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ANOTACIJA. Straipsnis skirtas keliems pasaky sekimo tradicinéje lietuviy kultiiroje aspektams
atskleisti. Jame aptariamos pasaky sekimo vaikams aplinkybés: pasakotojo ir jo asmeniniy
savybiy ypatumai, pasaky repertuaro kaita nuo XIX a. pabaigos iki XX a. vidurio, pasakojimo
laikas, vaikams pasaky repertuaro ir sekimo btido pritaikymas. Taip pat nagrinéjama, kaip
pasakose pasireiskia ziaurumas bei smurto elementai ir koks jy rysys su vaiky baimés
patirtimi. Remiantis archyviniuose ir spausdintuose Saltiniuose aptikta pasaky vaikams sekimo
aplinkybes nusakancia medziaga, pristatoma, kaip vaikai, klausydamiesi pasaky, iSgyvendavo
baime. ISskiriamos tokios vaiky bauginimo pasakomis pagrindinés funkcijos: didaktiné,
emocijy sukélimo ir nerimo bei baimés neutralizavimo.

RAKTAZODZIAL: baimé, pasaky sekimas, pasaky sekimo aplinkybés, smurtas, vaikas,
Ziaurumas.

[VADAS

Ziaurumas ir smurtas, vaizduojami pasakose, yra neatsiejami nuo vaiky mitiniy

baimiy!, patiriamy klausantis pasakojimo. Nors ziauriy poelgiy ir smurto, suke-
1 Mitinés baimés — iki $iol nevartotas terminas. Kiti §j reiskinj nagrinéje mokslininkai baimés termi-
no arba i$samiau neapibrézia, arba jvardija kitaip. Pavyzdziui, vaiky magines praktikas — dvaseliy
kvietimus, kai vaikai intensyviai iSgyvena baime, — nagrinéjusi Dovilé Kulakauskiené $iy baimiy
nejvardija jokiu specifiniu terminu (Kulakauskiené 2008, 2013). Siurpes tyrusi Laima Anglickie-
né Sias baimes jvardija tiesiog ,,baimémis” arba ,antgamtiniy butybiy baimémis“ (Anglickiené
2009: 23; 2013: 167). Vaiky specifines baimes tyre angly psichiatrai $iame tyrime rtpimas baimes
iSskiria kaip viena i$§ dvylikos vaikams budingy baimiy ir vadina ,,jsivaizduojamy arba antgamtiniy
butybiy baimémis” (angl. fears of imaginary or supernatural beings) (Meltzer... [et al.] 2008). Var-
tojant termina antgamtiné butybé iskyla gamtamokslinés pasaulio sampratos suformuota tikrumo
ir netikrumo prieSpriesa: kuria galima paaiskinti gamtos mokslais, yra tikra, kurios ne — netikra.
Tac¢iau zmogui, patirian¢iam baime, susidrus su mitine butybe arba klausantis pasakojimy apie
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lian¢iy mirtj, pakanka ir sakmése, jie sakmiy veikéjy patiriami kitaip nei pasakose.
Mitologinése sakmése galioja mitinio pasaulio désniai. Ziaurus mitiniy batybiy
elgesys su zmonémis dazniausiai pasireiSkia kaip kokios nors mitinés-socialinés
taisyklés nesilaikymo padarinys. Pasakose vaizduojami ziaurumai ir smurtas turi
savita, nuo mitologinéms sakméms buidingy baisumy besiskirianc¢ia logika. Biitent
pasakose pasitaikantys ziaurtis ir smurtiniai motyvai bei jy poveikis sukelia baimés
patirtj. Siame straipsnyje tiriama, kokig jtaka tai turi vaiko psichosocialinei raidai.

Pasaky ziaurumas ir smurtas yra daznai aptarinéjama tema vieSojoje erdvéje?, iki
siol nesulaukusi deramo tyréjy démesio Lietuvoje. Jprasta manyti, kad Ziaurieji ir
smurtiniai pasaky elementai yra netinkami vaiky ugdymui, tad neretai vaikus sie-
kiama nuo jy apsaugoti, atsisakant tradiciniy pasaky kaip vaikams netinkamo zanro.
Sia tema kyla daug diskusijy, tad svarbu formuoti ir mokslinj pozitrj®. Kalbant apie
tokius tyrimus Lietuvoje, paminétini Leonardo Saukos straipsnis apie pastangas
$velninti pasakoje ,,Eglé zal¢iy karaliené® pasitaikancius ziaurius epizodus (Sauka
2007) ir Bronislavos Kerbelytés knygos Lietuviy tautosakos kuriniy prasmeés skyrius
»Apie pasaky ziaurumus® (Kerbelyté 2011: 176-186). Uzsienyje j Sia problema
bene labiausiai gilinosi vokieciy folkloristas Lutzas Roéhrichas. Jis savo dviejose
studijose pasakose vaizduojamo ziaurumo temai yra skyres po atskira dalj (Réhrich
1991: 111-141; 2008: 203-217). Gana daznai pasaky ziaurius ir smurtinius ele-
mentus, vaiky baimés patirtj savo darbuose aptaria ir vaiky literataros bei pasaky
tyréja amerikieté Maria Tatar (Tatar 1987, 1993, 2004). Nors mokslininké gilinasi
i literatarines pasakas, kai kurios jos jzvalgos ir pastebéjimai gali buti pritaikomi ir

sakytinei tradicijai. Ziauris ir smurtiniai pasaky elementai neatsiejami nuo baimés,

jas, i patirtis yra tikra. Todél, norint ivengti Sios tikrumo ir netikrumo prie$priesos, pasirenkamas
terminas, neneigiantis zmogaus patirties vertumo egzistuoti realybéje: mitinés baimés — tai mi-
tinj aiSkinima ir mitinius raiSkos pavidalus turinCios baimés. Jos gali buti susijusios su realiomis
grésmeémis, bet niekada neatspindi vien jy. Vaiky pasakas tyrusi Maria Tatar dar vartoja terming
prietaringos baimés (angl. superstitious fears) (Tatar 1987: XV), kuris, bent jau lietuviy kalba,
neatskleidzia aptariamo reiskinio esmeés.

2 Panarsius internete nesunku rasti neilgy straipsneliy, interviu ir radijo laidy, skirty ziaurioms ir
baisioms pasakoms aptarti (,,Nustebsite suzinoje, ko vaika iSmoko baisios lietuviskos pasakos*,
zr. https://www.tavovaikas.lt/1t/vystymasis-ir-raida/g-11032-nustebsite-suzinoje-ko-vaika-
ismoko-baisios-lietuviskos-pasakos; ,,Baisios pasakos vaikams: kenkia ar padeda?”, zr. https://
www.Irytas.It/gyvenimo-budas/seima/2017/09/07/news/baisios-pasakos-vaikams-kenkia-ar-
padeda--2456134/; ,Siaubo pasakos vaikams reikalingos tiek pat, kiek Zaislai®, zr. https://www.
Irt.1t/naujienos/gyvenimas/13/221706/siaubo-pasakos-vaikams-reikalingos-tiek-pat-kiek-zais-
lai; ,,Pasaky tyrinétoja: net ir ziaurios pasakos vaikus moko jautrumo®, zr. https://www.Irt.Ilt/
naujienos/tavo-lrt/15/122206/pasaku-tyrinetoja-net-ir-ziaurios-pasakos-vaikus-moko-jautru-
mo ir kt.).

3 Beje, vertéty paminéti, kad vieSojoje erdvéje paplites lietuviy liaudies pasaky jvardijimas ,,baisios*
arba ,,ziaurios® neatitinka tikrovés — jvairiy tauty (vokieciy, pranctzy, italy, austry, rusy ir kt.)
pasakose vaizduojamos ziaurios ir bauginancios scenos (Réhrich 1991: 113; Kerbelyté 2011: 178).
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kuri patiriama klausantis pasakojimy. I§ pastarojo laikotarpio tyrimy paminétinas
kroaty folkloristés Evelinos Rudan straipsnis, kuriame nagrinéjamos baimés raiskos
skirtinguose tautosakos zanruose ir baimés patirtys, klausantis sakmiy ir pasaky
(Rudan 2020).

Sis tyrimas apima XIX a. pabaigos — XX a. pirmosios pusés laikotarpj. Jame
pasitelkiama pasaky sekimo vaikams aplinkybes pristatanti medziaga i$ archyvi-
niy ir spausdinty Saltiniy. Remiamasi Lietuviy literatiros ir tautosakos instituto
Lietuviy tautosakos archyvo duomenimis (LTR) bei kai kuriy lietuviy folkloristy
tyrimais apie garsesnius pasakotojus bei pasaky ir sakmiy sekima (Aleksynas 1985;
Litvinaité 1970; Sauka 1983, 2005; Seselskyté 1996; Sadauskiené 2018; élekonyté
2005, 2012, 2020; Vélius 1971, 1972, 1986). Taip pat kartais pasitelkiami spaus-
dinti biografiniai atsiminimai, kuriuose aptariamos pasaky sekimo aplinkybés ir
baimés patirtis klausantis pasaky (Staugaitis 1995; Simonis 1959). Nagrinéjant pa-
saky smurtinius ir ziaurius elementus remiamasi vokieciy folkloristo L. R6hricho
jzvalgomis (1991, 2008). Kadangi pasakos ir sakmeés tradicinéje lietuviy kulttroje
daznai budavo sekamos vienu metu, straipsniui pasitelktoje tiriamojoje medziagoje
kartais abu Sie zanrai ir jy gyvavimo kontekstas taip pat atsiskleidzia kartu. Nepai-
sant to, tyrime kiek jmanoma stengtasi orientuotis tik j pasaky sekimo aplinkybes.

