KULMKINGA MOISTE JA SISU KUJUNEMINE

115. Harilik, igapédevane ei torka silma ega drata erilist tahelepanu. Harilik inimene siinnib,
elab, sureb — ning ununeb. Samuti parast surma harilik kadunukene ,hingab rahus” maa-
mullas voi ilutseb paradiisiaias v6i jitkab oma endist igapédevast elu ,teises ilmas”, ilma et
sellest palju koneldaks péaile ,hingeiilenduse” ja ,,patualanduse” v6i traditsioonilise leina
ja surnute mélestamise teatud tdhtaegel. Aga aina on ponevuse tombenumbriks koik era-
kordne, nagu see viljendub tiitibiliselt surnutegi miitoloogias: erakordseile surnuile kiindub
massifantaasia huvi, hukkunu vo6i hukatu koéidab tdhelepanu, vabasurm, vigivaldne voi
onnetu surm erutab meeli, olgu see siis tapmine, uppumine, poomine, siindinu kigistamine
vOi mis tahte muud erakordset, nagu néit. ristimata suremine, jumalasonata matmine voi
hoopis matmata jadmine jne. Koigi selliste erakordsete surmajuhuste puhul tekib ikka
palju kuuldusi ja kdmu ning neid imbritseb ajaga igasugu hirmu ja 6uduse juttude loor.
Teiseltpoolt jillegi tildinimlik tung kujutella teatud vastavuse suhet kas sarnaduse véi
kontrasti suunas elu vahel siin ja sdil ilmas on juhtind massipsiikoloogia ettekujutusele,
et mitte ainult erakordne surm, vaid ka erakordne elu siin ilmas pohjustab erilised jarel-
dused ,saal”: koik noiad, kadedad ja julmad, kurjategijad ja roimarid (samuti ent ka targad,
prohvetid ja kangelased!) piisivad veel surnutenagi massimélus erakordseina ning saavad
kummaliste lugude ja muistendite ililoomulikkeks tegelasiks. — Nondaviisi usundiline
massilooming on ldhtund tle ilma surnute probleemi lahendamisel Gieti koige harilikumast

assotsiatsioonist: erakordse surnu saatus on ka pérast surma — erakordne.

Tutbiliselt see massipsiikoloogia véljendub juba vastavas terminoloogiaski: harilik surnu
jaab lihtsalt ,surnuks”, kuna erakordsed surnud saavad isegi keelelise loomingu pailasteks,
kelledele antakse palju erilisi nimesid vastavalt nende tekkimisele, iseloomule, tegevusele,
vilimusele jne., nii et vorsub kogu jouk erinimelisi kujusid, kes kaotavad massiteadvuses
sageli isegi sideme oma algupérase lahtekoha = surnuga, seginevad itha enam muude mois-
tete ja motiivega ning paisuvad 16puks tihti ddrmiselt laialivalguvate piirjoontega iseseis-
vaiks olevusiks. Vaadelgem kas voi vastavat eestigi terminoloogiat (Vt. saksas Grimm,
DM:? 865 jj). — Igasugu surnud, kes ei leia rahu pirast surma, kel jaédnd maine elu pooleli,
kel arveid 6iendamata veel siinse ilmaga, koik need hakkavad siis hulkuma ja kummitelema
modda ilma, hirmutama elavaid ja tiulitama neid pahatahtlikult ning kodukiima elamute
manu. Viimasest motiivist polvenebki iile Eesti tildiseim ja populaarseim erakordse surnu
nimi koduké&ija, mis on koondand oma sildi alla piile spetsiaalse ,kodukdimise” veel vaga
palju muidki surnute motiive. Kodukéiija korval teame aga kiillalt ka teisi erinimesid era-
kordsete surnute kohta: sédél on painaja, sdil on ndkk, sidédl on kummaline umbluu, kelle
laibaga asjad ei ole koik korras, konelemata siis kollist, tondist ja igasugu ebamééraseist
Laimest”, viirastusist” jne., kes vast polvenevad surnuist (jah, isegi kogu haldjate maailma
tahetakse tuletada ju surnuist — vt. § 8). Mitmed erakordsete surnute nimed piirduvad
ainult teatud murdealaga: nii niit. Virumaal kodukéija paralleelnimeks on kummitus,
kellest viidetakse, et ,see, kelle juure ta tuleb, sureb kah dra” (HII 1, 674 (27) < Vaivara);

Mulgimaal vorgutaja ehk ,vorgitaja, kes inimesi digelt teelt 4ra eksitab, olla nende tiiddrukide
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laste hing, kes enne aega dra tappetud, aga seni pidada maa pdil kdima, kui inimese iga
otsa saab, aga ndgemata kombel” (HII 25, 361 (5) < Tarvastu); Lddnemaal ,,surnute hinged,
kes tagasi tulevad, nim. kddpad” (H, Gr Qu 1, 242 (73) < Noarootsi) jne.

Uks selliseid erakordsete surnute lokaalseid nimesid on ka kiilmking. Selle ideoloogilise
ldhtekoha moistmiseks tuletagem enne koike meelde p6list rahvusvahelikku ebausku, et
kurja dige nimega nimetamine toob onnetust, mispdrast koiki pahu olevusi kaldutakse
viljendama eufemistlikult, s.t. poolpehmendavate, poolmeelitavate piltlikkude nimetustega.
»<Koduké&ijagi” ei ole algupiraselt muud midagi kui teatud tiilipi surnu eufemism, — niisama
piltlik-kirjeldav ,varjunimi” iht tiitipi surnu kohta on ka kiilmking, millise méiste kujune-
mist jilgigem tiksikasjalikumalt. — Niipea kui inimene sureb, keha muutub kiillmaks; see
kiilmus on surnu esimeseks tunnuseks ning tekitab ellujdinuis omakorda jubeduse ja kiilma
virinaid, mispérast toonitetaksegi aina surnu kiilmust ja vorreldakse otse konekdanuliselt
isegi elavate keha kiilmust surnuga, niit. ,varbad kiilmad nagu surnul”, vrdl. ka ttlusi:
»seal tuli killmaképa mees surm ja péris peene peiukese” (E 7968 < Tapa); ,,vorgutaja kasi
oli kiilm kui jaatikk” (EKS 8° 3, 503 A < Helme); painajal ehk tallajal ,peab nonna kiilm
kisi olema, ja nende naeru peab olema kuuldud, kes tallamas kaivad” (H 11, 377 (6) <
Risti); kodukéija valge kogu néol tulnud tudrukule jarele, ja kiillm hinge 6hk” kdind tiadruku
paile (Eisen, Kkjad 99, 10 < Kadrina) jne. Kuid kiilmus iseendast on ju iildse iga surnu
esimeseks tunnuseks; sellele seltsib teiseks eriti just erakordsete surnute oluliseima tunnu-
sena see asjaolu, et nad jdédvad litkuma ja hulkuma, NB kéndima ja kdima (vrdl. ka kodu-
H,kéijat”), ning see kdimise motiiv juhib loomulikult erilise tdhelepanu nende jalgele ja
jalatsimeile ning annab alateadliku touke selliste surnute piltlikuks nimetamiseks neile
iseloomustava omaduse sonastamisega. Selliselt ideoloogiliselt baasilt on vérsund mitmeid
analoogilisi nimesid: kdépjalg, kéopjalg (Eisen, EM I 57: ,Kéépjalg, koopjalg nidikse Rootsi
kobeliga 1dhedas suguluses seisvat. Sona 16pu -bel on rahva etiimoloogia jalaks moondanud.”
— Toendolikumalt kiill kdédpjalg on tthendetav sonaga kéadbas: kddpa, mille etiimoloogiaid
vt. Suomi V 2, lhk. 372-374. NB kéépjalg esineb just Lddnemaal ja Hiius. Vt. veel E.
Kirjandus 1922, 1hk. 111), kaapjalg (Wied, LdE 424: kiilm-kingad oder kaap-jalad (Scharr-
fiisse)), kraapjalg (,Kraapjalg ehk kodukéija on iihe kurja inimese ihust lahkunud hing” —
H III 28, 885 (2) < Jamburi), aga ka NB kiilmjalg, milline nimi esineb isegi rahvalaules:

Ei voi tousta, tutar noori,

Kes on seda enne néinud,
enne niinud, muiste kuulnud,
et need kooljad kodu kéivad,

kiilmajalad kamberisse.

