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Inledning

RIK JOHAN Stagnelius (1793-1823) var vid sin dod helt okand for den

breda allmanheten. Till de fa verk han publicerade under sin korta livstid

hor verseposet Wladimir den store (1817), diktsamlingen Liljor i Saron
(1821) och sorgespelet Bacchanterna (1822), samtliga i anonyma utgavor.

Ar 1818 deltog Stagnelius i en litterar tavling, som Svenska Akademien
hade utlyst. Hans bidrag “Séang till Quinnorna i Norden” kom pa en hedrande
andra plats. Det ar emellertid Stagnelius’ Samlade skrifter i tre volymer (1824-
26), postumt utgivna och redigerade av Lorenzo Hammarskold (1785-1827),
som har gett honom ett namn i den svenska litteraturhistorien.

Stagnelius’ diktning anknyter till judisk-kristna idéer fran senantik tid, sdsom
nyplatonism och gnosticism, samt medeltida mysticism, alkemi och astrologi. Av
betydelse ar daven grekisk mytologi, latinsk och italiensk diktning samt tysk
romantik. Flera av dessa motivkretsar torde kunna harledas till faderns bibliotek
samt den akademiska miljon i Lund och Uppsala. | Svenska kyrkan dominerade
en protestantisk teologi, som anknot till upplysningstidens rationalism, och som
stod i skarp kontrast till Stagnelius’ idealism. Till skaldens intertexter hor framfor
allt Catullus (84-54 f Kr), Horatius (65-8 f Kr), Propertius (c50 f Kr-15 e Kr) och
Ovidius (43 f Kr-17/18 e Kr) samt Johan Olof Wallin (1779-1839) och Esaias
Tegnér (1782-1846). | likhet med flera av dessa forebilder anvander Stagnelius
antika och klassiserande versmatt, sasom hexameter, elegiskt distikon och
alexandrin. Han laste troligen dven franska forfattare, sdsom Francois-René de
Chateaubriand (1768-1848), tyska forfattare, sasom Johann Wolfgang von
Goethe (1749-1832) och August Wilhelm Schlegel (1767-1845).

Primarkallorna bestar framst av Samlade Skrifter (1911-19) i serien Svenska
forfattare utgivna av Svenska Vitterhetssamfundet samt den reviderade
editionen av Samlade skrifter (1957), bada utgavorna redigerade av Fredrik

Book, som i det sistnamnda verket har tagit hansyn till nyare forskningsron,
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sasom Nilsson (1926), Thorén (1927) och Risberg (1941). Till sekundarkallorna
hor Books essa "Stagnelius och Chateaubriand” (Samlaren, 1909) liksom hans
trilogi Erik Johan Stagnelius (1919), Stagnelius &n en gang (1942), Stagnelius:
Liv och dikt (1954) samt essasamlingen Kreaturens suckan och andra
Stagneliusstudier (1957); Nilssons studie Kronologien i Stagnelius diktning
(1926); Cederblads essa "Amanda i dikten och verkligheten” (Samlaren, 1925)
samt monografin Stagnelius och hans omgivning (1936); samt Holmbergs
monografier Sex kapitel om Stagnelius (1941) och Kérlek, ensamhet och dédens
tradgard: tre sentimentala kapitel fran svensk romantik (1972).

Book (1909) havdar att Chateaubriands uppfattning att kristendomen ar
"lika poetiskt fruktbar som den antika hedendomen” (35) har influerat
Stagnelius’ religidsa tematik. Forskaren fokuserar i stor utstrackning pa
komparativa jamforelser mellan Les Martyrs (1809) och Wladimir den store men
behandlar aven andra texter av Stagnelius, dar Chateaubriands "poetiska
metod” (49) kan ha bidragit med “en impuls i riktning mot biblisk och kristen
poesi”. Anledningen till att denne romantiker har gjort “ett sa djupt intryck” (51)
pa den svenske skaldentorde, enligt Book, bero pa att Stagnelius “till sitt
innersta vasen var kristen romantiker” och samtidigt markt av en obotlig
sjukdom. Book (1919, 26) karaktariserar Stagnelius’ diktning sasom en
"vasentligen teologisk spekulation” och havdar att dennes "férestallningsvarld
vimlar af bibliska inslag fran gamla och nya testamentet, fran profeterna och
apokalypsen”.

Cederblad (1925, 91, 93) utgar fran kyrkbocker, offentliga handlingar,
biografiska handbdcker och muntlig tradition, nar han antar att Stagnelius’
sangmo Amanda sannolikt har varit en flicka i skaldens omedelbara nérhet.
Sasom indicium anfor forskaren dikternas “egen karaktar”, som antyder nadgot
annat an "exklusivt polygama bojelser”. Cederblad (102) anser sig aven ha bevis
for att den 22-arige Stagnelius foralskade sig i en 15-arig flicka vid namn

Fredrica Almgren, som var dotter till hans hyresvardinna pa Sédermalm, och att
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hon ar férebilden for Amanda. Forskaren havdar vidare att de "bestridanden av
Amandas existens, som gjorts av Stagnelii anhoriga i Kalmar, aro icke mycket
varda, da hans liv i Stockholm synes ha varit dem sa gott som okant.” Cederblad
(1936) har senare med stod av vissa tidigare forbisedda uppgifter, som hérrér
fran Stagnelius’ mor och systerson, kommit fram till att forebilden fér Amanda
torde ha varit en 17-arig flicka vid namn Constance Magnét, som var dotter till
en lantbruksdirektor i Dorby utanfér Kalmar. Enligt Holmberg (1933, 151 f)
skulle namnda forélskelse kunna vara en téankbar orsak till att Stagnelius rev
sonder sitt manuskript till operan Cydippe, eftersom detta verk “kunde rymma
minnen av ndgon stagneliansk ungdomsforalskelse (till Constance Magnet?)
som skalden bade velat erinra sig och velat glomma”. Forskaren (1941, 141 1)
ansluter sig senare till Cederblads (1925) forra uppfattning att forebilden for
Amanda har varit Fredrica Almgren, nagot han stéder pa en uppgift fran hennes
brorsdotter, enligt vilken Stagnelius skulle ha friat till den unga mamsellen.
Risberg (1941, 26 ff) ansluter sig till Cederblads (1936, 31 f) reviderade
uppfattning att férebilden sannolikt har varit Constance Magnét. Han forsoker i
detta sammanhang utréna plats och tid for foralskelsen “och den dérmed
forbundna hanforda hyllningen av namnets dgarinna samt slutligen
omstandigheterna vid karleksférhoppningarnas definitiva gackande” (27).
Risberg framhaller att Constance féddes samma ar som Stagnelius’ yngsta
syster Hedvig Maria och att syskonens mor sannolikt uppmuntrade flickornas
vanskap (28). Han (29 f) noterar vidare att jaget i "Elegi” (SFSV, 1: 252) beklagar
att han annu inte har funnit nagon sdngmo (“Ingen Hilma, rodnande och séll/
Svéar mig trohet”), ndgot som forskaren tolkar sasom att den unge Stagnelius
annu inte hade traffat férebilden fér Amanda. Risberg (31) antar att namnet
Amanda "kan Stagnelius ha hamtat fran Wielands ‘Oberon’, da han vid denna

tid torde ha studerat Wieland som férebild f6r sin episka dikt ‘Blenda".
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Den gronskande 6n

"Men af kundskapsens trd pa godt och ondt skal tu icke dta, forty, pd hwad dagh tu
ther af dter, skal tu doden doo.” (1 Mos 2:17)

LAND MED dess rika blomsterangder skulle for Erik Johan

Stagnelius te sig som ett barndomens forlorade paradis, ett fjarran

lyckorike vid randen av den blanande Ostersjén (cf Bodk, 1919,
30 f). | Gardsldsa socken pa 6ns ostkust provade han det forsta av detta livs
bittra och goda. Har féddes han i prastgarden en oktoberdag 1793.