Straipsnio tikslas — atskleisti, kaip koreliuoja pasakose vaizduojami ziaurumai
ir tokiy pasaky besiklausanciy vaiky iSgyvenamos baimés. Siekiant $io tikslo nu-
matoma: 1) supazindinti su pasaky sekimo vaikams aplinkybémis, 2) iSnagrinéti,
kaip pasakose reiskiasi smurtas ir ziaurumas, kaip klausydamiesi tokio pobuidzio
pasaky vaikai patirdavo baime, kokia buvo tos baimeés paskirtis tradicinéje lietuviy
kultaroje, 3) pristatyti skirtingy mokslo krypciy atstovy — psichology ir folkloris-
ty — poziurj j ziaurias pasakas ir baimés patirtj. Pasaky sekimo vaikams tradicinéje
lietuviy kulttiroje ypatybéms atskleisti pasitelkiami aprasomasis, interpretacinis ir

analitinis tyrimo metodai.

PASAKU SEKIMO VAIKAMS APLINKYBES

Kalbant apie pasaky sekimo vaikams aplinkybes galima isskirti kelis svarbius aspek-
tus: pasakotojo ir jo asmeniniy savybiy ypatumai, pasaky repertuaro kaita, pasako-
jimo laikas ir kai kurios vaikams skirty pasaky repertuaro savybeés.

Pasakotojai tradicinéje lietuviy kultaroje. Lietuvoje XIX a. pradéjus inten-
syviau rinkti tautosaka, pagrindinis démesys buvo skiriamas kiiriniy uzrasymui, o
Zinios apie pasaky sekéjus ir kitus pateikéjus nebuvo fiksuojamos (Slekonyté 2020:
28). Vienas pirmyjy, pradéjusiy uzrasinéti $iuos duomenis XIX a. antrojoje puséje,
buvo Metislovas Davainis-Silvestraitis (Aleksynas 1985: 4; Slekonyté 2020: 29).
Pasak Kosto Aleksyno, nemazai pasaky pateikéjy vardy is Suvalkijos yra iSsaugojes
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ir daktaras Jonas Basanavicius (Aleksynas 1985: 5). Jis ir pats su broliu Vincu kartu
rinko tautosaka gimtyjy Ozkabaliy apylinkése, taCiau turtingiausius rinkinius paren-
gé sutelkdamas kriivon skirtingose Lietuvos vietose XIX—XX a. sandiiroje dirbusiy
uzrasinétojy jam perduota folkloring medziaga. Nemaza dalj sukauptos tautosakos
sudaré pasakos*, tad ]. Basanaviciaus déka iSsaugota ir nemazai pasakas sekusiy patei-
kéjy pavardziy® i$ jvairiy Lietuvos regiony®. Véliau, besikei¢iant tautosakos rinkimo
reikalavimams, pradéti fiksuoti pagrindiniai duomenys (pateikéjo vardas ir pavarde,
uzraSymo vieta ir laikas), dar véliau duomeny sarasas pailgéjo: fiksuotas pateikéjy
amZius, profesijos, kiirinio i$mokimo vieta ir laikas (Slekonyté 2012: 294). Taiau
pasakotojy asmenybes, jy biografijas démesys atkreiptas gana vélai. XX a. antrojoje
puséje pasakotojy asmenybéms daugiausia démesio skyré L. Sauka (1983, 2005),
Norbertas Vélius (1969, 1971, 1972, 1986) ir Adelé Seselskyte (1996, 1997). Sie
mobkslininkai, kalbédami apie pasakotojus, atkreipé démesj ir j tautosakos kiiriniy

atlikimo ypatybes. Anot pasaky tyréjos Jaratés Slekonytés,

Lietuvoje poreikis dométis folkloro atlikimo kontekstu suvoktas tik mazdaug XX a. vi-
duryje. Iki tol buvo skelbta nemazai pasakojamojo folkloro rinkiniy, kuriuose daugiau-
sia orientuojamasi j paCias pasakas, bet beveik nepateikiama duomeny apie jy atlikima.
Didziausia pasaky dalis yra uzrasyta iki XX a. vidurio, taciau duomenys apie pateikéjus

ir pasaky atlikimo aplinkybes uZra§omi menkai ir nedetaliai (Slekonyté 2012: 294).

Lietuvoje tik jzengus j XXI a. atsirado daugiau darby, atkreipianciy démesj
i pasakojamojo folkloro atlikima (Sauka 2005; élekonyté 2005, 2012, 2020; Sa-
dauskiené 2012a, 2018); kitose Salyse panaSts pasaky tyrimy klausimai pradéti
gvildenti jau XX a. septintajame deSimtmetyje (Slekonyté 2016a: 30). Siuolaikinéje
folkloristikoje pradéta vis daugiau démesio skirti individualiems pateikéjo bruo-
zams, kiriniy atlikimo aplinkybéms’. Kaskart i$ naujo pasakojant teksto prasmé
kinta, jos nestabiluma lemia atlikéjy ir pasakojimo situacijy kaita (Dégh 1995: 13).
Individas keicia tradicija ir taip uztikrina jos tasa. Pasakos islieka todél, kad kinta ir
yra pritaikomos prie esamy salygy. Butent pasakotojas yra visa tai suderinantis as-

muo, o jo gyvenimo istorija, kulttrinis profilis, visas repertuaras su turiniu, forma,

4 ]. BasanaviCiaus tautosakos biblioteka sudaro 15 knygy. IS jy pirmi $esi tomai yra skirti vien
pasakoms. Ir kituose tomuose (t. 7, 8, 13) pasakos yra publikuotos tarp kity tautosakos kiriniy
(BsTB).

5 J. Basanaviciaus tautosakos bibliotekos pateikéjy rodykle galima rasti internetiniame puslapyje
http://www.knygadvaris.lt/?id=128&lang=It.

6 Uz $ig suteikta informacija bei daugelj kity pastaby ir pasitlymy rengiant straipsnj nuosirdziai
dékoju savo kolegei, pasaky tyréjai dr. Jaratei Slekonytei.

7 Individualuma, kaip aktualy teorinj koncepta, iSsamiai savo straipsnyje ,, Karybinio individualumo
Yenklai lietuviy folklorinéje tradicijoje” yra aptarusi Vita Ivanauskaité-Seibutiené (Ivanauskaité 2006).
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stiliumi ir pateikimo biidu yra neatskiriami vienas nuo kito (ten pat: 22). Pasako-
toja, kuris puoseléja tradicijos gyvybinguma, néra lengva sutikti. Tokiam zmogui
reikia ne tik geros atminties, kad ilgame pasakojime nebiity praleistos jokios deta-
lés, bet ir karybinio potencialo, turtingo Zodyno, gebéjimo pritraukti klausytojus
(Dégh 1969: 51).

Gilinantis j pasakotojus ir jy asmenybes folkloristikoje iSskiriami keli jy tipai.
Pavyzdziui, K. Aleksynas aptaria dvi i$ esmés besiskiriancias jy grupes: pasakoto-
jas, kuris grieztai laikosi teksto, ir maiStingas improvizatorius (Aleksynas 1985: 9).
Labai panasias dvi pasaky sekéjy grupes pristato ir XX a. pirmosios pusés vengry
tyréjas Gyula Ortutay’us (Dégh 1969: 173). Pasaulio mokslininkai pateikia patj
jvairiausia pasaky sekéjy grupavima. ISsamiai $ig tipologijos jvairove yra aptarusi
vengry tyréja Linda Dégh (ten pat: 172—175). Anot jos, pagrindiniai kriterijai,
lemiantys pasaky sekéjy skirstyma i tipus, yra pasaky zanry, kuriems teikiama pir-
menybé, pasirinkimas, atlikimo budas, psichologinés pasakotojo savybés (ten pat:
174-175). Galima numanyti, kad vaiky auditorijai turéty buti priimtinesni pasaky
sekéjai, linke labiau improvizuoti, nes jie istorijas labiau pritaiko ne tik savo, bet ir
auditorijos poreikiams.

Kiekvienas pasakotojas turi savo repertuara, per kurj atsiskleidzia pasakotojo
polinkiai (Vélius 1986: 37). Taip pat ne vienas tyréjas pastebi, kad pasakotojo re-
pertuaro pasirinkima gali nulemti asmeniné patirtis. Pavyzdziui, silpnaregis pasa-
kotojas daznai seka pasakas, kuriose atgaunama prarasta rega (Dégh 1995: 39—40).
Kad asmeniné patirtis sekant pasakas yra svarbi, rodo ir J. Slekonytés atlikti tyrimai,
pristatantys kareiviy pasakotojy vaidmenj lietuviy pasaky sekimo tradicijoje (Sle-
konyté 2012: 298-301; 2020: 32-34).

Ne tik repertuaras, bet ir pasakojimo budas gali priklausyti nuo pasakotojo as-
meninés patirties. Anot N. Véliaus, uzrasinéjusio Miciuny kaime (Gervéciy apyl.)
1970 m. is Petro Augulio tautosaka, Sis pateikéjas ,,su pasitenkinimu ir pabréztu
malonumu pasakoja tas pasaky vietas, kur vargsas zmogus stebuklingu biidu pra-
turtéja — jgyja jvairiy valgymuy ir gérimy*“. Pries tai N. Véliaus uzrasytoje pateikéjo
biografijoje pasakojama apie varginga gyvenima, kuomet biita ir sunkiy laikotarpiy,
kai labai triko maisto arba net biidavo badaujama (LTR 4151: 27-33). K. Alek-
synas pastebi, kad pasakojimo biidas priklauso ir nuo pasakotojo polinkiy: vieni
naudoja daugiau fantastiniy, kiti — buitiniy elementy (Aleksynas 1985: 7).

