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Mida on rohekommunikatsioonil dppida
keskkonnapdrimusest

REET HIIEMAE

Analtitisides folkloori psithholoogilist aspekti, torkab sageli silma traditsiooniliste
folkloorsete ideede taaskasutamine niitidisaegses maailmas (nt Hiiemde jt 2021).
Viédrtushinnangud ja iileloomulikkusel pohinevad uskumused, mille vormumisel
on vihemalt osaliselt rolli ménginud sootsiumi kultuuriline ja religioosne taust, voi-
vad mojutada kiitumist isegi tdnapdeva ilmalikustunud lddnemaailmas. Ka inimeste
kui biosotsiaalsete olendite koostoime loodusega (vt sarnase sonakasutuse kohta
Ingold 2000; Pezzullo, Cox 2022: 13) hélmab muu hulgas sakraalseid, siimboolseid,
psithholoogilisi, sensoorseid, emotsionaalseid, vaimseid ja narratiivseid aspekte,
millel on oma osa kohanemisstrateegiates. Neid aspekte on kindlasti vaja tunda ja
arvesse votta, et moista praegusi ja prognoosida tulevasi tihiskondlikke reaktsioone.
Sellest johtuvalt vaatleb kiesolev artikkel folkloori kui kontiinumit, andes sisse-
vaate eesti traditsioonilisse — peamiselt XIX sajandil ja XX sajandi alguses kogu-
tud - keskkonnaparimusse' ja nditlikustades, kuidas parimus vahendab keskkonna-
probleemide pohjuseid, ennetus- ja haldamisviise, kuid analiitisides ka seda, kuidas
traditsioonilised kontseptualiseerimisviisid véljenduvad niiiidisaegses kontekstis,
avaldudes kohati samaaegselt teadusliku motlemisega.

Traditsiooniline keskkonnafolkloor kui jitkusuutlikkuse teemade kisitlemise
vahend ei ole seni palvinud piisavalt niiansirikast interdistsiplinaarset téhelepanu.
Varasemad uurimused on keskendunud eelkoige tanapdevani traditsioonilist elu-
stiili viljelevate polisrahvaste uskumustele ja tavadele voi selliste kogukondade
kaasamisele looduskaitsesse (nt Fernandez-Llamazares, Cabeza 2018). Mitmes
juhendis, mis rohutavad vajadust votta tinapdeva keskkonnakaitses arvesse looduse
spirituaalset aspekti (nt Verschuuren jt 2021), tuuakse niteid ainult vdga traditsioo-
nilistest kogukondadest, loomata seoseid moodsa maailmaga. Sellegipoolest on,
nagu kidesolev artikkel piitiab niitlikustada, folklooril ja usundilistel toekspidamis-
tel oma moju ka moodsatele linnastunud ja tehnologiseerunud inimestele. Vihe-
masti on see taheldatav Eestis, teistes Balti riikides ja Skandinaavia maades (vt haa-
kuvaid juhtumiuuringuid: Jonuks, Remmel 2020; Kaljundi jt 2024). Seega noustun
autoritega nagu Robert Tanner (2008: 46) ja Tim Ingold (2000: 6), kes rohutavad,
et traditsioonilist teadmust ei ole mottekas vastandada moodsale, kuna molemad
kategooriad sisaldavad tihtviisi mitmehaélseid, kohati kattuvaid vaateid, uskumusi ja

! Keskkonnaparimuse all pean selles artiklis silmas traditsioonilisi uskumusi ja narratiive, milles
viljendub inimese vastastikmdju teatud konkreetsete okostisteemidega voi tildiselt loodusega.
Rohekommunikatsiooni all on mdeldud eelkdige tildsusele suunatud jatkusuutlikkuse ja rohe-
poorde kohta kéiva teabe adekvaatset, lébipaistvat ja tohusat edastamist (nt ajakirjanduse, amet-
kondade, poliitikute jts poolt).
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tajuviise. Samamoodi nagu tdnapdeval, oli ka minevikus keskkonnaga seotud motle-
mine mitmetahuline, hdolmates nii folkloori kaudu vahendatud ideaale kui ka nende
kohandamist tegelike olukordadega, mis voisid ideaalidest péikuda voi kaasa tuua
kompromisside tegemist. Eeloeldust ldhtuvalt voiks teaduslikke ja kultuurilis-usun-
dilisi vaateid integreerival teabeesitusel — nditeks haakuvate rohekommunikatsiooni
strateegiate kontekstis — olla praktiline kasutusvairtus ohustatud okostisteemide ja
piihapaikade kaitsmisel (Kimmerer 2012).

Jatkusuutlikkuse seisukohalt on aktuaalsed ménedki eesti folkloori kesksed must-
rid, nditeks teadlikkus keskkonna ja inimtegevuse vastastikmajust ja sellega seostu-
vast vastutusest. Suurem osa muidu véga erinevatest kultuurikontekstidest périt vee
kasutamisega seotud folkloori ldhtub pohiméttest, et kogukonna vajadused peaksid
olema tiksikisiku omadest eespool (vt sama pohimotte kohta Ida- Aafrika keskkonna-
péarimuses Tanner 2008). Eesti jarvefolkloor vahendab selgekujulist moraali, ndida-
tes teatud inimkditumist (nditeks lugupidamatust viljendavaid tegevusi) ndhtava
ohtliku tasakaalutuse pohjusena ja teistsugust kditumist selle lahendusena. Kuigi
vastavad rahvajutud on sageli esitatud labi miitoloogilise prisma, ei pruugi miito-
loogia ja praktiline teadmine olla siinkohal vastandid, kuna miitoloogiliste motiivide
kujunemisel on ménginud rolli pikaajalised kogemus- ja teadmispohised vaatlused
(vt sarnaseid jareldusi Berkes jt 2002; El-Hani jt 2022: 299), niiteks tahelepanek, et
looduskatastroofidele eelnevad alati hoiatusmérgid, mida tuleb votta tosiselt. Seega
arutlen siinses artiklis ka selle iile, kuidas traditsioonilised keskkonnakriisidega
kohanemise moodused voivad tinapdeva kontekstis pakkuda ideid tihiseks konst-
ruktiivseks tegutsemiseks ning mil moel voib keskkonnafolklooris leiduvatest nar-
ratiivsetest mudelitest olla kasu, et aidata viltida keskkonnahirmude ja -ohtudega
seotud kommunikatsiooniprobleeme, nagu moraalne paanika, siitidistamine voi
patuoina otsimine.

