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Erik Johan Stagnelius’ mytologiska projekt
med den gnostiska fall- och
fralsningsmytologin som undertext

Det rader inget tvivel om att den store svenske romantikern Erik Johan Stagnelius stod
under starkt inflytande av gnostiska idéer. I synnerhet i hans mystiska diktning
aterfinns rika spar av gnosticismens centrala motiv. De flesta litteraturforskarna narmar
sig problematiken ur en idéhistorisk och komparatistisk synpunkt och underskriver att
Stagnelius stoder sig inte bara pa gnosticismen utan ocksa pa flera andra idéer och
ldror." Litteraturforskarnas meningar angdende gnosticismens paverkan pa Stagnelius
ar dock starkt delade. Book och Holmberg betraktar skaldens forhallande till
gnosticismen som ett overgdende fenomen, Widengren hdvdar didremot att denna
stromning i stor utstrickning har paverkat Stagnelius’ tankevirld.>

Trots redan ndmnda tvistefrdgor dr och forblir emellertid skaldens mystiska
diktning en utmaérkt kélla till gnostiskt inriktade forskningar och analyser. Problemet
har behandlats och tolkats ur olika synpunkter men ingen har uppfattat Stagnelius’
dialog med gnosticismen som ett mytologiskt projekt. Den gnostiska
forestdllningsvarlden utgoér bade idéernas och bildernas killa och tillsammans bor de
ses som en mytsamling. Skalden vill inte bara forkunna gnostiska idéer utan ocksa
skapa ett enhetligt mytologiskt system. Pa detta sitt uppfyller han det romantiska
kravet pa mytologi. I enlighet med romantikens syn pa kulturens utveckling hivdar
bl.a. Friedrich Creuzer samt broderna Friedrich och August Wilhelm Schlegel att all
stor litteratur kraver sin egen mytologi och pekar pa de kulturer som utarbetade sina
egna mytologier.” A.W. Schlegel betraktar mytologin som en forbindande link mellan
filosofi och poesi. Han hédvdar att den nya romantiska estetiken ar sd pass annorlunda
att den ocksa behdver ett nytt mytologiskt system.* Enligt Friedrich Schlegel star

' Olle Holmberg, Sex kapitel om Stagnelius, Stockholm 1941, s. 179f; Geo Widengren, Gnostikern
Stagnelius, Samlaren 1944, s. 117f; Fredrik Book, Stagnelius. Liv och dikt, Stockholm 1954, s. 133; Albert
Nilsson, Svensk romantik, Lund 1964, s. 5-58, 212-305; Staffan Bergsten, Erotikern Stagnelius, Uppsala
1966, s.116ff.

2 Jfr Roland Lysell, Erik Johan Stagnelius. Det absoluta begiiret och sjiilens historia, Stockholm 1993,
s. 273.

3 Friedrich Creuzer, Symbolik und Mythologie der alten Vilker, besonders der Griechen, Leipzig und
Darmstadt 1819-1821, s. 205-208.

* August Wilhelm Schlegel, Vorlesungen iiber schone Litteratur und Kunst, Bd. 11, 111, Heilbronn 1884,
s. 71, 47.
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poesin nédra den symboliska mytologivérlden och dess forsta uppgift &r och har alltid
varit att formedla och samtidigt forlaina myter. Utifrdn denna perspektiv bor varje
diktning anknyta till mytologin och varje diktare bor skapa sin egen mytologiska
virld.” Creuzer inspireras av Schlegelbrodernas mytologiska program och skapar ett
synkretiskt mytologiskt system med rotter badde i gnosticismen och kristendomen.
Stagnelius foljer tvivelsutan hans spar genom att skapa sin egen synkretiska mytologi
som har flera olika inspirationskdllor: gnosticism, manikeism, platonism,
neoplatonism, kristendom, orientaliska religidsa spekulationer, astrologi och kéttersk
teologii®, mystik och teosofi (Boehme, Swedenborg), romantisk filosofi (Schelling,
Fichte, broderna Schlegel och Creuzer).

Fragestillningarna och metoden

Stagnelius synkretiska mytologiprojekt star i fokus for denna analys och kommer att
analyseras genom att titta ndrmare pa skaldens fruktbara dialog med den gnostiska
mytologin. I undersdkningens centrum star skaldens bearbetning av den gnostiska
myten om sjélens urfall och senare forlossning frdn materien. Analysen skall utgé frén
en typologi av det gnostiska fallet” och skall forsoka pavisa hur Stagnelius anvinder sig
av dess element i sin poesi, pa vilket séitt han modifierar, utvecklar och sammanstiller
dem till storre komplex. I fortsdttningen skall ocksé undersokas vilka element &r de
mest frekventa och vilka uteldmnas och hur vissa bilder framtvingar andra for att till
sist skapa diktarens egen synkretiska mytologi. Alla avvikelser fran gnosticismen och
anknytningar till andra inspirationskéllor skall ocksé analyseras.

Undersokningsmaterialet utgors av Stagnelius’ Liljor i Saron och Lyriska dikter
efter 1818 ur Samlade Skrifter I1.* Som undertext anvinds tvd viktiga kllor till
gnostisk mytologi och forestdllningsvérld:

— Hans Jonas’ typologi i Gnosis und spdtantiker Geist I,

— Ginza Der Schatz oder das grosse Buch der Mandier’, en av de viktigaste
originella gnostiska urkunderna fore upptickten av det koptiska biblioteket i Nag
Hammadi i Egypten 1946 (de kénda s.k. Déda Havsrullarna). Ginza bor ocksé ses som
en viktig inspirationskilla for Stagnelius genom den latinska dversdttningen frén 1815
“Codex Nasareus Liber Adami”.

Den gnostiska mytologin skall betraktas dels som en samling stdende myter, dels
som en sekvens av betydelsebdrande enheter som bygger ett storre, sammanhidngande
system. Metoden som skall tillimpas hir kallas 1 den anglosaxiska
litteraturvetenskapen for “myth criticism” och ticker flera olika fragestillningar och
litteraturvetenskapliga analysmetoder.'® Denna analys anvinder sig av den arketypiska
och den strukturalistiska linjen inom “myth criticism”. P4 ett arketypiskt sétt har

* Friedrich Schlegel, Geschichte der alten und neuen Littertur i K. Polheim, Der Poesiebegriff der
deutschen Romantik, Paderborn 1972, s. 109, 114, 119.

S Bk, Stagnelius. Liv och dikt, s. 133.

" Hans Jonas, Gnosis und spditantiker Geist I, Gottingen 1964.

