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Sissejuhatus

Kui folklorist ja kirjandusteadlane August Annist 1966. aastal Keele

ja Kirjanduse veergudel kurtis, et Eestis pole iihtki usundi uurimise
spetsialisti ning et pole isegi selge, kas meie rahvausundiga peaksid
tegelema folkloristid, etnograafid, arheoloogid voi ajaloolased (Annist
1966: 457), siis teadis ta muidugi, et eesti usundit ikkagi uuriti. Mitte
kiill Eestis, vaid Rootsis, kuhu Teise maailmasdja l6pus olid pogenikena
joudnud Oskar Loorits (1900-1961), Gustav Rink (1902-1998), Ivar
Paulson (1922-1966) jt. Paulson oli kahest esimesest noorem ja

vois end pidada molema opilaseks. Rahvusvahelise tuntuse poolest,
mille ta saavutas 1960. aastatel, ei jadnud ta aga kummalegi alla.
Annistit voib tema kimbatuses usundi uurimise n-0 paigutuse osas ju
moista: Eestis olid siinse rahvausundiga selle uurimisloo esimestel
kiimnenditel 19. sajandi 16pus ja 20. sajandi algul tegelenud peamiselt
teoloogid (Jakob Hurt ja Matthias Johann Eisen - {ihtlasi olid molemad
ka vaimulikud), hiljem panustasid sellesse kdige rohkem folklorist
Loorits ja etnoloog Rank. Paulson vdis end oma esimese hariduse jargi
pidada ajaloolaseks ja etnoloogiks ning hiljem ka religioonietnoloogiks
ja usundiloolaseks. Eestis on oldud valdavalt seisukohal, et kui
rahvausundi uurimise pohiline allikas on rahva sonaline parimus,
muistendid, memoraadid jm, siis peaks see olema pohiliselt folkloristide
parusmaa (Annist 1966: 459). Paulson, kes sai voorsil slistemaatilise
ettevalmistuse usundiloos ja kujunes eesti koige tuntumaks ja
tunnustatumaks usundiuurijaks, nii ei arvanud. Tema hinnangul
lahtusid varasematel kiimnenditel paljud usundiuurijad oma materjali
kasitlemisel kiill folkloristlikest tekstidest, kuid religiooni moistmiseks
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sellelaadsete tekstide analiilisimisest ei piisa. Paulsoni meelest oli vaja
uurida usu olemust ja sisu ning selgitada aegade jooksul kuhjunud
miitoloogilisest ladestikust vilja rahva kunagised toeliselt religioossed
usukihid (Paulson 1960b: 236-238). Usunditeadlasena seisis Paulson
seega folkloristikast teadlikult sammukese eemal. Metoodiliselt ldhtus
ta tollal moes olnud religioonifenomenoloogiast ja omaenda uurimusi
lahterdas (religiooni)etnoloogia valda (nt Paulson 1961b: 7). Nii on tema
tekste liigitanud ka teised uurijad (Drobin 2016: xiv).

Distsipliinipiiride korval on Paulsoni teadusto6 puhul
pohjust rddkida ka geograafilistest piiridest. Kuna dige varakult sattusid
Paulsoni uurijapilgu alla konkreetse areaali, Pohja-Euraasia rahvad,
on ta oma uurimist6od nimetanud regionaaletnoloogiliseks (Paulson
1961b: 7) — moiste, mida Euroopa etnoloogias tollal aktiivselt kasutati
ja millel Paulsoni toodes oli vaga sisuline tadhendus. Pohja-Euraasia
moodustas tema silmis looduslikult sidusa terviku, mis aastatuhandete
jooksul on mojutanud siin elavate rahvaste kultuuri ning andnud
tulemuseks sarnaseid kultuurimustreid ja usukujutelmi. Alustades
oma teadlaseteed soome-ugri ja Siberi rahvaste uurimisega jdi ta neile
truuks l6puni. Eesti usund méangis tema tekstides rolli laiemas soome-
ugri kontekstis, eraldi eestlaste usundi késitlemiseni joudis ta alles
pdris viimastel eluaastatel. Siis aga juba kogenud religiooniteadlasena,
kes oskas nidha eestlaste usukujutelmi laiemas religioonietnoloogia,
vordleva usundiloo, aga ka fennougristika kontekstis.

Artikkel koosneb motteliselt kahest osast. Esimeses,
mille peamine autor on Marleen Metslaid, vaadeldakse Paulsoni
kujunemisaastaid Eestis ja maapagulase elu Saksamaal. Jalgitakse
tema kooliteed Tallinnas, esimesi katsetusi luuletajana, tilikooliaastaid
Tartus ja Saksamaal Hamburgis ning selle l1dhistel Pinnebergis. Artikli
teine osa, mille peamine autor on Aivar Jiirgenson, kasitleb Paulsoni
elu ja loomingut 1950. ja 1960. aastatel Rootsis, kus temast kujunes
rahvusvaheliselt tunnustatud teadlane. Artiklis uuritakse, missugusel
aja- ja motteloolisel taustal sai Paulsonist religioonietnoloog
ja usundiloolane, kes tema kujunemist mojutasid, missugustest
teoreetilistest kontseptsioonidest ta ldhtus ja missugused olid ta t60
tulemused. Kuna Paulsoni teadusproduktsioonis on hasti jalgitav,
kuidas uued teemad kasvasid vilja varasematest, on artiklis jargitud
kronoloogilist esitusprintsiipi.

Paulsoni elu ja teadlastee kasitlemisel on artiklis kasutatud
mitmesuguseid allikaid. Olulist teavet tema varasema eluperioodi kohta
annab Eesti Kirjandusmuuseumi Eesti Kultuuriloolises Arhiivis (EKLA)
sdilitatav Paulsoni luulevihik, mille ta on koostanud vahetult parast
Saksamaale joudmist 1944. aasta stigisel. Enamik luuletusi (Paulson
1944: 1—265) on kirjutatud Eestis, osa neist ka avaldatud. Luuletuste
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alla on autor sageli teinud konteksti avavaid mérkusi. Samuti sisaldab
see saksa luule tolkeid, millega Paulson tegeles 1944. aasta suvel.
Vihiku loppu (samas: 266-272) on Paulson kirjutanud iilevaate enda
kui luuletaja kujunemisteest ning samuti oma eluloo (samas: 274—279).
Pogenikuna Saksamaale sattudes, olukorras, kus tulevik oli ebakindel,
tundis Paulson arvatavasti vajadust paberile {ilestdhendatud mineviku
jarele, mis annaks joudu tulevikku vaadata. See erakordne allikas aitas
lisaks Tartu Ulikooli arhiivis leiduvale tudengitoimikule avada uuritava
Eesti-perioodi tagamaid.

Pogenikuelu kujunemist Saksamaal ja hiljem Rootsis
avab vahetult Paulsoni kirjavahetus, mida séilitatakse mitmete
Eesti miluasutuste isikuarhiivides. Mahukamad kirjavahetused olid
Paulsonil oma opetajate etnoloog Gustav Réanga ja arheoloog Richard
Indrekoga (1900-1961), luuletajast sobra Ilmar Laabaniga (1921-2000)
ning samuti folklorist Oskar Looritsaga. Sdilinud kirjavahetus on
ithepoolne, sisaldades vaid Paulsoni kirju adressaatidele. Hamburgi
iilikoolis tehtud erialavalik etnoloogia kasuks sidus teda varakult
Rédngaga, kes aitas Paulsoneid tolket60 eest tasutud toidumoonaga ja
kirjanduse saatmisega. Sobrasuhted Laabaniga voimaldasid Paulsonil
kirjades ironiseerida DP-elu iile ning avavad Paulsoni maailmavaate
telgitaguseid. Kirjades Indrekole véljendub eluolu masenduse korval
ka Paulsoni elav huvi usundiliste teemade vastu ja tema kui uurija
arenemispiitidlused vaatamata timbritsevale kaosele. Kirjad Looritsale
avavad Paulsoni Rootsi akadeemilisse ringkonda sisenemise tagamaid
ja samas leiab nendest selgitusi tema teaduslike mottekidikude
kohta. Paulsoni teadlastee kisitluses on allikaina kasutatud tema
teadusartikleid ja monograafiaid, mis ilmusid mitmel maal eri keeltes,
peamiselt saksa keeles.2

1 DP - Displaced Persons, sellest on eestlastest pogenike kidibekeelde
joudnud ,,diipiid“. Maistet kasutati parast soda soja ajal Saksamaale
viidud voi pogenenud isikute tdhistamiseks. Eesti keeles on kasutatud
ka moistet maapagulased.

2 Parast kdesoleva artikli valmimist ilmus Eesti motteloo sarjas Ivar
Paulsoni artiklite kogumik, mis sisaldab nii algupéraselt eesti keeles
kirjutatuid kui ka saksa ja inglise keelest eesti keelde tolgitud artikleid
(Paulson 2024). Siinses artiklis on viidatud saksa-, inglise-, soome- ja
prantsuskeelsetele originaalidele. Paulsoni monograafiad pole seni
eesti keeles ilmunud, vilja arvatud tema algupiraselt eestikeelne teos
(Paulson 1966).
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Noorus Eestis

Ivar Paulson siindis 26. mail 1922. aastal Tallinnas. Tema isa Johannes
Paulson (1887-1942) oli raamatupidaja, kes tootas 1930. aastate 16pul
korgel ametikohal kummitoostuses Pohjala.s Ema Maria Paulson (1892-
1965) oli juuksurisalongi Ada omanik. Aastatel 1930-1939 O0ppis Paulson
Jakob Westholmi giimnaasiumis, kuid oli sunnitud 6pingud katkestama.
Ta oli ,kirjutanud ja ette kanda lasknud paar poliitilise sisuga epigrammi
Pits-Eenpalu valitsuse autokraatlike tendentside vastu® (Paulson 1944:
274), mistottu heideti koolist vilja.4+ Glimnaasiumitunnistuse sai Paulson
1940. aasta siigisel Tallinna Rahvaiilikoolide Seltsi Erakolledzist, kus
sooritas kahe aasta ained {ihe aastaga.

Paulson oli juba glimnaasiumipéevil laiade humanitaarsete
huvide ja kirjanduslike kalduvustega. Luuletamise avastas ta enda
sonul 1937. aasta suvel Parnus tervist parandades. Esimesed katsetused,
kus pohiteemaks oli nooruse romantiliste tundmuste edasiandmine,
asendusid peagi sotsiaalsete teemadega, nagu ,,to6lisklassi viletsus®
ja ,maailmarahu” (Paulson 1944: 266). 1938. aastal sattus Paulson
Tallinnas vastloodud koolinoorte iihendusse Elbumus, kuhu kuulusid
teiste seas ka Ilmar Laaban, Ilmar ja Olev Mikiver, Orvo Ast, Ea Jansen
ja Ilse Lehiste (Mikiver 1991: 2121). Liikmeid 6hutas loominguga
tegelema ja aitas nende kirjatoid avaldada Eesti Nooruse toimetaja
Helmut Tarand. Paulson nimetab seda aega Tarandi kée all ,,tulusaks
sluulekooliks““ (Paulson 1944: 266). Luuletamise korval peeti samavord
oluliseks ka noori koos hoidvat demokraatlikku, opositsioonilist
maailmavaadet (vt Jansen 1991; Mikiver 1991).

Juba glimnaasiumi lopuaastatel oli Paulson andekas noor
luuletaja, kes voitis mitmeid kirjandusvaistlusi ja kuulutati 1938. aasta
Eesti Nooruse lugejate lemmikautoriks. Paulsoni luuletusi ilmus enne
1940. aasta riigipooret ka ajalehtedes Uus Eesti, Rahvaleht, Kunst ja
Kirjandus (Eesti Paevalehe lisa), Pdevaleht jne. Elbumusest jii ta juba
19309. aastal eemale, kuna oli teiste liikmete silmis liialt vastuoluline.

3 Eri allikates nimetab Paulson oma isa ametikohta erinevalt:

1940. aastal tilikooli sisse astudes on selleks , kaubareisija“ (RA
EAA.2100.1.11211), 1944. aastal Saksamaal kirjutatud luulevihiku
elulookirjelduses on selleks ,viljamiiiigiosakonna esindaja“ (Paulson
1944: 274), Peeter Lindsaarele saadetud eluloolistes andmetes aga
Harijuht” (kiri P. Lindsaarele, 24. dets 1960, EKLA F 334:16:14).

4 Paulsoni poliitiliselt teravat luulet oli kantud ette Tallinna
koolidevahelisel kirjandusohtul, kus riigivastasuse siitidistuse olevat
saanud mitmed noored autorid, kes samuti koolist vilja heideti (vt
lahemalt Mikiver 1991: 2134-2135; vt ka Jansen 1991: 77-78).
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Samas on tema kohta mérgitud, et ta oli ainus elbuja, kes oma loominguga
joudis tookord Eesti Noorusest ,,korgemale® (Mikiver 1991: 2136).5

Oma sonutsi hilines Paulson siigisel 1940 sooviavalduse
esitamisega Tartu Ulikoolile (RA EAA.2100.1.11211, 1 16) ja sestap
alustas oktoobris 6pinguid hoopis Tallinna Tehnikaiilikooli
majandusteaduskonnas, kus ta oppis tihe aasta.® Paulson jatkas
luuletuste avaldamist ka esimesel ndukogude aastal,” minnes
esialgu hoogsalt kaasa okupatsioonivoimu ideoloogiaga. Pagulusaja
alguses oma luuletajateest iilevaadet kirjutades pohjendab ta seda
jargmiselt: ,Ise tegin aga endale koige enam halba oma ,,0odidega“
kommunistidele, mis hakkasid ilmuma kohe pérast juunipooret
(N. Andreseni®, minu luule austaja ergutava tileskutse peale ja minu
piiritust karjéari-kuulsushimust aetud - olin siis napilt 18 a. vana) ja
kestsid paar kuud. Siis tuli kainestus, jdlitus NKVD poolt ,,dralangemise®
pdrast [---]“ (Paulson 1944: 269). Bibliograafia jargi avaldas ta luuletusi
jarjepanu kuni 1940. aasta detsembrini, misjéarel viimane luuletus
avaldati Noukogude Kultuuri 6. numbris 1941. aasta juunis (Elbujate
bibliograafiat aastaist 1935-1941: 2163). Luulevihiku jargi jatkas ta
1941. aasta esimesel poolel noukogudevastase luulega, mida kandis ette
nditeks majandusteadlaste viljasoidul (Paulson 1944: 84) voi kirjutas
lihtsalt sahtlisse. ,Aralangemise” all voib Paulson pidada silmas tema
ebasoosingusse langemist ja luuletuste avaldamise drakeelamist (vt
Juudiriik 1941).

