja nende tdlgendused saavad baseeruma ja
sOltuma nende endi poolt varem hangitud maagilis-miistilistel teadmistel ja nende
haridusel. Samal ajal kirjeldab Haritonova ka traditsioonilisi vaimudega suhtlemise
viise, mis jatkuvalt on Louna-Siberi Samanismis aktuaalsed. Ta juhib ka tdhelepanu
erinevate psiihhotroopsete ainete sagedasele kasutamisele neoSamaanide poolt (mis
lihtsustavad TMS-i saavutamist), kuid kinnitab, et need, kes ei kasuta sedasorti
abivahendeid, vaid tootavad nditeks trummiga ja arvestavad vaid enda
psiihhofiisioloogiliste vGimetega, saavutavad voimaluse juhtida tdpselt TMS-ssi
minekut ja sellest véljumist neile endile vajalikul ajal (erinevalt mdjuainete
tulemusel saavutatud transiseisundist) (Haritonova 2016: 238-247). Kokkuvdttes
on minu hinnangul eriti huvitav Bulgakova viide, et nditeks nanaidel ei olegi
omasdna, mis tihistaks transsi (transist rddgivad nad vaid vene keeles), ning selline
arusaam on pelgalt analiiiitikutepoolne kontseptsioon. Ta on nanaide
Samaanipraktikatele toetudes ndidanud, et kui Samaani hingerdnd toimuks vaid
tema peas, siis poleks voimalik, et Samaan on vaimuilmas kursis teatud fiitisikaliste
objektide voi kohtadega juba enne nende ndgemist parismaailmas, selliseid vaimus

kiilastatavad tulevikukohti vdib Samaan ndha ka unes seansi ettevalmistusperioodi
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viltel. Ta rohutab, et Samaanid mdistavad vaimuilma kui objektiivset reaalsust.
Bulgakova rohutab korduvalt suletud ringi fenomeni: antropoloogide
interpretatsioonid jouavad informantideni, ning jargmised uurijad kuulevad neilt
juba seda juttu, mida informandid olid kunagi kuulnud eelmistelt antropoloogidelt.
Tal on vilitoode pdhjal ette ndidata hulk sarnaseid juhtumeid (Bulgakova 2014:
9,11,25,28jj). Hakassias ithe minu poolt jalgitud seansi jargses vestluses selgus, et
neoSamaan oli tegutsemiseks saanud kutse lihedalasuva mée vaimudelt. Tema
Samanistlikus maailmapildis olid esindatud nii arusaam kolmeosalisest maailmast
kui ka uskumus neid libivast ilmapuust.

Seega samaaegselt on ka Louna-Siberis kidibel nii uut tiipi, Lééne
neoSamanismiarusaamadele sarnased (pinnapealsemad ja traditsioonidevabamad)
suhtumised seanssi ja transsi, aga ka traditsioonilised seansi ajal vaimudega
taitumise arusaamad. Selline kahetine arenguprotsessiga edasilitkumine ilmestab
minu hinnangul taas Lduna-Siberi neoSamanismi eriolemust, kus iiheaegselt
hoitakse silma peal vanade traditsioonide séilimisel ja samaaegselt voetakse omaks
tdiesti uusi asjassesuhtumisi, mida siis omavahel vastavalt vajadusele
kombineeritakse. Uurijad ei too esile psiihhotroopsete ainete massilist kasutamist
Louna-Siberi neosamaanide poolt, kuid selliste praktikate kaasamisele siiski
vihjatakse. Seansi kasutamine pole enam alati kohustuslik, kuid samal ajal on
ekstaas alati seotud ka igasuguse neoSamanismiga. Uurijate hinnangutest ei néhtu,
et transiseisundis Samaaniseansi 1dbi viimine koos (abi)vaimudega suhtlemisega
oleks Louna-siberi neoSamanismi puhul tdna moddapddsmatu element iga
neoSamaani iga toimingu juures, kuigi traditsioone jitkavate Samaanide ja teiste
praktiseerijate hulgas, kelle sekka kuuluvad organisatsioonides tegutsejad,
administratiivsete vajaduste heaks riituste ldbiviijad, kohalikel traditsioonidel
pohinevate koolituste ldbiviijad jpt, on see oletatavasti iseenesest mdistetav. Minu
poolt Tdvas ja Hakassias ndhtud Samanistlikel raviseanssidel kasutati ohvrildket,
kus poletati abisaajate poolt kaasatoodud toiduaineid, $amaan kasutas TMS-i
saavutamiseks trummi ja véetantsu ning joigu. Pérast seanssi viidi iga juuresviibija
peal 14bi ka puhastusrituaal — seega olid koik vajalikud traditsioonilised osised