Pasakotoja labai veikia aplinka ir klausytojai. Nors pasakotojo repertuaras pa-
prastai buna zinomas kaimo bendruomenei, kurioje jis gyvena, jis pats geriausiai
jaucia, kuri auditorija (vaiky, motery, jaunimo) ko i$ jo tikisi (Dégh 1969: 175).
Auditorijai pritaikomas ir repertuaras, ir pasakojimo biidas. Kalbédamas apie viena
is pateikéjy, N. Vélius pastebi, kad vienaip kiirinys atliekamas, kai pasakojama tik

uzrasinétojui, o kitaip, kai atsiranda naujy klausytojy, — pateikéjas pasakas seka
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gyviau ir iSraiskingiau, jo akys suziba, o jtaigai padidinti pasitelkia vaidybinius
elementus (LTR 4152/90/). Kai tas pats pateikéjas pasaka ,,Melagé ozkelé” seké
biiryje vaiky, jo elgesys taip pat pasikeité. N. Vélius raso: ,,Kadangi pasakos klausé
daug vaiky, pasakotojas pasakojo pasitempes, gyvai, iSraiSkingai, aiskiai jautési, kad
pasakoja ne man, o maziesiems klausytojams“ (LTR 4152/105/).

Gana daznai pasaky sekéjais tradicinéje lietuviy kulttroje tapdavo patys vai-
kai. Jie mokési pasaky is savo tévy, seneliy ar kerdziaus, su kuriuo ganydavo
gyvulius (Sauka 1983: 108; 2005: 32). Vaikai jas paprastai sekdavo vienas kitam,
ypa¢ ganydami. Ta rodo 1882—1904 m. Mato Slanc¢iausko ir Jono Trumpulio
sudarytas tautosakos rinkinys Piemenéliy dainuskos, talaluskos ir pasakos (LMD 1
1060). Jame pateikiama trylika pasaky teksty, uzrasyty i$ piemeny. Didzioji dalis
iy skelbta leidinyje Siaurés Lietuvos pasakos (SLP). Kita vertus, pasakotojais tap-
davo ir vyresnio amziaus zmonés, kurie nebegaléjo dirbti. Tokie Zmonés pasakas
sekdavo priziurédami vaikus. N. Vélius raso apie vieno i§ savo pasaky pateikéjo

Balio Igleviciaus senelj:

<...> neiSsemiamas pasaky, sakmiy ir visokiausiy pasakojimy aruodas buvo Balio senelis
i$ motinos pusés <...>. Kiek siekia Balio atmintis, M. Banevicius jau buves senas — vares
devinta deSimtj mety, sunkesnio darbo nebenusitverdaves, todél visa laika budaves su

vaikais, be galo juos myléjes ir vis ka nors jiems pasakodaves (Vélius 1971: 286).

Pasitaikydavo, kad pasakas sekdavo keliaujantys elgetos (LII ES 1321/65/: 139;
1545/13/: 156). Talentingesniy pasakotojy ypac¢ laukdavo vaikai. Etnolingvisté Bi-
ruté Jasitinaité yra uzraSiusi savo senelés, Onos Jokuzytés-Martinkienés, gimusios

1895 m. Endrejeve, atsiminimus apie tokj pasakas sekantj elgeta:

Visokiy istorijy parneSdavo Simtametis ubagas Treciokas, kuris atsiminé baudziava.
Vaikai kaulydavo jam centy i$ namiskiy, kad tik senelis nakvoty ir, Zinoma, pasakoty
(LTR 6511/664/).

Pasakuy repertuaro kaita XIX-XX a. Atkreiptinas démesys, kad pasaky re-
pertuaras nuo XIX a. antrosios puseés iki XX a. antrosios pusés gerokai pakito — per
Simtmetj sumenko stebukliniy pasaky sekimo tradicija. Tq rodo Lietuvos folkloristy
ty paciy vietoviy repertuaro lyginamieji tyrimai. XX a. ketvirtajame deSimtmetyje
Merkinés apylinkése uzrasytoje pasakojamojoje tautosakoje dar vyrauja stebuklinés
pasakos. O 1967 m. ekspedicijos duomenimis, i§ 130 pasakojamosios tautosakos
kariniy téra tik 10 stebukliniy pasaky (tai sudaro 7,69 proc. uzrasytos pasakojamo-
sios tautosakos) (Litvinaité 1970: 348). Merkinés pasakojamaja tautosaka aptarusi

Stasé Litvinaité daro prielaidas, kad ilgainiui mazéjo ilgy pasaky sekéjy skaicius,
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o naujy nebeatsirasdavo. Taip pat tam jtakos galéjo turéti mazéjantis romantinis
nusiteikimas ir trumpesniy pasakojimy praktiSkumas — jie lengviau jsimenami ir
grei¢iau papasakojami (ten pat: 349).

Gervéciy apylinkése, kuriose senoji tautosaka ir paprociai issilaiké ilgiau negu
kituose Lietuvos regionuose, esanc¢iame Giriy kaime 1970 m. vykusios ekspedicijos
dalyvés pastebéjo, kad ir ¢ia nyksta stebukliniy pasaky sekimo tradicija, kiek dau-
giau jy bemoka tik seni zmonés (LTR 4157: 11). Nors beveik kiekvienoje troboje
vaikams dar sektos pasakos, jy buvo sekama tik po dvi tris, nes jaunesnieji daugiau
nebemokéjo (LTR 4157: 13—14).

Anot N. Véliaus, XX a. jau nebebuvo pasaky klestéjimo laikai. Senyjy pasaky
sekéjy vis reciau pasitaikydavo, o keiciantis kaimo zmoniy gyvenimo budui keitési

ir santykis su tautosaka:

Pasaky fantastika duzo ir byréjo, atsitrenkusi j dundantj garvezj ir orlaivj. ] zmoniy buitj
broveési knyga, laikrastis. | viska imta ziaréti realistiskiau, bandoma ieSkoti moksliniy

kiekvieno reiskinio priezas¢iy (Veélius 1971: 289).

Pasakojimo laikas. Paprastai pasakas sekdavo ilgais rudens ir (ar) ziemos
vakarais (Staugaitis 1995: 24; LTR 4157: 203, 4157/122/) arba tiesiog Ziema
(LTR 4162/93/). Giriy kaimo (Gervéciy apyl.) tautosakos pateikéjo Juliaus Ravai-
Cio vaikystéje jo dédiené mazai dainavusi, bet vis sekdavusi ir sekdavusi pasakas,
ypal ziema, visiems sulipus ant krosnies (LTR 4157: 18). Taciau pasakoms nebuti-
nai tik rudenj ar ziemg btidavo skiriamas laikas. Antai talentingas pasakotojas Liu-
dvikas Dubaka i$ Tripucky kaimo pasakas ir sakmes vaikams ir antukams mégdavo
sekti, kai jie grjzdavo nusilakste per diena, kad neuzmigty laukdami vakarienés
(Vélius 1969: 219). Taip pat kartais sakoma, kad pasakos vaikams budavo sekamos
vakarais, nejvardijant mety laiko (LTR 4151/239/), i$ to galima buty numanyti,
kad kai kuriose $eimose tai galéjo buti kasdieniné vakariné vaikams skirta pramoga
pries miega. Ta patvirtina ir tautosakos pateikéjos Marilios Luksienés atsiminimai
i§ vaikystés. Jos bobuté pasakas sekdavusi ne tik ziemos vakarais ant krosnies, bet ir
kai miegodavusi kartu ir net kai jos eidavusios grybauti (LTR 4157: 162). Kitas pa-
teikéjas i§ minéto Giriy kaimo — Albinas Petrikas — taip pat prisimena, kad pasaky
klausydaves grybaudamas (LTR 4162/273/). Vengry pasaky sekimo tradicija tyrusi
L. Dégh pastebéjo, kad jos gali buti sekamos, siekiant palengvinti darba, o rudens ir
Ziemos metu pasaky sekimas siejamas su pramoga (Dégh 1969: 67, 76—77). Lietu-
viskoje medziagoje kai kur minima, jog advento ir gavénios metu pasakas keisdavo
religinio pobudzio teksty skaitymas ir giesmés (Staugaitis 1995: 24); tai rodo, kad
pasaky sekimas ir klausymasis buvo suvokiamas kaip pramoga, kuri draudziama

religiskai jprasmintu susikaupimo laikotarpiu.
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Pasaky sekimo laiko pasirinkimas lemia dar viena baimés patirciai svarbig aplin-
kybe. Rudenj ir ziema anksti temsta, tad ir pasaky buvo klausomasi prietemoje arba
tamsoje. Tamsoje atsiranda ypatinga atmosfera: ji yra butina, nes sukuria erdve
fantazijai ir kiekvienas gali regéti maginius vaizdinius taip, kaip jis juos jsivaizduoja
(Dégh 1969: 77).

Sekant pasakas, tarp jy daznai buidavo jterpiamos ir sakmeés — tai priklausydavo
nuo pasakotojo polinkio j vienus ar kitus tekstus. TaCiau sakméms buidinga ir kito-
kia pasakojimo aplinka nei pasakoms. Nebttinai laukiama ilgy rudens ir (ar) Ziemos
vakary. Anot Micitny kaimo (Gervéciy apyl.) pateikéjo Petro Augulio, sakmes
ir kitokius nutikimus Zmonés vieni kitiems pasakodavo susirinke kaimo gatvéje
sekmadieniais (t. y. tuo laiku, kai zmonés laisvesni nuo darby) (LTR 4151/10/).

