
Krafinna 
 

Eestlaste haldjad ja jumalad 
ehk 

olevused eesti mütoloogias 
 
 
 
 

Alustuseks tsiteerin üht üleeelmise sajandi tarka: igal inimesel on oma haldjas. 
 
 
 
 

Sissejuhatuseks 
 
 

1. Müüt, mütoloogia, mütoloogilised olendid 
 
a. Levinud seletus sõnale «müüt» (kr. mythos – sõna, jutt): religioosse pärimuse 

liik, mis seletab muistse inimese mõtlemise baasil jumalate, maailma ja inimese teket, 
kulgemist ja saatust. Müüdi tekke kohta on mitmeid teooriaid, aga kõige tõesem on 
(Fontanelli) seletus, mis seob müüdi tekke esimeste inimeste teadmatusega. On ka 
teooria, mis seletab müüti kui mälestust kunagi kuuldud tõest, ja selgitab, et kõik müüdid 
on inimliku rumaluse tulemus. Aga võibolla on müüt selleks, et inimesel oleks lihtsam 
aru saada asja olemusest, ilma et ta laskuks filosoofiliste/teolooloogilste arutluste 
keerdkäikudesse? Näide maailma loomisest. Vanas Testamendis esitatakse maailma 
loomine kahes järgus. Üks on jumala looming, ehk suurest tühjusest eraldatud maa ja 
taevas ning kõik muu sinna peale ning veeuputuse lugu. Mõlemad on müüdid, mis 
üritavad selgitada tolle aja inimesele maailma teket. Müüt esitatakse sageli pildikeeles. 
(Siia eestlaste maailma tekke lugu: sinisirje linnu lugu. Lendab mingisse koplisse, seal on 
tavaliselt kolm põõsast: sinine, punane ja kuldkollane. Ta valib viimse ja teebki sinna 
pesa, haub välja pojad, siis pillutab need pojad mööda ilma laiali ja teeb neist erinevaid 
asju. Tavaliselt on poegi kolm ,ning neist saavad päike, kuu ja täht.) 

Uku Masing: müüt on primitiivse (usundi)teaduse hüpotees ja tema iseloom 
tuleneb ürginimese mõtlemisest. 

 
b. «mütoloogia» tähistab etnose või kultuuri müütide kogumit. Võib tähendada ka 

sisuliselt samasse tüüpi kuuluvate müütide kogumit. Eesti mütoloogia vastavalt 
eestlasele/eesti kultuuri müütide kogumit. 

 
c. «mütoloogilised olendid» on müütides esinevad olendid. Niisiis need olendid, 

keda arvates olemas olevat/loodeti olemas olevat, aga ei usutud neisse eriti. (usundi ja 
müüdi vahe ongi see, et usund eeldab inimest/inimesi uskuvat teatud olendi/asja väesse, 
millest tuntakse end sõltuvat ja keda tuleb religioosselt austada, kummardada ja teenida) 
Mütoloogia lihtsalt nendib, et olevat olnud...  
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2. Eestlaste haldjad ja jumalad 
 
a. Oletatakse, et «haldjas» on gooti laen, mille vasteks on sõna haldan, saksa 

keeles halten (= hoidma, pidama, kaitsma) ja «et ta on laenatud juba vanemal rauaajal 
nähtavasti Visla suudmel asuvate gootide käest.» (Uku Masing) Et kindlalt seda väita, 
peaks teadma, kas ka gooti rahvail oli olemas midagi taolist. (Oskar Loorits arvas, et 
gooti mõjul on algsed loodushinged muutunud aktiivselt tegutsevaiks kaitsevaimudeks). 
Oletatakse, et haldjanimetus olevat laenatud muistsest kultuurikeskusest, Virumaalt. Selle 
kasuks kõneleb asjaolu, et see sõna esineb ainult eestlaste, soomlaste ja vadjalaste juures. 
Reeglina on haldjad seotud kohaga, nn võimupiirkonnaga. Näiteks järvehaldjas. Sisuliselt 
on nad kohakaitsevaimud. 

 
b. Eestlase «jumala» mõiste kattub «haldja» omaga. Looduses elavad 

haldjad/jumalad. Need jumalad ei ole suured ega võimsad nagu monoteistlikku või 
polüteistlikku panteoni kuuluvad austatud/kummardatud olevused. Pigem on see teine 
nimetus haldjale. Niisiis, vaba valik, kas haldjas või jumal eesti rahvausundi kontekstis. 
Ja sõna jumal olevat algselt tähistanud taevast asukat.  

 
c. Sõna «haldjat» asendasid Lõuna-Eestis isad ja emad. Arvatakse koguni, et isad 

tekkisid vastukaaluks emadele. 
 
 

3. Animatism ja animism 
 
a. «Animatism» (ld.k. animatus – hingestud. elustatud) on arvatavasti arhailise 

usundi varaseim faas, mis eeldab usku üleüldisesse elususse ja kogu loodust täitvasse 
ebaiskulisse väesse. A.-s puudub ettekujutus üksikhingedest. A.-i ei saa käsitleda omaette 
usundina, ta on ürgusundi olemuslikke koostisosi. Kogu ümbritsev maailm on elus ega 
erine kvalitatiivselt inimesest. Animatismi põhiväide, mis väljendub kogu olemasoleva 
hingestatuses impersonaalse üleloomuliku jõu poolt, väljendub tänapäevalgi paljudes 
keeltes (mana Melaneesias, manitu Põhja-Ameerika indiaanlastel, sila eskimotel, megbe 
pügmeedel, callpa ketšuatel). (Ei ole võimatu, et muinasgermaani hamingja on sama 
algupäraga), samuti uurali ühisajast pärit vägi). (Animatism käibis koos maagilise ja 
fetishistliku käitumisega totemismi kui ürgusundi raames.) Animatismi põhiolemuseks 
võib nimetada siis üleüldist ebaisikliku väe olemasolu. 

