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SANTRAUKA
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Nors fantastikos zanras Lietuvoje daznai neatrodo labai populiarus ir akademinio sluoksnio
neretai biina nuvertinamas, pastebétina, kad biitent Lietuvoje parduodamos fantastikos tirazai
gerokai virSyja kity Saliy. Daznas stereotipas, kad fantastin¢ literatiira nukelia skaitytojg j zmonijos
ateitj, taCiau Siame darbe nagrinéjamas vadinamosios fantasy, arba magiskosios fantastikos
subzanras kviecCia atsigrezti | praeitj, o kiiriniuose pateikiamos istorijos daznai persipina su magijos
ir mitologijos elementais.

Fantastikai kaip literattiros zanrui démesio Lietuvoje ir pasaulyje yra skiriama palyginti labai
mazai ir bene pagrindiné apie fantastikg rasanciyjy iSsikeliama uzduotis — supazinti skaitytojg su
fantastika apskritai, kartu méginant paneigti su §iuo zanru susijusius stereotipus.

Nors dazname fantastiniame karinyje veiksmas vyksta antriniame pasaulyje, jis pateikiamas
kaip savita mitiné sistema, kuriai galioja jai bidingos taisyklés, kurios sukuria pateikiamo pasaulio
tikrumo iliuzijg. Neretai pagrindu magiSkosios fantastikos kiiriniui tampa jau egzistuojanti mitiné
sistema, ypa¢ populiariis skandinavy ar graiky mitologijos elementai. Siame darbe taikant
komparatyvistinj metoda analizuojami bitent balty mitologijos motyvai Siuolaikinéje lietuviy
fantastinéje literatroje. Pastebéta, kad daugelis nagrinéjamy kiiriniy autoriy per daug nenutolsta
nuo originaliyjy balty mitologijos jvaizdziy, nors tam tikrais atvejais kai kurios nagrinéjamos
mitines biitybés jgyja bruozy biidingy uzsienio Saliy fantastinés literatiros veikéjams, tarsi méginant

kompensuoti, pavyzdziui, elfy ar nykStuky ,,trikuma‘“ miisy kultiiroje.



SUMMARY
Treciokaite E. Baltic Mythological Wights in the Contemporary Lithuanian Fantasy Literature.
The final project for Master of Literature program. Academic advisor Doc. Dr. Marijus Sidlauskas,
Klaipéda University: Klaipéda, 2012. — 64 p.
Key words: fantasy fiction, Baltic mythology.

Although the genre of fantasy or science fiction does not seem to be very popular in Lithuania
and is often discarded by the academics, it was noticed that exactly this genre is sold in bigger
editions in Lithuania than in other countries. A common stereotype states that science fiction carries
the reader to the future, but the so called fantasy invites to look back to the past and those stories
often interweave with elements of magic and mythology.

Fantasy as a genre of literature receives very little attention both in Lithuania and the rest of
the world and probably the most important task of those who write about fantasy seems to be the
introduction of the genre itself and to deny the most common stereotypes.

Although it is common that fantasy genre contains action in a paralel world, that world is
presented like an individual mythological system, which has its own rules that create an illusion that
the world presented is real. Quite often an already existing mythological system becomes a
foundation for a fantasy novel, with elements of Greek or Scandinavian mythology being
particularly popular. In this project, using the comparative method, namely elements of Baltic
mythology in contemporary Lithuanian fantasy literature are analysed. It was noticed that most of
the authors do not digress too much from the original images in the Baltic mythology, although in
some cases some mythological wights adapt characteristics common for characters in foreign

fantasy literature, as if it was tried to compensate the ,,lack of*, e.g. elves or dwarves in our culture.
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IVADAS

Literatiros pasaulyje fantastikos Zanras stereotipiSkai dazniausiai priskiriamas vaikams,
paaugliams arba, geriausiu atveju, populiariajai literatiirai, kuri, biidama lengvai skaitytojui
suprantama, neretai vertinama kaip primityvesné ar skirta maziau iSsilavinusiems. Vis délto
literatiirologas Giedrius Vilitinas mano, kad ji nebatinai yra prastesné, ,,ji — tiesiog kitokia“ (2003,
p. 289) ir jos nereikéty painioti su mégéjiska literatiira (p. 290), nors, kitavertus, didzioji dalis
fantastikos kiiriniy turbiit yra parasyti butent mégéjy ir gyvuoja ne knygose, o internetinéje erdvéje.
KritiSkai nusiteike zmonés fantastikg vertina kaip bégimg nuo realybés, nors tai gali rodyti ir nora,
pasiruo§ima pokyc¢iams (Stableford, 1987, p. 7). Sis Zanras tam tikra prasme leidzia dalyvauti
ateityje ir patirti kazkg jdomesnio nei kasdienis gyvenimas (p. 95), nors pastargja savybe turbiit
galima priskirti daugeliui nuotykiniy zanry.

Pasak Vilitino, pasaulyje viena placiausiai paplitusiy populiariosios literattiros rii§iy Lietuvoje
dar néra tokia populiari. Sovietmeciu be keleto lietuviy rasytojy buvo leidziama ,,Zenito* serija,
pristatanti versting (uzsienio) moksling fantastika, o nepriklausomybés metais atsidariusi leidykla
»Eridanas® nuo 1993 mety leidzia tiek uzsienio rasytojy kiirinius, tiek metiniy antologijy rinkinius
,QGeriausia Lietuvos fantastika® (paskutinis pasirodé 2006 m.), taciau atskiromis knygomis
lietuviskos fantastikos iSleista labai nedaug (Vilitinas, 2003, p. 315). Vis dé¢lto labiau besidomintys
fantastikos Zanro gyvenimu Lietuvoje pastebi, kad ¢ia iSleidziamos ir parduodamos fantastinés
literatliros tirazai gerokai virsija kaimyniniy Saliy tirazus, priversdami stebétis tenyk$¢ius autorius ir
leidéjus, o kai kurie fantastikos megejy klubai Lietuvoje skaiiuoja jau antrg deSimtmet]
(Kulikauskas ir kt., 1999).

Fantastin¢ literattra — tai kiiriniai, kuriuose ,,neegzistuojantys arba dar neatrasti, neiSaiskinti
reiSkiniai, objektai ar istisi pasauliai aprasomi tarsi iS tiesy egzistuoty.” (Navakauskas, 2006, p.114).
Nors daznas stereotipas, kad fantastiné literatiira nukelia skaitytoja 1 Zmonijos ateitj, 1§ tikryjy
veiksmas gali vykti ir praeityje ar dabartyje, taip pat - iSgalvotuose paraleliniuose pasauliuose
(Sinclair, 2008, p. 5). Teoriskai, j fantastikos Zanrg galima sutalpinti tiek protéviy sakmes ir pasakas
(bent vienas 1§ Siame darbe nagrinéjamy kiiriniy — puikus to pavyzdys), tiek Siuolaikiniy raSytojy
bandymg jsivaizduoti ateit] arba alternatyvigsias misy pasaulio istorijas, tod¢l gana daznas
stereotipas, kad fantastika — tai pasakos suaugusiems (Ovidijus, 2009). Nors patj Zanrg galima
skirstyti j daugelj porisiy, tokiy kaip ,,laiko kelionés, kosminé opera (space opera), moksliné
techniné fantastika (hard science), kibernetiné fantastika, postkiberpankas (postcyberpunk)
(Literatiiros Zinynas, p. 114), ,,mistin¢ religin¢ fantastika® (Vilitinas, 2003, p. 316), ,,antiutopiné
apysaka“ (p. 317) ir t.t., taCiau fantastikg turbiit lengviausia diferencijuoti j du portsius: mokslinés
fantastikos, kurioje vaizduojama Zmonijos ateitis, apsupta moderniyjy technologijy, ir |

vadinamosios fantasy (angl. fantasy — fantazija, svajoné, iliuzija), kurioje atsigr¢ziama | praeitj, o
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istorija daznai persipina su mitologiniais elementais. D¢l dazny magijos apraisky Sis subZzanras
lietuviskai kartais vadinamas magiskgja fantastika. Zinoma, skirtingi kariniai gali turéti tiek
mokslinés, tiek magiSkosios fantastikos elementy.

Temos naujumas/aktualumas

Fantastikai kaip literatiros Zanrui démesio Lietuvoje ir pasaulyje yra skiriama palyginti
mazai, dazniausiai apsiribojant naujai isleisty knygy recenzijomis, interviu su knygy autoriais, o
kartais Sio zanro kiiriniai atsitiktinai patenka j literatiiros apZzvalgininky straipsnius, atkreipiant
démes;j | kitg klasifikacijos aspekta, pavyzdziui, vaiky literatiirg. Gerokai reciau tiek Lietuvoje, tiek
uzsienyje pasitaikantys straipsniai ar knygos dazniausiai apsiriboja skaitytojo supazindinimu su
fantastikos zanru apskritai, tuo paciu méginant paneigti su $§iuo zanru susijusius stereotipus.

Kritikai labai daznai pristato fantasting literatiirg kaip kliSine, ,,pazintinés vertés neturincig‘
(Fischer, 2000, p. 119) ir per daug paprastai jvardijancig gérj ir blogj literatira, ¢ia pat kaltinant
fantastikos skaitytojus eskapizmu ir tingéjimu galvoti (Card, 1982). Nors tenka pripazinti, kad po J.
K. Rowling ,,Hario Poterio” ar S. Meyer ,,Saulélydzio® knygy serijy plustelé¢jo didelé banga
panasaus siuzeto kuriniy, reklama ir filmy ekranizacijos daznai uzgozia kitus ir kitokius fantastikos
kiirinius. Ursula K. Le Guin, magiskosios fantastikos raSytoja, mano, kad daugeliui fantastinés
literattiros kritiky patiems triiksta ziniy apie §io Zanro kiirinius, todél jy raSomiems straipsniams ir
apzvalgoms daznai triiksta objektyvumo, o visas Zanras vertinamas pasitelkiant vis tuos pacius,
visuomenéje iSpopuliaréjusius karinius (Le Guin, 2007, p. 84).

Kaip matysime tolimesnéje literatiiros apzvalgoje, trikksta darby, kuriuose biity gilinamasi j
fantastikos Zanrg ir jo atskirus aspektus. Ir taip negausiis su fantastika susij¢ darbai daznai yra
mégéjiskos formos, aptinkami internete, jvairiuose fantastikos gerbéjy puslapiuose ir forumuose, o
ne akademiniame diskurse, todél yra labai daug vietos naujiems moksliniams S§io Zzanro
tyrin¢jimams. Tokie darbai biity ypac aktualiis nes fantastikos zanras populiar¢ja, o ,,naujos kartos
lietuviSka fantastika pastebimai tvirteja®, jai Zadama perspektyvi ateitis (Vilitinas, 2003, p. 318).

Literatiiros apZvalga

Tiek pasaulyje, tiek Lietuvoje bene daZniausiai pasitaikanCiais su fantastika susijusiais
straipsniais siekiama supazindinti skaitytoja su fantastikos zanru kaip tokiu apskritai, Kartais
paneigiant jsigalé¢jusius su Siuo Zanru susijusius stereotipus. Turbiit didZiausias magiskosios
fantastikos zanrui aptarti skirtas lietuviskas mokslinis darbas — A. Strelcovos ,,Fantasy zanras:
samprata ir raida“. Jame autoré¢ supazindina skaitytoja Su magiskosios fantastikos (daznai
vadinamos tiesiog fantasy) zanru ir jo istorija. Tarp dazniausiai pasitaikanciy magiskosios
fantastikos bruozy jvardijami magija ir antgamtiSkumas, antrinis pasaulis bei mitais paremti siuzetai
ar personazai (Strelcova, 2010). Nors dazname fantastiniame kiirinyje veiksmas vyksta antriniame
pasaulyje, jis pateikiamas kaip savita mitin¢ sistema, kuriai galioja jai buidingos taisyklés. Bitent
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toks nuoseklumas privercia skaitytojg patikéti to pasaulio ,,tikrumu® (Strelcova, 2010). Autoré taip
pat iSskiria du magiskosios fantastikos laikotarpius — iki J. R. R. Tolkieno ,,Hobito* ir po jo. Iki to
laikotarpio paraSyta Sio zanro literatirg galima apibuidinti kaip labiau tgsiancia pasakine tradicija,
nei turincig ,,savarankisko literatiiros zanro bruozy®. Tolkieno kirinys, galima sakyti, pradé¢jo nauja
magiskosios fantastikos Zanro etapg ir dalis Siuolaikiniy Sio Zanro kiiriniy mazai kuo skiriasi nuo
savo pirmtaky (Strelcova 2010). Kaip didele jtaka magiSkosios fantastikos zanrui padargs, bet pats
mazai kieno nors jtakotas pats Tolkienas minimas ir M. Drabble sudarytame literatiiros Zinyne,
kuriame panasiai kaip ir Strelcovos straipsnyje apibiidinamas ir pats magiskosios fantastikos Zanras
(Drabble, 2000, p. 351).

Nedideliame straipsnyje ,,Lietuviskos fantastikos bruozai“ (Kulikauskas ir kt., 1999)
apibiidinama ne tiek lietuviska fantastiné literatiira, kiek fantastikos gerbéjy judéjimas apskritai.
Lietuvoje dar nuo sovietiniy laiky fantastiné literatiira biidavo mégiama, 0 iSparduodami verstinés
fantastikos tirazai stebina uZsienio raytojus iki Siol. Siame straipsnyje pateikiamas ir lietuviskos
fantastikos apibrézimas, j kurj telpa keturios literatiiros kategorijos: 1) Tik lietuviy kilmés,
Lietuvoje gyvenusiy ir lietuvisSkai rasiusiy autoriy kiriniai; 2) Lietuviy kilmés, rasiusiy lietuviskai,
taCiau nebitinai Lietuvoje gyvenusiy autoriy kiriniai; 3) Gyvenanciy Lietuvoje ir raSanciy
lietuviskai, taCiau nelietuviy kilmés autoriy kiiriniai; 4) Visy lietuviy kilmés autoriy kiiryba,
nepriklausomai nuo autoriy gyvenamosios vietos ar raSomosios kalbos (Kulikauskas ir kt., 1999).
Supazindinamojo pobiidzio galétume laikyti ir J. Radzevicitités straipsnj ,,Fantastis§ki suaugusiyjy
Zaidimai“, kuriame ji supazindina skaitytojus ne tiek su literatiiros zanru, kiek paciu fantastikos
judéjimu bei keliais jo entuziastais, paneigiant mitg, kad fantastikg vertéty priskirti mokyklinio

Kalbédama apie kritika fatastikos Zanrui, U. K. Le Guin raso, kad literatiiros kritikams triiksta
Ziniy apie §j Zanrg, kurj jie vertina vis pagal tuos pacius kriterijus (Le Guin, 2007, p. 83). Savo
minciai iliustruoti, ji sitilo paméginti vertinti J. Austen ,,Puikybé ir prietarai kaip vesterng ir lyginti
su kitais to zanro kiiriniais (p. 84). Autoré patvirtina anksé¢iau i$sakyta mintj, kad fantastinis kiirinys
daznai vadovaujasi savo vidinémis taisyklémis ir désniais. Tai néra realiis Sio pasaulio désniai,
taCiau fantastiniame pasaulyje jie yra tvirti ir nelauzomi. Pasak Le Guin, ,,netreniruotam‘ protui
meéginant suvokti tuos désnius, jie gali pasirodyti bereikSmiai ir, norint paslépti savo suvokimo
trikumg, kiirinys pavadinamas ,,siurrealistiniu®, ,,vaikisku*“ ar pan. Taip pat gali biiti bandoma
kirinj racionalizuoti, tac¢iau, pasak Le Guin, j fantastinj kiirinj pirmiausia reikia zitiréti kaip ] tiesiog
istorija, neiesSkant alegorijy (p. 85). PanaSios nuomonés yra ir O. S. Cardas, sitilydamas skaityti
istorijas ir mégautis jomis neieskant gilesniy prasmiy. Pasak jo, Tolkieno ,,Ziedy valdovas* — tai dar

vienas epas, vertingas jau pats savaime (Card, 1982).



Uzsienyje vieno ar keliy autoriy straipsniai surenkami j knygas, kai kuriuose leidiniuose
bandoma apzvelgti fantastikos raida chronologiskai, méginama sudaryti Sio Zanro autoriy ir jy
kuriniy abécélinius katalogus. Vienas i§ tokiy leidiniy pavyzdziy — B. Stablefordo sudarytas
fantastikos katalogas ,,The A to Z of Fantasy Literature®, kuriame abécé¢line tvarka pateikiami
trumpi autoriy, kiiriniy ir specifiniy terminy aprasai (Stableford, 2005). Panasiame leidinyje — F. M.
Sinclair sudarytame kataloge ,,Fantasy Fiction“ — jvairiy autoriy kiiryba suskirstoma ne tik
abécéliskai, bet ir pagal tematika, taip pat sudaryta fantastikos raidos chronologiné lentelé (Sinclair,
2008). U. K. Le Guin darbams skirtas visas atskiras leidinys, j kur] sudéti straipsniai ir esé
fantastikos zanro tema (Le Guin, 1992). Labai gaila, kad $ie leidiniai yra sunkiai prieinami Lietuvos
skaitytojams. PanaSaus pobudzio ] auksciau iSvardytus leidinius galéty biti laikomas G.
Kulikausko, G. Beresneviciaus ir D. Butkienés apzvalginis straipsnis ,,Lietuviy fantastiniy kiiriniy
rinkiniai®, ta¢iau straipsnis nedidelis, jame apsiribojama tik rinkiniais, néra apzvelgiamos pavieniy
autoriy iSleistos knygos, taip pat, kadangi straipnis jau gana senas, jame néra informacijos apie
naujausius karinius (Kulikauskas ir kt., 1999). Buvo méginta sukurti ir savotiska istoriografija apie
fantastikg ir fantastikos judéjimg Lietuvoje, taciau Sios pastangos taip ir liko nebaigtais méginimais,
likusiais internetinio tinklara$¢io formoje. Autorius apZzvelgia iSleistus kiirinius, apraso jvairiy
fantastikos mégejy veikla nuo sovietmecio iki Lietuvos Nepriklausomybés ir dvidesimtojo amziaus
pabaigos (Arnoldas, 2007). Pastebétina, kad lietuvoje rasantys apie fantastikos zanrg daznai ir patys
yra fantastiniy kiriniy autoriai. Tai velgi rodo akademinio démesio stoka, paliekant fantastikos
Zanrg tiems patiems entuziastams.

Sio darbo svarbiausias aspektas - fantastikos sasajos su mitologija ir folkloru - nagrinéjamas
nedaznai. Andrzejus Sapkowskis, ,,Raganiaus* ciklo autorius, daugelyje maginés fantastikos kiiriniy
1zvelgia anglosaksiSko mito apie karaliy Artiirg ir Apvaliojo stalo riterius formg — yra gério ir blogio
jégos, savo sosto netekes gerasis karalius mégina jj atgauti. Kartu su baltuoju magu jis surenka
drasuoliy birj, taciau pergalei uZtikrinti reikalingas magiSkas artefaktas, kuris blogio rankose gali
tapti galingu ginklu, todél reikia jj rasti grei¢iau nei prieSas (Sapkowski, 1993, p. 3). Sapkowskis
mano, kad slavy mitologija taip neveikia vaizduotés dél krikSc¢ioniskos jtakos, pasak kurios viskas
iki kryziaus atnesimo tebuvo tamsa, magija — blogis (p. 15), o legendos ir pasakos — pakeistos (p.
16). Le Guin mano, kad fantastikos zanrg i$ dalies galima pavadinti $iuolaikinio pasaulio mitologija,
nes ji tarsi bando paaiskinti tai, ko mokslas dar nesuprato (Le Guin, 1992, p. 74). Patrickas Curry J.
R. R. Tolkieno trilogijoje ,,Ziedy valdovas® jzvelgia tuometinés visuomenés bruozy (Curry, 2004, p.
27) ir mano, kad nebeegzistuojant realiai mitologijai, mitai atkuriami literattiroje (p. 113). Orsonas
S. Cardas siiilo tiesiog skaityti ir mégautis kiiriniu, neieSkant gilesniy prasmiy, primindamas, kad
Tolkienas, kurj turbiit galima laikyti pasauliniu maginés fantastikos etalonu, ne kartg yra sakes, kad

nemégsta bet kokiy alegorijos formy (Card, 1982). Lina Darbutaité mano, kad maginés fantastikos
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zanras gimé 1§ romantinio poziiirio ] praeitj, kurios idealizavimas sukuria savotiska mitinj laika.
Taip pat pastebétina, kad kai kuriy autoriy kiiriniuose sukurti pasauliai (kaip, pavyzdziui, Tolkieno
Vidurzemis) gyvuoja ir po jy mirties, istorijas pratesiant kitiems raSytojams arba tiesiog kirinio
gerb¢jams (Darbutaité, 2001). Nors lietuviskoje magiskojoje fantastikoje galima taip pat jzvelgti
Sapkowskio minétg karaliaus Artiiro ir Apvaliojo stalo riteriy mito forma, kai kuriuose kiiriniuose
gausu ir lietuviskos tautosakos bei mitologijos, o tam tikrais atvejais kiirinys priartéja prie
lietuvisky sakmiy ir pasaky. Tokiy autoriy kaip Gintautas K. Ivanickas, Herta Matulionyté, Lina
Darbutaité ar Edas Gruzdas kiriniuose veikia taip pat ir lictuviskos mitologinés butybés, kurios
savo bruozais yra artimos toms, kurios tyrin¢jamos jvairiuose su tautosaka ir mitologija susijusiuose
moksliniuose veikaluose, kiiriniy autoriams kartais pazvelgiant i jas kitu kampu ar suteikiant
papildomy savybiy. Taigi, turbiit galima teigti, kad maginés fantastikos autoriy déka lietuviska
mitologija gyvuoja ir Siandien.

Kartais pasitaiko ir kity darby, kuriose siekiama giliau pazvelgti | vieng ar kitg fantastikos
7anro aspekta. Vienas tokiy — R. SiauGiulytés magistrinis darbas, kuriame ji nagrinéja
postmodernistinés asmenybés krizés apraiskas fantastinéje literatiroje (Siauiulyte, 2005). Nors ta
tema néra susijusi su Siame darbe nagrinéjamomis balty mitologijos sasajomis su magiSkaja
fantastika (démesys skiriamas mokslinei fantastikai), ji verta paminéti kaip rimta akademinj indélj i
fantastikos zanro literaturing kritikg. Uzsienyje daug démesio ir publikacijy skiriama J. R. R.
Tolkienui, kuris padéjo pamatus Siuolaikinei magiskajai fantastikai, o jo kiiriniai iki $iol yra laikomi
Sio zanro etalonu. Nors jis pats saké nemegstas alegorijos ir biidavo nepatenkintas skaitytojams jo
kariniuose jzvelgiant vienokias ar kitokias potekstes (White, 2008, p. 240), jos vis tiek daznai
nagrinéjamos jvairiose publikacijose.

Turbut dazniausiai pasitaikantys su fantastika susije darbai tai jvairiy knygy recenzijos,
publikuotos tiek rimtesniuose leidiniuose, tiek neformaliuose internetiniuose puslapiuose, kurie
gyvuoja turbit vien entuziasty déka. Bene daugiausia kritiky démesio skirta J. Zilinsko romanui
Pietaris®. N. Mikalauskiené palygino ,,Gugj* su ,,Hariu Poteriu® tarsi klausdama, ar gali tokia knyga
taip pat iSpopuliaréti ir atkreipé démes; i keleta romane veikian¢iy mitologiniy biitybiy, taciau joms
skirta nedaugiau démesio nei kitiems pagrindiniams aptariamiems personaZzams. Nors recenzijos
autoré¢ pastebi, kad daugelis situacijy romane SabloniSkos, ji apgina kiirinj palygindama ji su
liaudies pasakomis, kurios daznai taip pat yra ,konstruojamos pagal tam tikrus modelius*
(Mikalauskiené, 2006). Dz. Maskulifiniené savo vaiky literatiiros apzvalgoje idskyré Zilinsko kiirinj
kaip ,,jJdomy fantazijy romang®, kuriame istorija pasakojama remiantis istoriniais, tautosakos bei
turintj labai daug pana$iy detaliy j knygy serijg apie Harj Poterj, pradedant $riftu su inicialais ant
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knygos virselio, baigiant siuzeto elementais (Maskulitiniene, 2007). G. Adomaityté savo straipsnyje
»Apie knygas maziems ir jauniems® kalbédama apie ,,Gugj* daugiau kalba apie fantastika, kuri
gyvuoja Lietuvoje nors ir mazai pastebima. Cia pat taip pat paminétas ir Vaitkevi¢iités ,Marius
Pietaris®, apgailestaujant, kad autorei nedaug triikko iki vaiky literatiiros premijos, kurios negavo dél
gerai atsiliepia ir L. Jakonyté, pagirdama autorés sugebéjima ,,mitinj pagrindg apauginti autoriaus
vaizduote®, taciau kartu ir apgailestauja, kad sugebédama taip kurti Vaitkevicilit¢ nepasirenka
,savarankiskesniy istorijos pamaty“ (Jakonyté, 2006). Budama skeptiSkesnés nuomonés, R.
Serelyté vaiky literatiiros apzvalginiame straipsnyje Zilinsko kirinj apibidina kaip turintj
pretenzijy i mito (herojinio epo) struktiros isskleidima“, tadiau, pasak autorés, Zilinskui to
padaryti nepavyko (Serelyte, 2007).

Nors internete galima rasti ir visy kity Siame darbe nagrinéjamy kiiriniy recenzijas, kaip
maziau Zinomy kiriniy, jos yra raSytos entuziasty fantastikos gerbéjy, kurie daZniausiai pasiraso
slapyvardziais. Vienintele i§imtimi turbiit galime laikyti portalui Skaityta.lt rasantj Justing Zilinska,
prista¢iusj G. K. Ivanicko romang ,Laumés ménuo“ kaip pirmajj lietuviskos magiskosios
fantastikos romana (Zilinskas, 2003). Kadangi visi kiti §iame darbe nagrin¢jami kiriniai yra
palyginti trumpi ir pateko 1 apsakymy rinkinius, jiems démesio skirta dar maziau, pradedant vienu
sakiniu, skirtu L. Darbutaités apsakymui ,,Véjy krikstadukté® (Starkevicius, 2001) ir baigiant
nedidele pastraipa taip pat tos pacios autorés kiriniui ,,Kotryna® (Krekas, 2007) ar H. Matulionytés
didesnés apimties apsakymui ,,,,Taalo* ziitis: sidabriniy aitvary kronikos* (Margoji Gyvate, 2003).

