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Pasaulio kûrimo motyvai lietuviø
pasakojamojoje tautosakoje

Nijolë LAURINKIENË

Straipsnyje analizuojami lietuviø pasakojamojoje tauto-

sakoje aptinkami su mitopoetine pasaulëþiûra susijæ kosmo-

goninio mito reliktai. Remiantis lyginamuoju metodu – greti-

nant lietuviø folkloriniø naratyvø tam tikras semantines struk-

tûras su kitø tautø analogiðkomis struktûromis, siekiama kva-

lifikuoti jø pobûdá, kilmæ ir mëginti rekonstruoti lietuviø kos-

mogoninio mito kontûrus. Pasakojamojoje tradicijoje senàjá

tikëjimà atspindintys motyvai ir siuþetai yra susipynæ su vëly-

vesnëmis krikðèioniø religinës sistemos nuotrupomis, tad svar-

bu diferencijuoti tuos du skirtingø religijø sluoksnius.

Pasaulio kûrimo, arba kosmogoniniai, mitai yra ypaè ar-
chajiðki, kai kurie jø savo ðaknimis siekia þmonijos prieðis-
toræ. Tai – pasakojimai apie pasaulio kaip visumos ar tam
tikrø jo daliø atsiradimà. Su kosmogoniniu mitu susijusiø
vaizdiniø, motyvø prasmë neretai bûna sunkiai suvokiama
ir paaiðkinama, ji yra tarsi uþkoduota ir atskleidþiama tik
panaudojant tam tikrà semantiná kodà – ieðkant jiems ati-
tikmenø apibrëþtoje tarpusavyje susijusiø þenklø sistemoje.

Bûdingi su kosmogoniniu mitu susijæ vaizdiniai, aptin-
kami pasaulio formavimosi ar jo sandaros apraðymuose, yra
tókios daugelyje mitologiniø tradicijø pastebëtos, iðties pla-
èiai þinomos semantinës struktûros kaip pasaulio medis –
paèio mitinio pasaulio ir jo sandaros modelis; tai pat savo
funkcija bei prasme ið dalies pasaulio medá atitinkantis kal-
no vaizdinys; arba atitinkamas objektas (sala, akmuo, kal-
nas, medis) vandenyje, kuris pasaulëkûros kontekste gali
reikðti pasaulio pradmená, uþuomazgà. Paminëti objektai,
kaip sprendþiama ið senosios pasaulëþiûros, mitinio pasau-
lio erdvëje þymëdavæ ypatingà vietà – pasaulio centrà, axis

mundi (pasaulio aðá), kur vykdavæs pirmasis ávykis – pasau-
lio sukûrimas. Su mitinio pasaulio centro samprata susiju-
siø vaizdiniø ir ávairiø jo kombinacijø randama daugelyje lie-
tuviø þodinës tradicijos, taip pat vaizduojamojo meno kûri-
niø. Nemaþa jø yra iðlikusiø kalendoriniø ðvenèiø tautosa-
koje bei su jomis susijusiose apeigose.

Kosmogoninis mitas yra glaudþiai susijæs su archajine
ðventës samprata. Ir pasaulio kûrimo mitas, ir kalendoriniø
ðvenèiø apeigos bei þodinë kûryba, jø pobûdis nemaþa dali-
mi buvo nulemtas ciklinës laiko sampratos. Laikas buvo skai-
domas á tam tikrus periodus, kuriuos atskirdavo sakralieji
taðkai laike – ðventës. Toks laiko skaidymas padëdavo iðvengti
þmogø gniuþdanèios monotonijos ir suteikdavo jo egzisten-

cijai ritmà bei prasmæ. Pagrindine metø ðvente laikyta nau-
jus metus pradedanti, juos atverianti ðventë. Manoma, kad
jos metu mitais bei ritualais bûdavo primenamas pirmasis ir
reikðmingiausias ávykis – pasaulio sukûrimas. Þmogus peri-
odiðkai, prieð kiekvienà ðventæ, o prieð pagrindinæ metø ðven-
te ypaè, jausdavæs poreiká atsinaujinti, atsikratyti já ir pasau-
lá þlugdanèiø galiø ir tarsi viskà pradëti ið naujo, nuo paèios
pradþiø pradþios – pasaulio sukûrimo. Ðtai kodël metai, kaip
vienas svarbiausiø laiko ciklø, o labiausiai – senø ir naujø
metø sandûra buvo ryðkiai paþenklinti universaliuoju visa
ko kûrimo ir atkûrimo þenklu, kurá atspindëjo kosmogoni-
nis mitas ir su juo susijæ ritualai.

Kosmogoninio mito reliktø pastebëta ne tik kalendori-
niø ðvenèiø tautosakoje ir apeigose, bet ir kitose lietuviø tau-
tosakos rûðyse bei þanruose. Visø pirma iðskirtinos etiologi-
nës sakmës. Èia kosmogoninio mito liekanos akivaizdþios:
jos ákûnytos pasakojimuose apie þemës, dangaus ðviesuliø,
augalø, gyvûnø ir þmogaus kilmæ. Tenka apgailestauti, kad
pasaulio kûrimo mitas, iðskyrus vienà kità jo fragmentà, ne-
uþfiksuotas raðytiniuose ðaltiniuose. Todël, kalbant apie já,
teks remtis daugiausia pasakojamàja tautosaka, kur jo frag-
mentai iðlikæ kaip tam tikro turinio siuþetai. Kalendoriniø
dainø vaizdiniai, galëjæ turëti sàlyèio taðkø su pasaulio kûri-
mo mitu, èia nebus nagrinëjami, nes tam reiktø specialiø ka-
lendoriniø dainø semantinës sistemos studijø.

Pasaulio prieðistorë

Pasaulio kûrimas sakmëse pradedamas situacija prieð su-
kûrimà – nebûties vaizdavimu. Toji nebûtis nusakoma paþy-
mint, kad anuomet „nieko nebuvo”. Neretai nurodoma, kad
trûkæ esminiø pasaulio komponentø, ir iðvardijama, kuriø –
þemës, dangaus ar kitø:

Pradþioje pasaulio nebuvo nei þemës, nei saulës, nebuvo

nieko, tiktai vien vanduo (LMD I 851/1/).
Kai dar nebuvo dangaus nei þemës, dievas su velniu vaikð-

èiojo ant vandens pavirðiaus (BsV, p. 280, Nr. 3).
Sako, pradþiai, prieð sutvërimo pasaulio, kol dar nieko ne-

buvo, tiktai vieni vandenys visur. Ponas Dievas þadëjo sutverti,

bet niekas neþinojo kà (LTR 1973/4/).
Nebuvo nieko, tik vanduo (LTR 2991/38/).
Buvæs tik vanduo. Laiveliu yrësi dievas ir velnias (LTR

2368/121/).
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Pasakojant apie nebûtá prieð atsirandant pasauliui, dau-
geliu atvejø daroma iðlyga: teigiama, kad tuomet buvæs tik
vanduo. Tokiame fone vaizduojami kûrëjø – paprastai Die-
vo ir velnio – kreatyviniai veiksmai. Jie, irstydamiesi laiveliu
ar vaikðtinëdami vandens pavirðiumi, tariasi, kaip sukurti pa-
saulá, o paskui pradeda jo kûrimà.