 
b. Mõned sõnad väe olemusest. Loorits võrdsustab elujõudu väega. Väge võib 

mõista jõuna, energiana, mis avaldub kord ühtviisi, kord teistviisi, ja on erinev paikades, 
olendites, asjades. Mõnel asjal on rohkem väge kui teisel, üldlevinud arvamusena võib 
siin tuua juukseid ja küüsi. Saaremaal usuti, et küüned tuleb kokku korjata ja ära 
põletada, muidu kuri saab liikuda küüntest tehtud laeval... Väge saab edasi anda sõnaga: 
näiteks äraneedmine, aga ka heas sõnas on võim, selle abil antakse edasi energiat. Vägi 
teeb laulust loitsu, ehk võib viia teisele teadvustasandile. Ka otsavaatamise läbi on 
võimalik midagi muuta. Silmas on vägi. Siiani näiteks usutakse maal kurja silma. Näiteks 
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on olemas sellised mõisted nagu vägimees, vägijook, vägisõna, vägisi, väetama, vägihein, 
vägikaigas.  

 
c. «Animism» (ld.k. animus – hing) on usk loodusjõudude, nähtuste ja olendite 

hingestatusse, eeldatakse, et eksisteerivad individuaalsed hinged.  
(Üldiselt on nüüdseks ajaks selgunud, et ka animismi ei saa käsitleda eraldiseisva 

usundilise kihistusena, ta oli vaid «ürgusundi» komponent. «Ürgusund» on varaseim 
usundikihistus, mis oli olemas juba neandertali inimesel. Kui aluseks võtta teooria, mille 
kohaselt religioon ehk usund on inimese avastus, siis kujutab ürgusund endast 
üleloomuliku väe avastamiste ja tundmaõppimist. Totemism on usk tootemlooma 
seotusesesse konkreetse inimese või inimrühmaga). 
 
 
 
 

Haldja/jumala olemusest 
 
 
Haldjas oletatakse üleminekuvormiks animatismi ja animismi vahel. 
Hea meelega tutvustaks nüüd mõningaid hingefenomenoloogilisi teooriaid, mis 

aitavad ehk natuke lahti seletada oletatavat haldja kujunemislugu. Järgnev jutt toetub 
suurel määral Tarmo Kulmari artiklile «Eesti muinasusundi hingefenomenoloogia 
probleeme». Kulmar võrdleb nelja suurt teoorialoojat ja nende kaudu on mul võimalik 
jõuda haldja kohani skaalal: animatism-animism. Ja selleni, et misasi see haldjas siis oma 
olemuselt on. 

Teoloogilises mõttes on hinge vägagi erinevalt seletatud, kuid ühe üldomaduse 
võib talle omistada peaaegu kõigis religioonides: hing elustab keha, on antud talle 
väljastpoolt ja on kehast suuremal või vähemal määral sõltumatu. 

(Wundti-Arbmani teooria alusel võib nimelt väita, et kehahing ja vabahing, kui 
nad usundis üldse välja kujunevad, eristuvad veel siis, kui antud hõimud tegelevad 
koriluse ja püügimajandusega) 

 
a. Körperseele (kehahing, kinnishing). Oskar Loorits nimetab seda elujõuks, mis 

lahkub kehast inimese surmaga. Ta on kehas liikuv ja toimiv, tal on füüsiline laad. 
Analoogseks tähistuseks on elundhing. See paikneb südames, kopsudes, neerudes, 
suguelundites, veres, eritistes, juustes, küüntes, hammastes. Silm oli elundiks, kustkaudu 
hing pääses pilgu kujul ümbritsevat seirama või ära kaetama. Suu oli nii oma hingele 
väljapääsuteeks kui ka kohaks, kust võõras hing võis siseneda Looritsa arvates on 
kehahinge teiseks komponendiks tal ise, vari, teisik, kuju, nimi. Inimese teisik saadab 
teda varjuna, isega on seotud sõna iseloom, milles peegeldub inimese loomus; vari 
tähendas kaitsjat, surnu elas edasi varjuna; varihinge analoogiks oli ka kuju. Nimi oli 
isesuse tunnuseks, millega oli seotud hulk tabusid. Kokkuvõttes moodustas ise 
minahinge. Uku Masing käsitab organeid samuti jõukeskustena, mida ta nimetab 
eluvaimuks. Seega on tal kehahing ühtne, kuid see jaotub eluvaimuna erinevate organite 
vahel. Ise, vari, ja teisik avalduvad tal hingushingena, mis on omamoodi sidemeks 
kehahinge ja vabahinge kui pärishinge vahel. Matthias Johan Eisen oli pigem materjali 
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koguja kui kontseptsioonilooja. Sellest hoolimata oli ta kursis oma aja uusimate 
uurimustega ja tema töid lugedes võib jõuda järeldusele, et ta eristas ihuhinge ja selles 
omakorda jõukeskusi. Viimased on ühenduses vabahingega, kes võis kehast väljuda 
hingeloomana ja ilmuda ka unenägudes  

Ivar Paulson täpsustab, et kehahing ei ole üks, vaid neid on palju.Ta märgib,et 
minahing võib hingushingena võtta endale vabahinge funktsioone ja käia kehast väljas 
hingeloomana või unenäona. Samuti on tal kehahinge ja vabahinge siduvaks lüliks 
eluvaim – meel  

 
b. Freiseele (vabahing, irdhing).  
Loorits nimetab vabahinge üleüldse irdhingeks. Kitsamas mõttes tähistab irdhing 

ka vabahinge varasemat faasi – teatud juhtudel kehast lahkuda võivat ja sinna naasvat 
hinge. Irdhing lahkub kehast hingeloomana (putukana, liblikana, linnuna, hiirena, 
ussikesena). Surnuhing, mis lahkub hingeloomana, võib käia ka kodukäijaks või 
marduseks. Vabahinge teine, hilisem esinemiskuju on siirdhing – hing, kes siirdub 
elustama uut keha. Siirdhing võib esineda putuka, linnu, ussina. 

