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Madon synty


Ennen kauhu tiellä juoksi, Kauhun


suusta kuola juoksi, Siitä meille


mato synty, Kauhia kiven alanen,


Tuikia tulipunanen, Sakia savenkarvanen,


Monen mustan muotonen.


Kyllä konna kotos tiedän, Kiviriutta


rinta päältä, Laho kanto kartanos,


Jos olet konna pahoin tehnyt,


Tehköön Jesus terveheksi, Sisältä


kivuttomaksi, Päältä tuntumattomaksi,


Paremmaksi entistänsä.
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Lukijalle


Ajatus Seitsemisen kylien kylähistorian kirjoittamisesta syntyi sukututkimuksen jatkumona. Syrjäisestä synnyinkylästäni ja sen naapurikylistä ei ollut aikaisemmin kirjoitettu kattavaa kylätutkimusta muinaisajoista nykypäivään. Alue kattaa kolme kylää kahden kunnan alueella, Juhtimäen, Sisätön ja Vahon, joita nykyisin yhteisesti nimitetään Seitsemisen kyliksi. Ensimmäinen teos kattoi Juhtimäen historian, toinen teos käsitteli Sisätön ja Vahon kylien historiaa.


Kirjat sisältävät kylien yleistä historiaa, tietoa asutuksen synnystä ja talohistoriaa selvittämällä keitä talossa on asunut ja milloin he ovat taloa hallinneet.


Yksi ulottuvuus, kansanperinne, kylien historiasta on kuitenkin vielä käsittelemättä. Tämä teos käsittelee alueen kansanperinnettä. Kansanperinteen näkökulmasta Seitsemisen kylät ovat sekä suhteellisen nuoria, että alueellisesti liian pieniä, jotta niissä olisi syntynyt kovinkaan omintakeista kansanperinnettä. Siksi kirjassa käsitellään kansanperinnettä laajemmasta näkökulmasta. Tarkastelualueena on entisen Suur-Ikaalisten alue, johon kuuluivat Jämijärvi, Kankaanpää, Karvia, Kihniö, Parkano sekä Honkajoki. Seitsemisen kylät ja Itä-Ikaalinen saivat vaikutteita myös mm. Viljakkalasta, Hämeenkyröstä, Kurusta, Ruovedeltä ja osin Virtailtakin. Täsmällistä rajaa ei voi vetää, eikä se ole tarpeenkaan. Painopistealueena voidaan pitää Kyrösjärven vesistön ja Näsijärven vesistön välistä aluetta. Ydinalueeltaan nämä vastaavat Kyrösjärven itäpuolen rantakylien eräkauden nautinta-alueita.


Kansanperinne on hieman hankalasti määriteltävä asia. Sivistyssanakirja määrittelee kansanperinteen suullisena periytyvänä kulttuurina, kansantietoutena. Voitaneen katsoa, että kansanperinteellä tarkoitetaan monenlaisia perinteitä ja kulttuurinmuotoja, jotka liittyvät johonkin etniseen ryhmään. Kansanperinteeseen kuuluu tarinoita, legendoja, uskomuksia, näkemyksiä, tapoja, käytäntöjä ja teknologioita. Kansanperinteeksi käsitetään yleensä myös ryhmän alkuperäiset muinaisuskonnot eli ”etniset uskonnot”, kuten myös suuriin maailmanuskontoihin liittyvät paikalliset perinteet.


Suomalaisella kansanperinteellä tarkoitetaan siten suomalaisille perinteisiä ja kansanomaisia käytäntöjä, teknologioita, uskomuksia, tietoja, asenteita ja tapoja. Suomalaiseen kansanperinteeseen kuuluu sanan laajassa merkityksessä kaikki suomalaisten perinteinen kansanomainen kulttuuri. Erityisesti maalaiskulttuuri ja tavallisen rahvaan kulttuuri, myös jossain määrin varhainen työväenkulttuuri on katsottu Suomessa kansanperinteeksi. Myös maaseudulla itsenäisesti toimivien käsityöläisten perinteiset elinkeinot, kuten kyläsepän ammatti, voidaan nähdä kansanperinteenä. Tässä teoksessa ovat mukana myös ihmisen elämän keskeisiin tapahtumiin kuten syntymiseen, avioitumiseen ja kuolemaan liittyvät tavat ja uskomukset.


Kansanperinteessä on jäänteitä suomalaisesta muinaisuskosta. Myös kristillisistä uskomuksista, tavoista ja opeista on muokattu kansanomaisia versioita ja yhdistelty varhaisempia ja kristillisiä käsityksiä.


Kansankulttuuria ja suullista perinnettä tutkivaa tieteenalaa kutsutaan folkloristiikaksi. Se tutkii ihmisten elämismaailmaa ja kansanomaisia ajattelumalleja, eli kansan tietämystä.


Monet kansanperinteeseen kuuluvat uskomukset ovat maailmanlaajuisia ja niitä on sovellettu paikallisiin oloihin. Martti Haavion mukaan kansansadut ovat kansainvälisiä. Monen suomalaisenkin kansansadun juuret saattavat olla Egyptissä, Kreikassa tai jopa Intiassa. Haavion mukaan kaikki suomalaiset sadut ovat syntyneet muualla ja kulkeutuneet eri reittejä tänne1.





1 Hyppönen, Anna. Jättiläisten valtakunta, s. 9. Hyppönen viittaa [Haavioon 1935. s. 257–258.]




Seitsemisen kylien kansanperinne


Seitsemisen kylistä Juhtimäki on asutuksellisesti vanhin. Laajimmillaan Ikaalinen oli huomattavasti nykyistä aluettaan suurempi. Ikaalisten emäpitäjän alueeseen kuuluivat Honkajoki, Ikaalinen, Kankaanpää, Karvia, Kihniö ja Parkano. Alue kuului Ylä-Satakuntaan ja kattoi likipitäen sen alueen, jota nykyään nimitetään Pohjois-Satakunnaksi.


Juhtimäki kuuluu Kyrösjärven vesistöön ja ennen varsinaista asutusta siellä olikin Kyrösjärven rantakylien erämaita. Varsinainen asutus ei kuitenkaan tapahtunut Kyrösjärven suunnasta, vaan pysyvä asutus tuli Ruoveden suunnalta asukkaiden ollessa alkuaan Rautalammilta Savosta Ruovedelle muuttaneita. Juhtimäki kuului vielä tuolloin Ruoveteen ja siirrettiin Kyröön vuonna 1584. Juhtimäen pysyvä asuttaminen ajoittuu aikaan, jolloin Kustaa Vaasa oli ottanut Pohjois-Satakunnan erämaat valtiolle ja pyrki asuttamaan näitä entisiä eräsijoja.


Sisättö ja Vaho asutettiin lähes 200 vuotta myöhemmin, eikä taustalla ole erämaiden asuttaminen. Sisätön ja Vahon asuttaminen liittyy olennaisesti torpparilaitoksen kehitykseen ja asuttaminen tapahtui Kyrösjärven suunnasta.


Eriaikaisen syntyhistorian voisi olettaa näkyvän myös kansanperinteessä. Juhtimäen alkuperäiset asuttajat ovat tuoneet mukanaan lähtöseutunsa perinnettä, jossa on ollut itäistä vaikutusta, varhaisempaan kristillisyyteen ja jopa sitä edeltävään aikaan liittyvää mytologiaa. Yhteys savolaisuuteen ja itäiseen perinteeseen katkesi muodollisesti viimeistään siinä vaiheessa, kun kylä liitettiin Kyröön ja tosiasiallisestikin viimeistään Ikaalisten muodostuessa omaksi seurakunnakseen 1600-luvun puoliväliin tultaessa. Perinnettä kerättiin vasta 1800-luvun puolivälistä lähtien ja valtaosin vasta 1900-luvun puolella. Vanhempi perinne oli siinä vaiheessa jo ehtinyt yhtäältä unohtua ja toisaalta sulautua läntiseen perinteeseen.


Juhtimäki on maakirjakylä, mutta Sisättö ja Vaho eivät ole maakirjakyliä, ne muodostavat kylän asuma- ja talouskylän merkityksessä, ollen siten osia emokylistään. Kumpikin on asutettu näistä emokylistään käsin ja siten tavat ja perinteet tulevat enemmän siltä suunnalta. Käytännössä kaikkien kolmen kylän kansanperinne on sulautunut varsin samanlaisena viiteympäristöönsä.