Siame darbe pateikiama lietuviskos magiskosios fantastikos kiiriniuose veikian&iy mitologiniy
butybiy analizé, remiantis jy apraSais nagrin¢jamuose fantastikos kiiriniuose ir pripazintuose
moksliniuose darbuose tokiy autoriy kaip Norbertas Vélius, Marija Gimbutien¢, Gintaras
Beresnevidius, Rimantas Balsys, taip pat Balty religijos ir mitologijos 3altiniuose (toliau - BRMS).
Siekiama palyginti lietuviSkos fantastikos autoriy kiiryboje veikian¢ias mitologines blitybes su iki
misy dieny islikusiu protéviy palikimu, kartu paanalizuojant kaip vienas ar kitas lietuviy tautosakos
ir mitologijos aspektas modifikuojamas $iuolaikiniy autoriy ir kokj tai sukuria efekta.

Tyrimo objektas.

Siuolaikinés lietuviy magiskosios fantastikos kiriniai, kuriuose rasta balty mitologijos
elementy: L. Darbutaités ,,V&jy krikStadukte™ ir ,, Kotryna®“, H. Matulionytés ,,,,Taalo* Ziitis.
Sidabriniy aitvary kronikos®, E. Gruzdo ,,Belaisviy pilis“, G. K. Ivanicko ,,Laumés ménuo®, J.

v —

knyga“ bei ,,Marius Pietaris ir Juodasis bokStas®.
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Tyrimo tikslas.

ISanalizuoti, susiteminti ir apibendrinti balty mitologines biitybes Siuolaikingje lietuviy
fantastingje literattiroje.

Tyrimo uzdaviniai.

1. Palyginti balty mitologines biitybes, jy bruozus, bei funkcijas su jy manifestacijomis

Siuolaikinéje lietuviy fantastinéje literatiiroje;

2. lvertinti, kaip balty mitologinés biitybés integruojamos j kiirinio mening visuma.

Tyrimo metodai.

Darbui taikomas komparatyvistinis metodas.

Komparatyvistinis metodas naudotas lyginant balty mitologines buitybes Siuolaikingje lietuviy
fantastinéje literatiroje su medziaga mokslinéje literatiiroje apie balty mitologija.

Darbo struktiira.

Darbg sudaro jvadas ir devyni skyriai; pirmame aptariamas laumés mitinis ir fantastinis
jvaizdZziai, antrame taip pat iSanalizuojamas ragany ir juodaknygiy jvaizdis, treCiame — velniy ir
kipsy, ketvirtame — barstuky, penktame — kauky, SeStame — aitvary, septintame — vilkolakiy,
aStuntame — keliy dazniausiai nagrin¢jamuose kiiriniuose paminéty balty dievy, devintame —
Sovijaus mitas ir jo interpretacija.

Darbas baigiamas iSvadomis apie tai, kad:

-daugeliu atveju Siuolaikinés lietuviy magiSkosios fantastikos autoriai kurdami savo
personazus lieka iStikimi tradiciniams lietuviy mitologijos jvaizdziams;

-kartais susidaro jspudis kad tam tikromis butybémis lietuviy fantastikos autoriai mégina
kompensuoti miisy krastams nebudingas, bet uzsienio fantastinéje literatiiroje daznai veikiancias
bitybes;

-populiariausios biitybés Siame darbe analizuotoje lietuviskoje magiSkojoje fantastikoje yra
laumés ir kaukai, o balty dievai kiiriniuose dazniausiai btina tik paminéti kity personazy.

-maziausiai pakitusi biitybé analizuotoje lietuviskoje magiskojoje fantastikoje yra aitvaras, o
labiausiai nuo mitologinio jvaizdzio nutole — kaukai ir barstukai.

-originaliausiai transformuoti atrodo Perkiinas ir Juraté i§ legendos apie Jurate ir Kastytj, o ir
uzsienyje populiariis personazai, tokie kaip raganos ar vilkolakiai, lietuviy magiSkosios fantastikos
kiriniuose néra labai iSsiskiriantys.

Pabaigoje pateikiamas literatiiros sgrasas.
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1. LAUMES MITINE IR FANTASTINE ISVAIZDA BEI FUNKCIJOS

Laumé ne tik daznai minima mitologijos Saltiniuose bet ir neabejotinai rado savo nisa
Siuolaikinéje lietuviy fantastinéje literatiroje ir yra turbiit dazniausiai pasitaikanti lietuviy mitiné
butybé magiSkosios fantastikos kiiriniuose. Moteris, turinti magisky galiy, artimai susijusi su gamta
ir dar grazi gali lengvai varzytis su pasaulinéje magiSkojoje fantastikoje taip paplitusiais tobulaisiais

elfais.

Pirmieji jrasai apie Sias mitines biitybes mus pasieké i§ XVII a. Mato Pretorijaus ,,Priisijos
jdomybiy, arba Priisijos regyklos® (,,Deliciae Prussicae oder Preussische Schaubuhne®), kur jos
apibudinamos kaip ,,savotiSkos vandens nimfos®, §iaip moterisSkos i§vaizdos, tik turin¢ios plokscias
pédas ir plastakas (BRMS III, p. 229). Sakmése apie jaunas laumes pabréziamas ju grozis, bet
kartais jos apibiidinamos ir kaip ypac bjaurios — gauruotos, geleziniais nagais, su gaidzio ar vistos
kojomis (Skabeikyté-Kazlauskiené¢, 2005, p. 182). Repsien¢ apibendrina, kad mitologinése sakmése
minimos laumés yra jvairios (Repsiené, 2002, p. 156) ir tai joms tarsi suteikia atskiros gyvybés
formos su jvairiomis jos manifestacijomis (jaunos merginos, pagyvenusios moters ir t.t.) statusa,

kurj véliau aptiksime ir lietuviy fantastingje literattiroje, kurioje laumés portretas taip pat jvairus.

Balty religijos ir mitologijos $altiniuose laumés daznai priskiriamos prie vandens (BRMS 1II,
p. 239), zemés (BRMS IV, p. 204) ar namy ir vaisingumo dievybiy (Balsys, 2010, p. 17). Tai
biitybés, kuriy bijoma ir norint su jomis sutarti, laikomasi jvairiy prietary, pavyzdziui, bijant jas
prisiSaukti, ketvirtadieniais neverpiama (BRMS IV, p. 204), joms palickamos pakiirentos pirtys
(Vélius, 2005, p. 94). Taip pat Repsiené mini, kad apsisaugojimo nuo laumiy biidai panasiis j tuos,
kuriuos zmonés naudodavo apsisaugojimui nuo mirties (RepSiené, 2002, p. 155). Laumés yra
nepaprastai geros darbininkés, dirbancios tradicinius moteriSkus darbus: verpia ir audzia, o jy
dovanoti medZiagos rietimai niekada nesibaigia (Greimas, 1990, p. 286). Taciau, jei tokioms
pagalbininkéms uzklydus j namus Seimininké neturi darbo, jos suverpia ir suaudZia viska, ka randa
aplink, jskaitant ir namiskiy plaukus bei Zarnas (Skabeikyté-Kazlauskiene, 2005, p. 183). Dar viena
rySkesniy laumiy keliamy grésmiy yra bendravimas su vyrais — juos jos gali uzkutenti iki mirties,
nors sakmeése pasitaiko ir atvejy, kai vyras sugeba laume¢ pagauti ir ji tampa jo Zmona (p. 185).
Nepaisant neigiamy savybiy, laumés biina ir teisingumo vykdytojos, draugiskos teisingiems
Zzmonéms, pavyzdziui, pasiripina darb$¢ios moters nety¢ia laukuose paliktu vaiku ir jj apdovanoja,

bet kankina, ar net sudrasko tycia paliktg pavydzios kaimynés vaika (Remeika, 1990, p. 118).

Pasak Greimo, laumés yra amzinos marcios, kraunancios sau kraitj, kuris niekada nesibaigia,
bet, kaip ir paprastos moterys, jos myli vaikus ir jy laukia, taciau laumiukai néra jy tikri vaikai, o ,,i$
Siaudy rySelio iSauge paméklés™ (Greimas, 1990, p. 286), kurias laumés apkei¢ia su zmoniy vaikais,

tikédamosios ,,uzbaigti savo amzing martavima* (p. 286). Laumiukai apibiidinami kaip negraZzis,
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didziagalviai, nevaikStantys ir nekalbantys, o norint, kad laumé grazinty tikrajj vaika, reikia jj musti
SermukSnine rykSte ir imtis kity drastiSky priemoniy (Skabeikyte-Kazlauskiené, 2005, p. 184).
Repsiené raso, kad laumés, kaip ir paprastos moterys, gali jsimyléti ir iStekéti, taciau iStekéjusios
praranda savo galias (Reps$iené, 2002, p. 157). Tai galima interpretuoti kaip gamtos pazabojima,
ypac turint omenyje, kad vyras laume pirma turi pagauti (p. 156). Laumés ir vyro palikuonj vardu

Laumaitis ir ,,nugyvenusj grazy amziy“ mini ir Matas Pretorijus (BRMS III, p. 229).

1.1 Laumés L. Darbutaités apsakyme ,,Kotryna*

Linos Darbutaités apsakyme ,,Kotryna“ (kuris savo siuzetu ir kuriama atmosfera lengvai
pritapty tradiciniy pasaky knygoje) laumeés pavaizduotos kaip grésme kelianCios antgamtinés
bitybés, su kuriomis ver¢iau neturéti nieko bendra, arba sutarti kaip galima graziau. Pasakojimas
prasideda kaimieciy pokalbiu smukléje apie mitologines bitybes ir vieno i$ jy skeptiska replika, kad
neva Zzmonés visas jas i$sigalvojo patys (,,Meskis i$§ Papartyno, tas vienaakis, $tai pasakojo su velniu
ristyniy €jes. Velnias jam, atseit, ta akj ir iSmuses. O i$ tikryjy — Meskio boba. Kaip sviedé puodelj,
kur rankoj laiké, pamacius girta savo latrg nuo mergy griztant... Bet negi Zzmonéms ta pasakosi.*
(Darbutaite, 2007, p. 45)). Vis délto tarp pokalbio dalyviy atsiranda gyvas laumiy egzistavimo
liudininkas, kuris ne tik nesigiria jas matgs, bet net ir nenori apie tai kalbéti, dar labiau sustiprinant
ispudj, kad apsakymas i$ tikryjy yra kazkieno prisiminimai, Sitaip tarsi jj prilyginant realiomis
mitologinémis sakmémis. Realumo apsakymui suteikia ir personazy kalbos, kad laumés véliau buvo
iSbaidytos arba i$Saudytos — pasakotojas net prisimena, kaip kriip€iojo motina, girdédama Stivius (p.
53), o Saudomieji ginklai leidzia mazdaug nuspéti pasakojimo laikotarpj, tuo tarpu mituose laikas

niekada néra tiksliai apibréziamas.

Apsakyme kuriamo pasaulio laumés apibtidinamos kaip senos moterys, apsigaubusios
skaromis. Jos tokios artimos zmogiSkam pavidalui, kad pagrindinis herojus ir pasakotojas jas
palaiko paprasCiausiomis vargetomis, tik véliau pastebi, kad jy pédsakai ne ZmogiSki, jspausti
zemeéje, bet ,,lyg vistos kojos biity, tiktai didziulés* (p. 47) ir kazkokiu biidu tarsi Svytintys: ,,Tamsu,
o matosi. Tarsi a§ tamsoje regéeti pradejes biiciau.* (p. 47) Galbiit Zzmogus, susidiirgs su tokia laume,
ja ne tik pamato, bet ir savotiS8kai pajaucia. Apsakyme naudojama ir daugiau tradiciniy laumés
vaizdavimo detaliy, pavyzdziui, kiekviena i$ trijy laumiy turi po defekta: iStisusig apating liipa,
didZiules kojas, ilga, Zemyn lenkta nosj ir, be abejo, ilgus riestus nagus, kuriais jos grasina iSplésti ir
suausti namy gyventojy Zarnas, jeigu negaus darbo (p. 48). Sios savybés sakmése paprastai
lauméms biidingos dél nuolatiniy jy daromy darby: verpimo ir audimo (Remeika, 1990, p. 112-
113).

PanaSiai kaip tradicinése sakmeése, Darbutaités apsakyme vaizduojamos laumés renkasi
skalbti prie ezero ir ateina praustis } pagrindinio veikéjo Seimos pirtj, uz tai palikdamos dovany
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(,,rankSluost] ar drobés gabalg*), kurias motina vis délto grazindavo atgal, nuneSdama prie ezero ir
dar kartais palikdama maisto ,kad laumés nesupykty“ (Darbutaite, 2007, p. 46). Matyt Sio
apsakymo pasaulyje laumés jsivaizduojamos kaip vien tik blogos biutybés, o galbit, tiesiog Zzmoniy
nebesuprantamos ir pamirstos, kg rodo ir tai, kad véliau joms priaudus rietimus geriausiy audiniy
zmongs nenori jy imti (p. 50). Taip pat pasakojama, kad skalbdamos laumés dainuoja nepaprastai
graziais, viliojanciais lyg sireny balsais (tai leidzia manyti, kad Siame pasakojime vaizduojamos
laumés gali biiti siejamos su vandens dievybémis), kuriy klausytis kartu yra ir grazu, ir baisu:
,Norisi visus langus uzkai$yti, duris uzramstyti ar, atvirks¢iai — isbégt j laukus, per pievg ir tiesiai —
ezeran...” (p. 46). Dar viena sgsaja su vandeniu galéty buti pagrindinio veikéjo nezinia - rimtai ar
juokais — vaikui duota, pasak jo, laumés iSausta juosta, kurig i§vyniojus lietui lyjant, ,,i§ karto nusvis

saulé ir danguje pasirodys vaivorykste“ (p. 53).

Kaip ir daugelj nelaimiy, laumes Siame apsakyme galima prisiSaukti neatsargiais zodZiais,
kaip kad motinos ,,pas mane <...> ir laumeéms darbo uztekty* (p. 47). Tautosakoje laumes taip pat
pasirodo netyc€ia Sitaip priSauktos, arba ,,i§ apmaudo laumés varda paminéjus™ (Sauka, 2007, p.
179). Vis délto, net ir tada yra galimybé¢ apsisaugoti: aptariamojo apsakymo laumés negali jeiti pro
vartus ar duris nepakviestos (Darbutaite, 2007, p. 47). Tai tikriausiai galima sieti ir su jy gyvenimu
prie vandens ir po vandeniu (p. 46), o tick vanduo, tiek vartai ar durys, simboliskai laikomi riba tarp
Sio ir ano pasauliy. Vadinasi, galima daryti i§vada, kad Siame apsakyme vaizduojamos laumés yra
jau ne Sio pasaulio gyventojos. Deiviskumo ir kitonisSkumo jspiidj sustiprina pasakojimo personazy
tikéjimas, kad jos gyvena paskendusiame mieste ar stebuklingoje Salyje, i kurig galima patekti
vaivorykstes tiltu (p. 46). Jei paskendes miestas labiau asocijuojasi su mirsiyjy pasauliu ir net galbiit
prakeiktyjy buveine (nugrimzdusios ar po kalnu prasmegusios pilys neretai figtiruoja sakmeése ir
pasakose), tai vaivorykstés tiltas, esantis, be abejo, danguje ir vedantis j stebuklingg Salj perSa mintj
ne tik apie anapilj, bet ir dievy buveing (ypac turint omeny, kad biitent vaivorykstés tiltu skandinavy
mitologijoje galima patekti pas dievus (Guerber, 1895, p. 137)). Vis délto Siame apsakyme jos lieka
labiau neigiami personazai. Pavyzdziui, jos taip pat gali idsinesti vaika (Darbutaité, 2007, p. 48). Si
fakta biity galima sieti tiek su mitologiniy laumiy polinkiu vaikus apkeisti, tiek su jy priklausymu
ne Siam pasauliui — tuo atveju iSsineStas vaikas reikSty mirusj vaikg. Tarp apsakymo personazy
sklando prietarai, kad laumés apkeistg vaikg galima méginti atgauti burtais, taiau nesekmes atveju

laumiukai taip pat gyvena trumpai (p. 45).

Emusios verpti ir austi, Darbutaités vaizduojamos laumés, kaip ir tradicinése sakmése, dirba
labai greitai ir pritrikusios darbo grasina suausti Zarnas ir plaukus, todé¢l namiSkiams tenka apibégti
visus kaimynus prasant bet ko, kas tinka verpimui ar audimui (paklaikusi sesuo meta joms ir virves,
ir riitas 1§ darZelio), o pritriikusi darbo viena laumé iSties pagriebusi po ranka pasipainiojusj kating

prarézia jam pilva ir jo zarnas deda j stakles (p. 48). Vienintelé Seimynyksc¢iy viltis atrodo sulaukti
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ryto, kai uzgiedos gaidys, nes tada laumés dingsta, taciau vienai laumei jsidiirus ] sitily kamuolyje
jstrigusig adatg, prisimenama, kad laumés bijo gelezies ir taip apsisaugoma (p. 49). Nepaisant
apsisaugojimo galimybiy ir nekokios patirties, po visko pagrindinio herojaus motina vis tiek eina su
laumémis taikytis, nuneSdama jy audinius, maisto ir net Siek tiek pinigy prie ezero. Vis délto po ty
jvykiy laumés nebesirodo, nei Seimos pirtyje nebesiprausia (p. 50).

Nors lietuviy tautosakoje apie paprastos moters tapimag laume duomeny beveik néra (nors
kartais pasitaiko pasakojimy, kuriuose su laumémis draugaujanti mergina jgyja jy savybiy
(Remeika, 1990, p. 109)), o Balty religijos ir mitologijos Saltiniuose raSoma nebent apie moteris,
sudarancias sutartj su velniu ir tampan¢ias raganomis (BRMS III, 2003, p. 383), Lina Darbutaité
pasitlo id¢ja, kad laume gali tapti bet kuri moteris ar mergina. | namus atéjus lauméms ir
namiskiams émus ieskoti joms darbo jsivyrauja chaosas, kurio metu daug kas gal¢jo jvykti, taciau
susidaro jspudis, kad laume imama virsti butent tada, kai laumé suaudzia aukos plaukus. IS pradziy
jokiy staigiy pokyciy lyg ir nesimato, ta¢iau zmonés, zinodami, kg tai reiSkia, ima herojés Salintis:
,Kotryna noréjo j mergas eiti — bet nesamdé niekas jos. <...> visgi nuéjo gandas, kad Kotrynos
Grigaitytés plaukus laumés suverpusios® (Darbutaité, 2007, p. 50). Ilgainiui mergina ima Keistis:
pasidaro tyli, rami ir vis audzia bei verpia (ir greitai, tarsi laumé, ir labai graziai), galiausiai beveik
nebeislipa i§ stakliy, audzia net patamsyje, dirbtinés Sviesos jai nebereikia. Apie pokycius byloja ir
jos dainuojamos dainos: ,,sesuo tylomis dainuoja. Nebe tas, mergautines dainas apie ruty darzelj —
keistas, lyg svetimo krasto melodijas® (p. 51). Galiausiai pas Kotryng apsilanko laumés, kuriy
pédsakus kieme ji bando paslépti uz§luodama, taciau tévai supranta, kad reikés ja paleisti. Laume
paleisti, pasak apsakymo, tai atiduoti jai medZiagos atraizg, kurioje yra jos suausti plaukai: motina
1§ jos pasiuva Kotrynai marskinius, kuriuos apsivilkusi ji ,tarsi prasvito, pagraz¢jo. Linksmas
daineles nitiniuoja* (p. 52). Atrodo, kad atgavusi savo plaukus, ji v¢l tapo vientisa, o galbit tiesiog
jaucia, kad yra paleidZiama, nors zmogiskoji jos puse dél to ir litdéjo: ,tévulis Katriukés galvele
glosto, ta zliumbia, net apie audima pamirsusi® (p. 52). Cia pasakotojas, Katrés brolis, pastebi jos
ilgus ir riestus nagus, o jai iS¢jus ,,Salia kléties pédos liko — nezmogiSkos, o tarsi paukstiskos, lyg
vistos, tik didelés (p. 52). Véliau, laumei paskutinj kartg apsilankius namuose, ji atrodo lyg ir
nepasikeitusi, ,,tik plaukai palaidi kone zemg¢ siekia® (p. 53), bet pagrindinis herojus savo seseri ne
i§ karto atpazjsta. Apie sukitoniskéjima, priklausyma jau kitam — laumiy — pasauliui, liudija ir
grizusios Katrés vienintelis SeimynykS$c¢iams pasakytas Zodis ,,8alta” (p. 53), kuris norom nenorom
siejasi su mirtimi (Salta Zzemé ar vanduo, Saltas mirusiojo kiinas, Salta — Silumos, terpés, tinkamos
zmogiskajai gyvybei, prieSingybe). Apskritai, toks biidas tapti laume Siek tiek primena istorijas apie
vampyrus, kur vienam i§ jy jkandus Zmogui, $is taip pat gali tokiu virsti. Skirtumas tas, kad
pastaruoju atveju zmogus vampyrizmu ,uzsikre€ia® atsigéres vampyro kraujo, tarsi perima jo
esybés dalelg, o Darbutaités apsakyme laumés perima dalele Kotrynos — jos plaukus — ir jaudzia j
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savo audinj, kurio gamyba be abejo yra susijusi su magiskais procesais. Plauky panaudojimas
magijoje gana daznas jvairiose kulttirose, tuo tarpu lietuviy kultiroje biidavo paprotys nukirptus
kudikio plaukus pakasti po apyniais, taip linkint, kad, pavyzdziui, kaip apynys vyniojasi augdamas,
taip tegu tas kadikis i§ vargy i$sivynioja (BRMS IV, 2005, p. 32), arba pakasti po slenkséiu, kad
vaikas biity prie namy prisiriSes ir panasiai. Paciam skaitytojui plaukai taip pat gali atrodyti kaip
kazkas asmenisko, dalelé jo kaip individo, ypac Siais laikais zinant, kad uztenka vienintelio plauko
norint nustatyti zmogaus DNR. Plauky jaudimas j audinj gali buti interpretuojamas kaip simbolinis

Katrés genetinés informacijos sumaiSymas su kita, po kurio ji jgauna kitg pavidala.

1.2 Laumés H. Matulionytés apsakyme ,,,,Taalo* Ziitis. Sidabriniy aitvary kronikos*

Tai, kad laumés seniau iSties gyveno, tvirtina ir Herta Matulionyté savo apsakyme ,,Taalo*
zutis. Sidabriniy aitvary kronikos®. Kaip ir pridera, ,.kronikos* prasideda saraSu daty, kada neva
buvo paskutinj kartg pastebétos jvairios mitologinés biitybés. Nors paskutinés laumés radimo data ji
jvardija 1667-uosius, autoré samoksliskai sitilo atidziau pasizitréti j aplink gyvenancias kaimynes —
galbiit laumes paliko pelkes ir apsigyveno tarp miisy. Vis délto toliau apsakyme figiiruojanti laume
vargiai jsiliety ] Siuolaiking kaimynyste: ,keista nebejauna moteris praskleidé¢ karklus savo
didelémis, stipriomis rankomis ir Zengé ant takelio. Atrodé jdomiai — tigiu prilygo aukStam vyrui,
ilgi zali plaukai krito ant peciy ir nugaros. Buvo apsirengusi poilge odine liemene, i§ po kurios
kySojo palaikis sijonas. Baltas veidas, Siek tiek atsikiSusiu apatiniu Zandikauliu, Sypsojosi... beveik
maloniai.“ (Matulionyté, 2003, p. 14). Sitoks laumés portretas taip pat atitinka lietuviy mitologija,
nors veliau skaitytojas supranta, kad, be visko, personazas turi dar ir humoro jausma.

Ko gero viena pirmyjy funkcijy, Matulionytés apsakyme priskiriamy lauméms — vaiky
grobimas. Vis d¢lto, kad laumés vagia vaikus, tiki tik KastyCio (pavogtojo) kaime gyvenantys
Zmones (ar apskritai tiesiog paprasti Zzmones), kurie jo €jo ,,visu kaimu* vaduoti (p. 11). Realybe
Matulionyteés istorijoje Siek tiek kitokia: Kastytis pats atklydes pas laume, jai patikgs ir ten
pasilikgs. Nors i§ pradziy buta aSary, kad ,keista teta“ neiSleidzia namo, véliau Kastytis
susidraugavo su laumés stinumi ir siauté po miska (,,Barstukai net ¢jo Krauzei skystis, kad per mus
nebeturi ramybeés.“ (p. 15)). Galiausiai, visam kaimui pradéjus vaiko ieSkoti, laume pati, saugodama
save ir savo siiny, liepé jam eiti atgal pas Zmones. Zinoma, paZines girig ir jos gyventojus, Kastytis
jau nebebuvo toks kaip kiti kaimieciai — tai, kas jiems atrodo pavojinga ir svetima, jam tapo sava, o
laumés vaikas — kaip brolis. IS uZzuominy tekste galima spresti, kad pati laumé Krauzé gali biiti
maisyto kraujo (su zmogumi) (p. 16), o tai leisty daryti iSvada, kad laumvaikis turi jau ne puse, o
tris ketvir€ius Zmogaus kraujo (jo tévas — Zmogus), taciau vis tiek keistai atrodo: stambesnis uz
Zmogy, turi dideles, ilgapirStes rankas ir ilgus, Zalsvus plaukus (p. 17). Toks laumvaikio apraSymas

visiSkai neatitinka tautosakinio laumvaikio, taciau turint omenyje, kad Balty religijos ir mitologijos
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Saltiniuose minimas ilgai ir laimingai gyvenes laumes ir Zmogaus palikuonis, jj galima tapatinti su
pastaruoju.

Ka laumé vagia Siame apsakyme, tai su ja susidoroti bandanciy (bet negalinciy) vyry kelnes:
»jel Krauzeé kokj sugauna, tai kelnes atima — gauna vyras pliku uzpakaliu namo pakrimém pareiti —
tuo gi niekam nepasigirsi® (p. 16). Skaitytojas lieka taip ir nesuzinojes, kodél laumé atima biitent
kelnes, todél kiekvienam tenka interpretuoti savaip. Kaip ir minéta, be kelniy grjzti namo vyrui
tiesiog géda todél karta géda patyres, jis turéty vél nebeljsti | laumés valdas. Taip pat toks jvykiy
posiikis skaitytoja nustebina, nes bent truputj pazjstant laumes i$ pasaky ir sakmiy, galima tikétis
ziauresnés baigties, taciau vietoj jos gaunamas Siek tiek vaikiSkas praktinis pokstas. Nors laumés
portretas Siame kiirinyje i§ pirmo zvilgsnio atrodo gan buitiSkai (tiesiog keista, nors ir stipri
moteriské, gyvenanti miske), jis vis tiek turi kazkiek misticizmo, pavyzdziui, ji lyg tarp Kkitko
jduoda Kasty¢iui rySulj, kurio turinio jam véliau prireikia i$siruo$iant j Zygj, nors Kastytis dar tada

né nezinojo, kad apskritai eis i toki (p. 14, p. 43).

