Mansikoita ja mustikoita

MIKKO TURUNEN

”Alma” ja lempean kuoleman aihelma Kiven lyriikassa

Aiempi Kivi-tutkimus ei ole ollut kovin kiinnostunut Aleksis Kiven
Kirjallisessa Kuukauslehdessd vuonna 1866 julkaistusta runosta ”Alma”
(Kivi 2000: 55-57), vaikka siina esiintyvat asetelmat ja yksittaiset ainekset
toistuvat kirjailijan lyriikassa. Runo on mainittu lahinna esimerkinomaises-
ti temaattisten yhtalaisyyksien ilmentajana. Esimerkiksi Kiven tuotannon
aiheryhmia jasennellyt Lauri Viljanen (1964: 513) nakee "Alman” variaa-
tiona Eriika-teemasta, silla runokuvitelma nuorena kuolevasta naisesta
palautuu varhaiseen kertomukseen "Eriika” (1859) samoin kuin vastaa-
vat kohtalot runoissa "Pilvilaiva”, ”Oli mulla kulta kaunoinen” ja ”Eksynyt
impi”. Naissa uskonnolliseen hurmokseen yhdistyy nuorena kuoleminen
(ks.Viljanen 1964: 481—-482), mika ilmenee myos "Alman” nimihenkilossa.
Viljasen jaotteluja kritisoiva Torsten Pettersson (2016: 15, 21 ja 25) kyt-
kee "Alman” kuolemaan paattyvien runojen lisaksi myos Kiven runojen
sosiaaliseen kenttaan seka murheen ja onnen kaksijakoisuuteen. Hannes
Sihvo (2002: 285) puolestaan nakee runon versiona kantelettarelaiseen
lyriikkaan kuuluvasta immen kuolo -aiheesta. Edella olevat ryhmittelyt
ovat perusteltuja, mutta ne esittavat "Alma”-runon pikemminkin rin-
nakkaistapauksena kuin itsestaan huomionarvoisena runona: yleensa
tarkastelun ydin on jossakin muussa tutkimuskysymyksessa, jota ”Alman”
sisallot risteavat tai sivuavat.

Tassa kirjoituksessa tarkastelen Kiven “Alma”-runon raken-
tumista ja merkityksenmuodostusta. Pyrin yksittaisrunon analyysin
lisaksi nostamaan nakyviin kytkoksia Kiven runouden toistuviin ainek-
siin esimerkiksi yksittaisten aihelmien, asetelmallisten sommitteluiden
ja aiheiden savytyksen kautta. ”Alma”-runo on noteerattu lahinna Kiven
kuolemateeman variaationa. Esitykseni otsikossa oleva ilmaus ”lempea
kuolema” pohjautuu havaintoon, etta samoin kuin tuonpuoleinen esiin-
tyy Kiven lyriikassa myonteisena ja harmonisena, myos kuolintapahtuma
ja siihen liittyvat seikat savyttyvat lopulta lempeiksi — jopa niin rajuissa
tapauksissa kuin “Aiti ja lapsi” -runon paleltumiskuolemassa (analyysis-
ta ks. Oja 2016) tai "Ensimmainen lempi”’-runon itsemurhassa (Kiven
itsemurhateemasta ks. Kukkonen 2015). ”Alma”-runossa toteutuu myos
suomalaisen kuolemankulttuurin kasitys hyvasta kuolemasta, jota kasitte-
len tuonnempana suhteessa 1800-luvun kuolemakulttuurin tutkimukseen
— tasta syntyy artikkelin keskeisin uutta tietoa tuottava sisalto.

Juoni, rakenne ja kytkokset

Kertova runo “Alma” piirtaa nimihenkilon elinkaaren lapsuudesta
hautajaispaivaan, josta runo laajenee yleisemmaksi eskatologiseksi poh-
dinnaksi. Alman elaman ulkoiset lahtokohdat ovat hyvat: korea kartano
viestii elintasosta, kaunis ulkomuoto vihjaa mahdollisuuksista parin-
muodostuksessa ja isan rakkaus tuo turvaa ja tukea. Kuitenkin aidin
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kuolema jattaa Alman osattomaksi onnellisesta aitisuhteesta ja hel-
lyydesta — kasvattajaemo kuvataan vieraana ja ankarana. Alma valitsee
elamantehtavakseen lahimmaisenrakkauden ja toisten auttamisen mutta
sulkee itsensa ulos maallisesta rakkaudesta. Han ei myoskaan tavoita
pyrkimyksistaan huolimatta tayttymysta tamanpuoleisessa vaan riutuu
ennenaikaiseen kuolemaan. Hautajaisten saattovaen suru savyttyy ru-
non lopussa toivon tayttamaksi ylosnousemususkoksi.

