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LIETUVIU LIAUDIES PASAKA
»PRASOKTOS KURPAITES* (ATU 306).
VIENO VAIZDINIO INTERPRETACIJA

JURATE SLEKONYTE

Lietuviy literatiiros ir tautosakos institutas

Straipsnio objektas — lietuviy liaudies stebukliné pasaka ,,Prasoktos kurpaités*
(ATU 306).

Darbo tikslas — iSanalizuoti pasakos elementa apie praSokamus per naktj batelius ir,
remiantis folkloro medZziaga bei tam tikromis kultiirinémis realijomis, nustatyti jo sasajas su
tradicine pasaulézilira, galimas §io vaizdinio iStakas.

Tyrimo metodai— analitinis apraSomasis, interpretacinis, lyginamasis.

Zodziai raktai: Sokis, bateliai, velnias, mergina, ragana, vestuves.

Ivadas

Vieno pasakos tipo analizé Siandienos folkloristams vis dar lieka aktuali tyrimy
sritis, neprarasianti savo svarbos ir ateityje (Voigt 2003: 56). Tokio pobiidzio tyri-
mas leidzia ne tik apibendrinti pasirinkta kiiriniy masyva, pastebéti ju bendrybes ir
skirtumus, bet ir identifikuoti tam tikrus pasaulézitiros atSvaitus, sutapatinti juos su
atitinkamomis kasdienybés realijomis.

Stebukliné pasaka ,,PraSoktos kurpaités™ (ATU 306) ne vieno démesj patraukia
dél isskirtinio savo bruozo — pasélusio merginy Sokio, kurj Sokant suavima ne viena
pora apavo. Pasaulyje vis labiau isigalint interneto kultiirai, virtualios erdvés tei-
kiamomis galimybémis netruko pasinaudoti ir pasaky mégéjai bei populiarintojai.
Pasakos aprasas pakliuvo i interneting enciklopedija ,,Wikipedia*“'. [domu, kad ¢ia
rasime ir §iuolaikines $io kiirinio adaptacijas filmuose, teatre, knygose?, o tai rodo

! http://en.wikipedia.org/wiki/The_Twelve Dancing_Princesses#cite_note-1

% Vienas tokiy pavyzdziy biity animacinis filmas ,,Barb¢ ir 12 $okanciy princesiy* (2006). Perku-
riant pasakos siuzeta, ¢ia remiamasi populiariuoju 1élés Barbés jvaizdziu. Pasakos siuzetas jkvépé re-
Zisieriy Bena Rea susukti kino juosta ,,Sokan¢ios princesés* (1978). Parasyta keletas knyginiu pasakos
adaptacijuy. Jose dazniausiai stengiamasi siuzeting pasakos linija i$laikyti nepakeista, tik kiirinio jvykiai
pritaikomi prie Siandienos realijy. Pavyzdziui, raSytojos Reginos Doman modernioji pasakos adapta-
cija ,,Vidurnak¢io sokéjai“ (2008); joje pasakojama apie dvylika merginy, auganciy misSrioje Seimoje
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siuzeto patraukluma ir aktualuma Siandienos visuomenéje. Virtualioje erdvéje skel-
biami ir pasakos tekstai’.

Pasakos apie $okancias karalaites kelias i spauda prasidéjo Vokietijoje. Si kii-
rinj placiai po pasauli paskleidé vokieciy folkloristai Vilhelmas ir Jakobas Grim-
mai, 1819 m. paskelbe ji garsiajame rinkinyje ,,Vaiky ir namy pasakos* pavadinimu
,.Dvylika princesiy‘*. Pasakos siuzetas tapo tarsi etalonu, pagal ji imta ieSkoti analo-
gijuy kity tauty folklore, kiirinys pradétas publikuoti populiariuose rinkiniuose.

Johano Bolte’s ir Jifio Polivkos leidinyje ,,Pastabos broliy Grimmuy vaiky ir namy
pasakoms* surinkti ir trumpai aptarti XX a. pradzios autoriams buvg prieinami tarp-
tautiniai pasakos analogai parodé, kad europiniai kiirinio variantai turi daug bendru-
my (BP 78-84).

Sukiirus tarptautini pasaky kataloga, i ji itraukta ir Sios pasakos anotacija; pasaka
priskirta AT 306 (dabar ATU 306) tipui. Tai suteiké galimybg ieskoti kiirinio analo-
gijy viso pasaulio tauty Zodinése tradicijose.

[ tyrinétoju akiratj Sis liaudies naratyvas, kaip atskiras pasakos tipas, yra pakliu-
ves daugiausia vokie¢iy folkloristy déka’. Be pasakos visuminio tyrimo, folkloristus
domina ir kai kurios jos detalés. Kulminaciniai kiirinio epizodai interpretuojami psi-
chologiniu pozitiriu (Scherf 2003: 2 1441), nagrin¢jami kai kurie mitiniai jvaizdziai;
tarkim, pasakoje aptinkama uzduotis naktj sekti karalaites traktuojama kaip zmogaus
i8Sméginimas nemiegojimu (Papachristoporou 2002: 174—194), pastebimas praSokty
bateliy vaizdinys (Papachristoporou 2008: 358).

Lietuviy folkloristikoje pasaka démesio susilauké nedaug. Religijotyrininkas Gin-
taras Beresnevicius joje izvelge keliy siuzetiniy linijy susikirtima, kuris, pasak moks-
lininko, galimas daiktas, atspindi kulttry konflikta religiniu pagrindu, t. y. matriar-
chalinis naratyvas apie moters burtininkés keliong | ana pasaulj bei véliau jsiterpiantis
patriarchalinis pasakojimas, kaip magisky daikty padedamas jaunikaitis persekioja
karalaite, iSlaisvina ja i§ anapusinio pasaulio jégu ir veda (Beresnevicius 1990: 156).

Neseniai iS¢jusiame Bronislavos Kerbelytés ,,Lietuviy pasakojamosios tautosa-
kos kataloge* pasaka priskirta dviem struktiiriniams-semantiniams tipams (3.1.0.9.
Herojus naudojasi Ziniomis apie konkrety personazq ar objektq bei 1.1.3.1. Herojus
nutraukia kito personazo kontaktus su pavojingu objektu — KbLPTK 306). Pirmaja-

su radikaliy krik§¢ionisSky paziliry tévu. Vyriausioji dukra Rachelé namuose aptinka slaptas duris ir
merginos ima bégioti | pasimatymus su vietos vaikinais. Paslapti atskleidzia jaunas atitarnaves karei-
vis, kuris sumano dukras sutaikyti su pykstanciu tévu. Tai tik keletas pavyzdziy i§ gausybeés kiiriniy
adaptacijy, o ju sukuriama kasmet. Daugiau informacijos apie literatiirines, muzikines, teatrines ir
kitokias adaptacijas galima rasti: <http://www.surlalunefairytales.com/twelvedancing/themes.html>.

? http:// www.surlalunefairytales.com/twelvedancing/other.html

* Pasakos prieiga internete: <http://gutenberg.spiegel.de/ ?id=5&xid=969&kapitel=246&cHash=b2
042df08bschuhetgbfound>.

