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Tutkielmassani kasittelen naisten itsemurhiin suhtautumista Suomessa vuosina 1880—-
1900. Tutkimuskysymysta lahestyn kaunokirjallisen paalahdeaineiston, Minna Canthin
Epdluuloon (1891), Ompelijan (1894) ja Anna Liisan (1895), kautta. Tutkimuskohteena
ei kuitenkaan ole Minna Canth eikd hanen tuotantonsa sindlladn, vaan hanen
teoksistaan valittyvat asenteet. Canthin teosten ohella kdytan lahteina 1800-luvun
itsemurhatutkimuksia, Canthin kirjeita, lehtikirjoituksia ja hanen teoksistaan
kirjoitettuja kirja- ja teatteriarvosteluita. Itsemurha asettuu tutkielmassani tieteen,
maallikoiden ja kristinuskon nakemysten kontekstiin.

Kasittelen itsemurhaa tyossani sukupuolittuneena, naiserityisena, ilmiona. Naista ja
naiseutta koskeneet oletukset, odotukset ja kuvitelmat seka naisihanteet ovat tyoni
keskidssa. Luen itsemurhaa naita mielikuvia vasten ja kysyn, miten ne suhteutuvat
toisiinsa. Itsemurha piirtyy siten tutkielmassani teoksi, jossa naisihanteet ja tosielaman
naiset térmaavat toisiinsa. Sukupuolen, naiseuden, ymmarran diskursiivisena, sosio-
kulttuurisena ja historiallisena konstruktiona, joka todentuu ja saa ilmauksensa
naiseuden omaksi ottavassa yksilossa. Tutkimuksellisena tyokaluna kdytdn
feministitutkija Teresa de Lauretiksen teoriaa, jossa sukupuolen yhdeksi rakentumisen
alueeksi nahdaan kulttuuriset tekstit, kuten naytelmat ja novellit.

Naisen itsemurha nayttaytyi tutkielmassani monitahoisena ilmiona, joka heratti
henkiin ihmistunteiden laajan kirjon. Suhtautuminen vaihteli tuomitsemisesta, saalista,
kauhusta, pelosta ja inhosta aina ymmarrykseen ja jopa nauruun saakka.
ltsemurhaajan sukupuoli, naiseus, vaikutti siihen, etta teko tuomittiin jyrkemmin kuin
miehen vastaava. Ajan kadsitysten mukaan itsemurha soti “naisen ominaisluontoa” ja
ylipdatdan kaikkea naisellisena pidettyd vastaan. Itsemurha hahmottuikin
tutkielmassani naiseuden vastustamisen paikaksi, teoksi, joka horjutti naista ja
naiseutta koskeneita kasityksid. Kirjallisuudessa ja huumorissa itsemurhaa puolestaan
kaytettiin tehokeinona, jonka tarkoituksena oli kiinnittdd huomio yhteiskunnallisiin
epakohtiin. Huumori osoittautui myos keinoksi, jolla kasiteltiin kipeitd, pelottavia ja
ahdistavia asioita, kuten itsemurhia.

Asiasanat: 1800-luku, itsemurha, kaunokirjallisuus, kristinusko, Minna Canth, naiseus,
naishistoria, naisihanne, sukupuoli, Suomi, tiede, vuosisadan vaihde
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1. JOHDANTO

1.1 Synkkyys valtaa mielet ja kielet

ltsemurha. Se on yhdeksan viattoman kirjaimen muodostama vihelidinen sana, joka
takertuu lausujansa kurkkuun, saa hadnet nieleskelemdan ja vaientaa kepedn
kahvipoytdkeskustelun. Syntyneen kiusallisen hiljaisuuden vallitessa kukin tahollaan
yrittda kuumeisesti miettia, miten sanansa asettelisi ja mihin savyyn ne lausuisi. Kun
hiljaisuus sitten viimein rikkoutuu, daneen lausutut mielipiteet ovat monenkirjavia,
niissé on kuultavissa kaikuja aina saalista ja myotatunnosta halveksuntaan ja
tuomitsemiseen saakka. Useimmiten keskustelu kuitenkin tyrehtyy jo heti alkuunsa ja
puheenaihe kaantyy nopeasti toisaalle, turvallisemmille vesille. Itsemurha on
Suomessa sana, jota ei —ainakaan kovaan daneen — sovi seurassa lausua.

Tama itsemurhasta puhumisen vaikeus, suoranainen vaikenemisen muuri, on
antanut lahtosysayksen tutkimukselleni, jossa etsin vastausta kysymykseen, kuinka
Suomessa suhtauduttiin naisten itsemurhiin vuosien 1880-1900 vdlisend aikana.
Taman lisaksi tutkimuksellani on toinenkin tarkoitus: rikkoa aihetta ymparoiva korvia
vihlova hiljaisuus — olla rauhanhairitsija, joka pakottaa ajattelemaan ymparoivaa
todellisuutta, jossa itsemurhat ovat totisinta totta.’

1800-luvun loppu, fin de siécle, on henkisen ilmapiirinsd puolesta mita oivallisin
ajanjakso itsemurhien tarkastelulle. Juuri tuolloin eurooppalaista kehitysoptimismia
alkoivat varjostaa pessimismin synkat pilvet, jotka loivat ikdvan varjon ennen niin
valoisalta nayttaneeseen tulevaisuuteen. Rappio, tuho ja sairaudet nayttivat vaanivan
poloista ihmislasta likipitden jokaisen nurkan takana, ja tama toivottomuus nakyi
esimerkiksi 1800-luvun puolivdlin jalkeen syntyneessd degeneraatioteoriassa. Sen
mukaan ihmiset tulisivat heikkenemaan perinndllisesti ja sukupolvittain, jolloin tdman
"kehityksen” paatepisteend olisi steriili ja mielisairas yksilo. Samaan aikaan erityisesti
sivistyneistt‘m2 keskuudessa oli tavattoman vyleista karsia erilaisista hermotaudeista,
esimerkiksi heikkohermoisuudesta, ja niinpa 1800-luvun loppua ja 1900-luvun alkua

onkin nimitetty my6s “hermostumisen aikakaudeksi”®. Herkkdhermoisuutta ei

! Vuonna 2008 Suomessa tehtiin yhteensd 1033 itsemurhaa, joista miesten itsemurhien osuus oli 801 ja
naisten 232, ks. Tilastokeskus: Itsemurhan tehneet idn ja sukupuolen mukaan 1921-2008
<http://pxweb?2.stat.fi/Database/StatFin/ter/ksyyt/ksyyt fi.asp>.

’> Nouseva keskiluokka, joka halusi vakiinnuttaa asemansa ja korvata yldluokan vallankahvassa, ks.
Haggman 1994, 23-26.

* Esimerkiksi aiheeseen perehtyneen Minna Uimosen tutkimus kantaa nimed Hermostumisen aikakausi,
ks. Uimonen 1999. Hermovaivojen yleisyyttd selittdd se, ettd 1800-luvun lopulla mielenkiinto erilaisia
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vuosisadan vaihteessa pidetty vield varsinaisena mielisairautena, jollaiseksi se
kuitenkin suotuisissa olosuhteissa saattoi kehittya. Hermostuneisuus maaritti siten
1800-luvulla jatkumoa, jonka toisessa paassa oli terve ja toisessa mielisairas ihminen,
jolloin raja hullun ja taysipaisen valilla oli hailyva. Kyse oli pikemminkin aste- kuin
laatueroista.*

Osa 1800-luvun lopun tieteellisista teorioista povasi ihmiskunnalle siten perin
synkkaa tulevaisuutta: ikdan kuin se olisi ollut taivaltamassa kohti omaa tuhoaan. Tata
tunnetta eittdmatta vahvisti se, ettd koko 1800-luvun ajan itsemurhat olivat
Euroopassa yleistyneet, Englannissa jopa siind maarin, ettd ihmiset alkoivat puhua
maata piinaavasta itsemurhamaniasta. Myds Suomi, jossa itsemurhia oli aiempina
vuosisatoina tehty vahan, otti — ainakin tilastojen valossa — osaa tahan murheelliseen
kehitykseen. Kuolinsyytilastojen mukaan itsemurhien lisddantyminen oli alkanut jo
1700-luvun lopulla mutta todellinen kdanne tapahtui 1890-luvulla ja 1900-luvun alussa,
jolloin Suomi alkoi lahesty3 itsemurhaintensiteetissa kansainvalists tasoa.’

ltsemurhien yleistyminen voi osittain kuitenkin selittyd asenteiden muutoksilla.
Suhtautumisen lieventyessd itsemurha voitiin aiempaa helpommin myo6s nimeta
itsemurhaksi, jolloin ilmapiirin vapautuminen nakyi kuolinsyytilastoissa.6 Aikalaisissa
itsemurhatapausten yleistyminen, kuviteltu tai todellinen, aiheutti joka tapauksessa
huolta, jolloin itsemurhista oli 1800-luvun loppuun mennessa tullut yha nakyvampi osa
suomalaista yhteiskuntaa ja arkea.

Eras taho, joka joutui erittdin konkreettisella tavalla tekemisiin ndiden nousevien
itsemurhalukujen kanssa, oli kirkko. Koska kirkon tehtdvana oli saattaa vainaja maan
poveen, oli sen my0Os paatettava, millaiset maahanpanijaiset itsemurhan tehneelle sai
pitdd. Aiempina vuosisatoina itsensa surmanneen vainajan kohtalo oli ollut kova, silla
esimerkiksi Kuningas Kristofferin maanlaki vuodelta 1442 maarasi, etta itsemurhan
tehneen ruumis oli vietdvd metsadn poltettavaksi.” 1800-luvulle tultaessa asenteet

olivat jo huomattavasti lieventyneet, eikd ruumiita enda poltettu rovioilla. Keskustelua

neurooseja kohtaan lisdantyi ja syntyi my6s aivan uusia diagnooseja, jolloin todettujen hermotautien
maara vastaavasti kasvoi. Palaan tdhan tarkemmin luvussa 2.1, ks. Uimonen 1995, 255-256; Uimonen
1999, 7-8.

* Uimonen 1999, 8, 25, 80-81, 83-84; Tuohela 2008, 19-20.

> Anderson 1987, 243-248; Corbin 1990 (1987), 646; Nygard 1994, 31-34.

® Tilastoinnin ongelmia kasittelen tarkemmin luvussa 3.1.

7 Nygard 1994, 111, 119, 122. Vield vuoden 1734 laissa oli maarays, jonka mukaan vain pyovelit saivat
kasitella itsemurhaajan ruumiita. Pybveleihin perehtyneen Hannele Klemettilan mukaan ammattia ei
mielletty keskiajalla kovinkaan kunnialliseksi ja oletettavaa on, ettei suhtautumisessa ollut tapahtunut
suurempia muutoksia 1700-luvulle tultaessa, ks. Nygard 1994, 112; Klemettila 2008, 86.
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aihe kuitenkin heratti edelleen ja 1800-luvun lopulla itsemurhien yleistyessa
kirkollisissa piireissa pohdittiin niin itsemurhaajien oikeaoppista hautaamista kuin sita,
miten mielenhairidssa tekonsa tehneisiin tulisi suhtautua.®

Tdssa osin pessimisminkin savyttamassa ilmapiirissa tyoskentelivat myos 1800-
luvun lopun kirjailijat. Aikakauden suurten ismien — realismin ja naturalismin —
hengessa he marssittivat kirjalliselle estradille henkilokavalkadin, joka ulottui portoista
aina rikollisiin ja rapajuoppoihin saakka. Kummankin kirjallisuudensuuntauksen
vaatimuksiin kuului ensinnakin se, ettd todellisuutta tuli kuvata sellaisena kuin se oli,
jolloin rumaa ei saanut taiteen nimissa muuttaa kauniiksi. Toisekseen ne molemmat
ammensivat ihmiskadsityksensa aikakauden luonnontieteellisistda ja ladketieteellisista
teorioista, kuten evoluutio- ja perinndllisyysteorioista. Yhteisesta perustastaan
huolimatta niiden ihmiskuvaukset erosivat toisistaan. Siind missa realismi uskoi
ihmisen kehitysmahdollisuuksiin, naturalismi kielsi sen determinismin hengessa:
ihminen ei voi vaikuttaa omaan kohtaloonsa. Kuten kirjallisuudentutkija Minna Maijala
toteaa, nadiden kahden kirjallisuudensuuntauksen valinen ero ei kuitenkaan ollut jyrkka
vaan kyse oli — jalleen kerran — aste-eroista.’

1800-luvun lopun kirjailijoiden teoksiin 16i vahvasti leimansa myds uskomus siita,
ettd moraalittomuuksia tutkimalla epdnormaali voitaisiin parantaa normaaliksi, ja tama
ajattelutapa puolestaan heijastui kirjailijoiden teosten aiheisiin. Tama pati myoés Minna
Canthiin  (1844-1897), jonka ymparilla kaytiin kenties 1800-luvun lopun
merkittavimmat kirjalliset polemiikit. Erityisesti hdnen teostensa naiskuvaukset
herattivdit mieskriitikoissa paheksuntaa, silla Canth ei suostunut esittamaan
teoksissaan naista sellaisena kuin hanet oli totuttu nakemaan: sivedna yhteiskunnan
moraalinvartijana.lo Ei, Canthin naiset olivat toista maata: he pettivat, joivat ja olivat
viela paélle paatteeksi itsetuhoisiakin. Ndma “moraalittomat” ja itsemurhaavat

sankarittaret ovat myds tassa tutkimuksessa suuressa roolissa.

1.2 Kysymysten, kdsitteiden ja Idhdeproblematiikan darella
Tutkimukseni keskiossa on kysymys siitd, miten Suomessa suhtauduttiin naisten

itsemurhiin vuosina 1880-1900. Ongelman ratkaisemisessa apuna ovat Canthin kolme

8 Sihvo 1989, 150-151; Nygard 1994, 112, 122-131.
? Lappalainen 2000, 23-24, 30, 33; Maijala 2008, 29-32; Rossi 2009, 34, 51, 55.
1% L appalainen 2000, 69; Maijala 2008, 32.



surun sankaritarta, Elli, Martha ja Anna Liisa®, joiden kautta lihestyn naisten
itsemurhia ympardinytta asenneilmapiiria. Canthin naisten roolina tdssa tydssa on
toimia ndiden asenteiden paljastajina, valottajina ja ilmentdjind. Koska
tutkimuskohteenani ei ndin ollen ole Minna Canth eikd hdanen tuotantonsa sinadllaan,
en hanen nimedaan myodskadan mainitse tutkimukseni otsikoissa, saatikka sitten tyoni
varsinaisessa nimessa.

Tutkimuksessani kulkee rinta rinnan kaksi toisiinsa limittyvaa tasoa, Canthin tekstit
ja 1800-luvun lopun aikalaiskeskustelut. Ne leikkaavat toinen toisiaan, ovat dialogissa
keskendan ja myos rakentuvat suhteessa toisiinsa, jolloin kokonaiskuvan, naisten
itsemurhia koskeneiden suhtautumistapojen, hahmottamiseksi luen niitd ristiin
yhtymakohtia ja eroavaisuuksia etsien.

Ndin ollen tarkastelen ensinndkin Ellin, Marthan ja Anna Liisan kuvitteellisia
kohtaloita, jolloin yritan selvittda, miten Canthin teksteissa itsessaan suhtauduttiin
naisten itsemurhiin. Sen tdhden kiinnitdn erityistd huomiota siihen, millaisissa
tilanteissa itsemurha nousee niissa esiin, miten siita puhutaan ja miten se mahdollisesti
selitetadn ja taustoitetaan lukijalle. Kyse on talléin myds korvien herkistamisesta —
Kalle Pihlaisen ajatusta mukaillakseni — niille suunnille, joihin tekstit avautuvat ja joiden
kautta Canthin teosten kontekstit ovat |6ydettévissa.™

Yhtena tdllaisena avautuvana kontekstina on 1800-luvun lopun muu
kaunokirjallisuus, jonka kanssa Canthin teokset keskustelivat ja jonka osaksi ne
limittyivat. Nain ollen minun on kiinnitettava huomiota tutkimusajankohtana vallalla
olleisiin kirjallisuudensuuntauksiin ja niissa toistuneisiin teemoihin, jolloin Canthin
tekstien maailma henkildineen, tapahtumineen ja ajatuksineen tulee samalla
paremmin ymmarretyksi.

Aikakauden kirjallisuuskenttaan kytkeytymisen lisaksi tutkimani novellit ja
ndytelmat olivat yhteydessa myos ympardivaan todellisuuteen, silla mikdaan teos ei
synny tyhjiossa. Kirjoittamisajankohdan maailma kirjautuu teksteihin aina jollain lailla,
esimerkiksi kaytetyn kielen muodossa — halusipa kirjailija sitd tai ei. Toisen tason
tarkastelu tapahtuukin juuri ndissad teosten vihjaamissa suunnissa, jolloin huomioni
kohteena ovat ne tahot, jotka 1800-luvun lopussa kasittelivdat itsemurhaongelmaa.

Taten mukana on niin ladkareiden, kirkonmiesten, lainsdatdjien, sosiologien kuin

" Elli on novellin Epdluulo (1891), Martha novellin Ompelija (1894) ja Anna Liisa ndytelman Anna Liisa
(1895) paahenkilo. Esittelen teokset tarkemmin luvussa 1.3.
* pihlainen 2001, 312.



maallikoidenkin itsemurhapohdintoja. N&itd nakodkulmia tarkastellessani keskityn
eritoten siihen, millaiseen adanensdavyyn aiheesta puhuttiin, millaisia selityksia
itsemurhalle annettiin, miten aikalaiset kokivat itsemurhan ja millaisia reaktioita se
heissa aiheutti. Kyse on siis sen 1800-luvun lopun asenneilmapiirin hahmottelusta,
jossa Canthin teokset syntyivat ja jota ne kommentoivat.

Kaunokirjalliset tekstit muodostavat tarkean osan lahdeaineistostani, jolloin tahan
seikkaan on syytd pysahtyda hetkeksi. Kaunokirjallisuuden ja historiankirjoituksen
yvhdistaminen ei aina ole ollut taysin mutkatonta, silla pohdintaa ovat aiheuttaneet
esimerkiksi kaunokirjallisten tekstien lahdearvoon liittyvat seikat, fakta—fiktio-jaon
perustelut ja myds kysymys siitd, onko tuo jako ylimalkaan edes mielekds.” Itse en
kuitenkaan nde nadiden kahden yhdistamista ongelmana, silla lopputuloksen
onnistuneisuus riippuu pitkalti siitd, mita |ahteeltd kysytdaan ja miten kaunokirjallisen
Iahteen totuusarvo madritelldan.

Kaunokirjallisuutta ei tulisikaan Iahestya ahtaan totuusarvokasityksen kautta. Sita ei
siis pitdisi alistaa pelkaksi tapahtumabhistorialliseksi dokumentiksi, koska talléin huomio
kohdistuu yksinomaan tekstin totuudellisuuden arviointiin, jolloin kaunokirjallisuuden
tarjoamat moninaiset mahdollisuudet jaavat kayttamatta. Hedelmallisempaa onkin sen
sijaan keskittya siihen, mitd kaunokirjallinen teksti kertoo — tai jattdaa kertomatta —
kirjoittamisajankohtansa ajattelutavoista eli niista asenteista, ajatuksista ja oletuksista,
jotka teosta kirjoittaessa olivat mahdollisia. Kuten Pihlainen toteaa, kyse ei talléin enaa
ole ”[--] niinkdan tekstin historiallisesta totuudellisuudesta, vaan niista
mahdollisuuksista, joista sen olemassaolo todistaa.”**

Erdas kaunokirjallisuuden hyveista onkin juuri se, etta se pystyy parhaimmillaan
herattamdan  henkiin  tutkittavan  aikakauden  kokonaisuudessaan.  Koska
kaunokirjallisuus mahdollistaa dialogin, samalla sivulla voi esiintyd toisilleen taysin
vastakkaisia, ristiriitaisia tai jopa kiellettyjakin nakdkantoja, jolloin menneisyys avautuu
tutkijan silmien eteen moniadnisend, lukemattomien mahdollisuuksien ja
valintatilanteiden maana. Taman ominaisuutensa vuoksi kaunokirjallinen tuotos voikin
toisinaan kertoa jotakin sellaista, josta muut lihteet vaikenevat taysin.™

Oma kasitykseni faktan ja fiktion jaon mielekkyydestd seurailee Dorrit Cohnin

ajatuksia. Han kiistdd teoksessaan Fiktion mieli (2006) Hayden Whiten esittdman

B pihlainen 2001, 303-305.
“ pihlainen 2001, 312-313.
' pihlainen 2001, 314-315; Osterberg 2002, 62.



ajatuksen, ettd myos historiankirjoitus olisi erddnlaista fiktiota, jossa juonellistamisen
avulla kertoja pyrkii luomaan menneisyyden tapahtumista johdonmukaisen ja
yhtendisen tarinan. Taman Cohn siis kieltdd ja sanoo asian olevan pikemminkin
painvastoin: historiankirjoituksen ja fiktion valilla on selvia eroja. Naihin eroihin kuuluu
esimerkiksi se, ettd fiktiivisessa tekstissa esitettyjen, ulkopuolista maailmaa koskevien
vaitteiden ei tarvitse pitda paikkaansa. Fiktion ei myoskaan taydy yksinomaan viitata
tekstin ulkopuoliseen todellisuuteen vaan se voi yhtd hyvin viitata my6s omaan
sisdiseen, kirjailijan itsensa luomaan maailmaan.*®

Historiankirjoituksen lahtékohdat taas ovat Cohnin mukaan sangen toisenlaiset.
Tavoitteena on talléin saada lukija vakuuttuneeksi siita, ettd teokseen kirjoitetut asiat
todella olivat tapahtuneet jo ennen kuin historioitsija tarttui kynaan ja alkoi kirjoittaa
niistd. Taman vuoksi historiankirjoituksen tulee perustua todennettavissa oleviin
seikkoihin, esimerkiksi historiallisiin |ahteisiin, ei mielikuvitukseen.!” Fakta ja fiktio
eroavat mielestani tarkoitusperiensa ja tavoitteidensa osilta siindkin mielessd, ettei
fiktion ensisijaisena tehtdavana ole, kuten tieteellisellda tekstilla on, tuottaa
todennettavissa olevaa tietoa maailmasta.

Erds toinenkin seikka kaipaa tdasmennystd, nimittdin se, miten ymmarran
sukupuolen kasitteen ja miten sukupuolisuus nakyy tyossani. Joan W. Scottin tapaan
viittaan sukupuolesta puhuessani historialliseen ja sosiaaliseen kategoriaan, jonka
avulla on mahdollista merkityksellistda valtasuhteita.  Scottilaisittain tulkittuna
sukupuoli on luonteeltaan prosessuaalista, se on jatkuvaa joksikin tulemista — ei
jonakin olemista — jossa vaikuttavat kulttuuriset maaritelmat miehelle ja naiselle
ominaisesta kdytoksests ja olemuksesta.'®

Ajattelutapaani on vaikuttanut myo6s feministitutkija Teresa de Lauretiksen
sukupuolta koskevat pohdinnat. De Lauretiksen mukaan sukupuoli rakentuu erilaisissa
kulttuurisissa teksteissd (kirjallisuus, elokuvat), institutionaalisissa kaytdnteissa
(uskonto, perhe) ja arjen tavoissa (eleet, hiustyyli). Sukupuoli on siten osittain
representaatio, sosiokulttuurinen rakennelma, joka kuitenkin todentuu ja realisoituu
yksildissa vasta silloin, kun he omaksuvat tuon representaation omakseen, osaksi omaa

identiteettidan ja sitd kautta ilmentavat sitd kaytoksessaan, teoissaan ja puheissaan.

!¢ cohn 2006, 19, 25-27. Kuten Ann-Catrin Hatje toteaa, ihmiseldama on sitd paitsi niin monimutkaista,
ettei siitd voida kirjoittaa yhtendista ja johdonmukaista kertomusta, jolla olisi selked alku ja loppu, ks.
Hatje 2009, 110.

'” Cohn 2006, 25-27.

' Scott 1986, 1056, 1067; Ostman 2000, 280-281.



Sukupuoli ei siis ole pelkdstdan sosiaalinen konstruktio, silla se tarvitsee todentuakseen
ihmisruumiin, joka ottaa sukupuolen omakseen ja johon sukupuoli toisaalta myds
juurrutetaan.’

Omassa tyossani korostuvat 1800-luvun lopulla vallinneet kasitykset, oletukset,
vaatimukset ja kuvitelmat ilmiostd nimeltd nainen ja naiseus. Kyse on siten myds
naisihanteiden kasittelysta. Itsemurha taas oli saré 1800-luvun lopun naista koskevissa
ideaaleissa — eradnlainen leikkaus- tai kohtauspiste — jossa lihaa ja verta olleet naiset ja
aikakauden naisihanteet t6rmadsivat toisiinsa. Tai, kuten de Lauretis asian kenties
ilmaisisi, itsemurha on tutkimuksessani teko, joka avaa ndakyman Naiseen kulttuurisena
konstruktiona ja naisiin todellisina, historiallisina olentoina.”

Sukupuolittuneisuus on tydssani lasna toisellakin tapaa. Kuten kulttuurihistorioitsija
Kirsi Tuohela toteaa, 1800-luvun lopulla jokainen eldaméanalue oli korostuneen
sukupuolittunut. Tama pati niin kirjallisuuteen, jossa tietyt kirjallisuudenlajit nahtiin
naisellisina ja naisille erityisen sopivina, kuin myo6s tapauksiin, joissa yksilé tappoi
itsensd. ! Ty6ssani tarkastelen itsemurhaa nimenomaan sukupuolittuneesta, naisten
itsemurhiin keskittyvasta nakoékulmasta kasin. Erityisen kiinnostunut olen siitd, miten
itsemurhaajan sukupuoli, naiseus, vaikutti suhtautumistapoihin aikana, jona naiseus jo
itsessdan tarkoitti tietynlaista normista, miehestd, poikkeamista. Tyoni keskiossa on
siten kaksinkertainen poikkeavuus: naiseus ja itsemurha. Ne muodostavat tydssani
yhdistelman, jossa seka itse teko, itsemurha, ettd sen tekija, nainen, kuuluvat
molemmat yhteiskunnan marginaaliin.

Tahan saakka olen puhunut itsemurhasta jonkinlaisena itsestaan selvyytena, joka ei
selittelyja tai maarityksia liiemmin kaipaa. Jo pelkkdand sanana ”"itsemurha” on
kuitenkin verrattain nuori. Suomen kieleen se ilmestyi vasta vuonna 1874, jolloin Elias
Lonnrot kaansi Finsk-Svenskt Lexikon -sanakirjassaan ruotsin sjelfmord-sanan
"itsemurhaksi”. Ennen Lonnrotia itsemurhaajia oli lakiteksteissda ja kirkkolaissa
nimitetty “henkens hukkaajiksi”, ”itsens tappajiksi” ja ”itsenssurmaajiksi”.?*

Toinen huomionarvoinen seikka on itsemurha-kdsitteen naenndinen selvyys.

Arkiajattelussa itsemurhalla on totuttu tarkoittamaan sellaista tekoa, jossa ihminen

' paasonen 2010, 47; De Lauretis 2004, 51, 82-83.

?® Koivunen 2000, 109; De Lauretis 2004, 48.

*! Tuohela 2008, 35-36.

%2 Kolehmainen 2003, 32—-33. Lonnrot kaytti sanakirjassaan “itsemurhan” rinnalla myos toista, niin ikdan
ruotsalaista lainaa ollutta termia, “itsenmurha”. Sanan vakiintuminen ei tapahtunut hetkessa ja niinpa
esimerkiksi vuoden 1877 lakikirjassa puhuttiin ”itsenssurmaajista” ja ”itsenssurmasta”. Kasittelen
itsemurhasta kaytettyja kiertoilmauksia luvussa 3.3.

7



tieten tahtoen riistaa itseltdan hengen. N&in maariteltyna olisi kuitenkin mahdollista
pitdada myos kristillisten marttyyrien seka kaksintaisteluissa ja sodissa menehtyneiden
henkildiden kuolemia itsemurhina, silla kaikissa naissa tapauksissa henkil6t ovat
tietoisesti — vaikkakin epdsuorasti — tapattaneet itsensa. Tastda huolimatta naita
kuolemia ei kuitenkaan ole pidetty itsemurhina vaan niitd on painvastoin saatettu jopa
ylistaa sankarillisiksi teoiksi.?® Itsemurha ei siten kisitteens olekaan itsestdaanselvyys
vaan pikemminkin ajassa ja paikassa maarittyva ilmio.

Kun tassa tutkimuksessa puhun itsemurhasta, tarkoitan silla tekoa, jonka
valittbmana pdamaarand on aiheuttaa oma kuolema. Maaritelmani vaikenee siten
tyystin tekijan sieluntilasta, toisin sanoen siitda puuttuu tekoa maarittava sana
"tietoisena”. Tahan on kuitenkin omat syynsa, silld kuten luvussa nelja osoitan,
kysymys vainajan kuolinhetkisestda mielentilasta nousi darimmaisen ratkaisevaan
asemaan esimerkiksi hautaustavasta paatettaessa.

Tutkimukseni keskittyy ajallisesti 1800-luvun kahteen viimeiseen vuosikymmeneen
useastakin eri syystda. Eniten siihen on kuitenkin vaikuttanut se, ettd lahteena
kdayttamani Canthin teokset on kaikki julkaistu 1890-luvulla, jolloin rajan vetaminen
vuoteen 1900 tuntui luontevalta ratkaisulta. Toisena syyna on jo edelld mainittu 1880-
luvulla voimistunut itsemurhien tilastollinen lisaantyminen®* ja sen aiheuttama huoli
aikalaisissa. Kolmantena syyna on 1800-luvun lopussa alkanut muutos lainsaatajien,
kirkon ja tieteen katsantotavoissa, jolloin asenteet itsemurhaa kohtaan olivat

eraanlaisessa kaymistilassa.?

1.3 Faktaa ja fiktiota — alkuperdislahteet ja tutkimuskentta

Tutkimukseni paaldhteend ovat Minna Canthin myodhaistuotantoon kuuluvat Epdluulo

(1891), Ompelija (1894) ja Anna Liisa®® (1895). Olen kayttinyt niistd Canthin

> Minois 1999 (1995), 10-12.

** Toivo Nygardin mukaan naisten itsemurhat lisdantyivat dramaattisimmin 1900-luvun ensimmaisina
vuosikymmenina. Kun naiset tekivat vuosina 1900-1910 yhteensd 369 itsemurhaa, oli vastaava luku
seuraavalla kymmenvuotiskaudella noussut jo 667 itsemurhaan, ks. Nygard 1994, 32.

> Nygard 1994, 32, 43.

*® Anna Liisasta on olemassa myds Kuopion kaupunginkirjastossa sailytettava aikaisempi, julkaisematon
kasikirjoitusversio, jossa naytelma on kasvanut nelindytoksiseksi. Siind Anna Liisa esitetdaan julkaistuun
versioon verrattuna itsekkdampana ja katkeroituneena ihmisend, joka pohtii pitkddan ennen kuin
tunnustaa rikoksensa, ks. Maijala 2008, 291. Tata kasikirjoitusta en kuitenkaan ole sisallyttanyt tyéhoni,
koska haluan tutkia nimenomaan naytelman julkaistua, suurelle yleisolle tutuksi tullutta versiota, josta
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kokoelmateoksissa Kootut teokset Il (1919) ja Kootut teokset IV (1920) olevia
versioita.”’ Ne noudattelevat varsin uskollisesti alkuperaisia teksteja, silla kayttamiini
painoksiin tehdyt muutokset koskevat ainoastaan kieliasua, eivat itse sisaltoa.
Kaksoisveet (w) on korvattu yksinkertaisilla (v) ja joidenkin sanojen kirjoitusasua on
modernisoitu, jolloin esimerkiksi vanhahtava ilmaus ”viimmeiseen” on korjattu
muotoon “viimeiseen”. Molemmissa teoksissa on mukana liite, johon nama tehdyt
muutokset on merkitty nakyviin.

Itsemurha on naissa kolmessa teoksessa keskeisenda teemana. Niissa seurataan
tiiviisti itsemurha-ajatuksen syntymista, kehittymistda ja Epdluulon sekda Ompelijan
kohdalla my6s sen varsinaista toteuttamista. Anna Liisassa oman hengen riistaminen
jaa sen sijaan yrityksen asteelle, mutta itsetuhoisuus on naytelmassa kuitenkin
vahvasti ldsnd alusta loppuun saakka. Teoksissa keskitytddn siten kuvaamaan
itsemurhan psykologiaa, asiaa, joka on tutkimuskysymykseni kannalta daarimmaisen
oleellinen.

Canth viittasi itsemurhaan useissa muissakin teoksissaan, kuten esimerkiksi
Tyémiehen vaimossa (1885) ja Hannassa (1886). Niissa itsemurhaproblematiikka jaa
kuitenkin lapsipuolen asemaan, silla itsemurha ei ole teoksissa alati lasnd oleva,
jatkuvaa pohdintaa aiheuttava asia vaan ajatus, joka esitetaan kerran, korkeintaan pari
ja josta puhutaan viittauksenomaisesti, muutamassa lauseessa. Sen tahden niihin ei
tdssa tutkimuksessa sen enempaa kiinnitetdkadan huomiota. Niiden sijaan sivuan
kuitenkin jonkin verran Canthin vuonna 1893 kirjoittamaa naytelmaa Sylvi, mutta
suuressa roolissa sekdan ei ole, silla itsemurhasta puhutaan siind vain muutamassa
kohtauksessa.

Edellad esiteltyjen teosten ohella kdytan my6s muita lahteitd, joiden tarkoituksena
on tukea paédldhdeaineistoni eli Canthin tekstien luentaa. Nama toissijaiset lahteet
toimivat erdanlaisina varmentajina ja rajojen maarittdjind, joihin voin tukeutua
tulkintoja tehdessani. Niiden tarkoituksena on siten pitdd minut aisoissa, varmistaa,
ettd pysyn tulkinnoissani niiden mahdollisuuksien rajoissa, jotka tutkittavana

ajankohtana olivat mahdollisia.

on olemassa myos yleison reaktioista kertovia aikalaisarvosteluita. Palaan aikalaisarvosteluihin hieman
tuonnempana.

*’ Lshdeaineistoa pohtiessani Hannu Salmi ehdotti, ettd kayttaisin Anna Liisaa. Haluan kiittaa hanta tasta
alkusysayksen antamisesta. Samoin haluan kiittda Sakari Ollitervoa, Marjo Kaartista ja Kirsi Tuohelaa
hyvistd neuvoista, huomioista ja kirjallisuusehdotuksista.
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Huomioni kohteena ovat tdaten myos Anna Liisasta ja Epdluulosta Kkirjoitetut
aikalaisarvostelut, joita kirjoitettiin esimerkiksi Pdivdlehden, Finsk Tidskriftin ja
Valvojan tapaisiin sanoma- ja aikakauslehtiin. Ompelijasta tallaisia arvosteluita ei ole
saatavilla, silla painetun kirjan sijaan novelli ilmestyi ensimmaisen kerran Suomen
Kuvalehdesséd. Kirjoihin ja kansiin  Ompelija painettiin vasta vuonna 1919,
kaksikymmentaviisi vuotta kirjailijan kuoleman jalkeen.

Arvostelujen tarkoituksena on valottaa sitd, miten kriitikot suhtautuivat
nayttamolla ja kirjojen sivuilla tapahtuneisiin naisten itsemurhiin. Taten kyse on yleisen
asenneilmapiirin hahmottelusta, ei vastaanottotutkimuksen tekemisesta. Olen pyrkinyt
yksiléimaan arvostelujen kirjoittajat viitteisiin, mutta aina se ei ole ollut mahdollista,
silla kritiikkeja saatettiin kirjoittaa nimettomana. Toinen melko yleinen tapa oli
kirjoittaa nimimerkilld, jolloin mahdollisuuksien mukaan ilmoitan viitteissa myods
kirjoittajan todellisen henkilc‘iyden.28

Toissijaisina lahteind kdytdn myods Minna Canthin kirjeenvaihtoa, puheita ja
lehtikirjoituksia, joita on julkaistu useina eri toimitettuina teoksina. Siten tarkasteluni
ulkopuolelle jadvat ne eri arkistoissa sailytettavat kirjeet, puheet ja esitelmat, joita ei
ole sisallytetty tutkimuksessani mukana oleviin teoksiin. Tata rajausta perustelen
ensinnakin silld, ettd mielenkiintoni kohteena eivat ensisijaisesti ole Canthin
henkilokohtaiset paperit vaan hanen kirjalliset tuotoksensa ja niista valittyvat asenteet.
Toisena syyna on pro gradu -laajuiseen tutkimukseen liittyvat sivumaaria koskevat
rajoitteet, jotka pakottavat karsimaan ldhdemateriaaleja.

Toisaalta en myoskaan usko arkistoissa olevan materiaalin tuovan tutkimukseeni
mitdaan sellaista uutta tietoa, jota ei olisi |0ydettavissa lahteena kayttamastani Helle
Kannilan toimittamasta massiivisesta, 508 kirjettd sisaltavasta kokoelmasta Minna
Canthin kirjeet (1973). Sen ohella tutkimuksessani on mukana myos esimerkiksi Eila
Tuovisen toimittama Taisteleva Minna. Minna Canthin lehtikirjoituksia ja puheita
1874-1896 (1994). Naista teoksista — kuten Canthin néaytelmien ja novellien
arvosteluistakin — etsin johtolankoja, jotka selventdvat Canthin, hdanen teostensa ja
aikalaisten naisten itsemurhia koskevaa ajattelua, asenteita ja mielipiteita.

Olen ottanut tarkasteluuni mukaan myos 1800-luvulla ilmestyneitd suomalaisia

itsemurhatutkimuksia. Niihin vaikuttivat ainakin osittain samat (lddke)tieteelliset

%% Suurin osa nimimerkeisti on selvinnyt tutkimuskirjallisuuden, esimerkiksi Leeni Tiirakarin Taistelevat
lukumallit (1997), avulla. Apuna olen kayttanyt myds Maija Hirvosen teosta Salanimet ja nimimerkit
(2000).
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teoriat, joista Canth ammensi virikkeitd omiin teoksiinsa. Koska itsemurhia kasittelevia
julkaisuja ilmestyi 1800-luvun lopulla vain yksi, on minun kadytettava l|ahteena
sellaisiakin tutkimuksia, jotka eivat ilmestymisajankohtansa puolesta kdy yksiin
tekemani aikarajauksen kanssa. Siten mukana ovat Robert Laguksen itsemurhaa
oikeustieteellisend ongelmana kasittelevat, vuodelta 1861 olevat kirjoitukset “Om
sjelfmord” ja ” Statiska upplysningar angdengde sjelfmorden i Finland” seka Th.
Saelanin ladketieteen vaitoskirjaa Om sjelfmordet i Finland i statistiskt och
rdttmedicinskt afseende (1864). F W. Westerlund puolestaan tutki omissa
tutkimuksissaan Sjdlfmorden i Finland 1861-1895. Statistisk sammanstdllning (1898) ja
Sjélfmorden i Helsingfors (1914) ennen kaikkea alkoholin ja itsemurhien valista
yhteytta.

Edell3 esiteltyjen lisdksi mukana on myds Emile Durkheimin alun perin vuonna 1897
ilmestynyt itsemurhatutkimuksen klassikko /tsemurha. Sosiologinen tutkimus (1985).
Durkheimin tutkimus julkaistiin ndin ollen myéhemmin kuin Canthin teokset. Siina
keskitytaan kuitenkin pohtimaan ja kuvaamaan seikkoja, jotka ovat olleet olemassa ja
jotka ovat tapahtuneet jo ennen varsinaista julkaisuvuotta, vuotta 1897. Tasta johtuen
hanen tutkimuksensa kayttaminen lahteena on perusteltua.

Kayttamastani lahdeaineistostani johtuen tutkimuksessani yhdistyvat historian,
kirjallisuudentutkimuksen ja kirjallisuushistorian nakékulmat. Tama poikkitieteellisyys
nakyy kayttamassani tutkimuskirjallisuudessa, joka on jaettavissa kahteen paatyyppiin:
historian- ja kirjallisuustieteen tutkimuksiin.

Aina viime vuosiin saakka itsemurha on ollut suomalaisessa historiantutkimuksessa
likipitden valkoinen ldikka kartalla. Nyt tuon tuntemattoman alueen kartoitus on
kuitenkin selvasti kdynnissa, silla esimerkiksi Riikka Miettinen on omassa pro
gradussaan Erkki Mikonpojan laiton kuolema. Itsemurha ilmiénd ja rikoksena Lounais-
Suomen maaseudulla ja alioikeuksissa 1600-luvun jdlkipuolella (2008) kasitellyt

itsemurhaa oikeudellisesta nakékulmasta ksin.?

