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                                                Loengukonspekt
„Märgid, sümbolid ja värviilm rahvaornamentikas.”
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Teemad:
1. Mõisted + Märgistruktuuride areng 
2. Märgid, sümbolid + rahvaornamentika
3. Eestlaste värviilm rahvatraditsioonis
1. Märgistruktuuride areng
Läbi aegade on eestlased oma ehetel, kudumitel ja peremärkidena kasutanud geomeetrilisi märke. Osad neist märkidest on sümbolid, mis omavad kindlat tähendust ja eesmärki. Kas sümbolid tekkisid teatud keskusest ja levisid sealt edasi või on olemas kollektiivne alateadvus ja võimalus, et ühesugused märgid tekkisid igal pool iseseisvalt? Kas teatud keskuses tekkinud sümbolid võisid jõuda ka meile, saades eeskujuks eesti geomeetrilisele mustrile ja peremärkidele? Konspekti koostamisel lähtuti hetkel ametlikult käsitatavast kultuuriajaloo arenguloost, arvestades ka viimasel ajal esile kerkinud Hüperborea tsivilisatsiooni kultuuri. Peab aga kohe lisama, et antud konspekti eesmärgiks ei ole anda konkreetseid, must-valgeid vastuseid, pigem näidata mõningaid võimalusi, arenguteid. 
Kultuuri aluseks on märk, sümbol. See on tähtsam ja ühendavam kui keel. Märk on see, mis ühendab inimeste kõrgemat teadvust.

MÄRK – on ese või idee, mis üsna avalikult osutab millelegi muule. Näiteks reklaam viitab kiidetavale kaubale; liiklusmärk eesolevatele teeoludele; žest väljendab meeleolu jne.
SÜMBOL – võrdkuju, pilt, märk või ese, millega tinglikult tähistatakse midagi abstraktset, asendatakse sõna mõistet või suhet. Sümbol on selgelt seotud märgiga ja neid sõnu tarvitatakse sageli samatähenduslikena, kuid üldiselt on sümbolil siiski sügavam mõte. Sümbol on miski, mis oma olemuse või välimuse kaudu väljendab või esindab midagi, mis on märksa keerulisem kui ta ise. Sümboliteks nimetatakse ka teaduses kasutatavaid märke. Sajandite jooksul sümbolite tähendusmaht ja keerukus kasvavad vastavalt kultuurikontekstile. Kuid teemad, millele inimkond on aegade algusest peale pööranud esmatähelepanu, on jäänud enam-vähem samaks – nii mulla kui inimese viljakus, sünd, elu ja surm. 

SÜMBOOLNE – sümbolina käsitatav, võrdkujuline.
GRAAFILISED SÜMBOLID ehk graafid - on märgid, mida on joonistatud, maalitud või millessegi graveeritud.
IDEOGRAAF ehk mõistekiri - on maailma vanimaid kirju, arenenud piltkirjast.

IDEOGRAMM - on mõistekirja märk, mis ei tähista häälikut ega silpi, vaid mõistet või sõna. Seega on ideogramm spetsiaalne tüüp sümboleid, graafiline märk, mis sümboliseerib ideed või kontseptsiooni. Noodivõti on ideogramm, samuti hieroglüüf, number. 

Lääne ideograafias on neli või viis põhielementi:    [image: image1.png]
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Neid põhikomponente kasutades saab joonistada kõiki Lääne ideograafia ideogramme. 

         Reeglina on elementaarsetel märkidel (rist, ring, kolmnurk, nelinurk) diametraalselt  

         vastandlikud tähendused: 
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    rist tähendab nii surma kui igavest elu ja pääsemist;
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    ring tähendab kõiksust, kõiki võimalusi ja samas ka nulli, tühjust;
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    kolmnurk tähendab nii kõrgemat jõudu, heaolu, tuld kui ka ohtlikku kurjuse jõudu;
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    ruut on nii maailma ja maapinna kui ka inimese poolt maapinnale loodu sünonüüm.
          Kui märgi struktuur muutub keerukamaks, kaob vastandlikkus. Näiteks:
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  sümboliseerib ainult päikest ja kulda. 
          Iga reeglit kinnitab erand – nii on olemas elementaarseid märke, mis ei kanna  

          vastandlikkust. Näiteks: 


 tähendab ainult armastust, mitte vihkamist ja armastust korraga;
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    tähendab ainult jõudu ja palavust, mitte jõuetust ja külma ja jõudu ja palavust.
ORNAMENT – (lad. ornamentum) tähendab kaunistust, ilustust. Sellest tulenevad mõisted kaunistama ja ornamenteerima ei ole aga sisult ühtivad, kuigi neil on kokkupuutepunkte. Kaunistada võib ja saab ka ilma ornamendita. Üldjuhtudel ei saa ornament eksisteerida iseseisva lõpetatud teosena ilma esemeta, ta ei ole peamine, tema ülesehituse ja iseloomu dikteerivad esemed. Ornamendi kasutamine esemel ei muuda seda praktilisemaks ega mugavamaks, kuid tema abil on võimalik juhtida teatavale osale tähelepanu.

KIRI, KIRJUTAMINE – ornament, ornamenteerimine eesti rahvapärases kõnepruugis. Esemetel olid kirjad ja esemeid kirjutati ehk tehti kirjuks neid ornamenteerides. 

NÕIAMÄRGID – märgid, mida tehakse kaitseks kurja (õnnetuste, pahatahtliku nõiduse, haiguste) vastu. Need on enamasti üleloomulikke jõude sümboliseerivad kujundid (ring, kolmnurk jt) ning nende kombinatsioonid. Nõiamärke on kogu maailmas kasutatud juba alates esiajast. Laialdaselt on need levinud ka rahvapärases ornamendis. Eestlased on üldtuntud nõiamärkidest enim kasutanud risti [image: image13.png]
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 , vähem kuus- [image: image15.jpg]


 ja kaheksakanda [image: image16.jpg]


 , haakristi [image: image17.png]


 ja silmusnelinurka [image: image18.jpg]


. Nõiamärke joonistati, lõigati, põletati või kanti mõnel muul viisil vastavale objektile: hoonele, töö- või tarberiistale, loomale jms. Nõiamärki võis teha ka käega ainult sümboolselt. 
I periood - vanem kiviaeg
Perioodi enne seda, kui inimene jättis endast maha kirjalikke teateid, nimetatakse eelajalooliseks ajaks. Meie teadmised sellest perioodist sõltuvad arheoloogilistest leidudest. Kuigi inimesesarnaste elanike jäänuseid on leitud milljoneid aastaid tagasi, ilmus esimene inimene Euroopas ja Lähis-Idas umbes 37 000 aastat tagasi ja teda nimetatakse “homo sapiens” ehk “see, kes mõtleb”. Arheoloogid nimetavad vanimat inimkultuuri sellel ajal kasutusel olnud kivist tööriistade järgi vanemaks kiviajaks ehk paleoliitikumiks. See algas 3 miljonit aastat e.m.a. ja kestis aastani 10 000 e.m.a. Paleoliitikumiaegsest inimesest on maha jäänud koopa- ja kaljujoonistusi, vanimad neist 20 000 aasta vanused. Tänu joonistuste stiilile ja erinevatele kihistustele on võimalik dateerida märke just nende omavahelistes seostes. 

Võiks oletada, et sellised lihtsa struktuuriga märgid nagu rist, kolmnurk, ristkülik ja poolkuu võeti kasutusele esimeste hulgas (kui jätame kõrvale loomi ja linde kujutavad märgid), kuid tegelikult pole see nii. 
Vanimad teadaolevad märgid sisaldavad viie põhielemendi[image: image19.png]
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kummalisi kombinatsioone:
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       märgid Niaux koopast;
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      märgid El Castillo koopast;
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    märgistruktuure teistest Euroopa ja Lähis-Ida koobastest.
Sel perioodil olid üldlevinud märgid, mis kujutasid kätt või jalajälgi (jalajälgi kasutatakse praegu budistlikus sümboolikas, sagedamini kombineeritult koos teiste sümbolitega). Hilisemasse aega kuuluvaid jalajälgi umbes aastast 1500 e.m.a. on leitud ka Norra kaljujoonistelt.
Ühed vanematest märgistruktuuridest on [image: image33.png]
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  Südame algne tähendus ei ole loomulikult teada, võib ju oletada, et see märk oli inimsüdame graafiline väljendus. Südamekujulist märki kui sümbolit on kasutanud kõik tähtsamad kultuurid. Nii tähendab süda kristlaste juures usku, lootust ja armastust; asteekide, budistide, hinduistide, moslemite, juutide, keltide ja taoistide jaoks on märgil samuti positiivne tähendus.
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   See märk seostub kasvamise, (taas)sünni ja geneesiga. Hiljem egiptuse hieroglüüfide süsteemis tähistati nii naist ja naiselikku seksuaalsust. Nagu näeme, on need tähendused omavahel seotud – kasvamine, (taas)sünd ja genees ning naine kui elu looja.
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 illustreerib mõtet ühest saab kaks;[image: image38.png]


illustreerib mõtet kahest saab üks. Seda väljendabki märgi[image: image39.png]


tähendus naine ja märgi[image: image40.png]


tähendus seksuaalne armastus. 

Sissejuhatuses oli juttu Lääne ideograafia baaselementidest. Ühed esimesed, mida võime kohata juba paleoliitikumiaegsetel koopa-ja kaljujoonistel, on täpp või väga väike täidetud ring ja kõverjoon või kaar, mis on väiksem kui pool ringi. 

II periood - uuem kiviaeg
Järgmine periood inimkonna ajaloos kannab uuema kiviaja ehk neoliitikumi nime. Euroopas dateeritakse neoliitikumi 8000 - 2500 aastat e.m.a. Eesti arheoloogias jaotatakse periood kaheks: mesoliitikumiks ehk keskmiseks kiviajaks (7500 e.m.a.- 3000 e.m.a.) ja neoliitikumiks ehk uueks kiviajaks (3000 e.m.a. - 1500 e.m.a.). 

Umbes 8000 aastat e.m.a. alustati loomade kodustamist ja taimede kasvatamist ning kujunes püsivam asustus. Evolutsioon toimus Lähis-Idas, mille tunnistajaks on Palestiina ja Jordaania aladelt leitud Natufi kultuur, kus maaharimisega tegeldi juba 8000 aastat e.m.a. Sel perioodil rajati esimesed külad, kus elas 200 - 300 inimest. Tööriistu hakati valmistama metallist, esimesena võeti sel otstarbel kasutusele vask. Võeti kasutusele ratas. Külades arenes uus elustiil - kuna toidumure polnud enam nii aktuaalne, saadi tegelda käsitööga. Kerkis aga uus probleem - paiksena oli vaja end kaitsta. Patriarhaadi algus. 

Eesti ala vabanes mandrijääst 13 000 - 11 000 aastat tagasi. Esimene asustus Eesti alal dateeritakse aega 8000 aastat e.m.a. Alles 3000 aastat e.m.a. algas soomeugrilaste osatähtsuse suurenemine. Nad sulasid kokku varasema, Kunda kultuuri kandjatega, kes olid lõunast sisserännanud europiidid. Võib öelda, et eesti rahva ajalugu algas ligi 10 000 aastat tagasi. 

Märgistruktuuride arengu seisukohast on 10 000 ja 4000 aasta vahel e.m.a. küllaltki imelik periood, mis näib olevat märkidest tühi. See on nagu sümboolne tühik eelajalooliste kaljujooniste ja esimeste teadaolevate tsivilisatsioonide (Niiluse, Eufrati ja Tigrise ääres, Induse orus ja Hiinas) vahel. 
Otsustavaks sammuks ajaloolisse aega üleminekul sai kirja väljamõtlemine neoliitikumis Mesopotaamia elanike poolt umbes 3500 aastat e.m.a. Esimesed tsivilisatsioonid tekkisid 3000. aastat e.m.a. Lähis-Idas (Mesopotaamia, Egiptus) ja Kaug-Idas (Hiina ja India). Tsivilisatsiooni all mõistame siin linnade teket. Linnad olid oma poliitilise, majandusliku ja sotsiaalse struktuuriga suuremad kui mesoliitikumiaegsed külad. Linlased ei tegelenud enam põllutööga. Mesopotaamias oli nn. hüdrauliline ühiskond, mis põhines kuivendustööde ja üleujutuste ohjeldamise tsentraliseeritud kontrollil. Sumeriteaegne Mesopotaamia tsivilisatsioon koosnes 12 iseseisvast linnriigist, igaüks oma templi ja bürokraatiaga. Linnades oli oma seadusandlus, poliitilised institutsioonid ja koolid, kasutusel olid pronksist relvad Mesopotaamia elanikud sulatasid sellal juba pronksi) ja tööriistad, rahavormid; loodi maailma esimene eepos “Gilgameš”; olid arenenud erinevad kunstivormid ja meditsiin. Mesopotaamia linnu ühendasid ühine kuukalender, keel (kiilkiri arenes suhtlusvahendiks), kombed ja jumalad. Hiljem loodi Sumeri linnriikide asemele Babüloonia (u. 2300 e.m.a.) ja Assüüria (1100 e.m.a.) riik, mis 6. saj. e.m.a. läksid Pärsia impeeriumi koosseisu. 

Niiluse ääres arenes teine “hüdrauliline ühiskond” - Egiptus. See oli esimene ühe riigi võimu alla ühendatud ühiskond. Üks Egiptuse ühiskonna jõuallikaid oli religioon. Uskudes hauatagusesse ellu, ehitasid egiptlased hauakambreid ja mumifitseerisid kehasid peale surma. Palju sellest, mis me Egiptusest teame, pärineb hauakambritest. 

Järgmine muutus märgistruktuurides ongi seotud Egiptuse hieroglüüfide arenguga 4000 aastat e.m.a. (peab lisama, et egiptlaste kiri, hieroglüüfid, dešifreeriti alles 19. sajandil). Hieroglüüfide seast võib leida näiteks selliseid märke: [image: image41.png]
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Samal ajal ilmusid praeguse Iisraeli piirkonnas kasutusse pentagramm ning märgid [image: image44.png]


ja [image: image45.png]


, mida nimetatakse päikeserattaks. Päikeseratas, mida hiljem kujutati hieroglüüfina vormis [image: image46.png]


, sai selle perioodi üldiseks sümboliks, kujutades maaharimise revolutsioonilist tähtsust ja neid avastusi, mis järgnesid peale tsivilisatsioonide loomist. Induse ja Harappa kultuurides (Indias) tuli kasutusele svastika. Selliseid märke, nagu [image: image47.png]
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 kasutati samal ajal teistes Pärsia lahe äärsetes ühiskondades. Assüüria-Babüloonia kultuuris kasutatud struktuurid [image: image52.png]


 ja [image: image53.png]


 said hilisemateks kiilkirja märkideks. Arvatakse, et sümbolistlik mõtlemine kujunes välja neoliitikumis.
III periood - pronksiaeg
Kiviaeg lõppes üleminekuga metalli kasutamisele, seda esmajoones tööriistade valmistamise materjalina. Esimene metall, mis tööriistade valmistamiseks kasutusele võeti, oli vask (muidugi kohtades, kus vaske leidus). Kõrge sulamistemperatuuri tõttu jäi tema kasutamine aga suhteliselt piiratuks. Olukord muutus siis, kui avastati vase ja tina sulam, pronks, mis oli tunduvalt madalama sulamistemperatuuriga ja tugevam kui vask. Pronksivalmistamine sai alguse Lähis-Idas. Mesopotaamias ja Egiptuses kasutati pronksist tööriistu, relvi ja ehteid juba 3000 aastat e.m.a. Seal saavutas pronksesemete valmistamine kõrge taseme ja levis ka ümberkaudsetesse piirkondadesse. Pronksi levik oli ebaühtlane, sest igal pool ei olnud vajalikke maake, samuti oli neoliitiliste hõimude arengutase väga erinev, kõik polnud pronksi valmistamiseks veel suutelised. Pronksiaja tähtsamad kultuurikeskused kujunesid tänu maagirikastele piirkondadele (Uraal, Kaukaasia, Doonaumaad, Briti saared) või aladele, kus olid head tingimused karjakasvatamiseks ja põlluharimiseks (põhjapoolne Kesk-Euroopa ja Lõuna-Skandinaavia). 