Kartais apibûdinant pasaulio prieðistoræ uþsimenama
apie tvyrojusá rûkà ar miglà. Sakoma, kad seniai, labai se-
niai, kol dar nieko nebuvo, nei þemës, nei dangaus, buvæs
tik rûkas ir vanduo (LTR 1560/20/). Arba pasakojama, kad
labai seniai, kai nebuvo dar pasaulio, gyveno tiktai vienas
Dievas, ir jis gyveno miglose (LMD I 513/11/). Matyt, rûkas,
migla laikyti chaotiðkumo, neorganizuotumo, buvusio prieð
visatos sukûrimà, poþymiu.

Su neapibrëþtumu, amorfiðkumu susijusi pasaulio prieð-
istorë dar apibûdinama kaip tamsa ir kaip kisielius, kaip su
tirðtumu susimaiðæs skystumas (LMD I /32a/). Ásivaizduota,
kad kadaise þemë buvusi skysta ir tik vëliau palaipsniui ji
pradëjo tirðtëti, kietëti. Pasakojama, kad Dievas sutvërë þe-
mæ skystà kaip kisieliø, o akmenis kaip kleckus. Taèiau vë-
liau Þemë pradëjo tirðtëti, akmenys augti (LTR 952/53/). Pa-
naðiai teigiama kitoje sakmëje: kadaise Þemë buvo skysta ir
akmenys minkðti; Þemë vis kietëjo, o akmenys augo (LTR
2560/293/). Tad Þemës formavimasis galëjo bûti aiðkinamas
kaip pradinës jos konsistencijos sutvirtëjimas. Kietëjant, tirð-
tëjant þemei, pasaulis pamaþu ágijo tvirtà pamatà.

Kai kuriose sakmëse paþymima, kad pasaulio kûrimas
vykstàs tam tikra seka. Ið pradþiø galëjo bûti sukuriamas
dangus, o paskui þemë (LTR 1580/455/). Kitur teigiama,
kad þemæ atskyrus nuo vandens pradedamas kurti jos rel-
jefas (LTR 3783/444/). Pagrindiniø universumo elementø
iðskaidymas gali bûti pasaulio tolesnio kûrimo sàlyga. Daþ-
niausiai sakmëse atskleidþiamas vienas kuris nors pasaulë-
kûros epizodas. Tik jø visuma atveria bendrà kosmoso kû-
rimo vaizdà.

Þemës kûrimas paneriant
á pirminius vandenis

Ypaè archajiðkas aptariamos tematikos siuþetas – apie
kosmogoniná pasinërimà (þemë sukuriama ið smilèiø, iðgrieb-
tø velnio ar kitos bûtybës ið jûros dugno). Jis uþfiksuotas
Indijoje, Indonezijoje, Ðiaurës Amerikoje, Vidurinëje Azi-
joje, Sibire, finougrø tautose, rumunø, bulgarø, lenkø, uk-
rainieèiø, baltarusiø mitologinëse tradicijose, taip pat, kaip
minëta, lietuviø pasakojamojoje tautosakoje.1 Remiantis tuo,
kad mitas apie pasinërimà á pirmykðèiø vandenø dugnà pa-
plitæs ne tik indoeuropieèiø kilmës tautose, bet kur kas pla-
èiau, keliama prielaida, kad jis atsirado dar prieð susifor-
muojant indoeuropieèiams.2

Lietuviø sakmëse apie kosmogoniná pasinërimà pasako-
jama, kaip pasaulio pradþioje, kai dar nieko nebuvo, vien
tik vanduo aplink tyvuliavo, plaukë laivelis, kuriame sëdëjo
Dievas ir velnias. Dievas liepë velniui panerti á jûros dugnà

ir atneðti ið ten þemiø. Dievas pasëjo atneðtas þemes – rado-
si lygumos. Velnias, mëgdþiodamas Dievà, taip pat pabandë
taip padaryti. Iðspjovë burnoje paslëptas þemes – iðkilo kal-
nai, ëmë telkðoti balos (LPK 3005). Kai kurie ðio siuþeto
tipo variantai pratæsti pasakojimu, kaip velnias Dievà, sukû-
rusá salà, nori paskandinti. Velnias paima Dievà uþ kojø ir
velka á vandená. Bet sala vis didëja, vanduo traukiasi tolyn,
ir velnias Dievo paskandinti neástengia (LTR 2368/121/, 2991/
38/ ir kt.).

Dievo kûrëjo paveikslas sakmëse apie þemës atsiradi-
mà yra gana abstraktus. Jis ávardijamas tiesiog Dievu, uþ-
simenama, kad gyvena danguje (LTR 2069/393/). Dievo
pagalbininkas – jam prieðiðka chtoninë bûtybë velnias. Pas-
tarasis sakmëse apie Þemës sukûrimà ávairiai apibûdina-
mas: kaip Dievo tarnas, brolis, kitas Dievas, vandens paukð-
tis – gaigalas (LTR 4642/83/; SlÐLSA Nr. 437; LMD I 851/
1/; LTR 1560/20/). Velnias vaizduojamas kaip destrukty-
vus personaþas. Tai rodo jo nevykusi kuriamoji veikla bei
akivaizdþios pastangos pakenkti Dievui bandant já paskan-
dinti. Tikrasis kûrëjas, pasaulio kûrimo iniciatorius vis dël-
to yra Dievas. Nors jø abiejø funkcijos tarsi panaðios, ta-
èiau tø funkcijø pobûdis, o ypaè pasekmës vis dëlto yra
skirtingos. Dievas sutveria tai, kas pozityvu, þmogui nau-
dinga, velnias – tai, kas negatyvu ir gali sukelti sunkumø,
net pakenkti þemëje gyvenanèioms bûtybëms. Velnias lyg
ir padeda Dievui kurti pasaulá, taèiau jo kûriniai yra neto-
buli, daþnai – neuþbaigti. Todël etiologiniø sakmiø velnias
laikomas Dievo kûrëjo veiksmus nevykusiai pamëgdþio-
janèiu triksteriu. Kitø tautø mituose pozityvøjá pradà ið-
reiðkiantis herojus, kaip ir lietuviø sakmëse, irgi skurdþiau
apibûdinamas nei jo palydovas. Su nërovu jis gali bûti su-
sijæs giminystës ryðiais: jiedu esà broliai, brolis ir sesuo ar-
ba dvi seserys (Ðiaurës Amerikos indënø, altajieèiø, bu-
riatø, kinø, Japonijos ainø mituose [MNM I, p. 197, 408]).
Lietuviø velnià, neriantá á vandenø dugnà þemiø, pasaulio
tautø mituose atitinka panaðios prigimties su þeme ar þe-
mës vandenimis susijæ gyvûnai. Vedø mitologijoje mini-
mas pradþios laikø ðernas, neriantis á vandená ir ið dumblo
sukuriantis þemæ [MNM I, p. 224]. Rytø slavø folklore ne-
rianèio demiurgo vaidmená atlieka velnias ir tokie paukð-
èiai kaip antis, balandis, gulbë.3 Finougrø mitologinëje tra-
dicijoje nerianèiuoju þemës á vandenyno dugnà irgi gali bûti
velnias arba vandens paukðtis – naras, gaigalas.4 Kaip ro-
do lietuviø ir kitø tautø „kosmogoninio pasinërimo” siu-
þetai, nërovas yra chtoninë bûtybë, kaip antai velnias, ðer-
nas, arba susijusi su vandenimis – paprastai koks nors van-
dens paukðtis.

