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ANOTACIJA. Straipsnyje, pasitelkiant daugiausia uzsienio tyréjy darbus, imamasi Lietuvoje
dar mazai nagrinétos folkloro ir politikos santykiy temos. Apzvelgiamas folkloro sampratos
atsiradimas nacionaliniy judéjimy kontekste, palie¢iami folkloro ir autoritariniy rezimy
santykiai, kai kurie folkloro funkcionavimo Siandienos politiniame diskurse momentai.
Ieskoma atsakymo j klausima, kodél politiné folkloro ir jo tyrimy prigimtis vis dar neretai yra
ignoruojama ar stigmatizuojama.
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IVADAS

Folkloras (angl. folklore < folk ‘liaudies’ + lore ‘iSmintis, zinios’) populiariai api-
bréziamas kaip tam tikros Zzmoniy grupés (bendruomenés) tradiciniy pasakojimy
ir kulttiros formy visuma' (neretai dar akcentuojamas zodinis jo sklaidos budas
ir anoniminé kariniy autorysté?). Politika (gr. politike (techne) ‘valstybés valdymo
menas’) apibréziama kaip universalus visuomenés organizavimo buidas, bendro
Zmoniy gyvenimo reguliavimo sistema, kuria siekiama palaikyti visuomeninio gy-
venimo tvarka, vidinio ir iSorinio pasaulio stabiluma reguliuojant konfliktus’. Aki-
vaizdu, kad net Sie bendro pobuidzio apibrézimai nurodo tam tikras neiSvengiamas
$iy dviejy dalyky sasajas: juk tradicija (bendruomenés kultiira) taip pat nusako ir
organizuoja bendra zmoniy gyvenima, yra vienas i$ to gyvenimo reguliavimo ir

kodifikavimo mechanizmy — lemia daugelj jo poky¢iy ir yra priklausoma nuo so-

1 Prieiga internete: https://dictionary.cambridge.org/dictionary/english/folklore, [zitréta 2021-04-02].
2 Prieiga internete: https://literaryterms.net/folklore/, [Ziuréta 2021-04-02].
3 Prieiga internete: https://www.vle.lt/straipsnis/politika/, [ziuréta 2021-04-02].
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cialinés ir politinés visuomenés raidos*. Taigi abejoniy, kad folkloras ir politika yra
glaudziai susije ir susipyne dalykai, lyg ir neturéty buti. IS tiesy, pavar¢ius enciklo-
pedinio pobiidzio leidinius, galima aptikti daugybe nurodyty jy tarpusavio sasajy.
Pavyzdziui, Amerikos folkloro enciklopedijoje, straipsnyje ,,Politika ir folkloras®,

iSskiriamos bent kelios folkloro ir politinio gyvenimo santykiy sritys / variantai:

1) politinis folkloras (angl. the folklore of politics), t. y. folkloras, kuris randasi
i§ politiniy procesy ir politiniy konflikty;

2) folkloro politika (angl. the politics of folklore), t. y. kaip zmoniy kultara, folk-
loras ir jy kurimas bei sklaida veikia ty zmoniy gyvenima ir gerove;

3) folkloristikos politika (angl. the politics of folkloristics), t. y. politinés folk-
loro tyrimy implikacijos;

4)taikomoji folkloro politika (angl. the politics of applied folklore and folk-
lore policy), t. y. politinés implikacijos, susijusios su vyriausybés, korporacijy ir ne-
vyriausybiniy organizacijy poziuriu i folkloro taikyma bei kultiirines programas;

5)politinés folkloro interpretacijos (angl. political interpretations of folk-
lore), siilomos mokslininky;

6) politinés su folkloru susijusios organizacijos ir alternaty-
vios socialinés institucijos (angl. folk political organizations and alterna-
tive social institutions), kurios nustato galios santykius tarp individy bei socialiniy
grupiy ir neformalius ty santykiy jtvirtinimo visuomenéje bei atskirose grupése
budus ir ty mazesniy grupiy jtaka didesnéje bendruomenéje;

7) politiniai jsitikinimai kaip folkloro dalis (angl. political belief as
folklore), t. y. ideologijos tyrimas i$ tikéjimo perspektyvos (Westerman 1996: 570).

Tikétina, kad tokiy sri¢iy galima buty iSvardyti ir daugiau. Tai iliustruoja, koks
aktualus ir nevienareiks$mis dalykas yra folkloras. Politinis folkloro ar jo tyrimy
angazuotumas taip pat atrodyty savaime suprantamas. Taciau ¢ia susiduriame su
savotisku paradoksu: kai kuriy Sia tema rasiusiy autoriy tekstuose kaip siekiamy-
bé pabréziamas absoliutus tyréjo objektyvumas — tarsi folkloro lauke dirbantis,
medziaga renkantis ir reiskinius fiksuojantis, o paskui $ia medziaga aprasantis,
saugoti parengiantis ir tiriantis folkloristas (ar folkloristai) kazkokiu budu turéty
pamirsti ne tiktai asmenines simpatijas ir antipatijas, bet ir savo pazitiras, pasaulé-
Zitrines nuostatas, socialine priklausomybe ar institucinius jsipareigojimus ir tapti
absoliuciai nesalisku, savotiskai nuzmogintu objektyvaus mokslo instrumentu.
Bene ryskiausiai — ir itin imperatyviai — §j reikalavima yra i$sakiusi Linda Dégh:

4 ,Tradicijos néra iSoréje, jos néra fonduose, kataloguose ir ekspozicijose, ji yra ne saugojimo ir ty-
rimo objektas, bet priezastis tirti ir saugoti tuos artimus dalykus, kuriy darnos principa atpazjstame
kaip sava. Tradicija yra niekur nedingusi laiko patirtis, o ne praeities reliktai‘, — yra rasiusi Jurga
Jonutyté (2011: 138; kursyvas originale — L. B.).
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Lauko tyrimus atliekantys [folkloristai] néra nei $vietéjai, nei gelbétojai, nei misionieriai,
nei politikai. Jie yra stebétojai. Jie turi atidziai gilintis  tiriama kulttirg ir pamirsti savo paciy
asmenine nuomone ar etnines nuostatas. Jie turi priimti ir vertinti tai, ka mato, kaip status
quo. Jie gali fiksuoti priestaravimus, tac¢iau negali j juos veltis. Jie privalo rinkti ir mokytis,

taCiau nieku gyvu nesikisti. Priestarauti ir ginc¢ytis jokiu budu nevalia (Dégh 1999: 528).

