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Mu uurimus proovib anda voimalikult sidusat pilti sellest, mis ymbritses Uku Masingu (1909-
1985) kisikirjalise luulekogu “Saadik Magellani pilvest”(1959-1963) kujunemist ja syndi (valik
eluloolist materjali, ideede arenguid esseede, kirjade ja mérkmete pdhjal, lisaks peatumine sellise
luule kirjutamisega kaasnevatel tunnetuslikel voi tajumuslikel kysimustel, kogu koostamisel,
monedel autori vaimuilmas olulistel teemadel jms.). Kuna Masingu maailmakasitlus oli sidus,
mosaiikne tervik, mida uvurijail tuleb tykikeste kaupa, seoste moistmise lébi liita, olen seadnud
sihiks kisitleda teda kyllalt laialdaselt ka ta enda terminites. Sellist summeerivat paatost on
kandnud néiteks Arne Hiobi doktorit6é “Uku Masingu religioonifilosoofia pohijooned”(2000) ja
ainevalla tottu veidi hajusamal kujul mu bakalaureuset6d “Monest Uku Masingut kujundanud
joujoonest. Ekstaasi ja teksti suhe” (kaitstud 2000, ilmunud 2001). Jagan ja teostan seisukohta, et
“vajatakse kriitilist analiiiisi, mis arvestab Masingu enese elutunnet” (Vulf 2002:396) kuna
"Kaasaelamine on paratamatu eeldus igaks moistmiseks "(MOL:178) Ja “Seal, kus kirjandusteadus
jddb Masingu loovuse tolgendamisega hdtta, saab ta abi teistelt distsipliinidelt” (Vulf 2002:399).

Viimast vaadet toetab ka Masingu enese interdistsiplinaarsus. Autoripdrasuse taotlus on taktika,



mille on tinginud Masingu tekstuaalse pdrandi teed &déristanud ideoloogilised, grammatilised,
tajulised ja ontoloogilised kommunikatsioonisulud. Masingu retseptsiooni keerdkédikudel (vt.
lahemalt Vulf 2002) on palju pdhjusi. Yheks neist voib pidada autori osalist sissepoolepddratust ja
umbusaldust ametliku kirjanduse hierarhiate vastu. Mystilise ja relativistliku motlejana arendas ta
tasapisi vidlja idiosynkraatilise kirjeldusviisi, autometatekstuaalse vélja, mis kaemuslikus
raamistikus tegeleb “oma identiteedi sisemise pohjuslikkuse ja pohjendatuse késitlemisega” (Pilv
2002:26) ning selline “autori enesereflektsioon tostab esile kirjanduslikkuse ning “ise” kui ruumid,
mida tdielikult ei saa iiksteisesse tolkida, kuid mille pidev omavaheline tolkimine on vajalik, et neid
ruume tildse toimimas hoida”(Pilv 2002:80). Eelmainitud Masingu umbusaldus ametliku
kirjanduslikkuse ja “mina” vastu viis selleni, et ta méngis radikaalselt ymber mdlemad ruumid.
Seda suunda jdtkas hiljem mahendatud variandis Masingult mdjusid saanud Kaplinski, ning
molema kohta kehtib, et nende tegevus on “piiiie vdljuda nii traditsioonilisest subjektsusest kui
kirjanduslikkuse-konventsioonidest ja liikuda mitte-tekstilise mitte-mina suunas”(Pilv 2002:82).
Masingu puhul on viltimatu ldhtuda “klassikalisest negatsioonilisest miistilisest strateegiast, mis
peab pidevalt hoidma kdigus viljenduste voolu, et piiristada viljendamatut” (Pilv 2002:90). Siit
tulenevad Masingu loomingut ldbivad “selle maailma” sarjamised, siinkirjutaja poolt (Sommer
2001:760jj) késitletud ekstaatilise véljendusviisi eripdrad ja muuhulgas ka tekstiline kylluslikkus.
”Mina” kes Masingu erinevates tekstides lausub, toimib ideaalis mitte ajaliselt ja ruumiliselt
piiritletud subjekti vdi “kirjandusliku tegelase”, vaid kanalina, mis vahendab mitmekesiseid ja
avaramaid olemisvoimalusi, Jumalariiki. Selles suhtes v4ib vihjata, et kuna Masing mystikuna usub
“mina” illusoorsust, tahab ta selles plaanis Kaplinski sOnadega “vdiljendada iseennast, olemata ise
keegi” (cit. Pilv 2002:65) ja selle voimaluse téielik toeks saamine on loomisakt, kus “Sina ei ole
midagi teinud. Sina olid Jumal”’(MOL:10). Osa minu uurimusest moodustavadki eri koode
kasutavad ldhenemiskatsed, tiirutamine Masingu vaimsuse keskme kui unduskliku “tuumsona”
ymber. Samas annan ma endale aru, et tdielik Masingu autometateksti pinnale jidmine oleks esiteks
voimatu ja teiseks esoteerne. Tema enesetdlgenduslikku algmaterjali on kommenteeritud ja
kaasatud teemaga haakuvaid voi analyysi rikastavaid teoreetikuid. Fenomenoloogilist késitlemist
toetab aga see, et tegu on mentaalselt véga eripdrase isikuga. Masing elas kone all oleval ajal 1dbi
meeleseisundeid, mille varieeruvus oli ypris lai ning mis osalt olid haruldased ning kisitleja poolt
yksnes aimamisi mdistetavad. Loomeprotsessi ymbritsevat mystilist raamistikku tuleb silmas
pidada, kuid oletuslikkuse ja omistamisega ei maksa liialdada. Biograafilise ldhenemise yks
paratamatuid norkusi on tema vélisus. Inimese sisemised reaktsioonid: masendus, Ondsus,
meelemuutused, ymbermdtlemised, lootused ja hirmud ei kajastu yheski biograafias otseselt.

Tdelise vaimse biograafia staatuses on siiski kirjaniku looming, mille raamidesse arvan ka erakirjad
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ja mirkmed. Vahel paisub autori loov enesesisenduslikkus isegi sedavord suureks, et inimese
tolgendused talle osaks saanud seisunditest ja syndmustest saavad ta elus médravamaks,
suunavamaks kui juhtumid ise. Oomenid ja tunnistdhed on kokkupuuted jumalikkusega ning
mystilise luule algaine. Loomingu emotsionaalne amplituud ja intensiivsus tingib ka tdlgenduste
variatiivsust. Iga ldhedane voi tuttav omas/omab privaatset ndgemust Masingust, ning need
kuvandid ei saagi kattuda. Mingit yhesele kirjeldusele taandatavat Masingut polegi olnud. Ta on ise
korduvalt maininud et lunastusele ldheneja liigub kirjeldatava piiridele ja viljub neist. Muuhulgas
otsib kiesolev to0 vastust kysimusele: kas teose tekkimine yldse on adekvaatselt kirjeldatav?
Olukorra teeb keeruliseks uuritava késikirja traditsioonipdratus eesti taustal, kuid just siin sisaldub
viljakutse. Elava loomingulise tegevusega peabki kaasnema muutlikkus, -ettearvamatus,
saladuslikkus ja avastuslikkus, mis on uurijale nii ristiks kui rodmuks. Ja multiandeka polygloti
hingelised piirseisundid on luule vdi proosana jdddvustatuna ka eesti keele ja meelsuse piiride
laiendamised. Neist mitmekesistest jilgedest selitub aja jooksul tasapisi koondpilt, mille
tapsustamisel minagi kaasa aidata tahaksin. Seega on t60s oma osa ka olemis/loomefilosoofilistel
kysimustel. Masingu elu ja loomingut ei tundnud yhtlase kompetentsiga tema kaasaegsed ega ole
sellest korralikku yldpilti (koos mitmekylgse vdimekuse ja kogu taustinfo valdamisega) yhelgi
tanapdevasel uurijal. Tagantjidrele saab taastada vaid koordinaadistiku, ldhtudes tekstidest,
kontekstist ja oma empaatilisest taibust. Tunnen, et isiklikuma, enesetdlgenduslikuma materjali
kaasamine on késitletava sisemaailma avamiseks paratamatu. Samas tOuseb mitmel kohal
poletavaks pieteedi kysimus ning siis tuleb eluloolistes faktides urgitsemine korvale jétta ning
avada yksnes Masingu suhtumisi. Privaatse materjaliga tegelemine on yhtlasi ligimesearmastuse
proov. Ma ei tagane puristlikust soovist olla autoriga ylesehitavas dialoogis ja spekuleerimisega
mitte liialdada. Ta on eesti vaimuloos endiselt kdnekas kuju ja haruldane ndide vdimete
mitmekesisusest — osalt justkui enne tulevasest inimesest. Arutlemisainet jatkub tema puhul veel
mitmeks ajaks, seepérast pole ykski siinne jéreldus muud kui aimamisi selguse poole kobamine.
Too teatav refrddnilisus ja varieeriv motiivikordus tuleneb ka késiteldava maailmapildi
terviklikkusest, kus koik osad on mingist syvenemisastmest saadik sulavas sarnastuvas
tdiendussuhtes. Tsiteerimises olen jarginud Arne Hiobi doktorit6d systeemi — kdik Masingu teosed
(ni1 ilmunud kui késikirjalised) on viidatud lyhendiga, ning lisatud lehekylg voi kirjade puhul
daatum. Minu suurim tinu Toomas Paulile, Jaan Kaplinskile, Hando Runnelile ja Kylliki
Vulf/Kuuskile, kelleta selle t66 vaimne ja allikaline baas oleks olnud puudulik. Ja muidugi pole

ykski mdtlev inimene midagi ilma ilmutuseta, mille hetkede eest jadn tdinama Jumalat.



Sissejuhatus ehk: mis tuli parast?

“Saadik Magellani pilvest” on Masingu mahukaim luulekésikiri (105(yhes variandis 104) luuletust,
mahuga “ligi 8000 vdrsirida” (Runnel 1998:531)). Tundub, et selle eelviimase, oletatavasti Idpuni
kirjutamata (vOi koostamata — UM personaalbibliograafias on yhe SMP kisikirja puhul mainitud, et
“3.0sa lopetamata” (Sepp/toim. Vulf 2001:221 )) jdédnud kogu puhul on tegu Masingu (hilis)luule
tippteosega. Nonda viites astun ma meelsasti poleemikasse Masingu-uurimises ja retseptsioonis
levinud kolmekymnendate fetiSeerimisega, ning pyyan oma seisukohta ka pdhjendada.
Kolmekymnendate aastate aeg oli Masingu jaoks “legaalsuse periood” — ta Idpetas Tartu Ylikooli,
oli Haridusministeeriumi stipendiaat, sai seejérel Ylikoolilt dppejoupalka, artiklid (ehkki tihti
valitsevate hoiakutega polemiseerivad) said ajalehtedes-ajakirjades ilmuda jne. Soltumata oma
tollalgi opositsioonilisest hoiakust sai ta kultuurielus otseselt osaleda. Lisaks périneb sellest
kymnendist hulgaliselt armastusluulet ja noor inimene sonastas ju mondagi asja varske hoogsusega
ja osalt kindlasti ergemini kui hilisemates kordustes. Kuid just “noorusel”, “eesti kultuuri kuldajal”,
“arbujalikkusel” (kui otseseosel tollase Eesti luule panteoniga) ja teistel sedalaadi yhekylgselt
kasitletud baasmodistetel pdhinebki 30ndate aastate Masingu fetiSeerimine, mida Kkinnistas
viliseestlaste tegevus — “Neemed vihmade lahte” taastrykid (1959 ja 1985, 16puks L2) ja
kolmekymnendatesse kuuluvate kogude “Dzunglilinnud” (1965, 16puks L2) ja “Udu Toonela
joelt’(1974, 16puks L2) trykkimine. Hilisemad raamatud — poeem “Piiridele pyydes” (1974, 16puks
L4) “Aerutades hurtsikumeistriga”(1983 16puks L1(!)) ja “Kirsipuu varjus”(1985, 16puks L1(!)) ei
leidnud raja taga laialdasemat moistmist ja késitlemist, ning olid kodumaal nagunii erifondides
hoitavate rariteetide v4i salamisi rdndavate kisikirjade staatuses. Hilisemad kogud ilmusid lisaks ka
takkajirgi - ajal, mil autor oli aktiivsest luuletamisest juba korvale tdmbunud. ENSV-s elava autori
kogu trykkimine piiri taga muutus paratamatult ideoloogiliseks aktiks, asetades ilmuva materjali
raamistusse, (nostalgia, véliseestlaste seas valdav konservatiivne usuline sdttumus, politiseeritus)
mis Masingu loomingu sygavamal moistmisel kuidagi edasi ei aidanud. Viliseestlaste kasitlused

Masingust peegeldasid kas rohkem autori lugemust (Ivar Ivask) voi olid patriootliku Shinaga laetud
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antikommunismi ja rahvusromantismi (hollandus “meie kadunud euroopaliku kultuuri” ja “tdelise
usulise luule” jérele, jutud “raudse eesriide” taga to0tavast tunnustamata geeniusest, keda “punane
impeerium” vaenab jne.) kaudsed pikendused. Masingu tunnetusele voorik oli ka vaimne ldhtealus:
“Pagulaseestlaste Masingu-kdsitlused jouavad euroopaliku vaimu mojul eksistentsialistliku
analiitisi juurde” (Vulf 2002: 390) ja Masingu luules vaid vahendi rolli kandva kujundilisuse
ulasymbolistlik yletdlgendamine viib tdepoolest “analiiiisi kas laulupeolisse meeleollu (P. Puide,
H. Salu) voi inspireerib poliitilise ja valgustusliku sisuga analiiiisi (V. Salo)“ (Vulf 2002: 392).
Masingu enese terminitega voiks Oelda, et korporatiivsuse ning indogermaanliku motlemise voi
rahvusromantismi pinnalt ldhtuvad ldhenemised on selle autori puhul juba ette luhtumisele
méidratud. Monedel piiritagustest kultuuritegelastest olid Masingust kindlaks kujunenud
mdlestused, suhtlus kirja teel oli parimal juhul katkendlik, liikus kdiksugu kuulujutte. Masingu
motlemise suunad polnud neile teadvustatud ja nii kujunes tema késitlemisel paratamatult vélja
teatav moondpilt. Seda “kolmekymnendate arbujaks” klassifitseeriva joone syvendamist jétkasid
suuresti ka Masingu surma jirel ilmuvad luulepublikatsioonid kodumaal. Hando Runnel avaldas
mitmel pool ta lyyrilist luulet sellest kymnendist, pidades seda Oigusega parimaks (ja teise
drkamisaja vaimsusega sobivaimaks) sissejuhatuseks Masingu luule juurde. Kolmekymnendate
aastate-pOhisel  kanoniseerumisel asetati Masing varem rahulikult ja marginaalsena
“arbujate”’sekka’. See mulje pdhines muidugi tol kymnendil kirjutatud riimilisel luulel, mille
vormikindlusel, ergal loodustajul ja ajakriitilisel vaimsusepyydel on tdoepoolest yhisosa selle
konglomeraadiga, mida tunneme ‘“arbujalikkuse” all. Alles praegu hakkab lugejaile selguma
kolmekymnendate Masingu mitmekesisus. Tol kymnendil on peale lyyrika kirjutatud ka eepiline
“Hannolaul” (1934-1940) (L3), réngalt ajakriitiline (masinglikus mdistes paiguti isegi
“eluldhedane™) “Lohe vari”(1935-1941) (L4), koptikristlike joontega mystiline tsykkel “Miikaeli
liturgiad” (1934-1935)(L2), proosaluulena vdetavaid jutlusi-loitse, rahvaluule mdjudega katsetusi ja
palju koondamata vormilis-sisulise variaablusega yksikluuletusi. Kokkuvdtvalt: ka selle fetiSeeritud
kymnendi puhul leidub erijooni, mida Masingu-uurimine pole késitlemisel arvestanud. Kui siia liita
veel esseistika ja tolked, mille laiendav seos luulega on kaheldamatu, siis voib Gelda, et ka
kolmekymnendate Masing, olgugi kanoniseeritud, on veel erijoontes avamata. Ses vallas on selgus
ilmselt saabumas — Idviosa noore Masingu kirjatoddest on avaldatud ja késitlemine ning seostamine
seeldbi lihtsam. Ajaliselt hiliseim ilmunud kogu on praeguseks “Surija Sandiristilt” (1951-59, L4),
kuid protsessisidusad kisitlused pole hilisema luule mdtestamiseni veel joudnud. Loomingulise

tervikpildi huvides tuleb edasi kysida — milline oli Masingu luule (ja sellega seonduvalt muidugi

! Ehk on “arbujate tihtkuju” tdesti sdnastatav Karl Muru kombel: “selles kolmekiimnendate noorte luuletajate siilemis on kaks siravat poolust, /s.t.
Alver ja Masing?-L.S./ mille vahele paigutuvad iilejddnud ”(Muru 2002:814) Kuid seostamine ja uued tdlgendused voimaldaksid selgemalt tajuda ka



kogu maailmanigemise) saatus pdrast kolmekymnendaid? Ametlikust kultuurist korvale jaamist
visandab Toomas Pauli biograafiline artikkel “Juhatus Uku Masingu juurde”(Paul 1988).
Kolmekymnendate intellektuaalsest opositsioonist sai neljakymnendatel tasapisi dissidentlus ja
erudiit pidi elatuma vaimsete juhutodde tegemisest, veidi aja pdrast sai ta Usuteaduse Korgema
Katsekomisjoni (hiljem EELK Konsistooriumi) palgale. Sunnitud vaikimine suurendas ilmselt
(luule)tekstides niigi leidunud introspektiivsust, ergutades samuti unistusi osadusest ja koostodst.
Tyhistatud asend kultuurividljal syvendas kyllap moningaid kinnismotteid, kuid yldine vaimne
selgus sellest ei vdhenenud. Elutervikusse syvenemine jitkus Masingul ymbritseva yhiskonna
vastuseisudest hoolimata. Peaaegu kdoik (paar teoloogilist artiklit ja tdlget ehk vélja arvatud)
kodumaal soja jirel ilmuda lastu oli pudemeline ja sekundaarne. Voime kolmekymnendate
publikatsioonide rohkuse pohjal vaid kujutleda, kui pikk olnuks Masingu bibliograafia lahedate
avaldamisvdimaluste korral. Ise visandab ta resigneerunult: “vahel kiusavad koik kavatsetud ja
pooleli to6d, mida voinuks olla sadu. Folkloorist, filoloogiast, tont teab, millest. Kunagi tegin
kavandeid eeposekski (ysna mytoloogiliseks) /---/ unendgudest SF jutte /---/ whorfianistlikke
lugemisi maakeelest ja motlemisest” (BK 19.08.1968). Peale eepose ja unendgudest tdukuva
science fictioni joudis ta teistes zanrites siiski piisavalt kisikirju toota, kuid avaldamatus ja sealt
tulenev vaesus painasid kuidagi paratamatult. Ja kyllap olnuks loomingus vihem ka kibedaid noote,
mis ju osalt tulenesid autori ylekohtusest korvalejaetusest. VOib aga arvata, et kui Masingul olnuks
kiepdrast koik vajalikud vilismaised raamatud ning mitmekesised teoloogilised, motteloolised ja
kirjanduslikud publitseerimise ning eksootilised reisimise voimalused, jadnuks aega luuletamiseks
kovasti vihem. Kui riigipiirid olnuks avatud, siis keelepiirid talle ei lugenuks. Voitnuksime tema
nédol kyllap maailmaski hinnatud mystiliste joontega motleja ja teadlase, kuid kaotanuksime osa
omapérasest luuletajast, kes meile alles pracgu ndhtavaks saab. Noustun tdiesti Ringo Ringveega,
kes peab Masingu yheks iseloomulikuks jooneks voimet “/uua uut” (Ringvee 1989:1674-1675).
Masing isegi kasutab oma loodetava kohta terminit “uus syntees” (vt. kdsitlust Hiob 2000:112 jj).
See vdime iseloomustab koiki vidgevaid vaimseid isiksusi, kuid on neile teisalt ka takistuseks.
Kultuur (siinkohal eriti teadus ja luule oma klannilis-koolkondliku iseloomuga) on olemuslikult
konservatiivne moodustis ja suudab uut vastu votta ja assimileerida vaid aegamisi. Isik, kelle
genereerimisvoime on suurem teda ymbritseva systeemi vastuvotuvdimest, voib jddda autsaideri
rolli voi saab ta selles kultuuris kaasa kdnelda vaid reservatsioonide ning kaudsete mojude keeles.
Masingu puhul toimus see protsess topeldatult — ndukogude korra tingimustes muutusid
ebasoovitavaks nii tema elukutse — teoloog, kui vaimne dispositsioon — mystik. Yhiskond eeldas

ymberdpet ja ymberkasvamist voi vihemalt kommunistliku ilmavaatega ndustumise méngimist. Ja

arbujate mojutusi hilisemale eesti luulele.



tasus eitusele eitusega. Ametliku kirjandusloo vdimukoridorid (Endel Sogel?) jétsid Karl Muru
Masingut puudutava (kaua viibinud ja karbitud) artikli 16ppu “Eesti kirjanduse ajaloo” 4. koites
(1984) lause, mis redigeerimise tulemusena omandas pilkava varjundi: “U. Masingu luulelooming
on jdtkunud ka sojajdrgsel perioodil. 1969. aastal avaldas “Looming” temalt kuus luuletust” (cit.
Muru 2002:813). S§ja jérel tsirka kymme luulekdsikirja kirjutanud autori kohta mdjus see
kommentaar irooniliselt, kuigi Murul midagi sellist motteski polnud. Masingu aja meelsusest
sOltumatu, selle kiustegi toimuv idiosynkraatiline vaimne otsing aga jatkus, ning andis hulga siiani
kommenteerimata jddnud teoseid — nditeks kapitaalse “Vana Testamendi kdsiraamatu” (mahuga
“4196 lehekiilge” (Paul 1988:1015)) ja hilise luule, mille seos Masingu poeesia tuntuma osaga
vajab alles visandamist. Seejirel voib loota, et ametlik kirjanduslugu omastab véartuslikuma osa ka
sellest Masingust, kes vaikis veel siiski, kui meie teine Suur Vaikija, Betti Alver 1965. aastal taas
uudisloomingut avaldama hakkas ja jargneval aastal “Tdhetunniga” oma hilisema luule elujoulisust

toestas.

Masingu hilisluule laadist ja suhtumistest

Et luua “Saadikule...” kontekst, alustan mone tdhelepanekuga hilise Masingu poeetilisest
meelsusest. “Saadikule...” eelnenud kogu “Surija Sandiristilt™ (1951-1953-1959) (mille kohta
autor eludhtul mirgib, et seegi ‘jdi pooleli” (TP konsp. 22.07.1984), oli rShutuse raskuse ja
tervemdistuse vastase vimma all lookas. Kolm viimast kisikirja 1dpuni koostamata®, hulk lahtisi
lehti, moned tsyklid, neist terviklikem kyllap “Itkud oele” (1983) — véliselt on Masingu hilisluule
yldnimetajateks tdepoolest resignatsioon ja kohklus. Kuid ldhemal syvenemisel muutuvad selle
pohjused moistetavaks. Tumedama poole yheks kaasmdjuriks olid haigused, neist tugevaim
tuberkuloos, mis vaevas Masingut raskelt juba varem: ””’DzZunglilindude” ja “Udu Toonela joel”
lopetamisel ehk koostamisel (ca 40ndate keskel — L.S.) olin juba tuberkulootik, tollal enamvihem
kindlasti varstine sureja” (cit. Muru 2002:813). Pikale veninud surmaootus tingis aga kurtmiste
korval paradoksaalselt ka vdga kirgast kirjutuslaadi. Vorrelgem pealkirju - on ju suur vahe, kas olla

paika pandud lootusetu surija voi siinse eluga osalt tdnades, osalt sajatades, aga intensiivselt hyvasti
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jattev saadik teistsugusest tegelikkusest, kelle toeks, seletuseks, paineks ja moistatuseks on ta
teisitiolek ning paritolu. “Saadikus...” tulevad Masingut kaua iseloomustanud jooned — Jumalariigi,
voimatu voimalikkuse, kauguse igatsus, yksindus, kaaslase otsing, kummalised ajasuhted ja vdime
maailma nii osaduslikult armastada kui kibedalt pdlata ning sajatada - esile selginult ja
sugestiivselt.  Neljakymnendate 10pul, “Surijas...” ja edaspidi pérssisid viljendust
stereotyypilisteks kivistunud rytmid ja riimid. Kyllalt viletsat, korduvate teemade, (egoism,
darvinistlik tervemdistus, Mamma Loodus koigis oma avaldumiskujudes (naine, looduslik valik,
toitumisahel) jm.) lahenduste ja kujunditega riimilist luulet leiab ka kuuekymnendate aastate
keskpaiga ja hilisemaist késikirjadest. Rédngal hetkel vdiski kirjutamine olla lihtsaim teraapia vorm,
mitte midagi teiste jaoks. Riimilise luule tippsaavutused olid enamikus tehtud juba aastakymnete
eest. Autor jdtkas ses vallas harjumuspérasel moel ja pingutamata, vottes luuletamistegevust oma
elu loomuliku osana ja luues ajuti — kuid siiski harvemalt kui varem - ka suurepéraseid palu
(nditeks “Meelekergusse sattudes” dat.1/2.09.1952, SS:68; “Kunagi” dat. 3.03.1956, SS:145;
”Tuttava ndoga tydrukute kujutlemisi” dat. 11.04.1956, SS:129 jm.). 11-lehekyljeline vabavirsiline
poeem “Georg Myller’(1960) oli ilmselt rohkem tollase syvauuringuga seostuv isikukeskne
osaduseksperiment. Masingu viimane, suuresti koostamata kogu “Kurtes Taevaskoja varisevat
kallast” (1968-1970) oli “Saadikule...” kohati 1dhedasest toonist hoolimata juba valdavalt lootmatu
ja surmaootuses kinni. Seal sisalduv on rohkem reflekteerimine ja kysitlemine ning kogu vdib
nimetada metapoeetiliseks jirellaineks, mille mdistmine ilma autori eelnevat elu- ja luulelugu
tundmata on voimatu. Kibedaid, kinnissajatuste ringis tammuvaid vabavirsse ja riimironge pudenes
Masingu sulest veel hiljemgi. Kahtlemata jitkunuks sellest kogu koostamiseks. Kuid autor mérkas
ilmselt isegi, et koondamisvddrset on vihe. Pretendeerimata ammendavusele, mainin paari

2

huvitavamat mulle teada olevat hilist tsyklit. Lahtiste lehtede seas leidub “Taevaskoja...” ajal
kirjutatud seitsmeosaline tsykkel (I Kive solgitoru paigaks..., II Gagarini pdeva piikselist
hommikut... jne.) (dat.23.12.1968-2.04.1972, LL), millest osa (eriti II) védriks kindlasti
avaldamist. Kdésikirjaline neljast luuletusest koosnev pdimik (19777, vt. EKLA Fond 310 M78:2),
mille Masing saatis Bernard Kangrole, on huvitav ja intensiivne, kuid kaldub kryptilisuse poole.
Tsykkel “Itkud oele” (1983, ilmunud L.2:365-385) on kirjutatud Agnes Masingu surma paiku, ning
seda kannab haruldase selgusega visandatud kahekone lahkunuga. Taas on rohk osaduslikkusel,
kahe maailma piiride puutel ja autori tundel, et temagi on peatselt lahkumas. Viimastel

elukymnenditel kehtis ta kohta, et “olevikus ma teen viga harva seda, mida voiks nimetada

luuletamiseks. Olgu siis, et moneks tihtpdevaks (synnipdev jt.) tahan kellelegi ytleda midagi, mis

* Ta on pillanud koguni nii réinga enesekohase kommentaari, nagu “véib-olla, mu elus on kéik alatud t66d jidnud pooleli” (VS 26.04.1964) Kuid
Iopetatuse kriteeriumiks néib sel puhul olevat ka inimvdimete piirsuutlikkus ja materjali maksimaalne kéttesaadavus.
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minu kdes vihemalt ei ole sonastatav koneks voi vestluseks. Olgu siis kellegi surma jdrel, et surm ei
seisaks mulle vastu ees, vaid konniks mu korval ja sees” (MOL:371). Masing ise arvab, et see pole

XT3

“parisluule”, kuna ta on ““ette voetud” sihiga tinada teist inimest voi lohutada iseennast” (ibid.).
Tema jaoks on seega tegu pooliku olemisega, mil on isikliku vahetuse pyyde néol kyll dige alus,
kuid kus puudub intensiivne ekstaatilisus voi "iseeneslikkus", mis ju Masingu késitluse jérgi on
“ettevoetud luule” konstrueerituse vastandiks. Enamasti valdas autorit resignatsioon ja sealt
lahtuvalt ka suutmatus “luuletada, voi /teha/ midagi oma, /kuna/ koik “oma” tundub vilets, ei
kybetki luuletusem tuhandeist muist“ (TP 4.03.1971). “Tundub, et pole aega, vist aga pole voimet
uskuda, et elamused tihendavad midagi kellelegi” (KR 9.09.1972). Kahtlus tehtava vajalikkuses
teistele, olgu Jumalale voi 1dhedas(t)ele, osaduslikkuse kysitavus on religioossele communio’le voi
unio mysticale rajaneva maailmakasitluse puhul suurimaid takistajaid poeetilise leidmise teel. Pysis
ka arvamus, et keel on puudulik vahend — Masing luuletas harva, “sest pole usku, et suudaksin
oeldamatut sonastada kuidagi” (BK19.08.1969). Ta kaldus koguni eitama luuletuste tdhendust
endalegi: “sest enda luuletustest viimati selgunud, et neid iial pole olnud vaja endalegi muuks, kui
ainult keerukaist asjust ilusasti ylelibisemiseks ~ (BK 8.11.1971). “Nagunii ise neid lugeda ei taha,
teistele “ette kanda” ei viitsi voi kirjutada ymber toormaterjaliks (kui juba minultki varastatakse,
siis on allakdik ilmne, onju)“ (BK 6.06.1977). Viljendamatuse ja plagieerimise vihjeid leidub
varemgi. Kuid motivatsiooni kadumine néib siiski juurduvat kehvas tervises, vOdrdumistest
tulenevas resignatsioonis ja kirjutamiseks vajaliku meelekerguse puudumises. Ning muidugi: keegi
pole ammendamatu — kordused ja tydimus pédrast poole sajandi pikkust sisimat luulega elamist on
vist paratamatud. Masingu kriteeriumiks oli luulegi puhul elusus, intensiivsus, “mina” ja “vélise”
vahelise piiri litkuvus ja voolavus. Sestap sOnastub ta enesekohane kriitika just mortaalselt: “Ei ole
Jjust mugayv sorida sddraseis laipades, nagu kunagised artiklid, luuletused, mistahes. Katsun praegu
vht neljarealiste luuletuskogu /ilmselt “Tarbetud Opetussalmid” — L.S./ teha ymber endale
rahuldavamaks. See on yks viga vana ja ysna haigust tdis laip, milles mind miski enam ei
roomusta” (VS 24.01.1965). Ka olevikus tehtu tundub talle surnuna. Oma vdimetuse yle suudab ta
aga teinekord naljagi visata: “Voiks kirjutada laulu surmast, kes vahib yle mu ola iga kirjutatud
sona, arvustab ja irvitab. Endandokimiseks saab veel lisada, et surm nouab kirjutamist mingi aaria
murde pddl, mis ainudigesti semiootiliselt ehk strukturaalselt peegeldab reaalsust” (BK 21.
03.1971). Staatilisus ja konstrueeritus, need tema jaoks suurimad pahed, kippusid voimutsema ja
nendega paaris kiis vajadus parandada, mis “elusate tekstide” puhul oli vdiksem, ja vist rohkem
tapsustava loomuga. Kuigi “Itkud oele” on ainulaadne nédide vanaldase Masingu

kontsentreerumisvimest®, jaib viimseks poeetiliseks verstapostiks ja hilisloomingu laialdasemaks

4 Muidu vdib parimal juhul leida tugevaid yksikluuletusi (niiteks “Aga yhel piikesepdeval” dateeritud 11.09.1978, ilmunud:Tulimuld 2/1981, 1k.57-
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kokkuvotteks siiski “Saadik...”, mida kannab lunastuslootuse ja traagilise hyvastijitu paatos ning
kus tekst enamasti voolav ja kogev pysib. Kogu suur maht ( “sellele vastab 4-5 n.o. normaalkogu”
(Runnel 1998:531)) on mérk formaliseerunud luuleajale jargnenud pillava kylluslikkuse perioodist.
See saabus viimasel hetkel (50nda eluaasta jirel) ka bioloogiliselt. Kahtlane, kas vanem Masing
oleks sellist intensiivsust mahutanud, kas tal oleks jatkunud joudu ja selgust uue vastuvotuks ning
sonastamiseks, kas ta suutnuks hiljem vabaneda omaenda olgu kyll laialdase, kuid siiski
kordumisega fikseeruva motete ja moistete systeemi slepist. Hilise uuenemise (vOi isegi
varskuspuhangu) onne kogevad vihesed luuletajad ning selle taustade avamine peaks ytlema
midagi loomepsyhholoogia ja inimvdimete kohta laiemalt. Késikiri, selle ootamatult saabunud ja
nukralt kadunud oitsengu dokument on pysinud avaldamata rohkem kui 40 aastat. [lmunud on vaid
pudemeid (néiteks Karl Ristikivile saadetud kirjade luulelisad EKM aastaraamatus 1996, “Vddras
igas maailmas” Akadeemias nr. 7/1999 jm.). Siinkirjutaja meelest on tegemist kuuekymnendate
luule salajase verstapostiga. Voimalikku seost mirkis Masing isegi: “Voibolla, syydi kaudselt olen
selles vabavdrsi (“modern’i luule”) vohamises) (BK 9.04.1969). “Saadikus...” leiduv ekstaatilise
lausumise poeetika, terviklik suhetekompleks looduse, usu ja armastuse mdoistmisest mojutas
kirjutaja isiku ja yksikute etteloetud voi kisikirjas ringlevate luulendidete 14bi kogu vabavirsi ja
poeetilise messianismi kehtestumise protsessi. Tollal kihas Tartus mitmeid uuendusi. Meenutagem,
et 1958 naasis Eestisse Artur Alliksaar, alul veel agar vabavirsi vastane, kelle uus stiilisyntees
toimus Masinguga paralleelselt voi pisut hiljemgi. Mdlemal olid omad jyngrid. V3ib oelda, et
Masingult said innustust sellised noore luule juhtkujud nagu Jaan Kaplinski ja Viivi Luik, teised
ilmselt kaudsemalt ja vihem. Kogu on eraldiseisev ka vormi poole pealt — riim on siin tdiesti
korvale heidetud. Viéga pikkade loitsivate ridadega, tihti pauseeritud tekstid vahelduvad
lyhematega. Vabavirss on ldbiv. Ei meenugi teist Masingu luuletuste kogu, kus see nii oleks.
Poeemides asendab seotud kdnet juba eepiline element. Tingimisi arendatakse “Saadikus...” kyll
médratletud teemasid, (suundandvaks on Conrad Aikenilt pirinev moto, tdlkes: “sellele yhele
palgele, kelle sonumiks oli tode” (SMP:1) ja tsyklite pealkirjad — I: “koikumised selle kallal, kes
ma olen ja mis ma yldse tahtnud iseendaga teha, kas ma lootnud ja mida siis” (SMP:6), 11: “et
keegi ei taipa mind julgustada, variseb katse tousta lendu* (SMP:83), Ill: “Tdnades uskumapaneku
eest, liheb saadik dra sellest maailmast, mis ei taha kuulda teda” (SMP:169) kuid poeetiline
narratiiv on ysna raskesti jilgitav, nagu sisimate asjade ja kdneldava harukordsuse puhul oodata
voibki. Vabavirss on mitmekesise rytmikaga ja liikuv, seal ilmneb ajalise ja ruumilise kisitluse

avarus, terav religioosne analyys, kysimisstrateegiate rakendamine jne.

58)
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Eluolu ja mystiku lektorit6o

1959-1963. Milline oli Masingu elu sel ajavahemikul? K&iki tegureid, mis kogu synni juures kaasa
mojusid, pole vdimalik loetleda. Paljud tasandid toimisid koos ja moned ei ole isiklikkuse tottu
avatavad. Igatahes voib oelda, et selle kisikirja kirjutamise ajal tundis Masing end seisvat oma elu
suurima voimaluse, lunastuse ldvel. Hiljem meenutab ta seda kui perioodi, “mil mul oli veel ysna
palju usku, lootust ja armastust, seepdrast hoogsust ja Elu” (KR 8.01.1969). Sedasorti dnneaegu
polnud Masingul sdja jérel just palju. Viliselt asus ta ikka Tartus oma kodus (Eduard Vilde 9-2),
kus noored vaimuelu tegelased nagu Jaan Kaplinski, Viivi Luik, Linnart Méll, Vello Salum, Andres
Ehin jt. temaga vestlemas kéisid. Hiljem seadis ta sisse kindla kylastuspédeva, sest oli sageli éra
Tallinnas Opetamas, suvilas vo1 mujal ja ka seepirast, et kylaliste vastuvotmine oli talle vahel
kurnav, tyytav ja vihastav. Ta mirgib, et mdoned kylalised kohtlevad teda “dtina, kes peab
vegeteerima oraakliandjaks, kiitjaks, hindajaks, tont teab, milleks veel. Olla surutud sellesse ossa,
mis mulle kuidagi ei sobi, on hirmus piin” (LM 12.04.1964). Aasta soojemal poolel pyydis ta
voimalikult palju viibida Taevaskojal, Neitsiallika juurde yyritud suvilas. Kuna heitlik tervis lubas
matkata vihem kui varemalt, tuli loodusega suhelda ja selgida paiksemalt. Siiski kéis ta nooremate
kaaslastega mitmel pool Lduna-Eesti looduskaunites paikades. Ametlikult jitkas ta t66d EELK
Konsistooriumi teadussekretéri ning Usuteadusliku Korgema Katsekomisjoni Oppejouna. Masing
oli Tallinnas asuva Usuteaduse Korgema Katsekomisjoniga (hiljem EELK Konsistooriumiga)
seotud juba 1946. aastast alates. “ Viiekymnendatel seal noori teolooge praktiliselt ei oppinud.Olid
vanemad pastorid, osad neist vennastekoguduse taustaga, kel jutlustamine ja hingekarjase to6
praktika selge ning maailmapilt ysna muutmatu. Masingu jutt neid eriti ei puudutanud. Aga 1959
aasta paiku tuli uus polvkond” (Paul 2001a). Teoloogide kohta kehtibki vidide, et “Eriliselt ta on
mojustanud neid, kes tulid oppima 1960-1964"" (Paul 1989:1015). “Moned tulijad olid pastorite

poegade hulgast - Jaan Kiivit juunior, Eenok Haamer, Ago Sisask (liks edasi japanistikasse),
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Toomas Paul, veidi hiljem Peep Audova. Teistest Voldemar Ilja, Kalle Mesila, siis Vello Salum,
Kalle Kasemaa jt. Kuulajaid oli Ukul alati kolmekiimne iimber, aga muist juba ametisolijaid ja
vanemaid mehi, kes teda ka varasematel aastatel juba kuulnud” (Paul 2003). Masingu loenguid
(mis olid selles asutuses kdige suurema kylastatavusega) kuulas kodigest yks nn. lihtusklik.” [ Epp —
L.S. | Miikman oli ainus, kes lisaks teoloogidele /---/ Ukut kdis kuulamas” (Paul:2002a). See oli
vastuvotlik kontingent, kes Masingust vdga lugu pidas ja hiljem ta edastatud tunnetust elada ja
jutlustada pyydis. Uku tundis tédnu neile ennast vajalikumana, osaduslik Opetamine oli temale sobiv
véljund ja nende toetus vdimaldas tal ilmselt kaugemale mdeldagi. Nii suutis Masing haarata ja
sugestiivselt esitada vidga laialdast aineringi. 1959. aastal Opinguid alustanud Jaan Kiivit jun.
meenutab, et ta luges "Liivimaa kirikulugu ja veel sel aastal piibliteadusest Vana Testamendi
prohvetitest, religiooniloost budismi, tegi korvalepoikeid teistesse valdkondadesse — armastusest ja
kristlikust ligimesearmastuse kdsust piihakirjas, Jan Kvacalast, 17. sajandi utoopiatest, 30-aastase
soja oudustest ja euroopa vaimse arengu pidurdumisest 200 aastaks, Wittembergi piiskop Johann
Valentin Andrceest ja roosiristlusest ja Jan Komenskyst ja ta vennaarmastuse kirikust” (Kiivit
1999:1). Loenguis esitatu oli tihti vastuolus levinud seisukohtadega ja viljendatud lébielamise ja
veenvusega: ‘“‘Tema loengutel juhtus, et kui ta hakkas mingit huvitavat teemat rddkima, mis toimus
enne Jiiriood, siis ta elas sellesse ajastusse niivord sisse. Kui ta kirjeldas, siis ta ise poles. Ta
tavaliselt ei refereerinud mingit teksti” (Salum 1998: 4). Uku Masingu personaalbibliograafia
viitab jargmistele autoriseeritud konspektidele ja lindilt maha kirjutatud (osaliselt hiljem ka
ilmunud) loengutele: “ “ Lunastusest” (dat. 26. X 1960), “Kosmosest ja ktisisest” (dat. 27. VIII
1962)“, “Loengud Jyrioé kohta.” (dat. 21. mdrts — 11. apr. 1962.), ” Peccavi et passus sum,
plura adhuc passurus” (dat.1962. sept’) “, Budismist”(dat 1962 — 18. juuli 1963), “John Donne
on éelnud”(dat.27. juuli 1963), "Loengud VT prohvetlusest : I osa Prohvetluse saatus.+ Il osa : V
saj. prohvetlusest.” (dat. 19507 — 1963), ” Nagarjuna : loengusari budismist.” (dat. 1963), VT
teoloogia loengud” (dat. 1962 — 1963) ja “Juudi mystika” (dat. 1963)°” (Sepp/toim. Vulf 2001:74-
76). Olulisena tuleb mainida veel loengut “Armastusest” (1959) (A), mis kindlasti tuleks
publitseerida. Lisaks pidas ta Tartus 1962. aasta septembris loengu “Enamus ja vihemus(ibid.).
Loengute algmaterjali laiendades tegi ta tihti pikki ja olulisi vahelepdikeid inimtunnetuse
ddrealadele, rddkides “Selle maailma” ning tema ideaalide, sdnade ja mdistete illusoorsusest,
paljastades minevikus toimunud ylekohut ® ning visandades oma lootuste toimimistandrit, Teist

Maailma. Toomas Paul : “Ta voli oli nii suur, et ta vois rddkida millest tahes”(Paul 2001b). Ise

5 Toomas Pauli valduses olnud kisikiri kannab autori dateeringut “september 1961 ”(PE:1)

® see pole piris kindel — Tartus 1981. aastal paljundatud kisikiri annab daatumiks 1959/1960.
7 Oletan, et selle sisu kattus enamvihem “Peccavi...” omaga.