Runossa on kaikkiaan 14 nelisakeista sakeistoa, joissa vuorottele-
vat kymmentavuinen sae ja lyhyempi seitsentavuinen sae. Heikki Laitinen
(2016: 70) on kuvannut tarkemmin ”"Alman” sae- ja sakeistorakenteen
Kanervakankaalla-teoksen artikkelissaan. Runo voidaan jakaa sisallollisiin
jaksoihin sen mukaan, millainen funktio niillai on kokonaisuuden raken-
tumisessa. Sakeet 14 luonnehtivat Alman lahtokohtia ja olemusta seka
motivoivat hanen toimintaansa. Sakeistojen 5-8 muodostama jakso jasen-
tyy siten, etta sen ytimessa on Alman taivaskaipuun savyttama mietiskely
(sakeistot 6 ja 7), jota kehystavat kuvaukset Alman lahimmaisenrakkau-
desta (sakeistot 5 ja 8).Tama jakso esittelee sisaisen maailman ristiriitoja
ja pohjustaa Alman kuolemaa: tuonpuoleisuuden odotus suuntaa elaman
ennenaikaiseen paattymiseen samaan tapaan kuin Kiven runossa ”Eksynyt
impi” (analyysista ks. Griinthal 2018 seka Karhu tassa teoksessa). Alman
kuolemaan ja hautajaisiin keskittyvat sakeistot 9—I1 paattavat runossa
kuvatun yksittaisen elamankaaren ja avaavat pohjan yleisemmille mur-
heen ja toivon pohdinnaoille, joille viimeisen kolmen sakeiston jakso tuo
nousujohteisen kasittelyn.

Asetelmallinen sommittelu nakyy kahtena runon lapaisevana me-
netelmana: toisteisuutena ja vastakohta-asemointina.Valtaosa sakeistoista
(2.,4-7.,9.ja 13.—14.) on sisdisesti toisteisia siten, etta nelisakeisen sa-
keiston ensimmainen ja jalkimmainen saepari ilmaisevat saman sisallon.
Nain syntynyt kertaava toisto mahdollistaa kulloiseenkin aiheeseen kaksi
tulokulmaa (esim. 2. ja 4. sakeisto) tai savytyksen tapaa (esim. 4. ja 9.
sakeisto). Lisaksi kaksi sakeistod muodostaa toistoparin: kuudes ja seit-
semas sakeisto ovat samansisaltoisia, mutta ensimmainen on toteava ja
jalkimmaisen esitystapa on kysyva. Nain asia ensin todetaan ja sitten huo-
mio kohdennetaan haaveilun sisaltoihin. Runon puhuja ei kuitenkaan avaa
Alman ajatuksia vaan ainoastaan kuvaa ulkoisesti havaittavan uneksinnan
ja riutumisen.

Ne sakeistot (1., 3., 8.ja 10.—12.), joissa toisteisuutta ei ole, sisalta-
vat yleensa vastakohtaparin: ensimmainen sakeisto kuvaa Alman ulkoisesti
hyvia lahtokohtia elamaan mutta myos aidin menetysta. Kolmas sakeisto
kertoo Alman tunteiden vastakkaisuudesta, nimittdin katseen ulossuun-
tautuvasta lempeydesta ja huulten sisaisesta murheesta. Kahdeksas
sakeisto puolestaan esittelee Alman kieltiman maallisen rakkauden mut-
ta samanaikaisesti hanesta muille suuntautuvan lahimmaisenrakkauden.
Vastakkainasettelujen kautta luodut jannitteet ovat Kiven runoille laa-
jemminkin ominainen piirre, joka pohjautuu romantiikalle tyypilliseen
vastakohtien estetiikkaan (Grunthal 1999: 322).