Kaip tokio niekada niekam neuzklitivancio folkloristo pavyzdys yra nurodomas
Indianos universiteto (JAV) profesorius Henry Glassie, kuris gebéjes ,,su visais su-
sidraugauti®; iSvengti konfliktiniy situacijy, bet tuo pat metu atlikti svarbius tyrimus
ir paskelbti didZiulius veikalus, pavyzdZiui, apie Siaurés Airijos Ulsterio grafystés
zmoniy gyvenimg, kai konfliktas tarp kataliky ir protestanty ten buvo paciame
jkarstyje. Pats H. Glassie teigé stengesis atsiriboti nuo platesnés politinés pers-
pektyvos. ,,AS nepazjstu Belfasto, bet pazjstu Belimenona,” — yra sakes apie savo
nuodugniai tyrinéta Siaurés Airijos vietove (Glassie 1982: 300). Pasak jo, nors ir
priklausydami skirtingoms konflikto puséms, vietos zmonés sugeba islikti kaimy-
nais ir iSsaugoti pamatines bendruomeninio gyvenimo vertybes. Vis délto atrodo
abejotina, ar apskritai jmanoma atsiriboti nuo platesnio politinio konteksto ir ar tai
neturéty jtakos paciai atliekamo tyrimo kokybei? Ar pakanka pazinti tiktai siaurg
geografine ar socialine sritj, tam tikra zZanra ar pan. ir nesigilinti j uzfiksuoty reiski-
niy atsiradimo bei gyvavimo konteksta, paskirtj, tikslus ir galima poveikj?

Kaip atsvara tokiam suabsoliutintam objektyvumui gali buti keliama visuome-
niskai angazuotos antropologijos idéja (Mugnaini 2016: 16). Deja, $i nuostata, nors
graziai skamba teoriskai, turi daugybe trukumy, kai bandoma ja pritaikyti praktis-
kai: kaip padaryti, kad angazuotumas nevirsty Saliskumu? Atrodo, kad folkloristika
pasmerkta nuolat balansuoti tarp $iy dviejy krastutinumy.

Dar vienas démesj patraukiantis dalykas, pradéjus gilintis i folkloro ir politikos
santykiy temg, yra tai, kad nors pasauliniame kontekste $i tema laikoma ,,klasikine*
ir pakankamai gausiai iSanalizuota, lietuviy folkloristy ji kol kas yra i§ esmés apei-
nama. Lietuvoje apskritai dar stokojame platesnés savo disciplinos istoriografijos —
priesingai nei latviai ir estai, nesame jgyvendine stambiy moksliniy projekty, skirty

folkloristikos istoriografijai, o ypa¢ sovietmeciu plétotiems folkloro tyrimams®. Tai-

5 Latvijos folkloristai 2018—2020 m. jgyvendino stamby mokslinj savo disciplinos istorijos projekta
wLatviy folkloristika (1945—-1985)"; Sioje srityje galima minéti, pavyzdziui, Tomo Kencio (2012,
2019) ir Daces Bulos (2014, 2017) darbus, taip pat straipsniy rinkinj i$ folkloro tyrimy istorijos
(Bula, Laime 2017). Estijoje irgi jgyvendinta nemazai projekty, susijusiy ne tik su folkloristikos
istorija, bet ir su specifinémis sritimis — atminties praktikomis, sovietinio rezimo nacionaline
politika ir pan. (prieiga internete: https://www.flku.ut.ee/en/research-projects). Atskirai norétysi
paminéti i$samia folkloristikos ir etnologijos istorijos antologija, sudaryta Kristinos Kuutmos ir
Tiiu Jaago (2005). Lietuvoje $iuo pozitiriu bene daugiausia yra nuveikes akademikas Leonardas
Sauka, taciau ir jo istoriografiniy publikacijy démesio centre yra arba atskiry asmenybiy veikla
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gi folkloro ir politikos santykiai skirtingais istoriniais laikotarpiais bent jau lietuviy
folkloristikos kontekste yra nearti dirvonai. Aisku, i tema yra tokia plati, sudétinga
ir nevienareikSmiska, kad vargu ar galima biity tikétis viename straipsnyje ja bent
patenkinamai aprépti. Todél ¢ia paliesime tik kai kuriuos svarbesnius aspektus, ban-
dydami jvesti lietuviy folkloristika j tarptautinj $ios temos tyrimy lauka ir paziareéti,
kuriuos elementus galétume pritaikyti ir misy folkloro istoriografijai. Perzvelgsime
folkloro kaip reiSkinio atsiradima (ar atradima) nacionaliniy judéjimy kontekste,
folkloro ir autoritariniy rezimy santykius, kai kuriuos jo funkcionavimo politiniame
gyvenime ir viesajame diskurse momentus. Kadangi, kaip minéta, lietuvisky tyri-
my stokojame, nei$vengiamai reikés pasitelkti daugiau uzsienio tyréjy darby — juos
skaitant darosi akivaizdu, kad daugelis pamatiniy istoriniy dalyky (ir net jvairiy
smulkmeny) skirtingose Salyse yra labai panasis, ypac bendro istorinio likimo Ryty
ir Centrinés Europos krastuose, todél tai, kas biidinga Slovakijai ar Estijai, ko gero,
su nedidelémis korekcijomis galéty buti pritaikoma ir Lietuvai. Kartu pabandysime

uz¢iuopti minéto politiskai angazuoto poziirio j folklora stigmatizavimo priezastis.

FOLKLORAS IR NACIONALINES TAPATYBES FORMAVIMAS

I politikos ir folkloro sasajas galima zZvelgti istoriSkai — diachroniskai — ir i$ dabar-
ties taSko — sinchroniskai. Vertinant istoriniu pozitriu, neiSvengiamai tenka grjzti j
XIX a. — nacionaliniy sajudziy radimosi ir stipréjimo meta. ,,Visi dar nuo Grimmy
laiky zino, kad folkloras yra politika‘, — pries pora desimtmeciy su jai budingu ties-
mukumu yra pareiSkusi L. Dégh (1999: 527). Isties, folkloro ir nacionalizmo sam-
pratos atsirado tuo pat metu, ir abi buvo susijusios su pavergtyjy tauty iSsivadavimu.
Nors galima gincytis, ar folkloro tyrimai labiau buvo nacionaliniy judéjimy prielai-
da, ar jy rezultatas (Mugnaini 2016: 22), tatiau akivaizdu, kad jtaka buvo abipusé.
Taigi, vertinant folkloro poveikj politiniams procesams ar folkloro panaudojimo in-
tensyvuma jiems skatinti, savotisku ,,aukso amziumi“ laikytini nacionaliniai sgju-
dziai, ypa¢ Centrinéje ir Ryty Europoje, vyke XIX a. pabaigoje — XX a. pradzioje.
O folkloristus galima teisétai laikyti ,tauty karéjais®, nes jie ,,nuzymi nacionalinj
,»zemelapi‘; visose atitinkamos tautos gyvenamosiose teritorijose intensyviai rinkdami
folklora ir pasitelkdami jj kaip $altinj tautinei istorijai bei tautinei kultrai formuoti
(O’Giollain 2000: 63). [domu, kad skirtingose Salyse Sie procesai buvo i§ esmés ana-

logiski, t. y. individualus kiekvienos tautos iSskirtinumas kaskart biiddavo formuojamas