Ometi said just noukogude aastal avaldatud luuletused
Paulsonile 1941. aasta siigisel saatuslikuks. Saksa okupatsioonivoimu
kasul arreteeriti ta ,kommunistlikust tegevusest osavotmise® parast

5 Vorreldes teiste elbujatega, kes avaldasid oma loomingut peamiselt
Tallinna Reaalkooli ajalehes Realist ja ajakirjas Eesti Noorus, avaldati
Paulsoni luulet mitmetes teistes viljaannetes, sh ajalehes Kunst ja
Kirjandus (Elbujate 1991: 2159-2163).

6 Majandusteaduskond oli Tallinna Tehnikaiilikooli alla toodud Tartu
iilikoolist (vt Tammiksaar 2023: 128). Tagasi TU alla tuli teaduskond
kohe pérast Saksa okupatsiooni algust (samas: 141).

7 Vt Paulsoni bibliograafiat aastatest 1937-1941, Elbujate ... 1991:
2159-2163.

8 1940. aasta juunis Johannes Varese valitsuse vélisministriks saanud
Nigol Andreseniga oli Paulson tuttav juba paar aastat. Luulevihikus

on ta ajalehes Rahva Sona ilmunud luuletuse ,,Parast soda“ (1938)

alla kirjutanud kommentaariks: ,,Selle luuletuse pohjal otsis minu
tutvust Nigol Andresen” (Paulson 1944: 23). 1959. aastal on just
Andresen see, kes Paulsoniga taas kontakti otsib ja uurib, kas viimane
jatkuvalt luuletab (vt Andreseni kirja Paulsonile 7. aprillist 1959,

EKLA F 311:3.6). Saksa okupatsiooni alguses ilmunud ajaleheartiklis
nimetatakse, et Paulson oli 1930. aastate 16pul votnud osa Andreseni
,seminaariumidest” ja kuulus ,revolutsiondéride” hulka (Juudiriik 1941).
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septembri 10pus ja saadeti Tallinna Keskvanglasse (Patarei vangla),

kus viibis kuni 18. juunini 1942 (Paulson 1944: 275).° Parast vabanemist
jatkas Paulson luuletamist, esialgu vaid enesele ja satiiri asemel
keskendus filosoofilistele ja usulistele teemadele (Paulson 1944: 270).
Avaldamiseni joudis ta uuesti alles 1943. aasta kevadel. Samuti ei olnud
kadunud soov korgharidust omandada.

Saksa okupatsiooni esimesel aastal oli Tartu Ulikool peaaegu
suletud. Kui nn strateegiliselt tahtsad teaduskonnad avati 1942. aasta
alguses, siis 0igus- ja filosoofiateaduskond said selleks loa alles sama
aasta stigisel (Tammiksaar 2023: 142). Paulson avaldas 6ppimiseks kohe
soovi, uurides esiteks, kas on voimalik lihtsalt teaduskonda vahetada,
mitte uuesti sisseastumiseksameid teha. Kuna majandusopingud
Tallinnas olid toimunud ju tegelikult TU endises teaduskonnas,
mis saksa ajal taas TU-ga liideti, oli Paulsonil palvele alus olemas.

Oma osa mangis siin ka kindlasti uus noue sisseastujatele — vajadus
labida enne 6pinguid pooleaastane teenistus relva-SS-is voi aasta
riigitooteenistuses (vt Tammiksaar 2023: 153; vrd Jaago 2023: 140).
Rektor Edgar Kant andis Paulsonile loa ,iile minna“ 27. oktoobril (RA
EAA.2100.1.11211, 1 16) ja viimane alustas opinguid, kiill mitte esialgu
soovitud kirjandusteaduse erialal,*® vaid hoopis ajalooteaduses.

Saksaaegses Tartu iilikoolis toimus 0ppet0o kiirustades,
sest iga hetk vais tudengit oodata mobilisatsioon voi 6ppejoud vois
tilikoolist lahkuda. Samas toimusid loengud ja seminarid vaatamata
koigele ning professorite tédhtsust tudengite kujunemisel ei saa eitada.
Paulsoni peamiseks dppejouks TUs oli Eesti ja naabermaade ajaloo
professor Hendrik Sepp (1888-1943), keda ta hiljem paguluses nimetab
isalikuks dpetajaks ja sobraks (kiri R. Indrekole, 15. mai 1949, TU rmtk,
F 150, s 243). Uldajaloo professori kohusetditjaks oli Evald Blumfeldt
(1902-1981), kes pogenes 1944. aastal Saksamaale ja sai sealt 1945. aastal
Rootsi. Arheoloogia professori kohusetditjana Saksa okupatsiooni ajal
tegutses Richard Indreko, kes siigisel 1943 pogenes Soome ja sealt
edasi Rootsi. Arheoloogiat dpetas Paulsonile ka Marta Schmiedehelm
ja folkloristikat August Annist (Paulsoni kiri O. Looritsale, 22. apr 1949,
EKLA F 175:110:4). Etnograafiat 6ppis Paulson alamastme ulatuses
professor Gustav Ranga juures, tehes temale proseminaritoo teemal
»Tapu (tabu) moiste psiihhoanaliitisi valgusel“ (Paulson 1944: 279).
Teistest peamiselt materiaalset talupojakultuuri kasitlenud etnograafia

9 Paulsoni vangisolekut on maininud ka Ake Hultkrantz Paulsonile
plihendatud jérelehiiiides 1966. aastal (Hultkrantz 1966: 183).

10 Paulsoni pohjendus, et kirjandusteadust takistasid tal oppida

,saksa-aja kitsamad oppereeglid filosoofiateaduskonnas®, ei ole
kinnitust leidnud (vt nt Jaago 2023).
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suuna proseminaritoodest eristus uurimus selgelt, millest voib jareldada
Paulsoni varajast huvi usundiloo kiisimuste vastu. Paulson sooritas
lopetamiseks vajalikud eksamid kolme semestriga, neist enamuse
esimese aasta jooksul ning sai iilikoolitunnistuse kétte juulis 1944 (RA
EAA.2100.1.11211, ] 22).

1943. aasta septembris abiellus Paulson Linda Mentiga (1921—
2001) ning kolis Tartust tagasi Tallinna. Ta alustas t60d reporterina
Postimehe Tallinna toimetuses, parast ,politseilist mittekinnitamist
vaba kultuuriala kaastoolisena® (Paulson 1944: 279). Paulson keskendus
ajakirjandustoole, ilmutades enda sonul aasta jooksul ,iile 70 artikli
(ajaloost, kunstiajaloost, kirjanduselust, juhtkirju kultuuril[ooliseil]
aineil) ja ligi 40 reportaazi [---]“ (samas). Samas jatkas ta nii armastus-
kui ka sojaluule avaldamisega Postimehes, Rindelehes ja mujal. Luule
oli Paulsonile enesevéljendusvoimalus ja -vahend, tema luulealast
andekust oli tdhele pannud ka Gustav Suits.

Seega lopetas Paulson TU ajaloolasena ning sai alus-
teadmised arheoloogiast ja etnograafiast. Nii oli ta saanud katte
saksaaegse ilikoolitunnistuse, kuid s6jaolukorras ja majanduslikes
raskustes olles ei joudnud ta lopetada magistritodd (Paulson 1944:

277). Paulson keskendus selle asemel ajakirjanduslikule tegevusele,
mis toi leiva lauale, ja luulele, kuid arvatavasti tundis sisimas soovi
edasi Oppida. 1944. aasta siigisel pogenes alles 23-aastane Ivar
Paulson koos abikaasa Linda ja ema Mariaga Saksamaale. 1940-1941
sassildinud suhted noukogude voimuga ja saksaaegne aktiivne osalus
ajakirjandust6os ning noukogudevastased luuletused ei jatnud talle
muud voimalust kui uue okupatsiooni eest Ladnde pogeneda.

Ill

Elu ja t66 Saksamaal, , varemete ja ndlja maa

Paulsonid joudsid Saksamaale ajal, kui soda veel kestis. 1944. aastal
viibisid nad pikemalt Schwerinis (Mecklenburg-Vorpommerni liidumaal)
(Paulson 1944: 1). Alles pérast soja 1oppu 8. mail 1945 hakkasid

liitlased korraldama pogenike eluolu Saksamaal ja loodi esimesed
pagulaslaagrid. Paulsonid pidid kolima Schwarzenbeki laagrisse
(Paulsoni kiri I. Laabanile, 10. veebr 1947, EKLA F 352:22:32). Siigisel
1945 liikusid nad edasi u 40 km lddnes asuvasse Hamburgi, kus elasid

11 Eesti luule suurkuju G. Suitsuga oli Paulson ithendust votnud
1942. aasta siigisel. Noor luuletaja sai Suitsult toetust ja innustust
(Paulson 1944: 271).
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pikemalt kesklinnas asuvas laagris Deutscher Ring (Jarvesoo 1991: 15).1?
Sinna koondus peatselt loodava Balti Ulikooli tuumik (samas: 15-16).

Erinevatel hinnangutel oli Saksamaale joudnud 30-50 000
eestlast, kellest 1950. aastate alguseks jai alles umbes 6000 (Raag 1999:
64, 75). Kui esialgu loodeti taas vabanevale kodumaale naasmisele,
siis isna ruttu saadi aru, et laastatud Saksamaalt tuleb liikuda edasi.
Aktiivsemalt hakati selles suunas tegutsema alates 1946. aasta 1opust
(Kool 1999: 677). Paulson palus soprade ja tuttavate abi Saksamaalt Rootsi
padsemiseks juba 1945. aasta augustis (kiri G. Suitsule 10. aug 1945, EKLA
F 333:17:5; ihine postkaart I. Laabanile, 1. ja A. Mikiverile ja K. Raidile,
10. aug 1945, EKLA F 352:22:32), kuid tol korral see veel ei dnnestunud.
Paulsonid said 6iguse minna Rootsi elama alles 1949. aasta 1opus.

Paulsoni elu ,diipiina“ s6jajargsel Saksamaal aitavad avada
tema kirjad Rootsis elavatele sopradele ja opetajatele, kellele ta oma
keerulist eluolu ja sellega kaasnevaid pessimistlikke meeleolusid varvikalt
kirjeldab. Aastaid kestev dramaatiline periood ei andnud voimalust
midagi varjata isegi TU professorite ees (Rank, Indreko), kellega ta
Tartus voibolla ei joudnudki viga ldhedalt suhelda. Toidupuudusest ja
kiitteprobleemidest tingitud mure ellujadmise parast (mida suurendas
ema haigus ja 1946. aasta suvel perre siindinud poeg Ivar Christian) ja
pagulaste poliitilise olukorra ebakindlus (hirm venelastele viljaandmise
ees) sundis avameelselt ja hdbenemata abi otsima. Sellele lisandus
professionaalne eneseleidmine Hamburgi iilikoolis ja to6tamine Balti
Ulikooli etnoloogiadppejouna alates 1946. aastast, mis andis moraalse
oiguse Rinka ja Indrekot abipalvetega tiilitada.

Hamburgi (Hansa) iilikoolis sai Paulsonist etnoloog. Juba
1945. aasta suve 1opus olid levinud kuuldused, et monedes Saksa
tilikoolides alustatakse oppetood. Pagulasringkondade eestvedamisel
hakati nendesse vihesel méaaral vastu votma ka pagulasi Poolast,
Leedust, Latist ja Eestist (Jarvesoo 1991: 25). Paulson kasutas kohe
voimalust ja alustas koos paarikiimne eestlasega juba siigistalvel
opinguid (samas: 26). Kuigi ta 6ppis nii ajalugu kui ka arheoloogiat,
kujunes tema peaaineks etnoloogia. Vastavast Eesti distsipliinist, mis
keskendus tollal peamiselt eesti materiaalse rahvakultuuri uurimisele
ja oli tegelenud vahesel maaral teiste soome-ugri kultuuridega,

12 Hamburg langes Teise maailmasoja iihes viimases lahingus aprilli
16pus-mai alguses 1945. Sojas tugevalt kannatanud linna hakati
taastama alles 1948. aastal (Jirvesoo 1991: 11).

13 Ajalugu oppis ta tuntud Eesti ja Saksa ajaloolase Paul
Johanseni (1901-1965) juures. Arheoloogiat 6petas aga Hamburgi
etnoloogiamuuseumi muinasajaloo osakonna juhataja ja iilikooli
abiprofessor Hans Jiirgen Eggers (1906-1975) (kiri R. Indrekole,
21. aprill 1949, TU rmtk F 150, S 243).
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oli Paulson saanud Tartus algteadmised. Saksamaal sattus ta aga
oppima pika traditsiooniga Vélkerkunde’t, mille uurimisvaldkonnaks
olid kaugete maade kultuurid. Nii kirjeldas Paulson oma 6pinguid
Ringale jargmiselt: ,,Uldse minnakse siin meie Tartu stigavuse asemel
tilemaailmsesse laiusesse (kiri G. Rangale, 1. dets 1947, ERM Ak 5:2/4).
Mbolemat teadusala tihendas aga side muuseumiga/muuseumikogudega.
Kaotus sodjas ja varasem seos natsismiga ei tahendanud saksa
etnoloogiateadusele sisulist katkestust, enamik teadlasi sai oma t66d
jatkata ja ka uurimisteemad ja lahenemisviisid esialgu ei muutunud
(Gingrich 2005: 137-153).

Paulsoni juhendajaks sai Franz Termer (1894-1968),
amerikanist ja Hamburgi etnoloogiamuuseumi direktor 1935-1962,
kes keskendus oma loengutes suuresti Kesk-Ameerika rahvaste
arheoloogiale ja pidas kultuuriajaloolist lahenemist (kaasaja uurimise
asemel) saksa etnoloogia voimaluseks rahvusvahelises plaanis taas esile
tousta (Haller 2012: 93, 98).%14 Juba 1946. aasta 16pus kaitses Paulson
iilikoolis doktorikraadi tooga ,,Beitrdge zur Wirtschaftsethnologie der
Ostjaken® (,,Ostjakite [hantide] majandusetnoloogiast®).

180-lehekiiljeline masinakirjas vormistatud t60 baseerub
lisaks kirjandusele Hamburgi etnoloogiamuuseumi etnograafilistel
kogudel ning késitleb hantide majandamisviise. On teada, et Paulson
soovis oma esimese doktoritdo hiljem virskema kirjanduse pohjal
iimber todtada ja triikis avaldada, kuid see jaigi vaid kavatsuseks
(Johansen 1967: 89). Kuigi materiaalsele kultuurile keskenduv, pakub
to0 esimesi vihjeid Paulsoni seisukohtadele, mida ta oma hilisemates
usundialastes teostes jarjekindlalt esitab ja kaitseb. Nimelt vaatleb ta
oma doktoritoos rahvakultuuri rangelt selle 6koloogilises raamistikus,
néidates, kui suurt rolli méngivad mets ja rohked joed hantide
elutegevuses. Paulson vididab, et handid on oma materiaalses kultuuris
sdilitanud suure hulga kultuurielementidest, mis olid {ihised koikidele
soome-ugri rahvastele nende oletatavas algkodus Pohja-Euroopa
metsaaladel, kui tegeldi kiittimise, kalastuse ja korilusega. Okoloogilise
determinismi korval rohutab Paulson aga ka kultuurikontaktide
tahtsust, analiiiisides naaberrahvaste mo6ju hantide materiaalsele
kultuurile. Tahelepanu vaarib autori seisukoht, et handid on olnud
olulised kultuurivahendajad neist lddnde ja itta jadvate rahvaste vahel
(Paulson 1947: 3—4). Paulsoni vaade obiugrilastele kui sillale Pohja-
Siberi ja Pohja-Euroopa rahvaste vahel oli iiheks oluliseks teesiks tema
edasistes usundialastes toodes.