Eisen, Eesti rahvalaulud 47:Eide haual.
93 Ei voi tousta, ei toota!
Kes on seda enne ndenud,

Enne ndenud, mueste kuulnud,
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Et on kuolija kodussa,
97 Kilméjalga kamberissa.

Hurt, VK II 197 (287 A): Meie kaksi vaesta lasta.

Setu ,Jlauluimid” tunnevad lisaks veel koolukéinga:

Kalmulise stinnii-ii kduma,
Koolukénga’ kargama.
P. Voolaine < Hilana.

Ning kiillmjala ja koolukinga jiarele kiilmking likib juba nagu iseendast uue lisaliilina
meie rahvakeele omapéraste surnunimetuste helmestikku. Tuletagem veel tdienduseks
meelde kiilmkingade ja kodukéijate tihel jalal lipat-ldpat hiiplemist ja nende kummalisi
jalgu ning jalgi (vt. nait. § 109: ,jiljed olnud teine inimese, teine koera” ja § 110: jalg kui
inimese ke ase jne.), — eks kujutelda viimaseidki erakordsema (Vt. ka lhk. 93: Kolimine
uude kohta, kus kodukéija paneb oma kingad kaljaastjasse likku ja jookseb siis peremehele
rutuga paljajalu jarele. — Vrdl. lisaks Eisen, Kkjad 33—-37, néit. lhk. 37: ,Muidu kuuleme
kodukéija kohta veel, et tall iiks kiilg valge, teine must olla, mone korra koguni iiks jalg
sinine, teine punane. Kodukéiija jalgede kohta teatakse Jarvamaal, et need nagu kepi jaljed
olla, Viljandi ja Saaremaal aga nagu hobuse jiljed, Kihelkonnas Saaremaal aga nagu lamba
jahanejiljed.”). Aga mitte ainult jalad ise ega nende jiljed ole erakordsed, vaid isegi jalgade
kéngimise viis: ,Enne kidind kodu kéia iiks jalg old kinni, teine lahti, siis kdind ike iihe
jalaga tus, teise jalaga pats” (H II 54, 171 (48) < Tturi). Tdhelepandav on edasi huvi, mida
tuntakse iildse surnu jalanoude vastu: iga harilikugi surnu pesemise ja riietamise korval
hoolitsetakse viga tosiselt ka tema korraliku kingimise ette, mille péhjusi illustreerib
tabavalt jargmine lugu. —

PALJASJALGNE HING

Kord surnud iihes peres tiitarlaps Mari dra ja vanemad pannud teda paljaste jalgadega
puusérki ja matnud maha. Tulnud hingede aeg kétte. Ilm olnud histi kiilm ja maa kévaste
kiilmanud. Perenaine kuulnud iihel neljapédeva 6htul 6uues olles, kuidas kaks ndgemata
vaimu riadkinud: ,Ootame siit pere Mann kah jirele, tema ei saa oma paljaste jalgadega
nonda ruttu tulla kui meie.” T6ine kostnud: ,,Ootame jah. Kiill on vilets, kui enam jalgegi
varju ei ole saanud ilmast 4ra lahkudes: praegu on maa kiilmanud ja ta vaenelaps s6tkub
koik oma jalad puruks.” Perenaine kohkunud seda kuuldes véga dra ja kahetsenud kuni
surma tunnini, et ta oma lapsele jalgu kinni ei pannud. — E 14306 < Tarvastu > Eisen,
Kkjad 121.

Muidugi ei jaa siis massifantaasial kahe silma vahele ka erakordsete surnute jalanoud,
vaid kodukéijat ennast lastakse juba laulda:
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Kiill hiippan ja kargan,
Pikk tee iile Pdinurme,
Uks kapukas jalas.
Eisen, Kkjad 41.

Kord rehepapp kuulnud, ,kuidas iiks rehealt pastaldega tsihva-tsahva uksest sisse tulnud”
(E 27306 < Parnu). Lastehirmutisena esinev viisumees (L. < Tallinn) osutab omakorda jala-
noéu nimetuse abil kummituste tolgitsemist. Ja viga voimalik isegi, et ka erakordsest surnust
polveneva kummituse peioratiivne nimi kotu ~ kotumees (E. Kirjandus 1922, lhk. 111 <
Hiiu. — Ka Saaremaal esineb kotu: ,,see on sihuke kuri asi v6i loom”; lapsi hirmutetakse
hiitiuga ,kotu tuleb!” (L < Ansekiila). Setus on lastehirmutis kotas (P. Berg), Mulgimaal
nimetetakse kuradit kotuseks, vt. néit. Eisen, Vanapagana jutud I 48 (15): ,seal alles tulnud
vana kotus ree pealt maha.” — Voimalik, et siis on tegu ka méne muu etiimoloogiaga (vrdl.
néit. ,kodu-kotus”). Haljalas 6eldakse kuradi kohta kuatus ja seletetakse sel puhul: ,Kuatus
tdhendab rahva seas koletat ja kondist, vist tiletildse seda, mis saksa keele Schkelett ehk
kondikogu; mones vallas 66lda ka kuiatus kondist ja koletat” (H II 9, 541 (8)). — Vrdl. sel
puhul ka surma nimetust ,kondiline”) on tihenduses kot(t)a(de)ga, mis tal jalas (?). Ja
miks ei peaks siis I6ppude 16puks muude surnu jalatsimete hulgas leidma oma véljendust
ka king, mis esineb muidu mujalgi piltlikus kones, nagu néiit. itluses ,titar kidib ema
kingas” ("die Tochter tritt in die Fusstapfen der Mutter’ — Wied, EWb), vrdl. ka kinga
hellitussonana rahvalaulus:

Tuterina, kuldakéng,
Titerina, hobehelme.

Kallas, Lutsi Maarahvas 122, Nr. 153.

Mis puutub kingasse eraldi surnute puhul, siis Wiedemann oma sonaraamatus tdhendabki,
et rauga korva maetud poisikese kohta deldakse kingapoiss, vanamehe kingapoiss voi NB
kiilma kingapoiss — vrdl. eelpool (§ 109) esitet titlust ,vana jalapiistja, kiilmkinga poisike”,
mis pohjenevat arvamisel, et poisikene peab kidngima jalgu hauast lahkuval ,vanamehel”
voi ,kiilmal”. Ning nonda ongi valmind ja fikseerund erakordse surnu uus ja pusiv termin:
kiilmking.

