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Tapetud laps ja lapsetapmine parimuses sotsiokultuurilisel taustal

Aivar Jiirgenson

Sissejuhatus

Teemaga viis mind kokku uskumuste ring, mis seotud metshaldja/eksitajaga. Puudutasin tapetud
lapse motiivistikku pogusalt eksitajat kisitlevas iilevaates (vt Jiirgenson 1997), kuid siis méédras
lahenemisviisi kontekst: tapetud lapsest oli juttu peamiselt 1dhtudes tema kohati esinevast ja suhte-
liselt sekundaarsest eksitajafunktsioonist, mille taustaks on kontamineerumine metshaldja tradit-
siooniga. Siinkohal seame aga tapetud lapse teema otse fookusse.

Laiemalt vottes holmab surnud lapse teema rahvaparimuses kujutelmi, mis seotud surnultsiindinud,
imikuna voi véikelapsena surnud voi tapetud lastega. Kédesolevas késitluses on teised lapse surma
kajastumised vélja jaetud ja piirdutud lapse tapmise ehk hukkamise fenomeniga, kuid seegi annab
voimaluse edasiseks liigitamiseks, sest rddkida saab nii tapetud lapsest kui lapsetapjast. Eesti
parimuses esineb lapse tapjana valdavalt vallasema. On tekste, milles tegelastena figureerivad nii
tapetud lapsed kui nende emad, teistes on fookuses vaid {iks kahest tegelaskujust ja teine leiab vaid
mainimist vOi sedagi mitte. Kuna eesti padrimuses pole eriti levinud iseseisvad supranormaalse
olendina esineva lapsetapja muistendid, voimaldaks materjali folkloristlik késitlus keskenduda
peamiselt tapetud lapse tegelaskujule. Kdesolevas kirjatiikis olen aga {iritanud anda vaadeldavale
nédhtusele laiemat tausta, mille tdttu leidsin vajaliku olevat poodrata tdhelepanu nihtuse sotsiaalsetele
faktoritele ja iihtlasi vaadelda ainest puhtfolkloristlikust pisut erineva pilguga.

Etnoloog huvitub sotsiokultuurilistest kommunikatiivset kéitumist eeldavatest elamisvormidest.
Kuna iga inimeksistentsi vorm on iildjuhul kommunikatiivne tihiskond (ekstreemsituatsioonid kui
midagi erandlikku vOib vaatluse alt vélja jétta), voib véita, et kommunikatiivne kéditumine on
ithiskonna struktuuri alus. Kommunikatiivset kditumist juhtivad reeglid avaldavad moju kultuuri
igale komponendile ja vaimukultuur, sh usund pole selles mottes mingi erand. Kommunikatsiooni-
ithiskonna erinevate ilmingute, tema normide ja nende sanktsioonide uurimisel 10ikuvad tihedalt
etnoloogi ja folkloristi tegevusviljad.

Etnograafilisest ja kirjanduslikust taustast

Etnograafilised andmed pakuvad suure valiku néiteid, kuidas traditsionaalsed kultuurid on regu-
leerinud perekonna suurust. Lastesse suhtumise diapasoon kahe pooluse - vidikelapse eest hoolit-
semise ja surma aktiivse esilekutsumise - vahel on lai, s.t tuntakse mitmeid vahepealseid astmeid.
Eeskujulik loote arengu eest hoolitsemine eeldab raseda head toitmist, tema tookoormuse
vihendamist (Mac Cormack 1982: 8; Harris 1989: 113). Sellele vastupidist kditumist - raseda
nédljutamist, raske t66ga koormamist - vOiks nimetada kaudseks abordiks. Otseste abordi mee-
toditena tuntakse mitmeid fiiiisilisi ja keemilisi mdjutusi. Toetudes uurimusele, mis hdlmas 350
eelindustriaalset iihiskonda, véitis George Devereux, et otsene abort oli "absoluutselt universaalne
fenomen" (Devereux 1967: 98, tsit. Harris 1989: 113).

Laialt levinud oli ka imikute ja véikelaste tapmine nii otseste kui kaudsete meetoditega (Harris
1989: 114).

Laste tapmine pole omane iiksnes traditsionaalsetele kultuuridele. Erinevatest aegadest ja erineva-
test kultuuridest on teateid, kuidas ebasoovitud lastest on piilitud vabaneda. On siis tegemist {ihis-
konnas aktsepteeritud ndhtusega, mis toimub legaalselt ja millele ei jirgne karistust, voi teoga, mille
paneb kogukonnapoolseid sanktsioone kartes salaja toime iiksikisik, mingites vormides leiab ndhtus
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retrospektiivsetes allikates ikkagi kajastamist. Varasema aja suulisele traditsioonile lisanduvad
ajaloolisel ajal kirjalikud allikad, mille hulgas néiteks kohtuprotokollid on iiheks informa-
tiivsemaks. Kéesolevas artiklis keskendume siiski peamiselt rahvaluulelisele materjalile.

Laste tapmise teema kajastub arhetiiiipse kujundi voi siimbolina maailma rahvaste vaimse parandi
erinevates zhanrides. Lastetapmine voi selle oht on miitoloogias tdhenduslik, kuuludes sageli eksis-
tentsi piirtdhisena kangelase tiilibi lahutamatute elementide hulka. Lastetapmise oht on justkui kan-
gelase initsiatsioon, proovikivi, mille kaheks vdimalikuks iiksteist vélistavaks lahendiks on kas
haihtumine olematusse voi kuulsusrikas tulevik. Lastetapmisest padsemises kdtkeb midagi saatus-
likku. See, et pddsemine pole kangelase enda teene, allutab ta saatusele ja teeb temast viimase
tooriista, voib teda samas ka Oigustada edaspidistes elu keerdkdikudes. Oidipuse dnne ja traagika
taga oli karjuse halastus, kui see Laiose késust iile astudes last kiskjatele ei jitnud, Zeus volgneb elu
emale, kes teda morvarliku isa eest varjas. Sellest, kellest oleks vdinud saada tuhmuv mélestus
roimast, saab nimi paljude pdlvkondade suus.

Tuntud miitoloogilistest lapsetapjatest tahaks nimetada hurride Kumarbit ja kreeka Kronost, kes
oma lapsi 0gisid. Motiivid on mdlema kuju puhul sarnased, ilmselt on tegemist sama pShimiitidi
teisenditega erinevates oludes (vt Puhvel 1996: 39). Indra puhul viitavad mdned vihjed lapsetapu
katsetele ja isatapule. Rigveeda 4.18.12: "Kes lesestas su ema? Kes tahtis sind tappa (emaihu)
peidikus voi (lootena) litkumas? Mis jumal oli sulle armuline, kui sa isa jalast haarates havitasid?"
(Puhvel 1996: 60).

Brutaalset lastetapmise tava tunti araabia iihiskonnas, kust selle kaotas alles Muhamed (Holma &
Barthold 1933: 32). Koraani 81. suurast loeme: "... Kui elavalt maetud tiitarlastelt kusitakse, miks
on nad surmatud." Voi 18. suura 33. salmis: "Ara tapa oma lapsi puuduse kartuses."

Mitmes seoses leiame laste tapmise ja sellega dhvardamise motiive Piiblist. Kronosega vorreldav on
kuningas Heroodes, julm despoot, kes hirmus vdimalike voistlejate ees oma poegi mdrvas. Kolm
oma poega laskis ta tappa veel enne surma. Moosese tahtsid tappa egiptlased. Jeesus pédses tema
havitamiseks korraldatud Petlemma lastetapust tdnu ilmutusele, mille sai Maarja mees Joosep. Juudi
esmasiindinute tapmist Egiptuses voi laste ohverdamist Moolokile mainitakse tdsiasjadena, kuid
ohvrid jddvad anoniilimseks. Teisiti on lugu Jefta tiitrega, kelle tapmise tdik sai laia kodlapinna ja
tegi ta rahva seas tuntud ning armastatud kangelannaks, kellest milestus pdlvest pdlve erinevates
zhanrides edasi kandus. Siindmus on andnud nime analoogidele maailma folklooris (nn Jefta
motiiv).

Uldjuhul on Piibli seisukoht laste tapmisse hukkamdistev, mille iihe seletusena vdiks vilja tuua
jumaliku valiku idee. Nii nditeks olid prohvetid Jeremija ja Ristija Johannes Jumala poolt valitud
oma missiooni tditma juba enne siindi.

Eesti suulises traditsioonis esineb laste tapmise teema mitmetes zhanrides: laulutiilibid "Tiitar
vette", "Tiitarde tapja", "Vaeslaps kédoks", viimasega haakuv muinasjututiilip kéo siinnist (AT 720),
mitmed muistenditiiiibid. Kui ballaadid ei manifesteeri ei lapsi ega lapsetapjaid iileloomulikul
(kummitaval) kujul ning narratiiv piirdub tapmise fakti konstateerimisega, siis muistendites kajas-
tub tapmise motiiv, lildsuse vastukaja ning lapse ja ta tapja edasine saatus selgemalt. See pohjendab
kdesoleva artikli rohuasetuse muistendilisele materjalile.

Kui vaadelda siindi ja surma siirderiitustena, kerkib selgelt fookusesse suhe indiviidi ja sotsiaalse
grupi vahel. Siirderiitused fikseerivad ja reguleerivad iilemineku iihest sotsiaalsest staatusest teise.
Kogukond kontrollib indiviidi seisundit kahe sotsiaalse identiteedi vahel. Siind nagu ka surm pole
iiksnes fiisioloogiline fakt, vaid ka sotsiaalne akt (Kitzinger 1982: 181, 182). Kontroll seisneb
vastavalt olukorrale kaitses voi destruktsioonis. Varasemates kultuurides otsustas kogukond laste

