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För framtidens mystiker

”Barn, du har fallit i mjölk”.
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Förord

Det tidigare och framtida kätteriet

Inte i Herrens avbild  lanserades i november 2006 när jag närmade mig min sextioförsta
födelsedag. Den dagen, den 3 december, dök en recension upp i det litterära tillägget till Los
Angeles Times. Recensenten påstod att jag hade uppnått mitt uttalade uppdrag att slutföra
Nietzsche’s kritik av Kristendomen, ”den där besvärliga tron”. Så långt är allt gott och väl.
Sedan avfärdade han mig för att ha fördjupat mig i den tvivelaktiga terrängen av paranormal
psykologi och ET/UFO -fenomenet. Det är den enda mainstream-recensionen jag någonsin
har fått. Än idag är det väldigt få ens i alternativa medier som öppet vågar diskutera mig
eller mitt arbete.  Det Gnostiska budskapet är det största förbudet på planeten. Har alltid
varit, kommer att så förbli. Det är det tidigare och framtida kätteriet.

Vid vintersolståndet det året var jag i Gaucín, Spanien, en spektakulär vit by med utsikt
(höjd: 500 meter) över Gibraltarsundet till bergen i Afrika, där jag hade bott till och från i
några år. Där, på en avlägsen plats som jag kallade Infinity Ridge, hade något hänt 2003
som fick mig på rätt kurs att skriva den här boken. Senare beskrev jag skämtsamt händelsen
analogt med en telefonväxel. Ett samtal kom från mänskligheten och önskade få prata med
moderplaneten. Växeloperatören (undertecknad) svarade: "Håll dig kvar på linan så tar jag
dig till henne." Jag överlåter åt dig, ädle läsare, att undersöka hur den humoristiska repliken
har avlöpt.

Mot auktoritet

Under årens lopp har jag ofta reflekterat över svårigheterna med en bok som inte bara tar
upp  ett  eller  två  stora  ämnen,  men  ett  halvt  dussin  eller  mer  –  ett  stort  NEJ  i
förlagsbranschen. En bok med t.ex. titeln  Mot Patriarkat skulle redan det vara mycket att
hantera.  Lägg  därtill  förkristen  europeisk  historia,  shamanism,  Mysterierna,  ekologisk
psykologi,  noetik,  Gaia-teorin,  Dödahavsrullarna,  ET/UFO-fenomenet  och  några  andra
häpnadsväckande ämnen som undgår mig för tillfället, och kasta sedan in en komplex myt
som  berättar  om  biografin  för  den  levande  jorden  och...  Tja,  jag  kan  bara  anta  att
utmaningen med att läsa en sådan monstruös lunta i vissa avseenden måste stå i proportion
till utmaningen att skriva den.

Tack och lov har många försäkrat mig om vad jag knappast vågade anta: Växeloperatören
åstadkom  faktiskt  anslutningen.  Jag  kunde  inte  begära  mer.  Den  här  boken  initierar
samverkan med Visdomsgudinnan och dokumenterar vad som motverkar denna samverkan.
Nästan all  feedback jag fått  bekräftar  samma slutsats,  som om svaren hade klippts  och
klistrats  in  från  ett  enda  dokument.  Läsarna  hävdar  enhälligt  att  Inte  i  Herrens  avbild
befriade  dem  från  decennier  av  religiös  indoktrinering.  Den  levererade  patriarkatets
nådastöt.

Mitt angrepp på patriarkatet förväxlas ofta med ’frälsningsideologi’. Den här taktiken var
central för mitt mål, men var det överdrivet? Ordsökningsfunktionen visade mig fyrtiosju
användningar av det ordet, reducerat i den här boken till tjugoåtta. Redan då undrade jag om



överanvändning av termen kan undergräva dess inverkan. För att trotsa patriarkat successivt
krävs att man definierar det korrekt. Hade jag gjort det?

Lyckligtvis  förstärker  dagens  händelser  2021  mitt  argument.  Gnostikerna  varnade  för
arkonternas bedrägeri och omstörtning, även känt som myndigheterna eller härskarna, de
som styr. Patriarkat betyder mycket mer än styrning av, eller dominans av män. Gudomlig
paternalism är besläktat med patriarkat som i sig är en generisk term för genomförande av
auktoritet  i  alla  former  och  skepnad.  Till  exempel  transhumanistiska  auktoriteter,
teknokrater  som driver  den  stora  återställningen  (the  Great  Reset).  Dominanskultur,  en
annan kognat, är inte på något sätt mäns enda privilegium.  Inte i  Herrens avbild citerar
några feministiska forskare, och dessa avsnitt kan lämnas oförändrade, men idag betraktar
jag feminism som ett svekfullt och tröttsamt släkte av kulturmarxister, helt oförstående för
den  verkliga  anledningen  till  det  gudomligt  feminina.  Mäns  sociala  ledarskap  är  inte
kategoriskt fel, men med fel män är det så. Med fel kvinnor, ännu värre.

