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EESTI FOLKLORISTIKA KULG DISTSIPLIINIST
DISKURSIIVSEKS FORMATSIOONIKS

Motteid ja tihelepanekuid

ULO VALK

alusteksti nagu evangeeliumid ristiusus, Bhagavadgita hinduismis,

Charles Darwini ,Liikide tekkimine” bioloogias v6i Ferdinand de Saus-
sure’i ,Uldkeeleteaduse kursus” lingvistikas. Kirjakultuurile omaste pohiteos-
te asemel on folkloristika ikka s6ltunud 16putult varieeruvast pdrimusest,
mida ei toeta institutsionaalne autoritaarsus, vaid mitteametlikes vormides
ilmnev rahvapéarane loovus. Rahvaluuleteaduses on kone tdhtsam kui kiri,
lausung olulisem kui grammatika, esitus elulisem kui selle jaddvustus. On
kerkinud esile mitmesuguseid Opetusi, mis on seda séltuvussuhet jouliselt
iimber poorata tiritanud: naiteks muinasjutu morfoloogia kui jutte iihele alus-
struktuurile taandav skeem (vt Propp 1998), teooria muinasjuttude ja muu
rahvaloomingu koérgkultuurilisest algupérast (nn gesunkenes Kulturgut) voi
arusaam rahvaluule loppemisest rahvusliku kirjanduse tekkega, mida ehib
eepos v0i moni kanooniline muinasjuturaamat. Ometi pole sellised arengud
suutnud l6petada folkloristika fundamentaalset sdéltuvust rahvapérasest loo-
mingust kui eriala jarjepidevust toetavast joust. Rahvaluule moiste kujune-
misel ja teisenemisel on méirava tihtsusega olnud parimust loovad ja kand-
vad tksikisikud, kogukonnad ning vorgustikud, nii tegelikud kui ka fiktsio-
naalsed. Kuskil kaugel kultuurilises perifeerias elavad viimased suured

Folkloristika varajases kujunemisloos pole iihtki samavairse mojukusega
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laulikud, ennemuistsed noidtargad ja teised ideaalkujud on eriti XIX sajan-
dil andnud rahvaluuleteaduse arengusse olulisemaid impulsse kui igavalt
argisesse ja armetusse elutegelikkusse vangistatud lihtsurelikud.

Folkloristika algus

Tundub, et ilma distsipliini rajava alusteoseta folkloristika on samavord ise-
tekkeline kui selle uurimisvaldkond rahvaluule. Paljudest maailma nurkadest
voib leida amatoore, antikvaare ja kodu-uurijaid, keda seob huvi talletada oma
kodukandi laule, jutte ja muud suulist parimust (Dundes 1999: 1). Tuitpiline
rahvaluulekoguja on suurema vaimse sédrata provintsiharitlane (Noyes 2008:
38-39), kes ei tarvitse teadagi, et akadeemiline folkloristika on olemas. Ome-
ti pole rahvaluuleteadus siindinud spontaanselt rohujuuretasandil ega kasva-
nud vélja nende pithendunud harrastusuurijate tegevusest. Akadeemilise
folkloristika kujunemise otseseid eeldusi tasub otsida XVII ja XVIII sajandi
Euroopa korgkultuuri vaimsetest otsingutest. Omaaegseid voimsaid impeeriu-
me ei hoidnud koos ainult nende kuninglik keskvoim ja s6jaline joud, vaid ka
kirjandus, kunst ja vaimuteadused, mis tihti vaatasid ajas tagasi, otsides
riikliku tdhtsusega esivanemaid ja miiiidilist algupéra. Tartus ilikooli asuta-
nud Gustav Adolf II algatas 1630. aastal riikliku muinsuste ja parimuste
kogumise aktsiooni, et toestada maa iidset hiilgust ning néidata, ,et meie esi-
vanemad pole olnud barbarid, nagu vooramaalased on meid nimetanud”
(O Giollain 2000: 36). Juba 1603. aastal oli Rootsis rajatud Riiklik Muinsus-
te Arhiiv ning 1666. aastal asutati Muinsuste Kolleegium, mis korraldas ka
rahvalaulude, uskumuste, kommete ja muu pirimuse jaddvustamist (Iziko-
witz, Moberg, Eskerod 1959: 674; Hautala 1968: 13).

Samal ajastul kasvas Euroopa iilikute huvi koguda mitut sorti looduslik-
ke haruldusi, kummalisi artefakte ja eksootilistelt maadelt péarit esemeid,
mis viisid esimeste muuseumide tekkeni. Nende hulka kuulub ka Peterburi
Kunstkamera, mille vanima osa moodustab Peeter I loodusteaduslik kogu, kus
on selliseid sailikuid nagu kahe peaga vasika topis, vddrarenguga vastsiindi-
nud lapsed ja muud taolised haruldused. XVIII sajandi Venemaal hakkasid
kasvama ka impeeriumi rahvaste pirandit esindavad kogud, seda eeskitt
tdanu saksa péaritolu teadlastele ja maadeuurijatele. Keskvoimu tugevus aval-
dus selleski, et seni impeeriumi téhelepanuta jddnud rahvaid hakati siiste-
maatiliselt klassifitseerima ja uurima, keskaegsete fantastiliste kujutelmade
reprodutseerimise asemel kujunes vilja eksootiliste rahvaste kirjeldamise tea-
duslik kasitlus (Slezkine 1994: 171-174; Leete 2000: 77). Sajandi 16pus tousid
oluliseks teemaks rahvaste tavad ja kombed, mille etnograafilised kirjeldused
holmasid toitu, elamuid, riietust, t66riistu, uskumusi, kalendritavandit, haigu-
si ja meditsiini, pulma- ja matusekombestikku jm (Slezkine 1994: 175-176).
Varajaste valgustajatest etnograafide sekka kuulub ka August Wilhelm Hupel,
kelle peateos ,Liivi- ja Eestimaa topograafilised teated” kirjeldab siinseid talu-
poegi kummaliste ja pisut pelutavate olenditena, otsekui oleks tutvustatud voo6-
raste maailmajagude metsikuid rahvaid, nagu iiks kriitik juba 1870. aastal
mérkis (Jirjo 2004: 191; vt ka Plath 2008).

