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Teesid: Artikkel kasitleb TSeptsa joe tdhendust pohjaudmurtide uskumustes.
Artikli aluseks on autori uurimused 20. sajandi 16pul ja 21. sajandi alguses
ning arheoloogiline ja folkloristika-etnograafia alane kirjandus 19. sajandi lopust
20. sajandi 16puni. Artikkel iseloomustab joe rolli pdhjaudmurtide etnoterrito-
riaalse kogukonna kujunemisel. On kindlaks tehtud, et TSeptsa tahtsus ei tulene
uksnes reaalsetest majanduslikest ja kultuurilistest, vaid ka metafuisilistest
irratsionaalsetest funktsioonidest. Joe austamises on tuvastatud lavatiipoloogilisi
ja unikaalseid jooni. TSeptsat on mairatletud pshjaudmurtidele olulise kultuuri
majandus- ja loodusmaastiku miitoloogilise objektina.

Mirksonad: kombed, pdhjaudmurdid, semantika, TSeptsa jogi, uskumused, vee
peremehed

Sissejuhatus

Tgeptsa jogi (udm TSuptsi; soome-ugri keeltes tSup ‘laht’, permi keeltes i (dgi,
si) ogi, oja’; lahest valja voolav jogi) (Udmurdi Vabariigi atlas 2020: 80; Ata-
manov-Egrapi 2015: 869) — Vjatka vasak lisajogi saab alguse Ulem-Kama kor-
gustikust Uurali metsavoondi keskosas. Ta voolab Udmurdi Vabariigi (edaspidi
UV) territooriumil ja Kirovi oblastis ning suubub Vjatka jokke Kirovi oblasti
Kirovo-Tsepetski linnas. TSeptsa on tiitipiline tasandikujogi, mis voolab ena-
masti laias laugete nélvadega orus. Vesikond on asimmeetrilise struktuuriga:
vasak kallas on pindalalt peaaegu kaks korda suurem kui parem kallas. Alam-
jooksul vahelduvad iga 1-5 km jérel laienenud ja ahenenud oruldigud. Jogi on
suhteliselt kalarikas: siin esinevad latikas, sérg, linask, nugakala, séga, haug,
ahven, koha jt. Joesdngi laius joe tilemjooksul kuni Loza joe suudmeni varieerub
5-10 meetrist 35 meetrini. Joe siigavus on madalamates kohtades 0,1-0,6 m,
vorendikes kuni 3 m. Peamised lisajoed: vasakpoolsed Kossa, Svjatitsa, Lekma,
Ubot, Loza; parempoolsed Ljuk, Pozep (alumine ja tilemine), Ljum, Pudem. Joe
umbruses kasvab taigataimestik ja tumedad okaspuud (UV atlas 2020: 80).
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Foto 1. Vaade TSeptsa joele Glazovi linnas. Nadeda Sutova foto 2022.

Nagu teada, on jogi oluline miitoloogiline stimbol, sakraalne topograafiaele-
ment, mis toimib “universumi omalaadse tuumana, maailmateena, mis tungib
ulemisse, keskmisse ja alumisse maailma” (Toporov 1992: 374-376). Veeele-
ment on aluspohimote, iga loomingu algpohjus: “Vesi siimboliseerib voimalikku
universaalset tervikut” (Eliade 1959:130). Arvukad allikate, jogede ja ojadega
seotud kultused on seletatavad “vee kui kosmogoonilise elemendi sakraalse
vaarikusega, aga ka kohalike epifaaniatega, pithaduse ilmnemisega teatud joes
voi allikas” (Eliade 1999: 364). Kristlikus ristimiskombestikus siimboliseerib
vesi uuenemist, puhastust ja pithitsemist (Telitson & Orlov et al. 2003: 77-78).
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Jogede ja kultuuride, jogede ja rahvaste vastastikmojusid kasitlevad kaks
Peterburi teadlaste teaduslikku koguteost. Neis analiitisitakse inimiithiskon-
na ja joe suhete mitmekiilgseid aspekte, joe rolli tsivilisatsioonide ja kohalike
kultuuride arengus erinevatel ajalooperioodidel tohututel territooriumidel —
Venemaa laénepiiridest Sahhalini saareni, Pohja-Uuralist Kesk-Aasiani, vélis-
piirkondadest Laéne- ja Ida-Euroopa, Ameerika, Kesk- ja Kagu-Aasia, Aafrika
manner (Pavlinskaja 1997; 2007).

Kaiesolev artikkel késitleb TSeptsa joe tdhtsust udmurdi parimuskultuuris.
Kusjuures kasutatud on materjale mitte ainult joe enda, vaid ka lisajogede
kohta. TSeptsa jogikonna (UV Jari, Krasnogorskoje, Jukamenskoje, Glazovi,
Balezino, Kezi, Debjossd ja Igra rajoon) andmete arvessevotmise vajadus tuleneb
minu arvates jirgmistest asjaoludest. Esiteks toimus mérgitud alal pohjaud-
murtide kujunemine, iiksikute kohalike elanikerithmade iimberasustamine ja
umberasumine vastavalt nende arvukuse suurenemisele ning maade kasutu-
selevotule keskmiste ja viikeste jogede ja ojade déres. Sellega seoses levisid
(“réndasid”) pshjaudmurdi kombed, uskumused ja ideed koos nende kandjatega.
Teiseks eeldab teaduslik rekonstrueerimine voimaluse korral TSeptsat puudu-
tavate traditsiooniliste ideede kadunud terviksiisteemi koigi vaheste sailinud
elementide kaasamist vaadeldavas piirkonnas.

Ainestik ja meetodid

Artikli kirjutamisel on kasutatud autori materjale etnograafilistelt ekspeditsioo-
nidelt aastatel 1993, 1994, 1998; arheoloogiliste ja folkloristlik-etnograafiliste
uuringute tulemusi 19. sajandi Iopust ja 20. sajandi algusest (Nikolai Pervuhhin,
Grigori Verestsagin, Stefan Kreknin jt) ning kirjutisi udmurtide uskumuste ja
kombestiku kohta 20. sajandi 16pu ja 21. sajandi alguses (Ljudmila Karpova,
Vladimir Vladokin, Tatjana Vladdkina jt).