8 Erik Johan Stagnelius, Samlade Skrifter II. Lyriska dikter efter 1818. Liljor i Saron, Malmd 1957.

® Ginza Der Schatz oder das grosse Buch der Manddier, iibersetzt und erklirt von Mark Lidzbarski,
Gottingen & Leipzig 1925.

' Vincent Leitch, American Literary Criticism from the 30s to the 80s, New York 1988, s. 115ff.
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gnosticismen analyserats bl.a. av Mircea Eliade."' En annan forskare som uppstillt en
hel litteraturteori pa basis av en mytisk arketyplédra &r kanadensaren Northrop Frye."
Han forsdker pévisa att arketyper som han kallar for eviga mytiska grundmoénster
aterkomer 1 litteraturen genom alla tider och genrer. Hans teori presenteras och
tillimpas bl.a. av E.M. Lofgren i arketypiskt inriktade studier inom den svenska
barnbokforskningen."” P4 ett strukturalistiskt sdtt undersoks myten bl.a. av den franske
antropologen Claude Lévi Strauss. Myten delas upp till mindre betydelsebédrande
enheter som kallas for mytem och betraktas av honom pé samma sétt som fonem och
morfem i den traditionella strukturalistiska lingvistiken. Mytem &r de mest komplexa
av alla och darfor kallas de stora konstitutiva enheter."

Myten om sjélens fall och frigorelse frin materien — analys

Den gnostiska myten om sjélens fall och dess slutliga frigorelse fran materien kan
indelas i fyra foljande mytem:

Gud och Pleroma
Fallet som héandelse
Fallet som tillstdnd
Frélsningen

L=

Gud och Pleroma

Gud och Pleroma &r gnosticismens centrala motiv. Guds gestalt associeras med en rad
viktiga mytem och skildras som ett avligset, obegripligt, okdnt och namnlést visen. "
Gud ér ursprunglig (“Vita Prima”, “das grosse erste Leben”) och fraimmande (“der
fremde Gott”, “der Fremde”).'" Hos Stagnelius aterfinns alla gnostiskt firgade
gudomliga attribut (“det méktiga visen”, “Den eviga Guden”, “odndlig, hdg och
underbar”, “langt fran jorden”, “O Allmakt utan like!”).'” Han modifierar den gnostiska
bilden genom att forsvaga Guds transcendentalitet med en rad kristna attribut. Gud blir
en kérleksfull herde och “den eviga, Kérleksrika Fadren i hojden” som dvervakar och
ger trost 4t ménniskan:
Tro pa en fader 6ver molnen dér,

! Mircea Eliade, Geschichte der religiésen Ideen II, Freiburg, Basel, Wien 1979.

"2 Northrop Frye, The Anatomy of Criticism, Princeton N.J. 1957. Se ocksa: idem, Archetypy literatury,
i Wspolczesna teoria badan literackich za granicq, red. H. Markiewicz, t. 1I: Strukturalno-semiotyczne
badania literackie, literaturoznawstwo porownawcze, w kregu psychologii glebi i mitologii, Krakow 1992,
s. 309-321.

* Eva Margareta Lofgren, Kalle Blomkvist och draken. Arketypstudier i Astrid Lingrens barndeckare,
i Modern litteraturteori och metod i barnlitteraturforskningen, red. Maria Nikolajeva, Stockholm: Centrum
for barnkulturforskning 1992, s. 47-71.

4 Claude Lévi Strauss, Anthropologie structurale, Paris 1958, s. 233. Strauss’ idéer tillimpas pa
litteraturens omréade bl.a. av Eric Gould i Mythical Inventions in Modern Literature, New York 1981.

' Jonas, s. 96f: “das Ferne, Unzugingliche, Unnahbare Majestit”, “der Unbekannte”, “der unbekannte
Vater”, “der Namenlose”, “der Jenseitige”.

' Ibidem.

'7 Alla svenska citat utan notmarkeringar ir himtade frdn Stagnelius’ Samlade Skrifter II. (Jfr fotnot 8).



98 Radostaw Przyborowski

Min barndomstro, min smértas forna trost [...]
O ljuva tid, da varje stjérnas blick
En hilsning var frén helgonen och Gud. (“Barndomsminne”)

Den paradisiska barndomen kan ocksé ses som en symbol for livet i himlen. Gud é&r
ocksa vishetens och godhetens personifikation och forlorar sin gnostiska likgiltighet
genom att hos Stagnelius bli “det blida majestdt”. Skalden utnyttjar tvd andra
traditionella kristna motiv som hjdlper honom att uttrycka sitt mycket néra forhallande
till Skaparen: han infor Kristus (“En sol ar Kristus”, “Lutad mot korset, av térnen
prydd”)'® som #r 6m, kirleks- och forlatelsefull och Maria med barnet:

Vakade en helig fader [...]
Sag hans kérleksfulla 6ga
Pé det fromma barnet neder. (“Avsked till livet”)

Guds moder skred med barnet vid sin barm. (“Barndomsminne’)

I skaldens mytologi fordndras och modifieras en av de centrala gnostiska bilderna med
hjdlp av en rad kristna motiv genom att gora Guds bild mindre fraimmande, likgiltig
och string.

Pleroma ir en urenhet som emaneras av Gud och ljuset &r himlens viktigaste
attribut. Pleroma framstills oftast som “Licht der Lichte”, “eine Welt des Glanzes und
des Lichtes.”"” Hos Stagnelius aterfinns samma motiv: “ljusets rymder”, “solens ljus”,
“gudasolens ljus”, “ljuset av den evige”, “den alltbestradlande solen” och “livets sol”.
Egenskaperna upprepas och anhopas ofta vilket utgor en hyperboliserande effekt.
I gnosticismen betraktas jorden som himlens forvringda avbild dir alla motsatta
egenskaper placeras. Himlens bild bygger péa kontrast mellan det himmelska och icke-
himmelska bade i gnosticismen® och hos Stagnelius:

Hur lever den silla

0Ododliga skaran

Déruppe i etern?

