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Gnostikern Stagnelius.
Av Geo Widengren.

Till Tor ANDRZ pa 60-drsdagen.

Problemet om den gnostiska askadningen hos Stagnelius har behand-
lats av Cederblad i dennes avhandling »Studier i Stagnelii romantik» pa
ett for sin tid ytterst fortjanstfullt sdtt. Under diskussion framfor allt
med Books resultat kunde Cederblad pa flera punkter limna en korrekt
och idéhistoriskt orienterad tolkning av de gnostiska inslagen hos Stag-
nelius. Var och en som vill sitta sig in i Stagnelius’ tankevirld har en
oviarderlig hjilp av Cederblads grundliga och férstielsefulla studier. Allt-
jamt kvarstd dock manga fragor obesvarade, bade nir det giller att for-
std motiven i en del dikter och nir det giller den rent litteraturhistoriska
undersokningen av den litteratur, som kan tinkas ha inspirerat skalden.
Denna uppsats vill 1dmna ett bidrag efter bada dessa linjer och salunda
utgéra en komplettering till Cederblads undersékning. Samtidigt som
detta konstateras maste det fastslas att foreliggande uppsats i en del fall
tyvéarr har fatt noja sig med att faststilla féorekomsten av nagra besvir-
liga problem utan att ldmna nagot bidrag till deras 16sning.!

1. Utgangspunkten f6r min behandling av Stagnelius som gnostiker
har varit den analys av de gnostiska systemen och den gnostiska reli-
giositeten, som de tvé sista artiondenas religionshistoriska forskning ut-

1 Det ar narmast rent yttre omsténdigheter, som vallat att undersokningen icke kun-
nat fullf6ljas s& langt som egentligen skulle kunna kravas. Foér att icke forsena tryck-
ningen av denna argang av Samlaren mera &n som redan blivit fallet pa4 grund av mitt
drojsmal med inlevererandet av detta bidrag, har min undersékning méast avbrytas pa
det stadium, dit jag nu natt. Jag ber i detta sammanhang att varmt fa tacka tva av vara
framsta Stagneliuskannare, Lektor Sven Cederblad, Stockholm, och Professor Olle Holm-
berg, Lund, med vilka jag haft tillfalle att diskutera det vasentliga i de har framlagda syn-
punkterna. Foreliggande uppsats utgor f. 6. en omarbetning och utvidgning av ett fore-
drag, som ursprungligen hoélls vid Nathan Soderblom-Sallskapets arssammantriade 15
jan. 1944 och senare (nagot omarbetat) i Religionsvetenskapliga Sallskapet, Stockholm, 7
februari 1944. Under h. t. 1944 har jag vid universitetet i Uppsala hallit en férelasnings-
serie 6ver samma tema. Jag har i denna framstéllning undvikit polemik. P& grund av
det bruk jag gor av de mandeiska texterna kan jag dock icke underlata att opponera mot
foljande omdéme av Book betraffande dedikationsdikten till Norberg: »Den karakteristik,
han i dedikationsdikten ger af Codex Nasaraeus, ar salunda mycket ytlig,» F. Book,
Erik Johan Stagnelius, Stockholm 1919, s. 333. Efter ett omsorgsfullt studium av saval
den s. k. Codex Nasaraeus som Bddks uttalanden om denna har jag emellertid kommit
till den slutsatsen att den karaktéaristik Stagnelius ger ar betydligt mindre ytlig &én den
Book tillhandahaller. Denna kan néppeligen vara grundad pa nagon mera ingéende lek-
tyr.
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fort med sadan skirpa och inlevelse.! Enligt min asikt méaste ocksi ana-
lyserandet av de gnostiska inslagen i Stagnelius’ diktning drivas efter
religionshistorisk metod och med beaktande av de senaste religionshisto-
riska resultaten i friga om gnosticismens struktur och grundmotiv. Se-
dan man hérigenom vunnit en fordjupad forstaelse fér inneboérden i de
gnostiska motiven hos skalden, har den rent litteraturhistoriska metoden
storre utsikt att vinna sdkra arbetsresultat. Jag har ocksi i en del fall
sokt peka pa uppgifter av mera litteraturhistorisk art utan att hir ha
kunnat prestera mer &4n att bringa problemen nidrmare en losning.

En framstillning av gnostikern Stagnelius kan ldmpligen bérja med
sjalva varldsbilden. Denna dr klart dualistisk och har en nistan manikeisk
fargning. Man kan forst citera ett stille ur Wladimir den store, vilket an-

ger temat.
Sa gifves
Ofvanfér den rymd, som af Solen med gyldene stralar
Famnas, der stjernornas eld i azuren tindrar, en annan
Ljusare verld? s& gifves ock en af morker och villor
Jemt med den forra i strid?

(Wladimir den store. Saml. skr., Vitterhetssamfundets uppl. 3, s. 77: 16-20.)

De tva virldarna, ljusets och morkrets, ligga alltsd i strid med varandra.
Den synliga, materiella viarlden framstar som en blandning mellan dessa
tva sfiarer, vilka balansera varandra hir i universum.

En evig jemvigt mellan ljus och morker,
Ett kunskapstrad pé& godt och ondt &r verlden.

(Martyrerna. SS. 2, s. 400: 315—316.)
Cederblad framhéller med rétta den rent manikeiska motsatsen mellan
Ijus och morker hos Stagnelius.? I stark kontrast till den synliga vérlden
stilles av Perpetua den gudomliga sfiren, nir hon langtansfullt utbrister:

O klara ljus, af ingen blandning skuggad!
(Martyrerna. SS. 2, s. 400: 326.)

Ordet »blandning» 4r hir av intresse, eftersom det 4r en teknisk term i det
gnostiska spraket. De zoroastriska texterna pa medeliranskt sprak tala
om denna virld sasom gumecisn, blandning, och hirifran har termen gatt
over i den iranska typen av gnosticism. I manikeismen talas det namligen
om hur Gud »blandat» en del av sig sjilv med demonernas natur for att
bli beflackad och bunden. Manikeismen betecknar denna del sdsom samma
ting som Gud sjalv.? Till denna forestéllning aterkommer Stagnelius.
Man kan anféra nedanstidende stille.

1 Det ar har framfor allt Reitzensteins forskningar, som ha varit av banbrytande be-
tydelse. En god sammanfattning av de sista resultaten med en sjalvstéandig hallning gent-
emot problemet om gnosticismens grundmotiv finner man i ett arbete av H. Jonas, Gno-
518 und spdtantiker Geist, Gottingen 1934.

2 Romantikern Stagnelius 2, Samlaren 1925, s. 74 f.

3 Ubi Deum dicitis ... miscuisse naturae Daemonum polluendam et ligandam par-
tem suam, quae hoc est quod ipse, Augustinus, Act. cum Fel. LII, 1; Beausobre, Histoire
critiqgue de Manichée et du Manichéisme II, Amsterdam 1739, s. 341. Angéende termerna
»blandningen» och dess motsats »upplésningen», se H. S. Nyberg, Irans forntida religioner,
Stockholm 1937, s. 24 och G. Widengren, Religionens vdrld, Stockholm 1945, s. 371.
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P4 denna jord, dér ondt och godt
Jag ser i evig blandning strida.

(Tl Tron. SS. 2, s. 188: 21-22.)

Stagnelius talar ocksd ofta om jorden pi ett sidant sitt att dess egenskap
av att vara mérk och dimmig betonas. Néigra exempel, valda bland manga,
kunna illustrera detta forhallande.

i materiens dunkla varld. Den mérka jordens ring.
(SS. 2, s.219: 24.) (SS. 2, s. 307: 50.)
Nedlockade i jordens dimmor sjalen. I Tidens natt, i Demiurgens molnverld.
(S8S. 8, s.220: 48.) (SS. 2, s. 141: 11.)

Och sjilen lyft ur jordens laga dimma.
(S8S. 2, s. 204: 63.)

Jordens dimma och mdérker star alltsd i bestimd motsats till himlens ljus
och klarhet och denna motsats 4r en symbol £6r den etiskt bestimda mot-
sdttningen mellan gott och ont, sdsom vi redan sett. Den synliga virlden
ar en blandning lika mycket mellan gott och ont som mellan ljus och mér-
ker.

2. Fran ljusets sfir har, som vi i de ovan anférda citaten kunnat kon-
statera, sjilen nedsjunkit eller nedlockats i materiens morka, dimmiga
viarld. Detta 4r ett av de vanligaste bland de gnostiska grundmotiven.!
Stagnelius skildrar fallet p4 ett typiskt stille pa foéljande sdtt:

Skon lik stralen i ditt blaa oga,

Glanste sjalen fordom vid den héga
Gudathronen i Cherubers chor.

Ljuft hon brann, som dina kinders blomma,
Log som dina lappar, tills den fromma
Sjonk, férledd, ur sina himlar neder

Till det grus der vanskligheten bor.

(Kdrleken. SS. 2, s. 266: 295-301.)

Har ar det gnostiska temat anslaget, som sedan varieras pa olika sitt.
I forbigaende kan det kanske fortjina papekas att orden »grus» och »vansk-
lighet» 4ro termini technici hos Stagnelius, som alltid anvinder dem som
beteckningar for den materiella virlden.2

D4 jag i fortsdttningen kommer att uppehélla mig vid dessa askad-
ningar om sjélens ursprung, dess fall och dess fralsning, vill jag framst
taga sikte pa ett par temata, vilka kunna karakteriseras som pé en gang
gnostiska grundaskadningar och utmirkta prov pi »det gnostiska konst-
sprakety. Detta uttryck har préiglats av Richard Reitzenstein, vilken 4g-
nat stor uppmirksamhet at de rent tekniska termerna hos gnostikerna.3

1 Ang. fallet se Jonas, s. 105 f.

2 Bland en mingd stillen ma niamnas ett par, som jag noterat: vansklighetens mjod
SS. 2, 213, vansklighetens falt SS. 2, 284, inga offer mer &t vanskligheten SS. 2, 142.
Ordet »grus» férekommer s& ofta att citat &ro onddiga. Holmbergs ordstatistik i Sex ka-
pitel om Stagnelius, Stockholm 1941, s. 204 f. upptager »grus» 13 génger. Aven ordet
»vansklighet» férekommer ofta i dikterna.

3 Se R. Reitzenstein, Die hellenistischen Mysterienreligionen, 3 Aufl., Leipzig & Berlin
1927, s. 393 ff.
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Med gnostiskt konstsprak avses i det foljande alla de tekniska uttryck
och vindningar, som de gnostiska motiven erhallit som en yttre drikt,
och vilka forlana en sirskild prigel 4t de gnostiska dokumenten, vilka
fangsla oss med sin egenartade charm.

Dessa olika stdende fraser, i vilka sjilens skilsméissa fraén Gud och den
himmelska boningen skildras, ha grupperats efter sina vixlande motiv
av Jonas. Denne uppvisar att sjilens vistelse i den materiella virlden
skildras som ett kringirrande, som druckenhet, som slummer och som
tangenskap.! Hos Stagnelius dterkomma alla dessa bilder och symboler
med stor regelbundenhet. Den hittillsvarande forskningen har icke be-
aktat deras rent tekniskt-gnostiska karaktér, som har den stérsta betydelse
for forstaelsen av hur djupt det gnostiska elementet sitter hos Stagnelius
och for var kinnedom om nir de gnostiska askddningarna forst kunna
konstateras hos skalden. Egentligen skulle den typologi pa gnostiska
vandningar, som framligges i det f6ljande, ha kompletterats med en full-
stindig inventering av skaldens hela produktion. Ehuru det icke varit
mig mojligt att féretaga en dylik, vagar jag dock pastd, att det material,
som jag genomgatt, skall visa att den gnostiska hallningen hos Stagnelius
bade upptrader tidigare och sitter djupare, &n vad man i allmidnhet synes
ha féormodat. Man har nimligen alltfér mycket givit akt pa de rent teo-
logiska forestéllningar, som upptriada hos Stagnelius, och gjort sig mycken
moda med att utreda frigan om deras proveniens. Déremot har man
néstan fullstindigt forbisett den roll, som det gnostiska konstspraket spe-
lar i Stagnelius diktning, och till £61jd hirav berovat sig forstaelsen for
nagra av de visentligaste motiven i det gnostiska inslaget, ja, for sjdlva
grundmotivet.

Jag overgdr sa till att giva en Oversikt dver de olika bilderna fér sjilens
vistelse i den materiella virlden.

Vi behandla forst sjalens irrande.?

Sjalens skilsméssa frdn Gud skildras som ett kringirrande.

Hon suckande irrat,
Bland dunkla gestalter,
I djurkretsens natt.

(Dialog SS. 2, s. 276: 166-168.)

Om Psyche siger skalden:

Af materiens dunkla irrbloss darad
Locken fladdrande och kinden tarad,
Psyche trdnsjuk foljer Amors spar,

(Kdrleken. SS. 2, s. 261: 155-157.)

Eller pa ett annat stille:

I landsflykt Psyche far kring verldens nakna ocken.
En gang, i fridens dal, sin élskare hon sag.

Bland dunkla irrbloss nu och gullbeglénsta tocken
Hon famlar tvekande, med evigt gidckad hag.

(XCIII. SS. 2, s.217:7-10.)

1 Se Jonas, s. 105 ff.
* Ang. detta motiv se Jonas, s. 109 ff.
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Det 4r emellertid icke blott Psyche som irrar kring i den materiella till-
varon. Detsamma giller om den enskilda sjilen:

Irrande bland nattgestalters vimmel,
Stangd af Tiden i dess hikte in,
Ager Anden ensam ej en himmel?

(Hevmmelen. SS. 2, s. 197: 25-27.)

Ack! lange nog i tarars dal

Af ingen vénlig hand ledsagad,
Ett rof for villor och for qual

Jag irrar frdn min hembygd jagad.

(T< Tron. SS. 2, s. 190: 69-72.)

Irrandet kan emellertid ocksd gilla fér idéernas:

Kladde i sléjor af stoft, kring materiens nattliga 6cknar,
Vandra idéerna hér, eterns gudomliga barn,

Irra och stka ett mal och stka det evigt forgifves.
Ty fran sitt fddernesland stego de brottsligt hitned.

(Odet och Slumpen. SS. 1, s.211: 5-8.)
Ett annat, tidigare stille, som avser sjilen:

Och ej ett hogre vil én jordens vanskliga goda
Kéande min nattomdunklade sjil, fran sin kéalla forirrad.

(Wladimir den Store. SS. 3, s. 72: 223-224.)

Men den irrande gestalten kan dven kallas Naturens fallna drottning:

Irrande i 6cknar, smidd i bojor,
Saligt dock Naturens fallna drottning
Mot sin forntids gyllne bilder ler.

(Kdrleken. SS. 2, s. 258: 54-56.)

Det anges emellertid ocksd av Stagnelius, vad detta irrande innebér:

Till samma punkt vi maste atervénda
Vid hvilken férst i Tidens labyrinter

Vi oss forvillat. Hvem é&r denna punkt?
O tviflom icke — det ar kéarleken

Till Quinnan, till det objektiva lifvet.

(XCIV. S88S. 2, s.223: 137-141.)

Detta kringirrande skildrar Stagnelius ofta som en 6kenvandring:

Irrande i 6cknar, smidd i bojor. ..
I landsflykt Psyche far kring verldens nakna Ocken.

Denna o6ken dr den materiella virlden, dar sjilen dvéljes:

I oknarne sitter

Guds éalskling och grater:
Selene med glitter
Kristallfloden séar.
Nedstrala hon later

Sitt likande hoga
Gudomliga 6ga

P4 Animas sar.

(Mdnen och sjilen. SS. 2, s. 157: 1-8.)
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Denna oken skildras som en hemvist for vilddjuren:

Ett vilddjurshem &r denna verld, en &cken.

(Sonetter II. SS. 2, s. 202: 23.)
Vild ar den &cken, som oss_innesluter
Planeternas och zodiakens Anglar

Med skarpa svérd den stora cirkus vakta
Dar sjalen kdmpar med en héar af vilddjur.

(Elegi. SS. 2, s.213: 120-123.)

Eftersom planeterna och djurkretsens tecken hir nimnas férstdr man
att Oken stdr som beteckning for hela den materiella virlden. Detta ar
den virld, 6ver vilken Vérldsfursten, Demiurgen, harskar:

En 6cken ér landet,

Déar Verldsfursten rader. ..

Ej lifskéllans ader
Bland grifterna strémmar.

(Mdnen och sjdilen. SS. 2, s. 158: 33—-34, 37-38.)
Det heter ocksd om den fallna sjélen:
Fafangt, fafangt hon i Gcknar grater —
Hvad hon varit, blir hon aldrig ater.
(Kdrleken. SS. 2, s. 267: 305-306.)

Bilden av sjilens ¢kenvandring anvinder Stagnelius dven i Martyrerna,

dar Perpetua yttrar:
' Nu i 6knens sand
Jag vandrar, holjd af ett Cimmeriskt morker.

(Martyrerna. SS. 2, s. 382: 379-380.)

P4 det omstridda stéllet i Se blomman! Pd smaragdegrunden heter det:

[Snart] skall du vakna ur din dvala,
Snart dig p& Gckenfarden ge,

Dar inga fliktar dig hugsvala

Dar inga syskonsjélar le.

I drakars boning skall du fista
Det ldtta vandringstéltet da.

I lejonkulor skall du géasta,
Med leoparder skall du ga.

(Se blomman. Pd smaragdegrunden. SS. 2, s. 144: 25-32.)

Bo66k har i detta stille velat se ett omnimnande av sjalavandringen.
Drake, lejon och leopard skulle vara sjilens olika inkarnationer. Albert
Nilsson och Cederblad ha redan tillfullo uppvisat det orimliga i denna
tolkning.! Redan en blick pé en tidigare anford parallellutsaga visar oss
den ritta forklaringen. Skalden siger:

Ett vilddjurshem &r denna verld, en Gcken.
(Sonetter II. SS. 2, s. 202: 23.)
Likasa heter det:2
Han gar pa lejon och pa drakar.
(SS. 2, s. 189: 68.)

1 Albert Nilsson, Svensk romantik, Lund 1916, s. 353 ff. och Cederblad, Studier, s.
121 ff.

2 Har givetvis dessutom motivet fran Ps. 91: 13, vilket redan B6ok sett, se Kom-
mentaren, s. 205.
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Men vidare skola vi snart se, varifrin Stagnelius hiamtat denna bild
med de olika vilddjuren, vilka blott tjina till att illustrera sjalens faror,
sdsom Albert Nilsson klart uttalat. »Mera kraftigt kunde ej ckenlivets
faror utmalats», siger han namligen med riatta.! Motivet med de vilda
djuren som sjilens fiender dterkommer, som senare skall visas, i de gnos-
tiska skrifterna och det kan knappast rdda nigot tvivel om att skalden
fatt sin ingpiration darifran.

Motivet med 6kenvandringen aterkommer ofta i Stagnelius diktning och
méste betecknas som en av de vanligaste symbolerna for sjilens vistelse
i den materiella virlden. I kombination med bilden av sjilens fingslande
aterfinner man denna bild p4 ett intressant stéille, som framvisar ett an-
nat motiv, som vi senare skola utférligt uppehilla oss vid.

Allena stédd vid télamodets krycka
Jag i en vild en nattfull 6cken famlar
Och i mitt spdr den tunga kedjan skramlar

Hvars lankar doden blott kan sénderrycka.
Dock trostar mig den himlaburna sangen.

(XCI. S8. 1, s. 386: 5-9.)

Det ar karakteristiskt f6r den stdmning, som Stagnelius vill férldna skild-
ringen av denna Oken, att den erhaller epitetet »nattfully, liksom han el-
jest talar om jordens dimmor och den mérka jorden. Det ar hela tiden fré-
gan om materiens moérker i motsats till det andligas ljusstralande varld.
Ett flertal ganger finner man i stillet for dessa hir anforda utforliga teck-
ningar av 0kenvandringens fasa och hemskhet blott korta antydningar.
S4 heter det:
Allena skall jag Oknen téga.
(Mina onskningar. SS. 1, s. 135: 63.)

Hir erinrar f. 6. ordet »allena» om det foregaende citatets forsta rad. Pé
ett annat stille sdger skalden:

Oknar blott jag finner.
(Ldngtan. SS. 2, s. 170: 10.)

Materiens virld tinker sig Stagnelius dven eljest som en 6ken, i vilken Gud
forsonande nedstiger. Han siger:

Stiger allena Gud férsonande neder och fyller
Oknarnas rymd med den kraft, som lefver i tidernas tider.

(Tingens Natur. SS. 2, s. 121:169-170.)
Med detta frialsningstema stimmer bilden av korset, som i 6kenlandska-
pet framstar som den enda tillflykten. Vid korset ar det som
6knens peligrim
nedsjunker.
(Elegi. SS. 2, s. 211: 78-79.)

Darfor utbrister ocksd skalden:

Om JESU helga kors jag vill i dcknen sjunga
Vid fridens psaltare.

(Korset. SS. 2, s. 295: 3-4.)
1 Nilsson, s. 353.
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Av ett alldeles speciellt intresse ar emellertid en mycket konkret skild-
ring i dikten Samtal, dar Stagnelius ger foljande beskrivning:

Hvad o&dsliga lander!

Fran dodshafvets strénder

Fortarliga tocknar

Sta gvafvande opp.

Din var ar sa kulen,

Din flod, ack, hur mulen!

I svartbrdnda &cknar

Hemskt kroker sitt lopp.

(Samtal. SS. 2, s. 322: 40-47.)

Denna frappanta skildring av det 6de landskapet dr av sarskild betydelse,
eftersom den visar i en alldeles bestdmd riktning, nir det giller att upp-
spara inspirationskillorna for Stagnelius’ gnostiska diktning. Vi &ter-
komma till denna dikt vid var behandling av detta tema.

Jag overgar si till ndsta motiv i det gnostiska konstspriket vid dess
skildring av sjilens fall fran den gudomliga virlden, nimligen drucken-
het och slummer.?

Det talas om hur méinniskosjdlen har glomt bort sitt himmelska ur-
sprung. Sjilen dricker en gléomskans dryck.

Men ingen sjal én steg fran glansens rike

I Tidens skumma Plutossalar neder

Som ej drack glomska ur den skumma Lete
Hvars boljor flyta mellan vallmofélten.

Jag afven drack. Si osedt fjerran sjonko

I blodigt Vester mina barndomshimlar

Och pé den nya hemisfer som uppgick
Verldsfurstens stjernor, hotande och vreda
Framblixtrade med spiror af demant.

Allt var forglomdt — dock rasade i sjilen
Ett mystiskt qual, den sjukes drommar likt.

(XCII. S8S. 2, s. 215: 16-26.)

Skalden talar som vanligt ocksa i jagform:
Forr'n evigt skild fran séllheten och freden
Jag glomska drack ur tidens dunkla stréom.
(Rodnaden. SS. 2, s. 175: 27-28.)

Men han antyder dven den kollektiva karaktiren i upplevelsen:
Ur Tidens elf med gudlds torst vi drucko
Letaisk glomska af det hogre llfvet.
(Elegi. SS. 2, s. 213: 134-135.)

Skilsmassan fran den hogre varlden kan pa grund av denna dryck skild-
ras under bilden av en berusning. D4 sjalen erbjuder sig att aterlamna
varldsfurstens gavor for att fa4 Atervinda till sitt himmelska hem, blir

svaret:
Behall dina pérlor — vet, Djurkretsens Gud
Sa latt icke saljer sin édlskade Brud.
Berusad af jordiska viner
Hon saldes fér guld och rubiner.

(T'drarne och blodet. SS. 2, s. 153: 13-16.)
1 Ang. dessa motiv se Jonas, s. 113 f. och 115 ff.
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Denna dryck omtalar Stagnelius som »vansklighetens mjod» (8S. 2, s.
213: 140).
I motsats till denna glomska, som hir behirskar sjilen, talas det om
minnena av den ursprungliga hembygden!:

Brott ar det icke, &r ej svaghet ens

Att élska detta lif som dygdens vénner

I Ljusets och Ideernas gemenskap

Lungt lefva med hvarann, férmildrande

Landsflyktens qual med Fosterbygdens minnen.

(XCIV. SS. 2, s. 218: 15-19.)

Man fragar sjilen om den glomt sitt fosterland:

Har Du f{orglomt det blida majestat,
Som fosterlandets nejder uppenbara?

(Varningen. SS. 2, s. 140: 11-12.)

Sjalen sjalv klagar over den glomska, som bemiktigat sig den:

Ack! lange re’'n en gist i stoftets dalar
Jag har forgitit Véisendet som ar,

De hvita syskonen i himlens salar

Och sjelva straffet, som mig fangslar har.

(Rodnaden. SS. 2, s. 176: 49-52.)

Glomskan och druckenheten ha ett si starkt vilde Gver sjilen att dess
tillstdnd kan ses under bilden av en tung sémn2:
Med vata kinder sjilen sof.
Fortard af aldrig sorg,

I Demiurgens skumma hof,
I stjernbevakad borg.

(Varsanger. SS. 2, s. 307: 29-32.)

Aven om sjilen icke alltid tinkes férsankt i somn, sa dr den likvil omtock-
nad. Den klagar dérfor:
Ack! Tungt &r mitt hufvud
Af jordiska dunster.
(Dialog. SS. 2, s.273: 68-69.)