Mitas apie dviejø mitiniø bûtybiø – bendradarbiaujan-
èiø ir konfliktuojanèiø – kuriamàjà veiklà vadinamas dua-
listiniu.5 Lietuviø sakmiø Dievas ir velnias – prieðingos pri-
gimties personaþai, ir jø atitinkami kûriniai atspindi pa-
ties pasaulio prieðtaringumà. Anot M. Eliade’s, kosmogo-
ninis dualistinis mitas savaip paaiðkina blogio atsiradimà
pasaulyje.6
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Paprastai dualistinio mito kilmës klausimu skiriami du
poþiûriai. Pagal vienà jø, ðiø mitø atsiradimo prieþastys glû-
dinèios dualistinëje visuomenës organizacijoje: kiekvienà
gentá sudarë dvi fratrijos. Fratrijø pradininkai, tarpusavy
susijæ giminystës ryðiu, gali bûti tapatinami su kosmogoni-
niø mitø broliais kûrëjais. Mituose tad neretai atsispindi
socialinës struktûros.7 Kita vertus, dualistinio mito kilmë
aiðkinta ir paèia þmogiðkojo suvokimo struktûra, pasaulio
reiðkinius skirstant á opozicijas [MNM I, p. 408]. Skaièius
„du” esàs „dvylipumo, skilimo, dvejopumo, prieðprieðos,
konflikto simbolis, taip pat ir pusiausvyros; simbolizuoja
judëjimà, bet kokio vystymosi pradiná postûmá”. Veiksniai,
kuriais remiasi dualistinë pasaulëþiûra, – tai prieðprieða tarp
kûrëjo ir kûrinio, tarp ðviesos ir ðeðëlio, vyriðkumo ir mo-
teriðkumo, dvasios ir materijos, gërio ir blogio, gyvenimo
ir mirties ir t. t. Dualistiná màstymà itin raiðkiai atskleidþia
kinø kosmologiniø pradø „in” ir „jang”, taip pat iranënø
zoroastrizmo principø – gërio (Ahûra Mazda) ir blogio
(Arimanas) prieðprieðos.8 Kosmogoniniuose dualistiniuo-
se mituose, kuriuose pirmykðtës nebûties fone vaizduoja-
mi du herojai, susijæ ir prieðprieðos, konflikto, ir bendra-
darbiavimo, savitarpio pagalbos santykiais, pirminiø opo-
zicijø susikirtimà galima suvokti kaip postûmá gyvybei atsi-
rasti, esminá bet kokios pradþios bei raidos veiksná.

Kai kuriose sakmëse, sudaranèiose atskirà siuþeto tipà
apie velnio veiklà, susijusià su þemës kûrimu, nepasakoja-
ma ðià bûtybæ neriant á mariø dugnà (LPK 3015). Jose ið-
kart aiðkinama, kas pasidaro, kai velnias („spjudas”) ið-
spjauna þemes ið burnos ar tiesiog pasëja. Sakoma, kad at-
siranda daug akmenø. Jø be perstojo daugëja. Tai praþû-
tingas reiðkinys – akmenys gali nukloti visà þemæ. Tuomet
Dievas sumano uþleisti ðaltá ir ðitaip sustabdo akmenø au-
gimà. Kai kuriuose tekstuose uþsimenama, kad akmenys
auga iki Kalëdø / Kristaus gimimo (6 variantai: LTR 398/
155/, 952/44/, 1158/224/, 1284/58/, 1289/131/, 1485/63/).
Ypaè dëmesio verti tie variantai, kuriuose sakoma, kad ak-
menys augo iki perkûnijos (3 variantai: LTR 952/44/, LTR
952/53/, LTR 2376/32/). Kalëdos arba perkûnija (variante
LTR 952/44/ minimos abi ðios prieþastys kartu) laikoma ri-
ba, ties kuria baigiasi velnio galia. Kaip þinoma, perkûnija
tikëjimuose interpretuojama kaip dievo Perkûno kova su
velniu, sakoma, kad jos metu Dievas velnius muða (LTR
739/11/, 1001/491/). Ðia prasme perkûnijos paminëjimas
sakmëje apie velnio auginamus akmenis atrodytø visiðkai
suprantamas ir pagrástas. Pabrëþtina tai, kad lemtingoji per-
kûnija, ar griaustinis, o drauge ir Dievo kova su velniu, kaip
rodo analizuojamos sakmës, ávyksta per Kalëdas. Juk bû-
tent Kalëdø laikas kadaise lietuviams buvo naujø metø pra-
dþia. Kai kuriose archajinëse tradicijose mitas apie Dievo
ar kito herojaus kovà su destruktyvø pradà ákûnijanèia bû-
tybe bûdavo aktualizuojamas, pakartojamas já imituojan-
èiais ritualais kaip tik Naujøjø metø ðventës iðvakarëse ar
tiesiog jos metu. Per Naujuosius metus Babilone bûdavo
iðkilmingai deklamuojama „Enuma elið” – „Poema apie su-

kûrimà”. Pasakota ir imituota Marduko kova su jûrø pa-
baisa Tiamat. Ði pabaisa bûdavo nugalima, o ið jos palaikø
sukuriamas kosmosas.9 Su Naujaisiais metais buvo sieja-
mos ir senovës indø griausmavaldþio Indros pergalës, me-
nanèios pasaulio sukûrimà (iðlaisvinami vandenys, galvijai,
á dangø ákeliama saulë).10 Lietuviø sakmëse minimos Ka-
lëdos, kaip riba, iki kurios reiðkiasi velnias, sëdamas þemë-
je akmenis, irgi atrodo reikðmingos kosmogoniniu atþvil-
giu. Apie Kalëdas ávykstanti saulëgráþa þymi naujo laiko
ciklo pradþià, kuri reiðkë kuriamøjø jëgø pergalæ prieð cha-
oso jëgas ir naujà ðventybës (sacrum) ásigalëjimà. Kosmo-
goninis mitas bei su juo susijæ ritualai tad atspindëjo ir,
mitopoetinës epochos þmoniø poþiûriu, skatino pasaulio
bei þmogaus atsinaujinimà.

Þemë, laikoma þuvies

Analizuotas „kosmogoninio pasinërimo” siuþetas vyrau-
ja, taèiau nëra vienintelis þemës kilmës bei prigimties pa-
aiðkinimas lietuviø sakmëse. Lietuviø tautosakoje aptiktas
ir siuþeto tipas, taip pat laikytinas tarptautiniu, apie þemæ,
vandenø platybëse laikomà didelës þuvies. Ðios sakmës uþ-
raðyti tik du variantai, todël kyla klausimas, ar ji neatkelia-
vo ið kur nors kitur. Analogiðki motyvai þinomi rusø, ar-
mënø, mordviø, ainø, japonø, buriatø, altajieèiø, mongolø
mitologijose [MNM II, p. 392].11 Viename ið Lietuvoje uþ-
raðytø sakmës apie þemæ laikanèià þuvá variantø sakoma,
jog kai þuvis versis ant kito ðono, jûra patvins ir apsems
visà þemæ (LTR 1977/25/). Kitame sakmës variante aiðki-
nama, kad tuomet, kai þuvis pasens ir mirs, uodega iðlás ið
dantø, ir bus pasaulio pabaiga, kadangi þemë, nebeturëda-
ma aðies, nukris (LTR 1170/351/). Þuvis èia laikoma þemës
aðimi ir atrama. Be atramos þemë negalëtø egzistuoti. Þu-
vis ðiose sakmëse yra svarbi mitinës kosmologijos dalis, jos
þûtis ar tik bûklës pasikeitimas lemia pasaulio pabaigà. Pa-
naðiai þuvies vaidmuo suvokiamas armënø pasaulëvaizdy-
je. Pagal vienà jø mito versijà, þemæ juosia milþiniðka þu-
vis, plûduriuojanti vandenyne. Þuvis vis stengiasi pagauti
savo uodegà, bet negali. Jos judesiai sukelia þemës drebë-
jimus [MNM I, p. 105]. Ir buriatø pasakojama, kad stipriai
sujudëjus þuviai, remianèiai þemæ, prasideda þemës drebë-
jimas. Altajieèiø mitologijoje þemæ laiko trys þuvys: kai vie-
na jø nuleidþia galvà, prasideda potvynis. Manoma, kad þu-
vies –  þemës atramos vaizdinys galëjo bûti susijæs su indø
vaizdiniais apie viduryje vandenyno stûksantá kosminá kal-
nà [MNM II, p. 392]. Kalnas taip pat galëjo atlikti þemës
aðies ir atramos vaidmená.