Niisiis voib oelda, et folkloristika algus on valgustusajastu teaduslikus
motlemises, mis piitidles maailma siistemaatilise kirjeldamise, klassifitseeri-
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mise ja kaardistamise poole. Kuid folkloristika ldhtekohad on ka XVIII sajan-
di ajaloofilosoofias, eelkdige Vico ja Herderi t66des (Berlin 1977). Giambattis-
ta Vico (1668—1744) on sedavord mitmekiilgne motleja, et teda on peetud uus-
aja klassikalise ajaloofilosoofia ja moodsa kultuuriteaduse iiheks koige oluli-
semaks rajajaks (Kivimde 1999: 94). Ammu enne XIX sajandi loppu, mil
kultuurilise evolutsiooni dpetus joudsalt levis, kuulutas Vico, et rahvaste aja-
lugu kulgeb samalaadselt, alates tousu ja edenemisega ning l16petades man-
dumisega (Maier 1999: 89). Folkloristika jaoks on oluline tema kéisitlus
muistsete paganarahvaste poeetilisest tarkusest, usulisest motlemisest ja
miuidipdrandist, mida ta motestas inimliku loominguna. Vico pohiteos ,,Uus
teadus” (3. tritkk 1744) ei piirdu elava inimsoo esivanemaid tiilistava retoori-
kaga, vaid arutleb ulatuslikult muistse kultuuri valdkondade iile, nagu poee-
tiline metafiitisika oma lihtsakoeliste ebajumalateenistuste ja ohvritalituste-
ga, poeetiline loogika oma metafoorsete kujundite ja védrsivormiga, poeetiline
moraal oma ilirgse jumalakartusega ja paljud teised poeetilise tarkuse vormid
(Vico 1991: 109-297). ,Uus teadus” sisaldab ka mahukat kisitlust Homero-
sest kui rahvalaulikust ja esimesest ajaloolasest (Vico 1991: 301-332). Mui-
naskultuuri vadrtustamine, arusaam parimuse ajaloolisest muutumisest ja
tahe seda siistemaatiliselt tutvustada ning uurida iithendab Vicot hilisema
rahvaluuleteadusega.

Vico uuest teadusest hargnenud ideid arendas edasi Johann Gottfried von
Herder (1744-1803), kelle osa folkloristika ja Euroopa rahvusluse siinniloos
on erakordselt suur. Herderi 6petused rahvast (Volk), keda seovad iithine keel
ja traditsioonid, kunstloomingule vastanduvast looduslikult puhtast rahvaluu-
lest (Volkspoesie) ja selles avalduvast rahva vaimust (Volksgeist) suunasid
folkloristika rahvuslikele radadele (Bendix 1997: 36—-44). Herderit ongi sage-
li peetud rahvusromantikuks, kes oma té6des voitles valgustusliku ratsiona-
lismiga. Siiski on sellist arvamust hakatud niitid imber hindama, sest Her-
derit voib ndha ka impeeriumivastase valgustajana, kes jatkas Jean-Jacques
Rousseau ja Denis Diderot’ méttesuunda. Teisalt oli ta tugevalt majutatud bri-
ti autoritest, néditeks Francis Baconi ja Soti valgustajate toodest (Penny 2008:
99-100). Herder joudis rahvaluule olemuse dratundmisele 1760. aastatel
Riias elades, kus valmisid tema varased programmilised artiklid (Undusk
2008: 108-109). Folkloristika ajaloos on jadnud téhelepanuta fakt, et huma-
nismi, puhta inimarmastuse ning 6ilsuse ideaalidest juhituna ithines Herder
1766. aastal Riias vabamiiiirlaste looZiga Zum Schwerdt ning oli 1780. aasta-
tel Illuminaatide Ordu aktiivne liige (Pertsev 1991: 102; Schneider 1957:
479). Viimane esindas salaiihingute miistitsismivastast, ratsionaalset tiiba,
kuid sai kurikuulsaks oma poliitiliste ambitsioonidega. Vandenduteoreetikud
on pidanud illuminaatide eesmérgiks salajast maailmavalitsemist ning siii-
distanud neid mitme verise revolutsioonilise poérde, sealhulgas Prantsuse
revolutsiooni algatamises (Ridley 1991: 114-116). Ei saa siiski ndustuda arva-
musega, nagu oleks vabamiiiirlus totalitaarset voimu teostav terroriorganisat-
sioon, kuigi Herdergi on iihes kirjas tdheldanud, et vabamiiiirlaste salajane
tiib kaldub véimuahnesse pettusesse ning salakavalusse (Pertsev 1991: 103).
Kindlasti kiitkestas Herderit vabamiiiirlaste riike ja rahvusi iiletav vendluse
idee, mis realiseerus pohimattes, et ,ordusse voetakse vastu iga sobilike anne-
tega seda vaidriv mees, olenemata tema isamaast, usutunnistusest ja kodan-
likust seisusest” (Lessing 1992: 266). Siin voib ndha sugulust Herderi koigi
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rahvaste vordvaidrsuse ideega ning herderlikus Rahva Vaimus paralleeli
vabamiiiirlaste Ulimale Olendile. On mérgatud sedagi, et vabamiiiirlaste tse-
remooniates kolanud lihtsad laulud parinevad rahvaluulest (Thomson 1976:
29). Ometi pole pohjust otsida Herderi ideede algupéra ega rahvaluuleteadu-
se lahtekohti just vabamiiiirlaste opetustest, sest vendluse, vabaduse ja val-
gustuse aated lummasid XVIII sajandi Euroopas paljusid. Juri Lotmani arva-
tes ithendas selle ajastu vabamiitirlasi valguse siimbol ning idee, et ,,inimkond
on vaenu ja vaimupimeduse kammitsais ning et on vaja vabaks pddseda neist
kammitsaist valgustuse valgusse” (Lotman 1992: 232). Moistagi jagasid neid-
ki pohimétteid paljud Euroopa métlejad s6ltumata sellest, kas nad kuulusid
tollal vidga mojukasse vabamiiiirlaste vennaskonda v6i mitte. Ajastuomased
toeotsingud ja usk vaimsesse vabadusse avaldusid nii ratsionaalses valgustu-
ses kui ka salapéra ihalevas romantismis, mis ajuti vastandusid, kuid sageli
poimusid samade autorite t6odes ja motetes. Paljusid opetlasi ithendas veen-
dumus, et loodusseaduste avastamise kaudu on voimalik moista Jumala loo-
dud maailma saladusi, kuid ponevusega vaadati ka inimese kétte usaldatud
tarkuste ja parimuste poole. Talurahvas, kellega haritlased ja iilikud olid
kaua korvuti elanud, ning koloniaalimpeeriumide uurimata asukad valdasid
teadmisi, kunste ja tavasid, millest Opetlased olid seni moéda vaadanud.
Uhelt poolt hinnati nende loomingut kui loomulikku ja puhast iirgset kunsti,
teisalt suhtuti sellesse ettevaatlikkuse ja polgusega kui harimatuse ja ebausu
ilmingusse, mis ei ndinud sobivat siigavalt religioossesse ja samal ajal uuen-
duslikku XIX sajandisse. Selline sisepingetest kantud hiibriidsus, milles p6i-
muvad valgustuslik ratsionalism ja miistifikatsioonilembene ehedat muinsust
otsiv romantism, iseloomustab ka varajaste rahvaluuleuurijate téid. Kuigi
sonades ilistati kirjaoskamatu rahva luulekunsti, on XIX sajandi kirjakultuur
selle loomingu nii jouliselt timber ja iile kirjutanud, et kirjanduslik alge néib
domineerivat. Nii on selgunud, et Jakob ja Wilhelm Grimmi mojukas teos
yLaste- ja kodumuinasjutud” (1812) tugineb valdavalt kirjalikele allikatele,
selle viimases, timbertootatud triikis leiduvast 201 muinasjutust on vaid
paarkimmend périt otse rahvasuust, olles Grimmide esituses varasemate
kirjanduslike eelkiijateta (Palmenfelt 2010: 9). Euroopalik imemuinasjutt,
nagu me tunneme seda Zanri Grimmide ja nende rohkete jaljendajate sonas-
tuses, on suulise piarimuse fragmente ja kirjanduslikku loomingut siinteesiv
zanr, mille uldilme mé&éras autorite kirjanduslik maitse (Bauman, Briggs
2003; Palmenfelt 2010).

