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VANADE EESTLASTE MUINASUSUND JA
POLLUMAJANDUS

J. Kuum

SUMMARY: Ancient Estonians’ faith and agriculture. The ancient Estonians’ faith and
world outlook is characterized by animistic treatment of nature which generally prevailed up

to the 13™ century and partly even longer until Christianity, forced upon the local people,
finished it.

Agriculture started to develop here about 2000 B.C. Belief in nature, known as Taara,
was formed on the basis of ancient Estonians’ tenet in 1920-ies.

Tartu Ulikooli keeleteaduse prof. A. Kiinnap arvab, et juba 10 000 aastat tagasi vdisid
Eestis elada soomeugrilaste esivanemad ja nende hulgas ka vanade eestlaste eellased (“Posti-
mees”, 8. III 1994; “Sonumileht”, 28. IV 1990). Kuid nad ei rakendanud siis veel pdllumajan-
dust, vaid elatusid looduse andidest (metsloomade kiittimine, kalastamine ja korilus). Seda
ajajarku nimetame anastuslikuks ajaks. Inimesed elasid siis peamiselt veekogude (jarved,
joed) ldhedusse paigutatud kergehitistes — pilistkodades. Muinasusk oli neil juba siis olemas,
seda on pdhjalikumalt uurinud Oskar Loorits (Loorits, 1932; 1949-1950; 1926—-1928).

Vanadel eestlastel olid metsavaimud, vetevaimud, kaitsevaimud, maaemad jt. ning tead-
jad inimesed, nagu ndiad, targad, teadjad jm., kelle mojujousse ja teadmistesse nad uskusid,
mistdttu piitidsid olla nendele meelepérased. Palvetati hiites, ohverdati jne.

Animistlik looduskiisitlus. Meie esivanemate usku iseloomustab leplikkus, vordvaédrne
ja austav suhtumine loodusesse. Vanad eestlased uskusid kogu looduse olevat hingestatud.
Sellist maailmavaadet nimetatakse animismiks (lad. anima — hing). Muistsete eestlaste arvates
oli koikidel esemetel (loomad, puud, kivid jm.) elujoud. Elusaina omasid nad tundeid.
Esivanemate arvates vO0idi nendega nagu teiste inimestega suhelda. Aga samuti ka surnud
inimeste hingedega. Eriti hdsti oskasid seda teadjad, ndiad ehk targad. Inimese ja looduse
vahel valitses pohimdte: “Ma annan, et sa mulle annaksid.” Loodusesse suhtuti heatahtlikult,
stidamlikult ja viga sobralikult. Jahile minnes tervitas muistne eestlane metsa aupaklikult ning
pérast jdttis tinusdnadega ndgemiseni. [segi tapetud loomalt palus ta andeks selle surmamise.
Loodusega sidus inimesi suur ithtekuuluvustunne.

Anastuslikul ajal tehti metsloomade nahkadest rdivaid, mille kiiljes kasutati elujou
tugevdamiseks ja ka ehetena mitmesuguseid ripatseid, millest suur osa oli tehtud luust ja
merevaigust. Nendeks olid ldbipuuritud juureosaga loomahambad, eriti kiskjate kihvad,
auguga looma- ja linnukujukesed jm. (joon. 1). Neid kanti pdhiliselt kiviajal valitsenud usun-
diga ja loodeti, et nad toovad elamiseks Onne ning aitavad suurendada jahi- voi kalasaaki
(Eesti ajalugu I, 1935; Eesti esiajalugu, 1982).