esindatud (vdhemalt viliselt).
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Kéesolevas t60s on korduvalt kirjutatud Lduna-Siberi neoSamanismi
rahvuslikust eripédrast, mis baseerub erinevalt muu maailma neoSamanismist
iseenda esivanemate traditsioonide edasiviimisel, aga ka sellega seotud rahvuslikest
Samanismi uusvormidest — minu hinnangul on just see Louna-Siberi neoSamanismi
eripdra essents. Haritonova titlebki, et Siberi puhul on eriti oluline rahvuslik ja
kultuuriline taassiind, kus polisrahvuse kultuuri- ja poliitikaeliit teeb panuse
Samaanipraktika taastamisele ja Samanismi viimisele traditsioonilise usu
seisundisse koos ametliku staatuse andmisega, seejuures on olemas ka tugev
konkurents kiriku poolt (Haritonova 2004: 118). Uurijad on esile toonud erinevad
kaasaegseid Louna-Siberi (neo)Samaanide iilesandeid, rolle ja praktikaid, mida on
ka juba osaliselt t60 kolmandas peatiikis mainitud Louna-Siberi neoSamanismi
tunnuste ja vormide kontekstis. Haritonova {itleb, et tdeliste Samaanide sdilimisest
ja pdrandaalusest tegutsemisest saab ridkida Jakuutias, Burjaatias ja Tovas, aga ka
need on iiksiknéited. Tovas on ka elus iiksikud ,,metsikud erakSamaanid, kes el
taha uute tuultega kaasa minna, kuid ka nende uus jérelpdlv praktiseerib juba
aktiivselt. Tema viéitel on traditsioonilise Samanismiga piirkondades tervendamine
praegu viga ldhedane Samanismile (tdendoliselt peab autor silmas suurt sarnasust
traditsioonilise Samanistliku ravitsemisega). Uued Samaanid tegelevad aga
koikvoimalike kaasaegsete tegevustega, nditeks ollakse veendunud, et osaletakse
miistilisel teel isegi poliitilistes protsessides. Samaaegselt piilitakse tegeleda ka
teise ringi teemadega, nagu piihade allikate puhastamine ja piihitsemine vdi
sakraalsete paikade korrastamine (Haritonova 2004: 108jj). Darhanova iitleb, et
Samaaniorganisatsioonid Burjaatias ja nendesse kuuluvad Samaanid tdidavad
varasemast erinevaid iilesandeid, kuna nende tegevus viljub rahvuse vdi hdimu
piiridest ja iilesanded on laiemad kui lihtsalt haiguste ravimine voi jahidonne
tagamine. Niilid tegutsetakse terve riigi voi isegi maailma mastaapides, tehakse
koostodd USA ja teiste riikide Samaanidega, motestatakse maailmas toimuvaid
protsesse ja enda rolli nendes, aga kasutatakse ka teistest Opetustest ja
traditsioonidest pdrit ideesid ja arusaamu. Organisatsioonid korraldavad
rahvusvahelisi konverentse, lihendavad Samaane ja jitkavad Samaanitraditsioone;
viiakse lébi kursusi, kus dpetatakse trummi kédsitsemist ja abivaimudega koiksuses

randamist jne. Kuigi eksisteerib ka organisatsioone, kus praktiseeritakse vaid
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kohalikke kombetalitusi, siis nditeks Tengeri Samaanid tdidavad praktiliselt koiki
tuntud Samanistlikke riitusi koigis raskuskategooriates ja selle kdigus kaovad
olulised kohalikud elemendid. Sellise korraldusega (riitusi viiakse ldbi tildise
mudeli alusel) ei ole rahul paljud individuaalselt praktiseerivad Samaanid, kes
leiavad, et paljusid riitusi tohiks sooritada vaid kohalikud Samaanid oma
héimuterritooriumil, igal burjaadi suguvdsal peaks olema oma Samaan, keS on
kursis ldbiviidavate riituste niianssidega, nii nagu on ka igal territooriumil oma
peremees-vaimud, kes vooraid ei kannata. Nii iitlebki Darhanova, et selline
kultuurilise kombestiku iihtlustamine voib viia Samanismi lokaalsete eripirade
kadumiseni (Darhanova 2010: 189jj). Organisatsioonide tegevuskompleksi tervikut
ei ole siinkohal vdimalik nende mahukuse tottu tervikuna tutvustada. Olulise ja
iseloomulikuna paistab silma Smoljakova viide, et néiteks burjaatide Boo Murgel
on tegutsenud ka sotsiaal- ja heategevussfédris: on abistatud Ulan-Ude lastekodu
lapsi ja vélja pandud stipendiume kohalikele iilidpilastele (Smoljakova: 2016: 64).
Abajeva on mongoli rahvaste kohta {ildistanud, et Samaanide peamisteks
funktsioonideks on ldhikondlaste ravimine, ennustamine, kadunud hinge leidmine
(otsimine), hinge saatmine teise ilma (Abajeva 2012: 128). Need funktsioonid on
samased traditsiooniliste Lduna-Siberi $amaaniiilesannetega. Tsddenov on
pohjalikult uurinud burjaadi Samaanide jatkuvalt aktuaalseid seoseid sepaametiga,
ning leidnud, et sealses Samaanitraditsioonis usutakse siiani, et sepad suudavad
eemale peletada kurje vaime ja ravida haiguseid (Tsddenov 2012: 245). Mongus on
Tdva eripdrana kirjutanud, et ithevorra poordutakse abi saamiseks nii Samaanide
kui ka laamade poole, kuna molemad korraldavad raviseansse, ennustamisi,
perekondlikke riitusi ja juhtub ka seda, et samale {iritusele on jérjekorras kutsutud
nii Samaan kui ka laama. Ka inimesed ise vdivad kiilastada suuremate pidustuste
ajal jirgemodda nii Samaanilokkeid kui ka budistlikke pithamuid. Ta kinnitab siiski,
et just Samanism on tovalaste jaoks see sakraalsete teadmiste allikas, mille abil on
voimalik lahendada praktilisi tilesandeid. Huvitav on Mongusi vordlev néide, et kui
laamad keelduvad iildjuhul poliitikutevahelistes arvetediendamistes osalemisest,
rohudes budistlikele véartustele, siis Samaanid pakuvad koheselt enda abi, ning ei
vaeva end liigselt asja kolbelise kiiljega (Mongus 2014). Kolodeznikova kinnitab,

et Jakuutias tegutseb praegu hulk raviteenuseid pakkuvaid Samaane ja neoSamaane.

