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Stagnelii panteistiska Kristusuppfattning.
Af

Sven Cederblad.

Det framtrider mingenstides i Stagnelii senare diktning en
mystisk Kristusuppfattning, som pd en nutida lisare verkar frim-
mande, stundom 1 sina uttryckssitt néstan obegriplig. Enligt denna
iskddning, som férekommer i skiftande former och under olika
filosofiska aspekter, dr Kristus virldssjidlen och tingen hans uppen-
barelseformer, naturen #r Kristi kropp. Hand i hand med denna
naturuppfattning gir forestillningen, att i naturen afspegla sig
Kristi lif, lidande och ddéd, och naturforeteelserna omtolkas efter
evangeliernas berittelser. Frin solen och stjirnorna “blickar Kristi
kirlek ner¢, “med guldbokstifver strilar Guds Evangelium ned frin
himlahvalfvet“, men Kristus uppenbarar sig ock i markens orter,
frdn violen ¢“gjuter han sin anda“, och i daggen “méila sig hans
tdrar och hans blod“. Fredrik Book har i sin kommentar fullt
riktigt och belysande stillt denna mystiska virldsdsikt i samband
med Oehlenschligers diktcykel Jesu Christi gientagne Liv i den
aarlige Natur (Poetiske Skrifter, I, Kbhn 1805), dér en besliktad
uppfattning trider fram. Emellertid har Stagnelii iskddning och
dess uttryck 1 dikten stundom en frdn Oehlenschligers afvikande
karaktir, bottnande dels i temperamentsolikheter, dels ddri, att
Stagnelius enligt min mening 6st 4fven ur andra killor. Hans
4skddning bor alltsd ses mot en bredare litteriir bakgrund.

Under nyromantiken moter denna Kristuspanteism, om jag si

far uttrycka mig, som genomford teosofi forst hos Novalis. Kristus
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ar den ljus- och kirleksprincip, som genomstrommar virldsalltet.
Tv& forromantiska stromningar flyta samman i Novalis' iskiddning,
dels den allmiinna, ofta hos Novalis uppdykande forestillningen om
kirleken som virldens sjil och lifskilla, dels den frin Herder och
Zend-Avesta stammande, ofverallt hos romantikerna framtridande
dskddningen om ljuset som den inre drifkraften i virlden, i viixt-,
djur- och stjarnvirlden. Hos Novalis forekommer den ofta t. ex. i
Hymnen an die Nacht I (Novalis Schriften, Berlin 1802, II, sid.
79). Marken bor ha varit vil beredd for den identifikation mellan
ljus- och kirleksprincipen och Kristus, som Novalis fann hos Jacob
Bohme. Bohme hade forknippat den kristna treenighetsliran med
sin tids forestillningar om elementerna. Fadern #r elden, den for-
hirjande principen i tillvaron, “Ifraren“, Sonen &r ljuset och kér-
leken, “der Sohn ist in dem Vater des Vaters Hertze oder Licht«
(Aurora, cap. III: 33), han &r ocksd “aller Krifte Quellbrunn®
(Aurora, cap. XXIII: 63), den Helige Ande &r luften och skapar-
kraften. Hos Novalis sammansmélta Sonen och den Helige Ande
till en princip, den skapande ljus- och kirlekskraften Kristus, hvil-
ken kontamination l4g si mycket nirmare till hands, som i Béhmes
iskddning deras funktioner till stor del sammanfalla. Denna virl-
den var enligt Bohme en allegori pd den hogre himmelska, “ein
Vorbild des Himmels“ (Aurora, cap. XII: 123), solen betyder sonen
(Aurora, cap. VII: 42, 43), stjarnorna dnglarna (Aurora XII: 123)
och jorden den himmelska naturen (Aurora, XII: 126), jordens blom-
mande #ngar dro den basta bok om Gud, som finnes, “da wirst du
die wunderliche Kraft GOttes sehen, riechen und schmecken, wiewol
es nur ein Gleichniss ist; und ist die Gottliche Kraft im dritten
Principio materialisch worden, und hat sich GOtt im Gleichniss
offenbaret“ (De tribus principiis, cap. VIII: 12).

Det ar i anslutning till denna Bohmes uppfattning af Kristus
som det lifgifvande ljuset och af gudomens uppenbarelse i materiell
form, som Novalis utbildar sin mystiska natur- och Kristusiskid-
ning, hvars utvecklingsstadier skénjas i Die Lehrlinge zu Sais och
Hymnen an die Nacht, och som fullbildad tréffas i hans Geist-
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liche Lieder.! Kristus skildras hir som den lefvande kraft, som
nedergjutes frin himmelen, genomtringer jorden och uppenbarar
sig i sten och ort. I den andra och tolfte af sina Geistliche Lie-
der har Novalis naturmytiskt omtolkat bibelns beriittelse om Jesu
fodelse, som han ser afspeglad i naturens panyttfodelse om véren.
Och med utgdngspunkt frdn Bohmes forestillning, att naturen ar
Guds kropp (jfr t. ex. Aurora, cap. XXIII: 49), och att man i na-
turen kan “smaka Gud“ (jfr ofvan) blir for honom njutandet af
jordens héifvor en helig nattvard, som han i sensuellt extatisk
yrsel skildrar som den hogsta af alla njutningar i den sjunde af
Geistliche Lieder.

Oehlenschliger fortsatte pd den inslagna viigen. I hans dikt-
samling Jesu Christi gientagne Liv i den aarlige Natur triffas en
liknande indiktning af evangeliernas berittelser i naturforeteelserna.”
Men betraktelsesittet har hos Oehlenschliger blifvit ett annat.
Grundskillnaden mellan sina dikter och Novalis’ har Oehlenschliger
sjalf angifvit, d& han Lkallade sina dikter mytiske icke mystiske
(Erindringer, Kbhn 1850, III: sid. 52). Hufvudvikten ligger ej p&
den mystiska inneborden utan pd den naturmytiska gestaltningen.
Novalis’ dikter iro skildringar af kosmogoniska naturprocesser i
bibliskt mytologisk inklidnad, for Oehlenschligers 4ga blir en vré
af viirlden en bild ur den heliga historien. Betecknande ar den
korta dikten Joseph (Poet. Skrifter, Kbhn 1805, I, sid. 425), som
skildrar Jesu fader som en gammal torr stubbe, som

Skygger med sit visne Lgv,

Om det spade Blomsterstgv;

Er i Hytten det térre Mus,
Vern for Storm og Solens Blus.
Gammel, trofast, blid og rund;
Men en Pleiefader kun.

' Se hirom E. EvErRHEIMER, Jacod Boelme und die Romantiker, Heidelberg 1904.

2 Oehlenschlager sokte hirvid efterkomma en af Schelling i Vorlesungen
iiber die Philosophie der Kunst framstdlld fordran, motsvarande en i roman-
tiken inneboende tendens, att »inplantera» de kristna gudomligheterna i na-
turen. (Enl. Fr. Strica, Die Mythologie in der deutschen Literatur, Halle 1910,
I1: sid. 159.) '
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Oehlenschligers dikter bottna ej som Novalis’i en med lefvande
tro omfattad mystisk virldsdskddning. Oehlenschliger var ju ej
mystiker. I Bohmes skrifter, som pa Novalis verkade som en
uppenbarelse, “bldddrade“ han (Erindringer, Kbhn 1850, III: sid. 53).
Af det hemlighetsfulla ljusdunkel, som hvilar 6fver Novalis’ dikter,
mérkes intet 1 Oehlenschlidgers friska och klart solbelysta natur-
bilder.

Hos Stagnelius ofverviiger #n den mystiska, om Novalis pé-
minnande uppfattningen, dn den Oehlenschligerska, mytiska.

Afven i Stagnelii dikt triffar man samma Herderska ljusteori som
hos Novalis och samma panteistiska 4skddning af kirleken som
viirldssjilen. Och sammanhanget mellan dessa dskddningar och hans
mystiska Kristusuppfattning ligger mycket klart. I Stagnelii fria
efterbildning efter Schiller, Kirlekens triumf (I: 877),1 #ro kirle-
kens uppenbarelseformer alldeles desamma som Kristi i dikten
Liangtan (II: 199). Och dikten Suckan ur stoftet (II: 132) skildrar
Kristi uppenbarelse i virlden analogt med ljusets i Elden (II: 112).

Den tid, under hvilken Stagnelius utbildar sin panteistiska
Kristusuppfattning, méste ha varit iren 1817—1821, silunda sam-
tidigt med att hans lifsdskddning pd alla andra punkter blir mys-
tisk teosofi. En af de dikter, dir inflytandet frin Oehlenschligers
Jesu Christi gientagne lif &r fullt tydligt, Varsing (I: 41) &r da-
terad 1817, och fullt utbildad triffas hans Kristuspanteism i flera
dikter i den i borjan af ar 1821 utgifna diktsamlingen Liljor i
Saron.

Den nyssnimnda dikten VAarsing béar alla spdr af att vara den
ildsta af ifr8gavarande slag. Den har tydliga bergringspunkter
med dikten Skaldekonsten (I: 269) i friga om meter, stimning och
innehdll. Skaldekonsten skildrar, huru for skaldens blick “den
stela naturen“ blir besjilad och fylld af lefvande visen. Det

heter dir:

t Alla Stagneliuscitat dro hidmtade ur Samlade skrifter af Erik Johan
Stagnelius, utg. af Freorik Book (Svenska forf. utg. af Svenska Vitterhetssam-
fundet TIT). Sthm 1911—1915.
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Ej Verldskretsen menniskan ir,
Men vildiga Gudar bebo sina lysande Tempel.

Dessa gudar dro Mundilfars son, “den déjliga minen “och Mun-
dilfars dotter, solen.
I Varsdng hafva

De himmelska flyttat till jordrunden neder ur skyn,
Jehova ir sjelf i sitt heliga Tempel tillstades.

I boljorna bo ej som i Skaldekonsten hafsjungfrur utan fralsade
andar, och i stillet for dlfvornas ringdans ser skalden

Smi Anglar i dalderna leka med flaktande vingar:

Som synes, har Stagnelius pd ett ganska ldttvindigt sitt ut-
bytt elementandarna mot den kristna mytologiens andevisen. Att
detta skett under intryck frin Oehlenschligers Jesu Christi gien-
tagne Liv dr litt att pdvisa. I Christi Fedsel (Poetiske Skrifter,
Kbhn 1805, del I: sid. 421) finnes en liknande virskildring. Liksom
naturen i Stagnelii dikt “med fréjd“ skrudar sig “i brudliga smyc-
ken¢, frojdar sig jorden hos Oehlenschliger ofver Kristi fodelse
och klider sig i “Haabets Gront“. Och

Guds Engle da trine paa Marken ind.

Afven forestillningen om naturen som ett tempel, dir Gud
uppenbarar sig, atergdr p& Oehlenschliger, som Bodk 1 kommen-
taren till Landsbygden (V: 175 ff.) pivisat.

Den andra strofen i Stagnelii Varsing innehéller ett tema, som
1 méngfaldiga variationer forekommer i Stagnelii senare dikt:

Med karlek pd Jorden fran himlarnes eviga hojd,

Guds Dotter, den stralande Solen, nu faster sitt oga;

I brudliga smycken Naturen sig klider med frojd

Och moter den kraft, som bestrdmmar dess skot frin det hioga.?