Ack tungt &r mitt huvud

Av jordiska dunster. (“Dialog”)
Himlen far ménga andra beteckningar som t.ex. “Eden”, “hogt uppe i etern”, “eterns
hojd”, eller rentav “hojder”(vertikalitet). I gnosticismen dr himlen avldgsen och fran
forsta borjan ouppnéeligt for sjilen. Hos skalden diaremot star himlen ndrmare sjilen
genom att vara i forbindelse med dess forflutna. Bendmningarna som “urhem” och
“urlivets rike” tyder pd att himlen &r nagot ursprungligt medan “det forna”,
“fosterbygden” och “landsbygden” kan ocksa associeras med for skalden typiska
tanken om barndomens trygghet och salighet. Himlens bild berikas ytterligare med
en rad positiva attribut som t.ex. glidje (“glddjens hembygd”, “glddjens hoga altar”),

18 «Aftonen”.
1 Jonas, s. 103.
2 Ibidem: “Eine Welt des Glanzes und des Lichtes ohne Finsternis”, “eine Welt der Sanftheit ohne

Auflehnung”, “eine Welt des Lebens in Ewigkeit ohne Vergehen und Tod”, “eine Welt der Giite ohne
Schlechtigkeit”, “eine reine Welt ohne Schlechte Mischung”.
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frid (“fridens hembygd”, “fridens tempel”) och glans (“glansens rike”, “Pleromas
glans”). Hos Stagnelius mdter vi ocksd en bild av himmelska salar dér dnglar eller
andra visen dansar: “Kristi salar”, ”Pleromas salar”, “himlasalen”.

Himlen har hos honom en del andra, icke-gnostiska egenskaper som t.ex. musiken.
Symbolen aterfinns béde i Platons och nyplatonikern Plotinos léror. Den anknyter till
den platonska idén om sfdrernas harmoni. Plotinos jimfor vérldsalltets skonhet med
musikens harmoni. Vérldens méngfald dr nddvéndig for dess skonhet sdsom de olika
tonerna i ett musikstycke bidrar till den musikaliska harmonin.?'

O allmakts Gud! Vem ér dig lik?
Med vildig, dundrande musik
Din vishet himlens sfaren sjunga. (“Hymn”)

Stagnelius omtolkar den nyplatonska musiken genom att anknyta till elysiska myter
och skildra hela himmelska sfaren i stindig fortjusning i Skaparen. Musiken ar alltsé
ett sétt att prisa Gud och Stagnelius anvander ofta naturens fenomen for att skildra “det
himmelska riket.”*

Ett annat motiv som har icke-gnostiska rotter dr naturens besjélning, alltsa naturen
som Guds avbild dir sjilen dverallt kan hitta skaparens spar:

I alla vérldar och naturer,

I stumma blommors signaturer,

I nattens silver, dagens gull

Hans namn jag léser, vordnadsfull. (“Brudgummen”)

Stagnelius har sina ldrofdder bland ménga filosofer och mystiker. Tanken om naturen
som ett gudomligt véisen dterfinns knappast hos de gnostiska mystikerna men didremot
forekommer bade hos Plotinos och senare hos Boehme, Swedenborg och Schelling.*
Hos Stagnelius far dessa tankar dock igen en kristen prégel:

Vitt kring den blomstrande naturen

Hon hor hans stimma, ser hans bild.

Forsonarns blod hon glénsa ser. [...]

Vart triad predikar, varje blomma

Forkunnar korsets hemlighet. (“Lustvandringen”)

Skaldens synkretism &terfinns ocksa i de for Stagnelius vanliga uttrycken som t.ex.
“ljusets idéer” och “ljusets och idéernas gemenskap”. De hénvisar till Platons
idévirld som stills gentemot sinnevidrlden som i sin tur endast utgdr idévérldens
avbild och skugga. I den Stagnelianska himlen lever bade de platonska idéerna (tingens
urbilder och de hogsta absoluta viardenormerna) och det gnostiska ljuset i en hogre
gemenskap — “ljusets rymder” dr samtidigt “idéernas hem”.

Den swedenborgianska idén om den himmelska Kyrkan finner ocksd plats
i Stagnelius  synkretiska forestillningar.”* “Kyrkans modersarmar” symboliserar

2! Nilsson, s. 24f.

22 “Hymn”.

3 Nilsson, s. 18-50, 230.
* Holmberg, s. 163.
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himlens trygga verklighet och ett intressant motiv utgérs av de frdn den himmelska
Kyrkan stortade sjdlarna som pa jorden antar véxternas gestalt:

Forsvunna syskon, Kyrkans térnor,
I ortgestalter fangslade. (“Brudgummen”)

Himlen framstélls av Stagnelius ocksa som livets ursprung vilket kan kopplas till
den gamla myten om det kosmiska berget med livets killa rinnande ur dess fot.
Motivet som kan betraktas universiellt kommer frén gamla kosmogonier, ocksa
gnostiska, och kan aterfinnas dven i den medeltida konsten:*

Dir livets kélla rinner,
Dir pé kristalleberg. (“Andeviskning”)

Guds himlar [...]
dér Ordet sig speglar
i livkédllans vag. (“Samtal”)

I bada stagnelianska citat vimlar det av universiella motiv som kan hittas nistan i alla
varldens religioner och mytologier (“livets killa”, “kristalleberg”, “Ordet”). I den redan
citerade dikten “Brudgummen” modifieras dock motivet och livets trid forekommer
i stillet for livets kélla:

Det livsens trdd, vars krona stér
I blomman av en evig var. (“Brudgummen”)

Himlen &r ocksa sjilens forna boning dir den har sitt ursprung och fore urfallet
lever i en evig harmoni tillsammans med sin Skapare. Sjdlen, innan den stortas till
jorden, har samma attribut och egenskaper som den himmelska sfiren. Sjilen har inget
kon och renhet och oskuldhet dr dess himmelska egenskaper. Stagnelius anvénder sig
med forkérlek av alla ovanndmnda motiv och oftast blandas de ihop med varandra for
att forstarka effekten:

Sjélen och skaparen dér evigt betrakta varann. (“Varen en lovsang ar”)
Ej &r du kvinna ldngre,

Och jag ej en man. Guds barn vi dro bada,

I snovitt oskuld klddda bagge tva.

Rent &r mitt hjérta. (“Landsbygden”)

Psyche stér kldadd i oskuld. (“Stralande jag sénder”)

Genom sitt fall ner i materien isoleras sjélen fran Skaparen och berdvas alla himmelska
atribut, vilket skall presenteras i ndsta mytemserie.