74



Lisaks ei alga praegu Jakuutia Vabariigis tikski rahvuslik piiha riiklikul tasemel,
linnatasemel, ega ka kiilatasemel ilma traditsioonilise valgete S$amaanide
onnistuseta, kus koik vodivad kasutada ka rahvaravitsejate teenuseid vordselt
ametliku meditsiini poolt pakutavatega. Samuti viiakse Samanistlikke onnistusi ja
palveid 14bi niiteks pulmade, lapse siinni vdi maja ehitamise puhul. Muuhulgas on
Jakutskisse ehitatud rahvuslike kultuste lébiviimiseks mdeldud rituaalse
puhastumise maja. Ta kinnitab kokkuvdtvalt, et tina on Jakuutia Samaan ennekdike
muistsete traditsioonide ja oma rahva suulise eepilise loomingu siilitaja,
kombetalituste ja Samanistlike palvete tundja, seejuures on Jakuutia neoSamanismi
eriparaks saanud avalik Samanistlike teatraliseeritud riituste esitamine ilma TMS-
ssi sisenemiseta voi abivaimude poole poérdumiseta, aga samuti tasuliste riituste
labiviimine (nditeks maja, organisatsiooni vOi ettevotte puhastamine jne).
Neosamaanid aitavad ka juhtudel, kui ametlik meditsiin on osutunud voimetuks
(Kolodeznikova 2011: 6,9,11,13jj). Ljudmilla Hahovskaja nimetab eveenide
iilesannetena haiguste profiilaktikat ja stindmuste ettendgemisvdimet, mis on tdiesti
klassikalised Siberi $amaanide kohustused (Hahovskaja 2016: 28). Mazai on
Hakassia, aga ka seda iimbritsevate alade kohta esile tdstnud, et Samaanide poole
poordutakse tervise tugevdamise palvetega, soo jatkamise kiisimustes, sisemise
potentsiaali avamise teemadel, peresuhete korrastamise tottu. Seejuures niitavad
inimesed {iles erilist huvi viekohtade, ohutute kohtade, naiseliku vde kohtade, aga
ka kultusobjektide vastu (Mazai 2014: 140). Altai piirkonna kohta on uurija
Doronin vélja toonud, et vaesemad inimesed podrduvad niiiid alguses pigem kiriku
vOi ravitsejate ja Samaanide poole, kes ravivad palvete, ravimtaimede voi vaimude
abiga. Ta esitab nditliku rea erinevatest pohjustest, mille puhul vdidakse podrduda
maagiliste spetsialistide poole: {iilikooli saamise tagamine, rahaasjade korda
ajamine, haiguste ravimine, alkoholivastane kodeerimine, perest jalga lasknud
mehe tagasitoomine, viljatusravi, varaste paljastamine, kadunud vairtusliku eseme
ilesleidmine jne. Selliste suundumuste esinemist tddeb ta tervel postsovetlikul
Venemaal. Doronin on pohjalikult kdsitlenud ka raha vastuvdtmise kiisimust
kaasaegse neoSamanismi {ihe eriteemana, kuna Altais pdrkuvad selles kiisimuses
vastamisi traditsioonilised ja niitidsed arusaamad. Uldistav jireldus oleks, et toitu

ja asju on teenustasuna vastu voetud ka varem, aga vaestele peaks seejuures abi
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osutama tasuta, kuigi on ka laiem arusaam, et Samaan, kes votab vastu raha, ei ole
Samaan (Doronin 2013: 214, 217jj). Nden erinevust varasemaga peamiselt asjaolus,
et niilidisajal on lisaks toidule ja asjadele inimestele eluspiisimiseks vajalik ka
reaalne raha, ning selle vastuvotmisega leppimine uudsemat sorti teenustasuna on
pigem vaid aja kiisimus. Ulal loetletud $amaanidelt eeldatavad tegevused kattuvad
suuresti ajalooliste funktsioonidega voi on oma iseloomult nendega sarnased.
Kéesolevas alapeatiikis vaadeldi Louna-Siberi neoSamaanide postsovetlikul
ajal vidlja kujunenud praktikaid ja rolle, ning asetati neid Pdhja-Euraasia
traditsiooniliste Samaanirollide konteksti. Eraldi alateemana késitleti seansi ja
TMS-i kasutamise ja rakendamise voimekuse ja vajaduse kiisimust $amaaniseansi
ajal. Toetava taustainfona uuriti milliseid rolle ja tegevusi kdtkeb endas Liine
kaasaegne neoSamanism (kui paratamatu Louna-Siberi neoSamanismi mojutegur)
ja millisel mééral ja millises vormis suhtutakse seal TMS-i tegelikku rakendamisse
Samaaniseansi raames. Louna-Siberi Samaanirollid on vaid osaliselt mdjutatud
Lidne neoSamanistlikest arusaamadest, suuresti on sdilinud klassikaliste
Samaanifunktsioonide kompleks, mida ka argielus kohalik elanikkond vajadusel
tarbib, uued iilesanded lisanduvad Samaanidele tihiskonna vajaduste loomuliku
muutumise kdigus, seejuures on kogukonnaterviku esindamise ja abistamise aspekt
Lduna-Siberis selgelt olemas, kuigi see ei ole (neo)Samaanidele enam iildjuhul
fataalselt siduv. Seansi rakendamist ja abivaimude poole po6rdumist peetakse
ildjuhul iseenesest mdistetavaks, kuigi esineb traditsioonilistest toimimisviisidest
erinevaid praktikaid. Lisandunud on rahvuslikku moddet sisaldav laiem
rollitdhendus, mis toob endaga kaasa rea uusi praktikaid, mida niiiid ndhakse juba