8 Masingu terav ajalooline diglusmeel on mu meelest yks asi, mida uurijad pole veel avanud.
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arvas Masing oma loengutest, et seal koneles ta “oma arust aabitsatodesid. (Muud mu loengud ei
olnud ega ole)” (VS 24.01.1965). Teisal mainib ta (loengute) edenemise voimalikku pdohjust:
“Inimene voib kohutavalt palju, kui ta on “Oiges” ymbruses ja tunneb end vajalise. Voib seda,
mida hyytakse tervemoistuslikus maailmas voimatuks” (VS 9.07.1963). Vdimaliku ja voimatu piir,
kus teostamatu saab teoks, ongi Masingu viidatav olukord. Seisund, asend, viis, milles ja millega
inimene saab usu ning armastuse lébi etteantud reeglid ja kdsud 1dbi nidha ning neist vabaneda. Ja
yheks osaks sellest voimatu voimalikkuse julgustavast kinnitamisest teistele ja endale olidki ta
loengud, mis sisendasid Opilastesse Jaan Kiiviti sonul “suletud systeemide klaustrofoobiat” (Kiivit
1999:1). Pidanud — ja ysna menukalt (vt. néiteks Karl Auna malestusi Manas 48/1980) oli ta neid
Tartu Ylikooli usuteaduskonnas mitmekesise lektorikoormusega juba 1933. aasta sygisest alates.
Siiski ndib, et loengute sisenduslikkuse tipp jéi just praegu kone all olevasse perioodi. Just sellal
omandasid ta mdttekdigud yhelt poolt lootuslikel eraelulis-vaimsetel pohjustel ja teisalt vanuse ja
professionaalsuse parima suhte tottu erilise sisenduslikkuse ja haaravuse, mojutades vahetu esituse
ning hiljem sekundaarse levi (konspektid, lindid, paljundused, seejérel raamatud) kaudu teoloogide
ja teiste otsinguliste noorte meelsust kogu eluks. Hilisematest vaimulikest kuulasid keskendunult
Toomas Paul, Jaan Kiivit jun., Vello Salum, Peep Audova, Kalle Kasemaa jt.- mehed, kelle kohta
ilmselt piiskop Alfred Toomingas kasutas terminit “Masingu pohjakorbenud pajatdis” (Kiivit
1999:1). Nonda nimetatud votsid seda aga pigem auasjana, sest nii tunnistati nende seotust oma
Opetaja maailmaga. Nende side Masinguga sdilis tolle elu 16puni. Hingekarjase esimestes toelistes
eluraskustes said mitmed Opilased (T. Paul, P. Audova, V. Salum) talt tuge ja juhatust kirja teel. Ja
harvemini ka kohtumistel Tartus vOi yhistel matkamistel. 1964. aastal lahkus Masing
Konsistooriumist konfliktide tottu. On levinud arvamus, et teda syydistati ketserlikes vaadetes — see
on osaliselt myyt. "Tuleb rohutada, et enamik selle asutuse oppejoude olid omapdrased. Ketserlus
kiriku suhtes tdhendab siiski mingite algdogmadega vastuollu minekut — seda Masingu puhul
otseselt ei olnud. Konsistooriumis oli kyll yks mees — Robert Kannukene, keda kutsuti Taeva-Robiks
ja temast sai yhel hetkel swedenborgiaan — see opetus eitab nditeks kolmainsust. Sellist asja saab
kiriku seisukohalt ketserluseks nimetada” (Paul 2001a). Masingu lahkumise pohjused olid
valdavalt isikute-vahelistest vastuoludest tdukuvad. Tema vastu olid kolm tdhtsat tegelast.
Kdigepealt Liine-Harju praost Albert Soosaar’. Pingeliseks liks olukord ka ta kauaaegse, tollal
meelt muutnud sdbra EELK Piiskopi Jaan Kiivit seeniori ning tolle naisevenna, Viru praosti Jaak
Varikuga. Jaan Kaplinski radgib talle teadaolevast: ““ Ketseriks lugesid Ukut mitmed teoloogid, eriti

vist Soosaar, ent ka (Masingu ylikoolikaaslane ja Konsistooriumi dppejoud Elmar Silvester — L.S.)

? Toomas Pauli kommentaar: “Ta oli praktiliselt EELK peaideoloog./---/ Soosaar esindas nn luterlikku uusortodoksiat, tollal ainsana (eesti ajal oli
neid rohkesti, kasvdi Harald P3ld). Usun, et tema vais tdepoolest Masingut pidada vaédrdpetuse kiiiisis olevaks. Jaan Kiivit sen. voi Varik mitte,
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Salumaa, kes vist seda sonagi kasutas. Peamine tiiliallikas oli vist tema oikumeenilisus, see, et ta ei
lugend Jeesust ainsaks Toe kuulutajaks, vaid ka Buddhat jne. Siin ta muidugi veidi koikus. Korra
vitles mulle, et Jeesus oli ikkagi Jumal, Buddha ja Laozi targad inimesed vms. Loomulikult oli
oluline see, et Uku oli viga populaarne, oli karismaatiline isiksus, kellega malbe ja tasane
Kannukene kuidagi voistelda ei saanud. Nii taluti Kannukese swedenborgiaanlust pdris rahulikult,
Uku aga ajas mone tosiluterlase ndrvi” (Kaplinski 2001¢). Kuna aga Kaplinski info péarineb
teisesest allikast — Elmar Salumaalt, siis on see pigem kaudne kommentaar. Ning muidugi oli
ambivalentne Masingu enda suhtumine, mis teravdus vastuolude tugevnedes vahkvihase sarkasmini
“kohtumdistjate” suhtes ja resigneerus hiljem pikkamisi. Juba noorena lausub ta trotslikult “olen
ketseriks loodud” (JK sen. 6.09.1933) viidates seejuures oma kdordsilmsusele ja jireldades, et
“Bioloogilisest veast soltub psyykiline erinevus” (ibid.). Vana ea kibeduses maidratleb ta end

Iz

mitmel pool kui ““eluskuradit” (nii arvas hulk “kaasvoitlejad”)“, kes on “pisikene, vale ja
pimedusega tdidetud” (BK 16.01.1969) ja teisal (kyllap sotsialistlike ilmikute jaoks) veidi
leebemalt kui “pappi” (BK 19.08.1969). Me nideme erinevaid kibeduse kangusi, kuid mingit
patutunnistust ei esitata. Vahemalt kirikuametnike ees ei tundnud Masing end mingil kombel syydi.
Vastupidi, oeldakse, et “Pyydsin kuidagi olla selles maailmas, mis mind pormugi ei huvitanud.
Peccavi” (PP:355). Toelise patuna ndeb Masing hoopis mingi eetika vdi seltskondlike tddede
systeemi kummardamist ja jargimist religiooni voi ainudige elu sildi all. Vastasseisu hdlmavust
visandab hilisem luulekatke: “See et ma siit ei ole, et voimatuvoorad koik nende teed, /---/ toed ja
vddrtused, / toesti, mu ainus syy” (KTV). Ilmselt polnudki see vastasseis pdletavaim mitte
religioossel, vaid moraalsel-eetilisel pinnal... Vdimalik, et Masingu tollane armulugu yhe noorema
neiuga teravdas varemgi varjus hodgunud vastuseisu, ning sai ajendiks teoloogilistena serveeritud
inkriminatsioonidele. Nagu arutleb Toomas Paul: “ilmselt on dogmaatilistest seisukohtadest
inimsuhete korral mddravamadki isiklikud suhted, siimpaatia voi antipaatia” (Paul 2003). Ta
mainib voimalike pdhjustena veel poliitilisi — “dissidentliku lektori suurenev moju vois dratada
Julgeolekuorganite tihelepanu” (Paul 2001a). Milline ka oli peapdhjus, 1964 suvel ta lektorit6o
katkes. Purunes mdonigi sdprus. Tallinnast sai Masingu jaoks valuline minevik. Selle linna kohta
mainib ta, et “peaaegu seitsme aasta eest viimati kdisin sddl” (BK 7.7.1970). Vahe pikkus néitab

siin masenduse suurust.

I

Salumaast radkimata.” (Paul 2003)
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Ent mida 6elda loengutest? Paljud seal kdneks olnud teemad ilmuvad isiklikuma vaatenurga 1dbi ka
luuletustes. Loengute yks siht oli tdnapédevaselt deldes ylidpilaste maailmapildi dekonstrueerimine.
Andres Herkel maédratleb budismi-loengute kriitilisi tahke: “motlemisvigade  kriitika,
pstihholoogilise atributsiooni kriitika, keelekriitika, europotsentrismi kriitika jne” (Herkel
1995:1990). Kriitikale lisaks koneles lektor ka elu loodetavast, positiivsest poolest. Veidi yldistades
voib Oelda, et kui loengute siht oli rddkida (Masingu terminitega) Teisest Maailmast (nimi ei vihja
binaarsele jaotusele — teadvuse loodud maailmu voib olla miljardeid. See on katustermin
suurenenud tajulisele intensiivsusele, mentaalsele mahutavusele ja inimeses praegu latentsete
meelte avanemisele, tingimisi 6elduna ajavélisele voi tulevikulisele toimimisele) selge motlemisega
ja tavareaalsust ja dogmaatilist ajalugu kummutavate nédidete varal, siis luule poolelt lisanes sinna
tunnetuslikku energiat “teostunud Teises Maailmas viibimise”, teadete ndol sealt. Yhe terviku osad
olid need nagunii. Kdnedes oli pessimismi ja syydistusi ylbuses. Lektor suhtus kuulajatesse ja
nende teadmistesse kyllalt skeptiliselt ja proovis neid teravustega mdtlema drgitada. Sama taktikat
kasutas ta juba Tartu Ylikooli aegadel: “olen igal sygisel teinud uutele teoloogidele
“programmkéne”, raputanud neid vihe”(VI 5.09.1937). Valik tsitaate'®: “Praktiliselt, nagu te
enestest teate, et teie olete inimkonna tippsaavutised. Kaugemale-korgemale keegi ei saa ja mis
peaasi - ei tohigi minna./---/ Inimkonna suhtes olete veel halastamatumad: et ei toimuks mingit
muutust yhiskondlikus struktuuris ega motlemises, olete valmis kogu kittesaadava inimkonna
hdvitama” (B:97-98) “...sest teie tahate nagunii olla hingekarjased ainuyksi infantiilsel pinnal, kui
keegi ei vajagi enam hingekarjaseid” (B:292). Masing kolab siin peaaegu paranoiliselt. Millest
sellised hinnangud? Yks pShjus oli ilmselt selles, et oma siira tunnistuse edastamisel kurvastas teda
“irvitavate ilmete ndgemine” (PP:355) auditooriumi hulgas, kuid hiljem lisab ta, et edaspidi “seegi
mitte ” (ibid.).Voimalik, et publik reageeris monedele ta seisukohtadele kuidagi solvavalt. Jaan
Kiivit meenutas, et tal oli konspekti servale yles tihendatud yhe kaasdpilase mirkus: “Ara kuula
seda jama” (Kiivit 1999:1). Voi ignoreeriti neid ykskdikselt, nagu vdiks vélja lugeda tsitaadist
“Olen teile 2 aastat konelnud, aga teis pole tekkinud pisimatki kahtlust tervemoistuslik-tegeliku elu
ainuoigsuses ja vddrtuses ning paratamatuses”’ (B:103). Siit kostab selgelt Teises Maailmas viibija
meelehdrm. Siiski usub ta veidi ka kuulajate edenemist: “Need teie hulgast, kes mind muiste pidasid
hulluks, praegu ehk enam pdris hulluks enam ei pea” (B:179). “Moned teist siiski nyyd méistavad.
Neile ma rddkisin” (PP:355). Oli loomulik, et kuulajate seas leidus ka kardinaalselt erineva
meelsusega Oppureid, keda yldiselt leebe loomuga lektor omal moel togas. Herkel ndeb Masingus
ka osavalt meetodeid vahetavat pedagoogi, deldes budismi-loenguist, et “kohati on tekst viga

dratuntavalt koneline, sisaldades poordumisi kuulajate poole, vaimukusi voi ka lihtsalt Sokeerivaid

' Samas laadis suhtumisi leidub kyllaga juba kolmekymnendate 16pu kirjades Vidrik Ivaskile.
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avaldusi, mis hoiavad auditooriumi virge” (Herkel 1995:1995) Teisal leiab ta, et lektori esitusstiil
on “provokatiivne” (ibid. 1996) ning Ohutab edasi mdtlema. Haaravast esitusest tulenes, et
Masingu loengud olid selles dppeasutuses “koige populaarsemad’(Paul 2002a) ja tihtigi oli publik
“tal tdiesti peos, kuulati vaikides” (ibid.). Loengute pidamise tingis peale nende elatusallikaks
olemise eelkdige missioonitunne: “Olgu mu olemus opetuseks teistele, kes suudavad olla Teises
Maailmas” (PP:355). Selline dpetus ei saagi jouda kdigini. Usutav on, et Masingu moistmisel ongi
raskeimad just esimesed sammud, sissejuhatus, millest sdltub hilisema edenemise voimalikkus.
Noviitside mdistust heidutavaid mdotteid leidus tal kyllaga. Sageli pikkis ta teoloogilisse
loenguainesesse “‘eksempleid” teda huvitanud sci-fi raamatutest, kummalistest katsetest,
ajaloolistest avastustest voi isiklikust elust, mis toimisid nii virgutavate niidetena kui mirkidena
sellest, et pole mingit fikseeritud vahet teoloogia ja elu vahel. Kasvdi budismiloengutes viitis ta
mitmel kohal end selgesonaliselt parinevat “aastast 2963 (B:227, 238-239). Vois olla, et monede
kuulajate jaoks subjektiivne (veidrusena mdistetud?) kdrvalmynt varjutas aine esitamise korge
taseme. Teisalt oli ldbitunnetatus just lisavdirtuseks. Kui siinkirjutajale vaid osalt teadaolevate
loengute hulgast otsida mingit Spetust koondavaid palu, siis voiksid need olla “Armastusest”,
“Lunastusest” ja “Peccavi...”. Voib oelda, et 6ppematerjaliks visandas ta ajaloolist ja isiklik-
mystilist kogemust synteesides uue olendi piirjooni, kelleks inimene véiks saada, kelle poole ta
voiks pyyelda. Voi teisiti 0elduna — tee, mida Masing oma Opilastele nditas, oli “psiihhoajalooline
rada, kus opetuse areng, mis on sdilinud tekstidena ja opetuse kasutaja areng, mis kajastub teatud
sisemises tekstis, lopuks poimuvad” (Herkel 1995:1995). Herkel viitab budismile, kuid lause kehtib
ka ainevallas, mida v3iks nimetada Masingu edastatud sonumiks vdi Opetuseks. Tema loodetud
olend périneb vdhemuse hulgast, esinemissagedusega umbes “yks kymnetuhandest” (PP:343),
“elab meeltes ja pyyab neid avardada nonda, et nad enam ei oleks kaitsevahendiks” (PP:348) ja
teatavas synesteetilises seotuses (mida nii sageli kohtab Masingu luule kujundimoodustuses)
toimivad tal “korraga koik meeled” (ibid.) ning loodetavasti virgub tdiesti uusi. Sellise
vastuvotlikkusega “kogetav yksnes o n ja yksnes o n, iseendast, ilma inimese nimetamata-
tunnustamata-hindamata; kogetav iseendast tihendab midagi” (PP:349). Ja ndhtud asjades ja
ndhetes kogetakse Jumala toimet, "Jumal on nendes. Jumal on nende tihendus, nende olemine,
nende mote” (ibid.). See viljendub selles, et asjade”olemine on nii intensiivne, nii absoluutne,
nende esse purum (puhas olemine) nii vdgev, nii virviline voi heliline, et just nonda nad viitavad
midagi eneste sees, eneste taga midagi igavesti tunnetamatut, salapdrast” (ibid.). Jumalat
aimatakse kasvava meelevabaduse libi, ning selles kontaktis saab inimene astuda vilja oma
“minast”, mis on moodustatud Selle Maailma piiratud tdekspidamistest. Inimese-poolses

toimimises loeb intensiivsus ja vahetus ilma temapoolse ette valmis kontseptidest, suhtumistest,
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pragmaatikast moodustatud metatasandita. Teatakse ja eeldatakse, et ndhtus ei saa olla “midagi
inimesetaolist” (PP:350) ning seega ei suruta millelegi kogetavale peale inimese moodtu, ei
objektistata. Samas tuntakse olemuslikku sugulust, hoolivust, dialoogivalmidust ja vastastikust
tdiendavust. Teineteise poole sirutuvate olendite vahele tekib kanal, mille olemust viitab
ldhenemisvéértusena sdna “armastus”, mis on “Saadiku...” ylesehitav juhtmotiiv, nimetatuna
“nooleks, mis hinge vaatama kannab / Magellani pilvede poole” (SMP:1). Armastus pole Selle
Maailma muutlik “emotsioon” ega “saamahimu” (A:1) ning voOimaldab ehk ainsa tundena
inimesele pideva sisemise kasvamise. Ja siis “Meie ei tarvitse isegi midagi teha. Oleme surnud ja
elus. Kui me siis leiame omase teo, sellise, mida ei saa pidada opituks, mdngituks, vddraks, siis
saame intensiivistada elu” (LK: 2). Need olid kompetentsed, kirglikud ja mystilise pdhitooniga
loengud, mille sisu pidigi ndukogude yhiskonnas vastakaid reaktsioone vallandama. Masingu poolt
oli kaasamotlejate leidmise vajadus kahtlemata vdga tungiv. Pole kahtlustki, et ta teadis monede
oma motete haruldust ning tundis, et ta on “ava Teise Maailma” (VS 26.04.1964), et ta leitud
motteilm vajab jatku, tundis vajadust pohjustada tulevasi otsijaid. Edastatut voib votta sisemisi ja
valimisi teadmisi kombineerivate “vOimaluste viitadena” mis ei saa olla yldkehtivad ega
kategoorilised, sest ta ytleb Teisest Maailmast, et “olukord ise on ylevoetav, kaasaelatav, /---/ kuid
tee sellesse olukorda ei ole yleantav ega kopeeritav” (VS 24.01.1965), selle peab hiljem igayks ise

leidma.

111

Kuid lektor, kus viibisid tema motted? Mis siis ikkagi toimus Masingu meeles neil aastatel? Sellal
ja veidi hiljem kirjutatud kirjades Vello Salumile, Linnart Millile, Peep Audovale, Toomas Paulile,
L. K.-le ning muudeski allikates mainib ta, et koges (osalt kindlasti armastusest tulenevalt)
erakordseid vaimse kirgastumise seisundeid, olnud tema véljendi jérgi “Teises Maailmas”,
“Elanud” jne. Ta toob ka paralleelmdisteid muudest usunditest: ~ Nagarjuna oéelnuks vist,
Nirvaanas, Jeesus Jumalariigis” (LM 5.11.1963). Tegu on koige lihtsamalt 6eldes lunastuse
lahedusega, vaimse yksinduse kaoga, mida vdimaldas armastus. Ta kirjades sisaldub vihjeid ka
seisundite aegade kohta. “Mu elu on 51. eluaastani /s.0 ca aastani 1960- L.S/ olnud ysna
tarbetu”(VS 19.05.1964) "Pole ma saavutanud nirvaanat, vaid seisnud ta ldivel tohtimata astuda
sisse. Tean ainult eelmisi asteid ja neidki tohtisin kogeda ysna lyhikest aega. Kolmveerand aastat
vaevalt yle kolme aasta tagasi (s.t. umbes 1960 aasta 16pul ja 1961 aasta esimene poolel - L.S.)

(VS 05.07.1964). “Voibolla yhe aasta (koik poolikud pdevad kokku liidetult) olen saanud selle
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Teise Maailma ddrelt silmitseda” (LM 05.11.1963). “Te vist pole mind ndinud ega kuulnud Teises
Maailmas olemisel. Kui ldinud kevadel rddkisin ja mélemad unustasime", siis kuidagi sattusin
Selle piirile” (LM 08.01.1964). “Kahe aasta eest olin vigev” (VS 24.04.1964). Seisundi
podrdumatuse madrana pakkus ta vilja, et “Paar aastat sellises olekus ja siis peaks saama Elada”™
(VS 05.07.1964). Ta tundis kibedat kaotusetunnet, et ei tohtinud nendesse olekutesse jadda. Nende
kirjalikest jaddvustustest meenutas ta, et “need Magellani laulud tulid iseendast, tihendasid ysna
palju” (KR 1.06.1970). Kuid hilisemas masenduses kirjutab ta saadetud Iluuletuse ette:
“("Magellani pilve saadik™) [kogu, mis enam ei saa valmis]” (BK 08.01.1969). Kisikiri on
oletatavasti koostatud kahes jaos — algselt vahest 1964-65, kui kirjutatu oli veel aktuaalne ja valus
ning edasi vist kusagil kuuekymnendate 16pul voi seitsmekymnendate alul. Nagu nihtub Ristikivi-
kirjadele (8.01.1969, 6.06.1969, 1.06.1970) kaasa pandud luuletustest, olid “Magellani laulud”
autorile olulised ka siis, kui kuuekymendate keskpaiga sygav masendus ja enesehdvitus olid veidi
jargi andnud. Ta kyll ytleb korra veidi madaldavalt, et saadab “kvaasiluuletuse Magellani
kimbust” (KR 6.06.1969), kuid see ndib rohkem endaga jonnimise moodi. Kui tulla tagasi
loomisaega, siis kontrastina vaimsele ergastatusele polnud Masingu tervis vdhemalt perioodi
alguses sugugi hea. 1959 aasta suve kohta mainib ta, et “kirjutamise aegu oli kopsus suur kavern,
sete yle 60.” (KR 8.01.1969) ning hiljem, et “igas mais voi juunis olen olnud haige” (VS
26.04.1964). Eks seegi tdesta loomingulise palangu vdimsust, et kehalised vaevused seal
tahaplaanile jddvad. Intensiivsemad meeleseisundid kestsid tousude ja langustega umbes neli
aastat. Selle keskmes (1960) on kirjutatud suurim jagu “Saadiku...” tekstidest. “Vdimatu
voimalikkuse” ldvel seismine elavdas kogu ta vaimset tegevust. Motlemine teistest aegadest,
millega seob mingi seletamatu visuaal-vaimne side, suunas ta lugemust ning uurimisi. Yhes
loengus on Masing sellist seisundit vihjamisi nimetanud “7diesti teadvusetu mujalolek. Ma ei
soovita sellega katsetama hakata. Ei tea kyll, kas koikidega nonda juhtuks, aga nonda voib kaotada
identsuse tunde ja unustada, kes inimene oli ja on. /---/ Kuid see reaalsus, mida inimene nonda
kogeb, tervemoistusliku reaalsuse relatiivistudes, ei ole sugugi vihem reaalne. Ta on ikkagi
reaalsus, ainult ta on yks teine voimalus. Mida inimene nende voimalustega voiks koik peale
hakata, kui ta need enesele teeks eluks, see on kujuteldamatu. Mulle on see ainus asi maailmas, mis
mind toesti huvitab” (B:84-85). Selline huvide koondatus - piiridele pyydlus ja viljatung taju
avastamata vOimaluste poole tuleneb ikkagi leppimatusest ja harjumatusest selle maailmaga.
Harjumatust tunneb keegi, kes tulnud voorsilt voi siin kohaneda suutmamata vodrandunud. Keegi,

kes nimetab end ja oma lemmikut saadikuteks Magellani pilvest.

"' Syndmuse sisu: “Kevadel rddkisin Méllule Jumala kogemisest, tundes, et ma seda teha ei tohiks. Rédkisin ometi ja ta oli mul kéneldes /---/ Paar
kuud hiljem pyydsin meenutada, enam ei mdletanud Mdllule oeldud lauseid. Kysisin temalt, ta heitus, et ei mdletanud. Oli kyll veendunud, et deldu
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Taimede ja maastike (kohtade) tunnetuslik tihtsus

Juba kanoonilised on Karl Muru seisukoht, et “intensiivne ja rikas on Masingu luule suhe
loodusega, mille mis tahes eluavaldusse ta suhtub iilima aukartusega ja niisama hardalt kui
armastusse”” (Sonarine 2:727) ja Pille Runneli vihje, et “Masing ei motestanud loodust kultuuri
kaudu, vaid kultuuri looduse kaudu” (MT:186). Jargnev kisitlus pyyab seda veidi konkretiseerida.
Selles, et Masing enne “Saadikut...” kirjutas memuaarse teose “Mailestusi taimedest”, on midagi
manifesteerivat, suhtumisi koondavat. Kui jélgida kogu tundetoone, siis paistab, et eluaeg vaikseid
radu armastanud autor tunneb end looduses vabamalt — seal ei kohta inimlikku enesetéhtsust ja
draandlikkust. Seega siis on “loodus see, mis tdidab alati need kohad, kus “ise” voi “luule”
osutuvad dkki ebapiisavalt ehtsaks” (Pilv 2002:67). Enamasti on kiindumus vastastikune: “Ojad
nouavad tulekut, metsad hoikavad kondima, / sest minu pilk on see, mis nemad elusaks teeb, / minu
tunded neile jdaddava motte annavad, / sddlt, kuhu lendan, tagasi mina ei tule / enam iialgi. /
Minuta, minu pandud nimeta ylearused on koik nemad / Aadama pdevist” (SMP:150). Kogu elav
maailm vajab hoolt, empaatiat ning suudab inimesele anda mdistmiseks vajalikku rahu. Taimede
suhtes tdhelepanematu inimene on vaartusetu: “kui ma ei vaata neid, / kui ma ei pyyagi konelda, /
olen surnud ja neetud” (ibid.). Tihti tundub, et Masingu dialoogid taimedega on vahetumad,
sobralikumad, lootusrikkamad dialoogidega inimestest. Loodus on keskkond, mis ei takista otsivat
olendit kasvamast, millega osadust saavutada on palju holpsam. Ja see osadus pysib seal kauem kui
muutliku meelega inimestes. Voib-olla maastiku, okosysteemi hdvinguni. Igatahes on Masingu
puhul tidhtis maastiku meeleline laetus seal kunagi tuntud emotsioonidega, millest kauge aja
tagantki osa saadakse. Masingut v3ib syydistada taimede idealiseerimises, kuid kyllap oli tegu ta
koige ustavamate, algusest peale sobivate kaaslastega siin maailmas, kes omasid pidevat
taastekkimise voimet, elasid isetult, loomulikkuses ja leppisid vihesega. Ning taimede olemise viis
(haljus, hoiak, muutumine valguse teisenedes, ditsemine, varisemine, koore ja lehtede fraktuur jne.)

oli see, mille poole sai inimliku vddrandumise kytkest pdorata pilgu. Korvutades neiuvaiba

pole kadunud, vaid on temas.” (TP 26.04.1964)
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mdistatuslikku ja ajastuid jatkuvat arengut (SMP:105) inimese muutumisvdimetusega visandatakse
taas yks kriitiline daremirkus liigi praegusele arengutasemele. Koneldes orhideega (SPM:130),
kdokeelega (SMP: 213) ja paljude teiste talle oluliste olendite, liblikate ja puudega avanevad
ootamatult avarad emotsionaalsed panoraamid. Taim ilmub kui viimane jddgitu sdber, kes ei reeda,
avab terved kultuurkonnad. Néiteks luuletuses “Praegu drkab koitu mu lipulill” (SMP:103) raédgib
ta “Guatemaala orhideest odontoglossum grande” (Kaplinski 1999:8), mis ilmub muistse maiade
kultuuri symbolina) ja laseb temaga kdnelejal taas loota. Isegi siis, kui jdetakse hyvasti - laseb loota
surmast 1dbi, sest taimes leidub jumalikku, ajatut. “Saadikus” leiduva loodustunde yks eritahk ongi
hyvastijitt endale kallite taimedega. Sellegi teo juures voib ilmenda inimese elususe piir: “elu vddrt
elu nime, kui vaadates amarylli, tead, et nded teda viimast korda” (LL). Loodusliku paiga
vooraksjadmine (“EI TAHA METS OMA SEGAHINGELIST HALDJAT” (SMP:140-141) ja
taimede vooristamine ( “nuppudes neiuvaiba tummaks jdttis teretus tuttavast suust /---/ samblik ei
tunne, puud ei mdleta, rohi vangutab pddd, neiuvaip kohkleb, naerab, kardavad koik” (ibid.) on
rank emotsionaalne 160k. Harmoonia puudumine néitab, et tulijas on midagi korrast éra, ta on olnud
ylbe voi eksind kuidagi teisiti. Maastik on lukus. Kiijat kohtab vaid ta enese vaevleva mina
projektsioon. Nidgemus inimese ja taime iidsest, vastastikku korrigeerivast symbiootilisest seosest
on maalapsest Masingu jaoks loomulik, saades loetu kaudu tuge loodusrahvaste elutundest. See
lahedus viib kohati sarnastamiseni. Endast ja lemmikust Oeldakse: “me haruldased, hukule
mddratud taimed” (SMP:40). Lemmik suudab maastiku l&hemale tuua: “Sinuga puud olid elusad,
sest ma ei Oelnud iseendas enam midagi” (LK:4). Kui Jumala v0i inimese poole podrdudes
oeldakse: “nad on koorinud Sinu elavat tyve” (SMP:43), siis toob see meelde Masingu varases
luules ohtralt pruugitud puu-symboolika (nditeks “et taas on haige yks puu” (L2:18)). Suhetes talle
kallite maastike, koduaia ja toataimedega sisaldus ka midagi kaemuslikku. Nendega olemine, neist
luuletamine oli kahe muutliku intensiivsusega olendi vahetusele pyydlev kohtumine ja respekti
véljendus. “Kui — nditeks — midagi looduses / ymbruses teeb mu tdanulikuks, siis pean kuidagi
viljendama. /---/ Minetea, ehk viisina oleks taibatavam sonadest” (TP 17/18.03.1984). Kahtlemata
selgitab selline suhtlemine midagi inimeses. Seda vdib nimetada mitteverbaalseks tunnetuslikuks
hariduseks, olemuslikult religioosseks toimimiseks. “Puud ja kividki ei olnud elutud — me kuulsime
nende konet. See oli sonadeta kone, siiski haaravam ja mojurikkam kéigist sonadest” (A). Edasi
tuleks konelda maastike / paikade ja autori elu(de)lugude (neid on tdepoolest mitu, osaliselt
unustuses, aga meenumisvdimalusega) seostest. Kogus leidub selline rida: “Tdhtlaeva riismed
Ebavere mdkke matke / ja taevasest rauast Taara” (SMP:28). See vihjab muinas-Eesti ajaloos

“>

olulisele paigale, kus on “” mdgi ja viga ilus mets”/---/ mida kirjeldab Henrik Liivimaa kroonikas

kui hiiemdge” (Eesti Entsyklopeedia 1987:192) kui “taevapoegade” (kelle seas oli ka autor?)
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maandumiskohale. Mée muistne pyhadus on selle kirjelduse jdrgi seotud “taevapoegade tulekuga”
v0i maandusid nood nimme pyhapaika, muutes Maale tuleku sakraalseks aktiks. Seesugused poiked
on Masingul intuitiivse varjundiga, ning seotud ymbersyndidega ja lootusega meenutada minevikus
pooleli jddnut ning taibanult tdita selle elu ylesanne. Kuigi irratsionaalne ja faktiliselt
kontrollimatu, on ymbersyndidega seonduv Masingu motteilmast taandamatu mojur. Tdde voi
(kirjanduslik) véljamdeldis, voib kysida. Kirjandusteoorias liiaselt kasutatud fiktsiooni mdiste jadb
religioosse inimese puhul teemaviliseks. Religioosses plaanis peaks fiktsioon tdhendama kas
enesepettuse 14bi jumalasalgamist voi ndgemustes ilmuvaid tahtmatuid pettepilte, mida usklik ei
pea uskuma, kuna nad on ta mdistuse eksirdnnakute vili. Kui aga siiski seda mdistemahtu
rakendada pyyda, siis voib vist konelda darmise ulatusega (alatedavus, unendod, pikad seosteread,
intuitsioonid) toimivast fiktsioonist, mida vOimendas autosugestioon. Nii mdistetuna hakkab
fiktsioon piirnema luuluga, kuid selle aines pole luulule iseloomulikult fikseeritud, vaid
dynaamiline - seotud teadvuse arenguga. Nonda saab ka viidetu kehtivuse selgitada ainult tulevik.
See t66 visandab yhe tunnetusliku relativismi rypest vorsunud maailmataju piirjooni, mille korval
tdnapdeva “reaalsus” voib kahtlaselt niilikuna paistma hakata. Ja eelpool kdneldud unustus pidi
méiletamise ja meenutamise soovi ypris tungivaks muutma. Voimalik, et pérast edaspidi késitletavat
mélukaotust kdis Masing ringi iidsetes voi armsaks saanud paikades ehk siis mdtles nendele
intensiivselt, et moni sealne detail talle meenutaks olnut, et ta mdistaks. Seda lubab oletada tekst
“Maale sattumispaigal”(dat.14-24.11.1959), kus otse oOeldud, et “Piku Pakamdge ja panka/
noiakolladest otsides ennast ei leidnud” (SMP:24). Siin, nagu mitmel pool mujalgi, peitub seos
muinasaja ning lokaalse folklooriga. Raikkyla kandi elanik Ilse Rahkema kuulis kord Paka miel
kummalisi hdili ja yminaid. "Ja siis tuli meelde isa jutt, et vanade eestlaste vaimud kohtuvad
Jyripdeval ja jaanipdeval siin Paka mdel” (Rahkema 2000:1)). Looduse ja taju suhetest oleks
Masingu puhul védga palju kirjutada. Nii detailselt, sellise sisseelamise, botaanilise arukuse ja
mystilise intensiivsusega on taimedest harva kirjutatud. Oma kodukandist Raikkylast on ta
mirkinud, et “needsamad kohad nyyd on tdis mu tegemata tegemisi. Kyllap kadunud polvede
omigi, rddkimata isast ja vanaisast” (MT:54). Esimest kohaliiki voiks tinglikult nimetada
ajaloolise dratavusega kohtadeks. Monedel paikadel saadab teda paradoksaalne tunne, et “koik on
tuttav ja vooras” (SMP:34) yhtaegu. Yhe oma tollase lemmikluuletaja Conrad Aikeni (SMP
motogi périneb temalt) raamatusse on Masing kirjutanud ingliskeelse kommentaari, mis tdlgituna
kolab nii: “Maastikud on nagu meeleseisundid, nagu tunded, nagu taipamised/tajumised/pelglikud
ootused (apprehensions)“ (Aiken 1953:622, scrib. Masing). Seega on maastik ja Oieti mistahes
topos alati midagi detailselt vidirtuslikku kdesolevas hetkes ( 1dbi kirsipuu vora paistev téht,

sillerdav dmblikuvork, dhtuse valguse vaibumine metsa veeres jne.) ja ta on ka yhtlasi tajumuutja,
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meeleline yhenduskanal kdigega, mis sel paigal enne on syndinud, mis kohamaéllu on salvestunud.
Masing meenutab, kuidas ta tuttaval laaneteel on eksinud “nii, nagu tommanuks keegi surnu mu
kohale, kus temal kunagi pdhe on turgatanud roomus mote voi sdhvatanud koikelepitav tunne”
(MT:54). Luules oelduna: “Samblasel metsavilgutil, rohtunud raja kédnakul / jdrsku koneleb
keegi, / jdrsku muutub silm ja kuuleb korv / teisiti” (SM). Kui need tsitaadid rddgivad pigem
positiivsest osadusest, siis yldiselt on eksitavad surnud folklooris notoorse tdhendusega, olles kahe
ilma vahel ekslevad ja tihti pahatahtlikud hinged. Masingul seostub mineviku tume pool
meenumatuse ja ajaloolise ylekohtuga. Minevikulise info kdttesaadavus irratsionaalsel pinnal soltub
kokkuhdilestumise ja adumise suutlikkusest. Seda voimet on ndhtud teadvuse arengut
konstitueerivana (ndit Reanney 1994:150 jj), ja see toimib yhises alusstruktuuris, mida matemaatik
Rudy Rucker nimetab moistega “meelestik voi meelemaastik (mindscape)“ (cit. ja termini tajulis-
topoloogiline laiendus Reanney 1994:78-79). Yhelt poolt on sobivat vaimset séttumust tekitavad
paigad juurdepddsud meelestikku, mis oma transtsendentsi tottu “ei saa eksisteerida tavalises ajas
Jja ruumis” ning “erinevates maa paikades asuvatel moistustel on sellele vordne juurdepdcds’(ibid.).
Kokkuhéilestumise voime ise on harv ja page. Masingu meeles pysib teadmine, et eelmise elu
maélestuses kétkeb midagi olemuslikku sellegi elu jaoks ja taipamine vdiks vallanduda véhesestki.:
“oh, kui ma suudaksin haarata, pidada kinni / viivukski / pisikest pebet pildist, mis vilksatab
silmade takka ”(SMP: 26). Kysimus jddb kiusama “mis minuga siinsamas juhtus / tuhande aasta
eest, / kymnetuhande / kunastahes” (SMP:12). Endises elus poordelise tihendusega paika teades
voiks kadunu uuesti meenuda: “kuhu ta kukkus / kuhu ta pdd loi / sadade, sadade aastate eest”
(SMP:9). Vahel tuntakse vaid yldiselt, et koht “immitseb” endist elu: “Piibelehtede vahelt /
aastasadu mind on norgunud / poisjalgadelt / yle lagedate viljade / libi lobusa laane / loodejokke”
(SMP:24). Oma surmapaik “kus raiuti tykkideks mind” (SMP:32) nimetatakse ajalookohaselt olevat
Paides."” Maastikul vdib avalduda mineviku etteheide ja surnute rahulolematus: “vihased
suunurgad sonduvad rohust ja mullast, / samblikupuhmast pornitsevad pahurad silmad / rahnude
keskelt krobedad rusikad” (SMP: 31). Mainitud on veel kunagise meeleheite paika Varbola
linnuses: “Kuuesaja kuueteist aasta eest (s.0. maarahva jaoks nukralt poordelisel aastal 1343)/---/
kui ma seisin kabeli uksel / viiskymmend vana ja syda tdis tuhka” (SMP: 33). Kuigi Masingule oli
muistne aeg ajuti tunnetatav, pole ta paris kindel, millise isikuna ta seal viibis. Hirmutava oletusena
kordub mitmel pool: “Ehk ma eksin? / Ehk olen keegi muu? / Viimaks too, kes toona valet
jaddvustas sakstele roomuks / ja nyyd pean rddkima tott” (SMP: 34). Igatahes tdhendab
minevikuseos, et midagi jdi pooleli, midagi tuleb diendada ja selgitada. Selleks kohustab autorit

tema usklikkus ja ajalooline diglusmeel. Maagilisse motteviisi kuulub tsitaat “maailma teljest™:

'2 Masingu vdimalikust elust muinas-Eesti ylikuna ning minevikuseoste tahendusest tuleb rohkem juttu ajalootunnetuse peatykis.

22



“Selle paiga leidsin, kus ma valjusti ytlema peaksin: / Teine Maailm algab Magellani pilvede
soovil” (SMP:157). Reaalsuse ja enese muutumise vdimalus painas autorit ysna ridngalt. Vist
seepdrast, et oma paigal-méletamised on tihtigi rusuvad ja psyhhootiliselt kiusavad (vahest ka
teatavast destruktiivsest eneseeitusest) sooviks autor, et teda ei jiddvustuks kuhugi paika, et tema
vaim oleks tulevikuski tuule, Jumala hingedhu sarnaselt liikuv: “tuulde loikasin oma nime / et teda
keegi ei veeriks sambliku alt / ega pudedalt lehelt” (SMP:81). Koikjal saadab randurit kysimus:
“aga kus on tina koik sobrad / kellega tulime tihelt” (SMP:31). Kordub pooliku, oma missiooni
keset otsiva olendi périmine: “kelle jdrele tulin” (SMP: 9). Ajas kadunud ja pooleli saatustega
omaste igasus teravdub yhe ja ainsa otsingus. Temaga kohtumise yllatavat pelgu kirjeldab tekst
“Olen ndinud...” (SMP:178) ja paljud teised. Osadus on ainus leevendus l1dbi maailma minekul.
Muidu seisab illusoorse “mina” enesetunnetuse kohal igavene kysimirk. Tunda end saadikuna
Magellani pilvest — see paistab talle eneselegi vahel ylima ketserlusega piirnevana. Olla keegi, kes
on saadetud maiseid asju vaatlema vdi muutma, teadmata oma meelevalla ulatust. Masing kahtleb
puhuti ka sdnumis, oeldes, et “mu kuulutus mitte yhtki ei pddsta / ega mind ennast” (SMP:109).
Tekib sci-fi ja gnoosise “puudulikult loodud maailma”-laadne ebalus, kas ta pole mitte
“katseloom” (SMP:13 jm.) kellegi viljatus eksperimendis. Koguni Antikristuseks peab ta end yhel
hetkel: “olen hardalt pyydnud teha ennustatust enam, jah, teinud rohkem / mina, keda pyhad

13 (SMP:224). Sellise suhtumise lihe on siiski sygavas

prohvetid tootanud /---/ mina, Antikristus
usus. See maailm oma seltskondlike jumaluste panteonidega on Antikristuse dra teeninud, ja ndnda
konelemine on dieti suurim isiklikest ohverdustest, et teha tee vabaks Jumalariigile. Noore Masingu
sonadega: “Kuid nagu korra olen juba éelnud, oleksin meelsamini antikrist, kellele on mddratud
poleda porgu pohjas, kui seltskonna kristliku pdritolu uskuja. Sest kui oleksin antikrist, siis oleks
kindel, et Kristus tuleb varsti” (VMT:329). Hiljem on idee saanud arenduse luules: “Antikristuseks
tdarkad, aga yyrikene temagi / sest ta on Jumala kdsk, mis maailma kaotab / aga teiselpool kdsku /
elab Tema pohjatu armastus teie igavese armastuse vastu” (SMP:226). Sellinegi roll sobib 16puks
Jumala tahte teostumisse. Ja selliste plaanide tditjana peavad Masingu lootused ja teod kobama
inimliku olemise piire, yletama neid. Mida tahes talle juhtukski, missioon ilmselt ei voimaldagi
poiklemist ja enesepettust. Ja elusolendi vidrikus on sarnane koigis aegades, koikjal. Tal pole muud

valikut kui tunnistada tott oma elust ja maailmast, kus ta viibib. Ning luua vaimne vordlusalus,

tunnistades sellele maailmale Teiste Maailmade vaieldamatut olemist.