14 Termeri kohta vt nt Haller 2012: 69; Kophamel 2020. Termeri juures
Oppis 1940. aastate 16pus ka hilisem tuntud etnoloog Ulla Johansen,
Paul Johanseni tiitar.
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Kuigi selles doktoritoos Paulson usundit ei késitle, on
teada, et juhendaja professor Termeri 6hutusel oli Paulsonil juba
Hamburgis olles plaani voetud ulatuslikumad uuringud usundi vallas
(Paulsoni kiri O. Looritsale, 18. sept 1949, EKLA F 175:110:4). Professor
Termeri soovitusel joudis Paulson oma esimeste publikatsioonideni
(nt Paulson 1949). Kuigi ta sai parast kaitsmist t66le Balti Ulikooli, jai
ta prof Termeri kaudu seotuks ka Hamburgi tilikooli ja muuseumiga
ning tegeles edasi teadustooga.’s Samal ajal piitidles Paulson kogu aeg
Saksamaalt vilja, kindlamate elu- ja tootingimuste juurde.

Tegevus Balti Ulikooli juures

Juba maértsis 1946 alustas Hamburgis to6od Balti Ulikool, mille asutasid
lati, leedu ja eesti teadlased, andmaks korgharidust kaasmaalastest
noortele pagulastele. Paulson kaasati toosse instruktorina/assistendina
sama aasta detsembris, vahetult parast doktoritoo kaitsmist.
Ruumipuuduse tottu Hamburgi linnas pidi tilikool kolima juba
1947. aasta alguses lahedalasuvasse Pinnebergi, kus neile olid eraldatud
endised kasarmud. Sinna koliti ka 6ppejoud ja tiliopilased, nii kujunes
eriline pogenikelaagri formaat. Teaduskondi oli kaheksa - filosoofia
ja filoloogia, majandus ja 6igus, meditsiin, arhitektuur ja ehitus ning
masinaehitus. Kui iilikool 1949. aasta septembris suleti, oli kolme ja
poole aasta jooksul seal 6ppinud u 2000 iiliopilast, kellest 299 olid
eestlased. Oppejoude oli umbes 200, nendest 48 eestlast (Mégi ja
Valmas 2012: 148).

Balti Ulikoolis dpetas etnoloogiat koigepealt leedulane prof
Jonas Balys (1909—2011), kes oli kodumaal olnud Leedu folklooriarhiivi
looja ja juhataja (1935-1944) ning s6jaaegne oppejoud Vilniuse
tilikoolis. Kuni Balyse lahkumiseni Ameerika Uhendriikidesse 1948.
aastal tootas Paulson assistendina (al detsembrist 1946), seejérel aga
lektorina (mai 1948 — sept 1949) (Jarvesoo 1991: 235). Kirjavahetusest
ilmneb, et Paulson oli Balti Ulikoolis etnoloogiat opetades raskes

15 Eriti oluliseks muutus see side pérast Balti Ulikooli sulgemist,

kui Paulson tootas Hamburgis Zoo-laagri biiroos tolgina, mis andis
voimaluse elatist teenida ja peret iileval pidada (kiri Indrekole, 18. juuli
1949, TU rmtk, F 150, s 243). Prof Termeri kaudu saadud palgata

koht Hamburgi etnoloogiamuuseumis tagas piisimise linnas, ,,kui
iilikoolirahvast [st Balti Ulikooli] ehk mujale laagritesse laiali hakatakse
vedama“ (kiri Rdngale 4. mail 1949, ERM Ak 5:4/2). Majanduslikult oli
mittetasuv ka t66 Hamburgi iilikoolis, kus palk so6ltus iilidpilaste arvust,
aga neid oli vaid iiksikuid. Nii pidas Paulson 1949. aasta siigistalvel
sealses iilikoolis loenguid soome-ugri rahvateadusest (kiri Rdngale,

3. 10V 1949, ERM Ak 5:4/2).
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Foto 15.

Ivar Paulson perega
Saksamaal Pinnebergi
laagris.

Saaremaa Muuseumi
fotokogu,

SMF 3937:269 F

olukorras. Puudusid raamatud ja nappis ka spetsiifilisi teadmisi. Nii
uurib ta Rangalt 1947. aasta mértsis voimalust saata Pinnebergi Eestis
vilja antud eesti rahvakultuuri ja folkloori kasitlevaid ildteoseid

(kiri Rdngale, 16. mérts 1947, ERM Ak 5:4/2). Kaks aastat hiljem
roomustab Paulson nii Rdnga ,Vana-Eesti rahva ja kultuuri® (1949)

kui ka Looritsa ,Eesti rahvausundi maailmavaate“ (1948) saamise

iile ning ootab pikisilmi Indreko Eesti kiviaja kasitluse ilmumist.*

Need teosed aitasid teda nii uurija kui oppejouna margatavalt. Eesti
rahvakultuuri oli ta seni 0petanud I. Mannineni suurteoste (,Die
Sachkultur Estlands® I-1I ja ,,Eesti rahvariiete ajalugu®) jargi, mis

olid saadaval Hamburgi etnoloogiamuuseumi raamatukogus. Eesti
rahvaluule kohta aga kasitlused puudusid. Looritsa ,,Grundziige des
estnischen Volksglaubens® I osa ilmumine 1949. aastal toukas Paulsonit
alustama kirjavahetust Looritsaga lootuses saada autori kaudu isiklikku
eksemplari (kiri Looritsale, 22. aprill 1949, EKLA F 175:110:4). Juba

mai alguses oli tal raamat kies (kiri Looritsale, 4. mai 1949, EKLA F
175:110:4).

Balti Ulikooli etnoloogia dppetoolis olid rahvateadus ehk
etnograafia ja rahvaluule ehk folkloristika, mida sddadevahelisel
perioodil oli Eestis eraldi ainetena opetatud, koondatud iihtseks
erialaks, vastates niiviisi hdsti ka Paulsoni enda sisemisele tunnetusele.

16 Paulson oli mélemad teosed saanud Réngalt aprillis 1949: ,,Mul on
tosine heameel, et oman niitid need kaks vidikest, aga nii vaartuslikku
teost. Utlen naljatades oma perele, et kui me jille peame siit kuhugi
kohvrid maha jdttes tiihjade kdtega kiiresti eest dra pagema, siis panen
iihe neist raamatuist iihte, teise teise pouetaskusse palitus. Oleme
vahepeal nii paljugi 6ppinud ja mine tea, kunas see nali toeks voib
minna.” (kiri Réngale, 4. aprill 1949, ERM Ak 5:4/2) Looritsa, Ringa ja
Indreko vastavad teosed olid esmakordselt ilmunud 1930. aastatel Eestis
,Elava Teaduse" sarjas populaarteaduslike triikistena. Kui Loorits ja
Rénk andsid timbertdotatud teosed 1940. aastate 16pus paguluses uuesti
vilja, siis Indreko selleni ei joudnud.

Uusi vaateid Eesti etnoloogia ajaloole
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Parast prof Balyse lahkumist sai etnoloogiat oppida ainult korvalainena
(st n-0 keskastme tasemel). Paulson vottis oOppetdod tosiselt. Kirjades
tunneb ta muret oma teadmiste katkendlikkuse pérast. Saksa tilikoolist
oli ta saanud laiapohjalise hariduse iildises etnoloogias, kuid kesiseks
olid jadnud o6pingud Eesti rahvakultuuri alal. Kirjas Looritsale nendib
Paulson jargmist: ,,Kuigi olen siin olude sunnil pandud opetama teisi
(enamasti veel omaealisi), on mu hariduskaigus just eesti rahvateaduse
alal vdga palju puudu jadnud. Ja niitid pilitian neid liinki enda juures
tdites meie tudengitele pakkuda seda, mis veel pakkuda saab“ (kiri
Looritsale, 4. mai 1949, EKLA F 175:110:4). Paulson oligi Balti Ulikooli
koige noorem oppejoud (Jarvesoo 1991: 235). Tudengeid ei olnud
etnoloogias palju.

Elu Balti Ulikoolis oli ebakindel, korgemad voimud seadsid
oppetoo jatkumise korduvalt kahtluse alla. Juba 1947. aastal ei tohtinud
enam ametlikult kasutada nimetust ,Baltic University®, selle asemel
pidi kirjutama ,,DP Study Center Pinneberg®. Tudengite ja 6ppejoudude
arvu mojutas samuti emigreerumine Inglismaale (al 1947), USAsse (al
1948), Kanadasse (al 1947) ja Austraaliasse (al 1948). Ometi toimus
ka {ilikoolis kiillaltki aktiivne kultuurielu, millest Paulson osa vottis.
Koos noorpdlvest tuttava Ilse Lehistega (1922—2010)'7 korraldati
kirjanduslikke iiritusi ja pidudel kanti ette nende endi poolt saksa ja
inglise keelde tolgitud eesti luulet (vt nt Jarvesoo 1991: 107). Paulson oli
viljakas autor Balti Ulikooli Eesti iiliopilaskonna ajakirjale Scientia et
Artibus, kuhu saatsid kaastood nii iiliopilased kui 6ppejoud. Kolme aasta
jooksul, mil ajakiri ilmus, avaldas Paulson seal 14 pala, sh luuletusi, olles
oppejoududest viljakaim autor (Jarvesoo 1991: 395, 431). Hiljem ilmusid
moned selles ajakirjas avaldatud luuletused Paulsoni ainsaks jadnud
luulekogus (1951).

Paulsoni kirjades avaldub Balti Ulikooli aegse elu ebakindlus
vahetult. Aastate jooksul ei ndinud ta voimalust Saksamaal normaalsele
elujdrjele tousta, vaid négi enda ja perekonna tulevikku ,,saksa
vaestemajas®“. To6puudus ja vaesus olid vidga suured, algusaastatel tuli
kannatada nalga ja kiilma. Muret tegi vdikese poja heaolu ning ema
ja enda halb tervis. Just kroonilised terviseprobleemid ja perekonna
olemasolu said Paulsonile korduvalt takistuseks Saksamaalt vélja
pddsemisel. Sellest hoolimata jdtkas ta proovimist: ,,Selleparast tdidan
igasugu ettepandud ankeete, kirjutan individuaalseid palvekirju

17 Ilse Lehiste kaitses 1948. aastal Hamburgi iilikoolis doktorikraadi
keeleteaduses. 1949. aastal siirdus Ameerikasse, kus jédtkas

edukat teadlaskarjari, tootades mh Ohio Osariigi Ulikooli
lingvistikaprofessorina 1965-1987. Balti Ulikoolis tootas ta tolk-
masinakirjutajana, kuid kuulas vabakuulajana ka loenguid.
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igasse maailma otsa ja ootan pikisilmi tikskoik millist valgete neegrite
viarbamist, mis ainult voimaldaks kogu perega [Paulsoni allakriipsutus]
koos vilja soita. Seni pole aga miski onnestunud® (kiri Réngale, 8. juuli
1948, ERM Ak 5:4/2)."® Kuigi sisemiseks sooviks oli jatkata teadustood,
oli Paulson ndus ,,igasuguse tooga“ (kiri I. Laabanile, 10. veebr 1947,
EKLA F 352:22:32).

Paulsonit jdi hiljem koige enam vaevama luhtunud katse
siirduda Kanadasse. Viide sellele leidub isegi temale piihendatud
jarelehtitides (Hultkranz 1966: 183). Tundub, et see oli ainuke
véljardndelootus, mis oleks voimaldanud kohest akadeemilist
edasiliikumist, pealegi Paulsonit huvitaval teemal (polisameeriklased)
ja piirkonnas. Ta kasutas selleks nii ametlikke kui ka mitteametlikke
kanaleid. Uhelt poolt aitasid mitmed organisatsioonid leida voimalusi
teadustood mujal jatkata, teisalt pidi selleks ise aktiivselt kaasa aitama.
Nii sai Paulson varasema tutvuse kaudu dr Henry B. Collinsiga*

1948. aasta teisel poolel oppestipendiumi Toronto iilikooli ja elas
mitmeid kuid lootuses sinna padseda. IRO* transiitlaagris viibides

ei labinud aga Paulson (ega ta ema) tervisekontrolli ning takistuseks

sai ka kelleltki kaasmaalaselt tulnud kaebus Paulsoni kui poliitiliselt
mittesobiva isiku peale (kiri Laabanile, 10. dets 1948, EKLA F 352:22:32,
vt ka kiri Réngale, 13. dets 1948, ERM Ak 5:4/2).> Veel 1949. aasta
detsembris, kui Rootsi padsemine oli juba taiesti kindel, tundis Paulson
kahetsust: ,Kahjutunne sellest labikukkumisest Kanada komisjonis jaab
aga vist eluks ajaks, see oli ainulaadne voimalus mulle omal alal edasi
jouda“ (kiri Réngale, 1. dets 1949, ERM Ak 5:4/2).

Balti Ulikooli plaaniti iile viia nii Inglismaale kui ka
Ameerikasse, kuid need tollaseid tootajaid ja tudengeid paeluvad

18 Indrekole saadetud kirjas vdidab Paulson, et on proovinud saada
emigreerumisluba lisaks Rootsile veel Kanadasse, USAsse, Sveitsi,
Tsiilisse ja Kolumbiasse (kiri Indrekole, 30. sept 1949, TU rmtk, F 150,
S 243).

19 Kanada inuitide arheoloogiat pohjalikult tundev Ameerika
antropoloog Collins to6tas Ameerika Etnoloogia Biiroo juures
Smithsoniani Instituudis ja oli votnud Paulsoniga 1948. aastal
iithendust seoses sooviga avaldada viimase t60 obiugrilastest iihes
entsiiklopeedias.

20 International Refugee Organisation — Rahvusvaheline Pogenike
Organisatsioon, mis kutsuti ellu 1946. aastal peamise iilesandena
asustada iimber s6japogenikke kolmandatesse riikidesse.