Folkloristika ajaloolisi piirjooni Eestis!

Friedrich Robert Faehlmanni saksakeelsed muistendid manavad korgest
soost lugeja silme ette fiktsionaalse voluva pildi eesti talurahva miitopoeeti-
lisest loomingust. Oma muistendite sissejuhatuses todeb Faehlmann, et eest-
lane sakslasele muinaslugusid ei jutusta, kuid on ometi alal hoidnud méles-
tusi isamaa onnelikust minevikust, kangelaste tegudest ja jiljetult kadunud
jumalatest, mis koik on hdvimisohus sestsaadik, kui rahva ellu tungib pietism

1 Siinne Eesti rahvaluuleteaduse kisitlus ei tahagi pakkuda entsiiklopeedilist iilevaa-
det, vaid tiiksikuid toetuspunkte ténapieva folkloristika mdétestamiseks. Péhjalikumaid
Eesti folkloristika ajaloo késitlusi vt Kuutma, Jaago 2005; Leete, Tedre, Valk, Viires 2008.
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(Faehlmann 1999: 46—47). Need viimased riismed olid otsekui pollult leitud
keraamika killud, mis lasid aimata esivanemate meisterdatud tervet ja nidgu-
sat taiest. Koos veendumusega muistse parimuse kiirest kadumisest kannus-
tas varajasi rahvaluuleharrastajaid usk, et kuskilt tasub veel otsida neid, kes
teavad ja méletavad. Faehlmann maarahva kultuuri ithe parema tundjana
stivendas veendumust, et vastavat parimust on antud edasi eestlaste suletud
ringides, otsekui vabamiiiirlased andsid edasi oma salateadmisi. 1839. aastal
Opetatud Eesti Seltsile peetud ettekandes Kalevipoja-lugude kohta esitab
Faehlmann pildi 16kketule iimber istuvast eestlaste seltskonnast kuulamas
lumivalge habemega muinasjutuvestja pajatusi Kalevipojast, kes vanamehe
sonade kohaselt oli ,,iiks meie hulgast, vanade jumalate soost ja Vanaisa lem-
mik” (Faehlmann 1999: 72). Sellele kujuteldavale jutuvestmisele lisab sala-
para eestlaste umbusk voora isanda suhtes, kes piiiiab usaldust voita vande-
seltslasliku tervitusega: ,Ma toon Kallewiidi moogalt tervisi!” Et see parooli-
na koélanud vormel koiki siiski ei veena, lisandub veel iiks koomiline rituaalne
teretus: ,Pateetiliselt pooras vooras auvidirsele seltskonnale selja, tombas
kuuehdlmad laiali, kummardas pea nii madalale, et négi seltskonda oma jal-
ge vahelt, ja huidis: ,Tere, teie narrid, mina olen tark”” (Faehlmann 1999:
71). Kui aga too vodoras — saksa kirjamees — esitab kohatu kiisimuse Kallewii-
di surma kohta, tunnevad eestlased temas &ra sissetungija ja on valmis
temast lubamatult kuuldu valja peksma. Siinkohal tasub meenutada, et saks-
laste ja mittesakslaste eristamine ei tdhendanud tol ajal rahvuslikku, vaid sei-
suslikku vastandamist (Jirjo 2004: 182).