Invévt i den hos nyromantikerna vanliga blomstersymboliken férekom-
mer motivet om sjilens slummer.
Omnickad huldt af rika liljesténglar
Jag fingslades i somnens blomsterband.
(Rodnaden. SS. 2, s. 175: 31-32.)

I dikten Se blomman! framstéller Stagnelius sjélens somn i materiens virld
som en dunkel erinring om dess ursprungliga tillvaro i ljusets rike.

Om Solens rika Tempelsalar
Om glansande Kerubers sang
Hon drémmer i materiens dalar
I tusenarig dvalas tvéng.

(Se blomman! SS. 2, s. 143: 5-8.)

1 Motivet med sjalens erinring &r ett stiende gnostiskt tema, se Jonas, s. 127 ff.
2 Ang. sémnen se aven Reitzenstein, Das iranische Erlosungsmysterium, Bonn 1921,
=, 5f., 135 ff. )
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I ett annat fall kombineras detta motiv med temat om sjilens nedstigande
i den materiella sfiren.
Ack! innan sjélen,

Somnvandrande, ur Christi salar nedsteg
I tidens natt, i Demiurgens molnverld.

(Landsbygden. SS. 2, s. 141: 9-11.)

Vanligast av alla symboler for sjdlens férening med det materiella ele-
mentet dr dock fangenskapen.! Skildringen av Anima, som halles fangen
hos Virldsfursten, 4r vilbekant for varje lisare av Liljor ¢ Saron och ir
kanske den bild, som léngst dréjer i minnet. Sarskilt uttrycksfullt har mo-
tivet utformats av skalden i en dikt med numret XLVII, dir Demiurgen
yttrar:

Fran Edens rosenkojor
Och fran sin brudgums skot

I sinneverldens bojor
Jag Psyche maktigt slot.

Ej slipper hon tillbaka
Jag Tidens Orm befallt
I kulans natt bevaka

Dess himmelska gestalt.

(XLVII. 88S. 2, s. 95: 29-36.)

Vi f& hir ocksd forklaringen till uttrycket »bojors, som Stagnelius ofta
anvinder om det band, som féngslar sjilen vid den jordiska tillvaron.
Orden »I sinneverldens bojor» visa att han ddrmed syftar pa kroppen som
fjattrande sjilen vid materien. Vi ha tidigare sett att bilden av 6kenvand-
ringen forenas med symbolen av bojorna t. ex. i sddana vindningar som

Irrande i 6cknar, smidd i bojor,

eller
Jag i en vild en nattfull 6cken famlar
Och i mitt spar den tunga kedjan skramlar
Hvars lankar doden blott kan sdnderrycka.

Den sista raden ir belysande. Genom ddden brytes sjalens fastlinkande
vid kroppen och den &tervinner sin frihet.
I det ovan anforda citatet skulle jag ocksa vilja fista uppméirksamheten
pa meningen
I kulans natt bevaka
dess himmelska gestalt

eftersom den visar hin pa fangenskapen i materiens morker.
Sjalen har emellertid hiar hemfallit 4t en glomska, som Stagnelius kan
uppfatta som s& stor att han later sjalen utropa att hon forgitit

sjelfva straffet, som mig fangslar har. .
(Rodnaden. SS. 2, s. 176: 52.)

Motivet med den hir nere fingslade sjdlen, som tvingas att slipa pa sina
bojor efter fallet fran den himmelska virlden, finner man ockss i dikten
Afsked till lifvet.

1 Ang. detta stilmotiv se Jonas, s. 106 med hénvisning till mandeiskt material.
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Ljufva tanke, sjilens tanke,
D4, i eterns silla rymder,

An hos Gud den héga bodde,
An ej bannlyst var till gruset,
An e) domd att kedjor béra!

(Afsked till lifvet. SS. 2, s. 44: 215-219.)

P4 andra stillen kan emellertid sjilens avfall fran Gud tinkas s att hon
blivit Yétrldshirskarens, Demiurgens élskade. I dikten Tdrarne och blo-
det erbjuder hon Virldsfursten en krans av pirlor for att atervinna sin
frihet, men han avvisar henne med de tidigare citerade orden:
Behall dina péarlor — vet, Djurkretsens Gud
S& latt icke séljer sin alskade Brud.
Berusad af jordiska viner
Hon saldes for guld och rubiner.

(Tdrarne och blodet, SS. 2, s. 153: 13-16.)

Motivet med berusningen ha vi redan vidrort. Hir intresserar oss nirmast
sjalens stallning som Virldsfurstens dlskade, som &terkommer pi ett an-
nat stille.

Ack! trolést nu af Tiden

Forlofningsring hon béar

Och flydd med samvetsfriden

All lifvets mening é&r.

(XXVIII. SS. 2, s. 69: 29-32.)

Att det ar Demiurgen, som hér avses med uttrycket Tiden, framgar ocksa
av ett annat stille, som redan citerats, dir »Tidens natt» star parallellt
med »Demiurgens molnverld» (8S. 2 s. 140). Termen Tiden vixlar dven i
ovrigt med Demiurgen eller Virldsfursten. Anima kan dirfor siga till
materiens hérskare:

Blott 18st ur mitt hikte jag blifver.
(T'drarne och blodet. SS. 2, s. 153: 8.)

Ordet hikte férbindes emellertid eljest med Tiden. Vi ha t. ex. uttrycket
»stdngd af Tiden i dess hikte in» (S8S. 2, 5. 197) eller »kring hicktet Tidens
orm sig lagt» (SS. 2, s. 195). Aven i samband med de §vriga symbolerna
for sjalens vistelse i materien upptrader Tiden. Silunda heter det att
ménniskorna férirrat sig i »Tidens labyrinters (SS. 2, s. 218) eller att mén-
niskan druckit glomska ur »Tidens dunkla strom» (SS. 2, 8. 175). Stélla vi
tillsammans dessa citat med termen Djurkretsens Gud, si se vi vilken
forestdllning, som ligger bakom Stagnelius’ bild av Demiurgen. Det ér
alldeles tydligt att det &r den hellenistiska Ajonférestdllningen det hir dr
fraga om. Dérpé peka sddana fakta som att han harskar 6ver djurkretsen,
att han betecknas som Tiden och att man talar om Tidens orm som den
som vakar kring sjalens hékte. Allt detta ar ndmligen drag, vilka ater-
finnas hos Aiongestalten.!

1 Aiongestalten finnes skildrad av Reitzenstein, Erldsungsmysterium, s. 150 ff. Be-
teckningen Tiden gar tillbaka pa den iranska forebilden fér Aiongestalten, Zervan. Se
H. Junker, Vortrdge der Bibliothek Warburg 1921/22, Leipzig 1923, s. 125 ff. Ormen som
ett attribut till Aiongestalten finner man sérskilt i mithracismens forestallningsvarld,
se avbildningen hos F. Cumont, Die orientalischen Religionen im riémischen Heidentum,
Leipzig 1931, Tafel 1: 1 med ormen, som slingrar sig kring tidsgudens kropp. Sjalva sym-
bolen med ormen behandlas hér senare, se s. 141 f.



En symbol for sjalens fangenskap i materiens vérld ér den svarta skrud,
som sjalen ar iférd under vistelsen hir nere.! Det heter om Anima:

I kolsvarta skruden
Forintad hon star.

(Manan och sjdlen. SS. 2, s. 160: 67-68.)

Denna moérka klidnad har patvingats sjalen av Demiurgen, som berdvat
henne den ursprungliga vita drdkt, som hon bar fore fallet.?

Fran glansande lemmar
Han ryckte den ljusa
Eteriska sl6jan,
Och kladde den fallna
I fruktansvirt svart.
Ty Verldsfursten &dlskar
Det nattliga svarta
Ej kan han sig vinja
Vid skimmer och ljus.
(Fangen. SS. 2, s. 278: 46-54.)

Denna fallets och sorgens kladnad star i skdrande kontrast till den oskulds-
fulla, snovita drikt, som sjilen en gdng burit, men som den nu &r berévad.

Fran tynande kroppen
Ar snodragten rofvad.
(Fangen. SS. 2, s. 279: 71-72.)

Denna svarta klidnad &r som nyss nadmnts en sorgdrikt. Det framgar
av en passus, diar det heter3:

Den forna Psyches véalnad
Dess jordlif blott jag &r.

Som dess min glans #ar kolnad,
Som hon jag likdragt bér.

(Skuggan. SS. 2,s. 315: 45-48.)

Man kan jamféra detta stélle med ett annat.

Hans egen dotter maste ju
I sorgeklader gé.

(Liljan. SS. 2, s. 300: 19-20.)

Denna svarta sorgeklidnad &r ingenting annat &n den materiella krop-
pen. Gnostikerna anvinda 6verhuvudtaget i sitt konstsprak beteckningen
kladnad som symbol for kroppen.* Att detta &ar fallet 4ven hos Stagnelius
framgar av den friga, som framstalles i Martyrerna:

1 Detta stilmotiv &r den positiva sidan av vad som negativt uttryckes darmed att sja-
len forlorat sin himmelska glanskladnad. Att kladnaden i allménhet betecknar kroppen
ar valbekant, se Reitzenstein, Die hellenistischen Mysterienreligionen, Leipzig 1927, s.
179.

2 Detta &r glanskladnaden, vilken i de gnostiska systemen sjalen ater forvarvar vid
uppstigandet till sitt himmelska ursprung, se Reitzenstein, Mysterienreligionen, s. 263 ff.
och Widengren, Religionens vdrld, s. 373 {.

3 Man kan &ven jamféra stéllen som SS. 2 s. 317: 3 och 300: 19-20.

4 Kladnaden kan alltsa alltefter sin beskaffenhet beteckna antingen det hogre jaget
eller det lagre, litteraturanvisningar i anm. 2, vartill kan laggas Reitzenstein, Mysterien-
religionen, s. 353 ff.
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Hvad ar var kropp? en dunkel kedja blott,
Som binder kirlekens och gladjens vingar,
Ett dystert flor, som hindrar oss att skada
Aonerna och Gud.

(Martyrerna. SS. 2, s. 384: 425-428.)

Det &4r av ett visst intresse, eftersom konstaterandet har symptomatisk
karaktir, att se hur Stagnelius anvinder samma motiv i ett helt annat
sammanhang.
Och i fasans svarta mantel
Ar dess liljedriagt forvandlad.
(Afsked till Lifvet. SS. 2, s. 42: 177-178.)

Det ar av storsta betydelse att ge akt pa vilka termer Stagnelius an-
vinder som beteckning for sjilen. Vi finna d4 att han vixlar mellan ut-
tryck sidana som Anima, Psyche, min sjal, Kristi brud och Guds brudar.
En vixling alltsd mellan singular och plural, som skall f& sin forklaring
i det foljande. Vi kunna taga var utgangspunkt i féljande citat.l

Ren, vardar 4n min sjil, en blyg Vestal, sin flamma.
(XCIII S8. 2, s. 217:6.)

Hir lagga vi mirke till vindningen »min sjély. I den foljande strofen
heter det emellertid:

I landsflykt Psyche far kring verldens nakna &cken.
(XCIII. 88. 2, s.217:1.)

Vi se alltsd att »min sjil» d. v. s. den individuella sjilen och Psyche utan
vidare vixla med varandra. Samma vixling observera vi, nir det giller
bilden av sjilens fingenskap. Stagnelius siger silunda pa ett stille:

Hemskt inom bommar sucka ej hans brudar.
(Varningen. SS. 2, s. 140: 17.)

Man kan jamféra detta citat med den stindigt dterkommande skild-
ringen av Animas fingenskap. I dikten Jesus heter det vidare om den
fangna Anima att hon sitter vid korsets fot.

Tyst sitter den fromma i lifstradets skygd.
(Jesus. SS. 2, s. 157: 53.)

Diaremot siges det i dikten Korset om livets trad:
Det omplanteras skall och skénka &t de rena
Guds Brudar evigt skygd.
(Korset. SS. 2, s. 297: 43-44.)

Denna 0Overensstdmmelse i ordalydelsen antyder den betydelsefulla
parallellismen mellan & ena sidan Anima, symbolgestalten f6r mannisko-
sjalen betraktad som mytisk person, & den andra vad som hir kallas »de
rena Guds Brudar, d. v. s. just ménniskosjilarna under individuell aspekt.
Sjalens brudgum kan stilenligt betecknas som Amor, nir Psyche anvindes
som namn pd sjalen.

1 Man kan till sjalva stilmotivet jamfora sadana stéllen som SS. 2, s. 187: 7-16, s.
283: 48-50.
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Och mot Amors blda himlaboning
Psyches 6ga, 6mt och tranmatt, sag.

(Kdrleken. SS. 2, s. 267: 328-329.)

P4 andra stéllen kallas bruden for Anima. Det &r fallet i dialogen mel-
lan dngeln och sjilen, da sjilen fragar:
Ség, minnes den Hoge
Sin Animas kyssar
Sin Animas rosor?

Ség, har Han forgatit
Sin lingtande brud?

(Dialog. SS. 2, s. 273: 83-87.)

Stundom kan sjilen, som skall frilsas, kallas enbart »Brudenn.

Med blodets rubiner den yppersta skatt
T Skapelsens Allt, ur materiens natt,
Ur Verldsfurstens armar skall Guden
Frikopa den suckande Bruden.

(T'ararne och blodet. SS. 2, s. 154: 37-40.)

Vad som hiar utlovas som framtidsperspektiv, skildras pa ett annat
stalle som den upplevda verkligheten
Och trycker, under ljuden
Av Anglars segerrost,

Den atervunna Bruden
Med tjusning till sitt brost.

(Skuggan. SS. 2, s. 316: 89-92.)

Men liksom Anima eller Psyche star som symbolen fér summan av
alla de ménniskosjilar, som liangta efter fralsningen ur materien (parallel-
lismen mellan Anima och »de rena Guds Brudam), 84 kan ocksd Kristi
brud direkt och klart forklaras vara den kristna forsamlingen, d. v. s.
summan av dessa sjilar. .

Dock skoénare ar Christi Brud, den helga

Forsamlingen, i svanvit oskuld kliadd,
I blodets helga purpurbdlja skérad.

(Martyrerna. SS. 2, s. 385: 452—454.)

Vi kunna i detta fall iakttaga likheten med Anima och hennes snovita drikt,
som hon bar fore nedsjunkandet i materien. Eljest dr det alltid Anima,
Psyche eller sjalen som upptriader som Kristi brud. D& det pa detta stille
ar »den heliga férsamlingen», s visar denna omstédndighet att det dels
ar den individuella sjalen, dels kollektivsjilen, summan av sjilarna be-
traktad som individ, vilken av Stagnelius ses som foremélet for Kristi
fralsande karlek. Att detta betraktelsesitt just dr nadgot f6r den gnostiska
askadningen utméirkande och visentligt, skola vi senare bli varse.

Det fortjanar vidare papekas att det icke alltid 4r den kvinnliga sym-
bolgestalten, Anima, Psyche eller sjilen, som stdr som beteckning for
det hogre elementet i ménniskan, vilket enligt gédngse gnostisk askddning
ar fangslat i materien. Stundom finner man nimligen som bendmning
p4 denna hégre princip ordet »anden».! Flera citat kunna ges, men jag

1 Samma véaxlande terminologi finner man &ven t. ex. i manikeismen, dér ande och sjal
alternera som beteckningar f6r det hogre jaget, se Reitzenstein, Erldsungsmysterium, s. 38.
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meddelar hir blott de ur olika synpunkter intressantaste. Sa heter det
i Sonetter:

Men hvilken fréjd da anden, sall och fri,
Sténkt af forsoningsblodet ater vackes
Och &fver stjernorna hans eldflykt strickes.

(Sonetter III. SS. 2, s. 203: 40-42.)

Vi ségo nyss att Kristi brud, forsamlingen, aterlostes genom »blodets
helga purpurbéljar. Hir &r det anden, som »stinkt af férsoningsblodet
dter vickesr. Aven frigérandet fran materiens bojor, denna vanliga bild,
nir det giller Anima eller Psyche, och uppvickandet ur sémnen tillim-
pas pa anden. Och liksom vi hiir se den befriade anden stilla sin flykt

6ver stjdrnorna, si finna vi pa ett annat stille skalden tala om hur Psyches
vinge befrias:

Till jordens grus mitt hjerta férédmjukal
Nedtrampa det i ett beslagtadt stoft!
Blott s& gors Psyches bundna vinge fri.

(Martyrerna. SS. 2, s. 381: 345-347.)

Vi ha tidigare funnit att sjilen, Psyche eller Anima, under jordelivet &r
fangslad med tunga bojor, som hon hoppas att befrias fran. P4 samma
satt heter det i Martyrerna att anden frigér sig fran sina kedjor:

I morkrets famn det sanna ljuset ler

Mot sjélens blickar, och d& kroppen fingslas

Af harda jernband, o d& skakar Anden
Vid jubeltoner sina kedjor af.

(Martyrerna. SS. 2, s. 376: 221-224.) ’

P4 detta stalle later alltsd Stagnelius sjalen och anden st4 i identiskt
lika betydelse. I forbigdende kunna vi papeka den starka dualism, som
har kommer fram i motsittningen mellan ljuset och morkret. Vi erinra
om den virldsbild, som inledningsvis analyserades.

Den andens frigérelse, som Stagnelius talar om har i Martyrerna, fin-
ner man #ven pa andra stéllen. Silunda ndmner skalden andens frélsning
i samband med korset som den vig, vilken leder till himlen.

den fralsta Anden

Pa korsets dunkla himlastege, ilar
Ur dodens natt i Englars sallskap upp.

(Martyrerna. SS. 2, s. 391: 86-88.)

Av en viss vikt ur den gnostiska typologiens synpunkt ér att den frilsta
anden vid sitt uppstigande till ljusets varld ledsagas av de himmelska
foljeslagarna, dnglarna.l

Vi ha i ett tidigare fall sett att Stagnelius skildrar méinniskans ned-
sjunkande i materien under bilden av en slummer bland blommorna, di
han séger: »Omnickad huldt af rika liljestédnglar / Jag fingslades i sémnens
blomsterband.» P& ett annat stille talar han om att anden méste slita
de blomsterband, vilka fingsla honom i den materiella virlden, ett bekant
gnostiskt motiv.2

1 Man kan jamféra den roll, som »f6ljeslagarens eller »foljeslagarnar spela i den gnostiska
typologien, se Reitzenstein, Erlésungsmysterium, s. 71 f.
2 Se Jonas, s. 209.

9—43883 Samlaren 1944
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Ja! om den hoga Anden
P& himlaburna vingar
Skall, fri och salig, mot sitt hem sig hdja,
De veka blomsterbanden,
Hvars trollmakt honom tvingar,
Han slite forst och rifve tingens sldja!

(Uppoffringen. SS. 2, s. 151: 53-58.)

Medan Stagnelius, nir han betecknar det hogre elementet i ménniskan
som Anima, Psyche eller sjilen, liter denna hogre princip vara ett kvinn-
ligt visen, vars brudgum kallas Kristus eller Amor, dr férhéllandet det
motsatta, di detta hogre element kallas anden. Denna #r den manliga
principen, som i det himmelska urhemmet férenas med sin brud.! Négra
citat kunna askadliggora detta. Det heter om sjilen:

O! att hon snabba dufvovingar fick

Nog vet hon arken dit hon flyga ville
Ur flodens svall, i forna syskons gille.

(Sonetter II. SS. 2, s. 202: 26-28.)

Kom! i Din famn pa gyllne moln Du bringar
Den efterléngtade till himlabruden.
Och glada brollopschorer sallskap gora.

(Tystnaden. SS. 2, s. 204: 54-56.)

Visserligen omtalas hér i den forra strofen livsprincipen som femininum.
Det dr vil dock bilden med duvan, som medfort detta genustving. Den
senare strofen visar emellertid att malet 4r féreningen med »himlabruden»
vid en brollopsfest i ljusets regioner. Den manliga principen hdéjer sig
alltsa fran jorden upp till sammansméltningen med den kvinnliga prin-
cipen. Skalden utbrister:

Ej trostas jag forran den kyska Bruden
Jag ater famnar, salig och férsonad.
(Menne. SS. 2, s.72: 13-14.)

Forsoningsmotivet, som hor med till himmelsfidrden, ha vi redan fun-
nit forknippat med andens fralsning ur den jordiska tillvaron. Déarfor
fragar ocksd den himmelska uppenbarelsen:

Har du ej i himlarne din brud?
(Karleken. SS. 2, s. 268: 353.)

Liksom alla de fangna sjilarna kunna ses som individuella fall av all-
sjalen, Psyche, Anima eller Anden, kunna ocksé de ljuselement, som i frid
och séllhet 4ro samlade kring det Hogsta Visendet, betraktas som en typ,
en mytisk gestalt, det hogre jaget hos det sjilsliga elementet inom méanni-
skan. Det 4r syskonsjilen, mytiskt sett dven sjilens gemal, Kristus eller
Amor, nir vi rora oss med de kvinnliga beteckningarna pé sjalsprincipen.
D4 denna hogre princip inom ménniskan kallas anden, dr detta hogre
jag eller »sjalv» hos sjilen dess himmelska brud. Av grundliggande vikt

1 Man kan jamfora hieros gamos-motivet i markosiernas mytiska forestallningar och
kultiska bruk, se H. Leisegang, Die Gnosis, 1 Aufl. Leipzig 1924, s. 346. Av betydelse ar
aven skildringen Irenaeus I 21,3 och satiren III 15,2, varmed man bér jamféra I 7,1 med
dess skildring av hieros gamos i de himmelska regionerna mellan sjilen och den himmelske
brudgummen.
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for forstaelsen av det gnostiska fermentet i Stagnelius tankevérld dr emel-
lertid i bada fallen insikten i den dichotomi, som utmérker det hogre ele-
mentet i minniskan. Inom henne finnes under hennes jordiska tillvaro en
sjilsprincip, men denna har sin motsvarighet i ett sjélsligt element, som
kvarblivit i den himmelska sfdren vid sjalens nedstigande i den materiella
existensen.! Det ar detta »sjalv» hos sjalen, detta hogre jag, som Psyche
skédar, varvid hon far veta att sjilens eget liv hér nere i jordelivet dter-
verkar pa det himmelska jaget. Dessa satser kunna illustreras genom ett
par citat ur dikten Skuggan.

I tidens dunkla killa
Sin valnad Psyche ser.

(Skuggan. SS. 2, s. 313: 1-2.)

I forbigdende erinra vi om var utredning om begreppet »tiden» och dess
betydelse for forstielsen av Demiurgens gestalt. Det hogre jaget, som
Psyche skédar, talar till henne féljande, vid forsta anblicken &tskilligt
dunkla ord, som ingen kommentator énnu dristat sig att férklara innebor-

den av:
Atskiljas och forenas
Vi kunna ej likval.
Mins att med dig jag renas,
Med dig jag flackas, sjal!
P& morkrets vagar vandra —
En Demon i mig se!
P& ljusets — mot hvarandra
I syskonfréjd vi le.

(Skuggan. SS. 2, s. 316: 73-80.)

Det hogre jaget renas eller flickas, beroende pa sjilens forhallande hir
nere p4 jorden. Vandrar sjilen pa morkrets vigar, forvandlas det hogre
jaget till en demon, men om sjilen gir ljusets stigar, skola sjilen och dess
tvillingjag som sanna syskonsjalar glidjas med varandra. S& kan den
mening, som Stagnelius vill ge uttryck it i dikten Skuggan, parafraseras.2
Skilsméissan mellan det hogre jaget och sjilen skildrar Stagnelius i dikten
Karleken.

Langa ar af smértor du beredde
At dig sjelf och &t din himlavin.
Ack! din maka kunde dig ej f6lja.
Suckande hon gér vid lifvets bdlja.

(Kdrleken. SS. 2, s. 269: 366-369.)

Medan Stagnelius pa de stallen, som tidigare anforts, skildrar féreningen
med den himmelska bruden under bilden av broéllopsfesten, 4r det har
aterféreningen med en tidigare férvirvad maka, som dominerar bildspré-
ket. Det éar icke den brusande hinfoérelsen och extasen i den forsta for-
eningen utan fornyelsen av den husliga, mera tempererade lyckan, som
man hir kunde vara frestad att ldsa ut ur motivet med de dlskandes ater-
forening. Séarskilt framtriader naturligtvis detta férhdllande, nir Stagne-

1 Om denna gnostiska tanke se Reitzenstein, Erlosungsmysterium, s. 28 ff. och sarskilt
s. 39,42.

2 Inneborden av detta gnostiska motiv har forst analyserats av Reitzenstein, Erlo-
sungsmystertum, s. 30 ff. och s. 35.
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lius begagnar symbolen av Psyche, som &terfinner sin Amor. Men vi er-
inra oss att Stagnelius séiger:

Ej trostas jag forran den kyska Bruden
Jag ater famnar, salig och forsonad.

Det egendomliga i denna situation — skalden famnar ater sin brud,
som likval alltjamt skall gora skil for epitetet »kysk» — vill man icke gérna
tillskriva en licentia poetica. Snarast dr det vil sa att epitetet »kysk» har
icke skall fattas alltfér bokstavligt utan star som uttryck fér det himmelska
jagets frihet fran materiell besmittelse. Mojligen kan hér spela in det mo-
tiv, som just analyserats: genom att det jordiska jaget bevarat sin innersta
natur ren trots vistelsen i materiens vérld, har det himmelska jaget be-
hallit sin fullkomliga renhet pa grund av den korrespondens, som vi fun-
nit rdda mellan syskonsjilarna.