21 Paulson kirjutas Laabanile pilkega: ,Kanada kardab mus aga eesti
rahvusgrupi pealekaebtusel kommunisti ja et tulen ja varastan nende
aatomipommi dra. Tegelikult tahan nende indiaanlasi uurida. Need aga
elavad just seal uraanumipiirkonnas ja nii on lugu minuga toesti viga
kahtlane“ (kiri Laabanile, 20. veebr 1949, EKLA F 352:22:32).
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motted jdid 16puks vaid idee tasandile. Eriti kriitiliseks 1dks olukord
1949. aasta esimesel poolel, kui IRO teatas pogenikele, et Iopetab nende
toetamise 1950. aasta suvel ning pagulastele anti kolm voimalust: vélja
rdnnata, repatrieeruda voi end Saksa majandusellu ,sisse liilitada“

(kiri Indrekole, 15. mai 1949, TU rtk, F 150, s 243). Paulsonid proovisid
veelkord ja neil 6nnestus 16puks pddseda Rootsi, kuhu joudmiseks ei
olnud vaja labida tervislikku kontrolli. Seejuures abistasid Paulsone

nii Rank kui ka Indreko, kes nende eest Rootsi migratsioonikomisjonis
vajalikul hetkel seisid.>

Elu ja t66 Rootsis

Jaanuari 16pus 1950 joudsid Paulsonid Rootsi ja seadsid end esialgu
sisse Stockholmist u 30 km pohjas asuvas vdikeses Upplands Vasby
asulas (kiri Looritsale, 13. veebr 1950, EKLA F 175:110:4). Tuttav eesti
perekond oli neile leidnud to6koha kohalikus metallivabrikus, kuid selle
asemel onnestus Paulsonil saada tookoht Rootsi etnograafiamuuseumi
(Etnografiska museet) raamatukokku arhiivitoolisena. Kuna Saksamaal
saadud doktorikraadi Rootsis ei tunnustatud, aga Paulson tahtis
teadustooga jatkata, pidi ta taas iilikooli minema. Kdigepealt 6ppis
ta Stockholmi iilikoolis etnoloogiat ja kaitses 1951. aastal sel erialal
litsentsiaadit0o, mis oli eelduseks doktorikraadi saavutamisel. Uurimus
pealkirjaga ,Irkaipij. Beitrdge zur Kenntnis der alten Eskimokultur in
Nordostasien® (,,Irkaipij. Teadmistest Kirde-Aasia vana eskimokultuuri
kohta“) (Hultkrantz 1966: 184) pohines etnograafiamuuseumis
sdilitataval A. E. Nordenskioldi 19. sajandi 10pul Vega-ekspeditsioonil
kogutud materjalil ,,Siberi eskimode ja tsuktside juurest® ja ulatuslikul
kirjandusel (kiri Looritsale, 15. jaan 1953, EKLA F 175:110:4).

Selleks ajaks oli s6ja 1opust méodunud juba aastaid
ning Rootsi Kuninglik Tooturuvalitsus ei soovinud enam pagulasi
héddaabitoona moeldud arhiivitodlistena toetada. Paulsonil
tuli liikkuda ,vabale to6turule” ehk ajutistele tookohtadele
Kuninglikus Raamatukogus ja Tervishoiu Keskkomitee (Centrala
sjukvardsberedningen) arhiivraamatukogus (samas). Kirjas Looritsale
tunnistab Paulson, et t66 raamatukogus on igav ja ,et mitte tdiesti
sihitusse vajuda, alustasin uut liini 6pingutes, vordlevat usundilugu
(Religionshistoria) Stockholmi iilikoolis (prof Arbman), erialaga
primitiivusundid ja kavatsen ka sel alal fil. lic. kraadini vilja jouda“

22 Vt selle kohta Paulsoni kirju Rdngale ja Indrekole (kirjad Rédngale,
18. juuli 1949 ja 1. dets 1949, ERM Ak 5:4/2; kirjad Indrekole, 18. juuli
1949 ja 1. dets 1949, TU rmtk, F 150, s 243).
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(kiri O. Looritsale, 15. jaan 1953, EKLA F 175:110:4). Seega 6ppis Paulson
1952. aastast religiooniajaloo osakonnas tunnustatud uurija professor
Ernst Arbmani (1891-1959) juures, jatkates juba Saksamaal alguse saanud
uurimistooga Pohja-Euraasia rahvausundi alal. Litsentsiaadieksami
sooritas ta endale omaselt kiiresti, kuid doktoritooni joudmine vottis
aastaid. Palgatoo korvalt ei jadnud enam aega uurimise ja kirjutamisega
tegeleda (kiri O. Looritsale, 14. juuli 1953, EKLA F 175:110:4). 1953. aastal
oli ta saanud oma esimesele kindlale tookohale assistendina Stockholmi
tilikooli humanitaarraamatukogus, kuid loobus sellest peatselt dokto-
randistipendiumi kasuks eesmargiga kaitsta kraad.

Arbmani jalgedes
hingefenomenoloogiat uurimas

Enne kui analiiiisida lahemalt Paulsoni 1958. aastal kaitstud doktoritood
Pohja-Euraasia rahvaste hingekujutelmadest, tuleks pogusalt tutvustada
Ernst Arbmani vastavateemalist mudelit. Paulsonist sai 1960. aastate
alguses viljakas ja tunnustatud Arbmani koolkonna esindaja, professori
moju tema teadustoole kujunes madravaks.

Teoloogi taustaga Arbman, alates 1937. aastast Stockholmi
iillikooli religiooniajaloo professor, oli spetsialist Vana-India religiooni
ja kultuse alal, kuid tegeles ka tildisemalt religioonifenomenoloogiaga.
Joudes veedade India surnuteusu juurest indialaste hingeusuni,
tundis ta vajadust vordleva materjali jarele ja nii ilmusid Arbmani
huviorbiiti vanakreeka, pohjagermaani, saami ja sealt edasi
mitmete muudegi rahvaste hingekujutelmad (Paulson 1959a: 216).
Hinge fenomen oli 20. sajandi esimese poole religiooniuuringutes
iiks kesksemaid uurimisobjekte, diskussioonid hinge moiste iile
seostusid peamiselt evolutsionismi ja Briti antropoloogi Edward
Tylori postuleeritud animismiga. Kuigi Tylor oli teadlik eri rahvaste
erinevatest hingekujutelmadest, kirjeldas ta nn primitiivsete® kultuuride

23 Arbmani ja hiljem ka Paulsoni kasutatud moiste ,primitiivne”
tagant ei pea otsima tédnast halvustavat varjundit. Teadusdiskussioonis
oli ,primitiivne” aktiivselt ringelnud alates Edward Tylori teose
,Primitive Culture” ilmumisest (1871), mis kujutas endast hiivastijattu
europotsentristliku arusaamaga Euroopa-vilistest {ihiskondadest

kui kunagiste korgkultuuride allakdigust. Tylori ja tema jérgijate
jaoks kujutasid need kultuurid endast inimkonna ajaloo iseseisvaid
algusi, mitte korgkultuuride jadnuseid, nagu koloniaalses vaates

neid seni kasitati (vt Kippenberg ja von Stuckrad 2021: 27, 56, 57).
Paulsongi tépsustab, et primitiivsel pole tema kisitluses vadrtustav,
vaid iiksnes kultuurilooline tdhendus (Paulson 1961b: 226), ta kasutab
seda tahenduses ,,lirgne, algeline, lihtne® (1997: 26), kohati on tal
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hingekasitlust siiski {ihtselt monistlikuna. Saksa psiihholoogi Wilhelm
Wundti nn hingepluralism, milles ta eristab mitmeid hingemoisteid
(kehahing — sks Kdrperseele, varihing — sks Schattenseele, hingushing —
sks Hauchseele, vt Wundt 1912: 191), oli kiill samm edasi, kuid Arbmani
koolkonna autorite meelest jéi siiski poolele teele (vt Paulson 1958a: 16).
Erinevate maailma rahvaste etnograafilist materjali ldbi tootades joudis
Ernst Arbman uuele arusaamale, mida voib nimetada hingedualismiks
voi tapsemalt dualistlikuks pluralismiks. Arbman maistis kultuuride
hingekasitlust n-6 opositsioonina funktsionaalsete kehahingede
(Korperseele) ja irdhinge (Freiseele) vahel: homogeenne irdhing esindab
inimest viljaspool keha une, aga ka Samanistliku hingerdnnaku voi ka
hingekaotuse ajal, st olukorras, kus peremehe keha on passiivses olekus.
Irdhing on iildiselt konkreetne, inimese enda elav kujutis, ta on n-6
inimese teine mina vai alter ego. Kehahinged, mida voib olla rohkem kui
iiks, on aga funktsionaalsed ja aktiivsed inimese drkveloleku ja tildse
elusoleku ajal ning jagunevad kaheks grupiks voi kontseptsioonide
sfadriks. Uhelt poolt on siin ,eluhinged®, mis on lokaliseeritud
erinevatesse elunditesse (siida, pulss, veri jne). Sisuliselt viljendavad
eluhinged inimese organite funktsioone ja on ,hingedena“ kasitletavad
vaid tinglikult. Teise kontseptuaalse kehahingede kimbu moodustavad
nn ,mina-hinged®, mis on inimese psiiiihiliste manifestatsioonide
kandjad (moétted, mélestused, tundeelu jne). Ka need hinged on
lokaliseeritud keha erinevates organites (stida, maks, kopsud jne). Nn
primitiivses hingekasitluses on keskseks pstitihika organiks stida — aju on
motete keskuseks hakatud pidama hoopis hiljem. On oluline maérkida,
et kehahinged on aktiivsed inimese eluajal, lakates surma saabumisel
toimimast. Irdhing elab aga kehaviliselt edasi (Arbman 1927; Paulson
1958a: 19; 1958b: 127; 1959a: 216; 1967b: 136; Drobin 2016: xi).

Arbmani pluralistlik-dualistlikust hingekontseptsioonist
inspireerituna vottis Paulson oma uurimisteemaks Pohja-Euraasia
rahvaste hingekujutelmad — valdkond, mis teda enam lahti ei
lasknudki. Kaitsnud 1956. aastal litsentsiaaditoo soome-ugri ja Siberi
rahvaste hingekujutelmadest, laiendas ta seda ja kaitses oma teise
doktoritoona 1958. aastal (Hultkrantz 1966: 184). Doktoritoo pealkirjaga
»Die primitiven Seelenvorstellungen der nordeurasischen Volker.

Eine religionsethnographische und religionsphdnomenologische
Untersuchung®(,,Pohja-Euraasia rahvaste primitiivsed hingekujutelmad.
Religioonietnograafiline ja religioonifenomenoloogiline uurimus®)
(Paulson 1958a) ilmus erinevalt Hamburgis kaitstud toost seekord ka

paralleelselt kasutusel saksa traditsioonist parinev termin loodusrahvas
(Paulson 1959a: 213; 1997: 14).
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triikis. Oponentideks olid Paulsoni kolleeg samast dppetoolist Ake
Hultkranz (1920-2006) ja Gustav Rénk. Rink oli ka kdinud seminaridel,
kus prof Arbmani juhatusel Paulsoni t60d arutati (Paulsoni kiri
Looritsale, 23. jaan 1958, EKLA F 175:110:4). Kaitsmise 16pus oli Paulson
tananud Ranka kui oma esimest etnograafia 6petajat eesti keeles
(Kahekordne doktor 1958).

407-lehekiiljeline uurimus on jagatud kahte suurde ossa,
millest esimeses vaadeldakse etnograafilistele andmetele tuginedes
deskriptiivselt hingedualismi esinemist Pohja-Euraasia rahvaste
usundeis. Rahvad on riihmitatud keelkondlikul alusel: alustades
soome-ugri rahvastest joutakse samojeedi, tunguusi, mongoli, turgi
ja paleoaasia rahvasteni. Loetelust ndhtub, et Paulson jatab Pohja-
Euraasia rahvaste hulgast vilja pohjagermaani rahvad — ilmselt seetottu,
et nende rahvaste vastavate kujutelmadega oli tegelenud juba Ernst
Arbman. Ka Paulsoni edasiste uurimuste puhul tuleb silmas pidada
sama: Pohja-Euraasia tdhendab tal soome-ugri (kiill ilma ungarlasteta)
ja Siberi rahvaid. Doktorit60 teine osa on religioonifenomenoloogiline
analiiiis, milles lahatakse eluhingede ja irdhinge konfiguratsioone
nende rahvaste kujutelmade niitel. Muidugi tingis t00s vaadeldavate
rahvaste suur hulk paratamatult materjali ebaiihtluse — kui mone rahva
kohta on etnograafilisi andmeid palju, neid saab omavahel kdrvutada
ja eri uurimuste abil fakte kontrollida, siis mone rahva kohta on
iilestdhendused viga fragmentaarsed. Paulson on sellest ebaiihtlusest
kiill teadlik, kuid see ei takista tal joudmast jareldustele, mis kinnitavad
Arbmani pluralistliku hingedualismi mudeli iildist kehtivust kogu
sellel hiiglaslikul territooriumil. Enamgi veel — raamatu 16puosas teeb
Paulson liihikese ekskursi ka vaadeldavalt territooriumilt védljapoole
jadvate rahvaste hingekasitlustesse ja jouab jareldusele, et hingedualism
on olnud inimkonna n-6 elementaarteadmine (Paulson 1958a: 372).
Raamatus on kiill néditeid ka rahvastest, kelle hingekontseptsioon
on monistlik, kuid see on Paulsoni sonul hiline, korgreligioonidest
mojutatud areng (Paulson 1958a: 75jj). Sama olid varem vaitnud nii
Arbman kui teised tema koolkonna autorid (Drobin 2016: xvii).

Pohimotteliselt jargib Paulson oma doktoritoos selgelt
Arbmani sonastatud kontseptsiooni hingede dualistlikust pluralismist
ning kasutab tema poolt kasutusele voetud hingi tahistavaid termineid.
Isegi doktoritdo pealkirjas on kasutatud Arbmani teedrajava teose (vrd
Arbman 1927; Paulson 1958a) sonastust, mis nditab samuti Arbmani
olulisust Paulsoni eeskujuna. Samas taiendas Paulson oma doktorit6os
Arbmani teoreetilist raamistikku, tuues moistena sisse saatushinge
(Schicksalsseele). Sellega piiritles ta irdhinge majul tekkinud kujutelma
hingest, mis ilmutab end teatud saatuslikes olukordades (vt ldhemalt
Paulson 1967b). Ake Hultkrantz on saatushinge moiste juurutamist
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nimetanud oluliseks uuenduseks (vt Hultkrantz 1966: 185), kuid nagu
ndhtub Paulsoni iihest ettekandetekstist (Paulson 1967b: 148), sonastas
ta saatushinge just diskussiooni mojul Hultkrantziga. See on hea ndide
kahe uurija produktiivsest koostoost.