1.3 Laumés D. Vaitkeviciiités knygose ,,Marius Pietaris*

v —

mitologinés laumés savybiy: jos gyvena prie vandens (Vaitkevi¢iaté, 2004, p. 101), yra darbscios,
dirba naudingus darbus (p. 11), tadiau be Siy autoré apraso ir kitas laumiy rasis, kurios pasizymi
skirtingomis funkcijomis bei savybémis. Pirmiausia skaitytojas supazindinamas su S$atrémis —
laumémis-zudikémis, kurios, atrodo, jkiinyja visas blogiausias mitologinés laumés savybes: turi
aSrius dantis, ilgus nagus (p. 32) ir Ziaury buda, pavyzdZiui, gali pagautajam nudirti odg ar
nulupinéti kojy ir ranky nagus (p. 11). Kita rusis — kapros, saugancios kryzkeles ir ribg tarp
magiSkojo ir paprastojo, knygoje — misy Siuolaikinio pasaulio (p. 177). Jos negailestingai
susidoroja su visais, drisusiais perzengti riba (p. 187). Kitos knygose minimos laumeés gyvena
ezeruose arba miskuose ir yra be galo graZios, o miskinémis vadinamos laumeés gali ir pasiversti |
mitologijos $altiniuose minima kaip lazdyny globéja (Balsys, 2010, p. 361). Cia susidaro jspadis,
kad laumiy diferencijavimas ] skirtingas riisis leidzia romany autorei sukurti biitybes panaSias ]
vakary magiSkojoje fantastikoje paplitusius elfus, kuriy Siandien populiary jvaizdj stipriai jtakojo J.
R. R. Tolkieno ,,Ziedq valdovas®. Tolkieno elfai - tai j zmones panasios butybes, taciau, bent
teoriSkai, visaip tobulesnés — ilgaamZziSkumas ar nemirtingumas jiems leidZia daug laiko skirti
1Sminciai kaupti, jie beveik visada apibiidinami kaip labai graziis, daZnai gali keréti, beveik visada
yra nepaprastai taikliis Sauliai ir puikiis amatininkai, savo namus statantys miskuose ir ne augmenija
pritaikantys prie savo poreikiy, bet savo poreikius pritaikantys prie aplinkos, kurioje gyvena.

oyt —

18



tautosakiniy laumiy savybés atiduodamos ,neigiamosioms® romany lauméms, miskinéms ir
ezeruose gyvenancioms lauméms lieka vien gerosios savybés, nors kartais pasitaiko vienas ar Kitas
komiskas elementas, suprastinantis jy jvaizdj, pavyzdziui, laumé, neskubanti imtis reikiamos

Prie ezery ir ezeruose gyvenancios laumés atrodo silpniausios, kaip ir zmonés, jos pasizymi
jvairiomis charakterio savybémis (p. 215), uzdarbiaudamos vaiksto po apylinkes (p. 95), o uzpuole
Jju gyvenamg ezerg tamplieriai lengvai jas lyg zuvis iStraukia tinklu (p. 101). Turbiit svarbiausia
knygose $iy laumiy funkcija — apkeisti vaikus. Kaip ir lvanickas savo romane (aptariamame toliau
kudikj ir jaucia, ar jis turi magisky galiy. Isitikinusios, kad taip yra, jos tg vaikg pavogia, vietoj jo

palikdamos paprasta kuadikj, o rastinukas ilgainiui atiduodamas j ,raganitiks¢iy mokykla™ bei

v —

v —

laumés savo vardy niekam nesako, taciau kartais kam nors atsitiktinai déliojant skiemenis pavyksta
ta vardag atspéti (Vaitkeviciuté, 2004, p. 28). Tai Siek tiek tautosakoje pasitaikancius pasakojimus,
kaip atsitiktinai atspéjus ezero vardg jis nusileidzia i§ dangaus ant Zemés ar jvairiose kultiirose
dazng vardo tabu, kai vengiama tarti varda bijant prisiSaukti vardo savininkg (pavojinga gyviing,
dievybe, reiskinj), arba vengiama sakyti savo varda, tikint, kad Zmogus zinantis varda gali vardo
savininkui pakenkti. Zinoma, &ia tinka ir mitologiné laumiy savybé jas prisiSaukti vos pasakius

,Jlaumeé*.

1.4 Laumés Kitoje Siuolaikinéje lietuviy fantastinéje literatiiroje

Linos Darbutaités ,,Véjy krikstaduktéje ir Justino Zilinsko romane ,,Gugis — giriy kaukas ir
Zzmoniy draugas™ laumés figiiruoja, taciau tik kaip pagalbiniai personazai, nejtakojantys siuZeto.
Apsakyme ,,Véjy krikStadukte®, kuris pristatomas kaip ,,pasaka dar nesuaugusiems* (Darbutaite,
2002, p. 90), laumés vaizduojamos visiSkai nepiktybinés (nors, galbiit tiesiog nebuvo tinkamos
situacijos jy arSesniam biidui pasireiksti), plepios (p. 91), bet darbscios ir geraSirdés, pamergémis ]
vestuves ¢jusios, nuotakg drobémis apdovanojusios (p. 95). Pamergémis tapusios laumés ne
naujiena ir tradiciniame lietuviy folklore (pavyzdziui, pasakoje ,,Trys verpéjos* (Remeika, 1990, p.
107)), o 1 minétgsias vestuves atéjusios kitos mitinés butybés, tokios kaip deivé Austéja, kipsai ar
miSko ragana, ,,pasakai dar nesuaugusiems* suteikia iSties pasakiska atmosferg (Darbutaite, 2002, p.
95). Ivairiy biitybiy, dalyvaujanciy puotoje, paprasciausias iSvardyjimas siekiant sukurti gausaus
sveciy birio jspudj panasus ] beveik kliSing pasaky fraze ,,ir a§ ten buvau, aly, vyng gériau...“, tuo
dar labiau priartinant Darbutaités apsakyma prie tautosakos. Justino Zilinsko romane, kuriame

pagrindinis herojus yra kaukas, laumés taip pat lieka kazkur fone. Jos apibiidinamos kaip graZios,
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baltos, mégstandios $okti ménesienoje (Zilinskas, 2006, p. 299) ir rysingios ,,Vaivos juosta®, kuria
paliestas licka nudegintas (p. 121). Tipinés magiskos grazuolés jvaizdj Siek tiek sugriauna i$
tradicinés mitologijos atéjusios zoomorfinés savybés — kanopélés vietoje pédy (p. 123), taciau, kaip
ir minéta, siuzetui didesnés jtakos tai nedaro, jy veikla visiSkai nesusijusi su pagrindiniy veikéjy
ripesiais. Daug laumés veiklos sri¢iy Zilinsko romane taip pat neminima, tadiau naktimis jos laika
leidzia Sokdamos ménesienoje (p. 151), o per daug smalsy prasalaiti gali nubausti, pavyzdziui,
nudeginti su Vaivos juosta, ,,nusvilinti kailj, padziauti medyje, uzkasti j skruzdélyna“ (p. 151). Vis
délto situacijg galima palyginti ir su tautosakiniy laumiy teisingumo jausmu, nes nuoSirdaus
personazo bausmé suSvelninama iki paliepimo iSmokti Sokti (p. 152), nors zinant nerangy laumiy
pagauto padaro buda, $i uzduotis gal¢jo buti parinkta specialiai, kaip uzduotis, kurios nejmanoma
padaryti. Populiarus laumiy pomégis uzkutenti Siame romane taip pat nelicka nepaminétas:
»bezdukus gaudo ir taip kutena, kad nebezdéty, mat labai smarvés nemégsta, jog tie vargsSeliai net
kojas pakrato® (p. 121). Laumiy sugebéjimu uzkutenti Siame romane galima pasinaudoti ir kaip
ginklu, uZtenka turéti laumeés pir§ta ir istarti magiskus Zodzius (p. 95). Cia galima jzvelgti ir
didaktine saiko svarba: truputj pakutentam vaikui nieko neatsitinka, taciau godus, ilgai kutentas
kaimynas, pajunta $io reiSkinio grésme: ,,kai prie Seimininko atsargiai priselino Sargis, Suo i$girdo,

kad zmogus kukcioja...” (p. 97).

1.5 Laumés E. Gruzdo ir G. K. Ivanicko akimis

Bene jdomiausiai ir placiausiai $i mitologiné biitybé interpretuojama Edo Gruzdo apsakyme
,Belaisviy pilis“ ir Gintauto K. Ivanicko romane ,,Laumés ménuo®. Gruzdas sukuria mitologiska
atstumiant] laumes jvaizdj, bet suteikia naujas savybes bei kilmés priezastis. ,,Belaisviy pilies*
laumé turi hipnotizuojantj zvilgsnj (,,I vada tiesiai zZvelgé dvi gelmés, kuriy bedugné dabar trauké
gilyn neramias Griaunio mintis.* (Gruzdas, 2003, p. 265)), sudzitivusia odag ir i§sukiotus sgnarius.
Veliau paaiSkinama, kad tai atsitiko kenciant siaubingus skausmus. Nors kadaise buvusi zmogumi,
laumé, per¢jusi pasikeitimo procesg, Zzmogumi jau nebelaikoma, ji tampa tarsi atskira gyvybés
forma, turint omeny jvaldyta galia, galbiit net kaZkuo aukStesniu nei paprastas Zmogus (p. 283). Tai
patvirtina ir faktas, kad Gruzdo vaizduojamo pasaulio laumé gali keréti (p. 266) ir bendrauti su
dievais (p. 269). Moteris tapusi laume tarsi susigyvena su gamta ir viskuo, kas gyva (p. 268).
Tikriausiai d¢l magisky galiy, o gal ir d¢l keisty aplinkybiy, kuriomis tos galios jgaunamos (jaunos
merginos pagrobiamos, o po keleriy mety grazinamos atgal jau tokios biklés (p. 247)), apsakymo
Zzmonés jy Salinasi (p. 248), taciau Zino, kad ,,Jaumés padeda, ypac¢ kai isStinka tikra béda* (p. 249).
Artimas §i0 apsakymo laumés rySys su gamta panasus ] tautosakinés laumés, j kurig pacig galima

ziureti kaip ] simbol] moters, kuri yra laisva ir ,,nedomestikuota®, o tai tikriausiai yra viena i§
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priezasCiy, kodél §i mitologiné butybé taip zavi ir yra taip paplitusi tautosakoje, ir ypac -
Siuolaikinéje fantastinéje literatiiroje, kurioje priebégos ieSko nuo kasdienybés pavarge zmones.

Idomi yra Siame apsakyme pasitlyta moters virtimo laume versija. Kaip ir visa Gruzdo
istorija, ji atrodo tarsi senojo krikS¢ioniSkojo pozitrio ] balty mitologijg jsikiinyjimas, turint
omenyje laumiy sutapatinimg su raganomis. ,,Belaisviy pilyje* Zmoniy ir kity mitologiniy biitybiy
zemes uzkariavo velniai, kuriems talkina Siek tiek zemesnio rango padarai - kipSai. Uzkariauty
Zzemiy gyventojus jie paverté vergais, o merginas grobia naujos armijos ,,veisimui® (p. 247).
Pasirodo, padarai, vadinami mélyngysliais, biidami pusiau velniai, pusiau Zmongs, turi ypatingy
galiy, todél velniy valdovas sugalvojo i$ jy sukurti naujg, neprilygstama armijg. Merginos apsakyme
grobiamos, paties velniy valdovo prievartaujamos ir gimdo ,,po keletg per metus, kol pamisusias i§
skausmo* tiek gimdant, tiek iSneSiojant velnio palikuonis, jas iSmeta atgal, jy artimiesiems (p. 293).
Sioks toks atlygis (jei taip galima pavadinti) - tai su kiekvienu i$nesiojimu bundanéios antgamtinés
galios, kuriy déka nelaimingoji ima regéti savo artimuosius, atskirti gamtos kalbg ar 1§ kvapo
suprasti, kokiomis zolémis galima gydyti ir t. t. (p. 301). GriZzusios namo pasenusios anksc¢iau laiko,
beprotés, jos apie savo patirt] niekam nepasakoja, taciau skaitytojas jau nuo pat pradziy i§ uzuominy
tekste gali nujausti, kas vyksta, galbiit kazka nujaucia ir kiti apsakymo personaZzai, nors niekas apie
tai nekalba. Virtimas laume Siame apsakyme labai panaSus ] senuosius krik§¢ioniskuosius
stereotipus, kad moterys tampa raganomis ir jgauna galiy susidéjusios su velniu ir/ar biidamos jo
sugulovémis (BRMS 1V, 2005, p. 83). Vis délto ragana $iame apsakyme vadinama ,,blogoji laumé®,
kuri, zmoniy atiduota velniui kaip uzstatas, atsisuko prie$ juos ir pati iSneSiojusi pirmagimj stiny
velniui, ripinosi naujy gimdyviy ,,verbavimo® reikalais, planuodama j biisimosios naujosios
karalystés sostg pasodinti savo stiny (p. 294).

Gintauto K. Ivanicko romano laumé pati pasako, kad ji yra ,,ne visai Zmogus“ (lvanickas,
2003, p. 122) ir ¢ia pat skaitytojas suzino, kad Sio romano laumés — paralelinio pasaulio gyventojos,
kurios gyvena miisy pasaulyje jau taip seniai, kad dauguma jy, ypa¢ jaunesniyjy, jau né pacios
nebezino, kod¢l Cia atsidiire, tepasakoma, kad jos buvo istremtos (p. 163). Idomu tai, kad laumiy
mocia Moré¢ (,,Salia kurios bet kuri Simtameté atrodyty kaip jaunamarté® (p. 118)) Zmoniy pasaulyje
del amZiaus jau turinti pasiramsciuoti lazda, paraleliniuose pasauliuose, kuriuos jos vadina
,»kiSenémis* atsigauna — atrodo tvirtesné ir stipresné (p. 119). Tai dar kartg primena, kad kiekvienas
padaras geriausiai jauciasi savo aplinkoje, kartu parodant, kad Zmoniy apgyventas pasaulis lauméms
(ar bent Morei) yra svetimas. Mitologijoje laumiy tremt] galima sieti su Perktinu — jis galéjes biiti
Zzemén iStremtos laumeés sutuoktinis. Tremties priezastys neaiSkios, taCiau tautosakoje Perkiing ir
laumes sieja dvilypiai santykiai — jis jomis tiek riipinasi, tiek tranko, taip pat Perkiino ir laumés
jvaizdZziai ,,susipina nelaimingy vestuviy ar vedyby vaizdinyje®. Nors tremties priezastis néra

tiksliai zinoma, ,rekonstruotame vadinamajame pagrindiniame indoeuropieiy mite jmanoma
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siuzeto aSis — tai Griausmavaldzio sutuoktinés neiStikimybé savo vyrui arba jos pagrobimas*
(Beresnevicius, 2008, p. 156).

Ivanicko laumés neva susigyveno su miisy pasauliu, todél ir jy savybés ar pasakojimai apie
jas skaitytojui jau tikriausiai pazjstami i§ balty mitologijos. Pirmiausia, ji sugeba keisti iSvaizda:
vieng akimirkg pasirodo kaip senuté, kita — jau jauna ir labai grazi moteris (Ivanickas, 2003, p. 25).
Vis délto tikroji laumes iSvaizda lieka iki galo neaiski ir skaitytojui tenka spresti paciam: ,,Laumé
stovéjo anapus dubens ir Domantas pastebéjo, jog garai ikreipia vaizda. Zvelgiant pro juos Vaivos
plaukai atrodé visiskai zili, o kai laumé iStiesé rankg vir§ dubens, vyrukui pasidingojo, jog garuose
nebe ranka — zvéries letena kreivais, bet galingais nagais. ,,Galbut per garus galima matyti tikrajg
esme?“ — paklausé saves...“ (p. 121). Cia skaitytojui dar karta primenama, kad iSoré daznai
neatspindi esmes.

Laumes ir visas kitas romane veikianCias magisSkas/mitologines butybes valdo laumiy mocia
(p- 120). Ji yra viena i$ ty (o gal jau ir vienintele), kuri gerai atsimena laumiy tikrgji pasaulj ir nori |
ji grizti, todeél visais jmanomais biidais bando tai padaryti. Ji atrodo griezta ir valdinga, ta¢iau myli
visas laumes kaip dukras. Vis délto tai tikriausiai galima pavadinti savininkiSka meile, nes laumg,
norincig atsiskirti nuo viso biirio ir gyventi tarp Zmoniy kaip paprasta moteris, ji nuzudo, kaip ji
mano, pacios laumes labui (p. 168).

PanaSiai kaip ir tautosakoje bei kituose apsakymuose, kuriuose laumés susiduria su
Zzmonémis, Ivanicko romane lauméms zmonés jauéia pagarbg ir dékinguma, nes jos savo kerais
padeda zmonéms, juos gydo (p. 67), o uz tai zmonés atsilygina maistu ar pinigais (p. 126), kartais
moterys lauméms pagal paprotj palieka iskiirenta pirtj (p. 24). Kaip ir bet kokiam darbui, norint
keréti laumei reikia jégy: daugiausia — gydymui, ar i§vaizdos keitimui (p. 67), tik Siek tiek — uzdegti
zvakei (p. 66). Magija Gintauto K. Ivanicko romane laumes sekina (p. 66) ir dél to jos atrodo
realesnés biitybés, kai mituose laumés panaSesnés 1 deives (Beresnevicius, 2001, p.106). Romane
apraSytos laumés turi ir telepatiniy sugebéjimy bei sugeba teleportuotis j kitus pasaulius (Ivanickas,
2003, p. 123), 0 mitologinés laumés magija, rodos, dazniau pasireiSkia materialiais daiktais, tokiais

kaip jau minéti nesibaigiantys medZiagos rietimai.

1.6 Laumvaikiai

Kaip ir tautosakinés laumés, romane ,,Laumés ménuo®, jos taip pat gali apkeisti vaikus (p.
154), taciau, skirtingai nei tautosakoje, kitokiems tikslams. Linksmintis su kitais padarais romane
laumés renkasi prie Nemuno kranto, kur atklydusj prasalaitj jos pagrasina uzkutenti, kg iSgirdes
Domantas ,,mintyse atsisveikina su gyvenimu“ (p. 109). Kadangi tautosakoje minimas laumiy

polinkis uzkutenti biitent vyrus, galbiit Siame, erotikos elementy turinéiame romane, uzkutenimas
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turimas omenyje biitent perkeltine prasme, ypaC Zinant, kg romane reiSkia pati sgvoka ,,Jaumés
ménuo®.

»Patekéjes laumés ménuo* tai laikotarpis kartg per deSimt mety, kai laumé gali pastoti, taciau
kartu ji j save jsiurbia ir busimo kiidikio tévo gyvybines galias, vadinasi, kiekvienas, ,,sugules su
laume, kurios ménuo patekéjes, mir$ta“, todél romano laumé Vaiva, norédama apsaugoti savo
mylimajj, i$¢jo ieskoti kitos ,,aukos“ (p. 163). Cia vél galima prisiminti auki¢iau minéta galimg
mitologinés laumés, kaip neistikimosios sutuoktinés jvaizdj (Beresnevicius, 2008, p. 156).

Pasak laumiy pranasystés Ivanicko romane, jas j jy pasaulj gali sugrazinti Raktas — laumeés ir
zmogaus berniukas — taciau iki Siol romane visi lauméms gimstantys vaikai neturéjo jokiy magisky
galiy, todél laumeés juos apkeicia su Zzmoniy vaikais, o su pastaraisiais daromi bandymai, méginant
kitais bidais sumaidyti laumés ir zmogaus krauja (Ivanickas, 2003, p. 164). Sitai sutampa ir su
Saltiniais, kuriuose minima, kad kaukai buvo laumiy vaikai (BRMS IV, p. 71). Kaip ir tautosakoje,
laumvaikis apibudinamas kaip didziagalvis (Ivanickas, 2003, p. 155), o Zmonés, bandydami atgauti
apkeistg vaikg, imasi visokiy priemoniy, tac¢iau Ivanicko romane laumvaikis yra ne viso proto tik
tol, kol gyva jo motina. Siai mirus, dalis jos sielos persikelia j laumvaikj ir $is tampa visaveréiu (p.
169).

Apie pusiau laumes pusiau zmogaus vaika savo apsakyme pasakoja ir Diana Butkiené. Sakyti
»pusiau® Cia galime tik teoriSkai, nes Butkienés apibudintas personazas yra Zzmogus, laumés
pavogtas ir uzaugintas tarp laumiy ir kity mitologiniy butybiy. Jo problema ta, kad jis prisimena, ka
reiSkia gyventi pas Zmones, todél negali visiSkai pritapti prie mitologinio pasaulio gyventojy
(Butkiené, 1998, p. 210), taciau negali pritapti ir prie Zmoniy, nes Zzmongs jj laiko svetimu (p. 214).
Siame apsakyme taip pat figiiruoja laumiy moéia, kuri valdo visas mitologines biitybes ir pati
nusprendZia, kas kitiems geriau, be abejo, manydama, kad Sitaip saugo visus savo pavaldinius: ji
mano, kad prie Zmoniy linkstantj Laumiy yra geriausia sunaikinti. (p. 209).

Apskritai §iame apsakyme turbiit svarbesnés kitokio zmogaus vietos po saule paieskos, nei
mitologinés butybés. Istorija, kurioje mitologiniai elementai téra tik apvalkalas, gvildena atstumtojo
problemas, aktualias ir Siandien. Mitologinius elementus pakeit¢ j, pavyzdZiui, ras¢ ar religija,

gautume dviejy skirtingy kulttiry palikuonj, nerandantj vietos né vienoje i$ jy.

1.7 Skyriaus iSvados

Siuolaikingje lietuviy fantastingje literatiiroje laumés jvaizdis beveik visada islieka artimas
sukurtajam lietuviy tautosakoje ir mitologijoje, nors laumeés kaip kiiriniy personaZai pristatomi
Jvairiai ir sunku apibrézti, kuriame kiirinyje laumés artimiausios lietuviy tautosakai, o kuriame jy
jvaizdis labiausiai nutoles. Siuolaikiniai autoriai mitologinius $altinius savo kiiriniuose palieka kaip

pagrinda, pridédami savo detaliy bei minciy, Sitaip papildydami ir tarsi iSplésdami lietuviy
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mitologijos pasaulj. Tiek tautosakoje, tiek kituose kiiriniuose pasikartojantys elementai sukuria
tikrumo iliuzija, todél kuriamas fantastinis pasaulis atrodo gyvas.

Skaitant kai kuriuos Siuolaikinés lietuviy fantastikos kiirinius susidaro jspudis, kad laumés
tarsi kompensuoja vakary fantastinéje literatiiroje paplitusius elfus: daznai stengiamasi pavaizduoti
jas kaip labai grazias, geriau nei paprasti zmonés iSmanancias gamtos désnius, gebancias keréti, ir
panasiai. Tokias laumes biity galima prilyginti dievybéms, taciau vis délto pasirodantis vienas ar

kitas ,,trilkumas®, kaip kad laumés ménuo Ivanicko romane, jas grazina j mirtingyjy tarpa.
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2. RAGANOS IR JUODAKNYGIAI

2.1 Raganos tautosakoje ir mitologijoje

Kalbant apie laumes tiek mitologijoje, tick fantastinéje literatliroje, susiduriama ir su
raganomis. Saltiniuose raSoma, kad Zmonés tikéjo, jog raganos atsizada Dievo ir sudaro sutartj su
velniu, skraido j susirinkimus, gali pakenkti mintimi, zodZiu ar bet kokiu kitu kontaktu, taip pat, kad
gali pasiversti jvairiais gyviinais ar net skraidyti (BRMS III, p. 383). Vis délto klaidinga manyti,
kad toks raganos jvaizdis atsirado krikS¢ioniskaisiais laikais, vykstant ragany teismams: jvairiis
prietarai kilo 1§ to meto folkloro ir grjze atgal jau pakite jie ji taip pat paveiké. O Zmonémis,
turinCiais antgamtiniy savybiy buvo tikima jau nuo seno, tik krikS¢ioniSkaisiais laikais imta vis
labiau pabréZti ju neigiamasias savybes. (BRMS II, p. 429) Minimi ir raganiai, kartais vadinami
juodaknyagiais (p. 654), kurie zmonéms gali ir padéti, ir pakenkti, pavyzdziui, paversti vilku. Magija
praktikuojantys tautosakoje minimi vyrai yra slavai (Skabeikyté-Kazlauskiené, 2005, p. 194) ir
idomu tai, kad, skirtingai nei raganos, jie uzsiima daugiau ,,moksline magija*“ (RepSiene, 2002, p.
159). RaganiSka galia grazinti zmones | gamta, kuriai jie ir priklauso, pabrézia ,,laisvg ir pavojinga
raganystés, kaip pirmykscio ir autentisko rysio su gamta, prigimtj“ (p. 161).

Ragana vadinama gali buti ir dievybé, Zyniuoné ar aiskiaregé, gyvenanti nesukultiirintoje
erdvéje, daznai miske. Pats vardas siejamas su Zodziu ,regéti“, pieSia raganos kaip ateities
numatytojos paveikslg (Greimas, 1990, p. 143). Stipriai sudemonizuotas jos jvaizdis veikiausiai
atsirado jau krikscioniskuoju laikotarpiu, taciau, kaip ir laumés jos gali vogti vaikus. Vis délto
pasakose, nepaisant neigiamo jvaizdzio, raganai daznai tenka iSbandytojos vaidmuo, kurj galima

sieti su iniciaciniais ritualais (Balsys, 2010, p. 357).

2.2 Raganos lietuviy fantastinéje literatiiroje

IS Siame darbe nagrinéjamy Siuolaikinés fantastinés literatiros kiiriniy, ragana minima
keturiuose: Ivanicko romane ,,Laumés ménuo®, Gruzdo apsakyme ,,Belaisviy pilis®, Matulionytés
Ivanicko kuriamoje alternatyvioje Lietuvos istorijoje raganomis vadinamos papras¢iausios moterys,
kartais iSmanancios jvairiy Zoliy poveikj, inkvizicijos apkaltintos (arba kaimyny ar priesy
apskystos) sajunga su velniu (Ivanickas, 2003, p. 123). Gruzdo apsakyme, kaip jau minéta skyriuje
apie laumes, ragana nuo laumés beveik nesiskiria, iSskyrus tai, kad ragana yra neigiamas
personazas, pati galiausiai susidéjusi su velniu trokSdama valdZios ir, 1§ dalies, kerSto ja
pastimusiems j tokig padétj (Gruzdas, 2003, p. 294).