Erik Johan var son till prosten Magnus Stagnelius (1746-1829) och dennes
maka Hedvig Christina Bergstedt (1760-1852). Han var nast yngsti en
syskonskara, som bestod av ytterligare tre bréder, Nils Magnus (1789-1852),
Carl Ulrik (1791-1831) och Per Christopher (1801-1832), samt tva systrar,
Catharina Sophia (1790-1882) och Hedvig Maria (1796-1864). De harstammade
pa fadernet fran en prastslakt, “som under flera generationer verkat inom
Kalmar stift” (Book, 1919, 1). Fadern var docent i klassisk grekiska och blev med
tiden biskop i Kalmar stift och riksdagsman. Religids och politisk konservatism
praglade denna milj6, och "alldeles sarskildt har biskop Stagnelius varit ett
stycke af en klerikal ultra” (B6ok, 1919, 28).

Redan som barn gjorde sig Erik Johan kand for sitt enstériga, stundom
nyckfullt tvéra satt. Han tycks néstan helt ha saknat umgange utanfér den
narmaste familjekretsen (Bodk, 1919, 39). Ofta gick han sina egna végar; han
tyckte om hojder och kunde vistas hogst upp i ett trad med utsikt ver havet
(Wimmerstedt, 1894, 331; Book, 1919, 38). Fran dessa pa intryck rika barn- och
ungdomsar harror sannolikt manga teman i Stagnelius’ mogna produktion

(Book, 1919, 31 f), sdsom "Néaktergalen” (SFSV, 2: 32):

Skild fran strider, glam och lekar,
Den forkastade sig gommer
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| en magisk natt af ekar,
Undan Solens grymma sken,
Och i stilla svarmod drommer
Pa en dunkel, 16frik gren.

Stagnelius gick fore universitetet inte i nagon vanlig skola, utan undervisades i
hemmet eller inhamtade kunskaper pa egen hand. Han larde sig lasa och skriva
genom att i sanden pa kyrkogarden avbilda gravstenarnas korthuggna
sentenser (Boodk, 1919, 36). Han fick snart tillgang till faderns (troligen inte)
"obetydliga Bibliothek” (Magnus Stagnelius, brev 28 maj, 1823; ex B66k, 1919,
32), dar bade religios litteratur, sasom kyrkofédderna, och profana klassiker,
sasom Horatius och Ovidius, bor ha ingatt. Att fadern inte bara “varnade [...] for
planlést manglaseri och [...] onyttigt poetiskt fuskverk” (Book, 1919, 40), utan
aven uppmuntrade sonen i versskriveri visar, om inte annat, en bevarad
hyllningsdikt till en informator och pastorsadjunkt. Elvadringens dikt kom
genom faderns forsorg att tryckas i ett dekorativt minnesexemplar at var och en
av de inbjudna middagsgasterna.

Efter att Magnus Stagnelius hade blivit befordrad till biskop flyttade
familjen i maj 1810 till fastlandet och stiftsgarden i Kalmar (Book, 1919, 39). Den
unge Stagnelius kom fortsattningsvis att framleva somrarna vid residenset i
Dorby, som var biskopens prebende (ett gods vars inkomster betalade |6nen
for en befattningshavare inom kyrkan) nagon mil utanfér staden. Erik Johan
atersag troligen aldrig fodelsebygden pa Oland. Hosten 1811 skrev han in sig
vid Lunds universitet, dar hans bror Carl Ulrik studerade sedan hosten 1810
(Book, 1919, 40 f). | nationstabellen uppgav han att han @mnade lasa till prast.
Emellertid reste bada bréderna foljande termin till Uppsala, dar de siktade pa

varsin ansprakslos kansliexamen (B6ok, 1919, 45).
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Amandaproblemet

Under en sommarvistelse i Dorby skulle den 20-arige Stagnelius ha upplevt vad
slaktingar (ex Wimmerstedt, 1894, 342) har betecknat sdsom hans forsta bojelse
(cf Book, 1919, 60 f). Foremalet for skaldens ungdomskarlek hette Constance
Mathilda Jaquette Magnét (1796-1871). Hon var 17 ar vid deras forsta mote
och jamnarig med hans yngsta syster Hedvig Maria.

Sasom dotter till lantbruksdirektér Jacques Magnét, som bodde i
grannskapet, brukade hon umgas med Stagnelius’ systrar. Hon anlande da och
da pa besok, och den eljest inbundne Erik Johan tycks ha gjort ett visst intryck
pa den unga flickan. Han lar &ven ha skrivit dikter till henne. Constance
forlovade sig den 8 mars 1813 med en officer vid namn Erik Johan
Hummerhielm (1784-1855), varfér hon fore brollopet brande alla sddana
versifierade ynnestbevis (Risberg, 1941, 31).

Flera av Stagnelius’ levnadstecknare (Cederblad, 1936; Book, 1957) havdar
att den morkhariga flickan skulle ha varit forebilden f6r Stagnelius’ sangmo
Amanda i flera dikter, som troligen tillkom aren 1815-20, da skalden till stor del

bodde pa Sédermalm i Stockholm. | “Naktergalen” (SFSV, 2: 32) heter det:

Mig, Amanda! Himlen gifvit

Lif och anda, sjél och tunga.

Flicka! jag har skapad blifvit

Endast for att prisa dig.

Jag kan alska, jag kan sjunga —

Fordra icke mer af mig!
Book (1919, 61 f) ansag under en period att antagandet om en verklig forebild
var ytterst osannolikt, eftersom kéarleksdikter inte forekommer i Stagnelius’
tidiga produktion, dar “Amandas namn ar fullkomligt okandt”. Forskaren bortser
saledes fran de branda dikterna till Constance Magnét.

Det ar i samband med att Stagnelius’ namne kapten Hummerhielm blir

inkallad till krigstjanst i borjan av 1813 som det patriotiska intresset pa allvar
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vaknar hos den unge skalden, och det ar i anslutning till att hans litterara
produktion omkring ar 1818 gar in i en religios fas som denna hag slocknar.
Risberg (1941, 31) delar inte denna uppfattning: "Hummerhielm skulle strax
efter uti kriget i Tyskland, och antagligen ville han dessférinnan forsékra sig om,
att den nu sjuttonariga Constance [...] ej under hans franvaro komme att fasta
sig vid nagon annan.” Forskaren tillagger: “I varje fall marks ingen inverkan av
handelsen pa Stagnelius’ diktning fran 1813."

Efter att ha avlagt en ansprakslds kansliexamen vid Uppsala universitet i
juni 1814 anlande Stagnelius i april 1815 till Stockholm for att tjanstgéra sasom
extra ordinarie kanslist vid Ecklesiastikexpeditionen (Book, 1919, 183), som var
en statlig myndighet med ansvar for kyrkoarenden. Under de langre perioder
som Stagnelius fram till sin fortidiga déd 1823 bevistade den kungliga
huvudstaden, skaffade han sig aldrig nagot riktigt hem, utan var standigt inhyst
i tillfalliga hyreskamrar. Under en period hade han adressen Stora Fiskaregrand
(nuvarande Fiskargatan) nr 8 vid Mosebacke (Cederblad, 1926, 101), dar en
officersénka, enligt annons i Dagligt Allehanda, hyrde ut “snygga och vackra
rum for hederlige ungkarlar, mot billigt pris” (Holmberg, 1941, 104). Fru Maria
Elisabeth Almgren (fédd Ahlstubbe) férsokte, enligt mantalslangden for
Katarina férsamling, forsérja sig genom “nipperhandel” pa Sédermalmstorg i
Stockholm (Cederblad, 1925, 98, 100), det vill séga smaskalig torghandel av
mindre vardefulla prydnader, sdsom knappar och band.