* A. Briickner. Die zertanzten Schuhe, Zeitschrift fiir Volkskunde, 16, 1906, p. 207; Heino Gehrts.
Das Mirchen von der zertanzten Schuhen, Schamanentum und Zaubermdrchen. Verdffentlichungen der
Europdischen Mdrchengesellschaft, Bd. 10, 1986, p. 160—177; Ines Kohler-Ziilch. Shuhe: Die zertanzten,
in: Enzyzlopddie des Mdrchens. Handwdérterbuch zur historischen und vergleichenden Erzdhlforschung,
Bd. 12 / Lieferung 1, Géttingen, 2005, p. 221-227. Glaustas pasakos aprasas su interpretacija pateikiami
vokieciy internetiniame pasaky zinyne: <http://www.maerchenlexikon.de/at-lexikon/at306.htm>.
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me tipe (40 var.) pabréziama herojaus kelioné | anapusing sfera pasitelkus magiskus
daiktus ir sekant paskui merging / merginas ir parneSant naktinés kelionés jrodymus.
Antrajame tipe (3 var.) vaizduojama ne tik herojaus kelioné paskui merging / merginas,
bet nupasakojamas ir jy iSlaisvinimas i§ piktyju kery.

Mislingas naktinis Sokis, herojaus noras i$siaiSkinti, kur merginos naktj dingsta
ir kaip sudévi batelius, ir Sitaip laiméti vienos jy ranka yra pasakos veiksmo asis,
prikaustanti klausytojo / skaitytojo démesi prie naratyvo nekantriai laukiant, kaip
toliau plétosis siuzetas.

Tai pasaka, priskiriama prie grupés ty kiiriniy, kuriuose herojus turi iminti tam
tikrg misle ir taip iSlaikyti iSméginima ir pelnyti apdovanojima. Artimiausias Siai
pasakai siuzetas yra pasaka ,,Dékingas numirélis* (KbLPTK 507 A)°. Joje pasako-
jama, kaip jaunuolis, norédamas karalait¢ gauti { zmonas, turi atskleisti jos paslapti.
Stebuklingy daikty padedamas, jis nuseka paskui karalaitg¢ pas velnia ir i$ Cia par-
ne$a merginos batelj, velnio plauka, galva ir t. t. Siuos siuZetus suartina tam tikra
merginos gyvenimo tarpsnj gaubianti paslaptis — naktinis lankymasis pas chtoniskaji
biciuli — ir Sios paslapties iSaiskinimas. Prakeiktos merginos tema plétojama ir pa-
sakoje ,,Karalaité karste” — ten herojus tris naktis turi budéti prie merginos karsto
baznycios riisyje (KbLPTK 307).

Straipsnis yra skirtas pasakos ,,Prasoktos kurpaités® (ATU 306) vieno epizodo
analizei. Cia bus gilinamasi { nepaprasta merginy $okj ir ji supanéius veiksmus. Siuo
atveju labiausiai mus domina paslaptingojo Sokio, kurj Sokant sudévimi bateliai (mo-
tyvas F 1015.1.1) (TMIFL 3 260), prasmé, jo galimos iStakos. Jas atkurti méginsime
pasitelkdami ne tik folkloro medziaga, bet ir tam tikras kultiirines realijas.

Tarptautiniai variantai, jy paplitimas ir savitumai

Pasaka tarptautiSskai Zinoma pavadinimu ,,Prasoktos kurpaités* (vok. Die zer-
tanzte Schuhe, angl. Danced-out Shoes). Naujausios tarptautinio pasaky katalogo
versijos duomenimis, kiirinys uzrasytas daugelio Europos tauty folklore, o uz jos
riby zinomas Indijoje, Pakistane, Irane, Saudo Arabijoje, rytinéje Afrikos dalyje,
Meksikoje, Ciléje, Argentinoje (ATU 306). Kataloge pateikiamas standartinis kii-
rinio aprasas:

Karalaité / karalaités kasdien sunesioja po pora bateliy. Jos tévas nori suzinoti, kodeél taip
nutinka, ir uz i$siaiskinima pazada atiduoti ja { Zmonas. Tas, kam nepavyks to padaryti, praras
gyvybe.

Jaunuolis (kareivis, ¢igonas, siuvéjas, piemuo, valstietis ir t. t.) gauna stebuklinga daikta
(batus, kepurg, apsiausta, lazda), kuris padaro ji nematoma. Jis atsisako migdomojo gérimo
ir neuzmiega. Tapgs nematomas, jaunuolis nuseka karalaitg | pozemio pasaulj ir stebi, kaip §i
sudévi batelius Sokdama su velniu (slibinu ar kita mitine biitybe). Kita ryta jaunuolis viska pa-
pasakoja karaliui, savo pasakojima iliustruodamas i§ poZzemio pasaulio parsinestais daiktais
(Sakelémis, obuoliais, ziedu, karalaités apdaro dalimi). Jis veda karalaitg ir tampa karaliumi.

¢ Pagal tarptautini pasaky kataloga tai yra ATU 507.
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Ankstesnéje katalogo versijoje kaip atskiras potipis iSskirta pasaka ,,Dangiskos
merginos sekimas* (AT 306 A). Tai tik Indijos dvasinei kultirai bidingas kiirinys,
kuriame pasakojama, kaip princas i§vysta grazia mergina ir uzsigeidZia ja vesti. Si
sutinka tekéti, bet kiekviena nakti prasosi iSleidziama pas tévus. Princas, padedamas
stebuklingy daikty, tampa nematomas ir seka paskui zmona | dangy. Apsimetgs mu-
zikantu, pamato, kad zmona Soka priesais Indra ar kita dievybe. Indrai taip patinka
princo grojimas, kad jis nori apdovanoti jaunuolj. Princas praso grazinti jo Zmona
(ThRo 306 A).

Pasakos gana populiarios biita artimiausioje musy kaimynéje Latvijoje (123
var.). Latviy variantuose pasakojama, kaip karalaités kiekviena nakti suneSioja
daugybeg drabuziy ir bateliy. Jaunuolis, stebuklingy daikty padedamas, paseka jas ir
mato, kad jos Soka su velniais. IS pozemio jis parnesa auksing, sidabring ir deiman-
ting Sakeles (taures) (ArMe 306). Neblogai kiirinys zinotas ir slavy tautose. Antai
ryty slavy pasakos variantai pavadinti ,,Naktiniai Sokiai* (Hounsie naacku). Rusy
variantuose | pasakojima jtraukiama lietuviy pasakai nebiidingy epizody — carai-
té, norédama suzinoti, ar ja saugantis herojus miega, klausia veidrodzio, o kai §is
pasako, kad nemiega, veidrodi sudauzo (CYC 306). Pasakoje atsispindi kai kurie
slavy mitologijos elementai. Caraité béga i kita pasauli pas savo mylimaji — gyva-
te (HCC 87). Tuo tarpu bulgary variantuose vaizduojama, kaip karalaité Soka su
antgamtine bitybe (slibinu, saule, samodivomis, su karaliaus stinumi jiiros dugne)
(DDKC 306). Taigi, kaip matome, kiekvienoje tautoje karalaités Soka su tam kraste
zinoma mitine blitybe.