Artikkel pohineb umbes 500 arhiivitekstist koosneval XIX sajandil ja XX sajandi
esimesel poolel talletatud eesti keskkonnapérimuse korpusel, lisaks on analiiiisis
arvesse voetud moningaid varasemate sajandite kroonikatekste ja reisikirju (nt
Isselt 1587; Gutslaff 1644), milles kirjeldatakse samasuguseid jutumotiive ning nen-
dega seostuvat rahvapiarast keskkonnaeetikat kditumuslikust vaatenurgast. Niitidis-
aegsed paralleelid on pdrit paevakajalistest avalikest aruteludest, vastavast meedia-
kajastusest ja meediatekstide internetikommentaaridest. Naidete leidmiseks vaadati
labi ligikaudu 100 triiki- ja digimeedia artiklit ning nende kommentaarid suurema-
tes peavoolu ajalehtedes ja ajakirjades aastatel 2018-2023 (nditeks Salu 2018; Kama,
Lotman 2019; Loim 2020; Koiv 2020). Vaadeldud meediatekstid ja kommentaarid
sisaldavad viiteid rahvapdrasele keskkonnaeetikale ja sellega haakuvatele vaidlustele,
naiteks seoses veekogude, hiite voi ristipuudega. Korduvate motiivide ja elementide
- nagu keskkonna, looduse v6i loodusobjektide pithadus, hingestatus voi tajumine
elusolendina, viited seonduvatele parimusmotiividele — tuvastamiseks vastavates
allikates kasutati kvalitatiivset sisu- ja kontekstianaliiiisi.
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Kaitumuslik jarjepidevus

Jargnev arutelu pohineb Eesti ndidetel, kuid tehtud jareldused on tdenéoliselt suu-
remal vo6i vihemal midral tilekantavad ka teistesse kultuurikontekstidesse. Olgugi
et vorreldes XIX sajandi talupojakultuuriga (ehk ajastuga, millest périneb loviosa
traditsioonilise keskkonnafolkloori iileskirjutusi) on ithiskonna toimimises aset leid-
nud ulatuslikud muutused, voib taheldada — nagu juba 6eldud - keskkonnaga seo-
tud vaartushinnangutes, hirmudes ja moraaliprintsiipides, aga ka kditumises teatud
jarjepidevust. Osa sellest kditumisest on monevorra mehaaniline (nagu harjumus
visata miinte allikatesse, mille juures on silt, et tegemist on piiha allikaga), kuid sel-
lega voivad kaasneda tugevad mentaalsed-emotsionaalsed reaktsioonid. Toenéoliselt
enamik inimesi Eestis on kuulnud moénda lugu dralendavatest solvunud jarvedest
voi hiitest, mis maksavad riiiistajale kitte terviserikke tekitamisega — sellised stizeed
ringlevad nii eravestlustes kui ka meedias (vt nt Kaasik 2016, kommentaarid artiklile
Pau 2023). Soltumata sellest, kas niisugust ainest peetakse pelgalt parimuseks voi
maailmas toimivaid tegelikke pohjuslikke seoseid kajastavaks, viljendavad inimesed
tildiselt rohkem meelepaha siis, kui midagi traditsiooniliselt pithaks peetut riiveta-
takse voi lohutakse. Isegi aruteludes COVID-19 epideemia puhkemise pdhjuste iile
tousis esile saastatud ja seega solvunud looduse kittemaksu teema (Kalmre 2021).
Maausuliste liikumine on kasutanud keskkonnafolkloori strateegilises kommuni-
katsioonis (nt meediaartiklites ja avalikes petitsioonides) eesmérgiga kaitsta tradit-
sioonilisi looduslikke pithapaiku, seda on tehtud niiteks pithapaikadesse planeeritud
arendustegevuse vastu suunatud protestikampaaniates (vrd Pall 2021).

Seega ei ole tdnapdeva eestlased kiill ehk altid enam ohverdama hirga, et lepi-
tada dikesejumala viha riivetatud piiha veekogu parast (selle vastava ajaloolise niite
kohta vaata Gutslaff 1644, samuti Plath jt 2022), aga nad vdivad reageerida muu
aktivismiga, nditeks alla kirjutada avalikule poordumisele, millega kutsutakse {iles
takistama mond ettevotmist, mis voib kaasa tuua veekogu saastamise. Nii XVII,
XIX kui ka XXI sajandi keskkonnaeetikas kohtab seega polariseeritud arusaama
digest ja - sageli miitoloogilise karistusega seostuvast — valest kiitumisest. Uks hil-
jutine Eesti avaliku arvamuse kiisitlus nditas, et enamik vastanuist usub teatavat ise-
eneslikku pohjuslikkust: nimelt noustus 90 protsenti vastanuist véitega, et koik hea
ja halb tuleb selle tegijale mingil kujul tagasi (Maasoo 2015). Keskkonnaga seoses
voivad sellised arusaamad viljenduda vastuseisus igasugusele to0stusele ja arendu-
sele (nagu néiteks tselluloosivabrik, tuumajaam, tuulepargid, Rail Balticu raudtee),
mis voivad kaasa tuua looduse hdirimise voi saastamise (vt vastavate dispuutide
kajastusi Koiv 2020; Loim 2020). Sddrastes avalikes protestides on korduvalt esile
toodud pirimusega haakuvad argumendid looduse hingestatusest ja veekogude
pithadusest (nt Koiv 2020, vt loodusobjektide pithaduse, vihastamise voi solvumise
kajastusi teiste kultuuride keskkonnadebattides Pesonen 2022: 20). Samal ajal peab
tihe Eurobaromeetri uuringu kohaselt 91 protsenti Eestis vastanuist ka teaduse ja
tehnoloogia méju iihiskonnale positiivseks (Raudvere 2016: 4-5, 8). Seega on vaja
rohkem teadvustada miitoloogiliste ja teaduspohiste arutluskdikude kooseksisteeri-
mist voi vaheldumist, et véltida ithiskondlikke pingeid ja arusaamatusi. Veelgi enam:

KEEL JA KIRJANDUS 3/LXVIII/2025 181



HIEEMAE

on toendoline, et traditsioonilises folklooris leiduvate argumenteerimismudelite
teadlikum kasutuselevott kestlikkusega seotud avalike sonumite edastamisel aitaks
kommunikatsiooni tulemuslikumaks muuta.