*® |tsemurha-aiheisia pro graduja ovat myds Arja Ryhdsen "Annoin sinulle siivet, tuulille en voinut
mitdén". Lapsen itsemurha vanhempien kirjoittamana kokemuksena 1995-2009 Suomessa (2011) ja
Heidi Mustajoen Kohtalo omissa késissé. Suomen sodissa 1939 — 1945 itsensé surmanneiden sotilaiden
omaisten asema vuosina 1939 — 1960 (2010). Aiheesta on valmisteilla my6s kaksi vaitoskirjaa, Riikka
Miettisen Itsemurhat suurvalta-ajan Ruotsin itdisissd maalais- ja kaupunkiyhteiséissd. Itsemurha, yksild
ja yhteisé Lounais-Suomessa, Pohjois-Pohjanmaalla, Viipurin Karjalassa ja Kékisalmen lddnissé vuosina
1620-1700 ja Mikko Myllykankaan suomalaisen itsemurhatutkimuksen historiaa tarkasteleva
vaitostutkimus. Kiitos Arja Ryhaselle naistd huomioista.
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Sen sijaan kotimaista, julkaistua tutkimusta aiheesta on vahan. Tallainen
harvinaisuus on Toivo Nygardin kirjoittama Itsemurha suomalaisessa yhteiskunnassa
(1994), jota voidaan pitda erdanlaisena suomalaisen itsemurhahistorian kasikirjana.
Nygard hahmottelee tutkimuksessaan 1800-luvulle ominaisen suomalaisen itsemurhan
ja muuntaa sen tasmallisiksi luvuiksi, tekotavoiksi ja sukupuolijakaumiksi. Omaa tyotani
ajatellen erityisen hedelmallinen on ollut hanen tutkimuksensa se osa, jossa han
kasittelee kirkon ja valtion suhtautumista itsemurhiin seka aikalaisten kasityksia
itsemurhamotiiveista. Nygardin teos onkin ollut oman tutkimukseni vankka kivijalka ja
perusta, jonka tietojen pohjalta olen lahtenyt omaa tyotani rakentamaan.

Nygardin ohella oivallisena tietoldhteend on toiminut myods Kalle Achtén, Olavi
Lindforsin, Jouko Lonnqgvistin ja Markku Salokarin toimittama teos Suomalainen
itsemurha (1989), jossa painopiste on nykyajan itsemurhaproblematiikassa.
Nykypdivaan keskittymisesta huolimatta teoksessa kasitelldan kuitenkin myds oman
tyoni kannalta oleellisia asioita, kuten esimerkiksi kansanuskomuksia, itsemurhaa
koskevan lainsaadannon historiaa ja 1800-luvun suomalaista itsemurhatutkimusta.

Muualla maailmassa itsemurhia on onnekseni tutkittu hanakammin kuin Suomessa.
Olive Andersonin luonnostelee tutkimuksessaan Suicide in Victorian and Edwardian
England (1989) yleiskuvan 1800-luvun puolivdlin ja 1900-luvun alun englantilaisesta
itsemurhasta, jonka lisdksi han on kiinnostunut myods aikalaisten asennoitumisesta
itsemurhiin. Erityisen antoisaa on Andersonin tutkimuksessa se, etta han perehdyttaa
lukijansa englantilaiseen itsemurhahuumoriin ja aiheen kasittelyyn lehdistossa ja
kirjallisuudessa. Hanen tekemiaan havaintoja olen hyddyntdanyt omassa tydssani ja
erityisesti luvussa kolme, jossa kasittelen itsemurhaa muun muassa kirjallisuuden ja
kansanuskomusten kontekstissa. Samaisessa luvussa, kuten kautta koko tutkimukseni,
tukeudun myo6s Barbara T. Gatesin teokseen Victorian Suicides. Mad Crimes and Sad
Histories (1988), jossa itsemurhaa tutkitaan ldhinna 1800-luvun kirjallisuuden ja taiteen
kontekstissa.

Myds vanhempia aikoja koskevaa itsemurhatutkimusta on tehty. Oman tutkielmani
kannalta tarkein niistd on George Minois'n ancien régimen ajan Ranskaan ja Englantiin
keskittyva History of Suicide (1999). Tutkimuksessaan han luo katsauksen itsemurhan
filosofiseen, hengelliseen ja kaunokirjalliseen puoleen. Hanen teoksensa on auttanut
minua ymmartamaan 1800-luvun lopulla vallinneiden kasitysten historiaa, jolloin oma

tutkimusajankohtani on tullut ymmarrettavammaksi.
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Koska itsemurha kytkeytyi 1800-luvun lopulla vahvasti laaketieteeseen ja
mielisairauksiin, olen perehtynyt myos naita asioita kasitteleviin tutkimuksiin.
Kulmakivena on tdlléin ollut Minna Uimosen Hermostumisen aikakausi. Neuroosit
1800- ja 1900-lukujen vaihteen suomalaisessa Iddketieteessd (1999), jossa han lahestyy
suomalaisten lddkadrien vuosisadan vaihteessa kdymaa hermokeskustelua erilaisten
ladketieteellisten tekstien kautta. Suurella ilolla olen lukenut myds Kirsin Tuohelan
sykdahdyttavasi kirjoitettua vaitdskirjaa Huhtikuun tekstit. Kolmen naisen koettu ja
kirjoitettu melankolia 1870-1900 (2008), jossa itsemurhatematiikkaa sivutaan niin
ladketieteen kuin kirjallisuushistoriankin ndakokulmasta kasin.

Tulkinnallisena tyokaluna olen kayttanyt myds kirjallisuuden- ja kulttuurintutkija
René Girardin teosta Vdkivalta ja pyhd (2004). Girard tarkastelee tutkimuksessaan
vakivaltaista ja pyhda tekoa, uhraamista, yhteison rauhan takaavana tekijana. Naita
ajatuksia olen soveltunut omaan tutkimukseeni lahestymalla naisen itsemurhaa
erdanlaisena yhteison puolesta uhrautumisen muotona.

Canthin teosten tulkinnassa auttavan katensa ovat puolestaan ojentaneet Minna
Maijalan historiaa ja kirjallisuustiedetta oivaltavasti yhdisteleva tutkimus Passion
vallassa. Hermostunut aika Minna Canthin teoksissa (2008) ja Leeni Tiirakarin
Taistelevat lukumallit. Minna Canthin teosten vastaanotto (1997). Ne ovat opastaneet
minua kddesta pitdaen tekstien tulkinnassa ja auttaneet minua kiinnittdmaan huomioita
1800-luvun  lopun kirjallisuudelle  tyypillisin  seikkoihin.  Canthin  teosten
aikalaiskytkentdja etsiessdani apunani ovat olleet esimerkiksi Paivi Lappalaisen
kirjoittama Koti, kansa ja maailman tahraava lika. Ndkékulmia 1880-luvun ja 1890-
luvun kirjallisuuteen (2000) ja Riikka Rossin Sdrkyvd arki. Naturalismin juuret
suomalaisessa kirjallisuudessa (2009). Ne ovat avanneet ndakyman 1800-luvun lopun
suomalaiseen kirjallisuudenkenttdan ja mahdollistaneet siten Canthin teosten

kontekstoinnin.

Tutkimukseni etenee temaattisesti siten, ettd kasittelen jokaista Canthin teosta oman,
tekstista itsestadn lahtoisin olevan, teeman alaisuudessa. Nama kytkokset olen tehnyt
teoksissa korostuneiden painotusten ja vihjeiden perusteella, jollaisia ovat esimerkiksi

toistuvat viittaukset kristinuskoon tai ladketieteeseen. Ensimmaisessa kasittelyluvussa
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keskityn novelliin Epdluulo (1891), jossa itsemurha asettuu mielisairauden ja sita
kautta tieteen kontekstiin. Keskeiseksi nousee talldin kysymys siitda, miten tiede selitti
naisen itsemurhan ja minkalaisia syitda se sille antoi. Epdluulon jilkeen kdaannan
katseeni toiseen tutkimukseni novelliin, Ompelijaan (1894), jonka teemana on
onnettoman rakkauden ja itsemurhan valinen kytkds. Kolmannen luvun tarkoituksena
on selvittda, millaisena ilmiona maallikot nakivat naisen itsemurhan, millaisia oletuksia
heilld oli itsemurhamotiiveista ja miten he reagoivat naisten itsemurhiin. Luvussa 3.1
kasittelen naisen itsemurhaa myos erityisena kirjallisuuden teemana. Viimeisena
analysointivuorossa on naytelma Anna Liisa (1895), jossa teemaksi nousee kristinuskon
ja itsemurhan valinen suhde. Neljannen luvun keskeiseksi kysymykseksi muodostuu se,
millaisena kristinusko naki itsemurhat ja semminkin naisten itsemurhat, jolloin tulen

vaistamatta sivuamaan myos 1800-luvun lopun kasityksia naisten uskonnollisuudesta.
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2. HERMOT, DEGENERAATIO JA SIVISTYS — NAISEN ITSEMURHA TIETEESSA

2.1 Naisen "ikuinen hulluus” ja degeneraation vaarat

Seuraavien kolmen alaluvun ajan tutkiskelen itsemurhaajanaisen sielunelamaa 1800-
luvun lopun tieteen kontekstissa. Tassa ensimmaisessa alaluvussa pureudun siihen,
millainen kytkds naiseuden, mielisairauksien, hermotautien ja itsemurhien valilla oli
vuosisadan vaihteessa. Tarkoituksena on selvittdd, miten ladketiede selitti naisen
itsemurhan ja mitd nama selitykset paljastavat naisten itsemurhia ympardineista
asenteista.

Minna Canthin Epdluulo (1891) tarjoaa tarkastelulle hedelmallisen |ahtdkohdan,
silla vuosisadan vaihteessa tieteen ja kaunokirjallisuuden vilille solmittiin liitto, jonka
seurauksensa kirjallisuuden naishahmoihin oli mahdollista soveltaa kursailematta
lagketieteen ndkemyksid naisesta ja naiseudesta.’® Kaunokirjalliset teokset nahtiin
psykologisina tutkielmina, jotka keskittyivat kuvaamaan ihmismieltd, tunteita ja
intohimojen kehittymista. Ladkarit puolestaan sovelsivat omissa
tapaustutkimuksissaan kaunokirjallisuudesta tuttuja kirjoituskonventioita, jolloin
tieteen ja kirjallisuuden vilinen raja osittain hamartyi.*

Tieteen lasnaolo on luettavissa my6s Epdluulosta, jossa Canth seuraa novellinsa
hysteerisen paahenkilén, Ellin, hermosairauden pahenemista aina itsemurhaan asti.
Ellin elamassa kaikki on paallisin puolin mallillaan: han on naimisissa hyvaluontoisen
kauppiaan, Hermanin, kanssa ja heilla on kaksi lasta. Tastda huolimatta Ellin mieleen
hiipi ajoittain epailys, voiko perheen onni kestaa ikuisesti. Idylli sarkyykin eraana yona,
kun kauppapuoti palaa poroksi ja Elli alkaa epailld, ettd aviomies on vakuutusrahojen
toivossa sytyttanyt palon. Epdluulo ottaa Ellistd vallan. Hadn tuntee olevansa
osasyyllinen miehensa rikokseen, silla han ei kerro epadilyistaan poliisille. Lopulta
syyllisyydentunto saa hanet heittdytymaan kalliolta alas omaan kuolemaansa. Missdan
vaiheessa lukijalle ei selvid, ovatko Ellin epdilykset totta vai silkkaa hysteerista
kuvitelmaa.

1800-luvun lopussa erilaiset hermosairaudet olivat lddkareiden erityisen huomion
kohteena. Karin Johannissonin tutkimus Den mérka kontinenten (1994) paljastaa, etta
hermodiagnoosit muodostivat hierarkkisen jarjestelman, jossa sairauksien aatelia

edusti neurastenia eli heikkohermoisuus. Sen nahtiin  kielivdn sairastajansa

*® Kortelainen 2003, 270.
3! Kortelainen 2003, 270-271; Witt-Brattstrém 2007, 61-63; Maijala 2008, 13.
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sielukkuudesta ja hienostuneesta hermostosta, jolloin neurastenia maarittyi
olemukseltaan ylemman luokan vaivaksi. Sairaudet ja sairastamisen tavat olivatkin
1800-luvun yhteiskunnassa luokkasidonnaisia. Keskiluokkaiset naiset paatyivat vain
erittdin harvoin sairaalahoitoon: he karsivat hermoistaan kotona yksityisyyden suojissa
ja perhelddkarin tarkkailevan silmdn alaisena. Mielisairaalaan joutuivat ldhinna
yhteiskunnan alempiin kerroksiin kuuluneet naiset, joilla ei ollut varaa kallisiin
yksityisladkareihin. N&din ollen keski- ja ylaluokan naisten sairastaminen oli intiimi
yksityisasia, kun taas tyovaenluokkaan kuuluneilla naisilla sairauksista karsiminen oli
luonteeltaan julkista.*

Toista 1800-luvun yleista hermosairautta, hysteriaa, ei verhonnut samanlainen
hienostuneisuuden aura kuin neurasteniaa. Hysterian taudinkuva systematisoitui33
Jean-Martin Charcot’'n (1825-1893) toimesta 1880-luvulla. Han maaritti sen
keskushermoston toiminnan patologiseksi tilaksi, jonka valittémana syyna olivat
erilaiset traumaattiset tekijat, esimerkiksi tunnekuohut. Naiden lisdksi myds
perinndlliset ominaisuudet loivat alttiuden sairastua hysteriaan. 1800-luvun lopulle
saakka hysteriaa pidettiin yksinomaan naisten sairautena ja sen nahtiin koskettavan
naiseuden ydintd, jossa asuivat epdvakaus ja oikullisuus. Sairaus paasti valloilleen
naisen pimedn puolen: hysteerinen nainen valehteli, teeskenteli, juonitteli, oli
ylitunteellinen, egoistinen ja karsi yhtakkisistda purkauksista, pyortyilysta,
tunnottomuudesta, hysteerisestd naurusta ja nyyhkytyksesté.34 Nama oireet patevat
myos Elliin, joka epdluulonsa myota muuttuu varjoja saikkyvaksi, ylitunteelliseksi ja
levottomaksi hermokimpuksi, jonka hysteeriset kohtaukset ilmenevat paitsi henkisina
my0s fyysisina purkauksina:

[Elli] Heittdantyi sankyyn suulleen, painoi kahdella nyrkilld otsaansa ja
puhkesi itkuun. Raivosaan [sic] itkuun, joka pani koko ruumiin
vavahtelemaan.

—Mutta olenko mind hassu, olenko mina ihan, ihan hassu? Mitd mina
itken oikeastaan?

Han painoi viela enemman nyrkilla otsaansa. Painoi niin paljon kuin
jaksoi. Ja sitten paalakea.

32 Johannisson 1994, 146-151; Kortelainen 2003, 48, 93, 167; Ahlbeck-Rehn 2006, 196. K&sittelen
neurasteniaa tarkemmin luvussa 2.2.

3 Hysterian alkuperasta ei ollut yksimielisyytta: osa selitti taudin kohdusta johtuvaksi, osa taas piti syyna
esimerkiksi aivoja, ja nama selitysmallit pitivdt pintansa viela Charcot’'n suosituksi tulleen
systematisoinnin jalkeen. Suomeen hysteria tuli juuri charcot’laisessa muodossa, jossa hysteria oli jaettu
neljadn vaiheeseen: suuri hysteria (epileptiset kouristukset), suurten liikkeiden vaihe (luonnottomat
asennot), hallusinaatiot ja hourailu, ks. Uimonen 1999, 71-74.

** Johannisson 1994, 146-151; Uimonen 1995, 255-256, 276-277; Uimonen 1999, 145; Kortelainen
2003, 51. Hysteriasta tarkemmin ks. esim. Kortelainen 2003.
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Sielldhan tuska enimmin tuntuikin.
Ei auttanut. Itked hdnen téytyi. Yhd kovemmin ja herkedmatta.®

1800-luvun kasityksen mukaan naiset, kuten Epdluulon Elli, olivat koko eldmansa ajan
alituisessa vaarassa sairastua hermosairauksiin. Vaara vaani naista raskaana ollessa,
synnyttiessd, imettdessa, kuukautisten aikana, murrosidssé ja vaihdevuosissa.*® N&in
ollen naiseus maarittyi erdanlaiseksi “ikuisen hulluuden” tilaksi ja sairaalloisuudeksi,
johon nainen oli sukupuolensa vuoksi sidottu. Tama hulluus oli paitsi ikuista, myos
vaarallista, silla Lapinlahden vyliladkarina toimineen Th. Saelanin mukaan hysteriaan
liittyi itsemurhariski:
Till och med under galenskap ar sjelfmordet endast ett tillfalligt symtom
[--]. Det forekommer dessutom afven vid mangd andra sjukdomar, ss.
epilepsi, hypokondri, hysteri, gikt [--]. >’
Myds Canth naki itsemurhan Saelanin tapaan hermoston, sielun ja mielen hairitilana.
Vuonna 1888 han kirjoitti Lucina Hagmanille ruotsalaisen kirjailijattaren Victoria

Benedictssonin itsemurhan syista:

Mina yksinkertaisesti luulen, ettd han oli liiaksi rasittanut aivojaan ja
hermojaan, etta siita tuli sielun sairaus ja lifsleda. Eikd han jaksanut sitten
kestdaa mielensa hairiotilaa, vaan otti se hanesta vallan.®®

Canthin antama selitys on ajalle tyypillinen. Ladkareiden tapaan han palautti
itsemurhan syyn naisen hermojarjestelman rakenteelliseen heikkouteen, jonka vuoksi
naisen hermosto ei kestanyt rasitusta samalla tavalla kuin miesten teraksiset hermot.*

Kuten Minna Maijalan tutkimuksesta kdy ilmi, Canth kuvasi teoksissaan Ellin ohella
muitakin hysteerisid naisia, jotka hulluudessaan pohdiskelivat itsemurhaa.*
Esimerkiksi pdahenkilonsd mukaan nimetyssd nadytelmassa Sylvi (1893) nuori,
intohimoinen, impulsiivinen ja arvaamaton nukkevaimo ryhtyy darimmaisiin tekoihin
rakkauden tdahden.

Sylvi on kertomus nuoresta tytostd, joka onnettomasta kohtalon oikusta menettaa
vanhempansa ja joutuu vanhemman miehen holhottavaksi. Sylvin aikuistuessa mies

kihlaa tdman, ja rakkaudesta mitdan tietamaton tyttd joutuu naimisiin ymmartamatta

kunnolla edes avioliiton merkitysta. Avioliitossa ovat etusijalla aviomiehen, “holhooja-

* Canth 1919 (1891), 286-287.

*® Oppenheim 1991, 188-190.

* saelan 1864, 54. Hypokondrialla, josta kadytettiin myds nimitysta patofobia, tarkoitettiin sairauksien
perusteetonta pelkoa. Nykypaivana tautia kutsuttaisiin luulosairaudeksi, ks. esim. Uimonen 1995, 264.
*® Minna Canth Lucina Hagmanille 7.9.1888, Minna Canthin kirjeet, 330.

** Uimonen 1995, 270; Uimonen 1999, 79-80, 125.

** Maijala 2008, 112.
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sedan”, kuten Sylvi hantd osuvasti nimittda, toiveet ja tarpeet, joihin Sylvin tulee
mukisematta mukautua. Naytelman alussa nukkevaimo leikittelee kuoleman
ajatuksella:

[Sylvi] Hyrdilee, menee kirjoituspdydan luo, jarjestaa kirjoja ja paperia.
Avaa poytadlaatikon. Saa kasiinsa strykniinilaatikon ja lakkaa akkia
hyrdilemasta. Ottaa yhden kapselin ja katselee sita kauvan, vie sen
suuhunsa, panee sitten nopeasti pois, heittaa laatikon paikoilleen ja
tyontaa poytalaatikon kiinni. Sitten han taas hyrdilee, jarjestaa vield
jotakin poydalla, kavelee ympari huonetta ja pysahtyy viimein peilin
eteen, nauraa kuvalleen, vehkeilee, kumartaa ja viittailee kasillagn.*

Sylvi kuvataan raikkaaksi ja iloiseksi mutta myoOs sairaalla tavalla hulluttelevaksi ja
kuoleman kanssa flirttailevaksi nuoreksi naiseksi. Itsemurhan sijaan Sylvi kuitenkin
paatyy myrkyttdmaan “holhooja-sedan” sen jalkeen, kun han kokee ensirakkautensa,
jonka kohteena on vanha ystava, Viktor. Viktorilla ei kuitenkaan ole ollut
aikomustakaan ryhtyd tyton kanssa vakavampaan suhteeseen. Kun tdma valkenee
Sylville, itsemurhasta tulee ase, jolla toista osapuolta kiristetaan:

SYLVI: Niin — sitten minakin tieddan, mikda minulla on edessi. (Menee
kirjoituspbéyddn luo, ottaa strykniinilaatikon ja aikoo panna yhden
kapselin suuhunsa.)

VIKTOR: Mita sina teet, Sylvi? Mita siina kapselissa on?

SYLVI: Strykniinia.

VIKTOR (juoksee esiin): Strykniinia? Oletko jarjeltasi [sic]?

SYLVI: Rakastatko minua, vai etko rakasta?

VIKTOR: Anna pois tuo, Sylvi! (Ottaa hdnelté kapselin.) Kas noin —. Tule
nyt tanne, — ja katso etta jatat kaikki tuommoiset tuumat mielestasi
vastedes.

SYLVI: Talla kertaa voit minua siitd estda. Mutta ei se pitkaltd auta. Mina
kumminkin murhaan itseni — koska sind minut hylkéi‘cit.42

Viktor vannoo taman jalkeen rakkauttaan, jolloin aviomiehesta, Akselista, tulee Sylvin
ajatuksissa rakkauden este, josta on pdastava eroon keinolla milld hyvansa. Rakkauden
pauloissa oleva nuori nainen muuttuu hulluksi murhaajattareksi, joka itsensa sijaan
tekee lopun aviomiehestdaan. Vuonna 1895 kehitetyn teorian mukaan itsemurha olikin
itse asiassa murhan muunnos, jolloin se toimi yhteiskunnan matapaiseet eliminoivana
varaventtiilind. Se, kumpaan yksilo paatyi, riippui teorian mukaan yhteiskunnan
luonteesta: raa’assa ja brutaalissa yhteiskunnassa yksiloé tappoi toisen ihmisen, kun

taas lempeadssa ja rauhanomaisessa yhteiskunnassa lopputuloksena oli itsemurha.*?

1 Canth 1928 (1893), 144.
* Canth 1928 (1893), 210.
* Anderson 1987, 336; Nygard 1994, 13-15.
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Sylvin ja Ellin sairastamaa hysteriaa ei 1800-luvun lopulla pidetty tdysimittaisena
mielisairautena, vaan se pikemminkin nahtiin, taidehistorioitsija Anna Kortelaisen
ilmaisua kayttden, terveen ja mielisairaan ihmisen valitilana. Tasta huolimatta riskina
oli leimautuminen syyntakeettomaksi hulluksi, jolloin harva nainen oli valmis julkisesti
myontdmain olevansa hysteerikko.** Ellin kohdalla tillainen leimautuminen oli
todennakaists, silla novellin kuluessa han menettaa lopullisesti jarkensa:

Epéluulo oli hdanet vallannut. Han ei ollut enda oma herransa, ei hallinnut
omia ajatuksiaan. [--] joku vieras, outo henki oli tunkenut hdanen sisddnsa
ja karkoittanut pois hdnen oman sielunsa.*

1800-luvun kuluessa itsemurhaa alettiin pitdd enenevassd maarin mielenhairiossa
tehtyna tai mielisairauden aiheuttamana tekona. Tama oli naisten kannalta
murheellista, silla hulluuden ja naiseuden valinen kytkds on aina ollut vahva. 1800-
luvun loppu ei tassa suhteessa tehnyt poikkeusta, silla vallitsevana kasityksena oli, etta
naiset olivat luonnostaan haavoittuvaisempia mielisairauksille.*®

My0s Saelan toisti tdman ajatuksen 1860-luvulla ilmestyneessa vaitoskirjassaan,
jossa han totesi, ettd vuosina 1851-1860 tapahtuneista naisten itsemurhista yli
puolessa syyna oli ollut juuri mielisairaus.”’” F. W. Westerlund paatyi samankaltaisiin
johtopaatoksiin runsaat kolmekymmenta vuotta myohemmin todetessaan, ettd noin
40 prosentissa vuosina 1876—-1880 tapahtuneista naisten itsemurhista syyna oli ollut
mielisairaus. Miesten kohdalla vastaava luku jai alle 13 prosenttiin, silla hulluuden
sijaan miehet tappoivat itsensa ennen kaikkea alkoholin vaikutuksen alaisina. Naisten
keskuudessa Westerlund taas piti vakijuomia erittdin harvoin itsemurhan syyna.*® N&in
ollen hanen kasityksendan oli, etta miehet olivat itsemurhan tekohetkelld viinapirun
riivaamia, kun taas naiset paattivat paivansa hulluuden vallassa.

Westerlund palasi aiheeseen vielda vuonna 1914 julkaistussa, Helsinkiin
keskittyneessa tutkimuksessaan. Siind han esitti, ettd itsemurhan vuosina 1896-1912
tehneista, yhteensa 410 henkilostd, noin kolmella neljdsosalla oli ollut jonkin sortin
poikkeavuus elimistossa, esimerkiksi aivoissa, joka taas osaltaan oli vaikuttanut

henkilon mielentilaan. Naistd henkildista 40 — mukana yhdeksan naista — karsi

* Uimonen 1999, 74; Kortelainen 2003, 50.

* Canth 1919 (1891), 296.

*® Johannisson 1994, 161; Tuohela 2008, 80, 112—113, 130.

¥ saelan 1864, 44-45. Saelan katsoi tutkimuksessaan, ettd varsinaisten mielisairauksien ohella myos
uskonnollista mietiskelya, kuumehourailua, juoppohulluutta ja alakuloa (melankolia) voitiin pitaa
eraanlaisina mielisairauksina. Melankoliasta mielisairautena, ks. Tuohela 2008.

*® Westerlund 1898, 159-163.
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diagnosoidusta mielisairaudesta tai erilaisista houretiloista, jollaisia olivat esimerkiksi
alkoholi- ja kuumehoureet.*

Naisten itsemurhien tutkimisen kannalta kiintoisaa on, ettd Westerlundin
jaottelussa sukupuolielinten poikkeavuudet muodostivat oman kategoriansa, johon
kuului yksinomaan naispuolisia itsemurhaajia. Likipitden jokaisen tdahan ryhmaan
kuuluneen naisen (yhteensa 33) kohdalla ruumiinavauksen suorittanut laakari oli
tehnyt huomautuksia kohdun koosta (“uterus 9 x 7 cm”, ”"uterus liten”, ”uterus
normal”) ja toisinaan mukana oli myds merkinta kuukautiskierron vaiheesta® (”in statu
menstruali”). Lisdksi joissakin tapauksissa oli kirjattu ylos vaginaa, limakalvoja ja
yhdessa tapauksessa myods hapya koskevia havaintoja (”varigt slem i vagina”,
”vaginalslemhinnan mérkréd”, “vulva 6ppen”).>

Tutkimuksessaan Westerlund suuntasi naisen ruumiiseen kliinisen katseen, joka
mittasi, punnitsi, laski ja arvioi jokaisen kuviteltavissa olevan naisvartalon sopukan niin,
ettei mitaan salaisuuksia jaanyt jaljelle. Michel Foucault nimittda tita tapahtumaa
naisen ruumiin  hysterisoinniksi, jolla han tarkoittaa ruumiin Ildpikotaista
medikalisointia ja seksualisointia. Taman prosessin lopputuloksena hysteerinen naisen
asettui hyvan naisen, aidin, vastakohdaksi.”® Westerlund tiivisti timan ajattelutavan
todetessaan, etta:

| kvinnans kanslolif ingripa hennes kdnsorgans olika tillstand pa ett vida
mer dominerande satt dn hos mannen, da kvinnans framsta lifsuppgift,
enligt fysiologiska och anatomiska betingelser, sta att soka i uppfyllandet
af hennes konsfunktioner. Sjalffallet roner sjalfmordsproblemet i hog
grad inverkan héaraf, da hvarje vaxling i kvinnans kanslolif pa det ndrmaste
berdr hela hennes personlighet och lifslust.”

Westerlundin ajattelussa nainen oli kohtuunsa sidottu olio, joka eli, tunsi ja toimi sen
antamien kaskyjen mukaisesti. Tama elin myds yksiselitteisesti saneli naiselle sopivaksi
eldmantehtavaksi ditiyden. Kohtu oli kuitenkin myds vaarallinen, silla uuden elaman

lisdksi se saattoi kylvaa kuolemaa.

* Westerlund 1914, 791-792.

>0 Myos Jutta Ahlbeck-Rehn on mielisairaita naisia kasittelevassa vaitdskirjassaan Diagnostisering och
disciplinering (2006) havainnut, ettd |aakarit kiinnittivat erityistd huomiota naispotilaidensa
kuukautiskiertoon. Ahlbeck-Rehnin mukaan tdama johtui siitd, ettd kuukautisten ajateltiin aiheuttavan
mielisairauksia, ks. Ahlbeck-Rehn 2006, 220-224, 280.

>! Westerlund 1914, 784-785. Westerlund perusti Saelanin tapaan tutkimuksensa oikeuslddkareiden
suorittamiin ruumiinavauksiin ja niiden perusteella laadittuihin asiakirjoihin.

*2 Ahlbeck-Rehn 2006, 55-56.

>3 Westerlund 1914, 788.

20



Kaunokirjallisuutta arvioineet kriitikot olivat l|ddkdreiden tavoin valmiita
hyvaksymaan mielenhairién, hulluuden ja hermosairauden naisen itsemurhan syyksi.
Kaiussa wvuonna 1892 ilmestyneessa arvostelussa Ellin itsemurha sivuutetaan
muutamalla mydétatuntoisella lauseella:

Kirja sisdltdaa wield nelja pienempaa kertomusta, nimittdin: Epaluulo,
Wanha piika, Mitds tapahtui ja erds [sic] Puijolla kdynti. Merkillisin on
niista "Epaluulo”, jossa tekija sielutieteilijan tawalla kuwaa erdan waimon
sisallisia tuskia, joka luulee miehensa syypaaksi murhapolttoon; waimo
riepu tekee wiimein hurmioissaan itsemurhan.>

Sen sijaan Canthin Kauppias Roller -nimistd novellia (1888) koskeneesta arvostelusta
kdy ilmi, ettd hermovaivoista potevan miehen itsemurhaa arvostelijat eivat pitaneet
todennakoisend. Canth kuvaa novellissaan melankoliasta karsivda miesta, menestyvaa
porvaria, joka ei sopeudu joutilaisuuteen ja tappaa itsensd.> Nimimerkki M—nen
kritisoi novellia Kaiun sivuilla:

"Kauppias-Roller” on taas syntynyt kirjailijan surullisimpina hetkina ja
hdnen sielunsa sairauden takia, joka selwdan lapi kuultaa tasta
kyhayksesta, se lienee jaanyt niin heikoksikin kuin se nyt on. [--]
Sielutieteellisena kuwauksena on kyhdys heikko ja todenmukaisena
kertomuksena aiwan mahdoton. [--] Siksipa kauppias Rollerkin on
henkild, jommoista emme juuri todellisessa elamassa tapaa ja jos joskus —
jota mina ainakin epailen — tapaisimme, niin ei se ainakaan tyyppimainen
ole.*®

Tama kuvastaa hyvin aikakauden ajatusmaailmaa, jossa mielisairaudet ja hermovaivat
olivat maarittyneet naisten taudeiksi. Ndin ollen nainen kylla saattoi hulluudessaan
tappaa itsensa mutta etta mies tekisi samoin, se oli liki mahdoton ajatus.

Kuten johdannossa mainitsin, 1800-luvulla itsemurhia ja mielisairauksia koskeviin
mielikuviin vaikutti myds késitys asteittain etenevistd degeneraatiosta.”” Teoria sai
alkunsa Benedict Morelin (1809-1873) halusta selittad mieli- ja hermosairauksien
yleistyminen. Niinpd han paatyi vuonna 1857 esittdamadan teorian yksildiden
vahittdisesta rappeutumisesta. Morelin mukaan degeneraatio ilmeni ensin

hermostuneisuutena, joka paheni edelleen varsinaisiksi hermosairauksiksi, sitten

> Anon., Kaiku 9.11.1892, 2. Pdivilehden Kasimir Leino tosin moitti novellia epatasaisuudesta. Canth ei
Leinon mielestd ollut riittdvan uskottavasti kuvannut itsemurhaan johtaneita syitd, toisin sanoen Leino ei
ollut vakuuttunut siita, ettd pelkka epaluulo olisi saanut Ellin jarjiltdan. Leino ei kuitenkaan sindllddn
kiistanyt mielenhairidssa tehdyn itsemurhan mahdollisuutta, ks. Leino, Pdivdlehti 30.11.1892, 2.

>> Maijala 2008, 207, 244-245, 248-249.

> M-nen, Kaiku 25.5.1892, 1. Kursivointi tekijan. Nimimerkkia M—nen ei 16ytynyt edes Maija Hirvosen
Salanimet ja nimimerkit -teoksesta (2000). Arvostelijan todellinen henkil6llisyys jaa siten ainakin talla
erdad hamaran peittoon.

*” Anderson 1987, 69-70.
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mielisairauksiksi ja lopulta idiotiaksi, tylsamielisyydeksi, jonka myota rappeutunut suku
sammui.”® Degeneraatiota kohtaan tunnettua pelkoa lisasi entisestaan se, etta silla
alettiin selittaa itsemurhien yleistymista. Nain ollen esimerkiksi Englannissa
itsemurhien lisdantymisen katsottiin olevan merkki degeneraation voitokkaasta
etenemisest3 englantilaisten sukujen keskuudessa.>

Morelin ja muiden 1800-luvun l3akareiden kasitys degeneraation seurauksesta,
hermosairauksien valtavasta lisdantymisestd, on kuitenkin jo itsessddan sangen
kiistanalainen. Esimerkiksi Johannisson toteaa omassa tutkimuksessaan, ettd naiset
tuskin olivat 1800-luvulla yhtdan sen sairaampia kuin heidan kanssasisarensa 1700-
luvulla. Kyse oli paremminkin siitd, ettd erilaiset sairaudet saivat 1800-luvulla
poikkeuksellisen paljon huomiota. Myds Minna Uimonen on padatynyt samanlaisiin
paatelmiin Suomea koskevassa tutkimuksessaan: mielenkiinnon ja uusien diagnoosien
syntymisen myo6ta todettujen hermotautien maara vastaavasti kasvoi.*°

Tasta tilastollisesta harhasta aikalaiset eivat kuitenkaan olleet tietoisia. Niinpa
hermosairauksien ja itsemurhien yleistymista selittavaan degeneraatioteoriaan
sovellettiin muitta mutkitta myo6s Jean-Baptiste Lamarckin (1744-1829) ajatuksia
hankittujen ominaisuuksien periytymisesta. Lamarkismin perusajatuksena oli, etta
vahvistavat ja veltostuttavat tottumukset samoin kuin hyvat ja huonot teot jattivat
jalkensa ihmiseen ja periytyivdat edelleen, jolloin juopon lapsesta tuli juoppo.61
Vastaavanlainen ajatus huonojen ominaisuuksien siirtymisesta, tarttumisesta lapseen
on luettavissa Canthin novellista. Alla olevassa sitaatissa Ellin  tunne
rikoskumppanuudesta ja syyllisyydesta on alkanut vahvistua, ja tama puolestaan nakyy
hdnen tavassaan suhtautua lapsiin:

Ruokasalista juoksi pikku Herman hanta vastaan avosylin. Viatonta iloa
loisti hanen kasvoistaan. Lapsiraukka!

— EI3 tule, eld tule! huusi Elli ja koetti karttaa ettd han ottaisi hanesta
kiinni.

[--]

— Ela itke, lapsi, eld. Mene Liisan [piika] luokse, Liisa ottaa sinut syliin.
Sano, etta aiti kaski. Liisa on niin hyva ja rehellinen ihminen. Hanesta ei
tartu lapseen mitdan pahaa. Mene sinne. Aidill4 on toimia, mene.®

>% Kaila 1966, 119-120; Corbin 1990 (1987), 618—619; Porter 2002, 148; Maijala 2008, 39.

> Anderson 1987, 243-244.

% johannisson 1994, 97; Uimonen 1995, 255—-256; Uimonen 1999, 7-8. Kuten Uimonen huomauttaa, ei
pida kuitenkaan unohtaa sitd seikkaa, ettd hermosairaudet olivat 1800-luvun lopulla monille myés
todellinen, henkil6kohtainen tosiasia.

®! Uimonen 1999, 80-81; Maijala 2008, 50-51.

%2 Canth 1919 (1891), 286. Kursivointi tekijan.
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Ellin kasityksen mukaan jo pelkkd kosketus riitti turmelemaan lapsen viattomuuden:
lapsi saastui, hanestd tuli aditinsa tapaan rikollinen. Siksi Elli yrittadkin suojella
poikaansa taman epatoivotun ominaisuuden tarttumiselta torjumalla hanet kokonaan.
Taman jalkeen Elli vaipuu hysteeriseen kohtaukseen — aivan kuin todistaakseen oman
luonteensa turmiollisuuden.

Perinndllisyydesta puhuttaessa katseet kiinnittyivat erityisesti naiseen, jonka
tehtdvana oli synnyttda uusi sukupolvi. William Greenslade toteaakin, etta joidenkin
naisten kohdalla pelko perinndllisista puutteista ja niiden periytymisesta lapsille sai
aikaan sen, ettd he jattaytyivat tarkoituksella naimattomiksi. Niinpa esimerkiksi
englantilainen runoilija Charlotte Mew (1869-1928) ja hdnen siskonsa, joista kaksi karsi
mielisairaudesta, jdivat vapaaehtoisesti vanhoiksi piioiksi. He eivat halunneet siirtaa
lapsilleen omaa mielenheikkouttaan.®®

Koska mielisairaudet siis periytyivat, siirtyi seuraavalle sukupolvelle paitsi itse
mielen sairaus myos sen seuralainen, kohonnut itsemurhariski. Yhden perheenjdsenen
itsemurha tulkittiinkin yleensa varoitukseksi ja muistutukseksi muulle perheelle: jonain
paiviand myds he saattaisivat sairastua ja riistad hengen itseltdan.®® Tata mieltd naytti
olleen myds Saelan, jonka mukaan oli todennakdisintda, ettda juuri taipumus
mielisairauksiin periytyi — ei niinkdan itsemurhahalu. Omien 784 tutkimustapauksensa
joukosta Saelan l6ysi vain kolme itsemurhasukua, joissa oman hengen riistdminen
muodosti kyseenalaisen tradition:

[--] en 604arig gubbe pad Aland, som i foljd af lypemani eller melankoli
hangde sig, och i hvars slagt hans bror, faster och en kusin férut genom
sjelfmord afhandt sig lifvet; en inhysning, som i foljd af svarmord och
sjukdomsplaga skurit sig i halsen, inom hvars familj forut ett sjelfmord
blifvit beganget och tillernadt; samt en bonde som drankte sig, hvars
fader en par ar forut skjutit injel sig.®

Naista kolmesta itsemurhaajasta yksinkdan ei siis ollut nainen. On kuitenkin varsin
todennakoistd, ettd niin Saelanin mainitsemissa tapauksissa kuin yleisemmallakin
tasolla juuri naista pidettiin vikapdana perheiden itsemurhatragedioihin. Uskomuksena
kun oli, kuten edelld on jo kdynyt selvdksi, ettd nainen siirsi verenperintona

mielisairaudet, huonot ominaisuudet ja pahat tavat lapsilleen.

® Greenslade 1994, 164-165. Viola Parente-Capkovan mukaan L. Onervan lapsettomaksi jattaytymiseen
vaikutti osaltaan kirjailijattaren &didin vaikea mielisairaus, joka sai Onervan pelkddamaan perinnéllista
mielisairautta, ks. Parente-Capkova 1998, 95.

** Uusikoski 2009, 128-129.

% Saelan 1864, 54. Lypemania eli synkkamielisyys.