13 Sellist suhtumist viljendas ta mujalgi: “Kahe aasta eest olin véiigev. Nyyd on tervemdistuslik maailm teinud mu apaatseks ja, kui mul on veel mingit
tunnet yldse, siis viha. Kui tulen tagasi kord veel, siis tema hévitajana” (VS 26.04.1964).
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Saadiku vaimne péritolu ja toimimine

Teiseks (ja luules tavalisemaks) liigiks on nn. tekstiga yles ehitatavad paigad. Need pole loodusreaaliatega kinnistatud,
neis toimub vaimne dialoog, kysitlemine, pihtimine, kurtmine, arutlemine. Lyhidalt vdib 6elda, et nende asukohaks on
Masingu rdndav mote. Ning kolmandaks (kdik kolm on nagunii voolavalt seotud) vodiks nimetada luuletajale
kirjutamise ajal ndhtavaid paiku ja asju — toataimed, aknast paistev kirsipuu, hekk, tédnav ja kirikutorn, Taevaskoja
suviladue loodus jne. Nagu mainitud, vdetakse taimi endaga vordsete isiksustena, vahel Opetajatenagi. “Isikutena”
konetatakse nii vOimaliku ajaloolisusega tegelasi (Hippolais), kui kosmilisi (Linnutee), ja ajatuid/tulevikulisi
(Magellani pilve olendid) entiteete. Dialoogi skaala on seega suurim vdimalikest ja eriti naisenimede puhul voib tegu
olla ajastute kdigus muutuvate téhistajatega yhesama tihistatava tarbeks (Ninanna). V3ib-olla just sotsiaalse surutise ja
haiguste rohuvuse tottu olid unenéolised ja vaimusilmaga vaadatavad paigad Masingu jaoks eriti suure emotsionaalse
genereerimisvdimega. Nad justkui tekitasid Masingu meelde seda Teist Maailma juurde. Sellega otseses seoses on veel

yks Masingu jaoks oluline unenégu: ““ Ma ndgin unes — kui ma seda “Magellani pilvede saadikut” tegema hakkasin./---

/ See oli viiga tihtjas unendguM, sest see oli uue aasta 66l —ma ei mdleta, kas 60 voi oli ta 59 — voib-olla oli 59. Ma
ndgin nonda, et oli yks viga suur saal. Kuidagi nii suur, et teine ots kadus hdmarusse peaaegu ja tundus, et on
ovaalne ja seal ddres seisid siis inimesed ja yhed siukesed olendid, kes olid lddtse-kujulise kehaga. Lddtse-kujulised
olid, viga heledad. Ja inimesed olid kaunis tuhmid nende vahel. Ja siis ma pidin vastama — need heledad kysisid mu
kdest, et “kelle peale Sa kaebad?”Ma ytlesin, et: “Ma ei kaeba enam kellegi pdile, ma tahan ainult tagasi ja ldheme
minema.” Asja mote oli see, et ma olen Magellani pilvedelt tulnud Linnuteele vaatama, kuidas sellega lugu on. Kas
Magellani pilvedel tasub olla Linnutee satelliit voi ei ja siis ma ytlesin, et seda ei tasu teha, et tuleb dra minna. Ma
kirjutasin sellest pika luuletuse, minu meelest viga vigeva — pikad read segamini lyhikestega ja koige tihtsama rea
peal yksainus sona. Ja siis see unendgu loppes. Ma teadsin, kuidas minuga on tehtud siin. Sadu tuhandeid aastaid on
see olnud. Syydlased on koik sddl. Noh, mis ma nendele ikka enam teen, mis sest kasu on. /Ma tahan/ siit ddretult dra
minna” (TP int.b.04.02.1985). Jaan Kaplinski kommenteerib: "Unendgu ma sellisel kujul kuulnud ei ole. Vastava
luuletuse, kus on vist sonad Linnuteele, et parandagu ennast, (“Teatan Sulle, Linnutee” (SMP:87)) luges ta kord ette
kiill kommentaariga, et on iiks iilbe luuletus. Kas nimetas unendgu, ei mdleta, rddkis kiill nagu, et ta on moelnud, et
vahest on ta siia saadetud Magellani pilvedest Linnuteele kuulutama ...” (Kaplinski 2001c). Kodukirjades ytleb autor
otse: “Magellani pilve inimesed kutsusid mind dra. Kannata veel minuga pilvemasuke”” (EM 14.09.1961) ja “Kui
Magellani pilve inimesed mu ometi viiksid dra! Teda (s.t. Magellani pilve — kas taevast? pildi pealt? voi polegi
mystikule vahet?— LS) on tina viga hdid vaadata” (EM, dateerimata). Unendost on Masing takkajirgi ka luuletanud

(tekst “Valgesse lynka sinitiibadest ridade vahel” (dat. 16.12.1962, SMP:202) ja sellele jargnev nukker “Nemad ei

' teine viga tihtis unenigu, mille sisule kahjuks otsevihjeid ei tea, oli “7343 Tallinnas” (MOL:383) viibimisest.
!5 Armastatu ja pilve seost esineb Masingu luules mitmel pool (nit “Pilv, liki pyhaks kullerkuppe tooma” (Sénarine 2:568), “Sind, nefriidist limme
pilve raas’(Luule 2:212) — seos on kohal ka pealkirjas “SMP”.
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votnud kaasa”, mis siiski jatab otsad lahti: “Ehk jdi siia vaid koor /---/ liblikas nendega lahkus” (SMP:206)). Luules
ongi “siia tulekule” viidatud nimelt kui hingeldkitusele: “Magellani pilvis noid aastamiljoneid / ootab tagasi hinge”
(SMP:85). See paar kuud enne surma Toomas Paulile radgitud mélestus himmastab oma detailitdpsusega veel veerand
sajandit parast syndmust ennast. Tegu pidi olema vapustava ja elutdhtsa unendoga. Kas sellest jéreldub kosmilise
misjondri roll, mida Kaplinski talle jarjekindlalt omistab, on kaheldav. “Ta kéikuv eneseusk vois ulatuda luulelise
suuruseluuluni: ikka veel avaldamata kogu “Saadik Magellani pilvest” oli luuletaja enda jirgi saanud selle iilbe
pealkirja tema kujutlusest, et ta on Magellani (Magalhdesi) pilvest siia Linnuteele meeleparandust kuulutama
saadetud, galaktiline misjondr” (Kaplinski 1999:8). Vorrelgem esimest ja teist tsitaati: avalikus publikatsioonis on
misjoneerimine Masingu véiteks tehtud, hilisemas erakirjas saadab seda klausel “vahest”. Tundub, et Kaplinski tahab
Masingule végisi omistada teatavat voimukat resoluutsust ja hootist gigantomaaniat, mis ehk vdis suhtlemisel ilmneda
osalt ka tema enda isikust / juttudest / pyydlustest / suhtumistest jne. tulenevalt voi vois tdusta domineerivaks tema
subjektiivsus vastuvotus tagantjérele, sest yhel hetkel (ilmselt kusagil 60ndate keskel) toimus Masingu ja Kaplinski
suhetes jahenemine: “Ldks aastaid, enne kui Ukuga jdille rahulikumalt suhelda saime, siis olid need suhted aga
muutunud neutraalsemaks” (Kaplinski:2001a). Lisaks meenutab Masing takkajérele enesekriitiliselt, et “Umbes 30
aasta eest kiusas moned korrad mind prohvetikutsumus. Torkusin nii, et peaaegu ei mdleta seda tunnet. Monda
luuletusse hiljem moned read pugesid” (TP 18.04.1984). Veider, et Kaplinski luuletajana ei mdista oma Gpetaja
poeetilise kujutluse kasutamist ja vaatleb teda kohati amat6orlikust psyhhiaatrist kohtumdistja pilguga. Kosmilise
misjondri rolli rakendamisel vaimse tervise kriitikasse tuleks arvestada seda, et tegu on luulekogu juhtkujundiga ning
ka Masingu enese kdikumisi selle nimetuse vastavuse yle enda isikule. Ning tsitaati, millega autor tipsustab oma
vaateviisi ja hoiatab kdiki tulevasi késitlejaid pinnatu fantaseerimise eest: “Sa kindlasti paned, tahad panna mu sisse
“voimeid”, mida mul teps pole enam voi ehk pole kunagi olnud. Igatahes pole mul sees mingit suurust voi tihtsust selgi

puhul, mil unes voi ilmsi tundsin end Magellani pilve saadikuks. See oli ikkagi vaid sona oma taipamise teistsugususe

osutamiseks, ilma kosmilise sisuta (minu joonimine — L.S.)* (TP 17/18.1984). Seega on kogu tiitel samasugune

“petmispealkiri” (AOS 1989:2), nagu oli “Neemed Vihmade Lahte”. Kosmilisus on seal vaid kate — kaugused nagu ka
avarad teadmised asetavad vaataja tdelisse perspektiivi, suhestavad inimlik-minalise mdotkava koiksusega ja nditavad
tunde ja moistmise avarusi, mida usklik soodsas keskkonnas voib laiendada kogu oma elu. Ruumilises suhtes kehtib
taiesti, et “kosmos on synnipdralt demokraatlik, pole olemas privilegeeritud asukohta temas, koik taevaskera, laotuse
(sphere) “punktid” on vordsed. /---/ keskus on koikjal” (Reanney 1994:153). Ja antud perioodil oli Masingu jaoks
elavdav just selline kujutlus, millest hargnes veel yks sdnastusvdimalus ta taipamisele, tekkis yks luulekogu. Masing oli
olemuslik réndaja, kes otsis “sOpru mujalt” - vaimuvendi ja kaaslasi selgema yrgilmutuse-tajuga kultuuridest ja
ajatusest. Otsis oma kaasaegsetegi seast, kuid leidis tihti vOOristust ja umbusku. Siit hargneb seos gnostika suunas -
kogus on vihje Evangeeliumile Tooma jérgi, (“lehte kolme sonaga, mida kuulis Toomas”"° (SMP: 82)) mille
olemasolu Masing ammu enne selle avastamist oli postuleerinud ja mille ta 1971 aastal ka tdlkis (ilmunud: EELK
Konsistooriumi toimetised 2 “Studiae Ecclesia Orientalia” (1986)). Ka autoripositsioonis on gnostikaga vorreldavaid
jooni - mujalt parinemises, selles, et inimese tdeline olemus on siin maailmas ta eest varjul ja &draigatsuses. Loovuse
pinnalt 1ahtuvat seost Masingu ja gnostikute vahel on méddaminnes maininud ka Ringo Ringvee (Ringvee 1989:1675).

Kuid teda puhtalt gnostiliseks tunnetajaks pidada oleks samuti véir, sest”gnostilise idealismi yks peavigu on see, et

!¢ Vihjatud koht Tooma Evangeeliumist: “Ning ta (Jeesus) on vétnud tema (Tooma), ta on siirdunud mujale, ta on lausunud talle kolm séna. Siis kui
Thomas aga tuli soprade juurde, nad on kysinud temalt: Mida Jeesus on lausunud sulle? Ytles neile ju Thomas:Kui yldse ma lausuksin teile yhe neist
sonadest, mis ta on lausunud mulle, teie leeksite votmas kive, teie viskaksite mu pihta ning tuld tuleks vilja kivide seest, poletaks dra teid” (TE:54)
Oluline on esmalt, et need sonad périnevad jumalikust reaalsusest.
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terve maailmaprotsess on moeldud maoistuse endatunnetusena” (PP:29). Taoline taandamine voib viia inimkesksusele,
kus tunnetamise isevddrtus voidutseb vilisega loodava relatsiooni ja ilmutuse yle. Ja seesuguselt ldhtelt véljuva
maailmandgemise vastu Masingul enam respekti pole: “Gnostitsism on skisofreeniku arvestamise produkt, kuidas
systeemistada maailma” (B:222). Hoolimata kristliku kultuuri mandumisest on tunnetust kdivitavad joud Masingule
samad mis kord Paulusele - usk, (lunastus)lootus ja armastus yhes painava igatsusega nendest ldhtuva maailma jirele.
Tegu on tunnetega, mis maailma ei mahu ja mis tdstavad nende tundja kuidagi sealt vélja. Magellani pilvi vdib votta
Teise Maailma ja ilmselt ka “ktisise” (PP:318-342) synonyymina - ning nimed jddvad jitkuma. Masingul esineb
korduvalt “kes ma olen?”- tyypi kysimusi. Ta eneseanalyys jouab tihti selliste sygavusteni, et tekib kahtlusi lugeja
suhtes. On’s see yldse veel jélgitav, kas jatkub vastuvotjal empaatiat ja teadmisi, et autoriga kaasa minna? Ja jallegi:
on’s see inimestele avaldamiseks mdeldudki? Kuid viljendatava maailma intensiivsus ja arutluste ainupérasus paneb
arvama, et nad siiski peaksid avalikuks saama. See on yhe inimhinge valulise ja kirgastava tédpsusega joonistatud kaart.
Nii avar, detailne ja meelt ammutav, kui autor iganes suutnud. Teisal mérgib ta, et kogetud meelekerguse seisundid ei
nduagi kataloogimist ega kommentaare: “Arge pyydke neile olekuile anda nime, katsuge ainult vaheaegadel kuidagi
kirjeldada. Olgu véi endale ainult, siis voib iga jirgmine olek kasvada “mahukamaks”. Arge ka neid iial ega mingil
kombel hinnake. Tdhtsad on nad ise ja mitte see, mida neist voib arvata” (VS 5.06.1964). Ka kisikiri on eelkdige yhe
vaimutee jaddvustus ja alles seejédrel asi avalikuks arutluseks. Ja kuigi“inimese unistused reedavad parimini ta
struktuuri” (JK sen. 23.04.1948), ei tohiks kisikirjades ja loenguis viljendatust summeerida mingit dogmadekogu, “sest
seda ei saa eluks nimetada, kui inimene on pannud enda yhte skeemasse /---/ Aga kui inimene ykskord teab, et ykski
skeema ei ole absoluutne, siis suudab ta minna viljaspoole skeemasid ja kogeda vahetult” (VTP:7-8). Samuti pole
mistahes skeemi pandud Masing see inimene, kes need tekstid kirjutas. Ekstaasi sattunud olend on toimivana jumaliku
relatsiooni tottu alati rohkem kui tema “mina”(ka siis, kui see “mina” juhtub olema erudiit). Luule pinnal ilmneb
luuletanud ekstaatilise olendi irratsionaalne vastamatus kirjutaja ajaloolisele isikule ning ehk isegi tema hilisematele
kommentaaridele kirjutatu ja sellega seonduva suhtes. Selles “rohkem-kui”, “veel-midagi”-olekus on esteetiliselt
poeesia mdju ja religioosselt 6elduna vagi, jumalikkus. V&ib vaid proovida neid kaht poolust 1dhendada ning visandada
ideede arengut ja ndgemise viisi. Yhelt poolt késitletakse ju inimkonna olemisvdimalusi ja ta asendit kosmoses,
kysitakse Oigluse vOimaluse jéargi ajaloos, luuakse lai vaimne perspektiiv, kuid teisalt syvenevad paljude kysimuste
vastused aegu ning kultuure koondavas kirjutajas/vahendajas sellisteks, et neid vOib pidada eraasjadeks. Avarus ja
sygavaim isiklikkus kdisid Masingul lahutamatult koos. Sel skaalal oli muidugi kdikumisi. Sarkastilisemaid ja
resoluutsemaid avaldusi vOib votta kitsamatena. Ekstaatilisi piiriyletusi, dialoogilisi sulandumisi nii ldhedaste kui
kaugete olenditega aga yldisematena. Kuid kdikjal peaks ndgema ka pooltoone ja vaagima seisukohtade pdhjuseid.
Veel on sel luulel omalaadselt dpetlik toime. Vdhemuse saatust nii ajaloos kui isiklikult on vdga mitmekylgselt
valgustatud. Ja need tunnistéhed ytlevad ehk midagi tdnastele ’sisepagulastele”. Olgu siin dra toodud ka Masingu vaade
prohvetlusele, mida ta liigitab kolmeks: “kuulutamine, unendod ja visioonid” (VTP:114). Unenédgude ja visioonide
pool on tal tugevalt esindatud. Kui Uku neid kuulutas, siis ju mitte avalike miitingute korras (see ei passinuks ta
iseloomuga) vaid loomingulisel ja tahtevabadust eeldaval moel vihestele: “Lavalt ja kantslist void Sa oelda Teist
Maailma ja Jumalat ja ennast” (PP:359). Mujalt pole see ei vajalik ega veenev, sest omandab kategoorilise ilme.
Kyllap tundis ta inimeste kangekaelsust ja prohveteerimise ohte ysna selgelt. Kuid ei saa jitta markimata, et prohvetist
on temas midagi jédrel ka vanemas eas ning see miski igatses osadust. Misjoneerimist sona tavalises tdhenduses peab
Masing siiski mottetuks. Otsene propagandaga pédramine oli tema jaoks vaimne vagivald, ilmalike votete yletoomine

sakraalmaailma. “Armastust voib kyll nimetada “uueks kdsu(sona)ks”, aga see ei tihenda, et ta oleks kdstav. Sest
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kdskimine on sundimine ja sundimine on armastuse vastand” (A:1). Ja loomulikult paneb iga allutamispyyd
lunastusotsijale tee kinni. Ning guruna, liidrina toimimine rShub nii otseselt inimese voimunélja ning enesetéhtsuse
peale, et see s60b hinge, kisub edenejat tagasi. "Ei ole oige kulutada oma aastaid meeleparandusele, ymbermdotlemisele
meelitades ja sundides. Nonda muutub keskseks: kas ma ikka olen tditsamees, kes suudab teisi podrata. Seega pole
enam tihtis elu, vaid “tditsasus” ehk edukus selles maailmas” (VS 5.06.1964). Opetajale kohane juhtlause vdiks
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olla“Pelga iga “ylendamist”” (TP 9.05.1983). Opetamise olemuses peitub kdrkuse ja kategoorilisuse oht dpetaja enda
jaoks. “Seepdrast pole opetamisel ega kuulutamisel tdit oigustust. On ainult kirjeldamisel, mille yle tuleb moelda;
katsel aidata neid, kes hakanud métlema” (VS 5.06.1964). Seda teguviisi selgitab ta samas: “Oige on: “kuulutada” ei
tohi, tunnistada voib. Ykski kuulutaja iialgi ei satu selle olukorra (Teise Maailma — L.S.) ldvelegi, sest ta pidevalt tahab
teha midagi teistega” (VS 24.01.1965). “Tunnistama” tdhendab ka uurivat vaatamist ja see tdhendus on seotud
Masingu “Nagemise” terminiga. Tundmatut “kaetakse”, kogetakse vahetu tervikuna. Ta ytleb, et lunastatud seisund
“pole analyysitav, kuigi ta on deldav. Sonades, helides, virvides, tegudes, sest need ei ole loiked ldbi néhte, vaid ainult
ta projektsioonid” (LM 24.09.1963). Projektsioonide paritolu saab selgemaks, kui uskuda seda, et “Uku oli 'arusaamise
inimene' - Temale oli oluline just mingi selline satori- vilkarusaamine millestki ja sellest ta vahel ka rddkis, umbes nii
et 'siis ma sain aru et...". Luuletuste jaoks tihendas see vahel mingit metafoori, kujundit, nagu tihe luuletuse puhul, kus
ta rddgib pdevade vikatist: saand niites aru, et pdevadel on ka vikat.” (Kaplinski 2001c). Raégitule voiks sarnaneda
rida luuletusest “Ytlen viimase otsuse”: “Pdikesevikati sahisev kaar...” (SMP: 81). Ja kui yldse millelgi, siis just
selsamal arusaamisel voi moistmist vallandaval metafooril v3ib pShineda ainus voimalus Masingus misjonéri ndha. Ta
on sel juhul misjondr mitte tavatdhenduses, vaid zen-budismi possessiivsuseta, Opilast koanidega valgustava meistri
mdttes, kellele usuosadus on intuitiivne vélgatus (praegusel ajal siis kirjasona tdukel), mis tekib kahe olendi vahel
iseeneslikult, kui mingi sisemise valmisoleku méér on saavutatud. Voi tema enda sdnadega delduna, et (mistahes) tekst:
“parimal juhul — voib lugejale olla katalysaatoriks. Selles mottes, et ta voib hakata umbes samasuguse hoiakuga votma
vastu ymbritsevat, nagu mina selles voi teises luuletuses /---/ Luuletuse lugemisel loeb kyll palju, milline on sel hetkel
lugeja meel” (TP:17-18.03.1984). Hoiakud erinevad luuletuseti. Igayhe jaoks moodustub neist ometi mingi “Masingu
kategooriakimp”. Seda ei tule tunnistada parimaks, (kriitikavabalt ylistavad Opilased on iga Spetaja suurim nuhtlus)
vaid votta kui yht vdimalikku meeleyhendust, mida hindamata kogeda. Ta oli mitmekesine looja. Neist erilistest
aastatest on peale kirjaliku materjali sdilinud ka Masingu maale, joonistusi, fotosid ja mélestusi ta tegudest ja
olemistest, milledest osa vairib kahtlemata avalikustamist. Selle t66 raames olen teinud meenutusintervjuud kahe
Masingu Opilase - Toomas Pauliga (suuliselt ja kirja teel) ning Jaan Kaplinskiga (kirja teel). Kunagised eravestlused
voivad olla selgitavad allikad, kuid pisiasjad on pika ajavahemiku tottu lynklikult meeles. Arvamused vdivad olla ka
hilisematest suhtumistest varjutatud. See on vahendatud Masing. Ei tohi unustada, et luulekogu on ta ulatuslikem isiklik
jéddvustus sellest ajast. Esmase allika kaudu voib ta mdtteid enim aimata. Uku, kes viljaspool luulet ja kirju kyllalt
vihe oma hingeliigutustest kdnelda tiis, avab siin neid asju, mida esseedes, loengutes ja artiklites teistes perspektiivides
vaid vihjamisi on puudutatud. Luule on loomulikult orgaaniline osa Masingu loomingust, kuid usun, et see on yks
otsetee emotsionaalse/intuitiivse osaduse saavutamiseks autoriga, millega voolavalt liituvad esseistikast ja mujalt

voetavad selgitused.

27



Science fiction kui ergutus argipievade pouas. Motte- ja tundejulguse tahtsus

Teise Maailma tundele sai Masing kinnitust nii muinasjuttude kui nende tdnapédevase analoogi -
science fictioni lugemisest, mille parimat osa ta on nimetanud “meie sajandi toeliselt religioosseks
kirjanduseks” (MOL:111) - eks ikka selle voimatu voimalikkusse uskumise pérast. "Just fantastilise
kirjanduse kirjeldused nditavad meile, kui piiratud on inimene, kui raske on tal kujutada “toelist
elu”, konelemata yldse paradiislikust voi ingellikust” (ibid.). Ruumiliselt ja ajaliselt kaugete
maailmade, alternatiivsete reaalsuste voi yhiskonnamudelite kujutamine avab inimloomuse abitust
ja enesekesksust rohkem kui teadaolevale keskenduv olmeline kirjeldus seda suudaks. See pole
koigest eskapism, vaid yks véljendus inimese tdiustumisihale: “Kui inimene pyyab kujutella
elusolendeid, kes pdrast teda asustavad maad” (MOL:236), siis ta “muutub ise selle kujutluse
kaudu” (ibid.). Masing on ka poetanud, et “Oleksin rahulikum, kui planeetidel kuskil veel leiduks
inimesi” (LK:1). Sel puhul tekiks inimkonnale tdeline vordlusalus ning nad ei saaks enam kindlad
olla oma tegude ainudigsuses ning ehk julgeksid voi isegi vilditamatult peaksid muutuma. Samas
oli Masingu suhtumine UFOndusse, parapsyhholoogiasse ja ka Erich Dénikeni fantaasiatesse eitav.
Ta pidas neid jirjekordseteks euroopast vOi ameerikast imporditud moerddgatusteks, millega
noored hetke eputavad ja siis isegi unustavad. Kuna sdda katkestas suuresti teoloogilise motte
jarjepidevuse Euroopas, sai fantastiline kirjandus yheks toeks Masingu otsivale mdistusele. Jaan
Kaplinski meenutab, et” Sci-fi'd pidas ta peaaegu et koige olulisemaks kirjanduseks ja luges seda
palju. Osalt varustas teda vist sober Jaan Kiivit sen., kes vilissoitudelt virnade kaupa
paperbackisid kaasa toi. Midagi sai ka minult, midagi sain mina temalt, aga meie maitsed vist
erinesid. Temalt sain Stapledoni raamatu 'Last and First Men' (loodetavasti mdletan pealkirja
oieti), mis oli talle viga oluline raamat. Ma samahdisti kui ei mdleta teda kiitvat mond tunnustatud
klassikut nagu Thomas Manni, Goethet voi Hesset, ilukirjandus ei olnud talle vist nii oluline, seal ei
olnud erilisi motteid /---/ Mulle soovitas ja andis lugeda Shaw' 'Tagasi Metuusala juurde’ ja Wellsi
'Men like Gods', 6eldes, et need tuleks kanoniseerida” (Kaplinski 2001c). Sarnaseid fraase kohtab
mujalgi. Masing vdis hinnangutes olla ysna resoluutne: “tuleks kanoniseerida”. Igal inimene leidku
oma vaimsele kujule sobiv tee vabadusele ning ses vallas on vaevalt mingit “kohustuslikku
kirjandust”. Kuid enamiku sci-fi suhtes jéi ta isegi kriitiliseks, (“Kindlasti on yle 90% SF-ist joba
ja utoopiad /---/samuti” (TP 28.02.1985)), kuna need kandsid inimeste praegused arusaamad
tulevikkku ja kaugetele planeetidele, kus need veelgi lapsikumalt mojusid. "Koige paremad SF
(utoopiad) on meist nii erinevaist maailmadest, et inimesed nendega ei saa kontakti yldse voi

kontakt on tulutu molemal pool. Ollakse imestunud ja motlemised muutuvad. See on mu meelest
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pddasi” (ibid.). Tundub, et mdttejulgus ja rutiinsest reaalsusest vabastavus (mis yhtekokku voiksid
moodustada inimliku poole lunastuslikkusest) huvitasid Masingut teoste juures rohkem kui
kirjanduslik kiidetus. Nagu ndha, oli Masingule ulme juures tuumne see, mida Darko Suvin
nimetab “noovum” (cit. Org 2001:829). Kirjandus olgu “ennustamatu informatsiooni kandja, mis
alati on toepdraselt ebatoeline, usutavalt voimalik” (ibid.) ja tema tulemusena tekkigu “suhe, mis
hdlbib autorile ja lugejale teada olevast tegelikkuse normist” (ibid.). Selle pisut ebamiirase
definitsiooni jargi voiks ka Masingut ulmekirjanikuks pidada, ning “Saadikut...” ulmeluule koguks.
Eriti, kui arvestada seost, et “SF tiiipi tekste saab lugeda kui moodsa prohvetluse ilminguid” (Org
2001:833). Sellised inimolemuse piire kompavad teosed vdimaldavad tdepoolest mdistemadngu nii
ulme, teoloogia, teadvuseksperimentide kui poeetika vallas. Jidgu see kysimus praegu lahtiseks.
Nentigem Masingu huvi selle zanri kui ideede katalysaatori vastu. Toomas Pauli teatel plaaninud
Masing isegi “sience fictioni ajaloo kirjutamist” (Paul 2001b). Moni aasta pérast Teist
maailmasdda kirjutab ta Jaan Kiivit seeniorile: ”Hakkasin koguma materjali fantastiliste lugude
(muil taevakehadel kdimised) kohta” (JK sen. 23.04.1948). Hiljem meenutab ta kogumisplaanist:
“Ei teadnud 1940 paiku, et utopistika juba vohab, arvasin, et Verne'ini on voimalik kirjutada
vlevaadet” (TP 28.02.1985). Ehkki ylevaate kirjutamine osutus materjali lynkliku kéttesaadavuse
tottu tulutuks, jdi huvi fantastika vastu ometi pysima. Ning kyllap just modnede julgemate
ulmekirjanikega sobis Masingu unistuste laad tollal kdige paremini. Just “Magellani pilve saadiku”
perioodil sattus ta lugema Stanislaw Lemi romaani “Magellani pilv” (1955), mis kujutas
aastatepikkust teekonda Magellani pilve poole yhes mitmekylgselt varustatud raketis ja inimeste
psyhholoogilisi raskusi pikal ja positiivse kontaktiga 1doppeval ruumireisil. Masing tunnistab
ajalehele “Kodumaa” antud intervjuus (06.06.1962), et lugemine oli talle elamuslik. Veidi eelpool
pillab ta sciencefictionliku mérkuse ka luule kohta: “Liiiirika emotsionaalsuse kraad soltub autori
Julguse tugevusastmest” (Saarse 1962:8). Seega: luule intensiivsus soltub selle tundesisu selgusest
ja pystitatud sihtide korgusest. Need peavad pyydma uut tasandit inimeses, uut suhet objektide
maailma, aja ja ruumiga, hakkama kirjeldama seni moeldamatuid voi nyydseks ununenud
olemisvoimalusi. Budismiloengutes sdnab ta: “Sellest voib ka luuletada voi teha muusikat, seni kui
kuskilt konelemiseks sugeneb uus sonastik, et éelda Teist Maailma” (B:159). Luuletamine on sel
juhul enesehypnootiline akt, mis voiks kuidagi valmistada pinda lunastusele. Tundub, et just tinu
ohtrale science fictioni lugemisele hakkasid Masingu juttu sellal korduvalt ilmuma rehkendused
tuhandetes aastates. Néiteks: “Ma ei ole mitte aastast 1963/---/ Teised meist, aastast 2963, samuti
kannatavad kuskil olevikus voi kaugemal minevikus”(B: 225). Et tegu on lennukate ajaliste
tehetega, siis saab deldu arvulisest toepirast olulisemaks selle julge vabastavus. Nii kdneleb ajast

hoolimatu ekstaatik, kellele deldu voimaldab teatavat vallanemist. Vast on see omamoodi enese
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igavesemaks loitsiminegi. Igatahes on viidatud kohas véga science-fictionlik teemaarendus —
inimesed tulevikust saadavad yksikuid saadikuid minevikku vaatama, et need kirjeldaksid neile
mineviku kogu olemust, seda, mis jddb viljaspoole dokumente ja jiddvustusi. Téie kindlusega ei
saagi tegelikult teada, kuidas sellega asi oli. Kas oli nonda rddkimine Masingule enesejulgustus,
tsitaat mOnest romaanist vOi muinasjutust, kuulajate/lugejate lineaarse ajakésitluse irriteerimiseks
oeldud zenilik mdistatuslause voi pahameelest tulenev liialdus, nagu voiks mdista kirjakohta
“viimati olen toesti XXX s-ist, nagu kord ytlesin kibedusega” (TP 2.06.1965). Vi mingil pinnal
ehk hoopis midagi niisama loomulikku, kui meile on delda: “Viljas sajab lund...”. Eelpool
kosmose avaruste kohta deldu (“Keskus on kodikjal”) rakendub siin ilusti ka ajale. Kui Masing
ylidpilastega “toreleb™, on selle sisuks eelkdige — “Minul on ajalis-vaimne perspektiivitunne, teil
(veel) mitte. Te asetate kdiksuse keskusse oma nyydishetke “mina” yyrikesed omadused ja vaatlete
neid yletamatute ja kodige tdhtsamatena. Ndhke end ometi osana protsessist ja teie vastuvotlikkus

suureneb kujuteldamatul mééral. Ulmelised asjad on teostamiseks.”

Ulme religioosse aktualiseerimise Kysimusi

Selles raamis saab tolgendada ka kogu pealkirja — “Magellani pilve saadik.” Siin peegeldub kuidagi
ka ulmekirjanduslik taust. Ka luule loodab kommunikatsiooni teistsuguste tajupindadega, nagu
autorile enim meeldinud osa ulmest. Kui tegu oleks spekulatiivse sci-fi romaani pealkirjaga, ei
tuleks kellelgi pdhe Masingule missiooniluulu omistada. Kas inimese avar ja julge fantaasia on
teistsuguse ylesehituse tottu kohe haiglane? Igatahes ei saa ma lahti tundest, et Masing oleks olnud
hea ulmekirjanik. Ja Magellani pilv tdhendab peale konkreetse koha — kuna ta sageli mérgib, et
ylisuurte ruumiliste ja ajaliste kauguste puhul kaotavad nimed ja arvud mdtte — symbolina veel
LUNASTUSYHISKONDA, vaimse evolutsiooni, kollektiivse usuhyppe, muutunud yldeelduste
vms. tagajérjel tekkivat tulevikulist formatsiooni, kuhu kuuluvaks Masing end tunnistab ja mille
nimel ta koneleb. Sonumi isiklik ja avalik retseptsioon on juba omaette kysimused. Tuleviku
sonumile reageerib staatiliste olendite maailm agressivselt, pyydes vdhemust hdvitada voi siis
sonumi muutumisnduet ymberytlemisega lahjendada. Sekulariseerunud ja elu asemel eetikaid
pakkuva maailma levinuim trikk seisneb selles, et ta “pddsemistki tahab kirjeldada dogmaatika
lausetega” (B 225) redutseerides kogemuse yheks késudpetussysteemi tautoloogiliseks tupikuks.
On selge, et ykski dogma, ykski jéljendus ei vii vabaduse poole. Ka “katse vaadata oma lunastust
vdljast, et oelda siis, mis ta on voi, millal ta on, on astumine vilja lunastatu olekust” (LM

24.09.1963). Seega: lunastuses ei saa olemistdiuse tottu olla kirjeldavat metatasandit. Ja ainult
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inspireeritud keeleline vabadus saab sellele seisundile vihjata, transportida teksti mdistja sealpool
sonu ja moisteid oleva tdeluse déreni, kust too peab oma rada ise edasi otsima. Sdnad vdivad olla
uimastusvahendiks, kuid nendest saadud ekstaas on paratamatult ajutine.”Mystika voib muidugi
olla autism /---/ /seda/ on ka mu “Jeesus hobedaste silmadega’ /luuletus UM esikkogust/ sest ma
siis kujutlesin endale valmis oige “mina” ja suunasin tegeliku “mina” sellesse. Paaris teises laulus
olen teinud samuti — kujutelnud ekstaatikuid ja teinud siis end nendeks. See on kyll juba
andestatavam autosugestioon ja pseudolunastus. Nende /seisundite/ omaduseks on alati seegi, et
nad parimal juhul pysivad moneks pdevaks, harilikult neljaks-viieks tunniks. Sest need olekud on
vdga holpsalt hdiritavad ja kustutatavad” (PA 24.01.1965). Luule puhul tdhistab autosugestiivne
tekst inimese tehtava piiri, mille erinevust ilmutusest tajuja siiski teab (vt. AOS:3). Lunastuse kohta
kehtib, et "tingimata peab olema midagi viljast”, mis “koik teeb uueks” (PA 24.01.1965), s.t. selle
oleku antus Jumala halastuse ldbi. Masing nimetab yhe asja, mis on vankumatu tdestus
lunastusseisundi toelisusest: “Tean, et siis, kui kaks inimest yhtaegu kogeb “Jumala nigu”, ei saa
olla kahtlust, et see on vdljastpoolt neid. Mistahes kombel ta kallal ndrida, seda voimatust nad ei
ole ise sundinud tulema enestesse”"(ibid.). Teisal kirjeldab ta seda kui “kaksainsa tunnet” (TP
17.02.1965), mille puhul “on tegemist niiéelda kahe inimese ekstaasiga. Kui teine saab teise
ekstaasist osa votta, siis on ta yhtlasi prohvet” (VTP 142). Ja kujundlikult 6elduna: lihedased,
usaldavad ja sarnase otsingusuunaga inimesed saavad olla yksteisele katalysaatoriks (nagu Imbi ja
Vootele Masingu avaldamata ndidendis "Palimplastid 2”°) voi “pikksilmaks” (J.K 22.12.1960). Lébi
nende olemuse, nendega koos voib (“vaimusilmas™) ndha kaugemale, mdista rohkemat. Vordkuju
on jillegi nidgemise pinnalt, mis Masingule nii tdhtis oli. Muidugi kehtib sama ka tegutsemisel:
“midagi tehes pean tundma, et keegi on minuga ja teeb kaasa” (PP:243). Yhine Jumala kogemine
on suurim ldhedus, mis inimestele antud. Sellistes olukordades suudab inimene ka Oelda
kujuteldamatuid asju, kui tal on dige vastuvdtja. Kuid madalamal arenguastmel viibiv “minalise”
dominandiga olend (Masingul: kahe jalaga elus seisja, tervemdistuslik inimene, whorfilikult
Standardne Keskmine Eurooplane (vt. késitlust TR 4-10)) kipub nende seisundite imelisust &dra
reageerima, formaatides need “huvitavateks juhtumusteks”, seiklusteks ja kaldub neid siis
kollektsioneerima, nendega seltskonnas kergelt kelkima jne. Huston Smith ytleb oma artiklis “Kas
uimastitel on usulist tdhtsust?”, et ka niisuguse vahendi puhul voib tulemuseks olla religioossete
elamuste rida, mis aga enamasti ei laiene terviklikuks usuliseks eluks, vaid jddb hedonistlikuks
“religioossete elamuste (kogumise) religiooniks” (Salomon 1964:167). Inimesed tekitavad seega

viga mitmesuguseid surrogaate lunastusele ja nende yhiseks tunnuseks on fragmentaarsus, moju

'7 Kahe inimese paralleelselt nihkunud taju puhul vdib arvesse tulla ka grupihypnoosi reaalsust teisendav mdju (vt. Reanney 1994:179). Vi suunava
vélise inimliku hypnotis6ri puudumisel vastastikune hypnotiseerimine, mis viib vélja praegu kdsiteldamatute reaalsuspindadeni.
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piiratus, adiktiivsus ning emotsionaalne visklemine Ondsuse ja meeleheite vahel. Lunastus kui
pidev ja pddrdumatu seisund on selle maailma soovide kustumine. Lunastusele saab vihjata 14bi
loomingu, sest yksi “loomine tihendab toimingut, mis ei mahu yhtegi moeldavasse toimingusse”
(A:2). Lunastuse peab igayks ise saama/vastu votma, kuid yks selle karakteristikuid on heldus oma
kylluse suhtes ja soov seda teistega osaduslikult jagada. ”Lunastatuna yksi elada ei saa, peab olema
vihemalt yks teine voi teisi. Raadiojaam, mis ainult saadab, on mottetu. Ta peab midagi vastu
votma voi tal peab olema vastuvotjaid, olgu voi yksainus” (VS 26.04.1964) ning teisal yldisemalt:
“Kui keegi tahab Jumalat viimseni tunda, pole tal teed méoda inimestest” (LK:3). Ja moeldes, kui
pealiskaudselt inimesed yksteist pahatihti tunnetavad, on t3si, et “tuleks toime tulla voimalikult
vihedega” (TP 22.12.1960), kuna enamikust pole mingit abi ja maailma vastuseisu tingimustes
“lunastatud on yheskoos veel holpsamini kaotatavad kui yksikult” (VS 9.07.1963). Edenemise
taotleja ei saa enam rahulduda pooliku suhtlusega, teades, et “keegi ei saa oppida teiselt, kui ta
pole teise moodi“ (JK 22.12.1960). Vaid vaimse-meelsusliku (Opilasel eos olev on Opetajal
arenenud) sarnasuse puhul saab juhatus olla tdhus. Selle vaimselt samakujuliste, castanedalikult
oeldes “tsykliliste olendite” vastastikuse ergastamise tdhtsust rohutava mudeli tagant peaks
tulevikuvisioonina paistma ka hdlmavam yhisus, mis tuleneb inimkonna “kasvamisest yksteise

poole”.

I

Kui mdelda, millest Masing lunastust soovis, vOiks loetleda jargmist — ta ei tahtnud olla
konventsionalistide jaoks veider ja hdmarat juttu ajav, monede luterlaste jaoks ketserlik, siseeksiilis
vaimses yksinduses toelise osaduseta vaevlev, ekstaasi ja meeleheite vahel kdikuv, ennasthivitav,
puuduliku allikmaterjaliga pooltarbetuid tdid tegev, enese vajalikkuses kahtlev jne. inimene.
Tundub, et selgus ja leppimine saanuksid tulla vaid usu l4bi Jumala halastusse, armastuse, rdomu,
ekstaasi vOi ilmutuse kaudu. Ja sarnas(t)e inimes(t)e kohtamise kaudu, kelle olemus selgitaks temas
leiduva pohjuseid ja teeks “kaksainsuse” 1dbi teoks vOimatu vOimalikkuse. Need on teed Teise
Maailma airele, ylikyllasesse ja avastuslikku olemisse. Kogu vodiski autori jaoks olla mastaapne
eneseanalyysi ja -médiratlemise katse. Magellani pilve saadiku osa ongi siis lihtviisil éelduna — kui
te suudate need sonad niidelda kuupi votta ja moelda, mida nad tdhendaksid Teises Maailmas —
armastada, hoolida inimestest ja koigest elavast, mirgata ylekohut kdigis aegades ja sellega
voidelda ning ndidata inimlike vaimuvigade olemust neile, kes tahaksid liikuda, aga on veel seotud

enesetdhtsuse, voimu, kinnismotete, kadeduse, viha ja paljude teiste automatismide kylge, mis
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voivad olla loomulikud loomade juures, kuid on inimese puhul reliktid. Ma ei hakka tooma
kymneid tsitaate Teise Maailma olemusest. Seda kogenud suudavad laiendada pisivihjeidki,
teadmatule ei piisaks ka raamatutdiest. Ainsaks, mille avaldamisel voiks siinkohal motet olla, pean
Huxley “Taju wuste” (saadud 10.08.1961) tagakaanele kirjutatud kaht tulpa olemise
karakteristikutega. Esimene (Selle Maailma tulp) sisaldab selliseid omadusi: “moraal — kasu /
moisted #sonad / vidristus#hinded /endakindlus / kehtestus / tunnustuse vajadus” (Huxley 1961,
scrib. Masing). Teine (Teise Maailma tulp) sisaldab jargmisi kvaliteete: “ime / olemine=mote /
armastus / kogemus=ilmutus / Jumala halastus / yle moistuse / mddratus” (ibid.). Jéreldusi ja
seletusi tuleneks siit hulganisti, sest need kvaliteedid on jélgitavad kogu inimtegevuse juures. Voib
vaid markida, et Selle Maailma tulbas on kaks vordusmairgi tyhistust kirjutatud Teise Maailma
seisukohtadelt. Sonade vastavus moistetele (nominalism) ja inimese véirtuse vastavus teiste/enda
pandud hinnetele'® on Selle Maailma loogika ilmsed avaldumisviisid. Seda Maailma kui kausaalset,
puhtalt inimese poolt loodud méttekonstruktsiooni saab kommenteerida ning tema systeemsusega
spekuleerida. Teise Maailma puhul see toimimisviis ei kehti, kuna tegu on jumaliku tegelikkusega.
Teises Maailmas pole spekuleerimine, kommenteerimine ja tsiteerimine modeldav, kuna “mina”
kadudes pole enam abstraktsioonipinda, seega tsiteerijatki mitte. Vahetu ja intensiivne osalus
toimuvas ei jdta talle ruumi. Toimib uus suhtlemisalus. Voib vaid vihjata, et “Armastusest tohib
rddkida vaid siis, kui kahe inimese vahele tekib ndiliselt tdiesti irreaalne ja voimatu maailm
(vhtaegu olev ja mitteolev), milles kumbki tunneb end Inimesena. Analoogselt on ka Jumalaga. Ja
siin kdtkeb ainus pohjus kujutada Jumalat mingi isikuna. Inimese ja Jumala vahel samuti
vastastikkuses armastuses sugeneb uus maailm, irreaalne ja voimatu samuti. /---/ Vahe nende kahe
armastuse vahel on ysna voolav, soltuvalt armastuse sygavusest inimeste vahel” (A:2). Selle
loomuliku jatkuna po6rdub Masing kirjades oma armastatu poole ka “mu Jumal” (LK:3) Mingil
sygavusel on see kutsumine Oige. Lunastatu tajude avardumist on visandatud nii: “See, kelleks
inimene peab saama, tajub automaatselt (nagu hingab), motleb, nagu praegu tajub ja ytleme
“taipab intuitiivselt” nii, nagu meie motleme” (ibid.). Masing mainib ka, et lunastatuse aluseks on
7 room” (MOL:85), ning loomingu pinnal: “Katedraal, luuletus, maal voi symfoonia on
sonastamatul pinnal suuremad, kui nende looja, sest nad on toepoolest katsed tdita aimatud
vlesannet” (MOL:106). Tegelikult pole ylesandes endas ju midagi uut. Jatkuvus on siin ilmne.
Inimlikke sihte tuleb lihtsalt igal ajal uuesti ja sugestiivselt selgitada. Ja igal ylesande tditjal on
selleks oma vahendid ja tunnistdhed. Masingu kujutlus sai tuge mitmetest “noovumlikest”
vaimsetest seisunditest. Mérgiks veel yhest kaemuslikust olukorrast, hdlmavast unustuselaadsest

august on tekst “Vooras igas maailmas” (24/ 25.06.1959). See kirjeldab kummalist jaanipdeva

'8 Masingul on sisemise kataloogija ja kiusaja tarvis termin “hindaja” (vt VS 6.04.1963 jj)
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paiku toimunud juhtumust, mida Jaan Kaplinski yhes 2000. aasta kevadel peetud loengus meenutas
umbes nii: “Uku ja ta naine Eha Masing ldksid Ebavere (voi Varbola? - siinkirjutaja pole
kohanimes kindel) mde vaatetorni juurde, kus Ukut tabas mdlukaotus, mis kestis kaua aega. Ta ei
tundnud dra seda maailma, selles kehtivaid olukordi ega oma naistki. Ytles end olevat koolipoiss,
rdadkis muistsetest asjadest ega tahtnud harjuda” (Kaplinski 2000, kaudtsitaat). Mu
jarelepirimisele vastas ta vajalike korrigeeringutega: “Mdilu jirgi ei juhtund see lugu torni juures”
mitte Ebaveres, vaid kuskil Raplamaal, Uku kodukandis. Usun, et ta nimetas ka koha nime, aga
seda ma ei mdleta, kuna tunnen neid kante viga halvasti. Kas ta rddkis mdluaugust vms., ei mdleta
otse, kiill aga sellest viljatulekust. Rddkis, et oli tunnud, et on vdike poiss ja peab kooli minema ja
imestas, kes on see vooras naine tema korval. Elamus kestis vist kiillalt kaua ja vist rauges
aegaméooda. Aga oli pigem ilus kui paha” (Kaplinski 2001c¢). Igatahes vdis psyyhiline vapustus olla
ajalis-assotsiatiivse mottestiku oluline vallandaja ja taaselustaja. Ilmselt pidas Eha Masing mulle
antud intervjuus silmas sama syndmust: “Kord ta tousis yles ja ytles, et: “Ma olin dra.” Ma kysisin,