116. Kiilmkinga praeguseks alaks Eestis on padasjalikult Saare- ja Muhumaa. Kuid kiilm-
kinga ja kiilmjala esinemine rahvalaules kui ka analoogiliste nimetuste kdépjalg, k(r)aapjalg
jt. esinemine mandril (kiilmkingagi tuntakse mandril lillenimena) lubavad oletada kaudselt,
et varemini see sona voi vihemalt vastav ideoloogiline baas on olnud tuttavam ka mandril,
jaand ent ndhtavasti laiemalt viljeldamata domineerivaks tungiva ,.kodukéija” korval. Olgu
mainitud sellejuures, et kiilmkinga korval saarlased tunnevad véaga hésti ka ,kodukéija”
nime ja tarvitavad neid termineid korvu (Vt. néit. Luce, WhuMm 68; Holzmayer, Osil. I 81
jne.). Teiseltpoolt kiilmking esineb ka veel Liivis ja omab néndaviisi kaugelt tdhtsama
minevikuperspektiivi kui ainult moni kitsal murdealal moodustund lokaalne termin. Liivis
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kiilmking on liiati iiks neid haruldasi miitoloogilisi nimesid, millel pole mingit otsekohest
sonavastet Létis (Prof. Smit ise olevat kiill kuulnud lapsepélves nimetust sajajalgne = simt-
kajis, millega hirmutet juhuslikult ka lapsi, kuid sellel pole kiillmkingaga .mingit tosisemat
sidet, — heidutab ju eestigi lapsi sajajalgne putukas nagu léti simtu-kaja ’ein Insect mit
vielen Fiisisen’ (Ulm). Ainus teade mingist kiimnekingalise nimevastest l4tis oleks Latgale
uliopilase Liepin’i udune mélestus mingisugusest olevusest, kellest vanaema jutustanuvat
janimetanuvat seda kiimnejalgseks = desmit-kajainis (Rezekne), kuid siingi on tegu lihtsalt
muinasjuttes nii sageli esineva mitmejalgse koletise juhusliku nimega), vaid ta kuulub
uleni ja otsani Liivi-Saare iithisesse repertuaari. Raske on leppida siin oletusega, et kiilmking
Liivis oleks ainult hiline lain Saarest: liiaks erinevalt ja iseseisvalt see moiste néib arene-
nuvat nii siin kui saal kill sisult, kiill isegi vormilt. — Tuletagem meelde kas v6i konsekvent-
set vahetegemist terminoloogias kahel liivi iiksteisest tugevasti isoleeritud ja omaette elaval
murdealakesel: ,kiilmking” esineb jarjekindlasti ju ainult kultuuriliselt ja majanduslikult
maha jadnd Ladne-Liivis, kus ldbikdimine Saaremaaga on olnud vordlemisi palju pisem,
kuna sellevastu Ida-Liivis, kus Saaremaaga on kdidud just viga elavalt 14bi, esineb hoopis
iseseisev ja taiesti kindlakujuliseks fikseerund nimetus ,kiimnekingaline” ning seda iiht-
laselt ja stereotiitipselt igalpool ilma selliste kobavate vankumisteta, mis on titibilisi néit.
Noora-termini man (vt. § 64) ja paljastavad selle alles hiljutist ja keelde veel kohandamata
lainamist voorsilt. Sonakuju kiimnekingaline ei saa olla mingi otsene lain Saarest, vaid on
tekkind Ida-Liivis iseseisvalt keelelise arenemise tulemusena, mida on soodustand iildine
keelepsiikoloogiline kalduvus hédldada erakordse sisuga sonu viliseltki erakordsemalt:
kilma-kinga > kilm-kinga > kim-kinga (I’i) — vrdl. tulnud, olnud partitsiipe liivis > tund,
vond; vrdl. kolm-sona setus kol’ (ka Lutsis ja Kraasnas), samuti vadjas kom jne. Et kilma
> kim (kiilma > kiimne) arenemine on ainult puhthéélikuline, osutub lisaks veel sellest, et
sisuliselt kiimne-motiivil Ida-Liivis ei ole mingit rolli: nimepidi kiilmking on sdil kiill
kiimnekingaline, aga teda kirjeldetakse ometi kahe- v6i neljajalgse olevusena (vt. § 102 ja
103). Side kiimnega on siin tditsa juhuslik ja kannab ldbilohki rahvaetiimoloogilist iseloomu:
et seda kiimne-arvu kuidagi pohjendada, siis piititakse seletada, kiimnekingalised olevat
igaiiks kiill inimmoodi, kuid alati kiimme tiikki koos ja tantsivat, nii et tuba huugab (Kr),
voi vididetakse veelgi abitumalt, muidu olevat kiimnekingalisel kiill kaks jalga (néit. kui ta
nendega hunti 6rritab kiitinis tilal pennil — vt. § 112), aga tantsides tal olevat ikkagi kiimme
jalga all, ja siis pormand podisevat aina (Pr). Jah, ja kui juba kord on valmind selline
ebaméiirane moiste ,kiimnekingaline”, — kui kerge on siis arendada edasi seda fantastilist
olevust kas voi libahundi, peninuki, vampiiri voi mis tahte koletise tihenduseni! Ei saa
aga sellise arengu man hésti enam juttu olla liivi kiillmkinga ainult hiljutisest lainamisest
Saarest, vaid pigem kiill kaunis vanast lainust (v6i koguni tithispdrandusest?), mis arenend
ajaga molemal pool omaette tugevasti erinevaid tdhendusradu, siilitades seejuures ometi
nii siin kui sail veel selgesti jédlgitava sideme oma tirgldhtekoha — erakordse surnuga.
Ning olgu rohutet veel kord kokkuvottena iseloomustav asjaolu, et Ladne-Liivis, kus keele-
liselt on piisind algupédrasem sonakuju kiilmking, iihtlasi on piisind selgemal kujul ja algu-
parasemalt ka sisuline side surnute maailmaga, kuna see on valgund viga ebamééraseks
ja palju raskemini jalgitavaks just Ida-Liivis, kus sideme kadumist on soodustand omaltpoolt

sona keelelinegi moondumine kiimnekingaliseks.
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117. Katsugem maérkida niitid moningad tdhised ka kiilmkinga sisulises arenemises ja
mitmekesistumises erakordsest surnust peaaegu universaalolevuseni Liivis. — Esiteks juba
erakordse surnu pohifoon iseendast pakub ainete ja kujude kuhjumiseks darmiselt soodsaid
voimalusi, sest samal foonil seisavad ka ju igasugu vaimud, kummitused, hirmukujud,
arvatud kaasa osalt isegi kurat, kelle firma ja sildi alla on siirdund surnute foonilt palju
motiive alles kiriku ja uueaja moe mgjul, — sellepirast ei tundu pérmugi vooristavana
leida ka kiilmkinga man kuradi, kummituse ja kas voi lastehirmutisegi jooni (§ 104 ja
108). Teiseks surnu ebaméirane vilimus ja muutlik kuju on ligindand kiilmkinga fantas-
tiliste elukate ja koletiste ettekujutusele (poolinimest-poollooma; vt. § 101 ja 109). Liivis
seda on soodustand eraldi veel rahvaetiimologiseerimine ,kiimnekingalise” nime timber,
mis on viind otsaga kuni seginemiseni vampiiri, peninuki ja isegi sissi moistega (§ 103),
konelemata enam individuaalsest rahvaetiimoloogiast, mis on toond kiilmkinga ithendusse
vastla- ehk ,kiki”-6htu mérdisanditajatega (§ 100). Kolmandaks ja koige huvitavamaks
ideoloogiliseks momendiks on kiilmkinga mdiste iilekandumine erakordselt surnult era-
kordsele elavale — noiale ja selle moondisile. Huvitav see on ekstra sellepéarast, et siin eesti
jaliivi areng on valgund erinevasse suunda. Liivlased kalduvad iildistama kiilmkinga mis-
tahtesugu néia moondise — painaja, volu, libahundi, hiilingu — nimeks (§ 102), ja saarlasedki
kujutelevad kiilmkinga néia rdndava hingena, kusjuures selle murdmine huntide poolt
toodab noiale ka kehaliku surma (§ 108). Edasi kujutelevad saarlasedki kiilmkinga tuulis-
padna, milline ilekandumine on viga arusaadav, sest surnuid arvatakse ju sageli tuule-
hoona véi lihtsalt 6hujoana mééduvat (§ 110). Sellekorval aga kiilmking on muutund saar-
laste teadvuses ka ainult noia saadetavaks lendvaks, mis toodab haigust ja surma (§ 108).
— Peatugem kiilmkinga haigestamismotiivil tiksikasjalikumalt.