Matulionytés ,,Taalo® zutyje* apraSomi raganiai labai panaStis | minimus tautosakoje ir

mitologijos Saltiniuose. Vienas svarbesniy i$ jy, vadinamas Juodaknygiu arba Knygiumi — slavi§kos
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kilmés Zmogus (ir kirinyje S$nekantis rusiSkai), kery ir prieSnuodziy jiems ieSkantis knygose
(Matulionyté, 2003, p. 58). Apsakyme jis atkeri zmogy, kito raganiaus paverstg vilku/vilktakiu,
taCiau, kad tai padaryty, jam nepakanka iStarti keleta magiSky zodziy — magija Siame pasaulyje
glaudziai siejasi su sugeb¢jimu patekti j paralelinius pasaulius (p. 60). Nors mitologijos Saltiniai
mini jvairiais kerétojy rasis (BRMS III, p. 271), apsakyme raganiai visi panasis, tik jy sugebéjimai
priklauso nuo iSsimokslinimo pas kitus raganius lygio (¢ia vél galima prisiminti pastabg apie
,»moksling magija“) (p. 65).
labiausiai. Tipiné ragana romane yra iSlaikiusi gana tradicinj raganos jvaizdj: zilaplauké, susivélusi,
dazniausiai dévinti septynklostj sijong bei kailing liemeng ir keliauja skraidanc¢iu kubilu, lydima
kalban¢io varno (Vaitkevigiiite, 2004, p. 9). Zinoma, daug kas priklauso nuo raganos materialinés
padéties (turtingesnés gali pasigirti prabangesniais drabuziais) ir rySiy — viena i$ knygoje veikianciy
ragany nukeliavusi | Zmoniy pasaulj pasidaré plasting operacija, todél jos apatiné liipa néra atvipusi
kaip kity ragany (p. 40). Nors gimusios zmonéms, raganos dél turimy galiy jau néra laikomos
zmonémis ir, kaip ir kitos magiskos buitybés, paprastus zmones vadina tiesiog ,,zmogénais® (p. 41).
Raganos paprastai nesukuria Seimos, nes ,tikros raganos stiprybé vienatveje ir <..>
dazniausiai jos savo gyvenimg dalinasi su nukarSusiu varnu. (Vaitkevicitte, 2006, p. 156), todél
kiekviena jy gyvena atsiskyrusi savo trobeléje, dazniausiai miske (Vaitkeviciate, 2004, p. 72), nors
gana daznai bendrauja tarpusavyje lankydamos viena kitg ar ,,susiskambindamos* per veidrod;j (p.

76). Kaip ir mitologijos Saltiniuose minimi ir kituose fantastiniuose kiiriniuose veikiantys vyrai

v —

v —

daznus pasakojimus apie po zeme ar eZeru prasmegusius prakeiktus dvarus, ta¢iau romane tai
padaroma tiesiog norint uZsitikrinti sauguma. Vis délto, nors uZburtgjame dvare viskas atrodo taip,
lyg jis paprascCiausiai stovety ant kalvos apsuptas miSky, aplink dvarg matomi vaizdai téra burty
sukurta iliuzija, o danguje skraido pauks¢iai, panaSesni j iSkamsg, o ne tikrg paukstj (Vaitkeviciate,
2004, p. 220-223). Nepaisant turimy galiy, zmogus vis tiek negali sukurti to, kg sukuria gamta.
Daug su raganomis ir burtais susijusiy istorijos apie Mariy Pietarj elementy yra labai panasis
1 J. K. Rowling knygy serijg apie Harj Poterj: raganos ir raganiai turi po savo mokytoja, taciau
egzaminus laiko ragany mokykloje, kurioje déstomi dalykai ir apskritai burtazodziai, santykis su
mokytojais, mokykloje gyvenantys vaiduokliai, mokyklinés uniformos, auginami magiskieji
gyviinai ir net prieSprieSa tarp mokiniy kelia asociacijas su Rowling kiiryba, jau nekalbant apie
panaSy ] Harj Poterj Mariaus Pietario vardg ir patj fakta, kad tiek Poteris, tiek Pietaris budami

panaSaus amziaus staiga atranda magijos pasaulj.
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v —

ir jo tamplieriai — savotiski kryziuo¢iy misy istorijoje ekvivalentai — kuriy tikrasis tikslas yra

uzkariauti kuo daugiau zZemiy. Statydami magija sklaidanc¢ius maltinus jie kartu ir sutrikdo natiiraly

v —

v —

2006, p. 311). Taip pat tamplieriai nevengia kovai su magiskuoju pasauliu pasitelkti nemaziau
magiskus grumus — bloguosius burtininkus, kurie savo aprasymu atrodo kaip J. R. R. Tolkieno
,.Ziedy valdove* veikian¢iy nazguly ir J. K. Rowling romanuose pasirodanéiy burtininky kaléjimo
sargy miSinys: po gotbuvais veidus slepiantys numiréliai tamsoje Ziban¢iomis akimis, sunkiantys i$

Salia esancio ne tik geras emocijas, bet ir magiskasias galias (p. 168).

2.3 Skyriaus iSvados

Visuose aptariamuosiuose fantastiniuose kiariniuose su laumémis raganos ar raganiai
ryskiausiai susije¢ tik antgamtiniais sugeb¢jimais. Ryskiausia sgsaja — Gruzdo apsakyme ,,Belaisviy
pilis*, kur ragana nuo laumés skiriasi tik pavadinimu ir savanoriSku pasirinkimu bendradarbiauti su
velniu; Siek tiek blankesn¢ — Matulionytes ,, Taalo ziityje®, kur tiek laumés, tiek raganiai ar raganos
turi antgamtiniy savybiy, tafiau pastarieji savo jgudzius jgavo mokydamiesi; visiSkai blanki —
Ivanicko romane ,,Laumés ménuo®, kur raganos ir raganiai buvo neteisingai raganavimu apkaltinti
paprasti zmongs, tai yra, atskiry antgamtinémis galiomis pasiZymin¢iy personazy, kurie biity

ivardyti kaip raganos ar raganiai romane néra.

Jdomu tai, kad aptariamuosiuose kiiriniuose raganiais laikomi magija uZsiimantys vyrai, tuo
»Mariy Pietar]®), tarsi su magija susijusi moteris savaime tampa nezmogumi — antgamtine biitybe.
Vienintel¢ i8imtis — Gruzdo kiirinys, taciau jame veikéjos galios kilo i§ to paties Saltinio kaip ir
laumiy, ir ji iSskiriama kaip ragana tik todél, kad atstovauja blogio jégoms. Apskritai, neskaitant
Gruzdo kirinio, visuose kituose kiiriniuose ragana ar raganius jau néra blogio ne$¢jas: antgamtiniai

sugebe¢jimai tapo dazno skaitytojo svajone, galinCia i$sipildyti bent skaitant magiskaja fantastika.
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3. VELNIAI IR KIPSAI

3.1 Velnias tautosakoje

Kalbant apie Velnia, prie§ akis dazniausiai iSkyla arba kriks¢ioniskasis jo jvaizdis, arba toks,
koks pieSiamas pasakose ir sakmése. Pasak Véliaus, Velnio kilmé aiSkinama pagal krik$¢ioniskajj ir
liaudisSkaj; poziturius. Pirmuoju atveju, velniai atsirado i$ nusid€jusiy angely, antruoju — i$
savizudziy (galbit taip siejamas velnio vaizdinys su numiréliy vaizdiniais) (Vélius, 1987, p. 49).
Tautosakoje Velnias taip pat vadinamas Dievo broliu ir jo pagalbininku. Jis yra ne priesiskas, bet
opoziciskas Dievui, taciau ta opozicija netrukdo jiems gerai sutarti (Beresnevicius, 2008, p. 150).
Velnio funkcijos apibiidinamos kaip poZemiy dievo ir gyvuliy augintojy bei ,,i§ dalies ir kaimo
bendruomenés globé&jo*, pastatant ji i prieSpriesg ir su Perkiinu, kuris, iskiles véliau, siejamas su
»aukstutinémis sferomis, kariais* (p. 154). Ne atéjus krikS¢ionybei, bet kylant Perkiino kultui
Velnias imtas demonizuoti — Perkiinas tampa kaip ,.kosminé geroji, Velnias kaip chaoso jéga“,
gundantis, apgaudinéjantis, kirSinantis zmones tarpusavyje (p. 151).

Velnias tapatinamas su Velinu, kurj Gimbutien¢ apibtidina kaip vieng svarbiausiy balty dievy,
kosminés tvarkos sergétoja, nakties, vandeny globéja, susijusj ir su vaisingumu bei galvijais, Ir
turtu. Jis karingas, kerStingas, baudzia mirtimi (taip pat vilioja zmones j mirtj (Gimbutien¢, 2002, p.
125)) ir yra didziausias Perkiino priesas (p. 124). Velinas turi tik vieng akj, todél, kaip ir skandinavy
vienaakis Odinas yra visaregintis (Odinas paaukojo vieng akj mainais uz aiskiaregyste) (p. 126). Su
Velnio ar Velino vardu siejamas ir Pikuolis (galimos jvairios vardo variacijos — Patulas, Pokulas, ir
t.t.): ,,Stiduviy knygel¢je* iSvardintame stiduviy dievy saraSe, Pikulas apibiidinamas kaip ,,pragaro ir
tamsos dievas®, o pokulai — ,skraidan¢ios dvasios arba velniai“ (BRMS II, p. 144). Kaip ir
Gimbutienés apibiidintas Velinas, Pikuolis yra nakties, mirusiyjy dievas, apibiidinamas kaip labai
piktas ir kerStingas (Balsys, 2010, p. 223). Nepaisant nitiraus jvaizdzio, Velnias gali ne tik nubausti
bloga zmogy, bet ir apdovanoti uz gerus darbus. Jis — mirusiyjy globéjas, paprasciausiai saugantis
gyvuyjy pasaulj nuo mirusiyjy (Beresnevicius, 1990, p. 90). Velnias taip pat jsivaizduojamas ir kaip
kalvystés amato pradininkas bei nagingas kalvis (BRMS I, p. 258).

»Velnias blidavo jsivaizduojamas kreivas, Sleivas, susisukes, sudzitives, apsileides ir t.t. —
taip jvairiose mitologijose vaizduojamos mitineés butybés, susijusios su zeme ir pozemiu,
vaizduojancios jos ,,gaivaliSkas, sunkiai paZabojamas, neretai destruktyvigsias Zemés ir poZemio
jégas® (Vélius, 1987, p. 39). Jis taip pat gali keisti iSvaizda, pasiversti gyviinu arba zmogumi,
pasirodydamas kalviu, muzikantu, batsiuviu, net kunigu (p. 43). Mitologinése sakmése apie kvailg
velnig jis daznai vaizduojamas kaip ponas, apibuidinant visus tipiSkiausius pono atributus, arba
pasakant, kad jis labai graziai apsirenges (p. 41). Taigi, velnio iSvaizda varijuoja nuo labai
atstumiancio iki labai grazaus.
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3.2 Velnias fantastinéje literatiiroje

Lietuviy fantastinéje literattiroje Velniui daug vietos néra skirta, iSskyrus nebent, liaudiskus
keiksmazodzius. Nors su mirtimi susij¢ dievai ir minimi (prie jy griSime véliau), konkreciai Velniu
vadinamas personazas yra retas, galbut tod¢l, kad norima veikti pagoniskajame mitologiniame
pasaulyje ir baidomasi krikS¢ioniskyjy asociacijy. KipSo personazas Siame darbe apzvelgiamoje
literatiiroje rastas Darbutaités apsakyme ,,Véjy krikstadukté®, kuriame jam apibiidinti skirta vos
pora eiluéiy i§ pasakojimo apie vestuves, kuriose ,,j pabrolius raisto kipSiukai suléké — Kirkinosi ir
spygavo visuose patvoriuose* (Darbutaité, 2003, p. 95). IS to galima susidaryti visiskai nepiktybiniy
biitybiy ivaizdj, tinkantj pasakoms su laiminga pabaiga. Visiskai kitoks velnias pasirodo E. Gruzdo
apsakyme ,,Belaisviy pilis®, kuriame velniai tampa vienais i$ pagrindiniy personazy.

Gruzdo kuriamame pasaulyje Zmoniy apgyvendintas kraStas uZkariaujamas velniy,
gyvenanc¢iy kaimyningje Salyje. ISkart matosi ,,geryjy™ ir ,,blogyjy* pasiskirstymas: zmoniy Salies
pavadinimas Labuva asocijuojasi su zodziu ,,labas®, tai yra, geras, teigiamas, o velniy — ,,nelabyjy“
— kraStas tiesiai Sviesiai pavadintas ,Satanija“ (angl. satan — Sétonas, velnias), nors toks
pavadinimas skamba Siek tiek ki¢iSkai. SimboliSka, kad kalnai, skiriantys Labuva nuo Satanijos
autoriaus pridétame zemélapyje vadinasi Véliy kalnais. (Gruzdas, 2003, p. 241) Satanijos
gyventojai atrodo tipiski velniai, kokie pazjstami tiek vaikui, tiek suaugusiam, kuris nesidomi
mitologija ir nesigilina j atskirus Velnio kaip mitologinés biitybés aspektus. Tai, kad jie yra
neigiami personazai, skaitytojui parodo ir atstumianti jy iSvaizda: kampuoti veidai, melsvas
zvilgsnis, gomuriniai balsai ir naguotos letenos (p. 257). Kaip ir tautosakiniai velniai, Sie taip pat
yra dabitos, puoSiantys ne tik save bet ir savo ,zirgus“: ,RySkiomis raudonomis gliniomis
apdengtais milziniSkais oZiais, kuriy barzdos buvo perpintos geltonais ir purpuriniais kaspinéliais,
Suoliavo trys galingo stoto kariai. RySkiai geltonais su raudonais dryZiais nutepti Sarvai, rySkiai
purpuriniai Salmai ir plevésuojanciomis geltonomis gaidzio plunksnomis tiesiog rékte rékeé miskui,
kad atvyko valdovai, kuriy reikia ir reikés bijoti.* (p. 245). Psichodelinis spalvy derinys taip pat
rekte rekia skaitytojui, kad Siems padarams truksta ir harmonijos suvokimo, o tai puikiai tinka
personazy neigiamam jvaizdziui sustiprinti: i ramy Labuvos Zmoniy gyvenimg jie visomis
prasmémis jne$é¢ chaosg. Pats velniy valdovas Urkis, vadinamas Nelabuoju ir siekiantis jkurti
zem¢je pragaro karalyste (p. 243), atrodo dar jspudingiau: ,kruvinos akys véré¢ ja kiaurai,
nepalikdamos dvasiai né menkiausios galimybés pasislépti. Juody gysly iSvagotas didZiulis kiinas,
apauges retuciais stirksanciais Seriukais, Sviet¢ melsvu raudoniu. Raumeny kalnai, pléSiantys
nematytos spalvos oda, slankiojo gumulais aukStyn Zemyn. <...> Ant galvos i§ po melsvai juody
plauky kupetos stirksojo smailis, vos 1$sikiS¢ ragiukai. Kietai su€iauptos melsvos lipos ir lenkta su
iSsiSovusia kuprele nosis atéjusiojo veida daré demoniskai... grazy.” (p. 300). Visur akcentuojama
mélyna ar melsva spalva asocijuojasi su pamelusiais numireliais, todel ¢ia galima jzvelgti asociacijy
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su jau minétais tautosakiniais tikéjimais, kad velniai atsiranda 1§ savizudziy arba Siaip faktu, kad

Velnias yra susij¢s su pozemio — mirusiyjy — pasauliu.

3.3 Velnio ir raganos rySys tautosakoje ir fantastikoje

Tautosakoje ir Saltiniuose daug kur minimas Velnio ir raganos rysys, o Vélius pastebi Velnio
ir laumés meilés santykius bei daug jy bendry bruozy, pavyzdziui, tiek laumés, tiek velniai labai
gerai ir greitai dirba jvairius darbus, ,,laumés pristoja prie vyry, velniai — prie motery, taciau tiek
vieni, tiek Kiti siekia zmoniy meilés, kuri kartais baigiasi net vestuvémis* (Vélius, 1987, p. 156). Ir
laumés, ir velniai gali apkeisti vaikus, kenkti gyvuliams, bet taip pat ir bausti nusikaltélius, padéti
naslai¢iams ir t.t. (p. 157). Velnio ir raganos santykiai tautosakoje daug daznesni, tikima, kad biitent
velniai iSmoko raganas keréti, o pastarosios vykdancios jy jsakymus. AiSku, pasakojimus apie
tokius santykius yra paveikusi ir krik§¢ionybé — tai, kad Lietuvoje buvo tikima, kad ,,piktosios
dvasios lytiskai santykiauja su zmonémis, rodo vienuoliy jézuity ataskaitos, kuriose uzfiksuota,
kad, pavyzdziui, 1718 m. apie Uteng rasta apie 300 namy, ,.kuriuose buvo rasta inkuby ir sukuby*
(p. 161). Kai kur tautosakoje mergina savo noru iSteka uz velnio ir vyksta j jo $alj gyventi, o Kitur —
velniai merginas atsivilioja gudrumu, perka, net grobia (p. 150). Kartais grobéjai biina ne velniai, o
kiti veikéjai, pavyzdziui, ozys, vilkas, katinas, senelis, ponaitis ir t.t., ta¢iau Sie veikéjai taip pat
susije su pozemio pasauliu ir yra artimi velniui, nes ir pats velnias gali keisti savo i§vaizda (p. 151).
Jau krikS¢ionybés jtakotose liaudies mitologinése sakmése velnias siejamas ir su vaikais, ypac
gimusiais iki vestuviy. Kartais mergina, norédama kuo greiciau iStkéti, jam pazada savo pirmagimj
arba ,,atiduoda dar neis$neSiota, iki vestuviy pradétg vaika®. Uz vaikg velnias kencia ir gimdanciy
merginy (bet ne motery) skausmus, o ,,savo* vaikais riipinasi — net patarlése sakoma, kad ,,mergos
vaiko negriebs velnias* (p. 155).

GrjZtant prie fantastinés literatiiros, ¢ia galima prisiminti Gruzdo ,,Belaisviy pilyje* minimus
raganos ir laumiy santykius su velniu, placiau aptartus skyriuje anksc¢iau. Mergina, ilgainiui savo
noru pasidavusi velniui Urkiui, tampa ragana ir jo karaliene, kuri pagimdo jam stiny — pusiau velnig,
pusiau zmogy — vardu Pikalis, kuris turi biti biisimos nenugalimos armijos vadu (p. 293). ISvaizda
jis panasus i velnia, taciau ,,0da ne tokia kaip Nelabojo raiteliy, bet zymiai Sviesesné, daugiau ruda
nei raudona.” (p. 258) Velniskg mélynuma primena tik ryskiai melsvos kraujagyslés ir ,,skvarbios,
melsvomis ugnelémis Zybsinéios akys“ (p. 258). Sis visiskai naujos rii§ies padaras, auga ir vystosi
greiCiau nei paprasti kiidikiai (p. 301) ir turi magiSky galiy, biidingy paciam velniy valdovui,
pavyzdziui, gali Zudyti vien zvilgsniu (p. 259), taiau matyt zmogiskosios pusés déka, jis ima
prieSintis Urkiui ir jo planams (p. 293). Tuo metu velniai grobia kitas Zmoniy merginas, kurios

paties Urkio prievartaujamos turi i$nesioti ir gimdyti tg planuojamg armija.
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3.4 Velnias ir jo Seima

Mitologiniai velniai taip pat turi Seimas (jei auksCiau apraSytg raganos, Urkio ir Pikalio tvarinj
galima pavadinti Seima), jie gyvena bendruomenése, kurios gali buti skirstomos j dvi grupes.
Vienoje velniai gyvena Seimomis ir augina vaikus (Vélius, 1987, p. 225), kitoje — visi velniai
gyvena savo buveinéje (Pragare ar Pekloje) ir visi klauso vieno vado. Pirmoji velniy bendruomenés
versija atsirado anksCiau ir ,formavosi baltisky tradicijy pamatu®, o kita atsirado kartu su
krikscionybe (p. 226). Sakmése, kuriose veikia Seimomis gyvenantys velniai, jiems reikia ir kity
zmogisSkojo gyvenimo atributy, pavyzdziui, drabuziy, apavo, darbo jrankiy. Jie taip pat meégsta
linksmintis, sakmése apie velniSkas puotas jie ne tik linksminasi, bet ir patys groja, linksmina kitus.
(p. 225). Zodziu, jy gyvenimams reikia visko, ko reikia ir paprastiems Zmonéms. Velniy
gyvenamoji vieta be jau minéto Pragaro ar Peklos daznai biina prie vandens, pavyzdziui, raistuose
ar pelkése, kartais eZeruose (p. 56; Gimbutiené, 2002, p. 125). Nors ir kiiniska biitybé, Velnias yra
mitologinis padaras, todél ir norint ji sunaikinti reikia imtis tam tikry priemoniy. Mitologinése
sakmése Velnig daZniausiai galima uzmusti sidabru, SermukS$nine lazda, jj nutrenkia Perkiinas.
Kriks¢ioniskoji tradicija sitlo Velnig nusauti rozanciaus karoliuku (Vélius, 1987, p. 49) arba
i$varyti malda (BRMS III, p. 598-599).

Gruzdo apsakymo velniai turi panaSumy su tautosakiniais, taciau i§ aprasSo galima susidaryti
labiau karinés bendruomenés vaizda, nes iSskyrus Urkio ragang, néra minima, kad kiti velniai bty
vede ar turéty moteris. Velniy uzimtame mieste pilna jy riiSies kareiviy, kuriems, kaip jau minéta,
reikalingi drabuziai bei Sarvai, jie mégsta sédéti smuklése (Gruzdas, 2003, p. 272), o darbams
nudirbti naudojasi pavergtais zmonémis (p. 252). Galbiit velniy ,,vyrija®“ dominuoja vien del karo
padéties, nes jie yra Labuvos okupantai, 0 kitos rasés, priklausancios kariniams daliniams,
pavyzdziui, barstukai, minédami savo namus, kalba ir apie barstukes (p. 273). UZuominos apie
gyvenimo partner] suteikia mitologinéms biitybéms realumo, nes tai Siek tiek priartina prie mums

suvokiamos gamtos, kurioje gimings ar rusies iSlikimui reikalinga pora.

3.5 KipSas

Nors kipsas mitologijoje téra kitas to paties Velnio pavadinimas, Gruzdo istorijoje kipSai
pavirsta | visai kita rasg, kuri panaSi | velnius, bet velniai juos laiko Zemesniais (p. 257), o
skaitytojas ilgainiui supranta, kad jie yra ir kvailesni, imesnio btudo (p. 259). Jie patys — gauruoti,
su bukais ragiukais, geltonomis iltimis, dévi oZio kailio liemenes, ginkluoti ietimis, kirviais ir
lankais (p. 244), o kalba lyg koSdami zodZius pro dantis: ,,Khelkhiss, pelkhiy khirmine* (p. 246).
Apskritai io apsakymo velniai ir kipSai $iek tiek primena J. R. R. Tolkieno trilogijos ,Ziedy

valdovas* uruk-hajus ir orkus. Jie, kaip ir Gruzdo ,,Belaisviy pilies velniai bei kipsai, yra tiesiog
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prieSo armija, vadovaujama vieno stipraus valdovo, kurio visi bijo, engianti uzimtas zemes, o jy

buitis ir kilmé — neaiski.

3.6 Velnio sasajos su gyviinais

,Belaisviy pilyje* pasakojama, kad ,,retas arklys pernesa velnio ar net kipSo buvimg greta“,
todél arkliy traukiamus vezimus vaznycioja kitos biitybés, pavyzdziui, bezdukai, o velniai ir kip$ai
jodinéja oziais (p. 241). Taciau zvelgiant | tautosaka, Velnias net pats gali pasiversti erzilu, nors jj
vis tiek galima atskirti nuo kity zirgy. Jdomu, kad jo ,,zoomorfinis pavidalas atrodo jam toks
natiralus“, kad galima kelti klausima, kuris — erzilo ar zmogiskasis — yra jam artimesnis,
atspindintis jo prigimtj (Greimas, 1990, p. 417). Taip pat minima, kad ir ,,zmogiSkasis* velnio
pavidalas turi zoomorfiniy detaliy — daznai jo viena ar abi kojos yra kaip arklio. Ir, be abejo,
mitologinése sakmése velnias ir vazinéja, ir jodin¢ja arkliais (Vélius, 1987, p. 64), todel Gruzdo
apsakyme tai, kad arkliai labai baidosi velniy, grei¢iausiai tiesiog parodo, kad toks romus ir Zzmogui
reikalingas (ypa¢ viduramziy pasaulyje, kuriame vyksta kiirinio veiksmas) padaras kaip arklys
tiesiog negali biti Salia absoliutaus blogio, tuo paciu sustiprinant Velnio krik$¢ioniskaji stereotipinj
ivaizdj. Nepaisant Siuolaikinés simpatijos arkliams, lietuviy tikéjimuose arklys, kaip ir oZka,
laikomas ,,neSventu, t.y. velnio, gyvuliu® (p. 85).

Velnio rySys su oziu mena pagonybeés laikus ir jj galima sieti su ,,ypac dideliu ozio vaidmeniu
senuosiuose balty ritualuose* (p. 249). Taip pat lietuviy liaudies etiologinése sakmése pasakojama,
kad Dievui kuriant pasaulj, Velnias sukiire tik ozka, arba, kad Velnias matydamas, kaip Dievas daro
stebuklus, pats nulipdo tik ozj. Kadangi skirstoma atsizvelgiant ; nauda Zmogui (Dievo kiiriniai —
naudingi, Velnio — nelabai), Vélius spéja, kad Sios sakmés néra labai senos, arba yra jtakotos jau

kriks¢ioniskojo pozitrio, kad Dievas yra zmoniy draugas, o Velnias — priesas. (p. 85)

3.7 Skyriaus apibendrinimas

Velnias kaip mitologiné biitybé turi pagoniSkas Saknis, taciau magiskosios fantastikos
kiiriniuose pasitelkiamas jau sukrikS¢ionintas Velnio jvaizdis, prireikus paminéti poZemio ir mirties
dieva naudojantis Pikulo, Pikuolio ar kitais vardais. Vis délto fantastinis Velnias turi ir i§
pagoniskosios tradicijos atéjusiy mitologinio Velnio elementy, grei¢iausiai todél, kad Sie, nors ir
Siek tiek pakitg, iSliko biidingi ir sukrik§¢ionintgjam Velnio jvaizdZiui.