2

et kus sa siis dra olid?” “Ma ei tea isegi kus ma olin, aga dra ma olin.” Ja see jdi talle viga
kauaks, kuni surmani. See draoleku tunne” (Masing, E 1997:1). Ilmselt kirjeldab Masing
aastakymneid hiljem just seda kogemust: “kergel kujul voib “mdlu kaotada” viga holpsasti, aga
see ei tdhenda, et meel oleks kadunud. Sest selle kestel inimene voib elada tdiesti reaalselt,
intensiivselt: tihendab, koik virvid on teistsugused, tuul on teistsugune ja inimene on nagu
mingisugusest koormast vaba. Tal ei olegi suuremat tahtmist tulla tagasi, hakata meelde tuletama,
kes ta on ja mis ta on teinud /---/ ta on ainult yks elusolend ja vastses elus siis” (TR:134).
Amneesia vididrtuseks on siis ka elu jooksul enesele sisendatud pohjuslikest seostest koosneva
enesetunde-systeemi kadumine, mis annab inimesele vdimaluse tegutseda teisiti, eelneva slepist
soltumatult. Voimalik, et sellega kaasnevas mystilises “keelekustutusaktis” (Undusk 1998:168)
voib ndha ka Masingu poeetika uuenemise ja selginemise yht ldhet. Osa luulega seotud
kinniskujutlemi vois unuda ja see voimaldas monda aega vérskemalt kirjutada. Loomulik siis, et
Masingule oli selles draoleku tundes midagi vabastavat ja pyha. Ja mdtlemine teistest acgadest,
millega seob mingi seletamatu (visuaalne-vaimne) side, suunas ka tema lugemust ning uurimisi.
Luuletusest ilmneb mingi kehade- ja aegadevaheline kahevahelolek. Just selline “puhverasend”
ongi vajalik millegi inimesele jdrgneva taipamiseks. Mainitud osalise mélukaotuse lugu juhtus
1959. aasta suvel ja vdis saada kogu kirjutamise algtoukeks. Unendgu on ilmselt ndhtud sama aasta
joulude ajal. Masing oli kahtlemata mees, kellele usk oli tegu, kes elas oma usku, jargnedes

ndgemusele indiaanlaste “ndgemusotsingu” meelsusega vdrreldavalt. Kuna tavareaalsus pole

' Tekst mainib torni, “mida vaatama tulla / kolmkymmend kolm tdit aastat olla ma isunud” (SMP 11-12) ja ainsa kohanimena “Ebavere mige”
(SMP:11), mis aga on ilmselt ainult vdrdlusalus.
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ekstaatiku jaoks sobiv, tuleks see “kuidagi teisiti sisustada” (PP:88). Praegune egoismi,
korrumpeerunud patriarhaalse pere ja “seltskondliku arvamuse” kehtestatud suhtluskord on jiik
enesekyllane systeem, mis edeneda lootjat takistab. Masing mainibki yhes kohas, et ta lunastus on
kinni “selles patus, et ma ei salli neid, kes to6tavad vastu lunastusele, igasuguseid mina-ylistajaid”
(MOL:175). Ja Peep Audovale ta kirjutab, et “kui / te seda olekut / kunagi kogete, siis otsige parem
koht kusagile kloostrisse, sest inimesed ei salli selle olemasolu” (PA 24.01.1965). Nii et Magellani
pilve saadiku kisikiri on oma ideaalkujul yhe meeleseisundi kroonika ja kui Masing hiljem mitmel
pool mirgib, et see kogu ei saa enam valmis, siis tdhendab see eelkdige seda, et teised inimesed on
16hkunud tolle lunastuse-ldhedase oleku, "vastav seisund hdvitati teiste inimeste poolt, nende
nouete, tylide jms. poolt” (PA 26.04.1964) ja on votnud talt lootuse. Teiste konventsionaalsus
sundis Masingut taganema voOimatu vdimalikkuse lévelt ja “kibe on meenutada normaalsete
inimeste kdsul maetut” (PA 28.04.1964). Ta on maininud isegi eriliste olekute 10ppemise
daatumit: “Mina ei saa palimplasti hddks teha iseendaga juba 1963. aasta maist alates” (VS
17.11.1965). Yhe meeleseisundi purunemise faktorina on ta maninud ka isiklikku ebakindlust:
“Sddl, kuhu joudsin, takistas taip: ma ei tea, milline ime on Jumala toelise korra segamine ja ohtlik
teistele, milline koostoimimine Jumalaga”. Selgus voinuks tulla sellessegi. Imeteod on sisse sama
lihtsad kui vilja ja neid julgeb inimene nirvaana teel kohklematumalt teha” (VS 5.07.1964). See
peaks tdhendama, et jargmisel tasandil saavad need asjad, mis meile paistavad imedena, inimesele
loomulikuks elunormiks ja imeks hakatakse pidama midagi muud ja meile kujuteldamatut — kui siis
sellise pidamise jéargi veel vajadust on, kui see pole midagi praegusele iseloomulikku. Usu ja imede
vahel on igikestev seos — yhe kangus teeb voimalikuks teised. Kui inimesed saavutavad osaduse,
siis defineerub “mina” ymber — ta on eelkdige “see, kes armastab sind’(LL) ning “naine on mehele
see kuues meel, mis holmab koik muud, kuid annab neile isesuguse intensiivsuse” (MT:130) ja
vastupidi. Sellesama 1dbi “loodan, nagu tunane laps, et koik, mida tundnud on kaks / enam ei kao”
(SMP:96). Kui need vdimalused on piinarikkalt suletud, jdrgneb aastatepikkune masendusaeg, sest
“pahuksis olemine on viga suure ja piinatud armastuse teine kylg” (LK:2) mille pdordudes
“Endakitsendamise ja hévitamise "kampaania areneb laial rindel” muidugi edukalt /---/ Teist teed
aga pole. Kui ei tohi tunda (midatahes), siis tuleb hdvitada voime midagi tunda, votta tosiselt,
millestki hoolida. Paratamatult terveni” (EM 19.09.1963). Sellest toob tasapisi vélja alles
pyhendunud tegelemine kahe suure projekti - kaukaasia munasjuttude registri ja Piibli tdlkega. Ent
luuletajana jadbki ta nukraks, kogedes kyll edaspidigi yksikuid haruldasi selguse ja kergenduse
hetki oma masenduse varjust. Armastuse ja lunastuse teemad omandavad talle sestsaadik tabulise
aura. Masing késitleb neid post factum, mitte enam Elamise, vaid tdusva ja vaibuva Elu matuseitku

votmes. Ta hilisema sisetunde pdhiheliks jdi sumerlikult delduna “Ara usu Ninanna sisse, tode on
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Ereskigal” (KTV). Masingu viimane, valdavalt ldpetamata luulekogu kannab nime “Kurtes
Taevaskoja lagunevat kallast” (1968-1972) ja peale nukrutsemise Masingu suvekodu ldhedaste
liivakallaste varisemise yle vihjab see ka lunastuse lagunemisele ja valusale unumisele. Kordub
kysimus: “mis see kdik oli?” Vello Salumile kirjutatud ja Akadeemias avaldatud kirjade pealkiri

vastab meenutamisi: “Ma méletan Elu”. Ja pole kahtlust, et elus pysides Elu miletada on rink.

Teise Maailma keel

Sona “keel” tdhendab siin kdnelemise, kommunikeerumise ja reaalsuse kirjeldamise viisi, mille
aluseks praeguse ndite puhul on soome-ugri areaali kuuluva eesti keeletoeluse sakraalse kihi
laiendused ja intensiivistused. Masing uskus, et “Sellel tasapinnal, mis seondub praegu meile
ebamddrase religioosse valdkonnaga, on voimalik moodustada ka uus ja tdpsem keel” (Hiob
2000:34-35). Jargnevalt avan ta vaateid sellele hypoteetilisele moodustisele ilma liigse Masingule
monopoliseerituseta. Teise Maailma keel on ajalooliselt ilmutusega seotud ning ilmutatuna
rituaalselt kidibel olev, jumalateenistustel ja kdoikvoimalikel korgema jouga koordineeruda
soovivatel syndmustel kasutatav ja juurde looduv “korgendatud keelelise intensiivsusega”(Undusk
1998:38) vaimne keskkond. Kuid ta pole yhegi religioosse traditsiooni kanooniline kese, vaid
“sakraalse keelekasutuse perifeeria, mis hoiab iilal siisteemi ainevahetust ja doktriini pidevat
varskust” (Undusk 1998:220). Seda pohjustab “poeetilis-prohvetlik intuitsioon” (MOL:49) ning
see, et ekstaatik “on viibinud teises maailmas, millesse pole kehtestatavad siinsed terminid” (cit.
Hiob 2000:104). “Sageli kohtab taoliste piirolukordade kirjeldusi luuletustes” (MOL:160). Teksti
puhul on oluline vallandav “moju lugejale” (ibid) ja empaatilise kirjasdna fuktsioon on “lasta
lugejal elada mingit uut titipi kogemusalusel” (Undusk 1998:180). Selle tekstityybi vastuvotul
peaks lugeja olema “hddlestatud oigele sagedusele” (Reanney 1994:8). Ka kirjutaja/vahendaja
puhul toimuv on omamoodi sulandumine, kus dhmastub piir autosugestiooni ja viljast aimatu
vahel: “ei ole oluline, kas luuletaja on pidanud piiri yletatuks voi unistanud teest tundmatusse
maailma” (MOL:160). Teise Maailma keel on vastus, reaktsioon, mis I&htub intuitiivsest

tunnetusest kdrgema reaalsuse olemaolust. Teoloog Ebenhard Jyngel miiratleb sellise religioosse
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aimusega inimest moneti heideggerlikult “fema konetatuses kui voimalikkuse olendit, midagi
vditvana aga kui tegelikkuse olendit” (Pdder 2002:2163). Tavapiraselt vahelduvad seda tyypi
tekstis fikseeritumad (kinniskujundite taolised, nagu palvevormelid) osad improvisatsioonilistega.
Sellele keele vihene ja funktsionaalselt drapiiratud kasutamine™ tinapdeval tuleneb esiteks
kultuurityybist (ilmutust ei vairtustata, prohvetlus on mandunud kaubamérgiks voi elava sisuta
kliseeks) ning vajaliku vaimse taseme ja keelelise taibuga isikute vihesusest. See vihemus, kes on
suuteline nonda kdnelema, ei usu nominalistlikult, et sOnadele ja moistetele reaalsuses vastab
midagi, et nad "midagi viljendavad adekvaatselt, “ytlevad dra” toe. Vihede meelest tode ei ole
oeldav, ei ole praegu deldav” (PP:348-349) ja “just see osa elamusest, mida miistik sonadele
allutamatuks peab, on talle tema elu nael ja siht" (Undusk 1998:174). Andres Herkel ytleb
Masingu mottekdikudest keele relatiivsuse yle, et need olevat yks tema “lemmikliialdusi” (Herkel
1995:1996). Ja kyllap on tal digus — keel kui suhtlemise praegune peatee on valdkond, mille puhul
tavakogemuse pinnalt tdusta sooviv mystik ei pédédse liialdamast. Ehk ongi liialdus yks neist
utoopilistest toukejoududest, mis verbaalset viljendust laiendavad? Millised on siis Masingu
etteheited keelele? Need algavad keele paratamatust péritolust — inim-tehtusest. Kdigepealt ei anna
keel inimliku produktina muud kui emotsioonide 1dbi vaesestatud kujutise maailmast, kuna “tunded
ongi keelt moondanud alati” (PP: 140) ja keel kui vahend abistab motlemist “vaid teatava piirini ja
sellest peale hakkab takistama.” (ibid.). Selle yheks pohjuseks on kirjeldatavat reaalsust staatiliseks
muutev semantiline kinnistatus: “Inimene on paratamatult aheldatud oma keele kylge ja seda, mis
teatavad sonad tdhendavad tema keeles, sellest ta ainult koige suurema vaevaga suudab rabeleda
vdilja. Ta peab siis kymneid keeli juba tundma” (VTP:5). Keelteoskusega tekkiv vordlusalus,
mdiste tdhendusviljade rohkus viib konelejat relatiivsuse antud vabaduse poole ja mdjub tagasi ka
ta emakeele kasutamisele. Teise Maailma keele Oppimine on loomulikuna seostatud vaimse
kasvamisega. “Kui moistus vabaneb, /siis/ keel vabaneb” (KM:252). Inimene “kogub endasse selle
elemente (ja nonda “tdiskasvanuse” tunnuseid) ega tea isegi tdpselt, mis, kunas ja kuidas juhtus, et
ta saab kasutada seda keelt nagu iseenesestmaoistetavalt” ( PP:284). Loeb ka alateadlikkus — tdeline
kdne pole pingutamisi saavutatav. Olemistervikuga tdielikult sidus tdde saab deldavaks (vOi juba
mitmekylgsemalt kommunikeeritavaks, sest siis ta on seisund, mida vOib kutsuda “igaveseks
intuitsiooniks ” (MOL:256) ja seega on teisendatud kogu suhtlemisalus) Jumalariigis, kus inimest
enam ei ahelda selle maailma mentaal-verbaalsed kliSeed. Praegu saab tdepoolne kdnelemine olla

vaid vihjeline, sest “sonad on ainult yteldava osutajad” (MOL:373), “vihjed ja viited, nagu

2 Pean silmas aktiivset kasutamist. Naiteks Piiblist prohvetite kdne lugemine vib olla elavdav, kuid Teise Maailma keele puhul pysib igioluline
taasloov, ymber ja uuesti sonastav moment, koneakti 14dbi toimuv isiklik suhestumine pyhaga. Religioosne keel toimib “konelemise igakordselt
ainulises kontekstis” (Pdder 2002:2138) Seda esineb sagedasimalt vaiksetes, omaette lausutud palveis, kuid hoopis harva kirjalikul kujul. Euroopa
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kasutatavad symbolidki” (MOL:252). Kuna reaalsus on Masingu jaoks tunnetamatu, siis ka selle
koostisosad “esemed/néihted (nende seas ka “mina”) ei ole iial tunnetatavad tdpselt, nimetatavad
ega kirjeldatavad, vaid ainult vihjatavad mistahes aspektilt ja kyljelt” (MOL:375). Eriliselt
véljendub keele “ebarealistlikkus”, piiratud konstrueeritus ilmutuslike aimamiste sdnastamisel:
“Isegi Jumala ilmutuse kohta ei saa oelda, et on absoluutne tode, sest see on sonastatud [inimese]
sénadega. On valatud vormi, mis ei véimalda iial viljendada teda adekvaatselt.””’ (JK. sen.
19.06.1959(?) lisatud essee algusega “Keskmine eestlane ei teadnud...”). Eeléeldule vaatamata on
konelemine kdige arendavam, inimkogemust yhendavam valdkond, sest “midagi ei soeta inimeses
nii avaraid assotsiatsioone kui just sona” (PP:133) ning mdtlemine ja tunnetus oleneb “keelest
enam kui meeltest” (PP:135) ja seega ka mystilise kogemuse viljendamiseks ”Kirjutamine on koige
kergem ja kiirem tee”(TP 1.10.1984) Seda voOib votta kui “harjutust eelarvamustest ning
automatismidest vabanemiseks” (Hiob 2000:134), mis sisuliselt on “igavene ldhenemine asja
(substantsi, essentsi) olule” (TR:155). Praegusel ajal on usu keele uurimisel keskendutud
metafoorile, mille sisuks on Eberhard Jyngeli sonul spetsiifiliselt moistetud tegelikkus” (Pdder
2002:2152) ja mis Janet Soskice’i sonul “litleb midagi, mida ei saa tihelgi muul viisil”, téites
“leksikaalseid tiihimikke”, ning olles “viis, kuidas reageerida mingi sona puudulikkusele” (Pdder
2002:2143). Viimane véide sisaldab endas Masinguga sarnast nominalismi kriitikat. Sisuliselt on
metafooril tdhendust ylekandev, vilguloogiga mdistmissilda loov roll, kus Jyngeli jargi lepituvad
“lihine erinevas, sarnane mittesarnases /---/ tundmatu ja tuntu, uus ja vana, voimalus ja
tegelikkus "> lasevad kohtuda “kahel maailmal” (Pdder 2002:2159-2160) (vrd. Masingu terminit
“Teine Maailm” ja jutte kahe maailma piiril seismisest), on metafoor samuti loomult intuitiivse
paritoluga. Temas kétkeb “keeleline iillatus” (ibid.), ta avab sissepddsu ‘“uuele olemise
dimensioonile” ning muudab “olemist intensiivsemaks” (ibid.). Metafoor toimib, “katkestades
konventsionaalse keelekasutuse” (Pdder 2002:2165-66) viljaspoolse ilmutuse jarelkajana ning
tdpsustab “tegelikkuse moistmist” (ibid.), teravdades “fegelikkusemeelt (voi -taju) just seetottu, et
konetab inimest enamale, suunab rohkemale” (Pdder 2002:2170). Metafoori tunnetuslik-
evolutsioonilise, tavategelikkust katkestav ja koOne intensiivsust suurendav jne. maéératlus,
kokkuvotvalt: selle edasijuhatava keelelis-kommunikatiivse piirjuhuna moistmine Soskice’i ja eriti
Jyngeli poolt teeb ta sobivaks Masingu moisteaparaadiga. Masing lisab religioosse-areneva

keelekasutuse yhe pohijoonena veel variatiivsuse: “uusi vaatepunkte voimaldab ainult sama

pihtimuskirjandust on mdeldav selle kristlusest vorsunud kdrvalharuna tdlgendada, kuid sentimentaalsus, kibedus ja enesereflektsiooni uppumine
taandavad seal ilmutusliku momendi enamasti olematuks.

I Mystilise keeletarvituse uurimine tundub olevat liikkunud keele iseviirtuse ja juuresoleku suurema tunnustamise poole sdnastamatu elamuse man
(vt. ndit Undusk 1997:197-218), kuid Masing ldheneb teemale nagunii pigem praktiku vaatenurgast.

?2 Selle tdhendusliku paraleelmdistena v3ib vaadelda paradokse, mis “foimivad, kuna nad lepitavad vastandid” (Reanney 1994:9) Sarnaselt
metafooriga virgutab paradoks lugejat tditma leksikaalseid tyhimikke: “Vaid paradoksaalsus elavdab meele mérkama neis sisalduvat, eendab
paradoksi harjumusliku teksti seast.” (ibid.)
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kogemuse teisiti viljendamine,/---/ selle néhte kddnamine koigi voimalike valguste kdes” (PP:145-
147) “tema kataloogimine mitmel kombel”, mis on “ainus tee avardada oma tunnetust” (ibid.), et
leida “uusi suhtlemisviise koige ymbritsevaga” (PP:139). Variatiivsusel on oOieti kaks
(16ppkogemuses sulanduvat) toimimisplaani — sihikindla tahtelise tegevusena avardab ta keeleliste
ja tajuliste harjumustega polemiseerides nn. igapédevast keelt ning motlemist (inimese
enesearendamise puhul) ja teiseks on ta ilmutuse loomulik ja prognoosimatu kaasndhe (nn. Jumala
and). Keele yheks voimalikuks arendajaks peab ta ka pildilist motlemist (PP:155j5). Voib o6elda, et
luules ja vordpiltides ongi selle mdtlemise ja keele sulam alati kasutusel olnud. Ka visuaalsuse
osakaalu mitmekesine suurenemine kultuuris kinnitab seda hypoteesi. Seega juhatab inimtunnetuse
praegusest olukorrast tuleviku poole koigekylgne relativism. Vihjamisi radkimine on tulemuslikem
keelevabadusi eeldavate zanride, néiteks luule, prohvetliku kdne, palvelise improvisatsiooni, zeni
koan’ide vms. kaudu. Luuletus koosneb selliste eelduste kohaselt justkui laiendatud ja yhendatud
intuitiivsetest vélgatustest, valgusvihkudest (teisenenud kujuga sonad, kujundid, lausungid), mis
visandavad uusi suhtumisi ja ndgemisviise ning avardavad keele kaudu kirjutaja taju, teravdavad ta
tdhelepanu. Selline tekst on olemuslikult meeleeksperiment, vastuvdtlikkuse piiride kompamine,
kujutluse suunamine (Samanistlikult: hinge ldkitamine) ja dialoogi pyye. Sona on sel puhul Horst
Dietrich Preussi véljendiga “diinaamiline siindmus” protsessis, millega kaasnevad “ekstaatilised
fenomenid* ja “visioonid” (cit. Hiob 2000:98) ning ka igat tajutavat “asja” tuleks seda
objektistamata ndha “syndmusena”(BK 5.12.1968) ning siis need kdik “on mingil moel “Sinad”,
konetatavad ja reageerivad /---/ nad ei ole voorad, kuigi on yllatavad ja vahel kindlasti ka
kohutavad” (MOL:379). Ka nn. “lyyriline mina” on mitmeti méadratletav: “kui tydinesin (sageli
vdga paljudest) m i n a lausumistest luuletustes, hakkasin “igapdevast mina” konetama “sina” —
see sona mu luuletustes alati ei tihenda teist inimest - , aga mones vist jdlle “sina” on see, kes
ndeb uut ja “mina” on vana” (MOL:378). Subjekti muutlikkus on suuremgi — kahekones iga elava
olendiga pyyab poeet intuitsiooni kaudu paratamatult tema reaktsioone oletada, teda konelema
ohutada voi ta vastuseid aimata, et dialoog ei manduks monoloogiks. Just suhetekomplekside,
reaalsuskirjelduste muudetavuses peitub keele ja luule perspektiivikamaid arenemisteid. Tuleks yle
moelda, "millised suhted on voimalikud subjekti ja objekti vahel, kas inimene saab neid vahetada ja
milliste menetlustega” (MOL:385). Subjekti-objekti suhetes peidab uusi voimalusi muidugi nende
ylemineku tajumine hajusa ning voolavana. Enamikus luulest see voolavus puudub, kuna seal
asjatab autori spekulatiivne mdistus, mille eritlemised ning omistamised piiravad
kommunikatsiooni kdrgema reaalsusega. Ja spekulatiivse ldhtega tekstile saab loomise ja analyysi
meetodite korrelatsioonis loomulikult osaks ka “ddrmiselt detailne analyys, /mis/ iga

“tarkuslause” muudab mitmemotteliseks, voib koguni yldse kaotada motte. See puudus on
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paratamatu iga kaasaegse voi koguni nn uue(ma) luule (olgu “modern” 1912 voi 1967) analyysil
ja — ka siis, kui analyysib autor ise” (TP 4.03.1969). Ilmutusliku péritoluga tekst ei toimi seega
spekulatiivses diskursuses. Spekulatiivsuse ldhteks on yksnes néhteid aina viiksemateks
analyysiyhikuteks (teksti head/halvad omadused, keeleliselt lausungid, kujundid jm.) jaotav voi
abstraktsetesse yldkategooriatesse paigutav moistus (mil puudub jumaliku reaalsuse holism). Selle
rakendamine mystilisele tekstile oleks “selle maailma” inkrimineerimine lausetele, “mis
arvestavad teise maailmaga” (ibid.) Yldse ei soovi Masing sellesse tulevasse keelde vastandeid. Ta
loodab, et selles “peaks olema voimalik antinoomiaid /vasturddkivusi/ sonastada nii, et neisse
talletatu mahub yhte uude moistesse” (PP:223). Sedalaadi syntees kaotaks maailmast hulga
vaidlusi ning solvumisi, kuna saavad vOimatuks ning binaarsed opositsioonid ja hinnangulised
omistused, mis ehk on inimeste suurimaks takistuseks meelekerguse kogemisel. Ilmutuslik tekst on
jumaliku ja inimliku reaalsuspinna kogetav puutepunkt. Ekstaatiline véljendumine on grammatilis-
vaimne piirndhe, mis “alati ranges mottes tekstuaalsete suhete analiiiisile ei allu, kuivord tegu on
kokkupuutega pretekstuaalse s.t. osalt tekstualiseerimatu sfidriga” (Pilv 2002:90), seda tuleks
kidsitleda “tolkelise piirina” (ibid.93), mida ei saa ammendavalt kirjeldada ainult lingvistiliselt
(kuna keeleteaduslik mdisteaparaat yksi tema olemust haarata ei saa) vaid mitmekesise kaudsusega,
nditeks muutuva intensiivsusega protsessina, loomepsyhholoogiliselt, synesteetilisi seoseid vilja

tuues jne. Seda tuleks teha arvestades, et ligikaudsuse osakaal on kirjelduses tavapérasest suurem.

I

Masingu sugestiivses, enesehypnootilises tekstis on koos hypnootilise tegevuse kaks kylge -
verbalism ja seda voimendav ja “néitlikustav” visualism. Ta valdas histi mdlemaid kanaleid ja
yhendas neid oma lovelises kones (s.t. inspireeritud tekstis) pidevalt. Ta suhtumine sdnasse ja
poeetiline andekus tulenes eripdrasest tajust, mitmekylgsest keeleoskusest ja paindlikust
kombineerimisvoimest, aga ka muuhulgas sellest, mida ta on maininud abivahendina keeledppimise
juures. Tema meetod oli “kujutleda asja ja oelda midagi selle kohta opitavas keeles” (AOS :2).

Intuitsiooni toel ja ergemas tajulises olukorras on dppimise protsess kiirem, kuna dppija mahutab
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rohkem. K&ik keeled, ka inimese emakeel ja selle luulena vormistatud kihistus on igavesti dpitavad,
kuna neid tuleb pidevalt kohandada teiseneva reaalsusega. “Asi on yksnes midagi virvendavat.
Temast ei saa iial oelda, mis ta on voi tihendab. Kuid yhtaegu on ta absoluutselt ainulaadne,
ainukordne ” (PP:349). Lausungid kiirustavad toimuvat tabama, jéddes alati lahenemisvéértusteks.
Keele kui vahendi regressivseim joon ongi Masingu jérgi reaalsust vangistavas, ammendavusele
pretenendeerivas defineerimise soovis: “Kui saaksin, teeksin keele hoopis ilma noomeniteta,
vihemalt ilma abstraktseteta. Siis saaks lahti definitsioonide nodramoistuslikkusest” (BK
5.12.1968). NimisOnadega ei saa kogetava ainukordsust tabada, kuna neis puudub protsessuaalsus,
suund suhestumisele, nad kalduvad abstraktsusse. Metafoorilisusest ja variatiivsusest ldhtuva
ilmavaate tulevikuvdimalusi visandades loodab Masing, et kunagi tuleb aeg, kus vdib “keeltest ja
moistetest yldse lahti saada” (VTP:7), et kord kehtestub mingi tdpsem, vahetum ja kiirem
suhtlemisviis, mille ldhteks ta peab intuitsiooni. Taas kehtib suhe vaimsusega. Usk
definitsioonidesse kaob budistliku kontsentratsiooni neljandal astmel, kui “véiliskujundid pole enam
piirsed ja defineeritavad” (B: 192). Et sellise suhtumise korral yldse “tde poole” konelda, peab
lausuja sOnavara olema suur, varjundirikas ja olukordadele vastavalt tdienev, ning kandma
Samanistliku terminiga védge, mis loob relatsiooni, vastavuse kdnetatava nidhtuse/olendi véega.
Masingu jaoks on oluline kdnetuse ligikaudsus, mis ei jaota tegelikkust “mitte enamvihem
staatilisteks asjadeks, vaid litkumisteks, tegevusteks, protsessideks, syndmusteks voi verbideks”
(MOL:304). “Niikaua, kui keeles on relatsioon verbina olemas, on see inimene elus inimene. /---/
Pérast seda ta on individualist“ (VTP: 48). Oige kdnetamine suhestab ja yhendab meid maailmaga.
Protsess on vastastikust piiri sulandav, osa suutlikkust saadakse nende eelduste pdhjal konetatava
valmisoleku kaudu. Et Teise Maailma keeles rddkida, tuleb yletada minaline referents, viia
kdneldav moneti oma suhtumistest ja hinnangutest viljapoole. Nonda kdnelda on mdista koiki elu
jooksul kogetavaid tajusyndmusi mitte isiklikku konteksti eraldatuina, vaid sidusa osana alati
loomises, moodustumises pysivast tervikust. Vastuvdtjaga juhtub umbes jargmist: “midagi
ymberkaudset voolab mu sisse /---/ ja mul pole oskust voi tahtmist saadut vangistada
endasse/minasse. Et ma ei takista, siis see voolab libi minust sonadeks” (TP 17-18.03.1984).
Usklik tahaks rddkida Jumalaga ja Jumalast, nimetada Teda. Aga “Sel hetkel, kui see nimi on
oeldud, on ta viga. Siis tundub Jumal midagi suuremat ja saladuslikumat sellest “mitteolevastki”,
tdiesti dimensioonitut molemas suunas” (PP:350). Kuna inimene kasutab praegusel arenguastmel
kommunikatsiooni vahendina peamiselt keelt, jitkab ta nimetamiskatseid, millel on tdhtsust
eelkdige pyyetena. Tunnetus ongi avardatav sel vigasel teel. Ja “miistiline dominant ilmneb sel
hetkel, kui keel kaotab usalduse kultuuri vastu ja piitiab koigega iiksnes ise hakkama saada”

(Undusk 1998:38). Uskliku tegevust suunab ymbersdnastamise, uuesti ja teisitiytlemise vajadus,
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mille pdhjus kristluse raames on yldteada: “Alguses oli Sona ja Sona oli Jumala juures ja Sona oli
Jumal” (Joh 1.1) Jaan Undusk nimetab seda koguni “maailmaloomise iirglingvistikaks” (Undusk
1998:38), milles “Sona ei ole hoivatud iihtegi voimalikku keelesiisteemi (sest ta on jumalik
esmasus) “ (Undusk 1998:90). Ning just tung selle esmase tdiuse poole tingib mystiku pidevad ja
palangulised sonalised ldhenemiskatsed. Nonda peaks algse SOna ja maailma (sh. inimese)
kokkupuude religioosses mdttes olema pidevas taasloomises pysiv kontakt ja tdiuse vastuvotust
lahtuv verbaalne avardumine. Uuendustarbe pdhjusena vihjatakse “sonade paratamatule vdsimisele
ajas” (Undusk 1998:38) Koneldes kasutatav “Teise Maailma keel” kasutab ilmutuse antud
intuitiivseid vabadusi ja kaldub selgust pyydeski paratamatult idiolektilisusse, kuna uudsed
kogemused ei kattu sellega, mida koneldav keel juba viljendanud on. Kuid Masingu idiolektilisus
pole kaootiline, vaid ysnagi korrastatud. Ta teab, et selle keele, milles ta sooviks kdnelda ja tema
ajal yldiselt levinud eesti keele vahel on tugev nihestus: “Praeguses keeles on juba “Inimesena
tundumine” kirjeldamatu, ammugi “‘jumalikuna tundumine” (A:2). Nii on Teise Maailma keeles
kdnelemine juba eelduse poolest tavakeele kriitika, alateadlik metalingvistika médistelisel ja
mentaliteedlisel tasandil. Juba tollases eesti keeles oli sakraalne kihistus védhenenud véga
ohukeseks, kinnistatud kasutusega stiilimarkerite koguks. Seepdrast on loomulik, et Masing
aktiviseerib eesti keele sdnavara arhailisi kihte”, rakendab ohtralt vokaalharmooniat ning avastab
uusi religioosse seostamise vOimalusi. Ses suhtes loeb peale laialdase sdnavara kyllap veel
maagiline korvalmdju, mille andis vanade sdnade ja parisnimede vigev kola. Ilmselt on Masingu
Teise Maailma kone variant tugevas sdltuvuses ka arhiivis vanade dokumentide hulgas veedetud
ajast ja monedest iidsetest keelejuhtidest, kellega Masingul oli meelsuslik seos. Nimetagem
eelkdige Georg (Jorgen) Myllerit (u.1570-1608), kellest Masing sellal poeemi kirjutas ja keda ta
suure sisseelamisega on uurinud, pidades tolle “Aallatobise jutlust PyhaVaimu kantslist” (SMP:117)
endale vdga kalliks. Saadikust...” leiab Mylleri leksikat (moddavarsti, tuuma, enge, ahnekott jt.),
mis eesti 20. sajandi keelepildis tdiesti puudub. Puhtspekulatiivsest vallast on visionaarse keele
seosed Masingu eelmiste ymbersyndidega. Kindlasti mdjus kaasa ka Raikkyla kandi murdetaust,
(tema puhul voib tdheldada arhaiseeritud idiolektile sakraalse varjundi omistamist), kuid
grammatiline analyys jddgu spetsialistide hooleks. Lapsena koneldust jéi ta kirjakeelde kyll vihem,
kuid midagi suunavat oli ymbruses kindlasti. Masingu verbaalne andekus viljendub aeg-ajalt ka
teistsuguste (kyllap mitte-indogermaani) keelte konstruktsioonide rakendamises eesti keeles
(sOnajérjes, liitumistes, viljendite harjumuspératus ylesehituses, parisnimede tavapirasest erinevas
(algsemas?) kirjutamises jne.). Samuti kasutab ta iidsete suuliste traditsioonide tundetoone

(mitmesuguste prohvetite kdoned, Vaikse Ookeani saarte muinasjuttude ja hymnide lausumisviisis

3 Rahvakeele viljakusele mystilisel sdnastamisel on viidanud ka Kurt Ruh (vt. Undusk 1998:167)
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on kahtlemata midagi sarnast, samuti Samaanide ndgemustes, millest ta koduses “Samanismi’-

klades on palju viljakirjutusi).

11

Jargnevalt voiks visualismi teemat laiendades visandada sdna(lisuse) vihem kasutatud funktsioone
ja eri tajukvaliteetide seoseid Teise Maailma keeles. Esimesel sojajargsel suvel kirjutades kiidab
Masing Jaan Kiivit seeniori kirja paberit ja ytleb, et “sihukesele on lobu joonistada tdhti ja
piiskhaaval imeda sonadest nende taga olev pilt” (JK sen. 12.06.1946). Oeldud on, et sdnade taga
olev pilt on kirjutajale “vaimusilmas” tervikuna ndhtav ning see tuleb mingis likviidses (mdeldud
pole ainult tindipiisku), voolavas ylekandes sdnadeks teha, ning tihtede liitmine teenib eelkdige
pildi kujundamise ja selgitamise eesmérki. Autori sdnastus kolab nii, et alguses luuletus “on mingi
pildina “silma” ees, voolaval véi seisval moel” (MOL:380). Kirjutama hakates esimesed read
"Kergitasid mingi enestest (monele Ndhtud detailile viitava) soltumatu pildi, mis siis hakkas
avarduma ja syvenema, nagu pilt muusika kuulamisel voi pildirida enne uinumist” (MOL
1998:382). Pildi soltumatust, iseseisvust sonade diktaadist on selgelt rohutatud. Sona esimene tarve
selles seoses on luua visuaalset keskkonda, rohk on ka mdistmist “vordpildilikult” hdlbustavatel
kvaliteetidel. Visuaalne keskkond peaks tekkima néditeks maastikudetailide pdgusa ja seostava
kirjelduse ldbi, mis tekitab lugeja vaimusilma ette teatava pildi voi “tunde” (kyllap igale
ruumikujule vastab mingi tunne). Loomulikult ei tdsteta eraldi esile grammatikat, mille spetsiifiline
oskus on olemas koigis mystilis-Samanistlikes traditsioonides. Masing mainib soome-ugri keeltest,
et “ei ole vist yhtki “keeletoelust”, mis nii kategooriliselt jdd(da)va vastu, nii kategooriliselt
pooldavad teisenemist ja muutumist” (KM: 90). Selles talle iseloomulikus samastamisprotsessis
koneldakse yhekorraga oma keelkonnast, religioossusest ja progressiivsest-arendavast
keelekasutusest. Kuna tegelikkust vaadeldakse voolavana, on nigijagi seal sees kindla méératluseta
“kanal” ning kogeb toimuvat vahetumalt ja koneleb kuidagi iseeneslikult, poolkogemata, teades
umbes, et “tdhtis on sonade eneste vastavus éeldamatule” (VS 10.12.1963) voi teisiti 6elduna:
“tihendust kannab edasi mitte sona, vaid selle poolt vallandatud (teadvuse) virvendus, resonants
(ripple) “ (Reanney 1994:85). Keel, nagu me teda praegu tunneme, on ajaline ja minalisust
kinnistav ndhe, milles “iga sona saab tihenduse ainult suhtes sellega, mis talle eelneb ja jirgneb”
(Reanney 1994:38). Nagu 6eldud, on teadvuse piirseisundid kuidagi korvutatavad. Minalisus on
neis teisenenud voi kadunud — see tdhendab ka muutust kommunikatsiooni laadis. Seekordne néide
tuleb varjusurma kogenud isikult ja on yks sadadest taolistest. Oma varjusurmas viibimise aja
“vaimset konet” kirjeldas ta jirgnevalt: “Seda suhtlemist voiks nimetada telepaatiliseks. See on

tdiesti hetkeline, tdiesti selge. /---/ Mida tahes Sa motlesid ja delda proovisid, sai koheselt tdiesti
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selgeks. Kaheldava, mitmemottelise, ebaselge (doubtful) sisuga vditeid ei tehtud kunagi” (Reanney
1994:103). Ambivalentsuse kadu on ilmselt pohjustatud sellest, et ei edastata sonu ja lauseid
tavalises mottes, vaid terviktdhendusi, mille vastastikuse moistmise eelduseks on Masingu
termineis ‘“‘selgemdistus” ning mille tulemusena tekib “uus syntees” (cit. Hiob 2000:113) ja
totaalne osadus ja sel juhul loomulik teadvuse (mis on “erinevate teadlikkuse astete progresseeruv
skaala” (Reanney 1991:183)) laienemine juhul, kui toimib osapoolte vaheline “kaaskola,
lainepikkuste yhtumine, vastutulek, resonants (resonance) (Reanney 1994: 86), mille moju on
““minale” symmeetriliselt vastupidine” (ibid. 98) s.t. suhtlemise mottes osaduslik, hajupiirne.
Kokkuvodetult: kommunikatsioonivdlja avardumine, vahendava (kodeeriva ja dekodeeriva)
meediumi ja teate sisulise ambivalentsi taandumine ning sestap vastuvotuvdime hyppeline
suurenemine. Sellist ideaali vOib teisiti sOnastada ka nii: Teise Maailma keel kui inimliku suhtluse
yks tulevikuvdimalus pole mitte kronoloogilises ajas véljendatav lineaarne grammatiliste
konstruktsioonide rida, vaid hetkega edasikanduv (vdi praegu visionaarsest vihjest avarduv)

terviktahendus. Selle ideaali teostudes kaotab tavaline grammatika oma kohmakuse tottu motte.

v

Teistsuguse vaimse keskkonnaga suheldes peavadki grammatika reeglid nodtkuma vastavalt
intuitiivsetele turgatustele ja ootamatutele seostele. Naiiteks tsiteerib Jeremy Narby Graham
Townsley kisitlust jaminahua indiaanlaste vaimulauludest nimega “koshuiti”. Ta ytleb: “Nendes
lauludes ei nimetata midagi tavalise nimega. Selle asemel kasutatakse metafoorselt tuletuslikke
timberiitlemisi "ning “metafoori loogika on seletatav mone hdmara, kuid olemasoleva seosega”
(Narby 2001:98). Sellist keelekasutust nimetavad indiaanlased ise “tsai yoshtoyoshto ”(ibid.), mille
konekaim tdlge on kindlasti “kahelividnduv keel” (ibid.). See ilmselt intuitiivselt leiutatud termin
ulatub nihtuse olemusele ysna lihedale. Samaani / luuletaja / nigemuse sdnastaja / prohveti keel on
kahelivddnduv ses mdttes, et ta yks ots koos kdigi oma tunnustega vddndub Sellesse maailma
(avalikule keelekorraldusele toetuv grammatika, yldistena kéibivad sdna-tdhendused jne.) ning
teine Teise Maailma, kus enamik tavareaalsuse keelelisi konventsioone kas kaotavad kehtivuse voi
on takistavad ja primitiivsed. Nii et pool sellest keelest on “siit”, pool “sealt”. Kahelivianduv keel
on ilmselt ainus voimalus yhitada erinevate reaalsuspindade semantilisi lahknevusi ja intensiivsusi,
yletada moistmisbarjdédri. Townsley mainib, et tema meelest kujundab Samaan oma suhted
vaimudega (resp. ndgemuse sOnastaja oma suhted Teise Maailma, Jumalariigiga) “teadlikult
elliptiliseks ja mitmetihenduslikuks, et peegeldada uuritavate olendite raskesti tabatavat loomust”
(Narby 2001:98-99). Olendite asemele voib panna ka vaimusilma ees oleva “elava pildi” vdi muud,

suhte loomus séilib. Vaimulaulu kasutamise kohta ytleb Samaan veel, et: “Oma koshuiti abil piiiian
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ma asju ndha (lauldes vaatan ma koike viga tdihelepanelikult); vidnatud keel laseb mul tulla
ldhedale, kuid mitte liiga lihedale; tavalisi sonu kasutades tormaksin ma, pea ees, asjade sisse,
vddnatud sonade abil kdin ma nende iimber ja nden neid selgesti” (Narby 2001:98). Kirjeldus
haakub Masinguga suurepéraselt — ndgemine on rdhutatud, samuti ka ligikaudsuse ldhemus
kirjeldatu olemusele - ilmutuslike “aimamisosaga” viljendite paradoksaalne voimalus nédidata asju
selgemini. Siit tuleneb, et Teise Maailma keele, kahelivdidnduva kone kasutus, kus “paradoks on

)J24

teksti struktureeriv teema”" (Reanney 1994:14) viljendusviis, mille alusena nidhakse metafoori,

“paradoksi” (Undusk 1998:200) voi “oksiitimoroni” (Undusk 1998:42), mis toimivad, “vastandite

i3

lepitamise ldbi” (Reanney 1994: 9) pole niisiis ~ mitte keerutav, vaid ainuvoimalik asjade

»» (Narby 2001:99). Muidu ylekannet lihtsalt ei toimuks, kuna “sealpoolsetele”

nimetamise Viis
asjadele, tunnetele, intuitsioonidele ja muule pole “siinpool” otseseid tolkelisi ekvivalente. Teise
Maailma keele viljendusulatuse suhtes toimib selle vigeva ldhte tottu ka tabuline osis: “On asju,
millest ei tule konelda, ega kirjutada, sest koik sonad eksitavad teisi ja takistavad lugejat” (TP
31.03.1984). Siin on kone all vahetu kogemise ja taipamise valdkond, mille puhul lugeja (kui too
otsib asja ennast) umbusaldus Oeldava tdepoolsuse vastu peab olema suur voi peaks too loetut
koguni unustada pyydma, et mitte jidda kujutluste vangi. Et indiaanlane kdneleb laulust, ei tohiks
siin héiriv olla. Masingki on oma luuletusi lauludeks nimetanud (laululisus on yks maailma
suhtumise liik) ning helide suhtes poetanud, et “ennemuiste ka muusikat nédgin voolavate piltidena”
(ML:380). Siin teeb ta “visualiseeriva” vastuvotjana pohimotteliselt sama, mida Samaanid
vaimulaule “ndhes” ning edastades. Angelika Gebhart Sayer ytleb, et nende jaoks laul “koosneb
kolmemootmelistest kujunditest, mida Samaan imiteerib, tuues kuuldavale neile vastavaid
meloodiaid” (Narby 2001:68). Masingu muusikatajul on olemuslikku sarnasust Samanistliku
suhtumisega, ehkki ta lemmikute hulgas mainib Mozartit, Carl Orffi, Cyril Scotti, (vt. niit
SMP:117) Eduard Oja (teos ”Aja Triloogia”) ja Rabindranath Tagoret. Visuaalsele ldhtele lisaks on
Masing maininud, et ka lyhemate ridadega luuletusi “monikord kaastas mingi oma lauluviis”
(MOL:383). Kuna tekst synnib mitmesuguste tajumisviiside (pilt/ruum, sdnastus, heli, aimus/
tunne, 10hn jne.) koostdos, on loomulik, et Masing luuletuse dnnestumise kriteeriumiks loeb seda,
kas ta “poolvaljusti ja pikkamisi (umbes kirjutamise tempos) lugemisel toob tagasi kunagised
nigemise hetked” (MOL:384). Oelduga on rdhutatud veel ka meetodi ajavilisust — endisi hetki

saab tagasi tuua. Moeldav on, et loeb veel pracguse lugeja ja kunagise kirjutaja olemuslik,

¥ Sama autor seob paradoksi ka tiiskasvanusega: “Jeesus réhutab paradoksi radikaalset tihtsust teadvuse arengus”(Reanney 1994:8) Mdeldud on
Jeesuse ytteid, nditelause Masingu tdlkes: “Kui yldse teie teete kaks yheks ning kui yldse teie teete sissepoole nii nagu vilispoole ning vdlispoole nii
nagu sissepoole ning ylalpoolse nii nagu allpoolse ning, kui teie teete mehe ja naise yheksainsaks, seks et mees ei oleks (tehtud) mees, ei oleks
(tehtud) naine naine /---/siis teie leete minemas sisse /kuningriiki/” (TE:56-57)

 vrd. Jyngeli ja Soskice'i paralleelse metafoori-kasitlusega, mis lahtub kristlikult pinnalt. On iseloomulik, et nd. “tavakogemuse #értel” kaovad
paljud eristused, mis igapdevas poleemikat ja lahkarvamusi loovad.
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hetketundlik kooskdla, mis peaks kuidagi sdltuma visualiseerimise kiirusest ning visualiseeritava
keskkonna loomust, liikuvusest ja meeleolust. Ja ndnda on lugemine (parim ndide on ilmselt see,
kuidas Jaan Tooming loeb monesid Magellani laule v3i nende fragmente - “Seni lompe leidub...”,

2

”Surmaks ma muidugi ldhen...”, “Rohelisse samblasse rada kasvanud koju...” ja ”Uduse torni
tipul...” plaadil “Ja tuulelaeval valgusest on aerud” (1990) (TL)) juba loomult visualiseerimisele
lahedane loitsiv kdneakt. Siit vOib jareldada, et Masingule on luule (ja vist yldse loomingulise
tegevuse, mille aspektid yksteist vastastikku tdiendavad) puhul oluline yhest madiste- / kujutus- /
tajusysteemist teise libisevus, tolgitavus. Nende piiridel liikuv loominguline artefakt suudab neid
kuidagi yhendada ja on seetdttu mitmekesisem, mdjusam, elustavam. Téhtis on ka yhest
meediumist teise libisemise protsess ise, milles on midagi vallandavat ja ekstaatilist. V3ib vist
oelda ka, et mida rohkem neid eri meelte andmeid yhendavaid sildu luuakse, mida yhtsemas
koostdds meeled rakenduvad mingi eraldi saavutamatu eesméirgi teenistusse, seda terviklikumaks
saab loova inimese meelsus ning maailmataju. Psyhholoogiliselt vdib seda nimetada synesteesiaks
(ekstaasis pyydlevad mystiku meeled yhtsuse poole, sattudes yksteise varem eraldatud, kuid
kasutatavatele toimealadele), vaimselt uueks synteesiks teel olendi poole, kelleks killustatud
inimene peab saama. Voib oletada, et seda olendit iseloomustab kdrgenenud keskkonnatundlikkus
ja et hoolikam tdhelepanu ja mdistmine viljenduvad ka nyansseeritumas ja intuitiivselt muutuvas
keeles (kuni keel kui suhtlemisvahend pole millegi muuga asendatud). Oluline on ka see, et
lausumine tdhendab vajalikku tunnustust Teisele Maailmale: “need selles teises maailmas /vajavad/
ytlemist, et see teine maailm on olemas’®” (PP: 351). See ei tdhenda, et Teisel Maailmal poleks
ideedest sOltumatut eksistentsi, vaid seda, et see reaalsuspind vajab koige tajuva loomulikus
kokkukuuluvuses kontakti inimesega. Sama tungiv peaks kontaktivajadus, kasvamispyyd olema
inimese poolelt. Teine Maailm on lausujat ja lugejaid / moistjaid virgutavate ekstaatiliste lausungite
ja yllatavate motete ja nende teostamise teel vaimselt laiendatav. Masingul on elusolendist
rddkimine voi temaga konelemine religioosne akt. Kogu 1dpetab lootus kuulda oma armastatult
koikeselgitavat uut voi ammuununud nime: “Oh, kuidas Sina nimetad siis mind, kui me tiname
teineteise ondsust” (SMP:229). Igasugune nimetamine on ekstaatikule kreatiiv-maagilise
tahendusega, lausutavat taasloov ja tiiendav?’. Vahetus suhtes, vordsete kahekdnes lausutud
mystiline nimi elustab nimetatavat olendit, kes saab uuesti tdhistatud, ymber loodud. See aimatud
Nimi vdi ilmutatud fraas véljendab jumalikku vastavust ja taastatud igavest kooskdla. Kuna

teadvuse arengu tunnuseks on “suurenev voime ndha asjade omavahelist seotust” (Reanney

% “peccavi... algkisikirjas oli kdikjal umbisikulise asemel isikuline kéne (siin: “need” asemel “meie” (P)), nii et kdne all pole mingid
mytoloogilised olendid, vaid intensiivsema tajuga inimesed.