(2016), arba tautosakos rinkimas ir atskiry jos sri¢iy tyrimai (2011), bet ne visuminé folkloro ir
jo tyrimy raidos refleksija. Kita vertus, platy, visuma aprépiantj zvilgsnj — tarsi ,,i§ pauks¢io skry-
dzio* — j tautosakos mokslo istorija ir ateities perspektyvas aptinkame Donato Saukos Lietuviy
tautosakos atnaujintame leidime (2007), deja, stokojanciame adekvacios tasos — i$samiy, ypad
kolektyviniy, istoriografiniy darby.
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pagal ta patj universaly modelj, pasitelkiant labai panasias charakteristikas, tad visoje
Europoje vykusius nacionalinius judéjimus galima apra$yti tais paciais parametrais
(Baycroft, Hopkin 2012; Leerssen 2006; Campbell, Perraudin 2012; Oinas 1978 ir
kt.). Nuo ty laiky dar ir $iandien yra iSlikes klasikinis pagrindiniy folkloro formy
branduolys — pasaka, sakmé, daina, patarlé, tradiciniai tikéjimai, paprociai ir pan., —
kuriy i$vardijimas neretai atstoja patj folkloro apibrézima: taip apibtdinama, kas yra
folkloras®. Turbiit nattiralu, kad tiek visuomenés supratimas apie tai, kas yra folkloras,
tiek ir jo tyrimo budai tebéra veikiami jo radimosi prigimties (Abrahams 1993: 3).
Pazymeétina, kad daugelyje saliy Sis nacionalinis démuo btidavo papildomas ir
socialiniu aspektu, kadangi folkloro neva iSreiSkiamos ,,tautos dvasios* saugotojais
laikyti Zemesnieji, neturtingieji sluoksniai; tautinio folkloro gyvavimo terpe agra-
rinése Europos Salyse pirmiausia laikyta valstietija, kuri priesinta ,,nutautéjusiems”
aukstesniesiems luomams’. Batent agrarinés, zemdirbiskos kulttiros jsigaléjimas ir
jos dalis Salies ekonominiame (kartu ir kultiiriniame) gyvenime i§ esmés nulémé $io
tipo kulttriniy formy gyvybinguma, t. y. labiau atsilikusiose ir neturtingesnése Pie-
ty ir Ryty bei Centrinés Europos Salyse, pavyzdziui, Slovakijoje, kur ikiindustrinés
tradicinés visuomenés gyvenimo formos isliko ilgiau, tradiciné folkloriné kultiira
klestéjo dar ir XX a. viduryje (Danglova 2009: 330). Akivaizdu, kad tai pasakytina
ir apie Lietuva bei kitas Baltijos Salis. O tokios $alys, kaip XIX a. Anglija, kurios
industrializacija, urbanizacija ir netgi pasauliné ekspansija jvyko bene anksciausiai,
jau pora Simtmeciy laikoma Salimi be folkloro, nors biitent Anglijoje ir buvo sugal-

votas pats folklore terminas, kurj 1846 m. pasitilé Williamas Thomsas.

Galbit ikiindustring kulttira ir tegalima jvertinti tiktai industrinéje kulttroje, kaimiskaja
kulttira — miesto kulttroje, liaudies poezija — pasaulyje, kur masiskai spausdinama auto-
riné individualiy poety kuryba, liaudies tikéjimus — i mokslinés minties perspektyvos,
liaudies muzika — didziyjy kompozitoriy, o liaudies pasakojimus — romany rasytojy pa-
saulyje? Kas, kad didzioji dalis darbo apibréziant (ar sukuriant) ir jteisinant folkloro sgvo-

ka nudirbta Anglijoje — tai dar nereiskia, kad Anglijoje esama folkloro (Roper 2012:228).

Akivaizdu, kad tiek folkloro savokos apibrézimas, tiek jo tyrimai, tiek ir jo reiksSmés
visuomenés gyvenime jtvirtinimas nuo pat pradziy buvo politinis veiksmas, paremtas

galios santykiais. Kaip pazymi Rogeris D. Abrahamsas, folkloro studijas suformulavo

6  Pavyzdziui:https://www.merriam-webster.com/dictionary/folklore, [ziGréta 2021-03-30]; https://
www.dictionary.com/browse/folklore, |zitréta 2021-04-02]; https://www.collinsdictionary.com/
dictionary/english/folklore, [Ziaréta 2021-04-02] ir kt.

7 Alanas Dundesas tik 1965 m. pamégino kategoriskai uzgincyti jsitvirtinusia nuostata ,,folk" sieti
iSskirtinai su valstie¢iais. Pasak jo, ,,folk® gali reiksti bet kokia zmoniy grupe, kuria vienija bent
vienas bendras bruozas ar veiksnys, netgi nesvarbu, koks — bendras darbas, kalba ar tikéjimas.
Svarbiausia, kad $i grupé turéty tam tikry tradicijy, kurias laikyty savomis (Dundes 1965: 2).
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senieny tyréjai, kuriy dauguma buvo kile i Zemesnés vidurinés klasés. Senieny ty-
rimuose Sie iSsimoksline vyrai maté galimybe jgyti politinj ir socialinj pranasuma: ne
tik praturtinti zmonijos zinias apie praeitj, bet ir patraukti aukstesniyjy luomy atstovy,
pirmiausia aristokraty, démesj (Abrahams 1993: 3). Ilgainiui tai tapo priemone jgyti
politine galig ir valdzia. Kulttiriniy praktiky su folkloriniu turiniu pasitelkimas leido
iSkovoti tam tikrg erdve to meto politinéje ir socialinéje arenoje (Danglova 2009: 331).
Btent iSsilavinimas leido tautiniy valstybiy kiiréjams j savo etnine kultiira pazvelgti i$
tam tikros distancijos ir suteikti jai kita politing kokybe. Remiantis taikliu esty tyréjo
Ulo Valko apibudinimu, ,,rasto kultara persmelké ankstesne Zoding kulttra ir paverté
ja tautiniu paveldu® (Valk 2004: 265). Nacionalinés tapatybés — tiek kultirine, tiek
ir politine prasme — steigéjai naudojo estetizuotus folkloro elementus kaip priemone
tautybés kaip visumos idéjai paremti. Kasdienés zmoniy gyvenimo praktikos buvo
paverdiamos simboliais, kuriais paremtas kiekvienas tautinis identitetas. Sj procesa
jzvalgiai iSanalizavo filosofé Jurga Jonutyté, kalbédama apie Antano Juskos ir Jono
Basanaviciaus veikla. Pasak jos, skirtingai nei esame prate manyti, etnografiné tauti-
nio atgimimo lyderiy veikla nebuvo orientuota j praeitj — i neva nykstanciy vertybiy

iSsaugojima; jy zvilgsnis ir siekiai buvo nukreipti  ateitj:

Juskai ar Basanaviciui pasakojantys ir dainuojantys zmonés nebuvo tik praeities liekany
perteikéjai, jie buvo tie, kurie Zadéjo bendra ateitj. <...> Jie ne fiksavo simbolius, bet
pradéjo versti simboliais tai, ka fiksavo. ] gyvos, t. y. kintancios, ,,tekancios” buities de-
tales — maista, elgesj, kalbésena, paprocius, dainas, etc. — Sie Zzmonés zvelgé matydami
busimus simbolius. <...> Basanaviciaus ir Juskos démesys tautosakai buvo atsigrezimas
i nematomajj visuomenés sluoksnj su jo paprastais ir aiSkiais buities ritualais. Tapati-
nimasis su $iuo sluoksniu buvo kurybiskas daugybe konvencijy paneigiantis veiksmas,

paskatintas vientisos tautos vaizdinio (Jonutyté 2006: 33— 40).