www.folklore.ce/tagused/nr8/lapsetap.htm Pages in printed version 28-57. 2/19


http://www.folklore.ee/tagused/nr8/lapsetap.htm

Maetagused 8 1998

ellujatmise voi tapmise/hiilgamise. Laste tapmise motiivid ja diguslik suhtumine sellesse variee-
ruvad kultuuriti. Lapse sobivuse middramisel lihiskonda kehtivad maailma erinevates kultuurides
erinevad kriteeriumid, millest olulisemad on sugu (kiitid-kalastajad eelistavad poeglapsi), defektid
(Kesk-Euroopas ei jéetud vigast last kiill maha, aga ei aktsepteeritud ka tdiedigusliku {ihiskonna-
litkkmena) ning sotsiaalne taust (vallaslapsi sageli ei aktsepteerita). Erinevad on tapmise pohjused:
majanduslikud (toidu nappus), religioossed (esmasiindinud, kaksikud, hambaga siindinud, vigased),
sotsiaalsed (ebaseaduslikud lapsed). Aafrikas on tapetud heleda ndoga siindinud lapsed, et nad ei
tooks kogukonnale onnetust (Encyclopaedia... 1971: 16). Ida-Aafrika lumbwadel on tava tappa
ebaseaduslikud ja vigased lapsed ja need, kes siinnivad hambaga. Teise Ida-Aafrika rahva,
akikuyude litkmed tapavad kaksikutest viimasena ilmaletulnu. Mones kultuuris on kaksikute siindi
peetud naise abielurikkumise tulemuseks ja margiks. Sellisel juhul kuulutatakse iiks laps legaalseks
ja jaetakse ellu, teine hiiljatakse. Louna-Aafrikas elavad hererod peavad kaksikute siindi heaks
margiks ja jitavad lapsed elama, hotentotid seevastu tapavad mdlemad kaksikud. Moningates
kultuurides, sh Austraalia aborigeenidel, hotentottidel ja Boliivia indiaanlastel, tapetakse laps, kui
ema sureb siinnitusel (Pentikdinen 1968: 66). Wotjabaluki hdimu liikmed Edela-Austraalias tapsid
sageli vastslindinu, et anda elujdudu vanemale lapsele (Mead 1947: 7). Mitmetes kultuurides
teostatakse selektsiooni soo alusel, kusjuures tavaliselt eelistatakse poeglapsi. Kirde-Hindustanis
elavad feregad hukkasid suure osa tiidrukutest kohe pérast siindi. Lapsed tapeti oma ema poolt
lammatamise v0i oopiumiga miirgitamise teel (Encyclopaedia... 1971: 16). Ebasoovitud lapsed
hukatakse vaatamata mone kogukonnaliikme vastuseisule, s.t kogukond otsustab lapse saatuse.

Uhiskonna normatiivjuriidiline kiiitumine méérab laste (iihiskonna uute liikmete) staatuse. See vdib
olla tihedalt seotud ka kultuuri vaimse sfddriga, nii selle mojutajana kui reaktsioonina. Paljudes kul-
tuurides ei kisitata last enne teatava siirderiituse toimetamist kogukonna liikkmena. Alles nime and-
mine, esimene juuste Idikamine, lapse kédtele votmine isa poolt vms iihiskonnas aktsepteeritud
rituaal annab lapsele kogukonna liikme ja inimese staatuse. Laps, kellega rituaale ei toimetata, ei
kuulu kunagi iihiskonda. Kui lapsele pole antud sotsiaalsust, on ta samas seisundis sellega, kes
sureb enne ithendamisriituste toimetamist (Pentikdinen 1968: 61).

"Kalevalas" esinev siizhee Marjattal siindinud pojast ja seda dhvardanud ohust kuulub samasse
kategooriasse. Kui kohalekutsutud poistest keegi end lapse isaks ei tunnistanud, tegi kohtunikuks
olnud Vidindmdinen karmi otsuse: laps tuleb heita sohu. Imekombel sai laps konevdime ja kuulutas,
et tema isa pole keegi muu kui kohtunik ise. Vdindmoinen oli muidugi nii masendatud, et otsustas
teise maailma purjetada, kuid meie jaoks on oluline loos ilmnev tavadiguslik tdoik. Vana
Skandinaavia kombe kohaselt pandi lapsele mone esivanema nimi. Kui isa oli tundmatu, ei saadud
lapsele ka nime anda ning ta tuli hukata. Laul on teisendina tuntud ka Eestis.

Staatuseta ehk nimetul lapsel pole hinge. Kiisimus on siin inkorporeeriva akti ja sellest tulenevalt
lapsetapmise normatiiv-juriidilises kaalus. On antropolooge, kelle meelest ei saa emiliselt sellise
lapse, s.t ithiskonna poolt aktsepteerimata lapse tapmist kdsitada mdrvana (Mead 1947: 7; Harris
1989: 115).

Liaénelikus kultuuris on iildtunnustatud initsiatsioonirituaalina, mille tulemusena laps siirdub inim-
ithiskonda, kehtinud ristimine. Samas on ristimist peetud tingimuseks, mis voimaldab hingele elu
teispoolsuses. Vana Testamendi virvikas lugu sellest, kuidas juudi kogukond Moosesega eesotsas ja
pilve- ning tulesamba juhtimisel 1dbi Punase mere ldks, omandab evangeelses keskkonnas uue
modtme. Taevariiki ei péddse, olemata siindinud veest ja vaimust (Jh 3:5) - selles on ndhtud
imperatiivset tingimust. Siimbolikeeles esindavad puhastav vesi ja pimedust peletav polev kiiiinal
hinge taassiindi uude ellu (vt ka O'Connor 1991: 17).
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Juriidiline hoiak lapse suhtes, kellega iihiskonda integreerimise riitust pole toimetatud, laieneb teis-
poolsusele: kui sureb laps, kes ei kuulu iihiskonda, ei ole tal iildkehtiva arusaama kohaselt voima-
lust liituda ka surnutega. Staatusele vastavad on ka matused: laps maetakse kiilast vilja. Naiteks
Celebe saarel Indoneesias surnult siindinu voi see, kes sureb 2-3 pdeva vanuselt, maetakse ilma
kirstuta siivendisse puu tiives ja pitseeritakse. Toimingu eesmirk on preventiivset laadi: takistada
kurja tegemist surnud lapse poolt. Sarnane on ka obiugrilaste traditsioon. Kardetakse, et laps, kelle
tema ema on matnud kivi voi puujuure alla, voib muutuda suuresilmseks ja suure suuga olendiks
nimega utpi. Et takistada sellise olendi viljatulekut, peidavad nad keha d0nsa puu juurte alla,
kaevates ta maasse kasetohust korvis ning asetades kivi kdhule v3i pea peale (Karjalainen 1921:
191-193; Karjalainen 1948: 736; Pentikdinen 1968: 61-62). Probleemi surnultsiindinu voi tapetud
lastega voib lahti mdtestada nii: neile pole antud sotsiaalset staatust selles ilmas, jarelikult ei saa nad
ka surnute iihiskonda integreeruda, jaddes alatiseks piirile. See annabki neile aktuaalsena kestva
tadhenduse usundis. Liminaalne positsioon voi seisund tdhendab elavate maailmale eelkdige seda, et
olend, keda see otseselt puudutab, s.t see, kes ei saa lahkuda teise maailma, sdilitab kontaktid
siinpoolsusega, paikade ja inimestega, kellega ta varemgi, elavana, kontakteerus. Niisiis ei lahku
selline surnu périselt, tuletades end meelde lileloomulike olukordade ja elamuste kaudu. Teda ei saa
unustada, mélestused, temaga seotud reaalid ja situatsioonid tuletavad end iiha uuesti meelde. Ja
teistpidi: teadmine tema olemasolust aktualiseerib varasemad sotsiaalsed ja emotsionaalsed
sidemed. Viimaste juriidiline, normatiivse kiitumisega seonduv kaal on kohati otsustav.

Vaenulikkust eeldatakse eriti sellelt, kelle suhtes on kéitutud iilekohtuselt. Vaime kogetakse empii-
riliselt, neid usutakse elavat ja tegutsevat inimese 1dhimas iimbruses. Nende teed vdivad inimeste
omadega ristuda ka siis, kui seda ei taheta, kui nendega kontakte ei otsita, s.t kui ei toimetata
vaimudele suunatud riitusi.

Haldjaelamusi voib iildjuhul liigitada kaheks. Esiteks enamasti ootamatud, soovimatud kohtumised
tileloomuliku olendi vdi olenditega, kusjuures elamuses domineerivad emotsionaalsed faktorid,
tekivad tugevad afektid ebakindluse, hirmu jne ndol. Teiselaadsed on haldjariitused, milles otsitakse
kontakti iileloomulikuga. Riituste puhul iillatusmoment puudub, domineerivad austus, lootus, ootus,
usaldus. Riitused kulmineeruvad harva vaimuilmutustega, tavaliselt jdédb haldjas ndhtamatuks.
Haldjailmutuste kaks eri liiki vdivad teatud juhtudel seguneda: inimene nieb haldjat, ehmub ja
teostab rituaali - néiteks 166b risti ette (Honko 1962: 89, 111).

Siinkohal késitletav tapetud lapse teema kétkeb endas sageli haldjaelamuste kaht eri liiki korraga.
Kasuaalsele kohtumisele, vahel ehmatavale kontaktile surnud lapsega mitmes muistenditiiiibis
jérgnev rituaali teostamine - luude imbermatmine vms - toimub normi manifestatsioonina. Reeglite
rikkumisest tingitud héireseisund, hdlbimus rollikditumisest, parandatakse normidesse naasmisega.

Pdhjala surnud lapse traditsioon on valdavalt tapetud lapse traditsioon ning mdneski mdttes krimi-
naalne: surnud laps tuleb kétte maksma, paljastama tapjat. Lidnepoolses Pohjalas taotlevad surnud
lapsed ristimist, idapoolses matmist piihitsetud mulda (Pentikdinen 1968). Mdlemad motiivid on
eesti parimuses esindatud. Kui vorrelda eesti traditsiooni Pohjala ja mdne teise Euroopa vastava
traditsiooniga - nditeks on iiri materjalile tuginev pdhjalik uurimus Anne O'Connorilt -, siis vdib
eesti ainest Pohjala traditsiooni kuuluvaks voi sellele 1dhedaseks lugeda.

Tapetud lapse kujutelm Eestis

Lihemalt on kiesolevas artiklis vaatluse all kaks muistenditiilipi: "Hukatud laps nutab" ja teine,
mida voiks pealkirjastada "Vanem vend hukatud lapsena", kuivord need kajastavad ndhtuse sot-
siaalset tausta koige selgemini. Kuna kidesoleva artikli iilesanne on eelkdige késitleda néhtuse
ithiskondlikke retseptsioone, pole siinkohal seatud eesmérgiks kogu lapsetapmise tiiiibistiku
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analiiis. Néhtuse terviklikuma tausta huvides pole teised lapse tapmist kajastavad tiilibid vaatluse
alt siiski périselt vdlja jidetud. Nii nditeks muistenditiiiip lapsetappu kavandavast tiidrukust, kes
viimasel hetkel oma plaanist loobub, ei kuulu otseselt tapetud lapse motiivistikku, kiill aga kajastab
ithiskonna hoiakut vallasemade ja -laste suhtes, seetottu ei saa temast vaikides modda minna.