Paulson väidab, et vabahinge (ta ei erista ird- ja siirdhinge) põhitunnuseks on 
inimväline ilmumisvorm ja teatav iseseisvus keha suhtes. Vabahing kui irdhing võib tal 
esineda nii hingeloomana kui ka unenäohingena, kusjuures teatud juhtudel võib 
irdhingeks olla kehahinge juurde kuuluv minahing aktiivse hingushingena. Seega võib 
irdhing esineda nii iseendana kui ka minahingena kehahinges. 

Eisen eristab samuti vabahinge, ta nimetab seda vaid surnuhingeks, kes lahkub 
kehast hingeloomana. Seega jõukeskusi elustav ihuhing muutub surnuhingeks, kes 
omakorda jaotatakse kolmeks: 

1) kurjade inimeste ja nõidade hinged (kurihinged), kellest saavad kodukäijad, 
2) hulkuvad hinged, kes mingil põhjusel ei leia rahu (rändhinged), 
3) söömas käivad hinged, kes on rahu leidnud ja kes käivad kodus vaid 

hingedeajal (ümbersündivad hinged) 
 
 
 
 

Mis on haldjatel/jumalatel kogu selle jutuga tegu? 
 
 
Lähtudes asjaolust, et sõna haldjas on germaani laen, leiab Oskar Loorits, et 

siirdhingest kasvas välja loodusvaimu, seejärel antropomorfse haldja (inimkujulise), 
sellest aga omakorda polüteistliku jumala mõiste.  

Looritsa puhul on niisiis näha skeem: elusus – körperseele (elujõud, vägi) – 
freiseele (irdhing) – siirdhing – vaim – haldjas. Kuna aga kaitsevaim ja haldjas on 
suhteliselt sünonüümsed Looritsal, on niisiis otseses seoses siirdhing ja haldjas. Haldjas 
on tuletatud sellest, kes läks elustama uut keha.Ta pärineb järelikult surnud hingest. 
Haldjas ja surnud hing ei ole küll võrdusmärgiga, kuid ometi on neil tihe seos. Ja tema 
paigutab haldja kindlalt animistliku maailmavaate poolele. 

Paulson aga jätab vahele kõik vaheetapid elususe ja haldja vahel ja jõuab edasi 
otse jumalani. Ta ise väidab, et teriomorfsed (loomakujulised) loodushaldjad võisid 
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vabalt esineda animismi kõige varasemal perioodil. Seega on haldjas otse pärit elususest 
ehk animatismi perioodist. Tema puhul ei selgu aga see, millal ilmuvad inimkujulised 
haldjad. Jumalad kasvavad samuti välja loodushaldjatest 

Masingul saab eristada kahte teooriat haldjate tekke kohta. Esimene lähtub 
surnuteisikust ehk siis hinge projektsioonist/peegeldusest, teine aga jõuab irdhingest 
eralduva hingushinge kaudu haldjani ning sealt edasi suure jumalani, keda Masing aga 
omakorda ei usu eestlasil üldse olemas olevat. Ka tema arvab, et haldjad pärinevad ikkagi 
algselt surnutest. Haldjas on nagu vaheetapp üldise elususe muutumisel individuaalseks 
hinge kehastuseks. 

Eiseni puhul on ka näha, et haldjas ikkagi on tema meelest lähemal individuaalse 
hinge uskumisse, haldjas on pärit irdhingest eralduvast hingeloomast, kes rändab kohta, 
mida ta valvama asub.  

 
Niisiis, tõdemus võiks siinkohal olla, et eestlased arvasid haldja pärinevat kehast 

eralduva hinge kaudu, mis saab võimaluse siseneda mingisse looma/taime/kohta ning 
jääb selle juurde, olles selle haldjas ehk valvaja. Kui meelde tuletada sõna algset 
tähendust. 
 
 
 
 

Palju ja mitte ühtegi 
 
 
Jõudsime tasapisi ettekande tuumani, palju jumalaid ja mitte ühtegi haldjat või 

vastupidi? Ja kas saakski taastada midagi sellist, millel ei ole ei oma eripära ega eralduses 
kestnud arenguruumi? Vaevalt. Eesti oma algupärasest usundist jutt. Kuna eesti oma 
usund ei jõudnud palju kaugemale antropomorfse haldja kujutamisest, ei ole vist 
siinkohal kohane esitada Kristjan Jaak Petersonist pärinevat pseudomütoloogiat. Tegelen 
selle asemel vanemate pärimustega. Samas on raske eraldada, et mis on oma, mis pole 
oma. Siis võib-olla jõuaksime kurva tõdemuseni, et polegi midagi, mille üle uhked olla. 
Kõik on vanad ja veel vanemad laenud, pärit idast ja läänest ning põhjamaadelt... See 
animatismi, animismi segu on vaid üks osa suurest ürgusundist, ei midagi ainulaadset. 
Samasuguseid loodusvaime võime juba kohata vanadel Siinai poolsaare rahvastel. 
Näitena kõlbaksid väga hästi ba’alid ja ‘elid. Ühed siis mägilaste loodusvaimud, teised 
rändrahvaste kaitsjad. Ja rändrahvaste ‘elid ühinesid lõpuks suureks Elohimiks, 
ainujumalaks ning ba’alidest tehti ebajumal Baal... Kõik sõltub rõhuasetusest. Oleks see 
rahvakild saanud siin areneda vabalt ja ilma mõjutusteta, kes teab, võibolla oleks 
hoolimata laenude segapudrust saanud siiski siia midagi omalaadset ja ainukest.  