Osa tinapdevaseid arusaamu traditsioonilisest keskkonnakditumisest on vil-
dakad, kuid pilvivad tildsuse heakskiidu, kuna haakuvad inimeste kdibiva enese-
kuvandiga. Naiteks rahvapdrane identiteediloome nii Eestis kui ka mujal pohineb
sageli iihekiilgsel kisitlusel esivanemate loodusearmastusest. Eesti rahvaluule-
tekstide pohjal saab aga traditsioonilist suhtumist kirjeldada mitte niivord armas-
tusena selle tinapdevases romantilises tdhenduses, kuivord pigem kogemuspdohise
austusena, mis on kombineeritud pragmaatilise suhtumise ja pithadustajuga. See
voib viljenduda moistmises, et iga 6kosiisteem on kompleksne vorgustik ja seetottu
pole nditeks kalapiitik pelgalt kala hankimine, vaid iihtlasi ka vastastikmoju vee-
koguga selle koigis mootmetes, sealhulgas nii inimeste kui ka mitteinimeste tasandil
(vt Whyte 2013: 5). Voi siis arusaamas, et isegi veekogu ainult ithekordne saastamine
voib dkoloogilise tasakaalu ohtu seada, korduv saastamine aga kaasa tuua juba ula-
tuslikke soovimatuid moéjusid.

Parimuses kajastub lisaks seisukoht, et mitte inimesed pole need, kes otsustavad,
mis vajab kaitset, vaid keskkonnal endal on oma ,tavad” (Mangiameli 2013: 147) ja
seega marguanded selle kohta, mida tuleb kaitsta ja kuidas (sarnase tildistuse teeb
Rappaport 1979: 97). Selles aimub iileskutse jalgida keskkonna tagasisidet ja toi-
mida vastavalt sellele (Berkes jt 2000: 1251). Rohekommunikatsioonis tuleks seega
suunata rohk armastuselt kui romantiliselt kontseptsioonilt, mis on tdnapdeva lddne
tthiskonnas muidu korgelt vaartustatud, kuid sellegipoolest pigem tiksikisiku vaja-
dustest lahtuv eneseviljendus, lugupidavale kaitumisele kui kontseptsioonile, mis
on rohkem orienteeritud kogukonna huvidele ning inimese ja keskkonna vastastik-
mojule. Samuti peaks kommunikatsioonis nihkuma réhk ekspertide voi regulatsioo-
nide sétestatud ndudmistelt keskkonna vajadustele (vrd Pezzullo, Cox 2022: 13).

Marksonad eesti jarvefolklooris: reostamine,
ahnus ja solvamine

Jargnevalt votan luubi alla mone keskkonnapirimuse keskse méarksona ning rahva-
jututiitibi, mille kaudu neid edastatakse. On tahelepanuviirne, et folklooris kirjelda-
takse vaid piiratud hulka keskkonnariske ja -probleeme ning samuti piiratud hulka
oigeid ja valesid kditumisviise. Vastavad narratiivid loovad teatava valmisoleku, et
keskkond voib olla ettearvamatu, kuid potentsiaalselt ohtlike keskkonnatingimuste
korral on siiski olemas voimalused tasakaalu siilitada voi taastada. Naiteks tiks sage-
dasemaid jarvefolklooris kirjeldatud tasakaalutuse pohjuseid on sitmboolne vai fiiii-
siline reostamine - see voib jarvi voi muid veekogusid nii-6elda vihastada, pannes
need kinni kasvama v6i mujale lahkuma (vrd Remmel 2014: 138). Jarvefolkloor ase-
tab reostamise kui vigagi reaalse keskkonnaohu miitoloogilisse raamistikku ja seob
selle ebamoraalseteks peetavate inimlike omaduste ja kalduvustega, nagu ahnus, sol-
vamine voi véagivald. Selle kaudu viiakse keskkonnaprobleemid inimlikule tasandile,
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kuid esitatakse ka tileloomulik tasand. Eetilisi ja moraalseid printsiipe naitlikusta-
takse suhtluse kaudu jarvevaimudega, kes on voimelised radkima, tundeid vilja ndi-
tama ja tahtlikult tegutsema nagu inimesedki (iihe ajaloolise kirjelduse esitab Isselt
1587:5-7). Kuigi need pohimétted on vastavuses inimithiskonna moraalinormidega,
edastavad neid muistendites korgemad joud, kes jélgivad korgetest 6iglusnormidest
kinnipidamist ja keda kujutatakse koikendgevatena. Seetottu ei saa inimeste eksi-
mused jddda varjatuks ning pahategija sunnitakse oma tegu heastama voi ta palvib
karistuse.

Mones muistendis (vt ndidet 1) kirjeldatakse tervet kaitseolendite vorgustikku,
kellest igaiiks on seotud iihe spetsiifilise veekoguga, viidates rahvapérasele dra-
tundmisele, et iga hiidroloogilise 6kosiisteemi osad on omavahel seotud.

(1) Jarve aldias, tiigialdias, joe aldias — on selle koha peremees, kes tema diguse riku-
jaid ,,uputamisega” trahvib. Isekeskes on keik vesialdijad ithenduses ja kiivad labi,
saadavad terviksid jne. Kosta ja Maheda jérves on neil sammeldand seljaga auvi
kuju, Kahala jarves must drg, Kdsmus ema tiitrega, lidjarves hall siig ehk liiva
16he, Arujdrves olnud halli jalgadega pois, kes jarve [praegusesse] lidjarve viind.
(ERA TI 198, 242 (4) < Haljala, 1938)?

Niide 2 esitab versiooni enamikule Eestis elavatele inimestele tuttavast jutu-
motiivist, mille jargi Ulemiste vanake kiib kord aastas linnavirava taga kiisimas, kas
Tallinn on valmis saanud.

(2) Ulemiste jirve veevaimust. Iga aasta tulevat veevaim viikene hall vanake jirvest
vilja ja kdima kiisimas linna viravavahi kéest, kas linn on valmis. Ilmas ei tohi
titelda, et linn valmis on. Uteldakse alati, et uusi ehitadakse ja vanu parandadakse.
Siis pobiseb vanake habemesse, raputab pead ja ruttab jirve poole. Ei tea mis asja
{iksaasta viravavaht on talle iitelnud, et Ulemiste jérv iile hajama hakkas. Linnast
tuli juba vesi tuppa, ahju ja uputas koik hiired dra. (ERA 11238, 690/1 (5) < Laiuse,
1939)

Keskkonnaeetika seisukohast luuakse selles jututiiiibis huvitavalt seoseid loo-
duslike protsesside (sadade aastate jooksul piirkonnas faktiliselt toimunud kiirete ja
destruktiivsete iileujutuste) ning inimliku edasipiirgimise ja ahnuse vahel. Monin-
gate jutuversioonide kohaselt olevat Tallinna ehitajad kiitnud, et kui linn kord valmis
on, saab see olema voitmatu - seega luuakse narratiivne pinge inimese tehnokraat-
liku hybrise ja loodusjoude esindava jarve vahel. Kuigi tinapédeval pole Tallinna
tileujutused seotud Ulemiste jérve veetaseme tousu, vaid muude pohjustega (nt
sadeveestisteemi ebatohususega), kerkib Ulemiste veevaimu kittemaksu motiiv tile-
ujutuste pohjusi puudutavates inimestevahelistes ja meediaaruteludes endiselt ikka
ja jélle esile (vrd Hussar 2021).