Till saken hor att vardinnan fru Almgren (Cederblad, 1925, 97 f), som var
bordig fran Kumo i Finland, hade en 15-arig dotter vid namn Fredrica Elisabeth
Amalia, i vilken skalden, enligt en tidig sagesman (Eichorn, 1868), skulle ha varit
"alldeles fortjust” (Cederblad, 1925, 92; Holmberg, 1941, 141). Fredrica var
fédd i Stockholm den 4 eller 7 mars ar 1800 (Cederblad, 1925, 97). Hennes
namn forekommer dven i den férfranskade formen Fredrique. Fadern Johan
Fredrik Almgren var boérdig fran Helsinge socken i Finland och hade sasom

fanrik vid Kungliga Sédermanlands regemente omkommit i Slaget vid Sévar
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(1809) mellan svenska och ryska styrkor i slutfasen av Finska kriget (Cederblad,
1925, 98 f). Cederblad (1925) lanserade i ett tidigt skede en teori, som han
senare dvergav, enligt vilken Fredrica skulle ha varit férebilden for Amanda.
Holmberg (1941, 141 f) skulle sedermera ansluta sig sig till denna uppfattning,
samtidigt som han stédjer sig pa en uppgift fran Fredricas brorsdotter, som
pastar att Stagnelius skulle ha friat till den 15-ariga mamsellen. Mot detta
resonemang invander Book (1954, 61), som havdar att den muntliga traditionen
har 6verdrivit skaldens giftermalsplaner och att den inte gar att férena med
vissa kronologiska fakta. Holmberg (1964, 475) antar dven fortsattningsvis att
Amanda troligast har varit en Stockholmsflicka. | en senare essdasamling (1972)

namner han inget om detta men tycks luta at tidigare uppfattning.

Diskussion
Att den tillbedda inte har varit en symbol fér det avvisande kvinnokénet i
allménhet, sdsom Book (1954, 61) under en period foreslar, tycks framga av

elegin "Om kring Stadens danande torg” (SFSV, 1: 213), dar jaget ser Amanda

mot bakgrund av en mangd "rosenfarjade dréommar”. Dikten slutar:

Fafangt, Amanda! min sang Du forsmar, mitt brinnande hjarta
Fafangt skilja oss at Alper och brusande haf,

Mild som en Angel and& omsvafvar Du evigt min tanke,
Flicka! min 6mma Brud &r Du i drémmen anda.

Jaget tanker saledes fortsatta att besjunga sin sangmao, fastan hon har avfardat
hans uppvaktning. Det framkommer samtidigt att hon, atminstone tillfalligt,
befinner sig pa stort avstand. Man erinrar sig Constance Magnét, som hade
eldat upp Stagnelius’ verser till henne. Metaforen “Alper och brusande hat”
tycks anknyta till en diktning, som har sina rotter pa sydligare breddgrader.

| “"Afsked till Lifvet” (SVSF, 2: 37) har Amanda ryckt jaget ur ett gronskande

paradis:
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Ack! for sent for detta hjerta,
Re'n af plagorna forkrossadt.
Stod det hulda idealet.

| forklaradt helgonskimmer,

Med Amanda fram i verlden.
Hulda, jordiska Gudinna!

Mera daglig an Olympens

Alla stralande Gudinnor,

Alla anglar hos Gud Fader!

Blott ditt namn jag vagar namna,
Ej det ljus, som himmelskt stralar
Ur det blda 6gonparet,

Ej den roseneld, som leker

Pa din kind, ej dessa armar,
Som, till nojets famntag strackte,
Skulle helgonen forféra.

Jaget har bérjat dromma om Amanda redan som barn, medan hon &nnu
befann sig i himlen. Tankegangen erinrar om Jacob Béhmes (1575-1624) lara
om syndafallet, enligt vilken Adam i paradiset ar en androgyn angel, som i en
drom forestéller sig kvinnan (Nilsson, 1916, 313 ff). Genom detta sinnliga begér
prisger han skapelsen at synden. Den himmelsjungfru som har haft del i hans
sjél lamnar honom, och han far en dédlig kropp i likhet med den drémda
kvinnogestalten. Aven de tyska romantikerna framstiller karleken sdsom en
hagkomst av féruttillvaron (Nilsson, 1916, 313 ff).

Stagnelius idylliserar likaledes barndomen. Saknaden av Oland, d& jaget
vilade i naturens skot, blir till langtan efter en svunnen tid, innan han hade blivit
smartsamt medveten om sitt oskdna yttre. Till detta kommer att den tidigaste
kontakten med omvarlden, sdsom moderns givande av di, enligt Freud, skapar
en dualistisk atskillnad i medvetandet (som senare struktureras ytterligare).
Barnet upplever senare den slutgiltiga forlusten av karleksobjektet i ammandet
sasom en bestraffning. Stagnelius framhéaver i vissa versrader kvinnans barm pa
ett satt som gor den till en symbol for det férlorade paradiset. Ett substitut fann

skalden i flaskan och brannvinet (som alkemisterna bendmner aqua vitee, "livets
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vatten”), ett annat substitut var diktandet. Amanda skiljer sig fran andra gestalter
i Stagnelius’ universum genom att hon har ett ansikte och darmed en sjal;
sasom den ena av Venus inkarnationer ar hon den klart lysande Morgonstjarnan
i kontrast till den erotiska diktningens nattsida. Hon ar det goda idealet i
Overensstammelse med Platons lara om Eros, som forkunnar ett hogsta varde

av allt. Hon ar samtidigt madonnan vid himlastegens fot (cf Ambjoérnsson, 1978,

140), den "anglaljufva” ledsagerskan till sjalslig frélsning. Men fér Stagnelius
forblir hon sfinxlik, och han maste sjélv finna en véag till forsoning.

Inte olikt hur Apollon hos Ovidius (1971, 34 ff) férélskar sig i nymfen
Daphne ar jaget hos Stagnelius fafangt betaget av Amanda. Och liksom den
svenske skalden tanker sig en urbild for sin sdngmo, en stjarnornas eller
manens gudinna, som besvarar hans kérlek, férlanar han Amanda en himmelsk

alskare. | "Manflickan” (SFSV, 2:82) séger den unga kvinnan:

Jag har en 6m och eldig Bror,
P4 Solens gyllne klot han bor.
Snart till Amanda skall han ga
Och hennes kyss och |6fte fa.
Kom till Olympens helga ljus,
Kom, f6lj mig upp fran jordens grus.

Dikten torde vara tillkommen 1819. Gestaltningen av Amanda hade da gattinii

en ny fas, fran smartsamt kanslorus 6ver den tidiga italienska lyrikens vemod till
religids kontemplation och platonsk kyskhet (Holmberg, 1941, 128).

| “Landsbygden” (SFSV; 2: 140) stracker jaget ut en hand till Amanda: "Ej ar
du gvinna langre,/ Och jag ej man. Guds barn vi éaro bada,/ | snéhvit oskuld
kladda begge tva.” Mot slutet av dikten heter det: "Ja, kom, Amanda! Las med
mig det nya/ Forbundets bok, pa hvarje blad i skogen.” Av texten, som troligen
har tillkommit under en Kalmarvistelse, framgar hur sangmon inte langre
befinner sig pa stort avstand. Tematiken erinrar om Galaterbrevet (3:28), dar det

heter: "har ar icke man eller qvinna; alle aren | en i Christo Jesu”. B66k (1957,
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xxxiv ff) havdar att Constance Hummerhielm vid diktens formodade tillkomst
hade gatt med i Sellergrenska vackelsen, nagot som skulle kunna forklara de
religidsa inslagen. Book ansluter sig darmed till teorin att ungdomstycket fran
Dorby skulle ha varit forebilden for Amanda. Och det ar forklarligt att flera
forskare utifran Catullus’ Lesbia (som hette Clodia), Propertius’ Cynthia (som
hette Hostia), Tibullus’ Delia (som hette Plania), Ovidius’ Corinna, Dantes
Beatrice [di Folco Portinari] och Petrarcas Laura [de Noves] har velat finna en
empirisk motsvarighet aven till Stagnelius’ Amanda (cf Risberg, 1941, 42),
samtidigt som versmattet distikon i flera av hans texter anknyter till den latinska
karlekselegin. Stagnelius’ dikt "Till Zulima” (SFSV, 1: 139) omnéamner i detta

sammanhang bade Publius Ovidius Naso och Francesco Petrarca:

At Skalden, sin alskling, dock himmelen ger
Formaga att Skénheten radda fran déden.
Af Naso forgudad Corinna ju ler

| retande fagring at tider och 6éden,

Och Laura, Petrarkas forkjuserska! Du

Klart stralar i Skonhetens himmel annu.