Paprastai mergina yra susekama ir iSteka uz jos naktinius pasiSokimus atsklei-
dusio herojaus. Pasitaiko kiriniy ir su nelaiminga pabaiga; jie labiau primena sa-
kmes. Antai lenky variantuose nuo velniy iSgelbéta karalaité po vestuviy mirsta
(KrPBL 306). Tai, kaip matysime, labai artima kai kuriems lietuviskiesiems pasakos
variantams, svyruojantiems ant keliy zanry ribos.

PanaSus pasakos siuZetas pastebimas ir Piety Europos valstybése. Portugaly pa-
sakose aptinkami pazistami motyvai: karalaités Soka su mitinémis bitybémis (vel-
niais). TaCiau pasitaiko ir savity detaliy, pavyzdziui, naktinés kelionés metu karalai-
tés suavi gelezinius batelius (CPF 306).

Kaip matome, europiniams pasakos variantams biidingas daugmaz panasus siu-
zetas: paslaptingas merginy dingimas naktimis, parsiradimas suneSiotais bateliais,
Sokis su velniais / kitomis mitinémis biitybémis.

Bendro pobiidZio informacija apie lietuvisSkuosius variantus

Pasaka jtraukta i dar 1936 m. pasirodZziusi Jono Balio ,,Pasakojamosios tautosa-
kos motyvy kataloga“ (BLPK 306). Tuo metu Lietuviy tautosakos archyve turéta
septyniolika Sio tipo liaudies kiiriniy variantuy.

Per ilgus medziagos kaupimo metus uzrasyta daugiau varianty, taciau ir dabar
pasaka nepasizymi dideliu populiarumu — i§ viso jos turima 43 variantai (35 gryni
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ir 8 kontaminuoti)’. Seniausias uZraSytas tekstas datuojamas 1884 metais. Pasaka i$
Leonardo Rimkaus, gyvenusio Padievycio kaime (Tauragés apsk.), lenkiskai uzrasé
Mecislovas Davainis-Silvestraitis (LVIA f. 1135a. 10, nr. 175, p. 262). Carinés Ru-
sijos valdymo laikotarpiu (mazdaug 1884—1906 m.) uzrasyta nedaug, bet tai bene
patys vertingiausi kiiriniai.

DidZziausia dalj sudaro tarpukario Lietuvoje uzrasytos pasakos (1924—1938 m.),
kai aktyviai skatintas folkloro rinkimas. Véliau kiiriniy skai¢ius mazéja dél nattiraliy
priezas¢iu — pasaky sekimo tradicijos nykimo. Sovietmeciu pasaky uzfiksuota pana-
Siai kaip ir pirmuoju laikotarpiu, taciau tada atsiranda tam tikras medZziagos rinkimo
privalumas. Dél technikos naujoviu keturi pasakos variantai turi garso jrasus, lei-
dziancius ne tik i§girsti autentiSka sekima, bet ir tiksliau atspindéti pasakos siuzeta
(LTR 3783/1965/, 4306/89/, 4827/32/, 4830/4/).

Pastaby apie aptariama pasaka beveik nerandame. Prie vieno varianto uZra-
Sytojas tik pamingjes, jog pateikéja pasaka iSmokusi i§ tévy gimtajame kaime
(LTR 1870/122/), o prie kito yra pateikéjo pastaba, kad jis pasaka iSgirdes tarnauda-
mas kariuomenéje i§ lenko kareivio ir perpasakojes lietuviskai (LTR 4306/89/). Taigi
tai bty akivaizdus pavyzdys, rodantis pasaky migracija i§ vienos tautos Zodinés
tradicijos i kita.

Nevienoda yra pasaky kokybé. Dél didelio noro uzfiksuoti kuo daugiau folklo-
ro medziagos ar dél reikiamy Ziniy trikumo ji neretai nukentédavo. Tokios pasakos
daznai blina perpasakotos neislaikant liaudiSkos kalbos, trumpintos ar redaguotos,
»pamesti“ kai kurie svarbiis siuzeto elementai. [domu, kad vienas kiirinio variantas
pasektas pirmuoju asmeniu tarytum norint jteigti, jog taip esa nutikg paciam pasako-
tojui (LTR 4306/89). Tai né kiek neglumina klausytojo, nes neretame $io tipo naraty-
ve yra daug sakmisky detaliy, o sakméms yra labai svarbus jtikinamumo lygmuo, nes
ju paskirtis buvusi supazindinti kaimo bendruomeng su aplink vykstan¢iu gyvenimu.

Pasaka zinoma visuose Lietuvos regionuose, gausiau uzrasyta Rokiskio, Pakruo-
jo, Vilkaviskio, Marijampolés rajonuose.

Nepaprastas Sokis

Sokis pasakoje yra itin pabréziamas veiksmas, patraukiantis klausytoja ar skai-
tytoja vitaliSkumu, jame gluidincios jégos nepaprasta raiska. Merginy potraukis kas-
nakt bégti pasiSokti rodo savotiska Sokio verte, o gal net maging paskirti, nes jis
kruopsciai slepiamas nuo pasalinés akies. Be Sokio, merginas naktiné iSvyka { ana-
pusinj pasaulj traukia ir puota, linksmybémis, todél kartais linkstama traktuoti, kad
tai pirmesnis elementas nei Sokis. Pazitirésime, ka apie tai gali pasakyti lietuviskieji
pasakos variantai.

I$ visy perzvelgty 43 teksty fakta, kad naktiniame vakarélyje yra Sokama, rasi-
me 24 pasakose, vadinasi, kiek daugiau nei puséje. Kituose naratyvuose vaizduo-
jamas didelis susibiirimas, apie kuri kalbant pabréziama, kad ¢ia yra vaiSinamasi

" Medziaga susisteminta (sistemino B. Kerbelyté) iki 1982 m.
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(LTR 291/215/, 1922/10/), arba tai suvokiama kaip slaptas mylimyju pasimatymas
(apie pastara dalyka kalbésime atskirai). Vis délto panasu, kad Sokis lietuviskuose
pasakos variantuose yra vyraujantis pasilinksminimo elementas, todél reikalaujantis
iSsamesnés analizés.

Kiriniy, kuriuose paaiSkinama merginy naktinéjimo priezastis, yra nedaug.
Merginu naktinis dingimas siejamas su prakeikimu ar rysiais su velniais: yra pra-
keikta / prakeiktos (LTR 2513/13/, 291/215/, 4306/89/, LVIA f. 1135a. 10, nr. 175,
p. 262, 324), velnio apsésta (LTR10°/187/), susitikinéja su velniu / velniais (LTR
410/94/, DSPSO 1). Dél savo tokio neiprasto elgesio karalaités jvardijamos ragano-
mis (LTR 260/471/). Galima numanyti, kad naktines linksmybes i§provokuoja mi-
rusi merginy motina. Antai viename variante teigiama, kad po karalienés mirties du-
kros émusios dingti naktimis, grizdavusios nuvargusios (LTR 1852/68/). Tuo tarpu
kitame kiirinio variante jau patvirtinama, kad mirusi karaliené buvo pavedusi dukras
velniams Sokinti (LTR 1621/89/).