23



1800-luvun lopulla ladketieteen kliininen katse oli porautunut
ruumiinavauspoydallda makaavaan, itsemurhan tehneen naisen ruumiiseen. Kalmo
tutkittiin perinpohjaisesti, se kaytiin sentti sentiltd ja elin elimeltda lavitse, kunnes
laakari oli viimein valmis langettamaan tuomionsa: hullu. Tulevien sukupolvien
kannalta diagnoosi oli epamiellyttava, silla nainen siirsi kohtunsa kautta lapsiin oman
hulluutensa — kenties itsemurha-alttiudenkin — ja edisti ndin myds degeneraatiota ja
ihmissuvun sammumista. Ndin ollen naiseus maarittyi sairaudeksi ja naisen itsemurha
vastaavasti hullun teoksi. Myds 1800-luvun lopun kirjallisuuskriitikot nayttavat olleen
valmiita hyvaksymaan naisen itsemurhan ja hulluuden vialisen kytkdksen. Sen sijaan
melankolisen miehen, Kauppias-Rollerin, itsemurhan kuvaamisesta nousi poru. Kaikki
kriitikot eivat purematta nielleet melankolista miestda vaan vaittivat, ettei Rollerin
kaltaisia miehia ollut olemassakaan vaan koko hahmo oli Canthin — naisen — sairaan

mielikuvituksen tuotetta.

2.2 Tieto lisaa tuskaa — ja itsemurhia

1800-luvun lopussa naiseus, naisen mieli ja hermot olivat siis maarittyneet tavalla tai
toisella sairaalloisiksi, jopa itsemurhalle altistaviksi. Mies oli normi ja ihmisyyden mitta;
naiseus osoitus henkisistd ja ruumiillisista vajavaisuuksista. Seuraavaksi keskityn
pohtimaan naiseuden henkista puolta ja erityisen huomion kohteena ovat 1800-luvun
lopun tieteen ndkemykset naisten alyllisistd ominaisuuksista ja niiden kytkeytymisesta
itsemurhiin.

Vuosisadan vaihteessa naisen oletettiin olevan sivistystasoltaan ja dlynlahjoiltaan
miestda heikompi. Alentuneen ymmarryskykynsa tdhden nainen ei voinut ymmartaa
mitddn miesten maailmasta, jota dly ja henkevyys hallitsivat. Tima on oletuksena
Epdluulossakin, jossa Herman kieltdytyy puhumasta Ellin kanssa kauppaa koskeneista
asioista:

Elli arvasi, ettd hanta [aviomiestd] silloin vaivasi joku huoli kauppa-asiain
tahden. [--] Ensimmalta han koetti kysya, mutta Herman ei antaantunut
selityksiin. Sanoi vaan joko: eihdan minua mikdan vaivaa, taikka: eld ole
utelias, mitapa sina silla tiedolla teet, et sind niitd seikkoja kuitenkaan
ymmarra j. n. e.%®

% Canth 1919(1891), 272.
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Hermanin mielestd Ellin kanssa oli turha puhua, silld naisena Elli ei voinut ymmartaa
lilkeasioista mitaan. Hanella ei ollut siihen vaadittavaa kokemusta, tietamysta eika sen
paremmin taitojakaan, silld naisena hanen valtakuntansa oli rajoittunut kodin seinien
sisdpuolelle. Toisaalta Ellin ei ollut hyva myoskaan tavoitella hanelle kuulumatonta
tietamysta, silla 1800-luvun lopulla uskomuksena oli, etta liika dlyllinen toimeliaisuus
vaurioitti naisen herkkida hermoja. Hermosairauksien myota taas naisen itsemurhariski
saattoi kohota, jolloin turvallisinta oli, ettd nainen pysyi sivistyméattdmana.®’

Sivistyksen ja itsemurhien vilista yhteyttd pohti myés ranskalainen sosiologi Emile
Durkheim, jonka aihetta kasitteleva tutkimus /tsemurha. Sosiologinen tutkimus ilmestyi
vuonna 1897. Durkheimin nakékulma aiheeseen oli omaperdinen, silla painvastoin kuin
ladkarit, han ei etsinyt itsemurhia selittavaa syyta yksilosta vaan kaansi katseensa
yhteis66n. Nadin ollen Durkheim Kkiisti yleisesti hellityn ajatuksen siitd, etta itsemurha
olisi aina ja valttamattd mielisairauden oire. Tastda samasta seikasta jo Saelan oli
varoitellut vaitoskirjassaan, jossa han totesi, ettei kaikkia itsemurhan tehneitd
henkiloita voitu suinkaan pitaa mielisairaina.®®

Durkheimin mukaan ratkaisu itsemurhien selittamiseen piili yhteis6jen
kiinteydessa: ”[--] itsemurha on kdantden verrannollinen niiden sosiaalisten ryhmien

789" Toisin sanoen, mita

yhdentyneisyyden asteen kanssa, joihin yksilo kuuluu.
riippuvaisempia yksilot olivat yhteisoistaan, sitd vahemman niissa tapahtui itsemurhia
—ja padinvastoin.

Taman perusperiaatteen mukaisesti Durkheim jakoi itsemurhat egoistisiin,
altruistisiin, anomisiin ja fatalistisiin  itsemurhiin.  Altruististen itsemurhien
ominaispiirteena oli Durkheimin mukaan se, etta niissa yksilo uhrautui yhteisén vuoksi.
Esimerkkind han kdytti hindujen sati-seremoniaa, jossa leskeksi jaanyt nainen poltettiin
vhdessa kuolleen miehensd kanssa. Tallaisia altruistisia itsemurhia Durkheim piti
Iahinnd "alkukantaisten kansojen” kirona, joskin han joutui myontdmaan, etta
sivistyneiden maiden armeijoissa tapahtuneet itsemurhat olivat luonteeltaan juuri

altruistisia. Durkheim mainitsi sivumennen, viitteessa, myos fatalistisen itsemurhan,

jota han piti menneen maailman ilmiona. Fatalistisesta itsemurhasta oli Durkheimin

*” Kortelainen 2003, 194-196.
% Saelan 1864, 4, 46-49; Durkheim 1985 (1897), 38, 43.
% Durkheim 1985 (1897), 241.
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mukaan kysymys silloin, kun esimerkiksi orja tappoi itsensa. 1800-luvun lopun
maailmassa tallaisia itsemurhia ei kuitenkaan enaa hanen mielestaan esiintynyt.70

Sen sijaan vuosisadan vaihteen sivistyneitd yhteiskuntia piinasivat anomiset ja
egoistiset itsemurhat, joiden Durkheim katsoi lisddantyvan jatkuvasti. Anomisten
itsemurhien syyna oli esimerkiksi taloudellisesta kriisistd seurannut yhteiskuntien
sosiaalinen epajarjestys, jonka seurauksena sosiaaliset sidokset ja moraaliset pidakkeet
holtyivat ja itsemurhat lisdantyivat. Toinen 1800-luvun lopun sivistyneille
yhteiskunnille ominainen itsemurha oli luonteeltaan egoistinen. Tallaiset itsemurhat
olivat seurausta liiallisesta yksilollistymisestd, jonka myo6ta yksilo kadotti kosketuksensa
muuhun yhteis66n ja ajautui siten helpommin itsemurhaan.”* Virallisen, yhteisojen
kiinteytta korostaneen selityksen ohella Durkheim siis kytki itsemurhan myds
sivistyksen asteeseen ja vihjasi itsemurhien olevan ennen kaikkea sivistyneiden
yhteiskuntien ja yhteiskuntaluokkien vitsaus:

Vapaat ammatit, ja hyvinvoivat luokat yleensd, ovat varmasti niitd, joiden
keskuudessa on eladvin tiedonhalu ja aktiivisin intellektuaalinen elama. Ja
vaikka itsemurhatilastoja ei aina voida pitdada riittavan tarkkoina
ammattialoittain ja luokittain, itsemurha on kieltamatta poikkeuksellisen
yleinen yhteiskunnan yldluokissa.”?

Alyllinen etevyys vaati veronsa ja maksumiehiksi joutuivat yhteiskunnan ylimpiin
luokkiin kuuluneet, sivistyneet ja intelligentit ihmiset. Alempia luokkia sen sijaan
suojasi heidan sivistymattomyytensa, jonka ansiosta he sdastyivat paitsi suurten
eldamankysymysten pohdinnalta myo6s elamantuskalta. Sivistyksestda oli siten tullut
tauti, joka tappoi.

Durkheim ei ollut ainut, joka 1800-luvun lopulla kantoi huolta sivilisaation
seurauksista, silla myos ladkarit olivat havahtuneet sen epaterveellisiin
sivuvaikutuksiin. Esimerkiksi sairauksien lisdantymisen syyna pidettiin sivilisoitumista ja
eritoten syytettiin kiihkeda kaupunkielamad, joka rasitti enemman hermoja kuin
lihaksia.”> Valvojan kriitikko O. E. Tudeer tuli Sylvid koskevassa arvostelussaan

kuvailleeksi tallaisen urbaanin eldaman vasyttaman ihmisen:

7 burkheim 1985 (1897), 254, 545.

" Durkheim 1985 (1897), 241, 293, 301-304, 464—465.
72 Durkheim 1985 (1897), 184.

7 Johannisson 1994, 76-77.
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Kulttuuriin  vasahtanyt kulttuuri-ihminen janoo eheatd, voimakasta,
luontoperdista inhimillisyyttd; virkistysta, jota ei tosieldamalld ndy olevan
tarjona [sic], han hakee mielikuvituksen maailmasta.”

Neurasteenikko oli juuri tallainen “kulttuuriin  vasahtanyt kulttuuri-ihminen”.
Neurastenian eli heikkohermoisuuden diagnoosin otti kayttéonsa amerikkalainen
George Beard jo 1860-luvun lopulla. Taudin oireet olivat moninaiset, ja niihin kuuluivat
esimerkiksi vasymys, punastelu, selkdvaivat, epatoivoisuus, levottomuus, ahdistus,
fobiat, unettomuus, paansarky ja ruuansulatusvaivat.”> Vastaavia oireita,
unettomuutta ja levottomuutta, on myos Ellin aviomiehelld, Hermanilla:

Hanen [Hermanin] rauhattomuutensa vaan lisdantyi paiva paivalta. Oisin
han heitteli itsedan vuoteella, valitti kuumuutta eikd nukkunut ennenkuin
aamupuoleen.”®

Neurastenia ei ollutkaan hysterian tavoin vain naisten sairaus vaan siita saattoivat
karsia yhta lailla miehet. Neurasteenikon perikuvana Beard itse asiassa piti juuri
modernin elaman kiihkean rytmin uuvuttamaa miesta, jollaisesta Epdluulon Herman
taloushuolineen eittamatta oli hyva esimerkki. Lisaksi Beard oli vakuuttunut, etta 1800-
luvun yhteiskunnista juuri Yhdysvallat oli ylivoimaisen sivistys- ja kehitysasteensa
vuoksi taipuvaisin neurasteniaan. Tama ei kuitenkaan estanyt eurooppalaisia ladkareita
ottamasta diagnoosia 1880-luvulla kayttéonsa vaan pikemminkin pdinvastoin,
neurasteniasta tuli nopeasti diagnostinen menestystarina.77

Beard katsoi, ettd neurasteniaa aiheutti sahkdn kaltaisen ja maaraltdaan rajatun
hermovoiman riittamattéomyys suhteessa jokapdivdisen eldaman askareisiin.
Neurastenian saattoikin laukaista jokin ylikuormittava tekija, esimerkiksi raskas
henkinen tyo, jonka lisdksi taudin puhkeaminen edellytti tietynlaista hermoston
synnynndistd rakennetta. Téllainen hermovoimien ehtyminen ndaytti uhkaavan
Suomessa erityisesti naisia, silla esimerkiksi Helsingin yleisessd sairaalassa naiset
muodostivat neurasteniapotilaiden enemmiston 1890-luvulta 1920-luvulle saakka.
Neurastenialle erityisen altistavina pidettiin esimerkiksi opettajan, sahkottdjan ja
kotiopettajan ammatteja, jotka olivat leimallisesti naisten ammatteja.’®

Jo 1870-luvulla Henry Maudsley oli varoitellut siitd, etta mikali murrosikdinen tytto

kehitti alynlahjojaan, hanen aivonsa ja lisddantymiselimensd vaurioituisivat. Tata

" Tudeer 1893, 339.

7> Oppenheim 1991, 93-94; Johannisson 1994, 141; Uimonen 1999, 75.

’® Canth 1919 (1891), 273.

77 Oppenheim 1991, 93-94; Johannisson 1994, 141; Uimonen 1995, 281; Uimonen 1999, 141.
78 Johannisson 1994, 145; Uimonen 1995, 260; Uimonen 1999, 77, 104.
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Maudsley perusteli kuukautiskierron kuluttavuudella, joka ei jattanyt muille
toiminnoille, kuten opiskelulle, ylimaaraista energiaa. Mikali nainen rasittaisi liiallisesti
elimist6dan, seurauksena olisi pahimmillaan hermoromahdus ja jopa steriiliys.
Oppineen naisen, sinisukan, tunnistikin Maudsleyn mukaan laihuudesta ja
pienirintaisuudesta. Maudsleyn lisdksi myds naiset itse epailivait opiskelun
soveliaisuutta omalle sukupuolelleen, silla esimerkiksi ruotsalaisen feministin Ellen
Keyn (1849-1926) mukaan yliopisto-opinnot saattaisivat vahingoittaa naisen
lisdantymiskykya. Kuten Kortelainen toteaa, tallainen ”[l]aiha, lapsettomaksi tuomittu
alykkoénainen oli hirvio, ei enaa nainen, ei viela mies.”””

Ajatus sivistyksen turmelevasta vaikutuksesta naisessa on aistittavissa myos

Tudeerin arvostelusta, jossa han asetti vastakkain luonnon ja kulttuurin:

[--] kuinka ihana on ihminen, semmoisena jommoiseksi luonto on hanet
tarkoittanut, ihminen, jossa mietiskely ei ole paassyt hervaisemaan
sielunliikkeiden luontoperdistd voimaa, eikd sovinnaiset ulkonaiset
saannot vaarentamaan sydamen totuutta, — kuinka ehed, tuore,
voimakas! Ja toiselta puolen, kuinka kurjan veltot, kuinka surkeasti
sukunsa luontoperaisesta ihanuudesta ja ylevyydestd huonontuneet ovat
hanen rinnallaan nykyajan tavalliset ihmiset, nuo epdvapaat sielut, jotka
eivit tunne totuutta [--].%°

Tudeer 4&ityi suorastaan ylistimaan luonnontilassa olevaa sielua, jonka mielen
puhtautta kirjaviisaus tai sovinnaisuudet eivat olleet turmelleet. Vuosisadan vaihteen
kulttuuri-ihminen oli sen sijaan Tudeerin silmissda menettanyt tuon puhtauden ikiajoiksi
ja hdanen hermonsa, mielensd, ruumiinsa ja sielunsa olivat lapikotaisin turmeltuneet ja
degeneroituneet. Nadihin ihmisen irvikuviin verrattuna luonnonlapsen mieli oli kuin
tabula rasa, tyhja taulu, joka sivistymattomyydessaankin nousi kaiken sivistyksen
ylapuolelle. Tudeerin kuvailemaa tyhjaa taulua olikin eittdmatta helpompi muokata
kuin sellaista, joka oli jo puolilleen tdynna luonnostelmia.

1800-luvulla my6s naisen katsottiin olevan eraanlainen tabula rasa, tyhjamielinen
olento. Tastd myos Durkheim vihjaili omassa tutkimuksessaan, jossa han selitti —
vaikkakin epdsuorasti — naisten vahdisemmat itsemurhat heidan sivistymattéomyydella:

Olemme lisdksi ndhneet, ettd kaikissa maailman maissa naiset tekevat
itsemurhia paljon vihemman kuin miehet. He ovat kdyneet myds paljon
vahemman koulua. Pohjimmiltaan traditionalisteina he kayttaytyvat

7 Kortelainen 2003, 196; Witt-Brattstrém 2007, 204.
8 Tudeer 1893, 338-339.
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vakiintuneiden uskomusten perusteella eika heilld ole suuriakaan alyllisia
tarpeita.®*

Olemukseltaan naiset olivat perinteessa pitaytyjia, heilld ei ollut traditioiden
kyseenalaistamiseen tarvittavaa alya, joka olisi vapauttanut heidat perinteiden
kahleista. Alyllisten tarpeiden vihiisyyden vuoksi nainen ei my&skddn janonnut
sivistavaa koulutusta vaan tyytyi Epdluulon Ellin tavoin pienempiin haasteisiin — kuten
liinavaatteiden jarjestamiseen:

Kuinka hdn ennen tata tyota tehdessdaan oli nauttinut. Niiden
jarjestamisesta ensiksikin ja sitten katsellessaan noita valkoisia, tasaisia
liinavaate-rivia [sic], joissa aina itse kussakin pakassa oli tdydet tusinat
yhdennakoisia ja yhdenkokoisia seka tasmalleen samalla tavalla taitetuita
kappaleita Iajiaan.82

Ellida hanen sivistymattomyytensa ei kuitenkaan pelasta itsemurhalta. Onkin
mielenkiintoista, etta eksplisiittisesti Durkheim nimenomaan kielsi sivistyksen ja
itsemurhien vilisen yhteyden ja painotti kerta toisensa peraan sosiaalisen kiinteyden
merkitystéi.83 Tastd huolimatta han kuitenkin vaivihkaa veti yhtaldisyysmerkit
sivistymattomyyden ja naisten itsemurhien vahaisyyden valille.

Varsinaisesti Durkheim selitti sukupuolten valisen epasuhdan itsemurhamaarissa
silla, etta naiset ottivat vdahdisemmadssa mitassa osaa kollektiiviseen, yhteisolliseen
elamaan:

Naisten paljon harvinaisemmat itsemurhat johtuvat siitd, ettd he ovat
miehid paljon vdhemman mukana kollektiivisessa eldamdssa ja tuntevat
siis sen hyvan tai huonon vaikutuksen vahemman voimakkaasti.®*

Miehet olivat taas naisten vastakohtia, yhteiséllisyyden lapikyllastamia olentoja:

Koska hdan on mutkikkaampi sosiaalinen olento, han voi yllapitaa
tasapainoaan vain loytamalla lisda tukipisteitda ulkopuoleltaan, ja siitd
syystd ettd hanen moraalinen ryhtinsa riippuu useammista tekijoistd, se
joutuu myés helpommin hairiéon.®

Durkheimin ndkemyksena oli siten se, ettd mies joutui ylivoimaisten ominaisuuksiensa
vuoksi kantamaan vastuun yhteison asioista, jolloin hdan samalla altistui itsemurhia
lisdaville tekijoille. Sen sijaan nainen, jolta puuttuivat miehen ominaisuudet, paasi

vahemmalla. Hanen ei tarvinnut rasittaa aivojaan yhteisén ongelmilla eikd osallistua

® Durkheim 1985 (1897), 185.

8 Canth 1919 (1891), 292.

® Durkheim 1985, (1897), 188, 459.
# Durkheim 1985 (1897), 365.

% Durkheim 1985 (1897), 251.

29



niiden ratkomiseen. Tamdn seurauksena nainen sdastyi monelta murheelta — ja
itsemurhalta.

Naisten alempiarvoisuutta tukivat myods Charles Darwinin (1809-1882) tulkinnat,
joiden avulla voitiin oikeuttaa rotuun ja sukupuoleen kohdistunut syrjinta tieteellisin
perustein. Darwinin mukaan naisten ja miesten vilisissa sukupuolieroissa oli kyse
fyysisista ja psyykkisista eroista, jotka kaantyivat miehen eduksi. Ndin ollen mies [6i
naisen laudalta niin fyysisessd koossa ja voimassa kuin dlykkyydessa ja luovuudessa.®®
Epdluulossa tata ajatusta ilmentda Ellin jarkahtamaton luottamus aviomiehen jarjen
kaikkivoipaisuuteen:

Elli herkesi kyselemasta [kaupan tilasta], tarkkasi vaan hdanen olentoaan ja
koetti sen mukaan arvata milla kannalla asiat olivat. Ei han oikeastaan
koyhyytta peljannyt eika konkurssia, sillda han luotti taydellisesti Hermanin
hyvaan alyyn.%’
Omaan alyyn Ellin ei naisena ollut luottaminen, silla Darwinin mukaan luonto ei ollut
muovannut naisesta suurta ajattelijaa. Sen sijaan han myonsi, etta naiset olivat miehia
kehittyneempia intuitiossa, jaljittelyssa ja aistimisessa, eli kyvyissd, jotka olivat
ominaisia ldahinna alemman kehitysasteen roduille ja sivistystasoille. Tdata naisen
kehityksen seisahtumista selitti se, ettd nainen tarvitsi kaiken energiansa
lisadntymiseen, jolloin hdanen oma kehityksensa polki paikallaan mutta rotu jatkoi
jalostumistaan. Tdaman vuoksi nainen muistuttikin koko elinkaarensa ajan enemman
lasta kuin tdysikasvuista ihmista — valkoista miest3.%® Ajatus on nahtavissa Sylvin
arvosteluissa, joissa toistuvasti kuvailtiin naytelman paahenkil6a sanoilla ”naiivi”,
”ajattelematon” ja ”lapsellinen”. ®
Myds osa kirjailijoista oli omaksunut kasityksen, jonka mukaan nainen oli miesta
alempi olento. Esimerkiksi Charles Baudelaire (1821-1867) vertasi naista eldimeen

todetessaan: “Naista ei voida jakaa sieluun ja ruumiiseen. Han on yhta yksinkertainen

kuin eldin. Jos haluttaisiin olla oikein ilkeitd, sanottaisiin naisen yksinkertaisuuden

% Dijkstra 1986, 163-168; Johannisson 1994, 29.

¥’ Canth 1919 (1891), 272-273.

% Dijkstra 1986, 167—169; Johannisson 1994, 29.

% Ks. esim. J.N.R. [Julio Nathanael Reuter] 1893, 230-232. Lainopillisesti taysi-ikdisyyden ikaraja oli
vuonna 1893 kaksikymmentayksi vuotta. Tama pati kuitenkin vain miehiin, silld vuoden 1864 lain
mukaan naimattomat naiset tulivat tdysivaltaisiksi vasta 25-vuotiaina. Tdysivaltaisuuden saattoi
kuitenkin saada jo tdtd ennen, 21-vuotiaana, alioikeudelle tehdyn ilmoituksen perusteella. Tama kaikki
koski kuitenkin vain ja ainoastaan naimattomia naisia, silld naidut naiset olivat yhd aviomiehensa
edusmiehisyyden alaisia, holhottavia, ks. Hagner & Forsti 2006, 14, 16.
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% Nainen oli Baudelairen mukaan tyhja kuori,

johtuvan siita, nainen on pelkka ruumis.
yksinkertainen olento, joka muistutti enemman eldinta kuin ihmista.

Baudelairen kommentista vilittyva naisen inho oli oikeastaan oire maskuliinisuuden
kriisista, joka alkoi Gustave Flaubertin (1821-1880) lausahduksesta “Madame Bovary,
cC’est moi”. 1890-luvulla dekadentit”® mieskirjailijat, flandérit ja esteetikot
kyseenalaistivat porvarillisen miehen mallin ja alkoivat identifioitua feminiinisyyteen.
Taman seurauksena he myos naisellistuivat ja juuri tastd maskuliinisuuden kriisissa oli
kyse. Ebba Witt-Brattstromin mukaan kriisi saattoikin olla vastareaktio naisen
kulttuurisen ja sosiaalisen aseman parantumiselle, jonka seurauksena naiset veivat
pienen osan miehille kuulunutta maskuliinisuutta ja miehet puolestaan haukkasivat
aimo annoksen naisellisuutta. Tata vastaan kirjailijat, esteetikot ja dandyt taistelivat
silla seurauksella, etts tosieliman naisia alettiin halveksua.®?

1800-luvun lopulla eldama koettiin myods olemassaolon kamppailuksi, jossa jyvat

erottautuivat akanoista. Tama ajatus ei ollut Canthillekaan vieras:

Kuta enemman ihmiskunta lisaantyy, sitda ankarammaksi kay taistelu
olemisen puolesta. [--] Joilla enin on neroa ja voimaa, ne parhaiten
itselleen tien raivaavat; saamattomat ja heikot raukeavat, jaavat jaljelle.
Se on ihmiskunnan vyhtamittaiselle kehittymiselle valttamatoin
luonnonlaki.”

Canth ei kuitenkaan pitanyt itsestdadnselvyytena sita, ettda kamppailu yksinomaan
jalostaisi ihmiskuntaa. Tdma ilmenee vuonna 1888 padivatysta kirjeestd, jossa han pohti
syitd siihen henkisen velttouden tilaan, johon vyhteiskunta oli hdanen mukaansa
vaipunut: “Toisena syyna on tuo rajaton itsekkdisyys, tuo hirmuinen ’kampen om

. . . 4
tillvaron’, nautinnon halu, turhamaisuus y.m."9

Canth siis katsoi, ettd yksildiden
valinen olemassaolon kamppailu, kampen om tillvaron, ruokki itsekkyytta, pahetta,
joka syvensi ihmiskunnan moraalista alennustilaa entisestaan.

Canth ei ollut huolineensa yksin, sillda myos 1800-luvun lopun itsemurhatutkijat
alkoivat kiinnittada huomiota luonnonvalinnan ei-toivottuihin seurauksiin. Vuonna 1879

italialainen ladkari Henry Morselli esitti itsemurhan olevan tulosta olemassaolon

% sit. Witt-Brattstrém 2007, 160. En kvinna kan inte skilja pa kropp och sjal. Hon ar enfaldig som djuren.
Vore man elak, skulle man s&ga, att det beror pa att hon inte har ndgonting annat dn kropp. Suom.
tekijan.

! Dekadenssi oli kirjallisuudensuuntaus, joka ihannoi ja jopa romantisoi rappiota. Dekadenssista, ks.
esim. Rossi 2009, 230-235.

*2 Witt-Brattstrom 2007, 74, 158-159.

 Canth 1994 (1884), 101.

% Minna Canth Lucina Hagmanille 1.5.1888, Minna Canthin kirjeet, 323.
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taistelusta.” Morsellin ajatus sai vastakaikua my&s Suomessa, jossa Canthin ohella
Westerlund pohti molemmissa  tutkimuksissaan olemassaolon  kamppailun
hengenvaarallisia seurauksia. Vuonna 1914 han kirjoitti:

De senare arens allt mera o6kade sjalfmordssiffror trots den minskade
spritférbrukning, synas antyda att Helsingfors gar till mote en period da
sjalfmorden, i likhet med hvad i 6friga storre stader ar fallet, succesivt
tilltaga. En hastigt tillvaxande folkmangd pa ett relativt litet omrade
maste alltid framkalla en 6kad kamp for tillvaron, en 6kad svarighet for
samre utrustade individer att halla sig uppe.96

Westerlundin mukaan pienen alueen nopeasti kasvava vaestd vaistamatta kiihdytti
olemassaolon kamppailua, jossa heikot sortuivat elon tieltd. Epdilematta Westerlund
luki naihin heikkoihin ja “huonommin varusteltuihin” yksiléihin my6s naiset, joilla jo
lahtokohtaisesti oli heikommat evaat elamaan. Taman olettamuksen loogisena
seurauksena naisten olisi pitdnyt tehda joukoittain itsemurhia, mutta nadin ei
kuitenkaan ollut.

1800-luvun itsemurhatutkijoiden itsemurhaselitykset olivatkin kovin ristiriitaisia.
Kuten Barbara T. Gates toteaa, naisen ja itsemurha valista kytkosta perusteltiin 1800-
luvulla kahdella eri tavalla. Ensimmaisena selityksena oli naisen fyysinen ja henkinen
heikkous, jonka seurauksena naisella ei mydskaan ollut mielenlujuutta eika rohkeutta.
Itsemurhan vastustaminen taas nimenomaan vaati nditd ominaisuuksia, jolloin naisten
olisi pitdnyt pdatya itsemurhaan useammin kuin miesten. Toisen selityksen mukaan
naiset karsivat enemman mielisairauksista ja koska itsemurha oli hullun teko, naisten
olisi kaiken jarjen mukaan pitanyt tehdd enemman itsemurhia kuin miesten.
Ongelmana oli kuitenkin se, ettd naisten itsemurhat olivat harvinaisempia kuin
miesten, jolloin molemmat perustelut olivat vailla todellista pohjaa. Tama ei
kuitenkaan rikkonut naisen, mielisairauden ja heikkouden vilille solmittua sidosta vaan
vanhat olettamukset jatkoivat yhi eloaan.®’ Naisen itsemurha oli siten edelleen osoitus
joko hulluudesta, heikkoudesta tai sivistymattomyydesta.

1800-luvun viimeiselld vuosikymmenelld itsemurhasta tuli Durkheimin sivistysta
painottavan teorian myo6ta tietylld tapaa salonkikelpoinen. Oman hengen riistaminen
oli osoitus sivistyneisyydestd ja henkevyydestd, ominaisuuksista, jotka murensivat

vanhat traditiot ja hollensivat siteet yhteisoon. Sivistys ja aly olivat kuitenkin miehisia

% Stokes 1989, 121-122.
% Westerlund 1914, 755.
%7 Gates 1988, 125.
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ominaisuuksia; naisen kohdalla evoluutio oli sen sijaan pysahtynyt. Luomakunnan
kruunuun, valkoiseen mieheen, verrattuna nainen oli lapsi aikuisen kehossa. Tasta
lapsellisuudesta, sivistymattomyydestd ja ei-mieheydestd (ei-ihmisyydestd) oli
kuitenkin se etu, ettei naisen aly riittanyt itsensa tappamiseen. Siten naisten
itsemurhien vahaisyys oli jdlleen vain yksi lisatodiste naisen puutteellisuudesta ja

vaillinaisuudesta.

2.3 Itsekkyys ja vdkivalta eivat kuulu naisen luontoon

Viimeisen tiedetta ja naisen itsemurhaa kasittelevan alalukuni teemana on 1800-luvun
lopulla vallinneet kasitykset naisellisesta ominaislaadusta, “naisen luonnosta”. Na&ita
ominaisuuksia, samoin kuin 1800-luvun lopun naisihanteita, luen ristiin itsemurhaa
koskeneiden kasitysten kanssa. Tarkastelun kohteena ovat ndiden mielikuvien valiset
riitasoinnut, joiden kautta paasen kasiksi naisten itsemurhia koskeneisiin asenteisiin.
Nain ollen muun muassa seuraavat kysymykset kaipaavat vastausta: Millaiseksi nainen
ja naiseus nahtiin? Millainen naisen piti olla ja millainen hanen kuviteltiin olevan? Mika
oli soveliasta naiselle, enta kiellettya?

Kuten Gates toteaa, 1800-luvun lopun naista koskeviin mielikuviin vaikutti kasitys
naisesta ruumiinsa ja sielunsa muiden ihmisten palvelemiseen valjastavana olentona.
Nainen eli muita ihmisid — vanhempiaan, aviomiestaan ja lapsiaan — varten, ei itsedan
varten. Ndin ajatteli myos englantilainen laakari, psykologi ja seksologi Havelock Ellis
(1859-1939), jonka mukaan naisen itsemurhan perimmaisend syynda oli
tarpeettomuuden tunne. Jos naisella ei ollut ketdan, kelle omistautua, hanelld ei
myoskadan ollut syyta el3d.®® Nainen itsessidn ei siis ollut riittava peruste
olemassaololle. Ndin ajattelee myds syyllisyyden kourissa kamppaileva Elli:

Taalla oli hiljaista ja yksindista, kunpa olisi saanut kuolla tdhan. Vaipua
ikuiseen uneen, eikd enaa koskaan, koskaan aukaista silmidaan!

Mitdpa hanelld enaa oli maailmassa tehtavaa! Silla hanesta ei enaa olisi
didiksi eika vaimoksi. Lapsiraukat! Ja Herman?®

Ellin pohdinta on vuosisadan vaihteelle ominaista: nainen on olemassa vain

omistaakseen eldmansa muille ja tehddakseen uhrauksia muiden hyvdksi. Naisen nahtiin

% Gates 1988, 127.
% Canth 1919 (1891), 293.
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myos sulautuvan muihin ihmisiin, esimerkiksi perheeseensd, jolta han sai koko
identiteettinsa. Naista ei siis nahty yksilonda vaan persoonattomana olentona, jota
kasvottomat joukot symboloivat. Muun muassa degeneraatiosta kirjoittanut Max
Nordau (1849-1923) tiivisti taman ajatuksen toteamalla: “woman is as a rule, typical;

»100 Nordaun

man, individual. The former has average, the latter exceptional features.
mukaan nainen oli erilaistumaton, yksiléllistymaton ja yleistettavissa oleva, kun taas
mies oli erityinen, erilaistunut ja yksilollinen. Kaikki naiset muistuttivat siten toisiaan,
jolloin heihin pati saanto: jos tunnet yhden, tunnet ne kaikki.***

ltsemurha kuitenkin erotti jopa persoonattomana pidetyn naisen massasta, silla
teko soti kaikkea naisellisena pidettyda vastaan. Feminiinisyytta koskeneiden
olettamusten ytimessa oli kasitys naisesta uutta eldmaa synnyttavana, ei sita
tuhoavana olentona. Samoin naisen ajateltiin olevan pehmed, passiivinen, kaino,

102 saelan selittikin naisten

tunteellinen, hoivaava, huolehtiva ja vakivallaton olento.
itsemurhien vahaisyytta vetoamalla heidan erityisominaisuuksiinsa:

Hvad slutligen orsaken vidkommer, hvarfére qvinnorna, ehuru mera
predisponerade foér sinnesjukdomar, mindre ofta gifva sig doden an
mannerna, ligger den troligen i deras mindre rorliga lif, deras i allmanhet
regelbundnare lefnadssat, hvarigenom de mindre utsattas for alla de
inflytelser, hvilka slutligen leda mannerna till sjelfmord. Mahanda hyser
afven qvinnan, till folje af sitt blygare och raddare lynne, en stérre
motvilja for en frivillig dod, som i de flesta fall ar mer eller mindre
valdsam, och genom sin religidsa tro mera undergifven och tdlamod att
bira sorger och bekymmer dn mannen.'®

Naisen arkuus, uskonnollisuus, noyryys, vakivallattomuus ja hanen luontainen
vastenmielisyytensa vakivaltaista itsemurhaa kohtaan saivat aikaan sen, ettei nainen,
toisin kuin mies, kajonnut itseensd murheen alhossakaan. Itsemurhaan Saelan liitti
siten 13hinndg miehisind pidettyja ominaisuuksia: brutaaliuden, itsekkyyden ja
vakivallan. Lisdksi han ennakoi Durkheimia selittamalla miesten itsemurhien yleisyytta
heidan liikkkuvammalla eldamantavalla, joka altisti miehen itsetuhoa aiheuttaville
tekijoille. Itsemurha oli siten lapeensd maskuliininen teko, jolloin itsensd surmannut

nainen toimi vastoin naisellista, pehmeaa ja aidillista luontoaan. Oman hengen riistava

1% sjt. Dijkstra 1986, 129.

Dijkstra 1986, 37, 39, 129; Gates 1988, 127; Johannisson 1994, 43; Witt-Brattstrom 2007, 68.
Showalter 1987, 122—-123; Johannisson 1994, 17, 19; Riving 2005, 88—89. Kuten Marja-Liisa Honkasalo
ja Terhi Utriainen toteavat, myds modernit itsemurhatutkimukset selittavat naisten ja miesten
itsemurhien valista epasuhtaa aitiydelld. Naisten olemassaolon yhdeksi vahvaksi perusteeksi ndhdaan
siis yha edelleen muut ihmiset, tdssa tapauksessa omat lapset, jotka antavat naiselle syyn elda, ks.
Honkasalo & Utriainen 1994, 192.

103 saelan 1864, 24. Kasittelen naisen uskonnollisuuteen tarkemmin luvussa 3.2.

101
102

34



nainen madrittyi siten epanaiseksi, henkisesti hairiintyneeksi olennoksi, joka
hulluudessaan suoritti miehisen teon.

Naiseuteen kuului, kuten Saelankin vihjaili, my6s ajatus naisen ehdottomasta
vakivallattomuudesta, joka jo sindllaan sulki ulos itsemurhan — vakivaltaisen teon —
mahdollisuuden. Kuten Cecilia Riving toteaa, 1800-luvun puolivdlissa vakivaltainen
nainen, joka rikkoi pehmean ja lempean naisen ideaalin, maarittyi helposti hulluksi.
Yleisesti ottaen vakivaltaisuutta ei kuitenkaan pidetty automaattisesti mielisairauden
merkkina vaan sairauden mahdollisuutta epailtiin ainoastaan silloin, jos vakivalta oli
tarpeetonta ja irrationaalisesta. Miesten kohdalla téallaisesta oli kyse esimerkiksi silloin,
kun mies mellasti pitkin kylia omaisuutta tuhoten ja sivullisia ihmisia pelotellen ja
pahoinpidellen. Sitd vastoin naisen irrationaaliseksi mielletty vakivalta tapahtui
lahestulkoon aina kodin seinien sisdapuolella, jolloin se kohdistui esimerkiksi
vanhempiin tai aviomieheen. Aviomiestdaan mukiloiva nainen haastoi kasityksen
miehisestd vahvuudesta ja naisellisesta heikkoudesta horjuttaen samalla niin vallalla
ollutta kasitysta sukupuolierityisistda ominaisuuksista kuin aviopuolisoiden valisista
suhteistakin. Naiden kasitysten mukaan hyva vaimo oli miehensad tahtoon taipuva
rakastava puoliso ja huolehtiva aiti, ei hurjistunut raivotar. Aviomiehen oikeutena oli
tallaisen dkapussin ojentaminen — kohtuullista vakivaltaa kayttien.'®

Oletus naisen vakivallattomuudesta vaikutti — ja vaikuttaa yha — niin naisten
itsemurhia koskeviin kasityksiin  kuin itse aktuaalisiin tekoihinkin. Esimerkiksi
historioitsija Ulla Baumannin mukaan miesten itsemurhien yleisyys selittyy heidan
kayttamillaan “kovemmilla” itsemurhatavoilla, kuten ampumisilla, jotka johtavat
varmemmin kuolemaan. Naiset turvautuvat taas "pehmedampiin” keinoihin, esimerkiksi
myrkkyyn, jolloin itsemurha jaa useammin yrityksen asteelle. Baumann tulkitsee, etta
naisten kayttamat pehmedmmat keinot ovat suoraa seurausta kasityksestd, jonka
mukaan nainen on miesta vakivallattomampi ja hellakatisempi. Taman vuoksi miehet
johtavat itsemurhatilastoja, naiset itsemurhayritystilastoja.*®

1890-luvulla naisten itsemurhien harvinaisuutta selitettiin  myds heidan
turhamaisuudellaan, joka ei sallinut ulkondon tarkoituksellista turmelemista. 1800-

luvulla peili oli naisen turhamaisuuden symboli, jonka seurauksena taide ja kirjallisuus

1% Riving 2005, 89-90, 93-95, 98; Ahlbeck-Rehn 2006, 166, 186.

105 Setsl3 1970, 48; Odén et al. 1998, 43, 57. Itsemurhakeinoista tarkemmin, ks. luku 3.3.
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tayttyivat kuvastimeen tuijottavista, koketeeraavista naisista.”~ Canthin naisista seka

Sylvi etta alla olevan sitaatin Elli lankesivat tahan turhamaisuuden syntiin:

[--]hdnen padatansa todellakin kivisti ja ndkipa hanen kasvoistaankin, ettei
han terve ollut. [--]

Han katsoi peiliin, joka oli salin seindlla. Silmat olivat kuopalla, mustat
renkaat ymparill, posket harmaat, piirteet hervottomat.'®’

Ellin olisi pitanyt jattda tama peilailu tekematta. Englantilaisen kansanuskomuksen
mukaan sairas ihminen ei nimittdin saanut katsoa sairauden heikentdamaa ruumistaan
peilistd, silld sielu saattoi talldin paeta kehosta ja aiheuttaa potilaan kuoleman.'®®
Sitaatti ilmentada myos frenologiaa, ajalle tyypillista tieteellistd uskomusta, jonka
mukaan kallon muoto kertoi yksilon sielullisista ominaisuuksista. Niinpa esimerkiksi
kriminologi Cesare Lombroso oli vakuuttunut siita, ettda ihmisen kasvonpiirteista pystyi
padattelemaan, oliko henkild rikollinen vai ei. '

Vaikka Canth tuskin oli tietoinen edelld Kkasitellystd englantilaisesta
kansauskomuksesta, ei hyvin kdy kuvastimeen tuijottavalle Ellillekdan. Peilailunsa

jalkeen han kadottaa taysin sielunsa:

Missa oli hanen sielunsa? Oliko se ldhtenyt pois hdnen ruumiistaan?
Han oli ilman sielua. Tiesikd kukaan ihminen, kuinka onnetonta oli
sieluton elama?