Fallet som hiandelse

2 Widengren, s. 168.
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Fallet som héindelse &r ett sjunkande, en rorelse nedét i vilken sjélens fall i materien
realiseras. | serien ingar en rad viktiga undermytem och det forsta mytemet &r att
sjunka/att vara stortad till virlden/materien. Frdn himlen stdrtas sjdlen ner av
Demiurgen som ar den materiella vérldens hérskare. Han spelar en central roll i
urfallets mysterium och forekommer i bada mytemserier som har samband med sjilens
fall. Sjunkandets vertikalitet forstirks genom kontrastering mellan den “hogre”
himmelska sfaren och den “lagre” jorden. Pleroma kontrasteras ocksa med Demiurgens
morka virld.*® Stagnelius understryker vertikaliteten genom att tillskriva himlen
positiva och jorden negativa attribut. Oppositioner som t.ex. ljus-moérker, liv-dod, god-
ond, glddje-lidande, himmel-grus tyder pd att fallet &r en vildsam process som oftast
sker mot sjélens vilja. Detta uttrycks bade i1 gnostiska texter och hos Stagnelius genom
passivitet (“geworfen”, “versetzt”; “stortas”, “forledd”, “jagad” och dven “forforas”
och “lockad”). Skalden modifierar dock ofta den gnostiska passiviteten genom att ge
sjdlen mera ansvar for sitt 6de, vilket syftar pd skaldens kristna syn pd ménniskans
vilja:

Djupt du £6l1l — ditt hdgmod dig forledde. (“Karleken™)

Ack! innan sjilen,
Somnvandrande, ur Christi salar nedsteg.
I Tidens natt, i Demiurgens molnvérld. (“Landsbygden”)

Skaldens djupa fascinering av erotiken, begiret och kirleken®” kommer till uttryck i
“att falla i begér/sinnlighet”-mytemet. Sjélen forfors och blir Demiurgens brud:

Behall dina pérlor - vet, Djurkretsens Gud

Sa latt icke sdljer sin dlskade brud. [...]

Min skall du ock evigt, o dlskade bli.

Se oskuldens rosor jag kysst fran din hy. (“Térarne och blodet”)

Dikten inehaller badda motiv och kompleteras med bilden av sjdlen som berdvas hela
sin himmelska oskuld och renhet (motivet aterfinns i mytemet “att forlora himmelsk
drakt”).

Demiurgen utnyttjar olika strategier for att locka ned och slutligen definitivt fangsla
sjdlen. Listigheten dr en av hans negativa attribut och féorekommer béade i gnostiska
skrifter”® och hos Stagnelius:

Med list jag skiljde jorden
Och himmelriket at. (“I dunkla regioner”)

Tva andra mytem i den hér serien som forekommer endast hos Stagnelius och inte
har nédgon motsvarighet i gnostiska skrifter dr “att rycka slojan/stjirnkedjan” och

% Jonas, s. 106: “Demiurg warf die Formung, die der Zweite (im Reiche des Lebens) geformt hatte, in
die Welt der Finsternis.”

2 Jfr Book, Stagnelius. Liv och dikt, s. 120, 136; Bergsten, s. 122.

2 Jonas, s. 114: “Denn die Welt hat die Seele iiberlistet, iiberlistet die Gottheit in ihr”, “Sie mischten
mir Trank mit ihren Listen.”
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“att forlora himmelsk drikt”. Skalden beskriver pé vilket sétt Demiurgen behandlar
sjdlen nér den dras ned till materien:

Fran skinande barmen

Han stjarnkedjan ryckte [...]
Fréan gldnsande lemmar
Han ryckte den ljusa
Eteriska sl6jan. (“Fangen”)

Fallet som tillstind

“Att vara fallen” &4r det mest produktiva mytemkomplexet hos Stagnelius.
Gnosticismen forfogar Gver ndstan samma rikedom av beskrivningar av sjidlva fallandet
och livet efter fallet. Stagnelius ddremot dgnar mycket mer intresse at sjdlens fallna
tillstind och hans skildringar berdr en tidspunkt som ligger langt efter fallet.”’ Sjélva
urfallet dr dock alltid ndrvarande, &ven om det bara finns fa bilder som direkt illustrerar
det. Bade hos Stagnelius och i gnosticismen kontrasteras virlden och himlen ofta med
varandra.”® Den materiella virlden dr mork och negativ och framstills i dunkla férger,
hos skalden oftast med natten som en barande symbol (“en nattfull 6cken”, “tankarnas
natt”, “tidens natt”, “djurkretsens natt”).

I gnosticismen blir materien sjdlens fingelse och dirfor utgoér fiangenskapen
urfallsmysteriets centrala mytem. Demiurgen, som hos Stagnelius ofta kallas for
Virldsfursten och far samma attribut som virlden han hirskar 6ver, spelar en central

roll i sjélens fangslande:

I Vérldsfurstens harem

Ar Anima fangen. [...]

Ack, Virldsfursten gruvligt

Den fangna behandlat. (“Fangen”)

Det jordiska fangelset skildras med konkreta och uttrycksfulla bilder, som t.ex.
“Animas hikte”, “hdktets galler”, “det stora héktet”; “kedjor”, “bojor”, “materiens
bojor”, “tyngdkraftens bojor”; “bandet som fangslar”, “materiens band”;
“stjairnbevakad borg”. Sjdlen fingslas av den jordiska substansens vildiga tyngd och
berdvas mdjligheten att frigra sig fran den inskrdnkande materien:

Ack, tungt dr mitt huvud av jordiska dunster

¥ Engdahl, s. 154f,, 159: “Den romantiska stagnelianska texten ir inte tinkbar fore forlusten, fore
separation fran paradiset”, “Skriften ar alltid efter detta 6gonblick [...]. Denna struktur forklds av Stagnelius
med en rad poetiska scenarion. Omkastningens f6ljder kan till exempel framstéllas som uppvaknandet ur en
himmelsk drom; som konfrontationen med en ddslig vuxenverklighet efter barndomens elysium; [...] som
jagets forlamning da det uppsluckas av en oforklarlig tomhet; som sjdlens fall ur den ursprungliga
idévérlden till den sublunariska dunstkretsen; som hostens och forgidngelsens inbrytande Gver den
blommande jorden.”