Det ar samma tankegang, som &aterkommer hos Stagnelius, nér han i
ett sammanhang, i vilket han ser det lagre sjilsliga elementet under dess
kvinnliga symbolgestalt, manar:

Hall obesmittad Bruden!

I hvita andeskruden
Hon snart skall méte med sin brudgum gora.

(Vdllustens forakt. SS. 1, s. 22: 35-23: 37.)

Aven hir dr det aterfoéreningen mellan det jordiska sjilselementet och det
himmelska, som asyftas. Dessa tvd tvillingjag voro ursprungligen blott
ett enda jag. Déarfor sidger ocksd skalden:

Dock hvartill batar att var urbild njuter

Ett evigt lif i himmelrikets salar,

D4 bildens sjelf, i grafvens morka dalar
Ej mer en rosenfarjad strile gjuter.

(Hosten. SS. 2, s. 76: 15-18.)

Det platoniserande spraket kan ej undanskymma det faktum att grund-
konceptionen hér ar alltigenom gnostisk och av samma hallning, som de
forestallningar, vilka vi uppehéllit oss vid.! Att »grafvens morka dalar»
star som bild for materien, torde icke behdéva sirskilt betonas efter var
framstallning av de olika vindningar, i vilka Stagnelius skildrar materien
som en hemvist f6r morkret.

Motivet med sjalens mote med sitt hogre jag adterkommer hos Stagne-
lius i manga variationer. Sjidlens avbild ler den tillmétes, icke som i det
nyss anforda citatet ur »tidens dunkla kélla» utan ur en himmelsk.

Och gléda af serafisk tjusning
D4 hénryckt du far se
Din nya bild, i purpurljusning
Ur himlakallan le.
(Bruden. SS. 2, s. 285: 57-60.)

Sjalens avbild mdter den alltsa, som vi upprepade ganger sett, i himlen,
det 4r dar dess nya bild ler emot den hinryckta sjilen.

! Den ursprungliga enheten uttryckes i det gnostiska symbolspraket vanligen genom
bilden av kladnaden, som sjélen fére nedstigandet varit if6rd. Vi ha emellertid i anm. hén-
tytt pa idén om kirleksforeningen och skola senare se att ocksd forestéllningen om sjé-
lens avbild finnes i gnosticismen.
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Hon i sitt blaa skote gifver
Din bild och himlarnes igen.

(Se blomman! SS. 2, s. 146: 63-64.)

Korrespondensen mellan den jordiska sjilen och det himmelska jaget
varieras av Stagnelius i Martyrerna pa ett sdidant satt att sjilva motivet
bojes om i en riatt egenartad riktning. Skalden later dar Perpetua yttra:

For hvarje ros som jag i gruset bryter,
En tagg jag trycker i min likes hjerta,
Och fridens Genius, i mitt famntag sluten,
Ar orons Demon vid den andras barm.

(Martyrerna. SS. 2, s. 400: 322-325.)

Det forsta ledet i denna strof stimmer ratt vil med det tidigare anforda
stallet med dess lira om korrespondensen:

Mins att med dig jag renas,
Med dig jag flackas, sjal.

Har utvecklas emellertid tankegingen sé, att eftersom det rader mot-
svarighet mellan sjilen och det hogre jaget i himlen, dterverkar sjilens
handlande pa det himmelska jaget. D4 sjilen bryter en ros i gruset, inne-
bar detta att den forsidnker sig i de jordiska njutningarna. Rosen &r nim-
ligen for Stagnelius sinnebilden foér de sinnliga lockelserna. Han utropar
ju: »Bort falska purpurros. Till andra blomster / Min Psyche léngtar.»
Rosen »star som symbol for den skona synden, for den lockande men for-
dérvbringande sinnligheten, for den jordiska kirleken», papekar Ceder-
blad.! Det dr dérfor helt naturligt att det hogre jaget lider, nér dess jor-
diska halft, sjilen, hanger sig 4t de sinnliga njutningarna och dirigenom
forsvarar aterforeningen mellan sjdlen och dess like. Stagnelius uttrycker
detta fint genom den korresponderande antitesen i bildspraket. Sjilen
bryter rosen och héirigenom driver den en tagg in i sin egen alskades hjirta.
Den jordiska kérleken hindrar den himmelska och bereder lidande 4t det
himmelska tvillingjaget. Skall en jordisk kirlek vara mdjlig, maste fore-
malet fér denna kirlek endast vara symbolen av detta tvillingjag. Det
ar under sadana omstandigheter klart att Stagnelius kan utbrista:

Blott mig sjelf jag édlskar i Amanda
Blott symbolen af mitt fordna jag.
(Kdrleken. SS. 2, s. 266: 293-294.)

Och det ar helt naturligt att det himmelska jaget avvisar tanken pé
att hennes jordiska motsvarighet nere pa jorden skulle finna ett f6remal
for sin kérlek. Sjilens dlskade finnes ju i himlen, ddr som vi sett deras
forening en gang firats vid en himmelsk bréllopshogtid. Med mild fore-
braelse kan darfor sjalens himmelska brud utbrista:

Och hon sade: Hoppas ej att finna
Hér en vén, en trogen alskarinna.
Har du ej i himlarne din brud?

Se mig karligt i mitt ljusa oga!
Mins du festen i det bléda hoga?
Solar vara brolloppsfacklor svéngde,
Och vart band vélsignades af Gud.

(Kdrleken. SS. 2, s. 269: 351-357.)
1 Cederblad, Studier, s. 118.
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Motivet med foreningen av det himmelska jaget och dess jordiska av-
bild kan Stagnelius pa dkta gnostiskt sitt ocksa utforma s att det hogre
jaget upptrider som en frilsande makt nedstigen till materien.!

Teg. Da &ppnades skyn, och en M6, hvitsléjad, ur molnet
Sanktes, Amanda lik, icke Amanda likval.

Stjernor beprydde dess flygande har, dess rodnande gordel

Stolt Seraphinnan mot mig strackte sin heliga famn.

Och vi ej funnos bland menskorna mer. Som fordom med kiémpen
Olger till himmelens sal, flog hon med skalden till Gud.

(XIX. SS. 2, s. 54: 31-36.)

Vad som i detta fall leder analysen i ratt riktning ér den omstandigheten
att det himmelska visendet siges vara likt Amanda, utan att sjalv vara
Amanda. Det 4r alltsd det hogre jaget, av vilket Amanda blott 4r en svag
avglans. Hela detta komplex av gnostiska forestallningar blir emellertid
klarare, nir vi fé tillfalle att till jamforelse hanvisa till det gnostiska ma-
terial, vars analys ger den riatta bakgrunden till de forestdllningar om sja-
len och dess hogre jag, som vi moéta hos Stagnelius.

Detta det himmelska jagets upptriadande som frilsargestalt, varvid det
jordiska jaget befrias ur materiens vald och aterfores till sitt himmelska
urhem, leder oss 6ver till en undersokning av det sitt, varpsd Stagnelius
tecknar sjdlva frialsningsverket. Vi finna d& forst och fraimst att Stagne-
lius p4 sedvanligt gnostiskt sitt ser frilsningsgérningen framfor allt som
ett uppvickande ur den druckenhet eller slummer, vari sjalen ar forsankt.2
I Vdrsdnger skildrar skalden hur den fingna, sorjande sjilen, som glomt
sitt himmelska ursprung och inslumrat i druckenhetens tunga sé6mn, vickes
av en himmelsk budbirare.

Med vata kinder sjéalen sof
Fortard af aldrig sorg,
I Demiurgens skumma hof,
I stjernbevakad borg.
Kom sa en hviskande Sefir.
»Vak opp, o skéna Brud!
Hit anlénd i sin blomsterzir
Ar Varens unga Gud.»

(Varsanger I11. SS. 2, s. 307: 29-36.)

For den allminna litteraturhistoriska bakgrunden kan man med ndje
hénvisa till Cederblads virdefulla utredningar i hans avhandling, dar
aven en god religionshistorisk kommentar givits till innehallet.? Vad som
hér intresserar oss ir som alltid sjalva motivet i det gnostiska konstspra-
ket, den himmelske budbirarens nedstigande till det i materien fangna
sjalskollektivet, hans uppviackande av sjilen genom foérkunnandet av
fralsningsbudskapet och sjilens svar. Det just anforda stillet ur Vdr-
sdnger skall jamforas med Animas fraga, som hon stiller, nar hon med
moda erinrar sig sitt himmelska ursprung och sina anfoérvanter daruppe i
Ijusets varld. Hon utropar fragande:

1 For idén om det hogre jaget som fralsande makt se Reitzenstein, Erlésungsmysterium,
s. 39 och Widengren, Religionens vdirld, s. 372.

? Ang. uppviackandet se fr.a. Jonas, s. 126 ff.

3 Cederblad, Studier, s. 91 ff., 280 ff.
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Hur lefver den silla
Ododliga skaran

Deruppe i etern?

Ack! Tungt &r mitt hufvud
Af jordiska dunster.

(Dialog. SS. 2, s. 273: 65-69.)

Denna oroliga friga, som den ur materiens slummer uppvickta sjilen
stiller till den frin himlen nedstigna frilsargestalten, tillhér, som vi re-
dan nu betona, de mest typiska av alla gnostiska motiv.! Dess betydelse
hos Stagnelius synes emellertid i likhet med de 6vriga bilderna och temata
i det gnostiska konstspraket hittills ha forbisetts. Och dock 4r det just
ett sddant motiv, som mer #n allt annat insitter Stagnelius i hans ratta
idéhistoriska sammanhang. Denna den himmelske budbirarens roll kan
ocksd pa vanligt gnostiskt sitt spelas av himmelsbrevet, en ytterst
bekant symbol i de gnostiska texterna.? I dikten Varningen ar det den
fran himlen sénda duvan, som bringar brevet.

Tyst smyger Dufvan, genom héaktets galler,
Ett himmelsbref till Christi fangna brud:

«Vik aldrig, Flicka! for den stolta Gud
Som fran Seraljens Pleroma befaller.

(Varningen. SS. 2, s. 139: 1-4.)

Pa detta stélle dr det speciellt maningen att hélla ut under fdngenska-
pen, som #r ledmotivet, medan det i det andra fallet var fraga om en ma-
ning att vakna upp till insikt om den frilsning, som vantar sjalen. Som
ett bevis pad den variationsférmaga, som vi tidigare flera gdnger kunnat
konstatera hos Stagnelius, nir det giller fér honom att utnyttja de
gnostiska temata, kan anforas ett annat fall. Dér 4r det den maning,
som bringas sjilen, som upptriader som fristdende element, frigjort fran
hela det mytiska sceneriet med det nedstigande sindebudet eller det ned-
sinda himmelsbrevet. I stillet finner man endast ett rop till sjalen.

Djerft till minnets fosterland dig svinga,

Der Idéerna kring Gudathronen
Glédnsande i ljusets rustning sté.

(Kdrleken. SS. 2, s. 263: 194-196.)

P4 liknande satt kan den forebriaende fragan riktas till sjdlen, om den
glémt sitt ursprungliga hem. Det 4r i detta fall frigan om samma motiv,
som dock hir fatt fragans form.3

Har du forglomt det blida majestét,
Som fosterlandets nejder uppenbara?

(Varningen. SS. 2, s. 140: 11-12.)

I de gnostiska texterna #r detta moéte mellan den himmelske budbi-
raren och den i materien bundna sjilen det kanske viktigaste momentet.

1 Se for ett typiskt stille, Reitzenstein-Schaeder, Studien zum antiken Synkretismus
aus Iran und Griechenland, Leipzig 1926, s. 263 f. och F. Cumont, Recherches sur le Mans:-
chéisme, 1, Bruxelles 1908, s. 24.

® Angaende himmelsbrevet se Reitzenstein, Erlosungsmysterium, s. 66 ff. och Jonas,
s. 121 £. Till detta motiv hos Stagnelius jamfér aven dikten Afltonen SS. 2 s. 136: 41-45.

3 Betraffande detta motiv jamfor t.ex. aven dikten Blommorna, SS. 2s. 172: 11-16,
dar vi ha en dialog av det slag, som har intresserar oss.

4 Jonas, s. 122 ff.
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Aven hos Stagnelius spelar det en mera betydelsefull roll 4n man vid forsta
genomlisningen av hans gnostiska produktion skulle vara benigen att
tro. Som prov pa detta motiv kan man anfora en passus i Martyrerna, dar
skalden tillimpar det i specifikt kristen utformning, varigenom temat
fatt en nagot avvikande nyans.

0O, svafvade en Engel,
I ljustalar, med fridens palm i handen,
Ej mig forbi? o, hviskade en rost
Ej i mitt ora frén koralleldppar,
Omt varnande: forvara dina klader!
Hall lampan ténd, snart ar din brudgum har.

(Martyrerna. SS. 2, s. 407: 509-514.)

Anspelningen pa Matt. 25:1 ff. kan emellertid icke bortskymma det
faktum att vi pa detta stille ha att géra med samma grundmotiv: den
himmelske budbéraren, som nedstiger for att vicka och varna sjélen eller
mana den till uthillighet. Betriffande varningen: forvara dina klader!
skall jag i det foljande aterkomma till de problem, som &4ro férknippade
hirmed. I samband med det hér analyserade motivet vill jag peka pa ett
annat stéalle, som far sin réatta bakgrund i de hir behandlade forestill-
ningarna.

Hell Anden, som med silfverrost
Du ur hans langa dvala vécker!
(Tl Tron. SS. 2, s. 188: 41-42.)

I detta fall 4r det icke en kvinnlig, utan en manlig symbol f6r det i den
materiella sfiren slumrande elementet hos ménniskan, som vickes ur
sin dvala. Man kunde kanske i denna passus vara benigen att endast se
en anspelning pa den lekamliga uppstandelsen efter dodens dvallika slum-
mer. En siddan slutsats forbjuder sig emellertid av sig sjalv. Hela héall-
ningen i Tll Tron visar att vi hir ha att gora med rent gnostiska stilele-
ment. Dér finner man blandningen mellan gott och ont, irrandet »i té-
rars dal», ledsagandet »pé ljusets stign, inriktningen av sjilen mot dess ur-
sprung och &terférenandet av minniskan med hennes ursprung, alltsam-
mans motiv, i vilka uppviackandet finner sin naturliga plats.

Det himmelska sindebudet, som bringar frélsningen 4t den omtdck-
nade och famlande sjilen, upptrider ocksa i en av de mest gripande dik-
ter, som Stagnelius skrivit, Van! ¢ forodelsens stund.

Vin! i forodelsens stund, nir ditt inre af morker betéckes,
Nar i ett afgrundsdjup minne och aning forga,

Tanken famlar forsagd bland skuggestalter och irrbloss,
Hjertat ej sucka kan, ogat e) grata formaér;

Nar frén din nattomtdcknade sjil eldvingarne falla,
Och du till Intet, med skrack, kénner dig sjunka pa nytt,

Sag, hvem rdddar dig da? — Hvem é&r den vanliga #ngel,
Som &t ditt inre ger ordning och skonhet igen,

(XX. SS. 2, s. 54: 1-8.)

For att forsta grundtemat i denna dikt méste vi omsorgsfullt ge akt pa
de sprakliga vandningarna. Uttrycket »tanken famlar férsagd bland skugg-
gestalter och irrbloss» sluter sig ganska nira till vad Stagnelius, sdsom vi
redan anfort, yttrar om Psyche, om vilken det heter: »Bland dunkla irr-
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bloss nu och gullbeglinsta técken /| Hon famlar tvekande, med evigt gickad
hag.» Man kan ocksi jamféra ett annat, dvenledes tidigare citerat stille,
dér det sdges om Anima: »Hon suckande irrat / Bland dunkla gestalter.»
Den iakttagelse, som man kan géra i detta hénseende, har emellertid en
rickvidd utover det individuella fallet. Nar det giller en undersokning
av stilen hos Stagnelius, 4r det nimligen av stérsta vikt att ha klart £6r
sig en stilistisk grundregel i hans diktning: samma vandningar komma till-
baka i likartade sammanhang med ganska obetydliga variationer. Vi
ha i det féregdende haft flera exempel hirpsa. Hir kan man rikta upp-
mérksamheten pa att »tanken famlar forsagd» liksom Psyche »famlar tve-
kande». »Bland skuggestalter och irrbloss» rér sig tanken och Psyche har
ssuckande irrat bland dunkla gestalter» eller »bland dunkla irrblossy.
I den hér analyserade dikten talar skalden om »din nattomtécknade sjily,
pé ett annat tidigare citerat stélle forekommer uttrycket »min nattom-
dunklade sjal.

Denna observation tjénar i foreliggande fall till att klargora for oss
vilket grundmotiv, som skalden hér varierar. Det 4r mot bakgrunden -av
detta sjalens hjilplosa irrande, som vi tidigare funnit vara ett symboliskt
uttryckssitt i det gnostiska konstspraket som beteckning for sjilens bun-
denhet vid materien, som vi ha att se »den vinliga dngel», vilken aterstil-
ler 4t sinnet »ordning och skénhetr. Som denna frilsande gestalt utpekar
Stagnelius skapelseordet, »det heliga Ord, som ropte &t verldarne: *Blifven’!»
Det dr blott Gud, som kan utféra fralsningsgirningen. »Endast det mig-
tiga Vésen, som forst ur den eviga natten / Kysste Seraphen till lif, so-
larna vickte till dans», han ensam 4r den, om vilken det heter att han

Bygger p& nytt din stértande verld, uppreser det fallna
Altaret, tdndande der flamman med presterlig hand.
(S8. 2, s. 54: 9-10.)

Gud, som bragte ordning i véirlden, makrokosmos, aterstiller den ocks
i manniskan, mikrokosmos. Cederblad, som menar att de i dikten fore-
kommande »termerna stamma vil ndrmast fran Schellings kosmologiska
spekulationer», har triffande framhallit hur »férestdllningen om ménni-
skan som mikrokosmos, styrd av samma lagar som makrokosmos, slar en
brygga mellan poetens sjilserfarenhet och de naturfilosofiska systemens
begrepp».! Att makrokosmos-mikrokosmosspekulationen hir i stallet tja-
nar som en férmedlare mellan en kosmologi och psykologi av rent gnostisk
karaktir, hoppas jag skall ha blivit tydligt genom den i detta fall fore-
tagna stilanalysen. : :

En sista utlopare av forestdllningen om den fréilsande himmelske bud- -
béararen patraffar man hos Stagnelius i skildringen av dédsdngeln, vilken
som naturligt dr, far dragen av denna frilsargestalt.? I sjilva verket &r
teckningen av dennes uppenbarelse infér skalden helt hallen i gnostiska
farger. Typiskt dr nedanstidende citat ur det budskap dngeln medfér till
skalden: '

! Cederblad, Studier, s. 100.

2 I den mandeiska typen av gnosticism &r denna identitet starkt framtradande, se
Ginza Der Schatz oder das grosse Buch der Mandder. iibersetzt und erklart von Mark Lidz-
barski, Gottingen & Leipzig 1925, Vanstra delen tredje boken innehaller en mangd dikter,

dar detta férhallande klart kommer till synes. Uppvickelse- och dodsbudskapet &ér ofta
detsamma, se Jonas, s. 135. For Stagnelius kan man vidare jamféra SS. 1 s. 387: 10-14.
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»Statt upp, o yngling!» musikaliskt ljuder
Hans gudarost;

»Mot lifvets plagor, arme! jag dig bjuder
»En ljuflig trost.

»Forlossas skall du ifran syndagarnen,
»Fran jordens grus,

»Och straxt forsamlas med de fromma barnen
»I Fadrens hus.

(Dods- Angelen. SS. 2, s. 49: 17-24.)

Att denna uppfattning ar riktig, torde framga av en jamforelse med den
passus i dikten Sjdlens himlafdrd dér uppmaningen till sjalens uppsti-
gande aterges: ~

Statt upp, o Sjal! grymt af materien féngslad,

I djupet stortad ned, af verlden fangslad,
Nedstortad i materiens famn, statt upp!

(Sjdlens Hvmlafdrd. SS. 2, s. 207: 79-81.)

Likheten med dess »Statt upp» torde i bada fallen £4 anses obestridlig.!

Stagnelius skildrar icke blott den himmelske budbirarens ankomst och
hans uppvickande av den slumrande sjilen utan ocksa den saliga ater-
forening, som foljer p4 den langa skilsméssan mellan det lagre jaget och
fralsaren, det hogre jaget. Anima finner sin brudgum, Psyche sin Amor,
sjélen sin kirlek. Som vanligt vixla hos Skalden dessa tre termer, Anima,
Psyche och sjilen. Som prov pé den sistndmnda beteckningen anvind i
ett utpriaglat kristet sammanhang ma f6ljande stélle anféras ur en anonym
dikt.

O hor min harpas ljud. Bland énglars myriader
Hon hogre klinga skall i helgedomens skot,

Dér sjalen jublande sin kérlek aterfinner,

Och Korset, rosenkrént, i Ljusets gloria brinner.

(XCIII. S8. 2, s. 218: 21-24.)

Med bibehallandet av Amor och Psyche-motivet sidger Stagnelius:

Psyche, ur bojorna 16st,
Sokte och fann sitt hjertas idol, den himmelska Amor.

(XIX. S8. 2, s.53: 12-13.)

Skalden anviander ocksi termen Psyche icke som nomen proprium utan
som appellativ dven nir det giller fralsningen. Sarskilt tydligt dr nedan-
stéende stélle:

Min pilgrimsfard jag med de trogna gor
Bort till den kyska eviga Jordanen,

Som vattnar eviga Ideers land.

Bort falska purpurros. Till andra blomster
Min Psyche langtar.

(XCII. S8S. 2, s. 216: 55-59.)

! Hela dikten Sjdlens Himlafdrd erbjuder stort intresse ur savél stil- som motivsyn-
punkt. Héar finner man béde de sprakliga vandningar och de temata, som dominera Stag-
nelius gnostiska diktning. En jamférelse mellan denna skaldens parafras psd mandeiska
texter och hans &vriga gnostiska produktion skulle ha kunnat leda forskningen pa ratt
spar betraffande en av de betydelsefullaste inspirationskallor, som statt skalden till buds.
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Foreningen mellan sjalakollektivet och frilsaren fir nistan ett kos-
miskt genljud, d4 hela naturen uppmanas att med jubelkorer fira deras
‘brollop.

Hviska 6mt att synden ar forlaten.
Kyss fran sjalens bleka kinder graten
Och Naturens stora harpa bjud
Festligt sjunga Christus och hans brud.

(Ldngtan. SS. 2, s. 200: 33-36.)

Denna aterforening mellan de tva jagen, som ursprungligen utgjort en
enhet, denna gnostiska grundférestillning, finnes synnerligen klart for-
mulerad hos Stagnelius i dikten Afsked till Lifvet, dir han siger:

Vara sjalar fordom voro
Blott ett enda gudavisen;
Att néar sinnevérldens bojor
Fallit af oss snart i doéden,
Véara sjalar ater skola

Till en enda sammansmaélta.

(Afsked till Lifvet. SS. 2, s. 46: 285-290.)

Jag vill ingalunda bestrida att platonska och nyplatoniska tankegingar
har spela in. Det visentliga synes mig dock vara att dominanten ir si
avgjort gnostisk och att konceptionen i detta fall osokt gir in i sitt sam-
manhang med de Ovriga gnostiska askadningarna hos Stagnelius. Till
sist 4r det ocksd ett hittills forbisett faktum att nyplatonismen i stora de-
lar 4ven den 4r gnostisk, ja sd gnostisk att Jonas i sin tyvirr aldrig ut-
givna fortsittning pd Gnosis und spatantiker Geist, Die mythologische Gno-
sis, dmnade behandla ocksd Plotinos sdsom en integrerande del av »die
philosophisch-mystische Gnosis».! De gnostiska motiven g4 igen i nyplato-
nismen men dér omsmaélta till filosofisk spekulation. Just den frapperande
friheten fran en dylik gér att man hos Stagnelius vill tala framfor allt
om en gnostisk, icke en nyplatonsk instillning till existensen.

Sjalva frialsningsgérningen i 6vrigt skildras icke s& mycket av Stagnelius.
Det ar mest det patetiska motivet med sjilens fangenskap i materien och
dess klagan 6ver sitt 6de, som talat till hans skapande fantasi, val sarskilt
darfor att han sjalv s& sméartsamt upplevt sin egen tillvaro pa identiskt
samma satt. Vi ha emellertid hiar redan stott pa det enligt gnostisk dskad-
ning mest betydelsefulla momentet i frilsarens verksamhet, hans nedsti-
gande i materien och uppvickande av sjalen. Frélsarens descensus iden-
tifieras vidare av skalden pé natursymboliskt sdtt med varens ankomst i
Viérsdnger, ur vilka vi i det féregiende haft anledning citera det karakteris-
tiska temat sjialens uppviackande. I den forsta strofen av den forsta av
dessa Vdrsinger anslar skalden det ackord, som far utgéra ledmotivet,
varens intride dr en symbol for frilsarens frigorelse av de fangna ljusets

soner.
Kring spegelklara vikar
Ler Maj i hoppets dragt,
Forlossning han predikar
For ljusets bundna sléagt.