Joonis 1. Ripatsitena kasutatud loomahambad, looma- ja linnukujukesed
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Pollumajanduse algus. Teisel aastatuhandel enne meie ajaarvamise algust (2000 a. eKr.)
hakkasid meie esivanemad kasvatama taimi ja koduloomi. Kui varem olid elamud veekogude
ldhikonnas, siis niitid valiti elamiseks kdrgemaid ja parema mullaviljakusega alasid, mis tava-
liselt asusid veekogudest kaugemal. Esialgu olid viljelusalad o0ige vidikesed ning tuletasid
meelde praegust aiandust. Pollumajandus andis senisele jahi- ja kalasaagile toidulisa. Suuri
muutusi tekkis ka uskumustes ja ehetes. Seoses taimekasvatusega hakati hindama péikest,
kuud ja teisi taevakehi. Ehetena levis niiiid geomeetriline ornament, kide- ja kaelaehted, sdled
ja muud ehted ilustati niiiid ringikestega (joon. 2), mis siimboliseerisid pdikest, kuud ja teisi
joude, millest olenes taimede saak vdi koduloomade toodang. Arheoloogiaprofessor H. Moora
andmetel (Eesti rahva ajalugu I, 1932; Eesti ajalugu I, 1935) olid niiiid rattakesed, ristikesed,
poolkuud ja kolmnurgad kantavaiks ripatseiks voi rinnandelte peadeks ning nendele omistati
laiemgi tdhendus peale eeltoodu — nad pidid kaitsma inimest dnnetuste ja haiguste eest ning
tooma talle kiillust ja kdike head.

Joonis 2. Kaelaehe, mis koosneb traadile likitud ratasripatseist ja spiraaltorukestest

Pollumajanduse vdoidukiik tolleaegses Eestis toimus meie ajaarvamise algusest alates.
Taime- ja loomakasvatus laienes ja tdienes niivord, et selle toodang pidevalt suurenes ning
jahinduse ja kalanduse osatdhtsus tiha vdhenes. Alepdldude kdorval voeti niiiid kasutusele ka
alalises viljeluses olevad pdlispdllud, mida vietati laudasdnnikuga. Poldudel kasvatati otra,
nisu, hernest, lina ja ajaloolaste arvates ka naerist. Naerikasvatus on aga monevorra kaheldav,
sest naeris on kaheaastane kultuur ja kas selleacgne pdllumees siiski tuli toime juurikate
iiletalve hoidmisega, et jargmisel aastal seemet kasvatada. P&lispdldudel oli esialgu kahe-
véljakiilvikord (kesa ja suvivili koos linaga), kuid talirukki kasvatuse laienemisega mindi XI
sajandil iile kolmeviljakiilvikorrale (kesa, talirukis ja suvivili koos linaga). Kesk- ja Pohja-
Eestis v3eti senise konksadra (seanina) asemel XI sajandil kasutusele harkader.

Loomakasvatuse areng oli samuti pidev ja tol ajal kasvatati kdiki praegu tuntud kodu-
loomi (hobuseid, veiseid, sigu, lambaid, kitsi). Viljandimaa Ldhavere (Lembitu) linnuse kae-
vamisel leiti, et sealsete loomaluude hulgas oli (XI-XII sajandil) 97% ulatuses koduloomade
luid, mille seas oli 47% kodusea luid (Eesti talurahva ajalugu I, 1992). Henriku Liivimaa
kroonika andmetel (Henriku..., 1982) olid Eesti alal veised ja hobused tdhtsaim sdjasaak. Nii
viinud sakslased 1210. a. Soontaganast kaasa 4000 veist ning peale selle hobuseid ja muid
loomi. Harjumaalt viinud nad 1216. a. kaasa lugematul hulgal veiseid ja lambaid (Eesti
talurahva ajalugu I, 1992). Kdik see tdendab tolleaegses Eestis ulatuslikku loomakasvatust.
Eestis oli XIII sajandil 22 000 adramaad ehk umbes 22 000 talu ning 100 000 — 150 000
elanikku.

Rahvausk kestis siin XIII sajandini, mil ristisddalased selle vdgivallaga maha surusid.
Kuid sellele vaatamata pidas rahvas salaja oma muistset usku veel edasi.

Meie esimene maaideoloog F. R. Faehlmann kirjutab (Litteraria, 1988): “Kui maa ja eesti
rahvas sakslaste poolt alistati (XIII sajandil), siis oli ristiusu levitamine ainult ettekddndeks;
toeliseks tdukejouks oli vallutusiha. Eestlane tehti orjaks ja see orjus hakkas kehtima kogu
ajaloos kiill tdiesti ennekuulmatult halastamatul kujul, sest et sakslane ei saa ju oma kiidetud
pohjalikkuse juures teha midagi poolikult ja et rahva vapra vastupanu ning esialgu kiillalt
sagedasti elustuvate vddrikkest vabanemise katsete tdttu peeti rangeid abindusid tarvilikuks.
Kui orjalt vGeti kogu tema varandus ja talle jdeti tingliku omandina elamiseks ainult kdige
vajalikum, siis teisest kiiljest peeti ilisna tarvilikuks jétta talle tema keel — see pidi ju orja