Uurimused jahimaagiast ja loomade hingedest
ning kaitsevaimudest

Paulsoni 6petaja Arbmani puhul tuleb rohutada tema suurt panust
nooremate kolleegide eeskuju ja inspireerijana. 1953. aastal, viis
aastat enne Paulsoni oli Arbmani kée all doktorit6o kaitsnud Ake
Hultkrantz hingekujutelmadest Pohja-Ameerika indiaanlastel, mis
samuti jargis Arbmani hingedualismi kontseptsiooni. Parast doktorit6o
kaitsmist tegutsesid nii Hultkrantz kui ka Paulson Arbmani juhitud
Stockholmi iilikooli religiooniajaloo dppetoolis dotsentidena. Paulson
oli selles ametis aastatel 1958—-1966 (Rdnk 1966: 3),%+ Hultkrantz
oli esialgu dotsent, kuid valiti parast Arbmani emeriteerumist
1958. aastal professoriks (Drobin 2016: xiv). Molemad olid oma erialal
markimisvaarselt viljakad. On rohutatud, et neil aastatel kirjutati
selles oppetoolis hingekontseptsiooni kohta rohkem kui kuskil mujal
maailmas (samas: xiii). Hinnates korgelt Arbmani rolli oma uurijateel
plihendas Paulson jargmise raamatu (Paulson 1961b) 1959. aastal surnud
Arbmani maélestusele.

Hultkrantzi ja Paulsoni sarnased huvid, esimesel Pohja-
Ameerika ja teisel Pohja-Euraasia usundiloo vastu, olid vastastikku
inspireerivad. Kui Hultkrantz asus parast doktorit6o kaitsmist uurima
loomahingede kujutelmi Pohja-Ameerikas, tegi Paulson sama Pohja-
Euraasia materjali pohjal (Paulson 1958b). Etnograafiline materjal
selle teema uurimiseks oli kiill horedam kui inimhinge kujutelmade
puhul, kuid nii Hultkrantz kui Paulson esitasid nditeid, mille
kohaselt ka loomade puhul on erinevad rahvad uskunud nii ird- kui
kehahinge olemasolu. Naited, mida Paulson selle vdite toestamiseks
kasutab, pole kiill alati koige asjakohasemad. Mitmetelt rahvastelt on
etnograafilist materjali looma hingi puudutavate kujutelmade kohta

24 Paulson oli tunnustatud 6ppejoud, keda hiljem taga igatseti.
,Vanemad tudengid igatsesid kahjatsevalt taga tema [st dotsent Andrejs
Jahansonsi] eelkdijat Ivar Paulsoni, nii tema pedagoogi-omaduste
poolest kui tema suhtumise poolest dpilastesse,” meenutab I. Laaban
oma abikaasa 6ppeaega 1970. aastate Stockholmi iilikoolis (Jansen 1991:
79). Seda, et tudengid hindasid dotsent Paulsonit 6ppejouna korgelt, on
rohutanud ka tema Rootsi kolleegid (Hultkrantz 1966: 186; vt ka Klein
2017).
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vihe ja see vahenegi pole alati veenev. Nditeks vahendab Paulson
eestlaste uskumusi késitlevas alapeatiikis 1827. aastast parinevat
teadet Saaremaalt, mille kohaselt seal kohati ei s66dud tapetud looma
verd, kuna veres usuti olevat looma hing (Paulson 1958b: 132). Selle
ilmselgelt piiblist parit tabu puhul (5. Ms 12: 23) Paulson miskipérast
ristiusulist tausta vélja ei too.> Uldiselt jouab ta kiill eestlaste puhul
todemuseni dualistliku loomahinge kujutelma puudumisest, niisamuti
nagu liivlastel ja mitmetel teistel ladnemeresoomlastel, kuid on oma
otsingutes edukam soomlaste, saamide, maride ja monede Siberi
rahvaste juures. Tunnistades kiill uurimismaterjali fragmentaarsust,
jouab Paulson sarnaselt Hultkrantziga loppjareldusele, et loomade
puhul voib siiski radkida hingedualismist samamoodi nagu inimeste
puhul (Paulson 1958b: 152; Hultkrantz 1953).

Kuna kujutelmad loomahingedest on Pohja-Euraasias seotud
kiitikultuuriga, joudis Paulson sujuvalt uue suure uurimisvaldkonnani,
milleks on metsa ja jahiga seotud uskumused. Koigepealt ilmus
tal sellest komplekssest teemade ringist artikkel (Paulson 1959b;
lithendatud kujul Paulson 1963f) loomaluude séilitamisest Pohja-
Euraasia rahvaste jahirituaalides. Erinevalt varasematest uurimustest
samal teemal (nt Holmberg 1925) poorab Paulson suuremat tihelepanu
kujutelmadele, mis seonduvad looma hingega neis rituaalides —
peamine loomaluude séilitamise/matmise pohjus on looma irdhinge
n-0 kojusaatmine. Selle eesmirgiks on olnud tagada loomade
taassiind ja seekaudu piisiv jahionn (Paulson 1959b: 289). Paulson
vditleb iirgmonoteismi teooria autoritega (Wilhelm Schmidt jt), kelle
seletuse kohaselt on loomaluude sdilitamine rudiment loomohvrist
taevajumalale. Tal on nende vastu kaks argumenti: 1) kuigi Pohja-
ja Kesk-Aasia karjusrahvastel esineb loomade taevajumalusele
ohverdamist, on sel puhul alati tegemist kodu- ja mitte jahiloomadega,
2) taevale ohverdamine ei saa olla vanem kui selle koolkonna poolt
sekundaarseks peetavad jahirituaalid (Paulson 1959b: 291). Seega
argumenteerib Paulson evolutsionistlikult, mis ilmneb ka mitmes ta
hilisemas uurimuses. Esitatud materjalis touseb teiste jahiloomade
seas esile karu, kellele piihendatud rituaalides (karupeied) on eriline
fookus kolbal. Karu kolba sdilitamisega tagatakse taas looma irdhinge
kojupdordumine, sest kolbas usutakse iildiselt olevat hinge asupaik
(Paulson 1959b: 290). Karukolba rituaalsele sdilitamisele piihendas
Paulson hiljem eraldi iilevaateartikli (Paulson 1965a), aga kasutas selles
esitatud materjali ka artiklis, milles vaatles karupeiede kajastusi soome

25 Ta toob selle seose kiill vilja kolm aastat hiljem ilmunud raamatus
(Paulson 1961b: 22).
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eeposes ,Kalevala“ (Paulson 1965d).

Jahikultusega tegeleb Paulson edasi artiklis, milles lahkab
kiisimust, kuidas ettekujutused loomahingedest suhestuvad loomade
kaitsevaimude kujutelmadega. Loomade kaitsevaimude all peab Paulson
silmas tileloomulikke olendeid, kes kaitsevad kas konkreetset looma,
kogu loomaliiki voi ka koiki loomi (nditeks koiki metsloomi, koiki
mereloomi jne). Paulson riihmitab etnograafilistest kirjeldustest ja
iilevaadetest nopitud materjali kuude kategooriasse,* esitades iilimalt
skemaatilise tiipoloogia, mida toestab vordlemisi liinklik etnograafiline
materjal ja mis seetottu ei moju kuigi usaldusvaarsena. Paulson méonab
artikli I6pus ka ise, et esitatud skeem on esialgne ja voib pohjalikuma
uurimise kdigus oluliselt muutuda (Paulson 1961a: 99).

Kuna nimetatud artiklis loomade kaitsevaimudest oli
juttu vaid Siberi rahvastest ja teades, et Paulsonil oli korraga t60s
ulatuslikum, Pohja-Euraasia piirkond, vois oodata, et ta votab ette
ka Uuralitest lddnde jadvate rahvaste vastavad kujutelmad. See
stindiski artiklis soomesugu®” rahvaste metshaldjakujutelmadest
(Paulson 1961c). Kaks aastat varem oli ilmunud saksa folkloristi Lutz
Rohrichi uurimus Euroopa metshaldjamuistenditest (Rohrich 1959).

Kui eestlaste vastav aines vilja jatta, polnud Rohrich soome-ugri

vaga rikkalikku metshaldjaparimust kasutanud. Nagu Rohrichi teose
pealkirjastki ilmneb, toetus ta metshaldjaparimuse kasitlemisel eelkoige
muistenditele. Seda pohjendab muidugi asjaolu, et Kesk-Euroopas

oli elav usk metshaldjatesse ammu kadunud. Paulson négi siin aga
voimalust — just soomesugu rahvaste veel kohati elavas kasutuses olev
metshaldjaparimus annaks voimaluse Euroopa vastavaid kujutelmi
stivendatumalt uurida (Paulson 1961c: 2). Paulson ise piirdub kiill

vaid selliste metsaga seotud tileloomulike olendite kasitlemisega, kes
esinevad metsa voi metsloomade kaitsevaimudena ja jatab korvale need,
kellel see seos puudub. Seega siis pohimotteliselt sama lahenemisnurk,
mis artiklis loomade kaitsevaimudest Siberi rahvastel. Kui viimases

oli Paulson esitanud ulatusliku ja vordlemisi spekulatiivse tiipoloogia
loomade kaitsevaimu ja looma hinge vahekorra kohta, siis selles

artiklis soomesugu rahvastest ta sellest ambitsioonist loobub, kuna

26 Eri rahvaste puhul esitab ta lisaks suurtele jahi- voi
loodusjumalustele nii kollektiivseid loomaliigi kui individuaalseid
iiksiklooma kaitsevaime, kes voivad esineda kas kombinatsioonis
irdhingega voi sellest eraldi.

27 Paulsoni saksakeelsetes tekstides finnische Volker (Paulson 1958b;
1961c; 1963b), eestikeelsetes soomesugu rahvad (Paulson 1964c).
Terminiga tdhistab Paulson soomeugrilasi ilma ugri (handi, mansi

ja ungari) rahvasteta. Selles tihenduses kasutatakse terminit ka
kéesolevas artiklis.
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seda pohjendada aitav materjal on neil pollumajandusega tegelevatel
rahvastel veelgi horedamalt esindatud kui Siberi kiitikultuuridel. Moned
ndited loomade hingede samastumisest nende kaitsevaimudega Paulson
siiski esitab (karu komidel, udmurtidel, soomlastel ja karjalastel)
(Paulson 1961c: 23).

Paulson ldhtus oma usundialastes uurimustes eeldusest, et
usund kuulub koikjal kokku rahva majandusliku ja sotsiaalse kultuuriga
ning soltub keskkonnast. Uldine kultuurimuster méarab dra vastavale
kultuurile kuuluva usundi iseloomu, mistottu saab radkida anastavate
kultuuride (kalur-kiittide ja kalastajate) usundist, karjusnomaadide
usundist, pollunduskultuuride usundist jne (Paulson 1964c: 1). Paulson
leidis, et igas oOkotiiiibis on religioonifenomenoloogiliselt samad voi
sarnased usukujutelmad, kombed ja nende juurde kuuluvad esemed
(Paulson 1963c: 124). Selles Paulsoni vdites polnud muidugi midagi
uut — juba ammu olid religiooniuurijad tdheldanud seost religioosse
maailmapildi ja majandamisviisi vahel, oli margatud, kui suurel maaral
on loodusrahvaste juures religioonil tilesanne kindlustada kogukonna
materiaalne heaolu ja seda vastavalt konkreetsele domineerivale
majandamisviisile (vt ndit Thiel 1984: 42jj). Paulson rakendab juba
olemasoleva teadmise majandamisviisi ja religiooni vastavusest
iilesande teenistusse valgustada lahivaates 1dbi anastava ja viljeleva
majandusega Pohja-Euraasia rahvaste maailmapilti. Labivalt eristab ta
oma toodes kiittide-kalastajate ja polluharijate erinevat maailmataju
ning rohutab, et majandamisviisi muutumine toob kaasa muutused
usundis. Oma pitseri on majandamisviis vajutanud tema hinnangul ka
siin késitletavatele metshaldjakujutelmadele: kui peamiselt kiittimise ja
kalastusega tegelevate Siberi rahvaste metshaldjakujutlemad seostuvad
enamjaolt jahiloomadega, siis pdolluharimisele ptihendunud soomesugu
rahvastel on esiplaanil pigem religioosne harras metsakogemus, selle
vaelisus ja ptihadus. Metshaldja kohatist demoniseerumist peab ta
hilisemaks voormojuks (Paulson 1961c: 24-25). Neis vdidetes voib
mairgata Oskar Looritsa moju.

Paulsoni artiklid tihelt poolt jahimaagiast (loomaluude
rituaalne matmine/sdilitamine) ja teiselt poolt jahiloomade hinge-
ning kaitsevaimukujutelmadest said aluseks peagi ilmunud raamatule,
milles ta kisitles religioonifenomenoloogiliselt P6hja-Euraasia rahvaste
kiittimise ja kalastusega seotud vaimolendeid ja nendega seotud
praktikaid (Paulson 1961b). Raamatut on tunnustavalt nimetatud
religioonietnoloogia klassikaks (Drobin 2016: xiv), nii on rohutatud, et
selles on parimal viisil rakendatud fenomenoloogilist meetodit ning
et loomade kaitsevaimudest pole seni keegi nii pohjalikult kirjutanud
(Hultkrantz 1966: 185). Kui mitmed autorid, kes olid seda valdkonda
varem kasitlenud, huvitusid peamiselt jahiriitustest jm praktikatest,
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siis Paulson keskendus eelkoige nende praktikate aluseks olevale
religioossele ideoloogiale. Teda huvitasid kujutelmad jahiloomade
hingest ja kaitsevaimudest, mida ta asus raamatus vilja selgitama ja
siistematiseerima. Kaks Paulsoni seni ilmunud monograafiat on igati
omavahel vorreldavad — iiks keskendus (inimhinge)kujutelmadele
ja teine loomahingedele. Molema iiheks oluliseks labivaks ideeks on
hingedualism voi dualistlik pluralism. Erinevus on kiill kittesaadava
materjali hulgas: kui inimhinge kujutelmade etnograafilisi kirjeldusi
on varasemad autorid kogunud {ihtlasemalt, siis andmeid loomahinge
kohta on vihem ja kuna vaadeldav territoorium on nii ulatuslik,
tekib paratamatult kiisimusi materjali representatiivsuses. Sellele
vaatamata leiab Paulson, et vaadeldava piirkonna rahvaste kujutelmad
loomahingedest on viga sarnased inimhinge kujutelmadele, mistottu
kasutab ta loomahingede puhul ka sama tehnilist terminoloogiat
(Freiseele, Lebensseele(n)) (Paulson 1961b: 17). Paulson moonab siiski, et
inimhinge kujutlemisega vorreldes on loomahingi kujutletud lihtsamal,
viahem diferentseeritud kujul (Paulson 1961b: 19).