Saisiko hin koskaan sieluaan takaisin?*°

Taman jalkeen paluuta entiseen ei endaa ole vaan Elli hyppda kalliolta alas
kuolemaansa:

Mitdpa han suri! Tuolla alhaalla oli lepoa.

Han kohotti kdsivartensa paan yli, k[u]martui eteenpain ja heittaytyi alas.
Valahti viela kerran hdanen eteensa lemped naky: Herman miehekkaana ja
terveend, ja lapset salin lattialla iloisesti leikkivina.

Siihen loppui kaikki. Kylma aalto loiskahti ja sarkyi, silkkinen turkki
heilahti auki, mutta painui sitten mukana alas.[--]

Ja tuuli humisi yha, pilvet raskaasti ajelehtivat taivaalla, jarvi kohisi
mustanpuhuvana ja lakastuneet lehdet lentelivdt sihisten ilmassa. Ei
nakynyt elidvii olentoa missaan.'!

Novelli paattyy tahan, ja lukijan valtaa epatietoisuus: Tappoiko Elli itsensa tyhjan

pditen? Jdivatko lapset diditta pelkan vaaran luulon vuoksi? Hulluhan Elli oli!

1% pijkstra 1986, 135; Gates 1988, 21, 126.

Canth 1919 (1891), 285-286.
Gates 1988, 9.

Greenslade 1994, 88—119.
Canth 1919 (1891), 292.
Canth 1919 (1891), 298.
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Hullun naisen itsemurha ei 1800-luvun lopun kirjallisuudessa ollut suinkaan
ainutkertainen aihe kuten Kirsi Tuohelan vaitoskirja osoittaa. Hanen tutkimistaan
naiskirjailijoista esimerkiksi norjalaisen Amalie Skramin (1846—1905) romaanissa
Professor Hieronimus (1895) padhenkild, melankoliasta karsiva Else Kant, harkitsee
itsemurhaa mielisairaalassa. Else kuitenkin peruu paatoksensd sen jalkeen, kun
viereiseen huoneeseen tuodaan itsemurhaa karbolihapolla yrittanyt kuuden lapsen

112

tyo6ldisaiti.”” Tuohela kirjoittaa:

Kuva aidista, johon lapset tarrautuvat eivatka halua paastaa irti, sitoo
Elsen takaisin eldmain. Aidin halu p&iastd eroon kirsimyksestd ja
raskaista velvollisuuksista on ymmarrettavaa, mutta lasten hylkaaminen
on myoOs julmaa. Niinpd saali [tyOldisvaimoa kohtaan] muuttuu pian
inhoksi, ja kuoleman lopullisuus alkaa tuntua kauhealta.'*

Epdluulon Elli on kuin Skramin romaanin ty6ldisvaimo, joka jattaa lapset oman onnensa
nojaan vain sen tahden, ettei uskalla kysya suoraan mieheltdan, oliko tama tulipalon
takana. Siten Ellin itsemurha muuttuu paitsi julmaksi, myos itsekkadksi teoksi, silla
didin oli aina asetettava lapsensa kaiken muun edelle. Elli ei sitd tee vaan asettaa
etusijalle oman pahan olonsa.

Myds Canth itse tuntui pitaneen perheellisen naisen itsemurhaa ennen kaikkea
itsekkdaana ja vastenmielisena tekona. Han Kkirjoitti ystdvdlleen Mathilda Aspille
joulukuussa 1890 varsin kitkerdaan savyyn Victoria Benedictssonin itsetuhoisuudesta:

Ja tuo alinomainen tekeminen itsensa kanssa. ‘Mind, mina, mind’ — siina
alku ja loppu. Ei milloinkaan sanaakaan perheestd, lapsesta. Siitd han
vahan valittdd, minka surun han aikomalla itsemurhallaan tuottaa heille,
ainoastaan se ettd Lundegard [Benedictssonin ystavad] pyytdaa hanta
hanen tahtensa luopumaan tuota tekoaan tayttamasta, se vaikuttaa.'™*

Canthin mielipide ruotsalaisen kirjailijattaren itsemurha-aikeesta ei jaa epdaselvaksi:
hdn tuomitsi sen selvin sanoin suurimman luokan itsekkyydeksi. Erityisen tuohtunut
Canth olikin juuri siitd, ettei Benedictssonin maailmassa ollut sijaa muille kuin talle
itselleen. N&in ollen Benedictsson valitti vain itsestdan ja omasta hyvinvoinnista, eika
asettanut lastaan etusijalle hyvan didin ja naisen tavoin.

Myos lukijan huomio kiinnittyy ennen kaikkea lasten kohtaloon, ja Minna Maijalan
mukaan Epdluulossa korostuukin juuri naisen syyllisyyden vaikutus lapsiin. Lasten

tulevaisuus riippui nimenomaan aidin moraalista, jolloin &didin synnit maksatettiin

12 Tyohela 2008, 215-216.

Tuohela 2008, 216.
Minna Canth Mathilda Aspille 1.12.1890, Minna Canthin kirjeet, 427.
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heilld. Aidin tiydellisyyskdin ei kuitenkaan antanut suojaa, silld myds ihanneiiti saattoi
joutua syytettyjen penkille vastaamaan lastensa kéirsimyksistéi.115 Jattamalla lukijan
epatietoisuuteen Ellin epailysten oikeellisuudesta Canth ehka halusi herattaa lukijat
ajattelemaan juuri asian tata puolta. Jos Elli oli vaarassa, teko oli todellakin silkkaa
hulluutta, mutta entd jos han olikin oikeassa? Jos aviomies todella oli tuhopolton
takana, viattomat — Elli ja eritoten lapset — karsivat seuraukset, kun taas mies kuori
kermat paalta, sai todennakdisesti vakuutusrahat ja paasi palkahadsta. Tama, jos mika,
oli sulaa hulluutta ja vaaryytta.

Novellin loppu hatkahdyttaa, ravistaa lukijan hereille kuin kysyakseen, onko tama
mahdollista. Juuri tdman ominaisuutensa vuoksi kaunokirjallinen teos voikin olla
darimmaisen hedelmallinen [ahde tutkijalle. Kuten K. G. Hammarlund toteaa,
kysymysten herattamisen kautta romaanit ja novellit avaavat uusia ndkymia
menneeseen, jolloin kirjallisuus on historiantutkijalle varsinainen aarreaitta. Taman
lisdksi kaunokirjallisuus helpottaa myds ndakemaan niitd paradokseja, kontrasteja ja
poikkeavuuksia, joista ei-fiktiiviset l|dhteet saattavat Vvaieta. Ndin ollen
kaunokirjallisuus auttaa historioitsijaa vastaamaan paremmin asetettuihin kysymyksiin,
jonka lisdksi se voi my6s edesauttaa monimutkaisempien lisdakysymysten
muodostamista.'®

Edella sanottu patee Canthin Epdluuloonkin, silla jdin itse pohtimaan,
halusiko Canth novellillaan ennen kaikkea kiinnittdaa lukijan huomion naisen asemaan
liittyneisiin epdkohtiin. Ainakin han tuli Epdluulossa kuvailleeksi varsin oivallisella
tavalla naisen yhteiskunnallista danettémyytta:

Ja hanen suunsa oli lukittu. Ei han voinut antaa ilmi omaa miestaan. — Ei —

vaikka Jumalan ja ihmisten edessa sen kautta tulisikin osalliseksi samaan
. 11

rikokseen.**’

Ellin oli vaiettava ja ajateltava miehensa etua siitdkin huolimatta, ettd omatunto vaati
hanta puhumaan. Tama maksoi lopulta Ellin hengen. Onkin mahdollista, ettd novellin
traagisella lopulla naisasiasta kiinnostunut Canth halusi alleviivata naisille asetettujen
vaatimusten kovuutta ja oikeuksien vahyytta. Nain tulkittuna Ellin itsemurha saattoikin
olla eraanlainen kirjallinen tehokeino, jonka tarkoituksena oli tehdd naisen aseman

tukaluus silmin nahtavaksi ja korvin kuultavaksi.

> Maijala 2008, 275-276.

Bagerius 2009, 33-34; Hammarlund 2009, 101.
Canth 1919 (1891), 294.
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1800-luvun puolivadlin suomalaisia naiskirjailijoita tutkinut Kati Launis toteaa
kaunokirjallisuuden olleen areena, jossa naiset itse pystyivat parhaiten ottamaan
kantaa naiseudesta, naisen asemasta ja naisihanteista kaytyyn keskusteluun. Launiksen
ajatus  on sovellettavissa myos 1800-luvun loppuun, silla naisen
vaikuttamismahdollisuudet ja -paikat olivat vield tuolloinkin verrattain rajalliset.
Kaunokirjalliset teokset olivat siten 1800-luvun lopun sukupuoliteknologioita eli
kulttuurisia kaytdnteita, joissa sukupuolta maariteltiin. Nadin ollen kirjojen sivuilla joko
vahvistettiin tai vastustettin — kenties jopa molempia - \vallalla ollutta

18 kaunokirjallisuus oli siten

sukupuolijarjestelmaa ja siihen liittyneitd naisihanteita.
naiseuden vastustamisen, muuttamisen ja lujittamisen paikka.

Myds itsemurha on mielestani tulkittavissa osaksi tallaista naiseuden vastustamisen
paikkaa. Itsemurhan tehnyt nainenhan kayttaytyi vastoin hdneen kohdistuneita,
sukupuolittuneita odotuksia. Itsensa surmatessaan han kumosi kasityksen, jonka
mukaan nainen oli vakivallaton, epaitsekds, ndkymaton, uhrautuva, aidillinen, pehmes,
kaino, hella, persoonaton ja passiivinen olento. Itsetuhoinen nainen ylitti sukupuolten
valiset rajat ja muuttui puolinaiseksi olennoksi, joka ei ollut taysin mies, muttei enaa
nainenkaan.

Itsemurha oli vastoin naisen luontoa siindkin suhteessa, ettd se teki hanet
kiusallisen nakyvaksi. Pahimmassa tapauksessa ruumis loydettiin jopa julkiselta
paikalta. Naisen nakymattomyydesta puhuu myos Teresa de Lauretis todetessaan, etta
lansimaisessa diskurssissa naisen asema on paradoksaalinen: nainen on yhtd aikaa
ldsna ja poissa. Talla de Lauretis tarkoittaa sitd, ettei lansimaissa naisen nahda
osallistuvan historian ja kulttuurin prosesseihin siitdkdaan huolimatta, ettd lantinen
kulttuuri perustuu119 fantasia naisen vangitsemisesta. Esimerkkind han kayttaa ltalo
Calvinon teosta /nvisible Cities (Le citta invisibili, 1972), jossa miehet ympari maailmaa
ndkevat saman unen tuntemattoman kaupungin lapi juoksevasta alastomasta naisesta,
jonka he aina unensa lopuksi kadottavat. Vangitakseen naisen miehet rakentavat
kaupungin, mutta nainen ei kuitenkaan enaa koskaan ilmesty heidan uniinsa. Kuten de
Lauretis toteaa, Calvinon teoksessa miehet ovat toimivia subjekteja, nainen pelkka

120

halun kohde, objekti. Itsensd surmaava nainen taas rikkoi taman lansimaisen

18 De Lauretis 2004, 60; Launis 2005, 20-22 Witt-Brattstrém 2007, 207.

De Lauretis yleistaa. Vaikka lansimaiseen kulttuuriin kuuluukin fantasia naisen vangitsemisesta, on
liioiteltua vaittaa koko kulttuurin perustuvan siihen.
'*° De Lauretis 1984, 12-14.
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kulttuurin kaavan, silld teollaan han pakotti kanssaihmiset tunnustamaan, ettd nainen
oli toimiva, historiallinen subjekti — ei pelkka objekti.

Toisaalta naisen itsemurhaa voitiin kirjallisuudessa kuvata myds tavalla, joka korosti
naisen passiivisuutta, nakymattomyytta ja subjektittomuutta. August Strindbergin
(1849-1912) Neiti Juliessa (Fréken Julie, 1888) teoksen padhenkilon itsemurha on
seurausta miehen, Julien rakastajan, kaskysta. Se saa Julien hypnoottiseen tilaan, jossa
han tappaa itsensd ja kayttad vilineend rakastajansa ojentamaa partaveistd.'?!
Strindbergin Julie on oman eldmansa sivustaseuraaja, nainen, jonka kuolemasta mies
paattaa ja jolle kuolema vain tapahtuu.

Canthin Elli onkin Julien vastakohta siind suhteessa, etta Ellin itsemurha on seurasta
hdanen omasta toiminnastaan, ei aviomiehen kaskysta. Ellin paattavaisyytta korostaa
myo6s hdnen itsemurhatapansa, hyppaaminen korkealta kalliolta jarveen, silla kuten
Gates toteaa, tallaista itsemurhaa oli sivullisten vaikeampi estaa. Mikali Elli olisi vain
kahlannut jarveen, olisi itsemurha ollut helpommin havaittavissa ja siten myos
estettdvissa. Englantilainen 1800-luvun romaanisankaritar tiivistaa taman ajatuksen eri
itsemurhavaihtoehtoja punnitessaan: ”“from the river | might be rescued; but no
human power can snatch me from death during a fall from that dizzy height.” Gatesin
mukaan korkealta paikalta hyppaaminen olikin osoitus naisen paattavaisyydestd — ja
toimijuudesta.122

Kysymys naisen osoittamasta paattavaisyydestd, tahdonvoimasta ja rohkeudesta
nousi kiusallisella tavalla esiin myos selitettdessd naisten itsemurhien vahaisyytta.
1800-luvulla asiaa kasitelleet tutkijat olivat pohdinnoissaan ristiriitaisia. He eivat
tuntuneet paadsevan selvyyteen siitd, pitikd naisten itsemurhien harvalukuisuus tulkita
tahdonvoiman puutteeksi vai sen osoitukseksi. Hammennystd aiheutti myos se,
olivatko naiset liilan heikkoja tehddkseen itsemurhan vai oliko heiddan moraalinsa
pikemminkin korkeampi kuin miesten, minka vuoksi heilld oli enemman rohkeutta
vastustaa itsemurhaa. Erityisesti tutkijoita piinasi ajatus, ettd nainen olisikin miesta
vahvempi; tdma vaihtoehto yritettiin torjua selittdmalla naisten itsemurhien
harvinaisuus esimerkiksi naisten miehid suuremmalla velvollisuudentunnolla ja

123

pelokkuudella.” Olipa kaytetty selitys mika tahansa, tosiasiana kuitenkin oli ja pysyi

se, ettd naiset tekivdt miehid vahemman itsemurhia. Tata seikkaa tutkijat eivat

121 Higonnet 1985, 77-78; Larsson 2008, 43.

Sit. Gates 1988, 142.
Gates 1988, 127-128.
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pystyneet 1800-luvun lopussa itselleen tyydyttavasti selittamaan lukuisista yrityksista
huolimatta.

Hieman modernimman nakdkulman itsemurhien tarkastelulle tarjoaa René Girardin
esittamat ajatukset vakivallan ja uhraamisen yhteenkietoutumisesta. Girardin teorian
mukaan yhteisdissa esiintyva vadkivalta etsii aina purkautumiskanavaa, jolloin se
pyritddn ohjaamaan mahdollisimman harmittomaan, “uhrattavaan” uhriin. Uhri imee
itseensa yhteisossa kyteneen epdsovun ja pahan hengen, jolloin hdn on eraanlainen
syntipukki, jonka kuolema havittaa kaiken pahan. Uhraaminen takaa ndin ollen
yhteison vakivallattomuuden, palauttaa harmonian ja vahvistaa sosiaalista
yhtenéiisyytté.124

Girardin ajatus on sovellettavissa myds itsemurhiin. Erona on talléin vain se, etta
itsemurhassa yhteison sisdinen vadkivalta purkautuu yksil6on itseensd eika
ukkosenjohdattimena toimivaan uhriin. Lopputulos on kummassakin tapauksessa
kuitenkin sama: yhteison rauha sadilyy ja vakivalta saadaan kanavoitua yhteison
kannalta “turvallisella” tavalla. Itsemurhaaja siis toisin sanoen omalla hengellddn
lunastaa yhteisolleen rauhan. 1800-luvun lopulla tallainen uhrimieli taas liitettiin
nimenomaan naiseen, joka eli ja kuoli palvellakseen muita. Aikalaiset tuskin kuitenkaan
liittivat naisen itsemurhaan téllaista herooista hohdetta, silla naisen suorittamana teko
aiheutti pikemminkin kauhua kuin ihastusta.

Vuosisadan vaihteessa itsemurha maarittyi eraanlaiseksi naiseuden vastustamisen
paikaksi, jossa nainen kieltdaytyi toimimasta sukupuolensa mukaisesti. Teon myo6ta
naisesta tuli nakyva, aktiivinen, vakivaltainen, itsekas, brutaali ja omatahtoinen toimija,
joka itse pdatti elamastdaan ja kuolemastaan. Naiseuden vastustaminen tuskin oli
kuitenkaan itsemurhan perimmainen syy, saati sitten paamaara, jota tietoisesti olisi
tavoiteltu. Tastd huolimatta itsensd surmanneen naisen ruumis symboloi
naisihanteiden ja todellisuuden valistd tormaysta, joka horjutti kasityksia naisesta ja
naiseudesta. Oman hengen riistdva nainen oli luonnon oikku, hirvio, jolla oli naisen

keho ja miltei miehen mieli.

124 Girard 1994 (1972), passim., ks. erit. 18, 23, 25.
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3. RAKKAUDESSA PETTYNYT NAINEN HUKUTTAUTUU - ITSEMURHA MAALLIKOIDEN
MIELIKUVISSA

3.1 Fiktiivinen itsemurha: sankarittarelle sovelias kohtalo

Tahan saakka olen kasitellyt naisen itsemurhaa 1800-luvun lopun tieteentekijéiden
nakokulmista kasin. Tassa luvussa ddaneen padsevat etupaassa maallikot — kirjailijat,
sanomalehtimiehet ja tavalliset kaduntallaajat — joilla kaikilla oli sanansa sanottavana
naisten itsemurhista. Ensimmadisessda alaluvussa keskityn tarkastelemaan naisen
itsemurhaa fiktiivisena, kirjojen sivuilla tapahtuvana tekona. Pohdin, miten naisen
itsemurhasta kirjoitettiin ja mita tdma kirjoittamistapa kertoo 1800-luvun lopulla
vallinneista asenteista.

Minna Canth tarttui itsemurha-aiheeseen Epdluulon (1891) ohella myés Ompelija-
nimisessa (1894) novellissaan, jossa nuori, vietelty ompelijatar tekee itsemurhan
jouduttuaan petollisen mielitiettynsa hylkaamaksi. Tallainen rakkauden tahden tehty
itsemurha on kaunokirjallisuuden klassinen teema, josta tunnetuimpia esimerkkeja
lienevat Shakespearen (1564—1616) Romeo ja Julia (1594-1596), Leo Tolstoin (1828—
1910) Anna Karenina (1875-1877) ja J. W. Goethen (1749-1832) Nuoren Wertherin
kérsimykset (1774). Julkaisuaikanaan Goethen romaanin uskottiin laukaisseen
nuorukaisten itsemurha-aallon, wertherianismin, ja niinpd kirja paikoin jopa

kiellettiin.}®

Wertherianismin aallot iskivat 1790-luvulla my6s Suomeen ja aiheesta
kohistiin ainakin Turun ruotsinkielisissa seurapiireissa. George Minois’'n mukaan
aikalaisten huoli oli kuitenkin turha, silla teos ei kaikista epailyistda huolimatta luonut
itsemurhamuotia, vaan pikemminkin se kertoi 1700-luvun vapautuneesta henkisesta
ilmapiiristd.'?® Tasta ilmeisen tietdmattdmana Goethe laitatti vuoden 1775 painoksen

kanteen tekstin “Ole mies, dld seuraa esimerkkiani.”*?’

Goethe siis oletti, ettd vain
miespuolinen lukija kykenisi samaistumaan Wertherin karsimyksiin siind mitassa, etta
riistaisi itseltadn hengen.

1800-luvulle tultaessa tilanne oli kuitenkin muuttunut ja kirjallisuuden yhdeksi
suosikkiaiheeksi oli vakiintunut nimenomaan naisen itsemurhan kuvaaminen. Aihe

toistui tiuhaan esimerkiksi englantilaisissa pienoisromaaneissa, balladeissa ja

2> Minois 1999 (1995), 266—268.

Nygard 1994, 114; Minois 1999 (1995), 266—268. Myoskaan Th. Saelan ei niellyt vaitettd Goethen
nostattamasta itsemurha-aallosta, silld romaanin lukeminen oli hanestd aivan liilan keped peruste
itsemurhalle ks. Saelan 1864, 65—66.

27 sit. Minois 1999 (1995), 268. ”Sei ein Mann und folge mir nicht nach.”
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melodraamoissa, joissa oman hengen riistaminen hahmottui sopivaksi vaihtoehdoksi

raskaana olleelle ja hylatylle tytélle — kuten Canthin Marthalle.*?®

Ompelijan onneton
Martha on nimittdin raskaana varatuomari Oskar Holmille, jolle suhde on kuitenkin
ollut vain kevytmielista hupia. Niinpa Holm on kihlannut, Marthalta salaa ja taman
raskaudesta tietamattd, kauppaneuvos Romerin tyttdren, Ailin. Kohtalon julmaa ivaa
on, ettd Marthan vastaanottamaksi pestiksi paljastuu morsiuspuvun ompeleminen

Holmin tulevalle nuorikolle:

Mutta Holm oli dlynnyt, etta vieras oli huoneessa. Hanen kasvonsa

muuttuivat jaykiksi ja vieraiksi. [--] Aili nauroi.

— Ossi, kuinka sina teeskentelet? Ei se ole ollenkaan tarpeellista. Neiti

Rainio [Martha] tietda kaikki. Aiti hdnelle juurikdan kertoi. Neiti Rainio,

katsos, on taallda ompelemassa minulle myétajaisia. >
1800-luvun kirjallisuus tayttyi Marthan kaltaisista, rakkaudessa pettyneistd ja
kunniansa menettidneistd neidoista, jotka hdpedn sijaan valitsivat kuoleman. Vaikka
nama havaistyt neidot kuvattiin usein sympaattisiksi olennoiksi, oli adnensavyssa silti
hdivahdys moralisointia, silla hyvd nainen ei riskeeraisi arvokkaintaan, siveyttdan.
Fiktiivisten sankarittarien itsemurhamotiivit toistivat jo antiikista tuttua myyttiéi130
naisen itsetuhon kytkeytymisestd onnettomaan rakkauteen. Kirjojen sivuilla
esiintyneet rakkaudesta riutuvat, itsetuhoiset naiset vahvistivat samalla kasitysta,
jonka mukaan nainen eli rakkautta, mies itsedan varten.™!

Viktoriaanisen ajan Englannin itsemurhiin perehtyneen Olive Andersonin mukaan
itsemurhien kuvaamiskonventiot olivat kirjallisuudessa erittdin sukupuolittuneita.
Naisen hukuttautumalla tapahtunut itsemurha oli — kuten edelld on jo kaynyt selvaksi —
vietellyn tai hylatyn nuoren tytén viimeinen oljenkorsi, johon han haluttomasti tarttui.
Miehet sen sijaan paatyivat itsemurhaan eri syista: he riistivat itseltddn hengen
paetakseen ahneutta, heikkoutta tai taloudellisen tuhon tuomaa epdonnea ja
rangaistusta. Miehet eivat myoskdaan hukuttautuneet vaan he ampuivat itsensa,

viilsivat kurkkunsa auki tai hirttaytyivat."*?> Naisen itsemurha liitettiin siten siveyden

turmelevaan aistillisuuteen ja naisen seksuaaliseen passiivisuuteen, silla hanet

128 Anderson 1987, 57-58; Larsson 2008, 9, 210.

Canth 1919 (1894), 464.

% Esimerkiksi téllaisesta myytista kdyvat Brutuksen ja hdnen vaimonsa Portian itsemurhat: Brutuksen
tappaessa itsensd kansakunnan puolesta Portia teki itsemurhan, jottei hdanen tarvitsisi eldaa ilman
Brutustaan. Lisaa vastaavanlaisia esimerkkeja, ks. Higonnet 1985, 73.

B! Higonnet 1985, 73; Gates 1988, 131.

Anderson 1987, 196-198. Esimerkiksi Charles Dickensin Pikku Dorritissa (1855—1857) rikas pankkiiri
Mr. Merdle viiltdd kaulavaltimonsa auki sen jalkeen, kun hanen pankkihuijauksensa alkaa paljastua ja
ihmiset menettavat omaisuutensa ja elinsdastonsa, ks. Gates 1988, 65-67.

129

132

43



kuvattiin vieteltyna — ei viettelijana. Miesten itsemurhat taas liittyivat epaonnistumisen
hapedan ja "miehiseen” aktiivisuuteen, silla heidan itsemurhansa olivat seurausta
esimerkiksi taloudellisista vaikeuksista, jotka vaaransivat miehen maineen ja
perheenelattamiskyvyn.

Andersonin mukaan itsemurhasta ei mydskaan kirjoitettu samalla tavalla kaikille
yhteiskuntaluokille. Tyévaenluokan lauluissa ja melodraamoissa naiset ja kdyhat olivat
aina karsijan roolissa. Yleista oli sekin, ettd nainen yritti itsemurhaa sydamettoman,
yldluokkaisen rakastajan tdhden ja etta itsetuhoinen sankaritar pelastettiin viime
hetkelld. Kun kohdeyleiséna puolestaan olivat keskiluokan naiset, itsemurha viittasi
syntisyyteen, jolloin sen taustalla oli haureus tai muu, vaaranlainen seksuaalisuus.™*?

Yhteiskuntaluokkien valinen jannite on lasna Ompelijassakin. Alla oleva katkelma on
kohtauksesta, jossa Martha alkaa ymmartaa suhteen Holmiin olevan mahdoton jo
pelkastdan heiddan yhteiskunnallisten asemiensa, varatuomari ja ompelijatar,
eriarvoisuuden vuoksi:

Katsellessaan tuota hienoa, sivistynytta herraa, ei han voinut ymmartaa,

ettd tosiaan olivat olleet semmoisissa ldheisissa suhteissa toisiinsa — hén,

halpa ompelija ja tuo nuori, ylpea varatuomari, neiti Rémerin sulhanen.’
Riikka Rossi toteaakin tallaisen kéyha tytto ja rikas rakastaja -asetelman olleen yleinen
1800-luvun lopun pohjoismaisessa kirjallisuudessa, jossa kuvattiin taajaan
yldluokkaisen miehen viettelemaa tyolaistyttod. Myos ompelijatar oli usein toistuva
henkildmotiivi, jonka esikuvina lienevat toimineet pariisilaiset ompelija- ja silittajatytot,
grisettet. Naihin tyttoihin liitettiin  seksuaalisia mielikuvia, silla he asuivat
tyonantajiensa, nuorten ylaluokkaisten herrojen, luona. Eroottista kasitysta oli omiaan
vahvistamaan sekin, ettd ompelijatarta kdytettiin usein prostituoidun peitenimenéi.135
Fiktiossa ompelijatar olikin eroottisesti latautunut, turmeltunut hahmo, jonka
antautuminen lihan himolle johti vaistamattémaan tuhoon. Myds Ompelijan Martha
aavistaa tulevan kohtalonsa, jonka hetken hekuma on sinetdinyt:

Han oli hetkellisen onnen tahden uhrannut koko tulevaisuutensa, koko
elamansa. Mita auttoi nyt katumus ja kaihoinen mieli? Tehtyad ei enda
tekemattomaksi saanut.**

133 Anderson 1987, 199.

Canth 1919 (1894), 471.
Lappalainen 2000, 187; Rossi 2009, 65, 68.
Canth 1919 (1894), 474.
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Holmilla taas on kiire paasta ompelijattaresta eroon. Niinpad han ilmoittaa Marthalle,
ettd tytdn on valittomasti jatettava tyonsa ja lahdettava pois, silla Holmin kannalta
tilanne on darimmaisen kiusallinen. Marthan mieli on murrettu:

Martha oli murtunut. Vaihtelevat mielen liikkeet olivat kaiken paivaa
hanta raastaneet. Nyt ei hanelld enaa ollut voimia mihinkaan, han oli kuin
maahan lyoty ja ndyrtyi kohtalonsa alle.’’

Tuskin han mitdaan naki, vaikka ravahtamatta tuijotti eteensd, tuonne
kauvas, jossa taivas ja maa yhtyivat; silla katse oli omituisesti sisdanpain
kaantynyt ja eloton. Mielenliikkeet olivat asettuneet, maininkina ne
kyyneleet vaan juoksivat hanen silmistdaan. Elama oli vetdaantynyt syvalle
sielun sisimpaan, niinkuin useimmiten tapahtuu, silloin kun suru ja tuska
ovat yli dyrdiden kohonneet.**

Holm tekee Marthalle vielad erittdin selvaksi sen, ettei halua olla tdaméan kanssa enaa
missdan tekemisissda. Holm on my0Os valmis maksamaan Marthan hiljaiseksi ja lupaa
lahettda rahaa lapsen synnyttya niin, ettei didin ja lapsen tarvitsisi ndahda puutetta.
Holmin sanat sinetoivat Marthan kohtalon ja han hukuttautuu.

Ompelijan Marthan kohtalon ehdottomuus, sankari(ttare)n kuolemaan tai
vangitsemiseen paattyva suljettu loppu, oli 1800-luvun lopun suomalaiselle
kirjallisuudelle tyypillinen loppuratkaisu. Kuten Tuija Piikkila toteaa, Canthin kohdalla
ehdottomuus oli kuitenkin usein vain ndennaista, silla Canth jattaa lukijansa toistuvasti
pohtimaan, miten novellissa tai ndytelmdssa olisi pitanyt kdyda tai miten sen olisi

pitanyt p‘ci‘cittyéi.139

Tama huomautus patee niin Ompelijaan kuin luvussa kaksi
kasittelemaani Epdluuloon, jossa lukija jaa hammentyneend miettimaan novellin
loppuratkaisua.

Myos Girard kasittelee tutkimuksessaan kaunokirjallisuuden traagisia tarinoita.
Suljettujen loppujen sijaan han kuitenkin puhuu kaunokirjallisuudessa, mytologioissa,
kansantaruissa, legendoissa ja saduissa toistuvasta kieltojen rikkomisen ja pelastuksen

teemasta, joka paattyy sankarin vakivaltaiseen kuolemaan:

Ihmisten keskuudessa oleillessaan sankari kylvda vdkivaltaa ja
epajarjestystd, mutta heti kun hanet havitetdan, mika aina tapahtuu
vakivalloin, han nayttaytyy erdanlaisena Iunastajana.140

Girardin kuvailema kuvio on ldasnd myds Ompelijassa, jossa Martha kylvaa

epadjarjestysta rikkomalla sdaantoja. Rikkomuksensa — kiellettyyn, lihalliseen suhteeseen

7 canth 1919 (1894), 473.

Canth 1919 (1894), 474.
Lappalainen 1999, 42; Piikkild 2001, 185, 189.
Girard 2004 (1972), 122.
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antautumisen — seurauksena han tuhoaa lopulta itse itsensa. Holmin ja Ailin kannalta
Marthan kuolema on kuitenkin valttamaton, silla se palauttaa harmonian ja
mahdollistaa nuoren parin yhteisen tulevaisuuden.

Naisen itsemurhaa kuvattiin taajaan myds 1800-luvun taiteessa, joka tayttyi
kuollutta, kaunista naista esittavista aihelmista. Englannissa taman teeman variaatioita
olivat maalaukset, joissa Thames siltoineen sai symboloida naisen itsetuhoisuutta ja
epatoivoa. Tallainen oli esimerkiksi George Fredrick Wattsin maalaus Found Drowned
(1848-1850), joka esittaa sillan alle huuhtoutunutta, itsemurhan tehnytta naista, jonka
ruumis makaa ristinmuotoisessa asennossa. Tdssda — kuten monessa muussakin
maalauksessa — naisen ruumista ymparoi sadekehan omaisena holvikaari, joka luo
mielleyhtyman pyhaan. Gatesin mukaan asetelma onkin yhdistettavissa

141 1800-luvun taiteessa nainen

alttaritauluihin, joissa nainen puhdistuu synneistaan.
siis muuttui kuollessaan pyhaksi, ihailtavaksi ja vaarattomaksi olennoksi, joka ei voinut
olemassaolollaan uhata enda ketaan. Han ylitti ikivanhan huora-madonna -dikotomian,
silla hanessa yhdistyivat Neitsyt Marian pyhyys ja Maria Magdalenan lihallisuus.
Kuollut nainen ei saattanut kiusaukseen, silld han tarjosi ruumiinsa vain katseltavaksi,
ei koskettavaksi.

My6s Bram Dijkstra on paatynyt vastaavanlaiseen tulkintaan kuolleesta naisesta
turvallisen halun kohteena. Nama ty6t ilmensivat hdanen mukaansa toisaalta myos
viktoriaanisen ajan passiivista naisihannetta, jota maalauksissa symboloi hukuttautuva
tyttdé, 1800-luvun itsemurhakuvaston keskeinen hahmo. Hukuttautuvan tytén
kohtalossa toistui vanha ja vakiintunut, Shakespearelta peraisin oleva Ofelian tarina,
jossa rakkaudessa pettyneen ja havdistyn neitsyeen mieli jarkkyy ja han
hukuttautuu.**

Marthalla oli kuitenkin my6s suomalaisia esikuvia. Charlotte Falkman oli kuvannut
jo vuonna 1847 esikoisromaanissaan En prestgdrden i N-d ompelijatytto Lottaa, joka
rakastuu kotiopettajana toimivaan mieheen. Tarinan loppu on yhtd lohduton kuin
Ompelijankin: mies jattda Lotan rahakkaamman rakastajattaren tdahden, jonka
seurauksena rakkaudessa pettynyt Lotta hukuttautuu. Vaikutteita tai ainakin virikkeita

Ompelijaan lienee antanut myos Kalevalan Aino, joka hukuttautuu valttddkseen

! Gates 1988, 138-140. Gatesin mukaan (holvi)kaaret saattoivat toimia my6s munasolun tai kohdun

muistumina, jotka puolestaan symboloivat naisen alkuperda, naisellista valtaa ja lankeamista, ks. Gates
1988, 140.
2 Dijkstra 1986, 50, 58, 62; Launis 2005, 224; Tuohela 2008, 305-306.
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vastenmielisen avioliiton vanhan Vaindmoisen kanssa. Naisen kuolema kirjan sivuilla
saattoikin ilmentaa 1800-luvulla eldneiden naisten vaihtoehtojen vahaisyytta, ja heidan
riippuvuuttaan rakkaudesta ja avioliitosta, silla yleisend oletuksena oli se jo edella

143

todettu seikka, ettd naiset elivat yksinomaan rakkaudelle. Kuten kirjailija Madame

de Staél (1766—1817) asian ilmaisi: ”“Naiselle rakkaus on hdnen elamansa tarina,
miehelle vain sen lyhyt episodi.”***

1800-luvun kirjallisuuden naistarinoille olikin tyypillista, ettd ne paattyivat joko
paahenkilén avioitumiseen tai hanen kuolemaansa.*® Ompelijassa nama molemmat
vaihtoehdot toteutuvat, silld lopussa Martha kuolee ja Aili astuu avioliiton satamaan.
Martha ja Aili ovatkin itse asiassa toistensa kaksoisolentoja, jotka ilmentavat naiseuden

eri puolia, ihannetta ja anti-ihannetta:

Kalpea, hiljainen nainen seisoi huoneessa, mittanauha kadessa, hanta
odottamassa. Martha Rainio — Aili tunsi hanet ennestdaan, monta pukua
oli sama ompelija hanelle jo tehnyt. [--]
— Mitad sanotte, Martha? Sopiiko se [kihlajaisleningin kangas] hanelle?
kysyi han [Aili], ylpedan mielihyvan ilme kasvoissa.
Sopihan se vallankin hyvin Ailin valkean kuulakkoon, hieneeseen hiviéon,
ja heledan punaan hanen poskillaan.™*®
Aili on, de Lauretiksen ajatuksia mukaillen, kaikkea sitd, mitda Martha ei ole:
kaunishipidinen, siveda, viaton, siro, kaino ja naiivi — hdan on Nainen, ihanne ja
representaatio. Martha taas on taman ihanteellisen Naisen turmeltunut sisarpuoli,
vulgaari tosielaman nainen. Feminiinisyyden ytimessa piili siten ristiriita,
skitsofreeninen kahtiajakautuneisuus, joka syntyi ideaalin, Taydellisen Naiseuden
tavoittamattomuudesta. Taman ristiriidan, todellisuuden ja ihanteen valisen eron,
kanssa naisen oli kuitenkin tavalla tai toisella tultava sinuiksi.'*’
Sandra M. Gilbertin ja Susan Gubarin mukaan 1800-luvun naiskirjailijat purkivat tata
ristiriidan synnyttamaa ahdistusta kirjoittamalla tarinoihinsa hullun naisen, jonka
avulla he saattoivat ilmaista naisilta kiellettyja tunteita ja tekoja. Hullu raivotar

kayttaytyi naisille asetettujen normien vastaisesti: han raivosi, kapinoi, kieltaytyi

tottelemasta, oli hdpeilemattdoman seksuaalinen ja vakivaltainen. Esimerkiksi kdy hyvin

3 Launis 2005, 201, 219, 223, 225, 227-228. Kisittelen Ainoa myds luvussa 3.3.

Sit. Maijala 2008, 76. Madame eli Germaine de Staél kirjoitti myds itsemurhan vastaisen teoksen,
Reflexions sur le Suicide (1813), jossa han pohti itsemurhaa jalostavana pitamansa karsimyksen,
moraalin ja Raamatun kontekstissa. Madame de Staélin teoksesta tarkemmin, ks. Fedden 1972, 220-
222.

> piikkila 2001, 185.

Canth 1919 (1894), 461-462.

Gilbert & Gubart 1979, 78; De Lauretis 2004, 48.
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Charlotte Brontén (1816—1855) Kotiopettajattaren romaanin (1847) Bertha Mason,

198 T5m3

joka on hyveellisen Janen kaksoisolento ja pimea puoli, mielipuolinen raivotar.
ullakolle lukittu naisen irvikuva teki Janen (ja kirjailijan?) puolesta kaiken sen, mita
enkelimdinen sankaritar ei itse voinut eika uskaltanut mutta kenties halusi tehda.
Bertha ja Jane, Martha ja Aili — nama hahmot ovat paitsi kaksoisolentoja myds
peilikuvia. Virginia Woolf on tiivistanyt tdaman nainen ja kuvajainen -asetelman
toteamalla ”[k]aikkina ndind vuosisatoina naiset ovat palvelleet peileina, joilla on ollut
taianomainen ja ihastuttava kyky heijastaa miehen hahmoa kaksi kertaa luonnollista

suuremmassa koossa.”**

Ompelijassa Aili ja Martha kuitenkin toimivat peileind ennen
kaikkea toisilleen, he asettuvat toistensa vaihtoehdoiksi ja vastakohdiksi. Nain ollen
lukijan on tehtdava valinta sen suhteen, samaistuuko han Ailiin, passiiviseen
ihannenaiseen, vai Marthaan, sympaattiseen mutta turmeltuneeseen kapinoitsijaan.
Kyse onkin siitd, kenen silmin novellia luetaan, patriarkaatin vai feministin.
Lopputuloksen kannalta samaistumiskohteella ei kuitenkaan ole valia, sillda tarinan
voittajaksi selviytyy lopulta mies, petollinen varatuomari Holm. Naiset sen sijaan —
tavalla tai toisella — tuhoutuvat: Martha itsemurhansa ja Aili petokseen perustuvan
avioliittonsa kautta.