Teatavasti surnud iildse on pea koigi rahvaste usundilises lirgteadvuses haiguste tekitajaiks
(Vt. ndit. Varonen, Vp 16-20; Manninen, FFC 45, Ihk. 13—43 jt. jt. Surnuist tingitud haiges-
tumist Liivis vt. § 92 (1hk. 28), § 95 (Ihk. 39), § 96 (1hk. 41) ja § 98 (1hk. 47)), ja see tendents
viljendub viga silmapaistvalt kiilmkingagi man Saares: inimene haigestub ainuiiksi juba
sellest, kui kiilmking tuleb talle vastu otsekui kiilm v6i kuum dhujuga (§ 110). Satub niitid
aga moni loom sellise 6hujoa kéitte, siis jadb muidugi ka loom haigeks, — ja siit edasi on
kerge juba iileminek samuti 6hujoana nooliva lendva, rabanduse ehk édkise (Hexenschuss)
moistele, mida néiad saadavad loomade hivitamiseks. Kiilmkinga sarnastumist lendvale
holbustab lisaks veel paar nende molemaga liituvat assotsiatsiooni: 1) metsavaht laseb
hobedaga kiilmkinga maha ja leiab ainult kddnaka koeraliha (§ 109), koeralihast tehakse
aga ka just lendva (§ 108) ja 2) kou héavitab kuradeid ja kilmkingi piksekiviga (§ 108),
piksekiviga aga arstitakse tildiselt ka just lendvat, mis noolib samuti 14bi 6hu nagu piksekivi
(Vt. Wiedemann, LdE 457. — A propos, kiilmkinga toodetud haiguste hulgas loetellakse ka
nimelt just lendvat ehk #kist (vt. § 110)!), — no eks kaldutagi siis otsima koeralihas ja
piksekivis teatud sisemist sidet kiilmkinga ja lendva vahel (Kiilmkinga — tuulispdd —lendva
seginemist holbustab 16puks ka veel teatud vankuvus neis termineis endis Saaremaal, kus
identifitseeritakse néit. lendva ka tuulispééga: ,,Kui inimene tuulis pasaks voi lendavaks
kiib, siss on ta keha hingetumas olekus maas”, millejdrele jutustetakse tuttavat lugu keha
umberpoormisest (FFC 25, S. 99) — vt. E 42390 (21) < Poide).
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Kiilmkingast johtuva haigestumise eriliseks tingimuseks osutub sageli veel just see asjaolu,
et satutakse kiilmkinga jilgede voi radade péaéle. Liivis koneldakse seejuures ainult ldéne
murde alal kiilmkingast ja nende massilisest lilkumisest oma teed mooda (§ 106), kuna
Ida-Liivis kohatakse Egiipti rdndavaid surnuid (§ 93). Saares lisandub haigestumisele veel
draeksimine kas voi tuttavaimassegi paika, niipea kui aga satutakse kiilmkinga jilgede
paéle (§ 110). Ka Liivis koneldakse draeksimisest, kui juhtutakse ,eihiiva” s.t. kuradi radade
= dbjova takad (L, Pr, V) pééle (vt. § 134). Niisama on tuttav kogu Eestis arvamine, et eksib
dra see, kes satub kuradi jdlgede, vanapagana tee, vanadeluse jilgede, vanakurja tee, vana-
halva tee, halva jilgede (v6i halbade jilgede?), tondi teede, eksitaja jdlgede, vorgitajate
radade, vaimude tee, ,Jiede” s.t. hiidede tee, metshaldja jilgede jne. (Ruumipuudusel jddvad
néited ise tsiteerimata. — Teiseltpoolt jadb Eestiski see haigeks, kes satub ,,vanapatu jilge”
voi ,néide teeraja” (Se) jne. padle) pdile. Kuna draeksimismotiivi tuleb puudutada meil
edaspidi kuradi paétiikis niikuinii ligemalt (vt. § 134), siis piirdugem siin esialgu ainult
haigestumise momendiga. Kiisigem aga enne kéike: kust polveneb iildse see kisitus kum-
malisist jalgest, radadest ja teist mooda metsi ja lagendikke? — Soome teadlane Holmberg
oma suurepérases analiitisis ,Metsén peitossa” (KsVk III 16—60) nditab veenvalt, kuis tisna
reaalsed sipelgate rajakesed, mida looduslaps imetelles jélgib enda timber igapéev, on osalt
juhtind tema fantaasiat ettekujutusele vaimudegi erilisist teist ja jalgest (Vrdl. 1hk. 144
Grimmi mérkust, et samale ettekujutusele on juhtind teiseltpoolt ka taevas ndhtav linnutee),
millele seltsib sageli lisaks veel ettekujutus maa-aluste asulaist ja elukohtest; satub niitid
inimene kogemata tallama sellist erakordset kohta, siis teeb ta sellega vaimele muidugi
halba ja peab vastutasuks kannatama ise kah kas eksimise v6i haigestumise karistust.
Kuna mujal Eestis eksitavad dra kuradid, tondid, vaimud, haldjad jne., siis teeb seda Saare-
maal ms. ka kiillmking, kusjuures tema kui algupéiraselt surnu jilgede pidile sattumine
juhib massifantaasiat kergesti just haiguse jdreldamisele.

Aga oma mainitud analiiisis (KsVk III 17, 49) Holmberg viitab ka vastavaile arvamisile
muudegi rahvaste man. Paile eestlaste ja soomlaste usuvad samuti meie slaavi ja germaani
naabrid, et haldjail on oma teid ja radu ning et neile sattund inimene eksib dra ja ldheb
arustki segaseks voi jddb haigeks. Eriti just rootslased kujutelevad lisaks, et seda juhtub
inimesega, kes satub elva-nimeliste vaimude (= saksa Elbe) tantsuteele (sellest haigusegi
nimetus dlvblast). Ja juba 1741. aastal kirjutab kuulus rootsi loodusteadlane Linné (Linné,
Olidndska och Gothlindska resa, 66), et selliseid elvade tantsupaiku (elfdansar) moodustab
tegelikult Cynosurus bracteis integris, s.t. mingi sinileheline rohi, mis keerutab oma viéte
ratasringi; kui see rohi kasvab lahjal niidul, siis ndib moodustuvat siniseid rongaid, mis

lihtsameelse rahva arvamise jarele tekkivatki elvade tantsimisest.

118. Vaimude tantsimine Rootsis tuletab meelde kiilmkingade tantsimist ka Liivis ning
juhib meid otsima sidet germaani ja meie hoimu tihtlase ettekujutusteaheliku vahel. Sellega
nihkub ent pidevakorda kiilmkinga tiksikute motiivide ja tildse selle moiste tekkimisléhte-
kohtade suur ja raske kiisimus. Eelpool oleme teind kindlaks kiill kiilmkinga méiste ja
selle sisu — ta tdhendab algupiraselt erakordset surnut, — kui aga hakkame niiid vaatama

viahekese imber ning otsima kiilmkingale vasteid ka meie naabrite miitoloogilises loomin-
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gus, siis satume siin varsti avarale perspektiivile, mis on valgustand ennegi alatasa meie
usundilist maailma ja juhib meid ka seekord téhtsale kultuurajaloolisele jareldusele: jille
korraks me puutume kokku germaani mojuga.