Nii nagu salaithingud ja infosulg loovad vandenoduteooriaid, toetas ette-
kujutus rahvaparimuse raskesti kittesaadavusest ja selle esoteerilisest moot-
mest kirjanduslikke miistifikatsioone, nagu seda on niiteks Friedrich R.
Kreutzwaldi ja Alexander H. Neusi ,Mythische und magische Lieder der Ehs-
ten” (1854). ,Kalevipoja”-eelset ja -jargset rahvaluuleharrastust iseloomustab
ettekujutus eesti muinasparandist kui kustunud ja pehkinud lehtedega raa-
matust (Faehlmann 1999: 80). See raamat oli midratud kaduma, nii nagu
eeposes kadus Vana Kalevi tarkuseraamat, nagu rahvaparimustes kadusid
6. ja 7. Moosese raamat kui muistse maagia manuaalid, nagu olid kadunud
Ossiani laulude algkasikirjad ja Joseph Smithile usaldatud Mormooni raama-
tu kullast plaatidele kirjutatud originaal, mille peidupaiga avaldas talle 1827.
aastal New Yorgi osariigis Issanda ingel. Pole ime, et ka ,Kalevipoja” alg-
dokumendid, teose visandid, proosasaagad ja jutud on kaduma ldinud (Annist
2005: 549). Kujutlused kaduvast ideaalpdrimusest kui muistsest saladusest
hakkasid hajuma sedavord, kuivord rahvaluulet hakati stistemaatiliselt iiles
kirjutama, koostama uusi kéisikirju ja hindama nende véiartust vastavalt sel-
lele, kui tapselt nad andsid edasi tegelikku, vana rahvapéarimust. Jakob Hurt
kirjutas: ,Onnis lauluisa Kreutzwaldki on oma laulude iileskirjutustele selle-
ga suure kahju teinud, et ta neid tihti muutnud ja oma luuletustega seganud.”
Hurt kahetses ka seda, et ,ta neid rahvalaulusid, milledest ta oma Kalevipo-
ja 16i, mitte nende algupirases mundris alale ei ole hoidnud ja jarele jatnud”
(Hurt 1989: 50). Niisiis sai rahvaluule vadrtuse moddupuuks kriteerium, mil-
le Richard Bauman ja Charles Briggs on nimetanud ,intertekstuaalse allika-
truuduse kujutelmaks” (image of intertextual fidelity). Selle kohaselt peavad
transkriptsiooni, tolkimise voi toimetamise toel loodud tekstid olema olemus-
likus otseseoses oma allikaga, mis ideaaljuhul on kirjaoskamatu talupoja suu-

565



Ulo Valk, avalugu_Layout 1 02.09.10 17:59 Page 566 @

line esitus (Bauman, Briggs 2003: 212-213). Selline rahvaluule puhtuse
printsiip polnud enam miistiline ehedus, mida sai kogeda siis, kui kirjutaja
sulge voi lauliku luulelendu oli juhtinud herderlik rahva vaim. Vastavalt sel-
lele, kuidas kasvas kisikirjade maht ning arenes kirja- ja triikkikultuur, siive-
nes huvi eristada péris- ja pseudofolkloori, mille sekka sattus ka ,Kalevipo-
jal” tuginev uusrahvuslik miitoloogia.

Rahvaluulet ndhti muistsete artefaktide kogumina, mille ndidiseid teadus-
likult koguti, uuriti ja trikistes reprodutseeriti. Teisalt sai rahvaluulest rah-
vusliku tilesehitustoo tooriist, mis aitas kinnistada geopoliitilisi piire ning rah-
vustevahelisi eraldusjooni. Euroopa rahvuslikes rahvaluuleteadustes, seal-
hulgas ka Eestis, toimus samalaadne keelte keetmine nagu Faehlmanni
muistendis, kus igale rahvale antakse korgemalt poolt elukoht, kombed, nimi
ja keel. Juba enne 1846. aastat, mil briti 6petlane William Thoms pakkus vil-
ja neologismi folk-lore, kuulutasid antikvaarid, et igal territooriumil, mis taot-
leb rahvusriigi staatust, on oma ajalooline parimus ja rahvatarkused, mis ilm-
nevad uskumustes, tavades ja teistes vormides, néiteks vanades késikirjades
(Abrahams 1993: 9). Rahvaluulekogude siind Eesti rahvusliku varana oli ene-
sestmoistetav ja varustas Eesti kultuurilise pdrandiga, mis aitas kaasa ise-
seisvuspiiiidlustele. Madis Arukase hinnangul ,ei olnud rahvaluule Hurda
jaoks mitte ainult teaduslik materjal (kuigi ka seda), vaid ka ideoloogiline
vahend eestluse uueksloomisel” (2007: 15). Jakob Hurda kui rahvusliku kul-
tuuriheerose mélestuse jaddvustamiseks loodi 1909. aastal Eesti Rahva Muu-
seum. Kui tollal veel uskumatuna néiv Eesti iseseisvumine teoks sai, saavu-
tas folkloristika peatselt Tartu Ulikooli eesti ja vordleva rahvaluule dppe-
tooli (1918) ning Eesti Rahvaluule Arhiivi ndol (1927) institutsionaalse posit-
siooni. Juba sadakond aastat varem oli eesti rahvaluule adratanud rahvus-
vahelist tdhelepanu, naiteks kasutas Jakob Grimm eesti ainest oma ,Saksa
miitoloogias” (1835) ja teistes toodes (Hasselblatt 2010). Jakob Hurt arvestas
oma rahvaluulealases tegevuses rahvusvahelise teaduse arenguid ja ootusi.
1901. aastal kaitses Helsingi Ulikoolis folkloristika alal doktorikraadi Oskar
Kallas, kelle viitekirja avaldas Soome Kirjanduse Selts. Kuid alles TU esime-
se rahvaluuleprofessori Walter Andersoni tegevus kinnistas Tartu folkloristi-
ka maailmakaardile. Tema kui kosmopoliitse teadlase pilk ulatus iile keele-
ja rahvuspiiride ning tema teaduslik parand pakub mitmekiilgset kinnitust
tosiasjale, et rahvaluule ja rahvuse kokkukuuluvus pole teaduslik jareldus,
vaid ideoloogiline vidide. Ometi ei saa teesi rahvaluulest kui rahvuslikust
parandist hinnata lihtsa ,6ige” ja ,,vale” méodupuuga, vaid mottekam on kaa-
luda selle iihiskondlikku toimet, niiteks eesti rahvusliku eneseteadvuse toe-
tajana ja kultuurilise identiteedi hoidjana.