2 Siin ja edaspidi on tekstis viidatud Eesti Kirjandusmuuseumi (EKM) Eesti Rahvaluule Arhiivi
(ERA) rahvaluulekogudele kogu, kdite ja lehekiilje ning pala tahistega, millele jargneb loo
péritolukoht kihelkonna tipsusega ning iileskirjutamise aastaarv.
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Hirm ja tasakaal

Paljudes parimustekstides véljendub arusaam inimelu ja mingi looduskoosluse kest-
mise siimbiootilistest seostest: nditeks ithes parimustekstis viljendab jutustaja iihe-
motteliselt seisukohta, et kodu ldhedal kasvavaid suuri puid ei tohi langetada, sest
muidu sureb majaomanik vo6i tema naine. Parimusteksti votab kokku osutus sama
tabu au sees pidamisele kditumuslikul pinnal: ,Ma ei lase oma suurt kuuske jérve
ddres maha loigata — 1oigaku padle surma kes tahab ehk tehku mis tahes” (E 55028
(14) < Kanepi, 1924). Siimbiootilist seost maastikuvormide ja inimeste vahel nitli-
kustatakse ka keele tasandil, kasutades inimkeha analoogiat: voolavat vett nimeta-
takse kujundlikus konekasutuses soonteks, mida kujutatakse moodustavat vereringe-
laadse siisteemi, allikaid voidakse nimetada silmadeks, neemi ja poolsaari ninadeks
voi sddrteks (vrd ka iiksiknimetustega nagu Koljunukk), saartevahelisi vdinu kur-
kudeks, jogede suubumiskohti suudeks; lisaks kujutatakse jarvede tekkimist inimese
pisaratest (vrd Remmel 2022: 174). Seega tuleb inimkehana kaardistatud maastiku
puhul ilmekalt esile, kuidas lahendamata keskkonnaprobleemid véivad nii piltlikus
kui ka otseses mottes pugeda inimesele ,,naha vahele”.

Ohtude néitlikustamiseks kirjeldatakse keskkonnafolklooris kiill rohkesti hoia-
tusi ja karistusi, kuid selle parimuse iiks olulisemaid funktsioone niib olevat mitte
tekitada hirmu, vaid rohutada, et keskkonnaga arvestav koostoimimine annab
midagi valtimatult olulist ka inimesele endale — nimelt tema edasikestmise (vrd Loo-
rits 1948). Otsustav on diinaamiline vastasmdju — vaimumaailma esindajate viha
voi lahkus soltub sellest, kuidas inimesed nende mojupiirkonnas kaituvad. ,.Vihas-
tamine” annab mirku, et jatkusuutmatu toimimine on ohtlik ning inimese enda
kohus on teada, kuidas hidaolukorras kiituda (Jha, Jha 2011). Niisuguse parimuse
taustaks on dratundmine, et elutdhtsate ressursside kadu voib kaasa tuua haigused,
kliimaprobleemid, ikaldused, nilja, tiksikute loomade voi tervete liikide hukkumise
(vrd Remmel 2022: 201). Olgugi et sellised pohjuslikkusel ja vastastikkusel pohine-
vad uskumused on muutunud ajapikku viahem absoluutseteks, on selletaolisi hoia-
kuid voimalik néha ka tanapdeval (nditeks seoses kliimamuutustega). Kuid vorreldes
keskkonnafolkloori selgete sonumitega esineb tdnapdeva rohekommunikatsioonis
sageli vastuolulist ja emotsionaalset sonumiedastust, paanika, siititunde ja hirmu
tekitamist, arvamuste ja faktide vahelise piiri hdgustamist (nt Tampere 2019 raigib
toostuslikust reostusest, kuid kasutab viljendeid, nagu ,,Sul on hiiglaslik siisiniku-
jalajalg, tee midagi” voi ,Meid on vihe, aga meie moju kliimale suur”, mis jatavad
mulje, nagu vastutaks selle eest tiksikisik). Loomulikult pole tiheselt selge infoedastus
alati voimalik, kuid vahemalt moningaid eeskujusid selleks voiks leida traditsiooni-
lisest keskkonnapérimusest.
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Polariseeritud kohane ja kohatu kditumine

Parimuses kujutatakse keskkonnakatastroofe peaaegu alati inimmaojulisena. Naiteks
korduvmotiivina kujutatud jarverand, mille tingib reostamine ja mille tottu koha-
likud inimesed jdavad ilma vee- ja kalavarudest, osutab dratundmisele, et koost6o
keskkonnaga on kollektiivne vastutus ning véljastpoolt tulevale abile voi sekkumi-
sele ei saa lootma jddda. Samas on tdnapdeva vaates endiselt aktuaalne ka tradit-
sioonilise parimuse ldbiv sonum, et keskkonnakatakliismidele eelnevad hoiatused,
mille digeaegne markamine aitab ohust pdaseda. Muistendites kirjeldatud randava
jarve ees kiib valjusti moirgav hdrg voi pull, ohusénumi voib tuua lind véi siis kos-
tab lihtsalt hoiatav hdil. Inimesed, kes neid signaale tdhele panevad, saavad poge-
neda ja jaavad terveks. Seega pole keskkonnafolkloori loogika jargi stiiituid ohvreid,
kuna koik kuulevad hoiatusi, aga padsevad ainult need, kes nendele vastavalt kaitu-
vad. Teabe olulisuse rohutamiseks ja kontrasti loomiseks voib sama lugu esitada ka
vastaspooluse, nagu jargmises jutundites:

(3) Kolga vallas on ,,Kahala” jarv. Rahvasuu selle jarve tekkimisest radgib jargmist:
Kord suvel, kui mehed pollul kiinnud, tulnud suur pilve, mille ees lennanud tiks
lind. Lind hiitidnud: ,,Poeke, rahvas! Poeke rahvas!” Kes pogenenud, padsenud.
Kes pole pogeneda saanud, on praegu jirve pohjas. (ERA II 222, 538 (3) < Kuu-
salu, 1939)

Kuigi paljudes parimustekstides margitakse, et randav jarv laskus maa peale
kiiresti, on reageerimiseks alati aega vahemalt moni sekund. Osa parimustekste kir-
jeldab naisi, kes kiill kuulsid hoiatust ja teadsid, et peaksid pogenema, kuid p6ordu-
sid siiski veel tagasi, et votta kaasa seelik voi kaelakee, mida neil oli kahju maha jatta.
Niisugused jutumotiivid néitlikustavad, et suure ohu korral on materiaalsed hiived
tahtsusetud, kuna nende peale aja raiskamine voib maksta elu. Paralleeli voib tom-
mata tédnapdevaste keskkonnakriisidega, mille puhul hoiatusi on ammu margatud,
kuid neile pole alati asjakohaselt reageeritud.