! Solen kallas hiar Guds dotter, hvilket ger omening. Enklast foérklaras
detta genom diktens nidra samband med Skaldekonsten, ddr solen dr Mundil-
fars dotter I alla andra af Stagnelii dikter #r solen manlig, liksom i nistan
alla mytologier.
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Det dr detta motiv om Uranos och Gaias kiirlek, som Stagne-
lius sedermera, exempelvis i virsingerna i Liljor i Saron, skulle ge
en mystiskt fordjupad innebord i kristligt naturmytisk form. Man
mirker pd Varsing, att Stagnelius dnnu 1817 ej kunnat stidlla den
kristna mytologien mot bakgrunden af en allomfattande mystisk
virldsiskidning — ett godt bevis pid att Bosk och Eichhorn gjort
ritt 1 att ej forligga tiden for det mystiska genombrottet i Stag-
nelii sjélslif fore 1818. Men redan utbytandet af den hedniska
mytologien mot den kristna ir ett betydelsefullt varsel om den
kommande totala omsviingningen i Stagnelii lifsdskadning. Det var
samtidigt, han diktade sitt epos om Vladimirs omvindelse, hvari
skildras, huru solen pi fistet {or de hipnande ryssarnes syn for-
vandlas till ett +skimrande kors“ (IIl: 101). Staguelius, som i
blomman och solen sett Amanda, skulle déar snart se Kristus uppen-
bara sig.

Ofriga dikter af samma art som Virsing éro odaterade, och
det ar omdojligt att skonja nigon bestimd utvecklingsging i Stag-
nelii 4skadning.

Helt i Oechlenschligers tecken stir ocksd dikten Landsbygden
(II: 140), som dock vittnar om ett djupare intringande i hans natur-
symbolik. Liksom Oehlenschliger ser Stagnelius evangeliet uppen-
baradt i naturen, han liser

det nya
Forbundets bok, pa hvarje blad i skogen.

Och 1 “naturens tempel* moter honom “den Helige“. Jag behof-
ver ej hir ingd i detaljer, dd jag kan hiinvisa till Books intringande
analys af denna Oechlenschligerska naturuppfattning i hans kom-
mentar (V: 175 ff.). Book har framhallit 6fverensstimmelserna mellan
Oehlenschligers och Stagnelii dikter; jag vill ur olikheterna stka
utlisa det personliga momentet i Stagnelii dikt. Stagnelii prakt-
skildring af naturen som ett Guds tempel atergir, som Book ut-
forligt pdvisar, pd liknande i en rad dikter i Jesu Christi gien-
tagne Liv i den aarlige Natur, dir skogen skildras som ett
Jesu tempel.



Stagnelii panteistiska Kristusuppfattning 103

I Stagnelii dikt dr det naturen, hela den o#ndliga naturen, som
ar “en gotisk kyrka¢, “ett dunkelt kloster, helgadt &t Maria“:

Hogt hvilar der pa bergens colonnader

Azurens hvalf. I stjernornas forsamling
Predikar Manen, prydd af ljusets mitra,
Seraphiskt klidd i hvita messedrigten,

Och morgonsolens gyllne crucifix

Pa osterns rika hogaltare blanker.

Hos Oehlenschliger dter #r det tridens stammar, som #ro pe-
larna i “Salomons omgang“ (Jesu mirakler, Poet. Skrifter, Kbhn
1805, I: sid. 445), tempelhvalfvet &r ej azuren utan trddens kronor,
altaret @r ej ostern utan en skogens fordolda gémma, lyst af afton-
solens ldgor (Johannes, o. a. a. sid. 458).

Skillnaden dr i hog grad karakteristisk och giller Oehlenschli-
gers och Stagnelii diktning af ifrigavarande slag ofverhufvud. Det
ir samma skillnad som mellan Oehlenschliger och Novalis, ehuru
Stagnelii skildring i sin plastiska konkretion stir helt pd Oehlen-
schligersk grund. Oehlenschliger ser evangeliet afspeglas i en
vri af virlden, Stagnelii skildring har kosmiska perspektiv. Hir-
med sammanhiinger en annan olikhet. Oehlenschligers dikt byg-
ger pad direkta naturintryck, naturkinslans omedelbarhet och frisk-
het ha bevarat hans dikter frin forvissning, huru frimmande be-
traktelsesiittet &n forefaller nutiden. For Stagnelius dr ej natur-
bilden det fundamentala och diktskapande utan fantasibilden; efter
fantasibilden af kosmos som en gotisk kyrka stiliseras naturen. Af
omedelbar naturiakttagelse mirkes foga eller intet, solen och stjér-
norna lysa samtidigt. Det visar sig hir motsatsen mellan verk-
lighetsménniskan, for hvilken “yttervirlden existerar, yttervirl-
den med dess begrinsade horisont, och fantasiménniskan, hvars inre
syner soka omfatta hela universum. Oehlenschliger diktade ocksd
pd Langeland, Stagnelius pd sin vindskammare i Stockholm, dér
han till stor del i sina naturskildringar var hiinvisad till naturen i
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fantasiens omgestaltning.’ TUnder samvaro med naturen har ej
Stagnelii egendomliga naturuppfattning utbildats.

Den ofvan berdrda tendensen att utvidga Oehlenschligers be-
traktelsesitt till helsyn pd tillvaron miste drifva Stagnelius ofver
i mystiken. Tonvikten maste hirvid forskjutas frin det plastiska
utformandet af denna kristna naturmytologi till dess mystiska inne-
bérd. Detta grundar sig delvis pd ett intellektuellt drag i Stag-
nelii karaktdr. Ju mer man studerar sig in i den mystiska virlds-
dskddning, som Stagnelius framstillt i sina filosofiska prosafrag-
ment och reflexionsdikter som Tingens natur, desto klarare framstar
den skarpa logiken i hans bevisforing, desto tydligare visar det
sig, huru hans mystik —- jag bortser hiir frin de personliga kriser,
som ligga bakom hans foérindrade lifsdskddning — bottnar i ett
starkt intellektuellt behof af en allt férklarande helhetsuppfattning
af tillvaron. Denna utvecklingsging dr for sfrigt vanlig hos mysti-
kerna, ej minst under nyromantikens dagar. Schellings filosofi drefs
ju in i mystiken och teosofien af behofvet att forena for fornuftet
oforenbara motsatser i en enhetlig virldsdskddning.

I Landsbygden dro dock konturerna af den bakom liggande filo-
sofiska dskddningen ganska vagt skisserade, och huru Stagnelius
egentligen tdnkt sig Jesu uppenbarelse i naturen, framgir endast
obestimdt af den formellt klara men innehéllsligt dunkla dikten
och har blifvit klarlagdt forst diarigenom, att Bosk satt den i sam-
band med betraktelsesittet i Oehlenschligers Jesu Christi gientagne
Liv i den aarlige Natur (se kommentaren V: 175 ff). Tron pi
Kristus som den i naturen immanenta vérldsjilen skymtar blott
fram i dikten.

Denna tro pd Kristi immanens i virlden &r ddremot det bii-
rande 1 andra dikter, sisom dedikationsdikten till Matthias Norberg

' Ej underligt, att Stagnelius i sina naturskildringar sii ofta séker sig
tillbaka till barndomstiden. Det &r egentligen endast himmelen: sol, méne
och stjirnor, moln- och luftfenomen, som han i Stockholmstidens diktning
skildrar med en viss kinslig realism. Forst efter dterkomsten till hembyg-
den blir hans natursyn och naturskildring mera realistisk (Torsten Fiskare).
Det miste i sjalfva konfrontationen mellan barndoms- och verklighetsintryck
ligga en viss drifkraft mot en mera realistisk uppfattning.
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i Liljor i Saron och allra mest utprigladt i Suckan ur stoftet, dir
denna 8skidning fitt den filosoferande reflexionsdiktens form. Den
filosofiska grundtanken i dikten kan ej forklaras enbart genom pé-
verkan frin Oehlenschliger.

Suckan ur stoftet (II: 132) skildrar Ordets uppenbarelse i virl-
den dels sisom minniska, dels sisom det frdn himmelen nedsti-
gande lifgifvande ljuset, som ténder sin eld i “malmer, orter, djur
och trin“, och Kristus identifieras med solen. Och, som Book fram-
héller i sin kommentar (V: 171), denna “Guds uppenbarelse skildras
1 sjette strofen som ljusets framstrilande i morkret; ljusets fodelse
dr alltsd Jesus’ fodelse“. Denna parallellism genomgér dikten:
liksom Maria foder Jesus till varlden, foder jorden “dingens alla
hlommor*“.

Man finner i dikten enligt Book “en konsekvent utbildnig af
liran om Ordet-Ljuset i forsta kapitlet af Johannes’ evangelium*®
1 forknippning Herders teori om elden som lifsprincipen hos ménniskor,
djur, vixter, ja, i den doda materien. Emellertid har Stagnelius
sikerligen icke p&d egen hand genomfort denna kontamination och
utbildat denna lidra till en universell Kristuspanteism, ehuru Zend-
Avestas ljuslira i Herders eller romantikernas form gifvetvis for-
beredt hans &skddning. Stagnelii lira om Kristus som ljuset-solen,
som uppenbarar sig i vixtligheten, &terfinnes hos manikeerna och
Jacob Bohme.

Stagnelii dskddning i Suckan ur stoftet bér ses mot bakgrun-
den af ett yttrande i hans filosofiska prosafragment (IV: 330), déar
det heter, “att Gud, eller den hel. Tréenigheten under formen af
de tre identiska Naturerna, Elden, ljuset och luften symboliserat
sig 1 verlden“. Denna treenighetslira stimmer fullkomligt med
den for Bohmes teosofi grundliggande forestillningen om Fadern
som elden, Sonen som ljuset och den Helige Ande som luften.'
Bohme kan man vid studiet af Stagnelius efter Albert Nilssons in-

! Pipekadt af AvsErr NiLssoy (Svensk Romantik, Lund 1916, sid.382). Jag
hade dock oberoende af honom kommit till samma resultat. Emellertid dter-
finnes en nistan identisk treenighetslira i manikeismen, hvartill jag nedan

dterkommer. Det ir en af de punkter, dir Albert Nilsson synes mig ha be-
traktat forhallandet Bohme-Stagnelius nigot for isoleradt.
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tressanta sammanstillningar (Svensk Romantik, Lund 1916, sid.
305 ff.) nippeligen forbigd (hvarmed jag dock ej har sagt, att jag
pd alla punkter goér hans uppfattning till min). I alla hindelser
visa Bohmes och Stagnelii Kristusuppfattning stora oéfverensstim-
melser.

Mangenstides hos Béhme och Stagnelius symboliseras Kristus
af solen. S& #fven i invokationen till Kristus i Suckan ur stoftet:

Som fastets alla stjernor blicka,

I rymdens blaa jittesal,

Mot en gemensam sol och dricka

Dess evigt fyllda ljuspokal,

Sa lifvets alla adror quilla

Fran Dig, Du varelsernas kalla!
(IL: 132).

Hos Bohme triffas en liknande uppfattning pd manga stillen.
Som ett betecknande parallellcitat kan anforas foljande (Aurora,
cap. VII: 40, 42, 43):

Nun mercke: Die Sonne stehet mitten in der Tieffe, und ist das Licht
oder Hertz aus allen Sternen: denn als der Salniter und Marcurius vor der
Schopfung der Welt, im Reich Lucifers, ist dinne gewesen, und hat unter
einander qualificiret, so hat GOtt das Hertze heraus gezogen aus allen Kriften
und die Sonne daraus gemacht. Darum ist sie das allerlichteste, und er-
leuchtet wieder alle Sternen, und alle Sterne wircken in ihrer Kraft, und
sie selber hat aller Sternen Kraft, und ziindet mit ihrem Glantz und Hitze
an aller Sternen Kraft, und ein jeder Stern fabet nach seiner Kraft und
Art von der Sonnen. .