Runon asetelmissa voi nahda muistumia heratyskirjallisuuden
hurskaiden ihmisten elamakerroista ja muistorunojen kertovista ela-
mantarinoista. Naissa jarkahtamatta kristillisia arvoja noudattanut
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henkilo usein menehtyy ennenaikaisesti ja glorifioituu esimerkillisena.
Muistorunot jasentavat elamanvaiheet ehyeksi ja harmoniseksi elinkaa-
reksi. Esimerkiksi tunnettu Kaarina Maununtyttaren muistoruno koostuu
elamanvaiheiden ja hyveiden (esim. armeliaisuus vahaosaisia kohtaan)
idealisoinnista, kuoleman vaajaamattomyydesta ja jalkeenjaaneiden loh-
dutuksesta uskonnollisen lupauksen kautta (Pitkaranta 1999: 111).
Samoja aineksia on lasna ”Alma”-runossa. Alman riutuva katse taivaaseen
ja saattovaen uskonnollisesti savyttyva suru taas viittaavat herannaisyy-
den mukana tulleisiin tarinoihin voimakkaista uskonkokemuksista ja
uskonnollisista nayista. Herannaisyyden ydinta on juuri henkinen ikava
ja kaipaus (Grunthal 2018: 184). Kivi kuvaa joissakin runoissaan, kuten
”Rippilapset”, "Eksynyt impi ja "Immen unelma”, vastaavia uskonnollissa-
vyisia nakyja. Tosin Kiven monille runoille on tyypillista, etta hengellisilta
vaikuttavat kasitteet jaavat vaille suoria viittauksia uskonnollisiin kehyk-
siin (ks. esim. Haapala 2016: 127; Kainulainen 2016: 297). Muiden runojen
tapauksissa esimerkiksi raamatullinen sanasto tai konventionaaliset
taivasnayt vahvistavat tulkintakehysta, mutta ”Almassa” asetelma on viit-
teenomaisempi. Alman sisaanpain kaantynyt murhe ja taivaaseen katselut
liittyvat samaan ilmioon, joka on tunnistettu hurmoksellisen kansan-
heratyksen kokeneiden naisten kaytoksessa naiden pyrkiessa hartailla
mietteilla ja kilvoittelulla armon tilaan. Irma Sulkunen (2016: 108—109
ja 124) on tarkastellut ilmiota — mutta ei Kiven runoja — artikkelissaan
”Paimentyton liikutus. Hurmosheratykset, sekularisaatio ja maailmanku-
van muutos”.

Idealisoitu hahmo

Alman idealisoitu hahmo viittaa erityisesti Kiven lyriikan toistuviin nais-
kuviin, joiden ihanteellisuus on saanut huomiota aiemmissa tutkimuksissa.
Alman tyyppinen "nuori nainen, joka neitseellisessa puhtaudessaan ja
jalossa, elavan uskon innoittamassa inhimillisyydessaan vaikuttaa puhdis-
tavasti ja kohottavasti ymparistoonsa”, on runoudessa yleinen hahmo ja
esiintyy usein Kiven tuotannossa (Alanen 1947: 69; ks. Grunthal 2018:
185). Alman henkilokuvaa rakennetaan seka suoraan kuvaamalla etta ver-
tausten kautta, kuten runon kolmannesta ja neljannesta sakeistosta on
havaittavissa.

Toki leppeyttd ja lempee taynna
loisti Alman katsanto,

mutta hymy synkee, murheellinen
vaikkyi hanen huulillans.

Tyyni oli han kuin pohjan valo
vuorten kiireil kesa-yos,
lempea kuin lehdikkainen saari,
kosk on myrsky vaijennut.

Alman tunnemaailma esitetaan kaksijakoisena, ja se konkretisoidaan
paikantamalla kasvon osiin: nimittain lempean katseen ja murheellisen
hymyn samanaikaiseen surumielisyyteen. Paikannustapa ei ole Kiven lyrii-
kassa harvinainen: ihmisen otsa, katse ja huulet ilmaisevat tunnetiloja, ja
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ilmeikkyyden kuvaamisen sijaan nimetaan kasvonpiirteista tulkittava tun-
ne. Ristikkaisten tunteiden savyttama mielenhaikeus kuuluu romantiikan
esteettisiin tunteisiin (aesthetic emotions), joille ovat tyypillisia tunnekir-
jon myonteiset ja kielteiset aspektit erivahvuisina kombinaatioina (Brady
& Haapala 2003).

Alman idealisoitua luonnetta kuvataan yksinomaan tyyneksi ja lem-
peaksi, mika ilmenee myos pyyteettomana toisten auttamisena. Neljannen
sakeiston vertaukset rinnastavat varsin konventionaalisesti toisiinsa luon-
nossa tulkittavan ja luonteessa ilmenevan lempeyden. Lisaksi vertauksiin
valikoituneet vuorinakymat ja tuuhea lehto toistuvat seka Kiven lyriikassa
ettda romantiikan luontokuvastossa. E. A Saarimaa (1951: 54) kayttaakin
”Alma”-runon neljatta sakeistoa esimerkkina Kiven tavasta sommitella
laajoja perattaisia kuvia romantiikan tyyliin.