Namnet Amanda, som betyder den alskansvarda pa latin, skulle dven kunna
vara en allusion pa Ovidius’ diktverk Ars Amandi [Karlekskonsten], som
beskriver var i Rom man kan hitta kvinnor att férféra och hur man gar till vaga.
Intertexten skulle i sa fall férklara Amandas funktion i dikten: Hon &r inte en
kvinna, utan flera. Enligt Schiick (1929, 262) kan Constance Magnét, som vid
Amanda-dikternas tillkomst var gift, inte ha varit férebilden for Stagnelius'’
sangmo, som forskaren havdar var ogift. Inte heller kan Fredrica, enligt Schick,
ha varit Amanda, eftersom hon endast var 15 ar och dnnu inte konfirmerad, nar
Stagnelius tréffade henne férsta gangen.

Latinska diktare anvande inte séllan ett fingerat namn pa en musa med
verklig forebild. Denna apostrofering korresponderar ofta med det verkliga
namnet, vad galler stavelsernas kvantitet och vokallangd. Catullus' tilltal av

sangmon Lesbia i 13 dikter avser sdlunda den gifta adelsdamen Clodia Pulchra,
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men det fingerade namnet alluderar samtidigt pa Sapfo fran Lesbos, vars lyrik
Catullus har éversatt. Namnet Corinna i Ovidius' skrift Amores [Kérleksédventyr]
kommer av grekiskans k6pn [ung kvinna], men namnet erinrar aven om den
kvinnliga lyrikern Korinna, som levde i Grekland pa 400-talet. Om Stagnelius har
foljt denna antika tradition, kan Amanda mycket val ha varit Fredrica, som ocksa
hette Amalia i mellannamn. Aven det faktum att Stagnelius’ sdngmo upptrader
forst 1815, da skalden hade bosatt sig i Stockholm, och att hon framstar sasom
flera ar yngre &n jaget talar for att Fredrica Almgren har varit forebilden. | 6vrigt
pekar det mesta pa Constance Magnét, som, enligt en muntlig tradition
formedlad av systersonen Wimmerstedt, (1894, 342), var skaldens forsta karlek.

Risberg (1941, 45) argumenterar for att Fredrica istallet skulle ha varit
forebilden for den "Olympiska Flicka!” som Stagnelius apostroferar i dikten “Till
Zulima" (SFSV, 1: 139). Resonemanget har en svaghet i att forskaren
genomgaende utgar fran att jaget ar identiskt med skalden sjalv. Risberg (1941,
35) uttrycker sig salunda: "Detta later helt sjalvupplevat. Men den forélskade
Erik Johan lat Constance atminstone ana, vad han kande, genom att tillagna
henne dikter under namnet Amanda.” Bodk (SS, 1: Iv f) antar av andra skal att
den apostroferade kvinnan i dikten "Julia! veken i var lampa” (SFSV, 1: 379),
som féormodligen var tankt att inga i dramat Albert och Julia (Nilsson,1926, 80),
avser en viss Jenny Hellenstierna, som Stagnelius var bekant med.

Man kan naturligtvis, liksom B66k (1919, 61 f) och Bergsten (1966, 3),
havda att Amanda ar en ren fiktion, men om hon enbart har varit ett dromt
ideal, sdsom Stagnelius sjalv lar ha pastatt (Book, 1919, 253; 1942, 59;
cf Risberg, 1941, 35), varfor framstéller han henne da sdsom helt kdnslokall och
oférstaende (Nilsson, 1916, 289), och hur kommer det sig att hon med “blaa
ogon,/ svarta lockar, rosenkinder” ar den enda verkligt levande gestalten i hans
lyrik? Book (1919, 253) havdar angadende hennes utseende att “det har alltid
Stagnelii ideal” och tillagger, utan att beakta att den analyserade dikten "Till

Oland” (SVSF, 2:190) troligen har tillkommit |dngt senare an den gestaltade
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handelsen: "Redan den brud han drémde om under sin barndom p& Oland
hade detta karaktaristikon”. Risberg (1941, 45) framhaller att ingenstans i
Stagnelius’ diktning “tillater honom vérdnaden for detta anglalika kvinnoideal
att utstracka malningen av hennes kroppsliga behag langre an till ansiktet: det
morka haret, de bla 6gonen”. Forskaren anser att denna diskretion ar ett tecken
pa att hon maste ha varit en kvinna av kott och blod. Han tillagger att
"Constances stralande 6gon voro berémda — och de rosiga kinderna”. Bergsten
(1966, 3) tvivlar pa att Amanda har haft en verklig férebild men anser anda att
bildade lasare av Stagnelius kan ana att denne brukade uppsdka prostituerade,
sasom systersonen Wimmerstedt (1894, 342 f) har antytt. Hela detta

resonemang framstar sasom inkonsekvent.

Slutsatser

Amandas funktion tycks vara att anknyta tematiken till den latinska kérlekselegin
hos vissa antika férebilder, sdsom Catullus, Propertius, Tibullus och Ovidius.
Stagnelius’ sangmo blir pa detta satt en urbild, som i likhet med Beatrice hos
Dante vagleder pilgrimen.

Amanda uppenbarar sig samtidigt sdsom nagon som jaget ofdrstallt har
hallit av. Hon &r inte ett ting bland andra ting, utan framstar sasom sjalva
livsprincipen med vérlden i bakgrunden (cf Sartre, 1977, 369). | dikten
"Amanda” (SFSV, 1: 149) heter det:

| blomman, i Solen
Amanda jag ser.

Kring jorden, kring polen
Hon stralar, hon ler.

| rosornas anda,

| varvindens pust,

| drufvornas must

Jag kdnner Amanda.
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Texten tycks ha tillkommit 1815, nar Stagnelius hade blivit bekant med Fredrica
Almgren. Om han verkligen friade till detta arsbarn med det unga seklet vet vi
inte med sékerhet, aven om en muntlig tradition sdger det. Det forblir dven
oklart huruvida hon har betytt mer an de flesta andra kvinnor som Stagnelius
motte under sin tid i Stockholm. Daremot har Fredrica varit nagon som den
unge skalden har haft mojlighet att se och tala med, och om vi godtar
vittnesmalet att han har varit “alldeles fortjust” i flickan, &r det inte troligt att
ovanstaende rader avser Constance Magnét. Men det kan ocksa vara sa att
skalden inte bara ser sin ungdomsférélskelse "l blomman, i Solen[...] Kring
jorden, kring polen”, utan dven i Fredrica. Om sa har varit fallet, tycks Stagnelius
snart ha trottnat pa hyresvardinnans dotter, eller sa har hon ringaktat honom. |
fortrostan har han da sokt sig till ett vardigare féremal, som battre motsvarade
hans "hjartas ideal”, som det heter i "Till Oland” (SVSF, 2: 190). Constance hade
stéllt sig avvisande men troligen aldrig varit ovanlig eller nonchalant, och darfor
blev det hon som fick dverta rollen av Amanda.

Med tiden kunde varken den forna ungdomskarleken eller nagon annan
jordisk varelse leva upp till Stagnelius’ platonska ideal. Liksom Karl XIV Johan
efter sitt trontilltrade 1818 far lamna plats for en tilltagande Gudsupplevelse,

ersatter Kristus under detta skede Amanda. | “"Langtan” (SFSV, 2: 199) heter det:

Jesus! Jesus! suckar detta hjerta,
Tryckt, forkrossadt, dignande af smarta,
Tardt af lifvets saknader och qual -
Jesus, Jesus! svara berg och dal.