258 J. Kuum

maérgistama ja kindlustama tdelise vaheseina hérra ja sulase vahel. Tuletagem meelde ihe XVI
sajandi krooniku sonu, kes Liivimaad méératles kui pappide paradiisi, aadlike taevast ja
talupoegade pdrgut. Tol ajal eestlaste kirjakeele peale kasvdi moeldagi oli juba patt. Isegi
tolleaegne katoliiklik jumalateenistus toimus eestlastele ladina keeles, millest nad aru ei
saanud.”

Kuid eestlaste vana rahvausku ja usulisi tdekspidamisi siiski ei suudetud hdvitada, mida
tdoendavad veel praegugi Eestis paljude endiste pithade kohtade nimetused nagu Piihajarv,
Vdhandu joe iilemjooks kuni Vagula jarveni — Piiha jogi, Saaremaal on Piiha kiila ja varem oli
seal Piiha kihelkond jne. Sdilinud on paljud ohvrikivid, ohvriallikad, hiiekohad jm.

Hiis oli pithaks peetud metsatukk, kus kéidi palvetamas ja ohverdamas. Hiied koosnesid
lehtpuudest ja olid kauni loodusega saludena tavaliselt kogu kiilal iihised. Henriku Liivimaa
kroonika andmeil oli mones ka puust kujusid, mida peeti piithaks. Ristiusu kirik piiiidis igati
hiiekultust hdvitada. Paljude endiste hiite kohale on ehitatud ristiusu kirikud.

Hiies kasvasid ka surnute hingepuud, mida chiti paelte, riiete, loomaluudega jm. Hinge-
puudeks olid harilikult okaspuud, mis alatise haljusega otsekui juhtisid motted hingede sure-
matusele. Surnutele toodi siia s66ke, jooke, rdivaid, ehteid, raha jne.

Ohverdamine toimus peamiselt hiites. O. Looritsa (1932; 1949-1950; 1926-1928) jargi
oli ohverdaja puhtais valgeis rdivais, puhtas pithas paigas, puhta siira siiddamega. Lapseliku
usalduse, andumuse ja iithtekuuluvustahtega esitas ta oma lihtsad palved, mis polnud mingid
elutuks kivistunud sundvormelid, vaid elavast hingest tulevad, soovidele ja meeleoludele
vastavalt varieceruvad elavad tundesdnad, tdelise ja siigava usulise elamuse tdlgendajad:
“Madalad maajumalad, kdrged kodukuningad, nurmeisa-nurmeema, nurme kuldakuningad,
tulge hoidma mu kodu, mu karja!” (Eesti rahva ajalugu I, 1932).

Muinas-Eesti ohverdamised olid suurejoonelised. Piihapaika hiide teatud tdhtpédevadel
kogunenud rahvahulk vottis osa mitte liksnes ohverdamisest, vaid ka sellega iihenduses
olevast ohvripeost. Ohvripidudel joodi 6lut, mis tookord kandis nime “kahi”.

Kultusekivid ehk ohvrikivid olid uskumustega seotud kivirahnud, mis kandsid sellele
osutavat rahvapirast nime. Selle pinnal oli looduslikke vdi tehissiivendeid (lohke), kuhu pandi
ande. Eestis on praegu registreeritud 1700 kultusekivi. Religioosne kultus tekkis juba kauges
minevikus iirgithiskonnas, millega kaasnes rituaal.

Kaitsevaimud ja haldjad. Vanade eestlaste iiks vanimaid ja huvitavamaid mdisteid on
vaim. Vaim tdhendas tavaliselt hinge, mis elustas nii inimest kui ka muid looduskehasid
(metsavaim, vetevaim jt.).

Eesti rahvakeeles on kaitsevaimuna kasutusel nimetused jumal ja haldjas. Mida jumal
tdhendas iirgajal, pole selge. Oma monoteistliku tdhenduse sai see sdona alles Kristuse mdjul,
kuna varem tdhendas vanadel eestlastel jumal taecvavaimu ja veelgi varem hingestatud taevast.
Jumal ja taevas tihendas meie esivanemates iiht ja sedasama. Et jumal polnud ainult taeva-
vaim, siis sobis see ristiusu kolmainu véljendajaks paremini kui iikski muu termin (Loorits,
1932). Sdna jumal oli vanadel eestlastel kasutusel juba ammu enne ristiusu toomist, arvata-
vasti vihemalt pdllunduse alguse kaitsevaimuna.