Piihadusetaju kui ressursside ja elukeskkonnaga seotud
reeglite allikas

Ajaliste voi kohapohiste piirangute seadmine ressursside kasutamisele on levinud
praktika nii rahvapdrases kui ka ametlikus loodusvarade majandamises (Berkes jt
2000: 1254). Samuti tulevad vastavas tekstiaineses esile selged kaitumuslikud juhi-
sed seoses teatud kohtade ja aegadega, mida iseloomustatakse piithaduse moistet
kasutades. Lahtuvalt inimkaitumise laadist (nt ressursside raiskamine, reostamine)
voidakse muistendites kujutada teatud kohtade staatuse pendeldamist piiha ja mitte-
pitha vahel. Naiteks tekkis parimuse jargi Pithajarv seoses sellega, et piirkonna ela-
nikud olid pidevalt tiilis: kerkis tume pilv, mis dhvardas tiilitsejad enda alla matta.
Kuna inimesed oma kiitumist ei muutnud, langeski see Piihajirvena nende peale.
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Hiljem hakkasid inimesed jarve kaldal ohvriande tooma, mistottu simboolne rooja-
sus asendus pithadusega (vt nt Eisen 2003). Nagu mitme teisegi jarvega, seostub ka
Piihajdrvega jutumotiiv, mille kohaselt ei tohi sealt piiiida teatud tiitipi kalu (niiteks
suurt ilma sabata voi siis sammeldunud seljaga kala), keda kujutatakse jarvehaldja
voi tema lemmikloomana. Juhul kui méni kalamees selle tabu vastu eksib, piinab
teda rahvajutu jargi mingi nahtamatu joud seni, kuni ta piititud kala jérve tagasi
viib. Ka selles miitoloogilises esituses kajastub reaaleluline moraal: kestlikkuse seisu-
kohast voib teatud kalade piitigi piiramine aidata tagada kalavarude jatkumise.

Samalaadsed kohapohised tabud seostuvad Kaali jirvega Saaremaal. Uhe muis-
tendi jargi hakkasid inimesed pouaajal, kui mujal enam piisavalt vett ei olnud, Kaali
jarves lambaid pesema (ERA II 233, 97/8 (2) < Pitha, 1939). Muistend seletab piiha-
duse kontseptsioonist ldhtuvalt, miks selline tegu oli lubamatu, kuid vihjeid on ka
reaalelulistele 6koloogilistele pohjustele: kuna see stigav jarv oli ainus jdrelejaanud
koht, kus veel leidus puhast vett, oli ka strateegiliste veeressursside seisukohalt olu-
line hoida see puhtana. Parimus esitab selle moraali miitoloogia kaudu: esmalt nit-
likustades tabu rikkumist dakki kaduma hakkavate lammastega, hiljem lisandub veel
selgem tileloomulik sekkumine, mis tuletab meelde vajadust véltida vee reostamist.

Muistenditsiikkel, mis kujutab mingi jarve tekkimist (nt Kaali jarv, Valgjarv), kui
see uputab taevast alla langedes ésja abiellunud ldhisugulased (vt pikemalt Metsvahi
2018), on antud kontekstis samuti vaadeldav — vihemalt lihtrahva arusaama koha-
selt — kestlikkuse reeglite tunnetatud rikkumisena, mis toob kaasa kérgemate jou-
dude sekkumise. Samuti kujutatakse méningates muistendites jarve langemist kahe
titlitseva pulmarongi peale, edastamaks signaali, et kui inimesed ei suuda lidbi saada
pidupéeval, pole lootustki, et nad oleksid suutelised kestvaks koostooks hiljem. Koi-
gil nendel juhtudel toob kestlikkuse reeglite rikkumine kaasa ndhtava muutuse loo-
duses.

Uhe jirve lahkumist kirjeldab taas ndide 4, kujutades jérve kohamuutust teatavas
stimbiootilises suhtes hiiega, kusjuures ka siin on inimeste kuuldud haal kasitatav
hoiatusmérgina:

(4) Vanasti olnud Rakverest 5 km eemal jarv. Suviste toode ajal aga kadunud jérv éra.
Inimesed kuulnud vaid héilt, mis hiitidis: hiis ees, jarv taga. Praegu olevat sama
jarv Tallinna ldhedal Kahala méisa viljal. (ERA II 215, 181 (4) < Johvi 1939)

Monikord esitavad muistendid aga siimbiootilise seose miiiitilise loomaga. Kui
inimene monda sellist rdndava jarve ees liikuvat looma (niiteks hérga) 166b, lan-
geb jarv maapinnale. Seega kujutatakse végivaldset sekkumist kaasa toovat ahel-
reaktsiooni, mille tottu l6puks kannatavad maapinnale laskuva jarve alla jaavad ini-
mesed — muistend nditlikustab taas okostisteemide vorgustikulaadset seotust (vrd
Harvey 2005: xi). Folklorist Mari-Ann Remmel (2022: 200) oletab, et rindava hiie
muistendid kajastavad muu hulgas arusaama elusa vee (kui hingestatud hiie osa)
liikumise ja kujumuutmise voimest — voib ju vesi auruna taevasse toustes pidada
tthendust taevaste joududega ja saada taeva- voi dikesejumala kasilaseks, normi rik-
kujaid hévitavaks tooriistaks.
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Peamiselt tajutakse jarverdndu kirjeldavates lugudes seost inimeste toime pandud
siimboolse ebamoraalse teo ja jirgnenud keskkonnakatastroofi vahel. Samal ajal on
selliste ebamoraalsete kditumisviiside hulk piiratud: nendeks voivad olla verepilastus,
méhkmete pesemine jarves voi lapse tagumiku pithkimine kalasabaga, konfliktid
kohalike elanike vahel voi inimeste liiga ahneks ja lugupidamatuks muutumine.
Miitoloogia ja tegelikkuse piirid on nendel juhtudel taas hidgusad. Limnoloogilised
uuringud on ndidanud, et madalad jirved (nt turbajédrved) voivad kuivada, soostuda
voi tle kallaste tousta nii looduslike protsesside — poua, tugeva vihma - tottu kui ka
seoses reostamisega. Kogukondades voisid ajalooliselt tekkida tdepoolest konfliktid,
kui kalavarud voéi joogivee hulk vihenes, kuid folkloor sisaldab siiski enamat kui
lihtsalt tosielustindmuste tépset peegeldust: peaaegu alati leidub selles mingi pohjus-
likkusel pohinev moraal, aga ka vihjeid, kuidas ellu jadda voi toime tulla.