Ich will dir aber alhier die rechte Geleimniss zeigen: Siehe die Sonne
ist das Hertze aller Kraften in dieser Welt, und ist aus allen Kriften der
Sternen zusammen figuriret, und erleuchtet hinwiederum alle Sterner und alle
Krifte in dieser Welt, und alle Krifte werden in ihrer Kraft qualificirende.
[Verstehe es magisch: denn es ist ein Spiegel oder Gleichniss der ewigen
Welt. ]

Gleichwie der Vater seinen Sohn, das ist sein Hertze oder Licht, aus
allen seinen Kraften gebaret, und dasselbe Licht, welches der Sohn ist, ge-
biret das Leben in allen Kraften des Vaters, dass in demselben Licht in des
Vaters Kraften aufgehet allerley Gewachs, Zierheit und Freuden; also ist auch
der Engel Reich beschaffen, alles nach dem Gleichniss und Wesen GOttes.
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Den astronomiska uppfattningen af solen som stjirnsystemefs
medelpunkt och kraftkélla #r alldeles 6fverensstimmande, och lik-
nelsen mellan Kristus och solen ir fullkomligt parallellt utford.
Bilden 1 Stagnelii strof af Kristus som “varelsernas killa“, frin
hvilken “lifvets alla &dror quilla®, hoér ju till den poetiska all-
minningen, men mdjligen kan hir fornimmas en reminiscens af de
bhendimningar pi Sonen, “aller Krifte Quellbrunn“, ¢“das Hertze
Gottes“, som forekomma pd nistan hvarje sida i Bohmes skrifter.
Men detta &r ju egentligen ¢“adiafora“, hufvudsaken #r, att
grundtankarna kongruent sammanfalla. Anmé#rkningsvirdt #r, att
Stagnelius i si méanga dikter liksom Béhme i solen ser en uppen-
barelse af Sonen, af Guds kérlek. Det heter exempelvis i dikten
Barndomsminne, dir Stagnelius som si ménga andra omdiktat sin
barndoms tankar efter en senare tids lifsiskddning:

Guds karlek da ur solens oga sig

Ned ofver jorden, lagande och varm:

Och slocknande i aftonsolens brand

Forsonarns dodsblick ofver filten log.
(IL: 29).

Bohme ténker sig ocksa Ordets uppenbarelse pd samma siitt
som Stagnelius. Ordet uppenbarar sig icke blott som ménniska
utan #fven i hela virlden (De incarnatione verbi, cap. VIII: 7):

Also sollen wir die Menschwerdung Christi des Sohnes GOttes recht
verstehen. Kr ‘ist nicht allein in der Jungfrauen Maria Mensch worden,
dass seine Gottheit oder Gottliche Wesenheit alda eingesperret sisse oder
steckte: Nein, Mensch, es hat eine andere Gestalt, lass dich die Vernunft
nicht narren, wir erkennen ein anders. So wenig als GOtt allein an einen
Orte wohnet, sondern Er ist die Fille aller Dinge, so wenig hat GOtt sich
auch nur in einem Sticklein beweget, denn GOtt ist nicht abtheilig, son-
dern iberal gantz: Wo er sich offenbaret, da ist Er gantz offenbar.

Och Ordet uppenbarar sig enligt Bohme i naturen. Gudomen
bor ej betraktas som skild frén naturen. “Die Natur ist der Leib,
das Hertze Gottes ist die Seele“ (Aurora, cap. XVIII: 124) — ett
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citat bland de ménga liknande. Samma forestillning uppbér Suckarn
ur stoftet och framtréder i andra dikter t. ex. Himmelen (II: 196):

Lif och salighet ifran det hoga
Genomstromma verldens stora kropp.!

Och Stagnelius tinkte sig ju ocksi liksom Béhme denna virl-
den som en “Vorbild des Himmels“, stjirnorna som &nglar (Stjer-
norna V: 287) och ansdg liksom Bohme, att Gud i édngens blommor
blifvit “materialisch“. I detta fall triffas ju dock en liknande upp-
fattning hos Oehlenschliger och Novalis. Som kosmogoni triffas.
dock ej denna Askddning hos Oehlenschliger, som ocksi saknar
den for Stagnelii teosofi s& betydelsefulla férknippningen af solen-
ljuset och Kristus.

Dock har Stagnelius sikerligen stédt sig ej blott pd Bohmes
teosofi, niir han utbildade sina frin Oehlenschliger himtade fore-
stdllningar om Jesu lif i naturen till en hel virldsdskidning. Redan
den 1 nyromantisk anda gjorda sammanstillningen mellan Ormuzd
och Kristus 1 niist sista strofen af Suckan ur stoftet pekar it
annat hall:

0O frojd! allt dr fullkomnadt vordet:
Sedd Oromazes, menska Ordet!®
(IL: 134).

I sjilfva verket synes det, som om i Stagnelii skildring af
Ordet som den gud, hvilken tinder sin eld i “malmer, orter, djur
och trén“, Kristus fatt ldna vissa drag af ljusguden Ormuzd, som
skinker lifgifvande eld &t alla vdsen. Det férekommer ocksa i Zend-

! Uttrycket »verldens stora kropp» kan ju éfven vara Swedenborgsk
terminologi (Swedenborgs »stora minniska»), liksom hos Swedenborg Gud ir
Andevirldens sol. Stagnelius identifierar dock denna virldens sol med Kristus,
och hari liksom i ofriga punkter stir han, som sammanhanget utvisar,
Bohme och manikeerna (se nedan!) nirmare.

? Uttrycket »sedd Oromazes» syftar kanske pi Zend-Avestas lira, att
Ormuzd blifvit synbar genom sin skapelse. Det foregdende har ju skildrat
Ordets synliga uppenbarelse i viarlden. Ormuzd anropas »Sichtbarer Ormuzd
in der Welt» (Zend-Avesia nach dem Franz. des Herrn Anquetil du. Perron
herausgeg. v. J. Fr. Kreuker, Riga 1785, Izeschne, XXXIV Ha, del I: sid. 165).
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Avesta en lira om det virldsskapande Ordet, som kommer den
kristna ganska nd#ra. Ormuzd &r den andra principen i gudomen
{Zend-Avesta, nach dem Franz. des Herrn Anquetil du Perron her-
ausgeg. von J. Fr. Kleuker, del III, Riga 1777, sid. 328). Joseph
Gorres refererar i sin Mythengeschichte der asiatischen Welt (Heidel-
berg 1810, del I: sid. 220)Zend-Avestas logos-lara pd foljande siitt:

Yom Throne des Guten aber ist gegeben das Wort, Honover, das vor-
treffliche, reine, heilige, schnell wirkende, weit aussehende, das war, ehe
der Himmel war und irgend ein Geschaffenes. Mit ihm ist das erhabene
glinzende Urlicht zu Anfang gegeben, das Licht was von sich selbst in
einem Nu aufglinzt, wodurch die Sterne, der Mond und die Sonne sehen,
Aniran das erste Licht, mit ihm das seit Urbeginn wirksame Feuer und das
siisse, hiilfreiche, erhabene, reine, durchsichtige, goldfarbige Urwasser, Ard-
visur, in ihmen der Samen aller Dinge.!

Men om ocksd Stagnelius utbildat sin egendomliga natur- och
Kristusuppfattning med drag frdn Zend-Avesta, kommer den dock
manikeernas fantastiska forestillningar om Jesus patibilis &nnu nér-
mare, hvartill jag nedan &terkommer vid analysen af dikter, dir
formella och innehdllsliga 6fverensstimmelser giora sambandet med
manikeismen mera pétagligt.

Nira Suckan ur stoftet stir dedikationsdikten till Matthias
Norberg 1 Liljor i Saron (II: 251), diir pd ett analogt sitt skildras,
huru Ordet uppenbarar sig i naturen:

Med stjernbokstéifver pralar

I etern detta namn,

Och blommors skrift det malar
I sommardalens famn,

L Att Stagnelius kidnt till Gorres’ Mythengeschichte forefaller mig tro-
ligt, nigot som jag likval hidr ej kan ndrmare ingd pd. I forbigdende kan
namnas, huru nira dessa Zend-Avestas forestillningar om elementen komma
Stagnelii egna. Hir forekommer skildringen af det strilande urvattnet, som
i samma arbete (I: sid. 229) skildras som ett klart lysande ljus, en forestill-
ning, som iterfinnes i Stagnelii dikt Vattnet (II: 84). AuB. Niussox liter dock
denna egendomliga uppfattning atergd pd Bohme (Svensk Romantik, Lund 1916,
sid. 384). :
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I fortsdttningen forbindes skildringen af Ordets uppenbarelse
med pythagoreisk talmystik:

Pa talets flod det seglar
En silfverfargad Svan.

Detta utféres nirmare i skildringen af huru “enhetsstrimman*
“sjufaldt“ delar sig, och Stagnelius anvinder uttrycket “talets Pro-
teus“, som “spelar i tusen formers skick“. I sina prosafragment
(IV: 340) har Stagnelius bekiint sig till samma talmystik och sr-
skildt framhift sjutalet.

Denna forbindelse mellan logos-lira och talmystik forekommer
ocksd 1 vissa gnostiska system t. ex. i Basilides’, enligt hvilken
Ordet uppenbarade sig i ett sjutal gudomliga krafter, frén hvilket
annu ett sjutal emanerade for att i sin tur ge upphof till en ny
hebdomad o. s. v. (Efter Aug. Neander, Genetische Entwickelung
der vornehmsten gnostischen Systeme, Berlin 1818,! sid. 34, 35,
hvilkens framstillning hir stoder sig pd Irenseus, Contra Hereses,
lib. I: cap. 24 och lib. II: cap. 16). Liknande forestillningar finnas
ocksd i Valentinos’ och Marci system (Neander, o. a. a. sid. 103,
176 ft.).

Huru komplicerad till sin sammansittning den litterdra basis
dr, som ligger till grund for Stagnelii panteistiska natur- och
Kristusuppfattning, framgir kanske tydligast af en analys af de
egendomliga virsingerna i Liljor i Saron (II: 302 ff.). Véren, de
bundna krafternas frigirelse, skildras hir som en symbol af ska-
pelsens forlossning. Maj #r en ingel, som sinker sig ned frin
Pleroma och for sjilen forkunnar hennes stundande befrielse frin
Demiurgens fingsel. I fjirde och femte singerna skildras Kristi
uppenbarelse i naturen som virens ankomst och frambrytande efter
evangeliernas berittelse om Marias bebddelse och Jesu fodelse 1
kontamination med den i Stagnelii dikt ofta forekommande myten

L Att Stagnelius kint detta Neanders verk, hoppas jag i det foljande
kunna gora troligt. Det kan i forbighende papekas, att Neander i omedelbart
sammanhang hirmed framstiller den foér Stagnelii 4skddning grundliggande

lJaran om den sublunariska virlden som tvdngets och vansklighetens virld i
motsats till den himmelska, frihetens och fullkomlighetens rike.
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om Uranos’ och Gaias kirlek. Redan det uttrycksfulla anslaget till
den fjirde sdngen ger en furestillning af denna parallellism mellan
gudsuppenbarelsen i naturen och den Heliga skrift:

De svarta molnen skingras mer och mer.

Oéndligheten ofver jorden ler.

Fran blaa rymden hinryckt svifvar Anden

Pa Jjumma vindar kring de kulna landen.
(IL: 308).

Liksom Anden ir vinden, luften, dr Kristus solen (jfr Stagnelii
ofvan relaterade treenighetsldra), som vicker jorden ur vinterdvalan,
och jorden-Maria skrudar sig i hogtidsklader for att mottaga sin
brudgum, ur mullen framgi blommorna, “#nglabarnen p& naturens
modersarm*“. De stricka sig fulla af lingtan mot solen och ifven
skaldens “kvalda sjil“ vinder sitt “vata 6ga“ mot “ljusets silla
linder“.