27 ...vdi ka sajatav-kahandav - sellega seondub kdigi Selle Maailma viirtuste sarjamine — et paljastada nende illusoorsust, inim-tehtust ja ka vimm
ylbete vastu. Isiku pinnal vt. méirkusi needmise kohta.

46



1994:146), siis keeleliselt viljendub see suutlikkuses asju / olendeid yha uuesti ja erinevatest
perspektiividest kirjeldada, et paremini tabada nende olemust ja sdonastada nende seoseid enda ja
yleilmse kogutervikuga. Uus nimi vihjab / avab o6eldud olendis ununud, senitundmatuid,
vabastavaid aspekte ning annab talle elujoudu, tekitab talle uusi olemisvdimalusi. Kestev
religioosne ymbernimetamine on yks Néhtu tdnamise parimaid viise ning pyyd koordineeruda
koige elava muutlikkusega. Luuletamine, loovas ylesehitavas dialoogis asumine maailmaga oli
Masingu jaoks dige elulaadi lahutamatu osa. "Kriteeriumiks mul alati: kas on millestki luuletada?
Kui pole, siis pean end vdsinuks voi surnuks” (LM: 5.11.1963). Tddemus on sdnastatud
“Saadiku...” késikirja 1dpetamise paiku. Ta abikaasa meenutas, et Uku pédevaplaanis oli igal dhtul
yks omaette luuletamise aeg. Luule oli talle yks loomulikumaid ja olulisimaid elusamuse ja
meelekerguse indikaatoreid - kas ta hoolib ymbritsevast piisavalt palju, et selle hoolivuse véljendus
temast vilja tulvaks, tekstiks saaks? Kas minapiir on piisavalt dhuke, vastuvotlikkus piisavalt suur?
Tegevusena polnud luuletamine midagi ainutihtsat voi eelistatut, vaid lihtsalt yks loova ja
religioosse olemise viis, mis tdiendab inimese elutervikut. Selline véljendus oli yks usuvajadusi.
Luule spetsiifika vdimaldas olla siiram ja vahetum kui suuline kone vOi esseistika, seistes
lahestikku palvega. Poeesia materjaliks on inimese meel, mida ldbivad pildid maailmadest. Parimal
juhul on see seotud ja alaliselt muutuvate entiteetide (inimene / Jumal / koik aegruumis leiduvad
konetatavad teadvused) sisima suhtluse verbaliseeritud véljendus. Erakordsetes seisundites toimub
meelelaiendus ja “inimene siis voib yhtaegu mahutada endasse koik (koik on tuttavad voi yhtaegu
omad) ja olla pisem pisemast, kes aga ometi ndieb koike. (MOL:380) Luule on mdnes mottes see
ideaalne kdneviis, mida inimene tahaks kasutada ka igapdevaelus, suhtlemisel kogu maailmaga, aga
mida hébelikkus, vajaliku pideva mdtte- ja tundeintensiivsuse puudus, suhtluskonventsioonid ning
moistjate vdhesus teda kasutamast takistavad. Vaba kirjutamine (“luulelend” sobivama sdna
puudumisel) oli miarguanne sellest, et tegutseja asub meelekerges seisundis, et ta rahu ja tdnulikkus
ulatub tast vilja, loob midagi. Sellest, et tema loomulik sidttumus maailma suhtes on jélle toimimas.
Iga loov olend véljendab, kinnitab oma olemasoluga seda, et on “Jumala halastus ehk armastus
maailma vastu” (PP:352), ja taipab, et “ainsaks olendiks, kellest saab konelda, on Jumal.”

(PP:354) oma loodu loputus voimalustekyllas muutumises.
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Aja(loo)tunnetus, ajalooline oiglusmeel, eelmised elud

“...also I am anchestral. Aeons ahead
and ages back, both son and sire I live
mote-like between unquickened and the dead —

from whom I take and unto whom I give”

Siegfried Sassoon (cit. Reanney 1991:232).

Lahtealusena kasutan siin Darryl Reanney tdodemust, et “Meie ajatunnetus/meel on vaimne kaart,
mille abil me oma mdlestusi korrastame” (Reanney 1991:82) ning “et aega toepdraselt kdsitleda,
peame esmalt kdsitlema meelt / moistust / vaimu (mind) “ (Reanney 1991:26). Kuigi
kronoloogiline ajaline mdtlemine on praegu valdav teadvuse liigendamise viis, ei tohi me unustada,
et ta on ainult yks paljudest. “Relativistliku fyysika perspektiivist ruumaeg (universum) lihtsalt
eksisteerib; valet jaotumist minevikuks, olevikuks ja tulevikuks pole olemas” (Reanney 1994:97, vt.
ka néit. Reanney 1991:26jj.). Nonda, et inimeste poolt arvatavat aega véljapool neid ei ole. Aeg on
meie moistuse konstruktsioon, “neuropsyhholoogiline, mitte fyysiline entiteet” (Reanney 1991:81-
82), millest viljudes puhastunud teadvus voib tajuda seda fyysika mdistega “ruumistunud aega voi
aeg-ruumi (space time)“ (Reanney 1991:206), mille suhtes meie ajatunnetus on vaid nyrimeelne
lihtsustus. Aja ja ajaloo suhete kohta vdib Joseph Cambpelli parafraseerides oelda, et “ Ajalugu
(aeg) on oudusunendgu, millest ma ykskord drgata loodan” (Reanney 1991:205), ja selline
suhtumine on léhtelt yhtaegu nii religioosne kui teaduslik. Temporaalsuse ja antropotsentsismi
illusioon peab kaduma. Nagu mystikud on konelnud: kes vabaneb “minast”, astub vilja ka ajast.
Valgustuse saanu “ajanoolele voib panna mistahes suuna” (MOL:254). Ja, nagu teaduse poolelt
kinnitab matemaatik Clement Durrell: “Universum kui entiteet on ajatu (ja ruumitu) /---/ koik
syndmused, minevik olevik ja tulevik, nagu me neid nimetame, on kohal neljadimensionaalses
aegruumilises kontinuumis” (Reanney 1991:206-207) ning Masingu jargi see “lopmatu aegruum ei
ole midagi muud kui Jumal” (cit. Hiob 2000:58). Neljanda modtme (paljude paraleelmdistete
hulgas mirgib ka see praeguse inimliku tegelikkuse yletamist) kehtestumisest unistas ka Masing,
mitte asjata polnud ta yhe luulekogu nimi “Unenégija tesseraktis”, (tesserakt on tavakuubile
geomeetriliselt voimalike, kuid inimlikult veel tajumatute tahkude lisamisel tekkiv neljamddtmeline
“hyperkuup”, mille (ja sellest ldhtuva teistsuguse ruumistruktuuri) tajumise pohiliseks takistuseks

ongi peetud meie klammerdumist aega. Masing ise kirjeldab seda Howard Hintonile toetudes
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ndnda: “nagu pinda piiravad jooned, ruumi pinnad, nii peaks tesseraktis piirajaks olema ruumid,
mis mingil meile kujuteldamatul kombel on omavahel yhenduses” (MOL:34). Tavaline aeg
eksisteerib ajaloolises mottes “ainult tesseraktist abstraheerituna” (MOL:39). Kuid aeg on
“liigestest lahti” ka realistlikumal pinnal. Otsekui aja suhtelisuse rohutamiseks on erinevatel
ajastutel ja rahvastel kdibinud erinevad kalendrid ja aja arvamise viisid. Muistsete kultuuridega
tegelenud Masing loomulikult teadis seda. Juba noorelt viitis ta dialektilise teoloogia jélgedes
mystilise otsekohesusega, et “inimene usuga on tostetud yle aja ja viljaspoole aega” (PP:71).
Hiljem on ta rdhutanud ka eluhetke erksuse tihtsust aja yletamise juures: “Oigel ajal — kui inimene
veel loodab ja usub midagi, kui tal on veel seesmist joudu — saaks mu arust kyll tosta vilja ajast
enda ja upitada yles teisi, kes tahavad samuti” (EM 21.07.1957). Aja ja usu seos on tunnetusliku
relativismi puhul méérav, kuna “suhtumisest sellele /s.t. inimese loodud aja — L.S./ maéistele oleneb
terve kultuuri kdik” (PP:70). YhesOnaga — milline (praegusena tdene, illusoorne, teistsuguse
konfiguratsiooniga vms.) aeg ka ei oleks, inimese ainsaks moeldavaks kohustuseks selle suhtes jaéb
ikka tdiustumine. Kdesolevat ajaloolist etappi mitte absolutiseeriva isikuna oli Masingul ylimalt
suur usk indiviidi sisevaatluse jousse: “inimeses on tegelikult sdilinud viga palju yrgset ja tal on
sama holbus minna endasse kui minevikku nagu endasse tulevikuna” (YU:71). Selle vabaduse
tingib voimalus, et “kogu tulevik on valmis juba ruumaja struktuuris. Koik on igavesti antud, ning
ainult “aktualiseerub” maailmaprotsessis” (cit. Hiob 2000:20). Masingu vaate jargi “voib
tegelikkust kirjeldada paljudimensioonilise tervikuna ja diinaamilise vooluna, mis kehtib nii sise-
kui vilismaailma kohta, mis primaarselt pole lahutatud” (Hiob 2000:34) Neid véiteid voib
sonastada ka nii: inimene pole algupéralt ajalooline, vaid jumalik olend, kes peab ajaloolisusest
padsemiseks oma jumalikkust uues synteesis tdiel médral teadvustama. Veelgi enam, Masingu
meelest peaks aja yletamine ka juba” tehtud olema /---/ See tihendab aga, et viga paljud inimesed,
kes elavad aastal 1963, kes ei ole aastast 1963, vaid ytleme, aastast 2963 praeguses mottes, sest
siis ei tdhenda enam midagi seegi arv” (B:225). Selles aja yletamist vaimse tasemega siduvas
véites juurdub ka nn.”saadiku-vdimalus”, mis alamal kisitlemist leidis. Pakkudes elu jooksul
mitmeid erinevaid hypoteese aja olemuse kohta, jii Masing kindlaks, et “meie ajamdiste on igal
Jjuhul vale” (ibid.). Nagu on ebatéielik meie kujutlus ajast, ndnda paistab talle suuresti luhtunud
protsessi ja ebaotstarbeka struktuurina ka ajalugu: “Kogu maailmaajalugu on oigu-poolest ainult
selle ajalugu, kuidas inimsoo patune rumalus ja laiskus on pyydnud end oigustada loendamatute
roovryytliopetuste varal” (MOL:229). Nende Opetuste teostumine on parssinud inimarengut ning
hoidnud ylal ja kinnitanud eelarvamuste vorku, lisades sinna aina uusi asjatuid kronoloogilisi
syndmusi, mil pole inimest edendavat kvaliteeti. Ajalooline formatsioon, mida nimetame

6«

minevikuks, “oli samuti juhuslik nagu praegune” (JM:138). Kronoloogia-vastasuse
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radikaalseimaks niiteks on vast veene, et “sellal, kui oleme teadlikud ajast, pole me yldse
teadlikud” (Reanney 1994:107). Vilise, egoistlike huvide vditluses tekkinud juhuslikkuse vastu
saada on indiviidil vdimalik ainult yhel viisil: sisemise korrastatuse, pyhendumuse ja seekaudu
ymbritseva illusoorsuse yletamise teel. Ysna samas suunas mdtleb ka Reanney: “Niisiis on antud
hetke “mina” teie “mina” pealispind, teie “syvamina”, mis on teie “toeline mina”, on “mina”, mil
on ajaline sygavus” (Reanney 1994:84). Masingule kohandatuna kdlaks see: tunnetuse iidsus ja
ulatuslikkus on indiviidi tdelisuse parameetrid. Ajalise sygavuse saavutamisel ja hetkemuljele
allumatusel on abiks ajaloo tundmine. Masingul oli lai silmaring ka talle vastumeelse sisuga
ajaloost. Lisaks neile teadmistele oli tal ka omalaadne ajalootunnetus, mida vdiks kirjeldada kui
pyydu jouda allikmaterjalide andmeid ja intuitsiooni synteesides teatavate “vaimselt sobivamate”
ajajarkude moistmisele. Voib vist oelda, et kuigi indiviidid on suuremal v6i vdhemal miiral
erinenud alati, on igal kultuuril summeerituna mingi aura, (masinglikult 6eldes “elususe aste”).
Aegade polyloogis kehtib eri ajapindade vahel pidev selektiivne tunnetuspyye. Vastuvotlik inimene
tunneb &ra, millise aja luule, laulud, kombed, usk jne. lisavad midagi tema maailmale, kus tal on
leida dratundmist ja tdiendust. Vist seda sorti “mosaiigi kokku panekut” peabki Masing silmas
lausudes: “Nagu paleontoloog, kes yhe luu varal rekonstrueerib olese, uurin minevikku, lootes, et
talitades nii, virgutan varjusurmas viibiva voime” (PP:170). Meetodit voib nimetada samuti, nagu
Masing kutsus juudi mystiku Isaak Luria toimimisviisi: “visionddrne arheoloogia” (JM:64).
Masingul oli ses suunas suurejoonelisi unistusi: "Oh seda toétamiskollektiivi, millest olen eluaja
unistanud! Sihukest Heini laadi akadeemiat kuidagi. Et taastada inimkonna motlemine u. 5000-
8000 e.Kr., enne indiaanlaste lahkumist Ameerikasse”(OW 16.1V.1962.) Teha pyydnuks ta seda
yrgboreaalia pédstetodd vist eelkdige muinasjuttudest, lauludest ja myytidest vanimaid motiive
soeludes ning arheoloogiliste andmete ja mentaliteediuurimise kaudu. Ja leitut oleks ehk
kaemuslikult laiendatud? Masingu jaoks on sel “varjusurmas viibival vdimel” voi ajaloolisel
vaimusilmal” oma soodusalad: “Ajaloost mu meelest paeluvad ainult need kohad, kus inimene
suudab astuda sisse ja elada kaasa, niha ja kuulda” (KR 2.06.1973) ning sama mdtte teisendina:
“vahel inimene elab hoopis mujal kui sddl, kus ta tegutseb” (PP:94). Mineviku teeb adutavaks,
huvitavaks ja mdistetavaks alles kompleksne tunnetus. Alla selle pole inimene vaadeldava perioodi
suhtes kompetentne ega oma kyllaldast vaimset sidet. Ta teadmised tollest ajast ei moodusta
tervikut, ning on tihti koigest isiklike eelarvamuste laiendused. Dogmaatilised teadlased
“projitseerivad oma eeldused minevikku ja leiavad nemad siis sddlt uuesti” (YU:228).
Kitsarinnalisust soodustab veel see, et nad “pole valla yldise pohjustatuse uskumisest, /~--/ koos

28

aja-ruumi igaveseks pidamisega (YU:233). See tdihendab vist, et enesekesksus ja allikate liigne

% Sellest metafyysilisest eeldusest lahtubki terav vastuolu Masingu ja nn.tdsiteaduslike ajaloolaste vahel, mille suurepéraseks illustratsiooniks on
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usaldamine ei lase neil arvestada intuitiivsete vilgatuste voimalikkusega ja religioosses plaanis
pohjuslikkust muutva lunastuse parameetriga. [lmutus muudaks praegusi kujutlusi ruumist ja ajast
ning pidevana genereeriks uue, vahetuma ning intensiivsema “aegruumilise olemise”. Tekib
perspektiiv ja seejdrel ei vélju inimese otsused enam syndmuste praeguse misantseeni vOi
tanapdevaste seisukohtade platvormilt, mis on tendentslik ning muutlik abstraktsioonipind. Tsi,
tdienev ajaloolis-arheoloogiline materjal vdimaldab tuumakamaid oletusi ja yldistusi, kuid kaugema
mineviku fragmentaarsed késikirjalised allikad ja leiud tuleb uurijail siiski sidusaks tervikuks
seostada. Ta ise summeerib seda ndonda: “Ainsaks voimaluseks moista teisi inimesi ja kaugeid aegu
(vkskoik, kuhu me tombame piiri) on loobuda igasugustest eelarvamustest, koikide tontide
kummardamisest (nagu kausaalsus, antropotsentrism)“ (YU:415). Voib vaielda, kui palju ta ise
seda teha suutis, kuid siin on olulisem avada tema eeldusi. Usutlustes on ta tunnistanud, et “teatud
ajajdrgud ja teatud inimesed on sellised, et panevad endaga tegelema” (Paul int. 31.09.1984 ) ja
“on vist ainult kolm reaalset ust ja hetke meie ajaloos mulle, umbkaudu 1340, 1430 ja 1600 (KR
2.06.1973) ning sama asi julgema sOnastusega: “mul on siukesi perioode, millest ma matlen, et ma
olen nende aegu elanud...” (AOS:3) ning “ndgin, mis 1343, 1600 jne. juhtus meil, viga selgelt”
(KR 8.01.1969). Seega Jyrioo aeg, Liivi Ordu valitsusaeg ning Liivi sdda ja suur katkuaeg Georg
Mylleri paiku®’. Esimesest ja kolmandast on ta ka luuletanud, 1430. aasta syndmusi kisitles ta aga
oma kirikuloo loengutes. Selle aja kaasaelamise jéljed on poeetilise tekstina olemas ning
spekuleerides voib delda, et meie luulepildis ei saa vist kunagi (vOi vihemalt aja kui parameetri
yletamiseni) leiduma nii ehedaid jdddvustusi sellest eesti kirjakeele kujunemise eelsest ajast. Teisalt
pole paris oiglane Jyri Kivimde kombel kogu Masingu allika- ja meelsuskriitilist ajaloouurimist
ainult luulelennuga seostada, vihjates “luule ja ajalootuule vahelise rajajoone tiihisusele”
(VU:237) selles. Teadlasena vaidlustab ta esmalt Masingu késitluse metodoloogia: “Tema arutelud
pole allutatud rangele siisteemiloogikale, neis on ootamatuid kddnakuid ja kahinguid ning
visionaarseid todemusi” (VU:233). Voiks veel lisada, et Masing rohutab tihti inimlikke suhtumisi
seal, kus ajaloolane peaks opereerima nd. “valmisfaktidega”. Iseloomulikult on tal peakysimuseks
“kuidas?”, mitte “mis?”. Kiviméde meetodite digsuse monopoliseerimine enda motteosalistele ei vii
paraku dialoogi edasi. Eri suhtumiste vahel peaks olema vdimalik ka konstruktiivne syntees.
Professionaalne ajaloouurimine voiks vaagida monede Masingu dokumentidel pohinevate oletuste
viljakust, tarvitsemata ndustuda kogu ta skeemiga. Teema “mis juhtus tegelikult?” on praegu

hinnatav yksnes empaatilis-spekulatiivselt, kuna “alles lunastatud inimkond saab oma minevikust

Masingu enda sagedased halvustused (baltisaksa) ajaloolaste suhtes (ndit. VU:99 jj.) ja teise leeri poolt akadeemilist historismi esindava Jyri
Kivimée ees- ja jarelsona samale teosele.

YIsikuliselt on ta veel poetanud, et “Gillcus ja Giseken olid kord elusad mulle” (BK 9.04.1969), ning on neist meestest veidi ka kirjutanud (vt.
VKL).
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tdielikult osa. See tdhendab: alles lunastatud inimkond saab tsiteerida iga oma minevikuhetke”
(Benjamin 2002:17). Nagu eelpool &eldud, pole tsiteerimine vanal kujul lunastuse puhul enam
vajalik. Koik eluhetked on synteesi ldbinud olendis yhtaegu kohal. Selle religioosse-holistliku
ideaalstsenaariumi jargi saab ajaloost kogu inimkonna jaoks seotud ja yleni tajutav ning jatkumise
puhul sujuvas koostods edasi moodustatav tervik, milles kdik syndmused transtsendeeruvad ja
mélestused pole enam emotsionaalselt klammerdavad, vaid teadmiseks voetud tervik, et minna
edasi. Kui Masingu tavapérasest elavamat ja detailsemat eesti ajaperioodide taju aprioorse tdena
votta (teisiti pole tema tdelusetundele jargnedes voimalikki) siis ilmneb loogiliselt, et sel olendil on
teistest rohkem sonadigust eesti mentaliteedist rdékimisel, kuna ta on seda “kogenud” véi “nédinud”
erinevais yhiskondlik-vaimsetes formatsioonides ning yhendab aegu libielatu ja mdistetu kaudu.
Yhendus pole siiski pidev, nimetaksin seda “aegade hiiritud dialoogiks”, milles on rddkija jaoks
vaevalisi lynki ja kadusid. Ta ise mainib kahetsusega, et ei suuda oma ‘“selgeltndgemist”
kontrollida®, see “funktsioneerib kuidagi libi udu, hetketi ytleb mulle tulevikku, vahel valgustab
minevikku” (PP:170). Yhelt poolt tahetakse méletada, sest siis selguks koik juhtunu, mis olevikus
painab, selguks Jumala tahe: “Oh Jumal, kui ma otsast alata voiksin, mdletamata midagi, / kaasas
teadmata sona, / selge sein touseks moodunu ette” (SMP:10). Samas tekitab teadmatus suure
mdistmisjanuga inimeses piina ja soovi see kestev ambivalentsus 10petada: “Jdtku mind ometi
nonda, drgu kadunud hetki otsima pangu” (ibid.). Samuti pole Masing enda minevikuliste vormide
suhtes sugugi nii kindel, kui ta kriitikud arvavad: “Kas ma eksin? Ehk olen keegi muu? / Viimaks
too, kes valet jiddvustas sakste roomuks / ja nyyd pean rdidkima tott”>' (SMP:34). Tal on pigem
mingi ligikaudne yldpilt kunagiste syndmuste loomust, kuid selles, kas, kellena ja kuidas ta neis
osales, on tal kahtlusi ja vdimalikke variante. Ka Masingu puhul toimib Madis Kdivu puudutav
kirjeldus mélu toimimisest tekstis. Jaak Rahesoo eristab kaht pdhisuunda: “”laboratoorika” — mdlu
tdpsustamine ja korrastamise piiiided, mis sageli luhtuvad ja ‘‘fabuleerimine” — mdlukatkete
tolgendamine, motestamine, mis kohati suubub iilimasse spekulatiivsusse ja mille funktsioon on
omalt poolt “rddkida tdis” need liingad, mida mdlu ise ei suuda tdita” (cit. Pilv 2002:25). Milu
toime raamistik on Masingul ajaliselt holmavam ja intuitiivsem, kuid moélemad protsessid on selgelt
jélgitavad. Minevaste voi tulevaste aegade paine ja lumm ning sellega seotud tunded olid kindlasti

yhed olulised tdukejoud “Saadiku...” syndimise taga.

30 Ses suhtes on teravmeelse mérkuse pillanud Ténu Onnepalu. Kirjutab, et tema jaoks parimas luulekogus “Ohtu toob tagasi kdik” on Kaplinski
leidnud tasakaalu “oma sentimentaalsuse ja selgeltndigelikkuse vahel”(Nigov 2002:33) Ilmselt on hyplevad meeleolud Masingugi puhul selgelt
ndgemist varjutava loomuga olnud.
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Kriitikale meeldib tihti Masingu tegevusvaldasid 1digukaupa eraldada. Liahivaatluseks on see
toepoolest vajalik. Kuid vahel kaotatakse niiviisi silmist sidus tervik, summeeritakse ja
tolgendatakse tsitaate omatahtsi ning antakse mdistetele oma sisu. Arne Hiobi suurepérane
doktoritod “Uku Masingu religioonifilosoofia pohijooned” kinnistas viimaks Masingu seosed
euroopa filosoofia soliidse traditsiooniga. Enam teda new age’ilikkuses syydistada ei saa. Kuid —
kyllap viitekirja akadeemiliste piirangute tottu — jdi midagi ses mehes siiski avamata. Moningane
kramplikkus ja stamplikkus ilmneb, kui Hiob kisitleb taju ja reaalsuse ddrealadesse puutuvat.
Kodige lihtsam vastuvdide tavareaalsust ja aega yletavale kogemustele on muidugi nende
subjektiivseks ja solipsistlikuks tembeldamine. Mdistusliku tdsiteadlase ja teoloogina vdidab Arne
Hiob, et Masing liialdab subjektivismiga ning loeb “ajalukku sisse oma arusaamu’™” (Hiob
2000:155) ning et ilmutus “peab tegelikkusega kokku minema” (Hiob 2000:153), olles selle viite
kehtivuse Masingu puhul jareldanud sellest, et too “iihendab iihte tervikusse religiooni ja filosoofia,
kunsti ja teaduse ning koik muudki tegeliku inimelu valdkonnad” (ibid.). Valdkondade yhendamine
oli kahtlemata Masingu eesmairk, (vrd. ka Reanney: “Sellel reaalsuse syvatasandil hajub vddir
eristus poeedi ja teadlase vahel ning teadlased kasutavad laulude ja tihendamissonade keelt oma
intuitiivsetes pyyetes leida maailma baasstruktuuri » “ (Reanney 1991:211)) kuid nende eraldatuse
yletamisel tekiks kahtlemata teistsugune tegelikkus kui see, milles toimib praegune argisuhtlus.
Seega loodab Masingu ilmutuslikkus olla korrelatsioonis korgema, jumaliku voi tulevase
tegelikkusega, kyll aga mitte “yldtuntud” voi “tervemdistusliku” realiteediga, Masingu sonul “selle
tegelikkuse, mida ilmtingimata tuleb sdilitada ja kummardada, sest tema olevat Jumala loodud”
(JM:54), mille ainukehtivaks ja -midravaks pidamine seab pigem kahtluse alla pidaja motte
paindlikkuse. Hiobi etteheide, et Masingul avaldub “dhmasus kogemuse ja tegelikkuse vahekorra
mddratlemisel” (ibid.) ja sealt edasi ndue, et “intuitiivsel teel saadud tunnetus looduslike ja
ajalooliste siindmuste kohta peab vastama tegelikkusele endale, voi kuulub ta — kui solipsismi mitte

eeldada — subjektiivse fantaasia valdkonda” (Hiob 2000:152) ja viide, et Masingu “subjektiivne

*! Samas vaimus kdhelnud ta prohvetluse loengus endale antipaatsest ylempreester Joohananist ridkides, et “Ma ei tea, kas ma ei ole ise Joohanan”
(Paul 2002b)

32 Sisuliselt sama syydistuse esitab Kivimie jirelsona, lisades klauslina ka lugejapoolse moonutuse vdimalikkuse: “lugeja saab sellest omamoodi aru,
lisab mottes voi koguni leiutab intensioone ja tolgendusi, mida autoril polnud kavaski oma raamatusse sisse kirjutada voi dra peita” (VU:221)

3 Reanney paatos on, et inimvdimete piiril ulatavad mystilised traditsioonid ja teadus teineteisele kie, ning “pole juhus, et méned suurimatest
teadlastest, kes iial on elanud — Einstein, Eddington, Heisenberg, Schroedinger, Pauli — on olnud tugeva mystilise kallakuga “ (Reanney 1991:196)
Pea koiki nimetatud teadlasi on oma mdttekdikudes maininud ka Masing.
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ilmutuskdsitlus on oigustatud iiksnes elamuslikku kiilge arvestades” (Hiob 2000:153), vajavad
kommenteerimist. Vastuargumendid on siin pisut tugevamad, kui eeldused lubaksid. Kdigepealt
vaatame, mida Masing on 6eldnud inimeste elamustest: “Nende suurepdrased ja sygavad elamused
on aina needsamad. /---/ Kuidastahes nad pyyaksidki — elamustekimbust ei saa iial Elu” (LK:2).
Seega on elamuslik, esteetiline kylg ilmutuse puhul tdielikult eitatav. Teiseks uskus Masing
“kondestentsi” teooriat, mille jargi “Jumal kohandab oma ilmutuse laadi vastavalt inimese
arengutasemele” (YU:473) ning iga ilmutuse saanu taipab sellest ainult nii palju, kui voimaldab ta
mentaalne kvaliteet antud hetkel. [lmutuse inimkohasus on osa kdrgema reaalsuse toimimisest, mis
pole késitletav inimlike hinnangute ldbi, vaid kuulub “seletamatu” valdkonda, kuna me ei hooma
selle toimimise seaduspirasid. Kogu ylemdistusliku diskursuse kohta kehtib, et: “Loogiliselt ehk
loomulikult on sellised ndhted muidugi toestatamatud, sest nende eeldused on samuti puhtvaimsed
nagu tulemused” (JM:18). Pealegi ei jdlgi Hiob enda eeldusi. Tegelikkuse ja tunnetuse vahekorda
kisitledes tsiteerib ta autoriteedina Sandkyhlerit: “Tunnetuse tee “kulgeb kindlasti libi tegelikkuse,
kus “ta ise kujundab ‘tegelikkust’ ning seda on’*”” (Hiob 2000:150). Siia voib lisada
kvantfyysikute aksioomi, et “reaalsus, mida me vaatleme, saab kummalisel kombel teisendatud
vaatlemise fakti poolt. Teadvus tundub maailma asjade puhul olevat mitte vaatleja vaid osaleja;
vaim ja mateeria, subjekt ja objekt pole enam eraldatud, mingil subtiilsel moel on nad koostoimes”
(Reanney 1991:xxxii). Olles tunnetuse tegelikkust loovat rolli jaatanud, tundub tagasipdore
solipsismis ja fantaasias syydistamise juurde inimtyypide erinevusest tuleneva kangekaelse
vaidlemisena. Tundub, et Hiob keeldub nigemast dynaamilist yleminekut mystilise kogemuse
totaalsuse ja madistusliku seletamatuse vahel, seda piirolukorda, kus intuitiivne aimamine on dieti
ainus teadaolev lahendus: “Inimmaistus suudab sageli aimata midagi poeetilise toena ammu enne,
kui teadus suudab seda tode kinnitada omaenda moisteaparaadile toetudes” (Reanney 1994:63).
Ahmasus ja subjektiivsete seisukohtadega liialdamine, need sagedasimad ja subjektiivseimad
etteheited Masingule ldhtuvad inimtaju eri selgusastmetest. Nagu fyysik Lecomte Du Nuoy on
tabavalt oelnud: “see, mis loob fenomeni, on vaatluse skaala” (cit. Reanney 1994:56). Yhele
dhmane ja liiane voib teisele olla selge. Ilmselt takistab inimtaju ja keele vdhene kohastumus
tundmatu infoga rddkijat yldmoistetavalt konelemast sellest, mida ta teadvus vaevalt hoomab.
Muutuv olend teab, et “iga jdargnevat tasandit ei saa adekvaatselt kirjeldada madalama tasandi
moistete varal” (MOL 1998:111). Teoloogina ei tohiks Hiob ju arvata, et suured mystikud ajasid
tahtlikult segast juttu ning prohveteerisid mingist syrrealistlikust erahuvist ldhtudes. Nad otsisid
pigem kobamisi Gigeid sonu kogetu edastamiseks ja selgitamiseks. VOib yldse 6elda, et enamik

Hiobi syydistusi langeksid &ra, kui ta ei teeks jdika vahet teadlase ja mystiku rollide vahele. Masing

** Sama viitis ka Masing ise: “meeled teevad maailma, ei registreeri yksnes” (PP:144)
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laheb palju moistetavamaks, kui lubada tal olla nende rollide yhendaja. Toomas Paul mainib
Thomas Kuhnile viidates, et “normaalteadus on oma olemuselt dogmaatiline./---/ Teaduses ei ole
legaalseid dissidente: teisitimotlejaid lihtsalt ei peeta teadlasteks” (Paul 2002c:2). See tuleneb
teadlase-kujutelmast, mida relatiivsusteooria ja kvantfyysika avastused on tasapisi teisendanud.
Keskajal niiteks polnud teadlase ja mystiku symbioosis midagi imelikku ja mdnelgi pool on see
symbioos taas tekkimas. Néiteks nobelist Niels Bohr médratleb teadust varjundiga, mida voiks
pidada mystiliseks: “feadus ei koosne ainult teadmiste akumulatsioonist, vaid uute tajuviiside
loomisest” (cit. Reanney 1994:11-12). Sellistel uute tajuviiside tekkealadel kasvab hyppeliselt
fenomeni erijoonte arvestamise vajalikkus, kuna késitluse all on fenomenid, mis meie
maailmakirjeldusega téielikult ei haaku. Ja reeglipdratu erand on Masing eesti teoloogia, ajaloo,
folkloristika, filoloogia ja kirjandusloo distsipliinide taustal rohkem v&i vihem tidnaseni. Mitmete
tema vaadete sarjamiste puhul nn. “t3dsiteadlaste” poolt tekib tunne: kas dogmaatiline teadus ei rutta
tema ekslikkuse protsenti suurendama esmalt just seetdttu, et ta — muuhulgas, mitte ainukehtivana —
rohub intuitsioonile, mida ta kutsub “feise ja toelise ndgemise” (MOL:43) nimega ning paljud ta
oletused tunduvad praeguse (eeldamisi tihti tdeseimaks peetava) pohjusliku ahela jaoks
fantastilised? YhesOnaga, kdige rohkem hdirib neid muidu vigagi skeptilisel Masingul vahel
ilmnev joon, mille nimi voiks olla “intuitiivne kindelolek” (Reanney 1994:13). Loomulikult,
temagi kujutlus tootis paratamatult ka eksimusi, kuid otsingulise pinna &dérel kehtivad Einsteini
mote, et “kujutlus on teadmisest tdhtsam” (cit. Reanney 1994:74) ja Reanney veene, et “loogika on
intuitsiooni tooriist, mitte juht” (Reanney 1994:11). Noue, et intuitsioon “peab vastama
tegelikkusele”, on despootlikult piirav. Masing ise defineerib intuitsiooni nii: “Kui inimene on
silmitsenud hulga detaile, palju diskordantseid /| yhtesobimatuid - L.S. / fakte, siis ta dkki
intuitiivselt avastab, mis on nende eelduseks” (YU:86). Tavategelikkusena tuleb siin mdista faktide
sobimatust. Intuitsiooni leitu (=ilmutatu) taasloob sellest terviku, mida inimene oma eelneva
skeemi pohjal (staatilise reaalsuspildi kytkes) ei mdistnud, kuid mille turgatamisi taipamine on
samm 10putul tegelikkuse avastamise teel, mida inimkond kéib. Vdimatu, seletamatu piir on otsijale
hajus ja iga leiuga edasi nihkuv. Kui seda inimese poolt siiani ainult episoodiliselt kasutatavat ja
ehk ylepea koige perspektiivikamat tunnetusviisi oleks alati hoitud nn. “reaalsuse piirest
véljumast”, poleks meil praegu enamikku teaduslikest avastustest ning peaaegu kogu kunstilist
loomingut. Teadvuse arenguga kaasnevat tdeluse muutust ignoreerida “tihendab ignoreerida kogu
evolutsiooni sonumit” (Reanney 1994:169). Masing viidab koguni absolutistliku jonniga:
“Toepoolest on koik toed ja teadmised maailmas hangitud sel teel, mitte deduktsiooni voi

induktsiooniga”” (YU:86). Teadvuse arenedes muutub pidevalt ka tema poolt tajutav tegelikkus.

%5 sarnaselt ka Thomas Kuhn: “pea kéik téelised edenemised teaduses on tulenenud *“Heureka”-hetkedest, mille lihe on eristamatu loomingulise
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Ja intuitsiooni tasalylitamise, yhe reaalsuspinnaga sidumise soov jitaks meid ilma inimteadvuse
tulevikust. Voimalusena tddeb seda ka Hiob: “ei tuleks aga tdiesti korvale heita voimalust, et
praegu veel ebamddrases religioosses-ekstaatilises valdkonnas voib esialgsel viisil avaneda midagi
pdris uut, mis alles kunagi muutub inimesele konstitutiivseks” (Hiob 2000:160). Kui see on tdsi,
siis edastavad Masingu nidgemuspildid meile tuleviku tunnetuse viipeid, mille olemust tuleks

hoolikalt uurida.