Kansanperinne on muun lisäksi myös kansan kieltä. Siksi kirjassa käytetään runsaasti myös perinteisiä nimityksiä asioille. Nimitykset vaihtelevat myös alueellisesti, tässä käytetään erityisesti Itä-Ikaalisissa ja Seitsemisen kylissä käytettyjä nimityksiä. Nykyihmiselle tuntemattomimmat on pyritty lyhyesti selittämään myös nykykielellä.
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Suur-Ikaalinen vuoden 1650 kartan mukaan.
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Kirjan kansanperinteen ydinalue ja alueen asutus 1700-luvun alussa.







Tarina elää


Kansantarinat voidaan ryhmitellä historiallisiin ja paikallistarinoihin sekä uskomustarinoihin. Tässä teoksessa paino on paikallistarinoilla, mutta yleensä niilläkin on laajempi tausta, tarina vain on sovitettu paikallisiin oloihin. Siksi mukana on myös laajempi näkökulma.


Uskomustarinoiden toimijoina ovat yliluonnollisia kykyjä omaavat olennot ja henkilöt tapahtumien liikkuessa outojen, salaperäisten ja selittämättömien asioiden parissa. Näillä tarinoilla on oma ”perinteen kielioppinsa”, johon kuuluu kaksi olennaista piirrettä. Yhdessä tarinassa kerrotaan vain yhdenlaisesta olennosta, eri olentoja ei yhdistetä samaan tarinaan. Toinen piirre on, että tarina kiinnittyy tiettyyn maantieteelliseen ympäristöön. Tämä liittyy siihen, että samoilla uskomusolennoilla on eri nimityksiä eri alueilla ja samat aiheet saattavat eri alueilla liittyä eri olentoihin.


Suomenkielinen kirjallisuus syntyi uskonpuhdistuksen myötä. Nimenomaisena tarkoituksenahan oli, että kansan piti äidinkielellään voida tutustua kristinuskon perustotuuksiin. Mikael Agricola kuvaa kyllä Psalttarin2 suomennoksen alkupuheessa Suomen suvun pakanallisia jumalia, mutta sillä ei vielä ollut merkitystä kansanperinteen kannalta. Kirjat eivät vielä levinneet varsinaisen kansan keskuuteen kalleutensa ja puuttuvan lukutaidon vuoksi. Lukutaitoa alettiin tosissaan levittää kansan keskuuteen vasta puhdasoppisuden3 aikana ja vaadittiin kristinuskon perustotuuksien osaamista ulkoa. Tämän myötä kansa tuli omakohtaisesti vakuuttuneeksi paholaisen ja muiden yliluonnollisten olentojen olemassaolosta.


Itämerensuomalaisessa mytologiassa Kalevanpojat olivat yleensä muinaisia jättiläisiä, toisinaan myös inhimillisempiä hahmoja. Kalevanpoikien toiminnalla selitetään monia poikkeuksellisia maastonmuotoja, kuten kivien sijaintia. Kalevanpojat tunnetaan myös myöhemmässä, kristinuskon sävyttämässä suomalaisessa mytologiassa, usein pahoina tai arvaamattomina jättiläisinä, jotka saattoivat kaataa viljan tai metsänkin kumoon. Mikael Agricolan mukaan Kalevanpojat löivät niityt maahan.


Aiemmissa kertomuksissa kalevanpojista heidät kuvataan kuitenkin inhimillisinä sankarihahmoina. Muiden muassa Väinämöisen, Kullervon ja Lemminkäisen sanotaan olevan kalevanpoikia.


Kristfrid Ganander kertoi Mythologia Fennicassa vuonna 1785 kalevanpoikien olleen Kalewa-nimisen jättiläisen 12 vahvaa poikaa, jotka rakensivat linnoja eripuolille Suomea. Ganander mainitsee nimeltä kuusi ja myös heidän asuinpaikkakuntansa: Hiisi (Paltamo), Ilmarinen (Häme), Wäinämöinen (Suomi), Liekiöinen (Savo), Soini (Liminka) ja Kihawanskoinen4.


Pyhät kirjat tarjosivat, tosin tarkoittamattaan, tukea tarinaperinteelle. Raamatussa kirjoitettiin muinaisaikojen sankareista5, jättiläisistä 6 ja kalevanpojista7 sekä piruista. Vuoden 1642 raamatunsuomennoksessa ei vielä kirjoiteta jättiläisistä, vaan käytetään nimityksiä Sangari ja Hidjet. Vuoden 1685 käännöksessä, samoin kuin sitä seuraavissa painoksissa, esiintyvät kalevanpojat, jotka säilyivät eri käännöksissä aina 1800-luvun jälkipuoliskolle saakka.


Kalevanpojat olivat länsisuomalaisessa kansankielessä jättiläisiä. Raamattuun kalevanpojat päätyivät Paimion kirkkoherran Henrik Florinuksen käännöksen seurauksena8. Hän arvosti kansankieltä ja otti kotimurteestaan tutut ilmaukset Raamattuun, jotka korvasivat vieraiden kielten jättiläisiä merkitsevät sanat kalevanpoika -sanalla. Kalevanpoika -sanan päädyttyä näin Raamattuun, sai kansa sitä kautta arvovaltaista tukea kalevanpoikaperinteelleen. Perinne ja Raamattu ruokkivat toisiaan.


Uskonnollisessa opetuksessa kiellettiin etsimästä apua tuttujen tarinoiden toimivilta henkilöiltä, pirulta, noidilta, metsän- ja vedenhaltijoilta, tontuilta yms. Aapisen ja virsikirjan aamu- ja iltarukouksissa sekä virsissä pyydettiin Jumalalta varjelusta yön pimeydessä vaanivia peikkoja, koukoja ja näkymättöminä liikkuvia vihollishenkiä vastaan. Kun pyhissä kirjoissa, joiden jokainen sana on ehdottomasti totta, on näistä olennoista kerrottu, on niihin myös uskottu.


Näin kirkko vahvisti tarkoittamattaan kansan uskomuksia. Varsinkin keskiaikaisten kirkkojen maalaukset ja myöhemmät uskonnolliset kirjat vielä osaltaan täydensivät uskomuksia. Näin kristilliset tahot antoivat voimakasta tukea sille uskolle, joka on välttämätön ehto myyttisten tarinoiden elämälle.





2 Psalmien kirja. Agricolan oma panos näkyy Psalttarissa erityisesti esipuheessa, jossa luetellaan muinaisten suomalaisten epäjumalia ja kerrotaan pakanallisista palvontamenoista. Esipuheessa mainitaan monia sellaisia uskomusolentoja, jotka myöhemmin tulivat tutuiksi Kalevalan välityksellä.


3 Suomen historiassa puhdasoppisuudella tarkoitetaan aikakautta, jonka uskonnollista elämää leimasi tiukka evankelis-luterilainen puhdasoppisuus. Puhdasoppisuus alkoi muotoutua 1500-luvun jälkipuoliskolla ja kasvoi huippuunsa 1600-luvulla.


Puhdasoppisuuden aikana kiinnitettiin erityistä huomiota väestön lukutaitoon ja kansanopetukseen. Tavoitteena oli, että alamaiset kykenisivät omaksumaan oikean uskon lukutaidon kautta.


4 Kihawanskoinen tunnetaan myös nimellä Kihavaiconen. Nimi mainitaan ensimmäisen kerran jo vuonna 1663 Paltamon kirkkoherran, rovasti Juhana Cajanus vanhemman kertomuksessa Paltamon pitäjän oloista.


5 Sijhen aican olit myös Sangarit maan päällä: sillä sijttecuin Jumalan pojat macaisit ihmisten tytärten cansa/ ja sijtit lapsia/ että nijstä tulit woimaliset miehet/ jotca muinan olit sangen cuuluisat. 6 Mooses 6:4. Koko Pyhä Raamattu 1642.


6 13 Mooses 13:32. Biblia 1716.


7 14 Mooses 14:34. Biblia 1776.