Gali buti, kad ¢ia susiduriame su tikéjimu, jog raganos gali perduoti savo magi-
nius gebéjimus kitoms moterims. Tai iliustruoja pluostelis mitologiniy sakmiy (Vé-
lius 1977: 222).

Taciau aptiksime ir kitokiy merginy elgesio vertinimy, veikiausiai susiformavu-
siy véliau, veikiant baznytinés moralés normoms. Esama varianty, kuriuose mergina
tiesiog jvertinama kaip esanti prastos moralés: dukté yra netikusi (LMD 1 99/6/),
dukté padyko, naktimis eina pas jaunikius (BsLP] 3 92). Taigi merginy elgsena is-
skiria jas i§ visos bendruomenés, atskleidzia juy kitoniskuma. Reikéty sutikti su nuo-
mone, kad toks karalai¢iy elgesys gali atspindéti nukrypimus nuo jprasto socialinio
elgesio, tiksliau tariant, vengima tekéti (Papachristophorou 2008: 358). Antra vertus,
§i situacija vertintina ir kitu psichologinio poziiirio aspektu — tai traktuojama kaip
maistaujancios dukters ir tévo konfliktas (Scherf 2003: 2 1442). Panasu, kad pasakos
pradiné situacija gali biiti prilyginama konfliktui pasakoje apie téva, norintj vesti
savo dukterj (ATU 510 B).

Merginy naktinis dingimas zadina aplinkiniy smalsuma ir dél kity prieZas¢iy — jis
yra susijes ir su tam tikrais materialiniais nuostoliais, nes supléSoma ne viena pora
apavo: karalius nespéja pirkti dukrai / dukroms bateliy (LTR 4827/32/, 1456/114/,
452/114/,1621/89/, 260/471/, 1852/68/, 807/1733/, 2513/13/), karalaité su SeSiomis
tarnaitémis per naktj praSoka po pora bateliy (LTR 358/636/), dvylika karalai¢iy per
naktj supléso ceverykus (LTR 552/1082/, 2268/121/), dukté per nakti sunesioja tris
poras kurpiy (LTR 544/227/), SeSias poras baty (LTR 291/215/), devynias poras ba-
teliy (LTR 1107/16/), dvylika pory kurpiy / bateliy (LTR 279/56/, 410/94/, 2144/42/,
284/526/, LMD 1 300/5/), dvidesimt dvi poras ceveryky (LTR 344/707/), Simta pory
baty (LTR 1870/122/). Tik viename variante pasakojama, kad karalaité vakarais
dingdavo neSina trimis eilémis drapany, o grizdavo su viena (LMD 1 494/9/).

Regis, kai kuriuose variantuose supléSomu bateliy skaicius yra hiperbolizuojamas,
taip pabréZiant merginy iSvykos nepaprastuma, Sokio intensyvuma ar antgamtiSkuma.
Taciau galimas ir kitoks Sio pasakos motyvo perteikimas. Antai viename variante tei-
giama, kad trys panelés pernakt nudilina gelezines kurpes (LTR 3783/423/). Fiziskai
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tai sunkiai jvykdoma, taciau galime prisiminti ir stebukling pasaka ,,Eglé Zaléiy ka-
raliené” (KbLPTK 425 M). Ten Zmonai zal¢io skiriama uzduotis sudévéti gelezines
kurpes; $ioji, raganos patarta, pakaitina kurpes ant ugnies ir paskui jos nesunkiai
nudilinamos. Kitose stebuklinése pasakose geleziniy baty sudilinimas traktuojamas
kaip personazo kantrybés iSméginimas, kancios patvirtinimas, pavyzdziui, vyras su-
dilina gelezinius batus — randa zmong (KbLPTK 402), ieskodama vyro, karalaité
sunesioja gelezinius batus (KbLPTK 441). Akivaizdu, kad, pabréziant medziaga, i$
kurios avalyné pasiiita, ¢ia sickiama parodyti merginy nepaprastas galias, turimas
dél ju rysiy su anapusiniu pasauliu.

PraSokty bateliy vaizdinys Sioje pasakoje yra pasaulézitiriné universalija. Kaip
pazymima, bateliy simbolika yra glaudziai susijusi su moteriSkumu. Pats rySkiausias
pavyzdys biity placiai zinoma pasaka ,,Pelené* (ATU 510 A). Joje jaunikis ieSkoma
merging atpazjsta primatuodamas jos pamesta batelj (Papachristophorou 2008: 358).
Moterisky bateliy motyva savo kiiryboje panaudojo ir garsusis dany pasakininkas
Hansas Kristianas Andersenas. Pasakoje ,,Raudoni bateliai“ (1845) jis pavaizdavo
merging, pernelyg pamégusia savo raudonuosius batelius, kurie véliau pasirodg pra-
zutingi — mergina su jais nepaliovusi Sokti ir jai reikéje nukirsti kojas. Literattirinéje
pasakoje pabréziami kiti dalykai — bateliy spalva, turinti ryskia jaunystés, aistros
simbolika, ir tokio apavo dévéjimas, vedantis i priklausomybg¢ nuo Sokio. Panasu,
kad autorius savaip interpretavo folklorini prasokty bateliy motyva.

Kita vertus, svarbi ir materialiné §io vaizdinio pusé. Ilga laikq bateliai buvo pra-
bangos daiktas, nes pasiiiti i§ odos (brangios Zaliavos), ir juos paprastai nesiojo tik
pasiturintys Zzmonés, t. y. aukStesnio visuomeninio sluoksnio atstovai. Mados i Lie-
tuva visais laikais ateidavo i§ Vakary Europos ir greitai biidavo priimamos vietiniy
gyventojy. Gali buti démesio vertas faktas, kad XVIII a. plito lengvi, uzdaroms pa-
talpoms pritaikyti tekstiliniai bateliai. Jie greitai susiavédavo ir juos reikédavo daz-
nai keisti. Be to, amziaus pabaigoje pasirodé¢ kita avalynés mados naujové — ploksti
suvarstomi bateliai, primenantys baleriny puantus ir daznai siuvami i§ plonos odos ir
Silko (Matugakaité 2003: 331). Tokia avalyne buvo labai lengva sugokti. Sie ploni ir
trapus bateliai leisty daryti prielaida, kad per nakti prasoktos merginy kurpaités gali
atspindéti tam tikras bendras europines dvaro gyvenimo realijas.

Taciau grizkime prie nepaprasto Sokio aptarimo. Kaip pastebima, Sokio vaizdavi-
mas folklore yra gana populiarus elementas, suskaic¢iuojama daugiau kaip 60 jvairiy
atsikartojanciy Sokio motyvy, susekamy jvairiuose liaudies naratyvuose bei baladé-
se. Juose pateikiama informacija apie ivairialype Sokio paskirti: nuo Sokiy anapu-
siniame pasaulyje, Sventose vietose iki Sokio kaip tam tikros bausmés ar zmogaus
i8Sméginimo (TMIFL 6 188).