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

Amanda hade fatt rangen av kanoniserad under en period, nar jaget
apostroferar henne sasom “skona Helgon” i “Landsbygden” (SFSV, 2: 140) eller

"anglaljufva” i "Uppoffringen” (SFSV, 2: 149). | den forra dikten heter det:
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Kom, o Amandal! rack mig liliehanden,

Den spada hand, hvars tryggade besittning
Min drémda himmel var i fordna dagar,
Min falska religion. Ack! innan sjélen,
Sémnvandrande, ur Christi salar nedsteg

| tidens natt, i Demiurgens molnverld,

Hon dromde redan denna rosendrom,
Och dig allena s6kte hon dernere.

Pa ett sétt som erinrar om hur Dante (1981, 193 f, 211 f, 214 f) hojer Beatrice till
skyarna i "Paradiso” (Ambjornsson, 1978, 139, 144) forlanar Stagnelius ett
skimrande straldiadem till Amanda, samtidigt som hon i allt storre utstréackning
blir ett foremal for sjalvbespegling. Jag vill dock inte ga sa langt som Malmberg
(1952, 26 ff), som pastar att Stagnelius led av narcissism.

| borjan av 1818 reste skalden till fordldrahemmet i Kalmar fér en langre
tids sjukledighet, enligt vissa bedémare (Bodk, 1919, 50 f) pa grund av ett
hjartfel. Det ar kdnt att han pa grund av sitt halsotillstdnd missbrukade alkohol

samt pa lékares inradan dven intog opium och morfin.
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Den gyllene staden

"Och hans muurs byggning war af jaspis; men sielfwa staden af klart guld, lijk widh

reent glaas.” (Upp 21:18)

RA HADE lange sysselsatt Stagnelius’ tankar, men hans drommar om

det himmelska guldet harror fran den produktiva period som bérjar

omkring 1818. I november det aret ar han tillbaka i Stockholm efter
nara ett ars bortovaro.

Skalden hoppas troligen pa att den 20 december fa motta Svenska
Akademiens stora pris for sitt bidrag i den utlysta tévlingen. Belénad endast
med den mindre guldmedaljen atervander han i februari till féraldrahemmet i
Kalmar. Nu pabdrjar han en andra lyrisk inriktning, som under inverkan av antik
och religios litteratur, teologiska studier i Lund (B66k, 1919, 41) och Wallins
psalmbok (1819), férenar kristendom, nyplatonism och gnosticism.

Stagnelius tanker sig ett antal dualistiska avfall. Genom materiens dvergang
fran idévarlden uppkommer, i enlighet med nyplatonikernas lara, det kosmiska
paret himmel och jord. Mdnniskan uppstar déarefter genom sjélens langtan till
materien. Varje individ forlorar slutligen sin barndoms saliga dngder sdsom en
foljd av det sinnliga begaret och den forsta karleken. Tankegangen anknyter
delvis till det kristna syndafallet. Sjalens évergang till materien medfor att en
sldja draperar foéruttillvaron, men med hjélp av symboler och idéméssiga
forbindelser mellan olika férestallningar kan ménniskan framkalla minnen, som
skapar langtan tillbaka till ursprunget (Bergsten, 1966, 71 ff; cf Nilsson 1916, 10,
320). En sadan symbol ar den sinnliga karleken, en annan alkemin.

Under reformationstiden hade alkemin inte bara utvecklats till en gryende
vetenskap, utan tillerkdndes dven ett andligt syfte sdsom mystisk-etisk
livsaskadning. Genom att omvandla den halvadla metallen koppar till en &dlare
metall, sdsom silver eller guld, trodde de medeltida alkemisterna att de kunde

pavisa varldens grundldaggande enhet och alltings stravan efter fullandning. For
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Stagnelius ar det inte genom vetande som manniskan kan komma till insikt om

tingens natur, utan genom karleken till det himmelska.

Hellenistisk vetenskap

Forntidens egypter utvecklade en tidig form av alkemi och antog att guld
kunde utvinnas ur andra metaller, likaval som det kan erhallas ur det vi idag
kallar for legeringar, det vill séga en blandning av olika grunddmnen. Egypterna
ansag att bly pa grund av sin laga smaltpunkt var metallernas urprincip. Efter att
de hade upptéckt kvicksilver, som &r flytande i rumstemperatur, ersatte denna
metall blyet som grundéamne.

Den joniske kdpmannen Thales fran Miletos (c625-c545 f Kr) var méjligen
influerad av denna tanke, da han efter resor till bland annat Egypten antog att
materien ytterst bestod av ett enda grundamne, namligen vatten. Han antog
aven att materien var besjalad. Under inverkan fran Thales och hans tidiga
efterfoljare ténkte sig dven Aristoteles ett yttersta grundémne, som i sig sjalvt
var karaktarslost, men som i sammansattningar besjalades av olika egenskaper,
sasom varme och kyla eller torrhet och vata.

Efter erdvringen av Alexandria ar 642 kunde araberna tillagna sig bade
hellenistisk och egyptisk vetenskap. En av deras frémsta alkemister, Abu Musa
Djabir (c721-776 e Kr), kdnd under det latiniserade namnet Geber, antog att
guld bestod av kvicksilver och en liten mangd svavel. Férutom
Empedokles’ (c490-c434 f Kr) fyra element hade Aristoteles forestéllt sig ett
femte element, som skulle vara behjalpligt vid framstallningen av guld. Detta
grunddamne kunde enligt Geber dven férléana halsa och ungdom. Via
lardomscentra i det av araberna erévrade Spanien 6verfordes grekiskt och
arabiskt tdnkande till Europa, dér alkemin utvecklades under inverkan fran den
kristna transsubstantiationslaran.

De medeltida alkemisterna antog kvicksilver sésom materiens femte

element, eftersom denna metall att legerar med guld, men strévan att finna
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detta element paminner inte sallan om korsriddarnas sdkande efter den heliga
Graal. Medeltidens alkemister intresserade sig framst fér metaller och ansag
det mojligt att frambringa guld och silver genom att féradla exempelvis koppar.
Guld var i detta sammanhang en harmonisk férening av en "manlig” och en
"kvinnlig” princip. P4 samma satt som materiens “sjal” kunde féradlas var det,
enligt alkemisterna, mojligt fér méanniskan att vinna eviga egenskaper. De vises
sten hette i detta fall Kristus, genom vilken sjélen kunde stiga renad ur
skarselden, och med vilken hon, den vitkladda bruden (Upp 7:14; Cooper,
1983, 214), kunde férenas. Korset blev pa detta satt en androgyn symbol. Guld
symboliserade for alkemisterna upplysning och insikt, medan bly stod for for
den syndiges egenskaper. For Martin Luther (1483-1546) var alkemin en
symbol for uppstandelsen (Nilsson, 1916, 349).

Kemisten Paracelsus (1493-1541), som |ar ha varit férebilden fér Goethes
Faust, havdade att alkemin "dddar en blandning for att sedan aterge den nytt
liv" (ex Reichen, 1966, 29). Bohme, som hade |ast Paracelsus, forkastade den
varldsliga alkemin och havdade att sjalen kan fa del av transmutation
(omvandling av ett grundamne till ett annat) endast genom kristen frélsning
(Nilsson, 1916, 349 ff). Han antog, i dverensstammelse med vissa tidiga judiska
kommentarer (Cooper, 1983, 9), att Adam fére syndafallet hade varit tvekénad
och att det var mojligt att atervinna denna harmoni genom kristen fralsning.
Den som har funnit Kristus forstar, enligt Béhme, tillvarons djupast férborgade
sanningar.