8 Simonsuuri Lauri. Kansa tarinoi. Tutkielma kansanperinteen salaperäisestä maailmasta s. 23.




Kyläyhteisön uskonto


Seitsemisen kylien kansanperinne on agraarikulttuurin perinnettä. Juhtimäen asuttaminen sijoittuu ajallisesti uskonpuhdistuksen jälkeiseen aikaan ja viljelykulttuurisesti kaskiviljelyvaiheeseen, joista kummallakin on oma merkityksensä. Kaskiviljelijät alkoivat 1300–1600-luvuilla levittäytyä sekä Itä-Suomen vaaroille että länteen Ylä-Satakunnan ja Keski-Pohjanmaan erämaihin alueille, joita läntiset peltoviljelijät eivät kyenneet tai halunneet asuttaa. Sinne, missä oli metsäisiä vaaroja ja rinnemaita, levittäytyivät kaskiviljelijät. Juhtimäki oli tyypillinen esimerkki tästä ilmiöstä.


Agraarikulttuurin uskonto Suomessa on kristinusko. Kristinuskon päävastustaja oli vainajakultti ja tietäjyys. Keskiajan kirkko, sekä katolinen- että ortodoksien kirkko sopeutuivat paikallisiin oloihin. Ne sulattivat itseensä edeltävän uskonnon rakenteita. Pyhille paikoille rakennettiin kirkko, vainajat otettiin kirkon suojiin ja uskonnolliset riitit muutettiin julkisiksi jumalanpalveluksiksi. Tietäjäriitit kristillistettiin, aiempien haltijoiden ja eläinten kantaemojen tilalle otettiin suojeluspyhimykset ja myyttiset alkukertomukset otettiin Raamatun tapahtumista. Uhrijuhlat muutettiin kirkon suojeluspyhimysten muistojuhliksi.


Ruotsi kääntyi luterilaisuuden oppiin vuonna 1527 ja puhdasoppisuuden alku ajoittuu vuoden 1580 paikkeille ja samaan aikaan sijoittuu myös Juhtimäen asuttaminen. Puhdasoppisuuden aikana luterilainen usko haluttiin pitää puhtaana vieraista vaikutteista ja syntyi synti-, paholais- ja noitaopit, joilla määriteltiin järjestelmän sisäiset viholliset. Tämä perinne tunkeutui myös talonpoikaisen kristillisen kyläyhteisön ajatteluun ja kirkko muutti tämän perinteen avulla käsitykset vainajista ja tietäjistä. Tässä kristillisessä perinneympäristössä sai rakenteensa ja sisältönsä talonpoikainen kansanperinne: moralistiset kohtalo- ja esimerkkitarinat, kristilliset kauhukertomukset kummittelevista vainajista, noitien pahuudesta, syntisen ihmisen kuolemasta ja uskomukset noidista ja trulleista.




Pohjoisten kansojen maailmankuva


Muinaiset uskomukset tuntuvat nykyihmisestä omituisilta, mahdollisesti jopa huvittavilta. Miten ihmiset ovat voineet uskoa sellaisia asioita. Uskomuksissa on taustalla tyystin erilainen maailmankuva, jonka omasta näkökulmasta ne ajatukset ovat järkeviä. Kyseessä on maailmankuva, jossa ei voi puhua kristilliseen tapaan hyvästä ja pahasta, vaan elämää rakentavista ja tuhoavista voimista. Ihminen joutuu toimimaan niiden välissä.


Vanhat uskomukset eivät ole olleet uskomiseen perustuvia. Ne ovat olleet omana aikanaan yleisesti hyväksyttyä tietoa maailmasta. Kirkon opetuksista tuli kansan yleisesti hyväksymää tietoa viimeistään 1600-luvulla, jolloin vanhat perinteet jatkuivat nimenomaan valtakulttuurin vastaisina uskomuksina. Vahvempi ideologia on aina yhteiskunnassa tietoa ja heikompi uskoa.


Uskomustarinat eivät ole satuja, vaikka sadutkin on aikoinaan sepitetty aikuisia varten. Uskomustarinoiden ja satujen ero on siinä, että satuja on kerrottu viihteeksi, kun taas uskomustarinoihin on uskottu ja niiden varoitukset ovat ohjanneet yhteisön käyttäytymistä. Aikuisetkin pelkäsivät uskomustarinoiden sisältöä.


Vanhojen tarinoiden taustalla on kansanusko, joka kunnioitti luontoa ja haltijaväkeä. Kaikessa luonnossa oli väkeä eli voimaa. Kansanuskoon sekoittuu tarinoissa kristinuskoa.


Muuttoliike hävitti kansanuskon rippeet


On sinänsä hämmästyttävää miten pitkään vanhat tavat ovat Suomessa eläneet. Tietojen mukaan vielä 1950-luvulla on puille viety uhrilahjoja, mutta ei juurikaan sen jälkeen. Käytänteet unohtuivat 1950-luvun aikana. Syynä harvinaistuneiden vanhojen tapojen katoamiseen olivat 1950-luvulla maaseudun modernisaatio, esimerkiksi sähkön saaminen taloihin. Merkittävin kuolinisku kansanuskolle oli kuitenkin muuttoliike kaupunkeihin.


Muuttoliike hajotti perinteiset sukuyhteisöt, joissa tavat olivat vielä ehkä eläneet ja siirtyneet sukupolvelta toiselle. Mummo oli saattanut käydä pitämyspuullaan ja lapset olivat siitä oppineet, että sellainen oli sosiaalisesti hyväksyttävää. Muuttoliikkeen myötä nämä yhteisöt hajosivat lopullisesti eivätkä tavat siirtyneet uusille sukupolville.


Nykyajan kansanperinnettä


Vanhat perinteet katoavat yhteiskunnan muuttuessa, mutta tilalle tulee uutta. Nykyisin kansanperinne muodostuu kaupunkitarinoiden, urbaanilegendojen ja salaliittoteorioiden kautta.


Kaupunkitarina voi olla uskottavan tuntuinen, mutta siihen saattaa sisältyä mahdottomiksi osoittautuvia yksityiskohtia. Usein kertomusten uskotaan tapahtuneen sellaiselle tutun tutulle, joka on vain niukasti kuulijan tuntemien ihmisten piirin ulkopuolella. Todellisuudessa tarina on usein kansainvälinen kiertotarina, joka on kiertänyt mantereelta toiselle. Nykytarina voi myös perustua tositapahtumaan, mutta yleensä se muuntuu ja kärjistyy matkalla saaden uusia yksityiskohtia, joita alkuperäiseen, todelliseen tapahtumaan, ei kuulunut.


Nykytarinoissa saattaa hyvinkin vanha tarina saada nykymuodon. Tyypillinen tätä tarinaperinnettä edustava urbaanitarina on katoava liftaaja eli haamuliftari. Kyseessä on vanha ja kuuluisa kummitusjuttu, jossa ajoneuvolla matkustavat ihmiset tapaavat tai poimivat kyytiin liftarin, joka myöhemmin katoaa jälkiä jättämättä ilman selitystä, yleensä liikkuvasta kulkuneuvosta. Kummitustarinaa versioineen on kerrottu ympäri maailmaa vuosisatojen ajan. Yksi vanhimmista katoavan kyytiläisen sisältävistä tarinoista löytyy Ruotsista vuodelta 1602.


Ruotsalaisen papin ja historioitsijan Joen Petri Klintin teoksessa ”Om the tekn och widunder som föregingo thet liturgiske owäsendet” kirkkoherra ja kaksi viljelijää olivat paluumatkalla kynttilänpäivän markkinoilta kotiinsa Västergötlannissa 1602. He kohtasivat palvelijan asuun pukeutuneen nuoren ja viehättävän naisen, joka pyysi kyytiä ja sai sen. Myöhemmin seurue pysähtyi majataloon tauolle. Muut tilasivat ruokaa, mutta nainen pyysi vain juotavaa. Hänelle toimitettiin kannu olutta kuten miehillekin. Nainen ei juonut kannusta, mutta totesi sen olevan täynnä mallasta. Samalla toisen olutkannun sisältö muuttui mystisesti tammenterhoiksi ja papin nenän edessä olleen kannun sisältö vereksi. Tällä hetkellä nainen lausui: "Tämän vuoden sato tulee olemaan hyvä. Puut kantavat riittävästi hedelmiä, mutta tulee myös sotia ja ruttoa." Sen sanottuaan nainen katosi.