I den femte singen skildras jungfrun Marias bebadelse och Jesu
fodelse aterspeglad i naturen. Angelen Gabriel nedstiger fran him-
melen, hans rost ir sefirernas susning, flodernas brus och tridens
hviskningar, som for jorden-Maria férkunna himmelens kirlek.
Hon skall féda en son, som skall méta forgingelsen men ock for-
klarad st& upp ur grafven. Den benddade blir utom sig af frojd:

Qvinnan det horer med klappande hjirta,

Glommer de stormiga vintrarnes smirta.

Snomanteln kastar den leende Bruden

Gladtigt ifran sig och stricker mot Guden
Karliga armar.

Tiden fullkomnas. Da fioder Maria,
Oss fran materiens bojor att fria
Vind mot sitt ursprung, det himmelska ljuset,
Framgar en stralande Yngling ur gruset,
Framgar ur natten.
(IL: 310).
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Denne strilande yngling betecknar, som Book siger i sin kom-
mentar (V: 260), vixtligheten.

Trots den ofverligset sikra formgifningen verka dessa dikter
dock ej omedelbart vinnande pi ett modernt sinne. Uppfattnings-
sittet synes en frimmande, den stéindiga dubbelmeningen dr niistan
irriterande, #n skymtar for ogat en naturbild, &n en bild ur den
heliga historien, och af denna oupphorliga bildviixling kan man ej
odeladt njuta, nir uppmirksamheten méste hallas trottande spind
pa den dybbla tydningen. For en romantiker, som lefvat sig in i
forestillningen om den yttre virlden som en symbblisk afspegling
af den hogre andliga, var gifvetvis ej en sddan dualism i betraktelse-
sittet sa skarpt framtridande, men det synes dock, som om #fven
for skalden den ena bilden stundom uttringde den andra ur blick-
faltet, hvilket meddelar sig till lisaren.

Book har i sin kommentar belyst den litterira bakgrunden till
Stagnelii egendomliga &skidning genom att hir som annorstides
stilla hans dikter — och detta med ritta — i samband med Oehlen-
schligers Jesu Christi gientagne Liv i den aarlige Natur och sir-
skildt med dikterna Christi Fodsel och Maria. Emellertid tycker
jag mig skonja andra besliktade influenser.

En nirmare forebild dn dessa Oehlenschligers dikter synes
mig Atterboms Christi uppstandelse (Phosphoros, mars—april 1811,
sid. 120) vara, hvars skildringsteknik och naturmytiska uppfattning
dock &r tydligt Oehlenschligerinspirerad.

I denna “romanz*“ ser Atterbom evangeliernas berittelse om
Jesu uppstdndelse dterspeglad i den doda naturens dteruppvaknande
vid varens inbrott. Med sin snabba rytm och sin ljusa durton &r
den lik Oehlenschligers Christi Fodsel och Stagnelii vérsinger.
Fullt 6fvertygande verbala 6fverensstimmelser som beligg pd Stag-
nelii afhéingighet af Atterbom saknas visserligen, men sidana triffas
ej heller i Oehlenschligers dikter. Stagnelii formella sjilfstindig-
het &r hdr som i allmiinhet i hans senare diktning synnerligen ut-
priglad, och man méste hilla sig till motivofverensstimmelser.

Stagnelii skildring af huru Kristus-solen uppvicker jorden
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frdn de doda saknas hos Oehlenschliger, men har en motsvarighet
i Atterboms sista strof:

Nu Jjusets Konung ur hafsgrafven gir,
Lik Fralsarens anlet med strilande har.
I gullholmar styckar han himmelens flor;
I skogarna vacker han faglarnes chor.

Stagnelii kosmogoniska uppfattning af att viixtligheten-Jesus
ar ett barn af jordens och himmelens omfamning dterfinnes i ansla-
get till Atterboms dikt:

Hvar Maj, d& Naturen sin brudgum beror,
D4 viltas stenen fran Grafvens dor.

Albert Nilsson har i Svensk Romantik flerstides framhallit,
hur Atterbom och Stagnelius efter Schelling lita lifvet framgé ur
ljusets och materiens, himmelens och jordens famntag.

I #ngeln Gabriels forkunnelse, hvars stimma 4r en sefirernas
susning, liksom i Atterboms romans éngeln pd péskdagsmorgonen
talar till de bestérta kvinnorna med en virens flikt, forekommer
hufvudmotivet 1 Atterboms dikt:

Vil skall Han goéra forgangelsen mote,
Men ur de nattliga grafvarnes skote
Uppsta forklarad. !
(IL 310).

Atterbom skildrar Jesu uppsténdelse pd ett med Stagnelius
analogt sétt:

Gladt blickar han kring sin foérsonade jord.
Han segrat i djupet pa Dodsens mord.
Ur grafven den raddade Ynglingen gir:
Kring skullrorna flodar hans stralande hér.

! Har aterfinnes motivet till Stagnelii dikt Hésten (II: 79) och Orphei
drom i Bachanterna (IV: 243 ff.), dir Pans (Kristi) seger 6fver dodens makter
skildras.

Samlaren 1917. 17389 8
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Jamfor hiarmed Stagnelii ofvan citerade slutstrof om den stré-
lande ynglingen, som framgdr ur natten. Med risk att taga ndgot
for hirdt i en skor dikt, kan jag dock ej undgd att framhilla det
nagot egendomliga i att ur Marias skéte framgdr en yngling, icke
ett barn sdsom t. ex. hos Oehlenschlidger och i den tolfte af Novalis’
Geistliche Lieder. Det ir enklast att forklara detta genom péver-
kan af Atterboms dikt.?

Svart dr att siiga, huru mycket Atterboms Christi uppstindelse
hetydt for Stagnelius. Skildringstekniken ir ju densamma hos bida,
men den #dr Oehlenschligersk. Atterboms kosmogoniska uppfatt-
ning har kanske ej alldeles varit utan sin betydelse, och hos
Atterbom finnes ocksd mera utprigladt #n hos Oehlenschliger ten-
densen till en allomfattande mystisk panteism. Det heter om
Kristus, att “hans ande besjilar Naturens kropp*“.

I friga om den kosmogoniska inklidnaden nirmar sig Stagnelii
virsinger ocksi mera den andra och tolfte af Novalis' Geistliche
Lieder dan Oehlenschligers dikter. Afven hos Novalis tinkes Kristus
liksom ljuset emanera frin hojden for att dterfodas i vérens blad
och blom. Naturens lingtan efter forlossning i andlig och lekamlig
matto dr ocksd starkt betonad hos Novalis, for hvilken den i ska-
pelsen immanente Kristus var en “Messias der Natur, som ver-
kade for naturens &terlosning. Men kreaturens ldngtan #r hos
Novalis fylld af glad forvissning om att stillas och har ej den suc-
kande, elegiska karaktir af lidande som hos Stagnelius.

Sjalfva nyckeln till den mystiska Kristuspanteism, som uppbir
Stagnelii senare diktning, har jag dock trott mig finna i mani-
keernas egendomliga natur- och Kristusuppfattning. Jag har redan
ofvan framhdllit, att Stagnelii 4fven i varsdngerna framtridande
treenighetslira om gudomens uppenbarelse under de tre symboliska

! Stagnelii Kristusbild dr hir som annorstides den fornkristna af Jesus
som en yngling. Denna Kristusbild sammanhéinger delvis nog med att
Kristus symboliserar det ungdomligt friska viixtlifvet. Det dr att mirka, att
denna Kristusbild finnes hos alla dem, som ha en liknande panteistisk Kristus-
uppfattning, hos Novalis i hans skildring af naturens Messias i Die Lehrlinge
zu Sais (Novalis Schriften, Berlin 1802, del II, sid. 164), hos Oehlenschliger
och Atterbom.
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naturerna: elden, ljuset och luften ej behofver bottna enbart i Bohmes
iskddning utan ocksd kan ha sina rotter i manikeiska forestill-
ningar.

Manikeerna omfattade nimligen en fantastisk treenighetslira,
som refereras af Augustinus. I sin skrift Contra Faustum Ma-
nicheeum — jimte Augustini ofriga stridsskrifter mot manikeerna
den kanske viktigaste killan till ditidens kunskap om manikeismen
— later Augustinus Faustus sjilf framstélla sin lira. Fadern bor
enligt Faustus i ett otillgéngligt ljus, Sonen, “Guds kraft“, uppen-
barar sig i denna viirldens “synliga ljus“, i solen, och den Helige
Ande har sin boning i luften. Genom den Helige Andes “andliga
utgjutelse* blir jorden hafvande och fioder den lidande Jesus (Jesus
patibilis), vixtligheten:

Igitur nos Patris quidem Dei ommipotentis, et Christi I'ilii eius, et Spi-
ritus sancti unum idemque sub triplici appellatione colimus numen: sed
Patrem quidem ipsum lucem incolere credimus summam ac principalem,
quam Paulus alias ineccessibilem vocat (I Tim. VI, 16); Filium vero in hac
secunda ac visibili luce consistere, qui quoniam sit et ipse geminus, ut eum
Apostolus novit, Christum dicens esse Dei virtutem et Dei sapientiam (I
Cor. I, 24); virtutem quidem eius in sole habitare credimus, sapientiam vero
in luna; necnon et Spiritus sancti, qui est majestas tertia, aéris hunc omnem
ambitum sedem fatemur ac diversorium, cuius ex viribus ac spirituali pro-
fusione, terram quoque concipientem, gignere patibilem Jesum, qui est vita
ac salus hominum, omni suspensus ex ligno. (Augustinus, Contra Faustunr,
lib. XX, cap. IL.)

Hir &terfinnes i sjilfva verket hela den virldsbild, som ligger
bakom Stagnelii virsinger och minga andra dikter. Afven hos
honom skildras Sonen, Ordet, som ljuset, hvilket uppenbarar sig dels
som solen, dels som Jesus patibilis, vixtligheten, fodd af jorden.
Anden har dfven hos Stagnelius sin boning i luften. Att identifiera
jorden, Jesu patibilis’ moder, med jungfru Maria ligger ju pitagligt
ndra till hands. Detta har ocksd skett i de andrahandsframstall-
ningar af denna manikeiska ldra, hvilka grunda sig pd detta och
andra likartade citat frin Augustinus. I dessa kommer man Stag-
nelii uppfattning &n nérmare. I sin Histoire critique de Manichée
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et du Manichéisme (Amsterdam 1734, 1739) — viil den utforligaste
framstiillning af manikeismen, som fanns p& Stagnelii tid — yttrar
M. de Beausobre (II: sid. 558) i anslutning till Augustini ofvan an-
forda citat:

Je ne doute presque point que les Manichéens n’appliquassent i leur
Tiction ce que les Evangélistes disent de la Conception du Sauveur par I’opéra-
tion du S. Isprit. Si nous avions leurs Livres, nous y verrions toute cette
Sainte Histoire allégorisée. La Terre est la Vierge; la Substance céleste,
qui est dans la Terre, est la Substance virginale qui compose Jésus; Le
S. Esprit est P’Agent, par la vertu duquel la Terre le congoit, et 1'enfante,
en le faisant passer dans les Plautes, et de 13 dans le Ciel.

Och i Aug. Neanders Genetische Entwickelung der vornehmsten
gnostischen Systeme (Berlin 1818, sid. 90) heter det:

Da nun durch die Vegetation die Lichttheile entbunden werden nach
Manis Lehre, Lkonnte Faustus sagen ap. Aug. 1. 20 c¢ II. durch die Wir-
kungen des heiligen Geistes in der Luft, ejus de viribus ac spirituali pro-
fusione terram quoque concipientem gignere patibilem Jesum qui est vita
ac salus hominum omni suspensus e ligno. Die Geburt Jesu von einer
Jungfrau konnten demnach die Manichier fiir ein missverstandenes Symbol
erkliren.