endi kui (neo)Samaanirahvaste loomuliku vajadusena.
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V KOKKUVOTE

Kédesolevas  magistritoés  vaadeldi ~ Louna-Siberi  traditsioonilistel
Samaanirahvastel postsovetlikul vabanemisajal tekkinud neoSamanistlikke
tunnusjooni, praktikaid ja vorme, ning vorreldi neid PShja-Euraasia kui laiema
baaskultuuriruumi traditsiooniliste Samanistlike fenomenidega. Eesmérgiks oli
uurida Samanismi muutumist ja arenemist lihes kindlas piirkonnas, tehes seda Iébi
Samanismi struktuursete elementide korvutamise, et joonistuksid vélja
traditsiooniliste Louna-Siberi Samanismisilisteemide ja sama piirkonna samade
rahvaste neoSamanismivormide erinevused ja iihisosad. Seejuures kisitleti
paralleelselt ka Léddne neoSamanismi arenguid kui Lduna-Siberi neosamanismi
paratamatuid mojutegureid ja uuriti nende mdjuulatust Louna-Siberi protsessidele.

Kéesolevas magistritods esitati kolm uurimiskiisimust, millest kaks esimest on
omavahel loogilises sidusussuhtes. Esimene uurimiskiisimus késitleb iildisemalt
neoSamanismi  olemuslikku  suhestumist laiemas mottes traditsioonilisse
Samanismi, teine kiisimus puudutab vaid Louna-Siberi Samanistlike kultuuride
teisenemist. Vastused mdlemale kiisimusele joonistusid t60s vilja Louna-Siberi
neoSamanisimi uurimise kdigus, seejuures esimese kiisimuse koondjireldusi vaib
pidada t66 peamise uurimisteema korvalsaaduseks, kuna Louna-Siberi
Samanismimuutuste vaatlemiseks oli uurimisplatvormiks vaja paratamatult votta
laiemat tagapohja kirjeldav positsioon, mille baasilt kitsam uurimisteema ka
sellevorra tdpsemini vélja paistaks ja eristuks.

1. Kas neoSamanistlikud voolud on kisitletavad Samanismina klassikalises
mottes?

a) Kéesolevas to0s kasutatud uurimismaterjalide pohjal selgus, et Lédne
neoSamansim (ja vdhemal médral Lduna-Siberi neoSamanism) on vorreldes
traditsiooniliste arusaamadega teinud 1dbi mirkimisvéarseid sisulisi ja vormilisi
muutusi: Laédneliku (harnerliku) neoSamanismi olemust ilmestavad selle
sisuterminid baasSamanism ja eksperimentaalS§amanism, ta on olemuselt sageli
hiibriidne uuskultus, mis on keskseks ideeks votnud Samanismi ja ei baseeru iihe

konkreetse traditsioonilise Samanismikultuuri arusaamadel.



b) Muutunud on Samanismi {iks peamisi alusprintsiipe: kogukonna teenimise
ildpShimote on asendunud isikliku enesetdiustamise voi esoteeriliste kogemuste
hankimise eesmairgiga, mistdttu neoSamanismi keskne roll on niiiid
eneseteraapiline; laiem kasutegur piirdub vdoimaliku huvigrupi sisese asjahuviliste
juhendamisega voi grupisiseste riituste 1dbiviimisega.

¢) (Neo)Samaaniks saamine on niilid voimalik igaiihele, kuna puuduvad
kogukonnapoolsed saamiskriteeriumid; see ei ole siduv (eluaegne) kohustus; SH-e
labipddemine ja selle kdigus abivaimude saamine ei ole enam moddapddsmatud
ametiomandamise osised ega kujuta tervisele ohtu; vajadusel valib praktiseerija
abivaimud ise; praktiseerimisega ei kaasne {ildjuhul iseloomu muutumist;
praktiseerija kultuuritaust ja ettekujutused reaalsusest on tdhtsusetud; Samaani
seanssi rakendatakse peamiselt iseenda psiihhoteraapilistes huvides; TMS-i
kasutamisse ja saavutamisse suhtutakse traditsioonilise Samanismiga vorreldes
16dvemalt, selle rakendamise maér ei ole kontrollitav; transsi voidakse saavutada
psiihhoteraapsete ainete abiga.

d) Neosamanism ei baseeru otseselt {ihelgi konkreetsel ajaloolisel
Samanismitraditsioonil (Harnerliku arusaama kohaselt), seetdttu ei ole Samanistlike
stivateadmiste (loitsud, riituste 14biviimise kord, mida mdistaks laiem kogukond)
olemasolu enam harrastamise juures hidavajalik; ka Ladne neoSamanistid vdivad
enda tegevust seostada mingi kindla piirkonna praktikatega, kuid nad ise ei parine
nende praktikatega seotud kogukondadest.

e) NeoSamanism ei viljele suurt osa traditsioonilistest rollidest (néteks
jahidonne tagamine, ohvritalituste juhtimine, hingede drasaatmine jne), kuid voib
neid siiski iile votta (nditeks inimeste ja hingemaailma vahendamine); seejuures on
selliste rollitditmiste olemus maéanguline ja sisuliselt raskesti kontrollitav;
rollitditmise edukuse osas puudub laiem kogukondlik huvi.