Ka haldjas on kaitsevaim, see nimi levis aga pdhiliselt PGhja-Eestis, eriti Virumaal. Mida
tdhtsamale kohale tdusis rahva elus pollutoo, seda enam hakati taotlema haldjate poolehoidu,
kellest arvati olenevat viljasaak. Erilise koha omandasid viljahaldjas Peko, Louna-Eesti
viljakushaldjas Tonn, dikesevihmahaldjas Pikker v6i Kdu, majahaldjas Taara, taevahaldjas
Jumal jt. Mida enam ihati Onnistust pdllule ja karjale, seda hoolsamini teeniti haldjaid, seda
keerukamaks muutusid 1dikuskombed. Viimaseist pdllule jddnud kortest tehti 16ikuse 1opul
Peko vihk, mida hoolega iiletalve hoiti. Sellega taheti otsekui alal hoida vilja sigivust ja
elujoudu jargnevaks suveks. Haldjale ohverdati pdllupeenral vdi aianurgas ning metsas méttal
voi kivihunnikul. Allikate, jogede ja jarvede haldjaile heideti ohvriandidena vette sellised
asjad, mis vett ei reosta (metallehted ja raha).

Louna-Eestis 0eldi kaitsevaimude kohta iirgsemaid nimesid, nagu metsaisa, metsaema,
metsavana jt. Paiguti esines sama tdhendusega ka vaim, nditeks metsavaim, vetevaim jt. (Eesti
ajalugu I, 1935).

Taara esines ka kaitsevaimu vdi jumalana. Henrik mainib oma Liivimaa kroonikas
Tarapita nimelist jumalat viiel korral. See on ainus miitoloogiline kuju, kellest ta pikemalt
koneleb ainujumalana (Adamson, 1935). Teistest vaimudest ja haldjatest ta rddgib mitmuses.
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Tarapitat tundis Virumaa rahvas saarlaste suure jumalana. Ka arvatakse, et vdib-olla oli see
eestlaste palve- voi appihiiiid: “Taara avita!”

Vanemaid austasid vanad eestlased iirgajast alates. Sugukonna ja suurpere vanemad
panid aluse kogukonnale sellega, et nende nimi on piisinud aastasadade jooksul Kesk- ja
Pdhja-Eesti sugukonna kiilade nimedes kuni meie ajani. Tunti uhkust sellest, et “on meie
verd”. Henriku Liivimaa kroonikas on kaks kiila, mille nimed on Reineveri ja Igeteveri. Kui
vaarisa nimi oli Ollu, siis kutsuti seda Ollupereks. Kui Olluperest péarinevaid talusid oli kiilas
rohkesti, siis oli siin domineerimas Ollustveri, millest kujunes juba enne XIII sajandit
Ollustvere ning niitidne Olustvere.

Surnute hinged. Surm ei tdhendanud muistsele eestlasele inimisiku 1dppu. Arvati, et ka
surnu hing vajab toitu, rdivaid ja tarberiistu nagu elavgi inimene. Seepérast pandi surnule
hauda kaasa panustena esemeid (toit, tooriistad, ehted jm.).

Hingedeaeg on surnutele pithendatud aeg hilissiigisel, kui puulehed hakkavad kolletuma,
st. looduse suremise ajal. Usuti, et surnute hinged kiilastavad sel ajal oma endist kodu ning
piiiiti nendega olla heades suhetes (kaeti neile toidulaud, nendega kdneldi, viidi tare peale
ande, koeti saun jm.). Hingedeajal elati vaikselt, hoiduti miira tekitavatest kodustest toddest,
s60di tavanditoite, viideti aega jutuvestmise ja mdistatamisega.