Vaikams skirty pasaky repertuaro ir sekimo buado pritaikymas. Vai-
kams skirty pasaky repertuaras priklausé nuo keliy dalyky. Pirmiausia, jj lemdavo
asmeninés pasakotojo nuostatos ir polinkiai. Siaip ar taip, pasakotojas daznai pritai-
kydavo repertuara auditorijos poreikiams. Suaugusiesiems buvo pasakojamos ilgos
pasakos ir anekdotai®, o vaikams — trumpos pasakos ir sakmes, skirtos jiems pamo-
kyti. Pavyzdziui, buvo sakoma, kad nereikia meluoti, nes gali baigtis blogai, kaip
tai nutiko meluojanciam pasakos herojui (Vélius 1971: 287). Taip pat pazymeétina,
kad biitent pasakos biidavo suprantamos kaip vaikams skirtas tautosakos zanras.
Anot pateikéjo Jurgio Meskio (g. 1896 m.) i§ Micitiny kaimo (Gervéciy apyl.), jo
senelis Juozapas Meskys, mires Pirmojo pasaulinio karo metais, suaugusiesiems
pasakodaves paties patirtus ar girdétus atsitikimus, o pasakas sekdaves tik vaikams
(LTR 4152: 8).

Taliau ir pasakos vaikams buvo parenkamos atsizvelgiant j jy amziy. Zymios tauto-

sakos pateikéjos Rozés Sabaliauskienés repertuara aptares N. Vélius apibendrintai teigia:

Pasakas vaikams pritaikydavusi pagal amziy: patiems maziausiems klausytojams pasa-
kodavusi apie gyviinus (apie gaidelj ir katinélj, senelio aveles), formulines (apie raudona
vistaite, kukutj), jau ugteléjusiems — stebuklines pasakas apie karalaites ir karalai¢ius, dar

augesniems — apie baimes ieskotojus, netikétus, ziaurius nuotykius (Vélius 1986: 37).

Tokj apibendrinima graziai iliustruoja ir pacios R. Sabaliauskienés vaikystés

prisiminimai, rodantys, kaip keitési skirtingy naratyvy poreikis jai augant:

Kap maza buvau, tai man buvo grazios labai pasakos, kur, zinai, <...> apie gaidziuka,
kad ten paliko senelis <...>. Tai Sita grazi buvo. O kap jau paaugau, tai jau noréjau ge-
resniy, gi jau tada apie, <...> apie karalaitj... (LTR 5730/2/).

8  Pateikéjo J. Meskio (g. 1896 m.) pastaba po papasakoto neSvankaus anekdoto: ,,Prieg vaikam tokiy
nepasakosi ir prie boby — sarmata® (LTR 4152/135/).
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Tautosakos rinkéjams pasekusi pasaka ,,Apie meska“ R. Sabaliauskiené pridu-
ria: ,,Sity motina pasakojo, gal ir mo&iuté. Vaikam, dar nedideliem, pasakoja; kai
dideliem vaikam — jau duok apie karalaites, o maziem Sitokias* (LTR 5730/21/).
Panasiai pasaky repertuara pagal vaiky amziy pritaikydavusi ir Marija Kuckiené
i$ Giriy kaimo: ,,<...> maziems vaikams pasakojanti apie gaidelj, katinélj, par-
Siukus, kas jau jiem pazjstama, suprantama. Didesniems pasakoja apie karalius,
stebuklus® (LTR 4158: 5). Nors maziausiems vaikams skirtos ,,vaikinés pasakos®
(LTR 4151/115/) budavo pacios paprasCiausios, jose neretai pasireikidavo smur-
tiniy ar fiziniy suzalojimy elementy, kitokiy ziaurumy, kurie galéjo atlikti didak-
tine funkcija, bet taip pat kelti vaikams ir baime. Vyresniems vaikams pasakotos
stebuklinés pasakos yra kitokios. Jose susiduriama su fantastinémis butybémis ir
vien herojaus akistata su jomis gali kelti baime. Siose pasakose Ziaurumas taip pat
gali figliruoti kaip vaizdinguma ir emocija stiprinanti priemoné, taciau $ioji — ste-
bukliniy pasaky sekimu sukeliama baimé — susijusi su estetine numinoziskumo
patirtimi, i8gyvenama klausantis pasakojimo.

Be N. Véliaus, ir kiti tyréjai, daugiau gilinesi j pasakotojy asmenybes ar re-
pertuarus, pastebi pana$y pasaky repertuaro pritaikyma pagal vaiky amziy (Sauka
1983: 112; Seselskyte 1996: 30). Folkloristé Jurga Sadauskiené pabrézia, kad butent
gyvulinés ir stebuklinés pasakos yra pacios aktualiausios vaiky auditorijai (Sadaus-
kiené 2018: 60).

Be repertuaro pritaikymo pagal vaiky amziy, svarbu ir kaip pasakos badavo
sekamos. Anot N. Véliaus, R. Sabaliauskiené vaikams pasakas sekdavusi kitaip nei

suaugusiesiems:

<...> pasakoja gyviau, daugiau gestikuliuoja; veido iSraiSka labiau kaitaliojasi, kei¢iasi
balso tembras ir stiprumas. Pavyzdziui, sekdama pasaka ,,Mergelé Uogelé®, ji ant istiestos
rankos tarsi pasideda nuskintg uogele, pucia ja kartu su piemenuku, kol iSpucia mergele;
piemenuko zodzius kalba $velniu, plonu balseliu, vilko — storu, $iurksCiu. Nelaimingus
jvykius (kaip vilkas nukanda mergelei rankele) nusako perdétai litiddnai, o laimingus (kaip
piemenukas mergele vél atgydo ir kaip jie toliau laimingai gyvens) — linksmai. Tokia
paryskinta vaidyba greiCiau pagauna vaiky vaizduote, ir jie klauso R. Sabaliauskienés

iSsizioje, kartais net patys vaidindami, juokdamiesi ar verkdami (Vélius 1986: 43—44).

Kad pasaky vaikams sekimo buidas yra ypa¢ svarbus, rodo ir J. Sadauskienés
atliktas tyrimas. Nagrinédama atjauciancio santykio tarp klausytojo ir pasakos he-
rojaus — gyvuno — kurimg, mokslininké pabrézia démesio konkreCiam gyvunui su-
telkima ir déstymo detalizavimg. Sis detalizavimas autorés graziai jvardytas ,,pasa-
kojimo sutankéjimu®, kuris rodo, kad ,,pasakotojai samoningai kreipia démesj i kito

bédas, provokuodami atjauta, gailestj ir supratinguma* (Sadauskiené 2018: 68-71).
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ZIAURUMAS IR SMURTAS PASAKOSE

Ziauriis ir smurtiniai motyvai yra svarbi pasaky dalis. Anot vokie¢iy folkloris-
to L. Rohricho, jokiame kitos formos pasakojime néra tiek daug nukirsty galvy,
i gabalus sukapoty kany, pakarty, sudeginty ir nuskandinty pasakojimy veikéjy
kaip pasakose (Rohrich 2008: 203). Tyréja M. Tatar pastebi, kad beveik kiekvienas
pasaky personazas — nuo uzkietéjusiy nusikaltéliy iki geranorisky veikéjy — sugeba
ziauriai elgtis (Tatar 1987: 5). Kalbant apie vaiky mitines baimes svarbiausios yra
butent stebuklinés pasakos. B. Kerbelyté teigia, kad butent jose dazniausiai aptaria-
mi baime klausytojui sukeliantys grasinimai, pavojai ir ziauris personazy veiksmai
(Kerbelytée 2011: 177).

Pasakose vaizduojami ziaurts ir smurtiniai motyvai yra gana jvairas. Folkloris-
tikoje pozitris i juos ir jy priezastis gali skirtis. B. Kerbelyté pabrézia, kad pasaky
Ziaurumo priezas¢iy reikia ieSkoti teigiamy ir neigiamy veikéjy santykiuose (ten
pat: 176—178). L. Rohrichas, studijaves pasaky ir realybés santykj, pasakose vaiz-
duojama ziauruma siejo su tikrove. Savo studijoje Pasakos ir tikrové (angl. Folktales
ir Reality) jis i8skyré net vienuolika tokiy motyvy (Rohrich 1991: 111-141). Jie pa-
teikiami gana chaotiskai, nesilaikant kokio nors vieno ar keliy kriterijy. Visiems vie-
nuolikai motyvy budinga tai, kad jie susijg su zZiaurumu ir smurtu, kurie kelia jtampa
ir baime. Kartais motyvu jvardijamas pasakos tipas ir aptariami jame vaizduojami
baisumai (pvz.: ,,Raudonkepuré” (ATU 333 (ten pat: 113)) ,,Mélynbarzdis“ (ATU
312 (ten pat: 115)), ,,Dvylika broliy™“ (ATU 451 (ten pat: 123)), o kartais — kuris nors
naratyvams budingas bruozas ar vaizdinys (pvz.: Zmoniy aukojimas (ten pat: 116),
kanibalizmas (ten pat: 117), ziaurios bausmeés (ten pat: 128)), aptinkami skirtinguose
pasaky tipuose. Vis délto apibendrintai galima buty teigti, kad visy ziauriy ir smur-
tiniy elementy, pasirodanciy pasakose, pagrindiné funkcija — kelti jtampa ir baime.

L. Rohrichas iSskiria dvejopus ziaurumus pasakose. Pirmieji ziaurumai nara-
tyve yra ,tikri“ ir yra skirti jtampai sukelti. Antrieji — ,,netikri®, jie atspindi tam
tikra naratyvo motyvy nesupratima, kuomet nunykus senajai pasaulézitrai ir joje
gyvavusiems tikéjimams pasidaro nebesuprantami pasakojime vaizduojami simbo-
liai. Tokie simboliai gali iSreiksti, pavyzdziui, ,,maginj" kanibalizma (ten pat: 119),
reinkarnacijos idéjas (ten pat: 120—122), transformacijos procesus (ten pat: 123).
Sie simboli¥kai jprasminti motyvai gali atrodyti Ziauris i$ §iy dieny perspektyvos,
nezinant istorinio, kulttrinio ir folklorinio konteksto.

