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Enkeleillda on voima ja valta Rilken klassisen runoelman alussa, nykyaan kiinnostavampia ovat kuitenkin
eldaimet, joille tulee enemman valtaa lopussa. Niitten uskomaton valppaus kertoo Rilkelle, ettd ne ovat
enemman olemassa kuin me.

Kaikin silmin katsoo luotu
avoimeen. Meilla vain on silmat
kuin nurinpdin, ansoina
pohjattoman sisimpamme tiella.

Rilken eldinelegiaksi kutsuttua 8 -runon ensi sdakeet puhuvat avoimesta (Das Offene), jonka eldimet nakevat,
mutta joka on ihmiselle liian raakaa, ja josta han kaantyy sivilisaation suojaan. Rilke —kdanndsken
jalkisanoissa on eldinelegioihin hyvin johdattava sitaatti Wolfgang Jankelta:

”Kaikki silmat” tarkoittaa luomakunnan kaikkien nakoelinten moninaisia muotoja hydnteisten
verkkosilmistd lehman suuren silman lempedaan, syvaan katseeseen, lasten silmista rakastavaisten
hammastyneeseen ilmeeseen ja kuolevan pohjattomaan tuijotukseen.”

Kokonaisuudessaan Rilken elegoiden lukemista auttaa, kun voi hahmottaa kunkin runon aiheen.
Ensimmaiseksi on enkelielegia, jossa nuo absoluuttisen olemassaolon hahmot ilmaantuvat kammottavina ja
vaativina ndyttamaan kuinka heiverdisesti ihminen ammentaa olemassaoloaan.

Toinen , rakkauselegia, kysyy onko ihmiselle voimakasta vain rakastuneisuus ja ensimmainen kerta,
heikompi kuin muut kerrat aktissa kun ”hiillokselta toiselle etenemme, yhd heikommin puhaltaen”. Teema
on siis nietzscheldinen halu olla voimakkaasti olemassa, ja tuon voiman hiipuminen.

Arja Meskin kdannos on saanut jo paljon kiitosta, se helpottaa hieman taman filosofisen ja abstraktia kielta
kdyttavan runoelman ymmartamista. Aila Meriluodon edellinen suomennos piti ylla jylhaa, pitkaa saetta ja
polveilevaa virkettd, ja koettiin vaikeaksi. Meskin kddannds onnistuu minusta loistavasti kokoelman
alkupuolella, lopussa on pienia hyytymisen merkkeja. Esimerkiksi tuo ylla siteerattu eldinelegian
ensimmaisen virkkeen loppu on kummallinen : ”als Fallen, rings um ihren freien Ausgang/ ansoina
pohjattoman sisimpamme tielld.” Kaannos viittaa ihmisen sisimpaan kohdassa, jossa ylistetdan
pikemminkin ulos ja avoimeen padsemista.

Nykyaikaisen Rilke luennan kannalta hanen sisdisyysmystiikkansa on ehka sitd vanhentuneinta
kerrostumaa, joka nousee uusien ndakdkulmien tielle. Meskin kaanndstulkinta ei ole vaara, mutta Rilke itse
tuntuu saastavan tdman mystisen kdanteen vasta runoelman loppuun. Vasta lopussa Rilke esittaa, etta
ihmisen katse sisimpaan voitaisiin rinnastaa eldimen katseeseen ulos.

Rilken kokonaisessa kymmenen elegian sarjassa ‘avoin” (Das Offene) on keskeinen sana, eldimilla se on
ulkoinen luonto, enkeleilld taivas jotka molemmat ovat tdssa maailmassa, todellisuutemme lapi yltavia
kerroksia.



Ensimmaisen elegian enkeleille tdma ‘avoin’ on pyha, kauhistuttava ja jarkyttavan kaunis, tila jota ihminen

ei kestd. Tama ilmaistaan jo ensimmaisessa elegiassa:

...Eihdn kaunis ole muuta
kuin kauhean alku. Sen vaivoin kestamme,
sitd hartaasti ihailemme, koska se tyyneydessaan

ei alennu tuhoamaan meita....

’Avoin’ on Rilken elegioissa ehka abstraktein alue mita kuvitella saattaa. Kyse on hypoteettisesta ja
filosofisesta kehitelmasta, joka tietysti on kiinnostanut juuri filosofeja.

Mitad on tdma avonainen, jossa kaikki on yhté aikaa eikd mikaan rajaudu toisesta erilleen ? Yksinkertaisesti
se on hypoteesi tilasta, jota ei ajatella objektien avulla. Rilken vaikealta ja abstraktilta vaikuttava
ajatuskuvio muuttuu helpoksi, kun huomaa etta Rilke vastustaa objekteja. 'Avoin’ tarkoittaa jotain, joka ei
eristdydy omaksi itsekseen, kuten objektit. Se tarkoittaa kokonaisuuden avonaista tilaa, jossa ei ole kohteita
eika rajoja: ilman objekteja kaikki voi yltaa rajattomasti kaikkeen.

