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DANGAUS ISIVAIZDAVIMAS
IR DANGAUS gVIESULIU KILMES MOTYVAI
(Balty ir finougry mitologijos paralelés)

NIJOLE LAURINKIENE

Lietuviy literatiiros ir tautosakos institutas

Balty mitologijoje i§skirting vieta uZima naratyvai apie dangaus kiiny sukiri-
ma, atspindintys archajini pasaulio, jo atsiradimo isivaizdavima. Mitinio universu-
mo vertybiy sistemoje dangus — su sakraliuoju jos lygmeniu susijusi plotmé, kurios
elementai — dangaus kiinai taip pat buvo gana auk3tai kotiruojami, suteikiant jiems
dievuy, jy atributy ar dangaus dievams artimy mitiniy biitybiy statusa. Dangaus ir jo
elementy kiirimo tematika atspindi folklore ir ragytiniuose Saltiniuose uzfiksuoti
siuZetai apie Saulés, Zvaigzdyny, Ménulio bei jy ypatumy kilmg. Cia bus analizuo-
jami tik Saulés sukiirimo (bei jos ,,gimimo* ar ,,atgimimo*) motyvai, siejant juos i$
viso su dangaus jsivaizdavimu. Lyginimams su balty tradicija ketinama pasitelkti
finougry mitologijos faktus. Nors finougrai ir néra susij¢ giminystés saitais su bal-
tais, atstovaudami skirtingoms kalby $eimoms, vis délto jy kultiiroje randama ana-
logiju, kurios gali biiti aiSkinamos kaip tipologinio pobiidZio bendrybés ar kaip et-
nosy kontaktavimo pasekmé. Balty ir suomiy, esty folkloro ir kai kuriuos mitologijos
bendrumus buvo pastebéjes ne vienas lietuviy ar miisy Siaurés kaimyny mokslininkuy;:
Julius Krohnas, Aukustas Robertas Niemis, Oskaras Looritsas, Elza Kuokaré, Jonas
Balys, Norbertas Vélius, Stasys Skrodenis. Vis délto balty ir finougry mitologijos
paralelés i$samiai nebuvo tyrinétos. Cia siekiama iskelti kai kurias idéjas, kurios galé-
ty biiti stimulas numatant tam tikry mitologijos problemy aktualuma. Tokio pobudzio
komparatyvistiniai tyrimai yra reikSmingi visy pirma tuo, kad platesnis aprépiamas
mitiniy archaizmy arealas leidZia tiksliau kvalifikuoti jy amZiy, prigimt] ir esme.

Specifiskas balty mitologijos bruoZas yra tas, kad ji yra uZsikonservavusi dau-
giausia folkloriniuose tekstuose: naratyvy pavidalu — proziniuose Zanruose, o kartais
kaip tam tikri semantiniai stereotipai — poetiniuose kiiriniuose, tai yra dainose, raudo-
se. Istoriniuose $altiniuose duomeny, i§ kuriy galima spresti apie dangaus ir jo kiiny
adoravima, aptinkama nedaug. Remiantis raSytiniais Saltiniais galima konstatuoti, kad
baltai, be kity gamtos objekty, garbino Saulg, Ménulj ir Zvaigzdes. Apic tai uzsimena
Petras Dusburgietis (XIV a.), Mikalojus i§ JeroSino (XIV a.), Jonas Dlugo3as (XV a.),
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Ené¢jas Silvijus Piccolominis (XV a.), Markas Antonijus Kokcijus Sabelikas (XV a.)
(BRMS p. 333, 344, 358, 367, 546, 566, 591, 595, 606-609). Tiesa, svetimtauciy
istoriky liudijimai atspindi suprimityvinta senosios balty religijos sampratg. Nesupras-
dami to respekto gamtos objekty atZvilgiu, jie beveik nepateiké detalesniy komentary
(i8skyrus E. S. Piccolomini) apie dangaus kiiny reik§meg balty pasauléZiiiroje.