Canthin kuvaamat epadsiveelliset ja moraalittomat naiset aiheuttivat kriitikoissa
usein naraa. Esimerkiksi Salakari (1887), joka oli ensimmainen porvarisnaista ja aitia
aviorikoksen aktuaalisena tekijand kuvannut suomalainen teos, sai osakseen jyrkkaa
arvostelua. Kriitikot, pastorit ja esilukijarouvat olivat poyristyneita, silla heiddn mukaan
avionrikkoja-vaimoja ei Suomessa ollut olemassakaan.** Myds Hannan (1886) kohdalla
Canthia syytettiin epasiveellisyydestd, mistd kimmastuneena Canth kirjoitti

kriitikolleen, pastori Bergrothille:

Tuo realistinen kirjoitustapa Teitd inhottaa, pastori Bergroth. Kuinka
hyvin Teitd ymmarran, enka sittenkaan voisi toisin kirjoittaa. Onko minun
syyni, ettd elamdassad on ei ainoastaan kaunista, mutta myoskin rumaa.
Kirjailijan tulee olla rehellinen ja tuoda esiin kaikki juuri semmoisena kuin
se on, ei kaunistaa mitdan. Kaunokirjallisuuden tulee olla kuvastimena,
joka ihmisille naytt44, minkélaisia he ovat.*>

Canthin teosten vastaanottoon vaikutti siten paitsi hdnen sukupuolensa, jonka

maaraamissa rajoissa kirjailija ei suostunut pysymaan, mutta myods hanen realistinen

%8 Gilbert & Gubart 1979, 78, 360-362.

Woolf 1980 (1928), 51.
Nieminen 1990, 160-161; Tiirakari 1997, 159, 223.
Minna Canth Elis Bergrothille 27.9.1888, Minna Canthin kirjeet, 234.
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kirjoitustapansa. Realismin®>? oppien mukaisesti Canth ei epardinyt paljastaa
yhteiskunnallisia epdkohtia — painvastoin han toi ne julki mitdan kaunistelematta.
Tama taas ei sopinut vasta synnytetyn nuoren kansan imagoon, siihen snellmanilais-
runebergilaiseen myonteiseen suomalaisuuteen, jonka arkkityyppeja olivat noyra,
ahkera ja esivallalle lojaali talonpoika ja hdanen enkelida muistuttava vaimonsa. Pettymys
oli kova, kun 1880-luvun ensimmainen suomeksi kirjoittava kirjailijapolvi Minna Canth
etunendssdaan ei kirjoittanutkaan herooisia tarinoita Saarijdrven Paavosta vaan
keskittyi kuvaamaan yhteiskunnan rappiota ja mia'déinnz'a'isyyttiai.153

Myodnteiseen suomalaisuuskuvaan ei kuulunut moraalisesti turmeltunut,
aviomiestaan pettava vaimo. llolla tuskin tervehdittiin itsetuhoista vaimoakaan,
jollaisia Canthkin tuotannossaan kuvasi. On mielenkiintoista, ettd Canthin teosten
arvioinneissa kriitikot eivat nostaneet sen suurempaa metelia hanen itsemurhaavista
sankarittaristaan. Kenties sivuuttamisen syyna oli arvostelijoiden valmius hyvaksya
naisen itsemurha, silla tekohan ainoastaan vahvisti vallalla olleen kasityksen naisesta
vuotavana, heikompana astiana. Miehen itsemurhan kuvaaminen taas oli — kuten
luvusta 2.1 ilmeni — arveluttavampaa, silld se soti maskuliinista vahvuutta vastaan,
alensi miehen naisen tasolle ja teki hdanestd heikon. Sellainen ei kdynyt lainkaan

laatuun.

3.2 Itsemurha siunatussa tilassa ja sulhoa vailla — hdaped, myotdtunto ja paheksunta

Tdssda luvussa huomioni kaantyy kirjoista niitd lukevaan yleis6on ja tarkastelun
kohteeksi tulevat maallikoiden antamat selitykset naisten itsemurhille. N&iden
olettamusten lisaksi otan selkoa siitd, millaisia tuntemuksia ja reaktioita itsemurha
heratti esimerkiksi sanomalehtia lukeneessa yleisossa.

Kuten edellisesta luvusta ilmeni, Canthin Ompelija-novellissa korostuu
seksuaalisuus ja sen vaarallisuus naiselle. Koska 1800-luvun lopun naisihanteena oli

keskiluokkainen, aseksuaalinen nainen, ei Marthan kaltaisia, seksuaalisesti aktiivisia

2 0sa tutkijoista viittaa Canthiin realistina, kun taas osa, esim. Riikka Rossi puhuu hanesta yksinomaan

naturalistina. Kuten Paivi Lappalainen huomauttaa, realismi oli 1800-luvun lopun suomalaista
kaunokirjallisuutta luonnehtinut kattotermi, josta muut ismit, naturalismi mukaan luettuna, versoivat.
Canthin tuotannossa olikin varmasti piirteitd niin realismista kuin naturalismista, jolloin “"totuus” lienee
jossain realistin ja naturalistin valimaastossa. Realismista kattotermina, ks. Lappalainen 2000, 18.

133 Tiirakari 1997,42; Lappalainen 2000, 69—70; Hatavara 2001, 81-82; Rossi 2009, 11-12.
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1% Kovin suopeasti ei myoskdan suhtauduttu naimattomiin

naisia katsottu hyvalla.
naisiin, jotka tulivat raskaaksi avioliiton ulkopuolella. Martha pukee naiden naisten
ajatukset sanoiksi vedotessaan petolliseksi paljastuneeseen Holmiin:

— Oskar, eld hylkaa minua. Jaksaisin mina kantaa hapean ja ylenkatseen,

en valittaisi ihmisista mitaan, jos sina pysyt minulle uskollisena ja rakastat

minua niinkuin ennen. **°

Hapea hanta odotti ja ihmisten tuomio, puute ja avuttomuus. Eika yhtaan

ainoata ystavaa, joka olisi saalinyt ja lohduttanut!**®
Marthan pelot olivat oikeutettuja. Maaseudulla monet naimattomat naiset, jotka
oikeusteitse hakivat aviottomille lapsilleen eldttdjas, saivat oikeudessa kuulla olevansa
porttoja, naisia, jotka antoivat ”[--] kenen tahansa maata itseaan”."’ Naisen siveetonta
eldmantapaa, puutteellista itsekuria ja ryhditontd luonnetta saatettiin syyttaa
silloinkin, kun raiskattu nainen synnytti aviottoman lapsen. Nain ollen syy avioliiton
ulkopuoliseen lapseen oli aina naisessa riippumatta siita, miten lapsi oli saanut alkunsa.
Hapedn tunne ei kuitenkaan rajoittunut vain naiseen, silla avioliiton ulkopuolinen
suhde saattoi muutkin perheenjasenet epailyttdvaan valoon ja koko perheen moraali
kyseenalaistettiin. Naisen yksityista hdpeda lisasi entisestdan se, ettd hanen tuli
suorittaa alentavana pidetty yksityinen rippi. Naimattomien henkildiden
sukupuoliyhteydesta langetettua salavuoteussakkoa hanen ei enda 1800-luvun lopulla
tarvinnut maksaa, silla rangaistus oli poistunut kaytosta 1860-luvulla.*®

Avioliiton ulkopuolisen raskauden ja itsemurhan valista kytkostd pohti jo Robert

Lagus vuonna 1861 ilmestyneessa kirjoituksessaan: [--] sarskilt hos qwinnor, fortwiflan
ofwer irakadt hafwande tillstand utom dktenskapet samt oférmaga att underhalla sina

oikta barn.’

Puutteesta, tuomiosta ja avuttomuudesta puhuneen Marthan tavoin
Lagus kiinnitti huomiota raskauden tuomaan hédpeddn mutta myos &idin
kyvyttomyyteen elattaa lapsi. Lisdaksi han huomautti raskauden vaikuttavan alentavasti
naisen tyokykyyn, mika huononsi etenkin tyotd tehneiden naisten tilannetta

entisestaan. Jutta Ahlbeck-Rehn toteaakin, ettd ainakin lapsenmurhaajanaisia

' Johannisson 1994, 58, 61, 82-84; Ahlbeck-Rehn 2006, 182-183, 196.

15> canth 1919 (1894), 466.

Canth 1919 (1894), 472.

Sit. Pohjola-Vilkuna 1995, 53.

Nygard 1994, 98: Ahlbeck-Rehn 2006, 206, 210. Salavuoteus tosin pysyi kriminalisoituna aina vuoteen
1926 saakka, ks. Ahlbeck-Rehn 2006, 167.

% Lagus 1861b, 113.
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koskevissa tutkimuksissa naisten on epdilty tehneen tekonsa juuri taloudellisten
vaikeuksien tahden.'®

Laguksen tavoin myds Westerlund piti avioliiton ulkopuolista raskautta naisten
itsemurhia aiheuttavana tekijana. Vuosien 1861-1870 valisenda aikana tallainen
siveetdn raskaus oli Westerlundin tilastoinnin mukaan naisten neljanneksi yleisin
itsemurhasyy ja seuraavana kymmenvuotiskautena, vuosina 1871-1880, se oli
kolmanneksi yleisin syy.161 Westerlund oli kuitenkin tietoinen
ruumiinavauspoytakirjoihin liittyneista rajoituksista, silla kuten han itse totesi,
ruumiinavauksen perusteella oli usein mahdotonta paatellda vainajan kuolinhetkista
mielentilaa. Ndin ollen Westerlundin tutkimuksessa esittamat syyt olivat lopultakin
vain arvauksia ja oikeusladkareiden tekemia tulkintoja, jotka sindllaan ovat kuitenkin
arvokkaita, silla ne kertovat ympardivan yhteiskunnan moraalikdsityksista ja
maailmankuvasta.*® Kirjoihin ja kansiin merkityt syyt paljastavat, mita yhteiso piti
poikkeavana ja epdnormaalina, hyvaksytyn rajat ylittdvana kaytoksena. Avioliiton
ulkopuolinen raskaus ylitti kirkkaasti nama rajat ja aiheutti yhteisdssda moraalista
paheksuntaa. Yhteison paheksunnasta seurannut hdpea saattoi taas pahimmillaan ajaa
naisen itsemurhaan.

On myos mahdollista, ettd osassa raskaana tehdyista itsemurhatapauksista kyse oli
sikionlahdettamisesta, jolloin itsemurha olikin vahinko. Esimerkiksi Ruotsissa naiset
kayttivat 1800-luvun lopulla fosforia laittomiin raskaudenkeskeytyksiin, ja Toivo
Nygardin mukaan Suomessa vuosina 1861-1890 viisi naista tappoi itsensa juuri

183 \Westerlundin Helsinkid koskenut tutkimus tukee omalta

samaisella myrkylla.
osaltaan tatd oletusta, silla siitda ilmenee, ettd kahden myrkytykseen kuolleen ja
raskaana olleen naimattoman naisen kohdalle oikeusladkari oli merkinnyt ”intagit
giftet for fosterfoérdrifning”.’® Naisen maksama hinta avioliiton ulkopuolisesta

raskaudesta oli hirvittava.

189 Ahlbeck-Rehn 2006, 206.

Westerlund 1898, 265. Nelja yleisintda itsemurhasyytd vuosina 1861-1870 olivat: 1. mielen
jarkkyminen (69), 2. tuntematon (50), 3. kuumehoure (13), 4. avioliiton ulkopuolinen raskaus (9).
Vuosina 1871-1880 taas: 1. mielenjarkkyminen (51), 2. tuntematon (49), 3. avioliiton ulkopuolinen
raskaus (7), 4. onneton avioliitto(3) ja kuumehoure (3). Suluissa tapausten yhteenlasketut lukumaarat.
182 Westerlund 1898, 118-119; Nygard 1994, 75-77. "Todelliset” syyt jadvat mielestani usein — niin nyt
kuin silloinkin — hdamardn peittoon, silld jopa itsemurhaviesteissd ne voidaan jattdd mainitsematta
laheisten suojelemiseksi. Kaikki itsemurhaajat eivat valttdamattd osaa itsekddn tarkasti osoittaa tai
nimeta syyta omaan itsetuhoisuuteen, joka on useimmiten monen tekijan yhteissumma.

183 Nygard 1994, 58.

Westerlund 1914, 784-785.
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Myos sanomalehdissa olleissa itsemurhauutisissa yritettiin 16ytaa jokin jarjellinen
syy murheellisille tapahtumille. Itsemurhista kirjoitettiin lehdistossa avoimesti*®,
samaan tapaan kuin muistakin pdivanpolttavista asioista. Jopa tekijoiden nimet
saatettiin mainita:

Iltsemurha. W. k. 28. paiwan aamulla klo % 4 aikaan lahti itsellinen Anna
Liisa Matintytar Pyhtdadan Koukkusaarella ulos asunnostaan ja Idydettiin
paiwadlla merenrannalta wedesta kuolleena. Wainaja oli 54 wuotias ja oli
wiime aikoina ollut raskasmielinen.*®

ltsemurha. Rakennusmestari Viktor Nyman lopetti eldamadnsa kahdella
rewolwerin laukauksella w. k. 26 p:wa illalla Waskiluodon radan
kaantosillalla. Nyman, joka oli wasta 21 wuoden ikdinen, oli ennen
kamalaa tekoaan ollut alakuloinen ja uhkaillut lopettaa itsensa. lllalla k:lo
11 tienoissa kuultiinkin onnettomuuspaikalta kaksi laukausta, waan
pimedn tdhden ei sieltd mitddn silloin |6ydetty. Wasta seuraawana
paiwdna aamulla l6ydettiin ruumis wedestd, johon se oli pudonnut.
Wainaja, joka oli rawintoloitsija Nymanin poika, oli piirustajana [danin
rakennuskonttorissa. Syyta tekoon ei tunneta.*®’
Molempien kirjoitusten savy on pikemminkin ymmartdvainen kuin tuomitseva. Etenkin
itsellisen Annan itsemurhasta on kirjoitettu neutraaliin, toteavaan ja niukkasanaiseen
tyyliin, josta on vaikea |6ytda mitdaan draamaa. Viktorin itsemurhaa kuvaillaan sen
sijaan jo seikkaperaisemmin, ja itsemurhasta puhutaan "kamalana tekona”, jonka syyta
ei tiedeta. Itsemurha on mita ilmeisimmin aiheuttanut jutun kirjoittajassa jarkytysta ja
ihmetystda, mutta danessd on my0Os sympatiaa, silla kirjoittaja tuntuu surkutelleen
itsemurhaajan nuoruutta. Kaikesta paattden kirjoittajat pitivat itsemurhia
onnettomina, hirvittavina ja saalittdvind tapauksina, joihin tuli suhtautua
myotatuntoisesti. Kummassakin uutisessa on viitattu myos tekijoiden mielentiloihin,
Annan "“raskasmielisyyteen” ja Viktorin "alakuloisuuteen”, jolloin uutiset toistavat ajan
ladketieteellisid, mielenjarkkymistd painottavia, selitysmalleja. Kyse voi tosin olla

ainakin osittain myos siitd, ettd poikkeavalle, epdnormaalina pidetylle teolle haluttiin

[6ytaa jokin selittava syy, jonka myota teko tuli ymmarrettavammaksi.

1% Ensimmiiset viralliset journalismin eettiset saannot, jotka rajoittivat mm. itsemurhista uutisointia,

astuivat Suomessa voimaan vasta vuonna 1957. Ennen tatd, vuonna 1927, hyvaksyttiin tosin Suomen
Sanomalehdiston kunniaoikeuston sdadannot, mutta niiden merkitys jai vahaiseksi, ja elin kasitteli
olemassaolonsa (vuoteen 1968) aikana vain muutaman kantelun. Kunniaoikeusto tutki vain journalistien
toisistaan tekemia valituksia, jolloin se toimi ldhinna sanomalehtimiesten sisdisena kurinpitoelimena, ks.
Vuortama 1984, 25-26, 44—-45.

166 Itsemurha, Kotkan Sanomat 2.11.1895, 3.

167 Itsemurha, Suomalainen 2.10.1895, 3.
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ltsemurhatapausten avoin uutisointi kertoo myos, ettd kuolintapana itsemurha oli
”luonnolliseen” kuolemaan verrattuna julkinen tapahtuma. Kun yleensa perheet saivat
surra kuollutta omaistaan perhepiirissa, niin itsemurhatapauksissa lehdiston uutisointi
saattoi estdaa vastaavanlaisen, yksityisen suruajan.  Poikkeava kuolintapa oikeutti
tapauksen perinpohjaisen kasittelyn, jossa kuvailtiin — kuten Viktorin tapauksessa —
hyvin  yksityiskohtaisesti tapahtumien kulku, oletetut motiivit ja kaytetty
itsemurhavialine. Itsemurhaajalla ei ndin ollen ollut oikeutta yksityisyyteen. Tama
oikeus katosi silla siunaamalla, kun yksil6 paatti omakatisesti, vastoin yhteison
saantoja, paattaa elamaansa.

Myds Anderson kasittelee omassa tutkimuksessaan sanomalehtia lukevan yleisén
reagointia itsemurhauutisiin. Andersonin mukaan itsemurha aiheutti 1800-luvun
puolivdlin ja 1900-luvun alun englantilaisissa ldahinnd saalia. Taman lisaksi
englantilaiset pitivat itsestaan selvana, ettda itsemurha oli seurausta yhtakkisesta
mielijohteesta, jollaiseen esimerkiksi juopottelu ja pahantuulisuus altistivat. Kaikki
motiivit eivat kuitenkaan oikeuttaneet saaliin, ja siten esimerkiksi hirsipuuta
viltelleiden rikollisten tekemat itsemurhat synnyttivat etupddssa halveksuntaa.
Samanlaisen reaktion saivat aikaan myos itsemurhat, joiden syyna oli silkka eldamaan
kyllastyminen, taedium vitae. Itsemurha oli siten tehtdava oikeanlaisista,
hyvaksyttavista syista, jollaisiksi luettiin esimerkiksi puute, sairaus, suru tai stressi.'®®
Ompelijan Marthan itsemurhamotiivi ja mielentila olisivatkin mitad luultavimmin
oikeuttaneet myotatuntoon:

Marthan sielussa riehuivat sekavat, ristiriitaiset tunteet. Valistd valtasi
hdanet raivokas viha, han olisi halunnut tappaa heiddt molemmat,
paiskata heiddt maahan, polkea heidat jaloillaan, lydéda, hakata heidat
kuoliaaksi. Ja iltapaivalla [--] teki hdanen mielensd syoksya heidan
keskeensa, osoittaa sormellaan tuota heiddn suosikkiaan, tuota hienoa,
komeata, rakastettua sulhasta, paljastaa hanet, kertoa raa’asti, juurta
jaksain, missd suhteessa he molemmat olivat toisiinsa olleet ja tunnustaa

julkisesti oma héipeéinséi.169

Sekavien tunteiden ja surun vallassa olleen, petetyn Marthan itsemurha olisi

todennakoisesti myos ollut sanomalehtia lukeneen englantilaisen yleison mieleen.

168 Anderson 1987, 215-216, 250. 1890-luvulla englantilaisessa lehdistossa kaytiin itsemurhadebatti,

joka sai alkunsa vuonna 1893 Daily Chroniclen sivuilla julkaistusta nuoren miehen itsemurhaviestista.
Englantilaisten boheemien toimesta itsemurhaa ylistettiin 1890-luvulla jopa “kauniiksi teoksi”, mutta
sanoista oli kuitenkin vield pitkd matka tekoihin. ltsemurhan ylistamiselld ei siten ollut kdytannon
vaikutuksia, ks. Anderson 1987, 242, 245-250.

1% Canth 1919 (1894), 470-471.
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Heita kiinnostivat ennen kaikkea tapaukset, joissa oli juuri oikeanlainen sekoitus
esimerkiksi rikkautta ja koyhyytta tai romantiikkaa ja brutaalisuutta. Lehdistoa
kuitenkin myos kritisoitiin siitd, etta se antoi itsemurhille liikaa palstatilaa, ja niinpa
lehdistoa syytettiin aina, kun tapahtui itsemurha, joka jaljitteli lehdissa selostettua
tapausta. Yleison pelkona oli, ettd itsemurhat alkaisivat levitd kulovalkean tavoin.
Vuosisadan vaihteessa itsemurha alkoikin Andersonin mukaan muuttua tabuksi, silla
tuolloin alettiin selkedmmin painottaa yksilon terveytta ja onnea. Itsemurha taas oli
selvd merkki henkil6kohtaisesta epdonnesta, jolloin itsemurhista puhuminen myds
vihentyi.'”°

Lieneeko sitten itsemurhan tabu-luonteesta johtunut se, ettei Greta von Frenckell-
Thesleff lukenut Marthan kuolemaa itsemurhaksi 1940-luvulla ilmestyneessa Canth-
elamakerrassaan. Frenckell-Thesleffin laskujensa mukaan Canthin tuotanto sisalsi vain
kaksi itsemurhaa, joilla han oletettavasti'’® viittasi Epdluuloon (1891) ja Kauppias-
Rolleriin (1889). Ompelijaa han sen sijaan luonnehti “hempedn romanttiseksi” ja
laadultaan ”heikoksi” mustasukkaisuusdraamaksi.*’?

Frenckell-Thesleffin tulkintaan onkin kenties vaikuttanut se, ettd Marthan
kuolemasta kerrotaan epdsuorasti, Holmin, Ailin ja Ailin ystavattaren, Olgan, kautta.
Marthan itsemurhan tapahtuessa kolmikko on iloisella souteluretkelld, jolloin Olga
huomaa jonkun putoavan jarveen:

—Jumala, tuolla putosi joku jarveen!

— Missa?

—Tuolla, tuolla! — Han osoitti kalliota, jonka reunalla Martha oli istunut.

— Ettekohan erehtynyt? Kysyi Ossi. Mutta han kalpeni, paha aavistus lensi
hinen aivoihinsa.*”

Marthan kuolemaa ei siis suoraan nimeta itsemurhaksi, vaan Canth jattaa tulkinnan

174

lukijan vastuulle. Koska Marthan siis ndahdadan ainoastaan putoavan veteen,

kuolemaa pidetadan onnettomuutena, jota etenkin Aili kovin saikahtaa:

7% Anderson 1987, 214, 252, 256.

! Erenckell-Thesleff ei erikseen nimei teoksia vaan mainitsee ainoastaan niiden lukumaaran. Epdluulon
ja Kauppias-Rollerin itsemurhat ovat kuitenkin niin ilmeisia, ettd luultavimmin Frenckell-Thesleff viittasi
juuri niihin.

72 Erenckell-Thesleff 1994 (1944), 270, 272, 344.

173 Canth 1919 (1894), 477.

7% Toisinluennat ovat siten mahdollisia. Marthan mielentilan ja Holmin reaktioiden perusteella tulkitsen
Marthan kuoleman kuitenkin nimenomaan itsemurhaksi. Tulkintaani tukee myds Liisi Huhtala, joka
Canthin Agnes-novellia kasittelevassa artikkelissaan sivumennen mainitsee myés Ompelijan ja puhuu
Marthan kuolemasta itsemurhana, ks. Huhtala 1998, 151.
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[--] onnettomuus tapahtui hdnen ldheisyydessddn, melkein hanen
silmiensd edessa ja hukkunut oli lisaksi viela hanen oma ompelijansa,
jonka han pari tuntia sitten oli vield ndhnyt terveena ja eldavana, mitdaan
pahaa aavistamatta.'”
Novellin muille henkil6ille ei siten selvia Marthan ja Holmin valinen yhteys, jolloin
hamaran peittoon jaa sekin, ettei ompelijatar suinkaan kuollut onnettomuuden, vaan
itsemurhan seurauksena. Aivan yhta tietamattémana Aili pysyy Marthan raskaudesta
ja siitd, etta juuri Holm oli Marthan ahdingon — ja siten myo6s itsemurhan — takana.
Holmin kannalta Marthan itsemurha on onnenpotku, joka takaa, ettd hanen pikku
lemmenseikkailunsa jaa ikuiseksi salaisuudeksi.

Ompelijan petollinen Holm piirtyykin vastenmieliseksi elostelijaksi, jolla ei ole
lainkaan sydanta eikd omaatuntoa. Novellillaan Canth on ehka jalleen kerran halunnut
korostaa naisen asemaan liittyneitd epdkohtia. Erityisesti han hyokkaa
kertomuksellaan 1800-luvun lopulla rehottanutta kaksinaismoralismia vastaan.
Miesten kukasta kukkaan lentelya kylld katsottiin |dpi sormien, mutta tallaisiin
suhteisiin antautuneet, ja vallankin raskaaksi tulleet neidot, leimattiin valittémasti
huonoiksi naisiksi. Narkastystaan Canth purki kirjeessa, jossa han kertoi tositarinan
kohtaamisestaan aviottoman lapsen saaneen didin kanssa:

Urkkimalla sain vahan enemman tietda. He olivat molemmat palvelleet
samassa talossa, tytto ajettiin pois, kun hanella “kavi hullusti”, — mies,
tietysti, sai pitda paikkansa. Hanelle ei "kaynyt hullusti”. Naita esimerkkia
on lukemattomia [--] Mutta voi sentaan teidan yhteiskuntamoraalianne!
Naista, joka kenties ainoastaan hyvan toimeentulon tai arvokkaan
aseman ja turvallisen tulevaisuuden tdhden on sdddetyn jarjestyksen
mukaan antanut itsensd miehelle, hdan on “kristillisessa” avioliitossa,
hanta kunnioitetaan. Toinen, joka ei ole itseddan ja turvallisuuttaan
ajatellut, on vaan noudattanut Jumalan lakia luonnossa ja rakkaudesta
palavalla sydamelld, lapsellisella uskolla ja luottamuksella, antanut
itsensda armaansa valtaan, hanta te hylkaatte ja ylenkatsotte, han on
"langennut nainen”, hdnen terve, kaunis lapsensa on ”“apara”-lapsi.
Avioliitossa syntynyt, vaikka han olisi perinyt pahan taudin vereenss,
katsotaan siihen sijaan taysiarvoiseksi. Ja hanestd tuleekin, mitd
toivotaan: madanneen yhteiskunnan madannyt jasen!*’®

Canthin purkaus sopii Marthaan, joka yhteison — miesten ja naisten — toimesta olisi
eittdmattd tuomittu ”langenneeksi”, huonoksi naiseksi ja hanen lapsensa ”aparaksi”.

Kuten Inger-Lise Hjordt-Vetlesen toteaa, osa 1800-luvun lopun naiskirjailijoista uskoi,

7 Canth 1919 (1894), 478.

76 Minna Canth Mysticolle [Aleksanteri Jarvenpaalle] 14.6.1890, Minna Canthin kirjeet, 384.
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ettd erityisesti naytelmissa yhteiskunnalliset ongelmat voitiin pukea sanoiksi ja tuoda
julki. Naihin naisiin Hjordt-Vetlesen lukee my6s Minna Canthin, jonka naytelmat ja
novellit totisesti aiheuttivat keskustelua katselijoiden ja lukijoiden keskuudessa.'”’
Ompelija-novellissaan Canth osoitti pistamattémalla tavalla, millaisiin tekoihin yhteisén
tuomitseminen ja hapea saattoivat ajaa naimattoman, raskaana olleen naisen. Nain
ollen minun on mahdotonta yhtya Frenckell-Thesleffin nakemykseen Ompelijasta
"hempedn romanttisena”, mitattdmana kertomuksena.

Canthin teoksia lukeneet, 1800-luvun lopulla eldaneet aikalaiset suhtautuivat
Marthan kaltaisiin, itsemurhan tehneisiin naisiin etupddssa myotatuntoisesti. Oman
hengen riistaminen heratti lahinna saalia ja ihmetystd, silla aikalaisten oli vaikeaa
ymmartaad, miksi joku halusi pdaattdaa ennenaikaisesti paivansa. Toisaalta mehevat —
romantiikkaa, ryysyja ja rikkauksia sisaltaneet — itsemurhajutut olivat myos viihdetta,
jotka antoivat aikalaisille jutun juurta pitkaksi aikaa. Tallaiset tarinat olivat kuitenkin
harvinaisia, silla itsemurhan taustalla oli yleensad paljon arkisemmat vaikuttimet.
Naimattomien naisten kohdalla yhtena tallaisena motiivina saattoi olla aviottoman
lapsen tuoma hdped. Canthin kuvaamista naisista Martha ei tata kestanyt. Han huojui

aikansa itsemurhan partaalla kunnes viimein horjahti kohti kuolemaansa.

3.3 Itsemurhahuumoria ja sijattomien sielujen pelkoa

ltsemurha heratti 1800-luvun lopulla eldneissd ihmisissa paitsi sdalia ja myotatuntoa,
myo6s kauhua, pelkoa ja naurua. Nama reaktiot ovat myos taman luvun keskiossa, silla
huomioni kohteena ovat kansantarinat ja -uskomukset sekd itsemurhahuumori.
Luvussa tarkastelen, millaisia tarinoita ja uskomuksia itsemurhaajista liikkui kansan
parissa ja millaisia kdytantoja itsemurhan tehneen ruumiiseen kohdistettiin. Ennen
ndihin kysymyksiin pureutumista kasittelen kuitenkin toista aaripaata, itsemurhalle
nauramista. Millaisia asenteita naurun takaa paljastuu?

Vaikka Ompelijassa ilon ja naurun aiheet ovat vahissa, eivat kaikki Canthin
kirjoitukset suinkaan olleet yhta synkeitd. Canth taisi myds humoristisen tyylin ja

mustan huumorin, jota héan viljeli esimerkiksi sanomalehtikirjoituksissaan. Itsemurhan

Y7 Hjordt-Vetlesen 1993, 345.
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kustannuksella han pilaili vuonna 1878 ilmestyneessa, uusia keksintoja kasittelevassa
pakinassaan:

Vield kolmannenkin yhtd kummallisen keksinnon on nykyaika ilmituonut,
nim. sen, ettd ilman, — juuri tuon saman ilman, jota keuh’oilla
hengitimme, voi muuttaa nestemadiseksi ja luultavasti kohdakkoin
jahmeadksikin aineeksi. Ken takaa, ett’ei jdlkimaailma vield taman
keksinndn nojassa neuvottele keinoa, milld voi retkeilld korkealle
yldilmoihin, — kentiesi kuinka kauas. Siitda taas tulee luonnollisena
seurauksena olemaan se, ettd itsemurhia ei endan [sic] tapahdu, sillg,
josko joku kyllastyykin elamaan taalla murheen laaksossa, niin paaseehan
siitd helposti kun pistdaa vaan riittdvan maaran ilmaa evaskonttiin ja
keksitylld keinolla matkustaa joko kuuhun taikka otavaan taikka mihin
taivaankappaleeseen vain mieli tekee.'’®

Canth ei siis epardinyt pistdada halvalla haudanvakavaa aihetta vaan nauroi
sydamellisesti vasten sen kalmankalpeita kasvoja. Pakinan lukijat olisivat luultavasti
hammastyneet siitd, ettd nimimerkin "Teppo” takana oli nainen. Huumorintajua ei
nimittdain  ainakaan kriitikoiden keskuudessa pidetty lainkaan naisellisena
ominaisuutena. Arvostelijat pitivat naiskirjailijoita pikemminkin kuivakiskoisina
tosikkoina, joiden kirjoitukset myoétailivat tata huumorintajutonta, naisellista
ominaisluontoa. Taman olettamuksen taustalla oli kasitys, jonka mukaan naiselta
puuttui huumorin ymmartamiseen tarvittava fyysinen voima ja terveys.'” Inmiskehon
fysiikasta kayttévoiman saanut huumori maarittyi miesten yksityisoikeudeksi ja -
alueeksi, jonne esimerkiksi naiskirjailijalla ei ollut mitaan asiaa. Siten naisella ei ollut
huumoriin tarvittavaa voimaa, muttei mydskaan itsemurhaan vaadittavaa alya.

Myds Anderson kadsittelee omassa Suicide in Victorian and Edwardian England -
teoksessaan (1987) itsemurhahuumoria. Hénen tutkimuksestaan ilmenee, ettei
itsemurhille naureskelu valttamatta aina ollut hyvantahtoista. Esimerkkinad tastd on
Dickensin tarina vuodelta 1860, jossa nuori itdlontoolainen suhtautuu ylen kyynisesti
itsetuhoiseen naiseen, joka suunnittelee hukuttautumista: “On’y mind you! There
must be somebody comin’. They don’t go aheaderin’ down here wen there an’t no

h 7180

Bobby nor gen’ral Cove, fur to hear the splas Dickensin tarinan opetus toistui

178 Canth 1994 (1878), 57. Kursivointi alkuperainen.

Hatavara 2001, 81-82. Kirjeiden perusteella Canth oli huumorintajuinen ja sydamellinen ihminen.
Naisasiasta han kirjoitti valilla hyvinkin sarkastiseen ja humoristiseen savyyn, jonka lisaksi han osasi
nauraa myos itselleen: “Mina opin tuntemaan kuinka darettdman pieni ja typera Minna Canth on, — joka
kuitenkin sitd ennen luuli jotakin olevansa.” Ks. Minna Canthin kirjeet, 76.

189 sit. Anderson 1987, 207. Dickensin tarinan taustalla on kaunokirjallisuudessa 1860-luvulla tapahtunut
koyhien kuvaamistavan muutos. Sen seurauksena koyhia alettiin kuvata degeneroituneina juoppoina,
huijareina ja loisina, jotka kayttivat hyvakseen rikkaiden anteliaisuutta. Ennen tatd koyhat oli nahty
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sanomalehti Daily Telegraphin sivuilla olleessa jutussa. Siind lukijoita varoitettiin
hukkaamasta hyvantekevaisyysvaroja naisiin, jotka heittaytyivat jokeen huomattuaan,
etts paikalla oli sivullinen, joka pystyisi noukkimaan kdyhan piruparan ylos vedests.™®!
Kummankin kirjoituksen tarkoituksena oli siten muistuttaa lukijoita siitd, etteivat kaikki
koyhat olleet kunniallisia, vaan osa heista yritti kdyttaa hyvdkseen varakkaiden
hyvantahtoisuutta. Tallaiseen kurjalistoon kuuluneen naisen pelastaminen ei ollut
hintansa vaarti, eikd han sitd myodskaan ansainnut.

Vailla todellisuuspohjaa ei ollut mydskdaan pilke silmakulmassa laadittu,
kaksikymmentdkohtainen lakiehdotus, jonka Gates mainitsee tutkimuksessaan.
Ehdotus numero yhdeksassa vedottiin itsemurhaa harkitseviin ihmisiin:

all persons contemplating suicide, are earnestly requested not to drown
themselves, as bodies lying too long in the Thames cause the water to
become very unwholesome.'®?
Ehdotuksen laatija siis kehotti itsemurhakandidaatteja perumaan aikeensa
ymparistonsuojelun ja Thamesin puhtaanapidon nimissa. Parodia oli todenndkoisesti
reaktiota siihen itsemurhia ja koyhalistoa koskeneeseen kritiikkiin, jota viktoriaanisen
ajan puolivdlin Englannissa esitettiin. Tahan keskusteluun otti osaa myo6s Dickensin
koyha Toby Veck, joka Uudenvuoden kelloissa (Chimes, 1844) pohdiskeli ironiseen

sdvyyn, oliko hanelld oikeus el vai pikemminkin oikeus kuolla.'®

Huumorin varjolla
Dickens esitti aaneen yhteiskunnan puntaroiman kysymyksen, kumpi oli parempi,
kuollut koyha vai eldava koyha.

Satiirin  avulla kommentointiin ympardivaa yhteiskuntaa myds Bentley’s
Miscellanyssa, 1800-luvulla ilmestyneessa kirjallisuuslehdessa, jossa itsemurha esiintyi
erdan osakeyhtion esitteessa hilpeytta herattavalla tavalla: “"The London Suicide
Company...Chairman, the Lord Viscount Gravesend, Secretary, John Mattocks, Esq.”*®*
Koska aikalaiset pitivat Englantia itsemurhien luvattuna maana, oli yhtion nimi
lukijoiden mielestd varmasti erittdinkin osuva. Todenndakoisesti Englanti oli kuitenkin

mainettaan valoisampi maa, silld esimerkiksi John Stokes arvelee, ettd 1800-luvun

lopulla vallalla ollut kasitys saarivaltiota piinanneesta itsemurhaepidemiasta oli

sydamettomien rikkaiden avuttomina ja heikkoina uhreina. Koyhien kuvaamisesta englantilaisessa
kirjallisuudessa, ks. Anderson 1987, 201-207.

81 Anderson 1987, 136-137.

Sit. Gates 1988, 50.

Gates 1988, 50.

Anderson 1987, 212-213.
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185 Vuosisadan vaihteen aikalaiset olivat kuitenkin sisdistineet taman

liioiteltu.
ajatuksen jopa niin hyvin, etta teatterikriitikko William Archer haaveili itsemurhan
tekemista helpottavista kalmankammioista (lethal chambers) ja junalaitureiden
kolikoilla toimivista, kuolettavia sahkoiskuja antavista, automaateista: “there should be
an automatic electrocutor on every railway platform, and one need only stand on the
foot-rest and put a penny in the slot.”*%

Vuosisadan vaihteessa itsemurhaa siis hyddynnettiin hapeilemattd huumorissa.
Pilan kohteena ei talloin kuitenkaan ollut itse teko, itsemurha, vaan tarkoituksena oli
osoittaa yhteiskunnalliset epakohdat, jolloin mustan huumorin taustalla oli siten
vielakin mustempi todellisuus. Nain ollen itsemurha oli myés huumorissa eraanlainen
tehoste, joka takasi ihmisten huomion. Toisaalta naurulla oli myds terapeuttista
vaikutusta, silld sen avulla voitiin kasitella kipeita ja pelottavia asioita, kuten kuolemaa.
Huumorin myo6ta jopa kuolema muuttui naurettavaksi, vahemman pelottavaksi asiaksi,
jota oli helpompi hallita. Nauru kesytti kuoleman ja teki ihmisesta sen herran.

Iltsemurhaa kasiteltiin my6s kansantarinoissa ja -uskomuksissa, jollaisella

Ompelijakin alkaa:
Kauppaneuvos Romerin perhe oli muuttanut kauniille kesahuvilalleen,
Alavalle, lahelld tuon surullisesti kuuluisan Valkeisen jarved, jossa
kansantarun mukaan julma Vedenemo asuskeli ja vuosittain saaliikseen
houkutteli jonkun nuoren, kauniin ja terveen ihmislapsen.187
Kuten Hanna Asp toteaa Canth-elamakerrassaan, Valkeisenlampi ja sen rannalla ollut
Alavan autio herraskartano olivat todella olemassa 1800-luvun lopulla. Kartano ja
lampi mita ilmeisimmin eldhdyttivat Canthin mielikuvitusta, silla han oli kuvannut naita
maisemia jo Hannassa (1886). Myoskdan taru Vedenemosta ei ollut tuulesta
temmattu, silld Ita-Suomessa kerrottiin tarinoita Vetehisesta, julmasta vedenhaltijasta.
Tarinoiden mukaan Vetehinen, jota kutsuttiin myos vesiukoksi tai -emannaksi,
tavoitteli saaliikseen viattomia ihmisia, tarttui kengittamattomien hevosten jalkoihin ja
yritti hukuttaa lapsia. Toisinaan Vetehinen kuvattiin kauniiksi mieheksi, toisinaan taas
kauniiksi naiseksi, joka useimmiten — kuten Ompelijassa — ilmestyi hukkumisen

edells.'®

1% stokes 1989, 128. Vaikkei epidemiasta voikaan puhua, itsemurhat kuitenkin lisddantyivat 1800-luvun

lopun Englannissa.

' sit. Stokes 1989, 129.

Canth 1919 (1894), 456.

Haavio 1935, 334; Asp 1948, 95-96.
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My0s itsemurhaajista liikkui kansan parissa monennéakdisia tarinoita ja uskomuksia,
joista alla oleva kertomus on tyypillinen esimerkki:

1880-luvulla erds tukkiasioitsija sulkeutui huoneeseensa saatuaan
morsiameltaan kirjeen, jossa tama ilmoitti purkavansa kihlauksensa, ja
ampui itsensd. Samana iltana oli talon pihalle ajanut lujaa vauhtia ajaja,
jonka kulkuset olivat erikoisen kovasti kuuluneet tuvassa olleelle
talonvaelle. Ajaja oli pysdyttanyt hevosensa talon paarakennuksen
rappujen eteen. Kun tulijaa mentiin vastaanottamaan, niin ulkona ei
ndahtykddan mitdaan eikd kovalla helinadllda tulleesta ajajasta kuulunut
ripsaustakaan.