3 Jonas, s. 103: “Die Welt der Finsternis, die ganz von Schlechtigkeit voll ist [...] Eine Welt der Wirrsal
und des Trubels ohne Licht. Eine Welt des Todes ohne Leben in Ewigkeit, eine Welt, in der die guten
Dinge vergehen und die Pléne sich nicht erfiillen.”
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Av tyngdkraftens bojor jag fingslas
Tung &r den kedja, som vid gruset fangslar. (“Elegi”)

Ett annat mytem som ar néra besldktat med fangenskapen ar “att vara i 6ken”,
vilket anknyter till judarnas 6kenvandring fran Gamla Testamentet. Lan fran den heliga
skriften &r typiska for gnostiska texter som inte séllan bygger pa den judiska och
kristna forestdllningsvarlden. Stagnelius, som ofta pa egen hand modifierar gnostiska
mytem med fran kristendomen hidmtade motiv, anviander sig ocksa av Oken- eller
okenvandringsmotivet vid sina skildringar av den materiella sfaren:

En Oken é&r landet,
Dir Virldsfursten rader. (“Ménan och sjélen”)

Vild ar den 6ken, som oss innesluter. (“Elegi”)
Ett vilddjurshem ar denna vérld, en 6ken. (“Sonetter”)

Ett liknande mytem ur fingenskapsserien &r “att vistas i planeternas hus”. I de
gnostiska skrifterna finns det tydliga spar av babyloniska forestillningar om planeter
och hela universum och mytemet tar en liknande gestalt d&ven hos Stagnelius som gérna
utnyttjar dessa motiv och den rika symboliken:

Planeternas och zodiakens dnglar
Med skarpa svird den stora cirkus vakta. (“Elegi”)

Sju bistra demoner [...]
Tolv ldgande drakar. (“Féngen”)

Den materiella virldens fangelse symboliseras av de sju pd den tiden kidnda planeterna
(“Sju bistra demoner”) och tolv stjérnbilder (“Tolv ldgande drakar”). De tillhor
naturligtvis Demiurgens hédr och deras uppgift ar att fingsla och Overvaka sjilen.
Anvindningen av detta motiv ger ocksd uttryck for skaldens intresse for astrologi.”
Virlden framstélls i gnosticiska skrifter pd samma sétt, som en aktiv demonisk
organism som féngslar sjilen.”

Ensamheten ir nista mytem som ocksd utgor ett viktigt element i sjdlens
fingslande.” Ensamhetens mytem &r djupt inskrivet i fallets mysterium dir det enda
hoppet for sjdlen dr Gud. Mytemet forekommer sédllan hos skalden och i gnosticismen
men det uttrycks indirekt med hjdlp av andra, mer eller mindre beslédktade mytem, bl.a.
angest, irrandet, hemléngtan. Sjélens ensamhet fororsakas av det faktum att den &r skild
frén den himmelska sféren:

Ensam klagar min forblodda sjal.

Evig skild fran sina himlavénner
Finner hon pa jorden ej en vin. (“Kérleken”).

3! Holmberg, s. 145.

32 Ginza, s. 474.

3 Jonas, s. 109: “Eine Rebe bin ich, eine einsame, die in der Welt dasteht. [...] Sie haben mich allein in
dieser Welt der Bosen zuriickgelassen, [...] da ich allein in dieser Welt dastehe”.
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Nésta mytem som stér i samband med ensamheten dr kringirrandet. I gnosticismen
ar irrandet i den materiella vérlden ett vanligt motiv. Sjélen irrar eftersom den inte har
nagon tillgang till den himmelska sfiren och inte kan fi ndgon hjilp dérifran.** Hos
Stagnelius dr den fangna sjélen inte heller medveten om sin situation och irrar runt i
vérlden:

Irrande i 6knar, smidd i bojor.
Av materiens dunkla irrbloss déarad. (“Kérleken”)

Mytemet &r ganska produktivt och forekommer i ett antal andra dikter 1 olika
variationer: “irrande bland nattgestalters vimmel”, “jag irrar frdn min hembygd jagad”,
“bland dunkla irrbloss hon famlar tvekande.”

“Att vara avskuren” anknyter till andra mytem fran serien och syftar pa sjilens
avskurenhet frn himlen.*® Ett liknande mytem, nimligen “att vara skild”, &r mera
frekvent hos Stagnelius som anvénder det for att visa sjdlens tillstdnd:

Forgaves fran sin kérlek skild. (“Lustvandringen”)
Léngt skild fran gyllne salar. (“Bruden”)
Skild frén sitt fosterland. (“Tung vilar nattens dimma”)

Sjilens avskurenhet, ensamhet och irrande i den fientliga vérlden fororsakar
angest.”’ Hos Stagnelius upplever sjilen bdde angest och oro, riddsla och skrek: “En
evig oro sjdlen mystiskt plagar”, “Rastlos oro nu den svaga branner”, “Forgéves jag
suckar och dngslas.”*® Angesten kan fororsakas bade av sjilens ensamhet, av det
faktum att den &r skild frén himlasfdren och dven av Demiurgens listiga strategier:

Min sjdl alena fangslas [...]
Djupt hon i natten dngslas. (“Tung vilar nattens dimma”)

Med fasans bild om natten
Forskracker jag hans sjdl. (“I dunkla regioner”)

Sjilva viérlden framstélls som ett skrdckinjagande, &ngestfullt och hemskt stille.
Stagnelius kombinerar ofta dngesten med en rad ekvivalenta mytem, som t.ex. ddsligt,
forfarligt, hemskt, doden. Sjilens tillstind och kénslor aterspeglas av naturen och
denna mytemanhopning, som &r vanlig for bade gnostiska och stagnelianska
beskrivningar, har en starkt hyperboliserande effekt:

** Ibidem: “Nicht habe ich einen hohen Pflanzer, nicht einen Pfleger, nicht einen milden Helfer, der
komme und mich iiber jedes Ding unterrichte”.

% “Dialog” och “Kérleken”.

3¢ Jonas, s. 119: “Wir wollen den Stamm des Lebens bei uns in der Welt abschneiden”.

37 Ibidem, s. 109f: “Fiirchte und &ngstige dich nicht und sage nicht: sie haben mich allein in dieser Welt
der Bosen zuriickgelassen”, “Da Schrecken dich in dieser Welt befiel, kam ich, um dich aufzukléren.
Fiirchte dich nicht vor den B6sen der Welt”.

38 «“Sonetter I” och “Kirleken”.
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Vad 6dsliga léander!

Fran dodshavets strander
Forfarliga tocknar

Sta kvdvande opp. (“Samtal”)

Att vara dod och att vara i graven kan kopplas till dngestmytemet och samtidigt
anspelar de pa forestdllningen om vérlden som ett forfarligt stélle. Stagnelius
omarbetar gnostiska dédsmotiv’® med hjilp av den romantiska estetiken och dess
ovanligt stora intresse for begravningsplatser och doden.* Stagnelius forenar de
gnostiska och romantiska motiven vid sin beskrivning av den materiella vérlden:

Se dig omkring. En griftesplats 4r jorden,
Dir livets slakt ar sorgligt gravlagt vorden.
Av gravens dunst vér ande blott forkvives.

Och i mitt spar den tunga kedjan skramlar
Vars lankar doden blott kan sondertrycka. (“Kyrkogéarden™)

Skalden uttrycker tanken om att livet &r bara sjédlens grav. Det dr forst efter doden som
det verkliga livet i enighet med Gud kan bdrja.