 
 
Ilmanähtustest natuke. Nad ei ole küll eraldi võetavad jumalused, küll aga 

kindlasti mütoloogiasse jõudnud isikulised/isikustatud väed. Ainult mõnest mulle endale 
huvitavamast annan ülevaate.  
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Taeva jumalikustamisest. 
Taevas ja ilm olid vanale eestlasele üks ja sama. On tõenäoline, et enne ristiusu 

tulekut võis taevas olla isikuliseks jumalaks, väga vägevaks elemendiks, kellega suheldi 
religioossel teel. Näitena võib tuua tänini säilinud väljendeid: «Tule taevas appi,» 
«Taevakene». Oli algselt Maaema antipood, sellisena ei midagi ainulaadset. Uku Masing 
oletab, et algselt võis olla meie päris oma sõna taeva tähistuseks «jumala». (vrdl. Sumeri 
an, mis tähendab ka taevast ja ülijumalat). Aga on võrdlemisi kindel, et enne seda laenu 
(leedukatelt) nimetas me rahvas taevast ilmaks. Masingu meelest on ka tõenäoline, et 
taevas ise fluktueeris (voogama, võdisema, kõikuma) kuidagi isiku ja asja vahepääl. 

 
 
Äike/Pikne/Kõu oli põlluharijale tähtis. Kuna on säilinud väljendid, et keegi 

müristab, taevaisa? viitab ristiusu eelsele jumalusele. Eiseni arvates on pikne tuletatud 
sõnast «pitk» ja see olevat ühenduses ta ulatumisega üle taeva. Ja kõu on ühenduses 
«kõuk»iga, mis omakorda on taandatav soome koukile, mis tähendab surma, tonti. Uku 
Masing oletab, et see sõna võib olla algselt surnud esiisa tähenduses, kes eksisteerib edasi 
üldises elujõus (preanimistlik lähenemine).Kirjalikest allikatest on teateid piksele 
ohverdamisest (härg). 

Loorits tõmbab võrdusmärgid neile sõnadele. Vanaisa, Taevataat, Äike, Taevaisa, 
Kõu, Uku. Etümoloogilist meetodit kasutades ehk uurides sõnade päritolu saaksime 
sellise jada: Ukko = vanamees, Äi = vana mees, Kõuk = esivanem. Siin tekib küsimus, et 
kas Uku oli meie varane kõrgjumal? Ka Eisen tahab need mõisted ühendada, et kuidagi 
tõestada Ukut. Masing ei usu, et taeval oli mingi üldjumal olemas, pigem arvab, et need 
nähtused olid omaette ja ei olnud teistega seostatud. Loorits paigutab ta 
pseudomütoloogia valdkonda. Aga samas on olemas vastuargumendid: teated saartelt, 
Põlva kandist ja Karksist Ukust kui persoonist. Heiki Valk oletab, et ta oli jumal, kelle 
atribuudiks äike. Raske on tõestada ja vastupidist väita. 

 
 
Ilmatarid ehk Ilmaneitsid. Jällegi on tegu soome laenuga (ilmatar) ning 

oletatavasti Kreutzwaldi vastega ilmahaldjale. Selle vastu aga räägib asjaolu, et 
ilmaneitsit mainitakse ka rahvalauludes. Sellist laadi olendeid olla tuntud, kuid 
Kreutzwald andis talle luulelise kuju. Eisen seletab taoliste olendite teket nii ühe 
rahvalaulu järgi. «Noor neiu ehib ennast, läheb metsa marjule, saab marjasöömisest 
ilusaks. Ilusaks saades sammub ta ilma äärele paistma ega tule vanemate kutse peale 
enam tagasi. Võimalik, et rahvas arvas selle marja, mis neiu ilusaks tegi, ta ka maa pealt 
taevasse paistma tõusvat.» Masing aga usub sama jutu ehatähe sünni kirjelduseks. Ning 
selgituseks, kuidas täht olla talle kõige parem kosilane. Tal käidud ja suisa karjakaupa 
kosjas... Sellest järeldus, et ta ise ka täht. Rahvalauludest ei saa välja lugeda aga midagi 
muud nende tegevuse kohta, kui et nad lihtsalt ilulevad ringi, mingit ülesannet neil aga 
õieti pole.(kullane kodu, hõbedane hiis) Sellistena olid nad kindlasti tööd rügavale eesti 
naisele kadestamisväärsed. Tihti oli ilmaneitsi vaene, aga mõnes kohas märgitakse tal 
olevat tore sõrmus sõrmes. Masing järeldab, et Ilmaneitsitel ei ole midagi tegemist 
ilmadega, nad on liik taevaseid olendeid. Ning on võimalik, et ilmatar olevat üldnimetus 
taevaste naiste jaoks, mida hiljem jõudumööda tükkideks lammutati. 