Posthumanismin kannalta ‘avoin’ on Rilken eldinelegiassa kaiken inhimillisesti havaitun objektiivisen
vastakohta. Mutta se, mikad on objektina mahdotonta esittda, on mahdollista kielen avulla. Anaforaa —
puuttumisen kautta kuvaamista - voi pitaa kielen lahjana Rilkelle. llman sita eivat hanen elegiansa olisi
mahdollisia, mutta anaforan myo6ta voimme kuvitella sellaisia voimakkaan olemisen tiloja joista ihmisella ei
ole mitaan tietoa. Tallaisen visuaalinen esittdminen on mahdotonta, mutta kielessa voidaan kuvata sita,
mita ei ndy olevan. Eldinelegiassa voidaan kuvitella sitd, mita eldimet darimmaisen herkkien aistiensa avulla
havaitsevat, tai voidaan kuvitella tila loputtomasti kukkiin puhkeava tila, tila vailla objekteja.

Meilld ei koskaan, ei yhtendkaan paivana,
ole edessamme puhdasta tilaa kukkien
loputtomiin puhjeta. Se on aina maailma,
ei koskaan Ei-missdan vailla Eita: ei puhdas,

valvomaton tila jota hengittaa.

’Avoin’ on ndin kuvattu inhimillisen tuolla puolen olevaksi, se on ei-maailma, jota ei voi tavoittaa
tietoisuuden kautta. Tietoisuuden vastakohtia rakentavan luonteen vuoksi ‘avonainen’ ei voi olla mitdan
ymmarrettavaa. Rilkea auttava anafora, kaiken ihmiselle mahdottoman kuvaaminen, vain korostaa tata

pyrkimysta vapautua visuaalisista objekteista:

Kohtalomme on olla vastapaats,

ei muuta mitaan, aina vastapaata.



Eldinelegiassa luonto on ihmiselle mahdoton tila, ihmisen erillisyys luonnosta vie ekokritiikin koskemaan
myos biologiaa itsedan. Jos kuuntelisimme Rilked nykyaan, huomaisimme, ettd me emme tieda mitaan

luonnon puoleista ekokatastrofista - tilanne on paljon epavarmempi kuin mita voimme tietaa.

Eldinelegiassa "avoin’ on mykkaa, sanatonta ja vailla objekteja — eli kdsittamatonta. Rilkelle se on jotain
muuta, kuin mita voi tulla tietoisesti tarkasteltavaksi ja vastapaata asetetuksi, ja erilleen otetuksi. 1900-
luvun alun kritiikki objektien erilleen ottamista kohtaan lienee vanhentunutta, ekosysteemin tai kontekstin
tarkastelu lieventaa hieman tata kritiikkia. Eldinelegian rajaton ja ’avoin’ luonto ei voi olla ihmisen

havaintojen avulla haltuun otettavissa, se siis ndyttaisi korostavan ihmisen erillisyytta luonnosta.

Rilkelle siis luonto on “avoin’ absoluuttinen olemisen tila. Ihmisen on mahdotonta tavoittaa eldinten
valppautta, ja olemista pelkastaan tassa hetkessa. Rilke on tehnyt taydellisesti nykyhetkessa olemisesta

ikaan kuin paikan, jota hanen elegiansa kuvaavat. Enkelit ovat siell3, ja eldimet ovat siella.

Duinon elegiat merkitsivat Rilkelle kddannekohtaa runoilijana, pyrkimys asettua ‘avoimen’ darelle oli hanen
myohaiskautensa tavoite runoilijana. Rilke kuvaa muutosta siten, ettd varhaisvaiheessaan han kasitteli
luontoa aiheena ja vaikuttavina kuvina, myodhaiselle Rilkelle luonto ei ole enda vain se mita han katsoo,
vaan samalla han kokee olevansa “luonnon edessa”, tuhansien silmien katsottavana, sen aarella ja usein

myos sen esteena.

Eldimen oleminen

Rilken runoissa ei inhimillistetd luontoa, ei haeta siita humaaneja piirteitd. Hanen tavoitteensa oli
painvastainen. Rilke pyrki ilmaisemaan tdyden olemisen mielikuvia ei-inhimillisen kautta, siksi ihmisen ja
luonnon arvojarjestys on kddnnetty ympari: inhimillinen on rajattua ja vahapatoista verrattaessa
kauhistuttavaan mutta kauniiseen ei-inhimilliseen. Duinon kahdeksannessa elegiassa puhutaan siita, kuinka

eldinten oleminen on absoluuttista - avonaisessa olemista.