Vienu pagrindiniy démeny Sioje naujai konstruojamoje vieningoje tautinéje
tapatybéje tapo kalba. Antai folklorinio paveldo rinkimo kampanijos, daugelyje
naujai besikurian¢iy nacionaliniy valstybiy jsiibuotos XIX a. pabaigoje — XX a.
pradzioje, i§ esmés koncentravosi j pagrindine tautine kalba kuriama folklora, o
mazumy kalbomis gyvuojanti liaudies kiiryba budavo apeinama, ignoruojama ar
atvirai nuvertinama. Kitaip ir negaléjo bfiti, nes nacionaliniy judéjimy tikslas buvo
suformuoti kalbiniu ir etniniu pozitriu homogeniskas tautas (plg. Vastrik 2007: 6).
Taciau daugeliu atvejy toks folkloro, kuriamo ne pagrindine tautine kalba arba netgi
maisant dvi ir daugiau kalby, nuvertinimas uztruko itin ilgai ir Zymiu mastu iskraipé
dinamiska kalbine tikrove, pavyzdziui, pasienio regionuose, kuriuose kulttira ,,nuolat
tai susiejama su tam tikra visuomenés sandara ir bendruomenés gyvenimu, tai nuo
ju atsiejama; Sis procesas visuomet yra atviras naujoms saveikos formoms ir todél

negali buti suvokiamas vien kaip ,,identitetas” (Pisk 2020: 93).
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Akivaizdu, kad nacionaliniy archyvy, muziejy ir pan. kulttriniy institucijy ka-
rimas nuo pat pradziy rémési aiskiai apibréztomis politinémis nuostatomis ir tu-
réjo konkrecius politinius tikslus — prisidéti prie moderniy nacionaliniy valstybiy
karimo. Batent pasirinkti jtraukimo j archyvus ar muziejy fondus kriterijai léme,
kas bus laikoma tautiniu paveldu, o kas — ne; $iy institucijy funkcija buvo paversti
visuomenés kultiirg tvarkinga ir kontroliuojama (Klein 2000: 33). Manytume, kad
i$ Siandienos perspektyvos analizuojant $iy institucijy istorija (kaip ir folkloristikos
istorija apskritai) batina atsizvelgti | tuometine paveldo politika ir jvertinti skir-
tingais laikotarpiais taikytus archyvinés medziagos atrankos ir pateikimo budus,
o ne zvelgti i Sios medziagos fondus kaip | savaimine duotybe. ,, Kokia medziaga
bus jtraukiama, o kokia — atmetama, kokie dalykai bus pateikiami viesai, o kokie —
slepiami nuo publikos akiy — visa tai yra begaliniy kontroversijy folkloro archyvy
istorijoje Saltinis, — reziumavo Barbro Klein (ten pat).

Politine folkloro ar atskiry jo tyrimo sri¢iy prigimtj akcentuoja ir kiti tyréjai.

Antai esty liaudies religijos studijas analizaves U. Valkas raso:

Matyti, kad esty liaudies religijos, kaip paveldo dalies, koncepcija, sukonstruota XIX
amziuje tautinés valstybés kurimo kontekste, turéjo ideologinj ir politinj kravj. Liau-
dies religijos $altiniai ne tiktai buvo praeities kultiiros dokumentai, bet ir jrankiai tautai
formuoti. Tolesnis sovietinés okupacijos laikotarpis, jskaitant ir esty mokslinius tyrimus
iSeivijoje, tesé Sig kryptj sieti liaudies religija (ir apskritai folklora) su esminiais tautinés
tapatybés i§laikymo ir plétros momentais. Si tendencija ry¥kesné uZsienyije dirbusiy
mokslininky darbuose, ta¢iau slapta folkloro ir tautinio pasipriesinimo bei esty tapatybés

iSlaikymo sasaja egzistavo ir Soviety Estijoje (Valk 2014: 145-146).

FOLKLORAS IR AUTORITARINIAI REZIMAI

Folkloras (ar tam tikri jo segmentai) budavo pasitelkiamas ir totalitariniy XX a.
rezimy, tarp jy ir sovietinio: tai buvo tam tikras ideologinis jrankis, gana parankus
pilie¢iy indoktrinacijai. Jdomu, kad, pavyzdziui, daugelis Italijos faSistinio rezimo
nuostaty ir iniciatyvy Siuo atzvilgiu i esmés nedaug skiriasi nuo mums geriau zi-

nomy sovietiniy praktiky. Pasak italy mokslininko Fabio Mugnaini’io,

fasistinis rezimas iSnaudojo tiek folklora, tiek ir folkloristus: buvo prigalvojama naujy
svenciy, aukstinamas zemdirbiy gyvenimas; pasitelkiamos $ventinés rutinos turéjo paro-
dyti, kad naujasis rezimas yra nattrali istorinio proceso virsiné. <...> FaSistai atrinkdavo,
drausdavo, jvesdavo, aukstino: jiems folkloras buvo vertingas $altinis, siekiant jteigti, kad

rezimas yra natiirali kiekvienos, net maziausios visuomenés gyvenimo Igstelés, bukleé.
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<...> Toks viesasis folkloras, sudarytas i§ parodomuyjy $ventiniy renginiy, kurie savo pri-
gimtimi buvo aiskiai faSistiniai, vélesniais laikais imtas vertinti kaip paveldas, o atsikracius
paciy ryskiausiy fasistiniy konotacijy — $tkiy ir Musolinio portrety — susilauké nuolatinés

apsaugos butent dél savo tariamo ,,nattralumo® ir ,,neutralumo* (2016: 24-25).
Panasia padétj Slovakijoje konstatuoja ir OI’ga Danglova:

Nacionalinis jkarstis ir politinis etniSkumo instrumentarijus buvo isskirtiniai pirmosios
Slovakijos valstybés (1939—1945) autoritariniam ir fasistiniam rezimui budingo politinio
stiliaus pozymiai. Pirmenybé buvo teikiama vienai etninei grupei (slovakams) ir vienai
religijai (katalikybei). Remdamasis glaudziu rysiu su kaimo tradicijomis ir giliu slovaky
valstieciy religingumu, rezimas rado puikia emocine ir vertybine terpe savo politikai.
Siai politinei linijai atrodé itin paranku monumentalizuoti folklora ir puognias folklori-
nés tradicijos raiSkos formas kaip savotiska skirtingy ,liaudies gyvenimo* aspekty krati-

nj, sudaryta pagal tuo metu vyravusius ideologinius poreikius (2009: 332).