Yksi Suomessa kerrotuista nykyversioista kertoo tarinan autosta, jossa on saattanut olla useampikin henkilö, vaikkapa pariskunta, joka on poiminut mukaansa mustiin pukeutuneen tai jopa surupukuisen naisen. Nainen on sitten kadonnut tai noussut pois tietyssä paikassa, kuten hautausmaan tai autiotalon kohdalla. Myöhemmin pariskunta on saanut kuulla, että kyseessä oli aikoja sitten kuolleen naisen haamu ja tämä oli kadonnut joko sen hautausmaan kohdalla, jossa hänen hautansa sijaitsi tai vanhan kotitalonsa tai kerrotun kuolinpaikkansa kohdalla. Joissakin muunnelmissa liftari on saattanut lainata kaulahuivia tai vastaavaa esinettä, joka tämän kadottua on jäänyt penkille muistuttamaan kyytiläisen todella olleen autossa. Esineen on myös saattanut löytää kyytiläisen haudalta tai hänen kerrotusta kuolinpaikastaan.


Yksi versio tarinasta on 1940-luvulta Honkajoelta kokijansa kertomana9:




Sotien jälkeen linja-autovuoroja vielä kulki, ainakin maaseudulla tiuhempaan kuin nykypäivinä. Viimeinen vuoro kaupungista tuli maalaiskirkonkylään puolenyön aikaan. Syksyinen, kurainen ja kuoppainen tie ohitti pimeitä ja vaisusti valaistuja kirkonkyliä.


Pimeän metsätaipaleen varrella linja-autonkuljettaja huomasi joukon tummiin pukeutuneita hahmoja tien laidassa. He viittilöivät autoa pysähtymään. Mitään pysäkkejä ei tien varrella siihen aikaan ollut. Auto pysähtyi ja väki nousi autoon mitään sanomatta. Yksi heistä maksoi silmiin katsomatta ja hiljaisuuden vallitessa.







Matka jatkui. Kukaan ei sanonut puolta sanaakaan. Kello lähestyi puolta yötä. Pimeys oli sakeaa kaikkialla. Viimein saavuttiin yöksi hiljenneeseen kirkonkylään. Tie kulki aivan kirkon ja hautausmaan edestä.


Jäämme tähän, sanoi mies nousten ylös hautausmaan kohdalla.


Seurue nousi ylös ja poistui autosta yhtä vaiti kuin oli tullutkin.


Mutta mitä ihmettä! Kuljettaja näki, kuinka he menivät kirkkomaan portista sysipimeälle hautausmaalle. Mikä oli tämä joukko ja mitä he tekivät keskiyöllä hautausmaalla!





Tarinaperinne on myös siirtymässä internettiin, siitä esimerkkinä kertomus internetin keskustelupalstalta vuodelta 2006, jossa on kyse joutumisesta metsän peittoon (ks. luku Metsänpeitto – hiidenkätkö s. 81): ”Mummoni kertoi, miten hän tätini kanssa oli mustikassa ja tapahtui juuri tuollainen ilmiö (metsänpeitto): he molemmat eksyivät aivan tutussa metsikössä ja kummallinen "outous" ympäröi heitä.


Koko episodi päättyi vielä kummallisemmin: mummoni huomasi kauempana metsikössä vanhan naisen. Kun mummoni huusi naiselle, nainen nousi seisomaan ja viittasi mummolleni. Silloin mummoni tunsi hänet: kyseessä oli yli 30 vuotta sitten kuollut, mummoni aikana kylällä elellyt noita. Myös tätini näki tuon kummallisen naisen. Nainen katosi pieneen kuusipöheikköön. Kun tätini ja mummoni tulivat tuohon paikalle, nainen oli kadonnut, mutta pöheikön takaa löytyi pieni polku, joka johti tutulle kylätielle10.”


Tuoreinta tarinaperinnettä ovat radiotontut, pienet kääpiöt, jotka tulevat pistorasiasta ja, joilla on vihreä iho ja pitkä nenä. Niillä on ruskea takki ja housut ja mustat kengät sekä eräänlaiset lierihatut päässä. Ne eivät ole pahoja mutta voivat varastella, henkisesti lapsen tasolla. Asiaan kuuluu, että jotkut uskovat nähneensä radiotonttuja. Seuraavassa kerrotaan erään keskustelijan näkemys asiasta:




Ovat kuulemieni juttujen perusteella varastelleet rahaa ja kaikenlainen irtaimisto kelpaavat tontuille! Joillakin ihmisillä nämä ovat ihan ongelma ja radiota eivät voi omistaa jos ongelmaksi on yltynyt tonttujen tunkeutuminen huoneisiin radio aalloilla. Näitä voi olla parhaimmillaan talosi täynnä, iso lauma vihreitä kääpiöitä. Ovat ulkonäöltään pitkänenäisiä ja jostakin olen muistaakseni kuullut väitteen jonkas mukaan näillä olisi parempi haju aisti kuin meillä ihmisillä. Se mikä näissä voi tuntua jopa yliluonnolliselta on se että ne ovat kaikki saman näköisiä ja vaatteetkin ovat samanlaiset. Yksi erittäin kiehtova juttu minusta on, että kuka valmistaa tontuille nämä vaatteet, koska nämä tontuthan ovat henkisesti lapsen tasolla olevia lapsen mielisiä olentoja11.





Taikuus ja noituus


Taikuutta ja noituutta pidetään yleiskielessä synonyymeina, mutta kansanperinteessä ne kuitenkin merkitsevät eri asioita, joskin raja on häilyvä. Taikuus oli maagista toimintaa, jolla pyrittiin saamaan aikaan hyvää. Se oli arkipäiväistä ja osa ihmisen elämän kokonaisvaltaista rituaalista ajattelua. Taikoja saattoi tehdä kuka tahansa ja missä tilanteessa tahansa. Toisaalta turvauduttiin myös tietäjiin, joita nykykielellä voisi kutsua riittiexperteiksi tai riittiasiantuntijoiksi.


Yleisesti ottaen taikuus oli hyvää, mutta joissain tilanteissa se voitiin tulkita kielletyksi tai pahaksi. Esimerkiksi toimet, joilla pyrittiin oman onnen kasvattamiseen muiden onnen kustannuksella, voitiin tulkita vahingoittaviksi tai jopa noituudeksi.


Noituus on ymmärretty yliluonnollisen kanssa toimimiseksi pahan päämäärän saavuttamiseksi, käsittäen myös supranormaalin pahan kanssa toimimisen. Taikuuden ja noituuden avulla voitiin tehdä sekä hyvää että pahaa. Aikalaisten tilannekohtaiset tulkinnat ja tekijän vaikuttimet teon taustalla ovat määrittäneet sen, miten teko on tulkittu, ja miten sitä on käsitelty oikeusistuimissa ja yhteisössä.


Ruotsin valtakunnassa taikuuden harjoittaminen oli rangaistava rikos jo laajojen noituusoikeudenkäyntien aikaan 1500- ja 1600-luvuilla. Lainsäädännön mukaan noituudesta voitiin langettaa kuolemantuomio tai sakkoja, mutta sakkotuomion saattoi saada myös taikuuden harjoittamisesta. Siten lainsäädännössäkin tunnustettiin taikuuden ja noituuden välillä olevan eroa. Kumpikin oli rangaistavaa, mutta taikuus katsottiin kuitenkin lievemmäksi teoksi.


Taikuuden harjoittaminen kriminalisoitiin asetuksilla jo 1600-luvun lopulla ja varsinaisella lailla vuoden 1734 yleisen lain myötä. Vuonna 1736 voimaan tulleen lain mukaan taikuudesta saattoi saada sakkotuomion. Noituus säilyi virallisissa normeissa kuolemalla rangaistavana rikoksena vuoteen 1779 asti. Taikuudesta eli tietäjyyden tai loitsimisen harjoittamisesta saattoi saada sakkorangaistuksen vielä vuoteen 1998 asti, jolloin rikoslain 42. luvun 8. pykälä kumottiin12.


Suur-Ikaalisissa taikuutta ja noituutta harjoittavista henkilöistä käytettiin nimityksiä tietäjä, velho, lumooja ja noita. Ne eivät ole synonyymeja, vaan kuvaavat erilaisia tapoja harjoittaa taikuutta ja noituutta .