Jesus uppenbarar sig alltsd enligt manikeernas forestillningar
liksom hos Stagnelius i vaxtligheten. Och manikeerna indiktade
med samma djirfva symbolism som Novalis och Oehlenschliger
evangeliernas berittelser i naturforeteelserna.

Blott pi en punkt afviker Stagnelii framstillning frin mani-
keernas i ofvan anforda Augustinuscitat: den Helige Andes verk-
samhet framtrider ej si tydligt i hans dikt, dir i stillet Jesus-
vixtligheten tinkes som en son till Christus-solen. Denna af-
vikelse fir dock sin forklaring genom andra punkter i manikeernas
Kristuslidra, som jag hir i forkortadt referat framstiller efter Beau-
sobre (0. a. a. II: sid. 552 ff.) och Neander (o. a. a. sid. 86 ff.),
hvilkas framstidllning hufvudsakligen #r baserad pid Augustinus.

1 begynnelsen funnos enligt manikeerna tv4 urprinciper: ljuset
och mdrkret (materien, Hyle), som voro stringt dtskilda. Emellertid
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tringde morkrets makter fram mot ljusriket och sikte storma him-
melen, hvars konung di mot dem utsiinde Urminniskan, som de
visterlindska manikeerna ifven kallade Jesus. Denne dukade dock
under i kampen, och en del af hans ljus uppslukades af morkret.
Alltsedan dess bestér denna virlden af en blandning af ljusa och morka
partiklar  De ljusa partiklarna, den i viirlden fingna, lidande ljus-
sjilen, kallade manikeerna med ett kollektivt namn Jesus patibilis.
Den del af Urménniskan &ter, som lyckats ridda sig ur striden mot
morkret, hade ater uppstigit till himmelen och tagit sin boning pi
solen. Det ar Jesus impatibilis, som betraktas som fader till Jesus
patibilis, di denne idr en del af honom. Dirfor kallade mani-
keerna ocksi Jesus patibilis for Minniskosonen, Urminniskans son.
Frin hojden verkar Jesus impatibilis som frélsare af de i morkrets
viirld fingna ljusdelarna. Neander siiger om Jesus impatibilis
(0. a. a. sid. 89): “Jene erlosende Seele hat ihren Sitz in dem
sichtbaren Licht (lux secunda ac visibilis) entgegensetzt der prima
ac inaccessibilis und wirkt durch Sonne und Mond auf den Liute-
rungsprocess der Natur ein“. Och hos Beausobre (0. a. a. II sid.
558) heter det om denna ljusets forlossning, Jesu patibilis’ fodelse,
att solen dartill mycket bidrager genom sin virme.

Den fulla 6fverensstiimmelsen mellan Stagnelii och manikeernas
kosmogoni och natursymbolik ligger i 8ppen dag. Den egendom-
liga forestillningen om Kristus som Jesu fader fir sin naturliga
forklaring. Visserligen skilde vissa gnostiska system mellan Jesus
pd jorden och eonernas konung Kristus i Pleroma,’ men Kristus
tinkes dock aldrig hos gnostikerna som Jesu fader; och likheterna
pd andra punkter visa tydligt, att Stagnelius i de dikter, dir denna
forestillning framtrider, Hosten (II: 79), Maria (II: 280), dr nir-
mast beroende af manikeismen.

Det trider ocksd fram i virsingerna liksom i ménga andra
samtida dikter en om manikeismen pdminnande dualism mellan ljus
och morker. Jesus-viixtlighetens ljusnatur, som aldrig betonas hos
Oehlenschliger, skymtar exempelvis fram i den femte virsingens

! Med en hinvisning till denna gnostiska lira har Book sokt forklara
saken (V: 250).



118 Sven -Cederblad

sista strof, dir Jesus skildras som en strdlande® yngling, som fram-
gir ur natten. Och hans ursprung dr det himmelska ljuset.

Pi samma siitt som Stagnelius forknippa ocksi manikeerna
forestillningen om naturens forbannelse och forlossning med sin
mystiska Kristusuppfattning. Med vegetationen frigoras enligt
Neanders ofvan anférda ord de fingna ljusdelarna, som lida af att
vara fjittrade 1 morkret, frin materien, och detta sker med hjilp
af solen Kristus sdsom i Stagnelii virsinger. Mot bakgrunden af
denna manikeiska ldra forstdr man ldttare, hvarfor i Stagnelii dikter
viren, vixtlifvets uppstindelse frin de déda och befrielse frin vin-
terns och morkrets makter, blir en symbol for hela skapelsens
frilsning.

I den svartillgingliga dikten Hosten (II: 79) moter man en
likartad kosmogoni och natursymbolik som i varsingerna: Kristus
skildras dels som solen, dels som viixtligheten. Liksom viren sym-
boliserade Kristi fodelse, betyder hosten Jesu lidande och dod.

Det #r samma betraktelsesitt, som finnes i Oehlenschligers
Getsemane og Golgatha (Poet. Skrifter, Khvn 1805, I: sid. 471),
diér ocksd Jesu lidande och dod tinkes afspeglad i naturen:

Naturen i sit S¢rgeklede
Gientager aarlig taus din Dgd.

Daggen pa de gula lofven dr Jesu térar i den vissna ortagir-
den, i stormen dor hans sista suck, och det svarta, aflofvade triadet
star med torra grenar liksom korset pa Golgatha.

Hos Stagnelius dr det den slocknande hostsolen, som symboli-
serar Kristi lidande:

Ack! Christus lider,
Hur matt han stralar, hur blek han skrider
Vid Soderns pol.
Doende blickar
Forgifves han skickar
Af molnens forfarliga skold betickes hans glimmande Sol.

! Kursiv. af mig.



Stagnelii panteistiska Kristusuppfattning 119

I fortsittningen har Stagnelius omdiktat samma naturforlopp i
hedniskt mytologisk form. Som Book framhllit i sin kommentar
(V: 125), ar Adonis ljuset och vixtligheten, som stigit ned till
Hades, jorden-Venus “klagar i héstlig grit¢ och lingtar att om
viren 4ter se och famna sin brudgum.

Hir som méngenstides har Stagnelius liksom i allminhet
nyromantikens mytologer 1atit hednisk och kristen myt vara barare
af samma innehdll. Schelling har i slutorden till Bruno antydt
den inre likheten mellan myten om Adonis’ déd och Kristi dad.
Detta uttalande (Fr. W. J. Schellings simmtliche Werke, IX, Upsala
1818, sid. 151) iir intressant genom den belysning, det kastar ofver
Stagnelii dikt. Schelling yttrar:

Dann werden wir die konigliche Seele des Jupiter begreifen; sein ist
die Macht; unter ihm aber ist das formende und das formlose Princip,
welches in der Tiefe des Abgrunds ein unterirdischer Gott wieder zusam-
menkniipft: er aber wohnt in unnahbarem Aether. Auch die Schicksale des
Universums werden uns nicht verborgen bleiben, die Zuriickziehung des
gottlichen Princips von der Welt, und wie die mit der Form vermihlte
Materie der starren Nothwendigkeit tberliefert worden: noch werden uns
die Vorstellungen von den Schicksalen und dem Tode eines Gottes dunkel
seyn, die in allen Mysterien gegeben werden, die Leiden des Osiris und der
Tod des Adonis.

Stagnelii varsinger skildra pd grundval af Schellings filosofi
gudomens sjalfobjektivering som den eviga naturen, sisom Albert
Nilssons sliende bevisféring (Svensk Romantik, Lund 1916, sid.
369 ff.) fastslagit. Som jag har foga eller intet att tilligga, hiin-
visar jag till hans framstillning, som kastar ett klart ljus ofver
den enhetliga filosofiska &skidning, som bildar kirnan i Stagnelii
kosmogoniska dikter.! Under det virsingerna skildra, huru den
gudomliga principen, som for Schelling liksom for Stagnelius 4r den
allbesjilande ljusprincipen, uppenbarar och sjilfobjektiverar sig i

! Dock har Niusso¥, nar han férklarar (o. a. a. sid. 369), att Stagnelii
egendomliga kosmogoni nirmast vore »att betrakta som frukten af hans stu-
dier i den platonsk-schellingska filosofien och Bohmes teosofi» tydligen
liksom #fven Book underskattat gnosticismens och manikeismens betydelse,
sdsom af min framstéillning torde framg4.
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vérlden och tiden, dr dmnet i Hosten “die Zuriickziehung des gott-
lichen Princips von der Welt“, och fortsittningen af Hosten kan
man betrakta som en skildring af huru en “underjordisk Gud“ i
“afgrundens djup“ sammanknyter den “formande och formlisa prin-
cipen“ i den &t den “stela nédvindigheten ofverlimnade viirlden*,
som hidraf vickes till nytt 1if. Och bide hos Schelling och Stag-
nelius symboliserar Adonis’ déd naturmytiskt “die Schicksale des
Universums*“.

I Stagnelii dikt f6ljer si en héostskildring 1 Lidnerton: jorden
dr holjd i dodens skuggor, jordens lik hvilar i dimmans svepning,
stormen kvider liksingen, och hostregnets tirar falla pa bédren.

Naturen dr dod: Jesus har stigit ned till de déda:

P4 drufvobergen, pa de rika filten
Predikar Jesus icke mer.

Till dodens rike har den milda Hjelten
Ur solens stralar vandrat ner.

Sitt kott och blod han oss att njuta ger.

Den sista dunkla raden har Book lyckats tolka (V: 125) genom
att stdlla den i samband med Oehlenschligers den hellige Nadvere,
(Poetiske Skrifter, Kbhn 1805, I, sid. 461—464). Jesu ktt och blod
#ro hostens frukter. Att tolkningen dr riktig, framgir af dikten
Brudgummen (II: 317), som skildrar, hur sjilen i all naturen ser
uppenbarelser af Kristus,

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

Kristuspanteismen iir hir stegrad till massiv, ndstan hednisk
sensualism, men 4 andra sidan #r ju detta forestidllningssiitt en
foljdriktig utbildning af &skddningen af naturen som Kristi kropp.
Ocksd tréiffas samma uppfattning hos néstan alla dem, som bekiint
sig till denne panteistiske Kristus. Enligt Bshme kunde man, som
ofvan ndmnts, i naturen “smaka Gud“ (De tribus principiis, cap.
VIII: 12), och hos Novalis méter samma tanke ehuru i mindre kon-
kret form i den sjunde af hans Geistliche Lieder. Inga ha dock
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drifvit detta forestidllningssitt med storre forkirlek dn manikeerna.
Ofverallt i naturen, dir genom ljus, doft, ljuflig smak ett &dlare
stoff visade sig, 1 stenar, blommor och framfér allt i frukter, sigo
manikeerna Jesus patibilis uppenbara sig. Han fanns i #pplen
(Augustinus, Contra Faustum, XX: 11), i drufvor (Contra Faustum,
XX: 13), 1 dkrar (Contra Faustum, XX: 11). Augustinus drojer girna
vid drastiska skildringar af huru manikeerna fortira sin frilsare.

Slutraderna i Hosten skildra som Oehlenschligers Christi fod-
sel, Atterboms Christi uppstindelse och virsingerna i Liljor i Saron,
huru Jesus dter uppstdr frén de doda, liksom blommorna om viren
stiga upp ur jorden:

Snart skall han likvil taga

Ur mullen fram med segrande formaga,

Med hundra purpurmunnar

Snart Varen honom leende forkunnar.

Snart Christus Christus vicker medlarns kropp
Ur grafvens svarta rike opp.