Redan de forntida egyptierna hade under inverkan av babyloniernas
astrologi forknippat de vanligaste metallerna med olika himlakroppar. For de
medeltida alkemisterna svarade guld likaledes mot solen, silver mot manen,
medan Saturnus, Jupiter, Mars, Venus och Merkurius svarade mot bly, tenn, jarn,
koppar respektive kvicksilver. De antog dven att det fanns en korrelation med
manniskokroppen, ndgot som Emanuel Swedenborg (1688-1772) senare skulle

utveckla i sin lara om en relation mellan naturen, det andliga och himmelriket.
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Medeltida mystik

Under inverkan av kristen mystik och medeltida alkemi utvecklar Stagnelius ett
motsvarande bildsprak, som omfattar de sju himlakroppar som var kdnda under
antiken, kristen fralsning och en korrelation med den andliga tillvaron. Han
téanker sig, i likhet med alkemisterna, att adelmetallerna guld och silver svarar
mot egenskaperna karlek och oskuld och, i likhet med Swedenborg, att det
jordiska korresponderar med det himmelska (Holmberg, 1941, 163).

"Grymt verklighetens harda band” (SFSV, 1: 366) kontrasterar metallerna

koppar och silver:

Grymt verklighetens harda band mig trycka
Af térnen blott en efterskord jag samlar

Pa gladjens fallt och lik ett korthus ramlar
Hvar vantad jordisk fréjd, hvar drom af lycka.
Allena stodd vid talamodets krycka

Jag i en vild en nattfull 6cken famlar

Och i mitt spar den tunga kedjan skramlar
Hvars lankar déden blott kan sonderrycka.
Dock trostar mig den himlaburna sangen.
Fran himlens borg en rosenkransad Angel

| gyllne flykt han sig till jorden svingar.
Mildt han mig vidror med sin liljestéangel.
Straxt falla kopparkedjorna af fangen

Och vingen hdjs och silfverrdsten klingar.

Det som utmarker en adelmetall, sasom silver, ér dess laga reaktivitet, det vill
sdga bendgenhet att reagera med andra kemiska @mnen och féreningar. Den
halvadla metallen koppar och det sinnliga begaret star hos alkemisterna under
astrologiskt inflytande fran planeten Venus (Cooper, 1983, 151). Koppar
korresponderar hos Stagnelius mot férmagan mot att begara (Epwg), medan
silver korresponderar mot tvanget att forsaka. Sjélva kedjan symboliserar i detta
sammanhang den andra av de tva lagar, som ar skilda at i himlen men “en och

samma” pa jorden. | “Suckarnes Mystér” (SFSV, 2: 439) heter det:
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Menskal! vill du lifvets vishet lara,

O, sa hér mig! Tvenne lagar styra

Detta lif. Frmagan att begéra

Ar den forsta. Tvanget att forsaka

Ar den andra. Adla du till frihet

Detta tvang, och, helgad och férsonad,
Ofver stoftets kretsande planeter,

Skall du inga genom arans portar.

Metaforen "lifvets vishet” svarar mot det femte elementet (de vises sten) hos
Aristoteles och alkemisterna, medan guld svarar mot den den gudomliga
karleken (ayann). Metaforiken anknyter samtidigt till Romarbrevet (8:22), dar
det heter: "Vi vet att hela skapelsen &nnu samfallt suckar och vandas.”

Ytterligare en intertext ar Psalm 42 (1819) av Johan Astréom, dar det heter:

En evig lag naturen

| tvangets fjettrar slot;
Du ar till frihet buren,
Du hogre karlek njot.
[...]

Af stoftet ar du tagen,
Til stoft skall du ock bli;
Men anden upp i dagen
Sig svingar sall och fri.

| dodens stund du fodes
A nyo till ett lif,

Som icke mer férodes.
Din krona vardig blif!

| "Hvad suckar hacken?” (SFSV, 2: 87) finns heter det pa samma satt:

Gemensam &r kraften som magiskt oss drifver,
Befria blott tingen och frigjord du blifver,
Befria dig sjelf och du frie dem gor.
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"Manan” (SFSV, 2: 90)! erinrar om astrologiska forestéllningar hos
medeltida alkemister, for vilka den starkast lysande himlakroppen pa natthimlen

stod i férbindelse med silver, som de trodde sig kunna féradla till guld:

O manskja! vill du ljuset se
Ditt hjerta forst da skara

Likt silfret som i klipporne
Mitt valdes stralar bara.

Ordval? och tematik erinrar om Wallins Psalm 34 (1819):

Menska! vill du se Guds rike,
S6k hér att blifva englars like,
Oskyldig, tuktig, glad och from.

Book (1909, 47,49, 51; cf 1957, xxviii, xli) menar att Stagnelius’ “nya sjalsliga
orientering” efter 1818 torde ha "agt rum under inflytande fran Chateaubriand”
men aven skulle kunna vara resultatet av en sjukdom, som hade orsakat en
religios kris hos den svenske skalden. Det &r emellertid mojligt att forklara
dessa kristna intertexter mot bakgrund av Wallins utgava av Den svenska
psalmboken (1819), som i en preliminar version fanns tillganglig sdsom Férslag
till svensk psalmbok (1816).

Stagnelius’ nya inriktning efter 1818 innebar att dygd och sanning
korresponderar mot “jordens guld”. | “Stralande jag sénder fran det

hoga” (SFSV, 2: 88) sager solen:

Guldet fostrar jag i bergens skote.
Hardt som klippans héll ditt hjerta ar
Mogna dygdens adla skatter dar

Till den stora préfningsdagens mote
Da vid stjernors och planeters fall
Jordens gulld i eld férsokas skall.

1 Cf "Stralande jag sénder fran det héga” (SFSV, 2: 88) och "Manflickan” (SFSV, 2:82).
Formuleringen “fran det héga” forekommer likaledes i Psalm 39 (1819).

2 CfPsalm 39(1819): "O menska!” osv.
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Eld kunde, enligt de medeltida alkemisterna, aterstalla ett amne till dess
ursprung. De forestallde sig materien sdsom ett dgg, ur vilket den vita blomman
(silvret), den roda blomman (guldet) och den blaa blomman (de vises sten)
skulle trada fram. Den forntida myten om Fagel Fenix har sakert haft en viss
betydelse; men aven hos filosofen Herakleitos (500-talet f Kr) forekommer en
tankegang, dar elden &r det urelement som universum upprepade ganger fods
ur och atervander till. Stagnelius’ formulering "Ack! brister ej verldseggets/
Hogblaa skal?” i "Dialog” (SFSV, 2: 270), erinrar inte bara om alkemi och
mysticism, utan ocksa om orficismen, en antik sekt som hyllade askes och
rening och forestallde sig universum sdsom emanerat ur ett agg. Rorelsens
anhangare ansag, i likhet med Platon, att kroppen var sjélens fangelse. |
Stagnelius’ "Varsanger II” (SFSV, 2: 304) finns formuleringen "Naturens Hermes-
egg”, som syftar pa varens ateruppstandelse och guden Mercurius, som
romarna firade i maj varje ar. Ytterligare en symbol for sjalens rening ar taren,
som begjuter en blomsterkalk i "Brudgummen” (SVSF, 2: 317), och som pa
detta satt erinrar om forsoningen pa korset och legenden om den heliga Graal.
| "Fangen” (SFSV, 2: 277) kan sjalen, som heter Anima, genom "angrens/
Forsonande tarar” aterfa den skdnhet hon hade fore syndafallet.

Stagnelius anvéander motivet i anslutning till antik mytologi, dar guldfrukten
symboliserar odédlighet. | “Férundras icke, om Poeten skrifver” (SFSV, 2: 218)

heter det:

Ej gifs ett samfund som bestand kan &ga
Forutan guld. Guld ar det ord som |6ser
Af mansklighetens fenomener gatan.
Dock samma guld i Anderikets kretsar
Och i materiens dunkla verld ej géller.
Det senare af stoftets tralar hdmtas

[Vid] facklors ljus ur Demiurgens slakter,
Det férra mognas under hégre poler

Af Lifvets Sol och Christus ar den klippa
Det oférgéngliga metalletradet
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Som denna frukt i seklers sekler bar.
At hvar och en som hyllar dygdens spira.

| kristen tradition symboliserar dpplet och druvan Den andre Adam, det vill sédga
aterl6sningen pa korset. Detta skall, enligt en medeltida legend, ha tillverkats av
material fran kunskapens tréd, som &r identiskt med livets trad (arbor vitae), som
skall dteruppstd med Det nya Jerusalem. | “"Uppoffringen” (SFSV, 2: 149) finns

en liknande metaforik:

D&d maste blomman blifva
Om hosten skall oss unna
Fran tyngda grenar sina gyllne frukter.