Tietäjä oli henkilö, joka tiedusteltaessa kykeni ilmoittamaan esimerkiksi varkaan sukupuolen ja asuiko tämä lähellä varkauspaikkaa vai ei. Tietäjä kykeni ilmoittamaan, oliko kotieläimen ruokahalun ja hyvinvoinnin kateen katseella pilannut mies vai nainen. Tietäjä tiesi oliko sairas miehen vai naisen kiroissa ja tiesi verensulkusanat ja käärmeenpureman loitsun.


Velho oli iloluontoinen ihminen, joka kertoi leikkisiä, perättömiä ja naurettavia juttuja. Nauratti kansankokouksissa ihmisiä huomiota herättävillä sutkauksilla. Tällaisesta ihmisestä sanottiin ”on se aika velho”. Tässä ikaalislaisessa kuvauksessa velho ei varsinaisesti harjoita taikuutta tai noituutta. Tämä on huomattava poikkeama, sillä yleensä velholla tarkoitetaan yliluonnollisia taikavoimia hallitsevaa henkilöä, noitaa.


Lumooja oli epärehellinen ihminen, joka kaikissa toimissaan aina osasi valvoa oman etunsa toisen vahingoksi tämän sitä heti huomaamatta.


Noita oli henkilö, joka tietäjätaidon lisäksi osasi pakottaa varkaan viemään varastamansa tavaran takaisin omistajansa saatavaksi. Noita osasi parantaa eläimet kateen katseesta ja palauttaa voionnen, sekä päästää sairaat kiroista. Noita osasi mennä lukittuun kirkkoon puhaltamalla avaimenreikään, kykeni puhumaan kuolleiden kanssa sekä tekemään sanoilla sairaaksi haluamansa henkilön. Noita osasi lentää uuniluuta peräsimenä ja kykeni muuttamaan itsensä miksi esineeksi hyvänsä.


Tässä jaottelussa velho ja lumooja eivät varsinaisesti osanneet eivätkä käyttäneet yliluonnollisia voimia. Tietäjä ja noita puolestaan kykenivät käyttämään yliluonnollisia voimia, noidan ollessa voimallisempi hahmo. Tämä ikaalislainen yleinen jaottelu on varsin täsmällinen ja poikkeaa melkoisesti yleisemmästä käsityksestä. Näitä käsitteitä käytetään tarinaperinteessä yleisesti ja eri alueilla niiden merkitykset poikkeavat toisistaan ja menevät ristiin. Yhtenäistä tietäjäkuvaa ei ole olemassakaan, tietäjätarinat sisältävät aina monenlaisia aineksia.


Kansanomaisen ajattelun mukaan ilmiön tai olion synnyn, joskus myös sen oikean nimen, tietäminen merkitsee ilmiön hallitsemista ja yliotteen saamista siitä. Ikaalisista on seuraava tarina:


Tittilän Tuure




Eräs noita oli kosinut muuatta tyttöä ilmaisematta hänelle nimeään, vaikka tyttö oli tahtonut sitä tietää. Kun noita sitten lauloi katajapuskaa kiertäessään:







”Tänäpänä maltaani jauhetaan,


huomenna häissäni


lauletaan! Tyttö itkee ja


suree eikä tiedä nimeäni ja


minä olen Tittilän Tuure”,







kuuli tyttö hänen laulunsa ja sai siitä kuulla kosijan nimen. Kuultuaan, että häntä oli noita kosinut, purki tyttö kihlauksen1.








9 Heikkilä Raili ja Paula. Hiilenväkeä ja muita selittämättömiä tositarinoita, s. 77–78.


10 Suomi24.fi keskustelupalstalta löytyy lisää näitä kokemuksia nykyajalta, http://keskustelu.suomi24.fi/node/3053683.


11 https://keskustelu.suomi24.fi/t/3587839/pikku-ukkoja-kahvin-seassa.


12 Suomen säädöskokoelma 1999, 1616.




Väki


Sanalla väki on ollut muinaissuomalaisille erityinen merkitys haltijoiden14 joukkona, joka ilmenee myös taikavoimana ja sairauksina. Myös ihmisen voimaa tai taikavoimaa kutsuttiin väeksi, ja voimakkuutta ja taikavoimaisuutta väkevyydeksi.


Suomalaisessa mytologiassa ja kansanuskossa eri ympäristöillä, paikoilla ja elementeillä, ja jopa ihmisillä oli omat vartijaolentonsa, haltijansa Haltijat esiintyivät usein suurina joukkoina, väkinä. Esimerkiksi vedessä asui veden väki, tulessa taas tulen väki. Eräs loitsija onkin todennut, että joka paikalla on omat haltijansa15.


Jokaiselle väelle oli luonnollinen paikkansa: esimerkiksi veden väki kuului veteen, maan väki maahan ja metsän väki metsään. Jos tämä kosminen tasapaino järkkyi ja väkiä siirtyi vääriin paikkoihin seurasi ongelmia. Esimerkiksi ihmisen sairaus saatettiin selittää siten, että häneen oli tarttunut ympäristöstä väkeä, joka ei kuulunut häneen. Toisaalta ihminen saattoi sairastua siitäkin, että jotain häneen kuuluvaa (kuten sielu tai suojelushaltija) lähti hänestä pois. Sairautta parantavan tai ongelmaa ratkovan tietäjän tehtävänä oli usein palauttaa kosminen tasapaino, ohjata väärään paikkaan joutunut väki tai olento oikealle paikalleen.


Väet vartioivat omia valtapiirejään, ja ne saattoivat tarttua lähiympäristöstä ihmisiin, varsinkin, jos nämä eivät käyttäytyneet rauhallisesti ja kunnioittavasti. Varsinkin pelästyvään saattoi tarttua ympäristön väkeä.


Saatettiin ajatella, että maailmassa oli käynnissä jatkuva väkien valtataistelu, jonka voi samaistaa elementtien valtataisteluun. Tuli tuhosi puuta, mutta samalla tulen väki voitti puun väkeä. Kun uimassa sairastunut parantui saunassa, selittyi se sillä, että tulen väki karkotti veden väen.


Väki tarkoitti olentojen joukon lisäksi tämän joukon (luonnollista tai yliluonnollista) voimaa. Ilmeisesti voima ja henkiolentojen joukko pitkälti samaistettiin niin, että käsite väki tarkoitti usein molempia. Kaikkialla missä oli voimia, oli ehkä myös olentoja. Nämä olennot koettiin joskus ihmistä muistuttavina taruolentoina, mutta joskus ne saattoivat olla näkymättömiä tai äärimmäisen pieniä, tai pelkästään vertauskuvallisia. Esimerkiksi rannalla kiroilevaan saattoi vihastua ja tarttua veden väkeä, joka sairastutti ihmisen. Tällöin väen käsitteen merkitys (sairautta tuottavana) taikavoimana korostui. Toisaalta veden väki koostui mytologisten käsitysten mukaan haltijaolennoista, joita saatettiin puhutella nimeltäkin esimerkiksi kalaonnea pyydettäessä.


Väen kahtalaisesta käsitteestä päätellen muinaissuomalainen maailmankuva saattoi joskus olla läpeensä animistinen siten, ettei mitään voimia ollut ilman henkiolentoja. Toisin sanoen, ettei maailmassa tapahtunut mitään ilman, että sen olisi aikaansaanut joku henkiolentojen joukko. Jopa puutikkua sormessa nimitettiin puun väen vihaksi.


Olentoja, joiden on uskottu asuneen maan alla, kutsuttiin yhteisellä nimityksellä maahisiksi. Niitä kutsuttiin myös maan tai paikan haltijoiksi, koska niitä pidettiin maan tai paikan omistajina, joilta tulokkaiden oli lunastettava asuinpaikka ja joiden kanssa oli tultava toimeen.


Väkeä oli kaikkialla, jokaiselle väelle oli luonnollinen paikkansa ja ne vartioivat omia valtapiirejään. Kaikella oli oma väkensä; puilla, linnuilla, eläimillä, ihmisillä ja kaikilla elementeillä. Jokaisella elementillä oli oma väkensä; tulenväki, maanväki, ilmanväki ja vedenväki. Elementeistä vedenväkeä pidettiin kaikista voimakkaimpana, veden parantavien voimien vuoksi. Seuraavassa kuvataan lyhyesti sellaista väkeä, joka ei ollut kovin tunnettua Seitsemisen kylien tai Itä-Ikaalisten perinteessä.