Ett sitt att fangsla sjilen ar att halla den omedveten och glomsk. Sjdlen later sig
dvermanna genom att dricka ndgot jordiskt och glomma “sitt heliga forr.”*' Hela
virlden star 1 sténdig berusning med “okunnighetens vin” och sjilen kan raddas endast
med hjilp av gnosis som #r nykterhetens kunskap.* Berusningsmytemet forekommer
ocksa hos Stagnelius:

Jag glomska drack ur tidens dunkla strom. (“Rodnaden”)
Berusad av jordiska viner. (“Tararne och blodet”)

Ur Tidens élv med gudl6s torst vi drucko
Letdisk glomska av det hogre livet. (“Elegi”)

Somnen, som stir ndra berusningens mytem, dr ett annat sétt att dvermanna
sjilen.” Stagnelius dvertar inte direkt detta motiv, han ger oss dessutom flera bilder av
sémnen och liknande tillstind som dvala och vila (“Jag fdngslades i sémnens
blomsterband”, “Livets svara drom”, “Hon drommer i tusendrig dvalas tvang”, “I den
tysta forlamande dvalans armar”). Skaldens instéllning till sémnen &r inte entydigt
negativ, vilket kanske beror pa hans fascinering av det vérldsliga som har lockande

% Jonas, s. 103: “Eine Welt des Todes ohne Leben in Ewigkeit”.

4 Catharina Segerbank, Dédstanken i svensk romantik. Odédlighetstanke och uppstdndelsetro hos tre
svenska diktare: Atterbom, Wallin och Stagnelius, Lunds University Press 1993, s. 203f.

4! Jonas, s. 114: “Sie mischten mir Trank mit ihren Listen und gaben mir zu kosten ihre Speise; ich
vergass, dass ich ein Konigssohn war und diente ihrem Konig. Ich vergass die Perle, nach der mich meine
Eltern geschickt hatten”.

2 Ginza, s. 507.

# Jonas, s. 114: “Durch Schwere ihrer Nahrung sank ich in tiefen Schlaf”.
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egenskaper. Somnen kan ocksd vara en av anledningarna till sjdlens fall frdn den
himmelska sfdren:

Da mindes jag min sista drom i Eden,
Begynnelsen till livets svara drom. (“Rodnaden”)

En mytemgrupp som hor till de viktigaste i den stagnelianska diktningen é&r
kérleken, begéret och erotiken och anknyter till idén om att sjélen stértades genom
sin sinnliga dragning till materien.* I gnosticismen utnyttjas de av Demiurgen till
sjdlens fangslande men i en mycket mindre skala dn hos Stagnelius. Sjilen forfors av
den materiella vérlden med hjilp av skatter*’ och hos skalden méter vi ocksé liknande
motiv dock med tydligare erotiska inslag. Sjdlen kan inte uppnd lyckan och tryggheten
innan den inte 19sas ur “materiens bojor” som i detta fall utgors av begéret som sjilen
dven kan forblindas av. Blindheten ir alltsd ndsta mytem som ocksa tillhor livet
i fallet. Den jordiska kirleken forenas ofta hos skalden med en rad negativa kénslor
som t.ex. smaérta, oro, svindel, hat, brott, och plagor:

Fafingt fattad av begérens svindel
Téckt forgdves av passionens bindel.

Harskar véllust och dess syster, smérta.
Jordisk kérlek alstrar brott och plagor. (“Kérleken”)

En evig oro sjilen mystiskt plagar
Sa lange dn for grusets fr6jd hon brinner. (“Sonetter 1)

Skalden ger uttryck at tanken att den enda végen till frilsningen &r att aterkomma till
barndomens oskuldhet som symboliserar det paradisiska livet fore fallet:

Vill du ater dricka Edens floder,
Glom den kirlek, som é&r hatets broder
Tag ditt forna barndomsliv igen. (“Kérleken™)

Virldens ovisen dr ndra besldktat med alla tidigare nimnda mytem. I gnosticismen
forestills vérlden som ett stdlle dir en orgiastisk fest pagar som ska dra in sjélen och
fingsla den genom att beddva, forblinda, berusa och skrimma den.*® Musiken och
dansen forenas med de sinnliga begédren som ménniskor ar utsatta for. De utnyttjas
ocksd av Demiurgen for att hélla sjélen fingen och for att beddva den si att den inte
hor Frilsaren.”” Hos Stagnelius méter vi liknande motiv: “Janitscharers skrillande

* Jonas, s. 118: “Es erkenne der geistbegabte Mensch sich selbst als unsterblich und als Ursache des
Todes die Liebe”, “Wer den aus triigerischer Luft bestehende Korper liebt, der bleibt irrend im Dunkel”,
“Die Begierde des Fleisches und die Begierde der Augen und der Ubermut des Lebens, ist nicht vom Vater
sondern von der Welt”.

* Ginza, s. 123.

* Ibidem, s. 226, 434, 490, 507.

47 Jonas, s. 119: “Sie sollen nicht dic Rede des fremden Mannes horen, der hierhergegangen ist”,
“Lassen wir eine grosse Erschiitterung ihn vernehmen, damit er die himmlischen Reden vergesse”.
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musik”, “I dansens virvel glad och yr”, “Vilda krigiska planeternas dans.”** Ovisendets
primédra syfte dr att skrdmma och forvirra sjilen men samtidigt vécks den, blir
medveten om sin situation och borjar leta efter sitt ursprung.*

Sjélen vécks och borjar liangta efter Gud och hemlingtan ir fangenskapsseriens
sista mytem och Oppnar frélsningsserien. Hemlidngtan kommer till uttryck indirekt
genom utrop och klaganden till Gud eller Frilsaren.”® Stagnelius anvinder mytemet
ganska ofta dérfor att han koncentrerar sig pa sjilens kénslor efter vaknandet.
Hemléngtan kan ibland vara hopplost dérfor att sjélen kénner sig ensam och dvergiven,
Overmannad av materien och utan nidgon riddningsmojlighet:

Och, kénslosa, stjarnorna i skyn
Mitt 1&nga kval, min tranad ej forsta. (“Barndomsminne”)

Sjalens passivitet dr dock inte typisk for Stagnelius som tror pa mdojligheten att forenas
med Gud. Dikten ger snarare uttryck for kosmosets likgiltighet. Skalden visar dock ofta
en helt annan bild av en dngel eller naturens ande som visar medkénsla och forstaelse
for sjdlen:

Din langtan, arma syster
Din smirta jag forstéar. (“Andeviskning”)

Hemléngtan &r sa stark att den jamfors med eldtorsten som endast kan sléckas i himlen.
Denna kénsla kan hjélpa sjdlen att dtervénda till sitt urhem. Endast genom ldngtan kan
sjdlen uppna sitt mal och aterférenas med Gud:

En outsdglig tranad

Mot honom lyftar mig.