Juba kiillmkinga nimetusegi tekkimise ja selle ideoloogilise baasi selgitamiseks on viga
oluline juhtida tdhelepanu germaanlaste kombele panna surnule kaasa sdéiduraha ja laev
allima soitmiseks, aga ka surnuking (der Totenschuh, altnord. helskd), mis kéngitakse
surnule jalga, et see suudaks dra kéiia pika teekonna teise ilma (Grimm, DM? 795. Vt.
sddlsamas: ,Im Hennebergischen ... nennt man noch jetzt die dem verstorbnen erwiesne
letzte ehre den todtenschuh.”); sddljuures germaanlased arvavad veel, et surm ise voiab
sisse surnu kingad enne selle pikka reisi (Grimm, DM? 803). Nonda néeme siis, kuis ger-
maanlastegi surnute usundis kingad méingivad omajagu rolli. Mainigem lisaks, et sl
nimetetakse surma ennast sageli ka selliste iseloomustavate nimedega nagu niit. Strecke-
fuss ~ -bein (16. sajandil viga populaarne), Diirrbein, Klapperbein jne. (Grimm, DM? 812).

Erilist tdhelepanu just jalgele ja kingele juhib omaltpoolt muidugi ka nimelt tantsimise
motiiv, millest oli dsja juttu rootsi elvade puhul. Surnute tantsimine on tuttav Eestiski
(Téiesti vastav liivlaste kirjeldusile on niit. seletus, et tonte ja kodukéijaid olnud vanasti
palju ning eriti joulu ja vana-aasta 6iti nad liikund ikka ringi; siis kaetud koéik aknad
kinni, ,sest sdil kohas, kos tule valge paistis, sdil 66ldi kurjad vaimud tantsivad”; moned
paigad olnud otse ,kurja vaimude kolteri (=korteri?) kuhad”, kust m66da minnes nihtud
neid aina (H IT 18, 541 < Valjala)) ja juba Eisen (Kkjad 65) kirjutab, et ,see tants tuletab
meile aga elavalt Sakslaste surnute tantsu meelde, kellest 14. aastasajast peale Sakslaste
seas palju raigiti ja kirjutati” (Grimm, DM? 807: Unsere dichter des 13 jh. reden indessen
noch nie vom todtentanz, der seit dem 15. 16 zu den popularsten Vorstellungen gehort).
Esitagem siinkohal néitena surnutetantsust Eestis ainult iiks iselaadiline muistend, kus
surnud ei tantsi kiill mitte omavahel, vaid elavatega, kuid mis on tédhtis meile sellepérast,
et see sobib paralleeliks liivi vastavale loole kiilmkingest, kes tulevad sauna tantsitama ja
murdma tiidrukuid (vt. § 102) (Muistend iseendast kuulub rahvusvahelisse juturepertuaari.
Eestis tantsitajaina figureerivad harilikult kuradid v6i tondid (FFC 25, S. 29), Liivis —
libahundid (S. 162)).

KALMUPOISID TANTSITAVAD TUDRUKUID

Vanast olnud mooduks noorematel kortsi tantsima minna. Nii ldinud siis ka iihel pimedal
stigisisel piithapdeva ohtul hea trobikond kiila tidrukuid paari versta kaugusel olevasse
kortsi. Nende tee ldinud ka ithest vanast katku aegsest kalmust médda, mida aga tiidrukud
sugugi pole kartnud, vaid hoiskanud veel: ,Kalmu poisid, tulge meiega kortsi tantsima!”

Joudnud siis ilma mingi suguse dparduseta kortsi juure, kus poisid arvanud eest leida, aga
mitte tihte poissi pole olnud. Poisid olnud kaugemale kortsi juure ldinud. Tiidrukud moétlenud
natuke aega kortsis istuda ja siis jédlle kodu minna.
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Korraga aga ldainud kortsi uks kérinal lahti ja sisse astunud hulk isanda moodu riides
olevaid poissa. Ka olnud tiks torupilliga. Poisid hakkanud tidrukudega mahedaste juttu
puhuma ja neid tantsima paluma. Mida tiidrukud suures tantsu himus r6émuga vastu
votnud. Niiid pole enam muud olnud, kui torupill téinama ja tantsu tulnud kui pipart.
Tidrukud olnud puru visinud viimaks, aga poisid pole viasimust veel sugugi tundnud,
vaid tahtnud vahet pidamata tiidrukuid tantsitades neid surnuks tantsitada.

Viimaks olnud tiidrukud nii visinud, et jalgu pole enam oma korra jérele joudnud tosta.
Sellepérast ldinud neil poiste jalgadega tihti jalad kokku ja niitid tunnud tiidrukud, et
poistel viga pehmed ja kiilmad jalad olnud. Uhele tiidrukule astunud pois ka kogemata
jala pééle, see astumine olnud aga nii kerge ja pehme, nagu oleks kana poeg jala pail. —
Tudrukud 166nud koik kiuh kauh laiali ja kalmupoisid — sest nemad nad olid — pistnud
uksest miirinal ja kolinal vilja. — Tiidrukud ei ole enne hommikud enam julgenud kortsist
kodu minna. — E 29159 < L.-Nigula.

Eelpool pikalt ja laialt kasiteldud hundilugudes (§ 111-114) viitavad kah moned tiksikasjad
just germaani méju piirkonda, olgugi et séil esines kiill ka palju tisna rahvusvahelisi motiive,
mis on rdnnand meile osalt vast ida pooltki (nagu vaidetakse Piiha Jiiri motiivi puhul — vt.
§ 113), suurem osa aga arvatavasti siiski lddnest saksa-rootsi vahetalitusel. Igatahes on
germaani miitoloogiale omane pahade vaimude, resp. surnute ja ristiusu mojul ka kuradi
murdmine huntide poolt (Vastupidiselt kujutellakse germaani ja slaavi maailmas kiill kura-
dit ennastki sageli hundina (Grimm, DM?3 IT 948), — just niisama aga ka Eestis: vt. Eisen,
EM IV 220, EKI IV 36 (Stahli andmeid), muistendeid kuradist hundina vt. n&it. E 31174,
44910 jne. Setus seletetakse, et susi ei murragi kuradit, sest ,vanasitt ezi tei soe, vanasitt
om soega veline” (P. Berg Radaja kiilast). Isegi kodukéijate murdmist ei omisteta monikord
hundile, vaid koerale: ,Nain6 kooli nulgavoodi, naksi kodo kdtima. Pini hauk. Kodok&ija
tull akna mano. Pini tull mano, aie &rr, — nigu must varos lats, pini perrdh. Suzi putu-ui
kodokaijad.” — L < Setu Koselka kiilast (P. Berg). Vt. ka lhk. 100). — Paralleelide otsingul ei
tarvitse minnagi esialgu kaugemale kui tsiteerida Russwurmi, kes kirjeldab samasugust
pahade vaimude tagakiusamist huntide poolt Eesti rootslaste man ja juhatab jarelméirkuses
vasteile muinasgermaani miitoloogias: ,Offenbar ist der Wolf eine dunkle Erinnerung an
den Fenriswolf, Bruder der Hel oder des Todes, der die Seelen verschlingt, oder an die
Wolfe Odins” (Eibofolke II 264, § 388). Siidlsamas Russwurm esitab ka rootsi vanasona:
»Wore icke wargar till, sa wore werlden af trollen full” (= ohne die Wolfe wire die Welt
voller Trolle) (Afzelius, Svenska Folkets Sago-Hafder III 193, 101). Isegi kiilmkinga voi
kodukéija sajatamine ,hundale!” polveneb vist rootslaste hiitiust ,fara te ylwen!” (= fahre
zum Wolfe) (Russwurm, Eibofolke II 264, § 388: Die Redensart ,Fara te ylwen i mynnen! d.
1. Geh zum Teufel!” kommt noch jetzt bei den Schweden in Kerbell und Worms vor. — Vt. ka
Russiwurm, SaHWOR 122 (125). Lisaks juhtigem téhelepanu huvitavale keeleliselegi paral-
leelile: germaani maailmas nimetetakse hunti piltlikult Odini koeraks = Odins Hund (Dem
siegsgott werden zwei wolfe und zwei raben beigelegt, die als streitlustige, tapfere thiere
dem kampfe folgen und sich auf die gefallenen leichen stiirzen. die wolfe heissen Geri und