Kalbant apie vaiky baimés patirtj ir jy i8gyvenima klausantis pasaky tradicinéje
lietuviy kulttroje, reikéty pabrézti du L. Rohricho isskirtus su ziaurumu susijusius
pasaky elementus. Pirmasis yra kanibalizmas. Jis pasakose aptinkamas ypa¢ daz-
nai. Kanibalizmas btidingas demoniskoms butybéms — milzinams, burtininkams,
velniams. Taciau geriausiai zinoma pasaky kanibalé, daug labiau nei kitos buty-

bés linkusi keésintis j vaiky gyvybes, yra ragana. Kanibalizmo apraiskas pasakose
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L. Rohrichas bando aiskinti senyjy tikéjimy likuciais ir maginio kanibalizmo (angl.
magical cannibalism) savoka, kuri iSreiSkia ritualinj Zzmogaus kiino valgyma siekiant
jgauti daugiau galiy, t. y. perimti suvalgyto #mogaus galias. Siam teiginiui patvir-
tinti autorius pasitelkia vienos $vedy pasakos paaiskinima, kad raganos vagia ir éda
vaikus siekdamos padidinti savo magines galias (ten pat: 118—119).

Kitas pasakose ypa¢ daznai pasitaikantis baugus motyvas — ziaurios bausmés.
Anot L. Rohricho, pasakose vaizduojamy egzekucijy sarasas veikiausiai virsyty pa-
saky veikéjy nusizengimy sarasa. Dalis Siy egzekucijy atitinka realias bausmes,
vykdytas nusikaltéliams jvairiais istoriniais laikotarpiais, ir jos pasakose vaizduo-
jamos itin detaliai. Taip pat jos atspindi ir kai kuriuos tikéjimus, pavyzdziui, kad
tik visiskas maginiy galiy turinCio asmens sunaikinimas gali apsaugoti zmones.
TacCiau pasaky bausmeés veikia Siek tiek kitoje nei realios istorinés bausmeés plot-
méje. Bausmé pasakos veikéja gali istikti ne tik pazeidus kokj nors jstatyma, bet
ir dél paprastesniy veiksmy, neatitinkanciy kokiy nors socialinio elgesio normy:
smalsumo, pykcio, i8didumo, nekantrumo, tingumo, godumo, negailestingumo
ir pan. Pasakose bausmeés ne tik ziaurios — jos butinai susijusios su nusizengimu
ir yra atpildas uz jj. Pasakose géris ir blogis vaizduojami krastutinémis israisko-
mis / formomis, tad ir bausmés yra ypac baisios. Pasak L. Réhricho, butent ziaurios
bausmeés yra viena svarbiausiy pasaky savybiy (ten pat: 128—134). Ta iliustruoja ir
negausi lietuviy pasaky sekimo aplinkybes pristatanti medziaga. Pavyzdziui, viena
dazniausiai R. Sabaliauskienés sekty stebukliniy pasaky yra apie mergele Uogele.
Pirmuosiuose i$ pateikéjos uzrasytuose variantuose piemenélis iSpucia sau uogele-
mergele, bet ja, nutraukdamas ranka, nuzudo vilkas (arba ragana), ir piemenélis
is sielvarto pasikaria. Pasaka uzrasiusi Margarita Vymeryté uzfiksavo ir pateikéjos
komentarus: ,,Sita pasaka sakoma vaikams... Vaikams labai patinka, pra%o pakarto-
ti...” Uzklausta, kaip vaikai reaguoja j piemenélio mirtj, sako: ,,Vaikai klausia, kodél
jis vilko neuzmuseé, kodél neatputé mergelei rankelés, kad galéjo visa mergele is
uogelés ipusti...“ (LTR 2595/28/). Vaikai be didelés jtampos priima ziaurias sce-
nas pasakose, jeigu jos susijusios su blogio ir gério kova. IS Sio R. Sabaliauskienés
komentaro matome, kad jei pasaka pasekama su bloga pabaiga, vaikams tai klitiva
ir jie patys sitilo varianta su ziaurumo elementu, kuriame géris nugaléty. Taip pat
verta paminéti, kad beveik visada pasakose, kalbant apie kankinimus, zalojimus
ar zudymus, neminimas skausmas. Taip i$ $iy epizody pasalinamas tikroviskumas
(Rohrich 1991: 136). Todél klausytojo santykis su Siais jtampa kelianc¢iais elemen-
tais yra visai kitoks, nei buty realiame gyvenime.

Minéta pasaka — be laimingos pabaigos. Iprasta manyti, kad pasakos, ypac ste-
buklinés, baigiasi laimingai, taciau taip yra tikrai ne visada. L. Réhrichas tokio
pobudzio pasakas vadina grasinanc¢iomis / jspéjanciomis (angl. warning tales). Kaip

atskirg grupe, kuriai budingi ziaurumai, pasakas su blogomis pabaigomis iSskiria
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ir B. Kerbelyté (Kerbelyté 2011: 179). Siuo pozifiriu jdomus ,,Raudonkepuraités®
(ATU 333) atvejis. [prasta manyti, kad $i pasaka baigiasi gerai — medziotojai i$gelbs-
ti Raudonkepuraite ir jos senele, taciau i$ pranciizisky Sios pasakos varianty aiskéja
kitoks vaizdas. Viename i$ varianty vilkas nesuryja senelés visos, kai kurias jos dalis
paslepia spinteléje, o dubenj su krauju pastato ant stalo. Kai ateina Raudonkepu-
raité, vilkas jai pasitlo paragauti kino ir kraujo, o tada Raudonkepuraite praryja.
Kituose Sios pasakos variantuose Raudonkepuraité ver¢iama suplakti senelés krauja
i sviesta, o jos dantis suvalgyti kaip pupeles arba ryzius. Senelés kaulai saugomi kaip
malkos krosniai (Rohrich 1991: 113—-114; 2008: 205). Pasakoje vaizduojami ypac
kraupus kanibalizmo motyvai. Manoma, kad variantai su $iais motyvais yra tikroji
,Raudonkepuraités® versija, nes net trys ketvirtadaliai pranciizisky versijy yra to-
kios pasakos. Maza to, panasios detalés aptinkamas ir italy bei tirolie¢iy (Austrija)
versijose (ten pat: 114). Tikétina, kad pasakos pabaiga savo rinkinyje XVII a. pakei-
té Charles Perrault, ir pakeistas variantas atkeliavo iki Vokietijos. Kad Siam tekstui
budinga nelaiminga pabaiga ir kad tik kelios versijos, tarp kuriy yra ir Grimmy
versija, vaizduoja laiminga pabaiga, pastebi ir vaiky literattros bei folkloro tyréja
M. Tatar (Tatar 1993: 8). Ka rodo tokie ziaurts pasakos motyvai ir jos pabaiga?
Anot L. Rohricho, gali bati, kad $i istorija seniau budavo pasakojama vaikams kaip
ispéjimas, siekiant apsaugoti nuo miske jy tykanciy laukiniy zvériy ir piktavaliy
zmoniy. Tyréjas kelia hipoteze, kad pasakos personazas vilkas atsirado vietoje prie$
tai buvusio vilkolakio, kuris, buvo tikima, zudo ir éda vaikus (Rhrich 1991: 114).
Si prielaida atskleidZia jdomia pasakos evoliucija, manoma, kad panaaus pobudZio
pasaky istakos gludi vaiky gasdinimuose, kurie jsiSaknije tradiciniuose tikéjimuose.
Taip pat Sis tyréjas, kalbédamas apie kitas pasakas su nelaimingomis pabaigomis,
pastebi, kad jos gali buti artimos sakméms, kuriose jvykiai gana daznai pasibaigia
blogai (ten pat: 47). Be to, tokiose pasakose ypac iSrySkéja didaktiniai elementai,
nesvetimi ir kitiems tradicinés kultiros naratyvams.

Tradicinéje lietuviy kulturoje taip pat aptinkame pasaky su nelaimingo-
mis pabaigomis. Vienas i$ atvejy — gerai zinoma pasaka ,,Eglé zal¢iy karaliené”
(ATU 425M). Didzioji dalis $ios pasakos varianty baigiasi nelaimingai. Be to, juose
yra nemazai ziaurumo ir smurto. Batent Sia pasaka folkloristas L. Sauka pasirinko
ziaurumy Svelninimo tendencijoms atskleisti. Anot jo, tragiska Sios pasakos pa-
baiga, nepakltstanti stebukliniy pasaky kanonams, klausytojams sukelia baime,
skausma ir sukreciancius iSgyvenimus, todél tokios labai emociskai paveikios teksto
vietos yra $velninamos (Sauka 2007: 45—46). Neatmestina, kad buvo $velninamos
ir kitos lietuviy pasakos bei jy Ziauriis elementai. Ziauriy elementy $velninimas yra
senas reiskinys, zinomas jau nuo XIX a., kuomet Wilhelmas Grimmas, rengdamas
spaudai pasaky rinkinj, keité tekstus, siekdamas juos labiau pritaikyti vaikams. Ne-

paisant to, broliy Grimmuy sudaryti rinkiniai Vaiky ir namy pasakos (vok. Kinder
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und Hausmdrchen) véliau ne karta yra susilauke kritikos dél juose vaizduojamy
baisiy ir smurtiniy sceny. Ziaurius pasaky elementus broliai vis délto stengési i$-
laikyti, teisindamiesi tuo, kad jie nori kuo tiksliau perteikti uzrasytus tekstus ir kad
Sie elementai yra svarbi tautosakos dalis (Rohrich 1991: 111-112). Be to, anot kai
kuriy tyréjy, vélesniuose savo pasaky leidimuose broliai Grimmai viena kita vai-
kams skirta karinj netgi ziaurino. Pavyzdziui, pirmajame rinkinio leidime pasaka
apie Pelene (ATU 510A) baigiasi vestuvémis, o antrajame ji papildoma pasakojimu,
kuriame Pelenés pamotei ir podukrai atskride balandziai iSlesa akis. Panasiai antra-
jame leidime Ziauriais elementais papildomos ir kai kurios kitos pasakos (ATU 410,
500, 563) (Tatar 1987: 5-6). Broliai Grimmai buvo uzraSe itin Siurpia stebukline
pasaka ,,Karalaité karste” (ATU 307), bet | savo pirmajj rinkinj jos nebuvo jtrauke.
Taliau pasaka publikuota 1917 m. papildytame rinkinyje (Slekonyté 2016a: 607).
Tad ir ¢ia galima pastebéti procesa, kuomet ne visada vengiama apsaugoti vaikus
nuo ,,zalingojo* pasaky poveikio.