Þuvies, apjuosusios þemæ pirminiuose vandenyse, mo-
tyvà bûtø galima palyginti su kai kuriose mitologinëse tra-
dicijose panaðià funkcijà atliekanèios gyvatës vaidmeniu:
senovës indø (Ðeða), skandinavø (Midgardo gyvatë), egip-
tieèiø (Mechenta) [MNM I, p. 470]. Tiek þuvis, tiek gyvatë
yra su þeme ir vandenimis susijæ gyvûnai. Tad þemæ pare-
mia, laiko chtoniðkos ar vandeninës prigimties bûtybës.
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Lietuviø pasakojamojoje tautosakoje toká vaidmená, kaip
liudija negausûs sakmiø variantai, galëjusi atlikti kaip tik
vandens bûtybë – þuvis.

Þemë – Saulës ir Mënulio duktë

Kartais þemës kilmë siejama ne su vandenimis ir jø gel-
mëmis, o su dangaus sfera. Ðios tematikos sakmës, paly-
ginti su „kosmogoninio pasinërimo” siuþetu, greièiausiai
yra vëlyvesnës. Jose nëra chtoninës prigimties personaþø.
Èia veikia personifikuoti dangaus kûnai, su dangumi susi-
jusios stichijos. Ðiø veikëjø ir dangaus kaip veiksmo vietos
sureikðminimas atspindi indoeuropieèiø ideologijà. Þemë
– personifikuota mitinë bûtybë – átraukiama á „dangiðkøjø
vestuviø” scenarijø. Pasakojama, kad ji yra Saulës ir Më-
nulio duktë. Kartà tarp Þemës tëvø kilæs nesutarimas. Saulë
norëjo viena saugoti Þemæ, bet Mënulis nesutiko ir pada-
vë Saulæ á teismà. Teisëjas Perkûnas nusprendë, kad Saulë
Þemæ saugos dienà, o Mënulis ir jo seserys þvaigþdës – naktá
(LTR 4239/49/; þr. taip pat LTR 10b/163/). Ðitaip atsirado
diena ir naktis – laikas buvo suskaidytas á ðviesøjá ir tamsø-
já periodus. Atpasakoto turinio naratyvui atstovauja tik du
sakmës variantai. Taèiau toká siuþetà baltø areale tikrai ga-
lëjus egzistuoti patvirtina latviø mitologinë tradicija. Pa-
sak latviø analogiðko turinio kûriniø, tarp Saulës ir Mënu-
lio iðties gali kilti nesutarimø dël pareigø – kam ðviesti die-
nà, o kam naktá.12

Saulës ir Mënulio, kaip sutuoktiniø poros motyvas þino-
mas tiek lietuviø, tiek latviø mitologijoje. Ávairûs ðio motyvo
pagrindu sukurti siuþetai atspindi vadinamàjá dangiðkøjø ves-
tuviø mità. Lietuviø þodinëje kûryboje apie tai kalbama, be
minëtø, dar viename kûrinyje. Turima omenyje Liudviko Rë-
zos XIX a. pradþioje paskelbta daina apie Mënesio ir Sau-
lës vedybas, Mënulio, ásimylëjusio Auðrinæ, neiðtikimybæ ir
Perkûno bausmæ uþ tai (RD I 27). Tiesa, ðis tekstas Rëzos
smarkiai redaguotas, ir dël to kyla abejoniø, ar èia ið tiesø
atspindëtas tikrasis dainos turinys. Taèiau jei ðiuo atveju ir
nepasitikima tekstu, tai paties siuþeto autentiðkumà patvir-
tina latviø folkloras. Apie Mënesio vedybas su Saule ar Sau-
lës dukterimi ir neiðtikimybæ uþraðyta nemaþai latviø dainø
(LTdz 8193, 8194), taip pat sakmiø [Ltt, p. 36]. Tad galima
teigti, kad tiek lietuviai, tiek latviai turëjo dangiðkøjø vestu-
viø siuþetà, tik jis iðliko ávairiai modifikavæsis. Vienu tokio
tipo siuþetø laikytina ir aptarta sakmë apie sutuoktinius Saulæ
su Mënuliu, jø dukterá Þemæ ir Perkûnà, smerkiantá ðios su-
tuoktiniø poros nesutarimus.

Saulës sukûrimas

Saulæ lietuviø mitologijoje nukala kalvis. Kalvis, kaip de-
miurgas – pasaulio elementø kûrëjas, þinomas daugelio tau-
tø mitologinëse tradicijose. Ðiuo poþiûriu jis prilygsta Die-
vui kûrëjui. Lietuviø kalvis kûrëjas viename mitologijos ðal-
tinyje tiesiog ir priskirtas dievams. Jono Malalos kronikos

intarpe (1261 m.) tarp lietuviø dievø paminimas kalvis Te-
liavelis, ir èia pat nusakoma jo atliktas veiksmas: Teliavelis
nukalæs saulæ ir jà ámetæs á dangø [BRMÐ I, p. 268].

Apie kalvá kaip apie saulës kûrëjà kalbama ir vienoje
lietuviø sakmëje. Pasakojama, kad senais laikais gyvenæs
þmogus kalvis. Tuomet visur buvo tamsu kaip naktá. Tai ðis
kalvis nutaræs nukalti saulæ. Paëmæs blizganèià geleþá kalë
kalë ir nukalë per ðeðerius metus. Tada, uþlipæs ant aukð-
èiausios trobos, ámetë jà á dangø (LTR 4239/506/). Kalvio
kuriamoji veikla ir bûtent saulës nukalimas patvirtinamas
ir latviø tautosakos. Èia kalvis Dievo paliepimu nukala ap-
valø ritulá. Dievas nudaþo já aukso spalva ir pakabina dan-
guje. Taip atsiradusi saulë [Ltt, p. 35]. Tad saulæ esant su-
kurtà – nukaltà kalvio liudija tiek lietuviø, tiek latviø fol-
kloriniai, taip pat raðytiniai ðaltiniai.