122



Freki, und noch ein schwank bei H. Sachs weiss, dass sich gott der herr die wolfe zu Jagd-
hunden erwihlt hatte, dass sie sein gethier sind (Grimm, DM? I 134)), ja eks kutsuta ju
meilgi hunti Pitha Jiiri kutsikaks, teiseltpoolt aga — eks eesti ,hunt” olegi otsekohene vaste
just sellele saksa-rootsi ,Hund”-sonale, kusjuures eestis tdhenduslik siirdumine koeralt
soele seletub vist sona tarvitamisega algupéraselt eufemismina: ,,soe” asemel 6eldi meeli-
tavalt ,metsakoer”, alias ,metsahunt”, kuid ajaga selle iitluse piltlik eufemismi virving
tuhmus, kuni fikseeruski Pohja-Eestis normaalseks ,hunt” praeguses tdhenduses (Vrdl.
Saareste, Leksikaalseist vahekordadest 62—64).

Aga edasi: eks ole ju meiega kokkupuutund rahvaste hulgas eriti just germaani maailmas
darmiselt levinend igasugu ettekujutused surnute rdnnakust surnuteméiele (Walhalla),
hingedeniidule (Seelenwiese), surnutesaarele (Toteninsel) jne. (Grimm, DM? 789-792; Mogk,
GM:2 27-29), kusjuures neid motiive on populariseerind eriti veel just vikingite aja luule
(Mogk, GM2 29, § 21), NB selle aja luule, kus meie saared ja Liivi rannik olid viga elavas
labik&dimises germaanlasiga ja seisid nende tugeva kultuurilise mgjutuse all. Surnute rian-
nak iseendast on tuttav kiill viga paljude muudegi rahvaste man (Ebamé&éraselt see esineb
Eestiski, nagu niit. jAirgmises muistendis, mis tuletab viga elavalt meelde vastavat liivi
surnute- ja kiilmkingade massilist litkumist (vt. § 93 ja 106).

LAPS KOHTAB SURNUTEPARVE

Latsokono ol’l méngnii’. Suur park inemizi tul’l. Latsokozo surnu’ vanaezi ol’l ka olnu’
pargih. Latsokono kiisknii: ,Koh mii Piitre (= kiisija dsjasurnud vend) om?” Vanaezi iitle-
es mid4’. (Sellepirast Peetrit polevat ses partiis olnud, et ,Jats omma’ t66z6h paigah”). — P.
Berg < Setu, Radaja), ja muuseas ka liivi ligemad naabrid ldtlased saadavad oma surnuid
Saksamaale, kusjuures Saksamaa liatikeelne nimi Vaczeme néib tdhendavat iildse sakste,
ilimuste 6ndsat maad, mitte just geograafilist Saksamaad (Sm, LM 83-84 ja LM2 85. — Vt.
sel puhul ka LP VI 185 (VI): kari viikesi lapsi kisub metsas meest riideist, nii et see ei saa
liikuda paigalt edasi kuni kukelauluni; ei aita issameie ega ristide ettetegemine. — Eks
tuleta see elavalt meelde vastavaid liivi lugusid Baza- ja Sémiz-peremehest (§ 93 ja 106)),
kuna taas liivlaste Egiipt samas 6ndsatemaa tdhenduses seletub vist lihtsalt piibli m6juga.
Kuid liivi surnute ja kiilmkingade rdnnaku ligemal analiitisil kohtame siin ometi ka ilmseid
germaani jooni. — Nagu Liivis nii koneldakse germaanigi maailmas surnuteteest (Toten-
strasse) ja hingedeparve litkumisest seda mooda, millele seltsib iseédranis keskajal darmiselt
populaarne surnutetantsu motiiv (Grimm, DM? 803—-807; Mogk, GM2 30, § 23. Grimm (lhk.
803) kirjutab: ,Dem Tod wird eine wol geebnete und in bau erhaltne strasse zugeschrieben,
auf der die todten mit ihm wandern.” Edasi Grimm tsiteerib vanu fraase: ,des Todes pfat
wart gebenet” jne.). Vaimude massiline litkumine on tildse iiks germaani miitoloogia armas-
tetumaid motiive, kust on vorsund vilja kogu seeria miitoloogilisi méisteid (Mogk, GM? 25,
§ 20), muuseas Saksas eriti laialilagunend saaga metsikust viehulgast voi jahist (das wiiten-
de ~ wilde Heer, die wilde ~ wiitende Jagd), mille eod ulatuvad kaugele minevikku ja
néaivad sugulised ettekujutusega Wuotani sgjaviaest (,Weitverbreitete sage von dem wiiten-
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den heer, der wiitenden jagd, welche in hohes alterthum hinaufreicht” (Grimm, DM? 870).
Sellest ligemalt vt. Grimm, DM? 870 jj. (kokkuvéte lhk. 899); Mogk, GM? 26, § 20 ja 49, §
35; Wuttke, DVA3 17-20, § 16-18. Muistendeid vt. ndit. Miillenhoff, SMI1? 379-391, Nr.
501-577). Germaani maailmas viga arenend on selle vaimude hulga juhi méiste, kusjuures
Saksas haruldaselt levinend on késitus metsikust kiitist (der wilde J4ger) v6i naisest (Frau
Holda ~ Holle ja Perchte); ometi on tehtud kindlaks, et see spetsiaalselt kiiti motiiv pélveneb
hilisemast kristlikust ajast (Mogk, GM? 50; Grimm, DM? 900). (NB Liivis juhti ei olegi!)
(Eestis midagi sellesarnast oleks vast ehk Piiha Jiiri, kes ajab oma kutsikatega taga kodu-
kiijaid just niisama nagu saksa metsik kiitt oma koertega kiusab maa-aluseid, kes on
teatavasti pisipisikesi kédédbuseid ja polvenevad surnuist nagu kiilmkingadki). Kes moo-
dustavad aga selle vaimude hulga enda ehk massi germaanlaste teadvuses? — Need on
erakordsed surnud ja esimeses joones just kégistet voi ristimata surnud lapsed, kes tormavad
parvedekaupa nuttes ja koleda huugamisega libi metsa ja 6hu (Grimm, DM? 870 ja 872),
kuna viimasena ldheb sageli lapsukene pisaratekruusiga (Mogk, GM? 26); nad néuavad
omale kindlasti teed ja nende méodumine viltab kaua aega (Tiitibiline on jargnev alatasa
esinev seletus: ,Wie lange es gedauert hat, bis die letzten Gestalten des Zuges im Dunkel
der Nacht verschwunden waren, wusste der Miillergeselle nachher nicht anzugeben, er
hat aber das Gefiihl gehabt, als wenn es mehrere Stunden gedauert hat” (Haas, Riigensche
Sagen 4, Nr. 8: Der Gespensterzug)); ainult see, kes jadb seisma keset teed, sellele valju
jahimees ei tee oma hulgaga viga, ja sellepérast ta hiitiabki aina ,keskele teed!” (Grimm,
DM? 11 876) (vrdl. Eestis: ,kiilamees, tee pooleks!”, vt. § 113); kuid selliste vaimude puudu-
tamine ja ainult nende hingedhkki voib toota nii inimesile kui loomele haigust ja surma,
milline motiiv eriti silmatorkav on veel maa-aluste kddbuste man (Grimm, DM? 1 429 j.);
samuti need vaimudehulgad eksitavad inimesi dra (Mogk, GM2 25, § 20). Et imardada
kogumuljet germaani metsiku viehulga motiivi arengust, esitagem lopuks veel tldpilt,
mille on maalind tabavais véarves juba aastakiimnete eest Jacob Grimm. —