(Varsanger I. SS. 2, s. 302: 5-8.)

1 Se Jonas, Vorbemerkung des Verfassers.



140 Geo Widengren

Mer traffande an han kanske sjalv anat siager Cederblad: »Som ett Guds
sandebud stiger varens 4dngel Maj ned fran himmelen till jorden for att
inom kort atervinda fran ’dédens trakt’.»!

Varens frilsande makt skildras av Stagnelius som ett 16sande av »lju-

sets bundna slagt».2
Mildt 16ser varens nyckel
Det stora haktet opp.

(Varsdanger I. SS. 2, s. 303: 19-20.)

" Skalden uppmanar dirfor »ljusets fingne broder» att i »den skona MaJ»
se sitt fralsningstecken.
Ert fralsningstecken sen, j ljusets fangne broder,
Er lénga traldoms slut.
(Varsanger II. SS. 2, s. 304: 1-2.)

Cederblad finner dessa dikter »ej omedelbart vinnande. Uppfattnings-
siattet synes en fraimmande, den stdndiga dubbelmeningen 4r nistan irri-
terande».? Att tvista om estetiska virderingar adr ganska meningslost,
s4 mycket mera som dylika i ovanligt ringa grad dro pa sin plats i detta
fall. Den dubbelmening, som Systematiskt och ganska raffinerat tillimpas
av Stagnelius, 4r nAmligen nagot f6r det gnostiska téinkesittet utmirkande.
Makrokosmos-mikrokosmosspekulationen utgér ju en centrallinje i den
gnostiska askadningen. Ljuselementen skola atervinnas till ljusets sfér,
icke blott ur de minskliga varelserna utan &ven ur hela naturen. Man
kan hinvisa till Cederblads egen redogorelse for den manikeiska forestéll-
ningen om det i virlden fingslade ljuset och dess samband med motsva-
rande tankar hos Stagnelius.t

I fullkomlig 6verensstimmelse med den frilsande makt, som Maj eller
Varen utvecklar gentemot de i materien fangna ljuselementen, stir Kristi
nedstigande till jorden och segerrika atervindande till den himmelska

ljusvérlden.®

Foérsonande Du steg i gruset neder.

Ej verldens ondska kufvade din karlek
Ej Hyles makt, e] stjernornas Aoner,
Ej jordens retelser, ej jordens qual.
Hogt ofver Odets stjernbesddda himlar
Du atervande segrande till Fadren

Och Sppnande for fangarne en utgéng,
Det stora fangelset du fanget tog.

(Elegi. SS. 2, s. 214: 148-155.)

Liksom véarens nyckel 16ser upp det stora hiktet, s4 dppnar Kristus-
Medlaren en utgang for fangarna och fér med sig upp till himlen alla de
fangna skarorna, ljuselementen. Denna gnostiska tolkning av Kristi him-

1 Cederblad, Studier, s. 281.

2 De uttryck man finner hos Stagnelius som beteckningar for sjalakollektivets delar,
som ljuspartiklar, naémligen »ljusets bundna slikt», »ljusets fangna bréder» dro till sitt ur-
sprung nidrmast mandeiska.

3 Cederblad, Studier, s. 282.

4 Cederblad, Studier, s. 294 ff.

5 »Odets stjernbesadda himlar» ar ett formelartat uttryck, som visar att Demiurgen,
som eljest kallas Tiden, aven ar Odet. Jamfsr SS. 2 s. 213: 131, »Inom den krets dar Odets
hand oss féngslar». Det talas eljest alltid om Tidens hakte.
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melsfard #r i sjilva verket nirmast en exeges av Ef. 4:8, ett stille
som i sig sjalvt maste forstas pa gnostiskt sitt.! Den gnostiske frilsaren
nedstiger till materien for att vid sitt uppstigande aterfora sjilakollekti-
vet, som icke 4r nigot annat &n han sjilv. Detta motiv med »den frilste
fralsaren» dterkommer stéindigt i de gnostiska skrifterna. Sjilskollektivet
skildras dir som »skatten», som frilsaren férvirvar och for tillbaka till
sitt ursprung.?
Stagnelius later p4 motsvarande sidtt virldens hirskare forklara att han
fingslat Psyche, alltsd som vi sett sjalakollektivet, i sinnevirldens bojor.
Ej slipper hon tillbaka.
Jag Tidens Orm befallt

I kulans natt bevaka
Dess himmelska gestalt.

Evardligt skall hon grata
Bland skréickfantdmer dar
Tills korsets dunkla gata

Hon ratt att fatta lar.

Tills himlaburna Hjelten
Kéand af Profeters rost

Far ned fran eterfalten

Med ljus och himmelsk trost,

Och drakens hufvud krossar,
Som vakar vid hans skatt
Och fangen mildt forlossar
Ur vreda stjernors natt.

(XLVII. SS. 2,s. 95: 33-48.)

Krossandet av draken idr en urgammal orientalisk symbol f6r gudens
fralsande géirning, adapterad &ven pa kristet hall bland annat i Uppenba-
relseboken och annan #ldre kristen litteratur.® Draken anvidndes i den
gnostiska litteraturen som symbol fér den onda makt, som vakar 6ver
sjalakollektivet, »skatten», men forekommer ocksd i en mera kosmiskt
utpriglad gestalt.t Om vi se p4 den gnostiska virldsbild, som man pa-
traffar i ofiternas diagram hos Origenes i dennes stridskrift mot Celsus,
84 lagge vi mirke till att ormen eller draken som en betydelsefull faktor
ingar i det kosmiska perspektivet. Den jordiska regionen med de sju pla-
netsfirerna omgives av den stora ormen Leviatan, om vilken gnostikerna
citera Jes. 27: 1 i en text, som gar tillbaka pd en av de grekiska bibeléver-
sdttningarna: »P4 den tiden skall Herren med sitt svird det hirda, det stora
och starka, hemsoka béda, Leviatan, den snabba ormen, och Leviatan,
den ringlande ormen, och skall drapa draken i havet.»® De rader, i vilka

1 Se J. Kroll, Gott und Holle, Leipzig 1932, s. 11 anm. 6.

2 Ang. sjalen och sjalakollektivet som »skatten»s, som finnes férvarad i den himmelska
»skattkammaren», bevakad av »skattmistares, se Widengren, Religionens vdrld, s. 316 {£.
I detta sammanhang bér kanhiénda infogas ett annat Stagneliusstalle, Tl T'ron, SS. 2, s.
187: 5-6.

3 Ang. draken i denna betydelse se S. A. Hooke, The Labyrinth, London 1935, s.
224 ., 227f., och jamfér Widengren, Religionens vdrld, s. 142.

4 1 singen om pérlan i Thomasakterna ar det en drake, som ruvar éver péarlan, vilken
dar ar den skatt, som ar symbolen fér sjalakollektivet. Se Widengren, Religionens vdirld,
s. 159 £.

5 Se Leisegang, Die Gnosts, s. 172 f.
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Stagnelius talar om att den »himlaburna Hjelten» krossar draken, som va-
kar 6ver skatten, och forlossar fdngen »Ur vreda stjernors natt», stimma
alltsd val 6verens med denna gnostiska virldsbild.! Naturligtvis kan man
darfor icke med bestamdhet gora gillande att det just ar det ofitiska dia-
grammet, som skidnkt skalden hans forestillningar om Tidens Orm, som
vakar 6ver Psyche, »skattens. Men att det ar dessa eller liknande tanke-
gangar, vilka ligga bakom denna dikt, torde man vil kunna betrakta som
avgjort. Bakgrunden #r alltsd dven i detta fall klart gnostisk. Vi skola
senare jamfora ytterligare en del gnostiskt material med ett stille ur
den samtida svenska litteraturen. Vi skola hir blott ytterligare papeka
att frasen »Ur vreda stjernors natt» stimmer med orden i den nyss cite-
rade Elegi: »Hogt 6fver Odets stjernbesddda himlar / Du atervinde seg-
rande till Fadren.» Det ar i bagge fallen fragan om Frilsarens seger 6ver
planeterna som virldshiarskarens rpresentanter. Cederblad har mycket
klart utvecklat detta féorhallande genom en del belysande exempel och det
aterstar egentligen blott att i det foljande visa, varifrdn Stagnelius i detta
liksom i andra hinseenden framst erhallit sina gnostiska forestdllningar.

Vad slutligen »korsets dunkla gata» angar, s& hoppas jag i den senare
delen av min undersékning kunna uppvisa, vari den bestar. Héir skulle
jag endast vilja peka pa den frilsande kraft Stagnelius tillméter Kristi
dod pa korset. »Av Kristi dod pd korset véntar han sig fralsningen», sdger
Cederblad.2 Aven om detta uttalande icke rymmer hela sanningen, si
visar det dock i rdtt riktning. I den dikt, Elegi, som vi hir anfort, siger
skalden omedelbart fore det stille vi citerat:

O Du som héngde, prydd of tornets krona
I rosenrdd forsoningsskrud pé korset,
Hvem, Medlare! forutan dig allena

Kan 4ater 6ppna Edens gyllne portar

Och ur materiens tdckensvepta riken

Pa nytt oss fora i triumf till Gud?

(Blegi. SS. 2, s. 213: 142-147.)

De tva sista raderna variera samma motiv, som vi uppehallit oss vid:
fralsaren medfor ur materiens morker de befriade ljusets soner tillbaka tilt
Ijusvirlden. I 6vrigt miarka vi att 6ppnandet av Edens portar och mansk-
lighetens aterforande till urtillstdndet i paradiset blott kan foérverkligas
av den korsfiste Kristus. Hur detta narmare av Stagnelius tdnktes for-
verkligat, hoppas jag skall framgé av den sista delen av denna undersok-
ning. :

Det fingelse, i vilket sjalarna, representerade av Anima, hallas inneslutna
av Virldsfursten, bevakas av sju onda véisen jamte tolv drakar3:

Sju bistra Demoner
Med blodrdda sablar
Vid portarne vaka:
Tolf lagande drakar
Kring borgen sig lagt.
(Fangen. SS. 2, s. 277: 9-13.)

Man kan aven jamfora Elegi, SS. 2, s. 213: 136-137.
Cederblad, Studier, s. 247.
Cederblad, Studier, s. 243 f. och Books kommentar till ifrdgavarande stillen.

© o
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I dikten Bénen skildrar Stagnelius hur en duva »med bénens quist i
purpurmunden» flyger upp frin jorden till den himmelska sfiren, dir den
erhaller en blomma till svar, varmed den atervinder till den sérjande
Anima. Det 4r alltsd hir delvis samma motiv som i dikten Varningen.
Ty att det svar, som duvan medfér »fran ljusets fosterland», innebir en
maning till uthallighet, ddrom kan knappast nigot tvivel rada. Det sé-
ges nu i dikten att denna budbirare, som rent fenomenologiskt sett mot-
svaras av de manikeiska hypostaserna Rop och Svar, ej kan nis av Animas
viktare.!

Ej sju Demonerna, som vaka
Kring Demiurgens hus

Och hemskt fran roda facklor skaka
Ett dunkelt olycksljus,

Och ej den bistra Tolfmansskara
Som ytterst star pa vakt

Vid furstens borg, i brynjor klara,
Na henne med sin makt.

(Bonen. SS. 2, s. 162: 13-20.)

Det éar sdledes de Sju och de Tolv, som dro Sjilens fingvaktare i den
materiella virlden under Demiurgens eller Virldsfurstens herravilde.
Denne i sin tur 4r sonen till Achamoth, som genom sin musik lockat
Anima till fallet frin den himmelska virlden.

Har thronar Sonen af den hixa

O arma! som fértrollat dig.

I bergens natt hans adror vaxa —
Jarnménniska han kallar sig.

O vand ditt 6ga fran Sultanen,
Hans drégt 4r som en morgon klar.
Tolf stjernor glimma i Turbanen,
Sju kungar dra hans segerchar.

(Se blomman! Pa smaragdegrunden. SS. 2, s. 145: 45-52.)

I forbigdende kunna vi papeka att, som tidigare framhéllits, de Sju och
de Tolf hir aterigen upptrida som Demiurgens attribut. Den hixa,
som fortrollat sjélen, 4r som nyss nidmnts Achamoth. Sjilen forsidkrar att
evigt

Hon angrar sin villa,
Begrater den stunden,
D4, lockad af ljuden
Fran Achamots harpa,
Hon steg i den laga
Materien ned.

(Dialog. SS. 2, s. 276: 151-156.)

I detta tema med sjilens nedlockande i materien genom musikens eg-
gande tjusning har man velat se ett utslag av skaldens suverdna sitt att
fritt omskapa det gnostiska materialet. Aven Cederblad séger hirom:
»B66k har i sin kommentar (s. 249) och monografi (ss. 336, 337) framhél-
lit det fritt fabulerande i Stagnelii omdiktning med den lika riktiga som

! Ang. de manikeiska hypostaserna »Rop» och »Svar» eller som Schaeder vill »Det ro-
pade» och »Det svarade» (Studien zum antiken Synkretismus, s. 265£.) se Jonas, s. 121 anm. 1.
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fina psykologiska iakttagelsen, att Achamots harpspel sammanhinger
med att musiken eggade Stagnelii erotiska begir.! Utan att pa nagot
satt vilja bestrida detta senare faktum skulle jag vilja sitta ett stort fra-
getecken for omdomet om riktigheten och finessen i Books pastiaende att
Stagnelius i detta fall fabulerat fullkomligt fritt. Vi skola i stillet se att
Stagnelius dven i detta fall f6ljer ett bestdmt gnostiskt stilmonster.

3. Det har sin givna betydelse att i den samtida svenska diktningen
folja nagra av de motiv i det gnostiska konstspraket, som hir sysselsatt
0ss. Aven om denna jimforelse helt naturligt blir ytterst summarisk och
ofullsténdig tror jag dock att den mot bakgrunden av dels de gnostiska
dikterna hos Stagnelius dels de i egentlig mening gnostiska texterna skall
kunna fylla en bestdmd uppgift, ndmligen att ddagaligga hur olika Stag-
nelius 4r de 6vriga nyromantikerna dven nir han anvinder samma motiv
som de.2

Vi kunna ldmpligen boérja denna §versikt med ett grundtema i all gnos-
tisk symbolik, fallet. Atterbom frigar i sin dikt till Den nya Vitterheten,
den berémda prologen till Phosphoros:

Hvem var den makt, som till det evigt ljusa
Den fallne anden forst ur morkret drog?

(Den nya Vitterheten. Saml. dikter 5, s. 50: 23—-24.)

Vi se hir ocksd samma virldsbild som hos Stagnelius. Det evigt ljusa
ar den sfir, frdn vilken anden fallit ned i mérkret. Fran denna ljusets
varld har sjalen fallit.

Innan sjélen tvangs fran himlen falla,
Var musik det sprék hon talte der.

(Allegro och Adagio. SD. 6, s. 37: 3—4.)

Vi kunna konstatera att samma vixling mellan sjal och ande som be-
teckningar for det hogre elementet inom méanniskan som vi konstaterat
hos Stagnelius aterkommer hos Atterbom. Av betydligt storre intresse
ar emellertid att har iakttaga den helt motsatta uppskattning av musiken,
som Atterbom ger uttryck a4t. For Stagnelius dr ju musiken det forférelse-
medel, som bragt sjilen pé fall. Tonerna framstd didremot for Atterbom
som det himmelska spraket, vilket den fallne anden en gang talat och som
alltjamt ar det uttrycksmedel, varav ménniskan efter fallet kan betjiana
sig for att kunna aterknyta férbindelsen med det himmelska urhemmet.

Endast ljud till himlen hinna,
Annat allt ju bands vid gruset;
Toner svafva opp till Ljuset
Och sin urverld aterfinna.

(Augusti-Aftonen. SD. 6, s. 10: 23-26.)

Mot Atterboms #dkta nyromantiska virdering av musiken star Stag-
nelius av gnostisk askddning motiverade forkastelse 6ver tonernas lockel-

1 Cederblad, Studier, s. 231.

* Det borde vara en sérskild uppgift att i den samtida svenska romantiska diktningen
folja de motiv, som kunna kallas gnostiska. Vidare borde det datida idéhistoriska intres-
set for gnosticismen undersokas. Atterboms dikter citeras efter Orebroupplagan 1854-
1863.
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ser. Motsatsen pa denna punkt dr typisk. Atterbom bestimmes av este-
tiska synpunkter, Stagnelius av religiosa.!

Som nésta symbol kunna vi vilja irrandet. Hos Tegnér aterfinna vi
bilden av 6ken som skadeplatsen for sjalens planlosa kringvandrande i
materiens véarld.

Jordens son, som jorden bérdar ater,
Slumpens ledbarn i ett 6ckenland.
(Kulturen. Saml. skr. 1, s. 147: 3-4.)

I samma dikt &terkommer Tegnér till samma motiv:

Lard af Sekler skall en dag Kulturen. . .
Fora menskan ater till naturen

Fran hvars skot den henne fordom ryckt;
Icke mer en blodig gést i 6cknar

Men foradlad, lycklig, ren och god,

Séddan som en dag bland Kaos’ tocknar
Hennes bild for Skaparns tanke stod.

(SS. 1, s. 155: 23-32.)

Det ar typiskt att det for den unge Tegnér dr kulturen som &r den fril-
sande makt, vilken skall gora méanniskan till »icke mer en blodig gist i
ocknar» utan »féradlad, lycklig, ren och god».

Hos Tegnér finna vi likasd ehuru fran en 1angt senare period, namligen
i Nattvardsbarnen ett annat gnostiskt motiv i symbolspriaket, den ned-
stigande frialsaren, som vicker den slumrande sjélen. Tegnér later dar den
gamle prasten sidga i sitt tal till konfirmanderna:

Fullvaxt synden ér fodd, men férsoningen slumrar i hjertat,

tyst som det vaggade barn, och drommer om himmel och englar,
maktar ej vakna till sans: hon 4r som de toner i harpan,
fangslade andar som vénta alltjemt pé befriarens finger.

Derfér, alskade barn, nedsteg forsoningens Forste,

véckte den slumrande opp, och nu stdr hon med stralande 6gon
klara som himmelens hvalf, och kdmpar med synden och segrar.

(Nattvardsbarnen. SS. 3, s. 118: 305-119: 311.)

P3 detta stille kan man nistan kdnna sig frestad att lisa ut en efter-
klang av den forestillning vi funno hos Atterbom om musikens himmelska
ursprung. Men i s fall undantringes denna stdmning helt av det andra
motivet, som just erinrar om ett niarbesliktat hos Stagnelius, som siger:
»Om solens rika Tempelsalar /| Om glinsande Kerubers sang / Hon drom-
mer i materiens dalar i tusendrig dvalas tvang.» Hos Tegnér ar det for-
soningen, som »drémmer om himmel och englar, / maktar ej vakna till
sans.» Och liksom fralsaren hos Stagnelius dr det hér »forsoningens Forste»,
som uppvicker den slumrande. Samtidigt se vi hur motivet av Tegnér
utnyttjats pa ett sddant satt att det anviants rent bildligt. Varje spar av
den gnostiska innebdérden har hos honom foérsvunnit. Atterbom visar dér-

! Ett karakteristiskt undantag fran denna regel finner man i dikten Kdrleken, dar Stag-
nelius ansluter sig till en estetisk uppfattning av sjilens bestémmelse.

Blott vid skonhetens och diktens tjusning
Flamtar matt dess urlif upp igen.

SS. 2, s. 267: 307-308.
10—43883 Samlaren 1944
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emot pi ett stille en svag reminiscens av en gnostisk tolkning av moti-
vet med den slumrande sjélen, nir han siger:

Sophia &r véickt ur sin langsamma blund.
(Den nya vitterheten. SD. 5, s. 62: 7.)

Fortsattningen visar dock att motivet icke far spela nagon roll i dikten
utan blott blir ett sporadiskt inslag.

Temat med fingenskapen finner man pa ett ganska intressant stélle
hos Atterbom, n#imligen i den forut citerade dikten Awugusti-Aftonen,
dar han som vi sett tillimpar det gnostiska schemat pa tonerna.

Andars brédrasprak ar sdngen:

Nar till jordisk lott vi démdes,

Ej i hemmet qvar han glémdes;
Ar, med oss, nu ocksa fangen.

Dit tillbaka syftar gangen,

All sin slagt han lemnat der.

(Augusti-Aftonen. SD. 6, s. 10: 13-18.)

Man lagger hir mirke till forestéllningen om fangenskapen och kvar-
lamnandet av anférvanterna i den himmelska virlden.! I fortsidttningen
av dikten observerar man en term, som av gkilda skil kan ha anspriak pa
vart intresse, »lifvets flod».

Nér ur lifvets flod du sténker,
Moder! droppar pa min panna:
(Augusti-Aftonen. SD. 6, s. 11: 3—4.)

Uttryckets »lifvets flod» pdminner oss om att ordet »lifv» &ar ett av de
vanligaste i Stagnelius’ gnostiska diktning, ett faktum, som vi sméningom
skola fa foérklaringen till. Sjalva forestéllningen om livets vatten, som vi
hir kunna spara, skola vi analysera i den sista delen av denna undersok-
ning. Emellertid synes av vissa anledningar, som vi i det féljande skola
belysa, Atterboms term »lifvets flod» bora stillas samman icke med den
askadning, som vi dir uppehéalla oss vid utan med en alldeles bestamd typ
av gnosticism. Hos Atterbom kunna vi 4ven se spar av forestdllningen om
materien som en moérk substans uttryckt i bilden av dimman, som ligger
utbredd over jorden. Kombinerad med symbolen sjilens uppviackande
forekommer detta motiv i dikten T'rost.

Den trotta sjélen slumrar sakta
I hoppets andefédda verld,

Och gudabilder henne vakta
Med myrtombundna cherubssvérd.

Engang de vacka pa sin syster,
Nar evighetens morgon gryr,

Och jordens dimma, kall och dyster,
Fran lifvets varma dalar flyr.

(T'rést. SD. 6, s. 16: 5-12.)

1 Aven Tegnér vidror detta motiv, nar han i dikten Menniskoanden efter att i inled-
ningen ha talat om anden som en irrande fréamling, fragar:

Har du lemnat slagtingar och vianner
i det blaa landet?
8S., 1 s.223.

Tegnér citeras efter Wrangels och B6oks upplaga, Stockholm 1918-1925.
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Uppvickelsemotivet skiljer sig hdr som man ser hogst visentligt fran
det renodlat gnostiska. Daremot forefaller kontrasten mellan livets da-
lar och jordens dimma att vara ganska gnostiskt upplevd. Orden »jordens
dimma» dterkomma hos Atterbom i ett sammanhang, som ar klart gnos-
tiskt i dikten Fredrik Ekmarck, nar han sidgerl:

Och om du lemnat, i en okénd trakt,
En Psyche, framling én i jordens dimma;
(Fredrik Ekmarck. SD. 5, s. 231: 3—4.)

Dessa rader fora oss over till Psychemotivet, vilket spelar en si stor
roll hos Stagnelius och som skymtar pa flera stéllen dven hos Atterbom.
Sarskilt i Juliennes afskedssdng kdnna vi igen en del temata fran Psyche-
myten, sddan den moéter i Stagnelius gnostiska diktning.2

Fodd af ljuset, hennes 16je,
Nard af vattnet, hennes térar,
Psyche blott pa detta vatten
Hinna kan sin moders strand.
An blott fjerran sedd, i técknen,
Mot en urna hon sig lutar;

Svartkladd, pad en thron, der vagor
Sl& mot klippans grund.

Intet ljud fornimms i Gcknen,
Ingen gréns den synvidd slutar,
Der, pa hjertats alla fragor,

Svaret doljs af hennes mund.

Derfor maste Psyche tringta

Till den stumma modrens boning,
Och i klagan, fréjd och drémmar
S6ka hennes spar: . ..

Lossad frén den tunga mullen,
Psyche, himmelsk fjaril ater,
Svafvar hem med fri fértjusning,
Hem igen till modrens brost.

(Juliennes Afskedssang. SD. 6, s. 68: 5-20; 69: 15-18.)

Temat med dotterns skilsméssa frdn modern som en symbol f6r sjdlens
skilsmissa fran det himmelska sjilakollektivet finner man i en visserli-
gen uttunnad form pa ett annat stille, dir emellertid den ursprungliga
meningen med symbolens anvéndning alltjimt skimrar igenom.

En dotter, lange skild frdn modrens boning,
Med smartlig véllust ser sin barndoms land,
Der fordom, &n med himlen i férsoning,

Hon lekt bland englar vid den mildas hand;

(Epilog till Phosphoros. SD. 5, s. 94: 1-4.)

1 Atterbom talar ocksd om
den tysta smérta
Som &nskar sig ur jordens dimmor hojd.
Den Nya Vitterheten SD. 5, s. 59: 27-60: 1.

2 Ang. den allménna karaktiren pd denna dikt se C. Santesson, Atterboms ungdoms-
diktning, Stockholm 1920, s. 127 ff.
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Mera av den egentliga inneboérden ger naturligtvis som alltid Stagnelius
i dikten Brudgummens inledande rader.
Ur kyrkans modersarmar jagad,
Af bleka minnen blott ledsagad,
Géar Psyche, héljd i sorgens flor,
P4 stranderna, der déden bor.
(Brudgummen. S8S. 2, s. 317: 1-4.)