"Hukatud laps nutab"

Mingi eriskummalise, iileloomuliku ilmingu v3i mérgi peale laste luude leidmisest, s.t lapse tapmise
avastamisest on hulgaliselt teateid mitmetes variatsioonides. ERA rahvauskumuste kartoteek
sisaldab maérksona all "Hukatud laps nutab" hulgaliselt teateid selle kohta, kuidas nutu kuuljad
otsides héile asukohta, leiavad lapse laiba. Tapetud lapse matmiskohana nimetatakse tavaliselt
monda paika elupaiga ldhedal, kuhu tapetud laps on peidetud: kiviaia sisse, ahju, poranda alla, kivi
alla, rddsta alla, aida trepi alla, aidanurga alla, SGunapuu, kirsi vms aiapuu juurte alla, rehte, kraavi
jne. Uhe levinuma lokalisatsioonina esineb: rehe taga nogeste sees. Mitme teate kohaselt on tapetud
laps maetud pollule ja metsa, iihes nditeks pdllule tamme alla (Narva).

Materjal on struktuurilt siiski suhteliselt homogeenne ja pisut skemaatilinegi, vahel nimetatakse
luude/laiba leidmise jérel nende matmist piihitsetud mulda, mille jirel kummitamine on lakanud,
sageli lopevad aga lood vaid leidmise fakti sedastamisega. Kuritegu on valdavalt anoniilimne,
kuriteo iseloom jddb enamasti tdpsustamata. Sisult liituvad sama tiiiibiga lood, mille skeem on
sarnane, kuid milles lapse laiba voi luude leidmisele ei juhata mitte nutu kuulmine, vaid mingi muu
mirk. Uleloomulikuga kommunikeerumise karakteristika, teated mirkide kohta, mille peale luid
otsima asutakse, on mitmekesine. Sageli on tegemist visuaalsete mirkidega. Uhes teates on juttu
valgest linnust, keda ndhti 66sel miiiiri sisse lendamas. Pdeval miiiir avati ja leiti lapse luud (H II
57, 92/3 (3) < Kose - T. Viedemann (1897)). Ilmselt on tegemist saksamdjulise laenuga elava
inimese sissemiilirimise loost. Visuaalsete kuritegu reetvate mairkidena esinevad veel vilkuvad
tulukesed (H II 57, 389/90 (9) < Tallinn - A. Ploompuu (1896)), kaks sinist saksa (E 9213 <
Tostamaa - J. Jagusmidt (1894)), ihualasti noor naisterahvas (E 63203/4 (10) < Jamaja - A.
Kuldsaar (1928)), koer (ERA 1I 13, 20/1 (12) < Simuna - R. Viidebaum (1929)). Kui mdnd
nimetatud figuuridest voib pidada hingekontseptsiooni kandjaks, siis paljudel juhtudel on see kiisi-
tav - luud ja neid avalikustav mirk assotsieeruvad mingil muul viisil. Tegemist on peamiselt
individuaalsete ja isoleeritud kujutelmadega tapetud lapse traditsioonis.

Uleloomulik ja mdistetamatu leiab seletuse traditsioonis, individuaalset supranormaalset elamust
kontrollib kollektiiv, korrigeerides ja tlipologiseerides iiksikisiku poolt ldbielatu. Vormist ldhtudes
jagunevad muistenditliiibi "Hukatud laps nutab" tekstid kaheks, ajaviitelisteks ja hoiatus- voi
didaktilisteks muistenditeks. Esimese iilesehituses on esikohal kummalise, ebatavalise siindmuse
kirjeldus, millele jargneb seletus, teise puhul on jérjekord vastupidine: tekst algab normi rikkumise
fakti sedastamisega, millele jdrgneb seose andmine iileloomulikuga voi karistuse kirjeldus.
Muistenditiitibi "Hukatud laps nutab" ajaviitelise variandi puhul ei saa igas seoses lapse nutu kuul-
misest rdadkida kui millestki detektorilaadsest, mille abil luid leida voib. Nimetatud muistenditiiiibi
variantides ei jargne lapse nutu kuulmisele vms lapse luude leidmise kirjeldus sajaprotsendilise
jarjekindlusega, vahel jareldatakse peidetud luude olemasolu a priori nutu kuulmisest a /a: kiillap
annab nutt mérku peidetud luudest. Memoraadi kristalliseerumisel muistendiks omandab
iiksikjuhtum tiilibi tunnused ja isegi juhul, kui tiiiibi elemendid konkreetses variandis tédielikult ei
kajastu, annab loo iilesehitus tunnistust konkreetsest skeemist.

Teine osa nimetatud temaatikat kandvatest tekstidest on liigendatud vastupidises jérjekorras, nn
hoiatusmuistendi skeemi jargi: kodigepealt esitatakse info lapse tapmisest (kas kellegi poolt voi
umbisikuliselt) ja seejdrel lisatakse seos ilileloomulikuga: selles paigas kummitab, on kuulda lapse
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nuttu vms Memoraadi ja muistendi puhul peab arvestama sellega, et iga jairgmise traditsioonikandja
esituses voib ta saada uue kompositsiooni, elemendid vdivad iimber paikneda ju suhteliselt vabalt,
kui edastatav mdte sellest esitaja meelest ei muutu. Kohati ilmneb taoline iimberpdoratus ka
jargnevalt vaadeldava tiilibi puhul.

Muistenditiiiip '"Vanem vend hukatud lapsena"

Eesti traditsioonis tuntud vanema venna muistenditiiiibis esinevatest motiividest on siinkohal
olulisim kuriteo, lapse salaja tapmise ilmsikstuleku motiiv, sealt edasi aga siiii ja karistuse teema.
Lugu ise on selline: mees kiib (voi sdidab hobuveokiga) liksinda teed ja iihtékki astub talle juurde
(voi istub reele/vankrile) vooras, kes tutvustab end mehe vennana. Kui mees {iillatunult vastab, et tal
venda polegi, avaldab vdoras saladuse: mehe emal siindis neiupdlves poeg, kelle ta salaja tappis ja
maha mattis. Niiiid ei saavat ta enne rahu, kui ta piihitsetud mulda iimber maetakse. Enamasti - ja
see on siinkohal oluline - ihendatakse motiiv karistuse ja kittemaksu teemaga: iimbermatjaks peab
olema lapse ema, kes parast seda, kui peidetud lapse luud on timber maetud, sureb.

Tasub tdhele panna, et tapetud vastsiindinu esineb muistendis peamiselt noormehena. Usuti, et
liminaalses sfaidris toimib aeg samamoodi nagu siinpoolsuseski. Mitmes tekstis ilmneb, et mdrvast
moddunud aeg on vastavuses iileloomuliku olendi eaga: iiks variant rddgib 21-aastasest noormehest
ning nendib, et laps tapetigi 21 aastat tagasi (ERA II 159, 615/6(209) < L-Nigula - E. Ennist
(1937)), teises radgitakse umbes kahekiimneaastasest olendist, kes kontakteerub oma 16-18-aastase
noorema vennaga (ERA II 109, 23/4(6) < Ludza - P. Voolaine (1931)). Sirgumine teispoolsuses on
ilmne ka enamikus variantides, milles radgitakse véikesest poisist voi tiidrukust, kuigi vanus jaib
konkretiseerimata. Anne O'Connor tdheldab sarnast motiivi iiri muistendites ristimata surnud
lapsest. Need esinevad viikeste lastena, kes nédivad olevat kasvanud suuremaks kui vastsiindinu.
Usk, et surnud lapsed jatkavad kasvamist teispoolsuses, on leidnud kajastamist tavas eemaldada
surnud lapse kirstul otsalaud, holbustamaks tema edasist kasvamist (O'Connor 1991: 66, 117).

Eesti parimuses esineva vanema venna tiilibi elementides on varieerumisi, kuid alati on tapetud laps
temaga kohtujaga sugulusvahekorras: paaris tekstis pole surnud lapseks mitte vanem vend, vaid
oepoeg (H 1 2, 203 (1) < Pdltsamaa - J. Raavel (1889); S 61352/6 (9) < Setu, Mie v. - N. Sormus
(1933)), noorem vend (H II 39, 1001/3 (957) < Koeru (1892)), iihes loos kaks tapetud venda
korraga (H III 25, 714/5 < Suure-Jaani - T. Kuresson (1896)), isa kohtav poeg (kusjuures isa
morvast ei tea) (E 15353/5 < Narva - J. Karukehv (1895)).

Eriti tugev ndib olevat varieeruvus moningates elementides Setumaal. Vanema venna asemel esineb
tileloomuliku olendina tihti depoeg, aga sage on nimetatud lugudes ka seos kuradiga. Lokaal-
traditsiooni olemasolust Setus koneleb ilmselt ka teade, milles lapse tapnud emale saadetakse
korraldus: ta kiipsetagu leib ja pangu sinna, kuhu ta lapse mattis. Ka siin jirgneb rituaali
teostamisele ema karistamine: emal hakkas seepeale suust nonast vatto ajama (ERA 11 163, 153/4
(13a) < Setu, Vilo V. - N. Ress (1937)).

Kokkupuutes iileloomulikuga, sh haldjaeclamuse puhul - tavaliselt on tegu liihiajalise episoodiga -
mdjutavad inimese taju sageli emotsionaalsed faktorid, mis on osalt tingitud olukorra erakordsusest
ja ootamatusest. On siiski kiisitav, kas igas seoses seletab olukorra ootamatus isedraliku tunde.
Vahel tajutakse, et teel vastutulev inimene pole Oige, ei kuulu tavaliste inimeste hulka, kuigi
visuaalsed andmed seda tunnet ei pohjenda. Vahel registreeritakse ajanihe, nditeks avastatakse
parast kontakti iileloomuliku olendiga, et mé6dunud on tunduvalt pikem ajaldik, kui esialgu paistis.
Supranormaalsele kogemusele viitab tdhelepanek mitmetes vanema venna muistenditiiiibi varian-
tides, milles siis, kui tapetud laps hobuveokile istub, muutub selle kiirus, tavaliselt aeglasemaks,
(pohjendatakse sellega, et hobusel on raske vedada), mones tekstis ka kiiremaks.
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Piiriloleku fenomenist surnud lapse traditsiooni puhul