Kun talonvaki parhaillaan ihmetteli outoa ilmiota, kuului edelld mainitun
tukkiasioitsijan  huoneesta laukaus. Kun hdnen huoneeseensa
murtauduttiin, l0ydettiin hanet kuolleena kirjoituspOytdnsa d&aresta.
Poydalla lepasi morsiamelle osoitettu kirje. Asia heratti paikkakunnalla
suurta huomiota ja yleisesti oltiin sitda mieltd, ettda hetkista ennen
tapahtumaa kaynyt outo ajaja oli ollut tukkiasiamiehen noutaja.189

Esimerkkitapauksen lailla useissa tarinoissa kerrottiin pihaan ajavista hevosista tai
hevoslaumasta, joita etsittdessa ei kuitenkaan loytynyt. Se, etta tarinassa esiintyi outo
ajaja, tukkimiehen noutaja, ei myoskdan ollut ainutkertaista. Usein tdma noutaja oli
piru, joka saapui itsemurhapaikalle hevosilla, mellasteli aikansa ja vei sitten lopulta
mukanaan huonoa elamaa viettdaneen ihmisen. Uskomuksena oli myds, ettd
itsemurhaa edelsi ulvonta, rakattava nauru, kova meteli tai ovien paukahtelu. Samoin
haamuja ja erilaisia luonnollisia ja yliluonnollisia eldimia pidettiin itsemurhaenteina,
jolloin suuri musta koira ja valkea kissa tiesivat itsemurhaa — palokarki ja korppi taas
ylipaataan kuolemaa. Kansantarinoissa kristinuskon opetukset yhdistyivat siten
mutkattomalla tavalla pakanallisiin uskomuksiin, jolloin kertomuksissa esiintyivat rinta

rinnan sulassa sovussa niin pirut, omituiset eldimet kuin yliluonnolliset ilmiotkin.**° J

0s
kuulija ei dlynnyt ottaa naista tarinoista opikseen vaan eli kuten tahtoi, saattoi erdana
pdivana oveen koputtaa kuolema valkoinen kissa seuralaisenaan.

ltsemurhan tehneen vainajan ruumista ei myoskaan kohdeltu samalla tavalla kuin
luonnollisesti kuolleen. Ruumis jatettiin — kaatumatautisten ja mielisairaiden ohella —
esimerkiksi pesemattd, ja vainaja haudattiin vatsalleen niissa vaatteissa, jotka hanella
oli kuolinhetkelld ollut ylldan. Vainajan koskemista paljain kasin valteltiin muutoinkin,

silla kirousten ja sairauksien pelattiin kosketuksesta tarttuvan ja jadavan sukuun, jonka

vuoksi kalmo nostettiin esimerkiksi ruumisarkkuun hiilikoukun avulla. Lisaksi

189 Sjt. Achté, Lonnquist & Pentikiinen 1985, 69.

%0 Achté, Lonnquist & Pentikdinen 1985, 68—69; Nygard 1994, 133.
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itsemurhan tehneen ruumiin uskottiin painavan valtavasti, vieldpa niin paljon, etteivat
hevoset jaksaneet vetdaa ruumisarkkua. Arkku voitiin kuljettaa hautapaikalle jopa
sontareelld, jolloin reki symboloi teon likaisuutta ja vainajan painavuus taas

itsemurhan tehneen suurta syntitaakkaa.191

Yhteiskunnan modernisoitumisen myota
myo6s kansantarinat ajanmukaistuivat, ja niihin alkoi ilmestya merkkeja nykyaikaisesta
yhteiskunnasta:

Sortavalan seudulla Karjalassa ampui erds talon isantad itsensda 1920-
luvulla. Kun isdnndn ruumis oli nostettu autoon ja ajettu vahan matkaa
vainajan kotoa, niin pysahtyi auto aivan tasaisella maantielld eika
autonkuljettaja saanut autoa liikkeelle millddan keinoin. Mitdan vikaa
autosta ei l6ytynyt.'*?
Vaikka menopeli on 1900-luvun ensimmadisille vuosikymmenille tultaessa vaihtunut
hevosesta hevosvoimiin, on kertomuksen ydinsanoma — synti painaa pahantekijan
omaatuntoa — sindlldaan kuitenkin sdilynyt muuttumattomana. Teon syntisyyden vuoksi
itsemurhaajan uskottiinkin jadavan vaeltelemaan maan paalle levottomana, sijattomana
sieluna, joka ei saanut rauhaa ennen kuin ”luonnollisen kuoleman” aika koitti.
Tarinoiden mukaan kummittelun lopetti my®s ruumiin siunaaminen ja vainajalle
osoitetut esirukoukset, joiden lausujiksi kelpasivat pappien ohella tavalliset
maallikot.**
ltsemurhan tehneiden vainajien kasittely ja kansanuskomukset paljastavat, etta
itsemurhaa pidettiin luonnottomana, ei-hyvaksyttdavana ja syntisend kuolintapana,
josta kansaa haluttiin varoittaa. Tarinat olivat erdanlaista itsemurhien ennaltaehkaisya,
ja niiden yhtena tarkoituksena oli estda uudet itsemurhatapaukset. Pelotevaikutusta
tehosti usein myds jokin yliluonnollinen ilmio, eldin, dani tai henkiolento, joka
entisestaan lisdsi kertomuksen pelottavuutta. Canthin novellissa tata virkaa toimittaa
Vedenemo, jonka tarinan Aili kertoo Holmille ja Olgalle kolmikon ollessa veneretkella:

[--] tuolla syvyydessd, ndettekds, vaijyy Vedenemo nuoria, kauniita
ihmisia saaliikseen. Keskikohdalla sanotaan jarven olevan aivan
pohjattoman ja jos se vaan ehtii sinne asti raahata hukkuneen, ei sita
enda koskaan loydetd. Monta on jaanyt silla tavalla ijaksi paiviksi jarveen.
Olgaa poyristytti.

91 Achté, Lonnqvist & Pentikdinen 1985, 62, 69; Achté, Lindfors, Lonnqvist & Salokari 1989a, 84; Nygard

1994, 134.

192 sit. Achté, Lonnquist & Pentikiinen 1985, 70.

Achté, Lonnqvist & Pentikdinen 1985, 70; Pentikdinen 1990, 95; Nygard 1994, 134. Kristinuskon
suhtautumista itsemurhiin kasittelen tarkemmin 4. luvussa.
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— Huuh, kuinka hirveats, jos se nytkin meita tahystelee tuolta alhaalta. ***

Ailin selkapiita karmiva tarina muuttuukin pian todeksi, silla vain hetkea myéhemmin
Martha heittdaytyy omasta halustaan veden tyrskyihin, Vedenemon kuolettavaan
syleilyyn. Tama saa Ailin ja Olgan kauhun valtaan:

—Vedenemo, kuiskasi Aili vavisten. Lahtaan [sic] pois.
— Paastakaa minut soutamaan, niin joudumme pikemmin, sanoi Ossi.

\[(Ir{ééllé kartanossa ei kukaan tiennyt vield mitddan tapauksesta. Mutta
ompelija [sic] oli nahty sinnepdin menevdn ja kun hantd ei |oydetty
talosta, epailtiin, ettda han mahdollisesti olisi jyrkalta kalliolta luiskahtanut
alas.’®
Mikali novellin henkilot olisivat lukijan tavoin tienneet, ettd Marthan kuolema oli
itsemurha, he olisivat todennakdisesti puhuneet siitad erilaisin kiertoilmaisuin. Naihin
lukeutuivat esimerkiksi tekotapaan viitanneet ilmaisut, kuten puheet ”koskeen
hyppdamisistd” ja "hirttaytymisistd”, joiden lisdksi saatettiin puhua myds “surmilleen
menosta”.**® Vastaavanlaisiin ilmaisuihin my&s Canth tukeutui teoksissaan. Esimerkiksi
Anna Liisassa (1895), jota kasittelen tarkemmin seuraavassa luvussa, han kirjoitti
itsemurhan sijaan ”jarveen hyppaamisestd”, "jarveen heittdaytymisestd” ja "itsensa
lopettamisesta”.

Canthin ja kansan kayttamat itsemurhaa tarkoittaneet rinnakkais- ja kiertoilmaisut
kertovat kenties jotakin itsemurhia ympardineista asenteista. Ndin ollen esimerkiksi
tekotapaan viitanneisiin kielikuviin turvautumisessa voi osittain olla kyse siita, etta
kauhistuttavana ja pelottavana pidetyn asian ddaneen sanomista on haluttu valttaa.
Todenndkoistda on myds, ettd itsemurhasta puhuttiin, muiden hapeillisind ja
leimaavina pidettyjen asioiden tapaan, mieluummin hiljaa kuiskien kuin suureen
daneen huutaen.

Marthan lailla myds Kalevalan Aino menee surmilleen ja jda veden, joskaan ei
Vedenemon, vangiksi. Ainon tapaus on siitd erikoinen, ettei hukkuminen héanen
kohdallaan tarkoita lopullista kuolemaa vaan muuntumista veden- eli Vellamon
neidoksi. Ainon itsemurhaa voidaankin tulkita yritykseksi sailyttdd oma
itsemaaraamisoikeus tilanteessa, jossa nuori tyttd yritetdadn vastentahtoisesti naittaa

epamieluisalle sulholle. Runon loppuosassa kuvataan jdljelle jaaneiden reaktioita,

194 canth 1919 (1894), 476.

Canth 1919 (1894), 477.
Kolehmainen 2003, 32—-33.

195
196

62



Vainamoisen murhetta ja aidin alakuloa ja katumusta. Tragediasta viisastuneena
sureva diti varoittaa muita aditeja, jotteivat nama l|ahettaisi tyttaridaan vakipakolla
mieheldaan. Aino tulee siten ymmarretyksi vasta jalkikateen, jolloin Idhimmaiset
joutuvat karsimaan ymmartamattomyytensa seurauksista, syyllisyydesta ja surusta.
ltsemurhaa koskeneiden kansantarinoiden yhtena tarkoituksena olikin paitsi sdaadella
itsetuhoista kayttaytymista myods lieventda itsemurhan herdttdamaa ahdistusta ja
syyllisyydentuntoa.*®’

Naisen itsemurhaan suhtauduttiin  ymmartavaisesti myds ruotsalaisen
historioitsijan Arne Jarrickin tutkimissa ruotsalaisissa kansanlauluissa ja balladeissa.
Hatkahdyttavin niista lienee Lotan laulu, Lilla Lottas kéirlek och déd, joka ilmestyi
painettuna versiona vuonna 1833. Asetelmaltaan se muistuttaa kovasti Canthin
Ompelijaa, joskin silld erotuksella, ettd Lotta on jo naitu ja synnyttdnyt nainen, pienen
lapsen aiti. Marthan tavoin Lottakin joutuu miehensa hylkaamaksi, jolloin nuori vaimo
vaipuu epatoivon alhoon ja surmaa pienokaisensa seka itsensa. Pdinvastoin kuin
Ompelijassa, Lotan laulussa paha saa kuitenkin palkkansa. Niinpa petollinen aviomies
joutuu hirvittaviin syyllisyydentuskiin ja tappaa lopulta itsensa loydettydaan ensin — uusi
nainen kdsipuolessaan — vaimonsa ja lapsensa makaamassa kuolleena ojan pohjalta.
Aviomiehen piina ei kuitenkaan paaty kuolemaan:

Lottas min ar da sa wanligt mild,
Men von Gyllenstrém sataniskt wild;
Barnet da tycks bloda,

Lottas 6ga gloda

Uppa barnets englabild*®®

Laulun mukaan Lotta siis puhdistuu kuollessaan synneista, han vapautuu, kun taas
aviomiehelle kuolema on rangaistus ja karsimyksen jatke, josta hdnen piinattu
ilmeensakin kertoo. Kertojan sympatiat ovatkin mitd ilmeisimmin vaimoraasun
puolella, jolloin sylkykupiksi joutuu — lapsenmurhasta huolimatta — vain ja ainoastaan
kelvoton, petollinen aviomies.'® Laulu toimi siten paitsi mydtitunnon herattdjana

myos opettavaisena tarinana, joka muistutti kuulijoita petturin palkasta. Nama

197 Achté, Lindfors, Lonnqvist & Salokari 1989b, 91-92; Achté, Lindfors, Lonnqvist & Salokari 1989a, 89;

Nygard 1994, 133; Anttonen & Kuusi 1999, 98. Kuten Nygard toteaa, Kalevala ei edusta Elias Lonnrotin
suuren panoksen vuoksi kansanrunoutta puhtaimmillaan, mutta tasta huolimatta se kertoo silti jotakin
kulttuurissa vallinneista asenteista.

% Sit. Jarrick 1997, 213.

% Jarrick 1997, 212-213.
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elementit ovat |6ydettdvissa myds Canthin novellista, jossa Marthan kohtalosta
kerrotaan myotatuntoinen sointi aanessa:
Ja niin vahitellen unohtui onneton ompelija. Kun tapauksesta joskus
puhuttiin, oli se kansantarun yhteydessd, ja saattoi Ailikin sita jo
levollisesti kuunnella. Ei se endad kammoa herattanyt, korotti vaan seudun
omituista, salaperaistd viehitysvoimaa.?®
Canthin Vedenemosta kertova kansantarina sisalsi empatian ohella kuitenkin myos
opetuksen. Vedessd vaaninut peto symboloi kaksinaismoralismia ja seksuaalisuuden
vaarallisuutta, asioita, joista Canth muistutti ehtimiseen lukijoitaan. Julma Vedenemo
vertautuu siten siveyden turmelevaan seksuaalisuuteen, petolliseen mieheen (Holm),
joka viettelee viattomia tyttéja (Martha, Aili) kammottavin seurauksin. Novelli saakin
arvoisensa lopun, silla se paattyy kuvaukseen, jossa tanssitaan Holmin ja Ailin haita:
Morsian oli suloinen, sulhanen hieno ja yleva. Kaikki heitad ihailivat ja
ylistelivat, ja monet monituiset maljat heiddn onnekseen sina iltana
tyhjennettiin.?**
Petollinen ja viekas Vedenemo oli jalleen kerran vaatinut uuden, viattoman uhrin, Ailin,
joka oli autuaan tietamatoén ylevan sulhasensa vdahemman ylevdasta menneisyydesta.
Vedenemo sdilytti siten salaisuutensa, eikd kukaan saanut tietda, ettd haissa juodut
onnen maljat olivat riistaneet muuan ompelijattaren onnen — ja hengen.

Kuten Canthin Vedenemon ja Kalevalan Ainon tarinat osoittavat, suomalaisissa
kansantarinoissa suhtauduttiin toisinaan jopa mydtamielisesti ja ymmartavaisesti
naisten itsemurhiin. Yleisesti ottaen oman hengen riistaminen kuitenkin nayttaytyi
kansanperinteessa vahemman myonteisessa valossa. Muunlainen suhtautuminen
olisikin itse asiassa ollut yllattavaa, silla tarinoiden, uskomusten ja kaytantojen yhtena

tarkoituksena oli estda uudet itsemurhat.

2% canth 1919 (1894), 479.

%% canth 1919 (1894), 479.
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4. ITSETUHOINEN NAINEN TAIVAAN PORTEILLA

4.1 Kirkon kelloilla vai ilman? Kiista itsemurhan tehneiden hautaustavasta

Neljannen ja samalla viimeisen kasittelyluvun teemana on kristinuskon ja naisen
itsemurhan vadlinen suhde. Aloitan aiheen kasittelyn tarkastelemalla teologien ja
kirkkoisien itsemurhaa koskeneita pohdintoja ja Raamatun tulkintoja sekd naiden
oppien todentumista kirkon kaytannodissa. Huomioni kohteena ovat taten paitsi
teologiset pohdinnat myos 1800-luvun lopun kirkolliset toimitukset, tarkemmin sanoen
hautajaiset, jotka ilmentavat konkreettisella tavalla kirkon suhtautumista
itsemurhaajiin.

Minna Canthin Anna Liisa (1895) on suurelle yleisolle tullut tutuksi ennen kaikkea
lapsenmurha-aiheestaan, jolloin vahemmalle huomiolle on jaanyt naytelman
itsemurha-tematiikka. Itsetuho on kuitenkin ldsnd naytelmassd, jossa seurataan
lapsenmurhaan syyllistyneen naisen epatoivoa, syyllisyytta ja sovitusta.

Naytelman nimihenkild, Anna Liisa, on enkelimdinen, nuori talon tytdr, joka on
menossa naimisiin tilallisen pojan, Johanneksen, kanssa. Haita kuitenkin varjostaa
Anna Liisan synkkd menneisyys, joka muistuttaa olemassaolostaan juuri hdiden
kynnyksellda. 15-vuotiaana Anna Liisa oli nimittdin ollut suhteissa perheen Mikko-
renkiin, jonka seurauksena han oli tullut raskaaksi. Asioiden tolan paljastuttua Mikolle
tdma pelastyi ja lahti tilannetta pakoon pestautumalla tukkimieheksi. Hylatty Anna
Liisa sai kuitenkin salattua raskautensa perheelta. Niinpa synnytyksen koittaessa han
oli yksin, joutui paniikkiin ja tappoi lapsen. Viimeisilla voimillaan han raahautui Mikon
didin luokse, joka hautasi kuolleen lapsen metsaan. Nyt Mikko oli kuitenkin palannut ja
vaati Anna Liisaa itselleen, silla lihallinen suhde oli Mikon mielestd lupaus avioliitosta.

Nadytelman lopussa Anna Liisa joutuu paljastamaan vanhempiensa ja Johanneksen
Iasna ollessa synkan salaisuutensa. Nurkkaan ajettu, syyllisyyden ja hdpean kourissa
oleva Anna Liisa yrittda tdman jalkeen hukuttaa itsensa siina kuitenkaan onnistumatta.
Epdonnistunutta itsemurhayritystd seuraa &idin ja tyttdren valinen, tdman luvun
teeman kannalta olennainen keskustelu:

ANNA LIISA. Sielld makaisin rauhassa jarven pohjassa. Kaikki olisi lopussa.
Kaikki tuskat ja vaivat. En tietdisi mitaan enaa.

RIIKKA [Anna Liisan aiti]. Entd minkalaiseen tilaan olisit joutunut tulevassa
elamdssa? Herra varjele — etkd sina sita ollenkaan ajattele, lapsi kulta?
ANNA LIISA. Niin tulevassako elamassa? En tieda — Mutta pois taalta.
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Pois, pois! Taalla olen tehnyt vaan syntid. Olen havaissyt itseni ja muut.

[--]Voi, &iti, voi etta estitte minua hukkumasta.?®
Kuten Anna Liisan didin huoli tyttarensa sielun pelastumisesta vihjaa, kristinuskon ja
itsemurhan valinen suhde oli jannitteinen. Tata jannitteisyytta oli omiaan lisdéamaan se,
ettd koko kristinopin ydin, Golgatalla tapahtunut Jeesuksen ristiinnaulitseminen, oli
tulkittavissa durkheimilaisittain altruistisena ja epdsuorana itsemurhana. Nain
ymmarrettynd  Jeesus siis suoritti  erddnlaisen itsemurhan uhratessaan’®
vapaaehtoisesti itsensa ja lunastaessaan talla tavoin ihmiskunnan synnit. Raamatun
kuusi itsemurhakuvausta, joihin lukeutuu esimerkiksi Juudaksen kuolema, eivat
myoskaan tarjoa tyhjentavaa vastausta itsemurhapulmaan. Tekoa ei yksiselitteisesti
tuomita vaan huomio kiinnitetaan ensisijaisesti itsemurhan tekevan elintapoihin — ei

kuolintapaan.?®*

Huomattavaa on myods, ettei yksikdan Raamatun itsemurhaajista ole
nainen vaan kaikki kuusi ovat miehia. Nain ollen itsemurha nayttaytyy Raamatussa
yksinomaan miehisena tekona, joka sangen usein on synnin palkka — rangaistus
huonosta elamasta.

1800-luvun lopun teologeissa Anna Liisan kaltaiset, itsemurhaa hautovat ihmiset,
aiheuttivat paheksuntaa, silla kirkon kannaksi oli vuosisatojen kuluessa vakiintunut
teon tuomitseminen. Tuomittavana itsemurhaa pitivat kristinoppiin suuresti
vaikuttaneet hengenmiehet, kirkkoisa Augustinus (354—430 jaa.), Tuomas Akvinolainen
(1225-1274) ja Martti Luther (1483-1546), jotka kaikki katsoivat itsemurhan olevan
kristinuskon vastainen teko. Siten Augustinus katsoi viidennen kiskyn, ”Ald tapa”,
koskevan my0s itsensa surmaamista, kun taas Tuomas Akvinolainen katsoi itsemurhan
olevan rikos luontoa, yhteiskuntaa ja Jumalaa vastaan. Yhtdaan sen suopeampi ei ollut
Luther, joka piti itsemurhaa paholaisen suorittamana murhana ja tuomitsi sen samoin

perustein kuin Tuomas Akvinolainenkin oli tehnyt.”®

Oman hengen riistaminen
miellettiin siten avoimeksi kapinaksi niin ihmisluontoa kuin Jumalaakin vastaan, jolloin

itsemurha maarittyi vastenmielisyytta ja pelkoa herattavaksi synniksi.

292 canth 1928 (1897), 462.

% Jeesuksen kuolema, vapaaehtoinen uhrautuminen ristilld, muistuttaa siten Girardin ajatuksia, joissa
syntipukki kuolemallaan vie pahan mennessaan ja takaa rauhan. Nain oli myos Jeesuksen kohdalla, joka
kuolemallaan lunasti ihmiskunnan synnit ja palautti harmonian yhteis66n. Palaan Girardin teoriaan
hieman tuonnempana.

2% Alho 1970, 33; Pajuoja 1989, 137; Sihvo 1989, 141-142; Minois 1999 (1995), 24. Vanhan testamentin
itsemurhaajia olivat Simson, Simri, Ahitofel, Saul ja hdanen aseenkantajansa, Uudessa testamentissa
itsemurhan teki Juudas. Raamatun itsemurhista ks. esim. Sihvo 1989, 141-143.

2% Alho 1970, 33-34; Sihvo 1989, 148-149; Nygard 1994, 116-118; Minois 1999 (1995), 19-20, 27-28,
31-33,72.
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ltsemurhan kammoksumisen juuret ulottuvat kuitenkin kenties vield kristinuskoakin

kauemmas.2%

Kavahtamisen siemenet kylvettiin ndiden yhteisdjen harjoittamissa
riiteissd, joissa vapaaehtoinen uhrautuja hirttaytyi tai hukuttautui. Tasta seurasi se,
ettd hukuttautumista ja hirttaytymista alettiin pitaa puolipyhina kuolintapoina. Kun
eldavat uhrit siten myohemmassa vaiheessa korvattiin esimerkiksi nukeilla, vanhoja
vakivaltaisia kdaytantoja alettiin haveta, jolloin se, mika kerran oli ollut pyhaa, muuttui
kirotuksi.”®’

Vakivalta ja pyhéi208

ovatkin René Girardin mukaan itse asiassa yksi ja sama asia.
Tama samuus nakyy selkeimmin juuri uhraamisessa, joka on luonteeltaan yhta aikaa
sekda pyha etta vakivaltainen toimitus. Kuten edelld on jo ilmennyt, uhraamiseen
liittyva vakivalta ei kuitenkaan ole tarkoituksetonta, silla se takaa yhteison rauhan.
Uskonnon perimmaisena tehtdvdna on siten pitda vakivalta yhteison ulkopuolella ja

peittda alleen uhraamisen vakivaltainen luonne.?®

Uskonnon ja uhraamisen
vakivaltaisista elementeistd huolimatta ihmiset eivat kuitenkaan

jumaloi vdkivaltaa sellaisenaan: he eivat harjoita mitaan ”vakivallan
kulttia” siind mielessa kuin nykykulttuuri sellaisen ymmartdaa. He
jumaloivat vakivaltaa sikdli kuin se suo heille ainoan rauhan, josta he
koskaan saavat nauttia. Uskovaisten jumalointi kohdistuu siis aina ei-
vakivaltaan, joskin tama tapahtuu heitad kauhistuttavan vakivallan kautta.
Vakivallattomuus nayttaytyy vakivallan ilmaisena lahjana eikd tama
vaikutelma ole aiheeton, koska ihmiset eivat koskaan kykene tekemaan
sovintoa kuin jonkin kolmannen kustannuksella.?*°

Nain ollen vakivallattomuus on lunastettavissa voimankaytolld, joka kohdistetaan
uhriin, syntipukkiin, jonka kuolema palauttaa harmonian. Yhteisén silmissa nama
rauhantakaajat lakkaavat olemasta kuten muut yhteison jasenet, ja heista tulee tietylla
tapaa quopuoIisia.211 Uhraamisen myota he muuttuvat poikkeusyksildiksi, joihin
suhtaudutaan eri tavalla kuin yhteison ei-uhrattaviin normaalijdseniin.

Girardin kuvailema ulkopuolisuus, normista poikkeavuus, patee myos 1800-luvun
lopun itsemurhaajiin, joihin suhtauduttiin eri tavalla kuin “luonnollisesti” kuolleisiin.
Kirkollisissa kaytannoissa tuomitseva asenne konkretisoitui itsemurhaajien normaalista

poikkeavina hautajaisina. Koska aikalaisille kristilliset hautajaiset olivat ensiarvoisen

2% Fedden 1972, 31-32.

Fedden 1972, 31-32, 38-41.

Latinankielinen termi sacer tarkoittaa seka pyhaa etta kirottua.
Girard 2004 (1972), 129, 339-341.

Girard 2004 (1972), 341.

Girard 2004 (1972), 356—-360.
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tarkeat, kunniallisten hautajaisten epdaminen itsemurhan tehneiltd vainajilta heratti
omaisissa ahdistusta ja hapeaa. Vastaavanlaisia tuntemuksia on myds Anna Liisalla,
jonka lapsi on itsemurhaajien tavoin haudattu ilman asianmukaisia menoja:

ANNA LIISA. Aitisi kaivoi haudan ja peitti kaikki jaljet. Sekin oli niin
kauheata, ettei han, raukka, tullut edes siunattuun multaan. Kastamatta
kuoli ja metsaan haudattiin.?*?

Lapsensa kohtaloa sureva Anna Liisa kuvailee sitaatissa hapeallisen hautauksen, jota
sovellettiin esimerkiksi itsemurhaajiin ja kirkon kirouksessa kuolleisiin. Hapeallisessa
eli kristittdmassa hautauksessa vainaja haudattiin ilman minkdanlaisia kristillisia
seremonioita kirkkomaan ulkopuolelle, siunaamattoman maan lepoon. Varhaisempina
aikoina tallaisen hautauksen suoritti pyoveli, joka kuoppasi itsemurhaajien ruumiit
metsaan. Hapeallisen hautauksen kaytanto poistui vuoden 1869 kirkkolain myota,
mutta taysissa jarjissa’*® tekonsa tehneiden itsemurhaajien rankaisu jatkui vield senkin

214

jalkeen hiljaisen hautauksen muodossa.””" Uuden kirkkolain mukaan

Tallaisen hiljaisen  siunaamisen toimittaa pappi, mutta ilman
mi[n]kdanlaisia hautausmenoja, puheita, saarnaa, kellojen soittoa,
ainoastaan laheisimpdin omaisten lasndollen, jos heitd on ja jos he
tahtowat ruumista saattaa, sekd hautaamiseen walttamattomasti
tarpeellisten henkildiden saapuwilla ollen.?*

Lain kirjoittajat siis olettivat, etteivat omaiset valttamatta edes halunneet — teon
hapeillisyyden ja tuomittavuuden tahden — olla lasna itsemurhan tehneen vainajan
hautajaisissa. Lisaksi laissa mainittujen elementtien, kuten kirkonkellojen epdaaminen,
oli rangaistus kuollutta kohtaan, silla ainakin ruotsalaisissa kansanuskomuksissa
kellojen soitto, mullan heitto ja papin rukoukset madarittyivat vainajan autuuden
kannalta merkityksellisiksi tekijoiksi. Jaljelle jadneitd omaisia tuskin lohdutti sekaan,
etta hiljaista hautausta sovellettiin myds rikollisiin, joihin itsemurhaajat siis kirkkolain

21 . . e . .. .
® Kirkon silmissi itsemurha oli siten anteeksiantamaton

perusteella vertautuivat.
synti, josta rangaistiin hadpeallisenad pidetyn hiljaisen hautauksen keinoin. Hapedan
joutuivat itsemurhaajan ohella kuitenkin my0s omaiset, jolloin rangaistuksen

pelotevaikutus tehostui entisestaan.

212 canth 1928 (1895), 426.

Palaan itsemurhaajan mielentilaa koskeneeseen kysymykseen hieman tuonnempana.

Pentikdinen 1990, 127; Nygard 1994, 123; Sorri 1994, 13-14.

Kirkkolain 11. luku, Laki hautaamisesta ja ruumiinsiunaamisesta, 88 §, 39. Kursivointi tekijan.
Kirkonkelloja soitettiin vainajan sdadyn ja varallisuuden mukaan, jolloin sosiaalinen asema maaritti,
mihin aikaan paivastd, miten pitkdan ja milld tavoin kelloja soitettiin, ks. Heininen & Heikkild 1996, 169.
21 Sorri 1994, 14; Odén et al. 1998, 36.
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1880-luvulla Carl Estlander vetosikin juuri omaisten karsimykseen ehdottaessaan
hiljaisen hautauksen poistamista ja yhteen ainoaan hautaustapaan siirtymista.
Estlanderin mukaan jaljelle jaaneet olivat viattomia itsemurhaajan tekoon, jolloin he
kaipasivat lohdutusta — eivat tuomitsemista. Ehdotus aiheutti narkastysta ja sita
vastustettiin vetoamalla ensinndkin siihen, ettd hautaustapa todisti nimenomaan
vainajan — ei omaisten — elintavasta. Toisekseen vastustajat nakivat hiljaisen
hautauksen tehokkaana keinona varoittaa seurakuntalaisia siveettomyydestad ja
pahuudesta. Taman lisaksi he muistuttivat Estlanderia, etta hiljaisen hautauksen
sailyttamiselle oli teologisia perusteita. Paheksuntaa aiheuttanut ehdotus jaikin
toteutumatta, ja hiljainen hautaus poistui kirkkolaista vasta vuonna 1910 — pitkallisten
keskustelujen jéilkeen.217

Hiljainen hautaus oli siten kirkon kurinpitokeino, joka osoitti itsemurhaajan
rikkoneen vallalla olleita normeja ja uskonoppeja vastaan. Jarrickin tulkinnan mukaan
hiljainen hautaus saatettiin kuitenkin kokea myds jonkinlaiseksi helpotukseksi, silla
normaalit hautajaiset kelloineen ja papin puheineen kiinnittivait enemman huomiota
tapahtumaan, joka haluttiin salata.?'® Toisaalta pienissa kylissa itsemurhat tuskin jaivat
muilta kylaldisiltd huomaamatta, jolloin hiljainen hautaus poikkeavana kaytantona
saattoi lisata perheen tuntemaa hapeaa ja antaa lisdpontta juoruille.

Mikali Anna Liisa olisi onnistunut itsemurhayrityksessaan, olisi hanet
todennakdisesti saatettu viimeiselle matkalle tdysin kunniallisin menoin. Kirkkolain
mukaan hiljaista hautausta sai nimittdin soveltaa vain henkil6ihin, jotka olivat
tappaneet itsensa taysissa sielun ja ruumiin voimissa. Tama maaritelma ei taas sopinut
jarvesta pelastettuun, syyllisyyden piinaamaan ja hourailevaan Anna Liisan:

ANNA LIISA. Miksi ette antanut minun menna? Nyt olisin saanut hanet
syliini. Han oli siellad kaukana jarvella ja itki — itki aivan kuin silloinkin.
KORTESUO [Anna Liisan isa]. Kuka oli jarvella? Kuka itki?

ANNA LIISA. Lapseni. Oma, pieni lapseni. Sielld han itkee vielda nytkin.
Paastakaa, antakaa minun menna hianen luokseen.

RIKKA. Hyva lapsi — usko minua, ei han sielld ollut. Heikkoudesta vaan tuli
semmoinen kuva silmiisi, kun sielld [rannalla] sydmatta olit valvonut koko
yon. Harhanaky, ei muuta mitaan.

ANNA LIISA. Mina nain hdnet niin selvaan, mutta han katosi veden alle,
kun te tulitte. Miksi ette antanut minun menna? Mit3 estitte minua?**’

> Nygard 1994, 125-129.

Ohlander 1986, 29; Nygard 1994, 120; Jarrick 2000, 100.
Canth 1928 (1895), 461,
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Anna Liisan harhaisuudesta ja hourailusta johtuen mielenhdirio olisi, jos han olisi
itsemurhassa onnistunut, ollut melko helposti toteen naytettavissa. Kaikki tapaukset
eivat kuitenkaan olleet yhtd selvid.?®® Kirkkolaki toikin mukanaan vainajan
kuolinhetkista mielentilaa koskeneen maarittelyongelman, silla ennen hautaamista
viranomaisten oli paatettava, oliko vainaja ollut tekoa tehdessdan jarjissaan vai ei.
Mielentilan selvittamisessa apuna oli ruumiinavaus, joka vuoden 1889 keisarillisen
maadrdyksen perusteella tulkittiin suoritettavaksi kaikille epdselvissa olosuhteissa
kuolleille:

Jos joku tavataan kuolleena eikd tiedetda hanen tautiin kuolleen; tulee
poliisiviranomaisen heti, luotettavain miesten lasna ollessa, tutkia, onko
vainaja omasta tai toisen kddestd saanut surmansa, ja, jos siihen on
pienintdkin aihetta, kiireesti antaa asiasta tieto Keisarin ja Suuriruhtinaan
kaskynhaltijalle, jonka tulee asianhaarain mukaan maarata, onko ladkarin
katsastus ja oikeuden tutkimus toimitettava, vai eikd, ennen kuin
kuolleen saa haudata.?*

Maarayksen tarkoituksena oli siten velvoittaa viranomaiset tutkimaan kaikki epaselvat
kuolemat, jotta henkirikoksen mahdollisuus voitiin sulkea pois. Vainajan mielentilan
toteamisessa ruumiinavauksesta ei aina kuitenkaan ollut apua, silla kuten F. W.
Westerlund totesi vuonna 1898, oikeusladkarin korviin kantautuivat harvemmin ne
poliisitutkinnassa ilmenneet seikat, jotka olisivat voineet antaa viitteita vainajan
kuolinhetkisestd mielentilasta. 1900-luvun alussa kaydyn hautajaiskeskustelun
yhteydessa huomautettiin myds, ettd maaseudulla vainajan mielentilan toteaminen jai
ruumiinavausten mahdottomuuden vuoksi tdysin papin valtaan, jolloin huolena oli,
ettei hdanen ammattitaitonsa riittdanyt tdman seikan toteamiseksi. Taman lisaksi
vainajan saadyn katsottiin pitkalti madarittdavan, millaisen hautauksen ruumis sai
osakseen.??” Niin ollen rahalla saattoi ostaa kunnialliset hautajaiset ja taivaspaikan
niissakin tapauksissa, joissa itsemurha oli tehty tdysin vakain tuumin. Koyhemmalla
kansan osalla vastaavaan ei ollut mahdollisuutta vaan heidan oli tyydyttdva
hapeillisena pidettyyn hiljaiseen hautaukseen.

Ainakin periaatteessa naisella oli paremmat mahdollisuudet saada kunnialliset

hautajaiset takaavat hullun paperit, silld naisen koko elama oli, kuten luvussa kaksi

2% Jos Anna Liisa olisi todella onnistunut hukuttautumaan, olisivat itsemurhaa edeltdneet harhat (kuollut

lapsi) jadaneet paljastumatta. Mielenhairion osoittamiseksi olisi talloin kuitenkin voitu vedota Anna Liisan
aiempiin, kuollutta lasta koskeneisiin hourailuihin, joista han kertoi Mikolle. Anna Liisan aiemmasta
hourailusta ks. Canth 1928 (1895), 426—-427.

221 keisarillinen asetus uuden rikoslain voimaanpanemisesta, 1889/8§, 274-275.

222 \Westerlund 1898, 118-119; Sihvo 1989, 150-151; Nygéard 1994, 28, 127.
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totesin, maarittynyt erdanlaiseksi sairaudeksi ja hulluuden tilaksi. Anderson toteaakin,
etta 1800-luvun  puolivdlin  lontoolaiset valamiehistot langettivat naisille
itsemurhasyytteista vapauttavia ja tavanomaiset hautajaiset takaavia
syyntakeettomuustuomioita juuri naisellisten, hulluudelle altistavien tilojen,
imettamisen, synnyttdmisen, raskauden, vaihdevuosien ja kuukautisten, tdhden. On
myos todennadkoistda, etta viranomaiset kohtelivat naispuolisia itsemurhaajia
armollisemmin, sillda ainakin itsemurhayritysten kohdalla naisten itsetuhoisuutta
katsottiin helpommin lapi sormien kuin miesten. Tama jarjestely taas sopi perheille,
jotka halusivat peitelld erityisesti naispuolisten perheenjisenten itsemurhia.’??
Valamiehistéjen lempeys ja perheiden salailuhalut viittaavatkin siihen jo edella
todettuun seikkaan, ettd naisen itsemurha maarittyi 1800-luvulla hanen feminiinisen
luontonsa vastaiseksi, aarimmadisen vastenmieliseksi teoksi. Kun oikeussaleissa
vaihtoehtona oli perheenjasenen leimautuminen joko hulluksi tai itsemurhaajaksi, niin
perheet valitsivat ndistd kahdesta epamieluisasta vaihtoehdosta vdahemman
epamieluisan: hulluuden.

Suomessa itsemurhatapauksia kasiteltiin suhteellisen harvoin tuomioistuimissa ja
muodollisen lopun naista kasittelyista teki vuoden 1889 rikoslaki, jonka myodta
itsemurha lakkasi olemasta rikos. Ennen uutta lakia, 1800-luvun alussa ja puolivalissa,
tuomioistuimet nayttavat kuitenkin kohdelleen lempeasti itsemurhaajia, joiden
hautaustavan tuomio — jdrjissaan vai ei — ratkaisi. Tavallista olikin, ettd omaiset
vetosivat mielenhdiriéon ja tuomioistuimet uskoivat taman selityksen nurkumatta ja
hatarin perustein.224

Canthin naytelman julkaisuvuonna, vuonna 1895, voimassa olleen lain mukaan
Anna Liisa ei siis syyllistynyt rikokseen itsemurhaa yrittdessdan. Tama ei kuitenkaan
tehnyt tyhjaksi sitd seikkaa, ettd han oli syyllistynyt laissa tuomittuun lapsenmurhaan.
Mikko kadyttaakin Anna Liisan rikosta kiristyskeinona:

ANNA LIISA. Sind et mahda minulle mitaan.

MIKKO. Entas se lapsenmurha?

ANNA LIISA. Sina et sitd ilmoita, tieddanhan mina, koska itse olet siihen
osallinen.

2 Anderson 1987, 44, 224-225. Englannissa oli kdytéssd ns. coroner-jarjestelma, jossa valamiehisto

langetti tuomion kuolinsyytutkinnan perusteella. Tuomioita oli kolmenlaisia: felo de se, non compos
mentis ja medium verdict. Felo de se vastasi Suomen vakain tuumin tehtya ja non compos mentis
mielenhdiriossd tehtya itsemurhaa kun taas medium verdict -tuomiota sovellettiin vainajiin, joiden
mielentila ei ollut tiedossa. Coroner-jarjestelmasta, ks. Anderson 1987, passim.

224 Pajuoja 1989, 133; Nygard 1994, 113-114. Robert Lagus vaati jo vuonna 1861 itsemurhan
dekriminalisointia, ks. Lagus 1861a, 89-91, 100-101.
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MIKKO. Minaké osallinen? Lapsenmurhaan?

ANNA LIISA. Ellet suorastaan siihen, niin —

MIKKO. Ei lapsen synnyttamisestda kuritushuonetta anneta, tunnet kait
sina lakia sen verran?

(Anna Liisa vaikenee)

MIKKO. Mutta murhasta annetaan.

ANNA LIISA. Seko6 sitten on tarkoituksesi, ettd saatat minut
kuritushuoneeseen? Taytyy sanoa — sind olet tosiaan hyvin
jalomielinen.**

Anna Liisan sapekas huomautus raskautta karkuun lahteneen Mikon jalomielisyydesta
ilmentaa hanen elamantilanteensa, niin nykyisen kuin menneenkin, tukaluutta. Sitaatin
kuvaamana hetkenda Anna Liisan valittavana on joko vastenmielinen Mikko tai
kuritushuone, kun taas menneisyydessa itsemurha ja lapsenmurha maarittyivat
vaihtoehtoisiksi ulospdasyteiksi tukalaan tilanteeseen, avioliiton ulkopuoliseen
raskauteen:

ANNA LIISA. En mina ollut jarjessani silloin, voi, en mina ollut jarjessani.
Huolesta ja surusta olin mennyt aivan sekaisin. Enka mina ajatellut ottaa
hanta hengilta — Jumala tietda, etten sita ajatellut. Oman elamani kylla
olin tahtonut lopettaa. Monet kerrat seisoin jo Huuhkainkalliolla
heittaytydakseni alas jarveen. Mutta vesi oli niin mustaa ja syvda, mina en
hirvinnyt. Jatin aina tuonnemmaksi. Ja sitten se oli jo liian myt’>h‘ciist‘ci.226

Selkd seinda vasten painettu, hylatty ja surusta sekaisin ollut Anna Liisa seisoi jo
jyrkdnteen reunalla, mutta pelko esti hanta ottamasta viimeista, ratkaisevaa askelta
kohti kuolemaa. Anna Liisan henki saastyi, mutta tilanteen toivottomuus vei kuitenkin
hengen hanen vastasyntyneelta lapseltaan.