Sie folkloro duomenys, atmetus kai kuriuos iskraipymus ir fantazijas, itin aikiai
parodo svarbia Sokio paskirtj Zzmonijos gyvenime. Dauguma dabartiniy veiksmuy,
elgsenos paprociy yra priimami kaip savaime suprantami, per daug nesigilinant { ju
pirming paskirtj. Beveik iki pat XX a. pradzios zmogus buvo labai priklausomas

8 Prieiga internete: <http://hca.gilead.org.il/red_shoe.html>.
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nuo ji supanciy stichijy atsitiktinio poveikio, todél jo gyvenimas buvo smarkiai ritua-
lizuotas, tikintis palenkti i savo puse jégas, galin¢ias sukelti nelaimes. Sokis, tam tikri
apeiginiai judesiai buvo vienas i§ poveikio biidy, aktyviai propaguotu per jvairias cik-
lo $ventes (Urbanaviciené 2000: 184-387). Kriks¢ionybé i savo globa perémé pago-
nidkas §ventes ir sutapatino jas su savo kalendoriui artimomis datomis. Sokiai, ypa&
sakralioje baznyc¢ios aplinkoje, dvasininkijai nepasirod¢ priimtini. Antai XIII a. buvo
teigiama, kad Sokj vedanti moteris neSioja velnio varpelj (Jones 2000: 215). Tokiy
neigiamy pareiSkimy atrasime ir daugiau, tad panasu, jog tai buves visuotinai vyraves
pozitiris, smerkiantis Sokanc¢ia moterj. D¢l to visisSkai tikétina, kad miisy aptariamuo-
se naratyvuose apibtidinama Sokj galéjusi paveikti asketiska, Sokius niekinanti vidur-
amziy nuostata, nukreipta prie§ pagoniskus reliktus. IS tiesy dalyje pasakos varianty
Sokis primena vidurvasario Sventés — Joniniy — naktinius ragany $éliojimus ir tam
pagristi rasime atitinkamuy sutapimy. Visy pirma, be i§imties visuose pasakos varian-
tuose vaizduojamas nakties laikas — tamsiyjy jégy apraiskos metas ir Joniniy $ventés
kulminacinis momentas. Kitas svarbus aspektas — vakarélio lokalizacija. Keliuose
variantuose teigiama, kad merginos pasiSokti atvyksta ant kalno (LTR 1922/10/), prie
kalno (LTR 1870/122/, 1852/68/), i nama ant kalno (LTR 4306/89/). Pasak etnografi-
niy uzraSymuy, Joninés buvo §venc¢iamos dazniausiai aukstesnése vietose (Balys 1993:
213-215). Vadinamyju ragany susirinkimai jvairiose vietovése, kaip zmoniy buvo
tikima, turéje tam tikrus kalnus (Kerbelyté 1997: 67-68).

Kita vertus, pasakoje Sokiai vyksta ir sukultlirintame gamtos kampelyje — sode
(LTR 2144/42/,2268/121/, 1456/114/) arba, kaip ir dera stebukliniy pasaky pasau-
lévaizdziui, prabangiame pastate — dvare (LTR 4827/32/,260/471/, 284/526/, LMD
1 494/9/, 532/9/), deimantiniame dvare (LTR 2513/13/), rimuose (LTR 279/56/,
410/94/, 10B/187/, 3116/362 ), pilyje (LTR 552/1082/, 807/1733/). Vis délto tai la-
biau suliteratlirinti pasakos variantai, perteikiantys idealizuota aplinkos suvokima.

Dalyje varianty atvykimo vieta, sukorus tokia sudétinga keliong, tiesiogiai su-
siejama su ,,anuo“ pasauliu. Sakoma, kad atbégama i pragara (peklq) (LTR 452/49/,
1322/99/, 291/215/, 1621/89/), i velniy dvara (LTR 452/114/, BsLP] 3 92, 4 220).

Linksmojo vakarélio kulminacija — energingi Sokiai. Tradiciskai Sokis yra api-
bréziamas kaip Sabloniski, ritmiski tam tikra seka atlickami kiino judesiai laike ir
erdvéje, daznai pagal muzika (Jones 2000: 213). Tai, ka regime nagriné¢jamuose pa-
sakos tekstuose, negalime pavadinti jprastais Zzmoniy Sokiais, dazniausiai turinciais
savo pavadinimus, pasizyminciais tam tikru judesiy eiliSkumu. Apie Sokio pobudj,
jo judesius smulkiau nepasakojama, pieSiamas tik apibendrintas vaizdas. Viena-
me variante aptinkame detalg, pagal kurig situacija galima interpretuoti kaip esan-
Cig orgiastinio pobiidzio: raitojasi po Zami kap gyvatis visi su tom merginom LTR
4306(89). Dazniausiai pabréziamas Sokio intensyvumas: Ir taip Soko visq naktj, kol
prakiuro batai LTR 358(636); kad pradéjo Sokc visy nakci tep, kad net karalaitiy
ceverykai visai suplyso LTR 552(1082).

Sokio nepaprastuma stebétojas suvokia pamates, kas tokie esantys merginy $o-
kiy partneriai. Smaginamasi ¢ia kartu su jaunikaiciais, kurie véliau identifikuojami
kaip velniai: Suoka puonaiciokai apsirengen graze, so skrybelés, uo vedory asluos
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verda didelis varinis smaluos LTR 4827(32); pribégo tokj sodq lyg vySniy, tenai Soka
daugybé ponaiciy su jaucio kojomis, ir to paniota tik Soka, soka LTR 1456(114);
pradéjo tie karaliiinai Sokinti karalaites. O ten buvo ne karaliiinai, ale velniai, nes
tik su viena skylute nosyje LTR 2513(13); tame dvare buvo daug visokiy zmoniy,
visi turéjo nevienodas kojas: vieni turéjo visty kojas, kiti arkliy, treti karviy ir t. t.
<...> Po kiek laiko pradéjo griezti muzika, ir velniai pradéjo sokti su karalaitémis
LTR 260(471); Jis pamateé, kad Soka nei Zzmonés, nei oZiai, panasiis j zmones, bet su
ragu. Buty panasiis § oz, bet su zmogaus liemeniu, ozZio ragu LTR 1852(68).

Kitas svarbus dalykas, pastebimas pasakoje, kad Sokio iniciatorémis galima lai-
kyti moteris, jas sekantis vyras yra daugiau stebétojas. Tai biity galima pagristi tam
tikrais kultiriniais faktais. Kaip pazyméta, prie kulttiros iStaky Sokiai buvo daugiau
vyry prerogatyva, nes judesiai buvo daugiau susij¢ su vyry veiklos sritimi — medziok-
le (Poskaitis 1989: 56). Formuojantis naujoms gyvenimo salygoms, kai zmogus tapo
ne taip priklausomas nuo atsitiktiniy maisto istekliy, Sokiy iniciatyva perémusios
moterys. Tai matyti ir i§ vélyvyjy etnografiniy duomeny. Antai Mazosios Lietuvos
gyvenimg apras¢s Eduardas Gizevijus pastebéjgs, kad Sokti labiau norédavusios
merginos, tad turédavusios gerokai pameilikauti vyriskiams, kad $ie ryZtusi prie ju
prisidéti (Lietuvininkai 1970: 136).