Artikkel kasutab integreeritud ldhenemise metoodikat, mille teoreetiline
osa koosneb historitsismi, objektiivsuse ja jarjepidevuse pohimoétetest, diinaa-
miliselt arenevate ndhtuste ja protsesside juures vaadeldakse universaalseid
dialektilisi pohimotteid. Kasutati iildajaloo uurimismeetodeid — vordlevat tiipo-
loogiat ja etnograafiliste paralleelide leidmise meetodit. Esitatud materjale k-
sitletakse Kama-Vjatka piirkonna ajaloolise ja kultuurilise arengu kontekstis.
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Tulemused

Tseptsa jogi (foto 1) méngib pohjaudmurtide ajaloos ja kultuuris olulist rol-
li. Joeaarseid alasid on inimasustuseks eelistatud iidsetest aegadest, lammil
asusid karja- ja heinamaad. Jogi varustas joogi- ja toostusveega, valgurikka
toiduga (kala, limused, vahid), oli transporditee, mille kaudu kulgesid kultuuri-,
poliitilised ja kaubandussuhted (foto 2).

Tseptsat kasitleva rahvaluule ja etnograafiliste andmete uurimise eel teeme
pogusa ekskursiooni piirkonna ajalukku. Oluline on see, et TSeptsa jogikond
on pohjaudmurdi elanikkonna kujunemise territoorium. Siin on tuvastatud iile
300 keskaja malestise (vt Ivanov & Ivanova et al. 2004: 46—47, 50, 53-56), mis
paiknesid peamiselt TSeptsa joe ja selle suurte lisajogede déres. Ajavahemikus
9.-13. sajandini kaasati piirkonna elanikud (agraar- ja kasitookeskus) Idnakari
(Soldor) linnusega. Idnakar asus Glazovi linna ldhistel (fotod 3 ja 4) ja kandis
etnoterritoriaalset, administratiiv-sojalist, kdsit6o ja kaubanduse ning usu- ja
kultuskeskuse funktsioone (vt lahemalt Ivanova 1996).

Soodsas sotsiaalpoliitilises olukorras kujunesid siin vilja keskaegsete ud-
murtide ainelist ja vaimset kultuuri iseloomustavad jooned. Edukas majapida-
luksusesemete koondumine aitasid kaasa elanikkonna sotsiaalsele kihistu-
misele ja udmurtide hoimueliidi rikastumisele (Sutova 2019: 507-514). See
koik voimaldab radkida tSeptsa kultuurist kui omalaadsest keskaegsest tsi-
vilisatsioonist, mille territoriaalseks, majanduslikuks ja vaimseks tuumikuks
oli TSeptsa jogikond.

Arheoloogilisi materjale toetavad 19. sajandi keskel ja 16pus TSeptsa oblasti
elanikelt jaddvustatud lood tSeptsa vagilasest Dondost ja tema poegadest. TSept-
sa maade keskmeks oli Idnakari linnus (Idna —nimi, kar ‘linnus, linnak, asula’).
Seda kinnitavad legendid, mille kohaselt tegutses peamise juhina Dond6 vanim
poeg, vagilane Idna. 20. sajandi 16pus olid mitmes TSeptsa joe ja selle suurte
lisajogede #irses asunduses (Glazovi rajooni Ust-Poskets, Ulem-Bogatorka,
Ulem-Sludka, Pedonovo ja Kusman) siilinud andmed t$eptsa vagilaste (Idna,
Dondd, Ebga) ning keskaegsete asunduste Idnakari, Ebgakari, Vesjakari, Kus-
mani, Utskakari, ja Donddkari kohta (Karpova 2005: 125-134, 206, 481-482).

Rahvaluuleandmed toendavad, et tSeptsa vagilasi austati parast nende sur-
ma. Parimuse kohaselt maeti viagilane Idna metsa kuuse alla, igale vagilasele
(Dondadle, Vesjale, Sepotsile, Gurjale) oli pithendatud eriline kuusepuu. Misjonir
Stefanovi tunnistuse kohaselt asus Paskotina kiilas (Glazovi linna l14histel)
Idna vigilase tempel (Sestakov 1859: 108, 152; Pervuhin 1889 IV: 8-12; Kra-
lina & Pozdejev 1971: nr 83, 84). Vana parimuse kohaselt asusid hiliskeskajal
(18. ja 19. sajandil) TSeptsa joe keskjooksul Glazgurti kiila 1dhedal (Gubervosi
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pithamu) suured paganlikud keskused, praegu on seal Glazovi linna la4neserv ja
Dondinski kiila TSeptsa paremkaldal. Hiljem, pohjaudmurtide ristiusustamise
ajal rajati nende kohtade ldhedusse esimesed digeusukabelid.

14. ja 15. sajandil tithjenesid TSeptsa oblastis paljud TSeptsa joe ja selle
suurte lisajogede dares paiknenud asulad ning alates 16. sajandist algas uute
kiilade vorgustiku kujunemine seni asustamata maadel piirkonna keskmis-
te ja viikeste jogede iilemjooksul (Sutova 2018: 30—33). Tseptsa vesikonnast
lahkudes levitasid vasakpoolsete lisajogede tilemjooksu (tdnapdeva Udmurtia
Igra rajoon) asustanud pohjaudmurdid oma dialekti ja muistendeid véagilasest
Idnast Iduna poole, Kama joe parempoolsete lisajogede I7i ja Votka tilemjook-
sule (tanapdeva Udmurtia Jaksur-Bodja ja Sarkani rajoon) (Sutova 2022: 292).

Foto 2. Vaade idast TSeptsa joe orule Glazovi linna ja Idnakari asula ldhistel.
M.A. Buldakovi foto 2010. Venemaa Teaduste Akadeemia Uurali filiaali Udmurdi
foderaalse uurimiskeskuse Udmurdi ajaloo, keele ja kirjanduse instituudi fotoarhiiv
(edaspidi VTA UrF UFUK UAKKI — UIIIAL UdmFITs UrO RAN).