Att Psyche hos Atterbom #r svartkladd och hos Stagnelius héljd i sor-
gens flor dr en stdende topos i symbolspraket, ett drag, som vi f4 anled-
ning Aaterkomma till. Aterforeningen efter skilsmissan, erinringarna om
den tidigare tillvaron, det speciella draget att det just 4r pé en strand,
som Psyche irrar omkring, dessa Overensstimmelser mellan Atterbom
och Stagnelius falla i 6gonen. En annan detalj fortjanar ocksd att pape-
kas. Med anspelning pa betydelsen av det grekiska ordet psyché talar
Atterbom om att »Psyche, himmelsk fjaril ater, /| Svifvar hem med fri
fortjusning.» P& samma sédtt siger Stagnelius i sina Vdrsdnger:

Ej Psyche ldngre drdjer
I skepnaden af larf.

Gullvingad hon sig hdjer
Till gladjens fulla arf.

(Vairsanger I. SS. 2, s. 303: 33-36.)

P4 ett annat stille alluderar Atterbom pa Psyches bevingade natur.
Det 4r nir han yttrar:
Engéng — s& ljuda aldriga gudasprdk —
Skall Psyches vinge hinna sitt féremal;
D& hor hon dig fortalja sagan,
Hur hon pé jorden sin Amor sokte.
(T2l Minnet. SD. 5, s. 210: 5-8.)

Motivet med Psyche s6kande sin Amor, vilket vi funnit vara en vanlig
symbol i Stagnelius gnostiska diktning, har allts4 upptagits redan av At-
terbom. Men aterigen beféstes det intryck man erhéller av en jamforelse
mellan Stagnelius och de samtidiga diktarna. Det 4r ett helt annat satt
att utnyttja de litterira motiven hos Stagnelius. Denne anvinder dem si
att den religiosa innebérden i symbolspraket fullt ut kommer fram. At-
terbom ddremot begagnar sig av dessa temata sa, att man mer far intryck
av att han i férbigaende applicerar dem for att forlina en upphojd priagel
at ganska vardagliga motiv. Fran denna synpunkt kan man instdmma i
Cederblads omdome att »de bada diktarnes behandling av Psychesagan ej
visar storre likheter».! Att man likvél nir det giller forekomsten av de
skilda motiven kan konstatera en vittgdende 6verensstdmmelse, hoppas
jag skall ha blivit tydligt. Innan vi ldmna Psychemotivet kunna vi for
fullstdndighetens skull anféra ytterligare ett par citat, dels fran Atterbom
dels fran Tegnér. For den forre blir till exempel flyttfagelsstracket mot
sodern en paminnelse om sjilens langtan till sydligare nejder.

Téag af faglar jag ser, dem en aldrig svikande flygkraft
Bar fran var frostiga bygd fjerran till palmernas land.

Psyche! vore blott du fastkedjad vid Thule foér alltid?
Palmerna vinka ock dig! Profva, att vingar du har!

(Flyttfaglarne. SD. 5, s. 225.)
1 Cederblad, Studier, s. 150.
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Hir ha vi en sliende illustration till skillnaden mellan Atterbom och
Stagnelius.! Hos den senare blir flyttfaglarnas tdg en maning till sjélen
att utan saknad ldmna den jordiska tillvaron.

Nar grymt sig férbyter

Ditt jordiska val,

Nar hostvinden ryter,

Grat icke, o sjal!

Det ler bortom hafven

Mot fogeln en strand.

P4 hinsidan grafven

Ar afven ett land,

Forgyldt af den eviga morgonens brand.
(Flyttfaglarne. SS. 2, s. 437: 55-63.)

Det 4r samma motsats som vi i det foljande ytterligare £ tillfille att fast-
stilla mellan estetiskt och religiost, sdrskilt gnostiskt, betraktelsesitt.

Hos Tegnér finner man ockséd Psychemotivet men anvint pa ett tamli-
gen konventionellt sdtt, 4tminstone idéhistoriskt sett. Det ar temat med
Pgyches bevingade flykt mot hogre regioner, som synes ha fingslat Teg-
nér. I ett gravkvide talar han sidlunda om att

Psyche lyfter vingarna ur grafven
och lemnar larfven blott i stoftet gvar.

(Vid D. Aspelins Qraf. SS. 3, s. 1385: 11-12.)

Angspelningen pd Psyches fjarilsnatur, som vi funnit hos Atterbom, synes
ha varit en samtida topos och aterkommer ocksd pi ett annat stille hos
Tegnér, nar han féga lyckligt utbrister:

Den arma Psyche, huru &n hon svingar,
pé jorden &r en orn — med fjérilsvingar.

(Gravsding over M. Fremling. SS. 3,s.101: 1-2.)

Aven om de hir anforda stillena ur Atterboms och Tegnérs diktning
vittna om den popularitet, som Psychemotivet kunnat glidja sig 4t i den
datida svenska dikten, ha de dock foga att ge till frigan om motivets ur-
sprung och innebdrd. Det hos Stagnelius karakteristiska, Psyche som sym-
bol f6r summan av de méanskliga sjilarna, finner man icke hos hans sam-
tida i Sverige, i varje fall efter vad det synes icke hos Atterbom och Teg-
nér.

Det ar pa ett ganska ovéantat hall som jag i stillet funnit den bésta mot-
svarigheten till symboliken hos Stagnelius, om man bortser frin de rent
gnostiska texter, som senare skola anféras. Calderon anvénder i ett par
av sina autos sacramentales just Amor och Psyche som symboler for for-
héllandet mellan Kristus och de troende méinniskosjalarna.? Amor av-

1 Hartill kan naturligtvis den avgérande orsaken i detta sarskilda fall vara att dikten
blott &r en efterbildning av ett tyskt original, se B. Risberg, T'yska forebilder till dikter af
Atterbom, Uppsala 1892, s. 15. Det ar likval typiskt att Atterbom icke sokt inlagga en
annan mening i motivet, sdsom Stagnelius gor. Ang. dennes beroende av Tegnér och Cha-
teaubriand se F. Book, Svenska Studier 1 litteraturvetenskap, Stockholm 1913, s. 21 ff.

? Dessa autos citeras, nir icke annat angives, efter editionen Madrid 1717 av Pedro
de Pando y Mier. Om Calderons autos sacramentales orienterar A. Parker, The Allegorical
Drama of Calderon, Oxford & London 1943.
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slojar i den auto, som bar namnet Psiquis y Cupido para Toledo, sin kir-
lek for Psyche:

Yo, bellissima Psiquis,

(que assi llamarte es bien
desde (h)oy, que tu belleza
cuidado de Amor es),

soy un amante tuyo

tan constante y tan fiel
que antes de ser quise
mira que haré después.

(Revue Hispanique 61 (1924) s. 136 = Awutos Sacramentales 2, s. 60.)

I ett appendix, som Angel Valbuena Prat publicerat en del utdrag ur,

observerar man att i en kor identiteten mellan 4 ena sidan Cupido och
Kristus 4 andra sidan Psyche och sjilen dr uttryckligen angiven.

Psiques y Cupido
Cristo y el Alma
desposados se gozan
cuanto se aman.

(Revue Hispanique 61 (1924) s. 140.)

Cupido forklarar att de fiender, vilka sammansvirja sig mot Psyche
och forfélja henne, skall hon se som en matta infér sina fotter, d&4 de hyl-
lande omgiva henne.

Viendote aora, pues,
del Mundo despreciada,
perseguida tambien
de tantos enemigos,
como tu fuerte veé
contra ti conjurados;
vengo a decirte, que
todos seran al fin
alfombra de tus pies:
todos vassallos tuyos,
viniendo & obedecer
sus varias opiniones
al yugo de tu Ley;

(Autos sacramentales 2, s. 60.)

Har kontrasteras alltsa Psyches nuvarande betryckta stallning, da hon
ar foraktad av vérlden och forfséljd av s& manga fiender, med den kom-
mande triumfen.

I enlighet med handlingen i den klassiska Psychelegenden, sdédan den
upptrider hos Apulejus, ndrmar sig ocksd i Calderons auto Psyche, som
pa detta stille kallas »Tronn, sin sovande brudgum med ett ljus i handen
for att se hans ratta natur. Cupido forsvinner dé under dska och jordbav-
ning. Tron yttrar:

Ay de mi! perdi la Fé,
perdi el Esposo que amaba;
(Autos sacramentales 2, s. 68.)

Efter forlusten av den &lskade forsvinner ocksd det palats denne upp-
fort i 6demarken och i dettas stélle visar sig dter en 6de trakt. Psyche kla-
gar Over att himlen i sin vrede rasar mot henne:
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Ya contra mi todo el Cielo
irritado me amenaza,

(Autos sacramentales 2, s. 68.)

Tvivlet var anledningen till hennes fall; med tron upphérde &ven allt
hennes goda att finnas till.
Dude, faltando & ser Fe¢,
con que todo el bien me falta;
(Autos sacramentales 2, s. 69.)

Den 6vergivna och angerfulla Psyche grater och beder att Kirlekens
Gud métte itervinda till hennes armar, di hon bekinner sin skuld.
No la cumpliré; que yo
lloraré con tales ansias,
que & mis bracos buelva el Dios

de Amor; quanto erré engafiada
confiesso ya arrepentida.

(Autos sacramentales 2, s. 69.)

Cupido visar sig d4 i héjden framfor ett bord, pa vilket hostia och kalk
trona. Han yttrar till Psyche att hennes bekénnelse var tillricklig for
att han skall férbarma sig 6ver henne. Han hinvisar henne till sist till
sin kropp och sitt blod.

Pues el confessarlo basta
para que yo te perdone; PN

este es mi Cuerpo, y mi Sangre;
y que yo lo diga basta.

(Autos sacramentales, 2, s. 69.)

Tron férklarar vid denna syn att hon i detta sakrament tillbedjer sin
dlskade for att icke vidare de falska forslagen fran hennes fiender skola
forfora henne.

Sacramentado te adoro,
con la vida, y con el alma,
sin que ya me prevariquen
las proposiciones falsas
de todos mis enemigos.

(Autos sacramentales 2, s. 69.)

Vad som i denna Calderons behandling av Psychemotivet synes mig
betydelsefullt &r tvd omstandigheter. Dels uppfattas Psyche som en re-
presentant for den troende minskligheten, som fallit men forsonas och
aterupprattas, dels sker denna forsoning tack vare nattvardens sakra-
ment. Att den kollektiva tolkning, som maste ges Psychegestalten hos
Stagnelius, fullkomligt stimmer med dess innebérd hos Calderon, behéver
val icke s#rskilt utvecklas. Vad nattvardssakramentets betydelse for
frilsningen angar kommer den sista delen av denna uppsats att till fullo
uppvisa vilken central stdllning, som nattvardsmystiken intar i Stagne-
lius religiositet. Aven Stagnelius ser namligen, som dir skall i detalj pa-
visas, det avgorande fralsningsfaktum déri, att i nattvardens sakrament
Kristi lekamen och blod erbjudes den fallna minniskosjilen. Den rent
strukturella Overensstimmelsen mellan Calderon och Stagnelius synes
mig darfor ifraga om Psychemotivets behandling s& ldngtgiende, att jag
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méaste antaga ett samband mellan dem, antingen direkt eller indirekt.
Det skulle dock givetvis fordras en motivhistorisk undersékning for tiden
efter Calderon och sirskilt av nyromantikerna for att man p4 denna punkt
skulle kunna uttala sig med onskvird precision.!

Det ar emellertid tydligt att dven den rent gnostiska interpretationen
av Psychegestalten spelat in vid utformningen av den konception, som
man moter hos forfattaren till Liljor i Saron. Cederblad har med ritta
hénvisat till Achamoths kénslor, d4 hon limnats ensam i moérkret och
tomheten.2 An nirmare torde man dock komma den direkta forebilden
till skildringarna hos Stagnelius av Psyches kringirrande och klagan,
om man till jamférelse drar fram den s. k. Naassenerpsalmen om sjilen.
Det heter diar bland annat:

Som den tredje mottog sjélen under mdédor lagen.
Fordenskull har hon iklatt sig en latt gestalt

och plagar sig vid sin stravan, beharskad av doéden.
An har hon herravialdet och skadar ljuset,

an grater hon, utstott i elande,

édn blir hon begraten och fréjdar sig,

an grater hon och domes,

an blir hon domd och doér,

an blir den p& grund av vedervérdigheterna olyckliga
utan utvag,

kringirrande rékar hon in i labyrinten.

Hippolytos Refutatio V 10, 2.

Slutet av dikten, vars text tyvérr pa en del stillen, av vilka dock hel-
hetstolkningen #4r oberoende, idr hoppldost fordarvad, skildrar hur Jesus
erbjuder sig att nedsindas genom alla eonerna for att i den fralsande vi-
gen, gnosis, visa sjilen en utvig ur kaos.

Det som man i denna dikt sarskilt skulle vilja hinvisa till, 4r sjalens
kringirrande i labyrinten, ett drag som finnes just hos Stagnelius. P4 ett
stalle anvinder han for 6vrigt ordet »labyrinter» (S8. 2, s. 223: 137-139),
d4 han talar om att ménniskorna forvillat sig i Tidens labyrinter. Detta
drag visar enligt min mening att Stagnelius i viss utstriackning inspirerats
av Naassenerpsalmen.

Att han tolkat hela Psychelegenden hos Apulejus pa gnostiskt satt, be-
ror vial utom pa influenserna fran Calderon dirpa, att Psychegestalten
till sitt egentliga visen just 4r en symbol for sjalakollektivet, vilket Stag-
nelius med sin gnostiskt inriktade religiositet klart f6rnummit. Reitzen-
steins forskningar ha just analyserat fram den kollektiva innebérden i
de olika uttrycken fér summan av sjdlarna, déribland just Psyche.? Na-
turligtvis méste man darjamte rikna med mojligheten av att en gnostisk
tolkning forelegat i den nyromantiska diktningen utanfér Sverige. Men
det hir anférda materialet synes mig fullt tillrdckligt for att forklara att
Stagnelius som symbol fér de fallna méinskliga sjilarna valt Psyche.

Psychemotivet har redan lett oss in pd ett bekant tema i det gnostiska

1 Att Calderon star i medelpunkten for de tyska nyromantikernas intresse ér vilbe-
kant och detta faktum gér uppgiften ganska omfattande.

2 Cederblad, Studier, s. 235 ff.

3 Se Das Mdrchen von Amor und Psyche ber Apuleius, Leipzig 1912, sarskilt ss. 18-28,
Die Gottin Psyche, Heidelbetg 1917, och Die hellenistischen Mysterienreligionen, s. 178 ff.
och s. 184.
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konstspraket sddant detta kom till uttryck dven hos Stagnelius, ndmligen
kringirrandet. Vi erinra oss att vi hos denne ocksd motte den forestall-
ningen att det 4r i en 6ken, som sjilen tvingas att leva sitt jordeliv. Fran
gnostiskt hill kan man anféra en mandeisk text till jamférelse. Den &r
hamtad ur Ginza, d. v. s. den mandeiska religionsurkund, som utgavs av
Norberg och som vi veta att Stagnelius ivrigt 14st.! Dérifran har han dven
himtat sin inspiration i langt storre utstriackning &n forskningen hittills
férmodat. Hans dikt Sjdlens Himlafdrd ar, som man kan se av underru-
briken »Efter nazaridernes heliga bok» en direkt parafras pa ett avsnitt
i Ginza. Desto mairkligare dr att man icke nirmare undersokt de likheter
i gnostisk askadning, som i 6vrigt kunna konstateras mellan skaldens
gnostiska dikter och just Gimza. Vi skola sirskilt vinnligga oss om att
supplera denna brist i de hittillsvarande undersékningarna och kunna
lampligen borja med motivet vistelsen i 6knen. Det heter om sjilen pa
ett stille:

I denna varld siande de honom, In hunc mundum miserunt
att komma och att bo i en 6de 6ken, in mortalitatem, & ad habitandum in
att komma och att bevaka Oknen. desolatione,
Ginza, Overs. Lidzbarski, s. 477. devastante mortales, desolationi re-
servatos.

Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 227.

Vi observera att okenmotivet i Norbergs (delvis felaktiga) Oversatt-
ning fatt en starkare accent av den o6dsliga fortvivlan, som utmérker
Stagnelius behandling av detta tema.

Att sjalen maste vandra bland lejon, leoparder och drakar &r ett motiv,
som skymtar hos Stagnelius och som givit anledning till en del diskussion.
Genom den motivanalys, som jag tidigare foretagit, hoppas jag att detta
stilmotiv kunnat infogas i sitt sammanhang, 6kenvandringen. Héir skulle
jag vilja anfora ett par citat ur Ginza till en belysande jamforelse. Sidlunda
méste enligt mandeisk &4skddning sjilen dvéljas bland lejon och drakar.

Hur skall mitt hjarta fordraga det, Quid, silente corde meo,
hur skall jag tala varldens forfljelse? mundi persecutionem tolerem?
Hur skall jag dviljas bland lejon, Sic habitabo cum leonibus
bland fortdrande drakar? & serpentibus voracibus?
Ginza, Overs. Lidzbarski, s. 474. Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 223.

Sjalva den kroppsliga tillvaron liknas vid ett lejon eller en drake.

O sjal, std upp, gé astad, O anima, surge,
trad in i kroppen corpus ingredere.
och lat dig hallas fangen i palatset. Lateas in medio illo templo.
Det bistra lejonet skall genom dig tas Lateat in te leo ferox,

tillfanga, leo valde ferox in te lateat,
det bistra, rasande lejonet. lateat in te serpens,
Draken skall genom dig tas tillfdénga, qui malum suo loco occidat.
den onde skall dédas pé sin plats. Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 269.

Ginza, Overs. Lidzbarski, s. 507.

1 Codex Nasaraeus Liber Adami appellatus ... transscriptus ... latineque redditus
a Matth. Norberg, Tom. I-III Goteborg 1815-1816. Vid citaten ur Ginza har jag i moj-
ligaste méan s6kt att stélla den korrekta oversattningen, som grundar sig pé Lidzbarskis
och ér kontrollerad efter grundtexten, mitt emot Norbergs latinska. Den senare soker
icke att aterge grundtextens metriska karaktér, nar dylik foreligger.
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Norbergs feloversiattning i den sista raden férvanskar allvarligt meningen
och det ar darfor mojligt att detta stélle icke kommer ifriga, dven om vi
ha riatt att antaga att Stagnelius handskats ganska suverdnt med sitt
material.

Ytterst vanlig hos Stagnelius 4r bilden av fangenskapen. Vi kunna
forst dgna var uppméirksamhet 4t uttrycken for fingslandet, som Stag-
nelius ofta skildrar som ett sjilens beliggande med bojor eller kedjor.
Samma uttryckssidtt finner man i de mandeiska skildringarna av sjilens
uppstigande till den himmelska sfiren, dess massigta.

Sjalen 16ste kedjan,
den springde banden.

Den lade bort den kroppsliga rocken.
Ginza, overs. Lidzbarski, s. 514.

Sjalen fragar ocksa vem som féngslat den.

Quis obruit me eorum mysteriis,
eorumque catenis me constrinxit?
Quis me in cippum eorum ingentem
conjecit?

Quis eorum murum mihi ostendit?
Quis me projiciens,
eorum luctum mihi collegit?

Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 263.

Vem inneslot mig i deras mysterier,
vem féangslade mig med deras kedjor?

Vem lade mig i deras stora stock,
vem visade dem for mig?

Vem kastade mig i deras murverk,
vem slot deras port for mig?
Ginza, Overs. Lidzbarski, s. 502.

Sjalen yttrar till de Sju att den icke fdngas av deras snaror och bojor:

Nec vestra captivatione captivus ducar,
nec a vobis prehendar. ..,
evasi vestra probra,
quae in mundum jecistis,
vestrum funem, vestrum rete,
- vestrasque catenas omnes.
Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 247.

Jag rakar icke i eder fangenskap

och mottager icke nagot av eder.
Jag undkommer eder,

de snaror, som ni ha kastat 1 varlden,
alla edra rep och edra band

och alla edra kedjor.

Ginza, overs. Lidzbarski, s. 490 f.

Ett stdende tema i de gnostiska skildringarna av sjilens tillvaro i den
materiella virlden ar sjalens druckenhet och slummer. Att detta paradigm
forekommer hos Stagnelius ha vi haft tillfdlle att konstatera. I den man-
deiska Ginza dr motivet med sjalens druckenhet ytterst val utbildat och
dér forenat i vissa fall med temat om musikens férférelse, detta tema, som
vi sérskilt hanvisat till. Vi utlovade dé att soka visa att Stagnelius d4ven
i sistndmnda fall foljer ett gnostiskt stilmonster. Detta synes tydligt
framgé av ett par typiska stillen i Ginza. Det heter dir om de fientliga
makternas tillvigagangssatt mot Adam:

De utovade mot honom druckenhetens Arcanum -calliditatis & libidinis com-

mysterium,
varigenom alla vérldar bli druckna.
De gidvo dem att dricka ur drucken-
hetens kalk,
for att de skulle rikta sitt ansikte
mot det stora Sif-havet.
De bragte guld och silver
liksom denna vérldens pérlor.
Ginza, overs. lidzbarski, s. 123.

posuerunt,
quo omnes creaturae incalescerent,
quo fallente omnes creaturae decipe-
rentur,
quo arcane inebriante
omnes creaturae inebriatae,
se ipsae, hausto crapulae poculo,
in magnum mare Erythraeum praeci-
pitarent:
accedentes ad aurum, argentum
margaritasque hujus mundi.
Norberg, Codex Nasaraeus 1,s. 211.
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Jag ér starkt benfgen att tro att det 4r just detta stille, som inspirerat
Stagnelius till de forut hir citerade raderna:

Berusad af jordiska viner
Hon saldes f6r guld och rubiner.

I samma strof séiger ocksd Demiurgen till sjilen: »Behall dina parlor.»
Kombinationen av motivet med berusningen med den lockelse, som lig-
rer i guld och #dla stenar, 4r s& pass sdrpriaglad att Gverensstimmelsen
i detta fall forefaller mig alltfor sldende att kunna aterféras ps annat dn
direkt litterdr paverkan.

Aven musikens eggande och lockande makt apostroferas pa flera stil-
len i Ginza. Den i materien fingslade Manniskan (Adam) klagar 6ver hur
han bragts i de onda planeternas vald.

De [spela] p& pukor och fl5jter
for att i sin mitt bringa mig till
avfall.
Ginza, overs. Lidzbarski, s. 434.

Tympanis & sambucis coram
clangentibus.
Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 149.

~

Det synnerligen visentliga momentet att denna musik dstadkommer av-
fallet har som synes gitt forlorat i Norbergs Gversittning. Vi ha emel-
lertid en annan passus i den mandeiska texten, dir meningen i detta hén-
seende kommer tydligt fram &ven i Norbergs version.

Nu forena de onda bilarg,
och forbannade skalmejor tala ge-
nom min mun.
De liara mig avfallets rost,
och jag forgater min Herre ur mitt
sinne.

Jam colligant mali chrystallos & fis-
tulas,

ore verba convolventes, )

voce seductionis me imbuunt,

... ut mei Domini ex animo obliviscar. . .

me ut serpentes devorant,

meque per generationes

incantatrices captivum ducunt.
Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 267 f.

Drakarna uppsluka mig
och de fanga mig i svalgets boningar
1 musik.
Ginza, overs. Lidzbarski, s. 507.

Hir 4r det av vikt att notera att motivet med glomskan star vid sidan
av temat med avfallet p4 grund av musikens forforelse. Vi ha vidare en
praktfull skildring av det onda, som den kvinnliga personifikationen av
ondskan, Ruha, anstiftar. Denna berittelse inledelse med ett konstate-
rande att det 4r Raha, som skapat musikinstrumenten, sdngen och av-
fallet:

Darpd gick Ruaha astad och skapade
pukan, sangen, festmaltider och avfall,
Hon skapade horn och biliré, vari-
genom alla vérldar fangas.

Ginza, Overs. Lidzbarski, s.221.

Abiens deinde Spiritus, tympano can-
tilenae, lasciviae, & defectionis parato,
etiam cornua & chrystallina musices
instrumenta, quibus creaturae omnes
caperentur, paravit.

Norberg, Codex Nasaraeus 2, s.75.

Ginza utmalar i en ganska bred skildring hur musiken, sdngen och dan-
sen uppegga de sinnliga begiren. Om Venusstjirnan, Libat, heter det

nimligen:
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Fran henne utgick é&ktenskapsbrott,
otukt och horeri. Fran henne fram-
gingo trehundrasextio sanger och skéind-
ligheter och uppstd onda andar. De
anordna festmaltider och sanger och
kasta fangenskap Gver varje ort. De
forfardiga pukor och harpor och skénka
véllust, fangenskap och sang &t Ruhas
»utvalda». Dessa hénga pukorna &ver
sina skuldror, taga sang och flojter i
munnen och tala diarmed i svar vrede.
Kvinnor och mén, stora och smé, raka
déarigenom i glod och hetta och hetsa
upp sig. Villust holjer dem och de
storta sig i dansen.