Sen mika ulkopuolellamme on vain eldimen
kasvoista tieddmme: jo varhain lapsen
pyorramme pakosta havitsemaan
taaksepain, ei sita avointa, syvaa,

mika eldimen kasvoista henkii vapaana kuolemasta.

Rilke on kaantanyt lansimaisen ajattelun arvot nurinpain: kun humanistinen traditio pyrki inhimillisyyden

nimissa alistamaan luonnon, niin Rilke hakee nietzscheldisen tradition mukaan sita, mita eldin voi opettaa



ihmiselle. Tallaisena eldin ei elegioissa ole fiktiivinen eika faabelimainen hahmo, vaan inhimilliseen nahden

rajahahmo. Se paljastuu meille vain suhteessa inhimilliseen, mutta on jotain muuta.

Kun eldimen oleminen paljastuu vieraana, se koetaan myds arvoituksellisena olemisen tapana.
Aluperaiskulttuurien eldinkasitykseen liittyvat demoniset piirteet ovat eras tallaisen tuntemattomaan
liittyvan pelon ja arvostuksen merkki. Modernina aikana eldinta pidet6aan joko subjektina tai objektina:
eldimen inhimillistdminen subjektiksi (lemmikiksi) tai eldimen tulkitseminen objektiksi vailla salaisuutta
(riista). Rilken tulkitsemana eldmen oleminen asettuu koko tuon jaon ulkopuolelle. Eldimeen katkeytyy

kokonaisvaltaisen, ruumiillisen, nykyhetkessa olemisen salaisuus.

Me yksin ndemme kuoleman; vapaalla eldimella
tuho on aina takana,
edessd Jumala, ja kulkiessaan se liikkuu

ikuisuudessa kuin kaivo.

Rilke kayttaa tassa kristillistd mielikuvaa uudella tavalla: eldin on jo siirtynyt ajasta ikuisuuteen, mutta
tarkkaan ottaen ikuisuus ei viittaa ajattomuuteen, pikemminkin jatkuvaan nykyisyyteen. Eldin kulkee ilman
menneisyytta ja tulevaisuutta, ikuisessa nyt-tilassa. EIan on vapaa kuolemasta, mutta se ei tarkoita sita

etteikd se karsisi ja kuolisi, mutta kuolemaa ei sille ole etukdteen olemassa.

N&in siis eldimen oleminen on jo perustaltaan erilaista kuin ihmisen ajallisuus ja historiallinen oleminen.
Rilke ei pyri hahmottamaan sitd, kuinka eldin on vaan ilmaisee sen maarittamattémana. Sita ihminen ei voi
nahda: eldimen silmat ovat kuin pinta, jonka kalvoon heijastuu aavistus joka tulee syvalta
tuntemattomasta. Eldimen oleminen on “kaivo”, kun eldimen silmista ei peilaudu inhimillinen katse vaan

vieraus:

Luotua kohti kddntyneind ndemme siina
vain vapauden heijastuman,

itsemme pimentaman. Tai kun eldin,
mykka eldin tyynesti lavitsemme katsahtaa

kohtalomme on: olla vastapdata

Ihminen ja eldin katselevat toisiaan erilaisista olemisen tiloista kasin, inhimillisen rajalla ihminen voi
kuitenkin aavistaa eldimen olemisen tavan. Elegioissaan Rilke kasittelee kuolemaa ihmisen rajana, hetkeksi
jolloin ihminen voi katsoa ‘avoimeen’ ja tuolle puolen. Kuolema on téllainen ekstaasi jolloin ihmisen silmat

eivat ole enda suunnattuna inhimilliseen maailmaan vaan ulos. Joskus elegioissa myos lapset ja



rakastavaiset voivat eldinten tavoin olla ‘avonaisessa’. Rilken poettisessa todellisuudessa lapsi kasvatetaan
tasta pois ja kdannytetaan inhimilliseen, kun taas rakastavaiset voivat ajoittain unohtaa taman

tietoisuuden.

Vaikka Rilke ei ajattele eldinta lajina eikd luonnontieteellisesti tunnettuna oliona, silti eldimella ei ole

tietoisuutta:

Jos kaltaistamme tietoisuutta olisi
varmassa eldimessa joka vastasuuntaan
kdy meita kohti - se mukaansa tempaisi meidat

vaellukseen.