Viides sakeisto erittelee nakyviin lahimmaisenrakkauden ulottu-
vuuksia.

Riensi viheljainen immen luoksi,
avun, turvan aina sai,
lohdutuksen murheellinen mieli,
armon aina rikkoja.

Altruismi suuntautuu moniaalle: Alma tarjoaa surkeassa asemassa oleville
("viheljainen”) avun ja turvan seka murheellisille lohdutuksen. Sakeistossa
sana "rikkoja” viittaa jotakin tuomittavaa tehneeseen, mutta hankin saa
Almalta armon ja anteeksiannon. Nain aineellisesti tai moraalisesti hei-
koilla olevat paasevat saman lohdun piiriin kuin suruihinsa juuttuneet.
Jalomielisen toiminnan motiiveiksi tarjoutuvat runossa seka Alman luon-
teenpiirteet etta kristillinen lahimmaisenrakkauden eetos. Vaikka Alman
empaattisuuden kristillista lahtokohtaa ei eksplikoida, sen voi olettaa
sellaisista savyttyneista ilmauksista kuin armo, lohdutus ja turva. Lauri
Viljianen (1954: 68) johtaakin Alman luonteen evankelisiin kasvatus-
heratteisiin, joiden tavoitteet konkretisoituvat Alman toiminnassa. Lisaksi
kahdeksannen sakeiston lopussa Alman sydamesta virtaavan rakkauden
kuvataan sateilevan taivaallisesti, ja kyseessa on nimenomaan ihmisrak-
kaus, ei rakkaus kehenkaan yksittaiseen ihmiseen — Almahan ei sakeiston
mukaan paasta ketaan “sydamensa kammioon”. limauksen “taivaallises-
ti” voi tulkita ilmentavan hengellisen rakkauden ensisijaisuutta, koska
maalliselle rakkaudelle Alma ei anna sijaa. Varsinaista rakkauden toista
osapuolta ei tarvita lainkaan, koska nuorena nukkunut altruistinen hahmo
on sellaisenaan rakkauden ilmentyma (Sihvo 2002: 285).

Aleksis Kiven runo ”Mies” (analyysista ks. Kainulainen 2016)
kasittelee samankaltaista teemaa. Siina rakkaudessa pettynyt paahen-
kilo jalostaa pettymyksensa epaitsekkaaksi muiden auttamiseksi ja
yleisinhimilliseksi lahimmaisenrakkaudeksi (Koskenniemi 1934: 211-212;
Koskimies 1974: 122—123). ”Mies”-runon toimintamotiivi ja eetos ilme-
nevat "Alma”-runossa siten, etta puuttuvan aidinrakkauden kompensointi
muovaa Alman avuliaaksi lohduttajaksi. Alma itse ei tunnu loytavan paik-
kaansa tamanpuoleisessa vaan katselee “riutuen sineyteen korkuuden”,
minka voi taivaskaipuun ohella ajatella ilmentavan tuonpuoleisuuteen tai
ylipaataan tavoittamattomaan suuntautumista. Koska Alman ajatukset jaa-
vat tasmentamatta ja nimeamatta ("Mita mietiskelee kelmee neito”), jaa
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avoimeksi, onko kyseessa subliimin kohtaaminen, eksistentiaalinen tuska
vai uskonnollis-kosminen melankolia, jossa Alma asettelee itseaan ihmisen
osaan ja elaman tarkoituksen arvoituksiin.

Lisaksi kyseessa on yleisromanttinen asetelma: Kiven kaipauksen ja
riutumisten kuvauksia seka romanttista "ikavan” poetiikkaa ovat aiemmat
tutkijat kytkeneet romantiikan yleissavyihin (esim. Lyytikainen 2007: 84—
85; Saarimaa 1951:49). Romantiikan hahmoille ovat ominaisia tuskallinen
tietoisuus todellisuuden ja haaveiden valisesta ylittamattomasta kuilusta
seka realisaation hetket, jolloin tunnistetaan haaveiden mahdottomuus.
Nain runossa aukkokohdaksi jatettya riutumisen syyta voi tarkastella
seka runonsisaisena henkilokuvan tulkintana etta laajempana romantiikan
topoksen ilmenemisena.