 6



On teada ka tuuleema ja marumemm, tuntakse ka tuuletaati. Tuuleema peeti 
elatanud naisterahvaks, kes aga ometi armastanud tantsu lüüa. 

 
 
Päike, päevapojad ja Kuu 
Eesti aladel ei ole kunagi austatud Päikest, kuid päikest peeti pühaks. Päikese 

poole ei või näidata näpuga, muidu sõrm kuivab ära, moondub kõveraks või läheb villi. 
See viitab tabule. Tabu tähendab ei enamat ega vähemat kui «ei tohi» austraalia 
pärismaalaste keelest otsetõlkes. Niimoodi võib ka siin seda mõista. Päike on ilmselt, 
jällegi rakendades etümoloogiat, deminutiiv sõnale päev. Tegu võib olla meelitusnimega. 
Algselt meesoost. Salme kosjalugu aluseks võttes. Tüüpiline näide animatsistliku ja 
animistliku olendist. Hiljem sai ta endale oma haldja. 

Jutud päevapoegadest aga on hilisemad. Tihti ei ole võimalik lahutada päikest kui 
asja ja päevapoega. Ühendus Kalevipojaga aga kahtlane. Teiseks päevapojaks on arvatud 
Udrest. Aga kui nüüd arvata, et päike oli püha, siis ei saa need kaks madala moraaliga 
tegelast olla temaga ühenduses. Ilmselt on päevapoeg ikkagi üks taevalistest, mitte aga 
päikese poeg. Uku Masing toob võrdluseks heebrea b’ne ‘elohim, mis ei tähenda aga 
jumalapoegi otse, vaid jumalikke olendeid. 

Kuuga on samad lood nagu Päikesegagi. Ta tähendab aega ja asja, või isikut 
korraga. Pole selge, kas teda on kujutletud asja või isikuna.Kuu kohta aga on teada 
kindlalt, et on meessoost. Kuu võis olla ka taevataadi sulane, ja joonud ära vaese sauniku 
õlle, ta pale tuhhunud ning läinud segaseks. Karistuseks jäänudki selliseks. 
 
 
 
 

Loodusvaimud 
 
 

Metsahaldjad 
Läbi aegade on rahvas metsa minnes kokku puutunud kummaliste olenditega. 

Sageli on nad selgekujulised, kas näidanud ennast inimese, looma või linnana. Nad 
näitavad endid, kui tahavad. Näiteks olnud ilus naine, aga tagant nagu puutüvi, küljes 
rippund saba, lehed, kasetohud. Aga riided olid seljas ilusad. Mõni teade aga ütleb, et 
metsahaldjad pole alati selgekujulised. Sageli võib metsas kuulda nende käimist, 
vilistamist või naeru. Nad valvasid metsa, nende tegevus sageli äraarvamatu, on rangelt 
neutraalised ning ei kontakteeru. Neid võib isegi pahatahtlikuks nimetada, sest metsas ei 
tohi huilata õhtul hilja, nii võib mõni metsavaim saada vihaseks ning karistada seda 
huigajat. Ning talle meeldib inimesi sageli eksitada. Tõsi küll, enamasti on see inimene 
teda kuidagi pahandanud. Aga tavaliselt ei eksita ta teda meelega, sest inimene hakkab 
teda jälitama ning eksib ise. Nad kiiguvad, laulavad ja huikavad. (kui keegi satub neid 
nägema, kaovad kiiresti) 

Pärimus metshaldjatest on kõige enam säilinud, kõige elusam veehaldjate kõrval. 
Nimetatakse teda mitmel viisil: metsavana, metsataat, metsaisa. Esinevat sageli 
vanamehe kujul, peas kaseohust kübar, sambasarnane habe ees, samblane kasuk seljas.  
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Loorits väidab, et metsavaimud sarnanevat rohkem loodusele kui inimesele. Eisen 
ütleb, et ta elavat perekonnaelu. Ning teatakse kõnelda metshaldja lastest, poegadest ja 
tütardest. Ohverdamisest on vähe teateid. Mõnes metsas leidub kivi, kuhu viiakse marju. 
Aga kütid võisid viia ka saagiks saadud looma kondid või linnu suled mättale või 
sipelgapessa.  

Siia pärimusse haakuvad ilusti murueit ja tema tütred. Murueite ennast 
kujutatakse ette vanaldase naisterahvana, kes mõnikord kepiga käib, ning igat tema tütart 
iluduseks. Nad elavad jäädavas nooruses, kannavad ebemesarnaseid valgeid riideid ning 
armastavad kuuvalguses heljuda. Sestap nimetatakse neid ka muruneidudeks. Teatakse 
kõnelda muruneidude suplemiset ja vihtlemisest, lavaks on puuladvad, kus siis kuuvalgel 
nende vihad hõbedaselt säravad. Neid nähekse haruharva. Kui aga murueit tabab 
uudihimulikku, siis võib ta teda karistada, pimedaks või keeletuks moondada. Esimest 
korda kõneles neist Kreutzwald, nõnda et võib jällegi arvata, et tegu ilusa rahvapärase 
looga. Ainult üksikud jooned neist võivad olla tõesed. Näiteks see karistamise 
motiiv:Murueit lööb kepiga vastu suud.  