Oluline moiste, mis esineb nii katoliku kiriku dpetuses kui paljude rahvaste usundis, on liminaalsus.
Kiriklik seisukoht surnud lapse suhtes on aegade jooksul olnud erinev, muutudes ja arenedes
kirikuisade ja teoloogide dpetuste mdjul. Pelagiuse meelest voisid ristimata surnud imikud siseneda
"igavesse ellu", kuid mitte "Jumalariiki". Selle seisukoha vaidlustas Augustinus. Toetudes ristimise
vajalikkusele, mida néib postuleerivat Jh 3: 4, paigutas ta selliste laste asukoha porgusse, milles ta
ndgi ainsat alternatiivi. Leebema seisukoha jirgi, mida toetasid Kreeka kirikuisad neljandal sajandil,
isedranis Gregorios Nysses, ldhevad ristimata laste hinged vahepealsesse maailma. Mdtet arendasid
edasi 12. sajandil skolastikud. Palju on vaieldud selle iile, kes kasutas esimesena mdistet Limbus
Puerorum voi Limbo (omistatud on seda Albert Suurele (1280) ja Peter Lombardi kommentaatorile
(1322)), igal juhul tuleneb viljend ladinakeelsest sonast /imbus (piir, dar, serv). Aquino Thomas
laks kaugemale ja formuleeris oma teostes seisukoha, milles tema kontseptsioon looduslikust ja
mittepersonaalsest périspatust vastandub selgelt dpetusele, mille kohaselt ristimata imikud peavad
kannatama the pain of sense, vaid nad on pigem méairatud elanikeks teise, vahepealsesse maailma,
kus nad kannatavad kaotusepiina (the pain of lors). Thomase seisukohast sai katoliku kiriku Opetuse
doktriin. See leiab kasutamist ka tolleaegses kirjanduses. Nii nditeks on Dante "Jumalikus
komoodias" Limbo postuleeritud kui pime ja rodmutu paik. Sellisena levis keskaegses Euroopas
ettekujutus Limbost, kuid périselt ei torjutud vélja ka varasemat Augustinuse koolkonna teooriat
(O'Connor 1991: 18-19). Edasised sajandid tdid kaasa uusi vaidlusi, mis paisusid vahel tosisteks
lahkhelideks kiriklikes ringkondades. Uhtse kiriku lagunemine reformatsiooni tulemusena higustas
pilti veelgi. Mil mééral mdjutasid rahvausundi kujutelmi teoloogilised elitaarsed madttearendused,
on vaieldav. Seisukohtade variaablus, mis iseloomustab dpetlaste kujundatud klerikaalset 1dhene-
misviisi antud kiisimuses, omab teatavaid iihisjooni rahvalike kujutelmadega. Meie kdsutuses olevas
muistendilises materjalis peegeldub samuti teatav vaadete pluralism.

Ettekujutus liminaalsetest surnutest on andnud alust erinevate kujutelmade tekkele. Kohati usuti, et
tapetud lapsed seni kodus kéivad, kui neile jumalast antud elupdevad maa pddl otsa saavad, voi
moni nad lunastab (ERA 11 7, 676 (2) < T-Maarja - E. Treu (1928)). Kohati vastab ettekujutus
liminaalsusest klassikalisele katoliiklikule dpetusele: iihes vanema venna muistenditiiiibi variandis
radgitakse tapetud lapsest: "Ei taheta teda ega teisi temasuguseid taeva ega porgu (E 12336/8 (3) <
Ambla - Ehrmann (1894)). Rehes tantsivate neidude loos radgib ndelaga tabatud neiu:

Mina ja need teised minu seltsilased oleme need lapsed, kes
emadest salaja on dra poodud nii, et teised seda ei teadnud. Et me
ohku. Ohus oleme me iimber hulkunud Jja suureks kasvanud, ilma et
meid keegi oleks sootnud, ehk jootnud. Nii kauaks ka meie hulgu
peale jddame, kuni viimsel pddval meie emade peale kohut

moistetakse ja siis me alles vangist lahti pddseme.
(H 11 54, 702/4 (15) < Poltsamaa - M. Luu (1893)).

Igatahes pole polaarne pdrgu-taevas-jaotus surnud lapse teema puhul eriti levinud. Olen leidnud
vaid paar teadet, milles véidetakse, et tapetud lapse hinge parib kurat (E, StK 34 (32) < Kursi - P.
Berg (1926); ERA 11 7, 476 (13) < Aksi - E. Treu (1928)). Uhes setu tekstis teatab surnud laps
vennale oma lugu jutustades: "...kon' i so'oni aoni olli vanahalva kieh (ERA 11 117, 58/9 (3) < Setu,
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Vilo v. - J. Orusaar (1935)), kuna aga tekstist ndhtub, et moeldud pole igavikulist pdrgut, kajastab
seegi teade ilmselt ajutist liminaalset olukorda, milles tapetud lapsel tuleb staatuse puudumise tottu
viibida.

Liminaalsus, mis usutavasti seostub teadvuses lOpetamatusega, kétkeb endas potentsiaali, mis
tingibki rituaali teostamise: inimeste siiiil kahe maailma vahel hulkuva hinge saatus pole 15plikult
fikseerunud, tema paddstmine inimeste rituaalse, norme manifesteeriva kditumisega on voimalik ja
vajalik. Uhtaegu omandab hoiatus - kui rikud norme, siis saad karistada - rituaalse kditumise libi
tugeva kinnituse, mis tugevdab normi véadrtust iihiskonnas. Niisiis esineb surnud laps, normi
supranormaalne kinnitus, normi sanktsioonina.

Euroopa traditsioonis on keskseks pohjuseks, miks surnud lapse eksistents jétkub teises ilmas
liminaalses sfddris, ristimise puudumine (O'Connor 1991: 98). Eesti materjal ei nii selle poolest
erinevat, mida kinnitab tdsiasi, et tapetud lapse vabastamiseks needusest on uskumuste kohaselt
tildjuhul vajalik kristlik piihitsus: imbermatmine, palve, ptihitsetud pinnas (ristitud muld), luude
ristimine, neile nime andmine ja surnuaeda matmine.

Karistusest ja piihitsusest

Eshatoloogilised teemad hdolmavad niisiis liminaalsete hingede saatust, milles oluline karistuse mo-
tiiv. Vanema venna loos kaasneb vendade kohtumisega tavaliselt ema kui siiiidlase avalikustamine
ja surm, s.t kdttemaksu motiiv on tugev. Tavaliselt jirgneb tapja (tavaliselt ema) surm iimber-
matmise rituaalile. Tiiibi piires kohtame siiski variatsioone. Selles mottes on huvitav jargmine
lugu: Noormees vottis naiseks teise mehe last ootava tiidruku. Tiidruk tappis salaja lapse dra. Kord,
kui mees metsas kiindis, négi ta poisikest, kes litles: "Ma oota hinddle asemiku.” Noormees ldks
koju ja leidis naise pooduna (H II 51, 791 (2) < Oudova - J. Tamm (1894)). Uhes teates teostas
iimbermatmise vend, aga ema toas ikkagi suri (H III 25, 714/5 < Suure-Jaani - T. Kuresson (1896)).
Uhes variandis liheb tapetud laps ise (esineb suurt kasvu mehena) koju ema tapma (H 111 25, 716/7
< Suure-Jaani - T. Kuresson (1896)), teises sureb orvud tapnud kiilamutt parast seda, kui talle on
ilmunud laste ema vaim (ERA 11 110, 256 (10) < Kuusalu - I. Piibeman (1935)).

On paar teadet, milles ainutiksi kuriteo avalikustamine toob kaasa ema surma (E 3318/21 < Paistu -
J. Leppik; E 42111/2 (19) < Rduge - O. Leegen (1901)). Materiaalse kontakti loomine ema ja
surnud lapse vahel mojub emale hukutavalt: ema sureb voi minestab, kui nideb surnud lapse poolt
antud rétikut (see, millega ta lapse kdgistas) (E 15353/5 < Narva - J. Karukehv (1895); ERA 1I 61,
344/5 (5) < Lutsi - P. Voolaine (1933)), iihes teates saadab tapetud laps emale viina ja kui see joob,
siis sureb (E, StK 34 (32) < Kursi - P. Berg (1926)). Tavaliselt sureb ema pirast lapse
iimbermatmist. On hammastav, millise jarjekindlusega esineb vaadeldava tiiiibi puhul kuriteo eest
kattemaksmise motiiv, samal ajal kui muud motiivid, sh tegelaskujude sekundaarsed funktsioonid,
varieeruvad iisna tugevalt.

Kattemaksu ja ptihitsuse rituaali puhul on tegemist kahe, esmapilgul erinevat iseloomu omava
motiiviga. Kittemaksus vOib ndha seost tavadigusliku silm-silma-vastu-printsiibiga, kajastades
asendava ohvri tingimust: laps ei vabane enne, kui siitidlane on tema kohale asunud.*1 (Sakraalses)
ptihitsuses kui siirderiituses avaldub ettekujutus piirilolekust: iimbermatmise, ristimise, nimepaneku
pohjuseks on vajadus anda Limbus Puerorumile inimese staatus (nt: ERA I 62, 151/2(28) < L-
Nigula - R. Poldméde (1933)). Kui ndustuda, et ka asendus (antud juhul valdavalt karistuse kujul)
viitab piirilolekule, ajutisusele, siis ilmneb, et mdlemad késitletavad motiivid 1dhtuvad tegelikult
samast eeldusest, piirilolekust ja staatuse muutmise ndoudest.
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Néhtub, et lapse staatuse muutmiseks on vajalik ema surm - seda vdiks nimetada staatuste osaliseks
vahetuseks. Tdielik staatuste vahetus ilmneb aga tekstides, milles parast rituaali teostamist (ERA II
109, 23/4 (6) < Ludza - P. Voolaine (1931); ERA II 117, 58/9 (3) < Setu, Vilo v. - J. Orusaar
(1935)) eeldatakse lapse elludrkamist, vrd muinasjututiitip AT 720, milles poeg muutub linnust taas
poisiks, kui on ema surma pohjustanud.

Kristliku ptihitsuse taga voib kohati aimata mingit (vOib-olla) vanemat rituaali, millel usuti olevat
puhastav ja piihitsuslik mdju. Uhes variandis annab tapetud laps emale venna kaudu korraldused:
ema peab kolm korda leivalabidaga kontide pealt aida nurga alt mulda tGstma, siis saab laps rahu.
Ema tostiski ja kolmandal korral kukkus surnult maha (H II 39, 1001/3 (957) < Koeru (1892)).
Kiillap seostub sellega mingil viisil eeltoodud teade Setust (leiva panekust tapetud lapse hauale).

Matjaks on kirjeldatud lugudes peamiselt lapse ema, vahel ka see, kellega surnud laps kontakteerus,
s.t peamiselt vend, liksikteates esineb matjana dpetaja (E 39149/50 < Tallinn - J. Keller (1899)), mis
ehk kdige selgemini viljendab kristliku matuse vajalikkust.

Tapetud lapse traditsioonis esineb tekste, milles on toimunud iileminek kummitusest paiga
kohahaldjaks, kusjuures ei selgu tipselt seos ilmuva iileloomuliku olendi (haldja) ja surnud lapse
vahel (H I 378/9 (4) < Risti - J. Holts (1889)), selged pole haldja funktsioonid. Samas on tekste,
milles surnud lapse muutumine haldjaks (peamiselt metshaldjaks) on funktsionaalset laadi, surnud
laps on omandanud metshaldja kditumismallid ja iseloomu. Néiteks ajab ta tee peale magama jaanu
tiles vOi eksitab metsas ringikolajat. Kiisitava algupdraga on jargmine lugu, milles surnud laps
(tekstist ei ilmne, et tapetud) muutub metsas poolinimeseks-poolhundiks, teistele huntidele
karjaseks (H 11 28, 226/7 (5) < Aksi - K. Blaubrik (1889)).