Kuna Eesti ei kuulunud kummassegi neist piirkondadest, on siinne ala pronksikultuuri arengu seisukohalt perifeerne. Kuid Eesti sai mõjutusi Lõuna-Skandinaaviast, kus sellal oli õitsev pronksikultuur (mis varasel rauaajal kaob). 

Euroopa pronksikultuuri kujunemisel oli tähtis osa Kreeta saarel. Kreeta saarele oli tekkinud 3000 aastat e.m.a. orjanduslik riik. Kreetal oli tihedaid sidemeid Balkani poolsaare lõunaosaga, kustkaudu nii pronksesemed kui pronksivalmistamise oskused levisid Euroopa teistesse osadesse. See oli Kreeta kultuur, kus umbes 2000. aastal e.m.a. võeti kasutusele märgid, mida võib pidada esimeseks modernseks tähestikuks. Kreetalaste võim lõppes 1600.-1400. aasta paiku e.m.a. kas looduskatastroofi või võõramaalastest vallutajate tõttu. 

Umbes 1000. aasta paiku e.m.a., samaaegselt esimese Kreeka kultuuri tõusuga, hakati kasutama märki[image: image54.png]


. Mitmed sajandid hiljem võeti kasutusele sellised struktuurid nagu:
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IV periood - rauaaeg
Raua laialdasem levik Euroopa kesk- ja põhjaosas on lähedalt seotud Hallstatti kultuuriga. See kultuur kujunes 9. ja 8. sajandi vahetusel e.m.a. umbes tänapäeva Ida-Prantsusmaast Doonau keskjooksuni ulatuval territooriumil. Pidades elavaid kaubandussuhteid nii endast lõuna kui põhja pool asuvate maadega, kujunes sealne metallikultuur väga vormirikkaks. Paljud rauast tööriistad ja relvad levisid koos esemevormidega ka põhjapoolsesse Euroopasse. Hallstatti kultuuri lääneosas, peamiselt Lõuna-Saksamaa, Austria ja Šveitsi alal, elasid keldi hõimud; ida pool olid selle kultuuri kandjaiks illüüria jt hõimud. 

Alates 5. sajandist toimus keltide ainelise kultuuri edasine tõus, millega kaasnesid vallutusretked Euroopas. Nad hõivasid peaaegu kogu Prantsusmaa, Hispaania, Briti saared, vallutasid etruskidelt Põhja-Itaalia, asusid elama Tšehhiasse, Moraaviasse, liikusid piki Doonaud itta ja lõunasse, vallutades Balkani poolsaare. Sealtkaudu jõudsid mõned keltide rühmad koguni Väike-Aasiasse. Keldid hakkasid savinõude valmistamisel kasutama potiketra, arenes rauasepis ja pronksitöötlemine, levisid emailehted. Mitmel pool tekkivates keldi riigikestes hakati vermima münte, mis jäljendasid antiikmünte. Keltide loodud varase rauaaja kultuuri nimetatakse La Teine`i kultuuriks. Keldid võtsid kasutusele variatsioonid nagu:
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 samuti palju teisi ilusaid kellaosutite suunas liikuval spiraalil baseeruvaid vorme. 
V osa - 19. sajand
Järgmine oluline etapp märkide graafilise vormi arengus toimus 19. sajandil. Hakati värvima pigem märgi tagapõhja kui märki ennast. Taolist tehnikat oli kasutatud küll juba neoliitikumis, kuid antiikajal ei kohanud seda just sageli. Uus oli ka raamide joonistamine märgile, et märgid üksteisega enam kokku ei puutuks, samuti märkide asetamine üksteise peale. Märgigrupid muutusid järk-järgult üha keerulisemaks. Vanu hästi tuntud struktuure kombineeriti uuel ja novaatorlikul viisil - “liigutatavate segmentidega” ring ja koordinaadistikud koos eri tüüpi kõverjoontega. 

20. sajandi jooksul jätkus vanade struktuuride süntees ja tänu tehnika arengule loodi ka uusi struktuure. Esmakordselt võeti ideograafilise struktuurina kasutusele võrgustik. Keldid, Põhjamaade rahvad ja teised olid keerulisi läbipõimunud mustreid kasutanud juba Kristuse aegadel. Põimstruktuuri saab laiendada üksnes tema struktuuri poolt seatud piirides, võrgustiku eeliseks on aga tema avatus - teda saab lõpmatult edasi arendada. Samasugused võimalused on ka koordinaatstruktuure kasutades. 
20.sajand lõpetab lühiülevaate märgistruktuuride arengust, kuid märkide areng jätkub.
2. Märgid, sümbolid + rahvaornamentika
Punkt    [image: image65.png]



Igivanast ajast peale kasutati punktide ja täppide rida märgi juures joone asendajana. Punktide ridu kohtab enim nii Austraalia aborigeenide kunstis kui ka mõnede Aafrika hõimude kultuuris eelkõige inimkehale kantuna. Tänapäevases kasutuses tähendab punkt midagi, mis on välja jäetud, kuid peab jätkuma ettekujutuses või mälus. Üks varasemaid teadaolevaid märke, kus on kasutatud täppi teise struktuuri täiendamiseks, on päikesemärk [image: image66.png]


. Punkt tekib kokkupuutes millegagi – kasutada võiks hea soovi väljendajana, tähtsuse rõhutajana. Olenemata sellest, kas punkti kasutati eraldi või teise märgi lisandina, näib ta olevat tähendanud midagi, mis on lühikese kestvusega või väike või tähelepanu keskpunktis. Tundub, et ta ka suurendab või intensiivistab tähendust, näiteks ! ja ? Täpp võib tähendada ka algust, nagu [image: image67.png]


 või lõppu, lõppeesmärki [image: image68.png]


 Üks või enam täppe on märkidel, mis assotsieeruvad vee ja vedelikuga. Kui näiteks merekaartidel kasutatavale madaliku märgile [image: image69.png]


on lisatud täpid [image: image70.png]


, tähendab see, et vee ääres on mingeid objekte. Nelinurksed kujundid, millele on lisatud punkt [image: image71.png]


, tähendas alkeemias uriini.
Horisontaaljoon    [image: image72.png]



Horisontaaljoon tähistab alust, maakera ja maapinda. See on vanim horisonti tähistav märk. Lääne ideograafias sümboliseerib horisontaaljoon passiivset, vastuvõtlikku, materiaalset ja universumi naiselikku poolust. See märk tähistab allaandmist, vastupanu lõppu ja analoogiliselt sellega ka naist.

Kui horisontaal asub teiste märkide kohal, siis ta tõstab või suurendab nende tähendust. Kui ta asub teiste märkide all, siis ta rõhutab või paljundab nende tähendust. Asudes kahe märgi vahel, ühendab ta neid vastupidiselt vertikaaljoonele, mis lahutab.

Eesti pärimuskultuuris tähistab horisontaaljoon maisust, materiaalsust, maad kui alust (baasi), silmapiiri (maa ja taeva kokkupuutepind) kui kättesaamatut sihti, naisalget kui sünnitajat, seost veega. Nimetused – ema, maaema, emake maa, esiema. 
Vertikaaljoon    [image: image73.png]



Vertikaaljoon tähistab Läänes ühtsust, autoriteeti, jõudu, absoluuti, aktiivset, positiivset, ekstravertset ja maskuliinset. Indias on vertikaalne joon jumal Šiva tunnus – see on valgusekiir, millel pole algust ega lõppu ja millega jumal lõi maailma, see on side materiaalse ja hingelise maailma vahel. Võib öelda, et kõik marssalikepid, skeptrid, obeliskid, püramiidid jms. on meheliku energia väljendajad.

[image: image74.png]


  See on noole märk, üks vanemaid ja enamlevinud vertikaaljoone baasil kujundatud ideogramme. Noole märki on nii [image: image75.png]


kui ka [image: image76.png]


kujul leitud juba eelajaloolistest koobastest. Tähendab kindlat suunda, mõnikord väljendatakse ka meessugu, koopakunstis koos loomaga viljakuse, taassünni ja tõenäoliselt suguakti sümbol. Ruunides tähistab oda, noolt, soovi olla edukas, stabiliseerivat jõudu. Tänapäeval meteoroloogias seostub külma ja lumega.
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  Algpunktist tekib liikumine, püüd millegi poole. Eesti mütoloogias Ilmasammas (toetab taevast maa kohal, on Põhjanaelaga taevasse kinni löödud), vaimsuse ja hinge tähis. Sellest uskumusest lähtus hiiepuude austamine (ühinesid esivanemad, inimene ja taevas). 
 IDEE – MÕTE – MÕISTUS. Tee taeva ja maa vahel. Nimetused isa, esiisa, isake taevas.
[image: image78.png]


    Suunatud vertikaal – seos tulevikuga, edasiminek.
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    Tagasiminek maa ja esivanemate juurde, eilne. 

Rist    [image: image80.png]



Üks üldisemaid struktuure Lääne kultuuris, kus kasutatakse põhikujundeid horisontaali ja vertikaali on rist. Nii nagu  [image: image81.png]


 esindab sageli Araabia-Ida kultuuri, on rist väga universaalne sümbol kristliku Lääne jaoks, olles Lääne maailma sümbol iseenesest. Rist on huvitav märk veel selle poolest, et varsti peale kasutuselevõttu ristiusu sümbolina omistati talle väga lai tähenduste skaala: surm, Jumal, pääsemine, kirik, taevas, põrgu, patt jne.
Ka Eesti 19. saj. ornamentikas on ristimotiiv üldlevinud. Sel ajal on tema kasutamine seotud kristliku kirikuga, kuigi ristimotiivi on kasutatud juba varajasel rauaajal (ristripatsid). Rahvatraditsioonis oli ristil kaitsev tähendus, ühtlasi on ta ka üldise õnne märk. Meie ornamentikas on ristimotiividest kõige levinumad Kreeka rist [image: image82.png]


, ladina rist[image: image83.png]


, Andrease rist [image: image84.png]


, Antoniuse rist[image: image85.png]


, sulusrist  [image: image86.jpg]


  (ka läbikriipsutatud otstega rist). 

Paljud rahvakultuuriuurijad näevad risti märgis päikese sümbolit. Hüpotees päikese kujutamisest ristina näib tõenäoline, kuna muistsed põlluharijad kummardasid oma päikesekultuses kindlasti keskpäevast säravat, mitte aga loojuvat päikest. Säravat päikest näeb aga inimese silm kiirtekimbuna, mille võib taandada ristiks [image: image87.emf].
Kui ristiusk sai Eestis valitsevaks usundiks, segunesid risti varasem ja uus sisuline tähendus ning ristimärk omandas paiguti täiesti uue ja vaid kohalikule kultuurile omase tähenduse. Hea ja kurja, kristluse ja paganluse, siinse maailma ja allilma, jumala ja kurivaimu vaheliste vastasseisude tähtsustamine suurendas risti tõrje- ja kaitsemaagilist tähendust, mis eesti talupojakultuuris jättis vähem oluliseks risti kui Kristuse kannatuste sümboli ja kogu rahva ühendaja. Rist sai maagilistes kombetäitmistes enimkasutatud vahendiks. Nö „vana pruuki” kohtab veel tänapäevalgi, näiteks ristide puusse lõikamise komme (ristipuud – surnu hing pandi nö risti alla kinni, et ta ei muutuks kodukäijaks) Kagu-Eesti matusetavades. 
Ristimärgile on eestlased läbi aegade omistanud erakordset väge ja võimu. Rahvausundis risttee on ohtlik ja teispoolsusega seotud väekoht, kus on ohverdatud, nõiutud, ennustatud ja suheldud kuradiga. Setude traditsioonis on ristteed muudele ohtudele eksitajad. Sinna peab lepituseks ohverdama, sest pagana käänlivä risttiil. Kaitseabinõuna löödi ristteel risti ette. Rist tehti esimese palgikorra ühte nurka majaehitusel – kaitseks mahapõlemise eest. Rahuliku une tagamiseks tõmmati Setus enne magamaminekut käega padjale rist. Ristimärk oli võimsaks rohuks haiguste ja vigastuste vastu. Rist tõmmati ümber haava ja seitsmekordselt (maagiline arv) luumurru kohale, ussihammustusele ja langetõbise peanaha sisse. Riste raiuti aampalgi (rehetoas piki hoonet asetsev tala, millele toetusid parred) otstesse ja kodukäijad ei saanud sealt seinast üles minna, kus ristid aampalgi otsas olid. Rist, mis tehti lihatünni põhja alla ja enne leibade ahjupanekut leivalabidale, pidi aga lisama toidupoolisele jätkuvust ja peletama eemale vanapagana, kes usutavasti himustas liha ja leiba mekkida. Tööriistadele lõigatud rist suurendas töötegija rammu. Härjaikke, rangipuude, krapi jt koduloomadega seotud esemete kaunistamine ristimärgiga kaitses loomi nõiduse, huntide, tõbede, luupainaja, kurja silma jm hädade eest. Kui hobusega mindi pikale teekonnale, tehti 3 risti hobuse jalgade ette. Kevadel, enne karjalaskmist, tõmmati mulla peale rist. Ristilt saadi abi ka suurematel töödel – näit. põllu ristikündmine pidi tõrjuma sealt eemale nii vanapagana kui ka ohakad. Ristimärki kasutati laialdaselt ehetel, rõivaste tikandeis ning vöö- ja vaibakirjades, püüdes sellega tagada nende esemete kasutajale õnne ja edu, naistele lisaks ka viljakust ning loomulikult kaitset pahade olendite vaenulike püüdluste vastu. Seega rahvaornamentikas leidis ristimärk kasutust eelkõige pulmaga seonduvatel esemetel. 
Kristluse mõjul muutus oluliselt eestlaste varasem suhtumine surnutesse. Neis hakati üha rohkem nägema pahatahtlike jõudude mängukanne, kes kodukäijatena võivad elavatele ebameeldivusi põhjustada. Koolnu jalataldadele hakati tegema kolmekordset ristimärki ja tema päitsisse asetati pihlakane rist, mis pärast surnu kirstupanemist leidis koha kirstukaanel ning pidi võtma vanapaganalt võimaluse kadunukest põrgusse vedada. Surnuaial tõmmati kalmukünkale jalakannaga 3 risti ning kõige tehtu kinnituseks püstitati haua peatsisse pihlakast või kadakast rist, mille alaosas oli nael, et koolnu saaks sellest viimases hädas kinni haarata, kui vanapagan peaks teda kõigest hoolimata ikkagi püüdma ära vedada. Aegade jooksul on kalmudele elavate kaitseks püstitatud puidust, kivist ja rauast riste. Viimaseid valmistasid külasepad, kuid ka linnasepad poolvabrikuliku masstoodanguna (toretsevate õite ja lehtede motiivistikega). Raudriste Eesti kalmistutel on üsna eriilmelisi – käppristid [image: image88.jpg]
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,  ristikheinaleheristid [image: image90.jpg]


 ,  ratasristid [image: image91.jpg]


 jpt.    
Eesti looduses esinevate taimede ja puude viljad, õied, mis meenutavad võrdhaarset risti [image: image92.png]