Idomu, kad véliau, po Antrojo pasaulinio karo, daugelyje Saliy jsigaléjes socia-
listinis rezimas irgi suteiké etniniy liaudies tradicijy elementams nauja, iSvestinj

gyvavimo buda:

Panasiai kaip kolonizuotose treciojo pasaulio Salyse, taip ir Soviety Sajungoje staigi ir
dirbtiné modernizacija i$ virsaus i pradziy nesugebéjo, o véliau gal nebenoréjo iki galo
sulauzyti tradicinés visuomenés struktiiros, o savitai prisitaiké prie jos ir ,,palenké® savo
naudai (Ramonaité 2015: 10).

Per folklorg sovietinis rezimas demonstravo savo artimuma ,liaudies gyveni-
mui“ — palaikydamas tam tikrus atrinktus folkloro elementus ir stiliaus bruozus
karé populiary jo modelj. Tokie elementai budavo inkorporuojami j ideologine
sistema ir kultiirine praktika kaip patogus ir nepavojingi propagandinés retori-
kos budai, aukstinant ,,darbo zmoniy valdzia“ bei ,,darbininky ir valstie¢iy vals-
tybe® Taciau visa tai reiské posukj 180 laipsniy kampu, nes nacionalinés tapa-
tybés politika pakeité socialistinis internacionalizmas, kuris grieztai atmeté na-
cionalizma kaip burzuazinj reiSkinj (Danglova 2009: 333—334). Akivaizdu, kad
itampos tarp savotisko ,,etninio nacionalizmo® kylancio iS poreikio pademons-
truoti savo artimumg vadinamajai ,liaudziai; ir kaip atsvaros jam centrinés val-
dzios Maskvoje ideologiskai plétojamo internacionalizmo, kuris praktiskai reiské
rusiskos kultiros dominavimg, nebuvo jmanoma i$vengti (Putinaité 2019: 23).
Si jtampa reik¥davosi daugybe kartais gana kuriozisky formy ir pavidaly, ku-

rie toli grazu ne visuomet budavo priimtini rezimui, i§ dalies iSsprasdavo
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i$ jo ideologinés ir administracinés kontrolés, o kai kada ir tiesiogiai jam oponavo
(placiau apie tai zr. Ramonaité 2015).

Vis délto tam tikra esminj testinuma, ypac susijusj su praktiniais folkloro tyri-
my aspektais, tarp tarpukariu nusistovéjusios nacionalinés ir paskesnés sovietinés

sistemos pastebi daugelis tyréjy, pavyzdziui:

Sovietmeciu Esty folkloro archyvas nebuvo uzdarytas, tiktai pakeista jo instituciné priklau-
somybé ir pavadinimas. Folkloro rinkiniai buvo cenziiruojami atsizvelgiant j apibréztus
sovietinius principus, o netinkama medziaga atskiriama ir nebeprieinama vie$am naudo-
jimui. Soviety valdzios strukttiros nustatydavo ir kontroliuodavo folkloristy tyrimy temas,

taCiau pamatiniai praktiniai archyvavimo principai liko tie patys (Vastrik 2007: 20-21).2

Galima konstatuoti, kad sovietinis rezimas (ypac¢ vélyvuoju laikotarpiu) naudo-
davo ideologine kontrole ir pasitelkdavo folklorinius (,,liaudiskus®) elementus ne

tiesmukai, o gana kiirybiskai.

Socialistiniu laikotarpiu ideologiskai jrémintoms folkloro apraiskoms atsivéré plati erd-
vé. Pirmiausia, visa tai placiai naudota ziniasklaidoje: folkloro programos ir liaudies
ansambliy pasirodymy jrasai budavo transliuojami geriausiu laiku. Paradoksalu, bet
folkloro propagavimo ziniasklaidoje intensyvumas ypatingai iSaugdavo per didziasias
krik§c¢ioniskas Sventes — Kalédas ir Velykas (nors religija buvo nesuderinama su ,,socia-
listiniu gyvenimo badu®) ir, Zinoma, per valstybines $ventes. Visuomeniniy $venciy
organizatoriai beveik visuomet rasdavo budy jterpti folkloro elementy — daznai su po-
litinémis implikacijomis. Pavyzdys galéty buti derliaus $venté, imta Svesti visos Salies
mastu <...>. Sis socialistinis Zemdirbiy tritiso i¥aukstinimas atgaivino vainiky dovano-
jimo paprotj, tik pakeitus dovanotojus ir gavéjus: jei anksCiau Sis garbés pareiskimas
budavo skirtas tkio $eimininkui, tai dabar apdovanodavo partinius funkcionierius, o
ukio darbininkus atstojo zemés tikio kooperatyvy pirmininkai, atstovaujantys jvairiems
Slovakijos regionams. Sventés tema aiskiai akcentavo sasajas tarp kultiros ir politinés
valdzios (Danglova 2009: 335).

Idomu, kad analogiskas tendencijas — kovai prie$ kriks¢ionybe pasitelkti neva ,,iki-
kriks¢ioniskus* ar liaudiskus tikéjimus ir folklorinés kultiiros elementus — konsta-

tuoja skirtingy tauty tyréjai, atstovaujantys jvairioms akademinéms disciplinoms.

8 Zinoma, tikslumo délei Sioje vietoje reikéty atskirti pirmajj pokario deSimtmetj, madaug iki
Stalino mirties, ir paskesnius sovietinio rezimo gyvavimo desimtmecius. Apie tai, kaip buvo nu-
stekenta Lietuvos folkloristika ir Lietuviy tautosakos archyvo darbas pokariu, kokia sumaistj jnesé
valdzios prievartinis reikalavimas ztbat surasti ir pateikti ,tarybinés tautosakos®; yra vaizdziai ir
iSsamiai apraSe lietuviy tautosakininkai Broné Kazlauskiené (1992) ir Kostas Aleksynas (1992).
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Antai U. Valkas pazymi, kad sovietmeciu esty folkloristai buvo skatinami tirti seno-
vinius ikikriks¢ioniskus tikéjimus, remiantis ideologizuotu stereotipu, kad liaudies
religija i$ esmés esanti ikikriks¢ionisky liekany kompleksas, todél jos praktikavimas

neva galjs buti atsvara kriks¢ionybei (2014: 150). O $tai Nerija Putinaité teigia:

Analizuodama ateizacijos politika pastebéjau, jog kovoje su katalikiSkomis praktikomis ir
ritualais juos stengtasi pakeisti nereliginémis praktikomis ir ritualais su gausiais tautiniais
elementais. <...> Tokia buvo politiné linija — ,,atmusti kriks¢ionybe su tautinés religijos
pagalba. Buvo puikiai suprasta, jog negalima vien atimti ir drausti, reikia pasialyti ka
nors kaip stipria alternatyva (kuri nebtty visiskai svetima Zzmonéms), kitaip nepavyks
suvaldyti Zzmoniy. Tad ieSkota to, kas paveikty Zmoniy emocijas, formuoty kaip tam
tikra kolektyvinj individa. Tautiniai elementai, su jais susijusios emocijos pasitelkti kaip
tikéjimo pakaitalas. Galima teigti, kad tautiSkumas tapo tam tikru tiltu tarp valdzios ir

visuomeneés, budu jg ,,prisijaukinti* naujai socializuojant (Merkinaité 2021).