Nors mitologijoje velnias néra visiSkai blogas, kiirinyje jo neigiamas jvaizdis suSvelninamas
nebent per ,,mélyngyslius® — pusiau velnius, pusiau Zmones - kurie, siekdami tvarkos valstybéje, o
gal ir uzjausdami zmones, bando siiilyti jvesti geresn¢ ir zmogiSkesne tvarka, taciau dél per ilgy
Ziaurios priespaudos mety velniy ir Zmoniy bendra valstybé jau tapo nebeimanoma. (Gruzdas, 2003,

p. 289).
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4. BARSTUKAI

Jau auksc¢iau Siame darbe buvo paminéti Siuolaikingje lietuviy fantastingje literatiiroje
figliruojantys barstukai. Tiek Gruzdo ,,Belaisviy pilyje®, tieck Matulionytés ,,Taalo Zutyje* jie veikia
kaip atskira ras€, gyvenanti Salia Zzmoniy ir kity butybiy. Abiem atvejais, barstuky personazai kelia

asociacijas su uzsieniniais tiek pasaky, tiek fantastinés literatiiros nykstukais.

4.1 Barstukai tautosakoje ir mitologijoje

Mitologijos Saltiniuose barstukai, valdomi ,,vaisiy ir visokiy javy dievo* Puskaicio, taip pat
vadinami nykstukais (BRMS II, p. 312), tadiau Greimas tai vertina kaip nora ,,pritempti“ juos prie
»germanisky giminaic¢iy“ (Greimas, 1990, p. 38). Jis taip pat mano, kad pats pavadinimas
,barzdukas* apjungia tiek kaukus, tiek barstukus, kurie tarpusavyje Siek tiek skiriasi (vieni gyvena
prie Zmoniy, kiti miske), taciau jy bendros funkcijos yra panasios. Matas Pretorijus taip pat iSskiria
barstukus ir bezdukus bei mano, kad Sios dvi savokos istoriky yra painiojamos, nors apibudina tg
pacia batybe (BRMS III, p. 258).

Pagrindiné barstuky funkcija — gausinti ir saugoti javus. Jy vardas taip pat asocijuojasi su
zodziu ,,barstyti®, taciau, pasak Balsio, ,,jie ne Siaip sau barsto nauda, o gausina turtus riipindamiesi
bitent javy séja, jy daga ir sékmingu susidorojimu® (Balsys, 2010, p. 91). Barstuky gyvenamoji
vieta apibiidinama, kaip galinti bati po $eivamedziu (BRMS III, p. 86), po $iaip medziais (p. 259) ar
apskritai miskuose, pabréziant, kad tai yra chtoninés biuitybés (Greimas, 1990, p. 42). Taip pat,
palyginus iSvaizda, funkcijas bei apibiidintg paplitimo arealg, atrodo, kad barstukai yra prisiSkoji

lietuvisky kauky versija (Balsys, 2010, p. 93).

4.2 Barstukai lietuviy magiskojoje fantastikoje

Fantastiniai barstukai turi kai kurias i§ mitologiniy barstuky savybiy, taciau jsijungus autoriy
fantazijai, kaip jau minéta, vis labiau panaS¢ja ] vakarietiSkus fantastikos kiiriniy nykStukus.
Matulionytés ,, Taalo ziityje* jy ivaizdis Siek tiek komiSkas, derintis prie humoristinio viso kiirinio
stiliaus. Barstukai ¢ia yra mazi, barzdoti (Matulionyteé, 2003, p. 8), smailiaausiai, dévintys odines
kepures ir Svarkelius, jiems priskiriamas ne tik smalsus (p. 48), bet ir plepus buidas (p. 8). Nors jy
bistas, kaip ir mitologiniy barstuky, yra miske, Matulionytés barstuky versija atrodo labiau
domestikuota, jiems reikalingi namai ir jvairGs buities rakandai (p. 13). Pasakojime barstukai yra
amatininkai ir prekybininkai, turintys prekybiniy rySiy su nykStukais i§ kity krasty (Matulionyte,
2003, p. 21), o juy kunigaikstis vardu Puskaitis (p. 19). Kaip ir priklauso nykStukams, jvairius darbus
jie daro geriau nei zmonés, jy darbas kruopStesnis, o medziagos geresnés. (p. 51). Nors kirinyje

barstukams neprireiké kariauti, vis délto jie puikiai pasitarnavo kaip zvalgai (p. 69). IS uzuominy
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karinyje susidaro jspudis, kad barstukai yra batent vietiniai, balty zemése gyvenantys padaral, o jy
ekvivalentai svetimose Salyse vadinami jau kitais vardais — gnomais, nykStukais.

Paminéjusi paskutinés laumés pasirodyma, autoré pazymi, kad paskutinis barstukas buvo
matytas 1851 metais, spédama, kad jy iSsikraustymui j Siaur¢ jtakos gal€jo turéti spartus misky
kirtimas (p. 6). Apskritai mitologiniy butybiy nykimo jvardyjimas veikia panasSiai kaip ir nykstanciy
gyviiny rasiy, kultiry ar net kalby — apgailestaujant minimos jy nykimo aplinkybés sukuria sgzinés
grauzatj, lyg zmonés bty prie to prisidéje, galbut ne tkine/pramonine veikla, o tiesiog pamirSimu,
nes atrodo, kad Siuolaikiniame pasaulyje vietos archajinei tautosakai darosi vis maziau.

Nors tokio paties pavadinimo, Matulionytés barstukai atrodo visiska prieSingybé Gruzdo
nidiriosios ,,Belaisviy pilies“ barstukams-kariams. Cia jie maZesnio @igio nei zmonés (Gruzdas,
2003, p. 257) ir primena medzio strampa. ,,Jy ilgos barzdos, daugumos nesupintos, vilkosi pazeme,
pakeldamos S$iengalius ir viska, kas métési ant purvinio grindinio” (p. 261) — iskart galima
susidaryti jspidi, apie kazka smulkaus ir neSvaraus, kg biity galima sieti su mitologiniais chtoniniais
barstukais, taciau Cia turblt tiesiog norima sukurti nitrios karo realybés paveikslg. Dévi jie ne
Svarkelius ir kepuraites, kaip nepiktybiniai barstukai Matulionytés kiirinyje, o juodo metalo Sarvus
(kai kurie ir tokius pat Salmus — ,,rySky kilmés zenkla™ (p. 261). Tarsi pabréziant jy kitoniSkuma,
barzdukai ilgai gyvena (p. 275) ir nemégsta Zzmoniy (p. 280). Gyvenantys pilyse, kaip ir visas
Labuvos krastas, jie buvo nukariauti velniy, todél dalis barstuky turi papildyti uzkariautojy armijos
gretas (p. 255).

Gruzdo apsakyme ,,Belaisviy pilis* barstuky jvaizdis Zymiai nilresnis ir artimesnis
kovingiesiems nykstukams i§ Tolkieno istorijy. Kaip ir ankstesniojo apsakymo barstukai jie sudaro
atskirg kultiirg, su savitomis dainomis ir tautosaka, jiems taip pat budingas savitas vertybiy
suvokimas, pavyzdziui, dainomis jie apdainuoja ne tik savo miestus ir lobius, bet ir ,,dimijanciy
kalviy grozj“, kuriose, matyt, yra jy gerovés Saltinis (Gruzdas, 2003, p. 277). Be abejo, kalvéms
reikalinga zaliava, todél barstukai uzsiima ir kalnakasyba (p. 290). Kuirinyje raSoma, kad ,,atsigavo
barstukai su bezdukais suzinoje¢, kad jy giminai¢iai su zmonémis susivienyjo* (p. 305), taciau
daugiau apie bezdukus néra uZsimenama. Pasitelkus mitologinj barstuky aprasa galima spéti, kad
barstukai ir bezdukai Gruzdo kiirinyje yra artimai giminingos, nors kazkuo vistik skirtingos rasés.
Kad panaSiy rasiy yra ir daugiau, rodo ir paminéta ,.trikampé NykStuky Sajunga®, kuri ,,netekusi
barstuky* subyré¢jo. Kadangi sgjunga ,trikampé®, ir ten pat paminéti puolami barzdukai, galima
manyti, kad jg ir sudare tos trys Gruzdo kuriamo pasaulio rasés: barstukai, bezdukai ir barzdukai.

Dievybés Siuolaikingje fantastingje literatliroje retai veikia tiesiogiai, dazniau jie yra tik
minimi personazy, kaip jy kultiiros detalé, pavyzdziui, Gruzdo pasakojimo barstukai mini dieva
Tas$a, kuris, kadangi patys barstukai ¢ia panasiis | ,,medzio strampus® (Gruzdas, 2003, p. 273),
galbiit kaip nors siejasi su veiksmazodziu ,taSyti“. Mitologijoje barstukai priklauso nuo dievo

34



Puskaicio, kuris yra ir Zemdirbiy glob¢jas, todél Zmonés melsdavosi ir aukodavo jam maisto,
norédami, kad Sis atsiysty jiems bezduky, kurie ,pasiversdami kaukais, tiesioginiai veiks kaip
naudos saugotojai ir didintojai* (Greimas, 1990, p. 42). Cia dar karta matome mitologiniy barstuky

ir kauky panaSuma, fantastikos raSytojams pasirenkant juos iSskirti j dvi skirtingas rtiSis/rases.

4.3 Skyriaus iSvados

Fantastiniai barstukai turi kai kurias i§ mitologiniy barstuky savybiy, ta¢iau, kaip jau minéta,
vis labiau panasé¢ja j vakarietiSkus fantastikos kiriniy nykStukus. Dazniausiai jie yra amatininkai,
kalnakasiai ar kariai, nors mitologijos Saltiniuose apibiidinami barstukai yra ar¢iau gamtos, riipinasi
javy augimu ir pan. Cia galima jZifiréti lietuviy autoriy nora kiirinyje panaudoti uZsienio rasytojy
kuriniuose veikiancius nykStukus kaip visko gamintojus, tafiau tokiy nesant misy paciy

mitologijoje, jiems suteikiamas miisiSkos mitologinés buitybés vardas ir keletas biidingy savybiy.
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5. KAUKAI

Siuolaikingje lietuviy fantastinéje literatiiroje kaukai panagesni j mitologing batybe yra nebent
Gruzdo apsakyme ,Belaisviy pilis®, kuriame jie apibiidinami kaip sgziningi piliy sargybiniai,
nepriklausomai nuo to, kam tos pilys priklauso (Gruzdas, 2003, p. 260): ,,Koks kaukas, jei jis pilies
ar bent darzinés saugojimui neturi?* (p. 271). Matulionyté ,, Taalo zutyje* apskritai tik pamini, kad
paskutinis kaukas zuvo 1614 metais (Matulionyté, 2003, p. 6).

Daugiau démesio kaukams ir jy gyvenimui savo kiiriniuose skyré Ivanickas knygoje ,,Laumés
romanuose apie Mariy Pietarj. Cia $ios batybés neturi atskiros funkcijos (kaip kad Gruzdo
apsakyme — saugoti pilis), taciau jtraukia skaitytoja j savitg pasaulj, kartais pasiiilant pazvelgti |
vykstantj veiksma ne stebétojo, o kauko akimis. Zilinsko knygoje kaukai, kaip ir Zmonés, gyvena
bendruomenése, zmonés kauky kartais nemeégsta, ,,musa spragilais jaujose” (Zilinskas, 2006, p. 22),
taciau kai kurios bendruomenés graziai sugyvena, zmonés ne tik kauky nemusa, bet ir kates nuveja,
»zlema duonute dalijasi* (p. 23), mainais kaukai pasitlo savo paslaugas, pavyzdziui, sutvarkyti
stogo kampa, ar uzkimsti ziurkiy urvus svirne (p. 110) arba jspéja apie pavojy (p. 24). Vien kauko
pasirodymas turi didele reikSme, pasak vienos moters knygoje, jie nickada nepasirodo be priezasties
(p- 33). Kaukai cia taip pat gali keréti, jy kerams turbiit teikiant daugiau dziaugsmo jauniesiems
skaitytojams, nei prie jspudingy magijos apsireiSkimo vaizdy pripratusiems suaugusiems (pvz.
vienas pagrindiniy kery, sukeliantis smarve, reikalingg kaukui pabégti, skamba ,,Bezdu bezdu bezdu
purpt!*) (p. 27). Dar viena ypatinga kauky savybé — suprasti gyviinus, nors paciag jy Sneka kaukai
supranta tik kartais (p. 63).

v —

v —

2004, p. 86). Kauko prijaukinimas romane panasus j tautosakinj: kaukas paduoda i§ pro Salj
vaziavusio vezimo iSkritusig skiedrg vaznycCiotojui ir Sis, paémes ja, tampa kauko Seimininku.
430), o skiedrg paémes kaukas viskg pamirsta (p. 432), nors ,,skiedros burtai* néra amzini — kaukas
savo Seimininkui gali tarnauti metus, dvejus, o gal ir visus deSimt (p. 431). Patys kaukai romanuose
apibidinami kaip gauruoti, tvirto stuomens, trumpy ranky, smailiaausiai padarai (Vaitkevicitte,
2004, p. 11) kartais vadinami ir barzdukais (p. 12), abu Sie biitybiy pavadinimai knygoje naudojami
pakaitomis kaip sinonimai. Biidami atskira gyvybés forma, jie yra sudar¢ bendruomenes ir gyvena
visavertj gyvenima, kuris kartais atrodo parodiskai, pavyzdziui, kauky mafijos vadas Ciuzikelis,
meégstantis plésti uzburtus dvarus ir tarsi herojus duoti interviu vietiniui kauky laikra$ciui (p. 242).
Mitologijoje, kaip jau minéta ankscCiau, kaukai yra glaudziai susij¢ su barstukais, taciau jie jau

gyvena nebe miske, o prie zmoniy: risiuose, svirnuose, kluonuose ir pan. (Greimas, 1990, p. 37),
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nors kaukai apibiidinami ir kaip nedirbamos Zemés, ganykly, misky padarai — ,,grynai chtonisSka
biitybé* (Sauka, 2007, p. 181). Galbut cia ir jauciasi jau minétas kauky ir barstuky painiojimas.
Kauky funkcija, pasak mitologijos Saltiniy, yra gausinti $ieng ar javus, bet ne pinigus. Jie | namus
atnesa skalsg, ,,kuri gali bti apibiidinama, kaip vartojamo daikto mitin¢ savybé, kurios déka jis arba
visai nesusivartoja, ar susinaudoja tik labai i§ léto* (p. 39). Tai biitybés, padedancios savo
Seimininkams nudirbti jvairius darbus arba didinancios jy turtus, taip pat apibadinamos kaip

»domestikuoti bezdukai* (Beresnevicius, 2001, p. 68, 92).

5.1 Kauko kilmés versijos mitologijoje ir fantastinéje literatuiroje

Kalbant apie chtoning kauky kilme¢, Greimas raso, kad ji parodoma vardo ir prisiSaukimo
ritualy: ,,kaukolas, kaukolis, kaukolys reiskia sudzitivusios ar suSalusios Zemés grumstg™ (Greimas,
1990, p. 36), o Seiminkés, norédamos j namus prisijaukinti kaukg, i§ vieno siiilo pagamindavo
skraiste ir uzkasdavo po namo kampu. (p. 36). Apie kauko pasirodyma namuose galima spresti i$
atsiradusios skiedry krtovelés. Jeigu namy Seimininkas ,,dovang“ priima, kaukai gali apsireiksti
patys, skysdamiesi, kad jie esg nuogi, todél Seimininké pagal tam tikras taisykles (daznai pereinant
visus lino paruo$imo etapus, biitinai per vieng naktj) pasiuva jiems drabuzius, kurie yra kauko alga.
Taciau alga turi biiti nei per didelé, nei per maza, nes vienu atveju kaukas skysdamasis savo dalia
iSnyksta, o kitu — tampa ,,pilkuoju kauku* ir ,,ima tustinti Gikio svirng ir kluong svetimyjy naudai*
(p. 44). Prijaukinus kaukg jj reikia ir maitinti, tod¢l Seimininké kasnakt palieka jiems augalinio
maisto. Supykdyti kaukai, nutraukus sutart] ir vietoje maisto pakiSus sudZilivusio méslo
(prieSingybé maistui), Sie gali padegti svirng, taciau Ziiva ir patys (p. 45). Taip pat dazna nuomoneg,
kad kauka galima iSperéti i§ kuilio pauty (p. 49). Jau atsiradus krik$¢ionybés jtakai kaukais vadinti
nekrikstyti vaikai, kurie, taip ir mir¢ nepakrikstyti, priklauso ,,ne-kriks¢ioniskai, ar geriau — ,,prie§
krikS¢ioniSkai sakralumo sferai* (p. 61). Taip pat yra nuomoniy, kad kaukais vadinti laumiy vaikai
ar tarnai (BRMS 1V, p. 71).

Velyvesniuose mitologijos Saltiniuose kartais pasirodantis linksmas, ilgabarzdis, raudong
skrybéle dévintis kaukas yra mitas, greiCiausiai jtakotas germaniSko folkloro (Greimas, 1990, p.
57). Tikroji chtoniSkojo kauko pagal jvairius apraSus bei interpretuojant patj kauko pavadinima
rekonstruota i§vaizda labiau primena grubig léle ar neiSsivysCiusj embriong: apvali galva, ilga nosis
ir iStyses kinas (p. 58). Net aprengta, Si tam tikra prasme antropomorfine figtira yra vis dar
neisbaigta, ,,vos iSsirutulious i§ savo pirmapradziy elementy — Zemés ir vandens — ji randasi
pusiaukeléje tarp ne-zmogiskos gamtos ir zmonijos“ (p. 59). Cia tinka ir 3altiniuose minimos
nuomonés, kad kaukai gali bati mirusiyjy dvasios (BRMS II, p. 597). Toks padaras, net ir
pasiruo$gs tarnauti Zmogui, néra labai patrauklus platesniam skaitytojy ratui, o vaikus gali ir

18gasdinti, taigi, turbiit tode¢l fantastinés literatiiros autoriai pasirinko pasakiSkesnj kauko-nykstuko
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jvaizdj, kuris ne tik padeda Zmonéms, bet ir tampa patraukliu elgesio modeliu, su kuriuo jaunesnis
skaitytojas gali susitapatinti (pavyzdZziui, su vyresniuosius gerbian¢iu, gudriu ir nuotykiy ieSkanciu
kauku Gugiu Zilinsko knygoje).

Su kauko-laumés vaiko sgvoka fantastinéje literattiroje sgsajy turi Ivanicko romanas ,,Laumés
ménuo®, kuriame, kaip jau minéta skyriuje apie laumes, raSoma, kad kaukai atsirado lauméms
eksperimentuojant su apkeistais i§ zmoniy vaikais visaip bandant sumaiSyti laumeés ir Zmogaus
kraujg. Ilgainiui tokie padarai sukiir¢ savo bendruomenes savo atzaloms jau pasakoja tik, kad
kaukus apskritai kaip tokius padarus, sukiir¢ laumiy Mocia (Ivanickas, 2003, p. 164). Ivanicko
sukurtame pasaulyje tarp Zmoniy taip pat gajus mitas, kad kauka galimg iSperinti i§ kuilio pauty,
taCiau patys kaukai j tai zidri kaip | jzeidimg: ,,Pats tu i§ kuilio pauty perétas! <...> Irgi mat,
iSmincius atsirado. Must tokius iSmincius reikia. Gaila mano rankos per trumpos.“ (p. 165). Tos
bendruomenés atrodo kaip bet kuri Zmoniy bendruomené viduramziais, tik kaukai ¢ia vis tiek yra
»arfiau gamtos®, jvairiais jrankais bei buities rakandais naudojasi minimaliai (p. 162). Kaip ir
kiekviena mastanti rasé, jie turi savitg kultiirag su savitomis legendomis ir pasakojimais, kuriy vienas
populiaresniy personazy - Gugis (p. 160), todél cia galima tikétis sasajy ir su kity lietuviskosios
fantastikos autoriy kiiriniais (turimas omenyje Zilinsko ,,Gugis — giriy kaukas ir Zmoniy draugas®),
tadiau palyginus Zilinsko pasakojima su uzuominomis apie Gugj Ivanicko romane, vienintelés rasto
sasajos ir téra tik Gugio vardas bei faktas, kad §is herojus yra kaukas, juo labiau, kad Zilinsko
romanas buvo isleistas véliau nei Ivanicko.

I§ kur atkeliavo Zilinsko romano kaukai niekas neZino, paminima tik, kad tai yra giriose
gyvenanti ,,labai labai sena giminé <...> nezinia 18§ kur atéjusi, neZinia, kada radusis, ir nezinia, kada
is¢jusi j nebitj.“ (Zilinskas, 2006, p. 6), nors tarp romano zmoniy taip pat gajus mitas, kad kauka
galima prisijaukinti ir jis nes turtg (p. 57). Véliau romane minima, kad kaukai nuo Zmoniy pabeégo,
tadiau skaitytojas taip ir licka nesuzinojes kodél (p. 147-148),. Cia pat paminétos tokios Zmoniy
savybés kaip ,,garsios kalbos®, ,,greitos kojos* bei ,,neapgalvoti Zingsniai*, kurie pridaro blogybiy,
leidzia manyti, kad Zmones kaukai laiko netobulais, daznai nevertais pasitikéjimo, Sitaip subtiliai
tarsi primenant skaitytojui, kad Zmogus neturéty manyti esgs pranasSesnis uz kitas gyvas butybes.
Nors Gruzdo apsakyme ,,Belaisviy pilis* kaukai taip pat atlieka svary vaidmenj, apie jy kilme tik
paminéta, kad jie, ,,drevése pazadinti ir prijaukinti zmoniy (Gruzdas, 2003, p. 278), apsigyveno

kaimuose bei pilyse, kuriuos émési saugoti (p. 280).

--------

e

laikyti magija, nes silpstant jos laukui, ima nykti ne tik burtai pririSantys kaukg prie jo Seimininko,

oy —

bet ir patys kaukai — i§ pradziy nebegali kalbéti (Vaitkevic¢iaté, 2006, p. 210), o véliau pasidaro
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nematomi, ,.taip, kaip yra uz Ribos, DidZiajame Zmogény pasaulyje® (p. 212), kitaip sakant, misy
pasaulyje, kurj matome uz lango. Autoré tarsi nori pasiiilyti mintj, kad visos mitologinés biitybés,
apraSomos mitologijos Saltiniuose, tebéra Salia misy, tik mes jy nebematome. Romane dél to
kaltinamas silpstantis magijos laukas, taciau i$ tikryjy galbut tai yra autorés zinuté, kad knygose
apraSytas turtingas mitologiniy butybiy pasaulis nyksta todél, kad mes jas paprasciausiai

pamirStame.

5.2 Mitologinio ir fantastinio kauko iSvaizda bei charakteris

Kadangi lietuviskoje fantastikoje kaukai ,apgyvendinti tarsi pirmykStése giriy
bendruomenése, jy iSvaizda bei charakterio savybés taip pat atitinkamos, pasitelkiant nedaug
mistikos ir paprascCiausiai sukuriant kitos gyvybés formos, gyvenancios tose paciose sglygose kaip ir
Zzmonés, kultiirg. Ivanicko romane ,,Laumés ménuo* kaukai apibiidinami kaip turintys pilka kailj
(Ivanickas, 2003, p. 119), taciau Siek tiek ,,zvériska“ iSvaizda netrukdo personazui turéti zmogisky
savybiy, buti kitokiam nei visi, net turéti talentg: ,,Jie mano, jog a$ rieCiu nosj. Bet tai — netiesa. AS
protingas.<...> Kai jie Zaisdavo, lakstydavo po miskus, a§ séd¢jau prie knygy. Mokiausi rasto.
Laumés, tai pasteb&jusios, ém¢ mane mokyti visokiy kity... moksly.“ (p. 124) Ivanicko romane
kaukai, kaip ir Zmongés, yra prietaringi, bijo vaiduokliy, jtardami kazka negero, tuoj pat imasi
apsauginiy priemoniy (p. 159).

Panasis, tik dabar labiau suzmoginti kaukai Zilinsko ,,Gugis — giriy kaukas ir Zmoniy
draugas®: Sioje knygoje jy kultira panasi | tuometiniy Zmoniy (veiksmas vyksta viduramziuose,
puolant kryziuogiams), kaukai uZsiima rankiojimu ir medziokle (Zilinskas, 2006, p. 6), tadiau
vengia zudyti be reikalo: ginant namus uzmustos lapés ritualiskai atsipraSoma (p. 106). Jie nelabai
meégsta zmonés (p. 9), taciau kartais su jais solidarizuojasi, padeda iStikus nelaimei, nes laiko save
vyresniais, kuriy pareiga pasiriipinti maZiau iSmananciais: ,,Miisy giminé buvo jau tada, kai $iy
butybiy né¢ padujy nebuvo. Ak, saké mums senoliai, kad didelis padaras negali biiti protingas. Ir
Zzmogus toks — Jis dar tik sumanus Zvéris, o ne kaukas...“ (p. 36). Vis délto kauky charakteriai,
tarpusavio bendravimas ir bendruomeninis rySys panaSus | Zmoniy, pavyzdZiui, jaunesniems ripi
pasirodyti vieniems prie$ kitus (p. 20), tévai stumia per daug i keliones ir nuotykius linkusj stiny
vestl ir nusiraminti Seimyniniam gyvenimui (p. 141), absoliuciai visi gerbia senolius (p. 21) ir
vyresniuosius, kurie periodiSkai renkasi j susirinkimus (p. 34). Ypac originaliis kauky keiksmai
(,,stumbro pimpa*“, ,,ziurkiy dusintojai* ir pan. (p. 25)) gali praturtinti tiek jauno tiek seno skaitytojo
neformalyjj Zodyna, ypac jais pakeiCiant uzsienines svetimybes. Patys kaukai nedideli, vaiko dydzio
(p. 54), zvitriomis akimis (p. 16), rengiasi kailiais (p. 21). Mazas tgis jiems netrukdo grumtis (p.
27), todél kaip ir kiekvienoje bendruomenéje, kiekvienas vyras prireikus yra ir karys. Kryziuociai

pasakojime lygina juos su dvarfais ar gnomais (p. 19), ieSkodami ekvivalenty savo kulttiroje, o
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vietiniai yra prisigalvoje visokiy stereotipy, pavyzdziui, jau be to, kad kaukai gali nesti turtus, kad
jie dar ir kanda (p. 32).