Gaivalisko naktinio $¢liojimo genezé gali buiti sietina ir su atitinkamais vidur-
amziy reiskiniais, t. y. su tuo metu Europoje atsiradusiais macabre $okiais. Istorijos
Saltiniy paliudyta, jog tokiy Sokiy metu Sventoriuose nakti susirinkdavo Zzmoneés, su
2000: 28). Be to, sio Sokio vaizdinio formavimuisi itakos galéjo turéti ir vadinamasis
$v. Vito Sokio (Chorea Sancti Viti) reiskinys. Tai tam tikra masiné isterija, pasireis-
kianti Sokiy manija. Jos apra§ymy biita dar pries Kristy, o epideminj pobudj ji igijusi
viduramziais (Brabazon 1880: 731).

Sokis — ne tik smagumas; tai ir bauginantis veiksmas dél savo istestumo, atiman¢io
paskutines fizines jégas: karalaité isvedé ji Sokti. Tiek Soko, kad jam ir Silta pasidareé.
Kiek laiko pasokes, prasosi, kad paleisty, bet ji nepaleidzia, o dar labiau Sokdina
LTR 1621(89). Sokis, kaip veiksmas, dél savo intensyvumo ir trukmés galintis sukel-
ti ir mirty, atpazjstamas stebuklinéje pasakoje ,,Mergina pirtyje (KbLPTK 480 B*).
Joje vaizduojama, kaip podukra susiduria su velniais, kurie kviecia ja Sokti ar tekéti
uz ju. Mergaité, suvokdama $ios akistatos pavojinguma, sako neturinti suknelés, pas-
kui bateliy ir t. t. Sitaip ji i3sigelbsti nuo prazities. Tuo tarpu pamotés dukra i§ karto
iSvardija visus prasomus daiktus ir yra velniy negyvai uzsokdinama.

Velnias nori Sokti su merginomis ir pasakoje apie kvailg velnia ,,Lino kan¢ia“
(KbLPTK 1199 A). Velnias, paprastai atpazistamas i$ tus¢io bato galo (LTR 1519/1/,
3158/2/), nosies be skyluciy (LTR 4830/70/), Sokdina merging iki uzdusimo (LTR
1197/26/). Merginas $okina ir numiréliai (SISLP 107). Viename variante mires jau-
nuolis tol Sokdina visai nuilsusia mergina, kol Soki stebéjes senelis pradeda pasakoti
lino kancig. Tada Sokis nutriiksta (LTR 931/55/).

Merginy ir velniy santykiai pastebimi mitologinése sakmése apie merginas Sokdi-
nancius ar lankancius bernus. Merginos pamato, kad bernai turi ne Zmogaus bruozy:
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yra su uodegomis, arklio / vistos kojomis, nosis su viena $nerve, ir supranta, su kuo
turi reikala (KbLPTK 3 249-250). Fizinis kontaktas su velniais Sokio metu palicka
ryskias zymes — kita diena Sokéjos ant savo kiino, kur velniai liet¢ jas, rasdavusios
mélynes (BsV 380).

Panasu, kad Sokis d¢l neigiamo Bazny¢ios poZiiirio tapo velnio jtakos sfera ir tai
iaugo i kasdienybés mitologija. Antai velnio sasajos su kiino judesiu iSreiskiamos
prietaru — vaiko pagasdinimu: Miis motina labai bardavo uz tai, kaip sédint kojq
supi. Sako: nereik kojq supt, nes velnias, ant kojos uzsitipes, labai dZiaugias, jog ji
smogus supa. Per tai tyciomis nereik supt né kojos, né rankos BsV 381. Sokanéio
velnio / raganos vaizdinys atsispindi ir gamtos reiskiniy apibtidinime. Apie smarkia
piiga sakoma, kad tai velniai Soka su raganom; velnias kazokq Soka LK Ze. Lyginant
Soki ir dainavima, izvelgiama paniekinamoji gaidele, dainavima iSkeliant auksc¢iau:
Daba vakaruSkos biina, ka nors issizioty, sudainuoty nors vienq daing, ale ne — tik
duoda Sokt, i gana LKZe.

Taigi paprastam mirtingajam Sokis su velniu dazniausiai reiskia neiSvengiama
ktino suzalojima, tad santykiy su §ia mitine biitybe bijomasi. Taciau bauginantis yra
ne tik Sokis su paciu velniu. Stebétojui siauba kelia merginos turimos nepaprastos
fizinés galios, leidziancios jai iSlikti nesuzeistai Sokant ant aStraus pagrindo: Pana
Soka. Apsisuka vienq syki — is karta pora baty nuplysa, nes Soka ant ugniniy peiliy
LTR 3116(362); Ti buva taks kalnas, ir ana pradéja Sokt su velniais. A mat, znocia,
padlaga buva ¢veky, tai jai labai grait plySa ceverykas. Ana vienas meta, kitas jema
LTR 1870(122); [sivede tq karalaite | tuokiq didele stancijq, kur buva padlaga is
britvy. Tai kuoznq naktj visi velniai jq Sankydava ant tuos padlagas. Syki pasuok su
kuokiu velniu — i tur numest jau vieng puorq ceveryky LTR 410(94). Beje, merginos
batelius supléso pakeliui | kelionés tiksla, nes ir ¢ia kelias nusétas astriais daiktais:
Tame sklepe buvo grindyje ibestos adatos LTR 291(215); Pries juos buvo kelias,
kuris buvo isklotas britvomis LTR 1192(60); tas takas pilnas stikly LTR 1456(114).
Paprastai astris daiktai pomirtiniame pasaulyje traktuoti kaip priemoné tam tikrai
kanciai, atgailai Zmonéms, labai prasikaltusiems gyviems biinant. Antai pasakose-le-
gendose rasime pavyzdziy, kad pléSikavusiam Zmogui po mirties pragare paruosia-
ma peiliy ir ylu lova (KbLPTK 756 B), yly ir skustuvy lovos — turtuoliui ir jo zmonai
(KbLPTK 802 C*). Taciau aptariamuoju atveju §io vaizdinio iStaky reikéty ieskoti
kitur, grei¢iausiai atkreipiant démesj { zmones, turin¢ius iSskirtiniy fiziniy galiy (ne-
bijanciy astriy, karSty daikty), kurios pasiekiamos transo metu, kai kontaktuojama
su transcendentiniu pasauliu.

VelniSkos vestuvés

Kodél velnias taip mégsta Soki? Galima manyti, kad dél potraukio moterims, ku-
ris jvairiuose folkloro tekstuose atsiskleidzia taip aiSkiai ir negin¢ijamai. Pastebéta,
kad velnias ir moteris turi nemaza iSorés bendrybiy, biido sutapimuy, jis siekia motery
palankumo, vienas i§ démesio rodymo zenkly ir yra atéjimas | vakarélj, kvietimas
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Sokti (Velius 1987: 141-142). Sia trauka prie merginy galéjome jzvelgti ir aukiciau
aptartose sakmese.

Meilés tematika plétojama ir kai kuriuose Sios pasakos variantuose, ypac tuo-
se, kur néra Sokio elemento. Antai sakoma, kad mergina béga naktj pasimatyman {
aukso riimus pas jaunikaiti (LTR 344/707/), i dvara pas princa (LTR 1192/60/), pas
kavalieriy (LTR 2954/7/), pas mylimaji i grazius rimus (LTR 10b/187/), pas prin-
ca (LTR 1192/60/). Sie tekstai yra romantizuoti, parodantys jprastinius isimyléjusiy
poru santykius. Tai veikiausiai rasytiniy Saltiniy paveikti variantai arba pasaky uzra-
Sytoju pridéti romantiski intarpai.