Sojaeelsete eesti rahvaluuleteadlaste t66 tulemusel kujundati vélja rahva-
luuleteaduse eriala oma moistete, meetodite ja uurimisprobleemistikuga. Hii-
gelsuurtes rahvaluulekogudes loodi siisteem ja kord, valmistati ette akadee-
milise eriharidusega folkloriste, ilmusid ,Monumenta Estoniae Antiquae” kéi-
ted ja filoloogilised uurimused, kus rahvaluules leiti tunnistusi ja s6numeid
moodunud aegadest. Need uurijahuvid olid kooskdlas omaaegse rahvusvahe-
lise folkloristikaga, mida esindab niiteks Alexander H. Krappe’i suurteos
,Rahvaluuleteadus” (1930). Krappe peab folkloristika (folk-lore) esmaseks
ulesandeks kogumist ja klassifitseerimist, selleks et ,rekonstrueerida Inime-
se vaimne ajalugu, mitte nonda, nagu see ilmneb poeetide ja matlejate vilja-
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paistvates teostes, vaid nagu see esineb ,rahva” artikuleeritud véi artikulee-
rimata hééiltes” (1964: XV). Krappe méératleb folkloristikat ajaloolise teadu-
sena, sest see piitiab heita valgust inimkonna minevikule, ei lahtu spekulat-
sioonidest ega abstraktsetest printsiipidest, vaid pohineb induktiivsel meeto-
dil, mis on nii ajaloolise kui ka loodusteadusliku uurimise aluseks.
Geograafilis-ajaloolise koolkonna suur esindaja Kaarle Krohn oskas veelgi
tapsemalt 6elda, mis on folkloristi iilesanne, ja sonastas selle autoritaarse
noudlikkusega: ,Kui tahetakse mingit rahvalaulu uurida miitoloogiliselt, kul-
tuur-ajalooliselt, esteetiliselt voi keeleliselt seisukohalt, on vaja kdigepealt sel-
le algkuju rekonstrueerida” (1926: XXI) . Nii alustas Krohn ,Eesti rahvalaulu-
de” eessona ,Lauluteisendite vordlemisest”, mille 16pulause kélab oma aja tea-
dusliku moétlemise manifestina: ,Rahvalaul on nagu lill looduses, kus iga
eksemplar on maapinna, kliima ja iimbruse ménesuguse méju all tekkinud tei-
send, igaiiks eriviisil toestades taieliku ja puhta pohikuju olemasolu” (1926:
XXV). Rahvaluule loputu varieerumise taga otsiti pusivaid ja algupéraseid
vorme, mis kangastusid minevikus voi ideede ilmas.

Noukogudeaegne Eesti folkloristika kohanes monevorra marksistlike
uuendustega, kuid jatkas pohijoontes sGjaeelset teadust. Vaikimisi edasi kan-
tud veendumus rahvaluule rahvuslikust sisust pakkus varju véimuka riikli-
ku diskursuse eest, mis olid suunatud vana kultuuri ja selle vadrtuste lam-
mutamisele ning iithiskonna totaalsele timberkujundamisele. Visalt piisinud
arusaam rahvaluule staatilisusest, konservatiivsusest ja seostest pdliste soo-
me-ugri juurtega esindas vaikset vastuseisu riiklikule imberkorralduspoliiti-
kale, mis ei ndinud vidikerahvustel tulevikku. Just ndukogudeaegses folkloris-
tikas kasvas rahvuslikult meelestatud Oskar Looritsa toode mdajukus, ehkki
paljud neist suleti raamatukogu erifondidesse ja tema tegevus jéeti tsensori
sekkumisel vilja noukogudeaegsest korgkooliopikust ,Eesti rahvaluule”
(1975), nagu autor Eduard Laugaste kunagi koneles. Looritsa t6id tunti ja
kasutati rohkesti teaduslikul otstarbel, kuid vist veel enam folkloristika rah-
vusliku missiooni tugitekstidena.