Balty pozitris { dangy i§ esmés laikytinas indoeuropieciy mitinés mastysenos
palikimu. Indoeuropie¢iy mitologijoje dangui, kaip vienam i tridalio pasaulio mode-
lio (dangus — antZeminé dalis — poZemis) komponenty, skirtas ypatingas démesys. Dan-
gus tapatintas su Auksc¢iausiu panteono Dievu, su Dievu tévu (senovés indy Dydus
pitd ‘Dievas tévas’, ‘Dangus-tévas’), kadangi Sitaip ir buvo suvokiamas dangus - kaip
pasauli valdanti galia, savo svarba prilygstanti tévo vaidmeniui indoeuropieéiy pa-
triarchalinéje visuomenéje'. Dangus ir jo dievai isivaizduoti kaip teikiantys esmines
salygas Zmogaus egzistencijai: $viesa, vandeni — lietaus pavidalu ir tuo biidu nemaZza
dalimi lemiantys materialing gerove bei darantys jtaka dvasinei bi¢iai. Todél dangus
ir i§ jo sklindanti §viesa, taip pat su dangumi susij¢ meteorologiniai reiskiniai buvo
stebimi visais mety laikais ir jvairiu paros metu, o virSuje matomi dangaus kiinai nere-
tai biidavo suasmeninami ir laikomi dieviskomis biitybémis ar ju Zenklais.

Glaudy dangaus ir dievo ry§i patvirtina indoeuropieéiy *fjeu(s) ‘dievas’ eti-
mologija. Sis Zodis siejamas su Jaknimi *7ej — reikusia ‘viesti, spindéti’>. Nuo
ios Saknies kildinami ir lietuviy dievas, latviy dievs, priisu deiws. Tad leksikos
plotméje atsekamas neabejotinas balty dievo savokos ry§ys su dangumi. Balty
dievg ivardijan¢iam ZodZiui yra giminiskas suomiy taivas, esty taevas ‘dangus’.
Taivas, taevas yra neabejotinas skolinys i§ balty kalby. Sis Zodis pateko pas $iau-
rinius balty kaimynus, matyt, tada, kai kai kurios finougry gentys, migravusios
nuo Uralo ir Pavolgio, jau buvo atsikélusios prie Baltijos jiiros kranty (toji migra-
cija vyko apie 1200 m. pr. Kr.). Gali kilti klausimas, ar patiems finougrams buvo
biidingas dangaus kaip dievo isivaizdavimas, ar tai pas juos atéjo i§ balty. Atsaky-
ti { §i klausima galéty padeti kai kuriy finougry teonimy etimologiné analizé. Vie-
nas tokiy - Ilmarinenas (IImarinen). Sis teonimas siejamas su ZodZiu i/ma, reis-
kian¢iu ‘véjas, audra, oras, giedra’. Ilma taip pat gali reiksti ‘dangus’. Udmurty
mitologijoje Ilmarineng atitinka Inmaras (/nmar), kuris, manoma, padarytas i§ Zo-
dziy in, i, im ‘dangus, oras’. Inmaras udmurty tradicijoje buvo laikomas dangaus
ir oro dievu?. I§ io teonimo akivaizdaus rySio su dangumi iSeity, kad finougrai,
kaip ir baltai, turéjo dangaus kaip dievo samprata ir glaudZiai siejo $ias savokas.
Matyt, dél to visiskai natiiraliai balty kilmés ZodZiu, {vardijanciu dieva, finougry
buvo pavadintas dangus (taivas, taevas). '