 (kadakas, sirel), kandsid rahvatraditsioonis mõistet püha, sest usuti neid andvat rahu ja tervist. Kadakast valmistatud amulettidele on omistatud loitsimisel, ravimisel üleloomulikku jõudu. Sirel istutati sageli talu kambri akna alla selleks, et riidu majas ei oleks. See ristimärk sümboliseeris ka nelja ilmakaart, mõtete ning ideede liitmist – liidab pere. 
Lendav lind moodustab risti. Meie ornamentikas on linnumotiive palju just tubastel esemetel. Müüt jutustab - kui inimene sünnib, siis ta saab kaasa mitmeid tootemeid, sealhulgas hingelinnu (hingelinnu müüt, maailma loomise müüt). Põhjakotka müüt – kotkas tõi tule, majas tulehoidjaks naine. Kotkas on ka viljakuse sümbol, kes toob tiibadel looduse uue kasvu ja tule. Vanasti oli lastetoojaks kotkas, toonekurg oli Toonelasse (allilma) juhtija, seega kui elamise lähedal nähti kurge, siis kardeti, et keegi kutsutakse Toone teele. 
TOOTEM – olend (loom, lind), keda austati kui sugukonna esivanemat ja kaitsjat. Erinevates kliimavöötmetes domineerisid erinevad tootemloomad ja linnud, olenevalt sellest, milliste olenditega enim kokku puututi. Totemismis ei ole loom või lind Jumalus, vaid sugulane ja iga inimene kannab teda kogu aeg endaga kaasas. 
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    Kreeka rist, üks vanemaid ideogramme, mida on leitud nii Euroopast kui kõigist tähtsamatest Ida kultuuridest ja Kolumbuse-eelsest Ameerikast. Astroloogias tähistab võrdsete
harudega rist materiaalset, maapealset elu, olles vastandiks ringile [image: image94.png]


. Semiootiliselt tähendab risti vertikaaljoon [image: image95.png]


 taevast, hinge, kõiksust, meesalget ja horisontaaljoon [image: image96.png]


 eksistentsi, materiaalset olekut, naisalget. Nende kahe sümboli abil loodi kolmas  [image: image97.png]


, märkimaks meie, s.o materiaalset maailma (vastandlike jõudude koostoime – maine + vaimne on tasakaalus – tasakaalusümbol). Esimene ristiusu sümbol. Kreeka, Kopti, Armeenia, Vene õigeusukirikud ehitati kreeka risti põhiplaaniga, et inimene tunneks end seal tasakaalustatult. Ristimotiividest kõige levinum. 
 [image: image98.png]


    Ladina rist assotsieerub peamiselt ristiga, millel Jeesus Kristus risti löödi. Enne Kristust kujutas see rist muuhulgas ka päikesejumal Apollo keppi ning teda võib leida antiikaegsetelt müntidelt. Ladina rist võeti ristiusu ideoloogias kasutusele varsti peale meie ajaarvamise algust, 1. sajandil. Ladina rist on kui laialiaetud kätega inimene, millel vaimne telg lõikub maisega, olles tasakaalust väljas ([image: image99.png]


- otsiv inimvaim ja [image: image100.png]


 - dogma). Selle risti võttis ristiusk kasutusele siis, kui oli oma ülemvõimu saavutanud. Jesuiitide ristil [image: image101.png]


 ülemine osa (otsiv vaim) peaaegu olematu.  
 [image: image102.png]


    Peetruse rist, apostel Peetruse mälestuseks, kes tagurpidi ristile löödi. Rist väljendab halba olekut, sest kellelgi ei ole hea ega mugav olla pea alaspidi.
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 Patriarhi rist või Lorraine`i rist. Lorraine on provints Kirde-Prantsusmaal Prantsuse-Saksa piiril. Keskajal oli see vürstiriik. Ristisõdades, mis kulmineerusid 1099. aastal Jeruusalemma piiramise ja langemisega, saavutati võit Lorraine`i vürsti juhtimisel ja pärast seda muutus see rist sümboliks. 1940. aastal kasutati seda risti Prantsusmaal sakslastevastase vabadusliikumise sümbolina. Peale 1963. aastat sümboliseeris eksiilis olevaid kuubalasi ja nende Castro-vastast võitlust. Alkeemias tähistati nii seatina ja praegu on see rahvusvaheline sümbol võitluses tuberkuloosi vastu.
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  Paavsti (roomakatoliku kiriku juht) rist, mis on veidi rohkem kaunistatud kui patriarhi (kreeka katoliku kiriku kõrgeim vaimulik) rist [image: image105.png]


, sümboliseerib paavsti olemust: ta on kõrgeim vaimulik, kõrgeim õpetaja ja hingekarjane. Rist sümboliseerib siin veel ideed paavstist kui kolme kuningriigi – taevase, maise ja põrgu – valitsejast. Seda risti tuntakse ka Lääne kolmikristina. 
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  Vene ortodoksi kiriku rist. Erinevatel versioonidel tähistab diagonaalne haru kas Venemaa tähtsamat pühakut, Püha Andreast, kes diagonaalristil risti löödi või röövlit, kes koos Kristusega risti löödi ja taevasse läks.
   [image: image107.jpg]


     Lotringi rist (ka Leedu rist) – tuleneb perekond Guizi´de rinnamärgist, kes olid 16. sajandil Prantsusmaa Lotringi hertsogid. 
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   Antoniuse rist. Pühakutenimelised ristid kujutavad pühaku piinamisvahendi kuju. Nimetatakse ka võllapuuks, sest ajaloos võtsid selle märgiga sarnaneva  karistusvahendi – võllapuu kasutusele roomlased, kes poosid nendel orje. Seega märk sümboliseerib keha suretamise ideed, surma, piinamise ülistamist.  
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   Diagonaalristi on leitud juba eelajaloolistelt koopajoonistustelt Euroopast. Egiptuse hieroglüüfina tähendas ta jagamist, osadeks jagamist ja ülelugemist. Ideograafiliselt seostub rohkem kahe kohtuva noole [image: image110.png]


 kui ristiga. Diagonaalristile väga sarnast märki on kasutatud Norra ruunikirjas, kus teda nimetati gif või geba ja kus ta tähendas sellist kinki, mille pealik andis lojaalsele sõjamehele või vasallile. [image: image111.png]


 tähendusskaala on lai: annulleerimine, vastandamine, tühistamine, mõttetu, ilma tähenduseta, vastasseis – näit. valesti kirjutatu kriipsutame läbi sageli just sellise ristimärgiga ehk paneme nö halva sinna alla kinni. 
Diagonaalristi võib võtta aga ka kui korrutamist – näit. muudab hea mitmekordseks. Kaitsev ja hoidev rist (noorema rauaaja käevõrud, sõled) – hinge kaitse (kui inimene ehmatab, siis paneb ta automaatselt käed risti ette, kaitstes keha ülemist poolt (nabakoht jagab inimese ülemise poole hinge-mõistuse pooleks ja alaosa maapooleks, mis on seotud viljakuse ja sünnitamisega). Egiptuse vaarao alati kujutatud, ka hauakambris, rinnale ristatud kätega – ta kaitses tervet oma maad, kultuuri.
Setumaal on laialt tuntud muinasaegse tagapõhjaga tava seada surnu pea alla kirstupadjale punasest lõngast kaldrist (diagonaalrist). Eestis oli varem laiemalt käibel komme panna surnu rinnale õlgedest või laastudest hingeristike. Setu matusetraditsioonis tuntakse ka kinnaste viskamist diagonaalselt risti üle lahtise haua, kusjuures viskajad seisavad haua neljas nurgas. Sellel riitusel on tugev endetähendus: kes kinnast püütud ei saa, sureb toimingus osalenutest esimesena. Padjaristiga ilmselt samas tähendusseoses on setu komme siduda ümber hauaristi ristuva osa punase lõngaga, nii tekib sinna väike kaldrist. Selline villane rist tehti juba enne risti viimist kirikusse. Värviliste ristide kaitsetähendusest kõneleb ka Pärnust pärinev teade: Kui suurel reedel kaevu ümber ja pääle tõmmata risti-rästi värvilisi villaseid lõngu, siis sellest kaevust loomale vett jootes kaitseb see kurja silma eest.  
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      Kui diagonaalristi kasutatakse suletud või täidetud kujul, on see Andrease rist Püha Andrease järgi. 
 [image: image113.jpg]


    Liites Kreeka [image: image114.png]


 ja Andrease [image: image115.png]


 ristid ehk tasakaalustatuse ja hingekaitse, saame uue sümbolmärgi – kaksikristi, mis väljendab igati kaitstud olekut ja hingerahu. Selles märgis on esindatud kõik ilmakaared 8 kiire näol (harmoonia). Särava valguse märk – päike, päevavalgus. 
Rahvapärases ornamendis levinud ülemaaliselt, eriti domineerivad nad Lõuna-Eesti geomeetrilistes kirjades. Nii on mulgirättides suured hõredalt paigutatud ornamendimotiivid oma arvukais variantides üles ehitatud kaksikristile. Küllaltki sageli on see kombineeritud kaheksakannaga, olgu siis ristimotiivi südamikus või selle harude otsas. Setu pealinikukirjades on kaksikrist samuti tavaline, kuid neist arendatud kombinatsioonid  ning ornament tervikuna on eriilmelisemad ja kompaktsema iseloomuga. Saaremaal moodustavad kaksikristid isepärastes variantides idapoolsetes geomeetrilistes tanukirjades ornamendi kompositsioonilise aluse, kuna läänepoolseis lillkirjades aitab kaksikrist sageli kujundada mitmesuguseid 8-lehelisi rosette. Ka Kihnu lilltikandi keskseis motiivides korduvad sageli kaksikristid. Isegi Põhja-Eesti lilltikandis võib neid kohata. Silmkoelistes esemetes on nad niivõrd tavalised ja üldised, et neile ülesehitatud ornamenti võib pidada näiteks meie kindakirjadele eriti iseloomulikuks. Rabivere rabaleiuga on kaksikristi kasutamine soki äärekaunistusena dateeritud hiljemalt 17. sajandi II poolde. Eesti puuesemete dekoreerimisel pole kaksikrist nii domineerival kohal kui tekstiilides, kuid näiteks veimevaka kaanekirjades on ta suure keskse motiivina küllaltki sagedane, õllekannudel võib neid näha tunduvalt harvemini. Euroopa rahvaste rahvakunstis on kaksikristimotiiv väga laialt levinud, eriti 8-lehelise rosetina.
 Mõned näited skemaatilistest kaksikristimotiividest tekstiilidel:
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 Malta rist, mille kaheksa tippu sümboliseerivad rüütli kaheksat omadust: lojaalsust, jumalakartlikkust, tagasihoidlikkust, suuremeelsust, julgust, surmapõlgust, abivalmidust vaeste suhtes ja austust kiriku vastu. Oli Ristirüütlite Ordu rist.
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    Ankurrist – lootuse ja ohutuse sümbol. Kujutab lisaks ristile ka hukatu nimesilti ja jalatuge. Ankurristi on kasutatud sageli kihluse sümbolina koos südame ja ristiga. Ajal, mil kristlased olid tagakiusatud, oli ankur salajane märk lootusest, mille rist andis.
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   Ristikheinaleherist, Laatsaruse rist. Risti kolme lehega otstel nimetatakse heraldikas „Bomtonni” ristiks, kus ristikheina lehed sümboliseerivad kolmainust. 
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  nimetatakse Kristuse ristiks, tähistab kreeka tähti hii ja roo, millele ladina tähestikus vastavad K (või C) ja R. Nimetatakse ka Constantinuse ristiks – legendi järgi Rooma imperaator Constantinus nägi seda risti oma teel Rooma. Risti pealt võis lugeda: „In hoc vinces”, mis tähendas: „sellega võidad”.
Tähtedest ristikujulisi monogramme on üle 50 erineva ja kergesti eristatava variatsiooni. Neid kõiki nimetatakse ristiks ja kasutatakse ristiusu sümboolikas. Paljusid ideogramme nimetatakse ristiks vaatamata sellele, et nad välimuselt ristiga ei sarnane. Kristlik kirik on sageli kasutanud varasemates kultuurides positiivse tähendusega ristisarnaseid ideogramme. Näiteks: 
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 Egiptuse rist on mugandus antiiksest Egiptuse hieroglüüfist ankh [image: image131.png]


, mis oli elu ja taassünni sümbol.
Veel ristimärke:[image: image132.jpg]


oksisrist, harkrist, piibli rist,[image: image133.png]


läbikriipsutatud otstega rist ehk sulusrist,[image: image134.jpg]


Rumeenia rist,[image: image135.jpg]


noolrist - tänapäeval Ungari fašistide embleem,
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    akenrist,   [image: image137.jpg]


  ankurrist, Armeenia rist,   [image: image138.jpg]


   Jeruusalemma rist,
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 rahu rist loodi 1958.a. tuumarelva kasutamise vastaste poolt. 
Svastika    [image: image140.png]



Svastika on väga vana kujund, mille sanskritikeelne nimetus tuleb sõnadest su "hea" ja asti "olema", seega "positiivne olemine". Juba enne meie ajaarvamist kasutati seda märki Hiinas, Jaapanis, Indias ja Lõuna-Euroopas (Kreekas). Esimesed näited pärinevad Sumerist ja praeguse Pakistani aladel asuvatelt varasematelt kultuuridelt umbes 3000. aastast e.m.a. Üldlevinuks muutus svastika alles 1000 aastat e.m.a. Huvitaval kombel pole ei Assüüria-Babüloonia ega Egiptuse kultuurides svastikat kasutatud. Euroopas pärinevad svastika varaseimad leiud Antiik-Kreekast ja hetiitide juurest umbes 1000. aastast e.m.a. Kreekast on leitud palju erinevaid svastika variatsioone, nagu näiteks [image: image141.png]


, mida kasutati vaaside, keraamiliste nõude, müntide ja ehitiste kaunistamisel. Kas ka Ameerikas on svastikat kasutatud, pole teada, kuid maiade, inkade ja asteekide? juurest pole seda leitud.

Hiinas, Jaapanis ja Indias seostub svastika sageli budismiga, kus see on taassünni ja majandusliku heaolu sümboliks. Koos teiste sümbolitega võib teda sageli leida Buddha kujult. 
[image: image142.png]


 Varases Hiina sümboolikas tähendas wan - kõrgeimat astet. Jaapanis väljendati svastikaga maagilist numbrit 10 000. 
Märgi peegelpilt [image: image143.png]


 on sanskriti keeles sauvastika ja see seostub pimeduse, ebaõnne ja kannatustega. Mujal maailmas on kasutatud erinevates kontekstides mõlemat vormi, mistõttu ei või kindlalt öelda, kumb neist kahest on positiivsem variant. Näiteks keskaegses Jaapanis kasutati märki [image: image144.png]


  manji - kurjade jõudude vastu.

Aegade jooksul on svastikat nimetatud erinevalt: Saksamaal haakristiks, Roomas “crux gammata”, Kreekas “tetraskelion” või “gammadion”, Inglismaal “fulfot”. Kristlikus sümboolikas nimetatakse svastikat samuti “Crux Gammata”. Nimetus tuleneb Kreeka tähest gamma, “gammadion” on 4 gamma märki kokkupandult.
	Antiik-Kreekast
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	Norra viikingiaegsetelt ruunikividelt
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	Kristlikus sümboolikas kasutatud märk
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	"Fulfot" Inglismaalt
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	Kreeka "tetraskele"
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	ja "sauvastika"
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Svastika tähenduste skaala keskendub jõu ja energia ümber. Algselt võis ta olla päikese sümbol. Skandinaavias teati svastikat Thori haamrina. Tänapäeval kasutatakse kaartidel elektrijaamade märkimiseks.