Siek tiek mistiskesnis (ir galbfit tuo artimesnis mitologiniui kauko jvaizdZiui) yra kauko
pavidalas Gruzdo apsakyme ,,Belaisviy pilis®, kuriame jis gali keisti pavidala, prisitaikydamas prie
situacijos ir aplinkos, o vienoje situacijoje taip ir liko ,,nenusakomos formos pavidalas*, plevenantis
ore (Gruzdas, 2003, p. 295). Idomu, kad §ie kaukai sugebé¢jo prisijaukinti aitvarus kaip zirgus savo
reikméms (p. 270), nors mitologijoje Sie du padarai, nepaisant panasiy funkcijy, priklauso visiskai
skirtingoms sferoms. Gruzdo sukurti kaukai taip pat atrodo dvasiSkesnés biitybés nei Ivanicko ar
Zilinsko romanuose, jie, bidami sena giminé, net ir tarnaudami Zmogui, j jj Zidiri tarsi i§ auksto,
tatiau, skirtingai nuo Zilinsko kauky globéjisko pozitirio, Gruzdo kaukai artimesni dvasiy pasauliui.

Mitologijos Saltiniuose kaukus tapatinant su germany nykStukais, kai kurie autoriai savo
kiriniuose juos ir kitas panaSias butybes padaré papraséiausiomis uzsienio atitikmenimis
lietuviskiems kaukams. Daugiau démesio tam skyré Zilinskas, romane apie Gugj veiksma trumpam
nukeldamas j Gudija, kurioje i kauka panasiis padarai gyvena namuose ir yra vadinami naminukais.
IS romane sutikty tik dviejy Sios riiSies atstovy — Kuzios ir Nafanios — galima susidaryti jsptdi, kad
naminukai yra labai Zmogiski, tik mazi (Zilinskas, 2006, p. 204), vilki paprastais drabuziais —
marskiniais, kelnémis (p. 204), o vyresni turi barzdas (p. 168). Patys personazai atrodo komiski ir
kvailoki (p. 191), taiau yra tvirtai jsitiking, kad Seimininky namus ginti yra garbinga, ka, véliau
padedami Gugio, jie ir daro (p. 193). Cia turbat yra kai kuriems skaitytojams paZjstama uzuomina j
rusy animacinj filmg apie padarus tokiais vardais, tokiu bandymu apjungti jvairias istorijas, kuriant
ju tikrumo jspiid;.

vt —

v —

oy —
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garbes reikalu (p. 200).

5.3 Skyriaus iSvados

Kaukai, kaip ir barstukai, lietuviSskoje magiSkojoje fantastikoje Siek tiek panaSts |
vakarietiskuosius nykstukus, tac¢iau beveik visuose kiiriniuose, pasitelkus lietuviy tautosaka, jiems
suteikiama daugiau butent kaukams biidingy savybiy arba panaSias savybes bandoma sukurti.
Beveik visuose Siuolaikinés lietuviy magiSkosios fantastikos kiiriniuose (iSskyrus Gruzdo

»Belaisviy pilis®) apibiidinami kaukai savo iSvaizda ir charakteriu yra panasis, i§ dalies artimi
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lietuviy mitologijoje apraSytiesiems, taciau panasesni j Tolkieno hobitus nei chtoniSkas mitologines
butybes, aprasytas Greimo. Tam tikra prasme, kaukai fantastinéje literatiiroje daznai
»iSmitologizuojami®, padaromi jaukiomis, daznai komiSkomis butybémis, kurios ne tik néra
atstumiancios (kaip gali atrodyti i§ mitologinio apraSo) bet ir tampa patrauklios net ir jaunam

skaitytojui.
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6. AITVARAI

6.1 Aitvarai tautosakoje

Kalbant apie Aitvara, dazniausiai jsivaizduojama ugniné gyvaté arba Zzaltys, neSantis turtus.
Biitent toks jis vaizduojamas mitologijos Saltiniuose, nors Aitvaras sutinkamas ir gaidzio bei
7mogaus pavidalais (BRMS III, p. 495). Kitur ra§oma, kad tai yra raudona, oru skriejanti liepsna, o
padaro spalva apskritai priklauso nuo to, ka jis nesa: jei ,,apsivoges® — bus ryskiai mélynas (p. 616),
jei neSa pinigus — juodas ir tamsus (p. 495), vadinasi, Aitvaras gali keisti pavidalg. Greimas raso,
kad Aitvaras yra zoomorfiné oro butybé (p. 38), jei paukstis — raudonas arba juodas gaidys, jei
zaltys — nenusakomy spalvy, ,,ir juda jis ne vingiuodamas, o pasistumdamas i§ pazemiy aukStyn‘
(Greimas, 1990, p. 81).

Be abejo, mitologinio Aitvaro pagrindiné funkcija — nesti ir saugoti turtus. IS pradziy jis
atneSa beverCius daiktus, (pavyzdziui, angliy) ir, Seimininkui juos priémus, ima nesti gérybes
(Balys, 1997, p. 375). Nors savo funkcija jis yra panaSus i kauka, ta¢iau Greimas raso, kad Aitvaras
yra aukstesnio rango butybé nei kaukas (Greimas, 1990, p. 77), nes priklauso ,,pirmapradei dievy
kartai“, kurig nugaléjus susikiir¢ pirmoji pasaulio tvarka, o Perkiinui Aitvarg persekiojant
susiformavo zemés reljefas — ,,jy kova tad yra, tam tikra prasme, pirmapradis chaosas“ (p. 103).
Pretorijus raso, kad Perkiinas muSa Aitvara, nes Sis per daug bendrauja su zmonémis, o Sis per
zmonés ,,nubaustas“ ker§yja jiems padegdamas namus (BRMS III, p. 250). Zmoniy poziiris j
Aitvarg skirtingas, nes jis daro tiek gera, tiek bloga: vieniems gérybes atneSa, i$ kity iSnesa
(vadinasi, jos neatsiranda 1§ niekur) (Greimas, 1990, p. 78). Taip pat Aitvaras yra valdovas
»pareitiniy pinigy®, kurie iSleisti tu¢tuojau grijZta pas Seimininka ir drauge gali atsivesti ir visu kitus
pinigus, Salia kuriy jie buvo (p. 84). | tkininkus, laikancius aitvara, taip pat Ziirima kreivai, nes Sie
praktiSkai uzsiiminéja vagystémis ir dar ,,su velnio pagalba* (Balys, 1997, p. 377).

Idomu ir tai, kad nors kaukas teikia namams skalsg ir didina ,,Zaliavg“ i§ kurios galima kg nors
pagaminti, Aitvaras atnesa jau vartojimui ir naudojimui skirtas gérybes (Greimas, 1990, p. 76), jo
»teikiami maisto produktai yra rezultatai transformacijos, jvykusios ugnies* arba bent apytikslio
kontakto su ugnimi arba Siluma déka (p. 75). Patys teikdami jau iSkart tinkamg vartoti maista
(varske, mésg, miltus ir pan.), jie minta taip pat termiskai apdorotu maistu — kose, arba dar dazniau
— kiauSiniene, kuri yra ,,apeiginis patiekalas, pasiiilomas norint pagerbti svecius®, bet kartu ir
»paukstinés kilmés maistas, pabréziantis savo ry$j su orine Aitvaro prigimtimi“. (p. 75) Taip pat
svarbu, pasak Pretorijaus, kad maistas biity dar niekieno neragautas (BRMS III, p. 259), Sitaip,
Aitvarui tarsi leidziant valgyti pirmam, galbiit dar kartg parodoma jo dieviskoji kilmé. Jam gyventi

taip pat reikalinga atskira patalpa, kuri turi buti ,,uzlaikoma Svariai ir graziai“ ir j kurig draudZiama
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jeiti visiems, iSskyrus Seimininkg, o aplinkiniai turi i§vis nenutuokti, kam ta patalpa yra skirta (p.

616).

6.2 Aitvarai fantastinéje literatiiroje

Siuolaikingje fantastingje literatiiroje Aitvaro i$vaizda taip pat varijuoja - nuo paukséio iki
drakono. Daugelyje apsakymy Aitvaras tampa jau ne vardu, o riSimi (ir, skritingai nei Greimo
darbuose, raSomas mazaja raide). Beveik visuose kiiriniuose aitvary iSvaizda pana$i, taciau
Matulionyté jiems skiria daugiausia démesio, nes jos ,,Taalo Zityje* aitvaras yra toks pat svarbus
personazas kaip Zilinsko ,,Gugyje* — kaukas. Autoré personaza apibiidina kaip sidabrine juostele,
zvynuotg vyro rankos ilgio drakong-neuzauga gyvatiSku kiinu, juodomis akimis, mazomis
rankomis, kojomis bei sparnais. Aitvaras taip pat turi dvi eiles aStriy danty ir moka kalbéti, taciau
ilgai nebendraves su Zzmonémis, jy kalbg ima pamirsti. (Matulionyté, 2003, p. 11) Skraidydamas,
jis, kaip ir mitologinis Aitvaras, leidzia kibirkstis (p. 12). Tarp kity Aitvaro vardy mitologijoje
minima, kad Ragainés regione buvo Zinomas ir Spiruks (Balys, 1997, p. 369), kuris labai panasus j
Matulionytes apsakyme aitvarui parinkta Spiruko varda (Matulionyté, 2003, p. 12). Ivanickas savo
romane ,,Laumés ménuo* kalbédamas apie aitvarus tik uzsimena, kad tai buves ugninis zaltys,
$mésteléjes nakties danguje (Ivanickas, 2003, p. 103). Zilinsko Gugis, susidiires su godaus kaimyno
ikalintu aitvaru, i§vydo grazy, jvairiaspalvj zaltj, Zaliomis akimis ir raudonu giiziu (Zilinskas, 2006,
p. 68), nors buvo prisiklauses gandy, kad aitvaras neva yra sidabrinis ir Zvynuotas, oro gyvaté ar
kad karsStas kaip ugnis (p. 65). ,,Pririjes” gérybiy jis atrodo didelis ir pavojingas, taciau jas
»HiSvemdamas® padaras sumaZz¢ja (p. 69) Vis délto Sis aitvaras, kaip ir mitologinis, gali keisti
1Svaizda, jkiinydamas tiek ,,zalt;“, tiek ,,paukst;, Zal¢iu biidamas naktj, o juodu gaidziu virsdamas
uzgiedojus realiam gaidziui (p. 70), po Ko, pasak zmoniy tikéjimy, i$silaksto visos piktosios dvasios
ir i8sisklaido kerai. Taciau, biidamas antgamtiné biitybé jis naminiui pauksc¢iui nebiidingu elgesiu
vis tiek i$siskiria 1§ kity kiemo pauks$¢iy jau vien tuo, kad nemoka giedoti, taip pat vietinéms kiemo
viStoms nesékmingai bandant atkreipti jo demesj (p. 59).
funkcija — nesti turtus savo Seimininkui, kuriuos jis praryja ir parneses iSvemia (Vaitkevicitité, 2004,
p- 230), taCiau romano veik¢jai tokj ,,atryta” maistg vertina kaip prastesnj, pavyzdziui, aitvaro

atneStas sviestas netirpsta keptuvéje (p. 254), o pats maistas ir Siaip yra prasto skonio

vt —

v —

padaras (p. 132). Jo galva taip pat gyvatiska, tik uzlenkta j Sona, ,,lyg amzinai besidomincio, kas
dedasi vienoje puséje (Vaitkevicitute, 2006, p. 66), akys — didelés ir zmogiskos, o vietoje kojy ka

43



tik iSsiritgs aitvaras turi ,,panaSias ] tulpés kuokeles dvi rankutes. Putlias, mazais, lyg kiidikio
pir§¢iukais® (p. 66).

Nors mitologijoje Aitvaras yra hierarchiSkai aukStesné butybé nei kaukas, Gruzdas savo
apsakyme Siuo aspektu juos sukeité vietomis, padarydamas aitvarus kauky ,,zirgais“, tai yra,
dideliais raudonais gaidziais, ant kuriy kaukai jodinéja (Gruzdas, 2003, p. 260). Kituose kiriniuose,
kuriuose aitvarai atlicka didesnius vaidmenis, viskas lieka savo vietose. Zilinsko knygoje apie
kauka Gugj aitvaras, neSantis savo Seimininkui turtus atrodo pavojingas (Zilinskas, 2006, p. 64),
taciau véliau paaiSkéja, kad tai yra taikus padaras, galintis sulaukti ne tik Gugio, bet ir skaitytojo
uzuojautos (p. 68). Kauky senolis romane taip pat mini, kad aitvarai augina girias: jei uzeina sausra,
aitvaras prigeria vandens, kuriuo véliau palaisto dzitstancius medzius (p. 81). Kazka panaSaus
galima rasti lietuviy tautsakoje, tik ¢ia aitvarai prigére ir iSvéme vanden] sukuria ezerus.

Matulionytés apsakymo aitvaras Spirukas neSa tiek maista, tiek pinigus 1§ kaimyny (2003, p.
17, 46), yra stiprus ir pavojingas (,,Vienu savo Siurpiy nasry dryksteléjimu bty galéjes atskirti
Kasty¢io galva nuo kiino...*), taciau kartu ir labai draugiskas (,,...jo smiigiai buvo atsargis,
tausojantys, o dantimis tik gasdindavo arba tgsydavo uz drabuziy...”) ir lengvai apkvailinamas (p.
12). Vis délto Zmoniy, maziau susidurian¢iy su mitologiniu pasauliu, poziliris | aitvarg yra
pamaldesnis: namy Seimininkas, suvokes galimybe isigyti aitvara, tuoj pat liepia savo Zmonai kepti
kiausinieng, kurig Spirukas mandagiai ir su malonumu priima (p. 30). Taip pat paminéta, kad jis
nenori ljsti | ola, kurioje gyvena laumytis (p. 18), taCiau neaisku, ar Spirukas privengia pacio
laumyc¢io, kuris prie§ akimirka buvo ji suCiupgs, ar nemégsta uzdary patalpy. Ola galima
interpretuoti ir kaip pozemj — prieSinga aitvaro orinei prigim¢iai. Apskritai Spirukas savo
komiSkumu ir jau anksc¢iau aptarta i1§vaizda Siek tiek primena drakong i§ Disnéjaus filmo ,,Mulan®,
kuris lyg ir turéty bati didis, gerbiamas ir pavojingas, taciau realybé yra visiskai priesinga. Pas
Seimininkg Matulionytés aitvaras taip pat jsipraSo pats, bent pastaruoju atveju, susidiirgs su
Kasty€iu, kuris prie§ priimdamas aitvarg | draugija, dar pasispyrioja, kol aitvaras apeliuoja ]
ilgamete jy draugyste, Zada Kasty€iui nesti pinigus ir net sutinka su ne itin mégstamu Spiruko vardu
(p. 14). Kastytis Cia pat primena, kad aitvarai kadaise buvo neprijaukinti, ir pasitilo Spirukui gyventi
laisveje, i ka pastarasis atsako ,,O kas man kiauSinieng keps? <...> AS nesu koks barstukas, kad kaip
laukinis miske gyvenciau.” (p. 13), tuo kartu parodydamas ir savo Siek tiek lepy buda, kuris yra

vienas 1§ kurinio komisky elementy.

6.3 Aitvaro jsigyjimas tautosakoje ir fantastikoje

Pasak tautosakos, aitvarg gauti néra taip lengva, nors kai kuriais aspektais lengviau nei kauka.
Vienas 1§ ty sudétingyjy biidy yra jj iSperinti, nes iSperinti Aitvarg galima tik 1§ juodo gaidzio

kiausinio (Vélius, 2005, p. 98). Greimas raso, kad gaidys turi bati septyneriy mety (Greimas, 1990,
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p. 82). Taip pat jmanoma Aitvarg nusipirkti, dazniausia uzsienyje (pvz., Rygoje ar Karaliauciuje)
(p. 83), angliuko pavidalu (p. 78), arba rasti — dazniausia kryzkelése, ,,po laukine griise, ,,juodo ir
sulyto vistuko pavidale* (p. 83). Vis délto ir Sie du Aitvaro jsigyjimo budai priklauso nuo
atsitiktinés sékmés — tiek randant Aitvarg, tiek randant zmogy, i$ kurio jj galima nusipirkti. Visos
Sios aplinkybés turi savo simboling prasme, tiek kryzkelé, kur susikerta visi keliai ir veikia magija,
tiek laukiné kriausé, kurig galima sieti su Pasaulio medziu ir po kuria pasakose Zmonés sapnuoja
pranaSingus sapnus, randa uzkastus lobius, auga stebuklingos zolés (p. 97). Panasis stereotipai
gajis ir tarp Zilinsko knygos personazy, tik &ia tikima, kad aitvara galima i$perinti i§ kiausinio, ant
kurio tupi gaidys (Zilinskas, 2006, p. 65), ta¢iau autorius kaip savo pasakojimo realybe pateikia kita
aitvary atsiradimo versijg: aitvarai gyvena medziuose ir kaip pauksciai suka lizdus (p. 76), kas
trylikg mety deda po kiausinj, kurj peri tris metus. Nors kiti knygos personazai tiki, kad aitvaras yra
kazkaip prisiriSes prie savo kiauSinio luksto, todél turint kiauSinio lukSta galima valdyti aitvarg (p.
80), taciau 1S tikryjy aitvaras yra prisiriSes ne prie kiausinio luksto, o prie savo padéto kiausinio, i$
Kurio turi i$siristi aitvaro jauniklis (p. 98). Cia pat paaiskinama, kad aitvaras pavirsta gaidziu tam,
kad galéty peréti kiausinj (todél tikéjimai apie aitvarg iSperéti galintj gaidj $io romano pasaulyje i$
dalies tampa tiesa) (p. 98). PanaSia id¢ja siiillo ir Matulionyté: jos pasakojime aitvaras Spirukas
netrunka susirasti sau | kompanijg aitvare ir istorijos pabaigoje susilaukti palikuonio (Matulionyte,
2003, p. 94). Kastyc¢iui nusistebéjus, kad pasaulyje buna ir aitvariy, o aitvarai neiSperinami i$

gaidzio kiausiniy, Spirukas sarkastiSkai palinki s¢kmés jy ieSkant (p. 24). Duodant aitvarui pora, ¢ia

v —

v —

2004, p. 74), nors jvairiy jy raSiy (gradiniy, mésiniy, pieniniy ir pan.) galima nusipirkti ir
parduotuvéje Ragainéje, kuri apiblidinama kaip vienas didziausiy magiSkojo pasaulio miesty (p.
176).

Nepaisant Aitvaro neSamos naudos, Zinoma biidy ir kaip juo atsikratyti. Balys raSo, kad tam
reikia Aitvarui uzduoti nejmanomg darba, pavyzdziui, i§ smelio susukti virve, taciau tai panasSu |
budus atsikratyti Velniu, kuriam parduota siela (Balys, 1997, p. 375) (Cia vél matoma krik§¢ionybés
itaka, sutapatinant Aitvarg su Velniu). Dazniau randamas biidas atsikratyti Aitvaro — ji jZeisti. Tai
galima padaryti suvalgius jo maista ir vietoje jo pridéjus meéslo (p. 379), taip pat, cituojant
tautosaka, ,,perplésti marskiniy starble® arba ,,parodyti nuoga subing®, kg Greimas interpretuoja
kaip simbolinj savo seksualiniy organy parodyma (Greimas, 1990, p. 79). Zmogui nespéjus
pasislépti, jZeistas Aitvaras gali jj apleisti nieZais, utelémis arba apmétyti meslu. Spéjus pasislépti,
Aitvaras numeta savo neSamas gérybes (Balys, 1997, p. 378), ta¢iau gali sudeginti namus (BRMS
111, p. 258). Siuolaikingje lietuviy fantastingje literatiiroje parodant nuoga uzpakalj mjginama atimti

........
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bandymus atsikratyti aitvaru neuzsiminta, i§skyrus Matulionytés apsakymg, kuriame ,,slibininés‘
rasies aitvarés (kg tuojau ir aptarsime) galva bandé nukirsti ar nupjauti riteris, taciau, kadangi
aitvarai Matulionytés apsakyme yra labai gyvybingi, like tik randai (Matulionyte, 2003, p. 27).
Paciai aitvarei nesékmingai bandzius susideginti, pasikarti ir nusiskandinti (p. 25), jokie kitokie
budai atsikratyti aitvaru neaprasyti. Vis délto, kiirinio pradzioje autoré pamini, kad paskutinis
aitvaras dingo 1756 m., viliantis, kad kadanors jie sugrjs. ,,O gal jau sugrjzo?* (p. 6). Skaitytojas
tarsi skatinamas paieSkoti mitologiniy biitybiy ar ko nors panasaus i jas savo aplinkoje, nors turbiit

daugeliui teko girdéti, kad Zmogus, turintis aitvarg, yra paprasciausiai darbStaus zmogaus metafora.

6.4 Kitokie aitvarai fantastikoje

Siek tiek jdomesnis su aitvarais susijes posikis Matulionytés apsakyme - tai jau minétoji
,»slibining¢* aitvary rusis. Lietuviy tautosakoje aitvaras téra vienas, o ne kelios rasys, priklausomai
nuo jo neSamo turto (pavyzdziui, pinigy aitvaras, grudy aitvaras ir panasiai), kaip pasitaiko kity
tauty folklore, taciau Siame fantastiniame apsakyme, kiirybingai parodijuojant tradicine turbiit
visame pasaulyje Zinomg pasakg apie slibing ir jo pagrobta karalait¢, skaitytojui pasiiiloma
lietuviska slibino versija. Tradicingje pasakoje slibinas pagrobia karalaite, tada atjoja drasus riteris,
slibing nugali ir karalaite iSgelbéja. Matulionytés apsakyme pasitiloma j istorijg pazvelgti i§ slibino
(ar Siuo atveju — slibinés/aitvarés) perspektyvos, pagal kurig visaip nesékmingai bandZziusig
nusizudyti aitvare randa Barbora, suteikia jai pasitikéjimo savimi, o drauge su pasitikéjimu savimi
pradeda augti ir pati aitvaré, nuolat kamuojama alkio ir valgydama viska, ka randa aplink, nuo visty
iki véliau uzgrobtos pilies gyventojy, kurioje aitvaré su Barbora drauge laimingai apsigyvena
(Matulionyte, 2003, p. 25). Pradéjus joti ,,visokiems apsiSarvavusiems riteriams®, | kuriuos aitvare
zitri kaip j maista, Barbora j juos ima zitréti kaip j potencialius jaunikius, todél galiausiai jos
susipyksta ir Barbora nori iSeiti, taciau be Seimininkés negalinti gyventi aitvaré mano, kad Barbora
kvailai elgiasi ir ,,kad ramiau biity* uzdaro pilies bokste, o kad Seimininké nesielvartauty, sugauna
jai vieng riter] (p. 26), kuris ilgainiui Barborai atsibosta, tada jj pakeicia kitu ir taip toliau, kol
paskutiniojo, labiausiai jtikusio jkalbéta, Barbora kartu su juo paspendZia aitvarei spastus ir pabéga
(p. 27). Netekusi Seimininkes aitvaré vel nulitista ir sukiista, kol susitinka naujus draugus, su kuriais

tesiasi apsakyme apraSomi nuotykiai.

6.5 Skyriaus iSvados

Aitvarai lietuviy fantastikoje liko turbiit artimiausi mitologiniams aitvarams nei visos kitos
bitybés, tik Matulionyté, pasitelkusi humora, sugiminiuoja aitvarg su kity Saliy pasakose daznai
pasirodangiais slibinais. Si batybé literatiiroje pasirodo ir kaip turtus nedanti kazkam priklausanti

ugniné gyvate ir kaip savarankiSkas padaras, turintis savita charakterj.
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7. VILKOLAKIAI

7.1 Vilkolakiai tautosakoje

Vilkolakis yra turbiit viena populiariausiy mitiniy biitybiy fantastinéje literatiiroje tiek
uzsienyje, tiek Lietuvoje, ypa¢ prasid¢jus visuotinei vampyry ir vilkolakiy madai fantastinéje
literatiiroje ir kine. Taip pat i§ visy mitiniy butybiy lietuviskasis vilkolakis yra labiausiai panasus ]
savo ekvivalentus kity tauty folklore. Paprasc¢iausia apibrézti, kad vilkolakiai (kai kur dar vadinami
vilkatais, vilktakiais arba vilkatlakais) tai Zmonés, galintys pasiversti vilkais, taciau iskélus
klausima kodél jie gali pasiversti vilkais, galimos kelios atsakymo versijos.

Paulius Einhornas mini du buvimo vilkolakiu btidus. Vienu atveju tai ,,metempsichozeés
iStikti* asmenys, jy sieloms jsikiinyjus j vilko kiing (tuo metu likusio guléti Zmogaus kiino niekas
negali liesti, nes kitaip siela nebegalés grizti atgal (BRMS III, p. 59). Cia galima paminéti ir
tik¢jimus, kad pries$ laikg mirusiojo siela jsikiinyja 1 gyving ar paukstj ir tokiu pavidalu turi i8bti
pasaulyje jam skirtg laikg (Beresnevicius, 1990, p. 63). Taip pat minima, kad gyviinais uz bausme
biidavo virstama po mirties, jZeidus Dieva (p. 48). Tokius mirusiuosius galima sutikti jau aname
pasaulyje (p. 54). Antru atveju, pasak Pauliaus Einhorno, zmogus fizigkai virsta vilku (BRMS III,
p.594). Prasidéjus ragany teismams sugebéjimas pasiversti vilku su tikslu kenkti aplinkiniams
priskiriamas su Velniu bendradarbiaujan¢ioms raganoms ir zyniuoniams (p. 379; Sauka, 2007, p.
189), jiems taip pat suverciama kalté dél kity zmoniy, paversty vilkolakiais (Beresnevicius, 2001, p.
193). Liaudies sakmése vilkais arba vilktakiais daznai paver¢iami vestuvininkai, ypac jaunieji
(Vélius, 1987, p. 94), taCiau tai nebiitinai siejasi su ragany ir burtininky darbais. Nors kartais vilkas
siejamas su velniu (p. 91), o velnias jaunikis kaitaliojasi su vilku jaunikiu (p. 148), norin¢iu vesti
merging (p. 94), liaudyje vilkas btidavo siejamas su laime, vedybomis ir vaisingumu (p. 93).
Herodotas, raSydamas apie neurus (kurie siejami su baltais), mini, kad kartg per metus kiekvienas
neuras virsta vilku (BRMS 1, p. 124). Beresnevi¢ius mano, kad ,,jei vilkolakysté kadaise buvo
ganétinai paplitusi, ji gal¢jo biiti laitkoma ne liga ar apsédimu, o natiiralia ekstremalia biisena,
suteikiancia emociniam, religiniam, pasauléziliriniam matmeniui naujy potyriy*“ (Beresnevicius,
2005), ypa¢ turint omenyje tradicija, kad biti vilkolakiu baidavo linkima uZzgeriant (BRMS III, p.
594), kuri turbiit per laika pavirto j prietara, kad likantropija galima uZsikrésti per aly (BRMS IV, p.
209).