Kalbédama apie sovieting nacionaline politika, N. Putinaité i3skiria ,,savita etninj

nacionalizma®, kuris, pasak jos, ,,ryskiausiai reiskési per etninés kultiiros elementus:

tautodaile, tautinius Sokius, dainas ir pan., t. y. per profesionaliai apdorotus valstie-
ti¥kos kaimo kultiiros atributus. Siuo atveju kultiirinis nacionalizmas buvo paradok-
salus: skelbdama sparcia Salies modernizacija ir industrializacija, sovietiné valstybé
respublikose dominuojanciy etnosy tapatybe susiejo su ikiindustrinémis raiSkomis®
(Putinaité 2019: 35). Vis délto daugelis kultaros lauko Zmoniy jauté tokio dirbti-
nio, ,,suvalstybinto®; reprezentacinio folkloro nenattiralumga ir instinktyviai ar net
kryptingai priesinosi, ieskodami kitokiy, rezimo neinspiruoty ir nekontroliuojamuy,
folklorinés veiklos formy (Giedraitis 1999: 134). Rasydama apie etnokultarrinio
sajudzio reik$me vélyvuoju sovietmeciu, Ainé Ramonaité teigia, kad esminis to-
kios veiklos bruozas, aiskiai skiriantis ja nuo ,,oficioziniy Svenciy, demonstracijy ir
kity masiniy renginiy, buvo iSvengimas <...> performatyviojo sovietinio diskurso
ritualy, kurie realiai ir palaiké sovietinés sistemos funkcionavima, ir reprodukavo
Lnormaly” sovietinj zmogy* (2015: 197).

Labai gali buti, kad butent tokia patirtis — kai folkloras paverciamas politiniy
manipuliacijy objektu ir ideologinés kontrolés priemone — ir nulémé vélesniyjy
tyréjy siekj nieku gyvu nebedalyvauti panasaus pobuidzio politiniuose projektuose,
o prieSingai — islikti kiek jmanoma neutralesniems ir tam tikra ideologizuoto — taigi
politiskai orientuoto — pozitrio j folklorg stigmatizavima. ,,Oficialus liaudies kul-
taros’ ir tradicijy propagavimas, savotiSkas jy jsigaléjimas kultiriniame gyvenime
9 Idomu, kad Slovakijoje netgi terminas l'ud, l'udovy (‘liaudis, liaudiskas’) irgi jgijo neigiama pras-

me ir émé kelti labai neigiamas asociacijas (Danglova 2009: 336). Palyginimui galima prisiminti

neseniai ir Lietuvoje jsiplieskusia diskusija dél liaudies pasaky ir liaudies dainy pervadinimo.
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socialistiniu laikotarpiu ir tam tikras pojiitis, kad tai kazkaip sutersta ir susije su
komunistine ideologija, sukélé dalies slovaky visuomenés priesiskuma ar bent abe-
jinguma jy atzvilgiu‘, — pastebi O. Danglova (2009: 335). Reikéty atkreipti démesj,
kad Sioje vietoje esama nemenkos painiavos, susijusios su ideologijos sampratos
raida ir tam tikru dvilypumu. Si savoka radosi dar Pranciizijos revoliucijos laikais
kaip ,,mokslas apie idéjas’; t. y. idéjy ir mastymo formy analizé. Modernioje so-
cialinéje psichologijoje ideologija apibréziama, pavyzdziui, kaip ,,mastymo siste-
mos ir paaiskinimai, sudarantys daugelio socialinio ir individualaus elgesio formy
pagrinda® (Brown 1973:9). Esama ir kitokiy ideologijos apibrézimy, kurie visi is
esmés remiasi pamatine ideologijos kaip tarpusavyje susijusiy minciy ir idéjy sis-
temos samprata. Pazymima, kad ideologija atlieka keturias pagrindines funkcijas:
aiskinamaja, vertinamaja, orientacine ir norminamaja. Taigi ji funkcionuoja (ar
turéty funkcionuoti) kaip tikrovés, visuomenés, jvykiy ir saves paties paaiskinimo
ir suvokimo priemoné (Dumoulin 2021). Problemy atsiranda tuomet, kai ideolo-
gijos samprata imama suvokti kaip tam tikra politine socialing programa, kurioje
dazniausiai esama akivaizdzios propagandos, t. y. kaip galios jrankj. Deja, kaip iro-
niskai pazymi Cliffordas Geertzas, ,.taip jau nutiko, kad pats ,,ideologijos® terminas
tapo visiskai ideologizuotas® (2005: 157). Ideologija kaip savoka buvo sutapatinta
su savo pacios referentu, o tokios ,,visiSkos ideologinio mastymo patologijos®, kaip
nacizmas, bolSevizmas ir kt., galutinai jg diskreditavo. ,, Tad ir karingai priesiskas
santykis su ideologija yra <...> atsakas j praéjusia puse amziaus trukusj politinj ho-
lokausta‘; — daro iSvada C. Geertzas (ten pat: 163—164). Viena i$ tokio priesiskumo
apraisky, matyt, galima laikyti ir folkloro tyréjy méginimus nieku gyvu nebesieti
savo objekto su jokiais ideologiskai motyvuotais politiniais siekiais ir netgi apskritai
vengti folkloro ir politikos sasajy analizés. Vis délto neisvengiamai tenka konstatuo-
ti, kad folkloras ir jo moksliniai tyrimai atspindi visuomene, kurioje jie gyvuoja. O
pats atkuria ir galbtit keicia ar pats yra kei¢iamas politiky, istorijy, tautiniy naraty-
vy, pasaulézitry ir socialiniy erdviniy samonés formy, egzistuojanciy tam tikrose

visuomenése* (Anttonen 2003: 48).

FOLKLORAS VIEéA]AME POLITINIAME DISKURSE

Analizuojant folkloro ir politikos sasajas, ypac ryskas yra du momentai: galios san-
tykiai ir dialogiskumas. Jau minéjome totalitariniy rezimy pastangas nusavinti folk-
lora, kaip svarby galios jrankj; ta¢iau net ir labiausiai demokratiskoje visuomenéje
neiSvengiamai kyla klausimy, susijusiy su folklorinés raiskos menine ir ideologine
jvairove: kieno versija yra laikoma autentiska? Kas bus saugoma archyvuose? Ku-

ris folklorinis pasakojimas bus atkartojamas, kokiu tikslu ir kieno naudai? ir t. t.
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Pagaliau, kokia yra folkloristo — ty folkloriniy raiskos formy fiksuotojo ir tyréjo —
pozicija tame galios lauke, j kurj jis neiSvengiamai patenka? XXI a. pradzioje tyréjy
vis aiSkiau suvokiama, kad nei folkloras, nei etnologija negali buiti apmastomi ne-
atsizvelgiant j platesnj galios santykiy konteksta. Todél pasirinkimas tarp politinio
angazavimosi ir pagarbaus atsiribojimo, apie kurj kiek anksc¢iau buvo pasisakiusi
L. Dégh, turi gilesne prasme: politika yra toji sritis, kur galios santykiai, kadaise
nuléme folkloro, kaip ypatingo kulttrinio produkto (esminés tautiskumo dalies),
atsiradimag, maiSosi ir nuolatos saveikauja su tomis pac¢iomis jégomis, kurios nukrei-
pia, veikia ir, pagaliau, apibrézia kasdienj gyvenima (ir ateitj), pirmiausia — ,,folkloro
neséjy’ tada — jo vartotojy, o Siandien — ir paveldétojy (Mugnaini 2016: 21-22).