Pajan väki. Pajassa, jossa työstettiin vaikeasti hallittavaa metallia suuressa kuumuudessa, täytyi olla huomattavia voimia. Näitä edusti pajan väki. Pajan väkeä saattoi ottaa mukaansa pajasta taikatemppujen ja loitsujen avulla, jos tarvitsi apua tai turvaa.


Taivaanväki. Taivaaseen liittyvät henkiolennot, joihin kuuluivat muun muassa päivätär, ilmattaret ja tuulettaret, kapeet, kuumet ja muut. Taivasta hallitsi Ukko ylijumala.


Vuoren väki eli kallion väki. Vuoren väki oli mäkien ja vuorten haltijoita. Vuoren väkeen kuuluivat vuoren haltijat ja peikot. Näiden avulla saattoi karkottaa muita väkiä ja siten ehkäistä sairauksia.


Tulenväki. Tulenväki elää tulessa ja tekee tulen ominaisuudet. Tuli polttaa ja liikkuu, koska tulen haltijat polttavat ja liikkuvat. Tulenväki oli vaarallisia haltijoita, jotka aiheuttivat palohaavoja eli tulen vihoja.


Palohaavojen eli tulenvihan hoitoon käytettiin veden väkeä eli lunta ja vettä, jotka karkottivat tulenväen.


Tulenväki ei vahingoittanut sitä oikein kohtelevia, kuten loitsu kertoo:




”Tuli ei polta tuttuansa, heimoansa herjaele”








13 SKVR X1 149. Ikaalinen. Alanen Viljo, n. 10. 1931. Juhtimäki. Iisakki Harju, n. 78 v. synt. Merikarvialla.


14 Haltija vai haltia? Suomen kielen lautakunnan mielestä on hyväksyttävää kirjoittaa joko haltija tai haltia, kun tarkoitetaan uskomusolentoa; metsänhaltija tai metsänhaltia (tai metsän haltija, metsän haltia). Tässä teoksessa käytetään muotoa haltija.


15 SKVR:2504, Suistamo 1910.




Vedenväki.


Vaarallinen vedenväki saattoi sairastuttaa, jos ei käyttäytynyt kunnolla vesillä, uimassa tai rannalla. Vedenväkeä silti pyydettiin avuksi, varsinkin kalastuksessa:




"Annapa ve'en väkeä, veessä on väkeä paljo!"





Vedenväkeä voitiin käyttää myös karkottamaan tulenväkeä esimerkiksi palohaavojen hoidossa. Nehän olivat tulenväen aiheuttamia.


Suomalaisessa mytologiassa myös vedellä on oma haltijansa. Vedenhaltija on järvien, jokien, hetteiden, lampien ja lähteiden asukas. Vanhimpiin ja tärkeimpiin suomalaisen perinteen vedenhaltioihin kuuluvat veden emä ja miespuolinen vetehinen.


Veden emällä on useita eri nimityksiä: veden emäntä, vedenneito, ämmänäkki, näkinpiika, näkinneito, vesineitty, veeneukko ja jokiämmä. Veden emän kerrotaan olevan kaunis nainen, jonka on nähty pesevän ja kampaavan tukkaansa rantakivetyksellä varhain aamulla tai illansuussa. Veden emä oli joko alaston tai hänen yllään nähdään vaahtoinen puku, eli vaahtipaita. Veden emällä oli myös niin suuret rinnat, että kainaloita pestessään hän heitti ne olalleen. Hänellä oli pitkät, vyötärölle asti ulottuvat tummat hiukset – toisien tarujen mukaan tämän kaunokaisen hiukset olisivat hehkuneet punaisina.


Toisin kuin viettelijättären elkein lauluäänellään miehiä metsästäneet seireenit, ujohkolla veden emällä on kerrottu olevan heleä ja ystävällinen ääni ja tämän pujahtavan takaisin veteen, jos joku lähestyi tätä. Myöskään veden emännällä ei ollut pyrstöä: se muistutti suuresti ihmistä.


Veden miespuolinen haltija vetehinen oli pitkäpartainen, jonka on kerrottu olevan kokonaan mustien karvojen peitossa tai peittäneen itsensä vaahtivaipalla, ruokopaidalla ja niinihousuilla. Vetehinen oli hyvinkin pelätty hahmo: sen uskottiin vievän ihmisiä veden alle. Hyvällä tuulella ollessaan vetehinen saattoi olla hyvinkin antelias ajaen kaloja kalastajien verkkoihin tai puhaltaen veneilijöille suotuisan myötätuulen.


Ukkosen väki


Suomalaisessa kansanperinteessä Ukkosen väki tarkoittaa ukkoseen liittyviä haltijoita tai itsensä Ukko Ylijumalan taikavoimaa. Parantajat hankkivat ukkosen väkeä avukseen voidakseen sen avulla parantaa sairaita. Uskottiin, että ukkosen väkeä voi saada avukseen ulkona ukonilmalla, jos tietää oikeat loitsut ja toimitukset.


Muinaissuomalainen Ukko ylijumala oli ihmishahmoinen säiden haltija ja ukkosen jumala, jota kunnioitettiin, hänen salamoitaan pelättiin ja häneltä pyydettiin apua. Ukolla, ukkosella, oli muitakin nimiä. Hämeessä ja Satakunnassa käytettiin myös nimiä isänen ja isäinen. Käytettiin myös nimeä Pitkänen. Pitkänen kuuluu raamatun kieleen. Mikael Agricolan Raamatun suomennoksessa sanotaan nin rupesit pitkeiset cwluman/ ia Leimauxet welkymen16. Ilmeisesti Agricola tarkoitti ”pitkäsellä” erityisesti ukkosen jyrinää. Markuksen evankeliumissa Jeesuksen sanotaan antaneen kahdelle opetuslapselleen nimen ”Pitkesen pojat”17. Nimitys säilyi varsin pitkään Raamatun käännöksissä.


Ukkosen jumala jakaantui kahtia, kun kantasuomalaisten elinkeinoiksi tulivat kaskeaminen ja karjanhoito. Noin 500 eKr. alettiin valmistaa rautaa, jonka valmistamisessa tarvittiin tulta ja tuulta ja niitä hallitsemaan oma jumala, jollainen tuli Ilmarisesta. Ukkosenjumaluus jäi edelleen Ukolle. Viljelys vaati tulta, sadetta ja poutaa, joita Ukko hallitsi.


Ukolla oli myös puoliso, mutta siitä, kuka puoliso oli, on erilaisia kuvauksia. Mikael Agricolan teksteistä, joissa kuvataan suomalaisten jumalia, voidaan esimerkiksi päätellä, että Ukko vietti pyhiä häitä naisensa kanssa. Ukon naisesta on kuitenkin vain vähän tietoa.


Nainen oli tiettävästi lähteiden, niittyjen ja rantojen asukas, lähteestä kohonnut nymfi, joka vietteli Ukon ja kesytti salaman.


Gristifrid Ganander esittää, että Ukon vaimo oli Akka18, mahtava jumalatar, jota verrataan Neitsyt Mariaan.


Mikael Agricolan mukaan Akan nimi oli Rauni. Rauni esiintyy luonnossa pihlajan muodossa, jonka vuoksi pihlaja on pyhitetty hänelle. Pahat henget pelkäävät pihlajaa, eivätkä hakeudu sen suojaan ukonilmalla. Siitä syystä pihlajat ovat suosittuja pihapuita estämässä salaman iskuja. Toisen, nykyisin suositumman, tulkinnan mukaan Rauni-jumalatarta ei ollut, vaan kyseessä oli Ukon epiteetti eli lisänimi eli kyseessä olisi itse Ukko.


Vanha kansa uskoi Ukolla olevan aseena vanhanaikainen kiviase, jonka uskottiin olevan kova, mustaa terävää kiilaa muistuttava kivi, jonka joskus voi löytää ukkosen iskemästä paikasta. Kiilan muodosta johtuu, että laajalla alueella Länsi-Suomessa onkin puhuttu ukkosen vaajasta.