I1I

Ka Masingu puhul kehtib kdige laiemal kujul tddemus, et “meenutamine on oluliselt mojutatud
keelest” (Tulving 1991:81). Endisi v0i ainult aimatud syndmusi aitab tema puhul meelde tuua just
vabalt voolav ja loitsiv keeleline improvisatsioon. Mystiline ajaseoste adumine on enim vdimalik
poolteadlikes ja ekstaatilistes seisundites, kus sdnad “kergitasid mingi enestest (monele Ndihtud
detailile viitava) soltumatu pildi, mis siis omapddd hakkas avarduma ja syvenema” (MOL:382).
Sellise syvenemise kodige ilmsemad jiljed on kahtlemata luuletused. Reanney annab yhe seletuse
luule mojule: “Poeesia kasutab sonu — eraldavat vahendit, mille abil me loome ego-mina /s.t.
ajalise enesekeskse identiteedi /. Kuid teatud sonakombinatsoonidel on kummaline voimendav moju
(resonance), “teistsugususe”, “mujalt péirinevuse” (otherness) kvaliteet’®. Nad ei edasta pelgalt
infot nagu opik: nad loovad “katkestuse” tunde tavalise voolu, leides justkui ajas vaikse hetke,
viivad nad lakkamatu vaimse tegevuse ajutise/ siirdelise (transitory) peatumiseni” (Reanney
1991:195). Kuna “Me loome eneseteadvuse, andes realiseerumata vaimsetele voimalustele kindla
symboolse struktuuri” (Reanney 1991:170), vdimaldab monede seda tekitavate systeemide - kdne
ja kirja - teisendamine ka muutusi enese tunnetamises. Vaba keelekasutus ergastab kasutajat, aitab
tal “mina” ning aja struktuure alateadvuse voi fiktsiooni piires ymber médngida (eksperimentaalse
kirjanduse puhul) vdi koguni neid teisendada (mystikute, Samaanide jt. puhul). Yhes kone
kaugenemisega tavapidrasest keelekasutusest suurenevad selle intensiivsus, ettearvamatus ja

yllatuslikkus. Kuid muidugi voib neil muutustel peale arendava ja dndsastava olla ka visklevalt

inspiratsiooni hetkedest, mis toidavad muusikat, kirjandust ja kunsti” (cit. Reanney 1994:11)

% yrd. Masingu sarnase viitega: “kirjelduses peab ilmtingimata olema ebatavalisuse (strangeness) parameeter” (MOL:373), mille esinduslikuks
nditeks on minestusest drganu vodristav maailmaimestus (SMP: 9-13). Ulme poolel votab selle kokku Darko Suvini termin “kognitiivne
véoritus ”(cit. Org 2001:830)
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enesehdvituslik, jonnakalt eitav ja masendunud laad, nagu Masingu puhul tihti jélgida voib. Lisaks
on poeesia poolt voimaldatav taipamine ainult yks osa tervikust. Masing proovis lisada muidki. Ta
on ammusi aegu vaadanud ka teistsuguse pilgu ldbi - nii allikakriitilise ajaloolasena (raamat
”Vaskuks ja vikaaria Lohul” Jyriod syndmustest, mille tekke yheks tdukejouks oli ta sOnutsi
paritolu: “ise olen harjakas ja 40 aastat olnud pahane koigis kirjanduslikes kdsitlusis oma
esivanematele osaks saanud alanduste pdrast” (VU:95, artikkel “Somnium umbrae...” Georg
Mpyllerist jt.) kui grammatiku-lingvistina (eelkdige raamatusse “Eesti vanema kirjakeele lood”
koondatud artiklites ja loengusarjas “Keelest ja meelest”). Niiteks ta Usuteaduse Korgemas
Katsekomisjonis peetud 14. sajandi kirikuloo loengud olid kaude kyll kaemusliku tunnetusega
seotud, kuid ldhtusid kindlast allikmaterjalist. Sellisel suhtumistekimbul aega ja ajaloosse voib olla
mitmeid pohjuseid. Jaan Kaplinski ytleb néiteks otsesonu, et Uku “uskus viga eelmisi elusid, mis
on vist teada” (Kaplinski:2001c). Tekstis “Péikesepiisk, unendgu...” on Masing isegi kirjutanud, et
“Keha olen kaotanud 8 korda” (KTV). Eri aecgades elamise véitega tegeldes voib pysida mitut sorti
uskumises. Esmalt saab seda jaatada ning ndustuda reinkarnatsiooni kui yhe Masingu
pohieeldusega, kust siis hargneb suur hulk motteradasid ja kysimusi. Teisalt (skeptiku vaatepunkt)
vOis varem elamise tunnet ja teatud aegade omaseks pidamist pdhjustada viga detailne tegelemine
mingi ajastu, kultuuri ja meelsusega, millele lisandus suur sisseelamisvdime ning ergas fantaasia.
Kuid need on jdmedad seletused, mis ldhevad mirgist mooda. Autor eitab esimese oletuse
yldistamist: “Liiaks lihtne vastus, et see koik reinkarnatsiooni tulemus, selline seletus ainult segane
nimetus ndhtele” (KR 2.06.1973). Esiteks on “mina”, kui kompleksse ndhte tdieliku edasi
kandumise eeldamine ymbersyndides kahtlane seetottu, et kehastumiste sotsiaalsed miljood,
eetikakoodeksid jm. kujundavad tegurid erinevad drastiliselt, jattes otsese jatkuvuse vdimalusele
vihe ruumi. Budism viidab, et “inimene on pigem “olelusfaktorite kogum, mis allub alalisele
muutumisele. Inimene ei kujuta endast seetottu mingit jdrjepidevat “mina”’, vaid on seoses olemis-
faktorite muutumisega vaadeldav pigem nende funktsioonina” (Kulmar 2000:49). Ka Masing
rohutab, et ta ei usu kehast kehasse rindavat “astraalmina” ega “igavest mina” (PP:209).
Ebakorrektne on ka viide, et Masingu jargi “inimese eluiilesandeks on selgitada ja parandada oma
karmat” (Hiob 2000:148). Selle aluseks olevas tsitaadis on 6eldud “Inimese elu motteks on muuta
ja parandada oma “karmat” (VS 17.11.1965) ning seejuures on téhtis, et inimesel on eludepikkune
perspektiiv, “fa teab” (ibid.) et kdesolevat hetke pole mdtet absolutiseerida. Termin “karma” on
siin antud jutumirkides, seega tinglikuna ja mitte tavatihenduses, (karma kui mehhanistlikult

toimiv pdhjuse-tagajirje systeem’’), vaid teadveloleku, elu suunatuse méttes. Masing viidab, et

37 vordluseks entsyklopeedia definitsioon: “karma seaduse jérgi s6ltuvad /---/ inimese praegused ja tulevased olemisseisundid jétkuvas

timbekrehastumiste ahelas tema tegude eetilisest olemusest. ”’(Eesti Entsyklopeedia 1989: 341) Rdhk on eetilis-systeemsel aspektil, mida Masing
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kristlus ja budism “on ja peavad olema suunatud maailma ja looduse ning tema normaalse kdigu
(karma) vastu” (PP:302) ning “inimene voib karmaahelikust vabaneda vaid siis, kui ta taipab, et
on selle ise vilja moelnud ning teinud endale sundijaks ehk loodusseaduseks” (cit. Hiob
2000:164!). Karmagi on seega illusioon (kuigi tal on kehtivust yldinimliku universaallause “dra tee
teisele seda, mida Sa ei taha endale juhtuvat” kujulisena), kui inimese maailmas on tegev
monoteistlik Jumal ning ilmutuse vOimalus, mis ta olelusfaktorite orjusest korgemale tdstab.
Tundub, et eriti ebasympaatsed on Masingule karma kui ndhte mehhaanilisus (samal teol alati sama
tagajirg jm.) ja seda tyypi jiik-pohjuslikud viited, nagu “selles elus kurja teinud inimene synnib
jargmises kehastuses valge hiirena”. Kui ndha elu dynaamilise, areneva ja teiseneva
pohjuslikkusega protsessina, saab karma-kisitlus regressiivse varjundi. Kui siia lisada subjekti-
objekti suhete voolavus ja see, et holistlikkuse (teadveloleku) poole liikkuvas maailmas nagunii,
seadustamisest sOltumatult avardub “teo” tdihendus ja eesmérgipérastub sisu, saab see kriitiline
suhtumine veelgi digustatumaks. Yhesonaga — koik see, mis teeb karmast vilise eetilise systeemi,
on Masingu jaoks tervemdistuslik ja religioonikauge. Maailmatervikuga arvestamine peaks
religioosse inimese puhul olema eeldus, see pole aga kuidagi seadustatav voi sunnitav, vaid ainult
vabalt valitav. Mis puutub hinge kestvusse, siis lubab Masingu késitlus oletada mingi ymbritsevast
mateeriast soltumatu, suunatud asustuse jitkumist reinkarneeruvas substantsis. Masing nimetab
teda kaude: “ajatu, ruumitu hulkur”, kelle “kohta ei saa vdita midagi” (PP:153-154). Selle
hypoteetilise entiteedi teekond lébi eri kehastuste pole piiratud “mina” jatkuvuse raamidega.
Budismi vaatenurk sellele on jirgmine: “ei siinni iimber “mina”, vaid surmaeelne
teadvuseseisund” (Kulmar 2000:59). Kuigi uusaegne kristlus eitab ymbersyndi, voib kristlikes
terminites siiski 0elda: hinge surmajdrgne saatus allub Jumala halastavale tahtele, selle kites on ka
ylestdusmine. Ylestousmise seosed elusyndmustega pole inimeste hinnata, nende osaks on pyyda
teha parimat. Nii kolab protsessi teine voimalik kirjeldus. Jaddes reinkarnatsiooni terminitesse ning
moeldes kommunikatsioonile, peame eeldama: ymbersyndiva entiteedi ajatu/jumalik struktuur
peaks ideaalis vOimaldama yhendust kdigi kehastumistega, kuna koik tolle randuri maised
teod/motted/kogemused jne. moodustavad vaimses plaanis yhtse terviku, mis on lunastatav yksnes
Jumala poolt. Sellele (yhe elu plaanis) paralleelse motte toob Masing Fechnerilt: “inimene selles
elus oma tegude ja motetega kujundavat endale teise keha, mis toeliselt virgub alles tavalise keha
surmal ning hakkab senise teadvuse kandjaks” (PP:204). Seega arvab Masing, et jatkuv substants
on teadvus. Kuna “inimese koik tegelused eeldavad teadvust, on teadvus viljaspool enese piire /---/

seepdrast tema edasine saatus on vaevalt seotud keha omaga /---/ ja osa teadvust suundub

pidas religioonikaugeks. Seoses “karma” muutumisega salongilikult suvaliselt sisustatud moemdisteks suurenes muidugi ka ta vastumeel selle sdna
vastu.
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universumi teadlikkusena sellest” (PP:202). Tdeline probleem on seejuures mitte mis, vaid “kuidas
sdilib, milleks muundub” (ibid.). "Kui aga inimese vaim yldse mingil moel eksisteerib pdrast
surmagi, siis on mu meelest loomulik éelda, et tal on midagi oelda siingi” (PP:205). Kdige seotuse
puhul on elujirgne mdju loogiline oletus. Uku usub, et hing on vdimeline elama “erinevatel
aegadel samal kohal” (BK 1978?) ja tundub seda aimavat endastki. Ndib, et tema arvates toimub
1dbi aja ndgemine intuitiivselt/ilmutuslikult, niidelda vaimusilma kaudu ning sellele protsessile pole
ratsionaalset seletust: “ma ei nde inimesi ajaloost sealt, kust tean palju, oskan kujutella, millised
nad olid, vaid sellest soltumatult” (KR: 6.06.1969). Ise mainib Masing, et”’Noorena arvasin, et
inimesed vahetevahel ndevad tulevikku ja “selsamal” hetkel keegi tulevikus ndeb yht kuitahes
ammu surnut. Ehk see pole pdris vale. Ehk “ajatuse’ hetkel inimene kiirena tabab kedagi sadu (voi
tuhandeid?) aastaid hiljem ja vastupidi” (KR 6.06.1969). Isiklikumas plaanis ytleb ta end
arvanuvat: “ Kui mul oli vahel harmooniatunne /---/ et seisan kellegi surnu korval voi tema sees.
Uskusin, et sellise tunde voimaldavad surnud, kes miskipdrast hoolivad minust” (PP:205). Elusate
ja surnute vahel on “tihe seos”, ning viimselt pole ruumajas keegi yksi, “inimene pole unustatud ka
siis mitte, kui keegi ei mdleta ta nimegi” (PP: 78). Seda, mis on “isik” neljanda modtme
perspektiivis, on sonastatud nonda: “ See isik, kes te olete neljamootmelise aegruumi maailmas, on
katkematu protsess, mida teadus kutsub kontinuumiks /---/ Ainult kontiuum on toeline. Moéduva
hetke teie on viirastus” (Reanney 1994:33-34). Aratundmine ja kinnituse vabastav irratsionaalne
viagi on yhed mystilist skeemi toimimas hoidvad joud. Siin ongi jatkuvuse “tehnilistest
yksikasjadest” modda libisetud ja kinnitatud, et “feis sisaldub koik, mida te varem olnud olete”
(Reanney 1994:69). Selle tddemuse pidevale kogemisele joudnud on “tdiskasvanud”, kellest tuleb
juttu alamal. Ka Masingus oli millegi sédrase taju ja sellest tulenevate mdtete genereerimine viga
erk. Aegade dialoogi suhtes kirjutab ta Bernard Kangrole tolle ajaloolise romaani tegemist
kommenteerides, et “See on ju ainus méoodupuu sddrase temaatikaga, et tondid on elusad ja elusad
on tondid” (BK 11.03.1980). Kohati vdib elavate surnute seoses olla ka maagilist-sundivat:
“Sumeri kuningad saavad mult verd ja liha kuna métlen neile vahel ja minagi korra tondina elan
teiste inimolendite armust, kes voib-olla vahel protestivad tontide vastu nagu minagi. /---/ Muidugi
pole see lobu kui tondid elavad praegu mu nahas, sest nemad sunnivad mind. Aga tuleb jdlle aegu,
kui ma ise elan ja siis tontidelt saadud sisu muutub mu varanduseks” (JK sen 4.03.1934). Selle
hypoteesi vOimalikuks ldhteks on “teema yhest katalaani muinasjutust” (BK 1978?), mida on
loovalt edasi arendatud ka samale kirjale lisatud luuletsyklis. Kui otsida folkloorsele ja isiklikule
fantaasiale laiendavat paralleeli teaduse poolelt, siis voiks nimetada John Wheelsi teooriat, mille
jargi “universum on “iseergastuv (self-exciting) ringkdik”, milles kosmose toob ellu retroaktiivne

pohjuslikkus, mis tulevikus juhtuvatelt syndmustelt levib ajas tagurpidi, et pohjustada syndmusi

59



minevikus” (Reanney 1991:221). See kdlab nagu ulmejutu syzee, kuid on esitatud teadusliku
hypoteesina. “Tagurpidi kausaalsust” kohtame kas vdi budistlike meditatsiooni-harjutuste hulgas
(vt. ndit. PP:82jj.). Nagu mitmete “vOimatult voimalike” hypoteeside puhul, erinevad autori
arvamised ses kysimuses soltuvalt meeleolust ja viljenduse sihiseadest ja avalikkuse astmest.
Luules leidub otsekoheseid tunnistusi, nagu: “seda kyll tunnen, et surnud on elusad koik mu sees /
muiste ja ikka / aga, kas mina peegel olen voi leen mina lddts, millest nad murduvad libi” (SMP:
94). Siin on kysitavaks yksnes suhte loomus. Eri tekstityybid vdimaldavad erinevaid reaalsuse
kirjeldusi. Luuletuses usutavat yldiselt ei kasutata otsese eeldusena mones teises raamistikus
(essees, teaduslikus késitluses). Vi kui, siis kédivad sellega tihti kaasas klauslid, nagu: “tean, et
mul igas asjas ei voi olla oigus, mida muidugi tahaksin” (VU:95). Masing on arutlenud isegi
sellest, kuidas minevikulised tulevikust nende poole suunatud intuitsiooni tunnetada voinuksid.
Gilldust ja Gosekeni néiteks tuues arutleb ta: “Nyyd aga: sellal, kui nemad elasid, pidanuksid nad
ometi kuidagi kogema, et keegi, yks inimene kunagi toesti nieb nende elude sisse. /---/ Kuid: kas
see voimalik kogemus tulevikust neile enestele tihendas midagi?” (BK 9.04.1969). Vastus soltub
kahtlemata kogeja loomusest. Masing tegi intuitiivsest tajust yhe oma tunnetuse keskme, kuid
ratsionaalsem inimene tdrjuks selliseid aimusi voi hulluks neist. Meelelise kogemuse piiridel seisja
asendi vaimne edemus ja reaalsuspindade yhendavus voib kalduda skisoidsuseks ning muuta ta
sobimatuks mdlema systeemi vOi maailma jaoks. Kuid hetkel on olulisem ndhtuse loomuse
visandamine. Kuna taju dédrealad on kuidagi korvutatavad, kasutaksin vordlust ajukirurgiast, kus
elektrilise stimulatsiooni tulemusel meenuvad ootamatud malestused. Ajukirurg Penfield kirjeldab
sellist meenutamist kui: “faasndgemist ja -kuulmist — méodunud ajahetkede Idbielamist /---/
Ajukirurgid kasutavad nende paralleelse teadveloleku vormide kohta terminit “topeltteadvus”
(Reanney 1991:79). Esitaksin veel yhe maéiratluse: “polyfaasiline teadvus” (Laughlin jr./Mc
Manus/d"Aquili  1992:290), milles “teadvus tegutseb samasugusel tahtliku tihelepanu ja
kontsentratsiooni alal teadvuse igas faasis — olgu siis drkvel, unendos voi transis” (ibid.) ja sel
puhul on “iga ilmuv kogemus tihendusrikas, soltumata teadvuse faasist, milles see ilmneb” (ibid.).
Olend, kelle topelt- voi polyfaasiline teadvus on aktiivne, peaks loomulikult olema terviklikuma
maailmatunnetuse, suurema mentaalse mahutavuse ja ehk ka mdistmisvoimega. Kuidagi peaks
kaasa maéngima veel seostatus, kas siis praegu selgitamatu vaimse sarnasuse (vOi siiski ka
volgnevuse) kaudu voi monel muul teadvusetagusel viisil. Masing usub, et “igal inimesel kuskil
minevikus on oma isiklikud “surnud”” (KR 6.06.1969). Tapsemalt: “Ehk on igal ajal ja inimesel
eri intensiivsus ja need kuidagi voivad sattuda “harmooniaks”, mingil moel sobida nii, et ei tundu
voorad ja voimatud” (KR 2.06.1973). Seega voib oletada, et loeb mingi meelsuslik ning

energeetiline, védeline sarnasus/seos. Voi, lainepikkuste keeles delduna — kvantfyysikute eeldusel, et
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motteilgi on laineline struktuur - eri reaalsuspindadel asuvate teadvuste osadus leiab aset yhtlustuva
“resonantsi kaudu” (Reanney 1994:98). Ja “need on viga onnelikud, kui neid nimetatakse, need
endised olendid” (TP int: 31.09.1984). Nimetamine, motlemine ja moistmine on sedalaadi
yhenduse komlpementaarsed aspektid. “Endised” (yldistavam oleks dieti “olevikuvilised”) olendid
on dnnelikud kyllap hoolimise pérast, ning seepdrast, et keegi tulevikus voimaldab neile, fyysilisel
kujul mitte toimivatele, taas vaimset osadust. Varem oli surnutega suhtlemine usundiliste
tahtpdevadega ja rituaalidega miiratletud. Ténapideval ja ka Masingu maailmatunnetuse puhul voib
rddkida rohkem parema é&ratundmise jdrele vOi irratsionaalsetele seostele tuginedes loodud
individuaalsest sisekorraldusest. Selles vodib peale synkretistlik-esoteerse virrvarri olla ka
positiivseid — konkreetse isiku mentaalset profiili arvestava religioossuse - jooni. Eeldusel, et
seosed toimivad, voib tingimisi rddkida yle aegade otseyhenduste 14bi edasi kandunud “vaimsetest
kogukondadest”, kellel on igas ajaloo faasis tdita oma ylesanded, mis on seotud maailma séilimise
ning arenemisega. Jumalikud olendid - Jeesus, Buddha ja Lao zi, keda Masing nimetab “kolmeks
tdiskasvanuks laste hulgas” (cit. Hiob 2002:163-164), ja kelle “kirgastunud/muundunud
(transfigured) teadvus on kujundanud inimsoo saatust”" (Reanney 1994:164). Nende védhemad
vennad — pyhakud, prohvetid, Samaanid jt. on suuremal vdi vdiksemal miéral see inimkogum, keda
Masing nimetab “palimplastideks” (vt. ndit PP:369 jj.). ja Reanney “muutuvaks vihemuseks”
(Reanney 1991:205) - ajaloo ravitsejad, korrigeerijad, selgitajad, ning neid seob manifesteerunud
jumalikkus soltumata sellest, millises ajas voi keskkonnas nad konkreetselt viibivad. Lyhidalt, nad
“on ajatud” (VS 19.05.1964). “Tidiskasvanute” toimet kasvavatele “lastele” illustreerib see, kuidas
Masing tdlgendab yht William Blake'i ndgemuslikku luuletust: “Blake i maailmas Jeesus ja tema
ise on kaasaegsed, olgu minevikus, olgu tulevikus” (MOL:39). “Taiskasvanuid” iseloomustab
ajaloost ja kohast soltumatu presents ja lokaalse-temporaalse tendentslikkuse puudumine. Nende
rada loodetakse jargivat kogu maoistuslikku teadvust. David Darlingi sonadega: “See, mis me oleme,
areneb, et saada yhtseks universumi-laiuseks meeleks nii, et iga osake selles ruumis oleks /---/ vaba
kuid teadvel” (cit. Reanney 1994:146). Ja sel puhul loomulikult ka iga olendi “teadvuse holism on
tema reaalsuse toesuse mooduks” (ibid.). Ajalugu kaldub katkestusi, vahendusi ja inimressursside
raiskamist sisaldava protsessina nende ilmutuste kirkust dhmastama, sellest eetikaid ja viir-
tolgendusi valmistama. Kuid “tdiskasvanu” siseneb ajalukku osaduse ldbi koigi tdiuseotsijatega
kronoloogilisest ajast tdiesti sOltumatult. “Tdiskasvanute” rippumatus ajast on pidev, kasvada
lootjatel mitte. Et ajatuse hetkel inimest vorreldakse valguskiirega, on Masingu (sise)kosmilise
tunnetuse puhul samuti tdhenduslik. Eesti keeleski kehtib gradatsiooniline seos “vaimuvilgatuse” ja
“valgustumise” vahel. Protsess peaks algama mottevilgatusena vaimus, kus “moni pisitoik

eemaldab seina minu ja olnu vahel. /---/ Suur rodu viikesi asju voi yksainus, mingi intuitsioon
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dkki” (KR6.06.1969). Luulekeeli 6elduna: “Rutemini veel, kui molgutuspdevade tarbetud toed, /
mis hddbuvad synnil, endistest enestest sdhvatlen [dbi” (SMP:26). Niigi hetkelise verbiga
“sdahvatama” on liidetud pdgusust lisav “-lema”. Tahistada pyytakse kaduvviikest ajahetke. Teisal
kordub sama vordpilt: “mystiline kogemus /---/ ei saa kesta kauem, kui vilgusdhvatus. /---/ Inimene
ei suuda teda hoida omana ja viibida, kuistahes pyyakski. See voib ainult korduda ning on igal uuel
puhul vastne” (JM:49). Milu ei joua seda memoreerida ega kinnistada (vahest seetdttu, et tal on
mingid rutiinsed, kronoloogilises ajas vastu voetud infole kohandunud harjumused), jadb aimus ja
voimalus konelda viitavalt, poolkaude. Soov rohkem méletada tingib ka teksti kasutamise loitsiva
rytmiga méilu ergastamise vahendina, kus lausungite edenedes yksikuid meeles olevaid detaile
piltideks laiendada ja meenutada terveid tdhenduslikke olukordi oma eelmistest eludest vdi ka
lapsepodlvest ja noorusest. Kui keel yldse, siis vaid selline voolava, vihjelise ja pildilise loomuga
tegevus saab pyyda ylipdgusat, sest “Toemne pilt minevikust vilksatab modda. Teda saab
Jjdddvustada vaid pildina, mis vdlgatab vaid korra dratuntavuse hetkel ega ilmu enam iial”
(Benjamin 2002:18). Ning mineviku ajalooline liigendamine tidhendab “meenutuse haaramist
sellisena, nagu see viljendub ohuhetkel”, ja oht on religioossele inimesele alati sama: “muutuda
valitseva klassi toériistaks” (ibid.). Selle visionaarse otseyhendusega ajas peaks olema seotud ka
ajalooline diglusmeel. Need minevikulised, kellega Masing osadust tundis, olid usklikud inimesed
vikerahvaste voi vaimse vihemuse hulgast, kellele nii voi teisiti sai osaks ylekohus. Ja kyllap on
yks liik johkrat ylekohut, mille kohta Samanistlik-mytoloogilises plaanis vdib Gelda, et see
iseenesest ei kustu. Kronoloogilises ajas pysivad selle kaudsed tagajarjed sajandeid ja keegi
tulevikus peab asja olemust mdistma, ning selle (kirjutamise? sisemise otsustuse? andestamisega?)
diendama ja hyvitama. Nditeks oletab Masing seda enda ja Georg Mylleri suhtes. Ta uurimuse
“Somnium Umbrae...” (1960) 10petab 17. sajandi eesti kirjakeeles podrdumine késitletava poole -
puhtalt mystiline akt juba seegi. Ta mainib muuhulgas, et pole Mylleriga tegelema asunud
vabatahtlikult’®, vaid teda on sellesse ainevalda kuidagi poolvigisi voi iseeneslikult “nida kuy
iuxsepeiti tommetuth” (VKL:239). Pohjusena oletab ta, et “Echk on sesama kaas minu siiy, eth
Sinu toh ninck tegko say se Pencke alla /---/ ninck kaas seesama weel, eth Sina ollet piddanut
ellama nida, kuy kesk Maddode seas” (ibid.), tdhendab ka Masingu kunagiste tegude tottu
ylekohtuselt ja allasurutuna vaevlema. Yldse tunneb ta mitmel pool, et on "syydi nende ees, kelle
elukdiku toona nii selgelt ndgin. Syydi, et ei ole oelnud, kuidas nendega “oli toepoolest”, pole neid
pddstnud ajaloolaste kdest” (BK 9.04.1969). Ning oma uurimistod (mille vigasuse pirast ta

kisitletavalt andeks palub) pohjuseks toob ta: “Echk olle mina semperrast sunditut ninck touckatuth

¥ Ilmselt elustus seos vdi sund tiie voimsusega arhiivis tegelemise aegu, sest eelnevalt kirjutab Masing: “Viimaks on alles Mylleri aktsidentside
raamat? Aga mina ei tee rohkem, kui ehk loen teda. Kutsutud ja seatud ma pole” (JK sen. 3.03.1959)
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sedda keike kuria ielles heex tegkema” (VKL:239). See on haruldane, vdib-olla pretsedenditu
suhestumine. Ning tungivast vajadusest kunagist eksimust heastada tunneb usklikku, kes ei viivita
taiustumisega. Muidugi leidub sarnasusi ka nende kahe inimlikus asendis — voi selles, mida Masing
Mylleris nidha soovib. Jaan Kaplinski méletab, et: “Umbes sel ajal tegeles ta vist ka Miilleri
Jutlustega, rddkis neist ja luges tihte luuletust, kus oli Miillerit tsiteeritud. Kui mdlu ei peta, seostas
ta Miilleriga ka mingit naisolevust. “ (Kaplinski 2002c). Masing kutsub Myllerit: “esimene
eestlasest prohvet” (VKL:165), toestab ta eestilist paritolu, leiab voi leiutab rohkeid
maailmavaatelisi sarnasusi, postuleerib moneti isikliku paralleelina sedagi, et Mylleril oli armulugu
temast noorema eesti soost neiuga (VKL: 182-190). Ka tolle loo 10ppemise kibedad kommentaarid,
nagu, et tolle suhte 16hkuja, Mylleri ylemus Franciscus Illyricus “pddstab Tallinna rahva yhest
norritavast armuloost, ning see oilis siht oigustab igasuguste abinoude kasutusele votmist” (VKL:
282) on seotud rédnga isikliku kogemusega, et “inimkond ei oska elada ja ta ainsaks eluavalduseks
on takistada neid viheseid, kes oskaksid” (VKL:196). Samuti kohtab késitluses viiteid, mida
kannab kas kujuteldamatult elav fantaasia, intuitiivne isiklik seos vdi tdepoolest tollases
tegelikkuses toimimine. Kuidas muidu tdlgendada néiteks jargnevat: “Kuigi toestada ei suuda,
arvan, et eesti soost kaubasellid olleuimas esmalt panid nime “kéhnrett” “Surmatantsu” maalidel
kujutatud poolskelettidele.” (VKL:286) vai siis seda, et Myller olevat inimese vordlemise “surma
majaga” saanud “iseendalt, vahtides haigena aknast vdilja ja ehmunult taibates, et vaataja polegi

enam ta ise, vaid surm tema sees” (VKL:287). Eelkdneldut peaks selgitama Masingu tunnistus Mylleri kohta:
“usun, et olin tollal tema”(OW 16.IV 1962.) Kui tidhtsaks ta selle mehest parandit pidas, avaldab kirjakoht
“Kujutlesin, et tema 350. Surmaastapiieval “lavastame” yhe tolleaegse jumalateenistuse. Voimalikult tipselt. Ja

Miiller (kummalisel kombel on Masingul selles nimes libivalt i) revidivus (seks puhuks mitte mina) loeb yhe ta
jutluse.” (OW 16.04.1962) Yldsihiks jéédb koigil Masingu suhestumistel aga osaduse ja andestuse pyyd,
soov kustutada syy ja selgitada ylekohus ning voltsingud. Seega vajab ajalugu lunastuslikkust,
avatust ja terviklikku selgitavat suhtlust, et see protsess I0peks Jumalariigi ajatuses. Voi

6«

kronoloogilises plaanis 6elduna: inevik kannab endaga kaasas ajalist viita, millega ta
Juhatatakse lunastuse juurde. Meie ja kadunud sugupolvede vahel on olemas salajane kokkulepe.
Meile, nagu koigile sugupolvedele enne meid, on kaasa antud nork messianistlik joud, mida
minevik taga nouab” (Benjamin 2002:17). See messianistlik protsess (mida Masing religiooni ja
evolutsiooni sarnastades maédratleb inimese yletamisena) algab teadagi yksikisikust, kes pyyab
selgitada, “ndha” ja rdédkida, kuidas asi oli. Et seda teha, tuleb esmalt 15petada seosetuse, dhmasuse
ja “mina” toimimine oma teadvuses. Masing méadratleb tegu sellisel skaalal: “Mida yldisemat sihti

pyytakse saavutada toiminguga, seda religioossemaks teda voib nimetada, mida kitsapiirilisemat,
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seda maagilisemaks” *°(YU:411). Seega siis: tuleks kasutada oma vaimset pagasit kdige
olemuslikumalt ja inimomasemalt, sest teadvuse pdohifunktsiooniks on Reanney jérgi
“evolutsiooniga kasvav voime peegeldada (mirror) terviku / s.t. kogu moistusliku teadvuse — L.S. /
totaalsust” (Reanney 1991:225). Lihtsamalt 6elduna on teadvuse yllaim vdime aina lainenev
suutlikkus osaduseks ja mdistmiseks. Masingu mitmekesised ajaloouuringud teenivad sama sihti.
Kuid tas on palju vimma nende ylekohtuste ajalooliste isikute vastu, keda ta nimetab
“roovryytliteks”, “tervemoistuslikeks inimesteks”, “mortsukateks”, “indogermaanideks” ja nii
edasi. Need on minakesksed ja ahnitsevad ja mdddutult tarbivad olendid, kelle jaoks osadus
tahendab parimal juhul saagi jagamist, milles suurem pool proovitakse endale jétta. Neid voib
nimetada regressiivseteks egokyttega joududeks, kuna nende tegevus toodab suurt osa ametlikust
ajaloost — konflikte, terroriakte, looduslaastanguid ja sddu ning kultuuriliselt kildkondlikkust,
tendentslikkust, bluffimist, fabritseerimist ja muid enesetdhtsusest paisunud ja vOdimu pérast
konkureerivate “minade” pideva hodrumise, riiu ja lahingute tulemusi koigil sotsiaalsetel
voitlusviljadel. Nende reliktse ajaloomudeli loogiline 10pp on kadumine: “need, kes keelduvad
muutumast, pidades end tdiuslikuks ja oigeks, hdvinevad” (PP:235). Tundub, et just seda peab
silmas Toomas Paul, kui ta teost “Vask-uks ja vikaaria Lohult” arvustades mainib: “Aga need lood
on peale muu ka hoiatus: kunagi hibenetakse koostéod orduga™ (Paul 2002c:2). Kuigi ”ordu” elab
tanagi priskelt edasi (ja selle jareldustest me ei pddse), peetakse siin vist silmas mingeid oiglasi
taipajaid tulevikus, kellesse syndmused “otseselt” ei puutu. “Asjaosalistega” seonduva vaagimine
jééb paratamatult metafyysika valda. Ajaloolise diglusmeele avaldused ja perspektiivid on siiski
kirjalikult jdddvustatud reaalsus. Masing loodab inimkonnale praegu mdeldamatut tdiustumist ja
jumalikuks saamist: “Kui inimkond kavatseb elada edasi, tuleb inimesel teha end ymber”
(YU:415). Ja tema sygavale juurdunud ja lahtumatu vimm muutumisvdimetute kunagiste ja
nyydsete r60vryytlite suhtes vois olla see viimne, mis teda lahutas lunastusest. Sest andestamine on
yks téiusliku teadvuse tunnuseid. Vahest kditus ta ses suhtes iidsete ndidade kombel, kelle
maailmas andestust polnud ja kes vaenlasi sajatades panid maailma hyvangu eest panti omaenda

hinge ja pdédsemise.

v

Ajaloolise oOiglusmeele suhtes radgib Masingule tdnases pdevas kaasa ta tdrges Opilane Jaan

Kaplinski: “Kas kord ka luteri kirik palub andestust meie vdgisi ristiusku pooratud esivanematelt

% Religioosne minatus/ajatus ja maagiline ajalik endakasu on “uue synteesi” kynnisel vastandatud teravamalt. Primitiivset maagiat nigi Masing veel
religioossuse loomuliku osana (YU).
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Jja astub dialoogi nditeks maausulistega” (Kaplinski 2001b:28). Siia sobib vordluseks Masingult:
“paganlus oleks kadunud ise, aga iial ei kao syy, mille kristlased on kogunud, hdvitades neid, kes ei
noustunud” (PP:208). Suhtumistes ndeme otsest jargnevust, mille Kaplinskilt vivad olla parinud
juba ka jdrgmiste pdlvkondade maausulised. Samas tahaks Masing rehabiliteerida ka kunagist
vaimulikkonda, keda on yhekylgselt ndhtud ainult Ordu késilaste ja rohujatena: “EELK ja eesti
kirikuloolaste ees on praegu mitmeks aastakymneks suur ylesanne — kummutada see vigivaldne
kontseptsioon ja asendada voimalikult oigega” (JK sen. 3.03.1959, kirjale lisatud artiklist “Eesti
teoloogide ylesandeid” ). Seda saab tunnetada inimese kui ajaloolise olendi eetilise kohusena
minevikuliste vastu, kellega tal on side ylekohtu kaudu (kelle elu tema kunagised teod on muutnud
vdi kes nende poolt on muudetud®®) vdi meelsuslik osadus. Tuleb niha tegude igavikulist plaani.
Hetkel kiibivaid seisukohti pole mdtet absoluutseiks kuulutada, sest “Ka selles ajas, kus on
ajaloolane ise, on ta juhtumisi” (Paul 2002c:2). Ja igasugune juhuslikkus on voimalik vaid ajas —
mujal seda pole vdi on sel meile mdeldamatu kuju. Ning Reanney sonadega: “Me ei tohi iial
unustada toika, et meie kunagised motted on sama “toelised” kui meie eelmised kehad. Nad ei
lakka olemast paljalt seepdrast, et meie teadvus on olevikku vangistatud. Universum mdletab neid
ka siis, kui nad meile ei meenu” (Reanney 1991:228). Meenutuslik kompleks on aga veelgi laiem,
haarates ka motete derivaate ning neid ymbritsenud keskkonda — sinna lisandub kd&ik
inimtoimimisega seotu. Kirjaliku loomingu puhul muidugi véltimatult ka sonad. Ka keele
ajaloolises saatuses on vassinguid ja valestimdistmisi, ebasoovitavaid sonalaene ning semantilisi
madaldusi, mida pyyavad selgitada nii Masingu raamat “Vanema kirjakeele lood” kui nyydseks
ilmunud loengusari “Keelest ja meelest”. Tema meelest teenimatult kadunud arhailisi eesti sonu
kasutab ta oma luules. Nagu ndha, kandub sdnavara tema puhul sujuvalt yle yhest syvenenud
tegevusvallast teise. Samuti peab mingi psyhholoogiline aktsent kaasnema sellega, et Masing tundis
end olevat elanud 14. sajandi Eestis. Naiteks tekstis “Varbolas nad ytlesid mulle” (SMP:31-34)
lasevad andmed arvutada isegi ta tollast synniaastat (1292), kui ta mérgib, et 1343 aasta syndmuste
paiku ta oli 50 voi 51-aastane. Masing ise oli selle teksti kirjutamise ajal (11.-14.08.1959) just
viiekymne-aastaseks saanud. Kaude selgub, et rddkija on yks eestlaste kuningaid, kes 1343. aasta
mais Paides tapeti. Jaan Kaplinski mainib samuti, et” Mineviku eestlastest kinnitas M. kindlasti
oma sidet Jiirio6 oletatava iihe korraldajaga, kes olla olnud tema ise eelmises elus, vist oli ta nimi
Helmoldus Zaghe” (Kaplinski 2001c). Zaghe nimi leiab sagedast mainimist teoses “Vaskuks ja

T3

vikaaria Lohult” (2002), kuid ilma yhegi enesekohase viiteta.Temast deldakse, et ta oli “ yks

mdssumeeste tdihtsamaid juhte /---/ langenud voitluses Ordu vastu voi tapetud printsipaalina”

4 «Karmasideme” terminit tahaks siin viltida, kuna Masing peab karmat illusoorseks. Kuna seose loomus on kdigest kaude visandatav, hoidkem ta
lihtsalt lahus karmalisest “yksyhesusest”.
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(VU:65) ning enne “isiklikult syytas Jyriéol 1343. maja Raikkyla Pakamdel” ( VU:155jj ).
(vordluseks selle syndmuse véljendus luules: “Siin ma osmiku syytasin ordu surmaks /---/ viimse
jonni kevadel” (SMP:24)). Visandatakse ylekohut, mida (pangem tdhele “tema”-vormi) “Helmold
de Zaghe ei ole /---/ praeguseni unustanud ega luba mul sellest vaikida” (VU:96). Toomas Pauli
kommentaar: “ See on avaldamiseks kirjutatud tekst (EELK aastaraamatule moeldud) ja seega
tagasihoidlikum. Kaplinskil on 6igus, ka mulle on ta oelnud, et tunneb end Helmoldus de Saghena.
Aga nagu teistelgi taolistel puhkudel (vana lisraeli tegelastega samastumine), ei olnud see liiga
kindel ta meelest - ta kartis, et voib olla dkki hoopis keegi vihatud ordumees” (Paul 2003). Arhiivis
1343-1346 aja yrikutega tegeldes “eraldasin voltsingud, leidsin, et yks minu tehtud (kiusan éeldes,
et olin siis Helmoldus de Zaghe”) tekst oli tolgendatud valesti, pdris jube oli”(OW 16.04. 1962)
Vorrelgem eespool visandatud (tegelikult hilisemat) “Mylleri juhtumit”. Taas toimivad alateadlik
paine ja konelemise imperatiivne véltimatus, millega on kaasas seletamatu seos. Ajalooline
oiglusmeel avaldub justkui isiku enese poolt vastuvaieldamatult ja selle rohututele hddle andev
kdne on paljudegi jaoks kahtlemata liiga kategooriline. Tdepoolest, siin soltub kdik perspektiivist.
Sellised avaldused ja toestusteed ei saagi olla objektiivsed, kuid neis ilmnev tendents ja liialdus on
ajalookdsitlusest seni peaaegu puudunud. Ajalugu kirjutavad pea alati vditjad, kelle kdes on koik
vahendid oma kirjelduse ldbisurumiseks, dokumenteerimiseks ja kehtimas hoidmiseks. Masingu
suund on védrtustatav juba audiatur et altera pars — suhtes, millele siis peaks jirgnema syntees.
Eha Masing maéletab, et Uku lausunud selle ajalookésitluse kohta eravestluse otsekohesusega:
“Seda nagunii keegi ei usu, aga see on ainuke tode, mis ma kirjutan” (Masing, E 1997:1). Selgub,
et vormistus voinuks olla ka teistsugune: “"Kunagi kavandasin kaht romaani ("Hoosea”, “13437),
mis tulnuksid hoopis erinevad tavalisist kdsitlusist. Aga nyyd ei saaks neid kirjutada enam nonda,
nagu 15 aasta eest. Nii palju tegelastest moelnud, et nemadki kustuvad koos toonase “minaga’.
Siis ma neid koiki ndgin, teadsin, kuidas nende lood olid “toepoolest”, sest elasin nendega. Nyyd
tean, enam ei nde” (BK 9.04.1969). “Mina” ja ajatunnetus — kumbki neist konstruktsioonidest pole
pidev, nad voivad elu jooksul mitmeid kordi vahetuda. Tdepoolest kahju, et romaan ei valminud —
nii palju asjatut poleemikat jadnuks olemata ning teos sisaldanuks kyllap yllatavaid “eel-elulisi”
detaile, mille edastamist uurimus ei voimaldanud. Praegu ytleb isegi tolerantsema suhtumisega
Kaplinski, et: “Masingu teooriat oleks tahtnud uskuda, aga ei suutnud pdriselt kunagi, selle aluseks
olev viide, et ta on ise seal olnud ja — kuuleb tolle ukse kriuksumist”, oli veidi péorane” (Kaplinski
2001:1). Nagu mainitud, on ajaloolased (Sulev Vahtre, Jyri Kivimde, Tonis Lukas jt.) Jyrioo-

kisitluse teaduslikkust yheselt eitanud. Podrane voi mitte, tuleb tunnistada, et tavainimese ja

! Silmas peetakse Helmold von Zaghe teisaldatud vaskust, mille “avamine ja sulgemine tuletab talle / ses tekstis isand Wernerus de Calmariale,
teisal siis Masingule enesele — L.S./ meelde, et terve suguvésa on surnud ja — kuidas surnud.” (VU:94)
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Masingu tajureziim ja ajatunnetus on véga erinevad. Ja usutav reaalsuse struktuur tingib muidugi ka
selle, kuidas syndmusi seostatakse ja mida jareldatakse. Tihti ei saagi mdista seda, millele oma
tunnetuses ekvivalent puudub. Kyll aga saab pyyda oma mdistmatuse pohjuseid selgitada. Ja
ilukirjanduse moistemahus jadb alati avatuks teine vOimalus. Kes ajaloo paralleelversiooni ning
ajardnde mingil pohjusel ei uskumast keeldub, voib sellegi poolest saada elamuse luulest. Poeesias
pole polemiseerimiseks tarvidust, seal edastatakse olemise vahetut intensiivsust, jéttes kdrvale
kysimuse sellest, milliste teadvusoperatsioonide tulemusena teos syndis. Teadvuse seisukohalt
tdhendab ajalooviliselt toimimine ego yletamist ning dialoogivdoimet aegruumis sisalduva vaimse
tervikuga. Ja teadvuse pohilisteks véértusteks tdusevad sel plaanil empaatia ja (taas)loovus ning
suutlikkus ndha asju koige laiemas moeldavas perspektiivis ja pyyd aidata kaasa nende
koordineerumisele sessamas moodtkavas. Umbes sellistelt alustelt ja pyydlustelt peaks ldhtuma

Masingu ajalootunnetus: inimkonna egoistliku loomusega lakkamatult polemiseeriv diglusmeel.

