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Medis kaip augalas yra paplites visame pasaulyje, tad nenuostabu, kad daugelyje tauty jis tampa
universaliu simboliu paaiskinanciu universaliy dalyky (pavyzdziui, pasaulio) struktlrg. Pasak Dundulienés
(2008), Pasaulio (arba Gyvybés) medzio jvaizdis susiformavo zalvario amziuje (2100-500 m. pr. m. e.) ir
,buvo svarbiausias veiksnys mitologinei [horizontalios ir vertikalios] erdvés sampratai formuotis® (p. 15).
Deja tiksliy baltiSkosios mitologijos rasytiniy Saltiniy néra, todél mokslininkams informacijg apie masy
protéviy pasauléziirg tenka rankioti po trupinélj jvairiose srityse — tautosakoje, archeologiniuose
radiniuose ir pan.

Pasaulio medis néra konkretus objektas. Tai yra abstraktus simbolis, apibudinantis pasaulio modelj, turintj
tris sferas. Kaip medis turi Saknis, kamieng ir Sakas, taip ir balty bei daugelio kity tauty jsivaizduojamas
pasaulio modelis turi pozemj (mirusiyjy pasaulj), gyvujy pasaulj bei dievy (bei vélgi mirusiyjy) buveine.
Taip pat trys sferos siejamos su laiku: praeitimi, dabartimi ir ateitimi (Dunduliené, 2008, p. 18). Bene
graZiausiai ir aiSkiausiai Pasaulio medzio struktira atsiskleidZia lietuviy liaudies dainoje apie jovara:

Saly kelio Jovaras stovéjo,
Slaunasai Zolyne rugeli.
IS paSakny skambantys kankleliai,
Slaunasai Zolyne rugel.

Per vidurj dizgiancios biteles,
Slaunasai Zolyne rugeli.
Virsunélej sakalo vaikeliai,
Slaunasai Zolyne rugeli.

Laurinkienés (1990) pateiktoje dainoje apie jovarg po Saknimis atsiduria bités, o viduryje skamba kanklés
(p. 56). Kadangi zinome, kad vieta po Saknimis — pozemis — siejasi su mirusiyjy pasauliu, galime susieti
skambangias klankles arba biteles su vélémis. Zinojimas, kad tiek kanklés, gaminamos tik ypatingais
gyvenimo momentais, tiek bités baltams yra sakralis dalykai, suteikia Siems objektams mistiSkumo, kuris
gali bati siejamas su mirusiyjy pasauliu. Kankliy motyvas taip pat primena pasakg apie sesery i$ pavydo
nuzudytg merging, iS kurios, pakastos miske, iSauga medis, i$ kurio jos tévas véliau pasidaro kankles.
Apie kamieng dizgianCios bités darbininkés taip pat galéty bati siejamos su Zmoniy gyvenimu ir
nuolatiniais darbais, tuo tarpu pauksCiai (,sakalo vaikeliai“) buvo tapatinami su mirusiyjy sielomis
(Beresnevicius, 2004, p. 279).

Be jovaro Pasaulio medj galéjo simbolizuoti ir kiti medziai, pavyzdziui, gzuolas, liepa, Sermuksnis ar
uosis. Pastarasis siejasi su skandinavy mitologiniu Pasaulio medziu Ygdrasilu, kuris taip pat yra uosis ir
tai nuolat pabréziama. LietuviSkas uosis, pasak Dundulienés (2008), atsirado i§ Zmogaus, kuris buvo toks