Geo Widengren

Prodierunt ex hac adultorium, lasci-
via, & scortatio, ut etiam ex hac
exirunt 360 cantilenae & contumeliae,
item Spiritus mali, qui parantes con-
vivia & cantus, captiunculae omni loco
instrumenta, & tympana, citharas,
libidinis captiunculas, parantes, can-
tionem electis Venerei Spiritus tri-
buunt. Atque hi electi, tympana suis
volis suspensa tenentes, carmen tibiis
suo ore magno cum strepitu modu-
lantur. Quo autem ipso feminae, viri,
magnates, plebeji calefacti, incensi,
dissoluti, & libidini cuivis obnoxii,
in choro procidunt.

Ginza, oOvers. Lidzbarski, s. 226. Norberg, Codex Nasaraeus 2, s. 85 ff.

Hir ha vi den dkta gnostiska forkastelsedomen dver musiken och den
sinnliga gléd den upptinder hos méinniskorna. Det forefaller mig allde-
les uppenbart att Stagnelius inspirerats av dessa forkastelsedomar. Sam-
tidigt synes det mig tydligt att det 4r Raha, som statt modell for Acha-
moth hos Stagnelius. Ruha &r moder till morkrets konung och hon ir
full av trolldom.

Helt ar hon full av trolldom,
full av héxeri och klokskap.
Ginza, Overs. Lidzbarski,

Totus praestigiarum plenus,

totus plenus praestigiarum, plenusque
veneficiorum.

Norberg, Codex Nasaraeus 1, s. 155.

s. 81.

For slaktskapsforhdllandet mellan de tva viarda personerna ricker det
att citera ett kort darpa foljande stélle.

Spiritus . .. alloquendo suum filium,
Regi caliginis profitetur:
Norberg, Codex Nasaraeus 1,s. 155.

Ruha talade till sin son,
undervisade morkrets konung.
Ginza, overs. Lidzbarski, s. 82.

Visserligen oversdtter Norberg Raha med det i och for sig korrekta.
»Spiritus», varigenom hennes kvinnliga genus icke framtréider, men han
kan ocksé, sasom fallet ar just i detta stycke, tillfoga bestdmningen »Ve-
nereus». Ruhas egenskap av de sinnliga lockelsernas upphov blir ddrmed
annu mer accentuerad och Stagnelius har alltsd knappast kunnat vilse-
ledas om den mandeiska textens mening. Jag menar darfér att orden hos.
Stagnelius: »Har thronar Sonen af den hixa / O arma! som fortrollat dig,»
direkt 4tergd pa den fullkomligt identiska bilden av Ruaha i Ginza. Det
faktum att det i bada fallen ar fraga om en ond princip, som dr tdnkt som
moder till materiens hérskare och som trollkunnig, méste val forklaras s&
att Stagnelius ur Ginza fatt den direkta forebilden till Achamoth, detta
s& mycket mer som hértill kommer det speciella draget med den musikens.
forforelse, som utgér fran denna gestalt.

Om vi 4tervinda till sjalen och dess dden, s kunna vi observera en sla-
ende Overensstimmelse i en karakteristisk detalj. Den fallna sjilen ar
som vi tidigare framhallit hos Stagnelius iford en svart klddnad, vilken star
som en symbol fér kroppen. P4 ett intressant stille i Ginza se vi att det-
samma ar fallet dven dar.
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En god &r jag, en son av Stora, Bonus ego filius Dominorum,
som bodde i en tarekladnad, sed versans in indumento formae,

I en klddnad av fdrtdrande eld, corporeae, ignis peredentis indumento,
som dr mork och icke lyser. quod obscurabitur, nec lucebit.

Jag bodde i de sju planeternas hus, Sic & ego versans inter Septem Stel-
som dagligen smida vapen mot mig. lares,

Jag bodde i mérkrets kladnad arma indies contra me conflantes, ,
och gjorde mig dem lik. quomodo in indumento tenebroso

Ginza, Overs. Lidzbarski, s. 575. & hypostasi valde vitiosa ego versans.

Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 309.

Hér erhalla vi ocksd en god illustration till likheten i den skildring av
sjalens fangvaktare, de sju planeterna, som vi finna hos Stagnelius och i
den mandeiska texten. Aven de tolv djurkretstecknen spela i Ginza samma
roll av sjdlens forfoljare som hos Stagnelius. Det riacker med att citera en
formelartad véndning.

Som du &r van, vélsigna Cui inquam asvevisti,
ditt urhem locum

och forbanna denna plats tuorum familiarium
for dina vardares hus. fastidi & exsecrare.

Ty de ar, som du dvaldes dar, Quot enim annos in hoc enutritus
voro de Sju dina motstandare. fuisti,
Dina motstandare voro de Sju, totidem tibi Septem Stellares tumul-
och de Tolv voro dina forfoljare. tum fecerunt,
Ginza, Overs. Lidzbarski, s. 511 f. Septem Stellares fecerunt tibi tu-

multum,

ut etiam te Duodecim Stellares per-
secuti sunt.
Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 281.

Vi ha tidigare pekat pé stilmotivet med draken som sjilens fingvaktare.
Vi ndmnde d4 som en trolig kalla det bekanta ofitiska diagrammet. For
fullstdndighetens skull anféra vi ett par stillen ur Ginza for att visa att
forestdllningen om draken finnes dven i den mandeiska gnosticismen.
Man foérestéller sig nimligen att en drake omger hela den synliga virlden.!
Draken, som kretsar omkring vérlden, & a draconi mundum ambiente,

vilkens kraft ingen &r vuxen. cujus robori nemo praevaluerit.
Ginza, overs. Lidzbarski, s. 430. Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 139.

Till denna drake har sjilen blivit kastad.

De kastade mig in i draken, Serpenti, totum mundum ambienti,
som kretsar omkring hela vérlden. objecerunt.
Ginza, Overs. lLidzbarski, s. 433. Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 147.

I samband med att vi dro inne pa virldsbhilden kunna vi ocksé i kort-
het erinra om den skildring Stagnelius ger av landskapet kring »dods-
hafvetr. Jag uttryckte tidigare den férmodan att vissa drag hir visade i

1 Tidens Orm, som spelar en viss roll hos Stagnelius, forekommer i samtida svensk
dikt. Fran Tegnér kan man anféra:
Evigheten, lik en orm i ringar
Lag och rufvade med svarta vingar
Uppé verldar, icke é&nnu till.
(Elden, SS. 1, s.159.)

Enligt meddelande av Prof. Olle Holmberg &r motivet ingalunda ovanligt i den tidens
diktning.
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Geo Widengren

en bestdmd riktning. Vi ha nédmligen hos mandeerna en férestdllning om
ett dodshav, i vilket sjalarna gé under. Detta hav skildras som en hemsk,

mork plats.

... till det stora Suf-havet, till det
tjutande morkret, till det fortarande,
fordarvliga vattnet, till den plats,
som ér full av demoner, som tala med

...in mare magnum Erythraeum, in
foveam mugientem, in aquam voracem,
corruptricem, in locum, quo nihil non
voce ingenti incantatorum personat,

hogljudd 1rost, dér den f{ortarande
elden talar.
Ginza, Overs. Lidzbarski, s. 67.

igneque consumente perstrepit.
Norberg, Codex Nasaraens 1, s. 135,

Stagnelius har i sin skildring beaktat det férballandet att Jordan fal-
ler ut i D6da Havet och det ar vil kanske framst detta han syftar pa med
sin beskrivning.! Men det ar ett kuridst sammantriffande att mandeernas
forestallning om dédshavet av den moderna forskningen anses helt inspi-
rerad just av Doda Havet och vittna om deras palestinensiska ursprung.
Det ar darfor troligt att den starka judefientlighet, som kannetecknar
Ginza, kan ha paverkat Stagnelius att gripa fatt i den mandeiska askad-
ningen om doédshavet och teckna det just som Déda Havet. Man maéste
namligen beakta att i dikten Samtal Jordan och Jerusalem bada anses
tillhéra Véarldsfurstens land, en typisk reminiscens av den mandeiska av-
skyn for judarnas land.

Stolt vandrar Jordanen
Den ilande banen:

Mildt vattna hans tarar
Jerusalems mur.

Till Drottning dig kréona
Skall Verldsfurstens hand.

Du &r i hans skona
Forlofvade land.

(Samtal. SS. 2, s. 321: 31-38.)

Det viktigaste temat ifrdga om frilsningen 4r i det gnostiska konstspra-
ket samtalet mellan den fran himlen nedsinde budbéraren och den i ma-
terien fingslade sjilen. Detta stilmotiv 4r ett centralt tema i den man-
deiska litteraturen. Om vi bérja med sjilva uppviackandet, si finna vi
detta omnamnt pa ett kortfattat men typiskt satt pd ett stille, dar det
heter:

Fram kom frélsaren, budbararen an- Accedens Solutor venit, accedens venit

lande. Solutor,
Han kom fram, tréddde fram till Adams pervenit vir Liberator, veniens adstitit
lager, compedi Adami,

Till Adams lager tradde han och vickte
honom ur sémnen.
Han sade till honom: St& upp,
Sté upp, Adam, lagg av din stinkande
: kropp.
Ginza, 6vers. Lidzbarski, s. 430.

compedi Adami adstitit, ipsique ex
suo somno excitato

dixit: surge,

Adam, abjice tuum corpus foetidum.

Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 139 ff.

Denna maning att std4 upp ur sémnen ir s& vanlig i de mandeiska tex-
terna att exempel dro overflodiga. Vi ha redan sett att Stagnelius i sin
parafras 6ver den mandeiska dikten om sjilens himmelsfird just dterger
denna maning med: »Statt upp.» Jag vill hiar endast aterge innehallet

1 Man kan jamféra uttrycket »dodsfloden» i dikten Mdnan och Sjdlen. SS.2s. 159: 41-44.
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i en dylik maning, eftersom den innehaller ocksa en varning och alltsj ty-
pologiskt svarar mot andemeningen i Stagnelius dikt Varningen m. fl.

En Uthra ropar utifran

och undervisar Adam, mannen.
Han séiger till Adam:
»Slumra icke och sov icke

och forgat icke vad din herre upp-

dragit &t dig.

Var icke en son i huset

och bliv icke kallad en ogérningsman

i varlden. .

Alska icke villuktande kransar
och hav intet behag i en ljuvlig
kvinna.»
Ginza, overs. Lidzbarski, s. 387.

Genius extrinsecus praedicans,

Adamumque virum erudiens,

Adamo dixit:

ne cuncteris, ne jaceas,

quo nec illius, quod tuus Dominus
tibi praecepit, obliviscaris,

nec filius

i. e. incola fabricae mundanae reus

voceris,

nec coronas svavitatis ames,

nec tibi femina libidinosa placeat.
Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 45.

Ett budskap, som sindebudet i Ginzas skildring medfor, &r meddelan-

det att fingarna skola slippas fria.

En rost ropade ur héjden
och frdn det ovre kungariket.

En rost ropade ur héjden och talade:
»De fangna skola befrias.»

Den talade: »De fangna skola befrias,
och de betringda, som ha det trangt,

skola ha det rymligt.

Ginza, overs. Lidzbarski, s. 547.

Vox magna ex alto,
loco supremo,
vox magna ex sublimi missa, dixit:
vinecti solventur.
Dixit haec: solventur vincti,
oppressique & tristes respirabunt.
Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 311.

Temat med fangarnas befrielse har som vi funnit en viss betydelse dven
hos Stagnelius. Denne kan emellertid ha fatt motivet frin annat 4n man-
deiskt hill, eftersom det ar gingse i den dldre, gnostiskt influerade, kristna
litteraturen i forbindelse med berdttelsen om den descensus, som Kristus
foretager.!

Vi ha tidigare omnamnt himmelsbrevet, vilket kan, sdsom Reitzenstein
forst uppvisat, vixla som symbol med den nedstigande frialsaren. Emel-
lertid ar det ett beklagligt faktum att det icke lyckats mig att finna nagot
stille i de mandeiska texter, vilka varit tillgdngliga for Stagnelius, i vilka
himmelsbrevet férekommer i en funktion motsvarande den det har i dik-
ten Varningen. Ett par stillen ma dock anféras. Pa det forsta stallet gil-
ler brevet ett gudomligt visen, Ptahil, vilken gjort uppror men erhéller
forlatelse. Det ar det hogsta visendet, det Forsta Livet, som f. 6. omnim-
nes ocksi av Stagnelius, vilket skriver detta brev.

Det skrev dérpa ett brev av Kusta
och sénde det till det bofélliga huset.
Ptahil 6ppnade det och laste det
och sag, att det Forsta Livet for-
latit honom.
Ginza, 6vers. Lidzbarski, s. 359.

Finxit epistolam, & Kuschto

(veritatem) ad domum lapsam misit.

Qua aperta & lecta,

Fetahil sibi praestitam a Vita
Prima benignitatem perspexit.
Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 7.

Det andra stéallet ar for langt att anfora i sin helhet, varfor det far ricka

med bdrjan.

1 Se hiarom Kroll, Gott und Hélle, kap. 1.
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Ett valforseglat brev &ar det, . Epistola obsignata
som gar ut Over vérlden, e mundo exiit.
Ett brev skrivet med Kusta, Quae vero epistola scripta de justitia,
forseglat med storméns sigillring. sigilloque Dominorum obsignata erat.
Fullkomliga ha skrivit det, Composuerant hanc pacifici,
troende mén ha tryggat det. expediti viri, ac fideles,
De héngde det om halsen pa sjalen colloque animae appenderant.
och sande det till Livets port. Quam & animam cum illa epistola ad
Ginza, 6vers. Lidzbarski, s. 552 f. portam Vitae miserunt.

Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 297.

P4 det forsta stillet kan man nagorlunda f& klart £6r sig den roll brevet
spelar som stilmotiv i det gnostiska konstspriket.! Pa det senare stillet
ar brevet liksom en garant for den uppstigande sjilen och skildras liksom
denna.

Den oroliga fraga, som den ur sémnen uppvackta sjalen framstéller till
den himmelske budbdraren angiende dess anférvanter i det himmelska
urhemmet, har jag icke lyckats aterfinna i Ginza. Men icke heller nagra
andra texter, tillgdngliga for Stagnelius, och som innehalla detta moment
har jag varit i stdnd att patriffa. Motivet 4r emellertid, om man jamfor
det med motsvarande i manikeiska texter, sa pass formelartat urgestal-
tat av Stagnelius att det maste ha himtats av honom ur nagon gnostisk
text.? :

Det ar pafallande att det sérskilt dr sjdlens 6vergivna beldgenhet och
dess patetiska klagan, som man ser skildrad hos Stagnelius. Det ar ett
bestdmt avsnitt i Ginza, ndmligen den véinstra Ginza tredje boken, som sér-
skilt befattar sig med sjélens 6de. Det &r sjélens klagande rop pa hjilp
och dess fralsning, som har utgér &mnet for ett flertal bade ur innehalls-
lig och litterdr synpunkt hogtstdende dikter. I knappast nigon annan
samling av gnostiska texter finna vi ett stamningsldge, som i s4 hog grad
erinrar om Liljor © Saron.

I denna del av Ginza ar sjalva fralsningsforloppet foremél for stort in-
tresse. Det skildras i regel ganska formelartat, sdsom vanligt &r i den
mandeiska litteraturen. Ett typiskt citat ar foljande.

Jag hojde mina dgon till hojden Quibus autem oculis sublatis,
och skédade mannen, min hjalpare. Restauratorem meum vidi.
Hjalp mig, hjalp mig, ropar sjélen, Qui etiam Restaurator, anima mea
hjalp mig gentemot dem och Gver- advocata,
giv mig icke! me secum constituit. Neque enim me
Han hjéalpte mig ur de Sjus mitt, deseruit,
hdjde mig upp Over tullnérerna, sed me Septem Stellaribus ereptum,
bragte mig uppat och uppreste mig i atque supra Publicanos elatum
fullkomningens hus. evectumque inter Paciferos collocavit.
Qinza, overs. Lidzbarski, s. 547. Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 289.

Liksom sjélen i den mandeiska texten lyfter sina 6gon mot héjden och
ropar efter hjilp, s& heter det i dikten Samtal:

! Den brett parenetiska utgestaltning, som innehallet i brevets eller budbérarens var-
ning kan fa, belyses vél genom ett citat ur Ginza, som Jonas ger s. 130 anm. 1. Nasta
steg blir helt naturligt att parenesen 16sgéres fran ramen och denna utveckling kunna vi
studera hos Stagnelius.

2 Se fr. a. Theodor bar Konais skildring, Reitzenstein-Schader, Studien zum antiken
Synkretismus, s. 263 ff.
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Mitt sérjande minne
Dock aldrig férglommer
Sitt heliga forr.

Med grat mot det hoga
Dig lyfta, o oga,

Tills 6ppnad jag drémmer
All salighets dérr.

(Samtal. SS. 2, s. 321: 15-21.)

Man kan just icke séga att det hér skulle vara frigan om nagot frappant
stilmotiv men Overensstdmmelsen férefaller mig dock beaktansvird.!
Att sjilva fréilsningsférloppet med frilsarens nedstigande fran himlen och
aterfdrd oOver planetsfirerna hos Stagnelius och den mandeiska Ginza
ar fullkomligt likartat, behéver val icke utférligare uppvisas. Den av-
gorande faktorn ligger héir i den fullkomligt identiska uppfattningen av
fralsningsverket sisom en befrielse ur den planetbehirskade materiens
vald.

Det finnes en del andra betydelsefulla likheter mellan Stagnelius och
Ginza att peka pd. Sirskilt intressevickande ur idéhistorisk synpunkt
gro ett par textstillen, dir vi mota forestillningen om »avbilden». Fril-
saren sdger salunda till sjilen:

Du 4r min avbild, Tu mea forma es:
dig vill jag hdja upp och bevara i extollam, servabo te in mea forma,
min klidnad ... forma, quam Domini mihi dederunt . . .
Han smekte och omhuldade honom id ipsi instar socii futurum:
och lade av sin vélsignelse pd honom. & haec, illa prosperitas quiescet super
Ginza, overs. Lidzbarski, s. 461 f. ’ eum.

Norberg, Codex Nasaraeus 3, s. 205.

Medan Norbergs dversiattning snarast férstarker idéinnehallet i det forsta
ledet, forsvagar den meningen i den sista satsen (badda Oversdttningarna
felaktiga i sina avvikelser fran Lidzbarski). Men det visentliga i fore-
stillningen kommer klart fram &ven i Norbergs oversattning. Sjilen,
som skall frialsas dr identisk med fralsaren. Detta uttrycker den mandeiska
texten genom att kalla sjilen for fralsarens avbild. Denna foérestallning
om sjialen som en avbild av det frilsande hogre jaget och som identisk med
detta d4r en av gnosticismens centraldogmer och aterkommer stindigt i
de gnostiska texterna. De fransett det anférda citatet mest belysande text-
stillena ha dock icke varit tillgdngliga for Stagnelius. Jag haller déarfor
for troligt att det 4r denna passus, som Stagnelius tagit intryck av. Moj-
ligen kan man hinvisa till ett stille i gnostikern Justinus’ Barukbok, dir
det ar frilsargestalten Baruk, som nedstiger i materien for att befria och

1 Tegnér fragar i Menniskoanden:

Hvarfor ser ditt oga
tranande upp till den hoga
gudasal med silfverlampor i?

(SS. 1 s.223.)
Och i gravsangen 6ver C. A. Tiliander séger Tegnér till denne:

Du hof ditt 6ga opp till stjernstrodt faste
och for hem igen.
(SS. 1, s.214.)
Motivet &r ganska vanligt.

11--43883 Samlaren 1944
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aterfora till dess himmelska ursprung sjilakollektivet, som kallas Fadern
och som sjilv, sdsom till en del kvarbliven i himlen, tager initiativet till
sin egen frilsning. Baruk dr ocksi hans egen utsinde. Alltsd befriar Fa-
dern sig sjalv p& vanligt sdtt. Vi finna denna redogérelse hos Hippolytos
(V 26, 21-32).

Den synnerligen typiska gnostiska askidning, enligt vilken det i ma-
terien fingna jagets handlingar piverka det i himlen kvarstannande hogre
tvillingjagets tillstdnd, denna forestallning, som vi funnit s klart utpréig-
lad hos Stagnelius, har jag tyvirr misslyckats i att beldgga i de texter,
vilka kunna komma ifriga. Den enda mojlighet, som faktiskt foreligger
ir att Stagnelius pi ett eller annat sitt dgt kinnedom om innehdllet i
den nypersiska oversidttningen av den viktiga medeliranska texten Artik
Viraz, dir denna ursprungligen rent iranska 4skidning ocksa finnes be-
lagd. Helt omojligt &r icke ett sidant antagande, och idén, vilken vi sett.
vara tydligt och klart fattad av skalden, 4r si egenartad att han maste
ha erhillit den genom sin lektyr.

Det arbete, som hér kan komma i friga ir en engelsk 6versidttning av
den nypersiska versionen av Artak Viraz. Dess titel ar The Ardai Viraf
Nameh, or the Revelations of Ardai Viraf, translated from the Persian
and Guzeratee versions, by J. A. Pope, tryckt i London 1816.

Som denna icke varit tillginglig for mig, hanvisar jag for innehillet
i dessa textstillen till de parallellstidllen, som finnas tillgdngliga i svensk
oversattning.!

Med en viss tvekan anfor jag s ett citat ur Ginza, som erinrar om hur
i dikten Skuggan Psyche i »tidens dunkla killay ser sitt eget tvillingjag.
Olikheterna falla emellertid ocksd i 6gat och mer 4n en svag reminiscens
kan det icke vara frigan om hos Stagnelius, som i stéllet synes ha inspire-
rats av Narcissosmotivet, vilket han ju anvénder i dikten Kdarleken.

I Ginza ar situationen den att ett av de hogre visendena, Abathur, som
intager en férmedlande stidllning mellan den hogre och den ligre virlden,
skéddar i det svarta vattnet och dér ser sin avbild. Denna bildas dérefter-
ur vattnet sdsom hans son. Har Stagnelius moéjligen kombinerat detta
stille med den allménna gnostiska forestdllningen om avbilden och insmélt
denna &skiddning i Narcissossymbolen?

Nir Livet, min fader, talade si, stod Vita Prima meo parente ita me allo-
Abathur upp, Oppnade porten, sk&- quente, surrexit Abatur, &, aperta.
dade i det svarta vattnet, och i samma porta, in aquam nigram prospexit.
stund bildades hans avbild i det svarta Fictusque extemplo filius, sui imago,
vattnet. in aqua nigra.

Ginza, 6vers. Lidzbarski, s. 174. Norberg, Codex Nasaraeus 1, s. 309.

Vad som talar f6r ett samband mellan stillet i Skuggan och Ginza ir
att det 4r i ett svart vatten som Abathur ser sin avbild liksom Psyche ser
sin avbild i en dunkel kélla. Skulle det vara enbart en tillfillighet?

1 Se Widengren, Religionens vdrld, s. 375 och Frgmmande religionsurkunder I1: 2, s. 761.
Det &r alltsé samma motiv som Viktor Rydberg tar upp i dikten Grubblaren. Men man.
kan &ven jamfora dikten T'rést av Atterbom.

Din urbild dig i himlen l6ner,
Att du péa jorden ensam var.

SD. 6, s. 17: 5-6.
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Betriffande detta tema om urbilden och avbilden vill jag till sist fram-
halla att jag naturligtvis icke anser att det av mig framdragna man-
deiska materialet skulle vara den enda inspirationskillan. Holmberg kan
mycket vil ha ratt, nir han pekar pa en dikt av Schack Staffeldt.! Men
daremot menar jag att motivet har alltfor stor betydelse i den gnostiska
helhetsdskddningen for att kunna forklaras uteslutande som en poetisk
reminiscens fran nagon enstaka dikt. Innan vi limna det mandeiska ma-
terialet, kunna vi papeka att Cederblad omnimnt att Stagnelius fran Ginza
hamtat ett flertal uttryck. Han menar dock att detta icke inneb#r nigot
sytt tillskott till Stagnelii livsdskadning utan endast en utékning av skal-
dens rika vokubuliér.» Det 4r helt naturligt att samma sakforhillande
for mig blir en ytterligare bekriftelse p4 det djupgiende inflytande pé
skaldens gnostiska tankevirld, som enligt min mening studiet av Ginza
i Norbergs 6versittning utévat pd honom. Jag vill betona att just anvind-
ningen av ordet Jordan #r ytterst signifikativ. Med detta uttryck beteckna
ndmligen de mandeiska skrifterna dels varje rinnande vatten, i vilket de
forratta sin dophandling dels den himmelska Jordan, som finnes i ljus-
virlden. Hos Stagnelius férekommer ordet Jordan ett flertal ganger pa
ett sitt, som visar att han influerats av Ginzas vindningar. Men med ter-
men féljer alltid ocksd négot av termens mening och innebord. Jag nim-
ner 4ven for fullstindighetens skull att uttrycket Demiurgen, som f. 6.
forekommer i olika gnostiska texter aterfinnes dven i Norbergs latinska
oversattning av Ginza (t. ex. 1, 8. 133). Bilden av rosen som beteckning
for det sinnliga jaget kan Stagnelius 4venledes mojligen ha inspirerats att
anvénda pé gr. a. att Ginza som symbol f6r kroppen begagnar sig just av
rosen (t. ex. Codex Nasaraeus 3, s. 303). Den starka frekvensen av sadana
ord som liv, ljus, sanning, ljusets broder, etc. visar ocksd hian pa de man-
deiska texterna. Mdjligen kan hir Johannesevangeliet ha spelat en for-
medlande roll, s4 mycket mer som den moderna forskningen uppvisat hur
nira dess forestillningsviarld stdr den mandeiska gnosticismen.® Detta
géller 4ven i ménga andra fall av de hér behandlade temata, men alldeles
sarskilt naturligtvis férestillningen om den fran himlen nedsénde fralsaren.