Placiausia prasme folkloras visuomet egzistavo kaip tam tikra pozicija ar elgesio
modelj teigiantis, neigiantis ar kvestionuojantis diskursas; vadinasi, ir tarp paciy
folkloro kiiriniy, skirtingy zanry ar tradicijy, ir aplink jj nuolat vykdavo savotiskas
dialogas. Toks folkloras yra ir dabar, jeigu ji suvoksime placiau — kaip gyva reiskinj,
o ne vien kaip tradicine liaudies kiiryba, kurios saknys — mazdaug XIX a. valstieCiy
bendruomenés gyvenime ir pasaulézitiroje, t. y. savotiskai iSgryninta ir nupoliruota
»pavelda® pristatoma kaip neabejotinai vertinga tam tikros socialinés grupés ,,ta-
patybés® dalj, saugoma archyvuose bei muziejuose, ir pasitelkiamg kaip praeities
citatg, prireikus legitimizuoti tam tikrg dabarties poziiirj ar veikla'’.

Manytume, kad folkloras nudienos gyvenime gali buti traktuojamas tiesiog kaip
tam tikra bendruomenés atpazjstamy, nors kintanciy ir tradicijos tékméje vis is
naujo aktualizuojamy elementy — motyvy, jvaizdZiy ar sampraty — visuma. Sian-
dien tokie folkloriniai elementai taip pat yra jrankis, naudojamas tam tikrai ideo-
logijai, nuostatoms jtvirtinti, Zmoniy protams ar valiai paveikti, o kartais — tiesiog
komunikacijai pagyvinti ir padaryti jg ryskesne, jtaigesne, labiau jsimenama''. Nuo
tiesioginiy praeities ,,citaty” jie skiriasi kur kas didesniu panaudojimo kurybisku-
mu ir gyvumu. Siuolaikinio folkloro klestéjimo laukas — moderniosios medijos,
socialiniai tinklai, jvairas forumai ir pan. Juose folkloro raida taip ,jgreitinama®; o
transformacijos vyksta taip sparciai, kad kartais net sunku atpazinti pakitusius tradi-

cinius elementus. Pakanka uzmesti akj j vadinamajj ,,karantininj* folklora feisbuke,

10 Kad neretai folkloras naudojamas butent kaip savotiska — verbaliné ar vizualiné — citata, iliustruoja
kad ir tos pacios anksciau cituotos O. Danglovos straipsnyje jdéta Slovakijos premjero socialde-
mokrato Roberto Fico nuotrauka, kur jis 2008 m. jsiamzines greta trijy metry dydzio liaudies
herojaus, i$ dalies primenancio musy Tadg Blinda, Jurajaus Janos$iko, droztinés skulpttros — taip
deklaruodamas, kad laiko §j XVII a. plésika, neva ,,grobusj i$ turciy ir atiduodavusj vargSams*, savo
politikos pavyzdziu. Deja, pasirodo, kad taip galima ir smarkiai prasauti: pasikeitusioje Slovakijos
visuomengéje J. Janosika jau nustota vertinti vien teigiamai, tad netrukus po tokio jvaizdzio vieSo
iStransliavimo medijose pasipylé antrastés, skelbiancios, kad premjeras laiko pavyzdziu bandita,
kad abu jie esa nevykéliai ir t. t. (Danglova 2009: 337—-338).

11 Ypac ryskus pavyzdys Siuo atveju — patarliy vartosena, taip pat ir politiky bei valstybés vadovy
retorikoje (Mieder 1997, 2005, 2015).

167



168

TAUTOSAKOS DARBAI 61

kurio didelé dalis yra kone momentinés reakcijos j valdzios sprendimus ir kovos su
pandemija peripetijas. Ypac noriai ir gausiai pasitelkiami smulkieji zanrai — patar-
lés, vaizdingieji posakiai, anekdotai (pastarieji apskritai atrodo besa itin dinamiskas
zanras, lengvai adaptuojamas kintancioje politinéje aplinkoje, zr. Bandoriaté 2020),
bet gana sékmingai aktualizuojami ir tradiciniy pasaky siuzetai bei jvaizdziai (ypac
populiari ,,Raudonkepuraité®; bet neatsilieka ir ,Snieguolé ir septyni nykstukai®
»Auksaplauke®, ,,Miegancioji grazuolé® ir kitos). Vienas i§ populiariausiy folklo-
riniy personazy, kuris tiesiog karaliauja feisbuko memuose, — slibinas; jis neretai
tapatinamas su grésminguoju virusu, bet gali biiti panaudojamas ir tiesiog ntidienos
aktualijoms linksmai interpretuoti. PanaSiai interneto vartotojy ,mylima“ yra ir
giltiné, ypac iSpopuliaréjusi pandemijos kontekste.

Kad pasakos yra puikiai politiniame galios diskurse pritaikomas zanras, ilius-
truoja kai kuriy pokolonijiniy ir sunkiai demokratine visuomenés sandara jtvir-
tinti bandanciy visuomeniy patirtis. Antai Nigerijoje itin iSpopuliaréjo televizijos
ir radijo programos, pagristos tradiciniy pasaky apie gyvunus siuzetais, kurie pa-
sitelkiami Salies politinéms realijoms iliustruoti, o kai kada — ir propagandiniam
politiky melui dekonstruoti. Ypa¢ mégstamas Siy programy personazas — triksteris
kiskis Alom, kuris jktnija dabartinés Nigerijos politiky ydas: goduma, egoizma,
apsimestinj teisuolisSkuma ir vidinj moralinj supuvimg. Perpasakojant ir karybiskai
adaptuojant tradiciniy pasaky siuzetus, pasiepiami pagrindiniy valdanciyjy partijy
konfliktai, atskleidziamos politiniy lyderiy suktybés, rinkimy rezultaty nepaisymas,
visuomeninio turto grobstymai, netgi politinés zmogzudystés. Pazymima, kad tokj
ktrybiska tradiciniy pasaky adaptavima ir pritaikyma politinei ntdienos realybei
palengvina tai, jog Afrikos Saliy visuomenése $ios zodinés kurybos formos visais
laikais budavo pasitelkiamos ne tik kaip laisvalaikio pramoga, bet ir kur kas funda-
mentalesniems tikslams: visuomenei prusinti bei moralinéms normoms ir etiketui
diegti — tiek taikantis | jaunuomene, tiek ir j vyresnius Zzmones (Tsaaior 2009: 94).