Su mito apie saulës sukûrimà motyvais siejasi viename
mitologijos ðaltinyje uþfiksuotas pasakojimas apie (personi-
fikuotos) Saulës pagrobimà ir jos iðlaisvinimà. Tà pasakoji-
mà pateikë XV a. istorikas Enëjas Silvijus Piccolominis. Jo
raðoma apie vienuolio Jeronimo Prahiðkio, platinusio Lie-
tuvoje krikðèionybæ, surastà gentá, kuri garbinusi Saulæ ir
labai gerbusi nepaprasto didumo geleþiná kûjá. Þyniai, pa-
klausti, kà reiðkia ðis garbinimas, atsakæ, esà kadaise iðti-
sus mënesius nebuvo Saulës, kurià galingas karalius buvo
sugavæs ir uþdaræs tvirèiausiame bokðte. Tada atëjo á pa-
galbà Zodiako þenklai. Didþiuliu kûju jie sudauþë bokðtà,
iðlaisvino Saulæ ir gràþino jà þmonëms [BRMÐ I, p. 591–
592, 595]. Taigi Saulæ iðlaisvina Zodiako þenklai. Jie vaiz-
duojami tarsi viena personifikuota bûtybë, manipuliuojan-
ti didþiuliu kûju. Zodiakas – dangaus skliauto juosta abi-
pus ekliptikos, kuria juda Saulë ir kitos planetos. Pagal
þvaigþdynus ji yra padalyta á 12 daliø, gavusiø po atitinka-
mà Zodiako þenklà. Tad Zodiako þenklai simbolizuoja ati-
tinkamas Saulës kelio dangumi atkarpas. Saulës pagrobi-
mas reiðkia, kad ji savo dangiðkuoju keliu, t. y. Zodiaku,
keliauti negalëjo. Zodiako þenklus þmonija þino labai se-
niai. Tokia astraliniø þenklø sistema Lietuvoje galëjo eg-
zistuoti dar prieð ávedant krikðèionybæ. Raðytiniø ðaltiniø
paliudyta, kad Vilniuje stovëjusios Perkûno ðventyklos al-
torius buvæs ið 12 pakopø, ir kiekviena pakopa buvo skirta
vienam Zodiako þenklui. Ant jos buvo deginamos aukos tà
atitinkamo mënesio dienà, kai Saulë áþengdavo á naujà þen-
klà [BRMÐ II, p. 463, 465]. Taigi Zodiako þenklai su Saule
buvo siejami ir Perkûno ðventykloje. Vadinasi, jau tuomet
(XIII a.) ðie astraliniai þenklai priklausë senosios religijos
simboliø sistemai. Matyt, ne atsitiktinai jie buvo paminëti
ir Piccolominio, aiðkinant, kaip lietuviai ásivaizdavo Saulës
pagrobimà ir jos sugràþinimà á dangø.

Piccolominio pateiktame mito fragmente iðskirtina tai,
kad Saulë iðlaisvinama kûju. Reikëtø priminti, jog kaip tik
kûju, tai yra kalvio árankiu, saulë ir nukalama. Galimas daik-
tas, kad Zodiako þenklai yra vienas ið kalvio, susijusio su
Saule, variantø, atmainø. Jø ryðys su kûju kiek neáprastas.
Taèiau, ðiaip ar taip, galima konstatuoti kûjo, bûdingo kalvio
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árankio, reikðmæ ne tik sukuriant, bet ir sugràþinant þmonëms
pagrobtà Saulæ. Matyt dël to ðiam árankiui ir buvo teikiama
nepaprasta pagarba. Beje, reikëtø paþymëti, jog kalvio áran-
kiai daugelyje mitologiniø tradicijø buvo ypaè gerbiami ir
laikomi kone ðventais, o kalvio darbas prilyginamas dievo
Kûrëjo veiklai. Ðitokiame kontekste siuþetai apie kalvá, nu-
kalantá Saulæ, ir nepaprastà kûjá, kuriuo Saulë iðlaisvinama,
atrodo logiðki ir suprantami.

Þvaigþdynø kilmë

Gráþulo ratai

Be aptartø dangaus kûnø, nuo seno þmoniø buvo stebi-
mi þvaigþdynai bei aiðkinama jø kilmë. Gerai buvo þinomas
Gráþulo ratø (Ursa Major) þvaigþdynas. Daugelyje tautø jis
vadintas kaip tik „ratais” ar „veþimu”. Taip ðis þvaigþdynas
ásivaizduotas graikø, romënø, frigø, hetitø ir buvo ávardija-
mas kaip „ratai”, tik ávairiais skirtingos kilmës þodþiais.13

Lietuviø Gráþulo ratø pavadinimui giminiðkas latviø ðio
þvaigþdyno vardas – Greizie Rati. Þodis greizie reiðkia ‘krei-
vieji’, tad iðvertus bûtø „Kreivieji ratai”. Lietuviø þodis grá-
þulas kildinamas nuo græþti ‘kreipti, sukti atgal’. Taigi ratø
pavadinimai Gráþulo bei Greizie syja su kreivumo, sukimo,
pasukimo atgal, bûtent gráþimo reikðmëmis. Su ðitokia pras-
me Gráþulo ratai susijæ ir folklore.

Lietuviø pasakojamojoje tautosakoje Gráþulo ratai ási-
vaizduojami kaip uþkliuvæ vaþiuodami dangumi, uþsikabinæ
uþ ko nors ar net sulûþæ, ástrigæ ir iki ðiol ten tebestovintys.
Ðiais ratais galëjæ vaþiuoti Alijoðius ir Einikis (LTR 1300/30/).
Lietuviø þodinëje tradicijoje krikðèioniø religijos persona-
þai Alijoðius ir Einikis (Elijas ir Enokas) yra gana vëlyvas
griaustinio dievo Perkûno transformacijos padarinys. Iki ðiol
gana populiarus tebëra liaudies tikëjimas, kad dangumi ra-
tais vaþiuojantis Alijoðius (su juo gali bûti ir Einikis) yra
griaustinis, perkûnija ar tiesiog pats Perkûnas (LMD I 613/
45/, LTR 739/1/, 832/76/, 2212/147/, 3867/216/). Beje, viena-
me tikëjime sakoma, kad perkûnijos griausmas – tai ðv. Gri-
galiaus vaþinëjimas ratukais per debesis (LTR 1181/741/).
Vardas Grigalius gali bûti trumpinamas kaip Grigas, o Grá-
þulo ratai kartais vadinami Grigo ratais. Vadinasi, Grigo, tai
yra Gráþulo, ratai galëjo bûti siejami su Perkûnu. Ðiais ratais
po dangø vaþinëjæs vienas ið virðutinei mitinio pasaulio sfe-
rai priklausiusiø dievø, bûtent griaustinio dievas. Beje, aki-
vaizdþiai Gráþulo ratø sàsajà su Perkûnu patvirtina vienoje
Lietuvos vietovëje (Gruzdþiø apylinkëse) prisimenamas ðio
þvaigþdyno pavadinimas Perkûno ratai.14

Reikia manyti, kad Grigo, arba Gráþulo, ratø mitologe-
ma buvo átraukta á griaustinio dievo mito vaizdiniø sistemà.
Ratai – ir ðiaip jau bûdingas Perkûno atributas. Daþnai jis
ásivaizduojamas vaþiuojantis ratais dangumi. Ratø dundëji-
mas aiðkinamas kaip griaustinis, o ið po ratø lekianèios ki-
birkðtys – kaip þaibai (LTR 832/146/, 2567/228/). Todël þvaigþ-
dynas, vadinamas „ratais”, galëjo bûti pagrástai susietas su
Perkûnu ar jo vëlesniu pakaitalu Alijoðiumi. Kaip aiðkina-

ma sakmëje, tais ratais Alijoðius vaþiavo á „peklà”, o vaþiuo-
jant uþkliuvo „diðlius” (veþimo rodiklis, gràþulas), ir jo ratai
tapo pavadinti Gráþo ratais (LTR 1300/30/). Tad ratai ðitaip
buvo pavadinti dël to, kad uþkliuvo ir liko stovëti.