Paraku siivenes pessimistlik usk, et rahvaluule kaob, mis véis olla seotud
iihiskondlike vapustustega, malestustega Siberisse kiitiditatud rahvuskaaslas-
test ning kadunud Eesti Vabariigist. Nende aastakiimnete saavutus on Eesti
Rahvaluule Arhiivi kogude korrashoidmine ja tdiendamine, toomahukate alli-
kakriitiliste tekstipublikatsioonide ettevalmistamine ja distsiplinaarse iden-
titeedi hoidmine. Uue tdena voeti omaks opetus rahvaluulest kui kirjanduse
eelastmest (vt Levin 2009: 1991), kuid iildiselt suhtus kaitseseisundisse suru-
tud rahvusteadus ideoloogilistesse sekkumistesse umbusklikult. Kaotustest ja
ettekirjutustest hoolimata piisis akadeemiline jarjepidevus ja siilisid rahva-
luuleteaduse diskursiivsed traditsioonid. Prantsuse antropoloog Pascal Boyer
on arutlenud traditsiooni maiste iile ja uurinud selle empiirilist sisu mitme
kultuuri puhul. Ta néitab, et praktikas koosneb traditsioon tegevuste, lausun-
gite ja teiste kultuurindhtuste jarjepidevast kordamisest (Boyer 1990). Ka
noukogudeaegse eesti folkloristika pohihoovus kulges stabiilses voolusdngis,
kirjeldades rahvaluule kogumise ja uurimise ajalugu, rahvaluule arengut
arhailistelt modernsetele vormidele, analiiiisides poeetikat ja varsivormi ning
arutledes tiipoloogia, s.t tekstide korraldamise pohimotete iile. Jarjekindlaks
metodoloogiliseks votteks sai arhiivitekstide allikakriitiline hindamine, et
kaaluda nende vastavust autentse folkloori standarditele. Pghitoed rahva-
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luule kollektiivsusest, anoniiimsusest, traditsionaalsusest ja teised diskursiiv-
sed elemendid kordusid méningate variatsioonidena, tekitades ettekujutuse
suletud ja pohijoontes l6petatud teadusdistsipliinist. Eriala monoliitsust aitab
moista ka Walter Andersoni enesekontrolliseadus, mis selgitab traditsiooni
piisivust korduvate esituste kaudu, kus individuaalsed uuendused ja muutu-
sed vilistatakse, sest nad jadvad mélus pilisiva normatiivse pohikuju varju
(Anderson 1923: 399-400; vt ka Seljamaa 2007). Tegemist on erakordselt
huvitava perioodiga Eesti folkloristika ajaloos, milles on ponevaid korval-
harusid pohihoovustest ning vajalikud eeldused XX sajandi 16pus alanud
muutusteks.

Uuenev folkloristika: distsipliinist diskursiivseks formatsiooniks

XX sajandi eesti folkloristikat saab kokkuvotlikult maératleda kui distsiplii-
ni foucault’likus mottes. See on vaidete ja vaadete sidus siisteem, mis taas-
toodab iseennast institutsioonide kui autoritaarsete kontrollimehhanismide
toel ning mida vahendatakse ja opetatakse kui teadust (Foucault 2005: 154).
Distsipliinides kehtestuvad teatavad alustdoed, mida korrates ja parafraseeri-
des torjutakse korvale ja vilistatakse alternatiivsed ja kohatud vaited. Dist-
sipliinid konstrueerivad oma objekte, folkloristika puhul niisiis rahvaluulet
kui maoistet ja sellele vastavaid tekstimassiive: allikaid ning uurimuslikke
kasitlusi. Distsipliini piires valitseb teadlikkus oma identiteedist, ollakse val-
mis oma autonoomiat ja teadmiste valdkonda kaitsma ning laiendama. Kas
tdnapdeva Eesti folkloristika, mis tihes Eesti iseseisvumisega aegamdéoda
vabanes rahvusliku péhimissiooni painest, on sisult ja puitidlustelt samavord
tihtne kui XX sajandil rajatud distsipliin? V6i on eemaldutud varasemast tea-
dustraditsioonist ja eriala on tundmatuseni muutunud? Neile kiisimustele
peaks saama vastuse, kui siiveneda ké#esolevasse erinumbrisse, mis pakub
valiku Eesti folkloristide vérskeid toid. Kéasitleme siinkohal nende sisu odige
lihidalt.

Madis Arukase artikkel puudutab rahvausundi valdkonda, mille uurimi-
ne ndukogudeaegses folkloristikas kiratses, kuid on niitid jatkuvalt tousuteel.
Teispool piiri elavate lddnemeresoomlaste rahvapédrimuste uurimine on hea
néide eesti folkloristika iiha teadvustatumast rahvusvahelisest missioonist ja
kohusest mitte sulguda iseendasse, oma rahvuskaaslaste ja rahvusvidhemus-
te uurimisse, vaid luua uusi teadmisi ka teistest kultuuridest. Artikkel jat-
kab eesti folkloristikas tugevat diakroonilist uurimisliini, mis métestab téana-
paeva parimuskultuuri ajaloolise traditsiooni jatkuna ja tunneb huvi selliste
minevikuliste ja hadbuvate Zanride ja vormide vastu nagu itkud ja loitsud.
Madis Arukask rohutab idapoolsete lddnemeresoome rahvaste parimusmaail-
ma eripdrasusi, mis tulenevad elust vene dominantkultuuri piiril ning oige-
usklikust taustsiisteemist.

Tiiu Jaago arutleb traditsiooni méiste muutumise ja avardumise iile
Eesti folkloristikas, holmates noukogude aja ning viimaste aastakiimnete
regilaulu-uurimist. Ta taheldab, et huvi on kandunud tekstilt kontekstile ja
esitusolukorrale, kollektiivilt iiksikisikutele, minevikult olevikule ja parimu-
se stabiilsuselt muutustele. Traditsiooni on hakatud itha enam métestama
praktikana, mitte suuliselt reprodutseeritava voi arhiivi talletatud teksti-
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kogumina. Tiiu Jaago pakub ka sissevaate Karuse regilaulutraditsiooni, néi-
dates, kuidas lauliku isikupdra uurimine, iks tdnapédeva eesti folkloristika
uuenduslikumaid ja diinaamilisemaid valdkondi, liigub suurt tekstimassiivi
puudutavate iildistuste pakkumise asemel iitha enam siigavuti, voimaldades
sissevaateid iiksiklaulikute loomingusse suhetes nende elukeskkonna ja ko-
haliku traditsiooniga.

Merili Metsvahi artikli metodoloogilised 1dhtekohad on geograafilis-aja-
loolise koolkonna rahvajutu tiiiibikataloogides ning suurte tekstilaamade
vordlemisel tekkinud tdodemuses, et siizee- ja Zanripiiride lahknevuse korral
tuleb viimastest lihtsalt iile vaadata. Ilmneb, et iilem66dunud sajandi Eestis
laialt tuntud jutt ,Naine libahundiks” (AT 409) on iseloomulik just ldéne-
meresoome-balti ja idaslaavi aladele. Merili Metsvahi uurib jutu varasemaid
kirjapanekuid, rahvusvahelist levikut ning usundilist sisu, toonitades viima-
se olulisust muinasjutuzanri motestamisel. Artikkel seab kahtluse alla
rahvajutu-uurimises juurdunud muistendi ja muinasjutu vastandamise méot-
tekuse ning avardab filoloogilist folkloristikat, ndhes jutumotiivides tunnis-
tusi mineviku Eesti tthiskondlikust elust ja tostatades soouurimuslikke kiisi-
musi.