Kad tradiciniai pasaky siuzetai ir niidienéje Lietuvoje pasakotojy yra noriai pa-
sitelkiami jiems aktualioms visuomeninéms ar politinéms nuostatoms isreiksti, yra
puikiai apraSiusi Jaratée Slekonyté. Pasak jos, pasakotojai gerai jaucia, kad ,,pasakos
i$ gyvenimo pasidaro®, todél drasiai pritaiko jas vaizdziai pateikti tam, kas jiems
Siandien yra aktualu, nors kartais tas riipinimasis suaktualinti pasakojima pakenkia
jo meniskumui (plg. Slekonyté 2020: 122—126). Taigi galima sakyti, kad ,,>odinés
kiirybos formos meta ilgus Sesélius iS tradicinés praeities j dabartj, jvairiausiais bii-
dais jsikinydamos modernybéje® (Tsaaior 2009: 107).

Moderniosios technologijos ir sklaidos btidai dargi suteikia daugiau gyvumo,
dinamiskumo ir papildomy galimybiy kiirybiskai panaudoti folklorinius isteklius.
Nesunku pastebéti, kad tradiciniai naratyvai Siandienos medijose yra vizualizuo-

jami ir schematizuojami — paverciami simboliais, turinciais ryskia ir gana lengvai
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atpazjstama prasme. Tokius simbolius lengva savaip perdéti, kiirybiskai adaptuoti ir
modifikuoti, taikant prie kintanciy politinio ir visuomeninio gyvenimo aktualijy.
Kas isties stebina, tai neiSsemiamas tokio folkloro karéjy iSradingumas ir humoras.
Gal nebus perdéta pasakyti, kad nuo ,,tautos dvasios” saugotojo vaidmens folkloras
nuéjo gana ilga kelia ir Siandien yra tapes savotisku ,,liaudies balsu®} kuris aktyviai
dalyvauja galios diskurse, kritiskai ir sgmojingai oponuodamas valdzios atstovams ir
gindamas ar kvestionuodamas skirtingas pozicijas. Todél politiné ir paties folkloro,
ir jo tyrimy prigimtis yra gana akivaizdi, tad ji neturéty kelti abejoniy ar juo labiau

gasdinti ir versti jaustis nejaukiai.

Nuo pat folkloro sampratos suformavimo nacionaliniy judéjimy kontekste si
zmogiskosios kulturos dalis visuomet turéjo ryskia politing prigimtj ir atitinkama
vaidmen]j politiniame galios lauke. Skirtingais laikotarpiais folkloras budavo pasi-
telkiamas tautinei tapatybei formuoti ir nacionalinéms valstybéms jtvirtinti, kaip
jrankis naudojamas autoritariniy rezimy, arba aktualiems visuomeninio ir politinio
gyvenimo klausimams diskutuoti demokratiniame vieSajame diskurse. Karybiskai
aktualizuodamas praeities kulttirinius elementus dabartyje ir taip tiesdamas tiltus
i ateitj, folkloras yra svarbus ir galingas politinio diskurso jrankis, kurio gyvavima
ir naudojima butina vertinti bei tirti atsizvelgiant j politinj konteksta ir galios san-
tykius. Deja, tikriausiai dél daugybés perspaudimy ir nataralios folkloro raidos is-
kraipymy, jgyvendinty autoritariniy rezimy, Siandien dalis tyréjy ir vertintojy néra
linke gilintis j politine folkloro prigimtj bei politines jo gyvavimo ir panaudojimo
implikacijas. Tikriausiai ¢ia bus nemazai prisidéjusi ir ideologijos sampratos diskre-
ditacija XX a., o politika neatsiejama nuo ideologijos. Galbut folkloro ir politikos
s3sajy stigmatizavimas yra nulemtas ir perdéto objektyvumo siekio moksliniuose
tyrimuose, kai folkloro reiskinius bandoma vertinti kaip duotybe — atsietai nuo kon-
krecios politinés realybés ir epochos, kurioje jie susiformavo ir gyvuoja. Manytume,
kad toks pozitiris néra vaisingas; priesingai — folkloras visais laikais buvo kultfirinés
komunikacijos budas ir jvairiopa jo funkcionavima galima tinkamai jvertinti tik

atsizvelgiant j daugialypj galios santykiy konteksta atitinkamoje visuomenéje.
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Folklore and Politics: Inherent Connections
and Entrenched Stigmas
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Summary
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The author of the article tackles the long-neglected issue of relationship between folklore
and politics. This problem is so heavily underresearched in Lithuanian folkloristics that one
can draw only on the works by foreign colleagues or on interdisciplinary studies. This poses
the main question to deal with in the current article: why is political nature of folklore and its
research ignored or even stigmatized in the Lithuanian folklore studies?

“Everyone has known since the Grimms that folklore is politics”, Linda Dégh stated over
two decades ago (1999: 527). True, folklore as a notion and as a discipline appeared along
with the concept of nationalism, both serving the independence of oppressed nations. The
development of folklore collection, publication, archiving, and promotion, along with related
institutions, was initially meant to serve formation of the national states and fostering of their
identity. Therefore, these processes have been quite similar in different countries, especially
those of the Central and Eastern Europe, characterized by similar history and economic
development. Indeed, popular traditions and historic folklore may be conceived as product of
agrarian-pastoral culture; creative forms an expressions elaborated by peasants have been for
decades considered the only and true folklore. However, only educated people, descendants
of the enriched peasant class, were able to shape the traditions of their ancestors into a
coherent whole to serve the national ideology and use it as means of gaining power.

Power relations have come into play especially from the middle of the 20" century, when
folklore was selectively used by authoritarian regimes (including Nazis, Soviets, and others) to
serve their needs, primarily — to legitimize their existence and policies by demonstrating that
these regimes were “natural climax of a historical process” (Mugniani 2016: 25). Numerous
abuses and distortions of folklore by authoritarian regimes in many ways tarnished it in the
eyes of the contemporaries and descendants; e.g., even the term “folk™ has acquired negative
significance in many post-Soviet countries. According to the author, the current negative
attitude towards any associations of folklore with politics (or ideology) in Lithuania may partly
be the result of the previous abuse of folklore by the Soviet authorities.

Another reason for this stigmatization of politics in the context of folklore research may be
a misconstrued striving for scholarly objectivity: folklore researchers are supposed to display
maximum impartiality in collecting and analyzing their data. However, this imperative is
practically impossible to implement; as shown by the author, folklore is part of the current
media and social discourse in many ways. Its nature is dialogical, discursive, so it can be
used or adapted to argue for or against various relevant issues, to educate society, to shape its
attitudes and opinions, or simply to liven up communication. Folklore has always been means
of cultural communication, and its ambivalent functioning can be properly appreciated only
by taking into account the multiple power relations in a given society.
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