Anna Liisan itsemurhapohdinnat olivat siten seurausta epatoivoisesta
elamantilanteesta, ja Kirsi Tuohela toteaakin, etta 1800-luvun lopulla itsemurha alettiin
nahda joko ratkaisuna elaman umpikujaan tai mielisairauden oireena. ltsemurha siis,
ainakin tieteen kontekstissa, sekularisoitui, eikd sitd enda Martti Lutherin tapaan
pidetty paholaisen tyond. Maallistumisen ja herdilevdn nationalismin myota
itsemurhasta tuli ennen kaikkea vaestokysymys, joka vaati pikaista ratkaisua. Nain
ollen itsemurhan sanktioinnista Iluovuttiin ja sen sijaan alettiin painottaa
ennaltaehkaisya, jolloin oman hengen riistaminen lakkasi olemasta rikos ja synti.227

Suomessa tama kehitys on ndhtavissd vuoden 1869 kirkkolain ohella myds vuoden

1889 rikoslain muutoksissa ja 1800-luvun lopulla kaydyissa keskusteluissa hiljaisen

2> Canth 1928 (1895), 429-430.

Canth 1928 (1895), 424—-425.
Tuohela 2008, 112-113; Marsh 2010, 93, 98-99, 136.
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hautauksen lopullisesta poistamisesta. Lakien tasolla asenteet siis alkoivat holtya 1800-
luvun lopulla, mutta tama ei kuitenkaan tarkoittanut, etta aikalaisten asenteet olisivat
kertaheitolla muuttuneet suvaitsevaisemmiksi.

ltsemurhiin suhtautuminen vaikutti myos niiden tilastointiin, jolloin asenteiden
holtyminen on saattanut lisata vakilukutauluihin merkittyja itsemurhamaaria. Toivo
Nygard toteaakin, ettd aina 1880-luvulle asti ruumiinavauspoytakirjojen perusteella
lasketut itsemurhamaarat olivat suurempia kuin kirkkoherrojen antamiin tietoihin
perustuvien vakilukutaulujen. Nygardin mukaan tata lukujen valistd eroa
todennakaisesti selitti pappien halu esittdd seurakuntansa niin moraalisena kuin se
vain oli mahdollista. Siten osa itsemurhista jai kirjaamatta tai ne merkittiin esimerkiksi
onnettomuuksiksi, jolloin itsemurhamaadrat jaivat vakilukutauluissa todellista
pienemmiksi.”?® Koska tilastot eivit siis joka suhteessa ole luotettavia, heraa kysymys,
lisaantyivatkod itsemurhat todella 1800-luvun lopulla vai onko kyseessa pikemminkin
tilastoharha. Kyse on kenties molemmista, silla itsemurhien lisddantyminen alkoi
vakilukutaulujen mukaan jo 1700-luvun lopussa, paljon ennen lainsdaadanndn virallista
holtymista. Onkin mahdollista, etta itsemurhat todella lisdantyivat 1800-luvun lopulla,
mutta milla vauhdilla, se jadanee arvoitukseksi. Yhta kaikki tilastoinnin ongelmat

kertovat siita, kuinka arka aihe itsemurha oli.

4.2 Pyha henki valaisee pimeyden ja ohjaa oikealle tielle

Edellisessa luvussa keskityin itsemurhaan ldhinnad teologisena ja kirkon kaytantdihin
liittyvdana ongelmana. Tassad luvussa huomioni kohdistuu seurakuntalaisiin, jolloin
tarkastelen sitd, millaiseksi teoksi itsemurha maarittyi suhteessa hurskaan, kristityn
naisen ideaaliin. Millainen hurskas nainen vylipddtddn oli ja miten tavalliset
kirkossakavijat naisen itsemurhaan oikein suhtautuivat?

Vaikka lakien tasolla asenteet alkoivatkin liberalisoitua 1800-luvun lopulla, kansan

parissa itsemurhaa pidettiin yha syntind. Tama ilmenee esimerkiksi Canthin

228 Nygard 1994, 27-29, 31-32. Tilastojen ongelmallisuutta lisdd edelleen se, etta eri aikakaudet ovat

madritelleet itsemurhan eri tavoin, jolloin erityisesti vanhempien aikojen, esimerkiksi keskiajan,
itsemurhia tutkittaessa on varottava soveltamasta oman aikamme maarityksid menneeseen. Bodil E. B.
Persson kuitenkin muistuttaa Ann-Sofie Ohlanderin todenneen, ettd 1800-luvun puolivalistd lahtien
itsemurha-maaritelmat alkavat ldhestyd oman aikamme maaritelmaa. Tilastoista ks. esim. Odén et al.
1998, 42-43, 110-111, 164.
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naiskysymysta kasitelleestd artikkelista, jossa han totesi itsemurhan olevan ”sita paitse

#229 Ajatus itsemurhan syntisyydesta esiintyy myos Anna

Jumalan sanassakin kielletty.
Liisassa, jossa paahenkild6 epdonnistuneen itsemurhayrityksen jalkeen pohtii
epatoivoisesti keinoa, jolla voisi sovittaa menneisyyden rikoksen, lapsenmurhan:

ANNA LIISA. Mita pitdaa minun tehda, etta syntini poistettaisiin? Sanokaa,
aiti!

RIIKKA. Rukoile, ettd Jumalan pyha henki valaisee mieltasi. En mind osaa
sinua neuvoa, lapsi raukka.

ANNA LIISA (hiljaa ja harvaan; katsoo yl6spdin). Jumalan pyha henki?
KORTESUO. Se ei suinkaan kaske sinua itsemurhaa tekemaan.

ANNA LIISA. Ei, ei! Ei kidskekdan. — Aiti, nyt lankesi taivaan valo sieluuni!
Nyt tieddan, mitd minun tulee tehdd, ettd saan armoa ja
anteeksiantamista.

RIKKA. Jumalan kiitos! Han rauhoittuu.

ANNA LIISA. Niin, Jumalalle kiitos ja kunnia. Ja kiitos teille, aiti ja
Johannes, siitd, etta estitte minua uudesta synnistda. Nyt tahdon elda:
mina olen I6ytanyt Jumalan.”*°

Katkelma on naytelman kohtauksesta, jossa Anna Liisa kokee voimakkaan kristillisen
heratyksen. Sen seurauksena Vanhan testamentin ankara ja tuomitseva Jumala
muuntuu Uuden testamentin anteeksiantavaksi Herraksi. Naytelmaa tulkinneen Riitta
Maukosen mukaan merkille pantavaa kohtauksessa on se, ettd Anna Liisan &iti
kehottaa tytartaan kadantymaan nimenomaan Pyhan Hengen, evankelista Johanneksen
kuvaileman puolustajan, lohduttajan ja auttajan, puoleen. Aidin neuvo selittyy siten
kristillisella  pelastuskasitykselld, jonka mukaan hengen kautta tapahtuvan
uudestisyntymisen seurauksena ihminen saa uuden eldaman ja myo6s uudenlaisen
totuuden tunnon. Neuvoa voi osaltaan selittdda sekin, ettd Pyhaa Henkea pidettiin
Jumalan naispuolisena ilmentymana. Nain ollen on mahdollista, ettd Jumalan
anteeksiantoa monta vuotta rukoillut Anna Liisa |6ytda vihdoin armon kolmiyhteisen
Jumalan feminiiniseksi mielletyn ilmentyman avulla.??

Anna Liisan kohdalla uudestisyntyminen merkitsi itsemurhan maarittymista
synniksi, jota harras kristitty ei edes leikilldadn pohtinut ja johon Jumala ei missdan
nimessa kehottanut. Canthin itsensa mukaan eldaman karikoissa oli turvauduttava
Jumalaan, joka kuritti lapsiaan sitd ankarammin, mitd enemman heista piti:

Ja ne [kdrsimykset] kestdd, kun lapsen mielelld luottaa ja turvaa
Jumalaan. Kun viimeiseen asti taistelee epatoivoa vastaan, kun pyhan

%% Canth 1994 (1884), 99.

Canth 1928 (1895), 463.
Maukonen 1998, 72, 74.
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uskon vakevillad kasivarsilla riippuu kiinni siind Jumalassa, jota emme viela
kykene koko suuruudessaan kasittdmaan, koska olemme, raukat, niin
pienid ja rajoitettuja. [--] Sentdhden rukoilemme: “Eld anna rikkautta,
loist[o]a, maailman iloa, koska voisivat ne meita houkutella pois oikealta
tieltd. Anna ristid, karsimysta, taistelua, mutta katso, ettemme taivu
niiden alle, tule avuksi, kun hits on korkeimmillaan.”?*?

Epdtoivoa ja karsimysta vastaan oli siis taisteltavalla passiivisin keinoin, luottamalla
Jumalaan, jonka tarkoitusta ihminen ei kaikessa rajoittuneisuudessaan voinut
ymmartaa. Karsimys myos jalosti, jolloin surut ja murheet oli kannettava ndyrasti
luottaen siihen, ettei Jumala antanut enempaa kuin kukin jaksoi kantaa. Karsimyksen
omakatinen lyhentdaminen, periksi antaminen, oli taas epadluottamuslause Jumalaa
kohtaan. Siten itsemurha oli osoitus siita, etta yksild oli menettanyt uskonsa ja etta han
oli kaantanyt selkansa Herralle.

Kristilliseen naisasialiikkeeseen kuulunut ruotsalainen Sophie Adlersparre (1823—
1895) piti juuri uskonpuutetta syyna Victoria Benedictssonin elamanvasymykseen,
lifsledaan, joka lopulta koitui hdnen kohtalokseen:

Lifvet [--] blir dubbelt svart att lefva i vara tider, da sa manga stridiga
verldsaskadningar eller trosformer bryta sig mot hvarandra, medan under
dem lurar den trostlosa tron pa intet. Hur manga som i en frivillig dod
sokt undfly dessa konflikter, derom vittna alla landers dodsannaler. Att
ocksa Victoria Benedictsson blef ett af dessa tidsandans offer, fyller oss
med den djupaste medkansla och smarta, [--] forodmjukelsen att dfven
gvinnor — och det en sddan som hon — skola duka under for den andliga
tvinsot, som hittills féretradesvis angripit svagare manliga naturer [--]%3
Adlersparren mielestd Benedictsson sairasti ajalle tyypillistd henkista naivetystautia,
jonka taudinkuvaan kuului lohduton usko ei-mihinkdaan. Tdma henkinen tyhjio aiheutti
ihmisissa epatoivoa, jonka seurauksena yha useampi paatyi itsemurhaan. Jumalasta
loitontuva ihminen etdantyi siten samalla my6s elamastd, jolloin kuolema alkoi
ndyttdytya houkuttelevampana vaihtoehtona. Nain kadvi Benedictssonille, mutta Anna
Liisa sen sijaan pelastuu tdparasti, hengellisen johdatuksen ansiosta, joka tayttaa
henkisen tyhjion ja sielun jokaisen sopukan.
Adlersparren pohdinta paljastaa myos uskonnollisten tunteiden

sukupuolittuneisuuden, silld hdnen mukaansa henkinen naivetystauti, epdusko, oli

tyypillistd miehille — ei naisille. Maijala toteaakin 1800-luvulla vallinneen kasityksen,

2 Minna Canth Kauppis-Heikille 15.11.1888, Minna Canthin kirjeet, 339.

Sit. Larsson 2008, 32. Suomessa Kirsi Tuohela on vaitoskirjassaan Huhtikuun tekstit. Kolmen naisen
koettu ja kirjoitettu melankolia 1870-1900 (2008) kirjoittanut Benedictssonista ja hédnen
itsemurhastaan, ks. Tuohela 2008.
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jonka mukaan nainen oli synnynndisesti altis uskonnollisille tuntemuksille. Tata
selitettiin  naisen  tunteellisella ominaisluonnolla, joka ei jattanyt sijaa
kyseenalaistavalle, analyyttiselle dlylle. Jarjen hallitsema mies taas epaili luonnostaan
uskonnollisia tunteita, jolloin hanen suhteensa Jumalaan perustui pikemminkin alyyn ja

234 Uskonnollisuus oli siten

hengelliseen pohdiskeluun kuin jumalisiin tuntemuksiin.
sukupuolittunutta: siind missa nainen tunsi sydamelldan Jumalan, tavoitti mies hanet
alynsa kautta.

Hengellisyyden ajateltiin myos suojaavan itsemurhalta. Ajatus esiintyi esimerkiksi
Durkheimilla, joka kuitenkin selitti uskonnon immunisoivan vaikutuksen yhteisén
kiinteydella, ei niinkaan itse uskonnollisuudella. Niinpa Durkheimin mukaan
protestanttisissa maissa itsemurhien yleisyys selittyi silla, ettd protestantismi oli
luonteeltaan yksildllisempad kuin katolilaisuus, jossa yhteisd oli tiiviimpi.?*
Suomessakin Saelan vetosi — jo kauan ennen Durkheimia — uskonnollisuuteen
selittdessdadan naisten itsemurhien harvalukuisuutta. Tama ilmenee alla olevasta
pohdinnasta, jota lainasin jo aiemmin, naisen vakivaltaa kasitellessani. Sitaatti on

kuitenkin valaiseva my0s tassa yhteydessa:

Mahanda hyser dfven qvinnan, till félje af sitt blygare och raddare lynne,
en stérre motvilja for en frivillig dod, som i de flesta fall ar mer eller
mindre valdsam, och genom sin religiosa tro mera undergifven och
talamod att bara sorger och bekymmer an mannen.?®

Saelanin kasityksena oli, ettd naiset tekivdat vahemman itsemurhia, koska uskonsa
tdhden he olivat miehia karsivallisempia ja kantoivat surut ja murheet suuremmalla
noyryydellda kuin miehet. Vaikeuksien edessa naiset alistuivat ja hyvaksyivat
kohtalonsa, he eivat panneet miesten tavoin hanttiin, jolloin elamakaan ei kaynyt
ylitsepddsemattoman sietamattomaksi. ltsemurhan tekevad nainen rikkoi siten tata
ihannetta vastaan, silld itsemurha oli osoitus niskoittelusta, siitd, ettei kaikkia
koettelemuksia nureksimatta nielty.

Vaikka Canth itse korostikin kadrsimyksen jalostavaa vaikutusta, hdan myos
kyseenalaisti noyran naisen ideaalin. Tama ilmenee ystavélle, Emilie Bergbomille,
osoitetusta kirjeestd, jossa han purki kiukkuaan miesten vapaita sukupuolisuhteita

puolustavien puheenvuorojen johdosta:

>* Maijala 2008, 262-263

Durkheim 1898, 172-176.
Saelan 1864, 24.
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Rakas Emilie! kun ténlaista liikkuu ajassa, eikd meiddan naisten taydy
nousta voimalla ja pontevuudella puolustamaan itsedamme,
puhtauttamme, ja yllapitdmaan ihmiskunnan siveellisyytta. Eiko olisi suuri
synti katsella passiivisina, kuinka oikeutta ja totuutta tallataan jalkojen
alle. Ja olisikohan se kristityn naisen velvollisuus, alistua taas miesten
tahdon alle, kdrsid ja olla ndyrid, tyytyd olemaan porttoina yhta hyvin
kuin tihan saakka ovat tyytyneet olemaan orjia.”*’

Tata kaksinaismoralismia Canth kasitteli Ompelijan tapaan myods Anna Liisassa, jossa
paheksutaan yksinomaan Anna Liisan — ei Mikon — lankeamista ja osuutta
lapsenmurhaan:

KORTESUO. Kuinkas nyt teemme, Johannes? Sind, tietystikin, tahdot
purkaa Anna Liisan kanssa?

JOHANNES (painuneella mielelld). Eihan siina ole muu edessa. Han ei ole
se ihminen, jona hanta pidin.

KORTESUO. Niin, niin! Han tekeytyi toiseksi, kuin mita han oli. Petti
meidat kaikki.

JOHANNES. Senpa vuoksi juuri — senpa vuoksi tama isku oli niin kova —
kun uskoi hdnen olevan parhaimman kaikista. Ja nyt yht'akkia tulee
tietdmaan, etta onkin ihan padinvastoin. Etta han on huonoin ja etta pahin
tyttéhailakka on kuin enkeli hinen rinnallaan.?®

Anna Liisa saa siten yksin kantaa vastuun, vaikka Mikko oli yhta lailla osallinen seka
esiaviolliseen suhteeseen ettad sen seuraukseen, aviottomaan lapseen. Kaiken huipuksi
Mikko pesi raukkamaisesti katensa koko jutusta lahtemalla karkuun, kun taas Anna
Liisalla ei ollut siihen mahdollisuutta, silla han ei voinut paeta raskauttaan samoin kuin
Mikko. Mikon luonteen lurjusmaisuuteen kiinnitettiin huomioita myés Aamulehden
arvostelussa:

Minna Canth panee mielelldan kappaleihinsa jonkun oikein konnamiehen
tyypin. Semmoisena esiintyy tdssa kappaleessa entinen renki Mikko.
Hanta ei liikuta mikaan, eikd hanessa nayta olewan muita ihmistunteita
kuin itsekkdisyyttda. Han on mies mielestdadn ja toimissaan niinkauwan
kuin on toiwoa paasta talonwawyksi, waan kun se toiwo pettaa, poistuu
han kylmasti, niinkuin ei Anna Liisan kohtalo koskisi ollenkaan hant.2*

Arvosteluissa Mikkoa kuvattiinkin yleisesti “raakalaismaiseksi”, Pdivélehdessd jopa

"sydammettomaksi, ilkeadksi ja aistilliseksi” mieheksi, joka jattaa “onnettoman uhrinsa

7240

epatoiwon turwattomaan waltaan. Naytelmassa Mikko jaa kuitenkin

>’ Minna Canth Emilie Bergbomille 16.5.1884, Minna Canthin kirjeet, 151. Kursivoinnit alkuperaiset.

Canth 1928 (1895), 456.

Anon., Aamulehti 6.10.1895, 3.

K. J. [Kasper lJarnefelt], Pdivilehti 3.10.1895, 3. Raakalaisuudesta ks. esim. nimimerkki I:n
[mahdollisesti llmari Kianto] arvostelu Kaiussa 22.11.1895 ja anonyymin arvostelu Mikkelissd
19.10.1895.
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rangaistuksetta, silla vanhan kihlauksen purkauduttua Anna Liisan isd tarjoaa
tyttarensa katta nyt vuorostaan Mikolle:

KORTESUO: Mikko, johan sina olet taalla.

MIKKO: Te laitoitte minua hakemaan?

KORTESUO: Laitoinhan mina. Mind, naes, ajattelin kysya sinulta, vielako
pysyt eilisessa puheessasi? Ettd tahdot Anna Liisan vaimoksesi?

MIKKO: Tietysti. En suinkaan mina nyt talla valin ole mieltdani muuttanut,
kun sita en kerran neljdssa vuodessa ehtinyt tehda.

KORTESUO: Niinpa sind nyt saat hanet.

MIKKO: No, joko viimeinkin!

KORTESUO: Emme pane enda vastaan, ei Johannes enemman kuin
mindkdan. Heti kun entinen kuulutus on purettu, saat menna hanen
kanssaan pappilaan. Koetetaan pitdda tuo onneton juttu [lapsenmurha]
salassa edeskinpain, jos mahdollista.**

Mikko ja Kortesuo sopivat myos, ettei Johanneksen ja Anna Liisan kuuliaisjuhlia peruta,
vaan ne pidetddn ikdan kuin mitddn ei olisi tapahtunut. Kuuliaisten sijaan
juhlittaisiinkin kihlajaisia, mutta vieraille tastda muutoksesta ei aiottu kertoa. Tama
kaikki tehdaan Anna Liisalta mitdan kysymatta, silla aikaa kun han itse yrittaa sekavassa
mielentilassa hukuttautua jarveen. Sieltd hanet kuitenkin pelastaa parahiksi hatiin
tuleva Johannes, joka kiskoo Anna Liisan takaisin eldvien kirjoihin. Anna Liisan tilanne
kuvaa siten oivallisesti naisen asemaa ja hanen riippuvuutta muiden — isan, veljen tai
aviomiehen — tahdosta. Naisen elama ja kuolema ei siten ollut hdnen omissa kasissaan.

Canth tuotti Anna Liisallaan kuitenkin toisenlaista, aktiivista naiseutta, johon kuului
omasta elamasta paattaminen. Niinpa hengellisen valaistumisen kokenut Anna Liisa
kieltaytyy toimimasta isdansa tahdon mukaisesti ja tunnustaa rikoksensa tyrmistyneiden
kuuliaisvieraiden lasna ollessa:

ROVASTI. Tahdotteko sitten tassa, kaikkien kuullen —=?

ANNA LIISA. Tahdon. Vapaasti ja rehellisesti, niinkuin Jumalan kasvojen
edessa.

[--]

ANNA LIISA. Olen tehnyt suuren synnin, jonka [sic] minun taytyy
tunnustaa. Tahan saakka olen sen kavalasti peittanyt kaikilta ihmisiltd,
padstakseni hadpedstd ja rangaistuksesta vapaaksi. Mutta ei se
peittdminen ole minua onnelliseksi tehnyt.

[--]

ROVASTI. Rohkeutta vaan lapseni! Mika oli synti, jonka teit?

ANNA LIISA. Nelja vuotta sitten synnytin lapsen, metsassa tuolla, ja min3,
poloinen, tapoin hanet.

RISTOLAN EMANTA. Herra Jumala!

1 Ccanth 1928 (1895), 459. Kuulutukset luettiin kirkossa kolmena perattdisend sunnuntaina.
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HEIMOSEN EMANTA. Anna Liisako? — Tappanut lapsensa??*?

Kuten Maijala toteaa, tunnustamalla rikoksensa Anna Liisa ottaa vastuun teoistaan ja
elamastaan. Nain ollen naytelmastda on Maijalan mukaan loydettavissa viittauksia
Canthin omakohtaiseen kiinnostukseen tolstoilaisuudesta, jossa painottuivat
nimenomaan henkilokohtainen parantuminen ja vastuunotto.””®  Tolstoilaisuuden
ilmentdamisen ohella tunnustaminen tekee Anna Liisasta kuitenkin myo6s aktiivisen
toimijan, joka hylkaa passiivisen, ndyran ja miehen tahtoon alistuvan naisen ideaalin.

Anna Liisan julkinen ripittdaytyminen on myo6s jatkoa Michel Foucault’'n
tarkastelemalle lansimaalaiselle traditiolle, jossa tunnustaminen toimii totuuden ja
sukupuolen tuottamisen lisdksi myods yksiloitymiskeinona. Foucault’'n mukaan
lansimaissa yksilon autenttisuus vahvistui pitkddan muiden henkildiden kautta, jolloin
tunnustaminen tarkoitti sen vastaanottavan henkilon aseman, arvon ja identiteetin
myontamistd. Ajan oloon tunnustuksen luonne kuitenkin muuttui, ja siita tuli keino,
jolla tultiin omista ajatuksista ja teoista tietoiseksi. Taman myota tunnustamisesta tuli
totuuden tuottamisen keino, joka levisi niin oikeussaleihin, perhesuhteisiin kuin
kirjallisuuteen.244 Anna Liisassa tunnustaminen tuotti siten paitsi aktiivista naiseutta
myos itsemurhan tuomitsevaa totuutta, jossa oman hengen riistaminen maarittyi
syntiseksi vastuun pakoiluksi.

Taman ajatuksen jakoi myos Uuden Suomettaren arvostelija O. Relander, joka
kuvasi Anna Liisan itsemurhayritysta ndaytelmaa koskeneessa arvostelussaan:

Kun han nyt saa karsia niin suuresti ja tuska yha yltymistdaan yltyy, joutuu
han wiimein epatoiwoon. Kiihkeinta tuskaa seuraawassa tympeytymisen
tilassa ajattelee han waan loppua ja ikawdi rauhaa, toiwoen sen
saawuttawansa lopettamalla kaikki dakkia. Mutta didin puhe wastaisesta
elamasta saattaa hanet kdsittdmaan, ettd hanen on se toisella tawalla
saawutettawa. Aidin sanat: rukoile Jumalan pyh33 henke3 walaisemaan
sinua, ohjaa hanet oikeaan, ikaankuin taiwaallinen waloldiska walaisee
hdnet ja hadnelle selwida, mita hanen pitda tehda. Han kasittaa etta

2 Canth 1928 (1895), 479-80.

* Lappalainen 1999, 12; Maijala 2008, 254, 290, 293, 295. Kiintoisan nikékulman tarjoaa myés
Maukosen tulkinta, jonka mukaan Anna Liisa tayttaa kaikki kristillisen kirkon naiskuvat. Ennen rikoksensa
paljastumista hdan on kaikkien ylistima pyhimysmainen Neitsyt Maria, joka kuitenkin lapsenmurhan
paljastumisen myota muuttuu langenneeksi Eevaksi ja lopulta parannuksen tekevaksi ja katuvaksi Maria
Magdalenaksi, ks. Maukonen 1998, 86—87. Tarkalleen ottaen Anna Liisa ei kuitenkaan missdan vaiheessa
ole Neitsyt Maria, silla jo ndytelman alussa hdn on syntinen ja langennut Eeva. lhmisten mielikuvien
tasolla vertaus on kuitenkin osuva.

2% Eoucault’sta ks. Tuohela 2008, 104.

79



wapaaehtoisesti hdnen taytyy tunnustaa rikoksensa ja siten han tietaa
saawuttawansa rauhan ja tuntee sen.’*

Pyhan hengen avulla Anna Liisa siis paitsi tunnustaa rikoksensa vallesmannille myds
pelastuu itsemurhalta. Tata vaikutelmaa korostaa tunnustuksen esittaminen
sankarillisessa valossa: Anna Liisa on valmis kdarsimaan rangaistuksen teostaan, jolloin
itsemurha vastaavasti maarittyy pelkuruuden osoitukseksi. Vaikkei paikalla oleva
rovasti, toisin kuin lukija, tieddkdan Anna Liisan itsemurhayrityksestd, han tulee
kuitenkin tahtomattaan ilmaisseeksi taman ajatuksen lohduttaessaan murheen
murtamia vanhempia:

Ei teilla ole syyta suruun talla hetkelld, vaan iloon ja riemuun. Jumalan
henki on tehnyt tyota tyttaressdanne ja paassyt voitolle. [--] Tahadn asti on
Anna Liisa vaeltanut eksyksissda. Nyt hdan on loytanyt oikean tien.
Kiittakadmme ja ylistakdamme taivaan Herraa!?*

Rovastin sanat ilmentavat kirkon asennoitumista itsemurhiin, sen maéarittymista
synniksi ja raukkamaiseksi teoksi. Hyvana kristittyna Anna Liisa ottaakin vastuun
teostaan, jolloin han puhdistuu ja saa enkelin siipensa takaisin. Samalla han valttaa
itsemurhan hirvittavan synnin.

Anna Liisan tunnustusta ylistda siis eritoten rovasti. Hanen sanoihinsa: ”“tuhat
kertaa innokkaammin toivotamme sinulle nyt onnea sisallisen muutoksen johdosta”247,
yhtyy kuitenkin myos kuuliaisvieraiden joukossa oleva laakari. Yleensa nama kaksi
hahmoa olivat vahemman sopuisissa valeissa, silla Canthin teoksissa, kuten ajan
kirjallisuudessa muutoinkin, ne tavattiin asettaa vastakkain. Tall6in papit edustivat
konservatiivisia arvoja ja nakemyksia, kuten saaty-yhteiskunnan sdilyttamista, kun taas
laakarit olivat edistysmielisia ja kannattivat kumouksellisia aatteita, esimerkiksi
sosialismia ja anarkismia. Vastakkainasettelu oli siten kirjailijoille keino kasitella
tieteellisen maailmankuvan ja uskonnon yhteensovittamisen ongelmia.248

Historiantutkijalle taas tallainen riitasointujen varittama dialogi,
elamankatsomusten yhteentdérmays, avaa ndakyman moniddniseen menneisyyteen.
Eras kaunokirjallisuuden hyveistd onkin eittamattd se, ettad fiktiossa voidaan muita

kulttuurisia teksteja vapaammin kasitellda kipeitd ja jopa vaiettuja aiheita. Koska

kaunokirjalliset teokset kasitetdan ennen kaikkea fiktiivisiksi kertomuksiksi, niissa

*>0.R. [Relander], Uusi Suometar 3.10.1895, 3. Kursivointi tekijan.

%8 Canth 1928 (1985), 483.
7 Canth 1928 (1895), 484.
**% Maijala 2008, 70-71, 257.
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voidaan turvallisesti toteuttaa sellaisiakin tekoja, jotka tosielamdssd olisivat
mahdottomia, kiellettyja tai tuomittavia. Kuten historioitsia Emma Hilborn asian
ilmaisee, kaunokirjallisuudessa henkiléiden suuhun voidaan panna paheksuttavina
pidettavia mielipiteita ja ajatuksia.249 Canthin kohdalla se tarkoitti muiden ohella
itsemurhan kirjoittamista.

Anna Liisan julkaisuajankohtana uskomuksena oli, ettd naiset olivat tunteellisesta
ominaisluonnostaan johtuen miehia uskonnollisempia. Hurskas kristitty nainen kesti
elaman koettelemukset hiljaa ja ndyrasti karsien, kirkkaampaa kruunua tavoitellen.
Itsensd surmaava nainen ei taas suostunut tdhan hiljaiseen kdrsimykseen vaan
tempaisi kohtalonsa omiin kasiin. ltsemurhan syntisyytta lisdsi entisestdaan se, etta
oman hengen riistiminen oli Jumalan tahdon vastaista kapinaa, jolloin naisen
itsemurha maarittyi oikeastaan kaksinkertaiseksi synniksi. ltsemurhaa saatettiin pitaa
myo6s Jumalasta vieraantuneen yksilén tekona, jolloin teon takana oli henkinen

naivetystauti, Jumalan poissaloa ilmentanyt hengellinen tyhjio.

4.3 Naiserityinen itsemurha: uskonnollisia hulluja ja romanttisia hukuttautujia

Tutkimukseni viimeisen alaluvun teemana on tiettyjen itsemurhamotiivien ja -keinojen,
kuten uskonnollisen hulluuden ja hukuttautumisen, naiserityisyys. Tarkasteluni
kohteena on se, missd vaiheessa naisen luontoon kuulunut, tervehenkinen
uskonnollisuus muuttui hengenvaaralliseksi hulluudeksi, jonka vallassa nainen tappoi
itsensa. Taman lisdksi pohdin sukupuolen, naiseuden, vaikutusta vakivaltarikoksiin ja
itsemurhaajista muodostettuihin mielikuviin.

Kuten edelld on jo ilmennyt, kristinusko on vahvasti ldsna Anna Liisassa. Erityisesti
lukijan huomio kiinnittyy Anna Liisan hengellisen herdtyksen voimallisuuteen, joka on
kuuliaisvieraidenkin ihmetyksen kohteena:

MIKKO. Ja me otamme hdnet [Anna Liisan ] juhlallisesti vastaan, eika niin?
Asetumme molemmin puolin tupaa, — naiset tuolle puolen, miehet tille.
Nainikdan. Sitten kun han astuu sisdan, niin huudamme "eldkéén” yhteen
daneen.”?

[Anna Liisa saapuu tupaan]

ANNA LIISA. EI&ko6n meissa Jumalan pyha henkil

RISTOLAN EMANTA. Mit3 han sanoi? Jumalan —?

* Hilborn 2009,113.

0 Canth 1928 (1895), 474.
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HEIMOSEN EMANTA. Jumalan pyha henki.
RISTOLAN EMANTA. Onko hin tullut uskovaiseksi??>!

Ristolan emannan kommentti viittaa herdnndisyyteen ja paljastaa erottelun, joka
tehtiin kirkollisen kristillisyyden ja uskovaisuuden eli herannaisyyden valille. Pyhasta
Hengestd avoimesti puhuminen tekee Anna Liisasta kirkkouskovaista hartaamman
uskovaisen, silla vain pappien ja heranneiden odotettiin julistavan julkisesti Sanaa.”*?
Naisen syvaan hengellisyyteen sisaltyi 1800-luvun lopun katsannossa myds riskeja,
silla naisen uskonnollisuuteen voitiin liittda epaterveina pidettyja piirteitd. Poikkeavaksi
kayttaytymiseksi maarittyi esimerkiksi naisen liiallinen, pakonomainen
omistautuminen uskon asioille, mika eristi hanet muusta yhteisosta. Ylenpalttinen
itseensa keskittyminen, epasosiaalisuus, oli siten paheksuttavaa. Osa Ahlbeck-Rehnin
tutkimista Seilin naispotilaista olikin otettu hoitoon juuri tallaisen epaterveeksi

253 Naiin oli

mielletyn uskonnollisen mietiskelyn laukaiseman mielisairauden tahden.
esimerkiksi 34-vuotiaan tehdastyéldisnaisen kohdalla, jonka mielisairauden oli ladkarin
mukaan laukaissut tehdasyhteis66n sopimaton kiinnostus uskon asioista:

Orsaken till sinnesrubbningen antar jag vara den, att Jenny Leskinen i
relation till den oregerliga och fria fabriksbefolkningen har fatt lida for
sina religiosa intressen, sa att detta forsvagat henne och lett till
sinnesrubbning.”>*

Harras Jenny ei sopeutunut ronskien tyoldisten keskuuteen, jolloin hengellisyys
purkautui epdterveena mielenvikaisuutena. Ennen Seiliin joutumista Jenny oli
osoittanut myds itsetuhoisuuden merkkeja, silla han oli yrittanyt hukuttautua. Tama
sopi 1800-luvun itsemurhasyitd koskeviin nakemyksiin, joissa uskonnollinen hulluus
maarittyi yhdeksi itsemurhamotiiviksi. Robert Lagus listasi ndita tapauksia itsemurhaa
oikeustieteellisend ongelmana tarkastelleessa kirjoituksessaan, jossa han totesi
uskonnollisen mietiskelyn olevan kuitenkin jokseenkin harvinainen itsemurhasyy.
Naihin harvinaisuuksiin  kuului vuonna 1846 Kemissd sattunut itsemurha, jossa
uskonnollisesta mietiskelystd suunniltaan mennyt nainen hukuttautui kaivoon:

En qwinna, af 50 ars alder, drankte sig uti en brunn i sinneswaghet,
framkallad af religionsgrubbleri, hwari hon skall hafwa rakat genom en
for swarmiska asigter kand prestmans besok.?>

>! Canth 1928 (1895), 476.

2 Maukonen 1998, 74. Palaan naytelman herannais-viittauksiin hieman tuonnempana.
3 Uimonen 1999, 64; Ahlbeck-Rehn 2006, 95-96.

>4 Sit. Ahlbeck-Rehn 2006, 151.

> Lagus 1861b, 116.
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Papin vierailu oli ruokkinut liiaksi naisen uskonnollisia tuntemuksia, jonka seurauksena
han oli menettanyt jarkensa ja tappoi itsensa. Naisen tapauksessa uskonto maarittyi
siten terveydelle vaaralliseksi uhaksi, ei pelastavaksi voimaksi.

Vaikka Laguksen luettelemien tapausten joukossa oli myds miespuolisia
itsemurhaajia, oli uskonnollinen hulluus kuitenkin Nygardin tutkimien tapausten

perusteella naiserityinen itsemurhamotiivi.”®

Tata paatelmaa tukevat myos
Westerlundin ja Saelanin itsemurhatutkimukset. Westerlundin tutkimuksen ainoa
uskonnollisen hulluuden vaivaama itsemurhaaja oli nimenomaan nainen, jonka
kohdalle oikeuslaakari oli kirjoittanut ”“religiést vansinne”.”’ Saelan oli I6ytanyt myds
hengellisen hulluuden piinaamia miehia, mutta nama tapaukset olivat harvinaisia, silla
660 itsemurhaajamiehestda vain kymmenen itsemurhamotiivina oli uskonnollinen
mietiskely. Myds naisten kohdalla kymmenen itsemurhan vaikuttimeksi oli merkitty
"religionsgrubbel”, uskonnollinen mietiskely. Naisten itsemurhien harvalukuisuudesta
johtuen ndama kymmenen itsemurhatapausta riittivdat kuitenkin siihen, etta
uskonnollinen hulluus oli Saelanin tilastoinnin mukaan naisten kolmanneksi yleisin
itsemurhasyy.”® N&in ollen tilasto toisti aikalaisten hellimda kasitysta naisesta
mielisairauksille ja uskonnolle alttiina olentona. Taman olettamuksen mukaan nainen
oli miestd suuremmassa vaarassa paatya itsemurhaan ylettdoman uskonnollisen
mietiskelyn ja sen aiheuttaman hulluuden seurauksena.

Nain oli kayda Canthillekin, joka muisteli tata hetkea norjalaisen lehtimiehen Harald

Hanssenin pyynnosta kirjoitetussa omaelamakerrassa:

Olin [lapsena] syvasti uskonnollinen ja nadin usein nakyja ja unia [--].
Niinpa uskoinkin olevani valittdmassa yhteydessa darettéman kanssa, ja
kun uskonnonopettaja oli sanonut, etta Jumala usein varhaisen kuoleman
kautta kutsuu pois ne lapset, joita hdn enimman rakastaa, toivoin, etta
armo tulisi minunkin osakseni. Kuolemankaipuuni oli niin suuri, etta jopa
harkitsin itsemurhaa, mutta pidatyin sentddn synnin ja rangaistuksen
pelosta.259

Canth kasitti siten vaarin uskonnon opettajan ilmeisen hyvaa tarkoittaneet selitykset
lapsikuolemille ja luuli elossa olonsa tarkoittavan sitd, ettei hdn ollut Jumalan

lempilapsi. Tasta vaarinkasityksesta seurasi kuolemankaipuu, jonka toimeenpanon

% Nygard 1994, 85.

Westerlund 1914, 758-759.

Saelan 1864, 44—45. Saelanin tilastointi kattoi aikavalin 1851-1860. Tuona aikana naiset tekivat
yhteensd 124 itsemurhaa.

2% Minna Canth Harald Hansenille 10.4.1891, Minna Canthin kirjeet, 465.
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kuitenkin esti tieto itsemurhan syntisyydestd ja tuonpuoleisessa odottavasta
tuomiosta.

Canthin tunnustuksen avoimuutta selittda se, etta han kuvitteli omaelamakerran
paatyvan vain norjalaisen Samtiden-lehden sivuille. Toisin kuitenkin kavi ja juttu
painettiin vuonna 1891 Pdivdlehteen otsikolla “Minna Canthin omaelamakerta”. Kolme
vuotta Pdivdlehden jutun jdlkeen kirjoitetussa kirjeessa Canth harmittelikin
biografiansa suorasukaisuutta, vaikkei sen tarkemmin eritellyt kohtia, jotka olisi

260 Todennakoistd kuitenkin on, ettd itsemurha-

mieluiten pitdanyt omana tietonaan.
aatokset han olisi, niiden syntisyyden ja hapeallisyyden tahden, jattanyt suomalaiselle
lukijakunnalle kertomatta.

Canth oli kirkon virallisesta opista poikkeavien tulkintojen kanssa l3heisissa
tekemisissa kypsemmallakin idlla, silla Canthin asuinseudulla Pohjois-Savossa erityisesti
heranneilla eli korteilld oli vahva jalansija. Heranneet elahdyttivat 1800-luvun lopulla
laajemminkin suomalaisten taiteilijoiden ja kirjailijoiden, kuten Venny Soldan-

261 canth ei

Brofeldtin ja Juhani Ahon muodostaman taiteilijaparin, mielikuvitusta.
tehnyt poikkeusta ja niinpa Anna Liisassakin on viittauksia heranneisiin, jollaiseksi
mainitaan Anna Liisaa kiristava Mikon aiti, katala Husso:

PIRKKO [Anna Liisan pikkusisko]. Askenkin kun olivat [Husso] ihan riidassa
Anna Liisan kanssa. Ja Anna Liisa juuri pyysi minut kyorddmaan hanet
[Husson] tiehensa, niin pian kuin nden tulevaksi.