De lédnga kvalens brénad

Jag sldcka vill hos dig. (“Skuggan”)

Sin vinge sjdlen lyftar,

Vill trotsa féstets tvang,

Nar hemmets langtan snyftar
1 djupa toners géng.

Sin 6rnflykt vill hon stricka

Mot ljusets ocean,

Sin eldtorst vill hon slacka

I himlarnes Jordan. (“Det givs ett Ord allena™)

Frilsningen

* “Varningen”, “Strélande jag sinder frin det hoga”. Anvindningen av ordet “Janitscharer” pekar pa
den for romantiken typiska intresse for Orienten (jfr Holmberg, s. 149f).

4 Jonas, s. 119: “Als ihr laut in Adams Ohr rief, Wachte er aus dem Schlafe”.

% Tbidem, s. 110-111.
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Frilsningen borjar i det 6gonblick d sjdlen drabbas av hemlédngtan, vicks ur somnen
och borjar sin aterkomst till himlen genom att bestiga fralsningsvégen. Frélsningen
utgdr det mytemkomplex som tar mycket plats i Stagnelius mytologi och indelas i en
rad mindre mytem.

Ropet frin den andra sidan &r ett mytem som utgdr en fundamental symbol
i gnosticismen som férfor kan betraktas som ropets eller horandets religion.’' “Der Ruf
von ausserhalb” dr det icke-vérldsliga som fér sjilen att vakna ur sémnen och
aterkomma till himlen och endast den som &r beredd kan hora det.”

Ropet kan ta form av ett budskap om den kommande befrielsen,> vilket egentligen
leder oss till ndsta mytem — den frimmande mannen. Hos Stagnelius, till skillnad
frén gnosticismen, dr bada mytem intimt féorenade med varandra. I gnosticismen 4r den
frimmande mannen ett gudomligt véisen som skickas frdn den himmelska sfdren for att
viicka och befria den fingna sjilen och visa vigen till Pleroma.’* Han framstills ofta
som “der Bote” och “der Gesandte”, “ein geliebter Sohn”, “das Licht der Grossen”,
“der Kommende” samt frilsare och hjilpare.” 1 gnosticismen tillskrivs ndstan alla
egenskaper av den frimmande mannen ett enda visen. Hos Stagnelius forekommer han
i flera gestalter som tar form av en rad olika mytem: Budbéraren, Sefir/Sefyr, Varens
angel (Mayj), dodséngeln, drkeingeln Gabriel, Gud, Kristus, himmelsbrevet/duvan
och Skénheten.

Budbirarens gestalt forekommer bade i Ginza och hos Stagnelius. Han ar
samtidigt fralsaren vars uppgift ar att vicka sjélen ur sémnen och ldmna budskap fran
Gud:

Han leende kommer

Och klappar pa fonstret

Och for till den arma
Gudomliga budskap

Fran andarnes land. (“Féngen”)

Fran tidens romantiska lyrik l&nar Stagnelius en annan gestalt som stir néra
budbéraren. Den kallas Sefir/Sefyr och har till uppgift att vécka sjélen och ge henne
trost:

Kom sa en viskande sefir.
“Vak opp, o skona brud!” (“Vérsanger I11”")

Sefyr vénligt ndrmar sig,

5! Se Jonas, s. 120f.

52 Ibidem, s. 120: “Am Aussenrande der Welten steht Er und ruft nach seinen Auserwihlten”, “Ruf des
grossen Lebens. Ich sandte einen Ruf in die Welt hinaus”, “Er rief mit himmlischer Stimme in die Unruhe
der Welten hinein”, “Bei seiner Stimme erwachte ich und stand von meinem Schlafe [...] und richtete
meinen Gang, dass ich kdme zum Lichte unserer Heimat”, “Ein Ruf erscholl iiber die ganze Erde, der Glanz
ging unter in jeglicher Stadt. Manda d’Haije offenbarte sich allen Menschenkindern und erldste sie von der
Finsternis zum Lichte”.

53 Ginza, s. 547.

% Jonas, s. 124: “Im Namen dessen, der gekommen ist, der durch die Welten drang, kam, das
Firmament spaltete sich und offenbarte”.

% Ibidem, s. 122f. och Ginza, s. 430.
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Laspar sakta: “Frojda dig!” (“Hymn till vattnet”)

Virens ingel (ocksd kallad Maj)*® dr en annan himmelsk budbirare som kommer
till jorden med sitt budskap och hela naturen blir fortjust i honom. For Stagnelius dr
Vérens ankomst en symbol for fralsningen, for naturens och sjédlens panyttfodelse och
vaknande ur somnen:

En édngel 4r den skona Var:

Pa blaa vingars par

Med sippor kring sitt ljusa hér

Frén Pleroma han far. (“Vérsanger I11”")

Kring spegelklara vikar

Ler Maj 1 hoppets drékt,

Forlossning han predikar

For ljusets bundna slékt. (“Varsanger 1)

Dodséingeln 4r en annan gestalt som spelar det himmelska sédndebudets roll.
Dodséngeln (Herrans édngel) dr inte ldngre nagon skrimmande gestalt for Stagnelius
utan ett Gudsvdsen som ger hopp och visar frilsningsvigen. Motivet syftar pa tanken
om att doden ger en mojlighet att frigora sig eller bli forlossad frén materien.”’

Arkeingeln Gabriel kan ocksa spela den frimmande mannens roll hos Stagnelius.
Motivet dr naturligtvis himtat fran den kristna traditionen, dir Jungfru Marie bebadelse
spelar en viktig roll i frilsningsmysteriet:

Och Gabriel svévar [...]
Till Bethlehem ned.
Och, “Hell dig, Maria!” (“Maria”)

Hos Stagnelius kan dven sjdlva Gud stiga ned till jorden (“Stiger allena Gud
forsonande neder”).”® Det ir ocksa typiskt for Stagnelius att sitta likhetstecken mellan
Gud och Kristus. I kristendomen finns det en grinsdragning mellan Gud, Guds Son
och Helig Ande. Hos Stagnelius dr dessa grinser mycket ofta helt utpldnade.*
Uttrycken som t.ex. “tornekront hjdssa”, “korsets mystér”, “blodbestinkta skullror” och
“martersarens glans” pekar entydigt pd Kristus.”® Den frimmande mannens gestalt
skildras i gnosticismen ocks& med hjilp av den kristna frilsarbilden® som dr dock
definitivt anpassad till strtomningens sdregna forestillningar.®

% Se Widengren, s. 139f: “Som ett Guds sindebud stiger vdrens éngel Maj ned fran himmelen till
jorden for att inom kort dtervinda fran dodens trakt.”