Loomade hingedualismi korval on raamatu teine
suurem teemade ring seotud loomade kaitsevaimude ja metshaldja
kujutelmadega. Paulsoni varasematest artiklitest tuttav
jahiloomade kaitsevaimude seostamine irdhingega ning nende
vastav tiipologiseerimine (Paulson 1961a; 1961c) leiab ka siin
oma koha, lisavaartuseks on Siberi ja Kirde-Euroopa soomesugu
rahvaste pohjalikum omavaheline vordlus. Paulson toob vilja,
et vorreldes rikkaliku loomade ja lindude kaitsevaimude hulgaga
Siberis on soomesugu rahvaste vastav aines tunduvalt horedam.
Kui Siberi kiitikultuurides on loomade kaitsevaimud tihedalt seotud
irdhingekujutelmadega, siis Kirde-Euroopa agraarsetel rahvastel
kannavad loomade kaitsevaimude rolli metsa- ja veevaimud (Paulson
1961b: 180). Pohjusi ndeb Paulson erinevates ideoloogiates: Siberi
kiitikultuurid on valdavalt animistlikud ja lahtuvad jahiloomade puhul
hingekaotuse fenomenist — selleks, et jaht 6nnestuks, piitiab Samaan
enne jahti labi viidud jahiriitustes kinni looma irdhinge (Paulson 1961b:
226; vt ka Paulson, Hultkrantz, Jettmar 1962: 66). Kuid Kirde-Euroopa
rahvastel, kes on ammu iile ldinud po6lluharimisele, on Paulsoni viitel
dhmastunud ka animistlikele kiitikultuuridele omased kujutelmad.
Loomade kaitsjateks peetakse neis kultuurides pigem loomade
elupaikadega seotud vaimolendeid — metsloomade puhul metshaldjaid
voi kalade puhul vetevaime (Paulson 1961b: 244-245). Paulson teeb
tajupsiihholoogilise tdhelepaneku, mille kohaselt piirkondades, kus
iihtlane suur taiga laiub ilma katkestusteta horisondist horisondini,
voib inimesel tekkida metsaga samasugune iihtsuse taju nagu merega.
Sellega seletab ta, miks Siberis radgitakse metshaldjast voi -jumalast
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pigem ainsuses, Kirde-Euroopas, kus metsatukad vahelduvad muude
maastikega ja kus tegeldakse valdavalt polluharimisega, esineb
metshaldjas parimuses pigem mitmuses (Paulson 1961b: 243). Siin
tuleb kiill mérkida, et Siberi taiga pole sugugi iihtlane katkestusteta
metsamassiiv, nagu tavaliselt ette kujutatakse. Pdris oiget metsa

on taigavoondis tavaliselt 30-40%, iilejaanu laheb soode, rabade ja
jarvede arvele. Katkestusi tekitavad ka nn alassid — metsa ja igikeltsa
koostoimes tekkinud kuivad stepirohumaad. Seega on Paulsoni vdide
rajatud valele eeldusele.

Olgu lisatud, et jahiloomade kaitsevaimude teema juurde
tuleb Paulson veel kord tagasi kolm aastat hiljem ilmunud kasitluses
(Paulson 1964b), mille aluseks on kiill samuti materjal P6hja-Euraasiast,
kuid kus ta teeb jareldusi, mis ulatuvad sellest regioonist kaugemale. Ta
esitleb uskumusi, mille kohaselt looma hing funktsioneerib sageli tema
kaitsevaimuna (Paulson 1964b: 213), kuid ldheb siit kaugemale ja oletab,
et kuna inimese algne elatusviis on olnud kiittimine ja kuna okottilip
madrab inimese peamised huvid ja vaimse maailmapildi, siis voisid
jahiloomade vaimud ja jumalused olla inimese vanimad jumalikud
olendid ja teofaaniad? iildse (Paulson 1964b: 219). Samad ideed kordab
ta iile 1965. aastal ilmunud prantsuskeelses artiklis jahiloomade
kaitsevaimudest, mille puhul on tdhelepanuvairne, et see ilmus
okupeeritud Eestis (Paulson 1965e).

Paulson on mitmetes oma kasitlustes rohutanud, et
loodusliku taustana on pohjala metsad koikide soomesugu rahvaste
juures manginud okoloogiliselt dominantset rolli nende rahvakultuurile,
sealhulgas usundile (Paulson 1965f: 160). Kuid kuna metsavoondis on
ka arvukalt jogesid ja jarvi ning kuna kiitikultuurides on jahi korval
olulist rolli ménginud ka kalastus, mis alates neoliitikumist muutus
kiittimisest kohati isegi olulisemaks (Paulson 1965b: 178; 1965f: 166),
poorab Paulson tihelepanu ka sellega seotud kujutelmadele. Artiklis,
milles ta kisitleb vetevaime kui kalade kaitsehaldjaid soome-ugri
rahvaste uskumustes, nditab Paulson nende kahe riihma - vetevaimude
ja kalade/kalaliikide kaitsevaimude vahelisi seoseid ja kattuvusi.
Tegemist on lilevaateartikliga, milles esitatakse etnograafilist
materjali mitmetelt soome-ugri rahvastelt alustades obiugrilastest
ja lopetades ladnemeresoomlastega. Paulson nditab, et vordluses
teiste loodusolendite, sh metshaldjaga, on vetehaldjad inimese suhtes
pigem vaenulikud. Rohkem kui metshaldjakujutelmade puhul leiab
Paulson vetevaimu-kujutelmades laene naaberrahvastelt — idapoolsetel

28 Teofaania — jumaliku ndhtav (voi laiemalt: tajutav) manifestatsioon.
Jumaluse ilmumine inimesele.
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soomeugrilastel venelastelt, lidnepoolsetel germaanlastelt (Paulson
1965b: 182-1873, 189). Isikustatud vetevaimude korval esitab Paulson
vaadeldavatelt rahvastelt animatistlikke kujutelmi veekogudest kui
tahtelistest olenditest. Artikkel 16peb ilma kokkuvotteta ning tildistusi
on vihe. Mets huvitas Paulsonit ikkagi rohkem kui vetevald.

Uldkssitlused eri rahvaste usunditest

Koos kolleegi Ake Hultkrantzi ning saksa etnoloogi ja arheoloogi Karl
Jettmariga avaldas Ivar Paulson aastal 1962 raamatu ,,Die Religionen
Nordeurasiens und der amerikanischen Arktis“ (,Pohja-Euraasia ja
Ameerika arktika usundid“). Raamat ilmus suurejoonelises sarjas ,,Die
Religionen der Menscheit” (,Inimkonna usundid“), mida andis vélja
religiooniajaloolane Christel Matthias Schroder ja mis pidi esialgsete
plaanide kohaselt koosnema 36 koitest. Sari ilmub tédnase paevani
ja katab suure osa maailma rahvaste religioonidest. Juba ainuiiksi
Paulsonile tehtud ettepanek osaleda raamatu kirjutamisel néitab, kui
oluliseks peeti tema senist to6d usundiuurimise vallas. Raamatu 417
lehekiiljest on Paulsoni kirjutatud 278 — peatiikid Pohja-Aasia ja soome-
ugri rahvaste religioonidest. Hultkrantz kirjutas sellesse raamatusse
lithema peatiiki saamide ja pikema Ameerika arktilise piirkonna
religioonidest, Jettmar Pohja-Euraasia religioonidest arheoloogi pilguga.
Kui Paulsoni senised kisitlused olid religiooni-
fenomenoloogilised uurimused monest usundi valdkonnast, siis see
teos oli tildkasitlus, mis eeldas religiooni kompleksset labivalgustamist.
Seega kasitleb Paulson lisaks hingekujutelmadele ja kiitikultuuriga
seotud uskumustele Siberi ja soome-ugri rahvaste usundite puhul
ka kujutelmi maast ja taevast, koduringist, elust ja surmast, Siberi
rahvaste osas on eraldi peatiikk Samanismist. On tunda, et Paulsonit
huvitasid pigem soome-ugri kui Siberi rahvad - esimeste puhul
plihendas ta palju ruumi nende etnogeneesile, teiste puhul seda
peaaegu ei puuduta. Pikad historiograafilised ekskursid tegi Paulson
soome-ugri usundi uurimise ajalukku. Tugevalt on Paulsoni kasitluses
esindatud kultuuriokoloogiline3° ja -ajalooline modde: ta viidab, et

29 Animatism - briti antropoloogi Robert R. Maretti (1866-1943)
kdibesse toodud moiste looduse elavustamise tahistamiseks. Marett
leidis, et evolutsiooniliselt eelnes animatism hingeusule.

30 Kultuuriokoloogia mandrieuroopalikus (vrd saksa ,die
Kulturékologie®) tahenduses - etnoloogiline uurimistraditsioon, kus
kasitletakse kultuuri, sotsiaalse korralduse ja looduskeskkonna vahelisi
seoseid. Mitte segamini ajada ameerikaliku, eelkoige Julian H. Stewardi
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kuigi Kirde-Euroopa soomesugu rahvad on ammu ldinud iile viljelevale
majandusele, on kunagine kiittide ja kalastajate religioon jatnud
nende uskumustesse tugeva jilje, mis kuni viimase ajani véljendub
religioosse tunde ja usundiliste kujutelmade lahedases seotuses metsa
ja veekogudega (Paulson, Hultkrantz, Jettmar 1962: 149). Varasemast
tuttavat (Paulson 1961b: 244-245) Siberi ja Kirde-Euroopa soomesugu
rahvaste erinevat suhet metsaga ning vastavalt erinevaid metshaldja ja
loomahinge kujutelmi tutvustab Paulson ka siin (Paulson, Hultkrantz,
Jettmar 1962: 172, 173). Peatiikis ,,Inimene elus ja surmas“ on juttu
Pohja-Euraasia rahvaste hingekujutelmadest, mida esitatakse
hingedualismi votmes (samas: 257 jj), kuid mitte kuigi pohjalikult.
Kuna raamat oligi kirjutatud iilevaateteosena, polnud ulatuslikud
tiipoloogilised vai teoreetilised kokkuvotted ilmselt asjakohased ning
neid sealt ei leia.

Neid ei leia ka moni aasta hiljem ilmunud tilevaateartiklites
volgasoome3 (Paulson 1965c¢) ja permisoome3? (Paulson 1965f) rahvaste
religiooni pohijoontest. Oma teoreetilisi seisukohti avab Paulson kiill
néiteks artiklis ,,Piirjooni soomesugu rahvaste vanast rahvausundist®
(Paulson 1964c), kus kritiseerib evolutsionistlikku monogeneetilist
usundi tekkeloo seletust, eelistades poliigeneetilist — animatistlikest
kujutelmadest voidakse Paulsoni sonul jouda looduses valitsevate
iileloomulike olendite (vaimude ja jumaluste) usuni ka ilma hingeusu
(animismi) vahenduseta. Samuti ei tarvitse animatistlike korval
esinevaid animistlikke (hinge)kujutelmi Paulsoni sonul pidada
hilisemateks, vaid paralleelselt eksisteerivateks (Paulson 1964c: 2).

Inimene elus ja surmas

Uued uurimisteemad ilmusid Paulsoni lauale ilmselt ajendatuna
siistemaatilisest toost, mis tuli teha pohjarahvaste usunditele
plihendatud koondteose kallal (Paulson, Hultkrantz, Jettmar 1962).
Raamatus vaid pogusalt késitletud esivanemate- ja surnuteusu,
koduringi ja teispoolsusega seotud uskumusi (mis kiill koik on seotud
hingeusuga) hakkas ta pohjalikumalt uurima jargnenud aastatel.
1963. aastal ilmus artikkel koduhaldjatest ja nende kujutistest Pohja-
Euraasia rahvastel. Nii joudis ta inimese okoloogilisest vélisringist

arendatud ,,cultural ecology” traditsiooniga (vt lahemalt Bargatzky 1986:
14-15). Viimasega Paulson sisuliselt diskussiooni ei astu.

31 Mordvalased (ersad ja moksad) ning marid.

32 Komid ja udmurdid.
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(mets ja veekogud) tema siseringi kasitlemiseni. Erinevalt mitmetest
varasematest uurimustest poorab ta selle teema puhul suuremat
tahelepanu eestlastele. Majavaimude juures eristab ta animatistlikku
(hingestatud maja) ja animistlikku (erineval kujul ilmnevad
majahaldjad) kujutelmade kompleksi ja toob vilja erinevusi idapoolsete
soomesugu rahvastega (Paulson 1963c: 148). Paulson niitab, et {ildiselt
pole ldadnemeresoome rahvastel erinevalt Siberi rahvastest sailinud
majavaimu materiaalseid kujutisi ja leiab siin pohjuse esitleda tiht
erandit selles tildises pildis — setude maja- ja vegetatsioonijumalust
Pekot. M. J. Eiseni jargi (1925) tutvustab ta Pekole pithendatud rituaale ja
palveid, kuid miskipdrast ei maini Gustav Rénga esile toodud voimalikke
mojutusi idapoolsetelt slaavi rahvastelt (vt Rdnk 2000: 324). Kuna
religioonietnoloogilises kirjanduses on tavaks vaadelda majahaldjatega
koos ka kogukonna (perekond, suguvosa jne) kaitsevaime, on usutav,

et vaid artikli mahuliste piirangute tottu ta viimastele selles artiklis
tahelepanu ei poora.

Seda teemat vaatleb ta eraldi artiklis esivanematekultusest
permi- ja volgasoome rahvastel, tiheldades neil tihedat sidet
esivanemate ja majahaldjate vahel, samas aga ka esivanemate ja nn
loodusjumaluste vahel. Surnud esivanemad pole mitte iiksnes osa
elavate kogukonnast, vaid kujutavad endast ithendusliili loomuliku
ja tileloomuliku vahel, 1iili, mis aitab elavatel luua sidet teispoolsuse
ja jumalikuga. Eristades fenomenoloogiliselt esivanemate- ja
surnuteusku, keskendub Paulson selles artiklis vaid esimesele
(Paulson 1963a: 19; vt ka Paulson 1965c: 130). Surnuteusk samadel
rahvastel on teemaks eraldi artiklis, kus Paulson seostab surnuteusku
hingeusuga (Paulson 1963b). Siin tugineb Paulson suuresti oma Pohja-
Euraasia rahvaste hingekujutelmi késitlevale raamatule, rohutades
hingedualismi voi dualistliku pluralismi kontseptsiooni esinemist
soomesugu rahvastel. Samuti késitleb ta selles artiklis soomesugu
rahvaste kujutelmi teispoolsusest, pidades seda eshatoloogilise
moraali seisukohast diferentseerimatuks. Paulsoni sonul tuleb
eetiliselt diferentseeritud teispoolsuse pilt, samuti siinkretistlikud
taeva- ja porgukujutelmad soomesugu rahvaste uskumustesse alles
misjoneerivate korgreligioonide (kristlus ja islam) kaudu (Paulson
1963b: 60-61). See mote on parit Arbmani koolkonnast (Drobin 2016:
xvii). Motte soomesugu rahvaste kristluse-eelsest eetiliselt peaaegu
diferentseerimatust surnuteilmast kordab Paulson iile artiklis volga- ja
permisoome rahvaste teispoolsuse kujutelmadest (Paulson 1964a: 163).