Nors pasaky ziauriy elementy Svelninimo procesas susijes su sakytinés tradici-
jos peréjimu prie spausdinty teksty, neabejotina, kad kai kurie pasakotojai taip pat
pasitelkdavo §j metoda pritaikydami pasakas vaikams. Kaip teigia L. Sauka, apie
poreikj $velninti kurias nors pasaky vietas galime suzinoti i medziagos, liudijancios
apie pasaky atlikimg ir klausytojy reakcijas (Sauka 2007: 45). Panasiai, nagrinédama
sakytine pasaky tradicija, teigia ir J. Sadauskiené: ,,Priklausomai nuo auditorijos
amziaus ir jautrumo Siurkstieji epizodai galéjo buti praleidziami arba susvelninami®
(Sadauskiené 2018: 79).

VAIKU BAIMES PATIRTIS KLAUSANTIS PASAKU

Aptarus pasakose pasirodancius baugulj kelian¢ius ziaurumo ir smurto elemen-
tus, pats laikas panagrinéti, kaip klausydamiesi pasaky vaikai patirdavo baime. Cia
svarbus du dalykai: kad baimé budavo iSgyvenama ir kad $ie iSgyvenimai savotiskai
trauké vaikus. Nors tokia informacija itin reta archyvinéje ir spausdintoje tiriamo-
joje medziagoje, vis délto yra uzfiksuoti keli pastebéjimai, kad vaikams vakarais
klausytis pasaky buvo tikrai baisu. J. Meskys (g. 1896 m.) i§ Miciuny kaimo (Ger-
véciy apyl.) prisimena, kad vaikystéje, kai prisiklausydavo senelio Juozapo Meskio
sekamy pasaky, drebédavo su kitais vaikais (isskirta V. D.-M.) (LTR 4152: 9).
Pateikéjas (g. 1915 m.) i§ Klisabalés kaimo (Kernavés apyl.), i kurio tévo troba
ttkininkai susirinkdavo kortuoti, o véliau pasakoti istorijy, panasiai perteikia savo
ispadzius klausantis suaugusiyjy: ,,Badavo, net baisu pasidaro, prisiklausius
ty visokiu pasakuy, <...> bijom ir j tamsa kur nors jeiti, kad kas nenutverty. O ir
ty pasakotojy badavo garsiy® (iSskirta V. D.-M.) (Vélius 1972: 361-362). Etno-

lingvisté B. Jasitinaité atsimena, kaip vaikystéje klausydavosi senelés pasakojimuy:
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,,Gana ryskus daugelio senelés istorijy bruozas — jy kraupumas bei paslaptingumas.
Mums maziems visada virpéjo kenklés, besiklausant ,,Mélynanosio® (isskir-
ta V. D.-M.). Velniais, kaukais ir baidymais senelé nelabai tikéjo, bet noriai apie
juos pasakojo (LTR 6511/664/). Baimés jausmas, kuris atsiranda klausantis pa-
sakojimy, labai susijes su klausytojo santykiu su realybe, tikéjimu arba netikéjimu
pasakojimo tikrumu. Mazesni vaikai labiau tiki tuo, ka pasakoja suaugusieji, todél
ir jy baimé, patiriama per naratyva, yra intensyvesné. Tq iliustruoja jau minéto
J. Meskio vaikystés prisiminimai, i8kile papasakojus i$ vaikystés zinoma mitologine
sakme ,,Versiukas i papecés®: ,,Saniai pasakojo, da kap buvau mazas girdéjau. Saké,
kad praudo itei buvo. Kaip mazi buvom, tikéjom, kap gi. Kap priprovija,
laukan bijom iSeitie“ (iSskirta V. D.-M.) (LTR 4152/1/).

Tai, kad vaikai mégsta klausytis baisiy pasakojimuy, iliustruoja Siuolaikinés vaiky
tautosakos pavyzdZiai, biitent §iurpés (Anglickiené 2013: 147, 151-152). §j potrau-
kj bijoti dar iSsamiau atskleidzia $iuolaikinés maginés vaiky praktikos, kuomet vai-
kai, siekdami iSgyventi baime, kviecia jvairias dvaseles (Kulakauskiené 2008: 145;
2013: 218). Taciau ir XIX a. pabaigoje ar XX a. pirmojoje puséje $i baimés trauka
vaikams nebuvo svetima. Ir tai susije su estetiniu baimés patyrimu per pasakojima,
kuris néra i8gyvenamas kaip tikra grésmé, o gali turéti savito zavesio ir traukos.
Estetinis baimés iSgyvenimas btdingas iSplétota naratyvine struktiirg turintiems

tautosakos tekstams:

Baimeé, patiriama besiklausant mitologiniy sakmiy, yra susijusi su estetiniu pasigéréji-
mu ir skiriasi nuo tikros baimeés, kuria sukelia, pavyzdziui, sutiktas vilkas, plésikas. Né
vienas zmogus nenori, kad pasikartoty tikra baimé, taciau nori klausytis baisios sakmés

(Vélius 1977: 27).

Minéta trauka matoma XIX a. pabaigoje Ukmergés apskrityje gimusio lietuviy
menininko Kazio Simonio vaikystés atsiminimuose: ,,Visad buvau labai jautrus
ir nervingas vaikas, mégau klausytis vakarais pasaky, ypac apie laumes, raganas
ir baisius slibinus® (Simonis 1959: 15). Kad pasakos tikrai atliko estetine baimeés
iSgyvenimo funkcija ir tai viliojo vaikus, liudija pateikéjos Liudvikos Kuckienés
(g. 1907 m.) i§ Giriy kaimo atsiminimai: ,,Pasaky dazniausiai klausydavosi ziema
ant peciaus. Apie kiskelj, apie vilkelj, daugiausia patikdavo, kur strosna ti kokia“
(isskirta V. D.-M.) (LTR 1457: 203). Pateikéja Marija Kuckiené (g. 1910 m.) i$ to
paties Giriy kaimo, pasekusi pasaka ,,Kap zmogus éjo vargo ieskoti“, pastebi, kad
pasakos su raganomis itin traukia vaikus: ,,Ity vaikam provijau. Viska supranta anys,
ale jiems geriausiai patinka kokia ragana® (LTR 4158/4/). Salia %io paskutinio pa-
vyzdzio verta prisiminti ir tai, kad vaikai be didelés jtampos priima ziaurias pasaky

scenas, jei jos atspindi blogio ir gério kova (LTR 2595/28/).
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Vis délto reikéty nepamirsti, kad vaikai ne patys rinkdavosi, ka iSgirs klausyda-
miesi pasakojimy. Kaip istorija bus papasakota, kurie smurto ar ziaurumo elementai
joje pasireiks, kokios pasakojimo vietos bus perteiktos iSsamiau, priklausé nuo su-
augusiyjy. Todél galima daryti prielaida, kad patirta baimé klausantis pasaky galéjo
veikti ir neigiamai, o tai veikiausiai priklausé nuo vaiko amziaus, jo imlumo tekstui,
individualaus jautrumo. Nors medziagos apie tai néra, Siai prielaidai patvirtinti ga-
lima pasitelkti mokslininky, tyrusiy siuolaikine su baime susijusig vaiky tautosaka,
jzvalgas. Pavyzdziui, kad amzius turi svarbig reikSme potraukiui bijoti, rodo tai, jog
dvaseles kviesti ir vieni kitiems sekti Siurpes vaikai pradeda tik apie SeStuosius gy-
venimo metus (Anglickiené 2013: 147; Kulakauskiené 2013: 222). Iki tol vaikai vos
iSgirde pokalbio tema arba is tokiy veikly pasitraukia, arba jas iSgyvena labai sunkiai
(Anglickiené 2013: 147). Po tokiy patir¢iy like baimé ir bejégiskumas paveikia ne
vieno psichika, nes vaikai, susikiire baimés atmosfera, kartais nezino, kaip i3 jos
istrukti (Kulakauskiené 2013: 218). Vis délto, sekdami Siurpes ir kviesdamiesi dva-
seles, vaikai biina tarp kity vaiky ir slepiasi nuo suaugusiyjy, o tradicinéje kaimo
kultaroje, kai budavo sekamos pasakos, vaika su jo baimémis dazniausiai lydédavo

patyres ir saugumo jausma suteikiantis suaugusysis.

PER PASAKOJIMA PATIRIAMOS BAIMES REIKSME

Kuo buvo svarbi baimé, kurig vaikai patirdavo klausydamiesi pasakojimy tradici-
néje lietuviy kulturoje? Kitaip tariant, kodél §i patirtis budavo sukeliama, provo-
kuojama? Kokia funkcija ji atlikdavo? Cia galima biity iskelti tris prielaidas: pirma,
pasakos galéjo buti naudojamos kaip liaudies pedagogikos priemoneé ir sektos dél
didaktiniy priezas¢iy; antra, jomis buvo stengiamasi jbauginti vaikus, siekiant in-
tensyvaus emocinio poveikio; trecia, tie patys pasakojimai naudoti vaiky nerimui
ir baimei sumazinti.