Siia juurde pärimus virmalisest. Saaremaalt on selline teade, et nad on murueide 
tütred, kes endid taeva all vihtlevad. (Eisen aga selgitab, et virmalisi sünnitavat nõiad, kes 
istunud miski iseäraliku asja selga. Nad künnavad õhtul, enne lendamaminekut, üles rehe 
põranda, külvavad otri peale, need siis peagi saavad valmis ning neist keedetakse putru. 
Iga nõid aga söövat seda veidi, tõusvat lendu ja hakkab teiste omasugustega taeva all 
vehklema. Sellist siis tekkivadki virmalised. Samuti kõneldakse, et virmalised tekkivat 
taeva lõhkemisest. Räpinas aga räägitud, et kuskil rabasoos elanud peemutt, kelle 
turtumisest või liigutamisest tekkivat virmalised.) 

 
 
Veehaldjad ehk näkid 
Masing nendib, et kõige rohkem on Eestis arenenud veemütoloogia. Näkk on 

hiline sõna, (rootsi laen: näcken) peen ja moodne, see sõi välja kõik mis algne ning 
kujundas mõisted ümber. Tartumaal koguni «näks». «Näkk» asub meres, järvedes ja 
tiikides ehk Eiseni järgi ülepea sügavamates vetes, eriti armastavat nad neelukohti, 
kõikuvaid kohti mererandades, mida hakati nimetama näkiaukudeks. Näkk oli koguni nii 
populaarne, et hakati neid ka metsas nägema. Setumaalt on teateid vetevaimudest. 
Arvatakse olevat vanemat sorti pärimus. On ka teisi nimetusi, näiteks vesihaldjas, 
merehaldjas, järve-, jõe- või kaevuhaldjas. Mõnikord nimetatakse neid ka vaimudeks. 
Kaevuvaim, merevaim, veevaim.  

Näkk näeb välja nagu inimene, enamasti naine, aga on ka meesnäkke. Vahel on ta 
riides, vahel mitte. Neil on mustad kalahambad. Kui nüüd rääkida näkineiude ilust, siis 
see on hiline, ärkamisaegne luuleline kujutelm.  

Näkki on ette kujutatud ka hobusena. Tavaliselt halli, vahel ka valge varsa 
kujuline. Ei ole hästi meelestatud inimeste vastu. Meelitab ja uputab, ka paadist tõmbab 
inimese vee alla. Kui keegi näeb näkki, on see halb enne. Tähendab seda enamasti, et 
nägija hing moondub näkiks. Näki puhul on kõige olulisem tunnus ta laul ja mäng. Vahel 
laulab ta pooleldi vees, mõnikord vee peal, vahel aga näpib oma kuldset kannelt. Kõige 
sagedamini ilmuvad näkk jaaniööl. Miks on näkk vaenulik? Vesi on vaenulik ja võõras.  

Kuidas tekib näkk? Mõnest uppunud inimesest ehk vees surnust. See kinnitab 
omakorda ideed, et haldjad on pärit surnuhingedest. Kõneldakse, et keegi tüdruk tapnud 
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oma lapse ning seejärel uputanud iseenda. Üks teooria koguni ütleb, et nagu inimene, kes 
uppunud, nõnda on saanud temast näkk soolt ja vanuselt. Tavaliselt on meesnäkk vana 
hall rauk, kes vahel oma ilmatu suurte, laiali lõugadega ujub vees, neelates kõik, mis 
juhtub ette, vahel aga tuleb veest välja. Harvemini on ta noormees.  

Näkk võib võtta mitmesuguseid kujusid. Näiteks võib ta ilmuda ilusa kammi näol 
tütarlapse ette, ahvatlusena.  

Eestipärast on selles ainult niipalju, et uppunud saavad näkkideks, vajavad 
ohvreid, kisuvad inimesi enda juurde ja nende nägemine ei tähenda midagi head.  

Vee austamisest on välja kasvanud veteema ja veteisa. Veteema esineb tavaliselt 
üksinda, aga loitsudes nimetatakse ka veteisa ta kõrvale. Veeisake, vee-emake, vee 
vaimuke, tulge, võtke ära oma viha sest inimesest ehk elajast. Veeema tuletatakse meelde 
tavaliselt pulmade ajal, seotud viljakusega. Veejumalat tunti järvede juures elavate 
inimeste hulgas. 

Samasugune olend on ka mereema või merejumal. Merejumal tahab saada igal 
aastal ühe inimohvri. Õnnetuste ärahoidmiseks visatakse merre lepituseks viina ja õlut. 
Kui saarlased kevadel esimest korda merele läksid, viskasid nad enne seda soola merre. 
Üks viskas, teised vaatasid paljastatud peadega kõrval. Esimene püütud kala tuleb tagasi 
visata, muidu saab mereema vihaseks ja rebib võrgud puruks. Kalale tuli minna salaja ja 
vaatama, et naised pealt ei näeks.  

Saaremaal on tuntud kotermann ehk laevavaim. Ning teatakse koguni kalahaldjat. 
Peipsi kandis ohverdatud veteisale koguni hobune.  

 
 
Maahaldjad 
Neist olendeist on pärimusi vähe säilinud. Maa-isa ja Maa-ema. Neid võib olla 

igas kohas maa all, keldrites, põrandaalustes, majade all ja ümbruses. Peeti oluliseks 
maahaldjat ohvriga meelitada, kui taheti uut hoonet hakata ehitama. Aetakse segi maa-
alustega, keda kohati nimetatakse kääbusteks. Ja hiljem härjapõlvlasiks, on kõvad sepad. 
Nad töötavad öösiti seitsmekesi oma maaaluses töökojas ning nende töö tulemus on 
kaugelt üle maapäälsete inimeste sepistest. Nad on väikesed ja neil on pikk habe. See 
viimane on pärit germaanlastelt. Jõuluöösel ja ka uusaastaöösel olevat nende tegevust 
kohe eriti kuulda.  