Tuleb rohutada, et tapetud lapse teema puhul on peamiseks - vihemalt eesti traditsioonis - staatuse
muutmise ja sellega sageli seonduva kéttemaksu motiiv, koik teised motiivid (eksitamine, ristteele
magama jddmine, umbluu jne) on vaadeldavad sekundaarset laadi funktsionaalsete
adaptatsioonidena, mis pole traditsioonile elulise tdhtsusega.

Staatuse muutmise raamistik ilmneb ka muistenditiilibis, milles tapetud laste hinged kiivad
(harilikult) rehes tantsimas, tavaliselt ilusate tiitarlastena. Neid tuleb ndelaga, millel Slekdrs taga,
visata vOi heita neile rist kaela, mille jérel tantsija seisma jdéb ja oma loo &dra rddgib, s.t paljastab
vana saladusse jainud kuritoo. Opetaja dnnistab last, misjirel kummitus kaob (H I 2, 207/8 (5) <
Pdltsamaa - J. Raavel (1889); H II 54, 702/4 (15) < Pdltsamaa - M. Luu (1893)). Ndeme, et surnud
lapse motiveeritus ei ilmne siin nii selgelt kui eelmise, vanema venna tiiiibi puhul: varreldes sellega
esineb kummitus siin passiivsemana. Vaimupoolne staatuse muutmise soov jddb sonades lahti
seletamata. Arvestada ei saa ka liksikteatega Kursist (selles kutsub rehes ilmuv surnud laps esile
ema surma (E, StK 34 (32) < Kursi - P. Berg (1926)), sest sisuline kontaminatsioon vanema venna
tiitibiga on ilmne.

On tdheldatav kahe motivatsiooni kausaalne jargnevus, mis kéivitab toimingute ahela: surnud laps
ootab kuriteo avalikustamist ja hakkab sel pdhjusel kummitama, millele jargnebki inimeste
tegutsemine sooviga kummitusest vabaneda. Sama mehhanism ilmneb ka muistenditiiiibis "Hukatud
laps nutab". Iseloomulikud on nimetatud motiivid paaris redaktsioonis, milles tiidruk tapab lapse ja
peidab laiba lakka linade alla. See hakkab kummitama. Kummitus kaob, kui tiidruk (politseile) iiles
antakse ja vangi pannakse (ERA II 125, 47/8 (18) < Johvi - M. Tarum (1936); ERA 1I 125, 512
(244) < Vaivara - L. Kraavik (1936)). Kéttemaksu motiiv on ilmne.
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Lapsetapmine patriarhaalse ithiskonnakorralduse peeglis

Eelnevatest ndidetest ilmneb ema oluline roll tapetud last késitlevates muistenditiiiipides, kusjuures
ema esineb lapse tapjana. Vahel rohutatakse, et surnud laps hakkab just ema kummitama (ERA 11
125, 514 (253) < Vaivara - L. Kraavik (1936)). Domineerivalt radgitakse ema karistamisest: surnud
laps kummitab ema, pdhjustab ema surma, mdnes variandis arreteerimise vms.

Tekib seega kiisimus, milline on rahvapédrimuses lapsetapja edasine saatus loomulikul/iileloo-
mulikul skaalal. Muistendeid, milles lapsetapja manifesteeruks iileloomulikul kujul, pole palju ning
olemasolevad liituvad peamiselt muude levinud kummituslugude motiividega. Niib, et valdavalt
10peb eesti traditsioonis huvi ema isiku vastu tema surmaga, kohati ka sedastamisega, et ta lapse
asemel matmispaiga kohahaldjaks saab (nt S 61352/6 (9) < Setu, Mide v. - N. Sormus (1933)).
Mones tekstis lisatakse, et kurat ta hinge pidrib, aga see on ka kdik. Kummitava lapsetapja
muistendite rohkusega eesti folkloor kiidelda ei saa. Kummitav ema, kes soovib oma tapetud lapse
timbermatmist surnuaiale, esineb iihes variandis valge kummitava naisterahvana (E, StK 24, 153 (7)
< Piihalepa - A. V. Korv (1924), teises pisikese noore tiidrukuna (ERA 1I 8, 425/32 < Kérla - M.
Tooms (1928)). Leidub iiks muistenditiiiip, milles noorele kirikudpetajale ilmub endise kiriku-
Opetaja vaim koos oma tapetud laste vaimudega. Kui ahju suu alt leitud laste luud kiriklikult maha
maetakse, kummitus kaob (H II 53, 679/80 (25) < Simuna - V. Rosenstrauch (1896)). Kui vdoime
pidada seda lugu iileloomuliku lapsetapja looks, siis on ta erandlik sellegi tottu, et tegemist on isa,
mitte emaga. Uhes tekstis on lapsetapjatest emade perspektiiv siiski visandatud: Nii kauaks ka meie
hulgu peale jddme, kuni viimsel pddval meie emade peale kohut moistetakse ja siis me alles vangist
lahti pddseme (H 11 54, 702/4 (15) < Pdltsamaa - M. Luu (1893)).

Jargnevas mitmes teisendis esineva muistenditiilibi puhul v3iks oletada teatavat seost iileloomuliku
lapsetapjaga, kuid assotsiatsioonid on siin ilmselt siiski petlikud, s.t kummitav noor naine on ikkagi
surnud laps ise:

Uhes iiksikus saunas, kus kedagi ei elanud, on mitu 66d jérjestiku
tulukest vilkuma ndhtud. Keegi pole julgenud sisse minna lugu
ldhemalt jdrele vaatama, ja nonda viltanud viirastus kaunis kaua.
Viimaks ommeti on iiks mees julgust votnud sisse minna. Ta
pannud eneselle mdrja koti péihe ja ldinud sauna. Uks poolalasti
naesterahvas tulnud talle vasta ja 66lnud: "See on viga hea, et sa
tulid mind mo vaevast peastma: iga neljasaja aasta taka on mul
luba néhtavale tulla: poleks sa niitid tulnud, siis oleksin ma jdlle
pidanud nii kaua vaeviema."

Ndidanud ise kiitindlaga tuld, ja kdskinud meest iihte porandakivi
tilesse tosta, mida se ka teinud. Aga nonda pea, kui kivi alt
stindinud lapse luukere paistnud, kadunud naesterahvas nagu tina
tuhka poranda sisse dra. Teine pdev votnud mees kondid, ja
matnud ristitud maa sisse maha ja sestsaadik pole keegi enam seal
midagi ndinud.

(H1I57,389/90 (9) < Tallinn - A. Ploompuu (1896)).

Kindlasti ilmneb identsus kummitava noore alasti naisterahva ja tapetud lapse vahel variandis, mille
leiab numbri alt E 63203/4 (10) < Jamaja - A. Kuldsaar (1928). Niisiis, kuigi lapsetapjast ema on
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muistenditekstides sageli oluline figuur, pole tema esinemine iileloomuliku uskumusobjektina
levinud.

On iseloomulik, et valdavalt siiiidistatakse laste surmamises emasid, mitte aga isasid vOi teisi
sugulasi. Eks kajastu see selgelt ja ithemdtteliselt ka vaadeldud eesti parimuses. Paljudel rahvastel
on uskumus, et emad, kes on oma lapse tapnud, ja morvarid heidetakse paradiisist (vOi iilailmast)
vilja. Sotsiaal-juriidilises plaanis peituvad selle taga meeste maailma mingureeglid. Patriarhaalses
tihiskonnas otsustab mees, et liks v0i teine laps ei sobi iihiskonda. Meenutame vastava tava kajastust
"Kalevala" loos Védindmoise ja Marjattaga. Kui selgub, et siitidlane on Vdindmdinen ise, randab ta
dra. Kiillap ei tasu lahkumist tdlgendada endapagendamisena, pigem on pohjuseks isiklik
solvumine. Meeste tehtud seaduste vastu eksimise puhul leitakse siiiidlane sageli vastassugupoole
esindajate seast, hea néide esineb ka Vanas Testamendis. Kui Juuda kuulis, et ta minia Taamar oli
hooratost kdima peale saanud, oli ta reaktsioon iihene: "Tooge ta vélja, et ta pdletataks!" (1Ms 38:
24). Vastuvaidlematud tdendid aga viitasid sellele, et mees, kellest Taamar kdima peale sai, oli
Juuda ise. Auvédrne patriarh teatas seepeale suuremeelselt: "Tema on digem mind!" (1Ms 38: 26)

Mehejargse voimu kajastusi vOib ndha ka laulus "Tiitar vette", kus vend késib tiidruku uputada,
mida ema kasku tdites teebki. Mehe otsustusdigus iihiskonna struktuuride iile holmas nii kiilakogu-
konna kui perekonna tasandit. Muistendites kajastuv karistuse teema puudutab aga teo otsest
tdideviijat, s.t naist, ema. Kiilatihiskond tsenseeris kehtivaid kditumisnorme ja sanktsioneeris nende
alusel iileastujaid. Abieluviliste laste siind, mis paljastas eksimise normatiivsete kditumisreeglite
vastu, pélvis iildise hukkamdistu. Naised ja tiidrukud, kes piitidsid hédbist pddseda ja salaja oma
lapsed tapsid, olid kahe tule vahel: {ihelt poolt dhvardas neid kuriteo ilmsikstuleku korral iihiskonna
hukkamdist ja karistus, teisalt rohus saladuses hoitud siitikoorma raskus.

Valiku tegemine oli raske, aga siiski voimalik, mida kajastab ka eesti parimus: kui peamiselt on
vastava teema puhul juttu peamiselt tiidrukutest, kes oma lapsed tapsid ning sellega iileloomulikult
toimiva protsessi kiivitasid, siis vastupidise nditena olgu nimetatud muistenditiiiip, milles tiidruk
kiill kavatseb oma salaja stinnitatud vallaslast hukata, kuid jatab selle siiski kas kaastundest (laps on
ilus) vOi automaatselt teostatud rituaali tottu (laps aevastab, mispeale ema iitleb "Aitdh Jeesuke-
sele!") voi lapse tapmise eel loetud meieisa palve tottu (teeb tapmise emale vastuvOetamatuks)
tegemata.

Peab tunnistama, et eesti tapetud lapse parimus on iisna slinge varvinguga. Sellest tuleneb ka
tapetud lapse kattemaksuhimulisus. Kattemaksumotiiv, mis kordub loost loosse, toob esile
muinasjutuliku didaktika sellest, kuidas kurjus saab teenitud karistuse.