Pasakose vaizduojami ziaurumai ir smurtas turi savita logika, kuri skiriasi nuo
mitologiniy sakmiy logikos. Biitent Sie ziaurs ir smurtiniai elementai galédavo
buti pasitelkiami kaip didaktiné priemoné. Atrodo, kad tradicinéje lietuviy kulti-
roje, parenkant vaikams labiau tinkamus pasakojimus, daznai budavo apsistojama
ties tekstais, galin¢iais ko nors pamokyti mazuosius klausytojus. Tokiais atvejais
baimé galédavo buti pasitelkiama kaip emocinis dirgiklis, padedantis sustiprinti di-

daktinj pasakos poveikj. Stai kaip pateikéjas Balys Ilgevitius prisimena savo senelj:

Pasakomis, sakmémis stengdavesis vaikus pamokyti. Papasakojes, kaip melagiui sunku
tuo paciu keliu grjzti, perspédaves vaikus: ,,Nemeluokit, ba ir jums bus, kaip tam me-
lagiui.”“ O po sakmiy apie laumes pridurdaves: ,,Panak¢iui nesibastykit — laumeés gali
suciupt ir sudraskyt” (Vélius 1971: 287).
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Folkloristé L. Dégh, aptardama vengriy motery pasakojimo ypatumus, teigia,
kad viena i pasaky sekimo funkcijy yra sukelti emocijas arba gasdinti vaikus, ir pa-
brézia, kad sekant pasakas buvo svarbu vaikams sukelti baime (Dégh 1995: 62-63).
Taip pat Sis emocijy skatinimas galéjo pasitarnauti ir kaip priemoné siekiant kity
tiksly — edukuoti vaikus ar, kaip teigia L. Dégh, juos socializuoti, mokyti tinkamo
elgesio, ruosti biisimojo gyvenimo vaidmenims (ten pat: 62).

Nuo Telsiy kilusios pateikéjos liudijimu, pasaky ir sakmiy sekimo vakarai bai-
davo skirti papasakoti, sudominti, nuotaikingai vakara praleisti arba bailesnius net
jbauginti (Sauka 1983: 111). Taigi, matome, kad bauginimas yra viena aktualesniy
pasaky ir sakmiy sekimo funkcijy. Kartais ziaurius pasaky elementus pasakotojai
gali samoningai iSryskinti, norédami iSgasdinti ar bent jau stipriau paveikti auditori-
ja (Rohrich 1991: 127), ir butent jais keliama jtampa, klausantis herojaus nuotykiy
(ten pat: 117). Be to, ziaurumai ir smurtas kartais naudojami kaip naratyviné prie-
moné konfliktinéms situacijoms kurti, jais siekiama paskatinti pasakojimo dinami-
ka (ten pat: 134). Tokia savaiminé jbauginimo funkcija yra pagrjsta, nes, jei vaiky
baimés tam tikru raidos etapu slopinamos, jos vis tiek gali prasiverzti paciais neti-
kéciausiais pavidalais. L. Rohrichas Sio vaiko poreikio svarbai atskleisti pasitelkia
Stai tokj Smaiksty pasakojima, kurj cituoja ir kiti pasaky tyréjai (Tatar 1987: XV):
jauna pora, susilaukusi siinaus, nusprendé daryti viska, kad apsaugoty ji nuo nerima
kelian¢iy kompleksy, todél visy aplinkiniy pazjstamy buvo paprasyta nesekti vaikui
pasaky. Viena vakara sunus pradéjo verkti, sakydamas, kad negali likti vienas savo
kambaryje, nes po jo lova slepiasi kompleksas (Réhrich 1991: 141; 2008: 208).
Tas pats autorius savo tekstuose ne karta pabrézia, kad, jei vaiky baimés nebuty
jasmenintos pasaky personazuose, vaikai patys rasty btidy, kaip tas baimes isreiksti
(Rohrich 1991: XXII). Kai kurie psichologai taip pat teigia, kad baimés iSgyvenimas
yra butina raidos (ir ne tik vaiky!) salyga (Riemann 2010: 22).

Kitas vaiky bauginimo tikslas gali buti noras numaldyti neramius vaikus, juos
uzmigdyti ir padéti jveikti baime. Kai kurie pateikéjai teigia: ,,Tai as va anttkam pro-
viju“ [seku pasakas — V. D.-M.]; ,,Kap tik kaprizijasi, tai a8 jam...“ (LTR 4162/273/);
,Girdéjau, teip bobos vaikam* [seké pasakas — V. D.-M.]; ,,Ot, kap migdé, kap ky,
kad geriau azmigt® (LTR 4152/106/). O kad pasaka vaikui gali bati baimés jvei-
kimo priemoné, atskleidzia minétos pateikéjos M. Kuckienés atsiminimai: ,,Kai
mergaité verkdavo ar bijodavo miegoti Ziemos vakarais, tévas pasiguldydavo pas
save ir sekdavo pasakas. Ji gulédavo uz tévo peciy ir klausydavo. Tada jau nieko
nebebijodavo® (Sauka 1983: 112; t. p. LTR 4158: 4). I$ tokiy vaikystés atsiminimy
galime pastebéti, kad tautosaka bendruomenéje veikia ne kaip savarankiskas, savai-
me egzistuojantis fenomenas — ji visada priklauso nuo pasakotojo. Maza to, kalbant
apie vaiky baimeés patirtj per naratyva, akivaizdu, kad ¢ia svarby vaidmenj atlieka

ir santykis su tam tikru $eimos nariu. Viena vertus, per pasaka suauges zmogus gali
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kurti santykj su vaiku, kita vertus, klausantis baisiy pasakojimy baimé gali biiti
jveikiama, nes vaikas jauciasi saugiai su pasakojanciu suaugusiuoju ir tam tikras
pasitikéjimu paremtas emocinis rySys yra susiformaves jau anks¢iau’. Tad pasakos
per emocinj ry$j vaikams padeda jveikti baimes. Kad viena i$ pasaky atliekamy
funkcijy — nugaléti baime, pastebi ne vienas tyréjas (Kerbelyté 2011: 13; Rohrich
1991: XXII; Sadauskiené 2018: 74).

DU POZIURIAI | PASAKAS IR BAIME

Kai kalbame apie pasakas ir vaiky baimes, galime iSskirti dvi prieigas prie Sios te-
mos: psichologine ir folkloristine. Kai kurie psichologijos mokslo atstovai folklora
pasitelkia kaip pagalbine priemone¢ savo teorijoms atskleisti ir sulaukia folkloristy
kritikos dél to, kad jy naudojami folkloro tekstai buna nei$samus, psichologinés
teorijos nustelbia folkloro tekstus, vartojama netiksli terminologija ir kartais pa-
teikiami neaiskiis rezultatai, tekstai aiskinami vienpusiskai, naudojamos seksualiai
saliskos interpretacijos, perdedama Edipo komplekso svarba pasakose, jos pernelyg
apibendrintai lyginamos ir gretinamos su sapnais, neatsizvelgiama j pasaky chro-
nologine seka, jos aiSkinamos subjektyviai, nepasitelkiant konkreciy jrodymuy,
taip pat jauCiamos tinkamos pasaky tyrimams literatturos ziniy spragos (Roéhrich
2008: 381). Zinoma, reikia turéti omeny, kad $ia kritika pateikia folkloristas. Vis
délto L. Rohrichas pabrézia, kad folkloristika gali daug ko pasimokyti i$ psichologi-
jos (ten pat: 381). Akivaizdus to jrodymas yra kai kuriy folkloristy, kurie savo tyri-
muose daznai remiasi psichologijos mokykly (psichoanalitinés (Dundes 1980; Vaz
da Silva 2003; Sadauskiené 2012b, 2018), analitinés psichologijos (Réhrich 1991,
2008)) jzvalgomis, darbai. Psichologiné pasaky reik§mé yra daznai gvildenama pa-
saky tyrimuose, ji remiasi prielaida, kad pasakos yra zmogaus proto ir emocinés
patirties simboliné iSraiSka (Haase 2002: 404). Psichologijos teorijy folkloristiko-
je pasitelkimas yra visiskai suprantamas, ypa¢ kalbant apie emocijy tyrimus, $iuo
atveju — baimeés patirtj.

Pristatant psichologine prieiga, norétysi paminéti du autorius. Marie-Louise
von Franz yra analitinés psichologijos atstove, daug démesio skyrusi pasaky tyri-
mams. Jai pasaky prasmeé yra susijusi su nesamoningo turinio realizavimu. Anot jos,
blogyjy pasaky personazy bausmé jungiskoje perspektyvoje turéty bati suvokiama
ne kaip asmens destrukcija, o kaip archetipiniy figiiry, griaunanciy zmogiskuma,
sunaikinimas. Autoré pabrézia, kad vaiky nereikia saugoti nuo tokios pasakose pasi-

reiskiancios destrukcijos, kadangi jie intuityviai suvokia, jog pasakoje sunaikinama

9  Apie vaiko ir kity Seimos nariy rysio svarba pasaky sekimo procese, tik Siek tiek kitame kontekste,
yra rasiusi ir |. Sadauskiené (Sadauskiené 2018: 76).
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archetipiné figiira, o ne zmogus (von Franz 1995: 54—55). Anot psichoanalitinés
mokyklos atstovo Bruno Bettelheimo, per pasakoje pasirodancius jvairius baugulj
kelian¢ius vaizdinius vaikui nerimga ir baime sukeliantys dalykai jgauna konkrecia
formg ir taip yra jveikiami (Bettelheim 2017: 180—-181). O pasakose vaizduojamos
ziaurios bausmeés, skirtos blogiesiems veikéjams, vaikui sukuria saugumo jausma
(ten pat: 210-211).