2. Kas ja millises osas on Louna-Siberi rahvaste neoSamanistlikud vormid neil
varem olemas olnud Samanismisiisteemide jarglased?

Esimese uurimiskiisimuse jareldused kehtivad osaliselt ka Lduna-Siberi
neoSamanismi kohta (peamiselt {iksikpraktiseerijate-linnaSamaanide kohta), kuid
Louna-Siberi rahvaste neoSamanism on vorreldes Léine neoSamanismiga

sdilitanud rea endale traditsiooniliselt omaseid jooni, aga lisandunud on ka uusi
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vorme ja arusaamu (omakorda erinevaid Ladne neoSamanismist), mida on piilitud
siduda rahvuslike religioonide loomise ideega.

a) Louna-Siberi neoSamanism on vdga valdavalt taastekkinud sealsetel
rahvastel juba varem eksisteerinud Samanismikultuuride aluspdhjale ja on selliselt
(ka koos Harnerlike mdjutustega) traditsioonilise Samanismi taassiind uues vormis.
Lduna-Siberi neoSamanism ei ole sealse traditsioonilise (Pdhja-Euraasia)
Samanismiga identne, aga seda saab pidada (suure hulga iihistunnuste ja
Samanistlike omakultuuriliste taotluste tottu) traditsioonilise kohaliku ajaloolise
Samanismi edasiarenguks ja jireltulijaks; Louna-Siberi Samanism on siilitanud
teiste religioonidega kooseksisteerimise voime.

b) Louna-Siberi traditsiooniline $amanism ei olnud tdielikult katkenud, mis on
voimaldanud iile votta traditsioonilisi praktikaid ja Samanismiarusaamu;
Lduna-Siberis tegutsevad siiani {iheaegselt neoSamaanidega ka jirjepidevalt
tegutsenud Samaanid; Louna-Siberi $amanismi taassiinni juures on esindatud ka
argitegureid (nditeks majanduslikud pohjused voi prestiiz).

€) Omavahel on  tugevalt seotud Lduna-Siberi  neo$amanismi
organisatsiooniline olemus ja etnokultuuriline aspekt, Ld&ne neoSamanismile
sarnaseid jooni leiab Lduna-Siberi linnasamanismis. Isikliku miitidi raames
peetakse vajalikuks omada traditsioonilisele Samaanile omaseid tunnuseid, nagu
SH, vaimude poolt viljavalitus, kuid amet ei ole iildjuhul eluaegne méddapiasmatu
kohustus; samal ajal on tdsiseltvOetavuse huvides sisse viidud Samaanide
sertifitseerimine; arusaam vaimudest on teisenenud (kaasajastunud), kuid samal
ajal on sdilinud ka traditsioonilise maailmapildi olemasolu.

d) Louna-Siberi neoSamanism rakendab jatkuvalt traditsioonilisi praktikaid,
kuna jatkuvalt on alles ka see elanikkonna osa, kes mdistab Samaani kogukonna
teenija ja sOlmisikuna, ning soovib tarbida traditsioonilisele Samaanikultuurile
iseloomulikke teenuseid (niiteks haiguste diagnoosimine, asjade otsimine), aga
lisandunud on ka uusi praktikaid (nditeks poliitiliste protsesside mojutamine voi
Samaanikoolitused, alkoholivastane kodeerimine jne); Louna-Siberi neoSamanismi
iseloomustavad Samanistlikud ravi- ja tervendusasutused.

e) Louna-Siberi neoSamanismi  tunnusterminitena  (lisaks  véljendile

neoSamanism) kasutatakse erinevaid selle aspekte ilmestavaid sonu: uus Samanism,
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neotraditsionalism, etnokonffessionaalne neotraditsionalism, vaimne renessanss,
etniline renessanss, transformeerunud Samanism, linnasamanism, uuspaganlus;
moned neist terminitest viitavad iiheselt sealse Samanismi rahvuslike piitidluste
tendentsidele. Tehakse vahet Samanismil, Samaanlusel ja olmeSamaanlusel, kuid
nende terminite sisu kooskdlastamine pole joudnud I6pule. (Neo)Samaane
klassifitseeritakse Samaanideks, Samaanitsevateks isikuteks ja Samanistideks, aga
ka pseudosamaanideks, isehakanud Samaanideks, uuteks Samaanideks ja toelisteks
Samaanideks, mis nditab praktiseerijate erinevaid arusaamu niitidse Samanismi
olemusest. Neosamanismi defineerimisel jaddakse pigem iildsonaliseks, vottes
arvesse tdsiasja, et nn uute ja vanade praktiseerijate eristamine on sageli keeruline,
kui mitte juba voimatu.