Viljas elavat viljaneitsid, kes ilmuvad lõikuse ajal ja rikkuvat vilja, aga kui keegi 
neid märkab, siis palutakse: kulla neitsid, ärge tehke paha. Viljaneitsid näitavat endid 
alles siis, kui vili juba loonud. Õhtuti ja hommikuti. Samuti on märgitud viljahunti, kes 
võib olla viljaneitsi teine kuju. Varblas nimetatakse taolist olendit rukkihalliks. 

Oli olemas ka linaema, kuid arvatakse, et see olevat paks kokkukasvand linavars.  
 
 
 
 

Kodu ja viljakusega seotud olendid 
 
 
Eluruumidega seotud oli eelkõige koduvaim/haldjas. Igal majal oli oma haldjas, 

keda kohatakse harva. Ta on maja hing ja annab oma olemasolust märku häälte abil, ehk 
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siis kriiksude, kolksude ja muude kolinatega. Majahaldjatele on ohverdatud. Näiteks anti 
majahaldjale putru ja moosivahtu. Loorits arvab, et majahaldjas on olnud kunagi 
esivanem, kes selle kodu/talu/maja rajas. Paulsoni järgi on ta ebamäärane olend, kelle 
võimupiirid on ebaselged. Tavaliselt tegutses ta ikka talu piirides. Elunevat eriti meelsasti 
rehetubades. Ilmselt on ta segu kohavaimust ja esivanemast. Näiteks seostub taolise 
uskumusega majauss/nirk. Talle anti piima. Harjumaalt on teada nn. leevaim, Võrust 
viruskundrad, nendega hirmutati lapse ja anti talle hambad lepituseks.  

Algsest majahaldjast enesest aga on saanud «tont». See nimetus ei tähendanud 
halba olendit, vaid lihtsalt majas asuvat haldjat. Arvatakse, et tont elab tühjas majas, on 
lühike ja hüpleb ühel jalal, on must ning tal on üks silm otsaees. Tont on saanud 
üldnimetuseks kõigile harvanähtavaile olendeile, ta võibolla tulihänd, kodukäija, kurat 
ise... Tondile ohverdatakse lakka mõnes kohas. Talle viiakse putru, piima ja muid roogi.  

Kodu ja majahaldjate vahele paigutuvad õuehaldjad, aga neist ei teata midagi 
muud, kui et nad kaitsevad õue.  

On teada ka sellised olevused nagu nurmeisa, nurmeema ja aiaisa, keda 
kutsutakse hoidma kodu ja maja.  

Eisen teab nimetada veel igasugused haldjaid nagu rahaaugu haldjad, mäehaldjad, 
kivihaldjad, uduhaldjad, tuulehaldjad, unetaati, uneukut. Rahaauguhaldjad on neist ühed 
populaarsemad. Nemad on raha matnud inimeste hinged, kes passivad oma varanduse 
kõrval. Kes iganes läheb varanduse järele, see peab olema vait ning ei tohi raha oletatava 
koha juures ei vanduda ega hoobelda. On vaja suurt julgust, sest rahaaugu juured on 
mitmeid hirmsaid elukaid, kellest inemene ei tohi mitte hoolida. Näiteks on seal nülitud 
hobused, verised, ilma peata loomad, maod. Siis tuleb haldjale veel ohverdada, enamasti 
on selleks mingi käesolev asi: nuga, sirp, vikat, kirves.  
 
 
 
 

Jumalad 
ehk 

haldjad, kes tagavad põllu ja karja edenemise ja inimese heaolu 
ehk 

üldisema funktsiooniga olendid 
 
 
Metsik ehk Metziko 
Vanim teade temast on 1678, et igal aastal tehakse õlgedest mehe kuju, kes peab 

kaitsma metsloomade eest ja hoidma piire. See viiakse rongkäiguga külast välja ja 
pannakse ta piirile lähemalt puule. Ta on 30 tolli (~78 cm) kõrge, peas on tal must müts, 
juuste ja habeme asemel on linakõrred, peerukujuline mõõk seljas ja inimeste riided 
seljas. Pidustuste aeg on kuskil jõulude ja vastla vahel. Kaarmast on teade, et Metsik 
olnud paha vaim, kes elavat metsas ja valitsevat karjade üle. Igal aastal külavanem 
määravat päeva, mil temast tuleb teha uus kuju, siis küla kogunevat ning ta viiakse 
karjamaale. Seal pannakse ta puu otsa ja rahvas tantsivat ta ümber. Peaaegu iga päev 
ohverdatavat talle. Kuid selle teate kohaselt peetavat taolist pidu kevadeti. 
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Metsikut tuleks pidada pigem heaks kui halvaks haldjaks. Eisen seletab, et Metsik 
tähendas algselt metsa ennast, aga ka metsatukka ja metsaasukat. Hiljem tähendas ta 
metsvaimu, haldjat. Taimeriik määrati Metsiku tegevusalaks ja niisviisi laiendes tema 
mõjupiirkond ka põllule. Muiste olevat iga mets olnud karjamaa, kuni siis ta ära 
laastatakse. (põhjapõtrade näide). Niisiis on kerge järeldada, kust Metsik oma võimu sai 
kariloomade üle. Temast loodeti, et ta hoiab hundid eemal ning kaitseb karja kahju eest.  