Nii on meil tapetud lapse muistendite puhul tegemist terve hulga eetiliste ja teoloogiliste ideedega,
mis omavahel segunevad ja iiksteist kohati pohjendavad. Ema isiklik vastutus uue elu hoidmisel
esineb korvuti vajadusega anda lapsele sotsiaalne staatus, aga ka vajadusega vabastada tapetud laps
liminaalsest olukorrast rituaalide tditmise teel. Vanema venna tiiiibi puhul on kittemaksumotiiv
domineeriv, sakramentide vajadust rohutatakse tavaliselt vaid seoses kuriteo ja karistusega. Nii on
ptihitseva rituaali teostamise motiiv, mis olemuslikult ehk primaarne, sdna otseses mottes verega iile
valatud. Ladne-Euroopa, sh iiri varasemates surnud (s.t mitte alati tapetud) lapse muistendites
kohati tajutavat medievaalset aktsenti (vt O'Connor 1991), vagajutulikku korvalmaiku, eesti
materjal peaaegu ei kajasta. Eesti tapetud lapse pirimus on pdrimus tapmisest ja needusest,
karistusest ja kdttemaksust.
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Tapetud laps normi sanktsioonina

On viidetud, et lapsetapmist ei peetud varasemal ajal morvaks, kuna lapsele, kes kas oma fiiiisiliste
puuduste tottu voi muudel, kultuurist tulenevatel pohjustel, ei vastanud kehtivatele normidele, s.t
kes oli ebasoovitud, ei antud inimese sotsiaalset staatust. See mitmete etnoloogide viide laste tap-
mise kohta leiaks pdhjenduse juhul, kui tdestataks, et stindinud last ei késitatud oma liigikaaslasena.
Liigikaaslase elu iile otsustamine on moraalne otsustus. Elu mdistel on kdige tugevam kaal
liigisiseselt. Aukartus elu ees pole keskne mitte liksnes Albert Schweitzeri eetikas. On usutav, et
moraalse otsustamise printsiibid voivad sageli olla dikteeritud konkreetsete miljoomdjurite poolt,
olla ldhtunud utilitaarsuse pdhimottest. Kohandumine, kditumise sobitamine olukorrale vdi tingi-
mustele vastavaks, on suuresti sunnitud kditumine, mis eeldab kompromisse. Ka lapsetapmisega
seotud torjemaagilised votted ja muud etnograafilised andmed viitavad teatud psiihholoogilisele
barjddrile, vastuolulistele reaktsioonidele lapsetapmise ja tapetud laste suhtes, mis omakorda ndib
tunnistust andvat kui mitte selgelt teadvustatud, siis vdhemalt alateadlikust hirmust liigisisese
kditumise hidlbega seoses. Kuivord liigisisene kditumine on moraalne kditumine, on lapsetapmine
alati moraalne otsustus. Kui ka eitada kultuurindhtuste jaotumist loomulikeks-loomuvastasteks ning
eirata ildinimlike eetikanormide voi kditumisviiside *2 olemasolu ja objektiivset kehtivust -
valikuliselt selekteeritud etnograafilised andmed vodimaldavad ju igasuguseid ekstreemndhtusi
normaalseteks ja respekteeritavateks nimetada -, siis primaatide liigisiseste bioloogiliste instinktide
olemasolus kahelda ometi ei saa. (Kiisimus on niisiis selles, kas see, mida me nimetame
kultuursuseks, tuleneb alati kultuurist, kas ta on alati omandatud, kas teda saab seletada tiksnes
grupi survega iiksikindiviidile.)

Vaib olendi ilma jitta juriidilisest vOi sotsiaalsest inimese staatusest, anatoomilist ei saa keegi dra
votta. Ajaloolisel ajal, isedranis teise aastatuhande 10pul, saab see vastuolu peamiseks pdhjuseks
lastetapmisse erisuunaliselt suhtumisel (sellest allpool).

Iga jarjepidevust taotleva kultuuri eeltingimus on késitada lapsi sotsiaalsete olenditena ja luua neile
soodsad arengutingimused. Agraarses kiilaithiskonnas tagab jireltulev pdlvkond nii majandusliku
kui kultuurilise jarjepidevuse. Nii bioloogiline kui sotsiaalmajanduslik soodumus determineerivad
normatiivse kditumise, interaktsiooni, mis loob tingimused edasikestmiseks ja millest hidlbimine
sisemiste konfliktideta pole vdimalik. Traditsioon annab kéitumiseks selged juhised. Vastuollu
edasikestmist garanteerivate reeglitega voOib sattuda nii iiksikisiku kui kogukonna tasandil,
kusjuures iiks on teisega seotud: on selge, et sisemiste konfliktideta on lapse tapmine tiksikisiku
poolt teoreetiliselt ehk voimalik vaid {ihiskonnas, mis on lastetapmise legaliseerinud. Teisest kiiljest
voib sellise iihiskonna enda eluiga lithikeseks jddida. Mbayadel (Brasiilia) naine tappis kdik oma
lapsed, viljaarvatud viimane. Kui siindis uus laps, tapeti eelmine dra. Kuna mbayad ei prakti-
seerinud ka nditeks vOoraste laste adopteerimist, nagu see mones teises kultuuris sarnases situat-
sioonis tavaks oli, pole imestada, et see rahvas vélja suri. Laste tapmise praktiseerimise tottu on
vilja suremas netslik-eskimod (vt Pentikdinen 1968: 63).

Traditsionaalsetes kultuurides opereerib inimene pidevalt seal kehtivate stereotiilipidega, arvestab
tildtunnustatud autoriteetidega, s.t korraldab oma kéitumise normidele vastavaks. Pohivdirtuste
tagamine lihiskonnas toimub sotsiaalse kontrolli kaudu normide ja neid kindlustavate sanktsioonide
abil. Teadmine, et normide vastu eksimine toob kaasa karistuse, kujundab tihiskonna tiksikliikme
ilmavaate pisimate detailideni. Tapetud laps iileloomuliku olendina, iihtacgu normide rikkumise
tagajirg ja karistus, on hea nidide traditsiooni normatiivse kiitumise védrtustamisest suulises
traditsioonis.

Me ei tea, millisesse aega ulatub tagasi eesti parimus tapetud lapsest sellisena, nagu ta kajastub
muistenditiiiibis vanemast vennast. Oleks kerge paigutada tema teke aega, mil olid maksvusele
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padsenud kristliku ideoloogia vairtused, ning véita, et temataoline {ileloomulik olend valvab krist-
like normide jargimist, s.t esineb kristlike normide sanktsioonina ja kajastab muutunud ideoloogilisi
tingimusi. Néhtus viitab usutavasti siiski varasemale ajale ja peegeldab konflikte {iksikisiku ja
kogukonna vahel. Kaugemaleulatuvad jareldused jaédgu siiski tegemata, kasvoi seetottu, et eestlaste
eelkristliku tavadiguse kohta on meie teadmised puudulikud. Majanduse ja sotsiaalelu seoste
iiksiktahud, suhtumine néiteks vallasemadesse, vallaslastesse jne ei luba otsustada kiisimuse iile, mil
maiiral vois surnud lapse traditsioon kajastada konflikte kogukonna autoritaarsuse (hilisemal ajal
toukas laste tapmisele sageli kogukonna hukkamdistev hoiak abieluviliste seksuaalsuhete ja laste
suhtes) - ja liigisiseste védrtuste, antud juhul ematunnete vahel. Meenutame muistenditiilipi surmale
madratud imikust, kelle ema viimasel hetkel siiski otsustab ellu jétta.

Agraartihiskonnas aktsepteeritud normiks on tugev ja elujouline iihiskonna poolt tunnustatud
perekond, jérelkasvu eest hoolitsemine ja laste kindlustamine eluks vajalikuga. Kui keegi tihiskonna
litkkmetest oma lapse tapab, aktualiseerub iileloomulik olend, kes oma olemasoluga néitab, et laste
tapmine on kuritegu. Tapetud lapse matmispaik assotsieerub iileloomuliku ja tihtipeale inimesele
vaenuliku voi vihemalt hiiriva sfairiga. Tapmis- vdi matmispaiga ldhedal néhakse ja kuuldakse
eriskummalist, mida seletatakse surnud lapse kummitamisega. Nt: Salaja maetud virdja haua peal
ei saa magada, hddl ajab minema... (RKM 1II 170; 324/5 (15) < Poide - O. Koel (1963)). *3 Kui ka
eeldada, et lileloomuliku olendi varju voi hddle pohjuseks on vaid moodalendav lind vms, annab
fakt meeltega kogetu konkreetsesse folkloorsesse kanalisse suunamisest kinnitust traditsiooni
toimejoust.

Moodne psiihholoogia toonitab taju suhtelisust: inimese silm ei ole fotoaparaat. Kipume asju nige-
ma mitte sellistena, nagu nad on, vaid sellistena, nagu me ise oleme, s.t votame informatsiooni vastu
sellisena, nagu me oleme valmis teda vastu votma. Teadvus aktualiseerib ajus vajalikud pildid.
Traditsionaalsetes kultuurides kasutab inimene selles kehtivaid véljendeid ja mdisteid, s.t asetab
oma elamused traditsiooni referentsraamidesse, mis on otsekui peegel, mille kaudu, millelt tagasi
peegeldudes maailm tdhenduse omandab (Honko 1962: 95, 99).