Kyla klausimas, kuris balty dievas galéjo reikti Zemg gaubiantj dangaus skliauta
ir ikiinijo savyje dangaus kaip Dievo tévo idéja. Paprastai dievo kaip dangaus vaid-
muo religijotyrininky priskiriamas Auk§Ciausiam panteono Dievui. Apie lietuviy
Auk3¢iausiaji Dieva isliko labai nedaug duomeny. RaSytiniuose Saltinivose uZre-
gistruota teonimuy, kuriais buvo vadinamas hierarchijoje Auksgiausias Dievas (Nu-
nadievis, Andajas, Auxtheias Vissagistis, Okopirmas), tatiau kadangi apie tais var-
dais pavadinty personazy konkrety pavidala bei funkcijas maZai Zinoma, daroma
priclaida, kad jis atliko Deus otiosus, tai yra abstraktaus ir pasyvaus dievo, vaidme-
ni. Kur kas daugiau faktinés medZiagos isliko apie kitq baity dieva — Perkiing (latviy
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Pérkons, priisy Percunis), valdZiusi atmosferos reiSkinius, griaustini bei Zaiba ir
taip pat turéjusi rysi su dangumi, o pagal kai kurias prielaidas — reiSkusi ir patj dan-
gu'. Be to, Griaustinio Dievas, glaudZiai susijgs su dangumi, galéjo biiti suvokia-
mas kaip Dievas tévas. Zinomi tokie Perkiino ir Perkono kaip tévo vaidmenj pazy-
mintys vardai: Tétis (‘tévas’; KIVK p. 111), VeSas tévulis (‘senas tévelis’; BsFM
p. 178), vecais tévs (LTdz 7845). Kalbant apie balty ir finougry mitologijos parale-
les reikéty paminéti, kad vardas Perkiinas yra palikes pédsaka finougn tradicijoje.
Suomiy velnia jvardijantis Zodis Perkele laikomas skoliniu i3 balty kalby, tai — kiek
modifikuotas Perkiino vardas. Balty mitologijos tyrinéjimuose yra iSrySkéjusi ten-
dencija Griaustinio Dieva laikyti Zemesnés hierarchijos uz Auk§tiausiaji Dieva, ta-
¢iau rei§kiama ir kita pozicija — kad ,,i8 pradZiy Dangaus Dievas (= Vyriausias Die-
vas) ir Griausmo Dievas buvo viena ir ta pati personifikuota biitybé“. Véliau jvykes
skilimas ir atsirades ypatingas audros dievas, kuris buvo subordinuotas Dangaus
Dievui’. Tiek vienai, tiek Kitai prielaidai jrodyti triiksta duomeny. Kol kas galimas
tik apriorinis i§eities taSko nurodytu klausimu pasirinkimas. Taciau, $iaip ar taip,
ities démesio vertas yra faktas, kad balty Griaustinio Dievas turéjgs ry§j su dangu-
mi ir galéjo biti suvokiamas kaip tévas. Jei dar priimtume prielaida, kad Griaustinio
Dievas kadaise galéjes uZimti Auks¢iausio Dievo pozicijas {arba Auk$¢iausias Die-
vas, be kity jam priskiriamy akcijuy, vykdé griaudéjimo funkeija), tai atrodyty gana
logiska bei pagrista keliama mintis, kad Griaustinio Dievo vaizdinyje tam tikru lai-
kotarpiu galéjo bati jkiinyta dangaus kaip Dievo tévo ideologema.

Taigi baltu mitologijoje isliko dangaus kaip dievo, kaip Dievo tévo vaizdinys,
kaip Zmogiskaji pasaulj gaubiancios §viesos ir ji veikianCios paslaptingos galios sam-
prata. Dangus, viena vertus, buvo jsivaizduojamas kaip nedaloma visuma, kaip virSu-
ting mitinio pasaulio sfera apimantis dievas, o kita vertus, §i tarsi ir vientisa dangiskoji
plotmé buvo daloma, skaidoma, i§skiriant joje tam tikrus mitopoetinés samonés as-
pektu reik§mingus objektus — dangaus kiinus (Saulg, Ménulj, Ausring, GriZulo Ratus,
Sietyna), kurie buvo laikomi savaranki$kais mitiniais personazZais ar jy atributais.

Savita mitopoetinés mastysenos Zmogaus poZitirj { dangy atskleidZia lietuviy ir
latviy Zodinéje kiiryboje islikg pasakojimai apie dangaus Sviesuliy sukiirima. Api-
bendrintai dangaus ir jo kiiny kilmé retai kada ai$kinama, nebent tik pavieniuose
tautosakos tekstuose. Be to, pazymétina, kad kai kurie tokie tekstai buvo sukurti
veikiant Biblijai. I§ viso lietuviy ir latviy pasakojamojoje tautosakoje apie pasaulio
elementy kiirima yra nemaZa krik§¢ionybés rudimenty, kurie neretai jungiami su
senesniais mitiniais motyvais. Tai - jdoms religiju sinkretizmo reiskiniai, kuriuos
susipynusius tarpusavyje ne visada lengva atskirti ir kvalifikuoti.

Lietuviy ir latviy sakmése aptinkamas siuZetas, pasakojantis, kaip buvo sukur-
ta Saulé. Ji nukalama kalvio:

Senais laikais gyveno Zmogus kalvis. Tada buvo visur tamsu, naktis ir naktis. Tai 3is .
kalvis nutaré¢ nukalti saulg. Paémegs blizgancia geleZzi, kal¢ kalé ir nukalé per $eSerius metus.
Tada, uZlipgs ant auk$iausios trobos, jmeté ja i dangy.