Kitame sakmës variante Grigo ratais vaþiuoja Mënuo,
vienas tekinis uþkliûva uþ pragaro kampo ir lieka iki ðiø die-
nø (LTR 1300/174/). Ðis siuþetas atrodo neáprastas, kadangi
Mënuo lietuviø tautosakoje nevaþinëja ratais. Galbût tai ki-
to herojaus, vaþiavusio Grigo ratais, pakaitalas. Grigo ra-
tais vaþiuojàs ir burtininkas Vardauskas (Tvardauskas, kuris
minimas taip pat sakmëse apie Mënulyje matomø dëmiø kil-
mæ – LTR 1160/80/, 3857/153/). Ratai sulûþta, o Vardauskas
nukrinta á Mënulá – ir dabar ten pûpso jo didþiuliai þandai.
Ratai palikæ danguje ir per ðalèius braðkà.15 Dar vienas ap-
tariamos sakmës variantas – apie Grigo ratais vaþiavusius
Dievà ir ðv. Petrà. Jie iðsiruoðë apþiûrëti dangaus. Bet tuo
sykiu lûþo aðis, pasibaidë arkliai, pradëjo bëgti ir apvertë
tuos ratus. Jie ir pasiliko apvirtæ ant dangaus (LTR 1352/3/).

 Taigi Gráþulo ratai lietuviø tautosakoje ásivaizduoti kaip
kaþkada dangumi vaþiavæ ir pasukæ á ðonà, uþkliuvæ, sulûþæ,
apvirtæ ratai, kuriais vaþiavo Alijoðius arba Mënuo, Vardaus-
kas, arba Dievas su ðv. Petru. Vadinasi, lietuviø þodinë tra-
dicija papildo plaèiai pasaulyje þinomà ásivaizdavimà ðá
þvaigþdynà esant ratais.

Sietynas

Þmoniø dëmesá nuo seno traukë dar vienas þvaigþdþiø
spieèius – Sietynas, priklausantis Tauro þvaigþdynui (Pleia-
des). Sietynas daþnai minimas lietuviø þodinëje tradicijoje –
tiek dainuojamojoje, tiek pasakojamojoje. Dainose Sietynas
átraukiamas á personifikuotø, susimbolintø dangaus ðviesu-
liø ðeimà ir paprastai paminimas po Mënesio – tëvelio, Sau-
lës – motulës, pats ágydamas brolelio, globosianèio mergelæ
naðlaitëlæ arba bernelá kareivëlá, statusà: Sietyns brolelis, Sie-
tyns brolelis, Sietyns brolelis Lauku lydëjo (LTR 651/13/; Sie-
tynas èia palydi naðlaitæ). – Þaunierëliai vargdienëliai, kur jû-
sø broleliai? – Mûs brolaliai, mûs raiteliai, – danguj sietynëliai
(LMD I 915/69/) ir kt.

Pasakojamojoje tautosakoje apie Sietynà kalbama vieno
sakmës siuþeto tipo tekstuose. Sietynas èia – ne antropo-
morfizuotas veikëjas, o tik buities rakandas. Taèiau nepai-
sant to, mitologinës pasaulëþiûros lygmenyje jis yra gana
reikðmingas objektas, tam tikrø kolizijø mitiniame pasauly-
je prieþastis.

Sakmëse aiðkinama, kad Sietynas esàs sietas (árankis, pa-
prastai miltams sijoti), priklausæs tam tikram danguje esan-
èiam mitiniam personaþui, ið kurio vienà kartà tas árankis
pavagiamas. Ðtai vienas bûdingø ðio siuþeto tipo variantø:

Danguje gyveno Norkus. Kartà velnias jam pavogë sietelá.
Jis [Norkus – N. L.] nuëjo á peklà ir ëmë taip trankytis, kad net
þemëje buvo girdëti. Ir dabar, kai kas nors trankosi, sako: „Tran-
kosi, kaip Norkus po peklà” (LTR 1001/101/).

Veiksmas ið pradþiø vyksta danguje, kur gyvena mitinis
herojus Norkus, o vëliau – velniø vieðpatijoje, „pekloje”. Tarp
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ðiø sferø atstovø ir vyksta konfliktas dël sietelio. Sakmës siu-
þetas ir jo herojai asocijuojasi su mitu apie griaustinio dievà
Perkûnà ir bûtent su vienu ðio mito motyvu – kaip velnias ið
Perkûno pavagia jam priklausantá rykà. Griausmavaldþio
árankio vagystës motyvas laikomas tarptautiniu – þinomas
senovës indø, germanø, finougrø mituose.16 Cituotoje sak-
mëje griausmavaldá Perkûnà atitinka Norkus. Ðis herojus,
kaip ir bûdinga minëto mito personaþui, dël jam svarbaus
daikto vagystës persekioja velnià, nusidangina net á „peklà”
ir ten trankosi, kad net þemëje girdëti. Norkaus trankymasis
– tai, be abejo, griaustinio grumëjimas.

Kai kuriuose sakmës variantuose kaip kovotojas su vel-
niais ir sietelio sugràþintojas minimas ðv. Morkus (LTR
1300/29/, 1550/71/). Jis nueina Marijos praðymu á pragarà
sietelio. Velniai ið baimës aptemdo „peklà”, bet Morkus
randa sietelá ir parneða Marijai, kuri liepia sietelá pakabin-
ti prie þvaigþdþiø (LTR 1300/29/). Kitame variante sako-
ma, kad Morkus, Marijai netekus sietelio, nukeliauna á pra-
garà, iðvaiko ten visus kipðus. Tik likæs vienas ðlubis pa-
duoda jam sietelá. Morkus gràþina Marijai sietelá, ir jis pa-
kabinamas danguje prie Mënulio (LTR 1500/71/). Vardai
Morkus ir Norkus fonetiðkai labai panaðûs. Greièiausiai to
paties siuþeto variante figûruojantis Norkus yra ðiek tiek
pakitæs tas pats Morkus. Turima duomenø, kad ðv. Morku-
mi galëjo bûti vadinamas Perkûnas (LTR 832/674/). Be to,
paþymëtina, kad ðv. Morkaus diena, ëjusi tuoj pat po Jur-
giniø, tai yra balandþio 25 d. (beje, ir ðv. Jurgis tautosakoje
neretai atstoja Perkûnà), buvo siejama su audromis. Per
Ðv. Morkø bûdavo einama po sodþiaus kryþius, kad bangø
(audrø) nebûtø (LTR 374/2254b/).

Norkaus ir Morkaus atitikimà Perkûnui aiðkiai paliudi-
ja sakmës variantas, kuriame velnio persekiotojo dël siete-
lio vaidmená atlieka kaip tik Perkûnu ávardytas herojus. Pa-
sakojama, kad Trys Karaliai atëjo pas Motinà Ðvenèiausià
aplankyti uþgimusio Dievo ir atneðë jai sietelyje dovanø.
Motina Ðvenèiausia pakabino sietelá danguje. Taèiau vel-
nias pavogë já ir paslëpë po egle. Motina Ðvenèiausia pa-
praðë Perkûno, kad atimtø ið pagrobëjo sietukà. Perkûnas
trenkë á velnià, pasislëpusá po egle, ir atëmë sietelá, gràþi-
no já Motinai Ðvenèiausiai. Ði vël pakabino sietelá danguje.
Taip ir atsiradæs Sietynas (LTR 1471/64/). Sakmëje jungia-
ma dviejø skirtingø religijø realijos bei personaþai: seno-
sios ir krikðèioniðkosios. Galima spëti, kad krikðèioniø re-
ligijos veikëjai yra ankstesniø mitiniø personaþø substitu-
tai. Manoma, kad Motinos Ðvenèiausios vietoje kadaise bu-
vo Laumë, kuri galëjusi atlikti Perkûno þmonos vaidme-
ná.17 Yra pastebëta, kad latviø dainose sietas yra bûdingas
griaustinio dievo þmonos ir jos vaikø árankis (BW 33699,
33708). Broliø Perkuonø motina arba Perkuono dukterys
sietà naudoja smulkiam lietui sukelti.18 Vadinasi, sietas ga-
lëjo bûti siejamas su lietumi. Tai, beje, patvirtina ir seno-
vës indø, graikø mitai. Matyt dël ðios prieþasties jis ir pri-
klausæs Perkûnui, tai yra dievui, kuris valdë meteorologi-
nius reiðkinius.