3. Millist rolli on médnginud neo$amanistlike lilkumiste tekkimine Louna-Siberi
rahvaste rahvuslike taassiindide protsessis postsovetlikul ajal?

Kéesoleva uurimustdo aluseks voetud autorite metaanaliiiisile tuginedes saab
véita, et Louna-Siberi postsovetliku neoSamanismi olulisim eritunnusjoon
(vorreldes Léddne neoSamanismiga) on selle teadlik drakasutamine rahvuslikel
eesmirkidel. Lduna-Siberi (neo)Samanismi taassiindi vOib nimetada sealsete
traditsiooniliste Samanistlike vdikerahvaste Samanistlikuks drkamisprotsessiks voi
arkamisajaks.

a) Louna-Siberi (neo)Samanism on oma traditsioonilistel aladel seotud
sotsiaalsete, poliitiliste ja majanduslike protsessidega iihiskonnas (kogukonnas);
Lduna-Siberi (neo)Samanismi siinnitajad on olnud sealsete pdlisrahvaste esindajad
ise.

b) Lduna-Siberi uue Samanismi eestvedajad on sageli kdrgema haridusega ja
(rahvus)intelligentsi esindajad, kes suhtuvad Samanismi kui sealsete rahvaste
algsesse maailmavaatesse ja ellujddmistagatisesse. Lidbi neoSamanismi
maidratletakse end taas uuel kujul iseseisvate rahvastena. Samal ajal voib
neoSamanism end vastandada teistele liikumistele (nt budism), kuid see ei ole
valdav tendents, pigem tehakse koostodd ja kaetakse vajadusel koos erinevaid
kogukonna vajadusi.

¢) Erinevaid Samanistlikke uusvorme (nt organisatsioonid ja {ihingud)

kasutatakse rahvuslike eesméirkide edendamiseks ja sealseid rahvusSamanisme
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seadustatakse ka ametlike rahvusreligioonidena. Arhailisest ja kultuslikust vormist
on liigutud uude institutsionaliseeritud religioonivormi.

d) Samanismi kui vaimse elu taassiinniroll on Lduna-Siberi elanikke viinud
tagasi paljude Samanismipraktikate juurde, mis olid peaaegu téielikult kadunud
ndukogude perioodil.

e) Louna-Siberi neoSamanism on samaaegselt ka avatud, vottes enda liitkmeks
teiste rahvaste esindajaid ja praktiseerides kahesuunalist Samaaniturismi, mis

samaaegselt teenib ikkagi sealsete rahvuste huve.
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O BO3HUKHOBEHMHU M (POPMaX HEOIIAMAHCKHUX JIBHKEHUH, a TAKIKe
0 X MeCTe B KOHTEKCTe TPAAUIMOHHOTO mamMaHu3Ma CeBepHoOi
EBpa3zuu na npumepe Hapoaos FO:xnoit Cudbupu

Llenpto  HacTOSIIEH  MarucTepckoil  paboTel  OBUIO  paccMOTpEHHE
HEOLIAMAaHCKUX OTJIMYUTENbHBIX YEPT, BO3ZHUKIIUX B IOCTCOBETCKOE BpeMs
OCBOOOXICHHUS Yy TPAJUIMOHHBIX IIaMaHCKUX HaponHocted HOknoit Cubupw,
npakTuk U ¢opm™m, a Takke ux cpaBHeHue ¢ CeepHoil EBpasueii (omgHoit u3
TeppuTopuii KoTOpoil sBusiercst FOknas Cubupp), Kak Oosee IIUPOKYIO
TEPPUTOPUIO  0A30BOTO  KYJABTYpPHOTO TMPOCTPAHCTBA C  TPAAUIMOHHBIMH
mraManckumu  penomeHamu. [lapamnensHo OBIJIO PAacCMOTPEHO W pa3BUTHE
3amagHoro (mo XapHepy) HeolllaMaHW3Ma, Kak HEM30eKHBIC BO3JCHCTBYIOIINE
(axThI 1 HCCIIEIOBAHO MX BIMSHUE Ha HeolaMaHckue nporeccsl FOxnoit Cubupm.

B Hacrosme#t  marucrepckoit  pabore  ObUIO  MOCTaBIEHO  TpU
UCCJIEIOBATEILCKUX BOMPOCA:

1. MoxHo 5u paccMaTpuBaTh HEOIIAMAHCKUE TEUEHHUs, Kak IIaMaHWU3M B

KJIACCMYE€CKOM IIOHUMaHUU?