TSeptsa jogi (TSuptsi-Sur; Sur—jogi’) on kodumaa siimbol, etnilise kogukonna
faktor. Pohjaudmurdi kogukonna moodustumine TSeptsa vesikonnas peegel-
dus pohjaudmurtide iihtsustundes, seotuses ja vastastikuses soltuvuses joega.
1838. aastal iiles kirjutatud udmurdi palvest:
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Anna Issand, et lilli oleks kaksteist liiki. Las mesikaste langeb. Kui ldhe-
me metsa, siis las mesilased lendavad tarudest vilja meie poole [---]. Kui
paneme lauale kuldse laudlina, las olla see kaetud meega, 6lle ja veiniga,
las koik olla tdissoonud, purjus ja onnelikud. Anna Jumal, et me TSeptsa
tilemjooksult ja suudmest tulevate kiilalistega kohtuksime ja rahulikult
koos elaksime... (Herzen 1927: 30)

Potsi Gerberi (sona-sonalt ‘parast vaikest kannatust’) piitha puhul, mis sageli
viidi labi parast TSeptsa joe dares (TSuptsi dure) veehaldja vumurti poole palve-
tamist, korraldati iihine s66maaeg $6d-sion, milleks iga peremees tappis valge
jaara. Poordudes palvetes taevase jumala Inmari, viljakusjumala Kéldosini,
ilma ja atmosfdédrindhtuste jumala Kuaz’i, perekonna ja suguvosa 6nne hoidja
Vorsud’i poole avaldati tdnu heinateo eduka lopetamise eest ning paluti vil-
jaloikuse edukat 1opetamist, sugulaste ja jarglaste sigimist: “Paljunegu meie
joukas suguvosa TSeptsa lédtetest ja levigu selle suudmeni: et 6de astuks 6e
korvale, 4i dia korvale...” (Pervuhin 1888 III: 26-27).

Alateadlikku stigavat seost joega tunnetasid ka kaasaegsed elanikud. Ud-
murdi filoloog, rahvahariduse eesrindlane, teeneline dpetaja Augusta Konjuhho-
va (snd 1911), kes on siindinud Urmurt Lemi kiilas (endine Vjatka kubermangu
Glazovi vald, praegu Debjosso rajoon), radkis, et kogu tema joud ja energia tuleb
TSeptsa joest, mis saab alguse Uurali mégede l44nendlvadelt.

Foto 3. Vaade Idnakari asulale lounast. VTA UrF UFUK UAKKI
fotoarhiivist.
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TSeptsa jogi on tee siitmbol reaalsetes ja miitoloogilistes moodetes. Juba
iidsetest aegadest toimis TSeptsa joedirsete labimatute metsade ja soode tin-
gimustes suvel vee- ja talvel jadteena (fotod 5 ja 6). Isegi 20. sajandi 16pus olid
sailinud andmed (Kezi rajooni Polomi kiila ja Glazovi rajooni Ulem-Bogotorka
kiila) Teptsa joe talvise jaitee kasutamisest (Sutova 2018: 150; Karpova 2005:
128-129). Kahtlemata kulges TSeptsa joe parem- ja vasakkaldal ka maismaatee.
Niisiis, parast seda, kui venelased vallutasid Vjatka joe dares TSud Bolvanski
/Nikultsini linna, kolisid selle elanikud (keskaegsed udmurdid) oma piihakoja
koos koigi joeddrsete pithamutega mooda TSeptsa joge itta, tdnapideva Glazovi
linna suunas (Pervuhhin 1888 II: 6-8). Vjatka kubermangu 19. sajandi esimese
poole kaardil paiknes tee ida suunas TSeptsa paremkaldal, seejarel piirkonnas,
kus vasak lisajogi Lekma tihineb TSeptsaga, ldks tee TSeptsa vasakkaldale.
Edaspidi rajati joe 44rde Moskva—Siberi maantee. Tadnapéeval kulgevad nii
maantee kui ka raudtee Kirovist Permi Glazovi linna kaudu samuti TSeptsa
vasakkaldal.

Miitoloogilises teadvuses on joge peetud ka inimeste maailma ja teispool-
sete maailmade tiihendusliiliks: joest allavoolu olevat asunud surnud esivane-
mad, kiilast iilesvoolu aga korgemad jumalused. Seega oli koigil udmurtide
rithmadel séilinud kindel suhtumine joesse kui teesse, mida mooda lahkuvad
surnute hinged (Vladokin 1994: 76). Piirkonna to6stusliku arengu ja digeusu
mgojul pohjaudmurtidel need ideed higustusid, kuid on selgelt tdheldatavad
Vjatka-taguste udmurtide sakraalses topograafias: kiilast iilesvoolu asuvad
korgematele jumalustele piuistitatud piithakojad ning allavoolu kalmistud ja
madalamate olendite austamisega seotud kultuspaigad.

Foto 4. Vaade Idnakari asulale
pohjast. M. A. Buldakovi foto
2010. VTA UrF UFUK UAKKI
fotoarhiiv.

21



Nade?da Sutova

Vaimud ja metsaisa lasti mooda joge allavoolu. “Ukskord laksime metsa kiitte-
puid tegema ja ladusime need eraldi. Jarsku kuulen, keegi justkui vilistab,
maa viérises jalge all, juuksed tousid peas piisti. Utlesin endamisi: “Sur ullan’
karis’ké [Mine mooda joge allavett]”, mitu korda kordasin. See liikus edasi,
koik jai vaikseks” (PMA 1994; Kozevnikova, A. G., snd 1928, L-Vortso kiila,
Igra rajoon, UV).

Jogi on haigustest ja onnetusest vabanemise vahend. Veeelement siim-
boliseerib nii surma kui ka taassiindi. Vee tiks pohifunktsioone: vesi lagundab,
lahustab, samal ajal puhastab ja elustab (Eliade 1959: 130-131; Eliade 1999:
346-347, 384). Paljude rahvaste miitoloogias tajuti joge elu- ja taassiinnijéena
(Ganges hindudel, Niilus egiptlastel, Styx kreeklastel, Jordan kristlastel) (Telit-
son & Orlov et al. 2003: 402—-403; Walker 1983: 7, 336, 635, 639-640, 959-960).
Need vee omadused olid aluseks rituaalidele, mida viidi l4bi haiguste ravimiseks
jamuudest hidadest vabanemiseks (Hristoljubova 1995: 131, 153-156). Pohja-
udmurtidel oli kombeks ujuda tervise taastamiseks Velikaja joes ja Velikoretski
kiila (Kirovi oblasti Jurja rajoon) juures asuvas allikas (Sutova 2018: 47-51).
Paljudel juhtudel, kui tekkisid haavandid ja paised (vu pul’6), mis arvati ole-
vat seotud joega, 6eldi “Sur kutem (sona-sonalt §ogi haaras’)”, voeti siitt, leiba,
soola, tehti tiir imber pea ja visati jokke (PMA 1993, Serebrennikova, A. S.,
snd 1931, Varni kiila, Debjosso rajoon, UV). Palaviku ja nakkushaiguste vastu
puiiti end kindlustada, visates jokke spetsiaalselt valmistatud nuku:

Foto 5. Vaade Tseptsa joele loodest. VTA UrF UFUK UAKKI fotoarhiivist.
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Mul jdi millalgi kdsi haigeks/ liks paiste. Votsin puhta kaltsu, valmista-
sin sellest nuku, kolm korda keerutasin seda iimber haige koha sénadega
“Kui haav tuleb sellest nukust vilja, siis las ka minust tuleb hdda vilja”.
Pdrast pdikeseloojangut voi pdikesetousu tuleb see nukk visata joe suud-
messe. Seejuures el tohi kellegagi rddkida ja peab tagasi vaatamata dra
minema. Visata tuleb iile vasaku ola, seistes seljaga joe poole. Ma tegin
nii kolm korda. (PMA 1994, Hozjaikina, E. M., snd 1928, Njaz’-Vortso
kiila, Igra rajoon, UV)

Noorte naiste (ken pélaton) rituaalse vannitamise tseremoonia on seotud vee
omadusega puhastada ja elustada. See komme on omamoodi initsiatsioon, mis
aitas naisel saavutada uut kvaliteeti, pakkudes talle tervist ja viljakust. See
pulmarituaal tahistas uue pereliikme tutvustamist joe peremehele. Karbitud
kujul fikseeriti heinateo ajal noorte naiste joes suplemise rituaal Kotsisevo
kiilas (Glazovi rajoon):

Mdnguliselt valati nad veega iile ja visati jokke. Siis mddrati ristiemaks
see, kes ta jokke (‘vette’) viskas. Pruudile oeldi seejuures: “Las sa tuled meie
perre, las sa olla meie majas. Elage hdsti.” ... Ohtul kutsub noor naine koiki
inimesi [kes osalesid suplemisrituaalis] endale kiilla. Heinateole (‘niitma-
ritsuma’) minnes riietusid eriti naised vdga uhkelt. (Karpova 2005: 216-217)

Foto 6. Tseptsa jogi Glazovi ldhistel. M. A. Buldakovi foto 2010. VTA UrF
UFUK UAKKI fotoarhiiv.
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Jogi kui piir maailmade vahel. Muinasjuttudes kujutati joge piirina maise ja
vaenuliku muu maailma vahel, mis takistas kurjade joudude tungimist inimeste
maailma. Juhtus, et inimene ujus iile joe ja jai mitmeks paevaks kadunuks. Kui
ta tagasi tuli, selgus et inimese enda meelest oli mé6dunud vaid moni minut
(Timofejeva, A. F., snd 1921, Lonki-Vortso kiila, Igra rajoon, UV). Jadb mulje,
nagu oleks inimene sattunud ajutiselt teise dimensiooni?

Miitoloogilised ettekujutused joe peremeestest. Pohjaudmurtide maail-
mapildis simboliseeris TSeptsa eluandvat arvukate miititiliste kehastustega
vee-elementi. Pohjaudmurte iseloomustavad arhailised arusaamad jogede ja
allikate peremeestest kui sugulastest — veeema ja veeisa vumuma-buba, vee-
ode vumurt, TSeptsa jogede ema (T'suptsi-mumaje, hiljem TSuptsi-matuskaje)
(Pervuhhin 1888 III: 9-10, 24-25, 35; Sutova 2018: 198, 204, 206).

Sepi kiila (Igra rajoon) viies imberkaudses kiilas olid enne 1953. aastat ra-
jatud Ita joele tammid ja tootasid vesiveskid. Sepi kiilas hoidis vesiveskit t6os
Ogrus Jogor. Kevadise suurvee ajal pidi ta suurvee jooksma laskma. Péarast
seda, kui jogi oli taas oma kallaste vahele taandunud, taastasid kiillaelanikud
tammi mulla, sonniku ja pohu abil. Parast t66 1oppu viskas veski peremees
/mdolder (vukokuzjo) Ogrus Jogor sinna kohta, kuhu puistati mulda, hobemiindid
sonadega “Kaunis 6de, 6eke vumurt (tSeber apije vumurte), austades ja moistes
sinu tavasid, annetan sulle hobedase kingituse. Las see hobe “langeb sinu ette”.
Ara hévita kiilaelanike to6d, dra kurvasta neid. Ara otsi salateed iile tehtud
t66. Palume sind kogu kiilaga. Vota meid kuulda, ilus 6de vumurt”. Kiilaelanike
arvates kuulas vumurt inimeste palveid. Kui vilja arvata tileujutuse aeg, ei
olnud neil kunagi puudust tangudest ja jahust (Lekomtsev & Lekomtsev 2003:
26-27; N. Sutova télge).

Uldine veevaim on veemees vumurt / veeperemees vukuzjo, vee-ema vumu-
mao, veevaim vuperi. Udmurtide seas levinud ettekujutused veevaimust vumur-
dist voi vukuzjost — inimesetaolisest, sageli alasti olendist tohutute silmadega
jamustade juustega on vilja toonud Uno Holmberg (1927: 195-197). 19. sajandi
I6pus on parimusi vumurdist iiles tihendatud TSeptsa joe vesikonnas endi-
ses Goja, Ludo$uri, Ljumi ja Ponino KljutSevi vallas (Pervuhin 1888 I: 72-76;
1889 IV: 62-78). Andmed selle miitoloogilise olendi kohta on kogutud Sarkani
udmurtidelt 19. sajandi 16pus (Verestsagin 1886: 77-78) ja 20. sajandi lopus
(Zinovjeva 2009: 34-35).

“Vumurte paluti, et tiigil tammi maha ei 16hutaks. Nad on massumeelsed,
jonnakad” (PMA 1993; Vahruseva, K. D., snd ajavahemikus 1912-1914, Télo-
voli kiila, Debjosso rajoon, UV). 20. sajandi 16pus 6eldi pohjaudmurdi kiilades
vumurdi kohta:
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Utlesin lapselapsele: “Arge ujuge, vumurt vétab kinni”. Aga péirast lapse-
laps jutustas, et ndgi musta koerapeaga vumurti. Aga mina iitlesin talle,
et see oli kobras.” (PMA 1993, Vassiljeva, Nina Matvejevna, snd u 1925,
Tjapdkovo kiila, Glazovi rajoon, UV)

Kdisin kalal. Vukuzjo holjus koleda pélenud triivpuu kujul meie poole
hddlitsusega “uuf-uuf”. Pdrast seda hakkas mul halb, kdisin ravitseja
(aboz) juures tohterdamas. (PMA 1993; Semjonova, Raissa Vassiljevna,
snd 1927, Balezino alev)

Vumaurti teadsid ka bessermanid (Popova 2021: 116-120), analoogilised vee-
peremehed eksisteerisid ka teiste soome-ugri rahvaste miitoloogias (Holmberg
1927: 191-216).