Hyvdn kuoleman manifesti

Runon yhdeksannessa sakeistossa kuvattu Alman kuolema kaynnistaa
lahes puolet runosta kattavan hautajaisrituaaleihin ja saattovaen suruun
keskittyvan jakson. Sakeistomaaralla mitattuna — kuusi sakeistoa neljasta-
toista —Alman kuolema ja siihen kytkeytyvat teemat saavat seka tilaa etta
huomiota. Kivella toistuva nuoren naisen kuolema jaa syyltaan epamaa-
raiseksi tai tunneliikutuksen laukaisemaksi (vrt.Viljanen 1954: 68). Kiven
tekstien kuolemahakuisuutta ja kuolemakaipuuta eritellyt Tiina Kukkonen
(2015: 82) nakee Alman ajatuksissa ehka tiedostamatontakin itsetuhoi-
suutta, josta seuraa kuolema ilman neidon aktiivista toimintaa. Kyseessa
on samanlainen riutumiseen menehtyminen, joka saa erilaisia ilmentymia
romantiikan ylivoimakkaita tunteita etualaistavassa henkilokuvauksessa.
Tassa mielessa kyseessa on pikemminkin kirjallinen henkilotyyppi: Alma
on uneksija, jonka armelias kuolema ottaa nuorena pois (Sihvo 2002:
287). Alman menehtymisen syyta ei eksplikoida, mutta taustalle on ole-
tettu asetelma, jossa tuonpuoleisessa onnelassa on parempi olla kuin
tamanpuoleisessa elamassa (Pettersson 2016: 21). Joka tapauksessa sul-
jettu elamankaari jannitteineen on runon juonellisena rakenteena. Itse
kuolinkuvaus rakentuu konventionaalisten ilmausten kautta.

Pian toki Kalman kylma tuuli
liekin timan sammutti.

Kuolon syliin tyttd kaunis nukkui,
niinkuin paiva lintehen.

Alman kuolema esitetaan odotettuna ja luontevana, mika johtuu selit-
tavan toki-sanan kaytosta: "Pian toki Kalman kylma tuuli / liekin taman
sammutti.” llmaus on kaksihahmotteinen,silla sen voi ymmartaa edellisten
sakeistojen riutumisen seurausta selittavana sisaltokytkoksena tai toisaal-
ta kertoilevaa ja puheenomaista tyylia vahvistavana sanavalintana, jollaisia
Kiven kielessa on runsaasti muuallakin. Nykysuomen sanakirja (OsaV, 1992:
731) nostaa toki-sanan kaytosta omaksi erityistapaukseksi Aleksis Kiven
tuotannon konjunktion tavoin kaytetyn ilmauksen. Annetuista esimerk-
kisitaateista toinen kytkeytyy sattumalta myos kuoleman kuvaukseen:
kyseessa on Rachelin repliikki Canziosta (" Toki tuskinpa oli han mieheksi
tullut ennenkuin Tuoni hanet temmasi pois.”).
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Ennakoivan vihjeen voi tulkita erisnimien Alma ja Kalma aanneyh-
talaisyydessa seka molempiin liittyvasta kuolemakytkoksesta. Molemmat
sanat esiintyvat kertaalleen ensimmaisessa sakeistossa ja viela toisen ker-
ran erillisissa yhteyksissa (Alma kolmannessa ja Kalma yhdeksannessa
sakeistossa). Alman henkiloon kuolema liittyy elamaa jasentavana kai-
puuna ja ennenaikaisena menehtymisena, kun taas isolla alkukirjaimella
personoitu Kalma viittaa henkiloityyn kuolemaan.

Alman kuolintapahtuman kuvaus koostuu intensiivisesta me-
nehtymisen toistamisesta, joka toteutuu kasautumana konventionaalisia
metaforia: yhdeksannessa sakeistossa on lasna tuulen sammuttaman kynt-
tilan kuvasto, poisnukkumisen metafora, vertaus laskevasta paivasta seka
personoitu kuolon syli ja Kalma, joka esiintyy myos koko runon ensim-
maisen sakeiston lopussa. Seuraavassa sakeistossa esiintyy viela tuonen
tupa. Runon ilmaisullinen valinta on kuolinkuvauksen etaannyttaminen
totunnaisten kasitteistysten kautta, jotka seka pehmentavat kuoleman ar-
mottomuutta etta estetisoivat kuolintapahtuman.