Risto Jirve kisitlus muinasjutu ja turismireisi sisulistest ja funktsio-
naalsetest tthisjoontest kinnitab folkloori hammastavat transformeerumisvoi-
met muutuvas kultuurikontekstis ja paneb meid motlema seda jirjepidevust
toetavast psiihholoogilisest vajadusest: otsida pdédsu argimaailma piirangu-
test, kogeda midagi fantastilist ja ehedat, s.t rdnnata fiktsionaalsetes maa-
ilmades. Risto Jarv néitab, et nii muinasjutu kui ka turismireisi puhul aval-
dub Proppi morfoloogiline skeem iihtse narratiivse struktuurimudelina. Ilm-
neb, et muinasjutuelementide turismitoostuses kasutamine pole ainult folk-
loori ,teine elu”, minevikupédrimuse taaselustamine, vaid katkematu folkloo-
riprotsess, kus ajast aega ringlevad samad teemad, motiivid ja narratiivsed
struktuurid.

Taive Sirg kisitleb oma artiklis rahvamuusika osa Eesti lahimineviku
kultuuriprotsessis ja folkloristika rolli selle suunajana. Selgub, et akadeemi-
line autentsuskontseptsioon on distsiplinaarse méjutusvahendina kujundanud
nii folkloori esitusi kui ka péarimusega seotud vadartushinnanguid, seda on
rakendatud rahvuskultuuri enesekaitsevahendina. Rahvaluuleteaduse kui
autentsuse absoluutse moodupuu autoriteet toetas folklooriliikumist, mis
pakkus samastumist esivanemate parandiga ja viljendas rahvuslikku vastu-
seisu noukogulikule kultuurile. Totalitarismist vabanenud Eestis siindis uue
paralleelse suunana parimusmuusika, kus looming siinnib esitaja sisetundest
lahtuvalt, mitte ideaalsete minevikuvormide allikatruu reprodutseerimise
kaudu.

Liisi Laineste kiisib, kas on voimalik leida objektiivseid kriteeriume
huumori ja leimi eristamiseks, vdi on erinevus vaid tolgendustes. Teadlaste
hulgas pole iiksmeelt huumori ja agressiivsuse vahekorra suhtes: moni neist
peab igasugust nalja agressiivseks, teised ndevad huumoris tagamétteta roo6-
mu véljendust. Liisi Laineste piuitiab luua meetodit, mis aitaks kirjeldada
internetikommentaarides avalduva huumori ja leimi seoseid, ja jouab jareldu-
sele, et nendevaheline seos on 16tv. Liisi Laineste jatkab Eesti folkloristika
positivistlikku suunda, mis tugineb andmebaasidele, ulatuslikele tekstikor-
pustele ja statistilistele tildistustele.
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Elo-Hanna Seljamaa artikkel kéisitleb vene rahvakalendriga seotud
tavasid tdnapédeva Tallinnas. Ta néitab, et Eesti multietnilises linnakultuu-
ris on pithade ning tdhtpidevade avalikul tdhistamisel tugev iithiskondlik toi-
me, sest itheskoos tegemise ja kogemise kaudu luuakse sotsiaalseid struktuu-
re ning kogukonnatunnet, kujundatakse etnilist identiteeti ning tiksikisikute
ja kogukondade eraldusjooni. Artikkel vaatleb neid siimboolseid vahendeid,
mille kaudu tuuakse avalikus sfdéris esile etnokultuurilisi erinevusi. Kasit-
luse uudsus ei seisne ainult selles, et vene vihemuse padrimuse uurimine on
eesti folkloristikas harukordne, vaid avaldub ka ldhenemises rahvakalendri
kommetele, mida Elo-Hanna Seljamaa mdtestab sotsiaalset tegelikkust
kujundava praktikana.

Erinumbri lopetab Kristin Kuutma teoreetiline artikkel viimastel aasta-
kiimnetel muutunud folkloristikast, selle seostest teiste erialadega ning alus-
moistetest. Ta néitab, et kunagi herderlikult endassesulgunud rahvuskultuu-
ride piirid on tdnapéevastes késitlustes hajunud ja tdhelepanu keskmesse on
tousnud thiskonda kuuluv iiksikisik loova ja kommunikatiivse subjektina.
Eneseviljenduse vorm ei ole ainult folkloorne esitus, vaid ka selle uurijapool-
ne representatsioon, mida luuakse metadiskursiivsete kirjutamispraktikate
kaigus. Folkloristi kui kultuuri kirjeldaja tunnetusvahenditest tostab Kristin
Kuutma esile traditsiooni, mélu ja pidrandi osaliselt péimuvate kategooriate-
na. Traditsiooni moiste seostub temporaalsuse ja ajalise jirjepidevusega,
samuti mineviku elementide olevikulise taasloomisega moderniseerunud
maailmas. Malu kui metatasandi moiste saab materiaalse valjundi arhiivides
ja muuseumides kui méluasutustes, kus luuakse rahvuslikku kultuuripiran-
dit. Artikkel annab tunnistust, et eesti folkloristika on kiips oma uurimisval-
la teoreetiliseks motestamiseks, ning esindab autori juurutatud reflektiivset
suunda, kus oluliseks on saanud uurimise ajaloo, tdnapidevaste meetodite,
moistete ja loodavate teadmiste kriitiline analiiiis.