Vene mojul tekkisid udmurtide seas ettekujutused nikkidest: “Kuni 17. mai-
ni ei tohtinud aknaid avada, siis drkasid nikid, kes toovad majja hidasid.
Vene molder iitles, et ka nemad ei allunud Kristusele” (PMA 1993; Vahruseva,
K. D., snd ajavahemikul 1912-1914, T6lovoli kiila, Debjosso rajoon, UV).

Veekeskkonnaga on seotud ka surnud esivanemaid kehastanud kurjad iile-
minekuaja vaimud voZod (Lintrop 2021: 89-90; Vladykina & Glukhova et al.
2021: 35—-36). 19. sajandi 16pus tdhendati parimust voZost iiles endises Ggja,
Ludos$uri, Ljumi, Kestomi ja Polomi vallas (Pervuhin 1889 IV: 56-62).

Jumalus vozo [---] valitseb inimesi ajutiselt kahel perioodil [---] 25. det-
sembrist kolmekuningapdevani ja suvisest pooripdevast peetripdevani
rukki oitsemise ajal. Seda aega nimetatakse voZodor... VoZodori ajal,
et mitte meelitada ligi [---] talvel haigusi ja teisi 6nnetusi, suvel dikest
poldudele, piiiiavad votjakid [udmurdid] teha voimalikult vihe ldrmi ja
koputamist, eriti keskpdeval... Samal pohjusel ei hakka votjak [udmurt]
suvel enne peetripdeva heina niitma. Ennevanasti esines nditeid, et vot-
Jakid [udmurdid] andsid ménele vene rahvustest uusasukale naha peale,
sest too hakkas juunis heina niitma... (Kreknin 1899: 548).

20. sajandi 16pus on pohjaudmurtidelt (Glazovi rajooni Pudvaj ja Pedonovo
kiila ning Jari rajooni Jelovo kiila) tiles kirjutatud andmed voZo / voZodéri pitha
(langeb kokku talsipiithadega) kombestikust (Karpova 1995: 87, 209-210, 423).
Jukamenskoje rajooni Jertemi kiilas:
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Vozo piiha algab kuuendal jaanuaril. Sot$nisid? tehakse [siis]. Noorus
liheb varahommikul vee jdrele ja minnakse sotsnitega [ja paneb tahe-
le]: tiidruk véi poiss tuleb vastu. Kui vastu tuleb tiidruk, oeldakse, et
elu ldheb hasti (‘saatus tuleb’), aga kui vastu satub noormees, on elu
raskem (‘saatus’). Oeldi, et vanade inimestega ei maksa kokku sattuda.
Vozo kestab iiheksateistkiimnenda jaanuarini. Kaheksateistkiimnendal
Jaanuaril juba saadetakse vozo dra. Uheksateistkiimnendal jaanuaril
on kolmekuningapdev, udmurdi keeles oeldakse jo volon solon (Yddl
seismine’). Meie kutsume jo volon sdlon. Vanasti mindi (‘laskuti’) kol-
mekuningapdeval koos vaimulikuga (‘papiga’) [joe darde] ja seisti jdd
peal. Ma veel natuke mdaletan seda. (Karpova 2005: 352)

Zolotari kiilas (Glazovi rajoon) kdidi voZo ajal kogu kiilaga joulusante
tegemas, koigis majades kdidi. Ja lapsed kdisid. Kaks inimest kujutasid
hobust, aga hobusepea asemele seati puidust hargid. Hobusel kdsti pikali
heita, tema heitis, piisti tousta — tousis. Sel ajal koguneti vasikalauta ja
mdngiti seal. See on vdike onn, kus 66sel polnud iihtki tdiskasvanut, see-
pdrast seal koguneti. Laudas kdidi lambaid kallistamas. Poisid koorisid
end [alasti] ja hirmutasid tiidrukuid. (Karpova 2005: 86, 87)

Ozjorki kiila iimbruses (Jari rajoon) oli 13 jarve, nende seas iseloomuliku nimega
jarv Vozo t6 (jarv miittiliste olenditega voZo, pitha jarv). Kahtlemata korraldati
selle dares kombetalitusi, aga nende kohta ei ole andmeid séilinud.

Jogi kui sakraalne vairtus. Eksisteeris veega seotud keeldude siisteem:
vett ei tohtinud rivetada (silitada, jokke voi selle kaldale roojata, musta vett
sinna kallata). Udmurdi parimuse kohaselt ei tohtinud suvise pooripdeva ajal
joes ujuda, pesu loputada, joe d4dres kisada ja larmi teha (Vladokin 1994: 77,
Hristoljubova 1995: 153-156, 171-173; Vladokina 2018: 76-77).

Ulem-Sludka kiilast (Glazovi rajoon) on iiles kirjutatud:

Eakad ei lubanud isegi enne lounasooki jokke (‘vette’) minna ja isegi
reha ei tohtinud vette kasta (‘mdrjaks teha’). Pdrast lounat véis koike
teha. Aga vees (‘veega’) ei lubatud mdangida. Ma ei tea, miskipdrast nad
leakad] iitlesid, et jumal justkui ndeb, [et] see on halb, mis te teete, et vett
el tohi hommikul sogaseks ajada. Vesi peaks olema puhas. [---] Nemad,
vanad inimesed, olid vdga hoolsad jdlgima, et lapsed aerutama véi niit-
ma minnes joes (‘vees’) enne lounat ei mdngiks. Ei lubatud joe ddres vett
pritsida, kisada ei lubatud, et oleks vaikne (‘las olla vaikus’). Aga pdrast
lounat (l6unast alates’) véis juba kéike [tehal... Uks meie naine jutustas
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[vaat midal. Rithm noori poisse hakkas enne lounat jokke minema. Nad
ujusid, kuni vanemad inimesed ei ndinud. Ujusid, isegi mdngisid [joes].
Rddgitakse, et [parast sedal oli vidga hirmus vihm, rahega. Ridgitakse,
et alguses oli dikesetorm, siis tuli rahe. Radgitakse, et kogu kiilv sai rahes
kahjustada. Oeldi, et jumal karistas (‘tegi’) niimoodi. (Karpova 1995:
138-139)

Jogi oli eluallikas, puhta vee ja valgurikka toidu (kala, karbid) allikas. Istutus-
kultuuridele olid jogi ja selle lisajoed kiilluse ja viljakuse siimboliks (Telitson
& Orlov et al. 2003: 403). Varem peeti emakesele TSeptsale (TSuptsi-matuska)
javeeisandale vumurdile adresseeritud spetsiaalseid palveid — kuris’kon, mille
eesmirk oli tagada inimestele hea kalasaak:

Tsuptsi-matuskaje, voZde en vai! TSorégand Lokto!