teisingas, kad dievai nusprende jj apdovanoti ir po mirties paverte medziu, po kuriuo ir véliau
lankydamiesi Zeméje mégdave rinktis (p. 25). Buvimo po medziu ypatingumag mini ir Vélius (1983): toks
medis bldavo jsivaizduojamas kaip Pasaulio medis, todél ritualiniai veiksmai vykdavo tarsi pasaulio
centre (p. 182). Uosio sgsajg su zmogumi galima rasti ir skandinavy mitologijoje. Pasak jos, pirmieji
Zmonés buvo dievy sukurti i$ medziy — uosio ir guobos (Munch, 1926, p. 2). AZzuolas, kaip Zinia, budavo ir
(tikriausiai galima sakyti) tebéra labai gerbiamas medis. Senovéje po 3gzuolais bddavo statomos
Sventyklos, kdrendavosi amzinoji ugnis, aukojama dievams, renkamasi aptarti svarbiy reikaly
(Dunduliené, 2008, p. 29). Liepa, tuo tarpu, buvo siejama su deive Laima ir gerbiama uz savo
gydomgsias savybes (p. 114), o Sermuks$nis jau krik§Cionybés laikais padéjes apsisaugoti nuo velniy ir
piktyjy dvasiy (p. 131). Laurinkiené (1990) taip pat mini Sermuks$nj kaip Pasaulio medj, kuris tuo atveju
daznai apibudinamas kaip nelaimingas medis. Salia pateikiama baltarusiy (kuriems taip pat badingas
panaSus medzio jvaizdis) daina, kurioje minima, kad medj grauzia kirminai (p. 65). |Jdomu tai, kad
skandinavy mitologijoje taip pat yra pana$i situacija: Ygdrasilio Saknj nuolat grauzia milziniS8ka gyvaté
Nidhogas (Munch, 1926, p. 6). Su Pasaulio ar Gyvybés medziu siejami ir augalai, kurie i§ pirmo zvilgsnio
atrodo per menki kaip medziai, pavyzdziui, linas arba rugys, netgi rozé (Laurinkiené , 1990, p. 67).
Apibudinant Gyvybés medzio iSvaizdg, daznai minima, kad jis yra devyniasakis, pavyzdziui:

Turéjo liepa, lioj taduvéla,
Devynias Sakas, lylia ratiléli.
Visas devynias, lioj taduvéla,
Vétrala palauzé, lylia ratiléli.

Laurinkiené (1990) mini, kad devynios Sakos kai kurioms centrinés ir Siauriniés Azijos bei Sibiro tautoms
reiSké ,dangiSkgsias zonas, kosmoso lygmenis® (p. 59). Skandinavijos mitologijoje skaiCius devyni taip
pat yra daznas, o jy pasaulio modelis susideda i$ devyniy pasauliy (Du Chaillu, p. 29). Minimas ir medis
su trimis Sakomis, arba trimis liemenimis, kuris gali bdti siejamas jau ne su vertikalia, bet horizontalia
medzio struktlra (Laurinkiené, 1990, p. 57), kuri siejasi ne su kosmologiniu pasaulio vaizdu, bet ritualu,
kurio objektai budavo centre, o dalyviai aplinkui (Dunduliené, 2008, p. 44). Keturiy daliy sistema randama
gintariniuose papuoSaluose, keramikoje, o simbolizuoja ji Visatos padalijimg j keturias sferas, pavyzdziui,
keturiy mety laiky, arba astuoniy geografiniy krypcCiy (p. 45).

Labai daznas ir svarbus motyvas yra Salia medzio esantis vanduo, nes, pasak BeresneviCiaus (2004),
.pasaulio mitologijose Pasaulio medis pirmiausia atsiranda i$ pirminiy vandeny isSkilusiame sausumos
lopinélyje“ (p. 212). Sausumos lopinélis neretai pavirsta kalnu, o kalno motyvas taip pat siejamas su
Pasaulio medziu: dainose daznai aptinkamas aukstai esantis ,sidabru iSlieto, gonteliais dengto“ dvaro
motyvas (p. 201), kurj galima sieti su anapiliu, ypac¢ turint omeny senuosius tikéjimus, kad mirusiesiems
teks kopti j auksta kalng, kur jy lauks dievybé (p. 209). Be kalno Pasaulio medis gali jgauti ir kitokiy
formy: namo, tilto, laivo, kartais netgi kréslo. Sie objektai, kaip ir medziai, vaizduojami ant kalno ir prie
vandens, pavyzdziui:

Teka upelé, dobile, dobiluci dobile,
Teka Dunojus, dobile, dobiluci dobile,
Kas toj upeléj, dobile, dobiluci dobile,
Kreéslalis stovi, dobile, dobiluci dobile.



Jdomu panagrinéti ir laivg kaip simboli. Jo dugnas yra po vandeniu (o, kaip zinia, vanduo daznai
jsivaizduojamas kaip riba tarp Sio ir ano pasauliy), ant denio vak§to Zzmonés, o burés ir stiebas jau
priklauso oro ir dangaus sferai. Prisimenant faktg, kad Pasaulio medis daznai vaizduojamas
devyniaSakis, jdomiai atrodo ir daina apie ,devyniaragj, devyniasakj“ elnig, kuris ant savo ragy
atneda saule. Tokie elnio bruozai taip pat sietini su Pasaulio medziu (Laurinkiene, 1990, p. 71). Tai,
kad jvairis objektai atlieka medzio funkcija rodo ir panaSios dainos, kuriy turinys tas pats, taciau
vietoje tam tikro objekto randamas jprastas medzio vaizdas.