Alkemisterna forknippade livstradet med metallerna. Samtidigt som Stagnelius
hamtar tematik fran medeltida alkemi, tar han i likhet med B6hme avstand fran
dess varldsliga sida.

Kérleken ar, liksom i myten om Pygmalion, en frélsande kraft i “Ej for dig

Vetandet allena” (SFSV, 2: 99):

Ej for dig Vetandet allena

Ur andeverldens hemska graf.
Blott karleken kan dig férena
Med Honom som dig lifvet gaf.
Blif skar som fastets blaa eter,
Lugn som i kéllan Ménens bild.
Lat se'n i Ljusets hemligheter
Din Ande vigas klar och mild.

Enligt alkemisterna stod kvicksilver i forbund med planeten Merkurius, som
symboliserade det tvetydiga och androgyna (Cooper, 1983, 151).

Fortsattningen pa "Ej for dig Vetandet allena” lyder:

| klippan aflar sig Merkuren
Sk ingen hemlighet i den.
Han ar symbol utaf Naturen
Och hon en bild af himmelen.
Ej i nyfikenhetens degel
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An guldet kronte forskarns hopp.
Ar Dygden ej din Vishets regel
| rok din vishet |6ses opp.

Liksom kallan speglar manen, som &r ett atersken av ljus fran solen, svarar
kvicksilver mot en hogre verklighet. Texten antyder att uppstandelsens mystar
(Bergsten, 1966, 69) ar att s6ka i manniskans hjarta, centrum for det intuitiva
vetandet. Alltets langtan efter férsoning i "Hvad suckar hacken?” (SFSV, 2: 87),
alluderar inte bara pa Paulus’ ord i Romarbrevet (Bodk, 1957, 17f), utan dven pa
Hesiodos' beskrivning av de fyra tidsaldrarna, dér manniskan ursprungligen var
odddlig och all metall var guld. Dikten mynnar i en uppmaning, som erinrar om
sjadlens bundenhet vid materien hos Platon och nyplatonikerna: "Befria blott

tingen och frigjord du blifver,/ Befria dig sjelf och du frie dem gor.”

Guldsymbolik

De medeltida alkemisternas spekulationer om guld framstar hos Stagnelius
sasom en symbol fér Schellings tanke om sanningens och skénhetens enhet
(cf Book, 1919, 55 f). | andra sammanhang blir guld en sinnebild fér girighet
och varldslig makt.

"Varningen” (SFSV, 2: 139) skildrar rikedom i form av materiella ting:

Begapa ej den skimrande turbanen,
Ej doliman, af guld och perlor rik.
Vid Janitscharers skrallande musik,
Se ej den furstligt tdgande Sultanen.

En liknande tvetydighet, nar det géller symbolik, férekommer hos antika
skalder. Horatius (LP, 1: 84) skriver angdende den oerfarne dlskarens
betagenhet i Pyrrhas blonda har: "qui nunc te fruitur credulus aurea” ("han som
njuter dig nu, tror dig sa god som guld”). Pa ett annat stélle hos Horatius (LP, 2:
165) far en gyllene pokal symbolisera handelsmannens véllust (cf Holmberg,

1972,719). Aven i Nya Testamentet ar guld en méangtydig symbol. Jakobsbrevet
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(5:1 ff; cf Upp 9:20) talar om rika, vars jordiska dgodelar skall rosta bort, medan
Uppenbarelseboken (21:9 ff) beskriver Det nya Jerusalem sasom ett gyllene
himmelrike utan morker, dar Gud ar solen och Jesus ar den lysande
Morgonstjarnan (Upp 21:18).

Stagnelius skildrar, i likhet med flera latinska skalder, gudar och gudinnor
sasom blonda, men det ar inte bara Venus och Apollo som har ljuslockigt har
hos den svenske skalden, utan dven Jesus och jungfru Maria. Attributet “gyline”
i "Till Venus” (SFSV, 1: 192) harror sannolikt frdn Ovidius (LP, 1: 84; 2: 165), som i
Homeros efterfoljd betecknar kérleksgudinnan sasom "aurea” ["gyllene”]

(cf Holmberg, 1972, 71). Att Stagnelius i detta sammanhang beskriver Amanda
sédsom morkharig tyder pa att hon har varit en hégst jordisk kvinna. Aven
metaforiken dér stjarnor ar gyllene bloss, som blickar ned pa lyckliga élskande
tycks Stagnelius ha hdmtat fran antika skalder. Sjélens langtan &r fér honom,
liksom fér romantikern Friedrich von Hardenberg (1772-1801), en bla blomma,
sasom hyacint eller férgatmigej, men kan ocksa vara en gul blomma, som
forekommer i “Solrosen” (SFSV, 2: 72), "Bruden” (282) och "Varsanger IlI” (305).
Av samma anledning &r en manniskas sjalsliga vingar guldfargade eller bla i
Stagnelius’ diktning.

En vanlig ort hos skalden ar nattviolen, som symboliserar barndomens
forlorade paradis. Av en not till “"Midsommarsnatten” (SFSV, 1: 121) framgar att
skalden avser Hesperis tristis, som ar en smutsgul violdoftande 6rt (SvU, 1955,
13: 357, sub verbum "Hesperis”), som avger stark lukt efter solnedgangen
(Lyttkens, 1908-11, 921 f). Blomsterkalken i “Tingens natur” (SFSV, 2: 116) ar i
detta sammanhang ett “gyline rokelsekar”, som erinrar om den religiosa
symboliken i Uppenbarelseboken (8:3). Rokelse symboliserar i manga
sammanhang sjalens samhorighet med en gudom.

| "Elegi” (SFSV, 2: 209) har nattviolen fatt tillnamnet “séllhetsblomman”:

Hvar &r du, Hopp? o drémda gyline framtid!
Hvad &r du vorden? Lik ett askgratt tocken
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Vid Cyprias sken, af hdstens angar fodt,
Du ligger for min blick, ett formldst kaos.
Ej Jorden har en njutning mer att skanka,
Ej gryr i Tidens skote min férlossning.
Forgafves tomma hundra varar ater

For mina fotter sina rosenkorgar,

Ej doftar sallhetsblomman mer for mig.

Mojligen forknippar Stagnelius sléktnamnet Hesperis med den antika
mytologins Hesperien, dar nymfer vaktade Heras gyllene frukter (cf SAOB,
1932, 11: H 850 f, sub verbum "hesperid”). Hera, Olympens drottning, var

dktenskapets och fruktbarhetens gudinna. | "Elegi" heter det:

Fast ett oandligt tal af morgonsolar

Ur natten vacka mina trétta sinnen

Och langa ar af kretsande planeter

Mig tallost skénkas, skall dock aldrig gladjens
Hesperiskt skona gudomsfrugt mig vinka

| mognad prakt, i gullréd sommarglans.