Taciau esti varianty, kuriuose pabréziama chtoni§ka mylimojo prigimtis. Mergina
susitinka sode su mylimuoju / suzadétiniu velniu (LTR 10A/50/, LMD 1300/5/), béga
pas driita, plika seni — velnia (LTR 10%/50/), kipsa (LTR 279/56/), i stiklo dvara pas
smakq (LTR 4830/4/). Panasios prigimties mylimaji pastebéjome ir tarptautiniuose
naratyvo variantuose. Viename tekste figliruoja animalistinés kilmés meiluzis — at-
skubéjusia ponia meska nusinesa | savo guoli (LMD I 99/6/). Analogiskas moters ir
meskos santykiy motyvas ypac biidingas stebuklinei pasakai ,,Stipruolis ir jo bendra-
keleiviai* (KbLPTK 301 B) ir yra gristas tam tikromis pasaulézitirinémis realijomis.
Sio laukinio Zvéries traktavimas rodo, kad egzistavo pagarbus poziiiris i meska, netgi
jos kultas. Antropologai teigia, kad pagarba meskai reiksta dar priesistorés laikais; ir
tai buvo biidinga gentims, daugiausia besiveré¢ian¢ioms medziokle (MHM 2 128).

Kasnaktiniai merginos pasimatymai su velniu pamazu veda rimtesniy santykiy
link. Yra varianty, kuriuose tokiais pasimatymais net planuojamos vestuvés su Sia
chtoniskaja mitine butybe: Pragare jau jos lauké velniai. Pasodino jq prie stalo ir
pradéjo valgydinti. <...> Tqpat vakarq turéjo biiti jos vestuvé LTR 291(215); Ti jis
uzgirda kalby, kad jai baigias terminas biit unt Zemes, pa trijy deny jau Zenysis ir
nebeatais LTR 1870(122); Treciq nakti pamate jis, kad su didziausia karieta vaziuo
karalaite su velniu ant sliiba LTR 410(94); Jis nuvazZiuoja ragany karalystén. Ten
jos Soko per visq nakti. <...> Jos jau ruosé veseljas LTR 1107(16).

Paprastai vestuvés su mirusiyjy pasaulio biitybe reiskia viena dalyka — merginos
mirt], dazniausiai — smurting. Tam iliustruoti prisiminkime mitologines lietuviy sak-
mes apie muzikantg pasikorélés vestuvése. Sakméje pasakojama, kaip muzikantas
paprasomas pagroti dvare vykstanc¢iose vestuvése. Grodamas zmogus tarp Sokan-
¢iyjy ir besilinksminanciyjy atpazista vieng mergina. Kita diena muzikantas suzino,
jog $ioji pasikorusi (KbLPTK 3 261-262). Sakmés analiz¢, tam tikras naratyvo de-
tales gretinant su paprociais, parodé¢, kad ji turinti sasajy su tradicine lietuviy kulti-
ra. [zvelgiama, kad Sokis buves laidotuviy ir mirusiyju pamin¢jimo ritualo dalis ir
konstatuojama, jog mitologinéje sakmeéje atsispindi realiis vestuviy ritualo elementai
(Korzonaité 1993: 22-23).

Grjztant prie aptariamosios pasakos, keliuose jos variantuose aptiksime minéta
merginos pasikorima:

Tada pana sosigeda, nobega i pasikare. Pons Jono uzmokei, kiek reike. Jons mokeje grait
ant muzikos. Neuzilg atvaziava pons praszit Jona i veselio grait. Jons apsitaise i novaziava i
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veselio. Pamileje ji i liepe grait. Jos atsiseda ant sula i graej. Jos begraidams isiZiureje, kad
kaip szok ponaicz vis prein pri sienos, pabrauk par sieno i pasitep par akes. Jos ar pasitepe
par akes i Ziur, kad ant kialma atsisedes graij. Pana ta kor jos soseke pakarta ant karkla.
Velniuke szok, dziauges. Jos nosispiove i iszeje. Pareje pas pono, ten gyvena, gyvena i nosi-
gevena LMD 1300(5).

Kaip matome, pasakos pabaiga supanasé¢jusi | sakmg, primena pirmiau minétus
tekstus apie zmogaus muzikavima nusizudziusios merginos velniSkose vestuvése.
Kitame variante mergina sp&jama apsaugoti nuo pakorimo: ateinanciq naktj biity
buves panos sliibs, t. y. biity jq pakore LTR 3116(362). Naratyvuose atsispindinti
informacija grindziama tam tikromis pasaulézitirinémis nuostatomis: ankstyva mer-
ginos mirtis gali biti traktuojama kaip vedybos su mirusiyju globéju (t. y. velniu)
(Vélius 1987: 142).

Merginos vedybuy su velniu motyvas yra zinomas ir kitose pasakose. Antai stebu-
klingje pasakoje ,, Vampyras* (KbLPTK 363) dukté sako tekésianti uz vyro su aukso
nosimi. Kai toks vyras pasipersa ir jie susituokia, paaiskéja, kad tai velnias. Pasakoje
apie kvailg velnia ,,Lino kancia* (KbLPTK 1199 A) uz duotg kraiti mergina turi te-
kéti uz velnio (LTR 3198/48/), mergina susidera eiti uz grazaus ponaicio, kuris, kaip
paaiskéja, yra velnias (LTR 1421/32/).

Idémiau pastudijave folkloro medziaga, rasime ir daugiau liaudies naratyvy, at-
spindin¢iy merginy ir velniy santykius’. Vis délto milsy aptariamos pasakos merginy
elgsena turi iSskirtini bruoza. Paminétose mitologinése sakmése merginy kontak-
tai su velniais vyksta daugiau chtoniskyju mitiniy biitybiy iniciatyva, velniai siekia
merginy palankumo stengdamiesi nuslépti savo tapatybeg ir merginos ju vengia, o
nagrinéjamoje stebuklingje pasakoje merginos savo noru bendrauja su velniais. Tai-
gi panasu, kad priartéjame prie raganystés fenomeno. Pastebéta, kad raganos, turin-
¢ios itin artimus santykius su Siomis chtoniskomis mitinémis biitybémis, neretai yra
priklausomos nuo juy valios (Vélius 1977: 223-224). Tai rodo ir kai kurie raSytiniai
Saltiniai. Antai XVIII a. ragany teismy Lietuvoje dokumentuose uzrasyti vadinamyjuy
ragany prisipazinimai, kad jos skraidziusios ant tam tikry kalny, kur biidavo puo-
taujama, geriama, susitinkama su velniais, perSami jaunikiai (BRMS 4 92, 93). [do-
mu, kad keliuose pasakos variantuose su mergina pasielgiama taip, kaip inkvizicija
elgdavosi su moterimis, pripazintomis raganomis, t. y. jos sudeginamos: karalius
baisiai supyko ir, padares didzZiulj lauzq, uzsodino ténai savo dukteres ir paskui visas
sudegino LTR 260(471); Ukininkas liepé sukurti didelj lauzq ir imesti savo dukteri
LTR 344(707).