”Alma”’-runossa kuolemaan suuntautuminen motivoidaan sisaisen
levottomuuden ja riutumisen kautta, ja kuolinkuvauksessa siirrytaan ole-
tettuun levollisuuteen tai yksilon elamaa laajempaan kehykseen. Elamassa
vastakohtaisina nayttaytyvien rakkauden ja murheen samanaikaisuus ja
kuolinhetkella taydellistyva onni vaikuttavat normatiiviselta ihanteelta
Kiven teksteissa (Kukkonen 2015: 88). ”Alma”-runossa tama lahimmai-
sen rakkauden ja oman surumielen asetelma on nahtavissa, joskin Alman
“taydellistyva onni” on oletettavasti taivaspaikan lunastuksessa.Ylipaataan
riutumuksen ja murheen kaltaiset tunteet altistavat Kiven teksteissa kuo-
lemalle, ja ne voimistuvat altruistisuuteen pukeutuvan uhrautumisen ja
surumielisen onni-ihanteen vuoksi (Kukkonen 2015: 102).

Kuvaustavasta ja runon asetelmasta on nahtavissa, etta Alman
menehtymiseen liittyy samoja piirteita, joita 1800-luvun suomalaisessa
kuolemakulttuurissa liitettiin ihanteelliseen tai hyvaan kuolemaan (ks.
Koski ja Moilanen 2019: 69). Ensinnakin hyvaan kuolemaan kuuluva aja-
tus levollisesta poismenosta assosioituu kuolinkuvauksen harmonisilla ja
etaannyttavilla eufemismeilla. Hyvaan kuolemaan kuuluivat kuolinhetkea
edeltavat paattyvan elaman merkityksellisyytta korostavat tunnusmer-
kit (Alman auttamishalu, anteeksianto). Hautajaiset ovat myos vainajan
arvon manifestaatiota, joka tekee edesmenneen arvostuksen nakyvaksi
(Ilmakunnas 2019: 139). Oikeanlainen hautajaisprosessi asiaankuuluvine
surun julkituomisineen oli myos osa hyvaa kuolemaa (Miettinen 2019:
187). Alman laaja sosiaalinen jalkimuisto, ystavien ja yhteison vuolas suru
seka vainajan ja arkun koristelun yksityiskohdat viittaavat toisaalta hanen
merkitykseensa kaivattuna yksilona mutta toisaalta myos sosiaaliseen
taustaan.

Runon alussa kuvattu korea kartano ja mahdollisuus omistautua
hyvan tekemiselle voisivat viitata saatylaisyyteen, mutta olennaisempi
selitys on Torsten Petterssonin (2016: 15) havainto nimeamisen merkityk-
sesta. Yleensa nimettomaksi jaavien Kiven hahmojen joukossa ”Almassa”
nakyvaan nimeamiseen liittyy kuvaus sosiaalisesta kentasta, jossa Alma
toimii hyvantekijana ja jossa hanta siksi muistetaan. Kuitenkin runossa
kuvataan “omissa oloissaan liikkuvaa Almaa, jonka kaipuu tuonpuolei-

187



Mansikoita ja mustikoita “Alma” ja lempedn kuoleman aihelma

seen ylittaa sosiaalisten suhteiden merkityksen” (Pettersson 2016: 15).
Tassa ilmenee jalleen vastakkainasemoinnin periaate, jossa sommittelu
on nyt sosiaalisessa orientaatiossa. Lisaksi Alman yhteisollinen erityisyys
on poikkeuksellista. Naimattomana ja lapsettomana kuoleva nuori nai-
nen ei ollut viiteajankohdan kuolinhierarkiassa korkealla, koska hanen
menehtymisensa seuraukset olivat rajalliset (ks. llmakunnas 2019: 134).
Kuitenkin Alma arvotetaan kollektiivisen surun perusteella merkittavak-
si. Hanen kuolemansa on hyva myos siksi, etta se tuottaa yhteisollista
hyvaa; lohdullisen sosiaalisen tunnekanavoinnin tai tulkitun todisteen,
joka tukee yhteison jakamaa varmuutta ylosnousemuksesta, kuten runon
loppusakeisto vihjaa.

Yksilon kuolemasta kollektiiviseen toivoon

”Alma”-runon yhdeksas sakeisto on runon taitekohta, jonka jalkeen fo-
kus irtaantuu nyt kuolleesta Almasta ja runon puhuja siirtyy metaforisesti
esitetysta kuolemasta kuvaamaan konkreettisten hautajaisrituaalinen
suorittamista ja saattovaen surua (Eriika-kertomuksen ja "Alman” hau-
tajaisrituaalien vastaavuuksista ks. Sihvo 2002: 285). Runon maailmassa
Alma on fyysisesti poissa ja esiintyy siksi saattovaen mielessa poissaole-
vana ystavana, "kadonneena haamuna” ja kaipauksen kohteena. Vaikka
ruumiin kuolema on tapahtunut, sosiaalinen kuolema ei toteudu (kuo-
leman moduksista ks. Demitshev 1999: 147), silla hanen kuvataan olevan
vahvasti ja emotionaalisesti lasna surijoiden mielessa. Alman kuoleman
kautta yhteison on myos mahdollista saavuttaa laajempaa eksistentiaalista
ymmarrysta ja lohdutusta, mika on sururituaalien keskeinen funktio.