Olandsprésten Areskog (1941, 240), som aven var botaniker till yrket, havdar att
Stagnelius troligen avser en helt annan 6rt an Hesperis. Forskaren grundar sin
uppfattning pa att Platanthera bifolia och chlorantha ar tva mycket vanliga (vita)
orkidéer pa Oland. Det &r dock mdjligt att Stagnelius med uttrycket nattviol inte
alltid avser samma ort, nar han talar om barndomen. Enligt Fries (1970, 73)
forekom fordom namnet 'viol’ sdsom beteckning for véldoftande blommor i
allménhet. Varken nattviol (Platanthera bifolia) eller sorgort (Hesperis tristis)
tillhor slaktet Violae men har anda fatt trivialnamnet nattviol. Det mest sannolika
ar trots allt att skalden utifran drtens fargsammansattning och nattliga doft avser
Hesperis tristis. Stagnelius var emellertid inte ndgon nykter realist, utan en
romantiker som férskénade sina landskap (Andreae, 1955, 64 f). Gronskande
Oar symboliserar traditionellt paradiset, och nar Stagnelius séger att
"sallhetsblomman” inte langre doftar for honom, avser han sannolikt

blomsterprakten pa Oland.
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Slutsatser

Guld symboliserar i ett tidigt sked rikedom och prakt i Stagnelius’ diktning, men
forst efter 1818 blir bildspraket frekvent forekommande och utvecklas till en
symbol for gudomlig karlek (ayann),fralsning och det himmelska paradiset.
Detta sker under inverkan fran flera olika stromningar, sasom forntida astrologji,
nyplatonikernas lara att karleken ar en langtan till foruttillvaron, gnosticismens
forkunnelse att Gud ar kunskap; orficismens asketiska ideal, medeltida alkemi
dar materiens egenskaper ar dess sjal samt Swedenborgs lara att den
materiella tillvaron korresponderar mot den andliga. Aven kristen mystik har
haft betydelse for Stagnelius’ bildsprak, inte minst skérdesymboliken, dar
applet och druvan symboliserar aterlésningen pa korset.

Tidigare forskning har till stor till forbisett inslaget av alkemi hos Stagnelius.
Detta framstar sasom nagot av en felande lank inom forskningen pa omradet.
Nilsson (1916, 349 ff) pavisar vissa inslag fran Bohme, som han 6verskattar pa
bekostnad av andra, vasentligare intryck. De flesta forskare tycks inte heller ha
forstatt att det astrologiska inslaget hér samman med en alkemistisk varldsbild,
som har haft betydelse for den romantiska stromningen i Tyskland under sent
1700-tal och tidigt 1800-tal; for Goethes drama Faust (1808); och fér Jungs
djuppsykologiska teorier under 1900-talet. Tillvaron har sallan varit sa
polariserad som under romantiken, da rérelsens foretradare beskrev tillvaron
sasom ett spanningsfalt mellan kultur och natur; ideal och verklighet; form och
innehall; ande och materia; manligt och kvinnligt; litteratur och konst; poesi och
prosa; samt inte minst mellan det skapande geniet och naturvetenskapen.

Stagnelius hade liknat sig vid en drillande men sorgsen naktergal. Denna
fagel, séger man, kan sjunga sa exalterat att dess hjarta stannar. Troligen till foljd
av en inre akomma, sdsom ett "organiskt fel i hjartat" (Wimmerstedt, 1894, 329)
avled skalden hastigt under natten till den 3 april 1823, ensam pa sitt hyresrum i
Stockholm (Holmberg, 1933, 168 ff). Maria Magdalena férsamlings dédbok

anger dodsorsaken “slag” (ex Holmberg, 1933, 167), som pa den tiden var en
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vanlig bendmning for hjartstillestand eller medvetsloshet. Stagnelius var da
annu inte 30 ar fyllda.

Om vi far tro hans diktning, aterstod en sista prévning: den himmelska
karlekens eld! Enligt fadern “var hans hjerta dmt, strangt, rettvist och
godt” (Brev 28 maj, 1823; ex Bodk, 1919, 32; cf Holmberg, 1972, 168).
Stagnelius’ jordiska kvarlevor finns i en oansenlig grav pa Maria Magdalena
kyrkogard pa Sodermalm i Stockholm, medan hans litterara kvarlatenskap

fortsatter att underhalla och fascinera nya generationer av lasare.
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Sammanfattning

UALISMEN HOS Erik Johan Stagnelius (1793-1823) omfattar flera

realitetsnivaer, som bottnar i nyplatonism, mysticism och medeltida

alkemi. Metoden for studien har varit tematisk och strukturalistisk med
referenser till Bibelns skapelseberattelse och apokalyps; grekisk mytologi och
filosofi; latinsk och medeltida diktning; samt tysk och svensk romantik.

Uppsatsen bestar av tva delar, som analyserar féljande motiv: (1) Amanda
sasom en symbol for jordisk karlek (€pwg) och den materiella verklighet som
jaget maste lamna; (2) alkemi sdsom en symbol for himmelsk karlek (ayann),
mysticism och den dversinnliga verklighet som jaget eftertraktar. Namnet
Amanda forekommer hos Stagnelius i ett antal dikter, som tycks ha tillkommit
aren 1815-20, nar Stagnelius hade avslutat sina akademiska studier i Uppsala
och bosatt sig i Stockholm, dar han hade erhallit en oavlénad tjanst sdsom
kanslist pa en myndighet, som ansvarade f6r kyrkoarenden.

Tidigare forskning har varit splittrad i fragan huruvida diktens Amanda har
haft en verklig forebild, och vem hon i sa fall har varit. De flesta av dessa
litteraturvetare har anslutit sig till endera av tre alternativ, dar sangmon i
Overensstammelse med vissa traderade uppgifter (Wimmerstedt, 1894;
Almgren, 1925) torde vara identisk med (1) Constance Magnét, dotter till en
lantbruksdirektor i Dorby utanfor Kalmar (Cederblad, 1936; Risberg, 1941;
Book, 1957); (2) Fredrica Almgren, dotter till en fattig officersénka, som var
skaldens hyresvardinna pa Sédermalm i Stockholm (Cederblad, 1925;
Holmberg, 1933 & 1941); (3) en fiktiv gestalt utan motsvarighet i verkligheten
(Book, 1919 & 1954, Schiick, 1929; Bergsten, 1966).

Tidigare forskning har sadlunda fokuserat pa Amandas identitet och foérbiser
nastan helt hennes funktion i dikten, dér hon symboliserar den jordiska tillvaron
och det forlorade paradiset i motsats till den andliga tillvaron och himmelriket.

Dessa litteraturvetare forbiser dven hur Stagnelius’ tematik hanger samman
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med en alkemistisk tradition, som har haft stort inflytande pa den romantiska
stromningen i Tyskland. Féreliggande studie argumenterar for att tilltalet av
Amanda anknyter till en elegisk tradition hos vissa latinska diktare, sasom
Catullus, som apostroferar Lesbia; Propertius, som apostroferar Cynthia;
Tibullus, som apostroferar Delia; samt Ovidius, som apostroferar Corinna; men
motivet erinrar aven om en provensalsk tradition, som aterkommer hos vissa
medeltida diktare, sasom Dante, som besjunger Beatrice, och Petrarca, som
besjunger Laura. Dessa upphdjda kvinnonamn har ofta ansetts syfta pa verkliga
personer, och i likhet med Catullus, Propertius, Tibullus och Ovidius med flera
anvander Stagnelius ofta antika eller klassiserande versmatt, sdsom elegiskt
distikon och hexameter.

Tematiken erinrar aven om Platons och nyplatonikernas idealism samt
Swedenborgs lara om en korrespondens mellan mellan den materiella
verkligheten och den andlig tillvaron. Stagnelius férestaller sig, i anslutning till
Jacob Béhme, ett antal syndafall, dar materiens évergang fran idévarlden har
gett upphov till himmel och jord, och dar manniskan uppstar genom sjalens
langtan till materien. En sldja draperar, enligt den tyske religionsfilosofen,
minnet av foruttillvaron, medan symboler och likhetsassociationer vacker
sjalens langtan till foruttillvaron. Adelmetallerna guld och silver symboliserar
guds karlek och manniskans frigérelse fran den materiella verkligheten, som
svarar mot den halvadla metallen koppar. Det som far Stagnelius att ofta
aterkomma till en metaforik, som anknyter till Platons och nyplatonikernas
dualism, dar kroppen é&r sjdlens fangelse, tycks vara en obotlig &komma eller en
medfodd defekt, som ledde till omfattande missbruk av alkohol, morfin och

opium samt en fortidig dod vid 29 ars alder.
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