Kita prieiga prie pasaky ir baimés nagrinéjimo gali buti folkloristiné, nors jos
atstovai ir remiasi psichologinémis jzvalgomis. Alanas Dundesas kelia mintj, kad
folkloras gali egzistuoti kaip nerima isreiskianti ir jj neutralizuojanti priemoné
(Dundes 1980: 36). Remiantis Siuo pozitriu, galima daryti iSvada, kad pasakos gali
ne tik sukelti baimes, bet ir padaryti jas ,,nekenksmingas®.

Kartais gali atrodyti, kad pasakose esantis ziaurumas yra pernelyg intensyvus ir
beprasmis, kaip toliau pateikiamame pavyzdyije. Stai i§trauka i§ pasakos apie mer-
gaite, kurig pamoté iSvaré j miska, ir ji miske pabégo nuo lokio, taciau lokys su-

draské pamotés dukra:

Nuéjes diedas rado tuos kaulus, susidéjo kaselaitén, nusine$é namo.
Tai kalaité: (dainuojama)

— Ciau rau rau, ¢iau rau rau,

Parsinesa bobos duktés

Tik kauliukus kaselaitéj.

Ciau rau rau, ¢iau rau rau.

Boba uzpykus kalytei kojele ir iSmusé:

— Sakyk: ,,Diedo duktés.”

O kalyté vis loja:

— Ciau rau rau ir t. t.

Paskui boba i$Smusé ir kitg kalytés kojyte (LTR 2607/236/).

Po pasakos tekstu yra pateikéjo pastaba, patvirtinanti, kad ziaurumai Sioje pa-
sakoje buvo palikti samoningai ir yra kelis kartus kartojami, jog vaikai juos jsidé-
méty: ,,Pasakojant vaikams kartojama, kol iSmusa visas kojytes ir pagaliaus uzmusa
pacia kalaite” (LTR 2607/236/). Kyla klausimas, kokia gilesné $iy ziaurumy ir jy
pasikartojimy paskirtis? Remiantis J. Sadauskienés pasitlyta jvaizdinimo pasakose
savoka, galima daryti prielaida, kad nuoseklus ziaurumy pakartojimas iki pat kiri-

nio kulminacijos su kalaités mirtimi yra viena is jvaizdinimo formy. Anot autorés,

<...> jvaizdinimas, detalizavimas kuria meninj pasaulj, j kurj patenkama ne tapatinantis,
bet jsivaizduojant ir tarsi stebint iS Salies. Toks stebéjimas turi galia paskatinti tikraja

socialine empatija <...> (Sadauskiené 2012a: 288-289).
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Kad vaikai j ziaurumus pasakose gali turéti visai kitokj pozitirj nei suaugusieji
arba kad ziaurumai naratyve neatbaido nuo noro klausytis ir nebutinai pasaka turi
baigtis gerai, jog biity mégstama, buvo uzsiminta jau anksciau. Taciau $ig mintj dar
karta patvirtina minéta pateikéja L. Kuckieng, teigdama, kad jos antkés labai meégs-
ta pasaka ,,Pupelé”, kurioje boba kopdama j dangy nultizus pupai nukrenta, jos
kaulai iSsibarsto ir dar dabar juos matome blizganéius ant sniego (LTR 4157/126/).

Sj straipsnio poskyrj norétysi pabaigti folkloristo L. Rohricho citata. Savo

straipsnyje apie smurta, ziaurumus ir baime pasakose jis teigia:

Be kity, folkloro tyréjy pareiga yra istirti, kiek pasakos ir populiarios istorijos yra neri-
mo priezastis ir padarinys, o kiek priemoné ta nerima jveikti, bei kokiu budu pasakos
ir sakmés veikia kaip svarbus visuomenéje vykstancio socialinio-psichologinio proceso
jrodymas. Daugeliu atvejy Sios istorijos taip pat gali buiti naudingos gyvenime. Tam tikru
mastu nerimas yra apsauga ir veikia kaip tikslus jspéjimas dvasinéje srityje, lygiai taip
pat kaip ir skausmas veikia psichologinéje srityje. Taip pasakos ir sakmeés gali mus iSmo-
kyti gyventi su nerimu ir pripazinti, kad nerimo stoka ne visada reiskia drasa (Rohrich
2008: 216-217).

ISVADOS

Sekant pasakas vaikams labai svarbios yra sekimo aplinkybés ir pasakotojo inten-
cijos. Tradicinéje lietuviy kultiiroje pasaky repertuaras buvo pritaikomas vaikams,
atsizvelgiant j jy amziy, o pasakas paprastai sekdavo ilgais ir tamsiais rudens ir
ziemos vakarais.

Smurtas ir ziaurumas yra jprasti pasaky elementai. Jie naudojami jtampai didinti
ir baimés jausmui sukelti. Veiksmingiausi ir dazniausi i$ $iy elementy yra kaniba-
lizmas ir ziaurios bausmés.

Pastebétina, kad pasaky siuzetas ir kai kurios pasaky sekimo ypatybés kinta.
Kalbant apie baimés iSgyvenimus, linkstama Svelninti smurtinius ir ziaurius ele-
mentus ir keisti nelaiminga pasaky pabaiga.

Nors smurtiniai ir ziaurts pasaky elementai gali sukelti baime ir nerima, straips-
nyje aptarta medziaga rodo, kad vaikams patikdavo klausytis bauginanc¢iy pasaky
ir jos savotiskai traukdavo.

Vaiky bauginimas pasakomis tradicinéje lietuviy kultaroje turéjo tris paskir-
tis. Pirma, veikti kaip liaudies pedagogikos priemoné per didaktinius aspektus.
Bitent ziaurtis ir smurtiniai pasaky elementai galédavo biti pasitelkiami vaikams
pamokyti, o Siy elementy sukelta baimé veiké kaip emocinis dirgiklis, padedantis
sustiprinti didaktinj pasakos poveikj. Antra, sekant pasakas ir bauginant vaikus

buvo siekiama iSprovokuoti intensyvius emocinius iSgyvenimus, kurie yra neatsie-
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jami nuo visavertés vaiko raidos. Trecia, vaiky bauginimas mazindavo jy nerima ir
padédavo jveikti baime. Cia svarbu, kad vaikai, patirdami baime, jaustysi saugiai
juos supancioje aplinkoje, todél ypac¢ didele reikSme turéjo pasitikéjimu paremtas
vaiky emocinis rySys su suaugusiaisiais. Pastaraja pasaky su ziauriais ir smurtiniais
elementais sekimo paskirtj — baimeés jveikima — patvirtina ir su pasakomis dirbusiy

psichology bei folkloristy tyrimai.
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Children’s Tales in the Traditional Lithuanian
Culture: Purpose of Cruel Elements

VITA DZEKCIORIUTE-MEDEISIENE

Summary

Keywords: fear, storytelling, environment of storytelling, violence, child, cruelty.

Cruelty and violence as depicted in tales are directly related to the mythical fears that children
experience while listening to the story. Although brutal actions and lethal violence abound
in folk-legends as well, their characters experience these things in a different way. In folk-
belief legends, principles of mythical world apply. Brutality that mythical beings direct at the
humans is most frequently caused by breaking of certain mythical and social rules. Cruelty
and violence depicted in tales, however, are characterized by another kind of logic, which is
different from that of the folk-belief legends.

The purpose of this article is revealing those several aspects that characterize functioning of
the children’s tales in the traditional Lithuanian culture: namely, the storytelling environment,
the elements of cruelty and violence employed by the tales, and the impact of these elements
on the children’s fears experienced when listening to the narrative. The scope of analysis
includes the traditional Lithuanian culture from the end of the 19" to the first half of the 20"
century. Both archived and printed sources describing the storytelling environment of that
period are employed.

The analysis of the storytelling environment in the article particularly elucidates the
following aspects: the importance of the storyteller and his / her individual features, the
changes in the tales’ repertoire taking place from the end of the 19" to the first half of the 20"
century, the time allotted to the storytelling, and certain peculiarities of the children’s tales,
including adaptations according to the tale types and children’s age.

Discussion of the cruel and violent elements of the tales starts with introducing relevant
attitudes to this issue by two outstanding folklore researchers: Lutz Réhrich and Bronislava
Kerbelyté. Following the classification of cruel and violent elements devised by Rohrich,
two most frequent tale motives are discussed in detail — namely, cannibalism and brutal
punishments. Tales are usually expected to have a happy ending, but it is not always the case.
In terms of cruel and violent motives and fear experienced while listening to the story, one
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exceptional group of the tales is especially important — namely, those without a happy ending.
Besides, the issue related to mitigating the tales is raised, including neutralizing of the uneasy
motives and replacing the unhappy endings with happy ones.

Materials depicting the storytelling environment are sparse both in the archives and in
the printed sources; however, they allow highlighting the fear experienced by the children
in the traditional Lithuanian culture while listening to the tales, and emphasizing that such
experiences held certain fascination to them. The author also questions the meaning of the
fear that was thus experienced. According to the available data, three important aspects can
be discerned: first, these experiences functioned as means of folk pedagogics and didactics;
second, sometimes provoking intense emotional experience was desired; and third, the
tension-inducing narratives could be means of neutralizing the children’s anxiety and fear.
The latter purpose of telling cruel and violent tales is confirmed by two different scholarly
approaches employed by researchers working on the issues of tales and fears: namely, the
psychological (represented by Marie-Louise von Franz and Bruno Bettelheim) and the
folkloristic one (by Alan Dundes and Lutz Rohrich).
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