Pasak Veéliaus (1983), be dainy, daugybé uzuominy apie Gyvybés med] yra mjslése, pavyzdziui,
»otovi medzias (gzuolas) su dvylika Saky, ant kiekvienos Sakos po keturis lizdus, kiekviename lizde —
po SeSis vaikelius ir septinta motina“ (p. 178). Taip pat medzio motyvas gana daznas pasakose,
pavyzdziui tose, kur pasakos herojus turi atlikti jvairias uzduotis, kurias atlikti teoriS8kai nejmanoma:
iStraukti nuskandintg Zieda, iki vieno surinkti ibarstytus griidus, ar atnesti stebuklingy obuoliy. Cia
herojui daznai padeda padarai siejami su trimis pasaulio sferomis, pavyzdziui, zuvys iStraukia Zieda,
skurzdélés surenka gridus, pauksciai atneSa stebuklingus obuoliuls (p. 192). Gyvybés medzio su
obuoliais motyvas dabar galbdt dazniau siejamas su biblijiniu mitu, taCiau jis taip pat badingas ir
kitoms kultGroms. Pavyzdziui, skandinavy mitologijoje minimi deivés Idunos obuoliai, kuriy déka
dievai blna visada jauni ir stipris (Munch, 1926, p. 29). SavotiSkai panasis j medj yra stogastulpiai
su dangaus dievybémis — Saule, Ménuliu ir Zvaigzdémis — apsuptomis ZalCiy ar zirgy simbolika. Jie
badavo statomi jvairiomis progomis: vedyby, kam nors susirgus, per epidemijas arba norint uztikrinti
gerg derliy. Atéjus krikS¢ionybei prie stogastulpiy buvo pritvirtinti krik§€ioniski simboliai, todél jy
tradicija isSliko iki midsy dieny (Gimbutas, 1963, p. 195). Galiausiai, tai, kad baltai pasaulio modelj
iSreiSké medziu rodo ir archeologiniai radiniai, tokie kaip kosmogoninés scenos ant ritualiniy puody
(urny) (Vélius, 1983, p. 183).

Dekoruojant Pasaulio medis vaizduojamas skrituliukais, kryziukais ar rombais. Senovéje Zmonés
pasaulj suvoké kaip apskritg, neturintj nei pradzios, nei pabaigos, o tasSkas apskritimo centre
simbolizavo pasaulio centrg (Dunduliené, 2008, p. 142). Ornamentikoje taip pat zinomi dvikamieniai,
trikamieniai bei penkiakamieniai medziai, ant Saky bina pieSiami paukSc&iukai, o virSiiné apsupama
simboliy, reiskianciy dangaus Sviesulius (p. 143). Derinant Pasaulio ar Gyvybés medzio simbolikg su
kitais rastais vyrauja simetrija, harmonija (p. 22). Tokia puoSyba dar ir dabar aptinkama ant seny
troby, kraitiniy skryniy bei kity baldy ir namy apyvokos daikty (p. 25). Senagjg simbolikg galima
pritaikyti ir Siems laikams — bene pats paprasCiausias ir mums artimiausias bidas — marginant
Vélykinius kiauSinius. Gyvybés medzio simbolika, tapacia Pasaulio medzio ritualiniams simboliams,
badavo puoSiamas ir vestuvinis pyragas — karvojus, o ant pacio pyrago dar budavo statoma gyva
eglutés Saka, puosta gélémis (p. 110). Ir apskritai per Seimynines Sventes namai bldavo puoSiami
zaliuojanc€iu medziu (p. 109).

Dunduliené (2008) mini ir Pozemio pasaulio medj, bei Pasaulio medj danguje. Pozemio pasaulio
medis, kaip ir kiti anapusiniam pasauliui priklausantys daiktai, jsivaizduojamas atvirkScias, tai yra,
Saknimis j virSy. Taip pat, stebuklinése pasakose minimas pozemio karalystéje augantis medis, kurio
virsunéje lizde yra paukscio lizdas, kurj apsaugojes pasakos herojus bina to paukscio iSneSamas i
pozemio (p. 52). Pasaulio medis danguje esg saugomas sparnuoto Suns, turinio paukscio kojas, ir
Dunduliené spéja, kad tai galéjo biti deivé Zvorlina, o apskritai mituose toks padaras ,dazniausiai
laikomas gerio pradu” (p. 53).