Uberschauen wir nun die gesammte reihe der deutschen und nordischen sagen vom wiiten-
den heer, so driangen sich folgende betrachtungen hervor. der mythus zeigt uns gétter und
gottinnen des heidenthums.— — — Diese gottheiten stellen sich auf doppelte weise dar. ent-
weder, menschlichen augen sichtbar, zu heiliger jahrszeit, in das land einziehend, heil und
segen mit sich fithrend, gaben und opfer des entgegen stromenden volks in empfang neh-
mend. oder unsichtig durch die liifte schwebend, in wolkengebilden, im gebraus und heulen
des windes vernehmbar, krieg oder jagd, die hauptgeschéfte der alten helden treibend: ein
aufzug der weniger an bestimmte zeit gebunden mehr die naturerscheinung erklért. Beide
ziige halte ich, ihrer idee nach fiir gleich alt, und sie greifen bei dem mythus von dem
wilden heer manigfach in einander. die vorstellungen von der milchstrasse haben uns gezeigt,
wie wagen und wege der gotter sowol am himmel als auf der erde gehn.

Seit dem christenthum muste eine verwandlung der fabel eintreten. statt des gétterzugs

erschien nunmehr ein grausenhaftes gespensterheer mit finstern, teuflischen zuthaten
entstellt. Vermutlich hatten schon die Heiden angenommen, dass in dem zuge der gottheiten
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die geister seeliger helden mitfahren; die Christen versetzten jetzt in das heer ungetaufte
kinder, trunkenbolde, selbstméorder, die in grisslicher zerstimmelung auftreten — Grimm,
DM? II 898-900.

Mis on see siis aga 16ppude 16puks? Eks ole ju liivigi kiilmkingad pisipisikeste poisikeste
hulk, kes tormavad oma teid ja radu v6i tantsivad metsikut tantsu (§ 106, vrdl. § 110)? eks
pea liivigi kiilmkingi kohtav inimene ootama tundide kaupa nende mé6dumist ja eks silma
ka vana Baa hingedeparve 16pus iitht tuttavat surnut (§ 106 ja 93)? eks haigestu kiilmkin-
gadegi teele voi jilgele sattunu ja eks need enamasti metsa hukatud ja niitid imberhulkuvad
hinged, kes ekslevad ise m6oda ilma, eks eksita need inimesigi siis metsa (§ 106 ja 110)? ja
eks vaideta ju lopuks Liiviski otse lausa, et kiilmkingad pole muud midagi kui ristimata
surnud voi tidrukute kégistet lapsi (§ 105)? — Sellelt ideoloogiliselt baasilt on vérsund
meie kiilmking! See ,,kodukéija poolvend” ja ,vana surnu jalapiistja, kiilmkingapoisikene”

pole oma iirgeos vist muud midagi kui erakordset surma saand viike vieti lapsukene.

Erakordseid surnuid iildse voime klassifitseerida ju harilikult ikka kahte suurde rithma
(Kui jatta kérva kolmanda — dilsete surnute — rithma, mis meid siinkohal ei huvita): pahad
surnud ja onnetud surnud. Uhelpool seisavad surnud, kes on eland halba elu néidena voi
kurjategijaina, teiselpool ent need, kes on surnud halba surma mingi 6nnetuse voi kurit6o
ohvrina. Kuid massilooming ei suuda ju kunagi séilitada printsipiaalseid detaile pedantliku
klassifikatsiooni raames, vaid segab aina eririthmi iiksteisega ja ajab sageli sassi koige
kindlapiirdelisemadki moisted. Nonda siis ka need kaks erakordsete surnute eritiiiipi ei
ole suutnud piistitada eestis enda mélestuseks kaht iseseisvat erinime, vaid on seginend
uksteisega ja suland kokku iiheks kompromisskujuks, kelle nimeks on suurel maal pddmi-
selt kodukéija, saartel aga kiilmking. Eelpool esitet materjali pohjal voime ometi vast oletada
I6ppotsusena, et killmking néib tolgitsenuvat algupédrasemalt vist kiill eriti just onnetute
surnute rithma ja ndib kujunenuvat suure germaani moju all, mille tdhtsamad momendid
osutavad katolikuaja ilmet (vrdl. Grimmi seletust eelpool). Siiski ei saa seda méjutamise
aja komplitseeritud kiisimust 16plikult lahendada iiksi kiilmkinga puhul omaette eraldi,
vaid see moodustab ainult iihe lilikese suures eesti-liivi ja rootsi-saksa miitoloogiliste suhete
probleemis, mille ajalooline foon veel mitmest kiiljest kaunis tume.

119. Liivis ja Saares — neis meie kdige enam germaani mdju aluseis maakondes juba paga-
nusaja paevist pdile — kiilmking on paisund ajaga laiapiirdeliseks olevuseks, kellesse on
suland palju muidki eelpool késiteldud aineid, kuna mujal Eestis ta on jddnd varju domi-
neerivaks tungind ,kodukéiija” korval. Muidugi ei ole aga ka suurel maal 6nnetu surnu ja
eraldi just ristimata surnud voi kigistet lapse motiiv iseendast sugugi voodras, ainult siin
see pole suutnud fikseeruda niivord iildiseks ja kindlaks terminiks (vrdl. ,vorgutajat” §
115; vrdl. ,umbluud”, FFC 25, S. 12 jne.). Esitagem paar iseloomustavat néaidet.

Kui kennigi kiien &ra essas, sis om ta nende titruku laste jalge (? jdlge?) paile astun, keda

titruku ilma kellegi teedmade dra om hukanu, nende laste vaimu ulguve ilma mooda
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ummer. Sis ei sa enne 6igele teele, kui kuk dra laul, siis 144ve silma vallale. — H IT 55. 498
(36) < Tarvastu (Vrdl. E. Kirjandus 1909, Ihk. 25: Nimelt peetakse tiidrukute drahukatud
laste hingesid draeksitajateks (< S.-Jaani)).

HUKATUD LAPS HUNTIDE PEREMEHEKS

Motsavaht kdve motsah ni essii ar, ni sai 6dag pééle, jai tono motsa tidses, ni tekk tulo ttte
tieraakoso padle iiles, ni jai esi tuld korvalé suikma. Ni kuuld dkki krobinat, ni kai iles,
tieratta pitteh soit susi, mies séldh, tull tidlle mano, teret ni iittel: Peldguui midégi, ega mu
kutsiko sinno puttuui! Mies jdi ka rahuld, ni susi lamos tulé vierde maha, a soitja léats jall
motsa tagasi. A ku sos naas pallo susso kokko tuloma, ni kdik lamosi tule mano maha.