Tarp prietary kaip atkeréti vilkolakiu ar vilku paversta Zzmogy daznas motyvas, kad reikia jam
nulupti kail; arba, uZkerétajam paciam jj nusiémus (daznai periodiSkai, pavyzdZiui, nakt}), kailj
sudeginti (Vélius, 2005, p. 214). Norint pasiversti reikalingos ir kitos aplinkybés, pavyzdziui,

vienoje sakméje pasakojama, kaip burtininkas prie§ pasiversdamas vilku aplink save prismaigste
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pagaliuky. Pasaliniui stebétojui vieng slapliomis iStraukus (suardZius ritualg), burtininkas jau
nebegaléjo visiskai atvirsti j zmogy ir liko su vilko uodega (p. 211).

Nors buvimas vilkolakiu Saltiniuose dazniau asocijuojamas su blogio jégomis arba, geriausiu
atveju, natiralia biisena, tam tikrais atvejais likantropija pakyléjama iki dieviSkosios tarnybos:
»Samanas prisiima zvéries pavidalg, idant kovoty su piktosiomis dvasiomis* (Eliade, 2004, p. 446).
Vienas zmogus XVII a., kaltinamas galjs pasiversti vilku, prisipaZino ir papasakojo, kad Sv.
Liucijos, Sekminiy ir Joniniy naktimis kartu su savo draugais, taip pat pasivertusiais vilkais, nubéga
iki poZzeminio pasaulio, kur kovoja su Velniu ir raganiais (kitu atveju jie nusiaubty Zemg), todél
vilkolakiai esg ,,Dievo Sunys*, o jy vélés po mirties keliauja j dangy (p. 447). Vilkolakiai, ginantys
savo tautas nuo blogio, budingi jvairioms kultiroms, pavyzdziui, italams, rusams, vokiefiams ar
rumunams (Beresnevicius, 2005). Idomu, kad jsigaléjus inkvizicijai, vilkolakiai ne i$ karto buvo
priskirti prie blogio jégy ir buvo populiariis tarp Zmoniy, taciau jy populiarumui augant ir ,,émus jy
tardymuose naudoti specialias priemones®, likantropija kaltinami zmonés émé prisipazinti

bendradarbiaujg su velniu (Beresnevicius, 2005).

7.2. Vilkolakiai fantastikoje

Siame darbe apZvelgiamuose §iuolaikinés lietuviy fantastikos kariniuose vilkolakiai minimi
ne itin daznai, galbut dél to, kad Sios biitybés jau ir taip daznos fantastinéje literatiroje bei kine,
paliekant daugiau vietos ir galimybiy skaitytojui susipazinti su kitomis lietuviy mitologinémis
butybémis. Vis délto, vilkolakiai neliko pamirsti G. K. Ivanicko bei H. Matulionytés kariniuose.
Apie zmogaus pasivertimg vilku, naudojantis antgamtiniy galiy paslaugomis (¢ia jos jvardyjamos
kaip mastanti bltybé) uZsimenama ir D. Butkienés apskyme ,,Aukarija®, kuriame personaZas
pasirenka tokj pavidalg, norédamas atsikratyti jgrisusios Zmonos, taciau neaiSku ar ,,milziniskas
vilkas* yra uZuomina j buvimg vilkolakiu naudojant magija, ar tiesiog taip iSreikSta neapykantos
forma, nes apsakyme naudojimasis Aukarijos jéga, padeda ne tik jgauti norimg pavidalg — jis
padeda pasiekti visko, ko Zmogus nori, o pavidalas yra tik priemoné (Butkien¢, 2000, p. 83).

Ivanicko romane ,,Laumés ménuo* vilkolakiai (romane vadinami tik vienu vardu — vilkatais),
kaip ir dauguma kity mitiniy biitybiy yra laumiy eksperimenty su zZmoniy vaikais padarinys
(Ilvanickas, 2003, p. 165), ilgainiui iSsivystes | atskirg rtsj, sudaranciag savita bendruomeng, kurios
aplinkiniai zmonés nesupranta. Jie zitri ] vilkatus kaip ] paprasCiausius gyvulius, vilkus,
kudikiy lavonais (p. 113). Tiek vilko, tiek Zmogaus pavidalas Ivanicko vilkatams atrodo toks pat
savas ir natiralus, jie bet kada gali jj keisti, taciau vilkatui biinant vilko pavidalu, vandenyje
atsispindi zmogaus pavidalas (p. 114), kurj jie jgauna ir mir¢ (p. 112). NeZmogiska biit] parodo ir

paprastam zmogui nesuprantama vilkaty kalba: pagrindiniui herojui Daumantui paklausus vilkato
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vardo, §is ,,kazka neaiSkiai suurze* ir véliau paaiskino, kg tai reisSkia (p. 115). Vadinasi, nors jy
iSvaizda yra labiau suzmoginama (atspindys vandenyje, zmogaus pavidalas mirus), jy bendravimas
yra artimesnis vilkiSkajam. Tokie romane apraSomi vilkatai panasits | mitologijos darbuose
aptariamus vilkolakius, kuriems tokia biisena yra naturali, ir tarsi iSplecia $ig mitologinio pasaulio
atSaka, prie jau esamy sakmiy pridedant Siuolaikine fantastika.

Matulionytés apsakyme ,,Taalo Zitis: sidabriniy aitvary kronikos* vilkolakiu Zzmogy pavercia
burtininkas ir jj atkeréti gali tik ,,garbinantis Sotvarg®, krivis arba juodaknygis (Matulionyté, 2003,
p. 22). Toks vilkolakis pats negali atvirsti zmogumi ir i§ tikryjy vieninteliai dalykai, skiriantys ji
nuo paprasty vilky yra tie, kad jis kazkada buvo zmogus, nepuola kity, ir vis dar gali zmogiskai
mastyti, nors negali kalbéti (p. 9). Jo ypac bijo arkliai (p. 48), bet tikri vilkai buvusiy Zmonémis
nelaiko savais ir kartais papjauna (p. 37). Prietaras nulupti odg ir tikétis po ja rasti Zmogy
Matulionytés apsakyme taip pat licka tik prietaru (,,Tik Zmonés ir gali tokiy nieky prigalvoti!* (p.
23)), o pasivertimo zvérimi magija turi daug didesnes galimybes, nei atrodo i$ pradziy, to pavyzdys
— katolakis, gyvenantis su juodaknygiu, pas kurj apsakymo herojai keliauja, norédami padéti vilku
paverstam draugui (p. 57). Vilkolakio pagrindu sukurti ir kuriami zvériazmogiai néra kilg i$
mitologijos, taCiau greitai prigijo tiek fantastinéje literatiiroje, tiek kine, tiek vaidmeniniuose
zaidimuose. Kaip ir vilkolakio, tokio padaro pagrindiné ypatybé — sugebéjimas pasiversti kokiu nors
gyvinu. Matulionytés apsakyme norédamas ka nors paversti arba pasiversti Zvérimi, burtininkas
turi ,,atverti vartus, duris ar landg j ten, kur yra zinios apie viska“, kur yra ir konkretaus Zzmogaus
aprasymas ir ] ji ,,ijmaiSyti“ pasirinkto zvéries duomenis. Norint kg nors atkeréti arba atsiversti, 1§ to
apraSymo zvéries duomenis reikia ,,iSvalyti (p. 61). Taciau toje ,,anapusingje* erdveéje galima bti
psichiSkai/dvasiSkai uzpultam, o ir pati erdvé neapsiriboja tik mums pazjstamo pasaulio Ziniomis —
panoréjus Zmogy Sitaip galima paversti ir biitybe 1S paraleliniy pasauliy: ,,Padaras, kuris anksciau
buvo Stepu, paskui vilktakiu, dabar tapo agonijoje besiblaSkancia gleivéta pabaisa® (p. 63). Nors
galiausiai vilkolakis sékmingai atkerimas, buvimas Zvérimi kartais turi pozityviy aspekty,
pavyzdziui, kadangi katés laikomos gajesniais padarais, pasivertes kate mirStantis zmogus gali
gyventi dar daug mety, nors atvirtes mirty nepra¢jus nei valandai (p. 58). Vis d¢lto kuo ilgiau
zmogus biina pasivertes zvérimi, tuo labiau ,Zveréja“: ,,Zvériskasis pradas i$stumia zmogiskajj.
Apkeretasis, kuris nevartoja jokiy magisky gérimy, <..> pamirSta senus jprocius, o véliau ir kalba.
Yra buve, kad per veélai atkeréti vilktakiai nebemokeéjo ne tik kalbeti, bet ir vaikS¢ioti dviejomis
kojomis.* (p. 58).
apraSymo susidaro jspudis, kad vilkatas yra prastesné vilkolakio versija: ,,nusiSér¢ vilkatai, kurie
braizosi apie sodzius, gulinéja grioviuose, taikydamiesi vélyvam keliautojui perkasti gerkle®
(Vaitkeviciate, 2004, p. 212). Su vilkatais né vienas 1§ knygos personazy nesusiduria, o trumpai
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pasirodes vilkolakis atrodo kaip paprasCiausias keliautojg uzpuoles didelis vilkas, net i§ jo didingo
pléSrino aprasymo néra aiSku, ar vilkolakiai Siame romane iSvis turi zmogiskaji pavidala, todél
susidaro jspudis, kad autoré panaudojo pavadinimg ,,vilkolakis* vien norédama suteikti daugiau
mistiSkumo situacijai, kuri baigiasi teigiamojo herojaus pergale, uzpulti norintj vilkolakj nuvijus

Salin (taip pat kaip ir papras¢iausig vilka).

7.3 Skyriaus apibendrinimas

Lietuviskoje fantastikoje skaitytojui pasitilyti du ryskesni vilkolakio variantai: Zmogaus,
paversto (ar pasivertusio) vilku pasitelkus magija ir vilkato, kaip atskiros gyvybés formos. Pirmuoju
variantu zmogus-vilkolakis tampa auka, kurig iSgelbsti jo draugai, arba pasitelkia magija savo
tikslams, tai yra, norédamas kerSyti, antruoju — herojumi, kuris kovoja uz savo rasies islikimag.
visai neturi, atrodo galbiit net dirbtinai jspraustas norint praturtinti kuriamag pasaulj dar viena

mitologine biitybe.
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8. BALTU DIEVAI SIUOLAIKINEJE LIETUVIU FANTASTINEJE LITERATUROJE

8.1 Perkiinas ir Juraté Matulionytés apsakyme

Sie du personazai visuomenei labiausiai zinomi i§ legendos apie Jirate ir Kastyt, kurioje jiiry
deiveé Juraté pamilo Zemés zvejj Kastyti ir uz meile mirtinggjam dievas Perkiinas sugriové Jiratés
gintaro pilj, kurios gabaliukus jiira ir Siandien iSplauna j krantg. Matulionyté savo apsakyme ,,Taalo
zutis: sidabriniy aitvary kronikos* ] $ig legenda siiilo pazvelgti kitaip. Joje Juraté ir jos dédé
Perktinas (Matulionyté, 2003, p. 10) yra ne dievai, 0 atlai — mitinés Atlantidos gyventojai —
iSgyvene savo civilizacijos zlugimg ir po laivo ,,Taalas* katastrofos beturintys tik vienas kitg ir
nebegalint] pakilti laiva. Nepaisant to, Perkiinas pedantiskai riipinasi, kad viskas veikty, lyg jie bet
kada galéty iSsikapstyti 1§ susidariusios situacijos. Kartais, iStikus nesékmei, Perkiinas bando
uzsimirSti gerdamas somg (galima uzuomina j/arba skolinys i§ A. Huxley ,,.Drasus naujasis
pasaulis®) ir sédgs ] ,,artimiems atstumams skirtg laivelj, pakildavo j pavir$iy, ] dangy. Skraidydavo,
Saudydavo bet kur® (p. 33). Jis maté figtiréles apacioje ir Zinojo, kad jie jtrauké jj ] savo panteong ir
tai ,,Siek tiek glosté savimeilg®, nors jis néra toks, koki ji isivaizduoja Zzmongs i§ kaimo (p. 33).

Apsakyme veikiantys atlantai, arba — kaip kiirinyje yra vadinami — atlai yra labai sena rasé,
pacio Perkiino amzius skai¢iuojamas tiikstantmeciais. Kai kurie i§ po katastrofy ir kary islike jo
tautieCiai prisitaiké ir ,,neblolgai jsitaisé kitose Salyse* - tapo dievais ir faraonais — taciau Perkiino
vienintelé¢ likusi gyvenimo prasmé — i§saugoti laiva. ,,Atlai su visa i Sukeles subyréjusia civilizacija
merdéjo kaip Simtametis senis. O aplinkui krykStavo naivis, bet gyvybingi naujojo pasaulio vaikai.
Plaukiojo savo medinémis valtelémis, meldési. (p. 33) Pateikiamas atly/atlanty jvaizdis ir poZzitris
] zmones, po truputj apgyvendinanius pasaulj, ¢ia primena sakmes apie milzinus, kadaise
gyvenusius zeméje. Greimas taip pat raso, kad patys dievai anks¢iau biidavo jsivaizduojami kaip
milzinai (Greimas, 1990, p. 222). Pasak vienos versijos skandinavy mitologijoje, milzinai kadaise
taip pat buvo dievai, kuriuos i$stimé Odinas ir Kiti dievai, nors tai liudijan¢iy kulto pédsaky nebuvo
aptikta (MacCulloch, 1930, p. 282). I menky Matulionytés apsakyme pateikty aprasy susidaro
ispudis, kad Sie atlai buvo tobula rasé, tiek technologiskai, tiek fiziskai (p. 34), taciau kazkas vis
tiek sugriové jy civilizacija, tarsi primenant kad nieko néra amzino.

Juraté, be abejo, taip pat néra undiné i$ legendos, nors vietiniai ,,naujieji* Zmonés apsakyme,
pastebédami jg iSnyrant i§ vandens, jau spéjo priskirti prie mitiniy biitybiy (p. 38). Bidama mergaité
ji vaiks¢iodavo po vaiduokliu tapusj laivg ir daznai lankydavo stikliniuose karstuose gulinius
Zuvusiuosius, su kuriais ji kalbédavosi, sugavodavo gyvenimo istorijas (p. 33). Perkiinas 1§ tikryjy
néra jos tikras déde, tiesiog jiedu liko vieninteliai gyvi, todél jis émé ja rupintis — moke, pasakojo
apie Atlantidos praeit], skraidindavo parodyti sausumos, pasakodamas savo steb&jimy rezultatus (p.

34). Juraté taip pat zino, kad turi vyresnj brolj Zilvina, kuris neskrido ,, Taalu® ir neaisku, yra gyvas
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ar ne (p. 32). Cia ryski uzuomina j legenda apie Egle, ZalGiy karaliene, istekéjusia uz taip pat po
vandeniu gyvenané¢io Zilvino. Iplediant Matulionytés kuriama pasaulj, $is Zilvinas, taip pat
»haujyjy zemes gyventojy priskirtas prie mitologiniy butybiy ir apipintas prietarais, turéty biti
atlas, vedes Zemés moterj. Cia skaitytojui tarsi siiloma suabejoti tuo, ka mano Zinas apie mitologija,
paméginti jsivaizduoti pasaulj, kurio istorijoje yra dar prie§ Zmoniy civilizacija buvusi tobulesnés
rasés civilizacija.

Tam tikra prasme Jiraté taip pat yra ,,naujojo* pasaulio vaikas: apie Atlantidg ji zino tik i§
pasakojimy ir ilgainiui jg ima traukti pavirSiaus pasaulis, kurj Perkiinas laiko pavojingu (p. 34) ir
pats gyvena praeitimi, kg kartais tenka sau pripazinti: ,,AS tapau psichopatu, mes abu tapome
psichopatais Siame vaiduokliy laive.“ (p. 73). ISoriskai jis taip pat atrodo kitaip nei ,,jsivaizdavo
zmogeliai 1§ kaimo®, tai yra, kitaip, nei turéty atrodyti vienas stipriausiy panteono dievy: ,,suvarggs,
<..> perbalgs, retai saule matantis raukslétas veidas, sukumpe peéiai. Zili smilkiniai ir praplikes
pakausis®, klibantys ir skaudantys dantys, skausmingos dél vitaminy trikumo dantenos (p. 33). O
mitologinis Perkiinas jsivaizduojamas kaip pusamzis, bet stiprus vyras (Laurinkiené, 1996, p. 87) su
ruda (kartais zila) barzda ir Gsais (p. 88), aukstas ir energingas (p. 89) - jam barantis griaudi dangus
(p- 90). Dievas Perkiinas atrodo turintis patirtj, taciau vis dar stiprus ir gyvybingas, galintis valdyti
ir vesti karius ] Zygius, o Matulionytés atlas Perkiinas jau tapo nors ir stipriu, bet senuku, kurio visi
Zygiai jau praeityje.

Vienas i§ mitologinio ir Matulionytés fantastinio Perkiino panasumy tai gana skurdzios Zinios
apie jo praeitj, tai yra, kilme ir galima gyvenimo partner¢. Skyriuje apie laumes jau aptartas jos,
kaip galimos Perkiino sutuoktinés, vaidmuo, tatiau Perkiino Zmona gali biti jvardyjama ir Zemé.
Nors tiesiogiai apie tai nekalbama, pastebimas tikéjimas, kad pavasarj pirmg kartg sugriaudes
Perkiinas ,,pazadina® Zeme ir tada suZzaliuoja visa gamta, kur ,jZiGrétinas seksualiniy santykiy
analogas®, ypac turint omeny, kad slavy tautos liety sieja su GriausmavaldZio ,,vaisinancia sékla,
Krintancia i§ virSaus® (BeresneviCius, 2008, p. 156). Kalbant apie Perkiino klime ir vietg panteone,
18kyla kelios versijos, kuriy Siame darbe aktualiausios dvi. Pasak vienos i$ jy, Perkiinas, biidamas
galingas ir artimas Dievui kiir¢jui, kazkada valdé pasaulj, pasak kitos, Perkiinas gal¢jes biiti Dievo
sukurtas tvarkai palaikyti, arba net biiti Dievo siinus. Nors ¢ia galima krikS¢ionybés jtaka,
Beresnevicius mano, kad ,.tai gali buti ir kokios nors mitologinés giminystés atspindys* (p. 148).

Matulionyté savo apsakymo jZangoje mini iSnykusias mitologines bitybes ir dievus, kurie
nebesirodo dél viska naikinan¢ios zmoniy veiklos (,,Sventi gzuolynai iskirsti, aukury akmenys
perdaryti i girnas...”) ir raSo, kad ,,Sidabriniy aitvary kronikos* — tai viskas, ka ji gali nuveikti jy
atminimui (Matulionyté, 2003, p. 6). Galbit jos sukurtas fantastinis atlas Perkiinas, kadaise
vadovaves laivo jgulai, o dabar prarades viska ir prisimenantis tik didingg praeitj, 1S tikryjy
simbolizuoja lietuviskaj; Perkiing, kuris lygiai taip pat galéty su nostalgija atsigrezti | senuosius
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laikus, kai balty kraStuose gyveno ir juos valdé senieji dievai, o dabar liko tik Zmonés, ,,naujojo

pasaulio vaikai® (p. 33), po truputj uzZimantys Zeme ir naikinantys tai, kas buvo.

8.2 Pikuolis/Patulas

Nors kai kuriuose mitologijos Saltiniuose minimas Pikuolio arba Pikulo vardas, mokslininky
pastebéta, kad §i dievybé yra tapati Patului — vienam i$ trijy Prusy svarbiausiy dievy (Balsys, 2010,
p. 223), o artimiausias lictuviSkasis tautosakinis jo atitikmuo buty Vélinas (kitaip — Velnias) (p.
231). Kodél Matulionyté pasirinko biitent Pikuolio, o ne Vélino ar Velnio varda savo personazui
néra aiSku. Galima tik spéti, kad galblit Velnias Siuolaikiniui skaitytojui per daug asocijuojasi su
kriks¢ioniskuoju Velniu, todél parinktas kai kuriems galbiit maziau girdétas (ir tam tikra prasme,
egzotiSkesnis) Pikuolio vardas, nors j kulttirg smelkiantis krik§¢ioniskajai tradicijai jis taip pat imtas
tapatinti su piktosiomis dvasiomis (Vélius, 1987, p. 255). Pikalis veikia ir Gruzdo apsakyme
»Belaisviy pilis®, taciau ¢ia vienintelé vardo sgsaja su mitologiniu Pikuoliu/Patulu téra jau anks¢iau
Siame darbe aptartas faktas, kad personazas yra Velnio stinus.

Matulionyteés apsakyme skirtingi gyventojy sluoksniai garbina skirtingus dievus (Matulionyte,
2003, p. 22), tod¢l, norédami padéti uzkerétam draugui, Kastytis ir laumius Moris kreipiasi j Pikuolj
(,,Kad jis netrukdyty miisy vilkatui burtus nuimti (p. 43)), kuriam turi paaukoti vilko galva, nors
kiekvienas aukojantysis turi savo auka: alke herojai i§vysta ,,iStisg ant basliy sumaustyty, | Zeme
ikasty kaukoliy miskeli“, kuriame galima iSvysti jvairiy kaukoliy, nuo kiauliy ar ozky iki laSies ar
meskos, nors yra ir zmogaus ar net ,,milziniSka triaké, raguota, nezinia kokios riiSies padaro galva*
(p. 45). Pikuolis Matulionytés kuriamame pasaulyje yra mirusiyjy dievas, kurio valioje ,,uzleisti
zmones nelaimémis, atsiysti karg, maro mergeles®, taciau ir jj galima permaldauti rodant pagarba:
,Jam nepatiks, jei ateisi galvodamas, kad esi visy gudriausias. Net jeigu toks ir esi. Mintyse
nusilenk jam. Prisimink, kad negyvensi amZzinai. Kad eini | svecius pas t3, pas kurj kada nors
1Skeliausi visiems laikams.“ (p. 44). Pikuolio buveiné, net ir neskaitant ant kuoly susmaigstyty
kaukoliy, iSkart kelia asociacijas su mirtimi ir mirusiyjy pasauliu: nors apsakymo veiksmas vyksta
vasarg, artéjant prie alkos temperatiira pastebimai krenta, kaukia ledinis véjas, darosi ,,sunku ne tik
eiti, bet ir kvépuoti“ (p. 44) ir Kastytis mintyse lyg kalbédamasis su Pikuoliu, bando jsivaizduoti
mirusiyjy pasaulj, pastatyta 1§ pilko ir juodo granito, grista kaulais, niekada neapSvieciama nei
saulés, nei meénulio, nei Zvaigzdiy, ,,tik ratais sukasi pulkai Zmogaus balsu klykian¢iy likimo
pauksciy‘ (p. 44), taciau bendrazygiui grazinus jj j realybe ir jiems patekus i proskyng tarp gzuoly —
pacia alka - jsivyrauja visiSka ramybeé. Kol Moris uzsiima oficialiu ritualu, bandydamas pasmeigti
ant kuolo atsineStajg auka ir tardamas tai progai skirtus zodzius, Kastytis susiduria su paciu
mirusiyjy dievu, kuris, pri¢jes jam i§ uz nugaros, ant peties padeda savo Saltg ir kauléta ranka.

Idomu tai, kad pasirodziusj Pikuolj mato tik Kastytis, tod¢l véliau apie tai suZinojgs Moris spéja,
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kad Kastytis turi ,,dvasiaregystés gyslele” ir gal rimtai, gal juokais tarsteli, kad jo draugas gali
prasytis vaidilai j mokinius (p. 46).

Pats Pikuolis apibudinamas kaip ne einantis, o vir§ zZemes sklendziantis kaulétas senis,
visiSkai juodomis, baltymy neturiniomis akimis ir besiSypsantis nezmogiska Sypsena (,,Blyksteli
jaunuoliskai sveiki, balti ir astris dantys. Ir labai jy daug, tarytum lydekos. Zmogui per daug.” (p.
45)). Nuo jo tvoskiantis ledinis $altis, kaip ir auks¢iau minéta alka, taip pat kelia asociacijas su Saltu
mirusiyjy pasauliu, o kas kitas, jei ne pats mirties dievas yra visy SalCiausias. Jam pasitraukiant jo
figiira tiesiog iSsisklaido ore, pradedant pédomis ir baigiant akimis, kurios tiek Kastyciui, tiek
skaitytojui turéty palikti didziausig jspiidj (p. 46). Idmu tai, kad KastycCio petys, ant kurio alkoje
rankg uzdéjo 1§ uz nugaros ,,pri¢jes” Pikuolis, véliau suzeidziamas kovoje (p.56). Be daugmaz
zmogiskos iSvaizdos Pikuolis turi ir zmogisky charakterio savybiy: atéjes parsivesti i savo valdas
balty zemése Zuvusio japono sielos, jis stebisi, nes tokios dar nebuvo mates. Komentaras tekste, kad
,»lal buvo netgi ne vikingo vele™ (p. 79), sitilo pagalvoti apie versija, kad skirtingose Zemése valdo
skirtingi dievai, ir, nors su jprastomis velémis kartais pasitaiko vienas kitas kaimyniniy krasty
gyventojas, Japonija yra net dievams tolima ir neregéta $alis. Cia pat prasosi logiskas klausimas, kas
suktiré/valdo visus tuos kiekvienai zemei skirtingus dievus, taiau Matulionyte daugiau
informacijos Sia tema savo kiirinyje nepateikia.