Koos ringi, igaviku sümboliga, hakati svastikat kasutama alles 1920-ndail aastail, kui Hitler selle kasutusele võttis. 
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 Merihobusüda on üks Eestis vähem tuntud maagilisi märke, kuigi peremärgina on ta kasutust leidnud Martna, Tõstamaa ja Mihkli kihelkonnas. Võib oletada, et tegemist on Rootsi algupäraga. Peremärgina esineb meribobusüda peamiselt Eesti saartel, Lääne- ja Pärnumaal. Eestlased tundsid mitmeid tule ja päikese sümbolmärke, millelt oodati nii jõudu kui abi. Merihobusüda märki võib ühendusse viia haakristiga. Nimelt on ta tekkinud seeläbi, et haakristi pead on üksteisega ühendatud.
Üks merihobusüdame märgi nimetusi on „laplaste haakrist”, kuna teda esineb nende nõiatrummidel. Skandinaaviamaades ja Soomes tuntud kui hooneid kaitsev märk, aga seda on kasutatud sageli ka töö- ja tarbeesemetel. Väljaspool Skandinaaviat leidub taolist märki vähe.
Päikese ja tule, ühtlasi ka kodukolde märgina kasutati varem ka päikesemärki, [image: image154.png]


 mida mõnel pool konksudega ristiks või kookudega ristiks nimetati. Maagilises tähenduses kasutati märki haiguse, nõiduse ja vanatühja vastu. Märki on lõigatud hoonete kelpadesse (katuse otsapind) arvatavasti maja kaitsemärgina. Saartel esines svastika ühenduses nääri- ja jõululeibadega; nimelt tehti neid leibu sellekujulistena või kaunistati selliselt taignaribadega. Ka õuemärgina esines haakrist peamiselt saartel, aga ka Lääne- ja Pärnumaal. 18.-19. sajandi rahvaornamentikas leiame seda harva – vähesel määral Setu tekstiilides. Svastika motiive näeme keskaja tekstiilornamentikas – vöödel, puusarättidel, kinnastel, sukkadel. Hilisemates õllekannude põletuskirjades on sama märk muutunud voolujoonelisemaks ja saanud nimeks –  
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   veskitiivuline. 
[image: image156.png]


Kolmjalg (triskele) on neljaharulise svastika lähedane sugulane ja üleilmselt tuntud päikesesümbol. Kolmjalg sümboliseerib Püha Kolmainust, elu ennast ja kiirustava aja kulgu – minevikku, olevikku, tulevikku. Triskele 3 jalga aga väljendavad samas taeva all tõttavat päikesekera. Omal ajal usuti üldiselt, et päikesel on jalad all, ja nimelt 3 jalga, mis tähendanud tõusvat, keskpäevast ja loojuvat päikest. Kolmejalgne olnud näiteks hiinlaste valge jumala saatja päikeselind vares. Tiivulisel kolmjalal kujutati lendamas päikesejumal Apollonit. 
Kolmejalgsena kujutati ette kratti ja päikesehobust. Triskelest usuti, et ta suudab kurja eemale peletada – maagilise kaitsemärgina kasutati seda Eestis sajandeid. Triskelet võib näha vanadel sõlgedel ja Karja kiriku laemaalil (aastast 1340): 

[image: image157.jpg]


”Komistav päike” on seotud Kaali järve pärimusega päikese alla langemisest. Karja kiriku kolmjala ainulaadsus väljendub selles, et tema üks jalg on selgesti eristatavalt katkestatud. Kiirustades tõttav päikese sümbol näib komistavat. Jalg, millele ta peaks toetuma, näib alt ära vajuvat. Mille vastu toetub oma teel komistav päike? Päikeseliste tegelaste põlveviga leiab kohalikes rahvalauludes ja loitsudes laialdaselt käsitlemist ja see motiiv on levinud kaugemalgi. Ilmapuud – suurt tamme langetades põrutab Eesti ilmatarka Jaanikene-vennakene endal põlvekedra ja raiub jala alt. Et päike asub taevast toetava ilmapuu ladvas ülemisel oksal, tähendab suure puu langemine taevavõlvi sissevarisemist ja päikese hukku. Setukeste teades tüntsatab tamme tüvi meresse, latv satub päikesega ühes Saaremaale. 
Pentagramm        [image: image158.png]



Pentagramm, mida on kasutatud peaaegu sama sageli kui risti, on üks levinumatest ideogrammidest nii Idas kui Läänes. Pentagramm sümboliseerib Taeva ja Maa püha abielu. Pütagoorlastel oli see täiuslikkuse embleem (viisnurga jooned jagavad üksteist osadeks vastavalt kuldlõikele), mis kehastas väljasirutatud jäsemetega inimest ning sümboliseeris tervist. Seda märki võib võrrelda selliste kujunditega nagu:
	[image: image159.png]



	[image: image160.png]



	[image: image161.png]



	[image: image162.png]



	[image: image163.png]



	[image: image164.png]



	[image: image165.png]





Märgi struktuur meenutab planeet Veenuse liikumist, nagu see paistab Maale. Arvatavasti avastati see astronoomiliste vaatluste tulemusena umbes 6000 aastat tagasi Eufrati-Tigrise piirkonnas. Algselt kujutati pentagrammi ringi sees: [image: image166.png]


. Varaseim teadaolev isoleeritud pentagramm pärineb aastast 4000 e.m.a. Ring ümber pentagrammi ohjeldab ja kaitseb. Ring sümboliseerib igavikku ja lõpmatust, elu ja looduse tsükleid. Ringiga ümbritsetud pentagramm kujutab vaimset kinnisust, millega hoiti traditsioonilisi nõiakunsti saladusi, individuaalset paganlikku sihti. 
Vanim teadaolev pentagrammi kujutis pärineb Sumerist 2700 aastat e.m.a. See oli kirjamärk UB, mille tähendus oli `nurk; väike õõnsus; lõks`. Mõningad sümbolite uurijad usuvad, et märk oli sumerlaste juures tuntud kosmilise sümbolina, väljendades nelja maailmanurka ja taevavõlvi. Selline arvamus näib natuke otsituna, sest rist sobib maailma sümboliks paremini. Kindlalt on teada pentagrammi tähtis roll Jeruusalemma linna ajaloos perioodil 300-150 e.m.a., kus see oli linna ametlik märk. Keskaegses juudi müstitsismis olevat pentagrammi Salomoni pitseriks või kilbiks nimetatud, sest ta oli kasutusel paralleelselt koos heksagrammiga. See väide on ekslik, sest heebrealastele oli pentagramm Tõe Pentateuhi (Moosese „viisraamatu”) sümboliks. Mesopotaamia kunstis on pentagrammi kasutatud kuninglikel raidkirjadel, kus see sümboliseeris impeeriumi ulatumist nelja ilmakaarde. Muistses Kreekas oli ta tuntud kui pentalfa, viie A geomeetriline kujutis. Druiidid pidasid pentagrammi jumalikkuse sümboliks. Egiptuses oli ta „maa-aluse üsa” sümboliks ning kandis endas sümboolset sugulust püramiidi vormiga. Paganlikud keldid seostasid pentagrammi maa-aluse jumalanna Morraniga. Pentagramm on lihtsaim tähe kujutis, mis moodustub joonest, seepärast nimetatakse teda ka Lõputuks Sõlmeks. Keskajal oli Lõputu Sõlm tõe sümboliks ja kaitses deemonite eest. Seda kasutati isikliku amuletina ning uste ja akende kaitseks.

Varakristlastele sümboliseeris pentagramm viit Kristuse haava ja kuni keskajani oli ta harva kasutatav kristlik sümbol. Enne inkvisitsiooni polnud pentagrammil seost kurjusega. Pigem tähendas see kujund tõde, religioosset müstitsismi ning Looja tööd. 

On tõenäoline, et Euroopa ristirüütlid kohtasid [image: image167.png]


märki esmakordselt siis, kui nad läksid moslemitega sõdima ja Jeruusalemma tagasi vallutama. Lüüasaanud Lääne väed võtsid märgi oma võidukatelt vaenlastelt üle. Võib-olla hakati seda kasutama lootuses, et märk toob võidu. Märgi selline tähendus muutus veelgi tugevamaks siis, kui türklased tungisid Lõuna-Euroopasse ja lõid puruks kõik nende teele sattunud rahvad. On loomulik, et sümbol, mida kasutas võidukas vastane, hakkas tähistama militaarset võimu ja Hea ning Kurja, Jumala ja Kuradi vastasseisu negatiivset poolt (Kuradit). Keskajal seostati pentagrammi maagia ja kuradiga (kurjusega) ning anti talle nimeks Nõiajalg. Kui asetada pentagramm aga ühele tipule [image: image168.png]


, muutub ta kuradi atribuudiks, sümboliseerib vaimu allasurumist mateeriale, inimese sõltuvust tema lihalikest himudest. Viimased aspektid on siiski üsna hiljutised. Eeskätt tähendab allasuunatud pentagramm Gerald Gardneri  teise astme pühendatust ehk nõia tungi õppida tundma sisemist pimedust. 
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    Viisnurk on tuletatud pentagrammist. Pentagrammi ja viisnurga kasutamises ja tähenduses on veel palju ebaselget. Miks ei leidu astroloogilises sümbolismis pentagrammi? Miks teadmised, mis sidusid pentagrammi planeet Veenusega, kadusid peale sumereid? (Hiljem tähistati Veenust samas piirkonnas kaheksanurkse tähega).
Jumalanna Venus, antiiksest Eufrati–Tigrise kultuurist tuntud Isthar, kujutab mütoloogias nii eha- kui koidutähte. Koidutähena oli ta seotud küttimise ja füüsilise aktiivsusega, ehatähena oli viljakuse, ilu ja seksuaalsuse jumalanna. Selle põhjal on võimalik selgitada märkide [image: image170.png]


ja [image: image171.png]


kasutamist modernses Lääne ühiskonnas. Kujul [image: image172.png]


on see seotud sõja ja sõjalise jõuga ning valitseva jõu kõrgema võimu näitamisega (lippudel), kujul [image: image173.png]


aga tähistab pidustusi, õnne jne. 

Paljudel Araabia rahvuslippudel tähistab viisnurk planeet Veenust kui koidutähte. 
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    kujutab viisnurka koos kahaneva kuuga, mis teadagi paistab hommikul. Sellepärast tähistab märk koidutähte ja sellega seoses füüsilist ehk sõjalist ja tegutsevat jõudu. Harva kasutatakse Araabia kultuuris kombinatsiooni viisnurk koos kasvava kuuga 
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    mis peaks näitama Veenust ehatähena.
Semiootiliselt on viisnurk risti vastand, mida vastupidiselt ristile kasutatakse sünni tähistamiseks. Samal eesmärgil on kasutatud märki  [image: image176.png]


.  
Pentagramm tänapäeval, numbri 5 maagia – vt Vikipeedia!
Põhjamaades joonistati või lõigati märk [image: image177.png]


 majaseintele ja ustele kaitseks kurja ja trollide eest. Leivamärgina tehti Koeru kihelkonnas viisnurka leiva jätkumiseks, leiva nö vastupidamiseks. Väga palju lõigati viiskanda lisaks majaustele ka söögilaudadele, aiaväravatele, mitmesugustele tarbeesemetele – härjaiketele, õllekannudele, pesukurikatele, sööginõudele, viljakirstule jne, eesmärgiga kaitsta ennast ja esemeid (vara) vanapagana ja tontide, krattide vastu. Kusjuures viisnurga pidi „joonistama” ühe pideva joonega ehk katkestamatult. [image: image178.jpg]


 18.-19. sajandi ornamendis seda nõiamärki ei leia. 
Virumaal, pulmade puhul, kui peigmees magama läks, tehti viisnurk ukselävele, et kurivaim ligi ei pääseks. Väga levinud komme oli uusaasta hommikul kõik esemed, söögid ja joogid majas viisnurgaga märkida, et vanapagan juurde ei pääseks. Jõululaupäeva õhtul tehtud viieharuline rist ukse peale, et vilja- ja kasvuõnn püsiks kindlalt kodus, et õnne ei annaks ärandada: valge riidige viienurgelese risti olive usse pääl – rihatse, lauda, aida, tare usse pääl, et jälle õnne ei saa vällä viia (Halliste). Viiskanda on lõigatud ka hällidele, et lapsi õnnetuste eest kaitsta; piimapüttidele, pangedele ja lehmalüpsinõudele, et vanapagan „pikse eest nõusse ei jookseks” ehk piim halvaks ei läheks. 
Pentagramm oli eestlastele eelkõige tuletäht – pikse sümbol (viisnurk arvati kehastavat pisuhända ja pisuhänd, kui taeva all lendav pika sabaga tulekera, on meteoori või keravälgu rahvapärane tõlgendus), ka veenuse täht ja inimese elutuli. Seetõttu usuti märki kaitsvat kahjutule eest. Tulejumalapuuna peeti pühaks pihlakat (pihlakamarjal viisnurgakujuline õnarus), mida istutati talu õuele tulekahju tõrjumiseks (pikse vastu). Pihlakale omistati üleloomulikku jõudu, seetõttu lasti kevaditi kari välja läbi pihlakase oksteringi või tõmmati pihlakase oksaga õuel ring ümber karja. Ohtlikku tõrjuvana on pihlakast valmistatud autoamuletid kaasajalgi kasutusel. 
Viisnurka võib näha ka Karja kiriku lae all Saaremaal. Kelle või mille eest peaks see ristirahvale kaitset pakkuma? Karja kiriku naabrusse Kaarma kiriku põhjaseinale on maalitud pentagrammikujuline valeaken. Keda kardeti põhj poolt sisse vaatavat? Põhja poole on põrguvürst Lucifer oma pesapaiga sisse seadnud. Põhja pool asub teatavasti igasugune paha ja kõik haigused. 
Kaar    [image: image179.png]



Kaar või poolringist väiksem ringi osa on üks Lääne ideograafia põhielemente. Seda struktuuri kasutatakse paljudes ideograafilistes süsteemides alates astroloogiast ja lõpetades kaasaegse loogikaga. Näiteks astroloogias tähistab [image: image180.png]


 inimese assimileerivat, vastuvõtlikku poolt, mille hing, elu 
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 teineteist vastastikku mõjutades loovad: 


 ja mateeria  Mõnikord kasutatakse kaart taeva sümbolina ja mõnes meteoroloogilises kontekstis võib see tähistada vikerkaart. 
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 võib kujutada anumat, nö kogujat, vesi ei voola välja. See märk kogub õnne, viib edukusele, pakub kaitset. Õnnevakk, ka hobuseraud, mis väga sageli riputatakse ukse kohale valepidi, st. Õnn voolab välja. Tõnnivakk. 
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  Seda struktuuri on kasutatud paljudes kultuurides ja väga pikka aega. Keskajal oli Euroopas kasutusel kui Kuu sümbol.
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    Kui kaart 90 kraadi pöörata, siis muutub tema ühendav tähendus eraldavaks. Nii tähendavad ümarsulud moodsas tüpograafias, et see, mis on sulgude sees, on asjassepuutuv, kuid samas iseseisev materjal.
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  Veel üks vana antiikaegne kõverjoonel baseeruv ideogramm, mis tähistab jagunemist, lõhenemist, lõhestamist. Kasutati varases Hiina kirjasüsteemis, on kasutusel olnud teisteski kultuurides ja süsteemides.
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    Ühendades kõverjoone ja punkti, saame sodiaagimärgi Kalad - levinud on ka kõverjoone ja horisontaaliga variant [image: image189.png]
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    Kõverjoonele tuginev ja üks enamlevinud struktuure Lääne ideograafias. Nendel märkidel on olnud erinev tähendus ja neid on kasutatud umbes 30 hästituntud ideograafilises süsteemis pronksiajast kuni tänapäevani.
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        Ruunimärk vanimast ruunitähestikust. Tähistas j-häälikut ja seda seostati aastaga.
Kaartel on püüe ühineda ringiks – maailmaringiks, maailmakõiksuseks, aga kahe kaare ühendamisest ümber [image: image192.png]


 on tuletatud ka silmamotiiv, [image: image193.jpg]


 mis tõrjemaagilise märgina kaitseb hingevarguse eest. Tähistab sisemaailma, mediteerimist, puhkust. 
Ring    [image: image194.png]



Nii tühi [image: image195.png]


 kui täidetud ring [image: image196.png]


 kuuluvad vanimate kujundite hulka. Tühi ring tähistab päikest ja kuud. Tühja ringi kasutati primitiivsetes ühiskondades sageli kehaavauste tähistamiseks (näiteks silmad ja suu). Seda motiivi kohtab juba üle 5000 aasta vanustes ideograafilistes kirjasüsteemides. Täidetud suur ring, ketas, gloobus, näib olevat vanem kui tühi ring, aga see võib tuleneda märkide valmistamise tehnikast – märgid õõnestati pinnale. Sellist ringi on leitud Egiptuse hieroglüüfide hulgast, Jaapani budistide sümboolikast ja Indiast (näiteks abielunaise tunnusena laubale joonistatult). Tänapäeval astronoomias ja kalendris tähistab kuuloomist. Astroloogias on ring absoluudi, ühtsuse ja täiuslikkuse sümbol, taeva sümbol vastandina maale [image: image197.png]


 ja hinge sümbol vastandina maisele [image: image198.png]


. Ringil oli maagiline võim kaitsta kurjade jõudude eest, võib-olla seetõttu oli ümmargustel esemetel nagu võru, sõrmus, ümmargune amulett, kaitsev ülesanne. 