Betraktelsesittet str ocksd i full 6fverensstimmelse med ma-
nikeernas uppfattning af Jesus patibilis. Beausobre yttrar i an-
slutning till sin ofvan relaterade tolkning af manikeernas lira om
Jesus patibilis (0. a. a. II: sid. 558):

En se détachant des parties grossieéres qui les envelopent, elles (scil.
les particules de la Substance céleste, le Jésus passible) trouvent les fibres
et les racines des Plantes, elles s’y insinuent, montent dans la tige, dans
les branches, et passent dans les fleurs et dans les fruits.!

Jesus-vixtligheten viickes ocksd i Hosten som i varsingerna
ur “grafvens svarta rike“ af Kristus-solen; en forestéllning, som
ju, sdsom ofvan visats, dr af manikeiskt ursprung.

Den kosmogoni, som analyserats 1 Varsdnger och Hosten, upp-
biar en rad dikter frin Saronstiden: Himmelen, Suckan ur stoftet,
Hymn, Bruden, Maria, sonettecykeln Hosten och den sonett, som af
Hammarskild kallades Skonheten (II: 78), m. fl., som alla skildra

! BeavusoBres uttalande dr en ganska trogen ofversittning af ett stiille
hos Aveustivus (De Moribus Manicheorum, cap. XV).
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det gudomligas, ljusets, mystiska immanens och uppenbarelse i
naturen.

Det manikeiska inslaget i Stagnelii teosofi 4r enligt min me-
ning ganska starkt. Manikeernas ldra om Jesus patibilis kan dfven
kasta ljus ofver en del andra dunkla punkter i Stagnelii dikt, hvil-
ket bekraftar riktigheten af min foregiende underskning.

Jesus patibilis var ju enligt manikeerna det i viirlden fingslade
ljuset, som led af att vara sammanokadt med morkret och lingtade
efter forlossning. Bibelns lira om Kristi lidande, som blott var
skenbart, d& han enligt manikeerna blott uppenbarat sig pd jorden i
en skenkropp, symboliserade den fingna ljussjilens verkliga lidande
(Neander, o. a. a. sid. 90). Enligt ofvan anférda Augustinuscitat
(Contra Faustum, XX: 2) var Jesus patibilis, “ménniskornas lif och
fralsning, korsfist i alla trdd.© I den pd triddet hdngande frukten
sigo manikeerna nimligen den korsfistes bild (Augustinus, Contra
Faustum, XX: 11). Men Jesus “ligger ocksi utstrickt i griiset*
(Augustinus, Contra Faustum, XX: 11), ja, han #r korsfist 1 virlds-
alltet. Neander anfor ndgra betecknande citat (0. a. a. sid. 90):

Daher redet der Manichaer Secundinus von einem Christus in omni
mundo et anima crucifixus und Faustus bei Augustin. 1. 32, crucis mystica
fixio qua nostree anime passionis monstrantur vulnera.

Virlden #r sdlunda det i alla visen lidande ljusets kors. Denna
genompessimistiska, helmorka wéirldsbild har gjort ett djupt in-
tryck pd Stagnelius, som hir fann ett uttryck for sin och skapel-
sens smirta. I Lifvets villkor (II: 438) har han gifvit sin dystra
lifssyn en starkt suggestiv form:

Ju hogre lif, ju storre qval du roner —
Ett kors #r denna virld for ljusets alla Soner.

Bilden af virlden som ett kors har stitt lefvande for hans
hallucinationsstarka fantasi. Den Aterkommer 1 samma dikt:

Och dunkla stunder under molnen timra
Ett skyhogt kors i natten upp for mig.
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Sammanhanget mellan manikeernas och Stagnelii &skidning
framstdr #nnu klarare i andra dikter, dir hans virldssmirta fatt
sin fortitade form i samma gripande bild. Den &terfinnes i en
sonett (II: 77) i de uttrycksfulla raderna:

Ittt mystiskt kors dar alla visen lida
Ar denna Jord ett fallt af blodsdugg taradt.

Det synes, som om den manikeiska forestidllningen, att i virl-
den “en mystisk korsfistelse“ och “siren af vir sjils lidande“ skulle
kunna skonjas, foresvifvat Stagnelius, hvilket icke hindrar, att Saint
Martins skildring i Le Ministére de I'Homme-Esprit af det blod-
vattnade jordklotet, sisom Book framhéllit (Kreaturens suckan, Edda
1914, sid. 304 och 317), éfven stdtt for hans inbillning. Bilden af
jorden som “ett mystiskt kors“?! iir dock sikerligen af manikeiskt
ursprung.

I den tredje sonetten i samma cykel, som af Hammarskold
fick rubriken Skonheten, ndrmar sig Stagnelius dn mer manikeernas
-uppfattning af Jesus patibilis. Den lidande, korsfiste dr hir natur-
skonheten, vixtligheten. Sonetten citerasi sin helhet:

En flyktig gast dr Skonheten pa jorden.
En varquall blott dess énglabild hugsvalar
Var Andes tranad och med hjertat talar
I'ran rosenmund de hulda trésteorden.
Ur ljusets himlar ar hon skickad vorden
Forsonande i stoftets mulna dalar.
Sitt varf hon fyller och till kianda salar
Uppsviifvar i triumf, till gudaborden.
Ja! Skonheten dr kropparnes forsoning.
Pa arets kors for stjernans udd hon bloder
Men ILjusets kirlek henne aterfoder.
Var synd gor dessa fallt till dodens boning,
Gor att Naturen suckar jamt och lider,
Att evig Var sitt rosendoft ej sprider.

(T1: 78).

1 Att korsets armar skulle bildas af de fyra viderstrecken, som Béox
anser (V: 124), finner jag ingen anledning att antaga.
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Klart dr, att, som Book pdpekar i sin kommentar (V: 124), skon-
hetens besék parallelliseras med Frilsarens jordevandring: “hon
har«, fortsiatter Book, “en uppstindelse och en korsfistelse liksom
Jesus. Men detta forlopp #r pd samma ging en symbol pid natur-
skonheten, pd blommorna och viixtligheten“.

Huru har nu Stagnelius kommit pd tanken att identifiera skin-
heten med Kristus? Man kan téinka pa dikten Till Skonheten (I: 278),
dar skonheten besjunges men utan mystik som solen, hvilken “strom-
mar lif till alla viisen ner“. Nir si den lifgifvande solen for Stag-
nelius blef Kristus, 18g ju sammansmiltningen néra till hands. Men
gifvetvis dr detta en alltfor mekaniserande foérklaring.

Forklaringen méiste som si ofta sokas i manikeernas forestiill-
ningar om Jesus patibilis. For dem var skonheten, Jesus och véxt-
ligheten ett, och de ha alla sitt ursprung i ljusriket. “Wo Schon-
heit sich offenbart“, yttrar Neander i sin framst#llning af liran om
Jesus patibilis (0. a. a. sid. 88), “siegt das Lichtprincip iiber die ).
in dem Hisslichen unterliegt es. Meningen med det svirtydda ut-
trycket “Skonheten &r kropparnas forsoning“ ir alltsd den, att
kropparna genom skonheten bli ett med forsonaren, den lidande
Jesus.!  Och i full 6fverensstimmelse med manikeernas uppfattning
ar tanken, att skonheten, uppenbarad i naturen som vixtligheten,
bloder pd drets kors for “stjernans udd“. Manikeerna skildra nédm-

! Emellertid ir problemet till sin litterira upprinnelse iin mera inveckladt.
Stagnelii forsoningstanke bor ses mot bakgrunden af ett uttalande i hans
filosofiska prosafragment. Stagnelius har forut framstillt, huru de himmelska
intelligenserna af »den organiska naturens skonhet» forleddes att forena sig
med materien: deras syndafall, som foérsonas genom »harmonien» {IV: 330),
och fortsitter (IV: 332):

»Om siledes den med gruset forenade intelligensen skall handla péd ett
med sin himmelska Natur 6fverensstimmande siitt, d. v. s. likna Gud, méste
hon, di ett dtervandande till det ursprungl. tillstindet icke ir nojligt, genom
omdanande af all bestimning af materien bringa sin himmelska och jordiska
Natur till fullkomlig harmoni eller, hvad som ir det samma, annihilera mate-
rien ddrigenom, att hon med Intelligensen gores identisk. Detta sker silunda,
att hon l:0 frdn all materia abstraherar den af Gud meddelade formen
(=1idéen); 2:do fran de siledes abstraherade formerna vidare abstraherar alla
tillfalliga, genom materien bestdamda, modifikationer, si att den egentl. gu-
domliga grundidéen stir ensam qvar; och 3:0 i alla sina handl. ingen annan
regel foljer an denna grundidée».
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ligen Jesus patibilis som hogeligen kénslig for viiderlekens vix-
lingar. Han ¢“fodes, lider och dor hvarje dag*“, som det heter i
Evodii skrift De fide, cap. XXIV (citeradt af Beausobre, o. a. a. II:
sid. 553).

Uttrycket “stjernans udd“, foér hvilken naturens skonhet blo-
der, tolkar Bosk 1 sin kommentar som liktydigt med “solens eld.
Men bortsedt frén att “stjernan* ej pi ndgot annat stille i Stag-
nelii dikt dr ett namn pi solen, stimmer Bodks tolkning icke med
den omedelbara fortsittningen:

Men Ljusets kirlek henne aterfoder.

Forestillningen om stjérnan, som med sin “udd“ marterar den
p& &rets kors lidande naturskonheten, sammanhénger enligt min

Mot bakgrunden af denna egendomliga forsoningsldra far, i forbigdende
sagdt, Stagnelii dunkla ord om Rosen i Virldsfurstens park (IL: 144) sin for-
klaring:

Gestalten an ditt l1if foérsonar. ..

Stagnelii framstidllning af skonheten, harmonien som en forsoning &r
egentligen en platonisering af Valentinos’ harmonilara. Iinligt Valentinos
hade aonen Horos (begrinsningen), som af somliga gnostiker kallades Frilsaren
{NEAXDER, 0. a. a. sid. 114) af den Hogste utsindts for att i virlden Aterstilla
den af #onen Sophia stérda harmonien. Neander forklarar i sin bl. a. pa
Irexmus (Contra Heereses, lib. I, cap. II: 8) grundade framstilining — Neander
har dock anvindt dfven andra killor, och Stagnelii uppfattning star Neanders
betydligt ndrmare #n Irenwei — att detta 4terlosningsverk maste omfatta »alle
Stufen des Daseyns» och fortsitter (o. a. a. sid. 113):

»Das Hochste, was auf jeder Stufe des Daseyns erscheint, und die der-
selben angehérenden Wesen iiber dieselbe zu einem hohern Daseyn erhebt
und mit diesem verbindet, ist das Erlosende, und der Erlésungsagent jeder
Stufe ist Bild und Repridsentant des hochsten Erlosers, so wie sein Werk,
Bild und Darstellong von dem, was dieser fiir das Pleroma gewirkt hat».

Har liksom i manikeernas lira om Jesus patibilis triffar man den
grundsyn, som ligger bakom Stagnelii identifikation af skonheten och For-
sonaren.

Med tanke pa ofvanstiende Stagneliuscitat forstds lattare, hvarfoér Stag-
nelius platoniserat motivet kreaturens suckan. Skapelsens lingtan efter for-
lossning #r afbildernas lingtan att aterforenas med urbilderna, att »forbytas»
frain »morkrets ideer» till ljusets (Kreaturens suckan, II: 87). I denna pla-
tonska form foérekommer motivet i exempelvis ScHerLLINGs Bruno (Sammtliche
Werke IX, Upsala 1818, sid. 11, 12), dir dfven jorden, liksom i Stagnelii dikt
Jorden, skildras som en matt afbild af »die wahre Erde».
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mening med den hos Stagnelius s& ofta fésrekommande uppfattningen
af planeterna och Djurkretsens stjiarnor som onda demoner i Viirlds-
furstens sold. I dikten Jesus (II: 155) skildras, huru Virldsfursten
later stjarnorna, sin “jirnklidda tropp*, korsfista Jesus. “Stjernans
udd“ dr alltsd i min tanke en symbol for morkrets och materiens
makt, som pinar och pligar forsonaren, skénheten.