Kita vertus, yra varianty, kuriuose atlickamas savotiskas velnio apséstos mer-
ginos apvalymo veiksmas — sukapojimas, iSplovimas ir atgaivinimas: Senelis privede
panq prie upelio ir sukapoja panq i tris dalis. Kiekvienq dalj labe cysté isplove ir
vél sudéje. Stojos pana labe grazi ir skaisti LTR 3116(362); liepé sugrizus karalaite
perkirsti pusiau taip, kad viena pusé pulty i vienq, o kita — | kitq puse. Paskui nueiti

? Tai padaryta folklorinio velnio analizei skirtoje monografijoje (Vélius 1987: 139-161), todél &ia
smulkiau nesigilinsime.
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[ aptiekq ir ten gausiqs gydomojo ir gyvojo vandens. Tada jq vél sudéti, apslakstyti
tuo vandeniu LTR 1192(60). Toks magiskas iSvalymo veiksmas pasitaiko ir kituose
stebukliniy pasaky tipuose ir aiSkinamas kaip senyju vedybiniy paprociy at$vaitas,
kai nuotakos maudymas buvo vienas i$§ svarbesniy nuotakos pasirengimo tuoktuvéms
veiksmu (Rohrich 2008: 60). Lietuviu folkloro medziaga leidzia daryti papildomas
izvalgas. Sis elementas gali biti traktuojamas kaip tam tikra velnio vaidmens vestuviy
paprociuose liekana. Antai patarlése teigiama, kad merginos kasose esas supintas vel-
nias, o iStekéjus ir paleidus kasas — paleidZiamas ir velnias (Vélius 1987: 152—153).

Baigiamosios pastabos

Stebuklinés pasakos centre stebimas intensyvus Sokis, atrodantis kaip fantastinis
naratyvo elementas, i§ tiesy gali biiti pagrindziamas tam tikrais pasaulézitiriniais
dalykais. Analizé parodé, jog tai yra daugiasluoksnis vaizdinys, patyregs pozitiriy i
ji kaita.

Visy pirma Sokis pasakoje stebimas kaip gaivaliskas, spontaniskas kiino jude-
sys. Tai judéjimas, kylantis i§ gyvybés jégu pertekliaus ir suteikiantis pasitenkinima
patiems Sokéjams (plg. graiky Dionisijas, laisvés ir linksmybiy Svente). Toks Sokis
galéjes tureti ir maging paskirti.

Intensyvus judéjimas ant astriy daikty (peiliy, skustuvy) primena biisena asmeny,
gebanciy pasiekti transa ir dél to nesusizeidzianciu. Panasu, kad §is vaizdinys turi
kulturines iStakas ir sukurtas remiantis atmintimi apie zmones, turin¢ius antgamtiniy
gebéjimy. Daugelyje kultiiry Sie asmenys yra mediatoriai tarp Sio ir transcendentinio
pasaulio.

Kita vertus, naktimis iSbéganc¢ios moters / motery paveiksle galime izvelgti tam
tikry moteriskos nepriklausomybés, maistavimo atspindziy. Patriarchalinés visuo-
menés nuomonei nepakliistanti moteris gal€jo biiti demonizuota, susieta intymiu ry-
Siu su kriks¢ioniskuoju velniu. Panasu, kad Sis vaizdinys yra gristas etnografinémis
realijomis, visai kaip mitologinés sakmés apie ragany iSvykas { susirinkimus, kur
keliaujama i slapta apeigu vieta (Kerbelyté 1997: 71).

Kai kurie naratyvo variantai yra tarpzanrinio pobtdzio ir juose aptiksime ryskiy
sakmés elementy apie merginy santykius su velniais. Taip pat suseksime tam tikry
viduramziy kulttiriniy detaliy.

Pasaka turi ir trecia antsluoksni, kuris, regis, galéjo pasiekti pasaky sekéjus per
spausdintus pasaky rinkinius. Tai suromantintas merginy pasimatymas, prabangi
puota ir Sokiai su jaunikaiciais pilyje.
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LITHUANIAN FOLKTALE “THE DANCED-OUT SHOES” (ATU 306).
INTERPRETATION OF ONE MOTIF

JORATE SLEKONYTE
Summary

The subject of analysis of this article is the Lithuanian folktale of magic “The Danced-out Shoes”
(ATU 306). In Lithuania, this tale is not particularly popular: 43 variants have been recorded altogether
(of which 35 belong solely to this type while 8 are combinations).

The publication mainly focuses on the component of the tale centered on the shoes danced-out
through the night (motif F 1015.1.1) and, on the basis of the folklore material and certain cultural realities,
attempts to define its connections with traditional worldview and possible origins of this image.

The desire of the girls to dance is interpreted by the tale as some sort of a curse, an obsession or a
result of moral degradation.

Dance or certain ritual movements used to be means of achieving effect, actively practiced during
various annual festivals. Having adopted numerous pre-Christian ceremonies, Christianity identified
them with various dates in its own calendar. Dancing, particularly in the sacral church surroundings,
did not seem acceptable to the clergy. Therefore descriptions of the dancing presented by the narratives
in question could have been shaped by the ascetic, contemptuous medieval attitude to dancing, also
directed against various pagan relics in general. In some variants of the tale dancing reminds us of
the nocturnal frolicking of the witches, taking place on the mountains and in the wilderness during
midsummer festival (St John’s night).

The girls of the tale dance with the young guys subsequently identified as devils. The wild nocturnal
saturnalia could be genetically related to certain medieval phenomena, like dance macabre appearing in
Europe at that time, or with the phenomenon of Chorea Sancti Viti.

The motif of dancing is very popular in folklore, particularly when relations of girls and devils
take place. In folktales belonging to the ATU 480 D* type, the devil invites the girl to dance; various
folk belief legends also describe devils showing up at the parties and dancing with the girls. Physical
movement is frequently associated with devil in small forms of folklore as well.

The devil’s willingness to dance could perhaps be explained by his being attracted by females in
general. True, thematic of sexual love and attraction is also revealed by some variants of the tale in
question. The girl there elopes to her beloved — the devil, and her wedding is shortly to take place.
Usually, being married to an underworld being signifies the girl’s death, particularly the violent one.
That is the case in folk belief legends about a musician who plays at a wedding, subsequently finding
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out that the bride had already hanged herself. There are some variants of the tale in question, containing
direct references to the wedding as hanging of the girl.

Dancing of the tale, as an action, has clearly experienced certain development of attitude towards
it: from elemental, spontaneous bodily movement almost achieving trance (dancing on sharp things),
which most probably has been ascribed magic purpose, to intimate relationship with the Christian devil.
The Christianized character of the intense dancing of the girls with beings of the underworld (devils) is
clearly emphasized by girls being described negatively, as eloping at night to secret merry-makings, and
by degrading them to the devils’ fiancées. It seems that this image is based on ethnographic realities,
reminiscent of nightly outings of females to secret ritual places.

The tale also has a third layer, which could have been adopted by tellers via printed collections
of tales. It involves romantic rendezvous of the girls, feasting and dancing with young gentlemen at a
castle.
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