7 “Dodsingelen”.

% “Tingens natur”.

39 «Aftonen”.

60 «“Brudgummen”.

' Jonas, s. 134: “Der lichte Jesus niherte sich dem unwissenden Adam; er erweckte ihn aus dem
Schlafe des Todes. Jesus zeigte ihm die Viter in der Hohe und sein eigenes Selbst”.

2 Jfr Eliade, Geschichte der religiésen Ideen, s. 317: “Trotz einiger iranischer Paralellen ist
unmittelbares Vorbild des von Gott gesandten Erlosers offensichtlich Jesus Christus. [...] Texte beweisen
den judenchristlichen Ursprung einiger wichtiger gnostischer Schulen. Und dennoch sind ihre Theologien
und Moralsysteme radikal unterschieden von den jiidischen und christlichen.”
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Det himmelska budskapet kan ta form av ett himmelsbrev och fi samma roll som
den frimmande mannen.* Det kommer fran himlen, blir sént av Gud och har vickande
kraft som ockséd kan associeras med frilsarens egenskaper. Hos Stagnelius méter vi
liknande motiv som &r dock starkt omarbetade. Himmelsbrevet kan ibland ta form av
en duva som dr ett kristet motiv och forekommer t.ex. i den gammaltestamentliga
berittelsen om Noak och syndaflodet. Hos Stagnelius symboliserar duvan hopp och
lo6fte om paradiset och &r ett tecken pa att fingslandet &ntligen har tagit slut:

Tyst smyger duvan genom héktets galler,
Ett himmelsbrev till Kristi fangna brud. (“Varningen™)

Hos Stagnelius kan den frimmade mannen &ven gestaltas av Skénheten som ér ett
frén platonska skrifter hdmtat motiv och forekommer ofta i romantisk diktning.®
Skalden later Skonheten Gverta frilsarens attribut:

En flyktig gést 4r Skonheten pa jorden
Ur ljusets himlar 4r hon skickad vorden

Ja! Skonheten dr kropparnes forsoning.
Pé arets kors for stjarnans udd hon bloder
Men ljusets kdrlek henne aterfoder. (“Sonetter 37)

Genom att entydigt syfta pa Kristusgestalten forenar Stagnelius gnostiska, platonska,
kristna och romantiska motiv, vilket &r ett ytterligare exempel pa hans synkretism.

Sista mytemet fran fralsningsserien utgérs av svaret pa ropet som ar sjdlens
reaktion pa det himmelska budskapet. Sjilens svar kan innehélla bl.a. klagan, tro
(bon) och tacksamhet. Sjilen fir insikt om sitt ursprung och dess forsta starka
reaktioner dr fortvivlan, kval och klagan.”” Hos Stagnelius dr sjdlens kénslor mera
vemodiga och fyllda med hopp och innehaller bonens element:

O Gud! Hor ljudet av min rost!

Med ljusets glddje fyll mitt brost,

Och lét mig snart fran livets smérta

Fé slumra vid ditt fadershjérta. (“Hymn”)

I gnosticismen ber ocksd sjilen till Gud®® men samtidigt kénner sig bunden till
materien®’ och forlorar intresse for den virldsliga sfiren forst efter alla klaganden. Hos
Stagnelius dr sjdlen ddremot redo till aterkomsten till den himmelska sfiren trots

63 Ginza, s. 359, 552; Jonas, s. 121-122: “Wie ein Gesandter war der Brief, den der Konig mit seiner
Rechten versiegelt hatte [...] Er flog wie ein Adler und liess sich neben mir nieder und wurde ganz
Stimme”, “[Der] Brief, der mich erweckt hatte, der mich mit seiner Stimme vom Schlaf erweckt hatte”.

% Se Nilsson, s. 8ff. och Engdahl, s. 9, 267.

% Jonas, s. 134f: “Da erforschte Adam sich selber und erkannte, wer er sei [...] als Adam dies horte,
jammerte er iiber sich und weinte”, “Da schrie und weinte Adam; furchtbar erhob seine Stimme wie ein
briillender Lowe, raufte seine Haare und sprach”. Sjilens klagan kallas for “Urmenschen-Klage”,
“Weltliche Klage” eller “Gnostische Anklage”.

% Jonas, s. 138.
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virldens alla begér. Sjilens tro pd Gud och frilsningen dr hela tiden mycket starkt
ndrvarande:

Trots Demiurgens spira

Och falska larors rost,

Jag evigt dock skall fira

En nattvard vid hans brost. (“Det givs ett ord allena™)

Sammanfattning

Analysen forsoker visa den rikedom av mytiska bilder och forestillningar som finns i
Stagnelius’ mystiska diktning samt alla de strategier som han anvénder for att skapa sin
egen enastdende mytologi. Det gnostiska urfallets och fralsningens mysterium utgor en
klar inspirationskélla for skalden. En del mytem ar lanade frdn gnosticismen néstan
utan nagon bearbetning fran hans sida medan andra mytem uppvisar ett starkt
inflytande fran olika filosofiska och religiosa system. Skalden omtolkar de flesta
gnostiska forestéillningarna antingen pa ett kristet sitt (Gud som en kérleksfull fader
och herde, Kristus, Maria med barnet; sjidlens ansvar for fallet; 6kenvandringsmotiv;
Frilsaren, Gud, Kristus, drkedngeln Gabriel och duvan som himmelska budbérare) eller
med hjilp av olika filosofiska idéer (musiken, idévirlden och Skonheten, den
himmelska Kyrkan, naturen som Guds avbild; romantiska motiv). Han modifierar dem
genom att anknyta till andra mytologiska system (livets kélla och livets trdd), astrologi
och esoterik (Zodiaken, demoner, m.m.) och slutligen genom att anvénda sina egna
symboler (barndomens trygghet, begéret och erotiken, likhetstecken mellan Gud och
Kristus). Pa detta sétt forsoker Stagnelius bygga sin egen uppfattning om ménniskans,
viarldens och kosmosets ursprung och uppfylla det romantiska kravet pa poesins och
tankens djupa mytologisering. Skaldens personliga vérldsaskddning som med stor
kédnsla och retorisk klarhet presenteras i de utvalda dikterna tar form av hans egen
synkretiska mytologi.
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