Med denna tolkning faller en nigot annan dager Gfver dikten,
och Stagnelii dualistiska syn pd tillvaron trider skarpare fram.

Slutraderna i sonetten behandla den korsfista naturens lidande.
Det starka manikeiska inslaget 1 den Stagneliska motivkomplexen
Kreaturens suckan liksom dennas samband med Stagnelii panteistiska
Kristusuppfattning torde vara klarlagdt.

I den nyssnimnda dikten Jesus (II: 155) mitas dessa manikeiska
forestillningar och gnostiska. Den svirtydda dikten skildrar Ani-
mas fingenskap hos Demiurgen. Frin sitt hikte blir Anima varse
en herde, vid hvars dsyn hon gripes af en ofattbar tjusning. Han
ir for henne en pdminnelse om Pleromas virld, och i hans him-
melska drag tycker hon sig se en broder till Kristus. Herden om-
talar for henne, att han ar Kristus, som stigit ned frin Pleroma
for att befria henne. DA upptickes han af Virldsfursten, och dennes
krigsknektar, stjirnorna, fastnagla honom vid korset. Bedrofvad
intill doden sitter Anima vid korsets fot, “tills natten dess iga
beticker«.

Denna skildring ofverensstimmer nirmast med den gnostiska
sekten ophiternas mytologi, sidan den framstilles hos Irenseus
(Contra Heereses, lib. I: cap. XXX) och efter honom af Neander
(0. a. a. sid. 231 ff.). P& en del punkter ofverensstimmer den med
Valentinos’ system.! Jag meddelar har hufvudpunkterna i ophitis-
men 1 nagot férkortadt referat.

L Att forsoka géra en boskillnad mellan Valentinska och ophitiska ele-
ment vore oriktigt redan af den anledningen, att Stagnelius i sina killor
knappast kunde triffa det ena systemet utan att mota det andra. I inled-
ningen till Adamsboken triffas visserligen ensamstiende en redogorelse for
Valentinos’ lira, men Matthias Norbergs framstillning #r ganska kortfattad,
och tydligt #@r, att Stagnelius, hvilken, sisom framgir af Books kommentar,
hade en synnerligen ingiende kunskap om den Valentinska ionliran, anvindt
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Liksom 1 Valentinos’ system i#r enligt ophiterna Achamot-
Sophia den sista #Honen, som frin Pleroma nedsjunkit i Hyle och
fangslats i materien. I denna viirld & hon den goda ljusmakten,
som gifver ménniskorna ljus och kunskap om deras gudomliga ur-
sprung. Mot henne star Taldabaoth, hennes egen son. Ilaldabaoth
ir Viarldsfursten, fikunnig och ovis som Valentinos’ demiurg men
mera ondskefull dn denne. I sin sold har han sju stjarnandar:
Solen, Mainen, Mercurius, Mars, Venus, Jupiter och Saturnus, som
tillsammans med sin hirskare sdka hindra ljusets utveckling hos
ménniskorna. I sitt betryck ropade Sophia till sin moder, “den
forsta kvinnan“, om hjilp frin Pleroma (ett motiv, som forekom-
mer 1 dikten Brudgummen [II: 317]). P& moderns béner steg Kristus
ned frén Jjusriket. “Och¢, fortsiitter Irenwxus (Contra Hareses, lib. I,
cap. XXX: 12 ff.), “de (ophiterna) siiga, att Christus forst forenat
sig med sin syster Sophia, och bida hade jublat vid sin dmsesidiga
ber(‘jrihg; och detta vore, forklara de, “brudgummen och bruden¢.
Forbunden med Sophia, tog sd Kristus sin boning i ménniskan Jesus
— idfven 1 detta system skiljes mellan donen Kristus i Pleroma och
miénniskan Jesus i Kenoma — “och si hade Jesus blifvit Christus“.

utforligare killor. Mojligt dr, att Norbergs framstillning viickt hans intresse
fér gnosticismen. Det utforligaste arbetet om ophiterna pd Stagnelii tid var
J. L. Mosers Versuch einer unpart. und griindl. Ketzergeschichte, Helmstadt 1746,
del II: Die Schlangenbriider, men intet tyder pi att Stagnelius kint detta
verk. Hos Irexzus vederliggas Valentianernas och ophiternas irrlaror i
samma bok (Contra Heereses, 1ib. 1), och Avcusr NraXpER behandlar i sin Ge-
netische Entwickelung der vornehmsten gnost. Systeme (Berlin 1818) utforligt bada.
Det ar hogst sannolikt, att detta verk varit en af hufvudkillorna till Stagnelii
kunskap om gnosticismen. Redan tryckiret 1818 stimmer ju vil med den
tid, d4 Stagnelius hingaf sig 4t gnostik spekulation. Det #r ju ocksi klart,
att Stagnelius forst maste traffa gnosticismen och manikeismen i nigon mer
eller mindre samtida framstillning, innan han, som troligt ar, gick till kall-
skrifterna under antiken. P4 de fem sidor (sid. 87—91), dir Neander behandlar
manikeismen, finnes knappt en rad, som jag ej haft anledning att hinvisa
till. Af de manikeiska myter, som Neander ej ingitt pa, har jag didremot ej
funnit ringaste spar i Stagnelii verk. Sikerligen har det varit af stor hety-
delse for Stagnelius att triaffa gnosticismen och manikeismen framstillda i
nyromantisk, mot frammande mytologier tolerant anda. Afven BEAUSOBRES
Histoire de Manichée et du Manichéisme (Amsterdam 1734, 1739) synes Stag-
nelius ha kidnt. Ofvan har framhallits, att Stagnelius trognare slutit sig till
Beausobres och Neanders verk #n till de antika killorna.
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“Men da Christus steg ned (i Jesus), begynte denne utféra under,
bota (mé#nniskor) och forkunna sin okinde Fader samt bekiinde sig
oppet vara Urménniskans son. Hirofver vredgades furstarna och
deras fader (laldabaoth) och lito déda honom.*

Furstarna #ro tydligen stjirnandarna.

Ofverhufvud har nog den Valentinska och ophitiska myten om
donen Achamoth-Sophia, som sjunkit ned fran ljusriket 1 materien,
som griter och ropar om hjilp frin Pleroma, langtande efter ater-
forening med sitt gudomliga ursprung men hjilplost fingen i mork-
rets och dodens virld, inspirerat Stagnelii skildring af Anima, som
i minga dikter liksom Sophia dr Kristi brud. Irencei och Neanders
abstrakta beskrifning af Sophias och Kristi jubel vid &terseendet
och af Jesu korsfiistelse af Ialdabaoth och stjirnandarna har i Stag-
nelii dikt Jesus blifvit mélande, visionir, full af 1lif, hvilket klart
vittnar om den lefvandegérande kraften af hans fantasi.

Den fortsatta skildringen i dikten #r ganska svirforklarlig:

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

Och Anima vaknar. Hvad under, o se!
Da moter dess stirrande oga.

Den doda, den sarade kroppen har flytt.

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

Man méter hir den i Stagnelii diktning ofta férekommande
myten om korset som lifstriidet, virldstridet. Det skymtar dfven
i denna dikt en parallellism mellan ett naturférlopp — natten har
flytt, solen har birjat lysa, och samtidigt férvandlas korset till ett
“blommande lifstrad“ — och en beriittelse ur den Heliga historien:
Jesu uppstindelse. Book yttrar i sin kommentar (V: 190): “Anima,
som fortirts af smirta vid asynen af Kristi korsfistelse, och som
nu fir bevittna undren efter hans dod, dr gifvetvis en fantastisk
variation af evangeliernas kvinnor vid Kristi kors och vid den
tomma grafven piskmorgonen; dfven hir ér kroppen forsvunnen*.

Redan diraf, att det i den foregdende skildringen ér Virldsfursten
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och stjagrnorna, som korsfista Jesus, framgir, att dikten skildrar ett
kosmiskt skeende. I ofvan citerade strof synes mig Stagnelius ha kom-
binerat ophiternas myt med de manikeiska ldrorna om Jesus patibilis.
Denna kontamination 14g s& mycket ndrmare till hands, som for
Stagnelius, hvilken liksom romantikerna i allminhet sig en gemen-
sam gudomlig vishet forborgad i alla religioner och mytologier,
ophiternas lidra om Jesu korsfistelse af Virldsfursten litt kunde
synas som en variant af den manikeiska myten om Urminniskans,
Kristi, besegrande och uppslukande af morkret. Man bor ocksd
fasthalla vid parallellen mellan jorden och Jesu kors, s& mycket
mera, som skildringen af huru korset forvandlas till lifstriadet i
solens sken nira sammanfaller med virsingernas af huru jorden
vaknar och vixtligheten, blomstervirlden (Jesus) vickes till lif af
solen. Att de i dikten forekommande férestillningarna dro beslik-
tade med virsingernas, framgir ocksd af motivéfverensstimmelsen
i skildringen af Animas glada hipnad 6fver forvandlingen med den
liknande beskrifningen i den tredje varsingen. Korsets forvandling
till ett blommande lifstrad betecknar alltsi Kristi och naturens upp-
stdndelse 1 vérens grénska och blom, och lifstridet samt den “kri-
stalliska“ killa, som upprunnit af Jesu blod, &ro symboler for
Kristi uppenbarelse i naturen, liksom “férsonarens blod“ for Stag-
nelius “mélar sig“ 1 “daggens spridda silfverflod“ (Langtan II: 200)
och glinser i “rosens hy“ (Lustvandringen II: 286).

Diktens slutstrof skildrar, huru Anima vid midnattstimman
slicker “den eviga torsten“ i kidllan — killan 4r, som Book pi-
pekar 1 sin kommentar (V: 190), den betraktelsens killa, som Stag-
nelius skildrar i andra dikter — och huru hon tyst sitter i “lifs-
tradets skygd“, lyssnande till de hugsvalande, “hdga oraklerna¥,
som tala ur dess krona.

Man skulle kanske pd den virldsuppfattning, som uppbir denna
dikt, kunna tillimpa de ord om manikeernas lira om Jesu lidande
och dod, som Neander citerar efter Alexander af Lycopolis (0. a. a.
sid. 90), att Jesu skenbara korsfistelse “tjinade som ett bevis, att

den gudomliga kraften sjunkit ned till Hyle och &ter skall gi bort
dérifrdn“.

Samlaren 1917. 17389 9
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For att min tolkning af dikten &r riktig, talar ocksi, att Stag-
nelius, 1 en rad ungefir samtida dikter: Bruden, Lustvandringen,
den tredje varsingen, Brudgummen, skildrar, huru Kristus uppen-
barar sig fér den hos Virldsfursten fingslade Anima i naturen,
“Demiurgens parker®.

I Bruden (II: 282) skildras, huru “Christi trogna Brud“ “med
hvarje méinhvarfs lopp“ ser en “ny gudomlig Flora¢ — uttrycket
“gudomlig* boér enligt min mening fattas i sin egentligaste bemiir-
kelse — spira upp ur mullen.

Stagnelius riktar 1 sista strofen fljande maning till Anima:

S& vattna di med fromma tarar
De spida blommors knopp,

Snart rinna de i Edens varar
Till stjernor bytte opp.

Denna forvandling fir sin forklaring, om man ser den mot
bakgrunden af de manikeiska forestillningarna af blommorna som
birare af ljuspartiklar, som frigoras, stiga upp genom luften och
§terforenas med ljusriket.