Vorreldes uurimustega, mis Paulson kirjutas hinge-
fenomenoloogiast ja jahi ning laiemalt anastava majandusega seotud
uskumustest, ei pretendeeri tema tekstid inimese koduringist,
teispoolsusekujutelmadest ning maa ja taevaga seotud uskumustest
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kuigivord originaalsusele, kui mitte arvestada hingedualismi
kontseptsioonist lihtuvaid mottearendusi ja tolgendusi. Sageli
korratakse iile varasemate autorite iildistusi. [Imselt méngis rolli ka
see, et vorreldes varasemate uurimustega parines analiiiisitav aines
niilid rohkem viljeleva majandusega tegelevatelt rahvastelt. Naiteks
kui 1963. aastal avaldas Paulson artikli taeva ja maa kujutlustest
soomesugu rahvaste agraarkultustes (Paulson 1963d), on see sisuliselt
hore ja konspektiivne iilevaade varasemate autorite tekstidest. Kiitt
oma metsaga seotud maailmapildiga ndis teda rohkem huvitavat kui
polluharija oma viljakuskultuslike kujutelmadega.

Soome-ugri kultuurid sillana
Siberi ja Euroopa vahel

Nagu eespool mainitud, pidas Paulson oma esimeses doktorit66s
hante kultuurivahendajateks teiste Siberi rahvaste ja Uuralist laédnde
jaavate rahvaste vahel. Hantide materiaalses kultuuris leidis ta
jaanukeid kunagisest Pohja-Euraasia metsavoondi tihtses kultuuritiiiibis
kujunenud oletatavast soome-ugri iihisest kiiti- ja kalastajakultuurist,
mis lddnepoolsete soomeugrilaste juures oli majandamisviisi muutudes
aegade jooksul hddbunud. Stockholmi siirdudes ja usundiuurimisse
sukeldudes hakkas Paulson otsima ithisosa soome-ugri ja Siberi
rahvaste maailmapildis, inspireerijaks seesama kultuuriokoloogiline
vaade looduskeskkonna olulisest mojust inimkultuurile, aga ka
kultuurikontaktide tahtsus. Kui esialgu ndgi Paulson vahendajarolli
obiugrilastel, siis peagi laiendas ta kultuurivahendaja rolli Kirde-
Euroopa soomesugu rahvastele — need on tema silmis kultuuriliseks
sillaks Siberi ja Pohja-Euroopa kultuuride vahel. Viimastel
aastatuhandetel on soomesugu rahvad kiill tegelenud polluharimisega
nagu teised Euroopa rahvad, kuid nende kiitikultuuri alussubstraat
on Paulsoni meelest veel hiljutise ajani palju paremini sdilinud kui
enamikul teistel Euroopa rahvastel. Paulson rohutab ikka ja jille, et
mitmetel soome-ugri aladel on kiittimine ja kalastus tdnini olulisel
kohal. Eeldades, et see tihendab ka kiittide usundilise maailmapildi
vihemalt osalist sdilimist, peab Paulson soomesugu rahvaste usundilist
materjali vaartuslikuks ja huvitavaks siirdekompleksiks, mis aitab
motestada Euroopa, sh Ladne-Euroopa horedat materjali, kus kiittimine
kui peamine elatusala veelgi varem hddbus (Paulson 1961b: 123, 180;
1961C: 2; 1964b: 208).

Kuna Pohja-Euraasia metsane okosfiddr on vordlemisi
tihetaoline ja kuna kogu selles areaalis on aastatuhandete eest tegeldud
kiittimisega, vdidab Paulson {ihtse aluspohja olemasolu ka suure osa
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Siberi etniliselt ja keeleliselt vdga kirju rahvastiku puhul (Paulson
1964b: 209). Lahtudes eeldusest, et Pohja-Euraasia oli mone tuhande
aasta eest kultuuriliselt ihtsem kiiti- ja kalastajakultuuride areaal
(Paulson 1961b: 14),3% pohjendas Paulson, miks on tarvis koos vaadelda
soome-ugri ja Siberi rahvaste usundeid ning miks ta on oma uuritavaks
regiooniks valinud Pohja-Euraasia hiiglasliku territooriumi seal elavate
kiimnete rahvastega.

Uhelt poolt on nii suure territooriumi késitlemine
kahtlemata vaartuslik, andes voimaluse vilja selgitada iihisjooni eri
rahvaste usundites. Religioonifenomenoloogiline meetod ju eeldabki
eri religioonides esinevate ndhtuste vordlemisr. Paulson néeb siin enda
rolli iihtlasi ka uue materjali kdibessetoojana — teosest teosesse rohutab
ta, et soome-, eesti- ja venekeelsed allikad véga rikkaliku soome-ugri ja
Siberi rahvaste usundilise materjaliga on seni olnud Lddne uurijatele
keelelistel pohjustel raskesti kattesaadavad ja seetottu vahe tuntud
(Paulson 1959b: 270; 1961b: 15, 123; 1961C: 2; 1963a: 92; 1964b: 207). Siin
oli tal kahtlemata 6igus ning tema panust seni vihe tuntud materjali
kdibessetoojana on tunnustatud ka nditeks Gustav Rank (1966: 3).

Samas kitkeb nii hiiglasliku territooriumi ja nii paljude
rahvaste koos kisitlemine ka ohtusid. Nagu eespool 6eldud, jaotub
kirjanduses esitatud etnograafiline materjal piirkonniti ja rahvaste
kaupa ebatihtlaselt. Ka ajaliselt on materjali jaotus ebaiihtlane:
kui saamide kohta on kasutada etnograafilist materjali alates 16.—

17. sajandist, siis suurema osa kasitletud Pohja-Euraasia rahvaste kohta
parinevad andmed 19.—20. sajandist. Paulson on tema kdsutuses olnud
materjali ebaiihtlusest kiill teadlik, kuid tildiselt ei lase suuri iildistusi
tehes sel asjaolul end segada (ndit Paulson 1961a; 1961c).

Kuigi Paulson vdidab mitmel pool, et tema poolt kiibesse
toodud Pohja-Euraasia materjal voiks aidata kaasa (Lddne-)Euroopa
juba ammu hddbunud kiitikultuuride uurimisele, ei astu ta ise sammugi
selles suunas ega iirita arendada laiemat diskussiooni nende kultuuride
uurijatega. Oma artikleid ja raamatuid sisse juhatades mainib ta kiill ara
teoseid, mis servapidi haakuvad tema enda uurimustega, kuid sisulist
arutelu enamasti ei jirgne. Naiteks kui Paulson avaldas artikli volga- ja
permisoome rahvaste usust teispoolsusse, alustas ta seda viitega lati
folkloristi Karlis Straubergsi artiklile teispoolsuse topograafiast, milles
autor oli kasutanud liti, pohjaeuroopa, aga ka antiigi ainest (Straubergs
1957). Paulson piirdub selle mainimisega ja sukeldub seejdrel soome-
ugri materjali kirjeldamisse, Straubergsi ega kellegi teisega sisulist

33 Kohati kirjutab ta samas votmes ka mesoliitikumiaegsest soome-
ugri ja uurali rahvaste Gihisest (kiiti)kultuurist (Paulson 1964b: 207; vt
ka 1965b: 178).
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dispuuti alustamata (Paulson 1964a: 125). Voi kui Paulson avaldas
soomesugu rahvaste metshaldjaparimust kasitleva artikli, mainis

ta selle algul kiill dra Lutz Rohrichi dsja ilmunud uurimuse Euroopa
metshaldjamuistenditest, hinnates seda sisukaks ja huvitavaks (Paulson
1961c¢: 2), kuid mingeid sisulisi vordlevaid momente omaenda materjaliga
ei esita. Igatahes on selge, et Euroopa kunagise kiitikultuuri usundi
uurimisse, mida ta soojalt teistele soovitas, ta ise panustada ei joudnud.

Eesti usundi uurija

Eelkdige oli Paulson soome-ugri ja Siberi usundite uurija. Tema
kasitlustes hingefenomenoloogiast, kiitikultuuride uskumustest ja
jahimaagiast ning piirkonna rahvaste usundite ildkasitlustes oli
vaatluse all 25-30 rahva usund. Soome-ugri aines pakkus talle isedranis
suurt huvi, kuid vorreldes lddnemeresoome rahvastega keskendus

ta rohkem idapoolsetele soomeugrilastele. Permi- ja volgasoome
rahvaste usundiline materjal aitas Paulsonil tohusamalt kinnitada

teesi soomesugu rahvastest kui sillast Siberi ja Pohja-Euroopa
kultuuride vahel. Isedranis pakkusid talle huvi permi rahvad komid ja
udmurdid, kelle puhul ta rohutab suurte metsade ja jogede olemasolu
ning jahi ja kalapiitigi suhteliselt suurt rolli nende elus kuni hiljutise
ajani, mis peegeldub ka nende religioonis (ndit Paulson 1963a: 63).
Lidnemeresoome rahvad oma varase polluharimisele {ilemineku, varase
ristiusu vastuvotmise ja muude lddnepoolsete (eriti germaani) mojudega
seda vahendaja rolli Paulsoni silmis hésti kandma ei sobi ja neist on ta
kirjutanud peamiselt vaid soome-ugri voi Pohja-Euraasia kontekstis —
kas regionaalsetes usundi iilevaadetes voi usundifenomenoloogilistes
vordlevates uurimustes. Nii ka eestlastest.

Siiski joudis ta ka eraldi eesti usundi kasitlemiseni ja
valmistas ette kaks mahukat kisikirja, tihe saksa- ja teise eestikeelse.
Esseistlikum eestikeelne tekst ilmus eraldi raamatuna varsti parast
autori surma 1966. aastal (Paulson 1997 [1966]), saksakeelne ja
akadeemilisem, usundifenomenoloogilisi sissevaateid pakkuv iilevaade
1967. aastal (Paulson 1967a). 1971. aastal ilmus eestikeelse raamatu
ingliskeelne tolge (Paulson 1971), mis oli esimene eesti usundi
ingliskeelne tervikiilevaade. Kuigi esseistlikumalt, votab Paulson
selles raamatus vaatluse alla needsamad usundi valdkonnad, mida oli
siistemaatiliselt kdsitlenud oma senistes uurimustes Pohja-Euraasia
rahvaste usunditest ja kus nii voi teisiti oli kajastamist leidnud ka
eesti aines. Raamatu juhatab sisse ulatuslik peatiikk usundist ja
selle paritolust, miitoloogiast ning usunditeaduse olulisematest
kiisimustest — motted, mida ta oli lithemal kujul arendanud ka juba
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varem, Oskar Looritsa 60 aasta juubelile piihendatud artiklis (Paulson
1960Db) ja hiljem eraldi brosiiliris (Paulson 1963e). Neisse tekstidesse
on Paulson koondanud oma vaated usundiloo ja religioonietnoloogia
teoreetilistele kiisimustele. Hingefenomenoloogiat tutvustades (Paulson
1963e: 14; 1997: 147) saab ta toetuda omaenda uurimistulemustele, kuid
peatub ka teistel olulistel usundiloo teemadel ja moistetel. Varasemas
usundiloos selgelt eristatud religiooni ja maagia juhib Paulson tolle
ajastu uurimistulemustele kohaselt tihisesse voolusidngi (Paulson
1963€: 13; 1997: 19), ajastule kohaselt kompab moiste ,iileloomulik®
piire (Paulson 1963e: 12; 1997: 16), nditab Rudolf Otto (1920: 5 jj) poolt
kasutusele voetud ja hiljem mitmetel religiooniloolastel (Mircea Eliade
jt) rakendust leidnud moistete numen ja numinoosne kasutusvoimalusi
(Paulson 1997: 17), selgitab, kuidas on erinevad religioonivormid seotud
majandamisviisidega (Paulson 1963e: 19 jj; 1997: 33 jj). See kaik kajastas
tollast usundiloo ja religioonietnoloogia hetkeseisu ja on tédiesti
arusaadav, et Paulson pidas vajalikuks anda raamatu sissejuhatuses
lugejale katte vahendid, mille abil rahva vaimuelus orienteeruda.
Raamatus jargneb sissejuhatusele kuus esseed valdkondadest, mida
ta nimetab usukujutelmade ringideks, millele annab vormi inimest
timbritsev keskkond.

Esimest nelja kisitletud ringi voib nimetada ka okotiiiipideks.
Kindlasti mitte iillatavalt on esimeseks ringiks voi okotiitibiks mets ja
metsaga seonduvad kujutelmad, mis oli seni olnud Paulsoni peamiseks
huvide sfaariks ka soome-ugri ja Siberi rahvaste puhul. Kunagise kalur-
kiittide okotiiiibi kajastusi otsib ta ka eesti usundis (Paulson 1997: 51).
Pikki metsaga seotud mottearendusi oma varasematest soomesugu
rahvaste kasitlustest on ta kasutanud praktiliselt samas sonastuses
eesti usundi puhul (1997: 53; vrd 1961b: 243; 1965f: 160), mis nditab, kui
tihedalt seotuks peab ta eestlasi nende idapoolsete sugulasrahvastega.
Paulson kirjeldab metshaldjaid kollektiivsete, perekondade kaupa koos
elavate vaimudena ning arutleb nende kohta radgitavate muistendite
kui inimiihiskonnast eeskuju saadud kirjelduste iile (Paulson 1997:
57). Kui Paulson kirjutab haldjatest kui ,metsa pandud rahvast®, siis
tunneb folklorist Mall Hiiema&e siin allikana &ra kirjelduse Hans Anton
Schultzilt, falsifikaatoriks peetavalt rahvaluulekogujalt (Hiiemée
1998: 220). Jah, see vois olla tooonnetus ja Hiieméde osutus Paulsoni,
aga ka Looritsa vihestele voimalustele 1dbi tootada ulatuslikum
hulk rahvaluulelist materjali, on samuti asjakohane. Samas vaarib
tahelepanu, et kirjeldused ja neil tuginevad iildistused, mida Paulson
on oma varasemates toddes esitanud idapoolsete soomeugrilaste
metshaldjate n-6 elukorraldusest (nt Paulson 1965f: 162), sarnanevad
vagagi siinse kasitlusega eesti metshaldjast. Oma senistest uurimustest
tuttav raamistik vois Paulsonit mingil kujul ju samuti mojutada.
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Raamatus jargneb metsaringile vetevald, mida ta oli soome-
ugri rahvaste puhul kisitlenud aasta varem ilmunud artiklis, kus oli
ulatuslikult kasutatud ka eesti materjali (Paulson 1965b: 189 jj). Edasi
on raamatus vaatluse all uskumused, mis seonduvad maa ja taeva ning
koduga — ka seda materjali oli ta varem suures osas kasutanud mujal.
Eestlaste hingekujutelmi lahkab Paulson eraldi peatiikis talle omaselt
dualistlik-pluralistlikus votmes (Paulson 1997: 128, vt ka Paulson 1967a:
232-233), nagu ta oli varem oma paljudes uurimustes teinud idapoolsete
soome-ugri ja Siberi rahvaste puhul. Monistlikke hingekujutelmi
eesti usundis, mida ta peab hilisteks, seostab Paulson ristiusu mojuga
(Paulson 1997: 127; 1967a: 233) — sedagi oli ta vditnud nii eestlaste kui
monede teiste soome-ugri rahvastega seoses oma teises doktoritoos
(Paulson 1958a: 75 jj). Niisiis ei sisalda Paulsoni raamat eesti usundist
praktiliselt midagi sellist, mida ta poleks oma varasemates soome-
ugri voi Pohja-Euraasia rahvaste usundite kasitlustes 1abi kirjutanud.
Uudsena mojub aga piilie esitada neid elamusringe tihedates
omavahelistes seostes. Ta lahtub pohimottest, et religiooni ei saa
lahutada rahvakultuurist kui tervikust (1997: 31). Rohked vordlused
teiste soome-ugri rahvastega mojuvad Eesti varasema usundiuurimise
taustal uudsena. Tosi, ka M. J. Eisen ja O. Loorits olid esitanud seoseid
idapoolsete sugulasrahvastega, kuid Paulsoni tekst annab tunnistust
hoopis suuremast asjatundlikkusest.