Lugemusest

Masingu vaimsuse yheks tugisambaks jai alati lugemine. Mind on ammu painanud Toomas
Pauli kirjakoht, milles seisab, et Masingu “lugemiskiirusele liitub fenomenaalne
meelespidamisvoime: ta fotograafiline mdilu voimaldab tal reprodutseerida silmade ette soovitud
lehekiilje veel péievi hiljem” (Paul 1988:1007). Intervjuus leidis see teema laiendamist. Masing
radkinud, et: “Lehekylg ei tohi olla liiga tihe ja ei tohi olla liigendatud. See segab. Ta peab
olema niisugune, mille saab raamatust tervikuna “pildistada”, et nonda siis ta on moned
sekundid ndha, et ta jiiks mdllu ja siis keerab jirgmise lehe /---/ ja siis tuleb hiljem niimoodi
“silma ette” ja siis loed seda /---/ Selle yheks pohjuseks ta nimetas ahnust, et tuli palju lugeda”
(Paul:2002a). Moistuspirast kommentaari sellisele asjale veel ei leidu. Seda v6ib nimetada
“aktiveeritud vaimusilmaks” vo6i “ekstaatiliseks lugemiseks”, kumbki termin ei ava asja
tegelikku sisu ja tihendust. Harilik reaktsioon on uskumatus — kuid juba kooli ajal olla
Masing Kklassivendadele ses suhtes tdestust pakkunud, tsiteerides neile pikki l6ike
“pildistatud” lehekylgedelt (ibid.). Praegu saab vaid eeldada, et Masingu visuaalsusel olid
mingid lisandused, mis voimaldasid laialdasemat infokogumist, seostamisvoimet ja teisalt
mystilist kaemust (intuitsioonid, kummalised perspektiivid ja detailid Masingu kunstis jm.) —
kokku suuremat visuaalset-vaimset intensiivsust prillidest ja koordsilmsusest hoolimata.
“Saadiku...” perioodi lugemust on laiemalt jaidvustatud Budismi-loengute ja esseistika-

raamatute viidetes. Siinne kisitlus saabki olla ainult visandlik. Masingul oli aukartustiiratav
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eruditsioon juba olemas, voib vaid nimetada monesid autoreid, kelle vastu ta tollal elavalt
huvi tundis. Traditsioonilise teoloogia poolelt tuleks nimetada kohati samasuunalist motlejat
Paul Tillichit, kelle toodega Masing tutvus just tollal, 1961 aasta suvel ja keda ta tsiteerib yhe
oma votmessee ”Peccavi...” 1opus. Ta ytles, et Tillich on “teoloogide teoloog (péiile Bultmanni,
Staufferi, Schweitzeri)” kuid paraku ”ei tea midagi budismist” (OW 16.04.1962) ja vist sellel
pohjusel oli ta hiljem Tillichi suhtes kriitilisem. Jaan Kaplinski meenutab, et Conrad
“Aikenist riidkis ta viga histi ja andis ka mulle lugeda. Utles kord, et Eliot oli nagu paavst
(umbes nii), aga Aiken on lihtsalt kannatav inimene” (Kaplinski 2002c). Tollal saadud Aikeni
raamatuid on Masingu raamatukogus mitmeid, (“And In The Human Heart”, “Letter From
Li Po And The Other Poems”, “Selected Poems”) ning allajoonimiste arv neis ja moto
laenamine temalt ning mélemi tekstidele yhine méistatuslik voolavus on tunnistuseks
vaimsest léihedusest. Aikenilt tundub olevat saadud innustust (ja epiteete) ka saadiku-kujundi
laiendamiseks. Luulest on elamusliku lugemise jilgi veel Erich Arendti
hilisekspressionistlikus laadis, nukravoitu tooniga kogus “Flug-Oden”. Keelest,
psyhholoogiast ja teoloogiast hindas Masing ”B. L. Whorfi 'metalingvistikat', mis talle hiljem
viga oluliseks sai. Luges vist siis Staufferi raamatut Jeesusest (vahest ka veidi hiljem), mis talle
meeldis. Nimetas C. G. Jungi 'koige targemaks psiihholoogiks', mis vditest ta hiljem loobus.
Hindas Paul Tillichit /---/ Mulle tundub ka, et Wittgensteini 'Tractatuse’ andsin talle lugeda
mina, aga voin ka eksida. Igatahes sai ta minult Gellneri 'Sonad ja asjad’ /---/ ja molemate peale
kokku iitles umbes seda, et Wittgenstein on kristlus voi mahayana-buddhism. Alguses uskus, siis
piiiidis ehitada korralikku keelt (jillegi ei mdleta tipset sonastust), hiljem kaotas usu. /---/ Ta
luges ka Hrustshovi konesid parteipleenumitel ja iitles, et H. talle meeldib, et kiill oli ilusti oma
vastaste kohta delnud, kes teda maha iiritasid votta /---/ Kafkat ta teadis, pidas teda hassiidiks voi
selle traditsiooni jitkajaks. Ta hindas viga ja tsiteeris vahel Byroni 'Childe Haroldit"” (ibid.).
Kindlasti tuleb mainida veel budistlikku filosoofi Nagarjunat, kelle vaadetest Masing pidas
kokkuvotva loengu. See mees oli abiks moistete illusoorsuse vaheda kriitikuna ning dualismi
ja diskursiivse loogika lammutajana. Uurides sel ajal saadud koiteid Masingu raamatukogus,
voib rohkeid allajoonimisi leida veel niiteks Salingeri “Kuristikus rukkis”, Kafka “Lossis”,
Richard Grossi ulmeromaanis “Der Mann Aus Dem Andern Jahr-tausend”, Jiddu
Krishnamurti raamatutes (“Commentaries On Living” jt.), telepaatia, ajanihete ja
tundmatute eluvormide kujutamise meistri John Wyndhami teostes (“Day Of Triffids”,
“Midwich Cuckoos” jt. Masingu eriline lemmik oli laste telepaatilise kogukonna lugu "The
Chrysalids", mida ta ytles olevat “vist juba 30 korda yle lugenud /---/ kunagise toelisema

maailma voimalikkuse tootusena” (TP 26.04.1964)) ja mujal. Allajoonimistest ja
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kommentaaridest nihtub, et ta oli aktiivne lugeja ja joonitud tsitaatide ja kommentaaride
temaatika on lihedases suguluses moodustuva “Saadiku” lyyrilisemate ja utoopilisemate
kirjakohtadega. Testimirkeid leiab ka kodumaistes kogudes, nagu Betti Alveri “Morane
peegel”, Kersti Merilaasi “Rannapiisuke” ja Ain Kaalepi “Aomaastikud”. Nooremate
autorite luulega tutvus ta sageli enne ilmumist, kui nood tal kylas kiies oma loomingut
etlesid. Yks teos, mida ma Masingu raamatukogus ei miarganud, kuid mil pika lainetava
vabavirsi kaudu voiks olla seos Masingu poeetikaga, on veel Walt Whitmani ”"Rohulehed”
(e.k.1962).Yks autor, kelle maailmavaate paralleelsusest Masinguga kuidagi mooda ei saa, on
Aldous Huxley, kelle teostega ta esmakordselt tutvus juba 30-ndate alguses. Jirgnevalt veidi
nende vaimuilmade suhetest. Kirjades mainib Masing, et “Saadiku...” Kirjutamise ajal
“Motlesin umbes nii nagu Huxley kirjutas mystikast” (KR 1.06.1970). Huxley ja Masingu
puhul on vordlemisviirset 6ieti palju. Modlemale oli téihtis niigemine. Masingul oli yks variant
koordsilmsust ja Huxley oleks noorena silmahaiguse tagajirjel pea pimedaks jdinud, ning
kirjutas seejirel oma suurepirase “Nigemise kunsti”’. Molemad uskusid eelmistesse eludesse.
Masingut moéjutas Huxley “Taju uste” meelsus. Moélemas oli mystilist suundumust ja
maailma parandamise tahet. Ja mis siinkohal oluline — koneldi sarnastes terminites. Toomas
Paul mainib, et: “Talle meeldisid paljud Huxley mottekdigud, ka see, et tema esseistika ja
kirjanduslik looming molemad ajasid sama asja. Mu mdilestust mooda koige suuremat moju - voi
siis vastukaja, sest ega see ei olnud talle uus mote - avaldas "Saar". Te véoite samu motiive leida
minule ja teistele tol ajal saadetud kirjadest: midagi muutuda siin maailmas saab siis, kui seda
iiritatakse iiheskoos ja muust isoleeritud saarel” (Paul 2002c). Huxley viimaseks jainud teos
“Saar”(“Island, 1959) on “Magellani pilve saadikuga” sarnane. Sealgi votab autor kokku
koik, mis talle oluline on tundunud ja pyyab seda ilmutada utoopilises yhiskonnas Pala
saarel, kus kohtuvad Euroopa ja Oriendi kultuuride parimad jooned. Armastuse kujutamine
on Aldousel ja Ukul ldhisuguluses. Molemad teosed pyyavad uut synteesi, ning on Kirjutatud
samal ajal. Avarama taju saavutamises on Huxleylgi oluline osa usul ja sugestioonil. M6lemal
ilmneb teatud primitiivselt kargeid ”eelpsyhhedeelilisi” pildiridu — see on suund, mis hipide
uimastivaimustusest ylekoetud visionaarsusele pretendeerivas kirjanduses hiljem lodevalt yle
ekspluateeriti. Erineb ainult vorm (muuseas, “Saareski” leidub yksikuid luuletusi ja need
tegelevad Masingule lihedaste teemadega nagu yksindus ja olemise selgitamine). Masing
soovib paljude oma Kkirjade 16pus inimestele “rahu, mis on yle moistusest” (niit TP 6.04.1964)
See juba Paulusel esinev piibellik viljend esineb Masinguga viga sarnases seoses sageli ka
Huxleyl: “peace that passes understanding” (Huxley 1960:32 jm; Huxley 1960b:224) See rahu

on Huxley jaoks maailmade piiril olek: “Kandudes samaaegselt sellel teisel pinnal siinse ja
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kauge vahel, endise ja praeguse vahel /---/ kandudes pinnal kujutletava ja toelise vahel ja selle
vahel, mis tuleb meisse viljast ning mis meie enese sisimast sygavusest” (Huxley 1960:33).
Teisal liheb kirjeldus nii, et kogeja on “pingutuseta hdirimatuse ja passiivsuse meeleolus,
Jjustkui pérani silmadega kuutobine, kes niieb ja moistab, kuid justkui meeltega, mis enam piiris
talle ei kuulu, kes tunneb ja motleb, kuid kelle emotsioonidel pole enam seost tema isikuga”
(Huxley 1960b:194). Sellist mairatlematut ja rahulikku piirolukorda voiks Masingu puhul
nimetada Teise Maailma viraval seismiseks. Huxley defineerib seda Masinguga sarnaselt kui
“meele teist maailma, mootmatut ja pohjatut, tuttavat mystikutele ja kunstnikele, lastele ja
luuletajatele” (Huxley 1960:185). Masing viljendub samuti: “ofsese kogemise Teises
Maailmas” (PP:354). Sarnanesid suhtumised ka kirjutamise kohta, kus visuaalsus on oluline,
kehtib niiteks, et “kujutelm/kujund oli asi ning sonadest sai kogemus” (Huxley 1960:34) ja nii
Masingu tollaste kui eelmisi elusid meenutavate tunnete kohta Raplamaal, Tartus,
Taevaskojal ja matkaradadel, on 6ige delda, et "Maastikud tuletavad inimestele meelde nende
toelist olemust.” (Huxley 1960:182) Ning selle olemusega kiib kaasas “teadmine, et kogu
olemise pohialus voib end tiielikult ilmutada oOitsevas poosas voi inimndos, teadmine, et on
olemas valgus ja see valgus on samaaegselt kaastunne. ” (Huxley 1960:185). Meelsuste
liheduse moistmiseks vorreldagu sellega “Saadiku...” motot. Masingu ja Huxley
paralleelsusest saaks Kirjutada pika uurimuse. Siin vihjasin vaid moénele ilmsele seosele.
Lugemuse kohta yldiselt arvab Kaplinski, et: “ Uks mulje on, et tollal elas ta tegelikult viiga
isoleeritult ja ei teadnud palju maailmas ilmuvast. Luterlik teoloogia, mida konsistooriumi
joudis, teda otse ei huvitand, muud raamatud tulid juhuslikult ja enamasti tuttavate kaudu, isegi
selliste noorte poiste kaudu nagu mina voi Mill. Siit teatav juhuslikkus tema siimpaatiates: ta
vottis monikord omaks mone asja, mis maailma literatuuris on juhuslik ja marginaalne. Nditeks
Whorf. Mis ei tihenda, et W. peaks marginaalne olema tingimata. Uku oleks muidugi olnud
inimene, kes oleks suutnud maailma raamatuuputusest libi siiiia ja selles orienteeruda, kui oleks
eland Liidnes. Kahjuks nii ei olnud. Nii satuvad tema pretensioonid vahel vastuollu
eruditsiooniga, kui nii on sobiv delda” (Kaplinski 2002b). Infosulg kahtlemata toimis, kuid see

ei vilista vaimset erksust maailmas kiimas olevate protsesside suhtes.

Kogu kirjutamine ja koostamine

Luuletuste dateeringuid vaadates ndeme, et konealusel perioodil oli Masing produktiivseim

1960. aastal, mis ilmselt oli tema jaoks ka dnnelikem. Sealt on kogusse kaasatud 54 teksti, lisaks
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kirjutas ta poeemi "Georg Myller", arhailises keeles (Martin Gillduse laadis?) villanelli "Esiissa
lugko echk villanelle" (ilmunud Eesti Akadeemilise Orientaalseltsi "Sonumitoojas" 1989, nr. 13--
14, k. 8) ja kyllap muudki. Luuletamise aega kérpisid dppejou-koormus ja muud tegemised. Sellal
kirjutas Masing oma kapitaalset "Vana Testamendi kdsiraamatut". T60 selle mammutteose kallal jéi
pooleli kuuekymnendate keskel: "Suhted katkesid ja ta ei saanud neid vajalikke uuemaid eksegeete
ja materjale ja siis ta paeva pealt jittis selle pooleli."** (Salum 1998:1.) Lisaks kirjutas Masing
esseid Communio Viatorum'ile, tegeles Tooma Evangeeliumi ja Georg Mylleri uurimisega ning
tegi arhiivitodd mitmesuguste loengute tarvis ja erahuvist. VOib delda, et Masing kirjutas luuletusi
tsykliviisi. Seoseid sai ka tagantjdrele sdlmida, kuid harva tuli ette moni pikem periood, kus sai
keskenduda ainult luulele ja votta aega "kergekdeliseks eemalolekuks kdigest, mis tavaliselt on
mulle koormaks". (MOL:381.) Autor kyll ytleb, et ta suudab vélistingimustest soltumatult "saata
end sellesse olekusse", aga selline vdide kehtib yksnes ldhte ja vdimalusena. Inimeses leiduvad
emotsionaalsed (tuju), fyysilised (puhanus, tervislik seisund) ja eriti intuitiivsed kvaliteedid on
praegu veel osalt kontrollimatud, osalt véljaspoolt tingitud ja see seletamatu, mis tekstile vde annab,
pole ainult tahteaktiga toole rakendatav. Kirjutajat mojutab ka véljast, Jumala poolt antu, mida ei
saa "otsida ega aimata ette". (MOL:382.) Ekstaatiline tekst on oma emotsionaalse laetuse ja
sO0stude tottu kaunis prognoosimatu asi, seosed hargnevad seal ootamatult: "Olen kirjutanud
rohkesti sellise "vaimuga", et hiljem endalegi léheks vaja kommentaari -- assotsiatsioonid ei tule
enam meelde." (BK 19787?) Tekstiga yhenduse saamine on juba autori enesegi, saati siis lugeja
puhul ettendgematu protsess.

Masingu tekstides kohtab podrdeid, mida autor kirjutamist alustades vaevalt planeeris.
Ootamatus ja yllatuslikkus pole iseenesest veel pahed, kuid vahel vdib neist kujuneda
laialivalguvus: "Pikemarealisi ja "vaba-vérsilisi"[luuletusi] tegin vahel tublisti ymber, sest
assotsiatsioonid viisid teemast kaugele." (FO 11. III 1980.) Ta on rdhutanud teatavat liiki
reavahetuste vOi mottesiirete olulisust, kirjutades Kangrole, et paljud tolle "metabaasid on
"vapustavad", nagu muusikas moned yleminekud mollist duuri, voi teise rytmi". (BK 11. IIT 1978.)
Naéitena toob ta Kangro luuletuse "Valged hobused" viimase rea (lisan selguse huvides ka kaks

eelnevat) -- "Siis ilmuvad valged hobused. / Neist {lihele sadulasse hiippad / ja muutud ise ka

2 Toomas Pauli kommentaar: “Minu milestused on sel korral erinevad. Mitte see, et ta ei saanuks uuemaid uurimusi -
me oleksime talle koik kéttesaadu tassinud ja just kuuekiimnendate 15pust hakkas kirjandus 1dbi sdela paremini
padsemal! -- vaid just see, et ta tundis, et teeb tiihja t66d isolatsioonis, teadmata midagi normaalsest VT uurimistoost ja
eriti arheoloogilistest leidudest ning késikirjadest. Mul on nii meeles ta reaktsioon Gerhard von Radi "Theologie des
AT" I koite saamisel. Ta iitles, et seal on ju seesama, mida tema on mdelnud, ainult niiiid on see juba dra 6eldud. 11
koide oli lohutavam: prohvetluses ei ole nad veel kdik 6elnud. Aga nii voi teisiti, lisaks vélistele asjaoludele oli just see
teaduse sahtlissekirjutamine iihest hetkest peale ta meelest mottetu -- seda iitleb ta ka "VT kédsiraamatu" 16puosas, kus
heidab pilgu tagasi oma gigantlikule pingutusele ja pidevale kdige iimbertegemisele.” (Paul 2003.)
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lumeks" (Kangro 1991:237) --, "mis ei tulene eelnevast, kummatigi..." ning manilaste psalmi: "kui
ma kuulen Su pyha trompeti héélt / suveajal ja talvel". (BK 11. IIT 1978.) Ka Masingult endalt v3ib
leida seesuguseid mdistatuslikke yleminekuid, nagu "sedagi mitte, mida oskasin / eikellegi jaoks"
(SMP:81), "aga enese omast ei taha ma midagi kuulda / kuni néen lilli" (SMP:92), "I6vi on keegi,
aga rebased mulle ei meeldi / ja Timnas on kylm" (SMP:131) jt. Samasuguse mottelise struktuuriga
fraase kohtab ka pikemate ridade vaheldumisel. On oluline, et nad asetsevad poeetilise lausungi,
16igu voi teksti 10puosas ja teisendavad selle tonaalsust. Tundub, et tegu on mottepausiga mystilises
tdhenduses, mis lisab lausungi 10ppu justkui haiku viimase rea sarnase vdi koaniliku, pooleldi
seostamatu, irratsionaalselt summeeriva fraasi, tdhendusliku lynga. See paneb jirgneva arenduse
teisiti kdlama voi lisab ootamatu puéndi, mille loogika saab avaneda vaid turgatuse kaudu. Kangro
tsitaadi puhul voib metafoorse lahendusena vilgatada nditeks: "muutud lumivalgeks" voi "tuiskad
minema". Sellised votted aktiveerivad lugeja intuitsiooni. Masing ise on noorusest peale
protestinud ajalehekeele kinnistunud adjektiivide vastu, kuid ei poolda ka dadaismi "algkeelset"
mulinat. Enese luule puhul pelgab ta niiteks, et tekst vdib saada "liiga abstraktne selliste
kysimustega" (vt. loeng "S0-aastane noor", 1972). Masingule tundus olevat oluline mingi
ebateadlik, rihtimata tdpsus ja voolavus, "sest teadmine "ma-nyyd-luuletan" voi "ma-nyyd-hakkan-
luuletama" vdimatustab luuletamise". (FO 11. IIT 1980.) See on sisuliselt metaluule-vastasuse
manifesteerimine, mis kordub ka Kangrole ldkitatud arbujate andelaadi eritluses. Masing ytleb
enese ja Kangro kohta, et "meie mdlemad kuidagi uskusime oma ndhtusse, Talvik ei pidanud oma
ndhtut omaks, tegi sellest veelkord vaadeldava". (BK 19. VIII 1968.) Ise eelistab ta ilmselgelt
mystilist adumist, sest "nii pea, kui te yhe ebatavalise asja objektiveerite ja annate talle hinnangu,
yhekylgse hinnangu, siis ei ole ta enam midagi". (VTP:133.) Elust ja litkumisest on tehtud staatiline
pilt.

Looming ldhtub kokkupuutest "reaalsuse" kui dynaamilise, pidevalt teiseneva protsessiga.
Kehtib see, et "inimesel peab olema teatav hoiak, [---] et nyyd ma vdtan vastu. Ainuyksi see
retseptiivne hoiak, see loeb." (VTP:121.) Ja mdni avanemine mdjub inimesele nii, et mdtteainet ja
sonastusjoudu jitkub ebatavaliselt kauaks: "Kui selles keegi vOi miski teda ei sega, siis
kirjutamisega ja "teise mina" meelte kasutamisega vOib see olek kesta palju tunde, kujuneda
pooluneks, poolteadlikuks transiks, milles assotsiatsioonid ei voola "esimese mina" teid pidi, vaid
uuristavad uued -- inimese meelest hoopis Odigemad -- teed." Sel puhul ei loe enam aeg.
"Subjektiivne aeg pikeneb: [---] inimene jouab teha rohkem ja rahuldavamalt." (MOL:379.)
Kirjutaja on véljaspool kronoloogiat, voib ndiduda tulevikku, ning elustada minevikuhetki, kandes
neid justkui ruumilistena olevikku. Oluline pole ka tekst kui kindel yhik -- neid voidakse kirjutada

hulganisti voi ainult mone fragmendi ja pérast selekteerida, jitkata voi liita, nagu Masing ilmselt on
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teinud. Loeb seisund, mis juhib inimest tundmatusse, kasvatab ja laiendab ta vaimu. Ime keskel
pooljuhtumisi toimuv kirjutamine on yks paljudest ergastunud tajuseisundis viibimise viisidest,
kusjuures "alata saab ainult poolkogemata, mistahes poolteadlike tegurite toimel". (FO 11. III
1980.) Yheks "algamise" meetodiks on Masingul olnud ka eelnenud visioonide ja tekstide
meenutamine. Luuletamine on selle tulemus, kui lakkavad pragmaatilised suhteid maailma ja
iseendaga. Inimene tunneb oma tegevuse sidusust elutervikuga: vajalikkust Jumalale, kaaslastele,
taimedele ja ajaloolistele olenditele, kes vahel on ta meditatsioonide sisuks. Kronoloogia kannab
selliste "lovehoogude" maérke. Néiteks 1960. aasta esimese pdevaga on dateeritud tervelt kolm
teksti. Yht pooleliolevat on alguses parandatud ning siis jétkatud uutega. Kolmikuid on kirja
pandud veel hiljemgi (10. VII 1960, 09. II 1962), arvuks vdis olla ka kaks (06. VIII 1960 ja 28.
VIII 1960). Kirjutamiskerguseks pidi olema vaba aega ja seda leidus enamasti suvel ja dppet6od
ning toimetuste vahele jdidnud pausides: "Enamasti kirjutasin videvikul, kui sain delda endale, et
pdevatdd on tehtud ja nyyd voib delda enda vabaks sellest. Kuidagi "kahe maailma vahel", mitte
just tdiesti teadlikult [---] Kui péisel pdeval luuletasin, siis oli enne saanud valmis midagi
raskemat." (BK2:16. XI 1979.)

Kylmemad ajad t6id sunnitud toasistumist, rutiini ja sagedasti masendust. Yldiselt seletubki
talvine produktiivsus rohkem mone erakordse, virgutava juhtumiga, kuna Masing mainib, et "talve
pole iial sallinud". (BK 19. VIII 1969.) Aasta soojemal poolel soodustasid kirjutamist yksinda (voi
vahel sobiva kaaslasega) Taevaskojas viibimine ja kdigud loodusse. Suurim "soone peale
sattumine" algas 1960. aasta jaanipdeval ning jitkus 1dbi juuli augusti alguseni, andes kokku 24
teksti. Voib rddkida end "kdima kirjutanud" poeedi ekstaatilisest luulehoost, mis tekkis tinu
Taevaskoja rahule ja sobivalt julgele meeleseisundile. Ta ytleb kirjutamise kohta, et "histi on, kui
saab olla kuskil puude, pddsaste, pilvede vahel laua &déres". (MOL:383.) Selline koht oli pink
Taevaskoja suvila duel, kuhu abikaasa talle rahu tagamiseks veel putukavorgugi hankis. Seejérel,
sama aasta sygise hakul jirgnes tihe matkamine modda Louna-Eestit: "4. IX Vokijarvel, 11. Liiva-
Karilatsil, 13. Roovliméel, 16. Tiksojal, 18. Taevaskojas, 19. Roovlimiel, 21. maanteel, 24.
Vapramiel, 25. Taevaskojas." (P:september.*’) Suvel jdudsalt edenenud luuletamisjérg hajus sygise
toimetustesse ning jatkus alles 3. II 1962. See ei tdhenda, et Masing vahepeal luulet poleks
kirjutanud. Naiteks pdevik annab kuupdeva 18. XI 1960 kohta vaid yhe mirksona: "Laule".
Kirjutatu kas ei sobinud "Saadiku" kompositsiooniga, ei puutunud koostades kétte voi pole

sdilinud. Moni koguviline tekst tollest ajast on hiljem avaldatud. ("Tanha ehk epithymia ohvrile",

* Tegu on imekombel siilinud yksikute kalendrilehtedega, mille kuupievade taha Masing kirjutas yles mirksonad oma
tegevusest aastatel 1946--1960. Ta meenutas, et “sellega hakatasin ahju 5 aasta eest” (BK 16. 1 1969), s. t. Usuteaduse
Instituudist lahkumisele jargnenud kdikehdlmava masenduse acgu. 20 lehekylge on siiski sdilinud.
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1961; AOS:8.) 1962 kirjutatud 21 teksti ja 7 luuletust aastast 1963 mojuvad koodana, kus ajaloolisi
teemasid enam ei kisitleta, vaid tegeldakse rohkem maailmast lahkumise, inimkonna ja armastuse
kadumatu tdhenduse lausumisega, pyydes torjuda meeleheite rankust.

Uku Masingu korteris on kaks késikirja varianti -- esialgne, paljude kisikirjaliste lehtede,
liimimiste, paranduste ja ddremarkustega mustand ning yhegi paranduseta puhtand. Erakordne maht
ndudis komponeerimiseks pikaldast syvenemist. Sellele mdtlemine ja selle teostamine algas ilmselt
parast eelmainitud suurt lauluaega. Otto Webermannile saadetud luuletuse "Ja siis..." juurde lisab
autor: "Kujutlen teda yhe kogu (Saadik Magellani pilvelt) kolmanda osa algusse tagasivaateks
yyrikesele rahule eluaegse kannatuse jdrel." (OW 16. IV 1962.) See viitab juba ulatuslikule
labimoeldud struktuurile. 1960. aastate keskpaiga masendusaegadel jdi koostamine toppama. Veel
kymnendi 16pus kirjutab Masing Ristikivile "Saadikust" parinevaid luulenditeid saates, et see on
"kogu, mis enam ei saa valmis". (KR 8. I 1969.) Nagu eelpool mainitud, oli selle pohjuseks tunne,
et Magellani pilve saadiku seisund lagundati ja hivitati teiste poolt (selle syndmuse eelaimusele
vihjab teise tsykli pealkiri "MURDKE TA LEITUD TIIVAD") ning autoril on valus ja kurb taas
tegelda nende kirgaste hetkedega. Lugejale on kogu kompositsioon 10petamatuse tottu loomulikult
raskemini jélgitav. Sisulisest lynklikkusest voib rddkida kolmanda tsykli alguspoole puhul, kus
moned jirjekindlalt kurtvad tekstid varjutavad lahkuja mineku puhtust. Kompositsiooni teevad
raskepédrasemaks ka mdned venivad ja irdsed sarjad, nagu "Pisikute koobas luurab kedagi" I--III,
"Teab galeeriori, mida teeks" I--III. Tekste vdinuks kaasata vihemgi, kuid kyllap kirjutamisaegse
vaimse kylluse ja visandatu monumentaalsuse tottu see kogu nii suur sai.

Kaésikirja algvariandis, kus segi masinakirjalised lehed yhes parandustega ning sinna vahele
pandud, hiljem meenunud voi leitud késikirjalised tekstid, paistab rohket katsetamist ja tekstilise
redaktsiooni erinevaid astmeid. Parandusi on palju ka palades (ndit “Varbolas nad ytlesid
mulle” (SMP:31), “Praegu idrkab koitu mu lipulill” (SMP:103), mis kuuluvad kogu
tugevamate hulka. Siiski méirkab deldu motet voi suhtumist teisendavaid muudatusi tekstis
kyllalt harva (niiteks: “see ei pddsta mind enam mu teelt—minemast” (SMP:12444) “Yet ma ei
valeta/* >Neiuvaip teab” (SMP: 140), “panna laekasse /véoralt lapselt voetud/ hinge” (SMP:140).
Luuletuses “Valgesse lynka” (SMP:202-205), mis visandab unenigu kohtumisest Magellani
pilve olenditega, on yhte kohta lisatud harrast tagasihoidlikkust. Autor ytleb, et nende hulka
astuda “viiga tahaksin—kas tohiksin” (ibid.). Ilmselt enesestmoistetavuse pirast on vilja
jdetud ka olemuslik Kysimus”kas ma unes teid niien?” (ibid.). Rohkelt tegeldakse oOeldu

rytmilise sujuvdamisega. Suund tundub olevat enesestmoistetavate voi tervikus irdsete

44 Kuna algkisikiri on nummerdamata, kasutan viitamisel teise variandi paginatsiooni.Eriti hea see meetod pole, kuid kysitava jirjekorraga
algkasikirja puhul pole muu viitamine méeldav. Praegu on vihemalt selge, millise teksti parandustest jutt kéib.

74



tekstikohtade vilja jatmise poole (“teinegi nieb seda /uut/, mida / siinilmas kuskil/—kusagil
pole” (SMP:96),“Valgetest sirelituttidest /00tsumas ohtuse akna sisse/ ) kaua” (SMP:100),
sonajirg kummastub: “kuidas nad teisiti voivad?—kas ta neid teisiti?” (SMP:115), “sest ma
kuulen—kurt pole mina!” (SMP:125), “Pole raiutud maha kiitt—kdsi raiutakse tegemast”
(SMP:154). Motet proovitakse Kkujundiliselt nyansseerida ja tipsustada, uudselt
intensiivistada (niiteks “sydamesoovide” asemele “hingepohjast heledad kivid”) ( SMP:132)
voi kontrasteerida (“sonniku pdile ehitatud maja—rajatud lossi” (SMP:43), “koik tahavad
maitseda—nautida surma// ning ometi—selles lobus elada igavesti” (SMP:82) ja groteski
teravdada (“teatades viiga suurt norkust—kandes ette lohna puudumist” (SMP:125) Valdav
suund on veel arhaiseerimine: “varsti — mdéodavarsti” (SMP:32), “kiirgamist
pyydvale—kirgamist kirguvale” ( SMP:39). Harva esineb ka tina-paevastamist: “neidsinaseid
—neidsamu” (SMP:.54), “hiirrade—tegelinskite” (SMP:122) (siin on ehk voimalik niha
sonaméangulist seost Kaplinski nimega) ja midagi, mida voib vist pidada ekstaatiliseks
keeleloomeks (“tiitmatult—kyllsaamatult” (SMP:149)). Viimast gruppi esineb ilmselt vihe ka
seepirast, et sedasorti keeleloome kuulub olemuslikult kirjutamise esimesse etappi, mitte
hilisema “jirelt66” hulka. Kyll aga on moénes kohas jilgi kummaliste motete sOnastuse
selginemisest: “aeg / sai keraks—voolab yle / —tdiitis anuma” (SMP:204). Maia tsivilisatsiooni
paistva lipulille luuletuse juures on teksti korvale mérgitud Louna-Ameerika pyhade paikade
nimesid: “Tical, Tayasal” (SMP:103), mis kas kolalistel voi geograafilistel pohjustel korvale
jiid. Sama voimalus pohjendab asendust “Quen Santo poole—Bonampaki kaarde” (ibid.).
Luuletuses on vahetatud ka isikut: “minu—meie”(ibid.), et saavutada orhideega konelemises
osaduslikkust. Teistsugune isikunihe on pealkirjas “Kas ma—Iliob ei kolba yhtainsat oudust
taludes” (SMP:113). Eri isikute muutlikkust ja peituvust yhe sonumi varjus voib tiheldada
Masingu muudeski redigeerimistes (niit. PE). Paikkondlikest parallelismidest on rikas veel
tekst “Noid radgib rahvale...” (1k.27-30), kust jiid korvale read: “koigist maailmakaarist /
kiitte noudma nad soidavad / oma Eedenit Uppsalas, paradiisi Tartus” ja “me vaatame!... /
koigist maailmakaarist kokku nad soidavad néudma kiitte oma koukude / nugisemetsi ja
mesipuid, / yrgkodu ja paradiisi / Uppsalas, Varbolas, Tartus, Taara teab, kus ! | Satikad
siginevad” (SMP:29). Ilmselt pole manamise hoogu tahetud liig detailsete korvalpoigetega
pidurdada. Rytmilise sisenduslikkuse taotlemist voime jéilgida tekstis “Ytlen viimase otsuse”
(SMP:81-82), kus korrastatakse takerduvat rytmi: “Enne, et ma—et taane mina—Et siis

mina—Seepiirast siis, et taane ma polnud /see/”, “nyyd olen pisem eimidagist—nyyd juba pisem

45 Viljajétted on siin mirgitud kaldkriipsude vahele.
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eimiskist”, “tina oosel ma ndien libi sogedusune—tina oosel libi sogedusune taipan” (ibid.).
Elliptilisus, loitsiv rytm ja Masingu enda loodav lainetav, kohati omapiraste eksklamatsioonidega
voimendatud ekstaatiline kdrgstiil ndivad siin oluliste sihiseadetena. Mdnedel luuletustel on alguses
olnud pealkirjad, nagu “Tuhandeks pdlveks...”(hiljem “Seni lompe leidub...”)(SMP:79) ja “Nemad
vist olid rahul minuga” (hiljem “Valgesse lynka...” ) (SMP:202). Viimati nimetatud tekst oli
alguses ka jargnevaga (“Nemad ei votnud kaasa...”) yhes tykis. Kummaline tekstivéline selgitus,
mis kogu publitseerimisel vddriks kommentaariumi kaasamist, asub luuletuse “Syndimisest saadik
meid dhvardab surm” (SMP:188-191) juures: iga selle pealkirja kordumise juurde on lisatud yks
“selle maailma seadus”, lyhikokkuvdte jargnevast salmist: “/ - Meeled ja moisted, 1l - Maailmapilt
peab jiima algeliseks, 11l — Ara taotle siin midagi suuremat, kasuta fraase ja métle neid! , IV — Ara
torgu naiste vastu, V — Ara pyya vilja. Idoolid tahavad syya!” (ibid.) See on yhtlasi ka laiem
pessimismiallikate kokkuvdte, mille kallal pureldakse veel dige mitmes tekstis. Et revideerimine
toimus eri aegadel ja mitmesuguste jirelemotlemiste keerises, osutab nditeks markus "Jah see on
tosi 30 1 1962 (SMP:212) luuletuse “Armas Jeesus...” jirel. Hajevil meelele voi koguni
hdmarolekule paistab vihjavat koanilik tidhelepanek: “Pdike libi pliidaronga prao tuleks / vesi
pliidal undab / oks lauas: orava vari 1963 (SMP:223 poordel). Osa ddremarkusi on korrastuslikud
juurdlemised ja juhised: “kas II? Hippolaise ette?” (SMP:142), “II ossa! Ysna enne loppu”
(SMP:160) ja muud sarnased. Puudu on leitud kindla teemaga luuletusi: “Kojutulemisest/ tulnusest
oli laule. Kus 1962/63” (SMP:181) Mdnda kohta on autor lisanud oletatavasti luuletuse vallandand
tundega seonduva maérksona maastikult:  “7/7.  IV.[1962? L.S.] ladvatud tammed”
(SMP:178),72.VI1.1960, kullerkupult tulles” (SMP:166). Autor pole rahul kogu selle voi teise osa
syngusega, mirkides mitmes kohas: “paar roomsat” (SMP:115), “paar roomsat lisaks”
(SMP:127), "Mistahes roomsaid paar” (SMP:198), “Paar roomsat lisaks?” (SMP:199) miletades,
et roomsaid laule tollest ajast oli rohkem ja need kaks paika kogus pole ilma nendeta péris
loomutruud. Kuhu rodmsad laulud siis kadusid? “Eha rddkis mulle, et Ukul oli koiku peatsis pakk
luuletusi just tollest ajast. Pdrast surma Eha avastas, et neid ei olnud seal enam. Uku on erinevatel
pohjustel mitmel korral ise oma kirjutatut poletanud, ja pigem voib imestada, et nii palju on alles”
(Paul 2001c). Autor isegi kirjutab yhes meeleheitlikus kirjas, et “ei oska delda, kus ja millal
havitan luuletused” (LK:3), mdeldes vist yht kindla suunaga tsyklit. Aastaid hiljem on ta
enesehdvitusel juba laialdasemad plaanid: “enne surma nagu peaks lugema libi oma tuhanded
luuletused endanuhtlemiseks ning siis hévitama. Inimene saab otsa, seepdrast oleks pdris oige mu
meelest, et tast ei jddks alles midagi tehtutki” (BK 19.08.1969). See seostub kdigekylgse kadumis-
ja unustamissooviga, 10pliku eneseeitusega, ning samas kdtkeb ka midagi zenilikku — minu tehtu

argu jadgu imetlusobjektiks ja seeldbi takistuseks tulevastele otsijatele, sest igal peab olema oma
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tee. Muidugi on kindel, et enese luule lugemine, mis sisaldas ka kirkaid meenutusi, oli kauases
madalseisus viibivale luuletajale tdepoolest rusuv. Onneks ei teinud ta suure héivitamise lubadust
teoks, ning sdilinud tekstide sisu yle tuleb mdnedel veel motlemist. Ja ilmselt keegi ei tea, mis
nimelt hévitati. Lisaks tuleb arvesse see, et Masingu kodus leidus kirjatdid tohutul hulgal, ning nii
monigi ekstaasi tuhinas (nditeks Taevaskojal, kusagil looduses vdi toaski) tdis kirjutatud ja korvale
pandud lehekylg ei pruukinud vajalikul hetkel enam kitte puutuda. Niiteks leiduvad Masingu
paberite hulgas veel selleaegsed ning sama ainestikuga tegelevad tekstid “Lase minna”
(13.09.19607?), “Kes vikerkaart ndpuga nditas” ja “Tuul vihiseb tidnavanurgal”, molemad
tagantjdrele kysimdrgiga 1962. aastasse dateeritud (LL). Kersti Merilaasi juubelibuketti
(kaaslasteks P-E Rummo, J.Kaplinski, A.Ehin) lisatud luuletust “Samblasel metsavélgutil”’(SM)
seob pyhendatuga tingimisi vaid arv 50, kuid temaatikalt, stiililt (taju virgumine looduses, ajatu
seos eri sajandite loveliste vahel) ja kirjutamisajalt (8.12.1963) kuulub ta selgelt “Saadiku...”
areaali. Samasse aega kuulub luuletuse “Varbolas nad ytlesid mulle” késikirja algavariandi podrdel
leiduv dateerimata “Tuhandete tullitanud haavalehtede vahelt” (LL). Vdimalik on ka, et monesid
tekste ei kaasatud kogusse privaatse suunatuse tottu s.t. nad olidki kirjutatud lugemiseks ainult
yhele kindlale inimesele. Nende hulgast olid kyllap ka hévitatud. Lisaks pehme tooniga
nidgemuslikele luuletustele on tollal vdi veidi hiljem kirjutatud ka syngeid ja &dgavaid “nn.
tervemoistuse sajatamisi”’, nagu “Ameerikamaal, kus wusklikud emad”, “Pingul kiiskab
munemisealiste usside nahk”, “Magellani pilvelist maal pole lunastatud” (koik dateerimata) ja
Svabhava”(1959) (koik LL). RShuv, pessimistlik, maailma vaararenguid sajatav ja satiriseeriv pool
on paratamatult terve kogu yks poolus. Autor seletab ise, et “Siiski on kergem ytelda milles seisneb
inimese eba-tdiuslikkus selleks, et siis ylearune elimineerida, kui ytelda, milles peaks seisnema
tdiuslikkus” (MOL:111-112). Ratsionaalse véiitena voiks see ju 0Oige olla, kuid ilma synteesita
jaddaks ise tervemoistusliku eetika pinnale. “Aga see on ainult negatiivne kylg: selle ndgemine, mis
ei ole Elu. Positiivne on teine hoopis. Ise on ndha, mis koik on pimedus, ise kondida valguses” (VS
4. 06. 1964). Inimlik areng ei koosne ju yksnes Onnestunud “yleliigset elimineerivatest”
matemaatikatehetest. Inimese poolt tehtavat summeerib ta neljanda dimensiooni teoreetiku Howard
Hintoni sonadega: “selle teisenemise ning muutumise joud seisab piiratud olendi tahtes ning
voimuses, kes suunab, juhib ning muudab end olemasolu imevdikseis asjus” (MOL:398). Piiridel ei
saa arvestada ndhete hdlpsusega, kuna lihtsaim lahendus on elusolendi jaoks ju alati seisnenud
status quo siilitamises. Yheks tdohusamaks muutmispyydeks jadb alati looming, mis “tihendab
toimingut, mis ei mahu yhtegi moeldavasse toimingusse” (A:2) ning mille tulemused on parimal
juhul autori isikust kdrgemale tdusvad, keskkonnast soltumatud, ettearvamatud: “Luuletus,

symfoonia voi homunculus on ylesande tditmine, mida hing tunnetab iseendas, seega nad ei ole
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enam, nagu hing ise, orgaaniliste molekulide voi bioloogiliste voolude mdng — kogu sddrase
loomingu taga seisab tahe — luua midagi tdiuslikumat” (MOL:110). Looming on vaimse keskkonna
teisendamine, mis omab ergutavat moju koigile, kellega toimib moistmisosadus. Ja luule poole peal
on rd0mu ja visionaarsuse pinnalt looduga yhenduse saamine kaugelt rohkem kasvamisele innustav
kui depressiivsete monoloogide endas-kinni-olek ja jouline, kuid kinnismottelisusele kalduv eitus.
Voltspositiivsust taotlemata voib siin mirkida, et depressioon, ahastus ja sarkasm ahendavad vahel
ka Masingu vaatevilja, ning upitavad yles eelarvamusi ja (auto)destruktiivseid toone, mille ohter
kordumine vaesestab nende tunnetuslikku ja edendavat (mdtlema panevat, hoiatavat) véirtust
lugeja jaoks. Satiiride jaoks oli Masingul minu meelest liiga vihe huumorisoont — kuid keegi ei
ulatu ju koikjale. Selge see, ta oli erakordse tunnetusamplituudiga olend. Heldest ja loovast Uku
Masingust vais vahel koguni kdikeeitav ”hukumasin™ saada. Kyllap dualistlikus maailmas loomise
ja hdvitamise vahel kehtiva seose sunnil. Temagi puhul tuleb nentida gnostikutega seostuva
radikaalse dualismi sagedast kehtimist — dndsuse harjade kogemisele jargnevad tihti masenduse
darmused. Ilmavaatelt erinevad motlejad ja “tervemdistuslikud” inimesed kalduvad vahel
demoniseeruma ja sugulashingedele leitakse lennult lisavdirtusi. Ja sel puhul saab réddkida
dualistliku “hindaja” toimimisest inimeses, mis rohutab yhtede asjade positiivsust ja teiste
negatiivsust kuni dirmuslike, enesehévituslike, tegelikkust moondavate vormideni. Duaalsuse
madalama astme kohta kehtib, et “Vastandamise vajadus on lapseliku l6hkumisvajaduse tulemus,
tdiskasvanu ei hooli oppimisest l0hkumise-jaotamise kaudu” (A:3). Dualismi elukaugus seisneb
selles, et tegelikkuses “koik on yhtaegu hdd ja halb ning pole yhtki menetlust, mis sellised (ja koik
muudki) vastandid meile puhtalt lahutaks ja annaks kdtte” (ibid.). Paraku yks menetlus siiski on —
sisenduse, harjumuse ja kliSeelise motlemise inerts, mis meie tajusid kandib. Masing ise mainib
dualistlike suhtumiste sygavat ulatust pracguse inimese sisemuses ja endaski: “ma enda kohta
kardan, et ma voibolla ainult viga viikese osa neist olen taibanud ning suuremat veel teadmatult
usaldan” (MOL:125). Pdisemist raskendab veelgi see, et Uku meelest on dualistliku loomupéraga
ka koik keeled: “Somastik on ju ikkagi kujundatud dualismi vdiljendamiseks ja soltub vaid
keelkonnast, kuhu on soetatud enamik vastandpaare — kas toimingutesse, kvaliteetidesse, ruumi voi
aega” (MOL:56). Keelesiseselt soltub see, milliseid vastandpaare teravamalt rohutatakse,
traditsiooni korval vihemalt samavord ka yksikisiku meelsusest. Tundub, et teravamad vastuolud
tekkisid Masingul toiminguist ja kvaliteetidest ldhtuvalt, ruumi ja aja kysimustega kiis ta ju
sujuvamalt ymber. Samas paistab kymnetest mdtteavaldustest, et ta teadis oma tunnetuslike
darmuste kontrollimatust ja vditles endaga nn.”negatiivsesse l0pmatusse” kinni jddmise vastu.
Monel puhul maissib aga voitlemine vditleja veelgi tihedamalt sisse. Aga duaalsuse kui praeguse

taseme inimesele kaasa syndinud voi elus vankumatult dra Opitud omaduse yletamisel avaneksid
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kujuteldamatud voimalused: “Mida koike suudaks inimene teha, kui temasse ei oleks immutatud
dualistlikku “alaminimlikku” vaateviisi” (MOL:124). Masingu teeneks voib pidada duaalsuse
ulatuse ddrmuslikku avardamist ning duaalse motteviisi selgelt 1dbikaalutud kriitikat ja véljateede
osutamist selle piirest. Ja luule puhul loeb nii mdndagi ka nende tumedate kuristike sugestiivne
kaardistamine. Maailma praegusel tasemel kehtib ikka veel tddemus, et “sygavus kuhu me vajume
voib olla ka meile saavutatavate korguste tipne moot” (Reanney 1994:134) ning “transtsendentsi
ei saa lahutada kannatamisest, mis selle voimalikuks teeb” (ibid.). Masingu lootus oli kyll
sonastatud nii: “inimene s a a b elada vastanditega, mis vdljavad teineteise” (LL), kuid paraku
nditab temagi elulugu rohkem vastandite teravdumist ja porkumist. Ta pdarand on viljakas ldhtealus
neile, kes pyyavad muutuda, visandatud vdimalused nduavad isiklikku 1&bimotlemist ja arendamist.
Destruktiivsuse aktiivset ohjeldamist muretunnilgi néitab tekstile “Pdev péikses kergelt kuristikku
sadas”(SMP: 217) lisatud meelsuslik parandus — reale “lapsi kddbustada voiksin” jargnenud
“Sinugi voiksin, mu onnetu hing” (ibid.) on maha tdmmatud. Pole suudetud uskuda, et armastatule
(keda autor mitmel pool nimetab sisimalt: “Aing” (SMP:192, 227, jm.)) voiks suurimaski
masendushoos kurja soovida. Needmisega seonduvast on tolle aja paberites juttu, kuid
enesetsensuur praakis selle teema kogust vélja, sest tema, lunastust lootev olend kartis endast, et
neab “oma saatust, viimati syydistan / ennast ja Sind / tuikuva toe tunnil /---/ sajatus muliseb
ldmbuja suul” (SMP:186). Ta kinnitab, et “Ma ei taha surra needes inimesi, kes mu viimseni
tyhjendanud, saamata sellest muud kui ontlikku rahuldust. Tahaksin surra tdnulikuna ime eest” (TP
26.04.1964) ja vannutab, et valugi hetkel Jumala armastust “ihkan éelda / kuigi huuled kurtmisis
korbevad / needmises” (SMP:207/208). Kui tdnamiseks joudu ei leidu, poordub ta“needes end”
(SMP:217) enesehévituse teele. Needus on negatiivne muudetamatus, ligimesearmastuse maagiline
salgamine ning modjub samavorra ahendavalt needja hingele. Selle vahendi destruktiivsus
pooratakse kogu loppu lisatud virsipaaris enesekohaseks: Masingu lunastuslootus on “kuradiks
peetu / igavesti neetu” (SMP:230). Lopuklausel sai kogule lisatud hilisemas meeleheites,
(algkasikirjas seda pole) ning ei peaks olemuslikult sinna kuuluma. Luuletuse “Kurbheledas
pdikses” juurde on maérgitud: “Nagu oleks liialt vihe ekstaasi. Mis puudub?” (SMP:226). Kui
viljasoleku tunde kirjeldamatus painas ka sellistel tipphetkedel, siis tuleb tahtmine kysida — milline
olnuks siis Masingu meelest piisav ekstaasi kvantum? Vastata voib vist, et tema toimimise
olemuslik suund oli inimese piiride poole ja sealt edasi tundmatusse, mille tulemused enam
peaaegu ei meenutaks praegu meil loominguna kéibivat. Seda viitab ka “Epiloogi” (SMP:225) teine
drajdetud pealkirjavariant “Credo quia” (ibid.) millele jirgneb nende viirtuste visandamine, mis
Masingut usus toetasid. Nende kohta kehtib maise suhtes alati “absurdum est” ja see on ka Masingu

pidevalt teiseneva sdnastusega usutunnistuse pealiskirjeldus.
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Moned méirkmed Masingu luulekogude koostamisest/toimetamisest.