Matulionytés pasiiilytas Pikuolio jvaizdis nedaug kuo skiriasi nuo balty mitologijoje
aprasytojo. Cia jis apibiidinamas kaip poZemio ir tamsos dievas (BRMS II, p. 312) arba kitur —
pragaro ir tamsos dievas (p. 144), taip pat kaip ,,poZzemio dievaitis, valdantis mirusius* (HanuSas,
1995, p. 111). Pozemiu daugelyje tradicijy biidavo jsivaizduojamas mirusiyjy pasaulis, o pragaro
vardg pagoniSkagjam mirusiyjy pasauliui suteiké krikS¢ioniskyjy Saltiniy autoriai, matydami
nekriksScionisSkas tradicijas kaip paklydima. Pikuolio vardas taip pat kai kur siejamas su ZodZiu
»pekla“ (Balsys, 2010, p. 229). Zmonés Pikuoliui/Patului taip pat aukodavo Zmoniy ir gyvuliy
galvas (BRMS TII, p. 31), o pats dievas biidavo jsivaizduojamas kaip Zilabarzdis, isbales ir galva
apsirides balty raidéiu (p. 58). Zinoma, Zmonés anais laikais galbait biity pridéje ir daugiau epitety
Pikuolio/Patulo apibuidinimui, taciau jie nebuvo uzfiksuoti ir neiSliko iki misy dieny, todél
Matulionyté visko maciusiam ir girdéjusiam skaitytojui Pikuolio paveiksla ,,paaStrina®“ pridédama
sugalvoty, o galbiit ir i§ kity fantastiniy Saltiniy pasitelkty elementy (kaip kad sklendimas ore, ar

visiSkai juodos akys), kurie drauge sudaro aiSkesnj ir Siurpesnj mirusiyjy dievo portreta.

8.3 Laima/Laimé/laimos
Duomenys apie deive Laimg mitologijoje varijuoja, taciau jos pagrindinés funkcijos siejasi su
gimdymu, vaisingumu ir likimo lémimu. Kartais ji painiojama su laume (Beresnevicius, 2001, p.

105), taciau dazniausiai apibiidinama kaip deivé, kurios Saukiasi ir kuriai po sékmingo gimdymo
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aukoja gimdyvés (BRMS 111, p. 260; 321) Taip pat biidavo tikima, kad Laima vaikui gimstant lemia
likimag (BRMS 1V, p. 204), jskaitant tick gerus, tick blogus jo biisimus darbus (p. 75). Greimas
mané, kad Laima ne lemia, o tik pasako ateitj (Greimas, 1990, p. 189), Gimbutiené ja taip pat
jvardyja kaip ,,visg zinan¢ig“ (Gimbutiené, 2002, p. 27). Greimas pastebéjo, kad Laima/Laimé gali
biti skandinavy norny ar graiky moiry atitikmuo (p. 187), ypa¢ turint omeny, kad kartais laimy
blina ne viena, o trys (¢ia Laimos vardas tampa tiesiog bendriniu Zodziu, jvardyjanciu butybe):
viena pranesa, kad vaikas gyvens, kita — kad mirs, o trecioji — po kiek mety (Gimbutiené, 2002, p.
28). Laimiy lémima atsitiktinai nugirsta dazniausiai gimdyvé arba pribuvéja, kartais — tévas, arba
namuose apsistojes keleivis ar svecias (Greimas, 1990, p. 185). Biitent toks pasakiskas scenarijus
yra panaudojamas ir Linos Darbutaités apsakyme ,,Véjy krikStadukté®.

Darbutaités apsakyme pagrindinés herojés Ausrinés vaikui linkéjimus sako ne tik laimés.
Pirmiausia uz pagalba AuSrinei atsidékodamas dar tik bisimg kudikj palaimina milZinas,
linkédamas biiti stipriausiu pasaulyje ir tapti karaliumi (Cia pat autoré pastebi, kad milzinai turbut
tik jégos linkéti ir temoka). Véliau, kudikiui gimus, Ausriné bando burti ateit] ir pasibaisi tuo, ka
pamato: jos vaikas uzauges tampa ziauriu karaliumi, kurio varda ir moting keikia kenciantys
zmonés. Nugjusi prie lango ji iSgirsta ir laimiy pranasaujamg lemtj: viena sako, kad berniukas bus
galingiausias pasaulio karalius, kita — kad ,,daug krasty kraujuje paskandins®. Cia galbiit dar biity
galima viltis kazkokiy teigiamy poky¢iy, taciau trecioji kaip kirviu nukerta: ,,Nieko jis nepadarys,
<..> Ji motina dar maza pasmaugs.”“ (Darbutaité, 2003, p. 96). IS miglotos ateities staigiai
persikeliama j netolimg ateit], kuri jvyksta tuojau pat: jvairiai burdama ateitj Ausrin¢ vis tiek aplink
savo siiny mato kraujg ir kancias, kol galiausiai ryZtasi jj pasmaugti, pati ¢ia pat mirdama i§
sielvarto (p. 97). Taip issipildo ir Ausrinei gimus laimés lemta ,,butinybé rinktis* (p. 91). Galima
zavétis Ausrings pasirinkimu gelbéti Zzmones paaukojant savo pacios vaika, taciau jai gimus visaip
jos kriks$tatéviy Véjy iSburti ,,gera lemtj purtoma tre€ioji laimé, iSpranasavusi butinybe¢ rinktis,
pasake, kad ji likimo pakeisti negali, nors ,,viskas priklausys nuo pacios mergelés® (p. 91). Kyla
klausimas, ar iSties likimo pakeisti negalima, jeigu Ausriné gali rinktis? Ir ar 1§ tiesy ji gali rinktis,
jeigu gimus jos vaikui trecioji laimé iSkart pasako, kad vaikas dar mazas bus jos pasmaugtas? Kaip
ir senosios sakmés bei pasakos, jomis paremtas apsakymas ,,Véjy krikstadukté* skatina skaitytoja

dar kartg apmastyti, ar zmogaus likimas jau yra nulemtas, ar jis pats gali ji valdyti.

8.4 Véjai

Nors véjai kaip mitinés biitybés pasirodo tik viename i§ nagrinéjamy fantastikos apsakymuy,
¢ia jiems skiriama gana daug démesio. L. Darbutaités apsakyme ,,Vé&jy kriksStadukté® keturi vejai
siaute per nakt] netyc¢ia pro vienos trobelés langg pamato gimdanc¢ig moterj ir nusprendzia gimusiai

mergaitei duoti savo palaiminima bei tampa jos savotiskais krikStatéviais, kurie ja nuolat ripinasi,
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nuo pasaky sekimo iki jai tinkamo vyro paiesky (Darbutaite, 2003, p. 90). Sitaip véjams kisantis
Ausriné ir pati auga pusiau mitiniame pasaulyje su miSko dvasiomis, nors tévai, bijodami, kad
»dukté paliks namus ir iSkeliaus j artimesnj jai pasaulj“ ja dél to visaip bara (p. 91). Budama geros
Sirdies, ji stengiasi visiems padéti, ,,nors tai ir slibinas buty*“ (p. 92), kuris véliau jg pagrobia ir
nusinesa | savo olg, kurig randa véjas Vakaris (p. 93).

Kalbant apie véja mitologijoje pirmiausia vertéty paminéti Véjopati, valdantj véjy karalyste
(Greimas, 1990, p. 127). Beresnevicius raso, kad jis biidavo vaizduojamas dviveidis, zvelgiantis |
priek]j ir atgal, iSputes lipas ir su sparnais, o garbinamas daugiausia zvejy (Beresnevicius, 2001, p.
190). Taip pat tautosakoje daznai sutinkama véjy Seima, kurig sudaro V¢jas, jo sergantis brolis ir
keturi siinis — Rytys, Pietys, Vakaris ir Siaurinis (Greimas, 1990, p. 128). Biitent pastarasis
ketvertas artimiausias Darbutaités apsakyme veikianciam ketvertui véjy-krikstatéviy, nors
apsakyme autoré nemini jokiy kity véjy giminai¢iy. Taciau keturi véjai daznai veikia jvairiose
sakmése ir pasakose.

Kadangi visas apsakymas yra panaSus ] daugelj tradiciniy sakmiy, jj taip pat galima
interpretuoti kaip vieng i8 jy, pavyzdziui, pasak Véliaus teorijos, Vakarai labiau susij¢ su mirusiyjy
pasauliu (Vélius, 1983, p.198). Slibing, pagrobusj Ausring taip pat galima priskirti prie chtoniskojo
pasaulio patvirtinant bendrg vaizda kaip simbolizuojantj Anapusinj pasaulj (Beresneviéius, 1990, p.
98). Darbutaités apsakyme galima pastebéti ir keleta uzuominy j kitas pasakas, pavyzdziui, Ausrinei
pasiiilius slibinui vesti | save pana$ia, Sis atSauna, kad ,karalai¢iai Saunuoliai varles | Zmonas
paima‘“ (Darbutaité, 2003, p. 94), grei¢iausiai turint omenyje pasaka apie princg, karalaités bucinio
atverstg 1§ varlés | zmogy. Panasis i§ pirmo Zvilgsnio nelabai reikSmingi elementai pasakojimuose
sukuria tikrumo iliuzija, atrodo, kad apie nuotykius juose yra gird¢jes ne tik skaitytojas, bet ir
personazai, kurie lyg ir turéty priklausyti kitam nei skaitytojas pasauliui. PanaSiai j apsakymus

Ipinami mitologijos elementai sukuria jy tikrumo iliuzija.

8.5 Dievai Vaitkeviciutés romanuose ,,Marius Pietaris*

Perkiing turbiit galima laikyti pagrindiniu dievu Siame romane. Jis atsotvauja gério jégoms,
biitent pirmoji perkiinija signalizuoja pavasario pradzZig, kurios taip laukia romano herojai ir kuris
puolan¢iy piktyjy jégy. Perkiino vartus saugo perkiinéliai — padarai, judantys tik ratukuose ir zuve
nukrit¢ Zemén pavirstantys i delno dydzio akmenj (p. 37). Galbut taip norima paaiskinti akmeny,
vadinamy ,,Perkiino kulka® atsiradimg (BRMS III, p. 94). Pats Perkiinas romane apibiidinamas kaip
,rustaus raudono veido ir suraukta kakta barzdotas senis®, kuriam ,,i§ galvos musési ugnies liezuviy

kar@ina®“ (Vaitkevi¢iaite, 2006, p. 389). Sis aprasymas nedaug kuo skiriasi nuo mitologinio Perkiino
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jvaizdzio, taip pat susidaro jspiidis, kad romane jis laikomas vyriausiuoju dievu, nors mitologijos
tyrinétojai mano, kad jis gal¢jo biiti ir antras po vyriausiojo dievo (Balsys, 2010, p. 34).

Kiti dievai romane pasirodo tik ,,Perkiino kiijo* gildijoje, kurios nariai — magiskos butybés ir
dievybés. IS pastaryjy susirinkime pasirodo tik iSminties deivé Bute, laisvés deivé Leta, arkliy ir
karo dievaitis Karorius, parSy ir kiauliy dievaitis Krukis, javy deivé Kruming, galvijy globé¢jas
Baubis, misky deivé Medeiné, liny ir kanapiy globéjas Vaizgantas ir pomirtinio gyvenimo deive
Veliuona, atstovaujanti Pikulj (Vaitkevicitté, 2006, p. 70-73). Nors apie dauguma jy lietuviy
mitologijoje informacijos beveik néra ir manoma, kad jos yra iSgalvotos, iSgalvotos dievybés randa
vilkolakio atveju, atrodo, kad visi Sie dievai dalyvaujantys susirinkime i§vardyjami norint sudaryti
gausumo ir romano mitologijos turtingumo jspudj, taiau né vienas i$ iSvardyty dievy neturi
didesnio vaidmens, iSskyrus, galbiit Veliuong, kuri, biidama pagiezingo btido, patraukia skaitytojo

démes;j kaip galima blogio jégy Salininke.

8.6 Skyriaus iSvados

Dievy vardai lietuviskoje fantastikoje minimi jvairiai. Kai kuriuose kiiriniuose jie ir telicka
abstrak¢iai paminéti dievy vardai, siekiant sukurti turtingos apraSsomo pasaulio mitologijos jspudj.
Jie kaip dievybés kartais pasirodo kitiems personazams, o tam tikrais atvejais kiiriniy autoriai jiems
suteikia papildomy savybiy, taip pasitlant j dievus pazitréti kiek kity kampu, ar net bandant tam

tikra prasme racionalizuoti jy jvaizdj.
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9. SOVIJAUS MITAS G. K. IVANICKO ROMANE ,,LAUMES MENUO*

Po laumés, antrasis pagrindinis personazas Ivanicko romane ,,Laumés ménuo“ — Domantas —
yra zmogus, tatiau ne paprastas, o vedlys. Vedlio (kazkod¢l juo gali biti tik vyrai) paskirtis —
nuvesti mirusjjj Anapilin. Pirmg kartg Sios galios Domantui pasireiské griztant i§ Kryziaus karo, kai
netyCia susimai$¢ jo ir jo mirStancio bendrazygio kraujas (Ivanickas, 2003, p. 13). SusimaiSius
kraujui, vedlys patenka i savotiSka transg ir kartu su mirusiuoju keliauja akmeniniu
koridoriumi/tarpupasauliu (ant jo sieny kiekvienas mato skirtingus vaizdus — praeitj, ateitj, arba tai,
ko visai nebuvo) iki degancios liepsnos, per kurig pereina jau tik mirusysis (p. 133). Pasak romano,
laumés tiki, kad perzenges per ugnj zmogus reinkarnuojasi, o praeity gyvenimy neprisimena, nes
»siela — ne ziniy ir patirties saugykla. Siela — tai, kas esi. Esmé.“ (p. 126) Vedlys gali patekti ir |
kitus tarpupasaulius, kai kuriuose i§ jy laikas béga skirtingai, pavyzdziui, kai pagrindiniams
herojams atrodé, kad praéjo keliolika minuciy, jy gimtagjame pasaulyje praéjo visi metai (p. 143).
Patekimas j ola/pozem] galéty biiti siejamas su patekimu | mirusiyjy pasaulj, taciau svarbu yra ir tai,
kad vedlys knygos personazy taip pat yra vadinamas Sovijumi, kas leidzia j pateiktus faktus
pazvelgti kaip | Sovijaus mito interpretacija.

Pasak Malalos kronikoje minimo mito, Sovijus buvo zmogus, kuris, pagaves Serng ir iSpjoves
1§ jo devynias bluZnis, liepé savo siinums jas iSkepti, taciau stinis jas suvalge ir Sovijus, supykes ant
Ju, mégino nusileisti | pragara. Nepragjgs pro astuonis vartus, jis, vieno i$ siiny padedamas, peréjo
per devintuosius. Broliams ant §io supykus, jis i§¢jo ieSkoti tévo ir nusileidgs j pragarg jj rado. Tada
jie tris vakarus 18 eilés vakarieniavo kartu ir kaskart stinus paklojo vis kitokj guolj. Po miego Zemgje
Sovijus skundési, kad jj édé visokie kirminai, po miego medyje — kad jj gélé bités ir uodai, bet
galiausiai ugnyje Sovijus sakesi iSmiegojgs ,kaip kiidikis lopSyje*“. Taip Sovijus tapo siely vedliu, o
mirusiuosius pradéta laidoti sudeginant. (BRMS I, p. 267) Pasak Beresnevi¢iaus, mita galima
interpetuoti kaip jprastinio Deivés Motinos religijos ritualo suardyma. Sioje religijoje pomirtinis
atgimimas garantuojamas paliekant mirusjjj Deivei (uZzkasus Zeméje ar palikus Zvérims ir
pauksc¢iams). ,,Velionis, vienu ar kitu budu atiduotas nuolatiniam Deivés gimdymo ir regeneravimo
vyksmui, vélei neiSvengiamai atgimdavo tarsi | gimdg implantuotas embrionas.” (Beresnevicius,
1995, p. 29). Nebaigus ritualo, Sovijaus siela lieka prie jo kiino, ,.kurio Deivé nebejstengia priimti,
todél galiausiai kiinas yra sudeginamas, taip iSlaisvinant Sovijaus siela. (p. 29) Sovijaus mito
ekvivalenty yra ir kitose kultirose: indai turéjo savo siely vedlj (p. 30), uzuominos j panaSy mita,
jau virtusios pasakos detalémis, rastos angly tautosakoje (Beresnevicius, 1990, p. 77), Toporovas
paralelizuoja Sovijy ir Laume-ragang (Babag Jaga) (2000, p. 213) - tai galima sieti ir su faktu, kad
Ivanicko romane ,,Laumés ménuo® laumes ir pacios gali nukeliauti j paralelius pasaulius bei veikia
1Svien su siely vedliu. Taip pat ¢ia matome, kad Sovijaus mitas yra universalus, ,,atkartojantis kelio

anapus archetipg“ (Beresnevicius, 1990, p. 82).
58



Taip pat, pasak Beresneviciaus, spé€jama, kad miegancio Zzmogaus siela gali kalbéti su mirusiyjy
vélémis, o tai yra panasu j romane ,,Laumés ménuo* apraSoma vedlio transg. Reinkarnacijos sgvoka
mitologijoje taip pat nesvetima. Lietuviy liaudies mene vaizduojamas Pasaulio medis su ant jo Saky
sutipusiais pauksciais (kurie gali biiti gretinami su mirusiyjy vélémis) yra panasus | Samanistinése
kultirose randamg medj ant kurio ,,Saky pauksc¢iy lizduose auga biisimyjy Samany sielos, kurias
véliau paukstis nunesa | zeme™ (BeresneviCius, 2008, p. 269), o pats medis ,siejamas su
reinkarnacijos, atgimimo id¢ja“ (p. 279). Lietuviy zynys Lizdeika taip pat rastas erelio lizde (p.
280). Patj Sovijy taip pat galima prilyginti Samanui, kuris lydi mirusiuosius ] kitg pasaulj,
uztikrindamas jo saugumg. JSventinimo ritualo metu Samanas mokosi pasiekti tg pasaulj
(Beresnevicius, 1990, p. 82), tik Sovijaus atveju ritualas yra suardomas. Ivanicko romane siely
vedlio funkcija atrodo tik formalumas, jis palydi mirusjjj iki kito pasaulio, taciau niekam negresia
joks pavojus, nuo kurio reikéty saugoti (p. 133). Zinant, kad Ivanicko romane vedlj supa mistiné
»jega“ (p. 119) ir jis apskritai gali keliauti i kitus tarpupasaulius, jo sugeb¢jimas nuvesti mirusjjj
anapus lieka kaip tik viena i§ vedlio sugebéjimy pritaikymo galimybiy.

Originaliajame mite Sovijus yra vienas ir nematerialus, o romane ,,Laumés ménuo* vedliy yra
keletas ir jie, pakviesti | mir§tan¢iojo namus, atliecka kraujo sumaiSymo ritualg taip padédami
mir$tanéiajam iSkeliauti Anapilin (Ivanickas, 2003, p. 131), Sitaip paversdami ,,Sovijy“ ne vardu, o
profesija. Pats vardas taip pat gali buiti kildinamas i§ veiksmo ,,Sauti* turint omenyje Sventika, kuris
»pasauna“ lavong ] laidotuviy ugnj (Beresnevi¢ius, 1990, p. 75). Panasiy vardy, susijusiy su
Samanizmu, yra ir kity tauty mitologijose, taCiau tai gali biiti ir atsitiktiniai sutapimai
(Beresnevicius, 1995, p. 51). Kadangi i§ mitologijos apie Sovijy zinome palyginti nedaug, Ivanickas
1Splétoja §] mita, pasitlydamas skaitytojui pasamprotauti apie jvairias jmanomas ir nejmanomas

Sovijaus mito versijas.
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ISVADOS

Nors pasaulyje viena placiausiai paplitusiy populiariosios literatiros rusiy Lietuvoje dar
neatrodo tokia populiari, ¢ia isleidziamos ir parduodamos fantastinés literatiiros tirazai gerokai
virSija kaimyniniy Saliy tirazus. Vis délto jauCiama akademinio démesio Siam zanrui stoka.
Daugiausia darby §ia tema téra supazindinamojo pobudzio, siekiant apginti §] Zanrg nuo vyraujanciy
stereotipy, taciau gerokai re¢iau gilinamasi i kokj nors vieng aspekta.

ISanalizavus ir susisteminus lietuviy mitologijos motyvus Siuolaikinéje lietuviy fantastinéje
literatiiroje matome, kad daugeliu atveju Siuolaikinés lietuviy magiskosios fantastikos autoriai
kurdami savo personazus lieka iStikimi tradiciniams lietuviy mitologijos jvaizdziams. Mitologijos
Saltiniai kiiriniuose lieka kaip pagrindas, ant kurio statomas jau fantastinio kirinio pasaulis. Tiek
tautosakoje, tiek kituose kuriniuose pasikartojantys elementai sukuria tikrumo iliuzijg, todél
kuriamas fantastinis pasaulis atrodo toks gyvas.

Kartais susidaro jspiudis kad tam tikromis biitybémis lietuviy fantastikos autoriai mégina
kompensuoti misy krastams nebtidingas, bet uzsienio fantastinéje literatiiroje daznai veikiancias
butybes, pavyzdziui, kai kuriuose kiriniuose laumés savo iSmintimi ir ,,vir§Zmogisku* statusu
primena Tolkieno iSpopuliarintus elfus, o barzdukams priskiriami vakarietiSkiems nykStukams
budingi bruozai, pavyzdziui, jie pavaizduojami kaip amatininkai, kalnakasiai ar kariai, nors
mitologijos Saltiniuose jie yra ar€iau gamtos, ripinasi javy augimu ir panasiai.

Turbtt populiariausia biitybé Siame darbe analizuotuose lietuviskos magiSkosios fantastikos
kiriniuose yra laume, pateikiant jvairiy jos kilmés ar charakterio versijy, pradedant labai artimu
mitologinéms lauméms jvaizdZiu Darbutaités apsakyme ,,Kotryna® ir baigiant paralelinio pasaulio
atstovés portretu Ivanicko romane ,,Laumés ménuo®, kuriam antrina taip pat §iame romane pateikta
Siek tiek kitokia Sovijaus mito interpretacija. Nemaziau uz laume¢ populiarus, taciau daZzniau
atliekantis komiSky elementy turinius vaidmenis — kaukas. Jei su laume gali susitapatinti
skaitytojos moterys, kaukas atrodo ypa¢ artimas vaikams. Apibendrinus visus kiirinius, kuriuose
kaukas figiiruoja, galima teigti, kad tai labiausiai nuo realaus mitologinio jvaizdzio nutolusi butybe,
vietoje chtoniSkos pameékleés tapusi draugiSku ir sumaniu beveik vakarietiSkam nyksStukui artimu
veikéju, nors ne tokiu ,,nyksStukiSku* kaip barstukai, kuriuos Siuolaikinéje lietuviskoje fantastikoje
galima beveik uZtikrinai pavadinti vakarietiSko nykStuko ekvivalentais: lietuviSkoje fantastikoje jie
tampa amatininkais arba kariais, nors kiriniuose nepasirodo taip daznai kaip kaukai. Turbut
artimiausi mitologiSkgjam aprasui tiek iSvaizda, tiek funkcija iSliko aitvarai, taciau Matulionyté
savo kirinyje sugebéjo rasti aitvaro sgsajy su stebuklinése pasakose veikianciais slibinais.

Nors kiiriniuose personazy daznai minimi senieji dievai, retai kuris nors tampa aktyviu
veikeju. Jdomu ir tai, kad vengiama minéti Velnig/Veling kaip mirties dieva, mieliau renkantis

prisy Pikuolj, kurio originalus jvaizdis lieka beveik nepakites. Visai tikétina, kad taip yra dél to, jog
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Velnias/Velinas daug kam asocijuojasi su krikS¢ioniSkosios tradicijos absoliutaus blogio
jsikiinyjimu — biitent toks Velnias atrodo Gruzdo apsakyme ,,Belaisviy pilis®, ir biitent dél Sios
priezasties susidaro jspiidis, kad Siame kirinyje figiiruojantys velniai nedaug kuo panasis |
lietuviSskg Veling ir mazai kuo skiriasi nuo kituose fantastiniuose kariniuose jvardijamo tik Kitaip
pavadinto blogio, pavyzdziui, demony, gobliny, orky ar panaSiai — bet ko, kas gali atstovauti
priesiSkoms gériui jégoms. Originaliausiai transformuoti atrodo Perktinas ir Jaraté, Matulionytés
kiirinyje ,,,,Taalo Zziitis: sidabriniy aitvary kronikos* autorei | savo teksta tarsi natdraliai jpinant i§
lietuviy tautosakos gerai pazjstama legenda apie Jurate ir Kastytj, tik ¢ia Juraté ir Perktinas yra ne
dievai, 0 pabégeliai i$ sugriuvusios mitinés Atlantidos civilizacijos, gyvenantys po vandeniu savo
laive, kuris dél patirtos zalos nebegali pakilti.

Raganoms ir burtininkams vietos Siame darbe nagrinétuose Siuolaikinés lietuviy fantastinés
literatiiros kiiriniuose vietos skirta néra labai daug, galbiit dél to, kad $i tema jau yra smulkiai
iSnagrinéta pasaulingje fantastinéje literatiroje. Jy jvaizdis tiek tautosakoje tiek fantastinéje
literatiroje taip pat nedaug kuo skiriasi nuo kity kultiiry, o Vaitkevicittés ,,Marius Pietaris* turi
daug gana akivaizdziy pana$umy ne tik su ,,Hariu Poteriu® bet ir ,,Ziedy valdovu®. Artimesnis balty
religijos ir mitologijos Saltiniams yra nebent Matulionytés apsakyme galiojantis faktas, kad vyrai
uzsiimantys magija (raganiai/juodaknygiai) dazniausiai yra slavai. Issemta tiek literatiiroje, tiek kine
turéty atrodyti ir vilkolakiy tema, taciau Siuolaikingje lietuviy fantastingje literatiiroje pasitiloma ir
balty mitologijoje aptinkama virtimo vilkolakiu versija pasitelkus magija, ir vilkolakio kaip atskiros
gyvybés formos versija.

Taigi, kaip matome balty mitologija ir tautosaka sékmingai gyvuoja ne tik jos Saltiniuose ir
mokslininky veikaluose. Pastaruosiuose mitologijos ir tautosakos elementai atrodo tarsi sustinge
laike, kaip inkliuzai gintare — sakoma, kad Zmonés tikédavo, tikéjo, viskas buvo, o fantastinéje
literatliroje viskas tarsi atgyja ir gyvuoja toliau. Apskritai mitologinés medziagos integravimag
fantastinéje literatliroje galime laikyti modernia mitinés mastysenos transformacija veikiant
protéviy laiky mus pasieke mitologijos bei tautosakos duomenys sukuria iliuzijg, kad fantastinéje
knygoje besivystanti istorija yra tikra. Taigi tautosaka, anksCiau biidama neatsiejama Zmogaus
kasdieninio gyvenimo dalis, savotiskai atgyja naujam gyvenimui ir j mitologijos pasaulj jtraukia jau

mieste gyvenant] Siuolaikinj Zmogy.
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