Vu-murte tan’, njan’-nér kustis’ko: zokse-zokse tserogde sjot!
Kodjokos’se mate vai, berog dure vai! Okpol-kokpol-ke koskim-kis’tim-
ponim pes’toren nuémon sjot, vu-murte ponémon sjot, vu-murte, TSuptsi-
matuskaje!

Set’'mes, mordames, namotmes, kaltonmes en isa, vu-murte!

[Emake TSeptsa! Ara ole meie peale vihane! Ma tulin kala piiiidma.
Vaat, vetevana, ma viskan sulle leivakannika: anna mulle suur-suur kala!
Kaugelt tule lahemale, tule kalda juurde! Kui me teeme iiks-kaks
heidet, — anna meile, vetevana, emake-TSeptsa, et meie suured ja
mahukad niinekorvid saaksid tiis!

Oo, vetevana, dra hulla meie vorkude, nattade ja kahvadega!]
(Pervuhhin 1888 III: 35)

Glazovi rajooni Ulem-Sludka kiilas osati joe veeseisundi jérgi ilma ennustada,
vaadates, kuidas jogi/vesi kaitub (Karpova 1995: 138).

Nagu juba eespool kirjeldatud, olid tavalised vee kostitamise rituaalid. Vee-
allikate (joed, allikad, jarved, sood) austamise tottu tekkisid spetsiaalsed kultus-
kohad, kus ohverdati joe voi allika peremeestele. Niiteks TSeptsa joe voi kohaliku
joe ddres ohverdati punane pullvasikas vetevanale vumurt. 19. sajandi 16pus ja
20. sajandi alguses olid veeperemeeste palvused regulaarsed: kevadine piitha jo
keljan (jaa drasaatmine) ja sligisene t$hoz sijon (pidusook pardiga). Seejuures
ohvrilinnu veri, veidi kumoskat?® ja 6lut kallati vette, toidupalakesed saadeti
jaatikil voi visati vette.
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20. sajandi alguses ohverdas peremees Glazovi oblasti Vjatka kubermangus
esimesel pollulemineku péeval geré potton kohalikule joele leivapalukese,
et jogi oma niiskusega kastaks poldu ja heinamaid. Seda kommet nimetati
nor-njan’ sjoton (leivakannika annetamine). Peremees loikas leivatiiki, mééris
sellele void ja léks joe ddrde. Minnes vottis miitsi peast ja kummardas kolm
korda risti loomata. Parast seda laskis ta anni vette (Verestsagin 1910: 49-50).

Varsti parast eraviisilist ohverdamist joele sooritati kohaliku joe d4res kogu
kiila palvus jo keljan. Koik toodud kostitused (leib ja voi, pannkoogid, muud
kiipsetised) ja joogid (kumoska, 6lu) pani iga perenaine iile joe viivale sillale
laotatud valgele linale. Mehed pidasid preestri juhtimisel palvuse, “kostitasid
joge” (viskasid jokke leivatiiki voiga, pliinid jm). Parast toid naised majape-
remeestele klaasi 6lut ja pitsi kumoskat, mis joodi iithe s66muga &ra joe eest,
maitsti toodud roogi, kostitati tiksteist, lauldi, tantsiti, 16butseti. Lopetuseks
paljastasid koik peremehed eesotsas preestriga pea ja joe poole poordudes tegid
kolm stigavat kummardust sonadega: “T4name, joeke TSura (voi teine joeke)!
Soime, joime kohud tédis. Hoia meid koigi haiguste eest!” (Verestsagin 1910:
56-58).

Stefan Kreknini andmete kohaselt koguneti jo keljani (jAa drasaatmine)
pidustustele kohaliku joe voi oja d4rde kogu kiilaga. Toodi kaasa toitu ja jooke.
Preester viskas iga peremehe poolt ohvriks toodust veidi leiba ja jooki ja palus:
“Emake jogi TSeptsa voi Pozep voi teised joed (T'Suptsi-mumaje, Pézep-mumaje
voi teised), viljaandja! Kasvata meile leiba, hoia meie karja, saada meile iga-
kiilgset onne ja rahulolu” (Kreknin 1899: 548-549).

19. sajandi 16pus kogus Nikolai Pervuhhin Ggja ja Tolnijo vallas (praegu Kezi
rajoon, UV) kevadel, suvel ja siigisel peetud vumurti palvuste kohta (Pervuhin
1888 I1: 26-27). 1885. aastal jalgis ta emakesele joele ja vetevanale vumurdile
puhendatud tseremooniat jo keljan spetsiaalses templis. Veski ldhedal seisis joe
kaldal vaiadele paigaldatud ja piirdega timbritsetud puust lava. Joele avatud
ehitise kolmele kiiljele olid ehitatud pingid, keskel seisis laud. Siia kogunesid
koik kiilaelanikud oma kostitustega (munapannkoogid, leib, sool) ja jookide-
ga — olu ja kumoska spetsiaalsetes anumates. Ulempreester (z6k pop) seisis
laua ees, ndoga ida poole, asetas lauale kolm nuluoksa, kallas palvetades oma
noust ja koigi peremeeste noudest jooki klaasi, murdis koéigist munakookidest
jaleivast tiikikese ning asetas nuluokstele. Samal ajal astusid koik peremehed
preestri juurde ja lahkusid joe voolusuunas. Seejarel onnistati koiki roogasid
kombetalituses oste karon (dnnistamine), osa jooke ja toodud kiilakostist puis-
tati jokke. Palvuse vanemad osalised maitsesid jooke ja s66ke. Seejarel hakati
laulma, tantsima ja s6éma. Pidu 16ppes kiilaskadikudega kiilas (Pervuhin 1888
IT: 4146, 57).
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“Méletan Ulem-Tsetkeri kiilas (Debjosso rajoon, UV) jo keljani (ja4 drasaat-
mine) piitha. Kdisime Keremeti korgendikul, vaatasime jaad. Natuke joime,
noorus kogunes” (PMA 1993; viirstinna Aleksandra Fjodorovna, snd 1909).
“Meil Vana Tsetkeri kiilas jo keljanil ei kdinud, meil ei olnud suurt joge. Aga
kes Ita joe #ires elasid, need kaisid. Ukskord laksin kalmistule invoZo (sona-
sonalt ‘taevane kiik’, st iileminekuaeg, talisted) ajal. See on aeg jouludest
kolmekuningapédevani. Meil tdhistati peetripdeva, eeliapdeva. Meil kiis palju
juba vene kombe kohaselt” (PMA 1993; Rotsakova, Jevdokija Fjodorovna, snd
1906). Jo keljani piihaks “kiipsetati munapliine saiaga. Kui jaa liltkuma hakkab,
minnakse lagendikule, seal moned s66vad neid, moned panevad jadle” (PMA
1993; Pervusin, Pavel Grigorjevits, snd 1919).