Manikeernas lira om Kristus #r en konsekvent panteism, Jesus
patibilis var for dem “alltets sjil* (Neander, o. a. a. sid. 88), och
den har sikerligen haft stor betydelse for Stagnelius dérigenom,
att den bidragit till att utvidga hans Kristuspanteism till en allom-
fattande virldsiskidning. Att méarka dr, att Stagnelii virldsbild i
ofvan analyserade och andra samtida dikter nirmar sig manikeismen
i sin skarpa dualism mellan ljus och morker -- att detta skulle ha
skett enmbart genom direkt inflytande fran manikeismen, &r ej min
mening att lita paskina.

Med tanke pd denna mystiska Kristusuppfattning, enligt hvil-
ken Kristus besjilar virldsalltets kropp, forstir man littare, huru
Stagnelius 1 Orphei drom i Bachanterna (IV: 243 ff.) kunnat iden-
tifiera Kristus med den store Pan. Vi mota dfven hir evangeliet

1 Denna identifikation lig nira till hands dfven darfor, att enligt orphi-
kerna virlden skapats af en gud, som hade tre namn, och denne kallades af
dem den store Pan (J. GOrRres, Mythengeschichte der asiatischen Welt, Heidel-
berg 1810, del II, sid. 363).
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i naturmytisk inklidnad. Som Albert Nilsson pdpekat (Svensk Ro-
mantik, Lund 1916, sid. 402) dtergir Stagnelii skildring héir direkt
p& Novalis. For tolkningen af Orphei syn kan jag hinvisa till
Nilssons djuptringande analys.

Jag har hirmed skt gora reda for den mystiska Kristus- och
naturuppfattning, som uppbér si méanga dikter frin Stagnelii senare
skede. Det dr tydligen denna &skddning, han sirskildt hade i tan-
karna, niar han gaf sin dikteykel Liljor i Saron undertiteln Teoso-
fiska diktningar (i prospektet IV: 347). Han definierar dir be-
greppet teosofi pd foljande sitt:

Teosofien #&r hjirtats och fantasiens, eller, om man si vill, en annu
hogre organs lefvande &skadning af det Gudomliga Ordet, hvarhelst det ock
uppenbarar sig, i Skrift, Natur eller sjelfkontemplation.

Mainga element sammanstromma alltsd 1 Stagnelii Kristuspan-
teism, element fridn gnosticismen, manikeismen, frin Bohme, No-
valis, Oehlenschliiger och Atterbom. Afven frin Wallin har Stag-
nelii askddning mottagit bestimmande intryck, hvartill jag nedan
dterkommer. For den konkreta diktgestaltningen stir hans egen-
domliga uppfattning kanske mest i skuld till Oehlenschliger, for
sin utbildning till genomférd filosofi eller snarare teosofi till Bshme
och framfér allt till manikeismen. Det kan mdjligen synas, som
om jag utvecklat en allt for stor apparat pi ett ganska begriinsadt
omriade, men det #r vl af ett visst intresse att pd en punkt se,
huru komplicerad hans &skddning #r till sin litterira upprinnelse.

Det foreglende har instillt Stagnelii panteistiska Kristusupp-
tattning mot dess litteraturhistoriska bakgrund, men den personliga
kinslobetoning, som den erholl i hans dikt har endast i forbi-
gdende skymtat fram. Stamningarna vixla, men molltonarten 6fver-
viger.

Huru Stagnelii sensitiva sjilslif reagerade mot denna Kristus-
och naturiskidning, framstir ingenstides klarare #n i hans dikt
Langtan (II: 199), ddr han talar i jagform. Fullt personlig ir dock
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icke denna dikt i den meningen, att ej dess litterira forebild tyd-
ligt framtrider. Och utofver denna ger Stagnelii dikt egentligen
ej nigot nytt.

Stagnelii Lingtan #r starkt inspirerad af Wallins psalm 481:
“Hvar &r den vin, som o6fverallt jag soker?* Den arkitektoniska
byggnaden, stimningen och innehéllet &r likartad i bida dikterna.
Den forsta strofen skildrar deras lingtan till Jesus, som de stka
under trostloshet och suckan. Och Jesu kirlek moter dem i blom-
mornas doft, sommarvindens flikt och killans brus. Wallins dskéd-
ning #dr har tydligen den Kristuspanteism, som ofvan analyserats.
Men denna Kristi uppenbarelse i naturen stillar ej deras ling-
tan. De vilja se honom ansikte mot ansikte. Det heter i Wallins
psalm:

Likval ett tocken mig fran honom stinger:
Min bon, men ej min blick, till honom tringer.
Ack, sage jag hans anlet och mig slote

Intill hans skote!

Hos Stagnelius moter man samma klagan:

S4j! o Verld! hvar skall jag finna HERran?
Mig si nira dr han dock s& fjerran.

Ej hans skugga blott i tidens elf,

Honom vill jag finna, honom sjelf.

Och bédas lingtan efter Jesus dr en lingtan efter ro. Wallin
séiger 1 den sjunde strofen:

Var trost, min ande! Hoppas, bed, forsaka!
Dig vannen vinkar: du skall se och smaka,
Hur ljuf han ar, och sjunka i hans armar,

Som sig férbarmar.

Stagnelius frigar:

O! hvar blomstrar i hans armar friden?
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Och slutstrofen i Lingtan &r en bon till Jesus:

Hviska omt att synden &r forlaten!
Kyss fran sjalens bleka kinder graten
Och Naturens stora harpa bjud

Festligt sjunga Christus och hans Brud!

I Stagnelii dikt framtrider ett starkare missmod #n i Wallins
psalm. Hvad som hos Wallin uttryckes som fast férvissning, blir
hos Stagnelius en friga och en dnskan. Hur starkt beroendet af
Wallin in md vara, 4r det personliga och #kta Stagneliska ton-
fallet dock omisskinnligt.

Gifvande #r ocksi en jimforelse mellan Liangtan och den tolfte
af Novalis’ Geistliche Lieder (Novalis Schriften, II, Berlin 1802,
sid. 150), som kanske ocksi inspirerat Wallins psalm.

Bade Stagnelius och Novalis borja sina andliga sdnger med en
“suckan ur stoftet“, att Jesus méatte uppenbara sig for dem i deras
nod och vidnda. Och Kristus uppenbarar sig i naturen, i solen,
stjairnorna och markens orter.

Novalis siger:

Er ist der Stern, er ist der Somn’,

Er ist des ewigen Lebens Bronn,

Aus Kraut und Stein und Meer und Licht
Schimmert sein kindlich Angesicht.

Stagnelii skildring dr mera adjektivrik och méilande:

Honom blott jag soker i Naturen.
Se! hans kirlek stralar i azuren
Mildt fran nattens silfverstjernor ner
Tarbestankt i sipporna den ler.

Doende i quillens Sol han skickar
Omhetens och trostens hulda blickar,
Star anyo med forklarad kropp,
Lefvande i morgonsolen opp.

Och Kristus trider dem mycket niira:
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Er schmiegt sich seiner unbewusst
Unendlich fest an jede Brust.

Stagnelius:
Han i skuggan till sitt brost mig sluter.

Detta &r en konkret detaljéfverensstimmelse, som gor sanno-
likt, att Novalis’ dikt varit en af Stagnelii inspirationskéllor.

Men i fortsittningen triader en belysande olikhet fram. For
Novalis #r Kristusuppenbarelsen i naturen nog. Icke si for Stag-
nelius, som vill se Jesus sjalf, “ej blott i tidens elf* hans skugga.

Hir framtriider en ndgot olikartad naturuppfattning #n i Vér-
singer och Hosten: den platonska af denna virlden som skenvirl-
den, fenomenvirlden. Ofver hufvud taget ir det mingen ging svirt
att afgora, om Stagnelii dskidning af naturens Kristusuppenbarelse
hvilar pd tron pid Kristi immanens i tingen eller pd den platonska
forestdllningen af fenomenvirlden som en visenslos afspegling af
den verkliga idévirlden, i kristnad terminologi som “ein Vorbild
des Himmels“ (Bohme: Aurora, cap. XII: 123). I Stagnelii dikt
trdder dn det ena, #n det andra betraktelsesittet fram.! Hos No-
valis #r den monistiska panteismen konsekvent. Ytterst bottnar
denna skillnad mellan de bida skaldernas virldsiskadning i en
grundolikhet i deras sjilslif, en grundolikhet, som i den stundom
gjorda jamforelsen mellan Stagnelius och Novalis ej tillrickligt
beaktats. Det fanns i Novalis’ inre ingen sondrande dualism, knap-
past hos nagon romantiker har i kéunslolif och vérldsuppfattning
fysiskt och psykiskt ingdtt en s niira foérening som hos honom.
Hos Stagnelius &ter var ett svalg befist mellan materie och ande,
och denna sin inre dualism sig han &terspeglad i naturen, och si
blef for honom denna virlden den bedrigliga skuggvirlden eller
manikeernas “tellus tenebrarum®.

! Som det gemensamma underlaget till dessa bada betraktelsesitt kan
man nog anse nyplatonismen, som ju &r ett f6rsok att sammansmilta den

platonska liran om idé- och fenomenvirlden med en panteistisk vérlds-
4skddning.
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Denna Stagnelii inre sondring, som orsakade honom stor och
haftig dngest ofver sjilens fortappelse, miste ock vicka ett starkt
behof efter en personlig Frilsare. Betecknande #r, att den glidje,
som fyller Suckan ur stoftet, grundar sig pd forvissningen, att Ordet
ej blott uppenbarar sig i naturen utan #fven blifvit mdnniska:

O frojd! allt ar fullkomnadt vordet:
Sedd Oromazes, menska ordet!
(II: 134).

Dikten Lingtan ater afspeglar en tvifvelsjuk langtan efter en
personlig Kristus och visar, att Stagnelius #r inne p4 samma ut-
vecklingsging frin panteism till teism, som &r utmirkande for
romantikerna i allminhet och manga andra, hos hvilka den miktiga
antropomorfistiska tendensen och behofvet efter ett personligt Guds-
hegrepp segra ofver en intellektuellt sedt kanske starkare motiverad
panteistisk vérlds- och Gudsiskddning.

Mer eller mindre litt bires dfven samma lifsuppfattning af olika
manniskor. For Stagnelius blef nidstan hvarje 4skadning en borda,
som han bar niistan dignande. Och det dr beklimmande att se,
huru en naturuppfattning, som vil om nigon for en romantiker af
utprigladt religios liggning borde vara lifsbejakande, som fér No-
valis dr en killa till lycka och jubel, for Oehlenschliger frimst en
fantasiens bekymmerliosa lek, hos Stagnelius blir pessimism.

Hur stark Stagnelii lingtan frin hans panteistiska Kristusupp-
fattning #r, framgir ocksd af dikten Brudgummen (II: 317), som
uppbires af samma kiénslo- och forestéllningsvirld som Léngtan.
I denna virld, pa dodens strinder, vandrar Psyche ensam och liangtar
efter Jesus, brudgummen, som mystiskt uppenbarar sig for henne i
stjarnors blickar och i “stumma blommor“, och hvars namn hon
laser i “alla verldar och naturer“. Men hiraf blott viixer hennes
lingtan. Hon vill se honom sjilf. D& ser hon i en syn himmelen
oppen och sin brudgum Jesus bérande sitt kors “pd blodbestinkta
skuldror“, och hon faller till hans fot. Skildringen bir alla spér
af extas, en extas, som blott kan framspringa ur en lang, stark,
ouppfylld langtan:
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Och blek af gladje sjilen kinner
Den Helige igen. Da branner

Ett tusenarigt qval dess brost,

Men svalkas snart af himmelsk trost.

Till Hjeltens fot hon stortar neder,
Omarmar rérd Hans knin och beder,
Hvad ej till stoftets ora hann,

Hvad harpans sprak ej namna kan.