Þmogaus atsiradimas

Kaip teigiama sakmëse, pasaulio pradþioje buvo sukur-
tas ir þmogus. Þmogaus sukûrimas yra visa apimanèios kos-
mogonijos vienas etapø. Kai kuriuose folkloriniuose nara-
tyvuose uþsimenama, kad þmogus ar kita antropomorfinë
bûtybë kuriama „po sutvërimo pasaulio” (LTR 1542/375/,
1208B/1275/). Matyt tai pasaulëkûros baigtá þymintis krea-
tyvinis aktas.

Lietuviø sakmëse daþniausiai þmogus sukuriamas Die-
vo. Tas Dievas neávardijamas kokiu nors kitu vardu. Tiesa,
vienoje sakmëje teigiama, kad tai – „visø karaliø karalius”
(LTR 10b/121/). Tokia jo, kaip vyriausio valdovo, charak-
teristika asocijuojasi su aukðèiausiojo Dievo statusu. Kar-
tais Dievas – þmogaus kûrëjas nusakomas tiesiog kaip
„Vieðpats Dievas” (LTR 10b/120) ar „Ponas Dievas” (LTR
10b/121/; LMD I 561/10/). Tokie apibûdinimai gal ir atëjo
ið krikðèionybës. Ið viso reikëtø pripaþinti, kad sakmës apie
þmogaus sukûrimà gerokai yra paveiktos krikðèioniðkosios
tradicijos, ir èia esama Biblijos elementø, taèiau greta jø
daugeliu atvejø iðsiskiria ir senosios, ikikrikðèioniðkosios
religijos sluoksnis.

Folklore uþfiksuota ávairiø þmogaus sukûrimo bûdø, ku-
rie gali bûti palyginami su archajiðkais kitø tautø antropo-
goniniais mitais. Vienas jø – þmogaus sukûrimas ið Dievo
seiliø:

Kada seniai Vieðpats Dievas ëjo per vienà þemës plotà.

Beeidamas du kartu nusispjovë ir nuëjo, kur jam reikëjo. Ta-

èiau spjaudalai neiðdþiûvo, bet pavirto þmonëmis: pirmas –

vyru, antras – moterim. Tiedu þmonës tenai ir gyveno (LTR
10b/120/).

Ðitaip ið Dievo spjaudalø atsiranda pirmoji þmoniø po-
ra. Beje, spjaudydamas kuria ne tik Dievas, bet ir velnias.
Kaip kalbama sakmëse apie þemës sukûrimà, velniui nusi-
spjovus randasi bedugnës, pelkës (LMD I 561/31/) ar tie-
siog daugybë akmenø (LTR 961/311/). Taigi spjaudydamas
velnias kuria þemës reljefà, o Dievas – þmogø (kartais –
patá velnià).

Seiles turint nepaprastos potencijos tikima taip pat rytø
slavø, germanø.19 Rytø slavø tautosakoje þinomas motyvas,
kaip ið Dievo spjaudalo atsiranda antropomorfiðkas velnias
(ñàòàíà).20 Germanø mitologijoje dviem dievø giminëms –
asams ir vanams taikos vardan prispjovus á vienà indà ið tø
seiliø atsiranda mitinis personaþas Kvasiras, iðmintingiau-
sias ið visø þmoniø.21 Tad lietuviø ir kitø tautø mitologinëse
tradicijose antropomorfinë bûtybë gali bûti sukuriama ið sei-
liø, bûtent ið dieviðkø seiliø. Tai galëtume laikyti tam tikra
Dievo kûrëjo emanacija, materialiu pavidalu iðreikðtos kû-
rybinës energijos iðsiliejimu.

Su þmogaus sukûrimu ið seiliø siejasi jo atsiradimas ið
vandens laðo. Seilës – taip pat tam tikras vandens laðas, tik
ne paprastas, o ið Dievo burnos. Vandens laðas, ið kurio atsi-
randa þmogus, irgi glaudþiai susijæs su Dievo kûnu. Jis nula-
ða nuo Dievo veido jam prausiantis. Pasakojama, jog kartà
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Dievas plovë paiðinà veidà, nes peèiø bekûrendamas buvo
susitepæs. Jam besiprausiant, vienas vandens laðas nukrito
þemën. Ið to vandens laðo atsirado þmogus (LTR 10b/121/).
Ið vandens laðø, kurie Dievui laðëjo nuo pirðto, pamerkto á
mariø putas, atsirado angelai. Arba Dievas laikæs suvilgytà
bevardá pirðtà virð lëkðtës, ir nuo pirðto laðantys laðai virtæ
graþiais angelais (LMD I 1000/163b/).

Vadinasi, þmogus ar þmogaus pavidalo bûtybë atsiranda
ið vienokio ar kitokio pavidalo drëgmës: Dievø seiliø, nuo
Dievo kûno nuvarvëjusio vandens laðo. Antropogonijoje,
kaip ir pasaulio kûrimo mituose, vanduo neretai atlieka ne
tik pirminës materijos, kurioje atsiranda gyvybë, vaidmená,
bet yra ir pati kûrimo medþiaga.

Gyvybës pradu lietuviø mitologinëje tradicijoje gali bûti
ne tik vanduo, bet ir jam prieðingas gamtos elementas –
ugnis. Antropomorfinës bûtybës atsiradimas kartais aiðki-
namas pasiremiant ugnies ákûrimo analogija. Vienoje sak-
mëje pasakojama, kaip Dievui muðant du akmenukus vie-
nà á kità, pradeda byrëti angelai „kaip þarijos” (LTR 1208B/
1275/). Kitoje sakmëje sakoma, kad titnagu ir skiltuvu ske-
liamos kibirkðtys, kurios virsta angelais (BLV p. 280). Tad
þmogiðko pavidalo bûtybës èia atsiranda ið kibirkðties, tai
yra ið ugnies. Ugnis, kaip ir vanduo, – viena pagrindiniø
pasaulio stichijø, palaikanti ir teikianti visatai gyvybæ. Ug-
nies iðskëlimas trinant du akmenëlius – senas ugnies iðga-
vimo bûdas. Ugnis atsiranda ið trinties, o tai daugelyje kul-
tûrø siejama su seksualumu.22 Pati dviejø akmenëliø trin-
tis asocijuojasi su lytiniu aktu, lemianèiu naujos  gyvybës
pradþià. Tad þmogiðkos bûtybës atsiradimo aiðkinimas per
ugnies, iðskeltos trinant, ávaizdá mitinës màstysenos atþvil-
giu atrodytø visai pagrástas.

Dar vienas gerai þinomas þmogaus sukûrimo bûdas – jo
nulipdymas ið molio.