Salamaa on selitetty uskolla, jonka mukaan Ukko ahdistelee aseellaan joitakin vihaamiaan olentoja, minkä vuoksi Ukko sinkoaa nuolensa. Uskottiin peikkojen etsivän ukonilman uhatessa piilopaikkoja milloin mistäkin, koska Ukko ajoi niitä takaa. Niinpä peikot pyrkivät piiloutumaan myös ihmisten asuntoihin. Tämä voitiin estää sulkemalla ovet, ikkunat ja savupiiput. Jos peikko pääsi piiloutumaan asuntoon, saattoi ukkonen sitä ahdistaessaan joutua tuhoamaan asuntoja, jopa surmaamaan siellä asuvia ihmisiä.


Ulkona liikuttaessa oli varottava asettumasta ukonilmalla sateensuojaan puun alle. Jos paholainen on piiloutunut puuhun, iskee ukkonen siihen ehdottomasti ja surmaa samalla ihmisen. Ukon ahdistelemat henkiolennot olivat niin pieniä, että ne saattoivat piileskellä puun kolossa tai kuoren alla ihmisen tietämättä.


Maasta löydetty ukkosen jumalan ase, ukkosen vaaja, oli erittäin arvokas taikaväline. Vaaja oli alkutulen synnyttäneen jumalan ase, joten se toimi myös tulta vastaan. Hämeenkyrössä uskottiin, että jos vaajan kanssa kiertää kolmasti kaskialueen ympäri, niin tuli ei aiheuta vahinkoa alueen ulkopuolella. Vaajoilla suojeltiin myös taloja tulipalolta ja niitä käytettiin yleisesti onnentuojina.


Hämeenkyröstä on saatu seuraavat valkean sanat:




Valkean sanat19


Puikko putosi puhki pilven.


Kivi kirves taivahasta,


Joka särjet suuret hongat,


Pirstot pitkät pihka kuuset.


Koska nyt on kolmannesti


Tulipalo piiritetty


Sinun mustalla murallas,


Älä salli savustansa


Liekin nousta liehumahan,


Vaan anna aina tulen täällä


Olla orja onnellisten!





Ukkosen vaajoilla uskottiin olevan parantava vaikutus niin ihmisten kuin eläintenkin vaivoihin. Ukonvaajoilla oli jo sellaisenaankin parantava vaikutus, pelkästään kipukohdan painamisen ukonvaajalla uskottiin auttavan. Niistä raaputetulla kiviaineella parannettiin haavoja, hammaskipua, pistoksia, paiseita ja rohtumia sekä ”kipeitä kasvannaisia”.


Kiviesineiden maagista voimaa pyrittiin vahvistamaan niihin kaiverretuilla taikamerkeillä kuten pentagrammeilla.


Ukonilmalla satanutta vettä käytettiin parannustarkoituksiin. Erään tiedon mukaan kivien kuoppiin satanut vesi auttoi poistamaan känsät. Luteita ja muita syöpäläisiä häädettiin taloista pirskottamalla huoneissa kevään ensimmäisen ukonilman vettä.





16 Se Wsi Testamentti 1548 Vanha Testamentti osittain 1552. 2. Moos, 19:16.


17 Sama. Mark 3:17 ia Jacobille Zebedeusen poialle/ ia Johannesel Jacobin welielle/ ia annoi heille sen Nimen * >Bnehargem/ se on sanottu/ Pitkesen poiat/.


18 Ganander, Gristfrid. Mythologia Fennica, s. 28.


19 SKVR X2 4882. Hämeenkyrö. Bergius n. 2. 1895




Ihmisen väki


Myös ihmisen voimaa tai taikavoimaa kutsuttiin väeksi, ja voimakkuutta sekä taikavoimaisuutta väkevyydeksi. Kyvykkäillä, vahvoilla tai taikavoimaisilla ihmisillä, sanottiin olevan väkeä, eli he olivat väkeviä. Myös ihmisen tapauksessa joskus väki saattoi merkitä olentoja, joskus taas voimaa.


Ihmisellä tai ihmisessä oli omat haltijansa tai olentonsa, kuten suojelushaltija luonto. Sielu koostui useammasta osasta, joista jotkut saatettiin nähdä myös erillisinä olentoina. Erilliseksi olennoksi on ehkä koettu ihminen itse. Ehkä joissakin käsityksissä jopa ihmisen toiminta riippui erillisten haltijoiden toiminnasta. Usein voimakasluontoinen ihminen oli myös väkevä.


Naisen väki


Oli myös sukupuoleen liittyvää väkeä. Naisen väki (vitun väki) saattoi pilata eli turmella asioita, jotka kuuluivat miesten elämänpiiriin. Esimerkiksi jos nainen harppasi kalaverkon yli, verkko saattoi menettää kykynsä saada kalaa. Toisaalta naisen väkeä voitiin käyttää miesten metsästysvälineiden tehon parantamiseen.


Kaikki väki oli vahvaa, mutta naisen väki oli yksi vahvimmista. Kansan arvokkaimpina pidetyt asiat liittyivät aina hedelmällisyyteen, olipa kyse jälkeläisistä, karjasta tai viljasta. Juuri näistä syistä naisella oli erityinen asema yhteisöissä.


Arvostetun naisen, eli synnyttäneen tai vaihdevuosiin ehtineen naisen sukuelintä kutsuttiin vituksi. Alun perin vittu on siis ollut voimallinen, mutta ei voimasana, sitä ei ollut kaikilla vaan se piti ansaita.


Vitun syntytarinoiden mukaan naisen elin syntyi hauen tai karhun kidasta ja ketun kielestä, mutta sen lihana oli teeren tai pyyn liha. Metsäkanalintujen liha oli parasta lihaa, mitä tiedettiin, mutta toisaalta naisen elimeen liitettiin jopa kastroinnin pelko, johon viittaa ajatus karhun hampaista. Jo syntytarinoiden mukaan suhtautuminen naisen sukuelimeen oli kaksijakoinen.


Naisen elintä kutsuttiin myös karhuksi, sillä naisenväki vastasi karhun magiaa. Kohdatessaan paljastetun vitun karhu pakeni sitä heikompana.


Keski-ikäinen nainen oli arvostettu ja nautti kunnioitusta, mutta nuorten naisten tilanne oli erilainen. Naiseuteen kytkeytyvät tabut liittyivät varsinkin hedelmällisyysikäisiin nuoriin naisiin, heitä jopa pidettiin vaarallisina. Varsinkin kuukautisten ja synnyttämisen aikana nainen eristettiin kotioloihin. Suomessa naisia ei kuitenkaan suljettu pois perheen piiristä, sillä töitä oli tehtävä, oli raskaana tai ei.


Maailma jakaantui kolmeen pääkerrostumaan: ihmisten asuttamaan keskiseen maailmaan sekä yliluonnollisten olentojen asuttamaan yliseen ja aliseen maailmaan. Naisen elin oli väylä kuolleiden maailmaan, vainajalaan. Siten nainen oli ruumiinsa kautta jatkuvasti kytketty tuonpuoleiseen. Etenkin kuukautisten aikana ajateltiin väylän kuolleiden puolelle olevan suoraan auki.


Harakointi


Naisen väkeä piti käyttää tarkoin ja harkitusti. Maaginen suojaus annettiin myös taikamenettelyllä, jota kutsuttiin harakoimiseksi. Harakointi tai harakoiminen on suomalaisessa kansanuskossa naisen sukupuolielimen paljastaminen kohteelle yliluonnollisena taikana esineen, karjan tai henkilön suojelemiseksi tai kiroamiseksi. Harakoinnista on edelleen kulttuurisia jälkiä useissa juhannustaioissa, joita tehdessä ollaan alasti. Suomenkielinen sana harakointi johtuu sanasta haara.


Harakoiva nainen paljastaa kohteelle sukuelimensä, mikä joko kiroaa tai suojelee kohteen tarkoituksen mukaan. Karja saatettiin harakoida kevätlaitumelle laskettaessa näyttämällä sukuelimiä ohikulkeville eläimille. Viljelys saatettiin harakoida kylvön tai istutuksen yhteydessä esimerkiksi tekemällä työ alapää paljaana. Myös metsälle tai sotiin lähteviä miehiä, aseita, työkaluja ja maailmalle lähteviä tai yksin jätettyjä lapsia harakoitiin.