Muistendid on sidunud sarnased kohanimed jirve rindamisega: Oisu mérgib
jirve algset ning Oisu praegust asukohta:

(5) Praegune Oisu jirv asunud varem Oisus. Endise Oisu jirve asemel on suur turba-
s00. Jarv tulnud Oisust ja teel Oissu sénanud: ,Oisust tulen ja Oissu lahen” Paik,
kuhu jérv tulnud, olnud tammemetsa all. Oisu jirves kasvavad seepirast praegugi
veel tammed. (ERA II 223, 412 (36) < Suure-Jaani, 1939)

(6) Oisukiila all oli olnud vanasti jirv, kuid niitid teda seal enam ei ole. Jarv oli li-
nud Oissu. Auksist ja Vaistverest médda minnes pistnud ta kaks sarve maasse,
ning sellest tekkinud jarved, mis on praegu alles ja kannavad Auksi ning Voistvere
nime. Uldikiilast 1abi minnes kiisinud Uldikiila inimesed, et kus ta liheb. Jirv
vastanud, et liheb Oissu. Jirv olnud viga pahane sellepidrast, et Oisukiila naised
pesnud tema puhtas vees igasuguseid nartse. Siis siilitanud ta korra ning hakka-
nud edasi minema. Tema siilitamisel tekkinud lohk, mis kannab Jarvelohu nime.
Ennem oli ka selles lohus olnud vesi, kuid niiiid ei ole seda enam. (ERA II 238,
57/8 (1) < Suure-Jaani, 1939)

Niide 5 ei esita selget pohjust, miks jarv lahkus, kuid tekstis on vihje tamme-
metsale ehk iihele puistutiiiibile, mida voidi pidada pithaks. Seega niib jarv ldbivat
ka siin transformatsiooni, tulles kohast, mis on muutunud ebapuhtaks, ja minnes
kohta, millel on eeldatavalt seos pithadusega. Niites 6 margitakse, et jarvel olid sar-
ved ja ta siilitas — seega vottis jarv miiiitilise looma kuju. Samuti esitatakse selgelt
jarve lahkumise pohjus.

Mbénikord sisaldab sama lugu nii mittemiitoloogilist kui ka miitoloogilist argu-
mentatsiooni. Néiteks tiks muistend Endla jarvest pakub selle tekkimise kohta kaks
seletust: esimese, haruldasema jérgi pole keskkonnamuutus seotud mitte inimese,
vaid lindude tegevusega (nende tehtud kraavid olevat hakanud vett koguma, kuni
tekkis Endla jarv) (ERA II 238, 568/9 (9) < Laiuse, 1939). Teise versiooni kohaselt
tekkis jarv leinava naise pisaratest, kuid seda inimtegevust ei kujutata kaasa toovat
kriitilisi keskkonnamojusid. Tundub, et ldhedase inimese kaotuse pérast nutmist
peetakse nimetatud parimusloos asjakohaseks tegevuseks, isegi kui see toob kaasa
muutusi keskkonnas.
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Arutelu

Eelnev tilevaade piitidis ndidata, et eesti traditsiooniline keskkonnafolkloor kitkeb
tervikokosiisteemidega arvestavaid keskkonnakdsitlusi, kuid neil on véljundeid
ka tdnapdeva motlemises (vrd Hunter 2020: 222; Ironside, Hunter 2023). Polis-
ameeriklasest filosoof Kyle Powys Whyte (2013: 5) on seisukohal, et traditsioonilisi
okoloogilisi teadmisi ei saa holpsasti iile kanda uutesse, teistsugustesse konteksti-
desse ja seetdttu voib olla problemaatiline parimusliku teadmuse kaasamine niiteks
kliimateadusesse. Noustun, et selline iilekandmine ei tarvitse olla lihtne juhul, kui
vastavad teadmised on antud rithma véi ithiskonna jaoks tdiesti uudsed. Aga kui
tihiskonna keskkonnamoétlemises on juba olemas ajaloolise folklooriga resoneerivad
tendentsid, voib nende teadlikum kaasamine olla abiks keskkonnateadlikkuse tdst-
misel ja teaduslike jarelduste edastamisel.

Veelgi enam, paljud keskkonnafolklooris viljendatud jatkusuutlikkusega seotud
pohimotted kattuvad okoloogiateaduse aktuaalsete seisukohtadega — ehkki folklooris
voidakse need esitada labi miitoloogilise prisma ning ldhtuvalt rahvajuttude loogikast
ja struktuurist. Uuringud niitavad, et narratiivsed miitoloogiaga seotud lihenemis-
viisid lastele 6koloogiliste teemade 6petamisel on sageli tohusamad kui pelgalt fak-
tidel pohinevad ldhenemised (Hunter 2020: 221). Ent sama kehtib ka téiskasvanute
kohta, isegi juhul, kui usundiline resoneerimine selliste parimusteadmistega ei ole
selgelt ndhtav. Naiteks peetakse veekogude kaldaalasid jatkuvalt ihaldusvairseks
elupaigaks ka ilma miitoloogilise argumentatsioonita — kuigi pole vilistatud, et siin
mingib rolli ka rahvapdrane pithadusetaju, mis avaldub folklooris seoses vee ja kuiva
maa piirialadega. Jadb mulje, et samamoodi nagu vanasti hiite puhul (vt Remmel
2022: 172) tekitab maastikuelementide koosmoju veekogusid ja muid loodusobjekte
tthendavate okotiitipide puhul ka tdnapédeval inimestes ilutaju, aukartust voi miisti-
lisuse tunnet, mida toetavad teatud traditsioonilised mustrid (vt ldhemalt loodusega
tihtekuuluvuse tajumise mojude kohta Restall, Conrad 2015). Paljudel veekogude
adres elavatel inimestel on oma elupaigaga teatav isikustatud suhe: veekogu tajutakse
iseenda voi oma kinnisvara pikendusena, mistottu ei olda altid iimbruskonna 6ko-
stisteemi kahjustama. Samas aga voib see suhe avalduda liialdatud omanditajuna,
mis voib muu hulgas panna omaniku veekaitsetsoonides kehtivaid piiranguid
eirama. Aja jooksul on lisandunud uusi rahvapiraseid lahenemisviise, naiteks on vii-
mastel aastakiimnetel Eestis aktiivsemalt tegutsenud geopaatiahuviliste lilkumine,
mille litkmed piitiavad tunnetada rahvaparimuses pithana kirjeldatud paikade ja vii-
detavalt sellistest paikadest ldhtuvate maaenergiate seoseid (vt Kivari 2016).