Till slut vill jag betona att det foér en gnostiker som Stagnelius méaste
ha varit en upplevelse att fa ta del av Ginza, 14t vara att det skett genom
formedling av Norbergs allt utom poetiska 6versittning. I ingen gnostisk
urkund finna vi ndmligen grundskidningarna uttryckta med en sadan ur-
sprunglig klarhet och skérpa som just diar. Ginza ar och forblir gnosticis-
mens viktigaste kéllskrift.

4. Vid min behandling av gnostikern Stagnelius dr det framfor allt tvé
centrala temata i gnosticismen liksom i alla andra frélsningsreligioner,
som jag sirskilt uppehaller mig vid, ndmligen frilsaren och hans frils-
ningsgéirning samt den gestalt, som &r foremal for fralsningsverksamheten,
och det lige, vari denna part befinner sig. P& grund av den egenartade
utformning frilsartypen fatt i gnosticismen maste dock dessa tvd d&mnen,

! Se Holmberg, Sex kapitel, s. 203 f.

% Cederblad, Studier, s. 194.

3 Se R. Bultmann, Die Bedeutung der ncuerschlossenen mandaischen und manichéi-
schen Quellen fiir das Verstindnis des Johannesev., Zeitschr. f. d. neutest. Wissensch.
XXIV (1925), s. 100-146; A. V. Strom, Vetekornet, Stockholm 1944, s. 229 ff.
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som vi redan kunnat konstatera, behandlas tillsammans. En bestdmd sida
hos frilsargestalten, sidan denna upptrider hos Stagnelius, kan emeller-
tid analyseras fullkomligt fristiende, ja, kriver faktiskt en sadan behand-
ling, eftersom de motiv, vilka forknippats med denna typ, springa den
gnostiska fromhetens ram. Denna aspekt pé frilsaren synes icke heller
st4 i ndgot organiskt sammanhang med de 6vriga symbolerna och tekniska
termerna i konstspraket. Trots detta synes det av flera skél 1ampligt att
i en redogorelse for de gnostiska inslagen i Stagnelius diktning medtaga
en unders6kning av just detta sirskilda tema. En analys av detta kan
nimligen pi ett ytterst belysande sdtt visa hur lidngt den gnostiska in-
stallningen hos skalden stricker sig och samtidigt ddagalidgga vilken fak-
tor det dr, som pa en ging begrinsar och berikar hans gnostiska fromhet.
Jag syftar hir pa en sarpriglad foérestdllning, ndmligen det ursprungligen
framre-orientaliska, senare kristet-gnostiska mythologoumenet om fril-
saren som Livets Trad.! Min avsikt med denna analys ar dven att visa
hur just vissa tekniskt gestaltade vindningar upptriada hos Stagnelius
pé ett sddant sitt, att vi forbluffas 6ver den livskraft, med vilken de be-
varats genom #artusendena och hipna méste friga oss efter de vigar, pa
vilka de forméatt att leta sig hit upp till det begynnande 1800-talets Sverige
och till Erik Johan Stagnelius. Det forefaller mig 4ven som om en Spe-
cialunders6kning pa denna punkt skulle kunna uppvisa det djupare sam-
manhanget p4 en del textstillen, som hittills antingen férbisetts eller
ocksd erhdllit en alltfér ytlig och dérfor i det hela otillfredsstéllande
tolkning.

Jag utgar i detta fall fran ett av de mest formfullindade och samtidigt
mest djuptinkta alstren i skaldens produktion, dikten Jesus, som ingér
i samlingen Blandade Dikter. I denna dikt finner man niamligen just det
motiv, frélsaren som livets trad, som jag vill undersoka, utformat pa ett
sarskilt pregnant satt. I borjan av dikten upptrader Jesus som en herde,
vilken nérmar sig Anima, vilken pd vanligt vis skildras som fédngen hos
denna virldens hérskare, Vérldsfursten, vars gestalt vi redan ett flertal
ganger mott i det foregdende. Dennes drabanter, Animas viktare, upp-
ticka Jesus, fingsla och korsfiasta honom. Dérefter fortsatter dikten:

Och naglad vid korset d&r Animas vén.
Med dodarnes qual i sitt hjerta
Hon kénner Aonernas Konung igen
Och dignar af rasande smérta.
Vildt rifver den arma sitt lockiga har
Och kysser den déendes blodiga sar
Och blicken mot himmelen stracker
Tills natten dess 6ga betécker.

Och Djurkretsens stjernor ur stormmolnen le.
Nu Solen férgyller det hoga,

Och Anima vaknar. Hvad under, o se!
D& moter dess stirrande Gga.

Den doda, den sarade kroppen har flytt.

I ett blommande lifstrad ar korset forbytt.
Dér blodet har strommat en killa
Bland rosor kristallisk ses villa.

! Motivet férekommer i rent gnostisk omgivning, t. ex. i gnostikern Justinus’ Baruk-
bok, Hippolytos V 26,6, dar Baruk, den tredje av den hogste gudens utsinda anglar, f6r-
klaras vara livets trad.
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Hvar ging da kring Verldsfurstens sjéar och land
Allt midnattens vingar betécka

Gar Anima neder till solfkdllans rand
Den eviga torsten att slicka.

Tyst sitter den fromma i lifstradets skygd

Och hor i dess krona, ur Fullhetens bygd
De hoga oraklerna tala,

Som mystiskt dess hjerta hugsvala.

(Jesus. S8. 2, s. 156: 33—-157: 56.)

Jesu kropp, korset och livstridet 4ro som man ser av denna dikt hos
Stagnelius ekvivalenta storheter. Jesu déda kropp férsvinner och korset
forvandlas till livets trid. Att Jesu kors dr liktydigt med livstradet utta-
lar skalden redan i Wladimir den store, dér den himmelska koren sjunger:

Harligt ar frélsarens kors: till ett lifsens trdd har det uppvext,
Skuggar en helgad verld och blommar med lefvande rosor.
" (Wladimir den store. SS. 3, s. 71: 179-180.)

Innan vi gé vidare i analysen, kan det vara lampligt att vi hejda oss in-
for uttrycket »blommar med lefvande rosor». Detta innebir att korset
fuktas med fréilsarens blod. I en invokation till korset séiger nimligen Stag-
nelius: ’

Der rosenkront .af blod Du nadens armar stricker
Mot fyra verldar ut.
(Korset. SS. 2, s. 296: 11-12.)

P4 ett annat stille heter det ocksd synnerligen belysande:

Sig korset hojer segrande i natten. ..
Och purpurbéckar sorla vid dess fot,
Déar sjalarne sin torst oéndligt slacka.

(Elegi. SS. 2, s. 211: 69, 74-75.)

Med detta sista citat bér man jamfora det stille i dikten Jesus, diar Stag-
nelius siger om Anima: »Gér Anima neder till solfkédllans rand / Den eviga
torsten att slicka» och vidare hans skildring av férvandlingsundret: »Dér
blodet har strommat en killa / Bland rosor kristallisk ses villa.» »Rosorna»
sta alltsd som metafor for det blod, som fran korset flodar ned i jorden och
dér forvandlas till en kristallklar kélla.! I forbigdende anmirka vi att det
ar sldende hur parallellismen mellan i det ena fallet Anima, den mytiska
individualgestalten, och i det andra fallet sjalarna, den kollektiva pluralen
som en mera abstrakt storhet, bekriftar var féregdende utredning om den
fralsta sjélens i grunden helt kollektiva karaktir efter vanlig gnostisk
grundkonception.

Det plastiska synintryck, som férmedlas till lisaren genom den konst-
narligt dskadliga skildringen av korset, som blommar med levande rosor,
skulle i och for sig kunna tdnkas bero pa att Stagnelius sett nidgon av de
ménga katolska bildframstéllningar, dér alltifrdn tidig medeltid kruci-
fixet har formen av ett blomstrande triad.2 Men dven om hans fantasi pé-

! Man kan ocksd jamiéra SS. 2 s. 286: 25-26.

' o I rosens hy med vata blickar
Férsonarns blod hon gléansa ser.

Cederblad vill emellertid pa detta stille se ett drag av natursymbolik, se Studier, s. 295.
2 Se R. Bauerreis, Arbor Vitae, Miinchen 1938,.s. 12 ff. .
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verkats till storre dskadlighet i sjilva uttryckssidttet genom nigot alster
av den kristna konsten — p4 bada de anférda stillena ligger man mérke
till att bilden domineras av rosorna — s visa dock andra spar med storsta
sannolikhet p4 rent litterira sammanhang. Med citatet fran Wiadimir den
store vilja vi hir ocksd pavisa att symbolen med livets trad redan tidigt
spelar en stor roll i skaldens foérestéllningsliv. Att s4 dr fallet framgér dven
av ett annat i denna forbindelse betydelsefullt stille, dir Olga-Helena vid
sin uppenbarelse f6r Wladimir tar farvil av honom med dessa ord:

Wiladimir, nu farval! for lange jag redan har saknat
Anglaharpornas klang och den éngande skuggan af lifvets
Blommiga trad.

(Wladimar den store. SS. 3, s. 74: 294-296.)

Uttrycket p4 detta stille »den angande skuggan af lifvets / Blommiga
tréid» leder oss over till den friga, som skalden stéller i sina Vdrsdnger:

Nar 16sas grafvens fangar?
Nar blomstrar Adams att
Kring lifsens trad, som é&ngar
Vidt 6fver Edens slatt?

(Varsanger I. SS. 2, s. 304: 45-48.)

Den egendomliga bilden av Adams #tt blomstrande kring livets trad i
Edens paradistradgard kan troligen f4 sin rent religionshistoriska férkla-
ring. Jag aterkommer senare till den fragan och anmérker hir endast att
motivet finnes upptaget av Stagnelius i ndgot annan form i dikten Orak-
let, som jag i det féljande kommer att dgna stor uppmérksamhet. Ur prin-
cipiell synpunkt aterstar emellertid forst en beaktansvird omstdndighet
att notera. Vi mérka i dikten Jesus att livets trid upptrader tillsammans
med livets killa, eftersom Kristi blod, som rinner ned fran korset, forvand-
las till en kélla vid dess fot. Ur denna killa stillar Anima den eviga térst
hon lider av. Vi ha ocksa sett att detta motiv atervinder i en av skaldens
elegier. Detta drag ar emellertid ingen tillfallighet utan tvirtom ar det
ett nistan genomgiende drag hos Stagnelius att livets trdd och livets
vatten nimnas tillsammans. Aven pi denna punkt befinner sig Stagne-
lius helt i linje med den katolska medeltida konsten, som later livets trad
vixa vid livets kélla i form av de fyra paradisfloderna.! Denna typiska
sammangstillning, livets trid—Ilivets vatten, vill jag belysa med nagra
citat, som visa kombinationen trid—Lkilla utan att det tydligt utsiges att
vi hir ha att géra med tva rent mytiska storheter. I dikten Se blomman!
Pd smaragdegrunden finnes ett stélle, dar redan Book sett sammanhanget
med dikten Jesus.? Sjilen erhaller har uppmaningen:

I rosengérden hasta neder,
Klart skimrar i violers krans
Omhégnad af en valdig ceder
En kalla dar med azurglans.

(Se blomman! Pa smaragdegrunden. SS. 2, s. 146: 57-60.)

1 Se Bauerreis, Arbor Vitae, s. 28 ff.
2 Se Book, Kommentaren, s. 190.
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Detta stille for i sin tur over till ett annat.

Ofverallt hans milda rést mig kallar,
Déar bland liljor kallans jaspis svallar,
Dar i angens nardusrika var

Susande den gamla eken star.

(Ldngtan. SS. 2, s. 200: 25-28.)

Det mytiska motivet med livets killa méter i dikten Andehviskning,
dér Stagnelius talar om att sjalen, som bor i »den téckniga Naturen», ett
tema, vi vél kéinna igen?, icke kan vinna den blomma, oskulden, som vixer

Dar lifvets kéalla rinner,

Der pé kristalleberg

En evig morgon brinner
I yppig rosenfarg,

Der Vestans milda #ngel
Kring Edens slitter far.

(Andehviskning. SS. 2, s. 130: 17-22.)

Livets killa dr ingenting annat &n liksom i dikten Jesus Kristi forsonande
blod, som skinkes oss i nattvardselementen. Darfor kan Stagnelius séga:
An killans vatten mystiskt Han férvandlar

I drufvors blod, och spisar underbart
I 6demarken trotta vandringsménner.

(Landsbygden. SS. 2, s. 143: 73-175.)

Har dr motivet nadgot ombéjt, s& att det passar in pa bilden av sjilens
O0kenvandring, som vi uppehdllit oss sa utforligt vid. Att nattvardens
sakrament anknytes till detta motiv i det gnostiska symbolspriaket ar ett
ytterst intressant drag, eftersom det visar hén pa ett faktum, som icke
nog kan betonas: Stagnelius betraktar sakramenten, sérskilt nattvarden,
som den frialsningsfaktor, som forméar att skénka friheten ater till den i
materien bundna ménniskosjilen. For att héar fasthalla vid undersék-
ningen av motivet livets trid — livets vatten sa vill jag vidare pipeka
att i dikten Dods- Angelen den himmelske budbiraren lovar skalden:

»Med fromma andars hér, i cedernatten,
»Du tala skall,

»Se palmer speglade af lifsens vatten
»I mild kristall.»

(Déds- Angelen. SS. 2, s. 50: 37—40.)

Det himmelska urhemmet skildrar Stagnelius i Blommorna pd ett lik-
nande satt, ndr han talar om det land
Dir lefvande floder i palmtradens skygd
Kristallklare véalla man ser.
(Blommorna. SS. 2, s. 172: 256-26.)

P34 bigge de sista stéillena 4r det framfor allt bilden av alla de livets trid,
som nimnas i Uppenbarelseboken, vilken dominerar skildringen.? Synen
av Edens paradis dr for Stagnelius fantasi oupplésligt forknippad med 1i-

1 Jamfor ocksa »pa verldens tdckensvepta rund», SS. 2 s. 133: 20.
* Se bl. a. Widengren, Psalm 110 och det sakrala kungadomet ¢ Israel, Uppsala 1941,
s. 23 f.
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vets trid och livets vatten, men paradistopografien har i dessa fall rent
konventionella kristna fiarger. Det dr icke Kristus som det personligt
fattade Livets Trad, som hir stir fram foér skaldens inre syn utan den ano-
nyma mingden av alla de livets trid, som vixa i paradiset vid strommen
av levande vatten och bira underbart rik frukt (Uppenb. boken 22: 1-2).
Av betydligt storre intresse #r det, nir Stagnelius pd ett nyss citerat stille
sager: »Der lifvets killa rinner / Der pi kristallebergs ete. déarfor att vi
dirav kunna se att han forknippat livets killa med paradisberget. Det-
samma synes vara fallet dven i Brudgummen, nir han talar om

Den Klippa, hvarest dygden hvilar
Ododligt trygg for odets pilar,

Det Lifsens Trad, hvars krona star
I blomman af en evig vér,

(Brudgummen. SS. 2, s. 319: 53-56.)

Bada symbolerna, klippan och tridet, uppfattas visserligen hir av skal-
den som beteckningar for Kristus, men det dr tydligt att det bakomlig-
gande mytiska perspektivet inkluderar det kosmiska paradisberget med
livets killa, som rinner fram vid dess fot. Aven detta ir ett gammalt drag
i den mytiska kosmografien och &terfinnes i den medeltida konsten.!

Det ar emellertid sirskilt en dikt, som i det hér hinseendet ger en del
betydelsefulla antydningar, som skéinka oss mera idéinnehall 4n de flesta
av de vindningar, som vi hiar anfort. Det dr dikten Oraklet, vars vikt ur
idéhistorisk synpunkt jag redan papekat. Vi maste i detta fall gora ci-
tatet ganska fylligt och anfora ett par av de viktigaste stroferna.

Fran tusen sinomtusen ar

Vid Libanon en ceder star.
Omringad af skyddande Geniers vakt
Den speglar i Phialas kélla sin pragt.

Dock re’n ett jern jag slipas ser:

Till jorden vildt han stortar ner,
Vid Libanons suckar, vid nymfernas sorg,
Den kungliga Cedern pé fjéllarnes borg.

Men efter detta grymma fall

Sitt ratta lif han borja skall.
Som Fenix foryngras af flammor och béal
S& fods han anyo af hérjningens stal.

Likt Edens lifstrad skall han da

I evig purpurblomma sté,
At barnen af Adam &n bjuda en géng
Ododlighets-dpplen mot grafvarnes tvang.

O trad! med vordnad dé for dig
Skall Ares poppel bdja sig,
Och Cynthierns lager och Dundrarens ek
Och Cyprias myrten, Sefirernas lek.

(Oraklet. SS. 2, s. 297: 1-4, 298: 21-299: 32, 37-40.)

Vi se hir hur livets trid, som véaxer pa Libanon, i detta fall uppfattat
som kosmosberget, och som speglar sig i Phialas killa, symbolbeteckningen

1 Se Bauerreis, Arbor Vitae, s. 29 ff.
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for livets vatten, just genom att det filles fornyas. Cedern, som dess sym-
bol 4r hér, uppstar igen som Livets Trid i Eden f6r att genom sina odod-
lighetsdpplen skinka 4t Adams slikte ett liv, som trotsar graven. I sina
Virsdnger kan skalden darfor brista ut i en otalig fraga, som vi tidigare ci-
terat. »Nar 16sas grafvens fingar / Nar blomstrar Adams #tt / Kring lif-
sens trdd, som angar / Vidt ofver Edens slitt»? Bilden av Adams &tt,
som blomstrar kring livets trid #r onekligen ritt frappant och vi &ter-
komma senare till den. Hir vilja vi i stillet se nigot nirmare pa skild-
ringen av cedern, som bir ododlighetséipplen, denna ur botanisk synpunkt
icke helt lyckligt valda liknelse. I uttrycket ododlighetsapplen ligger en
fingervisning om vilken dikt, som i detta hinseende har inspirerat Stag-
nelius. Aven denna friga skall jag i det f6ljande ta upp till behandling.
Det visentliga i motivet i dikten Oraklet ér den vikt, som skalden lagger
vid det faktum att det &r livets trid, som befriar manniskosliktet fran
déden. Det &r frilsningen, som stdr i centrum for intresset. Minniskorna
skola vinna frélsningen undan dédens makt genom den frukt, som bjudes
dem frén livets trid. Detta tema &dterkommer i Stagnelius diktning pa
ett sadant satt att vi f6rstd att vi hir std infér en central idé i hans tanke-
virld. I Martyrerna finns det tva betydelsefulla stéillen, som héra med
till detta komplex. P& det ena heter det i parafrasen 6ver Fader Var:
Styrk deras kraft och faderligt dem matta
Med gyllne frugter ur ditt paradis!
(Martyrerna. SS. 2, s. 355: 166-167.)

P4 det andra sidger Perpetua infér modern vid sin bekinnelse att hon
ar kristen:
Ja, moder! jag &r Christen. Helga vagor
Min ande skédrat, och ur villans morker
Det hoga korsets saliga myster
P4 ljusets vég och sanningens mig kallat.
Ja! re’'n jag smakat det fordélda manna,
Som sjalarna i 6knen nér, har brutit
Den gyllne frugt, som ofver lifvets elf
I Edens morgondagg serafiskt blénker.

(Martyrerna. SS. 2, s. 361: 344-351.)

Det visentliga i de hir anférda stillena ar det starkt sakramentala draget,
som omedelbart faller i 6gonen. Stagnelius later Perpetua omtala att hon
upptagits i den kristna kyrkan genom de tva initiationsriterna, som da
voro forenade till en enda handling, dop och nattvard.! Med en pa Perpe-
tuas tid gingse symbol betecknas nattvardselementen dels som frukten
fran livets trad dels som det himmelska manna, som livnérde Israels barn
under 6kenvandringen. Bilden av sjdlens 6kenvandring kdnna vi som en
av de hos Stagnelius vanligast férekommande beteckningarna fér sjalens
jordiska tillvaro. Medan skalden hér hiller i sdr de tva symbolerna for
Kristi kropp som nattvardselement, fér han pa ett annat stélle dem till-
sammans i en djarv metafor. Det ar i femte akten av Martyrerna, dir
han later en flicka yttra infér prokonsuln Hilarius:

P& korsets trdd den helga manna véxer,

Som sjalarna i 6knen uppehéller.

(Martyrerna. SS. 2, s. 419: 179-180.)

1 Se Widengren, Religionens vdirld, s. 183.



170 Geo Widengren

Aterigen samma forestillning att nattvardens element ar det himmelska
manna, som ger sjilen dess niring under den 6kenvandring, som jorde-
livet utgor. Samtidigt se vi att korset med Kristi kropp dr uppfattat som
livets trid, dir denna gyllne frukt vixer, som skinker ménniskan en 0d6d-
lighetsspis. Likasd mirka vi att livets vatten hor med till bilden i sin egen-
skap av paradisflod. Det heter om frukten att den »ofver lifvets elf /I
Edens morgondagg serafiskt blinker». Vi ha tidigare sett att blodet, som
fran den korsfiste Kristus strommar ned i jorden, av Stagnelius ses under
symbolen av livets killa. Denna éir emellertid ocksa den paradisflod, som
omger Edens lustgard, vilket vi dvenledes haft tillfdlle att hir konstatera.
Dessa motiv varierar skalden pa ett viktigt stille i Martyrerna.

Till alla alla nédrmar Anden sig,

For alla blodets helga bohja flot,

En paradisflod, ut i fyra verldar.

Om endast Christne, vigda hédnder blott

Af lifvets trad fa gyllne épplen bryta

Och blommors prakt, till evigt friska kransar
At sina lockar, o, s& grénskar dock

Ert hopp Nationer! pa hvart blad der spirar.

(Martyrerna. SS. 2, s. 408: 554—409: 561.)

Perpetua reserverar alltsa hos Stagnelius frukten fran livets trad, Kris-
tus, for de kristna, eftersom blott dessa i nattvarden fa del av Kristi kropp,
som ju icke dr nagot annat d4n denna frukt. Men for hednafolken — han
aterger T €dvvy med »nationer», vilket dr den korrekta oversdttningen —
utgér dock Kristus ett spirande hopp.

Innan vi g& in pa en redogorelse for den egentliga innebdrden i dessa
mytiska forestillningar och ndmna nagot om deras historia, kan det vara
lampligt att i all korthet se pa ett par stillen hos nigra samtida svenska
skalder. Tyvarr blir denna 6versikt ytterst ofullstindig, en motivhistorisk
analys av den svenska datida diktningen skulle ensamt kriva en stor spe-
cialundersokning, men jag hoppas dock att genom dessa axplock kunna
demonstrera egenarten i Stagnelius skaldskap, 4ven dir han ror sig med
temata, som icke 4ro ovanliga i den svenska romantiken.

Vi kunna forst och frimst notera att — som ju ocksd ar att vinta —
livets trad och livets killa férekomma i Atterboms diktning, men dar som
helt isolerade motiv, som nistan sakna raison d’étre. Ett par citat mé
askadliggora hur konventionellt och abstrakt dessa temata utformats hos
denne skald i motsats till vad fallet 4r hos Stagnelius. Vi taga forst ett
par exempel med livstradet. I Epilog till Phosphoros siager diktaren:

Hur lifvets trad, odndligt i f6rmaga,
Sin rot i sjelfva dddens gémmor slér;

(Epilog till Phosphoros. SD. 5, s. 98: 10-11.)

I dikten T4ll K. G. Geijer riktar skalden till denne uppmaningen:

Stall lifvets trad, i bild frén fordomtimma
For Sagas spegel fram!

(T4l E. G. Geijer. SD. 5, s. 118: 17-18.)

Négot mera av mytisk prigel kommer fram i bilden av livstridet vix-
ande vid livets kélla. Men motivet d4r d&ven hir utgestaltat si att det tas
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i tjanst hos esteticismen — som vanligt hos de svenska nyromantikerna,
om man bortser just frin Stagnelius.

Kring en killa, hvars vag ystert i bagar sprang
Och sitt glittrande skum sténkte pa Lifvets trad,
Satt 1 vordiga lagrars
Krets, af skalder en syskonring.

(Morgondrémmen. SD. 5, s. 293: 13-16.)

Kontrasten gentemot Stagnelius kunde icke framtrida tydligare. Har
finnes intet spar av det, som hos denne gor det litterira motivet till vad
det en ging varit, till levande mytisk verklighet. Denna faktor dr den in-
tensivt upplevda, sakramentala religiositet, som tolkar de uraldriga sym-
bolerna med den fornkristna fromhetens realism.

Vi sigo nyss att Atterbom till Geijer riktade en uppmaning att for Sa-
gan stilla fram livets trad i bild fran fordomtima. Denna uppmaning hade
ju Geijer redan tidigare faktiskt efterkommit, nimligen i dikten Idunas
dpplen.t 1 denna tecknas forst en tavla av ostérd idyll.