Tänapäeva Lääne ideograafias tähendab[image: image199.png]


 kõiki võimalusi (antud süsteemi raames). Seda kasutatakse rohkem kui 50 erinevas süsteemis. Näiteks astronoomias ja kalendris on ta täiskuu sümbol, meteoroloogias tähistab selget taevast, kartograafias linna või ühiskonda jne. Liiklusmärgina tõmbab ring tähelepanu tema sees olevale märgile. See näitab, et ring kui lõpmatu võimaluste allikas on piiratud!

Vastavalt elementaarsete graafide vastandlikkuse seadusele peaks ring tähendama ka kõigi võimaluste või kogu aja vastandit. Nii see tõepoolest ongi. Ring tähendab ka nulli, mis vastandub kõigile võimalustele. Sageli kasutatakse nulli (ingl. ought) märkimaks keeldu – ”rohkem ei ole mitte mingeid võimalusi”, seda ei tohi aga segi ajada numbri null (ing. zero) tähendusega, sest esimene on abstraktne mõiste.
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  Seda sümbolit on kasutatud maakera erinevates kultuurides, kusjuures tema tähendus on igal pool üks - päike või midagi sellist, mis assotsieerub päikesega, näiteks kuld. On üks vanemaid päikesemärke. Meteoroloogias kasutatakse seda märki päikesepaiste, alkeemias kulla, bioloogias üheaastase taime (üks päikese tsükkel) sümbolina. Keskaegsed skolastikud kujutasid nii “Maad, mida ümbritseb roheline ookean ehk maailmaruum”. Kaasaegses ideograafias tähistab sageli keset. 

Esoteerilises (pühendatute) astroloogias sümboliseeris keskpunkt ringis jumaliku teadvuse loovat sädet, mis eksisteerib igas indiviidis ning olles ühenduslüliks inimese ja elu tekkeallika vahel, muudab inimese maailma kaasautoriks. Teiste sõnadega on see eneseteadvus.
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Veel üks varasemaid ideogramme, tähistamaks ühiskonnatsükleid. See seostub millegi jumaliku või jõulisega. Hiljem võeti budistlikus kunstis kasutusele tähistamaks karismat, ausära, aupaistet. Ausärana kasutatakse ka kristlikus sümboolikas.
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 Budismi filosoofias tähistab selle märgi tume keskus maakera ja vett. Mõisteti, et maailm on ümbritsetud eeterväljaga ning taeva kihiga. 
[image: image203.png]


  Kaljujoonistelt on tihti leitud ringi, mis on horisontaaljoonega poolitatud. Varases Hiina kalligraafias kujutas selline ring päikest, kõige varasem oli [image: image204.png]


. Kreeka tähestikus on see täht theta. Hispaaniast pärinevas nelja elemendi süsteemis tähistab märk vett, teised elemendid: maa [image: image205.png]


, tuli [image: image206.png]


, õhk [image: image207.png]


 Märk seostub ideega millestki absoluutsest – absoluutsest ajast, temperatuurist jne. On vertikaali sünonüüm. Selline ring, kus horisontaaljoon ei puutu kokku ringiga [image: image208.png]


, on negatiivse tähendusega, sümboliseerib negatiivset ühtsust.
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  Ringi, mis on jaotatud vertikaalse joonega, kasutati antiikajal Lähis-Ida tähestikes. Hetiitidel olid [image: image210.png]


 ja [image: image211.png]


 seotud välguga, välgusähvatusega. Kui vertikaal ei puuduta ringi [image: image212.png]


, tähendab see kaasaegsetel majapidamisriistadel sisse-ja väljalülitamist.
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  Vertikaalne ovaal ehk ellips on graafilisest vaatekohast ringi edasiarendus, põhielementide [image: image214.png]


ja [image: image215.png]


kombinatsioon. Ovaal tähendab – mitte midagi, nulli või äraolekut ja on seega ringi (kõik, igavik, kogu aeg, kõik võimalused) vastand?????? 
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    Odini rist ehk päikeseratas, sissepühitsemise rist on identne antiikse pronksiaegse ideogrammiga. Kristlik kirik sulatas selle paganate märgi oma ristide hulka. Seda tuntakse gamma risti, roomakatoliku risti ja sissepühitsemisristina. Kiriku sissepühitsemisel joonistab piiskop pühitsetud vee või õliga ratasristi kiriku seinale 12 erinevasse kohta. Seda märki on kasutanud enamik rahvaid Kristuse-eelsel perioodil. Selline struktuur ilmus esmakordselt pronksiajastu alguses ja oli üldlevinud kaljujoonistel nii Vana-Egiptuses, Vana-Hiinas, Kolumbuse-eelses Ameerikas kui ka Lähis-Idas. Vana-Hiinas seostus märk tormi, jõu, energia, mõistuse ja respektiga. Babüloonias sümboliseeris märk päikesejumal Šamašit ja esines kujul [image: image217.png]


 Varem sümboliseeris päikeseratas kõrgemat jõudu, päikest ja kuningat kui päikese teisikut. Seega väljendas märk jõudu ja kontrolli. Hiljem hakkas struktuur üha enam omandama risti tähendusi (maa, maakera ja kompassi suunad). Antiik-Kreekas tähistati päikeserattaga gloobust või sfääri. Antiikastroloogias kasutati sünnikaardi mudelina. Kaasaegses astroloogias on see planeet Maa ja Fortuuna märk. Keskaegsed alkeemikud kasutasid seda märki vase tähistamiseks. Praegu on see kasutusel u. 15 kaasaegses ideograafilises süsteemis. Muutuste ja õppimise – teada tahtmise rist, inimene Ilma sees.
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Ratasrist oli üldlevinud hauatähis (kiviristid) Põhjamaades, Kolumbuse-eelses Ameerikas ja  laiaulatuslikul Vahemere-äärsel alal umbes 1500 aastat e.m.a. Tänapäeval kasutavad uusnatsid ratasristi oma logona.
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  Veel üks päikeseratta modifikatsioon, leitud pitsatilt Indiast Mohenjo-Darost, pärineb aastast 3000 e.m.a. On teada, et gaulidel (keldi hõim, kes elas praeguse Prantsusmaa territooriumil), oli see märk õnnetoovaks amuletiks. Keltidele oli see tormijumal Taranise atribuudiks. Kristlik kirik muutis seda veidi, nii et sellest sai Kristuse monogramm   [image: image220.png]


  Anglo-saksi ruunides on see märk rikkuse sümboliks.
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 Sarnane on ka Tiibeti maailma sümbol, “maailmaratas” – kuueks võrdseks osaks jagatud ring, mille sees on veel üks ring. Ratta serv on lisaks jagatud 12 osaks samuti nagu Lääne sodiaagiring. Sisemine ringivööt on jagatud heledaks ja tumedaks pooleks. See näitab, et ratas sümboliseerib vastandite ühtsuse ideed samuti nagu Hiina yin-yang [image: image222.jpg]


.

Eestlastele on ringimotiiv tuntud juba eelkristlikust ajast. Seda tunnistavad arheoloogilised leiud. Ring markeerib erilist, piiratud tsooni. Millegi ümbritsemine nähtava või nähtamatu ringiga on erinevates usundites kaitsevahenduna laialt tuntud ning sellesse seosesse kuulub ka sõrmuse ja vöö universaalne kaitsetähendus. Eestis ilmneb ringi kaitsevõime selgesti ümber karja käimises kevadise karjalaskmise ajal. Põhja-Eestis ja saartel võis piiramine olla üsnagi spetsialiseeritud kaitsemaagiline toiming, millega tegeles piiraja. Ringiga ümbritsemine tähendab selle sisemusse jääva koondamist ja kooshoidmist. Samas markeerib ring ava või läbipääsu teisele poole. 

19. saj. ornamentikas esinevad ring (sõõr) ja päikeserist lihtsate motiividena:
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Eesti rahvakunstis on sõõr üks põhimotiive ja nii puust kui tekstiilist esemetelt võib leida väga mitmekesiseid sõõrimotiive, eriti rohkesti mulgi ja kihnu värvilistes tikandites, linastes särgitikandites, aga ka mulgirättide punastes kirjades. Mulgi kudumiskirjades kutsuti ringi- ja rattakujulisi kujundeid nimetusega – kõõr. Kõõrukirjadeks loeti ka kitsesilmakirju: 
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Sõõri ja rattamotiivid ehivad ka õllekannusid, eriti uhkelt pulmakannusid, mille käepide kaunistati ažuurse kodaratega rattaga. Lõike- ja põletustehnikas on seda motiivi kannude kaantel ja külgedel. Populaarne kaunistusviis oli sirkelrosett, [image: image236.jpg]


 mida piirab ringjoon. Spiraalset päikeseratast [image: image237.jpg]


 (nimetatakse ka tuuleroosiks, pärituuleks) kohtab nii pulma- kui pruuttooli seljatugedel.  
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Mitmeharulise motiivina näeme eesti rahvakunstis ka 6-e jaotusega geomeetrilisi elemente. On tõenäoline, et arv 6 ja selle sümbolid olid seotud eestlaste kuukalendriga, kus oli oluline kuu jaotamine pehmeteks ja kõvadeks aegadeks, millest tuleneb kuukalendri kuus nädalat. Arvatakse, et kuukalendri nädalas oli 5 päeva, millele viitavad ka rahvalaulud: kui kuul on kuus (või kolm) ametit, siis päeval oli viis viisi, päeva lüüakse viieks killuks jne. Võimalik, et neis lauludes on sel kombel säilinud kuu jaotamine kuueks viiepäevaseks osaks. Just sellist legendi omab Tarvastu kindakiri 19. sajandi II poolest.
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 Ilmaratas, seotud samuti päikesega. Maagilisteks toiminguteks asetati maapinnale ilmaratta sarnaselt kivid – keskel suur kivi, selle ümber 8 kivi, järgmise ringina 12 kivi. Kivi – maa luustik (nagu inimesel selgroog), maagilise vaimu hoidja. Hiieringid sarnased – keskel ohverdamise koht (ka puu), ümber selle 8 puud. Ringiga piiratud tärnid ehk kodarad  on olnud igivanad pühaduse ja õnne sümbolid. 
Ilmaratta motiiv on maagiliste märkide ja amulettide valmistamisel aluseks.
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  Punktiga ring on väga vana sümbol, eestlaste juures tuntud juba eelkristlikust ajast kui “härja silm.” Ringi kui kirjamotiivi on rahvasuus ka kuuks nimetatud. Karja kihelkonnast pärineva õllekannu küljekaunistustes on vahelduvalt kõrvuti asetatud ristide ja suurte raadiusega ringide rida. Selles ornamendis võib ringis näha kuu ja ristis päikese sümbolit. Ristiharude otstest paremale nihutatud täpid võiksid tähistada päikese liikumise suunda vaatleja suhtes. Kihelkonna kannudel esineb analoogiline motiiv, milles võib oletada päikese ja kuu ühendatud kujutamist [image: image241.jpg]


 Samas võib toodud kujundit pidada ka ainult päikese sümboliks kuivõrd suur osa uurijaid peab selleks just risti kodaratega läbistatud ringis.
Teha rist ja tõmmata sellele ring ümber[image: image242.png]


(Rõngasristi peetakse aastaaegade ringlemist sümboliseerivaks eluristiks, kus neli ristihaara tähistavad nelja ilmakaart. Rõngasristi võib väga hästi mõista ka kui eluratast ja päikeseratast, mis mõlemad käivad ringiratast. Surnuaeda haua peale pandud rõngasrist viitaks nagu asjaolule, et tähetolmust oleme kõik me kokku pandud ja tähetolmuks peame kord ka saama) on üks kõige tugevamaid maagilisi tõrje- ja kaitsemärke. Rahvauskumuste kohaselt pakub ring juba iseenesest tõhusat kaitset igasuguse paha vastu. Saaremaal näiteks usuti, et teatud viisil kaitseringi vedamine tekitab ümber otsekui tuleringi, millest ei pääse isegi maduuss läbi. 
Päikese rattarumm[image: image243.jpg]


on lausa maagiline ava, sel arvati olevat müstiline seos taevaauguga. Rattarummu aeti pisuhänd ja pandi pihlakapunn ette, nii oli temast võimalik lahti saada. „Samuti pidid kõik kodulindude pojad läbi rattarummu saama aetud, siis ei pääsenud kull neile viga tegema” (Muhu). 
Rattamotiiviga sarnaneb Saaremaal esinev ümmargune naiste peakate – ratasüll. Ratasülli sõõrjas pealagi on kaetud keskkohal kiirtetaoliselt keerdu kogutud punase riidega, leinaajal kantava ratasülli pealagi tehti sinisest riidest. Ratasülli vorm pole juhuslik. Sarnast peakatet kannavad ketšua tütarlapsed Andides. Päikesepoegade inkade esivanemad jõudsid Andidesse ca 12 000 aastat tagasi – samal ajal, kui meie otsesed esivanemad taganeva jää järel tulles siiamaile. Naised on kultuurikandjad ja järjepidevuse tagajad. Erinevalt meestest, kes annavad kergemini moevooludele järele, on nimelt naiste riietuses ja ehetes säilinud üht-teist olulist müütilistest aegadest. Saare ratasülli ja inka neiu peakatte puhul on üsna tõenäoliselt tegemist taevajumalanna atribuudiga. 
Sõõrimotiiviga kompositsioonid on tüüpilised keskaegsetele tekstiilidele, hauakividele, vitraažakendele ja kirikute seinamaalingutele. Eestis näiteks leidub paljude kirikute seintel rõngasriste (pühitsemisriste). Karja kiriku koori võlvile on maalitud tähtsüdamikuga dekoratiivne sõõr, millel on visuaalne sarnasus Tarvastu suurrättide vastava dekooriga. 
Spiraal   [image: image244.png]



Kui teised baaselemendid eksisteerisid juba kõige varajasemas ideograafias, siis spiraal näib olevat hilisem, kõige varasemad leiud pärinevad mesoliitikumist. Spiraali on leitud üle kogu maailma. Näiteks Rootsi kaljujoonistel tähistab spiraal potentsiaalset ehk võimalikku liikumist, aga viikingid kasutasid seda märki sõltumatu liikumise (kui vaja, vastu lainet, päikest ja tuult) ning võimaliku tagasituleku tähistamiseks. Viimane seletab viikingilaevade spiraalikujulisi ahtriposte. Potentsiaalse jõu märgina on spiraal seotud svastikaga.
Oma olemuselt on spiraal skemaatiline näide oleva evolutsioonist. Ühes müüdis on selle kohta öeldud: ”...otsatust sügavusest kerkis ring spiraalikujuliselt... Spiraali sees oli keras madu“. Madu on siin tarkuse ja igaviku sümbol. 