On eelduspirane, et kui eespool kirjeldatud usundisidusate seisukohtade ja rat-
sionaalsel pohjal rohekommunikatsiooni vahelised erinevused on liiga suured voi
polariseerunud (kui niiteks teadlased voi ajakirjanikud naeruvéiristavad rahva-
péraseid uskumusi ja hirme), voib see pohjustada protesti teaduslike voi majan-
duslike pohjenduste ja nendele iiles ehitatud arengukavade vastu. Pigem oleks vaja
aktsepteerida, et tdnapédeva inimestel voib jatkuvalt selliseid toekspidamisi esineda.
Eestis ja mujal Pohja-Euroopas ldbi viidud kiisitlused on nédidanud traditsiooni-
lise keskkonnafolklooriga seotud toekspidamiste olemasolu enamikul vastanuist,
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kes tihtlasi pidasid loodust ,pithaks, elavaks ja puutumatuks” (Thurfjell, Remmel
2023, vt ka Restall, Conrad 2015). Mones Eesti keskkonnakonfliktis on teaduslike
ja majanduslike argumentide kérval spontaanselt voi teadlikult vélja toodud tra-
ditsioonilisi eetilisi pohimotteid ja folkloorinditeid, et digustada ja legitimeerida
vastanduvate osapoolte seisukohti (vrd Pill 2021; mujalt maailmast Pesonen 2022:
21-22). Ka temaatiliste ajaleheartiklite internetikommentaarides leidub samalaadset
osutamist parimusele, nditeks vastandub iiks kommentaator oma mdotteavalduses
Kassinurme hiie iimbruse raadamise iile raiet mittetauninud kaaskommentaatorile:
»om [kaaskommentaatori nimi] vist pole tutvuda viitsinud eestlaste piihapaikade ja
sellest tulenevate kommetega. Ténapéeval on koik muistsed linnamied kasvanud
metsa ja normaalsed inimesed ei tee seal lageraiet. Hiiest aga ei tohi tegelikult oksa-
kestki murda hiiekombe kohaselt, austades maa- ja metsavaime!” (kommentaarid
artiklile Pau 2023) Noustun seisukohaga, et keskkonna ja kultuuripirandi teemad
saavadki avalikus ruumis sageli nahtavaks just konfliktide kaudu: kui keskkonda voi
pérandit tajutakse ohustatuna, muutub see diskussioonides oluliseks ja seda tunne-
tatakse teravamalt identiteedi osana (vrd Jonuks jt 2022: 157).

Samal ajal on keskkonnafolkloori valikuline kasutamine demagoogias mone
huvigrupi vajaduste labisurumiseks ilmselgelt problemaatiline. Néiteks on teadla-
sed (nt Kimmerer 2012) viljendanud muret juhtude pérast, kui rahvaparaseid 6ko-
loogilisi teadmisi kaasatakse domineerivasse teadusdiskussiooni ainult sel maéral,
kuivord see on kasulik mingite etteantud akadeemiliste raamistike toetamiseks ja
loodusvarade majandamise digustamiseks.

Varasemates uurimustes on kiill mainitud vajadust teaduslikke ja rahvapéraseid
keskkonnaga seotud teadmisi teadlikult kombineerida, kuid vihe on radgitud tina-
péevastest spontaansetest rahvapirastest keskkonnateemade iile arutlemise viisi-
dest, mis pohinevad erinevatest allikatest (nt pereparimus, folklooriviljaanded, aja-
kirjandus, haldus- ja 6igusaktid) hangitud teabe siinteesil. Looduse vaimse poolega
seotud parimussidusaid elemente v6ib muu hulgas leida ajakirjanike, poliitikute ja
haritlaste sonavottudest (nt puude positsioneerimist hingestatud olendite ja seega
oigussubjektina, vt Tiido 2021; loodust kittemaksjana teatava eksimuse eest vt Voso-
berg 2019). Mone keskkonnatemaatikaga seotud artikli internetikommentaariumis
kirjeldati loodust jumalasarnasena, nditeks kutsudes iiles ,alluma Looduse kui
Koigevielisema opetusele ja lootma Tema usule ja armastusele” (artikli Karnau 2024
kommentaarid). Vajalik ja informatiivne oleks kiisitluste-intervjuude kaudu vilja
selgitada, millist vaimset ja emotsionaalset vddrtust kannavad tdnapdeva inimese
jaoks erinevad looduslikud elupaigad ja keskkonnakooslused ning millised tegevu-
sed millistes kontekstides seda mentaliteeti toetavad (vt samal teemal Jetoo jt 2023;
Brown, Raymond 2007; Latour 2004).

Hoiakud voivad erinevate huvirithmade 16ikes varieeruda, niiteks kalameestel
voivad olla oma kaitumisharjumused seoses kalastusveekogudega, nagu stiimbool-
sed rituaalid hea kalasaagi tagamiseks; looduslikes pithapaikades kaivatel turistidel
ja matkajatel voivad need omakorda olla teistsugused (vt pikemalt turismi ja kesk-
konnafolkloori seostest Pison 2023). Minu kogemus - niiteks Jogevamaal Saarjérve
ddres ithte viina votvate meeste seltskonda kiisitledes — niitab, et inimesed, kes lihtsalt
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jarve didres aega veedavad, on sageli sellegipoolest teadlikud timbruskonna kesk-
konnafolkloorist, nagu pohjustest, miks selle jarve veevaim voib kitte maksta ja mida
peaks tegema ujuja, kui tunneb, et veevaim iiritab teda uputada. Noustun Tanneriga
(2008: 48), kes leiab, et keskkonnakommunikatsiooni seisukohalt ei ole oluline mitte
niivord vilja selgitada, millist keskkonnapérimust inimesed teavad, kuivord kiisi-
mus, miks vastavad lood ja kditumistavad on jatkuvalt sdilinud ja antud kontekstis
kasutusel. Viimasel kiimnendil on paljudel inimestel Eestis kujunenud uskumused
ja kogemused seoses hinge- voi vieloomadega, kes sellisel kujul on eesti folklooris
uudsed, kuid nendega suhtlemise viisidel on siiski sarnasusi vanema keskkonna-
folklooriga — sealhulgas arusaam, et tileloomuliku olendiga seotud sakraalsus levib
ka elupaigale, kus seda olendit kohati.