Mbotteliseks lihteks voiks siin olla erijoon, mida Undusk Alois Haasist koneldes nimetab
“miistilise tiraadi loppematuseks: tema omaduseks oelda koik juba iitheainsa miistilise lause,
itheainsa kujundiga ja samas jidida igavesti valmimatuks n lause tulvas” (Undusk 1998:201).
See tingib yhtlasi ka mystilise autori teoste (luulekogude) piiride hajususe. Lopetamatuse ja
meelelise eksperimentaalsusega voib paaris kaia ka liiasus: ”miistiku tekstis on nii autori enda
kui lugeja jaoks eraldi palju iileliigset — katsetavat, kiisitavat, viimistlematut nn. musta materjali,
mis keelelise terviku loppredaktsioonile kasuks ei tule” (Undusk 1998:177). Selles pole iseendast
midagi negatiivset, tegu on loomeprotsessi spetsiifilise kaasnihtega, mida tuleks toimetamisel
arvestada. Et lood olid taoliselt ka Masingu puhul, et temagi kirjutamine ja koostamine
toimus spontaansete “lovehoogude ja lauluaegade” kaupa, seda tunnistab ta isegi: "luuletused
ei olnud ettendigelikult kirjutatud jaotuskava jirgi, /kogu koostamisel / paigutasin nad
kirativirati, kuhu tundusid sobivat” (cit. Muru 2002:812). Siin on vastavus — aimamisi
kirjutatut tuleb aimamisi ka koostada. Elu 10pu poole sugeneb Masingu toodesse aina enam
Iopetamatust, mis tuleneb eelkdige masendusest, enda vajatuse tundest ja kiiegaloomisest, mis
muidugi raskendas koigi kisil olevate toode edenemist. Varase materjali (“Ehatuule maa”)
puhul tingis l6petamatuse kyllap eelkoige isiklikkus — seda otseselt abikaasale suunatud kogu
autor ilmselt avaldada ei plaaninudki. Uku Masingu Kolleegium on oma “Luule” neljas
ilmunud koéites yldiselt hoidnud konservatiivset ja autoriharrast joont. Puhuti on arvestatud
autori hilisemaid parandusi, puhuti mitte. Kyllap otsustatakse mdistlikult. Yldiselt riagib
koik diretust kanoniseerivast lugupidamisest meie luule suurkuju vastu. Masingu kui autori
taieliku keelatuse on asendanud liiane lubatus. Lihemalt vaadates nieme, et tegu on
formaalse ndhtusega. Autor on kyll legaalne ja klassikuks kuulutatud, ta tekstid lugejale
kittesaadavad, kuid seespidi, elutunde osaduse poolest pole ta palju rohkem lahti kui enne.
Toelise sisseelamiseni jouavad kyllap viahesed noored lugejad, sest kui Kkeelelisi ja
miérksonalisi pisiseiku annabki dra seletada, siis autori meelsust selgitada pole nii lihtne.
Nonda valitsebki kirjandusavalikkuses Masingu suhtes tihti kas jooksu pealt tyhistav voi
sisutyhjalt lugupidav suhtumine. Lahkneva meelsusega Kkirjanduslike klikkide liikmeid

nyansid nagunii ei huvita. Etableerunud Kirjandustegelased enamasti ei viitsi oma kujutlusi
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korrigeerida. Ja Masingu luule publitseerija Ilmamaa pakub tekstikorpuse mahuga yle.
Asjatuid motiivikordusi, raskepéirast pooleepikat voi painavaid riimikliSeid kas ei nihta voi ei
taheta korvaldada, kuna neid sisaldavate tekstide kisikirjas leidumist kisitatakse autori
viimase tahtena. Siirase suhtumise tulemusena jouab lugejani paljugi sellist, mida autor
elupidevade jitkudes ilmselt avaldada poleks tahtnud. “Kogutud luuletustest” autoripirasem
oleks kyllap “Valitud luuletuste” strateegia, mida kultuurivili ka elavamalt haarata ning
motestada jouaks. Praegu pole tegu ei teadusliku ega rahvaliku publikatsiooni, vaid nende
kummalise ristandiga. Kui Masingu luule terad jietakse sokaldega segi, on see esiteks
karuteene lugejale. Tolle silme ette satub hulk autori eluhoiakust lihtuvat enesetarbelist
materjali, mille funktsioon oli kohati umbes nagu soomisel — omane ja harjunud tegevus, mis
tugevdab ja selgitab autori vaimu voi toimib omamoodi teraapiana ega olegi méeldud midagi
tihendama teistele. Autori korduvad kohklemised ja kibestumised avaldamise/avaldamatuse
suhtes on ju teada. Lisaks vaidlustab “viimase tahte” seesama aja parameeter. Elu viltel
tihedalt viga erinevaid vaimseid toid teinud Masingul polnud moénegi kogu puhul selle
pikaldaseks koostamiseks ja setitamiseks lihtsalt aega kies. Ja ootavad tegevused noéudsid
tihti tiiesti teistsugust syvenemist, nii et koostamisel vois “kaotada jéarje” voi siis jitkata
koondamist aastate pirast, kui tekstid talle juba tuimade ja voora omadena tundusid (vt.
niiteks VS 24.01.1965). Siinkirjutaja arvates teeks kriitiline, yhtaegu Masingu enda loogikat,
tema luulet kui tervikut ja ilmumisaja tingimusi silmas pidada pyydev harvendus Masingu
palju lihtsamini lihenetavaks ja dynaamilisemaks. Seda eriti kogude puhul, mis jiid 10puni
koostamata. Autoripirasus on koostamise esimene enesestmoistetav eeldus, kuid kas selle
moiste sisu yle ikka on piisavalt méeldud? Samasuguse moistetavusega tuleks arvestada ka
seda, et Masingut ei hakka lugema mitte tema voimete ja seostamisoskusega palimplastid voi
pelgalt andunud jyngrid vaid ka tiiesti teistsuguste eeldustega potensiaalsed osaduslased, kel
nagunii tuleb moistmise ja keeletunde pinnal kiia pikk tee. Teksti sugestiivsus teeb ira osa
tood ja vaimsel pinnal ei saagi hinnaalandust olla. Kuid mitmete kogude kompositsioon ja
struktureeritus on mu meelest palju iganenumad, kui parimais luuletustes leiduv Kkirgas
eluhelk. Meenutagem, et Masing riikis alati selle vastu, et moni isik, aeg voi dogma
kuulutataks ilmeksimatuks arengu tipuks. Seda pole mingit pohjust teha temagi puhul.
Muutunud kontekst peaks tingima diskreetseid korrektiive. Loomulikult ei tohiks sel teel
hoogu sattuda, kuid ajaloos on Masingu aktiivse toimetamise niide juba olemas: Hando
Runnel koostas kogu “Ehatuule maa”, kuna “kdsikirja koostamine oli autoril pooleli jiinud,
puhtand lopetamata. Lopetamine kiiis autori mdrgete jirgi n. é. pdevikulise voi iildkdsikirja

servadelt. Ka luuletuskogu pealkiri on leitud méirkmete hulgast” (Runnel 1998:522). Masingu
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varase luule suurepiirase tundja toona syndis sidus ja lugejasobralik lyyriline tervik. Toimus
isegi kerge emotsionaalne eeltsensuur - kogust jiid korvale Eha Masingu poolt kisikirjast
vilja loigatud, ilmselt liiga isiklikud luuletused (Vulf: suul. teade kevadel 2002) ja neid ei
lisatud ka “Luule” teise koitesse. Pieteet on siin ilmselt digustatud. Seda enam, et on kysitav,
kas Masing seda eelkdige oma (tulevasele) abikaasale suunatud kogu yldse avaldada
plaaninukski. P6hjuseks, miks just see kisikiri esimese kodumaise koguna pérast enam Kui
poole sajandi pikkust (!) ooteaega lugejate ette joudis, vois olla ka vanaldase Eha Masingu
elavnenud nostalgia. See on inimlikult moistetav ja kontekstuaalselt sallitav nihe. Osutan siin
lihtsalt sellele, et Masingu kodumaal ilmuvate luulekogude46 toimetamisega kaasnes algusest
peale mitmesuguseid autorist soltumatuid kérvalmojusid. Kuna loovalt teisendava koostoo
pretsedent on olemas, peaks edasine toimetamine jirgima sama Kkriitilise koondavuse
pohimoétet. Pisut seda ka rakendadakse, niiteks mainivad toimetajad ”Surija Sandiristilt”
kommentaaris, et kogu esimeste osade kompositsioon pirineb autorilt, teises pooles on
koostajad esitanud luuletused kronoloogiliselt”(1.4:376) Kes teab, kas kronoloogilisus on
ajatorksa loomelaadi puhul parim lahendus. Koostajad opivad midagi iga koitega ja seda
koolitust liheb SMP juures vigagi tarvis. Autori suunavaist méirkmeist “Saadiku...”
algkasikirjas oli eelpool juttu, nagu ka kogu tiieliku valmimatuse oletatavatest pohjustest
(tekstid ei sattunud Kitte, enesehiivituslikud meeleolud, tahtmatus end marrastada kirgaste
maélestuste vastu jms.). Monesid tekstuaalseid juhendeid saaks tiita ka takkajérgi. Siin on nn.
materjali noudlikkus toimetajale suurim, kuna see kogu on “Koige raskepirasem ja justkui
kogu inimese vaimuilma koondada katsuv” (Runnel 1998:531). Autori viimsest tahtest siin tiiel
miiral raidkida ei saa, sest ta ei saanud prognoosida ei seda kultuurisituatsiooni, milles ta
teosed viimaks ilmuma hakkavad, ei jarjekorda, milles nad ilmuvad, ega jyngrite liigsest
aukartusest tingitud materjali avaldamise pea maksimalistlikku mahtu, millest johtuv
ebayhtlus ilmselt sattunuks vastuollu tema intentsioonidega. Voib o6elda, et Masingu
toimetamisel seisab autor endiselt ainujumala postamendil, kus ta ehk olla ei tahtnukski. Kas
hilisea visioonide, sygavate taipamiste ja masenduste Kyysis elusamat elu otsiv luuletaja
suutiski oma tohutu mahuga loomingut ylevaatlikult niha? Nii voime Kkysida. Siinkirjutaja
meelest, kes on seni koostanud kolm isiklikku luuleraamatut ja osalenud lihemalt voi
kaugemalt veel monede synni juures, on kogu koostamine yks raskemaid faase luuletaja toos.
See eeldab yhtaegu nii sisseelamuslikku suhet kirjutatuga kui metatasandilist korvaltvaatlust,
sest teksti sisse loetud isiklikud emotsionaalsed seosed ei pruugi ilma komponeerimiseta

avaneda tulevasele lugejale. Samuti eeldab see haruldast isikupirase harmoonia taju, et

¢ Sama v&ib 6elda ka vilismaiste publikatsioonide kohta, kuid see on pikem omaette teema.
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korrastada Kirevast vaimsete hetkede virrvarrist sidus, kordusteta ja dynaamiline poeetiline
narratiiv. Hiid koostajaid on ehk sama vihe kui hiid poeete? Kui vaadata viimase kymnendi
olukorda, siis on luuletajad kogude koostamisel sageli poordunud asjatundjate poole. Niiteks
on Kauksi Ylle ja Sven Kivisildnik on koostanud NAK-laste kogusid, Doris Kareva
“Olekérre”-sarjas esinenute debyyte, Kajar Pruul Francois Serpenti teise raamatu, Urmas
Tonisson Hannes Varblase valiku jne. Masingu puhul kehtib siingi paradoksaalsus.
Varasemad kogud (kui vilja arvata “Ehatuule maa”, mille erandlikkusest juba juttu oli) olid
koostatud ysna selge kompositsiooniga. Hiljem suurenes koos vaimse edenemise ja
eluraskuste kuhjumisega ka isikuline ambivalents. Ta Kkirjadesse ilmuvad mitmel pool
kahtlused stiilis “igatahes pole mul enam suuremat usku inimese isiku pysimisse eluaja kestel.
Olen oma meelest piiris teine olend kui see, kes askeldas aastal 1928, kellest ma vaevalt mdiletan
midagi. Ei tahagi miiletada. Ja edasisega kyllap on samuti” (JK sen 23.04.1948). Tegu voib olla
ka yhest pelgusest tingitud sugereerimisega, sest varem mirkis ta, et “kujutella, et ehk elan
veel 50 aastat ja ometi surres olen samasugune, kui praegu, see mind kohutab koige rohkem”
(VI 5.09.1937). Olgu see périt “mina” niivusest voi muudetamatusse kesta Kinnijddmise
hirmust, idee toimis. Ja laienes yhtlasi sellise pysimatu kujuga isiku tegevuse produktidele,
nagu niiteks luule ja joudis meeleheite kannustusel juba hélmava eituseni: “yhtlasi muutus
tihendusetuks kogu motlemine ja koik, mis ma kirjutanud kunagi” (KR 1.04.1970). “Magellani
laulud” tunduvad siis “ surnu omad, kes uskus, lootis, kelleks eluilmas enam ei muutu tagasi”
(ibid.). Ja sellise surnu tood pole tiit voli jatkata, ega sellise suhtumisega summeerida pole
tait Oigust ehk isegi autoril endal. Ta on juba muu. Ajatunnetuse peatykis oli juttu
aegadevaheliste seoste heitlikkusest. Ka yhe, kronoloogiliselt kestva elu raames ilmnes
Masingule aina kehtimatuid pohjuslikke seoseid, moistmatusi, pidevusetust ja Kysitavusi.
Nagu ta ise on sonastanud: “ykssama ei pysi seesama” (BK 11.03.1978). Eri eluperioodide
intensiivsuste sobimatus on yks voimalus seletada monede luulekisikirjade valmimatust. Ja
koormatuse ning heitlikkuse seisundid ei soodusta muidugi ylevaate tekkimist oma luulest.
Tundub, et hiliste mahukate kogude (tinglikult: ”Surijast...” alates) koostamisega ei
saanudki ta toime tulla, oma avara emotsionaalse skaala kindlale 10igule keskendumiseks
polnud temast kdikuvate meeleolude ja kuhjuvate toimetuste ja tehtu vajalikkuses kahtlemise
aegadel enam asja. Ometi ei tihenda see muud kui seda, et kogude materjal on olemas, kuid
ei saanud sidusaks tervikuks kontekstuaalsete probleemide tottu. Masingu kasikirjade
summeerimiseks on vaja eelpool mainitud “kaemusliku arheoloogi” kitt, kelles liituvad

ainetundmine, kokkuhéilestumise voime ja kompositsiooniline kriitikameel.
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Veelkord Magellani pilvest

Millega kogu pealkirja veel seostada? Naiteks Masingu astronoomiaharrastusega. Mu meelest
sisaldub astronoomia vaatlusmeetodites ekstaatilist elementi. Silma vaatepiir Oiset tdhistaevast palja
silmaga uurides voOi teleskoopi vaadates on erinevad, kuid vaatlus ise innustab. Teadmise ja
aktiveeritud kujutluse koost6os tekivad uued vaimsed panoraamid ja perspektiivid. Tahevaatlus
vOib olla palve. Avarustega vastamisi seismine kutsub esile midagi ekstaasile vdi hardusele
sarnanevat, olles vorreldav sellega, kuidas usklik kogeb Jumalat. Masingu abikaasa meenutab, et
“kui kuuvarjutused olid, siis me kdisime-vahtisime ja...Minul hakkas kylm pdris, aga temal ei
hakand” (Masing, E 1997:1). Masing vaadelnud Kuud (ta luule yht sagedasimat symbolit), téhti ja
taevavolvi omalaadses unustuses. Praegusel juhul ergutas ta mdtet yks tdhiskelu, milleni saab
kyyndida vaid motte teel. Kaugus on inimmotte jaoks ikka teistsugususega seostunud. Masingu
mirkmemapis seisab kirjas: “Need “kauged asjad” on mu norkuseks, mu kimddriks olnud
lapsepolvest saati. /---/ Ainult, ma ei tea yhtki, kes oleks kirjutanud loo maailmast ning olendeist,
kelle pdikeseks on a Centauri voi 6(?) Eridani. Ja mis veel neist, kellede juurde mu mote julgeb

minna vdga harva” (LL). Kirjeldagem paari sdnaga seda kujutluse asupaika. “Magellani pilved on
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meie galaktika eredaim satelliitide systeem, mis on haaratud pidevasse dynaamilisse “heitlusse”™"’

Linnuteega. Magellani pilved asuvad Lounataeva sygavuses, nimetatud portugali meresoitja ning
maadeavastaja Fernando de Magalhdesi jdrgi, kes neid pilvi 1521. aastal esimesena kirjeldas. Nad
on kaks korrapdratut galaktikat, mida voib lounapoolkeralt palja silmaga néiha kui udulaike. Suur
Magellani pilv asub enamjaolt Kuldkala (Dorado) /vrd. autori yks mddratlus endale: “Dorado
kaksiktihe halja planeedi toonane tuhandes surnu”(SMP:196)/ ja osalt ka Laavamde tdhtkujus
150. tuhande valgusaasta kaugusel. Viike Magellani pilv asub Tuukani tdhtkujus 173. tuhande
valgusaasta kaugusel. 1980. aastal leiti veel nn. Pisike Magellani pilv, mis paikneb Viiksest pilvest
veel kakskymmend tuhat valgusaastat kaugemal. Suurel Magellani pilvel toimus Maalt jdlgitav
supernoova plahvatus 1987 (Eesti Entsyklopeedia 1995:102 ja Encyclopaedia Britannica
internetis, http://www. encyclopedia. com/html/m/magellac 11. asp). Uku suri 1985. aasta kevadel.
Ulmesdber ytleks, et supernoova pdhjustas 2 aastat kodu poole lennanud Masingu hinge pérale
joudmine. Sellist kosmilise rituaali juttu vOiks toetada néditeks austraalia aborigeenide
maailmakaisitlus. Sealne Kanuraroi suguharu “usub, et pdrast surma lihevad nende surnud
Magellani pilvedesse” (Eliade 1973:170). Masingu kirjakoht, kus ta ytleb end soovivat “astuda
teed, mis kunagi lopeb / Magellani pilves” (SMP:159) justkui toetaks sellist spekulatsiooni.
Igatahes pole kosmilised tehted Masingule voorad. Ta ise sOnastab mdistatust yhes pddrdumises
Linnutee poole veel ndnda: “oled kurvastanud Magellani pilvi / naist ja meest” (SMP:87). Taas on
kosmos ja armastus yhte kujundisse kitketud ja selline korge yldistustase on jilgitav terve kogu
jooksul. Kord ollakse endagi jaoks mdistatusliku missiooniga tulnukas siia maailma. Kord on
Saadikuks hoopis lemmik, keda oodatakse kaugelt kodumaalt ja yhiskonna tuimunud myyride
tagant ja ndhakse kui “yhtainsat, kel omase nédgu / Magellani pilvest” (SMP:.210) ja kellega koos
elatakse “pilvesaadikute sinavas naerus” (SMP:197). Ta kuju on ajajirkudes muutuv, kuid
aimamisi tuntav 1dbi koikide kirjelduspindade - ehk seotuna armastuse kui printsiibi
omnipresentsiga. Lyhidalt v3ib teda kutsuda Masingu femiinseks korrelaadiks, ilma kelleta elust
Elu ei saa. Seose holmavus vihjab ka sellele, et Masingu puhul on tegemist romantilise kaanoni yhe
eriarenguga. Kogu pealkirjaga seostuvas Stanislaw Lemi teoses oOeldakse, et ‘“valgus tuleb
Magellani pilvedest meieni 80 tuhat aastat” (Lem 1960: 137). Lisatakse veel, et seal on 500
miljonit pdikest. Lemi-aegsed vaatlusandmed on ymber hinnatud, kuid kaugused on ldbi kogu
inimkonna ajaloo soodustanud igatsust, spekulatsioone ja ka avaramat mdistmist. Antud juhul
meenutas Masingule ainest yks teaduslik-fantastiline romaan. Sellest radgib ta K. Saarsele antud

intervjuus (Kodumaa 6.06.1962, jutuajamine ise toimus ilmselt aasta alguses): “Lugesin hiljuti

47 Paraku ei oska ma selgitada selle heitluse iseloomu — see jésigu astronoomide hooleks, kes Magellani pilvedest aina uusi uurimistdid yllitavad, kuid
Masingu kogu puhul kehtib paralleelina nende maailmade vaimne poleemika.
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saksakeelses tolkes noore poola kirjaniku Stanislaw Lemi romaani “Magellani pilv”. Sddrane
raamat yhelt poolt nditab, milline mottetus on kasutada koike uut esmalt hédvitamiseks, teiselt poolt,
mida inimene voiks hakata peale oma jdrjekordse avastusega. /---/ Kui inimene ei motle
inimkonnale, muutub ta ise mottetuks” (Masing 1962:6). Muidugi polnud Lem ainuke — Masing
luges tollal palju sci-fi teoseid. Samuti lootis ta kyberneetika joule 16hkuda inimeste tervemdistuslik
maailmapilt. Lemi romaan rddgib Maalt Magellani pilvedele suunduva kosmosealaeva reisist ja
inimloomuse kohanemisprobleemidest lennul teadmatusse. Masingu luulekogu ldhtepunkt on
vastupidine. Oma kaua kujunenud sotsiaalse-vaimse eriasendi tottu oli voimalik, et ta, otsides
vordkuju selle kaugusele maisest igapdevast, tuli sarnasusele kosmilise prohvetiga, kes saabus
Magellani pilvedelt Maale ja proovis siin selgemat, puhtamat usku kuulutada, yrgilmutust taastada.
Ja koges siis hulgaliselt ndutuse ja nukruse hetki. Pracguses seoses on tihtis tasemevahe ymbritseva
keskkonnaga ja korvalpilk sellele. Kosmilises plaanis alustas Masing Kuu pealt (“Neemed
Vihmade Lahte”) ja ta kaugeimaks referentsipunktiks jédidki Magellani pilved. Saadiku-tunde
toelisuse ymber kdigub (poeetilise kujundi intensiivsuse muutumisele jirgnedes?) ta pidevalt, kord
eitab seda, kord mérgib, et “tddvitasin end Magellani pilve saadikuks /---/ kiusuks, sest keegi ei
teadnud, mis asjandused need on” (BK 16.01.1969), kord jaatab ennastunustavalt. Kujutlus ise on
midagi ideaali sarnast, milleni kdidud intensiivse teekonna valgus ulatub ka tidnasesse péeva.
Magellani pilve kui kujundi eod olid vihjamisi olemas juba kogus “Surija Sandiristilt”(1951-1953-
1958, L4). Selle algkisikirja olid riimluule vahele sattunud moned “Saadiku...” tonaalsusega,
enamasti selle syngema ja iroonilisema poolega haakuvad vabavérsid (“Pdikesetdus on kurb nagu
tydruku synd (SS:53), Aga seegi, kel igapdev sada meest...”(SS:59) ja “Sandiristile” edasi...”
(SS:86), “Danae vdi Rembrandtilt...” SS:137) jt.). Masing mainib Magellani pilvi 1951. aasta
detsembriga dateeritud avaluuletuses “Resignatsioon” (kaasatud mdlemasse kogusse (SS: 26 ja
SMP:1), kuid “Surijas..” mitte eriti sidus, koostajate poolt sealt Oigustatult vilja jietud,
“Saadikus...” seevastu suunava tihtsusega). Ka luuletuses “Kuigi vodiks...” (dat. 27.10.1955)
kirjutab ta endast kui “magellanipyydsest” (SS:115), kes elab “lootes saadikut” (SS:77) Eluks,
“mis loob ehk Magellani pilve tuumas” (SS:122). Lemi ideed andsid ilmselt veelkord kinnitust
temas juba aastakymneid pesitsenud kosmilis-vaimse fantaasia ja inimliku lunastuse, avardumise
lootuse symbioosile, mis nyyd virsket viljendusjoudu kogus. Sellesuunalistele mdtetele
sekundeerisid unendod, intuitsioonid ja muutunud taju seisundites kogetu. Tulemuseks on
unikaalne kasikiri, mis paari aasta pérast ilmub ja voiks olla ponevamaid leide meie luuleloost.
Lihtne ”Saadiku..” avastamine kahtlemata ei ole, aga syvenenud lugejad voivad seal kohata ka eesti

keeles seni sOnastamata kogemusi. Selles analyysis, aruandes, kires, tinus ja hyvastijatus
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maailmaga peegeldub Masingu luule mottestik ehk erilise selgusega. Ning, mida koike ta Magellani

pilvede all ka ei mdelnuks, Suure Magellani pilve pilt lebab ta koduse td6laua klaasi all tinini.

Summa

Piiritlesin oma késitluses Uku Masingu hilisloomingu ootamatut suurteost, mille teke on seda kummalisem, et
enne ja pirast ”Saadikut...” oli ta luuletoode intensiivsus ja sisenduslikkus kyllalt madalaks vajunud, temaatika
fikseerunud, riimid ja ainekisitlus rutiinsevoitu, tervis kehv, avaldamislootus kodumaal puuduv jne. Elulooliselt
pidas Masing Usuteaduse korgemas katsekomisjonis ehk oma parimad loengud, kirjutas tugevat esseistikat, talle
sugenes uus polvkond jyngreid, tekkis ka seletamatu sarnasuse tundest ajendatud armastus noorema tytarlapse
vastu, mis oli selle vaimse uuenemise yks lihteid kuid sai ka mitmete konfliktide pohjuseks, mille tagajirjel
Masing 1964. aastal Usuteaduse Korgema Katsekomisjoni teenistusest lahkuma sunniti, mitmed sdprused
katkesid ja ta ise aastateks sygavasse masendusse vajus. Luulekogu “Saadik Magellani pilvest” Kisitleb ta
tollaseid siserinnakuid kéige otsesemalt. Teose puhul on selgelt tegu eneseyletusega, oludest kdrgemale
tousmisega, mis onnestub ainult suurimail loovinimestest. Just ajajirgul 1959-1963 leidis ta uue ja sugestiivse
viisi oma elutunnetuse ymbersonastamiseks. Senini ilmumata suurteose véirtus peaks vaidlustama Masingu
luule retseptsioonis levinud kolmekymnendate-kesksuse, mille pohjusteks on omaaegsed ideoloogilised pinged ja
katkenud kultuuri alalhoidlikud kliSeed ning vaimsed hoiakud, mil pole Masingu mystilis-isikliku
kirjutamislaadiga tegelikult mingit pistmist. Tema vaimuilma on alati iseloomustanud abstraktsioonipindade,
moistesysteemide ja Kkirjelduskeelte yhendatus ja vahelduvus. Aastatel 1959-1964 Usuteaduse Korgemas
Katsekomisjonis peetud loenguil visandas ta ajaloo kogemust ja isiklikku elu synteesides prohvetliku varjundiga
pildi olendist, kelleks inimene peaks saama. Luulekogu on tunnistus pyydest liikuda selle tervikliku
tulevikuolendi poole ja tegutseda temana. “Saadiku...” teljeks on maailmast erinev(ad), kuid siit osadust
otsiv(ad) teistsuguse taipamisega olend(id), kelle vaimne intensiivsus on mahukam kui “mina” kytkes
tegutsevatel omakasulastel. Sel saadikul on maailmale oluline, kuid pooleldi ununud teade, mille selgitamiseks
tuleb otsida eri aegades, religioonides, kirjanduse allikates, looduses, inimsaatustes, et milueksperimentide abil
taas moodustada ja vahendada seda (tulevikulist v6i ajavilist) maailma, mille sonumitooja ollakse. Otsingutega
seoses kerkivad mitmesugused stsenaariumid oma varasema piritolu suhtes (ndia ldkitatu Magellani pilvest,
elamine muinas-eesti ylikuna ja teistes kaugetes aegades. Véimalikku viibimist Georg Mylleri-aegses Tallinnas
on kaude Kisitletud teostes ”Somnium Umbrae” ja ”Georg Myller”). Otsingu juhtmotiivideks on Jumalariigi
lunastusliku vordsuse alustelt lihtuv ajalooline diglusmeel ja osaduslik armastus, mida on kisitletud kosmilis-
mytoloogilise avarusega. Visandatud on staatilise ja pideva egoistide lahinguviljana toimima kippuva yhiskonna
takistused, eneseméiratluse piinad, dialoogid nii taimede, sisenduslike iidsete isikute, kaugete kultuuride kui
Linnuteega. Viimast manitsetakse. Magellani pilve Saadik kogeb Ondsust armastuse, Selle Maailma piires
voimatu inimsuhte ja looduse libi ning poordub siis lihedasi olendeid tinades minekule. Kogu teine pool

visandab eleegilist hyvastijittu maailmaga, mida paiguti varjutavad enesevastased toonid ja sajatused. Kogu
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tekkel méjusid nii armastust kui ahastust vdoimendades kaasa mitmesugused tajulised piirolukorrad - amneesia,
unenfiod, nigemused ja liibi aja niigemisega seotud intuitsioonid. Tollasest laialdasest ja eripirase “vaimusilma
ette skanneerimise” meetodiga véimendatud lugemusest olid tihtsamad ergutajad ehk Aldous Huxley ja
Nagarjuna to6d ja muu budismiga seotud Kkirjandus, Conrad Aikeni luule, Georg Mylleri jutlused, John
Wyndhami raamatud (eriti “The Chrysalids”), ning ka sci-fi romaanid, nagu Stanislaw Lemi “Magellani pilv” —
yhesonaga teosed, kus leidus inimyleseid, voimatuid métteid, tunnetuslikku julgust, ootamatuid ja valgustavaid
perspektiive. Kirjandus oli oluline katalysaatorina, et elada suurema intensiivsusega. Yks loova elu viljendusi
on ka kirjutamine. Avarama kogemuse vahendamiseks tuleb kasutada teistsugust suhtlemissysteemi, mida
kutsun tinglikult Teise Maailma keeleks. Masing lihtub tunnetuslikust relativismist (tegelikkus pole
adekvaatselt kirjeldatav, kyll aga eri kylgedelt vihjatav) ja mystikuile omasest umbusaldusest kliSeelise argikeele
vastu. Dynaamilise keeletdeluse kehastajaks peab ta verbi, mis toob kdonesse liikumise ja relatsiooni vélisilmaga.
Samuti on oluline keele grammatiline notkus. Mystilise kone puhul peab ta esmatihtsaks tundelist intensiivsust
ja dratavust. Tal leidub kujutlusi sellest, milline vdiks olla tulevane suhtlemissysteem. Selle liihtena nieb Masing
intuitsiooni ja telepaatiat, ning sona koostoimet pildiliste ja synesteetiliste kvaliteetidega. Tema suhtumine aega
ja ajaloosse on tihedalt seotud minalisusega. Isik, kes vabaneb minast, villjub ka illusoorsest kronoloogilisest
ajatunnetusest, sisenedes aegruumi, kus kogu elusaine minevik ja tulevik on yheaegselt kohal
neljadimensionaalse kontinuumina. Ajavilisus on jumalikele olenditele iseloomulik joon. Sellise tunnetusega ja
tollaste ajalooliste uuringutega (tegelemine VT prohvetlusega, Jyrioo teemaga, 14. sajandi kirikulooga, Georg
Mylleriga) on seotud ka Masingu intuitiivse kindlusega esitatud, kuid nyanssides kahtlevad jutud eelmistest
eludest ja libi aja nigemisest. Intuitsiooni voib kisitada ka minalisuse hektelise kaona, mille selle tulemusena
inimese vaim sihvatab ajavilise vilguloogina ldbi kronoloogilise aja minevikku voi tulevikku, taibates midagi
olemuslikku vdi saades yhendust inimestega, kellega toimib mingi mentaalne sarnasus voi - taassynni kehtides —
kellega suhtlemisel jai kunagi midagi pooleli. Ilmselt mahub sellesse hetke tavamoistes kittesaamatu ja muul
moel edastamatu infokogum nii minevikust kui tulevikust, mis tavateadvusse naastes enamasti unub ja mille
meenutamisega paljud Masingu esseed, kirjad ja luuletused innukalt tegelevad. Koéigi eluliste yhtsuse paatosest
lihtub Masingu suhtlemine taimedega, mida ta botaanikuna histi tundis, ja paikadega, mis talle omasena
tundusid. Masingule on iseloomulikud Libitunnetatud detailselt (taimed) ja lokaalselt (paigad) ldhtelt viljuvad
kultuurilised yldistused. Mélemad toimivad yhenduse hetkel teadvuse vilja avardavate katalysaatoritena ning
voimaldavad méista rohkem, niha kaugemale. Suhteid on edastatud jidigitu sisseelamisega. Masing Kkirjutas
luuletusi ekstaatiliste hoogudena, ning hiivitas teadmata hulga neist kuuekymnendate keskpaiga meeleheites, kui
ta imeliste seisundite jada oli inimlike intriigide poolt hivitatud ja enesehévituslik masendus haripunkti joudis.
Kogu koostamisel ja tekstide parandamisel Lihtus tema stilisatsioon voolavast, pikkade ridadega véi virtuoosselt
pauseeritud lausumise poeetikast. Keele osas vdib miirgata arhaiseerimist, rohket inversiooni ja tundelise
ekspressiivsuse, ekstaatilisuse taotlust korvuti sakraalkeelele iseloomuliku elliptilisusega. Kogu lopuni
koostamatuse pohjused on ilmselt mahukuses ja depressioonist tingitud t66voime vihenemises ning meeleolude
hilisemas haakumatuses ja kauni aja meenutamise valulikkuses. Avaldamist ootav késikiri on jouline korrektiiv ka
60-ndate luuleloole, mille kesksete saavutuste hulka see koos Alveri, Alliksaare, Kaplinski, Rummo, Luige ja Runneli
tippkogudega kahtlemata kuulub. Oma vaimse avaruse, ainupiraste seoste ja tollases Eesti kontekstis uudse ekstaatilise
vabavérsiga oli ta novaatorlik ja traditsiooni algatav mitmes osas. Oli yks selle luulekymnendi varju jadnud keskus,

mille kaudne mdju pole siiani kadunud.
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Mystilise kogemustekogumi, millest ldhtus “Saadik Magellani pilvest” adekvaatne kirjeldus on
paratamatult ligikaudne seetottu, et enamik sellest teada olevat on mitmekordne vahendus. Teise
Maailma kohta ei tuleks suud pruukida, kuna kdik defineerivad kirjeldused on eksitavad. Samuti
puudub eesti kirjandusteaduses pidev mystilise kirjanduse seletamise traditsioon, kuigi see voinuks
tekkida juba Ernst Enno loomingu najale. Jirgnedes Masingu tunnetuslikule relativismile ja
seostades seda mottekaaslastega eri aegadest (Aldous Huxley, Darryl Reanney jt.), pyydsin
mystilise teose tekkelugu valgustada erinevatelt kylgedelt - elulooliselt ja tdekspidamiste valiku
pinnalt, usaldades allikmaterjali kuni meelelise kogemuse piirialadeni, kus autoril endalgi tait
kindlust ei olnud. V3ib vidita, et teos sai oma intensiivsuse just mystilise via negativa toime,
tavakogemuste korduvale maailmale vastandumise teravuse  tottu. Imede kogemine ja
loodusldhedus, konfliktid ja kannatused hierarhilis-klannilise loomuga yhiskonnas, autori ometi
moeldavate soovide teostumatus argielus ja pidev motlemine inimkonna tulevikule andsid késikirja,
mille tdhendus on luulepiiridest laiem. “Saadiku...” tekkimine toimus privaatse ja utoopilise
loogika jdrgi, millel polnud suurt pistmist yhiskondliku formatsiooniga, milles kirjutaja viibis.
Nagu uusaegsetel, omamytoloogilise myndiga mystiliste teoste tekkel kombeks on, ei vajanud
ilmutus aktualiseerumiseks mitte juba eksisteerivat lokaalset mystilise luule traditsiooni ega lugu-
pidavat kloostridhkkonda, vaid ainult avatud ja tavade sundust pdlgavat vaimu, mis oli mdnes
mottes yhel lainel Huxleyst ja biitnikest vOrsuva noorte tajueksperimentaatorite pdlvkonnaga
ladines, kuid teostas omi otsinguid syvenenumalt ning suurema vaimse yldistusvoimega. Kuigi
Masingu keel on praeguse keeletunde nyrinemise tottu avalikkusele aina raskemini ldhenetav, on
sellega edastatud mdttepinge, ekstaatiline intensiivsus ja arhailiste keelekihistuste pdiming seda
vajalikum homse vaimueliidi keeletunde séilitamisel ja avardamisel. Olles komplementaarses
seoses Masingu tollase esseistika ja kirjades viljendatuga, loob “Saadik Magellani pilvest”
prohvetlikult avara filosoofilise ja tunnetusliku perspektiivi, mis yletab kultuuride ja aegade piire,
vihjab omadustele, mis praegu on latentsel vOi védriti kasutatud kujul olemas igas inimeses
(armastus, empaatia, diglusmeel, intuitsioon) ja mis vaimse evolutsiooni jatkudes saavad inimesele
konstitueerivateks, tulevikku sirutuvateks teadvuskatalysaatoriteks. Selles mottes on “Saadik...”
visionaarselt kuulutuslik kasikiri. Taielikult ei lastud loodetavas maailmas elada kyll Masingul

endalgi, kuid iga kunstiteose védrtus ilmneb just nimelt visandatud perspektiivi tundejulguses, nn.
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“edasijuhatavas osas” sellest. Kogu mahtu arvestades vdib 6elda, et see osa on piisavalt suur isegi
ndudliku lugeja jaoks. Et autori poolt paris 16puni koostamata jadnud késikirjast saaks meistriteos,
selleks olen soovitanud rakendada moningaid koondamisprintsiipe ja pdhjendanud nende sidusust
Masingu maailmavaatega. Kuigi Masing jdi ENSV-s keelatud autoriks kuni oma surmani, on ta
mdju vaadeldav hiilivate, aga seda kindlamate lainete kaupa toimuva protsessina, mida poleks
tohususelt suutnud yletada yhegi ideoloogia vankri ette rakendatud avalik kampaania. Mis saanuks
“Saadiku...” 0igel ajal (kuuekymnendate keskpaiku) ilmumise korral, selle yle voib ainult
spekuleerida. Sulaaja sotsialistliku ndivvabadusega pole sel teosel mingit kokkukdla. Noukogude
yhiskonna jaoks olnuks “Saadiku...” vaateviis kyllap apoliitiline ja hdmar religioonipropaganda.
Luuleprotsessis olnuks tdrked ilmselt vdiksemad. Masingu poeetiline kood sobitunuks Alliksaare
uue stiili alliteratiivsete tiraadidega. Ja otsesemalt Kaplinski koguga “Tolmust ja varvidest”, mille
vabavirsi poeetika oli paljuski “Saadiku...” laadi mahendatud ja hdmarapérasusteta legaliseerimine.
Vormi poole pealt oli Masing seega ekstaatilise vabavérsi pioneer Eestis. Kuid kahtlane, kuidas
oleks vastu vdetud kogu kogemuslikku moistatuslikkust ja eesti ajalugu dekonstrueerivat, osalt
ennastunustavalt tundejulget, osalt monavat sisu. Selle &4rmine intensiivsus ja elitaarsus tingib
ilmselt tdnases kontekstiski hinnangulisi ddrmusi — tulist poolehoidu voi tdielikku ignoreerimist.
Milline vdiks olla olemuslikult usulise luule tdhendus praegu? Kas see jaib yksnes jyngrite kiituse
objektiks, kohandatakse tavaluterluse lipukirjadega, haagitakse uuspaganluse voi ulme
moistesysteemide kylge, pannakse tyytu literatuursusena kirjandusajaloo riiulile, voi jouab
yldinimlikult konekana yle tdlkepiiri? Kui mdelda, mis voiks eesti religioosses luules juhtuda
parast Masingut, siis on ta vélja arendatud kirjelduskood oma massiivsuse tdttu paljusid olnud
védiksemaid andeid mdju éngistusse vangistav. Ta ammendavalt tihendatud poeetilise keele ja
tervikliku moistesysteemi jatkamine pole otsesel kujul digustatud. Mingist tasemest saadik pole see
moeldavgi, sest Teises Maailmas on alles peaaegu koik avastamata, see kétkeb endas tohutut
latentsete vOoimaluste maardlat. Masingu sugestiivseid sonu ei tohi idoliseerida — enamik neistki
vésib ajas. Perspektiivne on ta viidatud tunnetus, mille sonaline véljund jiéb alati muutuma.
Masing kestab sisemise vabaduse innustava niitena, mis kinnitab, et suurepérase luule loomiseks
pole vaja yhiskonna, kirjanduslike klannide ja nende upitatud traditsioonide toetust, ohtrat poeesia
avaldamist, kohest retseptsiooni ja avalikku tuntust. Piisab, kui kirjutaja kdib oma teed avatud
silmadega ja vdimatu vdimalikkust uskudes kuni I6puni. Iga kultuur (ja euroopa veeres asuva
vdikerahva oma eriti) vajab niiteid, et lokaalne kultuuriline determinism on yletatav. Ja eestlastel
on see ndide 0ige mitmetahulisena olemas. Sellest loogikast ldhtuvalt saab Masingule jargneda vaid
isepdine vaimne sugupuu, mille jéljed on eesti kultuuris néhtavad juba enam kui neljakymne aasta

jooksul. Edasi juhatava tdhenduse vdtab kokku tema enda kirjakoht, milles Geldakse, et ta
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loominguga vihjatud Teist Maailma voi Jumalariiki “pole mul voimalik anda Teile, ehitada, ega

parandada. Teie ja taoliste ylesandeks jddb temas Elada " (TP 26.04.1964).

September 2000-veebruar 2004 Tartu-Sanni-Viljandi.
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