Erinevalt tema senistest soome-ugri voi Pohja-Euraasia
rahvaid kasitlevatest uurimustest on Paulsonil eestlaste usundile
plihendatud raamatus rohkem ruumi ja voimalust diskussiooniks teiste
ainest kdsitlenud autoritega. Eriti tuleb siin nimetada Oskar Looritsat.
Kuivord Paulsonil puudus paguluses elades ligipdds Eesti Rahvaluule
Arhiivi kogudele, olid Looritsa kirjutised, eriti tema saksakeelne
suurteos (Loorits 1949-1960) Paulsonile eesti usundilise ainese
peamiseks allikaks, nagu ta ka iihes kirjas Looritsale mainib (Paulson
0. Looritsale, 15. jaan 1958, EKLA F 175:110:4, 15/21). Kuid Paulsonil on
Looritsa kirjutatule hulgaliselt vastuvditeid. Eestlaste metshaldja ja
kalahaldja usu puhul kritiseerib Paulson Looritsa hinnanguid nende
hilise ja laenulise paritolu osas (Paulson 1997: 58, 72), hingekujutelmade
puhul vaidlustab Looritsa siirdhinge moiste kasutamise otstarbekust
(Paulson 1997: 129), ta ei noustu Looritsa oletusega, et hingushing
on soomesugu rahvastel kodunenud alles indoeurooplastest naabrite
mojul (Paulson 1997: 132), talle ei meeldi Looritsa tildistused kristlike
mojude kohta eestlaste teispoolsuse kasitlustele (samas: 150) jne.
Laiapohjalised teadmised idapoolsete soomeugrilaste ja paljude Siberi
rahvaste usundikujutelmade kohta voimaldasidki Paulsonil loetletud
vastuvditeid esitada ja pohjendada. Vorreldes Looritsaga ndeb Paulson
paljusid eesti usundi fenomene vanemate ja soomeugrilikumatena. Kuid
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vaatamata kriitikale, mida Paulson tegi oma vanema kolleegi aadressil,
oli tema iildine hinnang Looritsale siiski positiivne. Looritsaga oli

ta olnud kirjavahetuses alates 1949. aasta kevadest, kui Paulson elas
veel Saksamaal. Kirjavahetus jatkus ka aastatel, kui molemad elasid ja
tegutsesid Rootsis (EKLA F 175:110:4). Loorits oli Paulsoni hinnangul
see, kes tostis Eesti usundi uurimise Soomega vordsele tasemele ja kes
liikus rahvausundi varasemalt miitoloogilis-folkloristlikult kasitluselt
rahvapdrase usundi kui religiooni vaatlusele. Siin tostab Paulson
Looritsa nimekate soome uurijate Kustaa Fredrik Karjalaineni ja Uno
Harva (Holmberg) korvale (Paulson 1960b: 236; Paulson, Hultkrantz,
Jettmar 1962: 168-169). Paulsoni kirjavahetus Looritsaga annab
tunnistust nende kahe usundiuurimise suurkuju killaltki tihedast
suhtlusest ja kui mitte just mottekaaslusest koigis erialastes kiisimustes,
siis vahemalt viljakast ja vastastikku kasulikust koostoost.

Kuid ka Looritsa suurteos oli koostatud voorsil ega olnud
kaugeltki ammendav allikas eesti rahvausundi késitlemiseks. Uhes kirjas
Richard Viidalepale margib Paulson resigneerunult:

Vaatan kadedusega lditi kolleegidele, kel suurem osa

algmaterjalist oma kodumaa rahvausundi kohta (eriti

muistendid ja usundilised memoraadid) on kergesti triikis
kdttesaadav. Eesti rahvausundisse puutuvate kiisimuste juurde
asuksin meelsasti Iihemalt kui seda seni olen saanud teha,

kui ainult oleks rohkem materjali, millele toetuda. Dr. Annist

on mulle kirjutanud usundiliste muistendite viljaandmise

kavatsusest kodumaal ja sellega iihenduses olevatest raskustest.

[---] Tore oleks ju, kui saaks ise olla kaasas selles hiigeltidos,

mis nende viljaandmisel ees seisab voi juba kdigus on. Aga

see nouaks juba minupoolset otsustavat sammu ja palju uue

juurdedppimist, milleks mul seni voimalust pole olnud. Ehk

selgub mul eeloleval aastal méni oluline eeldus ses suunas, nii
isiklikus kui perekondlikus osas. (Paulsoni kiri Viidalepale,

17. aug 1964, EKLA F317:12:26).

Kas oli see vihje voimalusele kodumaale naasta? Samal 1964. aastal
oli Paulsonil Annistiga jutuks tema voimalikud kiilalisloengud Eestis
(Paulson Annistile, 25. sept 1964, EKLA F 218:89:9), kuid idee tasandile
see jaigi. Mote kodumaa kiilastamisest molkus Paulsonil meeles aga ka
edaspidi. 1965. aastal kirjutas ta Annistile: ,,Kui ma kunagi kodumaale
tulen, tahaksin seal juba mitu head kuud tosist t66d teha Tartu kogudes
ja ka oma kodulinnas Tallinnas pohjalikult ringi vaadata“ (Paulsoni kiri
August Annistile, 6. juuli 1965, EKLA F 218:9:10).

Arvatavasti kiillaltki tihe kirjavahetus Eestis elavate
sugulaste ja kolleegidega aitas Paulsonil olla kursis kodumaal aval-
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datava uuema teadusliku ja ilukirjandusega. Ta tutvustas Eesti
folkloristide ja etnoloogide publikatsioone rahvusvahelistes teadus-
ajakirjades, peamiselt ajakirjades Zeitschrift fiir Ethnologie ja Zeitschrift
fiir Volkskunde (vt Paulson 1959c; 1960a; 1960b; 1961d; 1962; 1965g).
Need kirjatood on pigem positiivsed tilevaatlikud tutvustused, andmaks
vilismaistele kolleegidele aimu Eestis tehtavast korgetasemelisest
teadustoost. Kirjas R. Viidalepale kurdab Paulson, et pikemaid ja
pohjalikumaid retsensioone need ajakirjad ei soovi, sest Eesti on selleks
ikkagi liiga marginaalne piirkond (kiri Viidalepale, 17. aug 1964, EKLA F
317:12:26).34 Ta saatis Eestisse ka oma teaduslikke véljaandeid.

1966. aastal tutvustas August Annist Paulsoni teaduslikku
panust pogusalt Keeles ja Kirjanduses, pakkudes julgelt vilja, et
Paulsoni tood voiksid sobida Eesti folkloristidele ja tiliopilastele
sissejuhatuseks vordlevasse usundiuurimisse (Annist 1966: 464).
Annisti artikli ilmumise ajaks polnud Paulsonit aga enam elavate
kirjas. Ootamatult ja vaikselt, nagu seisab Gustav Ringa kirjutatud
jarelehtitides, lahkus Paulson, ,iiks meie tuntumaid noorema polve
teadlasi“ 6. martsi hommikul 1966 (Rink 1966: 3). Paulson oli siis
koigest 43-aastane.

Kokkuvote

Paulsoni kujunemisaastad langevad kokku Eesti jaoks keerulise ajaga.
Glimnaasiumiopinguid alustas ta iseseisvas Eesti Vabariigis, kuid
l1opetas Noukogude Liidu poolt okupeeritud Eestis. Ulikooliopingud
jaid Saksa okupatsiooni aastatesse. Pealetungivate Noukogude vigede
eest Saksamaale pogenenud, jatkas ta 6pinguid seal. Kuigi oma

esimese doktorikraadi sai Paulson juba Saksamaal, kujunes temast
teadlane Rootsis, kuhu ta joudis perega 1950. aastal. Rahvusvaheliselt
tunnustatud usundiloolase Ernst Arbmani juhendamisel joudis Paulson
Pohja-Euraasia rahvaste hingefenomenide uurimise juurde - see
piirkond ja teema ei lasknudki teda enam lahti. Arbmani koolkonna
opilasena avaldas ta 1950. ja 1960. aastatel hulgaliselt uurimusi,

milles lahkas Pohja-Euraasia rahvaste hingekujutelmi dualistliku
pluralismi votmes. Nii ei olnud selle piirkonna rahvaste hingekujutelmi
seni kasitletud. Uhtlasi to6i Paulson Arbmani mudelisse ka uuendusi.
Materjale, mida nende uurimuste kirjutamiseks vaja, oli palju, kuid kord

34 Pagulasajakirjanduses tutvustas Paulson Eestis ilmunud uurimusi
vaid korra (Paulson 1960c). Seevastu rohutas ta vajadust jatkata
paguluses Eesti kultuuriajaloo teaduslikku uurimist, pidades seda {iheks
eelduseks eestluse sdilitamisel voorsil (vt nt Paulson 1959d).
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juba labi tootatud, juhatasid need Paulsoni iiha uute teemadeni. Uheks
tema lemmikteemaks said metsa ja kiittimisega seotud usukujutelmad,
millest ta avaldas hulgaliselt spetsiaalkésitlusi — nii iildistavaid kui eri
rahvastele keskenduvaid. 1961. aastal sel teemal ilmunud monograafia
(Paulson 1961b) oli rahvusvaheliselt korgelt hinnatud. Kuid kuna
suurem osa Paulsoni toodest ilmus saksa keeles, oli tema retseptsioon
ikkagi tagasihoidlikum kui néditeks Hultkrantzil, kes avaldas peamiselt
inglise keeles.

Paulsoni uurimusi iseloomustas ldbivalt tees konkreetses
Okoloogilises nisis kujunenud majandamisviisi mojust vaimuilmale.
Mets on Pohja-Euraasia rahvaste kodu olnud tuhandeid aastaid ning
kujundanud ka nende maailmapilti — nii vaitis Paulson ja otsis seetottu
ithisosa soome-ugri ja Siberi rahvaste usundikujutelmades. Pohja-
Euraasia rahvastest pakkusid talle eelkodige huvi soomeugrilased,
kelle usunditest avaldas ta nii temaatilisi kui {ildkasitlusi. Kuigi
siinpool Uuraleid on soome-ugri rahvad ammu ldinud iile viljelevale
majandusele, on nende kiitikultuuri alussubstraat Paulsoni meelest
veel hiljutise ajani palju paremini sdilinud kui enamikul teistel Euroopa
rahvastel. Seetottu nagi ta soome-ugri rahvastes kultuurilist silda Siberi
ja Pohja-Euroopa kultuuride vahel. Soome-ugri rahvaste usundiline
materjal on tema meelest vaartuslik ja huvitav siirdekompleks, mille
abil oleks voimalik interpreteerida Euroopa, sh Lidne-Euroopa horedat
materjali, kus kiittimine peamise elatusalana on ammu haabunud.
Mitmes oma tekstis annab Paulson moista, et mets ja sellega seonduv
usundiline sfadr vajab veel pohjalikku kasitlemist. Voibolla soovis ta
selle teemaga ka ise edasi liikuda.

Kui metsaelu ja sellega kaasnev maailmapilt ning
kiitikultuur tervikuna pakkus Paulsonile suurimat huvi, mis ilmneb
tema selleteemaliste teadustoode hulgast ja pohjalikkusest, siis
tema avaldatud toode seast leiab ka ridamisi iilevaatlikke ja vihem
pretensioonikaid tekste soome-ugri voi laiemalt Pohja-Euraasia
rahvaste usunditest voi moningatest usundi aspektidest. Olles eemal
primaarallikatest, tuli piirduda tildistustega, kuid Paulsoni hing ihkas
enamat. Tema vastuolulistest tunnetest sellega seoses voib lugeda 1964.
aastal Richard Viidalepale saadetud kirjast:

Olude sunnil olen pidanud oma toddest kirjutama enamiku

n.-0. laias kaares iilevaatlike kokkuvotetena Pohja-Euraasia

voi mone selle suurema regionaalse iihiku raamides, kuna mu

praegusel asukohamaal puudub mul voimalus ligipddsuks
enamikule primaarallikaist, mis seni pole triikis avaldatud —
vilja arvatud lapi ja osalt ka muu soome-ugri materjal. Olen
sellest lahmimisest ise juba pdris tiidinenud ja deprimeeritud.

(Paulsoni kiri Viidalepale, 17. aug 1964, EKLA F317:12:26)
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Tema uurijahing ihkas allikate juurde, kuid ta saatuseks jii tildistuste
tegemine sekundaarkirjanduse pohjal. Kuid just iildistajana pélviski ta
laia rahvusvahelise tunnustuse. Seda voib illustreerida naiteks faktiga,
et kui 1964. aastal ilmus antoloogiavormis kogumik religioonietnoloogia
koige olulisematelt autoritelt (Lucien Lévy-Bruhl, Adolf Jensen,

Claude Lévi-Strauss, Arnold van Gennep jt), sisaldus selles ka artikkel
Paulsonilt (Paulson 1960d).

Teda peeti juhtivaks teadlaseks Pohja-Euraasia religioonide
vallas ja mitmed teadlased leidsid, et ta oli alates soomlasest Uno
Harvast (Holmberg) (1882-1949) selles valdkonnas suurim spetsialist
(Hultkrantz 1966: 184). Uldistavate teoste kirjutamisega, mida voimaldas
tema suur lugemus ja orienteerumine oma eriala olulistes kiisimustes,
oleks ta ilmselt jatkanud ka edaspidi. On teada, et Paulson valmistas
ette suuremat teost vordlevast religiooniteadusest (Hultkrantz 1966:
186), mis tema varase surma tottu ilmavalgust ei ndinudki.
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