KORTESUO. Sen saat tehdakin, silla hanta ei taalla tarvita. Hdn on niita

maailman lopun ihmisia.”®2

Kortesuon kylmakiskoinen asennoituminen Hussoon, "maailman lopun ihmiseen”,
muistuttaa sivistyneiston nuivaa suhtautumista heranneisiin. Yhtend syyna tahan oli
liikkkeisiin kuulunut maailmasta kieltdytyminen, eristaytyminen ja itsetarkkailu, jotka
nahtiin tiena hulluuteen. Laakareiden mukaan herdnndisyys aiheutti uskonnollista
raskasmielisyytta (melankoliaa), kilhkomielisyytta (maniaa), uskonnollista

263

hurmahenkisyyttd ja naisilla hysteriaa. Ikdan kuin todistuksena tdstd Nilsidssa

puhkesi vuonna 1888 hysteeris-uskonnollinen epidemia, Nilsidn vetotauti.

2% canth 1994 (1891), 20; Minna Canth Werner Séderhjelmille 16.8.1894, Minna Canthin kirjeet, 659—

660.

%Y Ahon romaani Herdnneitd ilmestyi vuonna 1894 ja nelja vuotta myéhemmin, vuonna 1898, valmistui
Venny Soldan-Brofeldt maalaus Herdnneité. Soldan-Brofeldt palasi heranneisiin vield Seurat-nimisessa
tyossdan (1901), ks. Konttinen 1996, 241, 248-251.

%62 canth 1928 (1895), 406. Esimerkiksi radikaalipietismiin kuului usko maailmanlopun kasilla olosta,
pietismista ks. Heininen & Heikkild 1996, 124-129, 150-154.

% Heininen & Heikkila 1996, 170-171; Uimonen 1999, 62-64.

84



Taudinkuvaan kuului, ettd ”“tartunnan” saaneet alkoivat kovan suonenvedon
seurauksena saarnata, ennustaa ja nahda ndkyja. Vetotauti aiheutti muun
heranndisyyden tapaan huolta:

Tauti nayttaa etenkin heikompiin tarttuvan, kuten jo on tdssa lehdessa
mainittu, waan eiwat Nilsidan emadnnat ja tyttaret sita pelkaa. Pitaa
matkustaa wirstain ja peninkulmien taa saamaan sita itseensa. Kirkon
kylassa juoksevat he tallaisten tautiisten [sic] perdssa kuin hullut. Niinpa
on moni kirkkomatkallaan saanut taman taudin kotia wiemisiksi, joten
sitd on lewinnyt useihin kyliin ja moniin satoihin henkiin.”®*

Kirjoittajan mukaan vaarassa olivat jo valmiiksi herkat naiset, jotka vastoin parempaa
tietoaan juoksivat heikkopdisind vetotautisten saarnoja kuuntelemassa. Naisten
toiminta nahtiin erityisen vahingolliseksi, silla heidan mukanaan tauti levisi ympari
kylia. Nain ollen artikkeli edusti kasitysta, jonka mukaan herannaisyys ja sen kylkidinen,
hurmahenkisyys, olivat erityisen vaarallisia herkkatuntoisille naisille. Jos nilsidldiset
emannat ja tyttdret eivat pitaneet varaansa, heille saattoi pahimmassa tapauksessa
kdayda samoin kuin Saelanin mainitsemalle, uskonnollisesta mietiskelystd seonneelle
naiselle:

Sa finnes det antecknadt om en af religionsgrubbel forvirrad qvinna,
"hvilken nagon tid efter ett misslyckadt férsok att dranka sig fans [sic]
liggande dod i ett vattenfylldt dike, sedan hon forst med en talgknif skurit
sig i halsen och handlofven med den paféljd, att handen helt och hallet
blef frandskild, hvarefter hon lagt den pa en utbredd halsduk med knifven
tversofver.”?®

Uskon asiat olivat sekoittaneet naisen pdan niin pahasti, ettd epdonnistuneen
hukuttautumisyrityksen jalkeen han oli viiltdnyt kurkkunsa auki ja iskenyt itsedan
puukolla ranteeseen niin, ettd kasi oli irronnut. Myéhemmin nainen |6ydettiin
kuolleena veden tayttamasta ojasta, irti leikkautunut kasi kaulaliinalle asetettuna. On
tietenkin mahdotonta tietdd, oliko naisen itsemurhan takana todella uskonnollinen
mietiskely, silld papereihin merkityt itsemurhasyyt olivat — kuten luvusta kaksi ilmeni —
aina oikeusladkareiden tekemia tulkintoja. limeista kuitenkin on, ettda vaaranlaista,
liiallisuuksiin  menevda tai muutoin kirkon virallisesta opista poikkeavaa
uskonnollisuutta paheksuttiin. Erds keino estaa tallaisten oppien levidaminen oli niiden

leimaaminen mielisairauksille altistavaksi tekijaksi, joka pahimmillaan vei hengen.

*%% Wetotauti Nilsigss3, Tapio 11.8.1888, 2.

%5 5aelan 1864, 41-42.
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Tehokkaina pelotteina toimivat eittamattda myos naiset, joiden uskonnollinen
hulluus ilmeni lapsenmurhina. Ahlbeck-Rehn kertoo tutkimuksessaan torpparin
rouvasta, joka ladkdrinlausunnon mukaan selitti vuonna 1894 tapahtunutta
lapsenmurhaa omalla syntisyydellaan:

3 Juli ar hon nagot mera meddelsam, sdger sig ha fatt barn med den
heliga ande, hennes man ar en "engel i menniskoskepnad”, sjelf har hon
sjunkit sa lagt och blifvit sa syndfull att hennes barn icke hade nagon sjal,
att hon "darfér ej kunde Iata det lefva” [--]*%°

Nainen oli murhannut lapsensa hengellisten harhojen vallassa. Ne saivat naisen
uskomaan, ettei hanen lapsellaan ollut lainkaan sielua ja ettd tama johtui hanen
omasta syntisyydestdan. Naisen ajatuksissa synti siis tarttui didista lapseen samalla
tavalla kuin Epdluulossa Ellin “rikollisuus”. Maijala toteaakin, ettd 1800-luvulla naisen
uskottiin tartuttavan synnin perheeseensa, aviomieheen ja lapsiin. Taman lisdksi
naisen nahtiin olevan alkukantaisen luontonsa vuoksi alinomaisessa vaarassa langeta
syntiin.267 Syntinen oli myds lihan himoihin langennut Anna Liisa, joka Ahlbeck-Rehnin
tutkiman torpparin rouvan lailla teki lapsenmurhan sekavassa mielentilassa:

ANNA LIISA. Silloin ming, voi, Jumala, Jumala, Jumala —

MIKKO: Mina arvaan lopun. Elad kerro enaa.

ANNA LIISA. Painoin kadellani suuta — en tieda kuinka kauvan. Olin
puolipyorryksissa ja maailma musteni silmissani, mutta yha mina vaan
pidin kattani siind. Silloin — voi, hyva Jumala -

MIKKO. Herkia jo. — Kiusaat itseasi suotta.

ANNA LIISA. Niin, silloin tunsin, kuinka tuo pieni ruumis nytkahti kateni
alla, ja sitten se oli hiljaa. Otin kateni pois, — ei se endaa aannahtanyt,
henki oli mennyt. En muista enempaa, herasin tajuntaan vasta siina, kun
putosin pitkalleni itisi tuvan lattialle.”®®

Anna Liisan tiedottamassa tilassa tekema lapsenmurha johtui ndytelmassa avioliiton
ulkopuolisen raskauden synnyttdmastda hapedstd. Ndin oli myods tosielamdssa, jossa
lapsenmurha tapahtui useimmiten juuri epatoivoisten olosuhteiden, avioliiton
ulkopuolisen raskauden tai hyvaksikdyton, seurauksena. Tastd huolimatta laakarit
syyttivat ilmiosta “naisen luontoa”, joka oli naisen biologisesta olemuksesta johtuen
erityisen altis mielisairauksille. 1800-luvn katsannossa oman lapsen surmaaminen
liitettiin esimerkiksi lapsivuodehulluuteen, jossa naisen jo ennestddn hauras mieli
jarkkyi synnytyksen jalkeen vield entisestddn. Pahimmillaan tama tila johti

lapsenmurhaan. Raskaus oli muutoinkin naisen mielenterveydelle vaarallista aikaa, silla

%% sit. Ahlebeck-Rehn 2006, 209.

Maijala 2008, 277-278.
Canth 1928 (1895), 425.
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raskaana ollut nainen oli vaarassa sairastua melankoliaan, johon 1800-luvun lopulla

alettiin liittdad kohonnut itsemurha-alttius.?®®

Nain ollen raskaus ja synnyttaminen
muodostivat fyysisen ja psyykkisen terveysriskin, joka saattoi koitua yhta hyvin naisen
kuin lapsenkin kohtaloksi. Anna Liisassa karsijaksi joutuu lopulta lapsi, mutta lahella on
myo6s odottavan didin itsemurha.

Anna Liisan kohtalo, sekavassa mielentilassa tehty lapsenmurha, ei ollut Canthille
itsellekdan vieras asia, silla olosuhteiden raskaus sai myds hianen oman mielensa
jarkkymaan. Tama tapahtui vuonna 1880 aviomiehen kuoltua ja seitsemannen lapsen
synnyttyd, jolloin han uupuneena pelkdsi ottavansa nuorimman lapsensa hengilta.

Naita hulluuden hetkia Canth muisteli myéhemmin:

Mielenvika laheni uhkaavana. Minut valtasi peloittava sielullinen
levottomuus, ja minun oli jo pakko muutamina 6ina pyytaa palvelijatarta
ja vanhempia lapsia pitamaan itseani silmalla, koska ihmeellinen voima
vakisinkin tahtoi saada minut ottamaan nuorimman lapsen hengiltéi.270

Onkin todennakoista, etta Anna Liisaa kirjoittaessa Canth hyddynsi synnytyksen
jalkeisia, sekavia kokemuksiaan. Taman lisdksi Canth vieraili vankilassa tapaamassa
tosielaman Anna Liisoja, lapsensa surmanneita naisia. N&in ollen Canth kaytti
naturalististen kirjailijoiden tosieldamdsta ammentavaa menetelmaa, jonka yhtena
vaatimuksena oli elaman varjopuolien, kuten itsemurhien ja lapsenmurhien,
kuvaaminen. Han ei myoskdan ollut ainoa lapsenmurhasta kirjoittava kirjailija, vaan
hanen lisdkseen aiheeseen tarttuivat esimerkiksi Leo Tolstoi ja Ola Hansson.?”*

Koska lapsenmurhia tehtiin eniten juuri 1800-luvun lopussa ja 1900-luvun alussa, oli
se paitsi naturalismille soveltuva myos ajankohtainen aihe. Rikoksena lapsenmurha oli

272

nimenomaan naiserityinen, silla lain mukaan miesta ei voitu siita tuomita.”’“ Rikoslain

mukaan lapsenmurhasta tuomittiin:

Jos nainen, joka luvattomasta sekaannuksesta on tullut raskaaksi,
synnyttdessadan taikka kohta sen jdlkeen on tahallansa surmannut
sikionsd kaymalla siihen kasin, panemalla sen heitteille, tahi
laiminlydmalla mita sen elossa pitamiseksi olisi ollut tarpeen;
rangaistakoon lapsenmurhasta kuritushuoneella enintddan kahdeksaksi
vuodeksi taikka vankeudella vahintaan kolmeksi kuukaudeksi.?”?

%% Showalter 1987, 57-59; Oppenheim 1991, 188-189; Ahlbeck-Rehn 2006, 205-206; Maijala 2008,

280-281. Tuohela 2008, 76-77.

2% Minna Canth Harald Hansenille 10.4.1891, Minna Canthin kirjeet, 468.
Nieminen 1990, 292; Lappalainen 2000, 24; Maijala 2008, 48—-49, 280.
Maijala 2008, 280-281; Alhbeck-Rehn 2006, 205-206.

Rikoslaki, 22 luku. Lapsenmurhasta, 1889/18§, 204. Kursivointi tekijan.
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Laki siis vaikeni tdysin miehen tekemastd lapsenmurhasta ja maaritti mahdolliseksi
tekijaksi ainoastaan naisen. Mikali mies tappoi lapsensa, han syyllistyi joko murhaan tai

"% Lapsenmurha oli siten sukupuolittunut

tappoon muttei koskaan lapsenmurhaan.
rikos, johon vain nainen saattoi syyllistya.

Vastaavanlaisia naiserityisia rikoksia olivat Arne Janssonin tutkimat esiteollisen ajan
ruotsalaiset suisidaalimurhat, jotka olivat luonteeltaan erdanlaisia epdsuoria
itsemurhia. Niissa tekija murhasi ulkopuolisen henkildn, joka yleensa oli sairas tai lapsi,
saadakseen teostaan kuolemanrangaistuksen. Useimmiten suisidaalimurhan uhreiksi
paatyivat muut kuin tekijan — siis naisen — omat lapset, jolloin orpo- ja kerjaldislapset
olivat erityisessa vaaravyohykkeessa. Naiset valikoivat uhreikseen lapsia ensinnakin
siita kaytannollisesta syysta, ettd lapsi oli helpompi tappaa kuin taysikasvuinen,
vastaanhangoitteleva aikuinen. Toinen syy liittyi uskontoon, silla kirkon silmissa lapset
olivat viattomia ja paasivat automaattisesti taivaaseen. Mikali nainen olisi lapsen sijaan
tappanut aikuisen, olisi han riistanyt uhriltaan paitsi hengen myds mahdollisuuden
katumukseen, Jumalan anteeksiannon edellytykseen. Suisidaalimurhan suorittavan
naisen kannalta etuna oli myds se, ettd teloitettavat saivat synninpdaston ennen
mestaustaan, jolloin he saastyivat, toisin kuin itsemurhaajat, helvetin lieskoilta.?”
Suisidaalimurhien osittaisena syyna oli siten itsemurhan jyrkdsti tuomitseva
uskonnollinen ilmapiiri. Tassa tilanteessa kuolemankaipuu ja vakivalta purkautuivat —
girardilaisittain tulkittuna — mahdollisimman harmittomaan, uhrattavaan uhriin:
lapseen.

1800-luvun lopulle tultaessa kirkon kanta oli jo lientynyt niin, ettei itsetuhoisten
naisten tarvinnut endd kuolemanrangaistuksen toivossa murhata sivullisia ihmisia.
Heidan sukupuolensa kuitenkin vaikutti yhta kaikki siihen, miten ja missa itsemurha
tehtiin. Niinpa osa itsemurhapaikoista ja -tavoista oli aikalaisten mielissa maarittynyt
selkedsti feminiinisiksi, osa taas maskuliinisiksi. Tama sukupuolittuneisuus nakyy Anna
Liisassakin, jossa toistuu yksi naisten itsemurhiin liitetty mielikuva:

RIIKKA. Anna Liisa vaan ei paikaltaan hievahda. Koko y6én han nyt on
istunut tuolla rannalla yhta mittaa.

[--]

7% Ahlbeck-Rehn 2006, 205-206.

273 Jansson 1998, 53-54; Odén et al. 1998, 44; Miettinen 2008, 61-62.
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RIIKKA. Kun ei vaan hyppaisi jarveen lopulta. Sita tdssd olen seisonut ja
vahtinut kaiken aikaa eilisestd saakka, niin etten ole silmiani
ummistanut.?’®

Kuten luvusta kolme ilmeni, hukuttautuva nainen oli vaimovden itsemurhan
romanttinen stereotypia. Viktoriaanisen ajan Englannissa tama kasitys oli sisdistetty
1800-luvulla jopa siind maarin, etta tyton seistessa aamuvarhaisella jokivarrella
aiheesta vitsailtiin kysymalla: ”"Et suinkaan aio hukuttaa itsedsi ndin varhain?”. Myos
ikonografisesti veden darelle kuvattu tyttd ymmarrettiin heti Anna Liisan kaltaiseksi
langenneeksi tai hylatyksi, itsemurhaa hautovaksi neidoksi.’’’ Suomessakin teema
toistui esimerkiksi Akseli Gallen-Kallelan Aino-tarussa (1891), jossa itsemurhaa hautova
Aino istuu suurella rantakivella, varpaat lahes vetta koskettaen.

Hukuttautuva nainen oli tuttua kuvastoa Suomessa siindkin mielessd, etta
itsemurhatavoista juuri se miellettiin naiselliseksi ampumisen ja terdaseiden
maarittyessa miehisiksi keinoiksi. Todellisuus ei taysin vastannut naita mielikuvia, silla
vuosina 1861-1890 hirttdytyminen oli sekd naisten ettd miesten yleisin itsemurhapa, ja
vasta 1900-luvun alussa hukuttautumisesta tuli naisten ensisijainen itsemurhakeino.?’®
Sukupuolittuneisiin - mielikuviin  vaikutti varsin  todenndkdisesti luvussa 2.3
kasittelemani oletukset naisen vakivallattomasta luonnosta, joiden perusteella naisten
odotettiin tarttuvan vahemman vakivaltaisiin keinoihin. Kun tama kasitys oli juurtunut
tarpeeksi vahvasti ihmisten mieliin, se alkoi toimia itsedan toteuttavana ennustuksena,
jolloin mielikuva hukuttautuvasta naisesta vahvistui entisestaan. Nain muodostunut
kulttuurinen, jopa romanttinenkin, kuva naisesta hukuttautujana puolestaan lisasi
entisestaan naisten hukuttautumalla tapahtuneita itsemurhia.

Mielikuvien ohella sukupuoli vaikutti myos siihen, missa itsemurha tapahtui. Niinpa
maaseudulla emannat loydettiin yleensa navetasta, ja isdnnat taas omasta talostaan.
Tata selitti Nygardin mukaan se, ettd miehet talon isdntina ja perheenpaina katsoivat
oikeudekseen hirttaytya omassa talossaan, kun taas muu talonvaki suoritti tekonsa
vaatimattomammassa rakennuksessa — ikddan kuin tunnustaakseen isdntdnsa
kaskyvallan. Samankaltainen ilmi6é on nahtavissa myos tekovalineiden valinnassa, silla
isdnnat kayttivat kunnon koysid tai suitsinaruja poikien, tyttarien, palkollisten ja

muiden tyytyessd heikkolaatuisempiin  vélineisiin, esimerkiksi huiveihin tai

%7% Canth 1928 (1895), 453.
%7 Anderson 1987, 197.
%78 Nygérd 1994, 54-58.
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vyéremmeihin.?”

Nain ollen itsemurhapaikat ja -tavat muodostivat oman
arvoasteikkonsa, jossa isanta teki itsemurhan arvokkaammalla paikalla ja paremmilla
vélineilld asemansa ja varallisuutensa suomien mahdollisuuksien turvin.

Nama naisten itsemurhia koskeneet mielikuvat ja oletukset uskonnollisen
hulluuden naiserityisyydesta toteutuivat juvalaisen, hengellisen heratyksen kokeneen
naisen kohdalla, joka hukuttautui pieneen metsdlampeen ”“synnin taakan

»280 " jyvalaiselle naiselle uskonnollisuus koitui siten kohtaloksi toisin kuin

painamana
Anna Liisalle, joka uskonsa turvin pelastuu itsemurhalta ja tunnustaa rikoksensa. Tama
saa rovastin ylistamdan Anna Liisaa, joka ratkaisunsa seurauksena ”[--] vaeltaa

iankaikkisen eliman tietd.” !

Langennut enkeli sai siten paitsi siipensa takaisin myos
sadekehan paansa paalle.

Naisten hengellisyyteen suhtauduttiin 1800-luvun lopulla ristiriitaisesti: toisaalta
sita suorastaan edellytettiin mutta toisaalta liiallisuuksiin menevaa hartautta pidettiin
pahana, vieldapd vaarallisena. Itsemurhien aiheuttajana uskonnollinen hulluus oli
sukupuolittunut, naiserityinen syy, jota harvemmin pidettiin syyna miehen itsetuhoon.
Tama selittyi kasityksellda naisen ominaisluonnosta, joka jo lahtdkohtaisesti oli alttiimpi
seka mielisairauksille ettda uskonnollisille tuntemuksille. Hengellisestd mietiskelysta
puhjenneessa hulluudessa nama molemmat naisen ominaisuudet yhdistyivat

pelottavalla tavalla, joka aikalaisten mukaan saattoi johtaa entistdakin suurempaan

katastrofiin: itsemurhaan. Uskonto oli siten tie paratiisiin — ja helvettiin.

7% Nygard 1994, 59-60.

Nygard 1994, 63.
Canth 1928 (1895), 484.
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5. LOPUKSI: SUHTAUTUMISEN SIETAMMATON VAIKEUS

Tutkielmani keskiossa on ollut kysymys siita, miten 1800-luvun lopulla suhtauduttiin
naiseen, joka tappoi itsensa havaittuaan elamansa syysta tai toisesta sietdmattomaksi.
Tahan, samoin kuin itsemurhaselityksia koskeneeseen kysymykseen, en saanut yhta
vaan useita, keskendan jopa ristiriitaisiakin vastauksia. Niiden perusteella itsemurha
maarittyi 1800-luvun kahtena viimeisena vuosikymmenena kiusalliseksi ongelmaksi,
josta useimmiten puhuttiin tuomitsevaan danensavyyn.

Aloitin  tutkimukseni  tarkastelemalla  1800-luvulla  alkanutta itsemurhan
medikalisoitumista. Sen merkittdvin seuraus oli itsemurhan muuntuminen
tieteelliseksi ongelmaksi, jota tutkittiin itsemurhaajien ruumiita leikkelemall3,
punnitsemalla, laskemalla ja vertailemalla. Laaketieteellistymisen myo6ta itsemurha
maarittyi patologiseksi tilaksi, sairaudeksi, johon ennen kaikkea mielen jarkkyminen
ajoi. Tama kasitys toistuu myds omaa aikaamme koskevissa itsemurhatutkimuksissa,
joiden mukaan 90-95 prosentilla itsemurhaajista on jokin diagnosoitavissa oleva

psykiatrinen sairaus.’®?

Eldamanhalu ja elaman mielekkdadksi kokeminen ovatkin
maarittyneet elaman itsestdaan selviksi, kyseenalaistamattomiksi lahtokohdiksi, jolloin
itsemurha nayttaytyy suurimmalle osalle ihmisista niin jarjettdmana ja ihmisluonnon
vastaisena tekona, ettd se kyetddan ymmartamaan vain hullun teoksi selitettyna.

1800-luvulla eldaneiden naisten kannalta itsemurhan medikalisoituminen ja
patologistuminen ei ollut jarin rohkaiseva uutinen, silla nainen nahtiin henkisen ja
fyysisen heikkoutensa tahden erityisen alttiiksi hermo- ja mielisairauksille. Tama oli
oletuksena myds lahteena kayttamissani suomalaisissa itsemurhatutkimuksissa, joissa
mielenvikaisuus nayttaytyi itsemurhien yleisimpana syyna niin miesten kuin naistenkin
keskuudessa. Naisten ja miesten valisen mielenjarkkymisen erona oli kuitenkin se, etta
tutkimuksissa naisten hulluus paikannettiin lisddantymiselimiin ja kohtuun, jotka
ladkdreiden mukaan suistivat naisen tunne-eldamadn raiteiltaan. Miesten kohdalla
ladkarien syyttdava sormi taas osoitti jarjen vievia vakijuomia. N&in ollen naisen hulluus
oli sisdsyntyistd, naisesta itsestdaan perdisin olevaa ja hanen sukupuolestaan johtuvaa,
kun taas miehilld vika oli ruumiin ulkopuolella.

Taman perusteella tulkitsin naiseuden maarittyneen 1800-luvun katsannossa
erdanlaiseksi ikuisen hulluuden tilaksi, jossa nainen itse — biologiastaan johtuen —

muodosti suurimman uhan mielensd tasapainolle. Hulluksi tulemisen riski oli lasna
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kehdosta hautaan, jolloin yhtd hyvin puberteetti, synnyttaminen, imettaminen kuin
vaihdevuodetkin saattoivat tehdd naisen mielipuoleksi. Uskomuksena oli myds, etta
ditind nainen siirsi oman mielen heikkoutensa seuraaville sukupolville tehokkaammin
kuin isa. Tama aiheutti pelkoa siita, etta perinndllisyyden valityksella mielisairaudet ja
ihmissuvun rappio, degeneraatio, jatkaisivat kulkuaan ja ettd samalla lisdantyivat
niiden seurannaisvaikutukset, kuten itsemurhat. Osa naisista jattikin avioitumatta
suojellakseen tulevia polvia hataralta mielenterveydeltdan. N&in ollen naiseuden,
hulluuden ja itsemurhan vilille solmittiin vahva sidos, joka ei hevilla katkennut.

Niinpa se ei katkennut siitdakddan huolimatta, etteivat naiset vastoin odotuksia
johtaneet itsemurhatilastoja vaan miehet. Taman huomion johdosta naisten
itsemurhien vahaisyytta alettiin itsemurhatutkimuksissa selittda naisen kainoudella,
silla, ettei hanella ollut rohkeutta tappaa itsedan. ltsemurhien harvalukuisuus muuttui
siten negatiiviseksi seikaksi, joka todisti naisen puutteellisen, pelkurimaisen,
ominaisluonnon puolesta.

Samantapainen asioiden paalaelleen keikahtaminen, mydénteisen muuntuminen
kielteiseksi, sisaltyi lahteena kdyttdmaani Emile Durkheimin itsemurhateoriaan. Rivien
valista luin tutkimuksesta selityksen, jossa sivistys maarittyi tappavaksi, itsemurhia
aiheuttaneeksi taudiksi. Teorian mukaan itsemurha oli osoitus yksilon henkevyydesta
ja sivistyneisyydestd, ominaisuuksista, jotka miellettiin maskuliinisiksi. Nain ollen
naisten itsemurhien harvalukuisuus olikin vain yksi lisatodiste naisen henkisesta ja
dlyllisesta alemmuudesta mieheen verrattuna. Samalla itsemurha maarittyi — niin
Durkheimin tutkimuksessa kuin yleisemmalldkin tasolla — maskuliiniseksi, miesten
maailmaan kuuluvaksi, rohkeutta ja alya vaatineeksi teoksi, joka soti naisen pehmeas,
sivistymatonta, aidillista, passiivista, epaitsekastd, pelokasta, hoivaavaa ja huolehtivaa
ominaisluontoa vastaan.

ltsemurhaan liitetyn maskuliinisuuden tahden itsetuhoinen nainen rikkoi teollaan
kaikkea sitd vastaan, mitd naisen oletettiin ja odotettiin olevan. Oman henkensa
riistamalla nainen kieltdytyi toimimasta sukupuolensa mukaisella tavalla ja kayttaytyi
ikdan kuin olisi mies. Itsemurhan seurauksena nakymaton, kodin piiriin kuulunut,
passiivinen nainen muuttui kiusallisen nakyvdksi, toimivaksi subjektiksi, jonka
toimijuutta ei voitu kieltda. Itsemurha madrittyikin tutkimuksessani erdadnlaiseksi
naiseuden vastustamisen paikaksi, teoksi, joka horjutti kasityksid naisesta ja

naiseudesta. Tama ravistelu ei kuitenkaan ollut itsemurhan tehneiden naisten
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varsinainen paamaara tai syy, vaan pikemminkin se oli teon tahaton, ei-tarkoitettu,
seuraus.

Yhtend tutkimukseni tasona toimivat myos 1800-luvun lopun kirjallisuuden
kertomukset itsetuhoisista naisista. Niissa kerrottiin toistuvasti tarinaa rakkaudessa
pettyneestd, hulluksi tulevasta ja lopulta itsensd surmaavasta neidosta. Tarinoissa
toistui siten kasitys naisesta rakkausolentona, joka eli vain ja ainoastaan lemmen
palolle. Kun tama riistettiin naiselta, hdanen elamastaan katosi mieli ja tarkoitus, jolloin
hanellda ei myoskaan ollut syyta eldaa. Fiktiivinen kuolema ilmensi ndin ollen naisen
vaihtoehtojen vahdisyyttd, hdnen ennalta maarattya kohtaloaan vaimona ja &itina.
1800-luvun kirjallisuudessa tama karjistyi iskulauseeksi ”avioliitto tai kuolema”.

Tutkin itsemurhaa myos taiteen kontekstissa, jolloin paljastui, ettd taiteessa
itsemurhan kautta tapahtunut kuolema pyhitti naisen. Maalauksien kauniissa,
kuolleissa naisissa yhdistyi omintakeisella tavalla kaksi toisilleen tdysin vastakkaista
ominaisuutta, Neitsyt Marian pyhyys ja Maria Magdalenan syntisen kaunis lihallisuus.
Tosielaman naisille vastaavanlainen madonnan ja huoran yhdistaminen ei ollut
mahdollista, silla he olivat aina joko—tai, eivat koskaan sekd—ettd. Kuollutta Ofeliaa
kuvanneet teokset osoittautuivat myos aikakauden passiivisen naisideaalin
ilmentajiksi, silla maalauksissa naiset ajelehtivat virran vietavina sinne, minne se sattui
heita kuljettamaan.

Kansanperinteen tarkastelu kuitenkin osoitti, ettd taiteen ulkopuolella itsemurhan
tehneiden naisten ruumiisiin suhtauduttiin vdhemman romanttisesti. Tama ilmeni
esimerkiksi itsemurhan tehneiden poikkeavana kohteluna, ruumiin koskettamisen
valttdmisena, joka kertoi itsemurhan tarttumisen pelosta. Kauhua lietsoivat myos
itsemurhaajista kerrotut — usein yliluonnolliset — kansantarinat, joiden yhtena
tarkoituksena oli pelkoa synnyttamalld estdd uudet itsemurhat. Sen tdhden tarinat
kertoivat sijattomista sieluista, eldimen hahmon ottaneesta pirusta ja itsemurhaajien
yliluonnollisen painavista ruumiista. Poikkeuksen tahan traditioon teki Kalevalan Ainon
itsemurha, joka oli myotatuntoinen ja opettavainen tarina vakisin naittamisen
seurauksista. Tarinan tarkoituksena olikin — sen sisdltaman opetuksen lisdksi — jaljelle
jdaneiden omaisten ja ystavien syyllisyydentunteen ja ahdistuksen lieventdminen, ei
niinkaan itse teon ylistaminen.

ltsemurhista kirjoitettiin ymmartavaiseen savyyn myds sanomalehdissd, joiden

itsemurhauutisiin  pureuduin maallikoiden asenteita kasitellessani. Kirjoitusten
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perusteella itsemurha piirtyi jarkytysta ja saalia aiheuttaneeksi teoksi, jolle aikalaiset
halusivat |6ytdaa jonkin ”jarjellisen”, selittavan tekijan. Niinpa uutisissa toistuivat
ladketieteen itsemurhaselitykset, oletukset mielen jarkkymisestd, raskasmielisyydesta
ja alakuloisuudesta.

Lehtien itsemurhauutiset osoittivat oman hengen riistimisen olleen 1800-luvun
lopulla avoin ja julkinen kuolintapa. Kaytanndssa itsemurhaajalla ei ollut minkaanlaista
yksityisyydensuojaa, silla nimien paljastamisen ohella jutuissa kuvattiin joskus hyvin
yksityiskohtaisesti tapahtumakulkua, itsemurhavalinetta ja tekijan yhteiskunnallista
asemaa. Taman repostelun oikeutti vainajan vaaranlainen kuolintapa, jonka
seurauksena tapausta sai kasitelld julkisesti, murhien ja tappeluiden tapaan. Lehtien
palstoilla itsemurhauutiset esiintyivatkin rinta rinnan rikosuutisten kanssa, jolloin
lukijan mielissd ne saattoivat jasentyd toistensa jatkeiksi. Kytkds ei ollut taysin
perusteeton, silla rikoslaissa itsemurha sailyi rangaistavana tekona aina vuoteen 1889
asti. Ennen uutta lakia tuomioistuimissa kasitellyt, verrattain harvinaiset
itsemurhatapaukset vahvistivat omalta osaltaan kasitystani itsemurhan hapea-
luonteesta, silla tuomioistuimissa vainaja — ja sitd kautta myos perhe — leimattiin
mieluummin hulluksi kuin itsemurhaajaksi.

Maallikoiden mielikuvia tarkastellessani pohdin kuolemalle ja itsemurhalle
nauramista. Huumori osoittautui keinoksi, jolla aikalaiset kasittelivat itsemurhan ja
kuoleman synnyttamaa pelkoa ja ahdistusta. Naurulla oli siten terapeuttista
vaikutusta: se toimi ahdistusta lievittdvana ladkkeend, jollaisena se toimii yha edelleen.
Huumorin tarkoituksena ei myoskaan ollut nauraa vakaville asioille sindnsa vaan
pikemminkin naurun avulla tuotiin julki yhteiskunnan epakohtia tai muutoin vaikeita
puheenaiheita. Itsemurha ja kuolema olivat siten vitseissa kaytettyja tehosteita, joiden
tarkoituksena oli saada ihmiset ajattelemaan mustan huumorin kuvaamaa sysimustaa
todellisuutta.

ltsemurhien tehostevaikutuksen oli huomannut myds Minna Canth, jonka teoksia
kdaytin tyoni paaldhteinda. Tama osoittautui hedelmalliseksi ratkaisuksi, silla
kaunokirjallisuudessa arasta, kipedstd ja hapeallisend pidetystd aiheesta voitiin —
teosten fiktiivisyyden tdhden — ”"keskustella” vapaammin. Tatd vapautta Canth
hyodynsi kayttamalla naisen itsemurhaa fiktiivisena, naisen aseman puutteellisuuksia
alleviivanneena tehokeinona. Itsetuhon kuvaamisella oli siten Canthin teoksissa aina

yhteiskunnallinen ja feministinen ulottuvuutensa. Kun Epdluulossa Elli kirjaimellisesti
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ottaen vaikeni kuoliaaksi, kritiikin kohteena oli naisen yhteiskunnallinen danettémyys
ja hanen suoranainen vaientamisensa. Ompelijan Marthan itsemurha, samoin kuin
Anna Liisan itsemurhapohdinnat, taas olivat tulosta 1800-luvun lopun
kaksinaismoralismista. Sen seurauksena naiset joutuivat yksinaan kantamaan vastuun
ja kestamaan karsimyksen ja hdpedn, kun taas miehet pyyhkaisivat liat takin
kauluksistaan ja jatkoivat vihellellen kohti seuraavaa valloitustaan. Naihin epakohtiin
Canth yritti kiinnittda lukijan huomion kirjoittamalla teoksiinsa itsetuhoisen naisen,
joka sietamattomien olosuhteiden tahden itsensa tai ainakin harkitsi sita. Canthin
teoksissa nainen oli siten viaton uhri.

Lahestyin itsemurhaa myds René Girardin uhraamis-teorian kautta. Girardiin
tukeutuen tulkitsin itsemurhan eraanlaiseksi uhrimenoksi, jossa epajarjestysta
aiheuttanut syntipukki imi itseensda yhteisdssa esiintyneen pahan ja lunasti
itsemurhallaan yhteisélle rauhan ja vakivallattomuuden tilan. Ajatus toistui myods
tutkimissani Canthin teoksissa. Niissa naiset olivat olosuhteiden uhreja, jotka
tappoivat tai yrittivat tappaa itsensa yhteison, kuvitellun tai todellisen, paheksumisen
ja tuomitsen pelossa.

Tutkielmani viimeisessd osiossa keskityin naisen itsemurhaan kristinopillisena
ongelmana. Lahestyin aihetta tarkastelemalla hautaustapoja, joissa kirkon opit ja
asenteet kiteytyivat konkreettisella tavalla. Hautaamiskdytannot olivat 1800-luvulla
muutoksen tilassa, josta kieli hdapeallisen hautauksen poistanut vuoden 1869 kirkkolaki.
Rankaisu ei kuitenkaan loppunut tahan, silla aina vuoteen 1910 saakka taysissa jarjissa
tekonsa tehneiden vainajien ruumiit siunattiin maahan Ilyhyempaa, hiljaisen
hautauksen kaavaa kayttden. Hiljainen hautaus osoittautui niin ollen kirkon
kurinpitokeinoksi, jonka avulla seurakuntalaisille osoitettiin, ettei elaman omakatista
lyhentamista katsottu suopein silmin. Medikalisoitumisesta ja sitd seuranneesta
itsemurhaselitysten maallistumisesta huolimatta itsemurha oli siten vield vuosisadan
vaihteessakin teko, jonka papit tuomitsivat.

Uskonnollisuus hahmottui tutkimuksessani — muiden elamanalueiden ja itsemurhan
ohella — sukupuolittuneeksi. Tunteellisena olentona naista pidettiin uskonnollisempana
kuin jarjelld asioita analysoivaa miestd, jolloin naisen Jumala asui sydamessd, miehen
padssa. Kristilliseen naisihanteeseen kuului edelleen se, ettd nainen kesti vaikeudet
vastaan hangoittelematta, Jumalan tahtoon noyrasti alistuen ja kirkkaampaa kruunua

alati tavoitellen. Itsemurhan tehnyt nainen ei toiminut nain, jolloin tulkitsin itsemurhan
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Jumalan tahdon vastaiseksi oikutteluksi. Tama kapinointi lisasi itsemurhan syntisyytt3,
jolloin naisen itsemurha oli itse asiassa kaksinkertaisesti syntinen teko. Osa 1800-luvun
lopun aikalaisista pitikin itsemurhaa merkkina siita, etta yksild oli hylannyt Jumalan,
kdaantanyt tadlle seldan ja menettanyt uskonsa. Nain ollen itsemurhaa paheksuivat
pappien tuella myods heidan saarnojaan kuunnelleet seurakuntalaiset.

Vaikka uskonnollisuus oli 1800-luvun kasitysten mukaan ”naisen luonnon”
olennainen osa, osoittivat Nilsian vetotautia kasitelleet lehtijutut ja Seilin naispotilaat,
etta uskonnollisuuden oli pysyttava tietyissa, tarkoin maaritellyissa rajoissa. Mikali
nama rajat ylitettiin, uskonnollisuus muuttui hulluudeksi, joka ilmeni epaterveend,
pakonomaisena uskonasioiden pohdiskeluna ja jopa itsemurhina. Tallainen hengellisen
hulluuden vallassa suoritettu itsemurha uhkasi etenkin naista; 1800-luvun
itsemurhatutkimuksissa uskonnollinen mietiskely maarittyi nimenomaan naiserityiseksi
itsemurhamotiiviksi. Sellaisena se sointuikin hyvin 1800-luvun lopun hullun naisen
kuvastoon, jota oikeusldadkarit ja heiddan merkintéjaan tulkinneet 1800-luvun
itsemurhatutkijat taydensivat uskonnollisesta mietiskelysta seonneella naisella.

Hullun leima oli kuitenkin valtettavissa pitaytymalla hyvaksytyn uskonnollisuuden
rajoissa, joka naisten kohdalla tarkoitti ndyran ja alistuvan naisihanteen omaksumista.
Kyse oli siten halusta sailyttda ennallaan 1800-luvun lopun sukupuolijarjestelmd, jossa
nainen edusti passiivista, epaitsekasta, aidillista, vakivallatonta alistujaa; mies edusti
aktiivista ja itsekasta toimijaa. Itsetuhoiset naiset horjuttivat teollaan naita kasityksia,

jolloin he monen muun asian ohella maarittyivat uhaksi vallitsevalle jarjestykselle.

Vaikka tutkimukseni vastasikin useisiin mieltani askarruttaneisiin kysymyksiin, jai moni
kysymys myos vastausta vaille. Ennen kaikkea jdin pohtimaan, mitd sanottavaa
oikeuslaakareiden laatimilla ruumiinavauspoytakirjoilla, kirkon arkistoilla,
sanomalehdilld ja kansanperinteelld asiasta olisi. Tutkimisen arvoisia olisivat
esimerkiksi kansan parissa liikkuneet tarinat itsetuhoisista naisista, sanomalehtien
itsemurhauutiset ja 1900-luvun alussa kayty keskustelu hiljaisen hautauksen
poistamisesta. Naihin kysymyksiin soisin tulevaisuudessa tartuttavan. Uusi tutkimus
syventadisi paitsi itsemurhia koskevaa tietamysta ja ymmartamystda myos ihmisyyden

ymmartamista ylipdataan, silla tuskin mikaan teko on yhta inhimillinen kuin itsemurha.
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Tutkimuksen myo6td aihetta ymparoiva hiljaisuus kenties myoOs rikkoutuisi ja

jalkeenjadneiden kantama hapea halvenisi.
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