Uksikisikud ja grupid kiituvad keskkonda sadstvalt, kui nad tunnevad austust
institutsiooni vastu, kellelt vastavad nouded tulevad - olgu selleks siis jumal, vaim-
olend voi looduskaitseorganisatsioon — ning kui nad leiavad, et nduded on 6igusta-
tud ja iildse saavad nende tditmiseks midagi teha. Samuti peaks kohalikke elanikke
kaasava keskkonnaaktivismi konkreetsed valjundid, nagu veekogude kallastel priigi
korjamise kampaaniad, voimaldama osalejatele valikuid, mis vastavad nende kest-
liku kditumisega seotud identiteeditajule (vt pikemalt isikliku ja grupiidentiteedi
ning keskkonnaaktivismi seoste kohta Bouman jt 2020). Loviosa traditsioonilisi
rituaale ja ka kaasaegset keskkonnaaktivismi lahtub inimeste pohivajadusest suunata
tulevaste siindmuste kulgu viljakujunenud ja aktsepteeritud véaartuste poole (Antto-
nen 1992: 2530). Tim Ingold ja Gisli Palsson (2013: tagakaas) juhivad tdhelepanu, et
niitidisaegsed keskkonnakaitseliikumised rohutavad {iha enam vajadust positsionee-
rida indiviidi keskkonda kuuluva ja sellega harmoonilises koosmojus toimida suutva
biosotsiaalse olendina.

Kokkuvote

Folklooril pohinevad narratiivid, mis toovad muidu ilmalikesse ideoloogiatesse
sisse religioosse vOi sakraalsusega seotud mootme, miéngivad tdnapédeva kesk-
konnavaidlustes ja -konfliktides jatkuvalt rolli. Traditsioonilises keskkonnaparimu-
ses esindatud ldhenemiste teadlik kasutamine voib aidata teadusel ja meedial luua
kommunikatsioonistrateegiaid, mis aitavad avalikkusele keskkonnakriiside olemust
arusaadavamalt lahti seletada, seostades keskkonna vajadused kultuurimilu ning
sellega seotud identiteetide, tdhenduste ja vadrtussiisteemidega.

Paljud keskkonnaprobleemid on kiill globaalsed, kuid traditsioonilise folkloori
lokaalne rohuasetus pakub just oma piirkonnas draproovitud kohanemisstrateegiaid,
rohutades samas, et igal inimesel on sotsiaal-6koloogilises terviksiisteemis oma
roll. Vorreldes niiiidisaegse keskkonnaproblemaatikat puudutava meediasisuga,
mis mingib sageli stiiitundele ja vastutusele ning asetab indiviidi keeldude ja ks-
kudega passiivsesse rolli, kujutab traditsiooniline keskkonnafolkloor selgelt tiksik-
isiku agentsust (aga ka selle piire) ja sellest ldhtuvaid vastutuse votmise viise. Naiteks
ei ole konstruktiivne tekitada iiksikisikule siiiitunnet, kui muutused keskkonna-
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sobralikkuse poole soltuvad korgema taseme institutsioonidest voi struktuuridest
(nt rahvusvahelistest td6stuskontsernidest véi poliitikast). Okoloogiline teadmine
muutub kditumuslikuks, kui seda ei voeta lihtsalt biirokraatliku regulatsioonina,
vaid kui véltimatut ja kasu toovat kditumiskoodeksit. Traditsioonilise keskkonna-
folkloori analiiiis nditab, et pelgalt karistushirmu 6hutamine ei ole tohus viis juuru-
tada eetilist ja jatkusuutlikku kaitumist, vaid tekitab pigem trotsi ja soovi siisteem
tile kavaldada.

Rohekommunikatsioon voiks ideaalis tdhendada ausat, moistetavat ja labipaistvat
teavet selle kohta, millised kiitumis- ja tarbimisvalikud on keskkonnasoébralikud.
Uhtlasi tuleks teadvustada, et keskkonnamétlemisel ja -kditumisel on nii psithho-
loogilisi, emotsionaalseid, sakraalseid, usundilisi, siimboolseid kui ka narratiivseid
tahke, mis pole kaotanud téhtsust ka niitidisaegses vastukajas. Keskkonnafolkloor
néitlikustab, et kriisil on kindel pohjus, seletus, algus ja 16pp: keskkonnaprotsessid
on vastastikmdjus inimtegevusega ning igaiiks saab teha kiitumisvalikuid dhvardava
ohu iiletamiseks (vrd Plath jt 2022: 16; Bergmann 2021: 71). Empiirilised uuringud
on toestanud, et traditsioonilised kaitseaktivismi kaivitavad mentaalsed ohukaardid
on lokaalsed (raadiusega 25-35 kilomeetrit) ja et ka tdnapéeva kontekstis on osutu-
nud téhusaks kohalik aktivism, néiteks kindlate sammude astumine teatud objekti
kaitseks (vrd Hiiemae 2016, 2024). Sama réhuasetus voiks olla loomulikumana esil
ka niitidisaja rohekommunikatsioonis.

Artikkel on seotud projektidega ,Folkloori narratiivsed ja uskumuslikud aspektid” (EKM
8-2/20/3), ,Eesti juured: rahvastiku ja kultuuri kujunemise transdistsiplinaarsete uurin-
gute tippkeskus” (TK215) ja ,Keskkonnaga seotud tervisekriiside mdistmine — ava-
liku arvamuse kujundamine mudtide ja teaduse kaudu” (CHRYSES, mida toetavad
CHANSE ja HERA ETAg-i kaudu).
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Environmental folklore and green communication

Keywords: folkloristics, environmental ethics, sustainability, environmental
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The usefulness of traditional environmental folklore in addressing sustainability
issues in modern contexts requires a more nuanced analysis. Despite the technolo-
gized and secularized surface of modern society, its values (including environmental
ethics and concepts of sustainable resource use) are based on traditional worldviews.
This article uses qualitative content and context analysis to look at key concepts and
motifs in Estonian environmental folklore based on the corpus of Estonian lake folk-
lore. It examines the following questions: How can we better integrate traditional
knowledge about the causes of environmental problems, methods of prevention and
mitigation into modern environmental debates? Can Estonian environmental folk-
lore, which is mostly related to specific local ecosystems and the practices of people
living in these ecosystems, serve as a guide for mitigating global environmental chal-
lenges? To what extent can traditional rituals of adaptation to environmental crises
inspire collective constructive behaviour today? What lessons can we draw from
folklore to improve green communication in the context of today’s environmental
risks and uncertainties (e.g., avoiding moral panics and polarization)? The author
concludes that a greater awareness of vernacular psychological, sensory, emotional,
and narrative aspects of environmental behaviour is essential for understanding and
predicting public responses.
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