Taip sako senovës þmogus Simonavièius ið Pakalmonës, sa-

ko, kad Dievas þmogø lipdë su abiem rankom, o pirðtø galus,

aplipusius nuog moliø, tai vis valë ing pasturgalá. Ir visà kûnà

pakolei nulipdë, tai vis turëjo nusivalyti pirðtø galus, ir visà kû-

nà kolei sudailino. Dël to dabar vis yra pasturgaly kûnas sto-

resnis, taip ir vis kaltesnis, uþ viskà tur atsakyti. Kas-ne-kas, o

tas pasturgalis tur atsakyt (w skuræ bierze). O kada Dievas visà

cielà kûnà sutvërë, ale nosiai nepriteko, taip ið uþpakalio pa-

sturgaly ravà padarë, o molá ið tenai iðëmë ir nosá ið to sutvërë.

O dël to ir ðiandien atsiliep pasturgalis su nosia: vos ið pastur-

galio kas brakðt, ir tuojau á nosá ðmakðt (BLS 35).
Ðis motyvas atskleidþia þmogaus þemiðkà kilmæ. Ásivaiz-

davimà tarp þemës ir þmogaus esant glaudø ryðá patvirtina
ir paèiø þodþiø þmogus bei þemë giminystë. Tai tiesiog ben-
draðakniai þodþiai. Atitinkamà ryðá atskleidþia ir tos pat kil-
mës lotynø homo ‘þmogus’ bei humus ‘þemë’.

Biblijoje pirmasis þmogus Adomas taip pat Dievo suku-
riamas ið þemës. Sakoma, kad Vieðpats Dievas padarë þmo-
gø ið þemës dulkiø, ákvëpë jam á ðnerves gyvybës alsavimà, ir
taip þmogus tapo gyva bûtybe (Pr 2,7). Manoma, kad á Bib-
lijà tokio turinio pasakojimas atëjo ið þodinës liaudies kûry-

bos23 [MNM I, p. 40–41]. Þmogaus nulipdymo ið molio mo-
tyvas aptinkamas daugelio tautø mituose: babilonieèiø, egip-
tieèiø, graikø, australø, Naujosios Zelandijos, Taièio, Bor-
neo salø gyventojø, Afrikos, Amerikos tautø – eskimø ir in-
dënø.24 Tai rodo, kad þmogaus sukûrimo ið þemës siuþetas
yra labai archajiðkas ir plaèiai pasaulyje paplitæs. Ið kur kilo
lietuviø pasakojimas apie ið molio nulipdomà þmogø, ku-
riam po to ákvepiama gyvybë, ið senosios tradicijos ar Bibli-
jos, – nelengva nustatyti. Taèiau kadangi panaðiu bûdu sak-
mëse ið molio nulipdomi ir atgaivinami gyvuliai, reikëtø ma-
nyti, kad toks sukûrimo bûdas lietuviams buvo nuo seno þi-
nomas. Sakmëse Dievas ar jo padëjëjas velnias ið molio nu-
lipdo arba ið þemës grumstelio padaro gyvulius, þvëris, paukð-
èius ir kitus gyvûnus: oþkà, avinà, vilkà (LTR 1419/20, 326/,
327/303/), vieversá, balandá (LTR 859/5, 43, 38/), varlæ, ru-
pûþæ (LTR 752/34/). Jiems, kaip ir þmogui, Dievo ápuèiama
dvasia. Tik tuomet jie tampa gyvi. Vadinasi, lietuviø sakmë-
se tiek þmogus, tiek gyvuliai, þvërys, paukðèiai gali bûti pa-
daromi ið þemës. Jø kûrëju daugeliu atveju bûna ne tik Die-
vas, bet ir jam talkinantis velnias. Tiesa, pastarasis daþniau
kuria gyvulius nei þmones.

Taigi lietuviø sakmëse iðliko pasakojimø apie þmogaus
sukûrimà. Neretai, kaip paþymëta, senosios religijos ele-
mentai èia susipina su Ðventojo Raðto motyvais, senoji mi-
tinë pasaulëþiûra – su vëlyvesne krikðèioniðkàja. Archajið-
kiausi ið tø motyvø gali bûti laikomi ikikrikðèioniðko ant-
ropogoninio mito fragmentais, o pastarasis savo ruoþtu yra
visa apimanèio mito apie pasaulio sukûrimà dalis.

Tokie tad yra pagrindiniai siuþetø tipai bei motyvai kos-
mogonijos tematika lietuviø tautosakos naratyvuose. Èia
kalbama apie pasaulio prieðistoræ in illo tempore, „anuo lai-
ku”, kai dar nieko nebuvo, ir tolydþio pradedami kurti pa-
grindiniai visatos elementai: þemë, dangus, saulë, þvaigþ-
dynai ir t. t., o galiausiai – þmogus. Dauguma tokiø pasa-
kojimø yra tarptautiniai, jiems randama analogijø Euro-
pos, o kai kuriais atvejais – ir plaèiau pasaulio tautø mi-
tuose. Ðios analogijos patvirtina naratyvø autentiðkumà, ar-
chajiðkumà, ryðá su pamatine mitopoetine pasaulëþiûra.
Jungiant, gretinant tradicijos nugludintus pasakojimus apie
pasaulio kûrimà, galima bûtø mëginti rekonstruoti lietu-
viø kosmogoninio mito metmenis.
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Nijolë LAURINKIENË. PASAULIO KÛRIMO MOTYVAI LIETUVIØ PASAKOJAMOJOJE TAUTOSAKOJE

The motifs of creating the world

in the Lithuanian narrative folklore

Nijolë LAURINKIENË

The purpose of the article is to provide the analysis of
the relics of the cosmogonic myth that are closely allied
with the mytho–poetic outlook and could be traced in the
Lithuanian narrative folklore. Not rarely an intimate con-
nection between them and the motifs and plots from the
written sources of Christian religion exists, however, to
demonstrate the possibility of differentiating the above
mentioned surviving layers of religions in folklore and to
ascertain their nature and origin one must refer to the
comparative method in order to compare particular se-
mantic structures of the Lithuanian folklore narratives
with similar structures of other nations.

The article deals with the subjects of legends on the
prehistoric world, that is with the situation when „noth-
ing was present” – there was no earth nor heaven nor the
other elements which belonged to the world created af-
terwards. The theme of creating the Earth is reflected by
the expanded and varying subject on the cosmogonic
plunge (the Earth is created of the sands which are got
out of the ground of the primary waters by the devil or
some other entity). The subject of the type about the Earth
in the wideness of the waters held by an enormous fish,
which is regarded as international, may be represented
by several variations of legends. At times the origin of the
Earth is linked with heaven rather than waters or their
entities. Lithuanian legends in this connection read that
the Earth is the Sun’s and Moon’s daughter. The Sun, as
it is asserted by the data from the folklore and the written
sources, is created by a blacksmith who might perform
the part of demiurge and who by his status might be iden-
tified with God. According to the Lithuanian folklore
narratives the origin of the constellations – the Ursa Maior
and the Pleiades is also known as related to the myth of
Perkûnas, the Thunder god. Insofar as the origin of man
is concerned Lithuanian ethiological legends relate that
he was created either by God from his saliva or made of
clay. Angels containing anthropomorphic shapes were
created as God was beating small stones one to another –
angels fell pouring like live coals.

This Lithuanian cosmogonical myth may possibly be
reconstructed from fragmental survivals of the myth oc-
curring in Lithuanian folklore, in the narrative folklore
for the most part, and, partly, in the vocal folklore.
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