Viimasest artiklist jareldub ka igasuguse humanitaarteadusliku loomingu
kuuluvus teatavale ajalooperioodile omasesse diskursiivsesse raamistikku.
Eesti folkloristika pole ajatu nagu India kirjandusklassiku Kalidasa nédidendid
voi Iraani usureformaatori Zarathustra hiimnid, mille loomisaeg on sedavéord
ebaselge, et dateeringud voivad koéikuda ligi tuhatkonna aasta piires. Folklo-
ristide tekstid kannavad oma ajastu mérke, mis ei avaldu ainult tekstistruk-
tuuris ja sonakasutuses, vaid ka korduvates moistetes, uurimisprobleemides
ning postulaatides. Eesti folkloristika on vabanenud moénest varasemast iihis-
kondlikust kohustusest, nagu drkamis- ja venestusaegne isamaatéo vanavara
kokkukorjamiseks rahvusliku iseolemise tarbeks ja ndukogudeaegne missioon
kanda endas salamisi riikliku ideoloogia vastast opositsioonilist vaimu. (Oige-
mini pole kiill kumbki kohustus péariselt kadunud.) Taandunud on mure rah-
valuule kaduvuse pérast, mille toeksosutumine oleks véinud eriala tuleviku
kahtluse alla seada. Pole vist juhus, et taasiseseisvunud Eesti folkloristide tiks
tsiteeritumaid teoreetilisi késitlusi on olnud Lauri Honko ,Folklooriprotsess”
(1998), mille optimistlik programmilisus ning folkloori teise elu kontseptsioon
on mojunud julgustavalt, nii et uurimisvalju ei ndhta mitte ainult arhiivis, vaid
ka tdnapéeva ja tuleviku iithiskonnas. Folkloristid ei ihale enam kauge mine-
viku kujuteldavaid tekste, vaid uurivad tekstilist ja sotsiaalset tegelikkust.
Tekstidesse katketud saladuste asemel kiitkestab uurijaid rohkem see, mis on
niivord silmanédhtav ja ilmne, et seda pole vdib-olla osatud tdhele panna. Selle
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méirkamist holbustavad teoreetilises métlemises valja tootatud tunnetusvahen-
did, mis seovad rahvusvahelisi teadustraditsioone.

Saame tdheldada, et folkloristika kui distsipliini autoritaarne normatiiv-
sus on Eestis norgenenud, millega kaasnevat loomevabadust on kasutatud jul-
gelt, seejuures oluliselt kaugenemata eriala ajaloolisest tuumast, milleks siin-
kirjutaja peab parimuspohiseid tekste, nende loomis- ja esitusprotsesse ning
neid motestavat analiuiitilist kasitlust, millele on omane kriitilisus ja siste-
maatilisus. Pole pohjust karta eriala diskursiivset hajumist sellistesse naaber-
erialadesse nagu antropoloogia, antropoloogiline lingvistika, etnoloogia, inim-
geograafia, kirjandus- voi kultuuriteadused jt valdkonnad. Kui institutsio-
naalsed mehhanismid pole pooratud iihe voi teise eriala vastu, mgjub nende
piirialadel kokkusulamine vastastikku rikastavalt. Tdnapéeva Eestis viljelda-
vat folkloristikat pole voimalik seletada iihtse ja autoritaarse, distsiplinaar-
selt korraldatud teadusdiskursusena. Pigem voiks niiiidset folkloristikat kési-
tada kui autonoomset diskursiivset formatsiooni, mille moodustavad vordle-
misi hajali vaited, objektid, subjektiivsed positsioonid, temaatilised valikud,
tunnetuslikud probleemid ja véljenduslikud modaalsused, mis puudutavad
teatavat tekstilist ja moistelist keset (Yurchak 2006: 161-162; Foucault 2005:
103-104; vt ka Viik 2009: 764—770). Tundub, et seda keskpunkti ei tasu enam
otsida minevikuhongulisest rahvaluulest kui lakkamatu jirjekindlusega
konstrueeritavast uurimisobjektist. Folkloristika keskpunkt séltub uurija
valikust ja vaatepunktist, kuid iiheselt méératletava keskpunkti asemel on
olulisemad erinevate pilkude ristumised, pilgu teravus, samuti vaatevilja
ulatus. Mis voiks aga olla sellise siistemaatilise vaatluse tulemus? See reali-
seerub diskursiivsetes praktikates, lausungites, kus ndhtu vormitakse taas
sonadesse kui uus kiht tihenevas ja kasvavas diskursiivses formatsioonis.
Nahtust saab jarjekordne folkloristlik tekst nagu seegi sissejuhatus ainesse,
mis siin lugeja ees seisab. Selle teksti eel seisab aga sugup6lvi ithendav tea-
dustraditsioon ning selle taga rahvaluule kui 16putult varieeruva parimuse
otsatu kulg.
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From a Discipline to a Discursive Formation: Some Ideas and Observa-
tions on Estonian Folklore Studies

Keywords: folkloristics, history of ideas, Estonian folklore, discursive formation

The introductory article of the special issue on folklore studies provides a brief sur-
vey of the history of Estonian folkloristics against international background,
harking back to the teachings of the Enlightenment and to the works of the 18th-
century philosophers of history Giambattista Vico and Johann Gottfried Herder.
In the early 19th century folklore was understood as ancient poetic knowledge
transmitted by the common people as opposed to the higher classes. As a result
of the efforts of Jakob Hurt and other enthusiasts Estonian folklore studies were
established by the end of the 19th century as an empirical field of research har-
nessed to nation-building. In the first half of the 20th century Estonian folkloris-
tics was institutionalized and thus the research developed into a normative dis-
cipline in terms of the geographical-historical school. In Soviet Estonia the folk-
lorists mainly kept up the pre-war tradition, with the hidden mission of offering
a passive resistance to Soviet ideology. The recent decades of Estonian folkloris-
tics can be characterized by a transformation of the disciplinary normative trad-
ition into a discursive formation with a widened circle of themes, problems and
methods, some of which have partly merged into adjacent fields of research.
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