Kuollutta keskushenkiloa muistellaan myos esimerkiksi Kiven ru-
noissa "Tornin kello” (analyysista ks. Kirkkopelto 2001) ja "Oli mulla kulta
kaunoinen”. Kymmenennessa sakeistossa esiintyvia hautajaisrituaaleja ja
ruumiin valmistelua kuvataan myos runoissa "Uneksuminen”, “Eksynyt
impi” ja ”lkavyys” (analyysista ks. Nummi 2005), joista "Eksyneen immen”
tapauksessa tosin kuolinrituaalit ja haarituaalit sekoittuvat, kun immen
valmistautuminen haihin on yksiselitteisesti kuolemaan valmistautumista.
”lkavyys”-runossa taas kuolemaan suuntautuva runon puhuja ohjeistaa
omia hautajaisjarjestelyjaan.

Yhdennessatoista sakeistossa hautajaispaivan harras tunnelma saa
kehyksekseen idyllisten luontodetaljien sarjan.

Kirkas oli pyhapaivan taivas

kirkas paiva helluntain.

Metsd humisi ja linnut lauloi,
koska impi vietiin pois.

Kuolinpaivan kaunis saa rinnastuu kauniin ja lempean Alman olemukseen,
jota jo aiemmin (5. sakeistd) verrattiin idyllisina koettuihin luontona-
kymiin. Kuvauksessa on mahdollista nahda myos hengellista vivahdetta.
Siihen ohjaa hautajaisten osuminen kristilliseen helluntaihin, ja toisaalta
taivaan ja paivan kirkkaus assosioituu kirkkauteen astumisen vertaus-
kuviin. Aarne Kinnunen puhuu esseessaan “Kuolemanvarjon maassa”
Aleksis Kiven kuolemankatsomuksesta. Han nakee Kiven runojen
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kuoleman merkitsevan kristillista kirkastumista, toivoa ja uskoa ihmisen
puhdistumiseen (Kinnunen 2002: [8). "Alma”-runossakin tallainen tul-
kinta on mahdollinen, etenkin kun viimeisessa sakeistossa runon puhuja
siirtyy hetkellisen menetyksen ja surun kuvaamisesta yleisempaan kasi-
tykseen ihmisen toiveikkaasta matkasta kohti taivaan sointoa”.

Murehtivat nuoret, niinmyos vanhat,
kauan hanta kaivattiin;

muistellessa kadonnutta haamuu
kyynel juoksi virtana.

Mutta ihana on murhe tama,
sointoon taivasten se vie,

lapi kyynelsateen lempeest paistaa
toivon paiva armahin.

Kuolema nayttaytyy lempeana, koska se ei hengellisessa ajattelussa ole
sielulle lopullinen, ainoastaan etappi ennen ylosnousemusta. Tassa usko-
muskehikossa Alman kuolema ei ole traaginen. Jaljelle jaaneiden ystavien
kyyneleet ovatkin vain osin surun raskauttamia, silla lasna on uskonvarma
tietoisuus tuonpuoleisen autuudesta: epatoivon ja surun lapi suodattuu
optimismi, joka ylevoittaa saattovaen surun. Viimeisen sakeiston nosto
yksiloiden murheesta eksistentiaaliseen toivoon on asetelmaltaan hyvin
erilainen kuin vaikkapa ”Tornin kellon” lohduttomuus inhimillisen rajal-
lisuuden aarella ("Mihin vertaan ihmis-onnen?”). Runon lopussa on lasna
Kiven romantiikasta omaksuma sekoittunut ambivalentti savy (Grunthal
1999: 322-323), jonka mukaisesti murhe nayttaytyy ihanana.Tallainen ro-
mantiikalle ominainen katkeransuloinen melankolia tai suloisensurullinen
tunnelma (ks. Brady & Haapala 2003) savyttaa seka saattovaen tunne-
maailmaa etta viimeisen sakeiston vastakkaisuuksien kautta jasennettya
lupausta toivon paivasta.