Azuolai, liepos, berzai, klevai, puSys bei eglés buvo laikomos stebuklingais medziais, taip pat
blddavo tikima, kad ypac seni, galingi ir keistesniy formy medziai turi gydomuyjy savybiy (Gimbutas,
1963, p. 194). Medziai badavo priskiriami ir dievams arba jvardinami kaip jy buveiné, taciau,
skirtingai nuo jsigaléjusios nuomoneés, baltai paciy medziy negarbindavo. Tai buvo Sventvietés,



vietos, kur Zmonés ateidavo pabendrauti su dievais, o ne garbinimo objektai (Beresnevicius, 2004,
p. 221).

Nagrinéjant Pasaulio medj, pradéjus nuo Sakny ir pasiekus medzio virSine, nelieka nepastebétas
faktas, kad mirusiyjy pasaulis randamas tiek po medzio Saknimis, tiek Sakose. Taip yra todél, kad
kazkuriuo momentu istorijoje mirusiujy pasaulis ,persikélé“ i§ pozemiy j dausas. Zinant tai, jau
neturéty stebinti tokie palinkéjimai, kaip ,Kad tave Velnias nunesty j padanges” (Beresnevicius,
1990, p. 118). Nors atéjus krikSCionybés laikotarpiui Velnias buvo sudemonizuotas, taciau iki tol jis
buvo vienas i$ dievy, mirusiyjy pasaulio valdovas. PanaSig mirusiyjy pasaulio persikélimo j dangy
situacijg galima rasti ir skandinavy mitologijoje: Odinas, vadintas ,Zuvusiyjy tévu®, buvo mirusiyjy
valdovas ir kai zmonés émeé tiketi, kad jis gyvena danguije, tie, kurie buvo su juo susije (zuve kariai),
taip pat atsiddré ten, visiems gerai zinomoje Valhaloje. Taciau, visi kiti mirusieji liko pozemio
karalystéje Helyje. (MacCulloch, 1930, p. 315).

Daznai senovés mitai ir legendos yra vertinami tik kaip grazios pasakos ar prietarai, taiau net ir
Siuolaikinis Zmogus gali juos prisitaikyti sau praktiSkai. Pavyzdziui, Vélius (1983) pastebéjo, kad
,vakary arealo mitologijoje j pirmg vietg iSkeliamas pozemio dievas, vidurio — Zemés, o ryty —
dangaus dievai“ (p. 198). Taip pat, pasak jo, atitinkamy arealy tautosakai bidingi tam tikri augalai ir
gyvlnai, kurie susije su tam arealui priskiriama Pasaulio medzio sfera. Panasig situacijg Vélius
jzvelgia ir indy mitologijoje, tuo tarpu skandinavy ,Poetinéje Edoje“ pozemio pasaulis
jsivaizduojamas ne vakaruose, kaip pas baltus ar indus, bet Siauréje (p. 214).

Tolimesnis mitologijos ir tautosakos pritaikymas Siuolaikiniame gyvenime priklauso nuo kiekvieno
Zmogaus atskirai. Pavyzdziui, mes zinome, kaip formuojasi krastovaizdis, o griaudint griaustiniui
pasakymas, kad tai dievas Perkiinas po dangy vazinéja kai kuriems gali pasirodyti mazy maziausiai
nerimtas. Bet ar taip poetizuojant nukencia tiesa? Anaiptol — sugebéjimas pritaikyti mitg savo
aplinkai tik praturtina Zmogaus pasauléziirg bei vaizduote.

Siandien spardiai globaléjangiame pasaulyje Zmonés ima ie$koti kazko unikalaus, kazko egzotigko,
taip pat - kazko savo ir, deja, musy paciy tradicijos daznai ir tampa ta nematyta, negirdéta egzotika.
Né viena kultira néra prastesné uz kitg, todél tikriausiai galima sakyti, kad tai yra Zzmogaus pareiga
iSlaikyti savo tradicijas. Jeigu turime savitus paprocCius, kam mums Kiti, jeigu turime savo dievus, kam
mums svetimi? Tautos tévu vadinamas Jonas BasanaviCius yra pasakes: ,Tauta, pamirSusi savo
praeitj, yra be ateities.” Tad kokia gi bus masy — balty — ateitis?
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