Analoogiaseaduste järgi kajastab inimene ja temas toimuv kogu kosmoses toimuvat ning kosmos on üles ehitatud nagu inimene – tal on keha, vaim ja hing. Mõlema vahel valitseb sümboolsete vastavuste süsteem. Need arusaamad põhinevad geotsentrilisel maailmasüsteemil, mida tunti antiikajal (ka Idamaades, Indias, Hiinas) ning nad olid keskaja ja renessansi looduskäsitluste aluseks. Geotsentrilises maailmasüsteemis on Maa keskpunkt, mille ümber tiirlevad planeedid ja Päike. Egiptuse hieroglüüfide seas sümboliseeris spiraali täht vau, millega märgiti kosmilisi vorme ja liikumisi ning suhteid mitmekesisuse ja ühtsuse vahel.

Spiraali võib tema olemuse järgi jagada kolme liiki:
[image: image245.png]


 1. (algab keskelt) avarduv, kellaosutite suunas liikuv spiraal. Positiivse, aktiivse tähendusega ja päikesega seotud sümbol. Kellaosutite suunas liikuvat spiraali on seostatud veega, jõuga, sõltumatu liikumisega, liikumisega seestpoolt väljapoole. Loov spiraal, areng, kasvav, edasiminek, suund tulevikku. 
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 2. sissepoole tõmbav, eelmise spiraali peegelpilt või ümberpööratud vorm. Negatiivse tähendusega ja kuuga seotud sümbol. Vorm on tähendanud pöörlemist, ringiliikumist, perioodilist kordumist, ka vastupäeva liikumist. Kahanev – seotud kuuga, purustav, juured – side esivanematega, tagasipöördumine koju. Märki [image: image247.png]


kasutati Eufrati kultuurides 2000 aastat e.m.a. ja Egiptuses hieroglüüfina niidi või mõõtmise tähistamiseks. Rootsi pronksiaegsed juveliirid kasutasid seda ehete kaunistamiseks juba 1300. aasta paiku e.m.a.
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 Märki joonistatakse Tiibetis majaseintele ja see võib tähendada kodu, kohta, kuhu inimene tagasi tuleb. Tänapäevastel navigatsioonikaartidel võib[image: image249.png]


 või [image: image250.png]


tähistada keerist.
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   3.   tardunud, teokarpi meenutav vorm. Negatiivse ja ka passiivne tähendusega, liikumise lõpetamine.
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    Hiina varajases ideograafias oli kasutusel kui tagasitulek või kojupöördumine.
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   Märk, mis kujutab Egiptuse hieroglüüfide süsteemis Egiptust ja mis assotsieerub eelmise ideogrammiga. Lähtudes eelmise ideogrammi tähendusest, võib seda märki tõlkida - Egiptus on see maa, kuhu tagasi tulla – kodumaa.
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  Kahekordne spiraal (sõltumatu tagasipöördumine) kujutab endast kahe vastandjõu ühtsust. Oletatakse, et seda motiivi hakkasid esimestena kasutama Doonau-äärsed kultuurid pronksiajal või veidi varemgi, peamiselt dekoratiivse elemendina, tähistamaks merd või vett. Kui arvestada, et vesi on ülemineku, transformeerumise ja taassünni element, siis väljendab kahekordse spiraali kuju tõesti oma sümboolset tähendust. Märk levis Põhja- ja Lõuna-Euroopasse ning Aasia kaudu Kaug-Itta. Seda motiivi on leitud ka Rootsi pronksiaegsetelt kaljujoonistelt ja mujaltki Skandinaaviast. Tuleb veel märkida, et kahekordset spiraali on kasutanud kõik lõunapoolsed mereäärsed kultuurid.
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   lõpmatuse sümbol. 
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 meander (on spiraal) oma sirgete joonte ja nurkadega või looklevama joonena  sümboliseerib vett, jõge, laineid, äikest-välku, pilvi, teed. Meanderornament ääristusena - võimu sümbol. 
Meandermustri päritolu?

Hüperborea – Karpaadid – Menzin (20 000-13 000 aasta eest leiud).
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  Seda struktuuri kasutasid keldid, kes asusid Lääne-Euroopas 5000-6000 aastat tagasi ja kelle järglased tänapäeval asustavad Šotimaad, Walesi, Iirimaad ja Bretagne’i provintsi Prantsusmaal. Tänapäeval kasutab sarnast struktuuri Jeune Bretagne, Prantsusmaa keldi piirkonna separatistlik organisatsioon. See märk assotsieerub migratsiooni ja vabadusvõitlusega.
Spiraali on palju kasutatud ornamentikas, näiteks mitmetes erinevates kultuurides kuningate, kõrgete vaimulike ja jumalakujude riietuse kaunistamiseks juba rohkem kui 4000 aastat tagasi. Mõnede uurijate arvates ei ole ükski ornamendimotiiv nii ligitõmbav ja kütkestav kui spiraal. Kuid spiraali kasutades eristati tema loovat ja destruktiivset (purustavat) jõudu – näiteks Pallas Athena sümboliks oli loov spiraal ja merejumal Poseidoni sümboliks destruktiivne spiraal. Oletatakse, et semantilisest seisukohast sümboliseerib destruktiivne spiraal orkaani, mis omakorda on universumi loova funktsiooni kõrvalekalde sümbol.  
Spiraali on seostatud ka hingamise ja hingega. Vanades kultuurides oli voluut, üks spiraali vorm, sellise idee kandjaks ning võib-olla just sellepärast kujutasid vanad egiptlased oma jumal Tot`i suure spiraaliga peas. Tänu oma loomingu, liikumise ja progressiivse arenguga seotud tähendusele on spiraali kasutatud ka võimuatribuutidel nagu egiptuse vaarao skeptritel või rooma augurite sauadel. 
Peale ülaltoodu võib spiraal sümboliseerida suhet ringi ja müstilise keskuse (algpunkti) vahel. Juba ammustel aegadel on paljudes kultuurides kasutatud ravitsemis- ja needmistantsudes spiraalikujulist liikumisskeemi, kus liikumine toimus keskelt väljapoole. Sellist liikumist võib samuti vaadelda sümbolina, kuna ta kutsub esile ekstaasi – võimaluse väljuda materiaalsest maailmast ühinemaks teispoolsuse ehk keskusega. Eestis moodustati kiviringe labürindina – spiraal spiraalis. Spiraali käidi, et maha raputada soovimatud hinged, sest arvati, et igasugune sisehing ei oska käia spiraali mööda, seega ta jääb maha ja seljatagune saab puhtaks. 
Silmusnelinurk   [image: image258.jpg]



Silmusnelinurk oli Euroopas, eriti muinasgermaanlaste juures ja Idamaades laialt levinud juba eelajaloolisest ajast. Märki leidub sageli ka viikingiaegsetel metallesemetel ja seinavaipadel. Germaani maades kutsutakse silmusnelinurka Püha Johannese [Hansu] ristiks. Silmusnelinurk on tuntud Soomes ja Karjalas kui abielu ja viljakuse sümbol. Soomes oli vana rahvatava: noormehed ja neiud võtsid kokku tulles puulehti, murdsid need mitmekordselt kokku ning hammustasid tükikesi küljest, nii et lehe lahtiharutamisel saadi silmusnelinurk. Kes sai siin kõige ilusama kujundi, see võis loota ka kõige ilusamale pruudile või peigmehele. Võib-olla on see vana rahva tava mälestuseks sellest, et silmusnelinurk oli kunagi abielu sümboliks. 
Eesti rahva poolt kasutati silmusnelinurga kohta selliseid nimetusi nagu: nelinurk, nelikand, nelikant, aasruut, võlusõlmemotiiv. Silmusnelinurka kohtame mitmesugustel arheoloogilistel kaevamistel leitud IX – XII sajandist pärinevatel metallist rinnaehetel. Silmusnelinurk on looduse ühtsuse tähis, maagilise hoiatuse, toetuse ja manala märk. Peremärgina on kasutatud Hanila ja Ridala kihelkonnas. Maagilises tähenduses on silmusnelinurk harvaesinev. Paaril korral on mainitud tema kasutamist nõiduse, haiguse ja pisuhänna vastu. Kõigil neil juhtumeil esineb ta paralleelselt viisnurga, kuusnurga ja haakristiga. Pisuhänna tõrjumise juhtumeil on silmusnelinurk esinenud viljasalvedel (Saarde). Teda on tehtud ka muudele esemetele, nii näiteks esineb Eesti Rahva Muuseumi (ERM) kogudes koonlalaud (Jüri khk), kus on 5 silmusnelinurka kokku kombineeritud. Samuti on teda laiemalt kasutadud kirstudel  [image: image259.jpg]
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  perekonnaõnne kaitsvas tähenduses. Kõige rohkem võib seda leida Muhu kirstude dekooris. Märgi endine tähendus on juba unustatud. Üldisem kui puuesemetel on silmusnelinurga kasutamine tekstiilide kaunistustes: kinnastel, Setu vöödel [image: image262.jpg]


, Lõuna-Eesti tikandeis ja Muhu käiste fileepitsides [image: image263.jpg]


, naastmotiivis kirjamotiividega rahvavaipadel [image: image264.jpg]


.  Silmusnelinurki tehti ka sõbadele ja seal esines see harilikult sinise-punase keeleliselt. Nimelt seoti punane lõng sõba nurka motiiviks ning kinnitati sinise lõngaga üleloomispistel. 19. sajandi ornamendis esineb silmusnelinurka tunduvalt vähem kui teisi geomeetrilisi põhimotiive. 
Kolmnurk      [image: image265.png]



Võrdhaarne kolmnurk on noorem kui märgid [image: image266.png]
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, aga vanem kui svastika ja pentagramm. Kuna märki pole leitud kalju- ega koopajoonistelt, võib arvata, et eelajaloolisel ajal seda ei kasutatud. Muistsetel egiptlastel oli nö kolmenurgaline püramiid maa telje sümbol maailma keskpunktis, mis ühendab taevast maaga. Kristluses seostub võrdhaarne kolmnurk pühadusega ja numbriga 3, olles Jumala ja harmoonia sümboliks. Alates 17. sajandist on kolmnurk kristlikus sümboolikas seotud Püha Kolmainsusega. Kuid jumalaid-triumviraate on teada ka paljudes varasemates religioonides, näiteks hinduismi Višnu-Šiva-Brahma.
Jõu sümbolina on kolmnurk seotud ohtlikuga. Lähtudes elementaarsete graafide vastandlikust tähendusest, tähendab märk veel edukust, jõukust ja kaitstust. Hetiidid (Vana-Idamaa rahvas, kes valitses u. aastail 2000–1200 e.m.a. suure osa Väike-Aasia ja Süüria üle, olles kõrge kultuuri kandjaiks ja võisteldes 2. at. e.m.a. kolmanda juhtiva rahvana egiptlaste, babüloonlaste ja assüürlastega) kasutasid kolmnurka just hea ja tervisliku sümbolina. Nii tiibetlased kui Euroopa alkeemikud tähistasid kolmnurgaga elementi tuli. 
Nagu põhikujundite korral sageli, võib ka kolmnurk ühendada endas korraga kaht vastandlikku tähendust. Näiteks kolmnurgakujuline liiklusmärk tähendab nii ohtlikku kohta või hädaohtu kui ka ohutust sellele, kes märki näeb ja järgib.
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    Paljude jaoks on kolmnurk tipuga ülespoole tule ja meheliku jõu sümbol; ka tipp, mägi (ka vaimses mõttes)
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   Tipuga allapoole vee ja naiseliku seksuaalsuse sümbol. Foiniiklastel (Kaanani aladelt, hiljem nimetati Palestiinaks) sümboliseeris naise häbet ja oli viljakusjumalatari Tinniti sümbol. Allikas, eluallikas, eluvee sümbol, maa-aluste jõudude ja esivanemate kaitse.
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  Kolmnurk, mille kaks külge on võrdsed ja mis on vertikaaliga poolitatud, sümboliseeris hetiitide hieroglüüfilises süsteemis kuningat.
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    Sumeris on analoogiline kolmnurk tipuga allapoole u. 3000 aastat e.m.a. olnud naise sümbol.
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     Kolmnurkade haakumine tähistab kõiksuse loovat aktiivsust.
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   Taaveti täht, Taaveti kilp. Taaveti tähte kujutati 9. saj. eKr Nimrudi bareljeefil.

16. sajandil sai Taaveti täht üldlevinud jutluse sümboliks ning I sionistide kongressil Baselis 1897 valiti see juutide rahvusmärgiks. Kui 1948 loodi Iisraeli riik, võeti sinine Taaveti täht Iisraeli riigilipule. Fašistlikul Saksamaal pidid juudid alates 1940. aastast kandma rõivastel kollast (kollane värv sümboliseeris Juudast, juute ja ketsereid) Taaveti tähte (juudipatumärki), millele oli kirjutatud Jude.
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   Kui lisame joone, muutub kolmnurk õhu elemendi sümboliks.
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   Elementide maa ja vesi sümbolid.
Toome siin ära ka keskaegse ideogrammi, mis väljendab nende nelja elemendi omavahelisi seoseid ja iga elemendi omadusi. Seda kasutasid nii astroloogid, alkeemikud kui filosoofid.
[image: image280.png]Kuumus

RVA

KoL




Ka eestlaste ornamentikast on kolmnurk tuttav ja seda juba kristluse-eelsest perioodist. Rahva seas oli kolmnurk [image: image281.jpg]


 tuntud viljakuse ja kasvu ning tule, edukuse, jõukuse märgina (tähistas küla, kodu, kodukollet, koduõnne, kodumaja, hingekoda, vaimukoda, emakoda) [image: image282.jpg]


,  ühtlasi sümboliseeris kindlustunnet;  [image: image283.jpg]
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  püstkoda – kodu kaitset. Nii võib oletada, et kolmnurka tikkisid või kudusid need, kes tundsid end õnnetuna. Nii Eestis kui ka Lätis seostub kolmnurga motiiv ka väga vana püvisilmpistes tikandiga – tornid ja rummud.
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   tähistas ka kuusepuud kui ilmasammast. Eriti tähtis oli kolmnurk tule sümbolina, sest tuli seostus ühtlasi päikesega, mis andis jõudu, valgust kõigile. Seetõttu on meil ka mitmete tähtpäevadega (eelkõige pööripäevadega) seotud päikese auks tule tegemine. Jaanipäeval (pööripäev) – tehti võimalikult suur tuli(kõrgele), sest tulepaiste õnnistas maa. Väiksemad tuled tehti põldude äärde, et kõik saaksid õnnistatud. Muudel aegadel tule tegemine seostus uskumusega, et iga inimene annab oma hingest osakese tuld päikesele, valgusele. Seda mõtet sümboliseerivad ka jõulupuul süüdatud küünlad – õnnistus ja valgus kõigile. Tule süütamisega pimedal ajal kutsuti esivanemaid appi - hingedeajal taotleti esivanematelt kaitset.
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     Kuusnurk ehk heksagramm koosneb kahest võrdkülgsest kolnurgast. Kuusnurga 

                  kasutamisest peremärgina on teateid Hiiumaalt ja Lahemaalt. 
Suure jõuga kaitsev ja hoidev sümbol. Liidetud on mees- ja naisalge, maa ja kosmiline kaitse.
1-metsahing; 2-Maaema hing; 3-taevane hing; 4-vetehing; 5-tulehing; 6-maise tegevuse ja olemise abihing.                   

	   4     3     5     
	Taevane maailm.
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	Inimese maailm. 



	    1    6     2
	Esivanemad.