Dondokari kiilas:

[Pihal jad drasaatmine (jo keljan) langeb just itheksandale maile. Kui
meid sinna [piihale] kogutakse, valmistame Sangasid* ja ldheme alla
Jjoe ddrde. [Joell enam jidd ei ole. Umberringi ditsevad lilled. Siis on
monikord lilled, méonikord on ka kiilm. Lumikellukesed juba éitsevad
(‘pitluvad vdilja’). Nditeks voib jad drasaatmise [pithal korraldada ka
maipiihade ajal (‘esimesel mail’), kui ilm on ilus, voib ka umbes esimesel
mail minna jadd dra saatma. Aga meil korraldati [seda piiha] iiheksanda
mai paiku. Sinna minnakse sangaga, veiniga. Ldhed joe ddrde. Istutakse
piki [kallast], kes kellega tahab [istuvad]. Siis visatakse midagi jokke vee-
peremehele (vumurt), Sangat [voi muud kiipsetist] visatakse vihehaaval,
veini valatakse sinna pisut. Seejdrel kogunetakse iihte kohta ja istutakse
piki kallast niimoodi ja kostitatakse iiksteist veiniga. Maitstakse Sangat.
Kellel mida on, kéik pannakse sinna [thisele lauale] vdlja, kes tahabd
stiiia, votab [tihislaualt]. Et jumal annaks hea suve, sellepdrast korraldati
sellised [jaal drasaatmised, et / drgu rahe (jdd, vest’) liiga tehku. Las jogi
(‘vest’) samuti hoiab [inimest], drgu vesi tehku liiga, drgu tulgu veest
puudust. Uleiildse, las jumal hoiab /hdsti/. Nii adra viljatoomise kui
ka jéd drasaatmise [pihad] toimuvad peaaegu samal ajal. “Mine, lasku
Jjddd dra saatma”, nii éeldi vanasti. (Karpova 1995: 120-121)

20. sajandi keskel voi teisel poolel oli jaa dra saatmise komme viga levinud.
Ozjorki kiilas (Jari rajoon, UV) korraldati jo keljani (jaa drasaatmise) piiha
TsSeptsa kaldal kiilale kaige 1dhemal korgendikul (PMA 1986). Samalaadset
piitha tahistati Glazovi rajooni Keldokovo, Kotsisevo ja Soldori kiilas (Karpova
1995: 120-122, 167-168, 170, 199-200, 214-215).

29



Nade?da Sutova

@~

“Jaa arasaatmise” ja “joele annetamise” tseremooniad olid jadmineku ajal
laialt levinud bessermanide (Popova 2021: 116-120) ja Kama-airsete venelaste
seas (Vinogradova 2009: 419).

19. sajandi 16pul ja 20. sajandi alguses ohverdasid pohjaudmurdid sarnaselt
teistele kohalikele tavadele joe, allika voi oja dares allikate ja ojade vaimudele,
kutisjele (sona-sonalt ‘piitidjatele, haarajatele’) ja surnud esivanemate hingedele
pardi, rituaali nimetati tshoz-sion (otsetolkes ‘pidusook pardiga’). Part tapeti,
veri kallati vette, sinna visati ka pea, jalad ja sisikond. Part keedeti pajas odra-
kruubiga. Palvetati, visati kolm korda kolm lusikatéit lihaga putru vette ja
viidi 14bi ithine s66maaeg. Palvusi korraldati TSeptsa joe (T'Suptsi dure) dares
kiinnitoode alguse paeval ja parast heinateo 16ppu. Stigisel viidi tdnuohvreid
vetevanale vumurdile (vumurtlé kurbon) (Verestsagin 1910: 73-75; Pervuhhin
1888 II: 94-95, 101-102).

Stigise 1opus voi talve alguses viiakse 66sel (et valtida kohtumist voorastega)
labi kombetalitus pirdan-sjoton (otsetolkes ‘kaasavara jagamine’). Rituaalis
osalejad kogunesid preestri majas, kaasa toodi elus hani, pannkooke, kakke,
olut, pudel kumoskat, kannikas leiba véiga. Oosel mindi vaikides joe airde.
Kaldal tehti joe poole kolm kummardust, palvetati, ohverdati joele tiikk leiba,
pannkook ja kakk. Preester maitses 6lut ja pitsi kumoskat. Parast lind tapeti,
veri lasti vette, sinna visati ka kolm napuotsatiit hane kaelasulgi. Maitsti
olut, kumoskat, pannkooke ja mindi hanelihaga koju tagasi. Kodus keedeti liha
kruupide ja soolaga. Uhte tassi pandi puder, liha, kéige tippu hanepea rasvaga.
Selle tassiga, 0lu ja kumoskaga mindi tagasi joe dérde, kus austati joge kolme
kummardusega. Palvetati, visati jokke lusikatiis putru ja linnu pea, maitsti
ise 6lut, kumoskat ja putru ning naasti koju. Kodus korraldati piduséok, tanati
joge ja mindi igaiiks oma koju (Verestsagin 1910: 74-75).

Paljudel joe ja selle austamisega seotud kommetel leidub paralleele slaavi
miitoloogias. Ka siin siimboliseerib jogi teekonda teise ilma, elavate ja surnute
thendusliili; piiri, mis eristab ruumi “omaks” ja “vooraks”. Joge peetakse ka
deemonlikuks kohaks, vetevaimu, néki ja teiste elupaigaks. Joeveele omista-
takse puhastavat ja elustavat joudu (Vinogradova 2009: 416-418).