Niisiis kuulub laste tapmine - vihemalt meie kultuuriruumis ja vdhemalt ajaloolisel ajal - ndhtuste
hulka, mida iihiskond ja avalik arvamus taunis. Usundilised kujutelmad, normatiivse kéitumise
resonantsina toimivad normi sanktsioonid suulises traditsioonis on iildeetiliste vadartuste kontrolli
vahendiks. *4

Reflektsioonid tinapieva

19. sajandil leiavad Euroopa, aga ka USA ja Jaapani rahvastiku arengus aset suured muudatused,
mille tunnuslikud jooned on siivendatumal kujul iseloomulikud ka tédnapidevale. Siindivus ja sure-
mus vihenesid (Harris 1989: 108 jj). Uleminek perekonna reguleerimisele (nn demograafiline
revolutsioon) algas Prantsusmaal, kus juba 18. sajandil hakkas stindimus langema. Eriti margatav
oli langus pdrast Suurt Prantsuse revolutsiooni. Veidi hilisemast ajast on tdheldatav siindivuse
langus Rootsis, Soomes, Inglismaal-Walesis ja Saksamaal. Ka Eestis toimus samal ajal iileminek
perekonna planeerimisele (Palli 1997: 88-89) Samal ajal muutus laste kasvatamine kallimaks: laste
tootamist reguleerivad seadused ja iildine koolikohustus pikendas perioodi, mille jooksul laps soltus
materiaalselt vanematest ja mille jooksul kestsid vanemate kohustused laste ees (Harris 1989: 108
73)- Ka Eestis leidsid 19. sajandi viimasel veerandil aset muutused demograafilises kditumises, mida
iseloomustasid vihene siindivus, naiste madal viljakus, abielude ebapiisivus ja suur lahutumus.
Kiirelt kasvas vabaabielude ja kiilastusabielude hulk (Palli 1997: 78). Kditumismustreid laste suh-
tes, mis olid omased agraarsele kiilatihiskonnale ja mida ajendasid lisaks eetilistele majanduslikud
ja traditsioonist tingitud ndudmised (laps t66j0u allikana ja traditsiooni jarjepidevuse tagajana),
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sanktsioneeriti valdavalt kogukonna siseselt. Niiiid, traditsionaalse iihiskonna struktuuri lagunedes,
muutub keskseks riigipoolne kontroll. Kaasaja Euroopa iihiskond on laste tapmist sotsiaalse prob-
leemina hakanud tdsisemalt teadvustama alates 18. ja 19. sajandist (O'Connor 1991: 29; Weeks
1981), kuigi iiksikuid samme ebaseaduslike laste kaitseks astuti ka varem. 1623. aastal voeti Inglis-
maal ja 1690. aastal Shotimaal vastu seadus vallaslaste tapmise tokestamiseks, mis oli valitsuse
vastus "ebaseaduslike imikute sagedastele tapmistele" (O'Connor 1991: 29; Damme 1978: 12). See
akt oli mitmeski mottes ainulaadne, kuid 18. sajandil muutus laste tapmist késitlev seadusandlus
Euroopas tildiseks. 1803. aastal joustus Inglismaal seadus, mis andis lootele juriidilise kaitse igas
raseduse staadiumis. Kohtumenetluste arv jéi siiski suhteliselt vdikeseks, mille pohjuseks on ilmselt
avaliku arvamuse leige suhtumine, ja paljud kuriteod ei joudnud avalikkuse ette. Seadusi tohustati
ja tépsustati aga jatkuvalt. 1861. aastal joustunud seadus keelas Inglismaal abordi ja imikute
hiilgamise ning kaitseta jatmise (O'Connor 1991: 29-30).

Kéesoleval sajandil kujundavad suhtumist abordisse ja seega ka vastavat seadusandlust jatkuvad
rohuasetuste iimberpaiknemised iihiskonnas. Uha enam sekkub igapdevaellu teadus.

Teaduse edusammud aitavad lahendada paljusid seni lahendamatuina tundunud probleeme, samal
ajal toovad kaasa uusi ja kuumi eetilisi, sh bioeetika valdkonda kuuluvaid teemasid. Inimkatsed, sh
inimese kloonimine jne on uute sdlmkiisimustena astunud abordiprobleemi korvale. Viimase
aktuaalsus pole ometi kahanenud. Laste tapmise vormide mitmekesisus on aga suurem. 1997. aasta
juulis avaldatud URO rapordis, mis kisitleb soolist diskrimineerimist, on abortide ja vastsiindinud
laste hiilgamise kdrval muuseas kone all ka kaudne laste tapmine: paljudes maades minnakse haige
lapsega arsti juurde ainult siis, kui on tegemist poisslapsega (vt "Postimees" 24. juuli 1997). On
selge, et nii nagu imiku tapmise ja kahe-kolmeaastase vdikelapse tapmise vahel pole kvalitatiivset
erinevust, ei saa ka abordi ja lapsetapmise vahel ei bioloogilises, saati siis eetilises plaanis kvali-
tatiivset erinevust ndha. Voib tuua néiteid, millest ilmneb, et sageli ei saa lapse tapmist abordist
selgelt eristada. Amazonase jogikonnas elavate yanoamade juures kutsutakse kuuendal vdi seits-
mendal raseduskuul esile kunstlik siinnitus, mille jédrel loode - kui ta annab elumirke - tapetakse
(Harris 1989: 114).

Abordi voimalused on ténapdeva tehnilise taseme juures suurenenud. Nii nagu siinnist on saanud
meditsiiniliselt suunatud kliiniline protsess ilma tdsiste mentaalsete protektsioonideta, valitseb
sarnane suhtumine ka abordi suhtes. Enamikul juhtudel pole abort meditsiinile enam probleemiks.
Sellega ei saa aga viita, nagu kaoks sellega ka eetiline probleem. Naise digus otsustada raseduse iile
on teravas konfliktis loote digusega saada inimeseks. Abordiprobleem on niisiis igipolise lastetapu
ilmingu kaasaegne ekvivalent: kui arhailises tihiskonnas ei kdsitatud vastsiindinut isikuna, st tema
tapmisele leiti juriidiline oOigustus, siis tdnapdev on jurisdiktsiooni péddevust piiranud tema
nihutamisega inimarengu loote staadiumisse.

Varieeruv suhtumine laste tapmisse on kaasajal itha enam taandatav ambivalentsele suhtumisele
kultuuri universaalkategooriatesse, sh surnute leinamisse ja surmasse iildse. Kaasaja tihiskonnas
ilmneb tendents surelikkust dekonstrueerida ja patologiseerida: surmast on saanud haigus, mida on
voimalik ravida. Sellega seonduv tendents - varasema surma kollektiivse miiratletuse asemel
isiklik tasand tdnapéeval - pole siiski absoluutne. Kui ka kohati ilmneb surma vdorutatus tabude
sfadrist, ei Onnestu teda siiski kultuurilise, sotsiaalse fenomeni staatusest tiielikult vabastada. Isikli-
kus kokkupuutes surma voi surijaga selgub tavaliselt, et kultuuri universaalsed kategooriad ei allu
nii kergesti muudatustele. Selles ilmnebki ambivalentsus suhtumises surmasse: {iheaegselt
eksisteerivad teadvuses surma patoloogiline ja kultuuriline definitsioon (vt Magnusson 1996).
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Ténapdeva ldénelikus tihiskonnas peetakse siinnitamisegi puhul normaalseks meditsiinilist mudelit
ja siinnitajat vaadeldakse kui patsienti. Rasedus on haigusseisund, millele pddrab tdhelepanu
meditsiin (Kitzinger 1982: 198; Cormack 1982: 17).

Niisiis on siind ja surm osaliselt vabastatud iihiskondlikust kontrollist, meditsiini valdkonda siir-
dumise tagajirjel on nad asetatud isikliku elu sfddri. Nagu surmast on véidetavasti saanud isiklik
asi, on isiklikuks, s.t vabalt valitavaks muutunud ka suhtumine siinnisse, iihtlasi loote tapmisse.
Konflikt jadb siiski dhku, sest inimesel on kalduvus otsida isiklikele otsustustele kinnitust kultuu-
rist. Tekkinud on aga absurdne situatsioon, kus kultuur sisendab oma moju puudumist. Tekkinud
konflikti maandatakse umbisikulise loosunglikkusega, avalikule arvamusele apelleerimisega. (Suh-
tumises abordisse on avaliku arvamuse kiisitlustes poolt- ja vastuhddled tavaliselt iipris tasakaalus.)
Pluralistliku iihiskonna tunnusjooneks on konflikti tasandamine indiviidi ja ithiskonna vahel, st
kditumisjuhiseks voetakse kiill teiste inimeste eeskujust dikteeritu, kuid valiku olemasolu voimal-
dab eelistada endale sobivaimaks peetavat varianti.

Eetika seisukohast jagunevad tédnapdeval vaated abordikiisimusele laias laastus kolmeks: 1) konser-
vatiivne - abort on loote mistahes staadiumis meditsiiniliste vastundidustuste puudumisel keelatud,
2) liberaalne - samadest eeldustest 1dhtudes teatud tingimustel lubatud, 3) feministlik - potentsiaalse
slinnitaja vaba tahe. Konservatiivse lahenduse positiivse argumendina véidetakse, et loode on siiiitu
inimolend, negatiivse argumendina aga seda, et liberaalist oponendil ei donnestu seada inimolendi ja
mitte-inimolendi piiri ihessegi viljastatud munaraku ja vastsiindinu vahelisse arengujirku. Libe-
raalidest teoreetikute argumendid on teistsugused. Nad arvavad, et oma isikudigused (moral rights)
omandab inimorganism stinnimomendist. Eristatakse inimolendit (human being) ja isikut (person).
Esimesel juhul on tegemist puhtbioloogilise liigitamisega homo sapiensi klassi, teisel juhul on
organismil digus olla koheldud kooskdlas moraalinduetega, mis kehtivad enamusele iihiskonna
litkkmetest. Liberaal vididab, et loode ei tule inimolendina arvesse, kuna tal puudub iseseisva motle-
mise ja tegutsemise voime, st mingis loote staadiumis siindinuna ei jééks ta ellu. Selline kontsept-
sioon seab inimolendi ette tingimuse: diguste omandamise védrimist tuleb tdestada eduka fiiiisilise
ning vaimse arenguga, mis viib tema odigusteta olendite klassist isikute klassi. Niisiis pole selle
seisukoha jargi mitte igaiihel digust olla isik (Parve 1995: 132-144; Laasberg 1996: 2412). Nii nagu
traditsionaalsetes kultuurides soOltus laste tapmise Oiguspédrasus konventsioonidest ja reeglitest,
millist last tohib tappa (vigane, hambaga siindinud jne), millist mitte, sOltub ta ka tdnapideva
tsiviliseeritud tihiskonnas: kuulutades loote mitteisikuks, pole tema tapmine kvalifitseeritud mdrva-
na. Probleem oleks seega justkui puhtjuriidiline. Sarnane on niiteks suhtumine eutanaasiasse. Kui
kiisimusse touseb juriidilise ja humaanse vahekord, siis kaldutakse tavaliselt esimese poole, sest
"humaanne" on viga suhteline mdiste, mida on raske defineerida. Kuid ka juriidlistes otsustustes
jaab inimene sageli hitta, kuna teatud olukordade lahendamiseks seadusi pole ja ei saagi olla. Kui
ka teatud (ekstremaalsetes) olukordades ei valmista kehtiv seadusandlus otsuse langetamisel
raskusi, tekivad need ometi piirsituatsioonides. Toodagu siinkohal {iks ndide: Moned aastad tagasi
stindis Chicagos riankade siinnikahjustustega laps. Arst seletas vanematele, et lapse elu voib péésta
operatsiooniga, mis ei korvalda kiill viga, aga vdoimaldaks lapsel teatud aja elada, vastasel juhul
sureks ta ruttu. Sellest voimalusest vanemad aga loobusid, mispeale méérati lapsele riigi poolt eest-
kostja. Lapsele tehti mitmeid operatsioone, ta kannatas kohutavalt, kuid vanemate proteste ei voetud
kuulda. Kord tuli lapse isa haigla intensiivosakonda, vottis taskust revolvri, rebis lapsel hingamis-
aparaadi dra, vottis nuttes poja kitele, laectud revolver suunatud pdetajatele ja arstidele. Kui laps oli
ta kétel surnud, kallistas ta teda nuuksudes. Loomulikult jargnes siilidistus tahtlikus tapmises. Mees
mdisteti siiski digeks kdigis siitidistuspunktides, v.a ebaseaduslikus relva omamises (Jonas 1993: 66

ip-
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Filosoof Hans Jonas esitab kaks lapsevanema vastutuse liiki lapse ees, positiivse ja negatiivse: posi-
titvne holmab kohustuste tditmist, mis tagavad lapse edasielamise; negatiivne kolab aga: kui kauge-
le me tohime minna, ndudes sigitatud lapselt elamist? Samas modnab ta, et viga raske on otsustada
piiri iile, kust alates lapse elu on veel "elamisvddrne" voi pole enam "elamisvéédrne" (Jonas 1993:
73-74).