Ir iki $ios dicnos ji ten tebestovi®.

Agrak ticgja, ka Dievs licis kalgjam uzkalt apa]u ripu. Kalgjs uzkalis. Tad Dicvs nokrisojis
apalo ripu zelta krisa un pakiris to pic debesim. Ta radusies saule (LTT p. 35).
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Latviy sakméje kalbama, kad Dievas liepes kalviui i§kalti apvaly rituli. Kalvis
iSkalé. Tada Dievas nudaZe rituli aukso spalva ir pakabino danguje. Taip ir atsirado
Saulé. Abi sakmes sieja kalvio personazas ir jo atlieckamas kiirybinis, su kosmogo-
nija susijgs veiksmas — Saulés, kuri paskui perkeliama | dangy, nukalimas.

Saulés nukalimo ir jos jmetimo j dangy motyvas uZfiksuotas ir istoriniame $al-
tinyje — Joano Malalos kronikos intarpe (1261m.). Cia kalvis ivardijamas Teliaveliu
(Tennsenu). Jis jraSytas i $iame $altinyje pateikiama balty ir finougry genéiy dievy
sarasa. Kronikos intarpe apie Teliaveli pasakyta, kad jis nukales Saule ir ja imetes {
dangu (BRMS p. 266). Saulés nukalimo motyvo figiiravimas ne tik tautosakoje, bet
ir viename seniausiy patikimu laikomy ragytiniy balty mitologijos Saltiniy patvirtina
su $ia tema susijusiy folkloriniy siuzety autentiskuma. Nors sakmése kalvis nejvar-
dytas jokiu vardu, tadiau jis identifikuotinas su Teliaveliu jy atliekamos tos padios
kreatyvinés akcijos pagrindu.

Balty mitinis kalvis kaip demiurgas gali biiti gretinamas su suomiy ir karely
kalviu Ilmarinenu. Ilmarinenas asocijuojasi su Teliaveliu visy pirma tuo, kad jie
abu —~ kalviai demiurgai, laikomi virSutinés mitinio pasaulio sferos ar su ja susijusiy
objekty kiiréjais. Teliavelis nukala Saulg, Ilmarinenas — pati dangy (Klvl p. 65). Is-
toriniuose $altiniuose Ilmarinenas, kaip ir Teliavelis, pristatomas kaip dievas’. Be
to, tiek balty mitinis kalvis, tiek Iimarinenas pasiZymi ambivalenti§kumu — ry$iu su
opoziciniais mitinio universumo poliais — su dangumi (kuria §ig sfera ir jos elemen-
tus) ir su poZemiu (tai liudija lietuviy kalvio, kaip velnio, vaizdinys ir tai, kad llma-
rinenas savo demiurgine akcija atlicka Pohjoloje) (KIvi p. 64-67). Balty ir finougry
mitiniy kalviy analogijos galbiit ir ne atsitiktinés. Tai turéty paaiskéti tiriant §iuos
personaZzus ir jy panaSumus nuodugniau. '

Su Saulés sukiirimo motyvais siejasi $io dangaus Sviesulio pagrobimo siuZetas,
kuris, kaip ir jau nagrinétasis, gali biti laikomas mito, Siek tiek aptrupéjusio ir trans-
formuoto, fragmentu. Sitoks siuZetas uzfiksuotas pasakojamojoje latviy tautosakoje
ir viename XV a. balty mitologijos radytiniame Saltinyje, kuriame atpasakojami kai
kurie lietuviy genéiy tikéjimai (BRMS p. 595).

Latviy sakméje pasakojama, kad tais laikais, kai dar Dievas su Velniu draugis-
kai gyveng, Velnias karta pasigyres Dievui, jog turi dideliy graZumyny bei Sviesuliy
ir parodé pasléptus Saulg ir Ménuli:

Kaidu reizi Divs ar Valnu dzeivojusi draudzeigi. J1 vins uz fitru g5jusi cimis. Divs lilejis,
ka $am asiit daudz labeibas. Valns ari stdstejis sovu bogoteibu. Valns pastdstejis Divam, ka §am
asiit tik leli skaistumi un gaidumi, ka leidz $am taidus Divs naastit v&] redzgjis. Divs reizi
aizg@jis pi Valna, un Valns jam parddejis sauli un menesi. Divs prascjis, lai didit $am pacilat,
vai § skaistumi asfit arT smagi. Valns arT at]ovis. Divs panSmis sauli lobaja rikka un ménesi
kreisajd un, kai svidis sauli, tai tii Tsvidis debesTs; arT menesi ar kreisii ritku Tsvidis debesTs. Tai
Divs atbreivajis sauli un ménesi nu Valna, un v&| tagad (i speid debests (LTT p. 35).