[Ipn paccMOTpeHHH B3SITOrO 3a OCHOBY HCCIENOBAHHS MeETaaHau3a,
BBISICHIIIOCH, YTO 3amajaHblil (o XapHepy) HeolllaMaHu3M (dKCIIepUMEHTaIbHBIN
[IIaMaHHU3M) HE OCHOBBIBAE€TCS HA OJJHOM KOHKPETHOM HAapOJHOCTU WIN KYJIbTYpe
[IaMaHOB, WM TPAJULMOHHONM KapTUHE MHUpa, U3MEHWICS OJIUH W3 TJaBHBIX
NPUHIUIIOB IaMAaHW3Ma: OOLIUI MPUHIMI CITYKEHHsI 00IEeCTBY OB 3aMEHEH Ha
JMYHOE CaMOCOBEPIIEHCTBOBAHKUE MJIU LEJISAM IOJIYYEHHSI 330TEPUUECKOrO OIbITa,
BCJIE/ICTBUE YEro LEHTPAJIbHON pOJbI0 HEOIIaMaHW3Ma B HACTOsILEe BpeMs
ABJISIETCS. cCaMOTEpaIHsI

B Hacrosiee BpeMs (HEO)IaMaHOM MOKET CTaTh Kbl HHTEPECYIOIUAC,
MOCKOJIBKY OTCYTCTBYIOT TpPaJUIIMOHHBIE KPUTEPUM JJsI TOrO, YTOOBI CTaTh
mamanoMm. [Ipodeccus 1mamana He SBIsIeTCs OOJbIIE  OTHOCHUTEIBHOU
(MOKU3HEHHOMN) O00S3aHHOCTHIO, MEPEHECTH IIAMAaHCKYIO OO0JIe3Hb M IMOJYYHTH
IIOMOIIlb JTyXOB B 3TOM Ipoliecce Oojbllle HEe SBIISETCS YacThi0 HEU30€KHOTO
nojay4deHuss  mpodeccuu  (MMOCKOJBKY  OTCYTCTBYeT  HEOOXOIUMOCTh B

KOHTEKCTYaJbHOM JI0Ka3aTEIbCTBE KYJIBTYPHI MPOQPECCUU), U HE MPEICTABIICT



OMacHOCTH IS 370pOBbs. [Ipu HEOOXOIMMOCTH MPAKTUK MOXKET CAMOCTOSITEIIbHO
BBIOPATh JTyXOB-TIOMOIIIHUKOB W TUIUYHO B XOJI€ MPAKTUKH HE MPOUCXOIUT
u3MeHeHus B xapaktepe. KynbTypHbiil GOH U MUPOBO33pEHHE MTPAKTHKA HE UMEIOT
3HAYeHMs, CEaHC [IaMaHa B OCHOBHOM HPHUMEHSIOT B COOCTBEHHBIX
MICUXOTEpANeBTUUECKUX HHTepecax. K  JOCTHXKEHHIO U HCHOJb30BAHUIO
M3MEHEHHOTO CO3HAHHUS OTHOCSTCS CBOOOJIHEE, TTO CPABHEHUIO C TPAJAUIIMOHHBIM
[IIAMaHU3MOM, a B COCTOSHME TpaHCa MOXXHO BOUTH C  IOMOUIBIO

ICUXOTCPANICBTHUYCCKUX IIPEIIapaToOB.

2. Wwmerotcs mu y HaponoB HOxuoit Cubupu Qopmbl HeolmamMaHU3Ma Kak

MOTOMKH CYII[ECTBOBABIIICH paHee MIaMaHCKON CUCTEMBI?

B xome paboTel OpOpHCOBANINCH CIHEAYIONIME OTIUYUTEIbHBIE YEPTHl,
xapakrepusyromue HeomamanusM FOxuHoit CuOupH M CyIIECTBOBABIIWE paHEe
tpaguimonnsie (CeBepHas EBpasus) miamaHCKHE CHUCTEMBI: y TPOXKHUBAIOIINX
HapoaoB IOxnoit Cubupu, HeolaMaHu3M B 3HAYUTEIBHOM CTENEHU BO3POAMICS
Ha OCHOBE paHee CYIIECTBOBABIIUX IIAMAaHCKHUX KYJIbTYp U B TAKOM BUJE (BMeCTe
C BIUSHUSIMH XapHepa) sIBIACTCS BO3POXKICHUEM TPAJAUIIMOHHOTO IIaMaHHU3Ma B
HOBOU (opme. Heomamanuzm IOxkuoit CuOupu HampaBlieH Ha PEIUTHIO
HApOJIHOCTH, YTO JEJNaeT WX YHUKAIbHBIMH TI0 CPaBHEHUIO C JPYyTrUMU
HeolllaMaHU3MaMH, KpOMe Toro, HeomamaHusMm FOxHoi Cubupu BbIIIenT 32
mpenenbl JesSTEIbHOCTH COOCTBEHHBIX TpaAWLIMNA, Ha JaHHBIH MOMEHT €ro
HaIpaBJIEHUs pacpoCTpaHeHHI 1o Beel Poccnu u gaxke mo Bcemy Mupy.

Tpamuuuonusiit mamanu3M HOxxaott CuOupy HUKOTAA HE MPEPHIBAIICSA, YTO
MO3BOJIUJIO IEPEHATH COOCTBEHHBIC IPAKTHKY U MOHITHS IaMaHu3Ma, a B FOxHol
Cubupn 10 cux TOp HapsAAy C HeollaMaHaMH MPAKTUKYIOT W TOCTOSHHO
nerctByrome mamanbl. B HOxnoit Cubupu HeomamaHu3M HE HJICHTHYEH
pactipoctpanenHoMy TaMm (CeBepHas EBpasusi) TpaauliuOHHOMY IIaMaHU3MY, HO
3TO HAMpaBJICHUE MOXKHO CUUTATh (M3-32 OOJBIIOTO KOIMYECTBA OOLIUX MPU3HAKOB
M IIAMAHCKUX  HANpaBlIE€HUH) TOTOMKOM U  JaJbHEWIIMM  pa3BUTHUEM
TPAAUITMOHHOTO MECTHOTO IIaMaHU3Ma.