Nii perdkord tull ka jill innine mies soe sédldh, ni naas konélama, ni kiistimé, kuis eletés,
kuis kasi kai ti-pual rahval, mid mul uno tege? Kiitt iittel: A kia so sos ett, et so nii névva-
tolot? Tuo uttel: A vett, ma 0l6 moisd Mari poig, tuo om teile tddi. Minno vei imé perdh
stiindimist moétsa, ni pand kattd harolitsé koo vaihils, lubas soeld drr, ni s6s kasvatoti
minno siih iles, ni panto soe peremehes, ni ma pid nikavva seob amoétih olema, ku imé arr
koolds, s6s saa tim&d mu asomolé. A motsavaht tahaas usku, sos tittel vooras: A mine kae,
sadl koo vaihel umma parhilla viel méhkme. Ni jutu aijeh oli métsavaht magama jaani, ni
ku iiles herisi, 0l66s kedégi indb nétta. Lits toné sos kodo minneh kdost miiddo, ni liise

kah sdidl mahkme olovat.

Lits sos Mari mano, ni konéli tools, a mid4, tuo salas ko &rr, et timé tiijasi midagi. Uttel
s0s motsavaht, et mdhkme umma viel séél, ni latsi kattokeske mahkmit otsma, a 16vvéés
indb midagi, olli drki kaonu. S6s naas Mari vdega kahitsoma ni tunist iiles, kuis timé latso
motsa veent, et kidki tiijosii tuost, a nu oll viega halld, et poig oll sussé peremehes pant, ni
et esi ka perédh kuolmist pandas, ni tahtso kiilla pdsemist, a patu perist saaki is timé indb
hinge rahu, ni timé videga halohoho kuali. (Seo lugu iildéis ilda aigu ollov stindiinii!) — H II
3, 109 (7) < Vastseliina (See muistend on esitet nimelt just sellepérast, et ta sobib eesti
paralleeliks vastavaile liivi lugudele (vt. § 99) ja teiseks sellepéirast, et see néitab kégistet
lapsi metsakoerte peremehe rollis ka Eestis, nagu oli sest eelpool juttu germaani metsiku
kiiti puhul. Huvitav on lisaks veel, et muistend pélveneb Setust, kus oodanuks ennem kiill

Piha Jiiri nime. — Vrdl. ditsiisa Liivis § 51).

_METSA VAIM”

Kord ldinud iiks metsavaht metsa kondima ja eksinud dra. O6 tulnud paidile, ja et ka kiilm
oli, siis teinud ta tule iilesse ja heitnud sinna magama. Olnud arvata poole 66 aeg, kui iiks
mees moétsast magaja juure tuli ja temaga kangeste tiilli hakas selle pérast, et ta tule tema
tee peale oli teinud. Viimaks iitles see voeras mees, et ,kui sa mitte minu onu ei oleks, siia
tappaksin ma sind just &ra, aga et sa minu lihalik onu oled, siis pane tdhele, mis ma sulle
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utlen: kui sinu 6de noorem oli, siis tegi ta hoora t66d ja tappis selle siiita lapse dra, mis
temast oli siindinud. Ja kui sa niitid kodu 144d, siis mine koplisse ja kaeva kolmanda kase
juurte alt — séalt leiad sa need lapse luud. Vota need ja vii opetaja juure ja lase ilusast

maha matta, siis saan mina ka hingama, niitid pean ma ilma ruumis timber rdndama.”

Metsavaht ldks kohe koju ja kaevas kolmanda kase juurte alt; séélt leidis ta need luud ja
viis kohe kirikherra juure, kus ta talle oma juhtumise otsast otsani dra raékis. Niid luges
Opetaja matmise sonad &ra ja niitid mattis ta need luud maha ja ldks kodu. Teel leidis ta
koti téie raha ja ta ldks niitid kodu, kus ta rikkaks meheks sai. — E 16322 < Vonnu (Iseloo-
mustav on siin loo pailkiri, mis esitab hukatud last ,metsavaimuna”, kelle tee péile ei tohi
tuld teha (vrdl. § 110)).

Kiilmkinga semasioloogilise arenemise tajumiseks 6nnetust surnust universaalkujuni puu-
dutagem l6puks veel puhtpsiikoloogilist momenti usundiliste moistete levinemises, mida
voiksime nimetada lihtsalt moeks. — Nagu riietuses, ehitusis ja kogu meie vélises elus
domineerib mood, nagu kunstis, poliitikas ja iildse meie vaimlikuski elus teatud ajal ja
oludes ldhevad nii6elda moodi erivoolud ning tombavad endaga kaasa ebateadlikke hulki,
— nondasama ldhevad teatud tingimusis moodi ka erilised usundilised moéisted, saavad
erandlikult populaarseiks, levinevad méaaratu hooga laiali massis ja muganevad igasugu
kombinatsioones. Nagu igapédevases elus hakkavad sageli otsekui epideemiliselt koigile
suhu méned sonad ja titlused (niit. meil Vabadussgja atmosfeerist vorsund ,,soomuse tege-
mine”, ;,onupojapoliitika”, ,mainitud suhtes”, ,vomm” jne.), —nonda ka méned miitoloogilised
nimed saavad nagu moesonadeks ja vallutavad omate hegemoonia voorastegi moistete iile.
Eks ole néit. paljudes keeltes selliseks moesonaks néia nimi, mida tarvitetakse igal sobival
ja mittesobivalgi juhul (vene em, ldti ragana, saksa Hexe, vrdl. rootsis taas troll)? Eks ole
kiriku aastasadadepikkuse propaganda ja reklaami tagajirjel ka kurat mitmes keeles dér-
miselt populaarne ja otse moesona, mis pudeneb suust ilma métlematagi? Uuemaaja saksa
miitoloogias armastet moesdnaks on imeline Schwanenjungfrau, kellest kubisevad aina
jutundid (Mogk, GM2 55, § 37). Ja kui otsida niiteid omagi kodust, siis leiame muidugi ka
siin selliseid nimesid monegi, mille haruldane populaarsus tuleb kirjutada lihtsalt moe
arvele. Tuletagem meelde kas vo6i kaht rootsist lainatud moistet, mis — nagu voorad asjad
kunagi — on saand erilise tihelepanu aluseiks, lagunend kulutulena iile kogu Eesti ja kas-
vand kaugele vilja oma algupéiraseist kitsaist piirest: need on nikk ja veelgi enam tont,
mis on paisund Eestis toesti juba peaaegu koikesisaldavaks universaalmiitoloogiliseks ku-
juks... —jah, just niisama nagu Liivis kiilmking.

Esitand nondaviisi eesti-liivi kiilmkinga kogu ta ulatuses, eritelnud ta olemust ja sisu,
uurind ta kujunemist ja ldhtekohti ning jilgind ta arenemist igasse suunda, — l6petagem
siis oma juurdlus nendesamade ridadega, milledega 16petas ka meie suur vanavara koguja
ja tutvustaja Eisen aasta kolmekiimne eest oma analiiiisi kiilmkinga kohta (Kkjad 82),
olgugi et niitid loppresultaadina tuleb torjuda tagasi Eiseni viide, ,et killmkingal kodukéi-
jaga viahé tegemist”. —
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Seega olen siia iiles pannud, nii palju kui ma kiilmkinga kohta teateid saanud. Nii vidga
kui need teated tihest teisest ka lahku ldhevad, néditavad nad ometi seda tunnistavat, et
kiilmkingal kodukéiijaga vidha tegemist. Kasinate ainete pohjusel ei julge ma. kiilmkinga
kohta 16pu otsust anda. See voiks alles siis stindida, kui kiilmkinga loomu paremini uuritud.
Puuduvad ka Saares mehed, kes kiilmkinga loomu jirele uurivad, — ehk hirkab neid ometi
aastate parast, kui iletiildine edenemine Saares ikka enam maad saab votnud. V6i panevad

need riad ju ometi olevikus mone sule lilkuma? Eks ndeme!
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