Pamates tuos §viesulius, Dievas papraSé leisti pakilnoti, ar jie yra sunkiis. Ga-
ves Velnio leidima, Dievas paémé Saulg | deSing, o Ménesi — i kaire ranka ir jmeté
juos { dangy. Sitaip Dicvas i$vadavo Saulg ir Ménesj nuo Velnio. Nuo to laiko jie
ziba danguje. Sakmés pabaiga leidZia konstatuoti, kad §iuo pasakojimu paaiskina-
mas Saulés ir Ménulio atsiradimas danguje. I§skirtina &ia tai, 1_(ad dangaus §viesuliai

69



prie§ atsiradimg danguje buvo Velnio, poZemij ir mirusiyjy karalyste reprezentuo-
jancio personazo, dispozicijoje. Jie buvo Sios mitinés biitybés paslépti bei uzdaryti,
ir tik Dievas jstengia juos i§laisvinti bei jsviesti | dangu.

Lietuviy tautosakoje Saulés pagrobimo motyvas neaptiktas. Ta¢iau, kaip miné-
ta, tokio turinio siuZetas uZregistruotas XV a. istoriko ir politinio veikéjo
E.S. Piccolominio veikale ,,Historiarum ubique gestarum locorumque descriptio*
({vairiy, jvykiy ir viety apraSymas, Venecija, 1477). E.S. Piccolominis Lietuvoje
néra buves, Zinias apie §j kra$ta jis gavo i§ vienuolio Jeronimo Prahigkio (Jeronim
Jan Silvanus Prazsky, g. apie 1369 m.), platinusio ¢ia krik§¢ionybg. Pasiremdamas
§io vienuolio liudijimu, E.S. Piccolominis pranega:

Profectus introrsus aliam gentem reperit, quae Solem colebat, ¢t malleum ferrcum rarae
magnitudinis singulari cultu uenerabatur, Interrogati sacerdotes, quid ea sibi ueneratio uellet,
responderunt olim pluribus mensibus non fuisse uisum Solem, quem rex potentissimus cap-
tum reclusisset in carcere munitissimae turris. Signa zodiaci deinde opem tulisse Soli, ingen-
tique malleo perfregisse turrim, Solemque liberatum hominibus restituisse. Dignum itaque
ueneratu instrumentum esse, quo mortales lucem recepissent (BRMS p. 591).

Sioje i3traukoje pasakojama, kad Jeronimui Prahiskiui keliaujant po Lietuva
buvo aptikta gentis, kuri garbino Saulg ir nepaprasto didumo geleZinj kiji. ,,Zyniai,
paklausti, ka reiSkia §is garbinimas, atsake, jog kadaise istisus ménesius nebuve
matyti saulés, kurig galingasis karalius buvo sugaves ir uzdargs paciame tvirgiausia-
me bokSte. Tada atéje saulei | pagalba Zodiako Zenklai. DidZiuliu k@iju jie sudauze
bok3ta, iSlaisvine saule ir grazing ja Zmonéms. Taigi esas vertas pagarbos jrankis,
kuriuo mirtingieji atgave $viesa® (BRMS p. 595).