Lapse elu iile otsustamise kontekstis on oluline naise roll iihiskonnas. Patriarhaalse talupojatihis-
konnaga vdrreldes on tdnapédeva naise diguslik seisund muutumas. Meenutame veelkord Marjatta ja
Viinamoise lugu, Taamari ja Juuda lugu voi ka tapetud lapsega seotud muistenditraditsioonis esine-
vat tendentsi teha vastutajaks iiksnes lapse ema. Ténapédeva iihiskonnas ei piirdu naise roll enam
ainult laste ja koduga, tendents, mis on viimas selleni, et esitatakse kiisimus naise rollist perekonnas
ildse. Traditsiooniline ema-lapse side, mis baseerub emaduse bioloogilisel olemusel (eelnevalt
ndgime, et isadust moistetakse traditsionaalses iihiskonnas pigem sotsiaalse ndhtena), rahuldab
modernset naiseksolemise mustrit itha vdhem.

Feministlik probleem, miks on alati siilidi emad ja mitte isad, oli teemaks skandaalsele loole, nn
"Nanny-protsessile", mis moni aeg tagasi leidis aset Ameerikas Massachusettsis ning pani kihama
sealse meedia. Dr Deborah Eappen ning tema abikaasa on kvalifitseeritud arstid. Nende kaheksa-
kuune laps jéeti noore (19-a) inglise lapsehoidja Louise Woodwardiga iiksi. Vaene Louise oli kena,
aga pisut ebakompetentne (umbes nii véljenduti ajakirjanduses) ning laps suri. Algas kohtuprotsess,
mida valgustati massimeedias pdhjalikult. Dr Eappen, surnud lapse ema, jdi avalikkuse silmis
stitidlaseks: ta tootas kolm péeva nédalas arstina ega olnud kogu aeg oma lapse juures. Teda nime-
tati rongaemaks ning tiildistus, mis vdimendus ajakirjanduses, kolas: to6tavad emad on koletised,
sest nad ei istu kogu aeg kodus. Feministlike aktivistide poolt leidis selline reaktsioon terava
hukkamdistu. Protsessile heideti ette, et seal vaieldakse vaid selle iile, kumb naine on stidi, meest
aga ei slilidista keegi (vt nditeks Mann Jong 1997).

Niisiis pole tihiskonna hoiak ka sellistes pdhimottelistes kiisimustes, nagu seda on laste kasvatamine
(ja mis patriarhaalses agraariihiskonnas ei tule {ildse arutuse alla), sugugi {ihene.

Pluralistliku iihiskonna valikute ja otsustuste vabadus eristab teda traditsionaalsest {ihiskonnast,
kuid seda vaid teatud piirini. Avalik arvamus, kajastugu ta siis muistendites, tdnapédevastes avaliku
arvamuse kiisitlustes vOi aeg-ajalt lildsust raputavates skandaalides, ei tegele iildjuhul piirsituat-
sioonidega, olles seega tiilipseisukohtade kajastajaks. Kdrvutan siinkohal paar teksti.

Umbes 100 aastat tagasi elanud Seli vallas Vihaksi kiilas tiidruk
Eerikesauna Leenu. Ta tapnud oma lapse dra ja matnud Jaaniaia
vdravale suure kivi alla ja ise ldinud kortsi tantsima. Selle kivi
ldhedusest moodakdijad eksisid tihti dra, ndhes oma ees mdge,
linna ehk muud

(E, StK 3, 112 (6) < Tostamaa khk - A. Laan (1921)).

Vordluseks analoogiline usundiline jutt Ida-Rootsist:

Palju-palju aastaid tagasi tappis tiks tiidruk vastsiindinu ja mattis
koplisse. Naabruses oli sel ohtul tantsupidu, kuhu tiidruk siis
ruttas...

(Pentikdinen 1968: 143-144).
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Ei hakka seda pikemalt refereerima, olgu vaid 6eldud, et ka selles loos sai tapetud lapsest paiga
kaitsehaldjas, kuid tantsupeo nimetamine néib olevat olulisem.

Muistenditekstide korvale tooksin loo tdnapdeva massimeediast. Moni aeg tagasi 101 Ameerika
ajakirjanduses laineid lugu, kuidas iiks teismeline tiidruk tappis kooli 1dpupeol WC-s lapse. Opilane
pakkis vastsiindinu kilekotti ja jattis ta WC-sse. Siis ldks ta tagasi tantsusaali, sest tahtis paluda
diskorit méngida oma sobrale liks lugu. Beebi leiti hiljem surnult (Schwelien 1997). Ilma
tantsuloota poleks uudis ilmselt erilist kdlapinda leidnud.

Kdmulugude paralleelid varasemate muistenditekstidega on ilmsed, moraalitust normi rikkumisel
rOhutatakse sama skeemi jargi nii agraarses kui modernses linnalikus iithiskonnas. Samas on {iihis-
konna loodud konventsioonid iihesuguse mdjuga nii kiviajal, agraarses talupojakogukonnas kui
modernses ld4nelikus tihiskonnas: need paar viimasel ajal massimeediat raputanud siindmust poleks
mingit laiemat kolapinda leidnud, kui tegemist oleks olnud abordi ja mitte laste tapmisega (Vrd
primitiivsete kultuuride lapse tihiskonda inkorporeerimise konventsioonidega).

Normist hdlbimisele reageerib aga ilihiskond iihtmoodi: karistus jargneb iihiskonna poolt tunnus-
tatud liikkme tapmisele nii primitiivses ithiskonnas, agraarses kui ka kaasaegses linnaiihiskonnas.
Vahe on ehk selles, et kaasaegses lihiskonnas, kus erisuunalisele suhtumisele abordi/lapsetapmise
lubatavusse ning teistessegi eetilist otsustust ndudvatesse kiisimustesse lisandub ka iithiskonna seku-
lariseerumine, mis loob olukorra, kus skeem normide rikkumisele jargnevast iileloomulikust ning
paratamatust karistusest ei rakendu.

Lopetuseks

Muutustega, mis on aset leidnud traditsionaalse agraariihiskonna asendumisel industriaaliihiskon-
naga, on muutunud ka lastetapmise/abordi motiivid. Agraarsele kiilaithiskonnale omaseid kaitumis-
mustreid asendavad uued, individualiseerumisest ja voorandumisest ldhtuvad. Majanduslike pShjus-
te ambivalentne mdju (majanduslikud mehhanismid pdhjendasid traditsionaalses kogukonnas nii
laste tapmist kui lasterikaste perekondade vajalikkust) on asendunud {ihesuunalisega, mille puhul
jéreltuleva pdlvkonna vajalikkus tiheselt ei teadvustu. Samas pole tlihiskonna hinnang vallaslastele
enam selline nagu varem. Olukord, kus "tdendit, et ollakse siindinud seaduslikust abielust, nduti igal
sammul" (Salupere 1997: 18), on muutunud. S.t teisenenud on moraalsed perspektiivid.

Uhiskonna iiheks suurimaks suhtumise kujundajaks on tinapieval avalik arvamus. Samas on ta ka
taganemistee. Traditsioon kujundab teda vaid osaliselt. Niisiis tekivad uued reeglid, mis suuresti ei
kattu traditsioonist tuntutega. Tekkinud alternatiivid voimaldavad individuaalse otsustamise vastu-
pidi traditsionaalses kultuuris kehtivale kditumismustrile. Tanapdeva Uue Laine harjal navigeerivad
koikvoimalikud end uueks nimetavad néhtused, sh uus moraal, kuigi jaib kiisitavaks, kas iga néh-
tus, mis end mingi varasema nédhtuse uueks vormiks nimetab, omab geneetilist seost selle varase-
maga.

Uhiskonna normaalse toimimise tagab seal kehtivate viirtuste, normide ja normi sanktsioonide
koostoime. Traditsionaalses iihiskonnas on iiheks kehtivaks vaartuseks edasikestmine jareltuleva
polvkonna 14bi, selle normiks laste tapmise keeld ning normi sanktsiooniks tapetud laps iileloo-
muliku olendina. Vd&iksime ju esitada kiisimuse - mis tdnapdeva sekulaarses ilihiskonnas toimib
sanktsioonina, milline on iileloomuliku tapetud lapse kaasaegne ekvivalent? - kuid enne tuleb leida
vastus Uhele teisele kiisimusele ja nimelt: millise sona voi motte voime kirjutada modernse
tihiskonna véartuse lahtrisse.
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Reasyalaiene

1 Mdnes tekstis ilmneb asenduse vajadus leebel kujul: laps teatab, et vabaneb needusest parast ema
surma, kuid ei ndua kéttemaksu, s.t annab moista, et ootab dra ema loomuliku surma.

2 Nagu margib oma artiklis Toomas Gross, on antropoloogiateaduses ema-lapse sideme olulisust
peetud inimliigile tildomaseks (Gross 1997: 2151).

3 Virdjaks nimetati tiidruku surnud lapsi (nt KKI 8, 115/6 (228) < Kuusalu - H. Ernesaks (1948)

4 Kuigi laste tapmist ja tihiskonna hinnangut sellele peegeldavad usundilised kujutelmad, mida voib
vaadelda ajalooallikatena, tuleks teema edasise késitlemise huvides poorduda ka kirjalike allikate,
niiteks kohtutoimikute poole. On selge, et keskajal oli digusteta ja varanduslikult madalaid
positsioone hdivanud lihtrahvas suuresti anoniilimne. Inimene, kes parines massidest, sattus
tdhelepanu orbiiti enamasti vaid konfliktsete situatsioonide korral, siis, kui ta oli 4ra teeninud mingi
karistuse, mida reglementeeris riik oma institutsioonidega. Uheks selliseks, kuriteona
kvalifitseeritud siindmuseks, oli kindlasti laste tapmine (vt Hofmann 1970).
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