Arutelu ja jiareldus

19. sajandi 16pus ja 20. sajandi alguses olid pshjaudmurtidel TSeptsa joe ja teiste
veekogude austamisel puisiv kombestik. Udmurdi uskumustes olid peamistel
positsioonidel vetevana antropomorfne kuju vumurt voi vukuzjo ning jogede
pererahva arhailised naissoost kehastused (TSuptsi-muméo, TSuptsi-matuska),
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muud veeolendid jaid tagaplaanile. TSeptsa piirkonnas peeti regulaarselt joe
peremeestele piithendatud kevadist jo keljani (hiivastijatt jadga), siigispalvust
tshoz sion (pidusook pardiga) ja talvepiiha voZodor (talsipiiha). Iseloomulik oli
haiguste, hddade ja onnetuste rituaalne drasaatmine mooda joge. Ulalmainitud
kombed néaitavad kohaliku udmurdi kogukonna siigavat, keskaega ulatuvat
seost TSeptsa joega ja piirkonna muude veekogudega.

Tgeptsa austamine on pdhjaudmurtide kultuuri omalaadne etniline marker.
Jogi osutus pinnasereljeefi, haldus- ja poliitilise jaotuse ning piirkonna ajaloo
korval oluliseks teguriks etnilise, sakraalse ja murdemaastiku kujunemisel.
Elama asumine suhteliselt isoleeritud TSeptsa jogikonda stimuleeris pohja-
udmurtide etnoterritoriaalse kogukonna teket ja toimimist. TSeptsa jogi kui
eriline vaimne véaértus aitas kaasa piirkonna udmurdi elanikkonna konsoli-
deerumisele. P6hjaudmurte ithendas iihtne ja véimas veearter, mis reguleeris
kultuuriliste ja vaimsete sidemete ja vaartuste suunda horisontaalsel ja miis-
tilisel vertikaaltasandil. Jogi koos lisajogedega, kiilgnevad territooriumid ja
umbritsev maastik kujundasid selle rahvarithma maailmavaatelist siisteemi,
milles emake TSeptsa koos joeoruga moodustavad tseptsa hoimude “kodumaa”
kui thine etniline pere- ja suguvésaterritoorium.

Tgeptsa joe tdhtsuse pohjaudmurtide elus méaaravad lisaks joe tegelikele
majanduslikele ja kultuurilistele funktsioonidele ka metafiiiisilised irratsio-
naalsed funktsioonid, mida jogi tdidab. TSeptsa roll on seletatav veesfdari kui
pitha maastiku iihe elemendiga ja universumi telje iildise semantikaga. Nagu
teistegi rahvaste miitoloogias, peeti joge maailmastruktuuri pohialuseks, mis
tthendab tilemist, keskmist ja alumist maailma. Ta oli piiriks maapealse ja alu-
mise maailma, elavate ja surnute vahel. Seejuures simboliseeris vee-element
madalamat, teispoolset ja inimesele ohtlikku maailma.

Joe ja tervikuna vee-elemendi austamise tiipoloogilised tihisjooned on tild-
kultuurilised. P6hjaudmurtide maailmavaate eriparaks on viljakujunenud
ettekujutus veemaailma olenditest, mis toi kaasa terve religioossete ja rituaal-
sete toimingute siisteemi ning veeallikate kultusega seotud paikade olemasolu.
Udmurdi unikaalne eripidra on jaa drasaatmise kombestik jo keljan, mis on
levinud ka Kama-aarsete venelaste seas. 20. sajandi keskel ja 16pus osutus
koigist veeperemeeste austamisega seotud rituaalidest pohjaudmurtide seas
koige stabiilsemaks kevadine hiivastijatt jadga (jo keljan) ja talvine piiha vo-
Zodor (talistepihad).

Seega on TsSeptsa jogi pohjaudmurtidele votmetdhtsusega majanduslik,
looduslik, kultuuri kujundav ja miitoloogiline objekt. Selle pohjuseks on viis
peamist tegurit: TSeptsa jogikond on pohjaudmurdi etnoterritoriaalse elanik-
konnarithma kujunemisala; majandus- ja transpordiarter, vee ja toitvate
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valgutoodete allikas; oluline sotsiaalne, etniline ja vaimne siimbol; veekesk-
konna kui maailma alusprintsiibi ja koiki kolme universumi sfiari ithendava
maailmajoe arhetiitip.

T6lkinud Asta Niinemets

Kommentaarid
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Summary
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The Cheptsa River has played a significant economic and social role in the history and
culture of the Northern Udmurts since the ancient times. There were hunting grounds,
pastures and hayfields on the river’s floodplain. The river is a source of drinking and
technical (industrial) water, as well as protein products. It serves as a means of a cul-
tural, political and commercial communication. The river is an important mythological
symbol, and also an element of sacred topography.

The purpose of the paper is to define the role and significance of the Cheptsa River
in the traditional religious and mythological worldview of the Udmurts.

The research materials include the author’s field data from the late 20th— early 21st
centuries, archaeological, folklore and ethnographic literature of the late 19th — early
20th centuries, and the late 20th — early 21st centuries.

For the first time, the role of the Cheptsa River in the formation of the ethno-territorial
community of the Northern Udmurts is analysed. It is revealed that the river valley is
understood and perceived as a common ethnic, family and tribal territory. It is shown
that the Cheptsa River performs not only economic and cultural, but also metaphysical,
irrational functions in the life of the Northern Udmurts. The semantics of the Cheptsa
River is characterized as a symbol of the homeland, a road in real and mythological
dimensions, a border between worlds, a means of getting rid of diseases, as a sacred
value of local Udmurts. General cultural (stadial-typological) and original (specific)
features in the veneration of the river are revealed. Peculiarities of the Northern Ud-
murts’ worldview are the ideas about the creatures of the aqutic world, the presence of
a whole system of rituals and special places associated with the cult of the owners of
the water element. It is argued that the anthropomorphic image of the water sphere
masters occupied a more significant position in the Udmurt beliefs. Archaic female
personifications of these river spirits and other images of water creatures have faded
into the background. The author concludes that the Cheptsa River was an important
economic, landscape, cultural and mythological object for the Northern Udmurts of the
late 19th — early 20th centuries.
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