 
 
Peko 
Pekole oletatakse viikingi algupära. Loorits arvab, et tegu võis olla Freyri sulase 

Byggviriga, mis aga omakorda on seotud byggiga (teravili), see aga Beow´iga. Aga 
samas on Peko ilmselgelt soome-ugri päritoluga nimi(soome Pellon-Pekko). Temast on 
teateid setust ja võrumaa idapoolsest servast, Obinitsa külast. Ta olnud kas puunukk või 
siis leivalabidas, mõnikord ka lapsesuurune (48 cm) vahakuju. Ta on linnusarnane 
jumalus. Tema ees põletati küünalt, mis asus vasest keeratud spiraalis. Ta oli üldine aitaja 
ning õnne andja. Kaitses vilja, varjas põlde rahe, põua ja välgu eest.Valitses ilma ning ta 
kuju oli üldjuhul viljasalves. Välja toodi ta erilistel juhtudel. Näiteks karjalaskepäeval, 
siis kui kari tuli koju ning jaanipäeval. 1931/33 aastast on pärit viimane palve talle.  

Peko ei asu ühes talus, vaid vahetab tihti omanikku, nii kord aastas.  
Pekoga on seotud müsteeriumilaadne kultusetalitus nn. Pekopidu sügisel. 

Inimesed algul söövad, siis sebivad ringi ja üritavad endal verd välja saada. Meelega ei 
tohtinud ennast haavata. See, kellel tuleb, on Peko peremees. Setud uskusid, et kus majas 
Peko, seal ka õnn. Siis süüakse veel ning rahvas pidutseb edasi kuni valge ajani.  

 
 
Tõnn 
Pole raske järeldada, kes on Tõnni nime prototüüp. Loomulikult püha Antonius. 

Püha Antoniusest on teada (1428), et korvid ohvriandidega aseteti tema kujude ette, need 
seisid ristmikel. Ta oli sigade kaitsja peale kõige muu. Ka eestipärases Tõnnis on neid 
jooni.  

Tõnn oli kodujumalus, talu kaitsja. Kõige enam pärimust tema kohta leiab Vändra 
kihelkonnast. Arvati, et igal talul on oma Tõnn, ta kas saadi või ta tekkis ise. Ta oli 
inimsekujuline nukk, kindlat valmistamismaterjali pole. Nukule tuli anda kolm tilka verd, 
siis hakkas ta elama. See viimane on ilmselt hiline pärimus.  

Loorits arvab, et Tõnn oli algselt majavaim, kellele ohverdati kõike esimest. 
Temasse on sulanud kokku mitu isikut. Majahaldjas ja viljakuse haldjas. Viidud 
loomalauta ja hoitud iga looma peal, et see sigiks. UM arvab, et Tõnni kultus oli 
suuremal või vähemal määral ristiusustatud Peko austamine. 

Kindlalt on aga teada selline asi nagu Tõnnivakk. See ei asunud alati majas, vaid 
ka puutüves, kändudes, kivide all, tee ja põldude ääres, silla all. On teateid, et kui sellest 
mööduti, pidi sinna jätma raha.  

Inimene võis Tõnni karistada või vastupidi. Heiki Valk märgib, et Tõnni 
praksutati. 

 
 
Pell 
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Pelli tuntakse Karksi kihelkonnas ja sealt natuke kaugemal. Tema kohta väga 
palju andmeid pole. Mäletatakse, et talle olla toitu viidud. Ilmselt on tegu ühe vanima 
olendiga, sest ta on unustatud ja vaimsem kui teised. Ta kohta ei ole märkmeid, milline ta 
võis välja näha ja mis funktsioon tal võis olla.  

On aga olemas Pelli kivi, kuhu toodi ohvriande. 
 
 
T..R.. 
Nimekujusid on erinevaid, aga need tähed on kindlad nimes: Taara, Tooru, Toori, 

Toari. Eisen pakub nimekuju Turis. Tema olevat olnud Saaremaa suur sõjajumal. Teda 
austati neljapäeva õhtuti kiites ning torupilli mängides. Sageli seostatakse Skandinaavia 
Thoriga. Neljapäev oli Kõige Isa päev. (Ja äikesepäev indo-euroopa kontekstis). Algset 
nimekuju on võimatu taastada. 
 
 
 
 

Kokkuvõtteks 
 
 
Kas haldjad olid üldiselt halvad või head inimesele? Võib oletada, et ristiusu 

mõjul muutusid neutraalsed olendid pigem halbadeks. Haldjas muutus sõimusõnaks ning 
sulandus kokku selliste olenditega nagu tont, kurat, kodukäija ning taolised olendid. Aga 
Lõuna-Eesti isad-emad jäänud ikka samadeks, sest oli olemas ju ometi Jumal-isa ja neitsi 
Maarja jumalaemana. Haldjas võis teoreetiliselt asuda kõikjal, aga et ta ei asu, on vaid 
näide ebasüsteemsusest ehk siis asi ei arenenud veel nii kaugele.  

Kui eelnevat kokku kuidagi üritada tõmmata, siis on näha, et ainult laenatatud 
motiividega haldjad on kuidagi isikulised, aga vanemas kihistuses ei ole kerge öelda, kas 
nad on animistlikud hinged asjades või animatistlikud asjad ise. Ning surmaga seos on 
nende puhul ilmne.  

Nüüd võiks teha järgneda jutt surnutest, Toonelast, Toonist, Manalast, Manast, 
hiiest ja hiielastrest, hiidlastest ning nende seosest haldjatega. Aga selle osa jutust jätkaks 
ma lahkelt kellegi teise kanda. Nagu ka jutu nõidadest, tarkadest, libahuntidest ja 
luupainajatest.  
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