Tällaisen suojauksen teho perustui käsitykseen, jonka mukaan naisen alaruumiissa oli vahva voimalataus, joka voitiin suunnata tarkasti kohteeseensa20. Voiman välittymiseksi riitti naisen sukupuolielimen paljastaminen ja näkeminen. Harakoinnissa tämä tapahtui automaattisesti, koska naiset eivät käyttäneet alushousuja varhempina vuosisatoina.


Jotkin esineet, jotka käsitettiin miehille kuuluviksi, kuten kalanverkot ja hevosvaljaat, on joissain perinteissä saatettu katsoa pilaantuneiksi, jos nainen on harpannut niiden yli.


Harakointia käytettiin myös lemmen nostatukseen. Saadakseen pojan itseensä mieltymään leipoi tyttö maukkaita leivoksia. Kun näitä sitten syötti pojalle, niin sai tämän tuumiinsa taipumaan. Mutta leivonnaisten paistumaan panon piti tapahtua näin: Tyttö itse asettui seisomaan jalat levällä tuolille uunin eteen, jonka jälkeen joku vanhempi nainen, esimerkiksi tytön oma äiti, pisti leivokset uuniin tytön jalkojen välistä lukemalla:




Kuts uuniin kukerikaakku


läpi haarun lämmin leipä


että muuttuu miehen mieli


koska siitä palan nieli21.





Väki sairastuttajana ja parantajana


Metsän väki saattoi tarttua ihmiseen, jos metsässä ei käyttäytynyt kunnioittavasti tai jos loukkaantui tai pelästyi metsässä. Väki aiheutti sairauden, joka tunnettiin muun muassa metsän väkenä tai metsän vihana. Tässä merkityksessä väki merkitsi pikemminkin taikavoimaa, mutta ilmeisesti ainakin toisinaan mukana katsottiin olevan myös olentoja. Olennot olivat vain näkymättömiä tai äärimmäisen pieniä.


Väen taikavoima saattoi sairastuttaa ihmisen, jos ihminen tavalla tai toisella loukkasi olentoja tai niiden elinympäristöä. Väen aiheuttamaa sairautta voitiin kutsua väeksi, ikään kuin väki itsessään olisi sairaus, tai vihaksi, sillä sen oletettiin johtuvan väen vihasta. Väkeä voitiin myös käyttää hyödyllisiin taikoihin, muun muassa parantamiseen samaisen väen aiheuttamasta vihasta. Usein vihat pyrittiin palauttamaan siihen ympäristöön ja niille haltijoille, joista ne olivat peräisin. Toinen tapa parantaa viha oli käyttää vierasta väkeä pelästyttämään se pois.





20 Apo, Satu. Naisen väki, s. 23.


21 Paasio, Marja. Pilvihin on piian nännit, s. 12.




Kodinhaltijat


Haltijoita oli kaikkialla. Osa haltijoista asui ihmisten elinpiirissä, ja oli suhteessa näihin. Näitä olivat esimerkiksi rakennusten haltijat ja hedelmällisyyden ja omaisuuden haltijat, joita kutsuttiin myös tontuiksi. Myös luonnossa oli paljon haltijoita. Merkittäviä luonnonhaltijoita olivat mm. metsänhaltijat eli metsänväki ja vedenhaltijat eli vedenväki, maaperän haltijat eli maahiset eli maanväki ja vuoren- ja kallionhaltijat eli vuorenväki.


Mikael Agricola kirjoitti ensimmäisen luettelon suomalaisista jumalista vuonna 1551. Luettelossa hän mainitsee tontun nimenomaan hämäläisten jumalana:


Tontu/ Honen menon hallitzi.


Sanana tonttu on Skandinavian kautta Suomeen saapunut nimitys kodin tai paikan haltijalle. Haltijoita oli metsissä ja vesissä ja kaikkialla ympäristössä. Ihmisten asettuessa paikalleen maanviljelyksen myötä myös haltijat muuttivat osittain kotipiiriin. Siten tonttu näyttää olleen tiettyyn paikkaan sidottu miespuolinen haltija. Maan länsiosissa sanotaan tontun näyttäytyvän usein pienenä ukkona, jolla on harmaa puku ja punainen piippolakki päässä.


Tontut pitivät huolen rakennuksista, esimerkiksi riihestä ja saunasta, jos niiden kanssa oltiin hyvissä väleissä. Tonttu ei suomalaisessa kansanperinteessä ole ollut yksinkertaisesti pelkästään haltija, vaan sen on nähty edustavan myös esivanhempia, mikä on olennainen ero verrattuna Skandinavian maihin.


Näyttää todennäköiseltä, että tontut ovat Suomessa muodostuneet jossain määrin esivanhemmista, kun taas muualla päin Skandinaviaa tontut ovat olleet enemmän haltijatyyppisiä. Tontut ovat edustaneet esivanhempien valvovaa silmää, jolloin välien pitäminen tonttuihin tapahtui nimenomaan elämällä hyvin. Tehtiin paljon töitä, ei kiroiltu ja elettiin siivosti. Ja ennen kaikkea elettiin aina niin kuin ennenkin.


Kansanperinteessä tunnetaan tarinoita siitä, kuinka tonttu lähti, kun taloon hankittiin separaattori maidon käsittelyä varten. Tontut olivat aika vanhoillisia. Vähintään kerran vuodessa tontulle annettiin uhri- tai kiitoslahja huolenpidosta, hyvin usein juuri jouluna. Tontulle saatettiin viedä esimerkiksi puurolautanen. Aamulla se oli sitten yleensä syöty, kuka sen sitten söikään.


Tonttuperinteeseen lukeutuu myös Välikaton Feetu. Välikaton Feetulle ei tarjottu puuroa, mutta hän oli tottunut saamaan ensimmäisen leivän joka kerta emännän leipoessa. Ellei niin käynyt, nosti Feetu melkoisen metelin.


Tonttuperinne oli maanviljelyskulttuurin ilmiö, ja sen takia tonttuperinne on ollut vahvempaa läntisessä Suomessa, jonne maanviljelyskin vakiintui aikaisemmin.


Edellä kuvattu perinteinen tonttu kuulostaa yllättävän paljon tuntemaltamme joulutontulta. Sekin vahtii, että eletään kunnolla. Voidaankin kysyä ovatko nykyajan tontut suoraa seurausta kansanuskosta? Ajatus sopii hyvin tontun historiaan, joulutontun roolihan on hyvin samanlainen kuin alkuperäisellä suomalaisella tontulla: pitää silmät auki, ja sen mukaan palkita ja rangaista.


Onko suomalaisella tontulla sitten ollut erityistä roolia jouluisin? Vanhat perinteiset juhlat kuten satokauden aloitus, kekri eli satokauden lopetus tai vuodenvaihde olivat aikoja, jolloin tämän ja tuonpuoleinen kohtasivat erityisellä tavalla ja silloin oli tärkeää uhrata juuri tuonpuoleisille olennoille, kuten tontuille, tai tehdä erilaisia taikoja. Tänä aikana tämän- ja tuonpuoleisen raja ikään kuin haurastui, minkä takia kommunikaatiota ja vuorovaikutusta näiden kahden maailman välillä saattoi olla paremmin. Kansa koki myös kristinuskon tuomat juhlat, kuten joulun ja juhannuksen, voimallisiksi ajoiksi, jolloin oli tärkeää pysyä hyvissä väleissä kaiken tuonpuoleisen kanssa. Puurolautanen tontulle jouluna lienee kristillistä perua.


Rakennuksen haltija


Oma kysymyksensä on, mistä tai kenestä rakennuksen haltija tulee? Hämäläismurteiden alueella, siten myös Seitsemisen kylissä, vallitsevan käsityksen mukaan rakennuksen haltijaksi tulee siinä ensiksi kuollut henkilö, siitä riippumatta kuka hän oli. Kansanperinteessä on lukuisia tarinoita siitä, miten talossa joskus toiminut tarmokas isäntä tai emäntä on saattanut jättää piirteitään haltijaperinteeseen, vaikka ei olisikaan talon perustaja ja sen ensimmäinen vainaja.
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