Tamanpuoleisen surun ja tuonpuoleisen toivon ristiinlankeami-
nen saa kuvastonsa sateen ja paisteen limittymisesta: sinallaan luonnossa
useinkin tavattava samanaikaisuus mieltyy joko—tai-dikotomiaa rikkovan
erikoisuutensa vuoksi ylimaallisena. Konkreettisella tasolla sateen lapi
paistava aurinko vihjaa sateen hetkellisyyteen ja sita seuraavaan paistee-
seen, vertauskuvallisesti ehka rajallisen elaman ja ikuisuuden teemoihin.
”Alma”-runon lopussa konkretia on kuitenkin lasna ainoastaan kuvas-
ton taustalla, silla sade ja paivanpaiste on runossa merkityksellistetty irti
kirjaimellisesta tulkinnasta. Kyynelsade-yhdyssanan maariteosa kytkee
pisarat kyyneleisiin, aiemmin kuvatun surun ilmentajaksi, ja ilmauksessa
“toivon paiva” genetiiviattribuutti lataa vuorokaudenajalle metaforisen
tason. Hartauskirjallisuudestakin tuttu ilmaus viittaa toiveeseen ylos-
nousemuksesta. Monissa uskomusjarjestelmissa kuolema on nahty
askeleena ylospain kosmologisessa ja henkisessa hierarkiassa, jolloin
biologista tuhoutumista seuraa henkinen (jalleen)syntyma tai ylosnou-
semus. Tallaiseen maailmankuvallisen luottamuksen sanallistamiseen
runo paattyy ja sulkee siten yksilon altruismia, yhteisollista muistamista
ja kollektiivista uskoa limittavan sosiaalisen kehyksen.

Nain viimeisen sakeiston kyynelsadekuviossa ovat rinnakkain yk-
sittaiseen tilanteeseen (Alman kuolema) sitoutunut suru seka yleinen
inhimillinen ja metafyysinenkin murhe. Naita vasten piirtyy uskonvarma
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odotus, minka vuoksi murhe savyttyy ihanaksi ja toivon paiva nime-
taan armaaksi ja lempeaksi. Tama luonnehdinta on rinnakkainen Alman
luonnekuvauksen kanssa, mika mahdollistaa ajatuksen, etta Alman
lahimmaisenrakkaus voidaan nahda etidisena tai lupauksena taivaan
oloista — silloin viidennessa sakeistossa mainitut turva, lohdutus ja armo
syvenevat konkreettisesta auttamisesta kristillisiksi kasitteiksi. Samalla
runo kasvaa yksittaisesta elamankaaresta kasitykseen ihmisen osasta
maailmassa, jolloin seka kuolintapahtuma etta kuoleman jalkeen oletet-
tu olotila on mahdollista savyttaa lempeiksi.

Runo ”Alma” edustaa Kiven lyriikkaa kenties jopa prototyyppisesti.Talla
luonnehdinnalla tarkoitan, etta runo asettaa nakyviin toistuvia aihelmia,
kasittelytapoja ja esityskeinoja. "Almassa” ilmenevat esimerkiksi Kiven
lyriikan romantiikkapiirteet ja elamantarinaa kertovan runon konven-
tionaaliset asetelmat, naiskuvan ihanteellisuus, viitteellisesti lasna oleva
hengellisyys seka luontovertausten kautta valitetty kuvaus. Samat seikat
ovat saaneet tutkijoiden huomiota muissa Kiven runoissa ehka siksi, etta
aiemmat tulkitsijat ovat nahneet kasittelytavan naissa muissa runoissa
jollakin tapaa onnistuneempana ja siksi "Alma” on ohitettu vain saman ai-
heen rinnakkaisilmiona. Kuitenkin jos Kiven lyriikan aineksia verkotetaan
runojen valilla, ”Alma” asettuu kohtaan, josta on mahdollista osoittaa
kytkoksia ja variaatioita usean runon suuntaan. Lempean kuoleman
aihelma on asetelmallinen osa monen runon tarinaa: se on dramaattinen
ja koskettavuutta tuova elamankaaren paate, pohja ihmisen rajallisuu-
den pohdinnalle seka runon henkiloiden tunnereaktioiden laukaisin.
Koko Kiven lyriikassa voidaan erottaa esityksia kuolemaan suuntau-
tumisesta, kuolintapahtuman kuvauksia seka kuolemaa seuraavien
asioiden visiointia. Kaikille naille on yhteista, etta kuolema nayttaytyy
lempeana ja se esitetaan vapauttavana ja estetisoituna. "Almassa” tama
asettelu on esitetty ehka muita runoja keskitetymmin ja ilman voi-
makkaiden rinnakkaisteemojen lasnaoloa suhteellisen suoraviivaisen
elamantarinan ja sen eksplikoidun merkityksellistamisen kautta.
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