E. S. Piccolominip uZraSytas mitas lietuviy mitologijos tyréjy nebuvo isamiau
analizuotas, nors tikrai vertas démesio, kadangi jo pagrinda sudaran¢iam naratyvui
apie Saulés pagrobima ir islaisvinima randama atitikmeny kitose tradicijose. Sis
siuZetas, kaip ir analizuotasis, neblogai i3plétotas balty Siauriniy kaimyny — suomiy
ir karely mitologijoje. ,,Kalevaloje“ kalbama apie Saulés ir Ménulio pagrobima. Sie
dangaus $viesuliai nusileidZia pasiklausyti Veinemeineno skambinimo kanklémis.
Tuomet juos pagrobia Louhé, Pohjolos §eimininke. Ji, stvérusi nuo berzo Ménulj, o
nuo pusies vir§tinés Saulg, atsigabeno juos i Pohjolg ir paslépé auk§tame akmeni-
niame kalne. Zemg apgaubé visiska tamsa. Po kiek laiko Ilmarinenas nukala nauja
Saulg ir Ménulj, bet negali priversti jy §viesti. Tada Veinemeinenas, suZinojes, kad
dangaus Sviesuliai yra Pohjolos kalne, vyksta jy vaduoti. Tagiau jis negali patekti |
kalno vidy. GriZta namo jrankiy, su kuriais galéty atidaryti kalna. Ilmarinenui juos
bekalant Louhé, nujausdama grésme, isleidZia i§ uolos Saule ir Ménulj. Sie tuojan
pakyla { dangu (Klvl p. 323-341). Pagal kita $io mito versija, atpasakota karely
,,Himne apie Saulés i8laisvinima* (8i kiirini E. N. Setéla laiko ,,$venéiausiu misy
liaudies poezijos perlu‘®), primenami laikai, kai visur buvo tamsu. Tada Dievo sii-
nus (kitose versijose — kalvio dukté) nusprendzia eiti ieSkoti Saulés ir Ménulio, pa-
slépty Hiitoloje, velniy Salyje. Surasti dangaus Sviesuliai i$laisvinami. Saulé jkelia-
ma | medj, ant viduriniosios jo Sakos, i§ kur ji SvieCia zmonéms’. Mitas yra patyres
krik§¢ioniy religijos jtaka, tos itakos pasekme laikoma Saulés ilaisvintojo transfor-
macija j Dievo siiny. Kit0s $io siuZeto versijos Saulés iSlaisvintoja — kalvio dukté -

70



matyt, yra ankstyvesnis uz Dievo siiny personaZas. Tai, kad Saulé gali biiti i§laisvi-
nama su kalviu susijusios biitybés, patvirtina lietuviy mitas, kuriame Saulé i3laisvi-
nama kiiju, tai yra biidinguoju kalvio jrankiu. Jei Saulé sukuriama kalvio, tai atrody-
ty logiska, kad kalvystés instrumentu §is dangaus §viesulys ir i§laisvinamas. Saulés
iSlaisvinimas galéty biiti interpretuojamas kaip jos ,,gimimas arba atgimimas*, tai
yra $io dangaus Sviesulio funkcijy atnaujinimas.

Taigi balty mitologijoje Saulés ir Ménulio pagrobéjas yra poZemio mitiné biity-
bé, susijusi su mirusiaisiais, — Velnias (Saulés nudangintojas gali biiti ir karalius), o
karely ir suomiy — Louheé, Siaurés Salies, ,,ano pasaulio®, tai yra Pohjolos, eiminin-
ké. Vadinasi, Saulg ir Ménulj pagrobia personaZai, atstovaujantys mitinio universu-
mo sri¢iai, kuri asocijuojasi su tamsa ir anapusiniu poZeminiu mirusiyjy pasauliu.

Dangaus Sviesuliy i§vaduotojai balty mitologijoje yra Dievas, Zodiako Zenklai
su kiiju, suomiy ir karely tradicijoje — Veinemeinenas, kalvio dukté, Dievo stinus.
Jie sudaro galimybe perkelti dangaus kiing i§ tamsos karalystés { jai prieSingg —
dangaus ir §viesos sritj, kurioje jis gali funkcionuoti — skleisti $viesa viduriniajai,
Zmoniy apgyventai mitinio pasaulio sferai.

Taigi balty dangaus {sivaizdavimas, turéjgs ry§j su Dievo tévo idéja, su auks-
iausio statuso vyriskaja dievybe, kaip manoma, savo $aknimis sieké dar indoeuro-
pie¢iy kultara. Taciau reikia manyti, kad Sitokia dangaus kaip dievo mitologema
buvo gana universali ir paplitusi ne tik indoeuropiegiy, bet ir kitose archajinése
kultirose. Tokios pasaulézitiros liekanas liudija ir finougmy tradicija. Finougry tra-
dicijos sasajos su balty kultiira beveik netyrinétos, nors §iy kaimyniniy, nuo seno
bendravusiy etnosy santykis isties vertas démesio. Tai parodé kad ir ¢ia nagrinétas
dangaus bei jo $viesuliy sukiirimo {sivaizdavimas. Balty ir finougry saveika buvo
abipusé. Kai ka baltai i§ mitiniy vaizdiniy sferos paskolino savo $iauriniams kaimy-
nams, kita vertus, pastarieji taip pat galgjo daryti jtaka balty gentims. Neabejojant
galima konstatuoti, kad balty ir finougry saveikos jy senosiose kultiirose i§aiskini-
mas — i§ tiesy perspektyvi tyrimy sritis.