B koHTEeKcTe TOpPOACKOrO IaMaHW3Ma, TJaBHBIM 00pa3oM B paMKax

BCTpCHAOMICTOCA JIMYHOI'O MI/I(I)a, CUHUTACTCAd BAXHBIM II0KAa3aTb MNPUCYHIUC
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TPaJUIIMOHHOMY IIaMaHy TPU3HAKM, TaKUe KaK IEPEHECEHHE «IIaMaHCKOU
0os1e3HM», U30paHUe CO CTOPOHBI JIyXOB, HO MPH 3TOM mpodeccus B IeIOM He
cuuTaercs HENn30€KHOM NOXM3HEHHOM o0s3aHHOCTBIO. lloHsATHE O nyxax
BCEJICHHON M3MEHMJIMCH (OCOBPEMEHWINCH), HO B TO K€ BPEMS COXPaHMUJIOCh U
HaJIMYKE TPAAULMOHHOTO MTOHATHUS BCEICHHOM.

Heomamanusm FOxuo# CuOupu HCMONB3YeT U TPaIUIMOHHBIC MPAKTHKH,
IIOCKOJIBKY YacTh HACEJIEHUS MO-TPEKHEMY BOCIPUHHUMAET IIaMaHa KaK CIYyry M
CBSI3YIOILEE JIMLIO U XKeJaeT BUAETh IPAKTUKH, XapaKTepHbIE Ul TPaJAULMOHHOTO
[IaMaHU3Ma, HO BMECTE C TeM IMOSBHIIMCh M HOBBIC MPAKTHKH. Pa3nuuenue HOBBIX
HEOIIAMAaHOB M TPAKTHUKOB, NMPHUACPKUBAIOIIMXCS TPAJAUIUOHHBIX HPUHIIUIIOB,

3a49aCTYIO0 CJIIMIIKOM CJIOXKHO, €CJIN YKE B006H_[e BO3MOXXHO.

3. Kakyo poib chirpano BOSHUKHOBEHHE HEOIAMaHCKUX JIBHKEHHH B IpoIiecce
HallMOHAIBHOTO BO3pOJaeHUs HapoaoB OxHoit Cubupu B MOCTCOBETCKUU
nepuona?

BaxxHOll OTJIIMUMTENBHOM YEPTOM IMOCTCOBETCKOro Heomamanuzma HOxxHoi
Cubupu (110 cpaBHEHUIO € 3aMaIHBIM HEOIIIAMAaHU3MOM ), SIBJISICTCSI €70 OCO3HAHHOE
WCIIOJIb30BaHNE B HAIIMOHAJBHBIX IHeNIX. Bo3poknenne nHeomamanuzma FOxxHOM
Cubupr MOXXHO Ha3BaTh NPOIECCOM M BpPEMEHEM MPOOYKICHHS IIaMaHCKUX
TpaAUIUI IPOKUBAIOIIMX TaM MaJbIX HAPOJHOCTEM.

(Heo)mamanusm FOxHoii Cubupu Ha CBOUX TPATUIIMOHHBIX TEPPUTOPUSX,
CBSI3aH C COIMAIBHBIMHM, TOJUTUYECKUMH U DKOHOMHYECKUMHU TPOIEeCCaMu
obmectBa (OOMMHBI), a CO3/MaTENsIMA TMOJOOHBIX TPAKTUK OBUIM CaMH
MPEACTABUTENMN MPOKUBAIOIIETO TaM KOPEHHOTO HACEIEHHSs, YTO CYIIECTBEHHO
OTJIMYAET MX OT HeollaMaHW3MOB 3amnazaa. lIpenBoguTeny HOBBIX HIAMaHCKHX
nerkeHnit FOxxHoit Cubupu BbICOKOOOpa3o0BaHbl M MHTEJIMTEHTHBI (BOYKaKH
HapoJia), KOTOPhIE OTHOCITCS K IIaMaHU3MY, KaK K CO3/JaHUI0 MECTHOMN pPETUTHH,
MOCPEJICTBOM ~ KOTOPOM CMOTYT CaMOpEaln30BaTbCs ILENble HApOIHOCTH.
Paznuunbie HOBBIE (DOpMBI IIaMaHW3Ma (HAIPUMEp, OpPTaHU3AIMH U OOIIECTBA)
WCITOJIB3YIOTCS TSI PA3BUTHS HAIIMOHAJBHBIX IEJIEH U MMEIOIINEeCcs HAllMOHAIbHBIC
[IaMaHU3Mbl TI0 BO3MOXKHOCTH Y3aKOHUBAIOTCS, KaK OQHUIIUAIBHBIE PEIUTUU

HAapOAHOCTHU.
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Heomamanusm IOsxnoii Cubupu B TO e BpeMsi OTKPHIT, IPHHUMASI B CBOU
pSAIABl HMPEACTABUTENECH IPYTrMX HALMOHAIBHOCTEH W IPAKTHKYs JBYCTOPOHHHU
IIAMAHCKUM TypU3M, KOTOPBIM OJHOBPEMEHHO CIIy’)KHT MHTEPECaM BBDKUBAHUA U

CaMOYTBECPXKACHUA IIPOKHUBAOIIUX TaM HapOI[HOCTeﬁ.
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