Epaaito ja puolinainen olemassaolo, ja ihmisen tila voisi paljastua jos olisi kohta jossa eldin voisi paljastaa
itsensd ihmiselle, niin voidaan tulkita ylla oleva sitaatti. Tietoisuus on ainoa tie ihmiseen, ja hdnen
puhuttelemiseen. Mutta eldin katselee jotain muuta ihmisess3, eivatka olemisen tasot kohtaa. Rilke ei
selvastikdan suhtaudu tietoisuuteen jonain, mika nostaa ihmisen luonnon yldpuolelle. Tietoisuus tekee
ihmisen erilliseksi luonnosta. Tdima ajatusperinne juontaa juurensa Descartesin oivalluksesta - ihmisessa
varmaa on vain tietoinen mieli, joka tunnistaa itsensa. Nain kaikki muu olemassa oleva ymmarretdan
tietoisuudelle alisteisena. Koska eldimilla ei ole tietoisuutta, ne ovat vapaasti ihmisen kaytossa. Rilke ei
epdile Descartesin tietoisuus-teesia, mutta Nietzschen tavoin han nakee siind myds vamman. Elegioissa
tietoisuus on kuvattu vaarin muodostuneeksi, esteeksi niin, ettd uudenlainen oleminen voi syrjayttaa

vanhan muodon ja avata uuden maailman.
Lintu oppaana uuteen maailmaan

Ja silti my6s valppaan lamminta eldinta

painaa suuren raskasmielisyyden taakka ja suru.

Nadkokulma eldimen olemiseen muuttuu elegian loppuvaiheessa, vastakohtaisuuteen tulee saré. Eldin ei
aina olekaan niin taydellisesti Iasna oleva, sekin on maailmaan langennut, sitakin painaa “raskasmielisyyden
taakka”. Jos Rilken eldinhahmoista on etsitty selkeda ihannetta, tassa ja nyt olevaa valppautta, se ei olekaan
taydellista. Runon alkuosa puhui valahdyksenomaisesta nakymasta absoluuttisen olemisen piiriin, loppuosa
puolestaan tekee eroa eldinten eri olemistapojen vilille. Kun ajattelemme Rilken eldinhahmoja
mahdollisuuksina, ja viesteina inhimillisen tuolla puolen, niin loppuosa valaisee naita rajoja vield uudella

tavalla.



Nyt eldimen ja ihmisen yhteinen alue ei perustu tietoisuuteen, vaan yhteista on halu olla olemassa ja sen

riski seka huoli.

Runon loppuosassa verrataan sadsken ja linnun erilaista olemassaoloa, siind missa sdaski (insinkt) elaa koko

elinkaarensa siséalla (Innen).

joka idksi jaa alkukohtuun:
oi saasken onnea se sisalla tanssii

omissa haissaankin, silléa kohtua on kaikki.

Tapa kuinka Rilke puhuu kohdusta, viittaa ensin hyonteisiin joille koko luonto on erdanlaista sisatilaa, ilman
emosta vieroittamisen tuomaa epavarmuutta ja itsendistymista. Mutta linnulla on, elegian maailmassa
samankaltainen riski ja epdavarmuuden kokemus kuin ihmiselld. Tama olemassaolon huoli on ihmiselle
jotain josta kasin han voi tunnistaa eldinta itsessdan. Linnun on ldhdettava pesastaan lentoon, ja silloin se

joutuu kohtaamaan uuden ja vieraan tilan. Lintu osaa siirtya toiseen maailmaan.

miten tyrmistyy kohdusta syntyva,
jonka on noustava lentoon. Miten itsedan
saikahtaa, leikkaa ilmaa kuin kuppiin

piirtyva saro.

Ihmisen tavoin lintu on eksistentiaalinen olento, vailla kysymysta tietoisuudesta, se on heitetty maailmaan.
Rilken mukaan myds eldimilla on syddn, emotionaalinen keskus joka ei tarvitse tietoisuutta. Lintu pystyy
olemaan vailla perustaa, ilmassa. Tama linnun olemisen kaksinaisuus tekee siitd oppaan ihmiselle, liikkuu
kahden maailman vililld. On olennaista, etta tata siirtymaa ‘avonaiseen’ ei kuvata: siirtyman sijaan taivaalle
piirtyy saro: kolmiulotteinen tila muuttuu kaksiulotteiseksi. Toisaalta saré on rikkoutumisen merkki, ja

rikkoutuva ihminen on ’avonaisen’ darella.

Rilken kuvastossa se taivas, jossa lintu lentda on sille ominaisinta ja aidointa tilaa, ja ihminen voi tavoittaa
vastaavaa sisdisend maailmanaan. Tama kdanne, jossa ihmisen keskeisin vapautumisen alue ndhdaan
sisdisyyteen kaantymisenad, kuulostaa tavanomaiselta. Rilke kayttda tasta paradoksaalista termia
Weltinnenraum - maailman sisatila. Se ei ole luonnon kohtuun jaamistd, mutta se ei ole mydskaan ihmisen
sisdistd avaruutta. Se on liiketta sisdisestd ulos, nakymattomasta nakyvaan - mutta siihen ei ihminen tunnu

pystyvan siksi ettd han on oppinut katsomaan vaarin:



Ja meilla katse, aina ja kaikkialla

kaikkea, ei koskaan avointa kohti!