Kuusnurka kasutasid taigude ajal nõiad-teadjad nihutades kolmnurki nii, et oleks selge, kelle poole pöördutakse.
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    Taaveti tähega eestlastel assotatsioon Kaarnakivi müüdiga.    
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  Rõhtne sik-sakjoon oli eelkõige vee sümbol, samuti taevast ja maad ühendav sild merelainete või mägede silueti kujul. Eesti sõbadel esineb triipude vahele paigutatud sik-sakjoont, mis tuletati kolmnurgast - sümboliseerides ussi kui kodu kaitsjat või metsa; nii sakiline kui ka veidi voolujoonelisem  [image: image290.jpg]


  sik-sak sümboliseeris ka voolavat vett. Seda sümboolikat esineb eriti rohkesti naisterõivastel: seelikute ja põllede alservades, käiste pitsides, kirivöödel (vöö hoidis inimest – ka venituste vastu), samuti metallehetel. Toimib kaitsemotiivina rõivastuse avatud kohtades. Pulmauju servas kaitses kurja silma ja muu nõiduse vastu. 19. saj. rahvaornamentikas esines kolmnurk nii lihtsate motiividena kui kombineeritult:
· Lihtsad kolmnurgamotiivid: [image: image291.png]
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· Kombineeritud motiivid: [image: image296.png]
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   Ussirahvas on tark rahvas, teab maaema loitse, tunneb ravimtaimi, teab maailmatarkust. Ussi hoiti, austati, kummardati, toideti, peeti taluhoonetes (nastikud) majaõnne hoidjatena. Uss on vastu emakese maa rinda kõige rohkem (suurema kehapinnaga). Ussi ei tohtinud tappa. Tapmine tuli ristiusuga – kõrbeinimeste usuga, kellede maal rohkesti erinevaid mürkmadusid (kardeti).
Varasemad kujutised maost esinevad paleoliitlistel koopajoonistel. Sagedasemaks muutus mao kujutamine neoliitikumis, mil madu (nastikut) hakati seostama põlluharimiseks hädavajaliku vihmaga ning seeläbi maaviljakusega. Madu seostati tema kehakuju järgi äikesega, aga ka vikerkaarega (vikerkaaremadu). Osa ajaloolaste arvates olid vesipüksid varase põllumajanduse piirkondades tavalised ja seepärast sadas koos vihmaga alla ka veekogudes elavaid loomi: madusid, konnasid ja kalu. Aafrikas tuntakse madu vihmalassona, mille abil tuuakse kohale vihmaõnn.
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 Saavutad hingerahu, tasakaalu kui oled ära käinud mõlemal pool. Elutee sümboleid leidub rohkesti meie kirikinnaste ja rahvavaipade dekooris          [image: image306.jpg]
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  .  
	
	Ülemine maailm.
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	Elutee, saatuse trepp.

	
	Esivanemate maailm.
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   Püstjas sik-sak seostus välgu kaudu veega, oli taevast ja maad ühendav sild välgunoole kujul. Välk tähendas ka valgust (taevane tuli), oli kiiruse võrdkujuks. Kujundit tehti majade aknaraamidele, uksepiitadele tulekahju vastu ja hobuseriistadele, et liikumine oleks kiire. 
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    Ruun sol – tähendab samuti valgust. 

Tänapäeval kasutatakse kolmnurka umbes 40 ideograafilises süsteemis. Mõned näited: 
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	Mees.
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	Naine (ema) lapsega.
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	Perekond, kombineeritud märkidest naine, mees ja naine lapsega.
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	Eelmistega samasse süsteemi kuuluv märk - rase naine.
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	Kasutatakse meteoroloogias vihmahoogude tähistamiseks.


Nelinurksed kujundid    [image: image317.png]
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  Ruut oma horisontaal-vertikaalses asendis väljendab kahte mõõdet, mis moodustavad pinna. Ruut tähendab põldu, maapinda või elementi maa, kindlust, korda ja turvalisust, maiste väärtuste hoidja, inimese poolt maa peale loodu sümbol. Maailm on loodud nelja stiihia poolt. Seega on ruut materiaalse maailma mudel, mille neli nurka kujutavad nelja ilmakaart. Staatiline, paigalsesis, piiritletud isiklik ruum, elukoht. Ruut sümboliseeris maad nii Idas kui Läänes. Kaasaegses meteoroloogias sümboliseerib see märk samuti maapinda.
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 Egiptlaste hieroglüüfide süsteemis tähistas ristkülik realiseerumist või materialiseerumist. Alkeemikute jaoks oli ristkülik üks soola sümbolitest, sest sool jääb merevee aurustumise tulemusena maapinnale. 
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   Astroloogias tähendab ruut 90o nurka ja poolt sellest ehk 45o nurka. Viimatinimetatud märki kasutati juba rohkem kui 2000 aasta tagasi Antiik-Kreekas, kus see tähistas poolt millestki.
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 Seda ideogrammi kasutati nii varajastes kui praegustes (meteoroloogias märja maapinna tähenduses) süsteemides. Alkeemias tähistas ta uriini.  
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   Vana-Hiina kirjasüsteemis tähendas küla. 
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Moodne ideogramm, mida kasutatakse bioloogias ja mis sümboliseerib paari.
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   Korrapärasuse märk. [image: image327.jpg]


  Ebakorrapärasuse märk.   [image: image328.jpg]


   Lihtsa tegevuse märk. 
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     Sümboliseerib väravat.
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    Väravamotiiv, kaitse varguste vastu.
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   Romb. Vaimuenergia, uuenemine, liikuvus, vaimsuse sünd.
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   Vanades tsivilisatsioonides üsa tähenduses – viljakuse, elu ja naiseliku sigivusjõu sümbol. Neoliitilises kultuuris seostati üska Suure Ema kultuse ja põlluharimisega, samastati maaga, viljakandva põlluga. Ruunides lapsed, sugulased.
Kõige eelneva üldistamise tulemusena sai rombist ka igavese elu ja taassünni kujund, sobitudes varakristlikku maailmapilti. Ikoonidel pühakutest või rõivastest moodustub romb, sest käed palveks kokku pannes moodustavad samuti rombilaadse kujutise ning seda tõlgitseti kui Jumalaema poole pöördumist. 
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  Kui rombi keskele asetati punkt, siis sümboliseeris see viljatera. Neli punktiga rombi sümboliseeris hüve ja viljakust, täiskülvatud põldu. Maa viljakust seostati ka naise viljakusega.
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  Rombile, kui maa viljakuse sümbolile on mõnikord tehtud nurkade külge „konksud”, mis ilmselt kujutavad taimeidusid.
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  Meie ajaarvamise algul ilmusid kaarrombid nn rooma provintsiaalehetele ja levisid üle kogu Euroopa, jõudes 3. ja 4. sajandil ka Eestisse. Massiliselt ilmus rombimotiividega ehteid siinsetesse tarandkalmetesse 4. ja 5. sajandil. Eriti ilmekad on kaarrombid näiteks ristikujulistel sõlgedel. Keskmisest rauaajast pärineb kaarrombimotiiviga esemeid veidi vähem, kuid ta jäi kasutusele ning saavutas nooremal rauaajal suure populaarsuse. Vallutusjärgsel ajal kadus kaarromb tasapisi kasutusest. 
Kaarrombikujulisi riste kohtab Ojamaa keskaegsete kirikuportaalide uste sepisel. Teadaolevalt varaseim näide on 13. sajandi keskpaika dateeritud Träkumla kiriku kooriportaali uksesepis. Johannese evangeeliumi järgi sümboliseerib uks Kristust, seega Kristuse sümboli kujutamine uksel on otseselt seotud pääsemislootuse ja paradiisiga – kirikuuks kujutab paradiisi väravat. 

Kaarrombiga hauaplaate võib näha Muhu, Pöide, Ridala ja Valjala kirikutes. Pöide ja Valjala kirikute hauaplaatide sõnum oli vastristituile hästi mõistetav: kristlasele on pärast surma paradiisivärav avatud. Ilmselt ei ole seegi juhus, et Ojamaa sepist järgiv kujundus esineb just nende kirikute hauaplaatidel. Valjalas ja Pöides olid Saaremaa kõige vanemad kivikirikud ning Muhus tuvastati kaevamistel puukiriku olemasolu. Tõenäoliselt pärinevad nimetatud hauaplaatide kujundusskeemide eeskujud Ojamaa kirikute ustelt. 
Vaimne tasakaal:

	1
	1 – aru

	3[image: image336.jpg]


4


	3 – loovus

4 – armastus 

	2
	2 – töökus 


Ruutu kohtame ka Lõuna-Eesti 19. saj. ornamentikas. 19. sajandil võidi ruudumotiiv saada ka mustrialbumist, kuid tuntakse seda sümbolit juba eelkristlikust perioodist. Märk esineb kolmes erinevas variandis – Nelinurksed kujundid [image: image337.png]


, romb [image: image338.png]


 ja kaldruut [image: image339.png]


. 
Motiividena esinevad nii lihtne ruut kui ka selle kombineeritud variandid:
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Kaldruut esineb lihtmotiivina: [image: image348.png]
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ja kombineeritult:
	   [image: image350.jpg]


  [image: image351.png]


   [image: image352.png]


   [image: image353.png]


    [image: image354.png]


    [image: image355.png]


   [image: image356.png]


   [image: image357.png]


   [image: image358.jpg]





Kõik need ornamentikas kasutatud märgid esinevad ka arheoloogilistel leidudel. Kaldruutu on leitud juba eelajaloolistelt koopajoonistustelt.
Organismi jaotumine kaheks, eraldamine, lagunemine.                          Maamulda panek.

Liites kindakirjaks omavahel märgid           [image: image359.png]


                       +                      [image: image360.png]


 
ja kasutades värvikombinatsioonina musta-kollast või pruuni-kollast, saame kirikindad, mis tõmmati lahkunule kätte kirstu panekul:            =
                                                                                    [image: image361.png]1[Il
Sl S
TS 1]




Ruudu- ja rombikujuline nimbus peakohal samuti kui neljanurgeline peakate on ürgse maajumala märk. Nelinurkne kuningakroon viitas asjaolule, et selle kandja peab ennast maajumala aujärje pärijaks, nelinurkne pärg naisterahva peas peaks aga olema juba maaema sümbol. Maaviljeluse arenedes, kui maa muutus viljastatavaks ja viljastumisvõimeliseks, asus ürgne taevaneitsi emakese maa aukohale ja meessoost maajumal tõusis üles taevaisaks. 
Kui naisterahval on ruut otsaette või huulte peale söövitatud, viitab see maaema võrdkujule. Niisuguseid naisekujusid esineb Aafrikas. Ainu naistel näiteks tätoveeriti pärast esimest kuupuhastust huulte ümber romb kui viljastuva maaema sümbol. Vanadel aegadel usuti, et söömisest saab käima peale.
Võre = sõel   [image: image362.jpg]


 
Eesti rauaaja arheoloogilises materjalis ilmneb võreornament esmalt savinõudel: nii viikingiaegsetel kui ka hilisrauaaja käsikeraamilistel pottidel. Võreornamenti esineb Kagu-Eestis ja Pihkvamaal, nn Rõuge kultuuriga seotud 8.-10. sajandi tinaripatsitel. Hilisrauaaja ehetel ja rõivastuses leidub võreornamenti mujalgi. 12.-13. sajandi leidude seas esinevad ka pronksist, tinapronksist, hõbedast ja hõbedakarvalisi ümaraid võreripatseid. Võrelise kaunistusega on veel 12. sajandist puukujulised keekandjad ja kumera ülaosa ning sirge alaservaga võreripatsid ja rombikujulised võreripatsid. Võreornamenti kasutati hilismuinasaegses läänemeresoome ruumis ka rõivaste kaunistamisel. Riidesse kootud pronksspiraalidest võremustriga riidekatkeid on Eestis leitud Viru-Jaagupi kihelkonnast Küti kalmelt, Lõhavere linnuse 13. sajandi alguse aardevakast ja Kodavere kihelkonnast Raatvere kalme 11. sajandi haudadest. Siksälä kalmes esineb pronksspiraalidest võremustrit 13.-14. sajandi peapärgade otsatuttidel, Kagu-Eestis Otepääl ja Virunuka külakalmistutes aga naiste 13.-14. sajandi tagarättidel. Pronksspiraalidest võremustritega on 11.-13. sajandil rõivaid kaunistatud nii Soome lääne- kui idaosas, samuti Kirde-Peipsimaal ja etnograafilisel vadja alal Soome lahe lõunarannikul. Võreornamentika taandus arheoloogilistes leidudes 13. sajandi lõpust. Taas ilmus võreornament 200 aastat hiljem Liivi sõja eel (1558-1583) sagedaseks kilbikaunistuseks ja pitsatsõrmustele. Nii kaldristi kui võreornamenti esineb eeskätt Eesti lõuna- ja idapiirkondade pronksehetel ja tekstiilidel – Tartu-, Võru-, Mulgi- ja Setumaal, aga ka Virumaal. Hiljem veel Setumaa etnograafilistes ehetes ning rõivaornamendis. 
Võreripatsid jäljendavad suuri viljasõelumissarjasid küllaltki täpselt. Samalaadseid sõelu kasutati Läti kaguosas, Ingerimaal ja Loode-Vene aladel. Sõel saavutas oma vormitäiuse arvatavasti juba kiviajal. Nähtavasti tähistavad sõelutavat vilja ka pitsatsõrmustel leiduvad kriipsukesed ja täpid (piklikke teravilja ivasid, ümaraid ehk aga tatra- või herneteri). Võreripats = sõelripats. 
Talumajapidamises väga laialdast kasutust leidnud sõelal oli lisaks tavalisele otstarbele ka maagiline tähendus. Sõela kasutati arbumiseks - tuleviku ennustamiseks, õige valiku tegemiseks, hoone ehituskoha valimiseks, kallima nägemiseks ja abikaasa ennustamiseks. Sõela on kasutatud veel põllu- ja karjamaagias, ravivahendina, siirderiitustes, majapidamistöödes ja argielu toimingutes, vilja tuulamisel. Erinevalt päris sõelast pole taevasele Sõelale (plejaadid) eesti pärimuses omistatud maagilist tähendust. Sellele vaatamata on taevasõel olnud eesti rahvaastronoomias kõige populaarsem tähtkuju: tema järgi ennustati ilma, kevadet ja suve, head või halba vilja-aastat, aega ja kevade tulekut. Sõelamaagia seostub otseselt maaviljeluskultuuridega ja viljakususkumustega, eriti väljendub see pulmakombestikus (pruudile sõelast viljaterade viskamine). Sõela seosele viljakusega viitab muna sage esinemine riitusteks sõelasse pandud esemete seas. Viljakusmaagiline otstarve võis olla ka naise- ja neiuhaudade keedes tihti mitmekaupa koos esinevatel sõelripatsitel. Siinkohal väärib rõhutamist, et sõelaks on nii Ingerimaal kui Setus nimetatud naise vulvat. Setumaal on neiu süütuse kaotamise korral öeldud, et sõel on rikutud. Sõel on rajajooneks ühe ja teise, nähtava ja nähtamatu maailma vahel. Sõel oli ka tähtis kaitsemaagias. Sõel oli väeese. Väe mõistele taandub sõela kasutamine ravimisel, siirderiitustel, ennustamisel. 
Sõelas kohtuvad kaks maagilise tähendusega põhisümbolit – ring [image: image363.png]


 ja rist [image: image364.png]


, [image: image365.png]


, viimased sealjuures paljukordsel kujul. Risti kaitsvad ja maagilised omadused avalduvad mitte ainult püst-, vaid ka kaldristis. Sõelamaagia kontekstis kaunistati võreornamendiga fertiilses eas setu naise tähtsaimat ehet – suurt sõlge ning abielunaise puusapõlle; erilise võremustriga sokid  hoidsid hiljuti sünnitanud naist ja vastsündinut kurja silma eest. Võreornamendi vägi ilmneb võrgu kaitsetoimes. Setumaal pandi kevadisel karjalaskmisel lehmale kurja peletamiseks ümber sarvede tükk kalavõrku. Setukultuuri rituaalne toit – sõir puutus kokku sõelaristide kaitsva väega sõira valmistamise käigus (sõelaga nõrutamisel). 
Ei saa olla juhus, et võreripatsitel on valdavalt 3 võrepulka, st 3 x 3 ristimärki ja äärevits teeb ümber võrevälja 3 tiiru. Eesti ja Setu taigades ilmneb selgesti vajadus sooritada maagiline tegevus 3 või 9 korda.
Kaheksakand   [image: image366.jpg]



Kaheksanurk ehk kaheksakand on seotud viisnurgaga, vahel nimetataksegi kaheksakanda kahekordseks viisnurgaks. Märk on tuntud nii Euroopas kui islamimaailmas, kasutatud mitmesugustes nõidumistoimingutes. Teda on tarvitatud harilikult siis, kui viisnurk ei mõjunud. Ühe joonetõmbega [image: image367.jpg]<




 joonistatuna on ta Euroopas laialt tuntud maagilise õnnetoova nõiamärgina, armastuse ja viljakuse sümbolina. Seda tunti ka kui koidutähe Veenuse sümbolit – valguse sümbol pimeduse vastu. Kuigi paganlikus Euroopas peeti Veenuse sümboliks pentagrammi, oli Veenuse kui viljakusjumalatari sümboliks algselt kaheksakand. Kusagil ja kunagi hakkas oktagramm sümboliseerima ka meessoost koidutähte, lätlastel teeb ta seda siismaani. Koidutäht on Piiblis, eesti müütilistes rahvalauludes ja lätlastel iseloomulikult meessoost. Koidutähe võrdkujuna võiks kaheksakand olla seega ka Luciferi sümbol. Helkjast koidutähest, säravast koidupojast valgusekandjast Luciferist sai taevast alla tõugatuna must põrguingel. Ülem-Volga karjalaste juures on kaheksanurkse tähe motiiv tuntud „kuudomokirja”, s.t. kuumustri ehk kuukirja nime all.   
Algselt sümboliseerisid nii rist kui ka võimalik, et kaheksakand maad, s.o. nelja või kaheksat ilmakaart. Maailma sakraalses keskpunktis ühineb taevas maaga, seal kõrgub maad ja taevast ühendav maailmapuu.
Ristiusu kiriku sümboolikas ja keskaegses kiriklikus kunstis on kaheksanurgal oluline koht. See võeti Bütsantsi vahendusel Oriendi kunstist üle, sealne vana sümbolsisu kujundati ümber ning asendati uue, kristlikuga. Hiljem aitasid kaheksakanda ja kaksikristimotiive Lääne-Euroopasse vahendada araabia kultuur, ristisõjad ja arenev kaubavahetus Oriendiga, eriti sealsete vaipade ja luksuskangaste sissevedu. 