Muistne vabadusvéitlus (1206-1227). Eesti maa oli ilus ja siinsed elanikud (eestlased)
joukad, hindasid oma kultuuri ning esivanemate usku ja kombeid. See ilus maa meeldis ka
voorastele. Seepérast korraldasid nad siia ro6vretki ja piiidsid siinsetele paganatele tuua risti-
usku. Nagu F. R. Faechlmann digesti mérkis, polnud nad ristiusust lildse huvitatud, ristiusu
toomine oli ainult heaks ettekdéndest ro6vimisele ja vallutusihale. Eestlased kaitsesid oma
kodusid, pdlde ja karja ning muud varandust vodrvallutajate eest; silmapaistvaim oli Viljandi
ldhistel peetud Madisepdeva lahing (17. sept. 1217), kus langes Sakala vanem Lembitu.
Sellega oli pdhiliselt ka Mandri-Eesti saatus otsustatud (eestlased kaotasid lahingu) ning jérg-
nes 700 aastat kestnud orjus.

Taara usk. Muinaseestlaste jumalaks on peetud Taarat, mille algupdra on praegu veel
kiillalt ebaselge. 1920.—1930. aastail loodud Taara usk, mille peaideoloogid olid K. Utuste,
A. Porga jt. (Arjakas, 1987), piiliab meie esivanemate usku taastada. Oli sooviks luua eesti
rahva hingelaadile vastav elujaatav ja tulevikku suunatud iseseisev vaimne tegevuskava. Taara
usku vastandati nii kristlusele kui ateismile. Taara usu ideoloogia jirgi on kogu elav ilm are-
nemise tulemus, kusjuures areng ise kestab olevikus ja jatkub tulevikus. Taara usu usutunnis-
tuseks on: “Mina usun homsesse pdeva. Mina usun, et homne pdev on parem tdnasest. Mina
usun, et homne pdev on parem tinasest siis, kui mina selleks kaasa aitan. Taara avitab.”

1920-ndate aastate 10pus tekkinud taaralaste ringidest moodustati usuithing “Hiis”, mis
registreeriti 1931. a. Taara usus oli tdhtsal kohal looduse ja esivanemate austamine. Riitusi
toimetas kas looduslikus vdi tubases hiies hiislar, urikivil pdles urituli, 6eldi loitse. Peamised
usutalitused olid taaralaseks piihitsemine, abielu sdlmimine ja surnu drasaatmine. Tegevus oli
iildiselt ildkultuuriline ja ilmalik. Taara usu liikumisel oli suur mdju Eesti omakultuuri tdht-
sustajana. 1940. a. Taara usu ja “Hiie” tegevus katkestati, paljud selle litkmed vangistati voi
tapeti.

Taaralane, niiiidne Viljandimaa kodu-uurija Enno Piir jutustab:

“Olin Siberi Inta vangilaagris eestlastest koige rikkam mees.
Kellelgi teisel ei olnud kaasas sellist varandust: kandsin endaga
kaasas kodumaa mulda. See oli mul taskurdtti seotult alati poue-
taskus stidame ligidal. Kui mul oli viga raske, kui hinge pitsitasid
lootusetus ja vangide hulgas levisid mitmesugused kuulujutud, iiks
jubedam kui teine, kui olin meeleheite piiril, siis otsisin barakis kor-
valises paigas vaikse nurgakese, harutasin oma talismanilt niidisol-
med lahti ja vabastasin pilgule kodumaa mulla. Seda sérmedega
siludes sain oma siidamerahu tagasi. Kodumaa muld kaotas meele-
heite.”

Niiiid jatkavad meil maausulised enam-vdhem samade pohi-

motetega tegevust ja 1992. aastast antakse vélja kogumikku “Hiis”.

Keskorganiks on Taarausuliste ja Maausuliste Maavalla Koda. Maa-

Joonis 3. Taarausulise usu alustdeks on: kdiges, mis on, on vége; kdik on hingestatud; esi-
rinnalkantav tolet vanemad on piihad; igal teol on tagajirg, igaiiks vastutab oma tegude
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eest; usk on inimese isiklik asi.
Taarausulised kandsid rinnal tdletit (hobedast medaljoni kodumaa mullaga) (joon. 3).

Maausuliste ajaarvamine ldhtub Eesti maismaa tekkimisest. Maismaa tekkest pracguse
ajaarvamise alguseni on 8213 aastat. Seega maausuliste jirgi on praegune aasta 8213 + 1999 =
=10 212.
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