Det stod en lustgard uti fordomtimma
lingt Oster ut, déar morgonrodnan bor.

Den gyllne frukten sags i solen glimma,
i lunden glanste gudars hela kor;

Den stilla floden lik en silverstrimma
kring lunden fl6t.

Men Balder sjonk till Hel och med honom flydde den himlaburna fri-
den. Och diktaren fragar:

Var sorlar nu det rena livets kalla?
Odédlighetens frukt, gror du ej mer?

Han svarar sjilv:

Jo, poesi, uti ditt skét de kvilla,
i dig den forsta ungdom #nnu ler.

Iduna dviljes dnnu i sdngens land och ricker sina #pplen.

De gyllne épplen ibland 16ven brinna;
du vardar dem, de rickas av din hand.
Sall ho dem far! Han trotsar sina oden.
Du spisar gudarna: de se ej doden.

(Idunas dpplen. Saml. skr., ed. Landquist, 2, s. 48: 1-4, 49: 9-10, 21-24.)

Hos Geijer finna vi alltsa livets killa och tradet med ododlighetsidpplena,
vilkas njutande bevarar mot déden. Men vi se genast den karakteristiska
skillnaden, som stdndigt faller i 6gonen, nir man 4terfinner samma mo-
tiv anvint hos Stagnelius och hans samtida. Hos dem &r i dkta nyroman-
tisk anda intresset inriktat pa poesiens uppgift som tillvarons centrala
makt. Stagnelius déremot tolkar, som vi nyss framhallit, motiven helt
religiost i full kongenialitet med deras ursprungliga inneboérd. Se vi néar-
mare pa det sidtt, varpa han utformat temat med odoédlighetsipplena, sé
kunna vi genast faststélla att den inspiration, som Geijers dikt f6rmedlat
till honom géller blott for vissa ord och vindningar. Just uttrycket »gyllne
frugters, som man finner i det hir anférda citatet ur Martyrerna, torde

1 Geijers dikt citeras efter Samlade skrifter, Landquist uppl., Sthim 1923-1931.
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vil atergd pa de »gyllne dpplens och »den gyllne fruktenys, som vi finna i
Geijers 1811 publicerade dikt.! Man kan ocksi peka pa en sddan vindning
hos Stagnelius som »Den gyllne frugt, som 6fver lifvets elf / I Edens mor-
gondagg serafiskt blinkers och jimfora den med stéllet hos Geijer: »Den
gyllne frukten sigs i solen glimma, /i lunden glinste gudars hela kor;
/ Den stilla floden lik en silverstrimma / kring lunden flot.» I béigge fal-
len glimmar eller blanker alltsid den gyllne frukten i lustgarden, som om-
ges av paradisfloden. Overensstimmelsen #r alltfor pafallande for att
enbart vara en tillfillighet. Likass forefaller det som om det egendomliga
faktum, som vi tidigare fist uppméirksamheten pé, att cedern i dikten
Oraklet som livets trad bjuder ménniskorna odddlighetsédpplen, icke girna
kan bero pa annat 4n en svag reminiscens fran Geijers Idunas dpplen. Men
det ar i dessa fall blott frigan om stilistiska detaljer av obetydlig rickvidd.
Den dominerande stimningen i dessa dikter, det starkt, ja, entusiastiskt
sakramentala draget, méste férklaras genom en annan och mycket makti-
gare inspirationskilla, ddr denna fromhetstyp har sitt ursprung. Vi ha
redan sett att det av Stagnelius s4 ofta upptagna Amor och Psyche-mo-
tivet pa liknande allegoriskt sitt behandlats av Calderon i hans autos.
Annu mera sldende 4r emellertid 6verensstimmelsen mellan den spanske
dramatikern och den svenske nyromantikern i friga om motivet Kristus—
Livets Trad. I en av Calderons autos sacramentales, El arbol del mejor
fruto, bygger handlingen pa en legend av féljande innehéll.

Vid arbetena fér tempelbygget i Jerusalem félles p4 Libanon en mirklig
ceder, som gjuter blod vid yxhuggen. Denna ceder fores till Jerusalem.
Drottningen av Saba, som befinner sig dar pa sitt besok hos Salomo, pro-
feterar att p4 detta trad vérldens frilsning skall hanga, fran vars blod,
strommande 6ver jorden, skall uppkomma en nidens killa. Salomo foér
tradet till Betesda-dammen under en sing, vari man prisar detta trid med
dess sota frukt, som det en ging skall skinka. Av tradet forfardigas det
kors, varp4d Kristus korsfistes. Hirigenom géir Salomos profetia i upp-
fyllelse liksom drottningens av Saba. Vi se redan av denna torra inne-
héllsredogorelse hur i detalj gdende 6verensstimmelsen 4r mellan Calderon
och Stagnelius. Innan jag 6vergar till att sirskilt utpeka de mest slaende
jamfoérelsepunkterna, vill jag vidare nimna att temat Kristuscedern —
Livets Trad, som skénker som sin frukt nattvardselementen, dterkommer
hos Calderon i en annan auto, La humildad coronada de las Plantas. Mo-
tivet synes ha varit av visentlig betydelse for Calderon likavial som:fér
Stagnelius. Den sistnimnda auton #r i detta sammanhang av sirskilt
intresse &ven av det skilet att det forefaller 4tminstone mojligt att det
bestar ett idé- och litteraturhistoriskt samband mellan den nist sista stro-
fen i dikten Oraklet och La humildad. I denna auto utspelas handlingen
som en rangstrid av det i vaxt- och djurfabeln vanliga slaget.2 Olika trid-
slag tdvla om vem som skall tillerkdnnas kronan. Dessa trid representera
hirvid sidana egenskaper och religioner som naturlagen, hedendomen,
kitteriet, visheten och darskapen. Som en hemlighetsfull gestalt helt pa
sidan om de 6vriga traden framstar cedern, som symboliserar savil Kris-
tus som Korset. Omslingrad av tornet (judendomen), som &ir férbittrat

1 Jamfor ocksa Stagnelius SS. 2, s. 408: 558 »gyllne appleny.
* Ang. denna auto se Parker, Allegorical Drama, s. 96 f., som ur rent estetisk synpunkt.
faller en hard dom 6ver denna auto.
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oOver att cgdern, som sjalv forklarar sig vara Livets Trad (en cuya gran
competencia, aunque yo de ser me precio Arbol, y quiza de Vida), icke
tillerként det (judendomen) den hogsta stillningen, gjuter cedern sitt
blod. Cedern (Kristus) utropar hirunder:

Herido estoy de tus puntas:
y ya este Divino Tronco,
salpicado con mi Sangre,
nace verde, y muere roxo.

(Autos sacramentales, 5, s. 95.)

Vetet och vinstocken, vilka som representanter for dmjukheten icke
ally deltagit i tdvlan om den frimsta platsen, det ar a4t dem, som cedern
tillerkénner priset. Vetet och vinstocken samla det blod, som cedern ut-
gjuter. D4 cedern siger:

con mi Sangre iré bafiando
todo el Orbe, porque todo
sea participe della.

(ib.)
forklarar veteaxet:
Yo en mis miesses la recojo.
(ib.)
liksom vinstocken:

Yo en mis Vides la recibo.
(ib.)

Liksom veteaxet och vinstocken pa detta stille hos Calderon forhirli-
gas som Kristi kropp och blod, kan Stagnelius i en del fall ge uttryck &t
vad Cederblad kallar »Kristuspanteism».! Betrakta vi nirmare det ena
stallet, diar det heter om Psyches #lskade, Frilsaren:

Hvars kropp fran akerns gullhaf kallar,
Hvars blod i vinets drufvor svallar.

(Brudgummen. 2, s. 318: 33-34.)

sa4 kunna vi emellertid knappast anse oss beriittigade att tala om »Kristus-
panteism». Diremot se vi ju tydligt att Kristi kropp finnes i siden pa akern
och hans blod i vindruvorna. Det 4r siledes tanken pa identiteten mellan
symbolerna, brodet och vinet, och den reala substansen i nattvardsele-
menten, som dominerar bilden hos Stagnelius. En stark och konsekvent
sakramentsmystik, stegrad till naturmystik, kan man diremot tydligt
lasa ut ur skaldens ord. Paminna icke dessa om Calderons auto, i vilken
vetet och vinstocken i sig upptaga det blod, som Kristus utgjuter?
Det andra citatet, som Cederblad anfér i detta sammanhang
An kallans vatten mystiskt han férvandlar

I drufvors blod och spisar underbart
I 6demarken trotta vandringsménner.

ha vi redan tidigare analyserat och visat att det skall forstés i ljuset av
de 6vriga stillen, dir Jesu blod av Stagnelius uppfattas som Livets Vatten.

1 Cederblad, Studier, s. 293.
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Frasen »An killans vatten mystiskt han férvandlar / I drufvors blod» vi-
sar ocksd hén pid den mystiska férvandlingen, som i nattvarden dger rum
vid transsubstantiationen. Overhuvudtaget 4r den sakramentala from-
heten, som jag s6kt framhalla, ytterst starkt mérkbar hos Stagnelius, sér-
skilt tydligt kanske i Martyrerna, vilket jag hoppas framgir av det ur
detta drama anférda materialet. I detta sammanhang vill jag dven peka
pé ett stille i Wladimir den store, dir dopvattnet tinkes som livets vatten
i hogst realistisk mening. Det heter om Wladimir:
Han langtar att rena fran syndens
Briannande flickar sin sjil, att ur Nya fodelsens vagbad

Stiga foryngrad opp och hvila i skuggan af lifvets
Evigt blommande triad, vid kérlekens stora kristallhaf.

(Wladimir den store. SS. 3, s. 100: 289-292.)

Det ena motivet pa detta stille, den frilsta ménniskans vistelse i skug-
gan av livets trad vid livets vatten, ha vi tidigare patraffat och d4 utlo-
vat en religionshistorisk analys. Vi lamna det tills vidare hir & sido for
att senare dterkomma till temat. I stillet vilja vi rikta vir uppmérksam-
het pa det faktum att Stagnelius ténker sig dopets kraft som en oerhért
konkret faktor. Minniskan stiger foryngrad ur dopets bad. Dopet &ar
for skalden en »panyttfodelse» i hogst real mening.! Detta forhillande er-
inrar oss om en gammal kristen askadning, som kommer till uttryck i den
aldre liturgiska litteraturen. Dér finner man namligen icke séllan den fore-
stdllningen att dopet har en sirskild féormaga att befria ménniskan frén
alla kroppens svagheter och bota henne fran sjukdomar. Och man fore-
stallde sig till och med att i och genom dopet den aldrade méanniskan dter-
vann sin férlorade ungdom.2

Hur har Stagnelius kommit att omfatta dessa urkristna forestéllningar?
Skall man tanka sig att det skett pa litterar vig eller ar det fragan om en
spontan utveckling, given i och med hans realistiska sakramentsmystik?
Eller skall man mahianda forestilla sig att Stagnelius endast anvinder
det realistiska uttryckssattet som en poetisk bild, utan att diri inlagga
nigon djupare innebdérd? Av dessa alternativ forefaller mig det sistnimnda
mot bakgrunden av skaldens medvetet fattade sakramentsmystik sdsom
det a priori minst troliga. Hela den sakramentsuppfattning, som Stag-
nelius vid olika tillfdllen antyder, skulle emellertid kriva en ingédende un-
dersokning for att de olika fragorna skulle kunna erhalla svar. Att den
sakramentsmystik, som Stagnelius omfattar ar, for att anvinda Ceder-
blads ord om den s. k. Kristuspanteismen »stegrad till massiv, nistan hed-
nisk sensualism och Gudsbegreppet . .. mera materialiserat 4n man nagon-
sin kunde vinta av materiens och materialismens bittra fiende» ar sikert.?
Cederblad vill forklara denna enligt honom blott skenbara motsigelse
som ren foljdriktig utbildning av askidningen av naturen som Xristi
kropp».® Utan att vilja bestrida att en dylik 4skadning kan ha spelat in,
skulle jag dock vilja ligga accenten nagot annorlunda dn Cederblad. Som
jag ser fromhetstypen hos Stagnelius, forefaller det mig som om tvé frils-
ningsmotiv brote sig mot varandra i hans forestallningsvirld. Det ena

! Ang. dopet i denna betydelse se Widengren, Religionens vdrld, s. 175 ff.
? Se Widengren, Religionens wdrld, s. 185 ff. och s. 247.
3 Cederblad, Studier, s. 293.
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dr det typiskt gnostiska, som vi utférligt uppehallit oss vid. Frilsaren
nedstiger till det i materien bundna och slumrande sjilakollektivet (Sja-
len), vicker det, erinrar det om dess hoga bestaimmelse och medfor det
tillbaka till dess ursprung, d4 han sjilv foretager sitt ateruppstigande till
ljusets sfir, varifrdn han utsédnts. Det andra motivet 4r det katolskt sak-
ramentala. Kristi frilsargirning bestar frimst dari att han genom dopets
och nattvardens sakrament infogar minniskan i en mystisk gemenskap
med sig sjilv och ger henne del i det liv han sjalv sger som Livets Trad
och Livets Killa, vilkas symboler just dessa sakrament #ro.

Denna katolicerande sakramentsuppfattning bygger liksom den gnos-
tiska religiositeten pd urgamla orientaliska mytiska forestallningar. Men
medan det gnostiska motivet ytterst stammar ur den indo-iranska reli-
gionsfilosofiska spekulationen, kan den sakramentala fromhetens temata
Kristus — Livets Trid och Kristus — Livets Vatten utan svarighet har-
ledas ur den frimre-orientaliska religionen med dess starkt kultiska in-
riktning och dess handfasta realism. Det 4r denna konkret kultiska askad-
ning, som framtrider hos Ignatius av Antiokia, nir han siger att natt-
vardens sakrament 4r en »odddlighetens mediciny, en giva, som bevarar
de kristna, si att de icke do utan leva for evigt i Jesus Kristus. Och den
syriske kyrkofadern Afrem séiger till de nydopta kristna om Kristus att
han bjuder dem intrida i Eden. »Den frukt, som Adam /icke smakade i
paradiset, / 4r i dag lagd /i eder mun under glidje.» Nattvardselementen
aro saledes frukterna fran Livets Trid, Kristus.! Denna frukt skinker
liv i ordets mest konkreta mening, sisom citatet fran Ignatius visar.

Mot denna bakgrund avtecknar sig klart den rent fenomenologiska éver-
ensstémmelsen mellan Calderons autos och Stagnelius’ dikter. Vi notera
hér nedanstidende paralleller mellan motiven hos Calderon och Stagnelius,
varvid for idéanalysens skull hela komplexet av likartade forestidllningar
medtagits.

Calderon:

Pa Libanon félles en hemlighetsfull
ceder.

D& cedern félles gjuter den blod for
vxhuggen.

Kristus som cedern gjuter sitt blod,
som uppsamlas av vetet och vinstocken.
Fran Kristi kors strommar hans blod,
som blir till en helig nédekalla. Brod
och vin, forvandlade till kott och blod,
ar det storsta av de sakrament, som
héarflyta ur denna kélla. P& cederns
trad skall en gang finnas en sot frukt,
ett motgift till den forsta, bittra, eme-
dan den skénker déd &t En och liv
at de andra. Alla andra trad och vaxter,
representerande olika egenskaper och
religioner, ha sin verklige hérskare i
cedern-Kristus.

Stagnelius:

P4 Libanon filles en ceder, som vixer
vid en kalla.

Kristus pa korset gjuter sitt blod, som
rinner upp till en livets killa. Saden
och vindruvorna innehéalla Kristi kropp
och blod.

Killans vatten forvandlas till vin och
skdnkes ménniskorna som spis under
deras vistelse i den materiella vérlden.
Cedern, som félles, férnyas och upp-
star som Livets Trdd i Eden. Detta
ger en odddlighetens frukt at Adams
barn, varigenom de bevaras fran doéden.
olika gudomligheternas trad och vaxter.

Jag vill som en illustration till en del av de motiv, vilka upptrida hos
Calderon, giva nigra belysande citat ur auton El arbol del mejor fruto.

1 Widengren, Religionens vdirld, s. 246.
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Forst och frimst det stille dar drottningen av Saba profeterar om att ce-
dertrit skall bli det trad, pa vilket vérldens frialsning skall hinga och fran
vilket blodet skall strémma till en nadens killa, ur vilken nattvardens sak-
rament hirflyter.

Este es el Ligno, en quien pende
la salud del Mundo entero,

pues de la Sangre que dél
inundara al Universo,

Divina fuente de Gracia

a los siglos venideros

correra por siete cafios,

que son siete Sacramentos,

la eterna salud del hombre,
siendo el principal entre ellos
aquel Divino Milagro,

aquel Sagrado portento,

de que estén transsustancisdos
en Pan, y Vino, Alma, y Cuerpo,
recobrandole en su Gracia,

por ser de la Gracia aumento.

(Autos sacramentales. 2, s. 278.)

Jag skulle till de sista raderna pd detta stélle sérskilt vilja héinvisa
till de foérut ett par ginger anférda orden: »An killans vatten mystiskt
han férvandlar /i drufvors blod.» Hos Calderon finna vi ju den anspel-
ning pa transsubstantiationen (de que estén transustanciados / en Pan,
y Vino ete.), som vi menade oss se uttryckt dven hos Stagnelius i just
denna dikt.

Vidare bor anforas de ord, i vilka alla prisa det himmelska tridet med
den sota frukten, som skinker livet 4t méanskligheten.

Un singular, un Celestial Madero,

con dulce fruta en su sazon cogida,
antidoto ha de ser de aquel primero,
porque & uno muerte de, y & otro de vida:
y quando el parasismo vea postrero,

la fabrica del Orbe desunida,

los dichosos seran los seifialados,

quando con €l & juicio sean llamados.

(Autos sacramentales. 2, s. 279.)

Vi notera har att frukten fran livets trad, Kristi kropp och blod, dr mot-
giftet till den forsta, bittra frukten, som blev orsaken till déd och fordarv
for Adam och hans slikte. Denna antites mellan frukten i paradiset,
som Adam &t av till sitt fordérv, och den livets frukt, som skdnkes hans
slakte, 4r ett gammalt kristet tema. Sarskilt i den gamla syriska kyrkan
utmaéalas ofta denna antites i uttrycksfulla vindningar.

I dikten Se blomman! Pd smaragdegrunden hianvisar skalden sjilen till
livets trad — korset.

Af alla trad i parkens skote
Ej nagon frukt du bryta ma.

Blott af det trdd som midt i parken
Star sorjande i evig host —
Forbleknad rundt omkring &r marken
Forstummad hvarje fogels rost.
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Ej friska blad dess grenar sira

E) andas det aromers lukt

Blott jammerfulla taggar spira

Déar underbart bland morkrdd frukt.

Den befallning, som sjilen hér erhéller, 4r den direkta antitesen till
det bud, som Adam en gang 6vertradde. Vi ha redan hos Calderon sett,
hur man antitetiskt utnyttjar motsatsen mellan Adam och hans attlingar.
Den frukt, som Adam icke fick smaka i paradiset, den erhaller enligt dldre,
kristen 4skidning, sdsom vi sett, hans barn som kristna genom att fi
del av nattvardens sakrament. Att detta tema ligger under de ord, vilka
Calderon later drottningen av Saba uttala i lovsangen, a4r uppenbart.
Cederblad framhéller riktigt att det trad, av vilket sjalen hos Stagnelius
uppmanas ata, ar korsets trid. »I taggarna och den morkroda frukten
doljer sig en sinnebildlig antydan pé térnekronan och Jesu blod.» Ceder-
blad pekar vidare pa den betydelse korset har for sjilens fralsning. »I
de avslutande men 6verkorsade stroferna i dikten pekas mot det verkligt
och slutgiltigt forsonande: en dngel manar henne att bryta frukten pa
det doftlosa, hostliga tradet i rosengarden, vilket i stéllet fér blad och
blommor blott bar ’jammerfulla’ taggar och moérkrod frukt.»! Denna ana-
lys éar riktig si langt den gar, men den lamnar dock ett viktigt moment,
ja det viktigaste oférklarat. Vad betecknar frukten pé tridet, denna frukt,
som sjalen uppmanas att bryta? Man kan icke blott, som Cederblad me-
nar, hinvisa till Kristi forsoningsdéd. Ty denna doéd forklarar icke i och
for sig den betydelse, som skalden tillméater frukten pé tradet-korset.
Endast den 6verensstimmelse 1 sakramentsreligiositet, vilken vi kunnat
konstatera mellan Calderons autos och Stagnelius’ diktning, ger oss den
fullstdndiga tolkningen: Kristi kropp och blod som nattvardselement
asyftas med frukten pa korsets trad och det dr denna frukt, som skéinker
liv och frilsning &t sjilen. Huvudmotivet i Se blomman! Pd smaragde-
grunden inordnar sig alltsd i det komplex av forestillningar om natt-
vardens frilsande innebérd, vilka vi senast s& utforligt uppehallit oss vid.

Med den stillning korset intager i Stagnelius’ sakramentalt inriktade
religiositet stdmmer att, som vi tidigare kunnat konstatera, Jesu kors &r
den enda tillflykten under sjilens 6kenvandring i materiens viarld. Héar
synes tonvikten mera, som Cederblad vill i friga om det sist behandlade
stallet, bora laggas pd Kristi forsoningsdod. Men fragan ar om icke dik-
ten Jesus med dess kraftiga framhdvande av Kristi blod som drycken i
nattvardens sakrament, ger oss anledning att tolka korsets betydelse rent
generellt sett i absolut sakramental riktning. Forsoningsmotivet synes
namligen hos Stagnelius tendera att stdndigt ses mot bakgrunden av sak-
ramenten. Man kan anfdéra ett par belysande exempel. Forsamlingen 4r
»I blodets helga purpurbélja skidrad», anden »Stéinkt af férsoningsblodet
ater viackes». Perpetua talar om »Det hoga korsets saliga myster», som
kallat henne p4 ljusets och sanningens vig. Fortséttningen av hennes be-
kannelse infér modern visar att hon ddrmed menar just nattvardssakra-
mentet. »Ja! re’n jag smakat det fordalda manna, / Som sjalarna i 6knen
nér, har brutit / Den gyllne frugt, som 6fver lifvets elf / I Edens morgon-
dagg serafiskt blanker.» Stdndigt konfronteras vi med ett och samma fak-

1 Cederblad, Studier, s. 127.
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tum: forsoningen bestdr diri att Kristus ger minniskan del av sig sjalv
och sitt liv.
Det dr dérfér — for att dtervinda till dikten Jesus — pa nattvardssak-
ramentet Stagnelius syftar, ndr han séger:
Forbytt i en Herde, af ingen forspord,
Han vallar kring Animas hékte sin hjord

Och léngtar att ge dig, o Flicka!
Sin himmelska hjertblod att dricka.

(Jesus. SS. 2, s. 155: 21-156: 23-24.)

Nir det i slutet av dikten heter att Anima slidcker sin eviga torst i den
killa, i vilken Kristi blod runnit upp, s& svarar detta mot ett stalle i dik-
ten Suckan wur stoftet:

Och ingen timlig bolja maéagtar
Att laska anden, som forsméaktar.
(Suckan wur stoftet. SS. 2, s.133: 23-24.)

Det ér blott Kristi blod, som férmér detta. Ty Kristi blod 4r en livets
kalla, som stér i direkt antites till varje »timlig bélja». Och dérfor ar fril-
sarens blod den kélla, »dar sjilarne sin torst odndligt sldckanr.

Det aterstar blott en detalj, innan temat om livets trdd kan anses slut-
behandlat. Vi ha tidigare utlovat en férklaring till bilden av Adams &tt
blomstrande kring livets trad. Detta egendomliga uttryckssdtt kan en-
ligt min asikt icke gérna férklaras annat dn med den mandeiska askéd-
ningen att gudomen &r »planteraren», som planterar sjalarna. Dessa be-
traktas som plantor, vilka gudomen vattnar.! Att minniskorna i dikten
Oraklet ses som viaxter, som spira upp kring Kristus—Livets Trad, dr obe-
stridligt. Mot den mandeiska bakgrunden blir denna symbolik fullt fér-
klarlig.

Den starkt katolicerande fromhet, som vi kunnat konstatera hos Stag-
nelius, har tilldragit sig 4ven Cederblads uppmirksamhet. Enligt honom
giller det om Stagnelius att han »vande sig till en kvinnlig och moderligt
féorbarmande gudom».? Detta katolska inslag, som alltsd visar sig bade
i skaldens gudsbild och i hans sakramentsmystik, dr vid sidan av hans
gnostiska inriktning dominanten i hans personligt sérpriglade fromhets-
typ. Dessa tva faktorer utgora de tva polerna i hans religiosa liv.

Undersokningen av stilmotiven i det gnostiska konstspraket, sidant
det framtrider hos Stagnelius har ocksé avslojat att den gnostiska install-
ningen till tillvaron gar betydligt lingre tillbaka i tiden, &n vad man i
allminhet synes bojd att anta. Liljor ¢ Saron betecknar toppunkten i en
lang utvecklingslinje, icke en hiftig kris.

1 For ett belysande exempel se Widengren i Religion och Bibel 2, Stockholm 1943,
s. 57.

2 Cederblad, Studier, s. 83. Man finner denna katolicerande fromhet i ett koncentrat.
i dikten Landsbygden.