Peale vormilise külje seob mõlemat motiivi arvusümboolika. Kaheksa tähistab Kristuse ülestõusuga alanud uut, kaheksandat loomispäeva, vastavalt siis ka ristimisega seotud taassündi, ülestõusmist ja igavest elu. Vastavalt on ka kaheksakand ja kaksikrist eeskätt õnne ja õndsuse märgid. 
Gooti kirikuarhitektuuris olid kaheksakanna-kujulised roidvõlvid tavalised, eriti koorivõlvina. Kiriklikes tekstiilides oli kaheksakannamotiiv Bütsantsist juba hiljemalt 7.-8. sajandil kasutusel ja vastavaid tekstiile eksporditi sealt ka Lääne-Euroopasse. Samuti näeme seda motiivi Vahemeremaade bütsantsipärastes mosaiikides. 15. sajandi Madalmaade maalikunstis on kaheksakand sageli esinev motiiv pühapiltide põrandaparketi ruudustikus ja madonna jalge ette laotatud vaibal. Tõrjemaagia ei kuulunud siis otseselt ornamendi funktsioonide hulka. Hiljem, 16. sajandil aitasid kaheksakannale tuginevaid geomeetrilisi mustreid tekstiilides levitada populaarsed trükitud mustriraamatud ja –lehed, mida laialdaselt kasutati eeskujuna esmajoones tikkimisel. 16. sajandi mustriraamatute otsesed või kaudsed mõjud on igati ootuspärased ka eesti tekstiilikunstis. Motiivide endi kasutamine aga seostub siingi juba varasema kirikliku kunstiga. Eesti varases kirikuarhitektuuris puutume nendega selgesti kokku. 
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 Karja kiriku lae alla Saaremaal on maalitud lisaks põimitud viisnurgale ka kaheksakand – rist kahekordselt puulehtedega ääristatud ringi sees. Ring tähistab kõiksust, täiust ja püsivust. Kujund Karja kiriku lae all peaks kajastama taeva ja maa ühtsust – taeva ja maa väed astuvad üheskoos kõige paha vastu. [image: image369.jpg]


  Kaheksakand Karja kiriku Kolgata-reljeefilt. Kaheksakanna märgi sidumist varasema, päikesekultuse aegadega pole andmete põhjal kinnitust leidnud ja siduda tuleks meie rahvakunstis nii armastatud motiiv ikkagi keskaegse katoliku kiriku Maarja-kultuse eeskujudega.  

Eesti rahvapärases ornamendis on kaheksakanna motiivistik levinud ülemaaliselt. Sageli on kaheksaharulised tähed keerukad ning mitmekihilised – tähe sisse on kombineeritud teisi kujundeid: ruute, rombe, kolmnurki, riste jt. Võib oletada, et käsitöömeistrid tugevdasid sel moel sümboli väge:
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Geomeetrilistes kirjades, mis on domineerivad eriti Lõuna-Eestis, kuuluvad kaheksakannamotiivid sageli koos kaksikristimotiividega kõige tavalisemate motiivide hulka. Sageli kohtab neid mulgirättidel, setu linikukirjades. Muhu tikandis on kaheksakand üks kesksemaid motiive. [image: image386.jpg]


  Paigutatud enamasti kaheksanurga sisse, on ta nn Muhu männana sealse tikandi põhialuseks. Saaremaal esineb kaheksakand isepärastes variantides idapoolsetes geomeetrilistes tanukirjades ornamendi kompositsioonilise aluse. Ka Kihnu lilltikandi keskseis motiivides kordub kaheksakanna motiiv kaksikristimotiiviga. Põhja-Eesti barokses lilltikandis esineb kaheksakand mõne väiksema kõrvalmotiivina. Silmkoelistel esemetel, kirivöödel, Põhja- ja Lääne-Eesti rahvavaipadel, Setumaa käterätimotiivides on kaheksakannamotiivistik valdav. Rahvarõivaste juurde kuuluvatel hõbeehetelgi (eeskätt kuhiksõlgedel) näeme kaheksakanna sümboolikat. Õllekannudel kohtab neid harvem, veimevaka kaantel ja kirstudel mõnevõrra sagedamini.
Kaheksakanna kasutamise kohta maagilise nõiamärgina on küllaltki vähe andmeid, öeldakse, et sellel olla raviv ja haiguste eest kaitsev jõud, vägi. Kui kaheksanurga-kujulise hõberistiga vajutada 9 või 7 korda soolatüükale, kaduvat see ära (Tori). Kaheksat-nurka risti on Kolga-Jaani kihelkonnas teinud vanemad inimesed metsas marjul käies äraeksimise vastu. Kaheksaleppa on Hiiumaal õuemärgina tarvitatud.
Arvatakse, et kaheksakanna märki ei võtnud me üle mitte krislikult kirikult, vaid see sümbol esines meie rahvakultuuris varem. 
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    Taevakanal              +                [image: image388.png]


    Maine tee            =
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Kaevurakked (uks kuhugi) või[image: image390.jpg]


(vaimsus, kodukolle - seotud naisega).
                   Ristpalkmaja alus – palkide asetuse põhiplaan – KODU, ka sünnimotiiv.
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  Taevatäht, õnnetäht. Kaitse eksimise eest nii füüsilises kui  vaimses mõttes. Põhjanael, koidutäht – uus päev ja uus lootus. Kõik 8 ilmakaart esindatud, avatud, valgust kiirgav rist, 4 aastaaega. Märki tehti uste kohale, unkalaudadele – et hinged tagasi tuleksid. Esineb ka jõulukroonides.
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   Ruut  – meie , maine koht.                       [image: image395.jpg]
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   Romb – hingede läbilend (ka rändlinnud).
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   Ümbersünd.
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   Ingli märk (viib üles). 
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   Kaitseb meie hinge ja kodu eksimiste eest – eestlaste tähtsaim märk.
3. Eestlaste värviilm rahvatraditsioonis
Inimest ümbritsev loodus ja inimese enda loodud maailm on värvide maailm. Kultuuri seisukohast on värv keskkonnast lahutamatu. Värv on vaimse inimese kogemuse tulemus, samas selle kogemuse fikseerimise ja süstematiseerimise üks esimesi vorme. Erinevad rahvad näevad ja tajuvad värve erinevalt. 
Tekstiilide värvimise oskus on arvatavasti sama vana kui kangakudumise oskus. Muinasaegset tekstiilmaterjali on säilinud väga vähe, kuna tekstiil hävineb palju kiiremini kui muud materjalid. Kangast leitakse enamasti vaid kohtadest, kus see on kokku puutunud säilimist soodustava metalliga. Meid aitab muistsete eestlaste komme kaunistada rõivaid pronksspiraalide või –rõngastega. Tõdemus kehtib vaid laibamatuste kohta. Varasematest põletusmatuste ajast pole kahjuks säilinud midagi. Igasugune tekstiil oli muinasajal väga väärtuslik, sest selle valmistamiseks kulus palju aega ja jõudu. Iseäranis hinnatud olid sissetoodavad kangad – kalev ja siid. Võimalik, et sisse toodi ka tumesinist villast kangast, mille värvimiseks pidi niikuinii kasutama võõramaist värvainet – indigot. 
Eestis kohapeal valmistati kangast traditsioonilistest kiudainetest: linast, nõgestest ja villast. Neist paremini säilib maa sees villane. Muinasaegne käsitsi kedratud tekstiilkiud võis olla isegi peenem kui kaasaegne masinkedrusena töödeldud lõng. Muinasaja lõpus ei värvitud kangast, vaid lõnga või veelgi sagedamini villa. Selleks kasutati taimseid värve, mis seadis mõningad piirid värvigammale. Eri tooni villa kokkuketramine andis võimaluse seda gammat laiendada. Kasutati ka ületoonimist, näiteks rohelist saadi kollase ülevärvimisel indigoga. Taimevärve kinnitati metallisooladega, mida tuli importida. 
Haualeidude põhjal võib arvata, et kõige hinnatum värv oli sinine, enamik siniseid sõbasid kuulus arvatavalt jõukamatele naistele. Väga hinnatud oli ka punane värvitoon. Ka punane kangas oli kallis. Kuna linane ja nõgesekiud värvuvad halvasti, siis pole neid materjale ilmselt värvitud. Linase valgeks pleegitamist tunti juba muinasajal ning seda kasutati eeskätt pidulike rõivaste valmistamisel. Üldiselt olid eestlaste rõivad kuni 18. sajandini küllaltki värvivaesed, eelistades valget, halli, musta, pruune lambanaturaaltoone. 
On teada, et sinist ja punast tooni osati hiinas värvida juba 4000 a. e.Kr. Umbes samast ajast pärinevad ka egiptuse vaaraode muumiate mähkiminsel kasutatud kollaseks ja siniseks värvitud linaribad. Keskajal jõudis araablaste vahendusel Euroopasse kallis safrankollane värvaine (safranit saadakse safrankrookuse tolmukatest, saab värvida ka peitsimata või maarjajääga; safranivärvi rõivast peeti prostituudi tunnuseks, kuid kandsid ka meheleminekueas neiud). Erinevate loomade villa ning selle värvimist on tekstiilide valmistamisel kasutanud kõik kultuurid. Kõige vanemad värvid, mida värviti, tunduvad olevat sinine ja punane, ka kollane ja pruun. Neoliitikumi lõpust on tuvastatud kammkeraamikat uurides tolleaegsete karvade-kiudude koostist. Taimseid kiude on kangaste valimistamiskes kasutatud tunduvalt varem võrreldes loomsetega. Paleoliitikumist on säilinud köiejupp (Prantsusmaalt) – viide nöörseelikute kandmisele. Esimesed kootud tekstiilid olid nähtavasti uhkuse- ja rituaalesemed, sest üldiselt kanti rõivana loomanahku. Teada on, et lina oli alguses kasutusel eelkõige õlitaimena. 7000 aastat e.Kr. linased punutised, 500 aastat e.Kr. Šveitsist aga tekstiilid. Lammas kodustati eelkõige liha, piima ja nahkade tõttu, mitte villa pärast. 4 a.tuh. e.Kr. lambavillast esemed. Lammastelt korjati eralduv vill karvavahetusajal, hiljem lõigati noaga, hiljem kitkuti. Lambarauad + käärid üsna hiline variant. 
Tekstiilide valmistamiseks on kunagi vähesel määral kiudtaimena kasutatud ka kanepit. Taim on pärit Vahemere äärest ja Aasiast. Herodotose sõnul olevat sküüdid sisse hinganud kanepi aure (suitsu) kui tänapäevamõistes narkootikumi. Varem oli kanep tuntud siiski kiudtaimena. Siid (ühest kookonist ca´ 800 m 3x niiti, siidi tugevalt ei kedratud) jõudis Kreekasse 1 a.tuh. e.Kr., Euroopasse.
Puuvill jõudis Eestisse väga hilja, 19. sajandi II poolel. Tekstiilide toonimise värvitaimede valik ei olnud väga suur, sest enamus taimevärve ei püsinud, ei kinnistunud hästi, pleekisid. Valik sõltus eelkõige värvaine kvaliteedist, mida linnakäsitöölised eelistasid. Värviti põhiliselt loomseid kiude, vähesel määral ka linast. Lina värvimist peeti idamaiseks saladuseks, linane värvitud kangas ei talunud hästi pesemist. Villase värvimiseks on meie esivanemad kasutanud:

· Sinerõigast
· Indigot

· Teopurpurit

· Krappi

· Värvimadarat 

· Kermestäisid

· Purpurtigusid

· Kampetše veripuud

· Pernambukipuud

· Košenillitäisid

· Kanarbikku

· Koerputke

· Kaselehti

· Lepakoort jne.
Seentega värvimise kohta andmed puuduvad. Võib arvata, et seeni võidi ehk peitsimisel kasutada, kuid värvimiseks siiski mitte – saagikus ebaühtlane ning värvalid ei saanud oma töös loota saagikusele. 
Peitsainetena leidsid kasutust nii kohalikku  kui ka ostukauba päritolu ained:

· Maarjajää

· Potas

· Vaskvitriol

· Raudvitriol

· Viinakivi

· Lõngaõli

· Õlu

· Hapu kali

· Hapukapsaleem jms.

Suur värvikirevus tekstiilidesse saabus aniliinvärvide kasutuseletulekuga 19. sajandi II poolel. 

Värvil on meie pärimuses eriline koht nii suulises kui visuaalses folklooris ja esemelises rahvakunstis. Ornamendil ja märgil üksi ei olegi niisugust tähendusjõudlust, kui seda omab ornament, millel on kindlate põhimõtete kohaselt esitatud värv. Esmased ja universaalsed värvid on valge ja must ja punane. Olla valges rõivastuses tähendab näiteks setude jaoks olla õiges vahekorras nii elavate kui surnutega, seega olla terve, kahjustamata ning kurjast puutumata. Sinine, must ja valge on üldiselt tuntud matmiskombestikku kuuluvate värvidena, punasest surnu puhul hoiduti. Värvil oli oluline koht ka ravimaagias, samuti tõrje- ja kaitsemaagias.
Värvid eesti rahvausundis:

Esiisad kasutasid värve kui haldjate asendushingi, kus igale värvile omistati veel maagilist väge, mida ta vahendas vastavalt haldjalt. Värvid jäid ka segus kasutamisel enam-vähem puhasteks, sest seguvärvid loeti ikkagi Mana (Manala peremees – kinnijäänud välishing; Mana = Vägi ehk Tolle Ilma väekandja) värvideks või ka Tolle Ilma värvideks. Seepärast püüti hästi puhtaid värve saada, olenevalt kirjade otstarbest.
· Valge

· Must

· Punane

· Telliskivipunane

· Sinine

· Kollane (kuldkollane)
· Roheline

· Hall

Kombestikuvärvid:
· Pruudivärv

· Leinavärv
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