'T. B. Farxpenudse, Bau. Be. Heanos. Mnnoesponeitckuii A361K 1 HRAOEBpONERLEL. PekOHCTPYK-
UHA 1 HCTOPHKO-THIONOrHYECKHI aHATH3 PAS3BIKA M MPOTOKYNETYpEL, T. 1-2. Téunucu, 1984, p. 791.

2Ten pat.

3 Matti Haavio. Mitologia finska. Warszawa, 1979, p. 137-138.

* Vladimir Toporov. Balty mitologijos ir ritualo tyrimai. V., 2000, p. 103-115.

$ Jonas Balys. Lictuviy tautosakos skaitymai, d. 2. Tiibingen, 1948, p. 14,

¢ Kaip atsirado Zemé: Lictuviy ctiologinés sakmés. Sudaré ir parengé Norbertas Vélius. V.,
1986, p. 15.

" M. Haavio. Min, veik., p. 136.

® Ten pat, p. 230.

% Ten pat, p. 230-233,
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THE SKY IMAGINATION
AND THE NATURE MOTIFS OF CELESTIAL BODIES

(Baltic and Finno-Ugric mythological parallels)
NIJOLE LAURINKIENE
Summary

Narratives about the creation of celestial bodies, which reflect the archaic imagination of the world and
its origin, take special place in the mythology of the Balts. The subject matter of the creation of the sky
and its elements is reflected in the plots about the genesis of the Sun, the Moon and their peculiarities both
in folklore and in other written sources. The article, however, deals only with the motifs of the creation of
the Sun (as well as those of its “birth” and “rebirth™) with a general reference to the imagination of the
sky. The mythological Finno-Ugric data contribute sucessfully to the comparison of the Baltic tradition.

The imagination of the sky of the Balts is assumed to have had a link with the idea of God Father, the
hierarchical masculine god, and such a sky image by its rudiments supposedly dates back to IndoEuropean
culture. However, another supposition is also possible — the mytologema of the sky as god used to be
rather universal and widespread not only among the IndoEuropeans but also among other archaic
cultures. The remains of the Finno-Ugric tradition testify a similar point of view too.

The motifs related to the cosmogonic myth about the creation of celestial bodies have survived both in
Lithuanian and Latvian narrative folklore with a special distinction of the plot about the creation of the
Sun. Legends read that this celestial body was forged by a blacksmith and thrown into the sky or hung
there. The mythical blacksmith of the Balts, who could be called Teliavelis and, as a demiurge, could
be compared to the Finnish and Karelian blacksmith [Imarinen. This particular association is due to the
fact that both of them are blacksmiths-demiurges and creators of the hierarchical top of the mythical
world and related objects. Teliavelis makes the Sun, Ilmarinen — the sky itself. Historical sources
feature Hmarinen, like Teliavelis, as a blacksmith. The analogies of Baltic and Finno-Ugric mythical
blacksmiths could be unfortuitous and proven by a thorough study of the characters.

The plot of the abduction of this celestial body, which could be considered as a fragment of the myth
though slightly crumbled and transformed, is connected to the motifs of the creation of the Sun. Such
aplotis evident in Latvian narrative folklore as well as in one 15™-century mythological written source
of the Balts which narrates some beliefs of Lithuanian tribes. The story about the abduction and
liberation of the Sun is rather well-developed in Finnish and Karelian mythology too.

The link of the Finno-Ugric tradition with the culture of the Balts has hardly been investigated, even
though the relationship of these neighbouring and ever communicating ethnic groups invites due
attention.This interaction was mutual: the Balts lent some elements from the sphere of the mythic
images to their northern neighbours, on the other hand, the latter could also exercise some influence on

the Baltic tribes. The revelation of the interaction of Baltic and Finno-Ugric cultures promises to be a
very perspective area of research.
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