The Great Reset är slutspelet för patriarkal auktoritet och definitivt det värsta tyranniska
bedrägeriet  i  mänsklighetens  historia.  Män  och  kvinnor  är  lika  delaktiga  i  Covid-19-
bedrägeriet  —  ett  bevisat  medicinskt  bedrägeri,  om  du  missade  det  PM:et.  Teokratins
avvikelse bland de forntida Hebréerna fortsätter med de globalistiska överherrarnas "Coviet-
Regim" (min neologism). Det uttalade målet för Zaddikim, de som är heligare än du, är att
diktera för andra hur de ska leva och genomdriva sitt mandat med lögner, bedrägeri, hot och
folkmordsvåld. Historiskt sett befann sig Mysterierna’s lärare i frontlinjen för det överfallet.

Men Mysteriernas väsentliga  budskap överlever  i  den här  boken.  Kan det  göra någon
skillnad i det ögonblick när det behövs som mest? 

Mystiskt vittnesbörd

Efter 2006 tillbringade jag ytterligare elva år i Serranía de Ronda, en trollkarls paradis i
Andalusiens brutalt vackra hjärta. Besökare kom och gick, men för det mesta levde jag i
virtuell reträtt och vandrade bland berg och högplatåer i gamars majestätiska sällskap. Jag
förutsåg inte rikedomen och omfattningen av det som var på väg genom kontakten med den
Aeoniska Modern, Gaia-Sophia. Än idag bländar det mig. Ända sedan dess har jag hållit
kommunikationslinjen öppen.

Jag har talat och skrivit länge om mitt skandalösa påstående att kommunicera direkt med
planetens sinne. Jag har alltid insisterat på att transaktioner med den planetära djurmodern
(Planetary Animal Mother: PAM, en term för ömhetsbetygelse) inte är unika och exklusiva
för mig själv. Min främsta avsikt som exponent för "den levande Gnosis idag" är att vägleda
och lära andra hur man gör detsamma. År 2006 var jag på min vakt angående de synpunkter
som  direkt  baserades  på  mina  mystiska  utforskningar,  som  de  skulle  kunna  kallas.
Inledningen betonade att "Jag presenterar vetenskaplig forskning sida vid sida med bevisen
för mina egna mystiska och shamanska upplevelser", men jag följde inte upp med första-
persons-språk i de avsnitt där jag beskriver det Organiska Ljuset, kognitiv extas och andra
intima detaljer i Gnostisk utövning.

I  denna  utgåva  är  jag  något  mindre  blyg,  men fortfarande  diskret  när  det  gäller  mitt
experimenterande med Mysteriernas telestic-metod. Varför vara blyg? Av två anledningar, i
princip. För det första, direkt möte med Visdomsgudinnans telluriska kraft förmedlas inte
till  alla,  och att  hantera den korrekt är en krävande disciplin.  "Graalen väljer sin egen",
skrev  Wolfram von  Eschenbach  i  Parzival (ca  1220  e.Kr.).  Med  det  sagt  riskerar  alla
beskrivningar av Mysteriernas extatiska trance (theoria, "skåda") att låta elitistiska, och jag



vill inte främja det intrycket på ett sätt som kan avskräcka andra. För det andra, utplånar det
sublima  mötet  det  mänskliga  djurets  normala  mentala  gränser,  och  nedladdningen  som
följer är snabb och omfattande, vilket överstiger kvarhållandet av individen som tar emot
det. Det är just därför Gnostiska siare utförde ritualen i grupper, som jag också har gjort vid
vissa tillfällen.

Därför  har  jag arbetat  flitigt  för  att  göra  mötet  med Visdomsgudinnan tillgängligt  via
parallella och alternativa metoder.  Planetär Tantra presenterar verktygslådan för grundad
och  bevisbar  interaktion  med  PSI  (Plenary  Sovereign  Intelligence),  jordens  suveräna
intelligens. Lyckligtvis delar jag nu både metoden och resultaten av autogen-utbildning med
ett nätverk av student-allierade runt om i världen.1) Den nuvarande plattformen för detta
ändamål  är  Nemeta.org,  The  Sophianic  School  of  Arts  and Sciences,  som lanserades  i
september 2018.

Revideringar

Jag har inte ändrat den här boken på något grundläggande sätt, men jag har reviderat tre
kapitel,  omarbetat  avsnitt  här  och  där  och  tagit  hänsyn  till  några  nya  inslag.  Aeonen
Christos roll i Avsnitt 2 av det Fallna GudinnaScenariot (FGS) förblir som den var, men
kapitel  14  innehåller  nu  en  annan  Aeon,  Ekklesia,  Symbionten.  De  andra  Aeonernas
ingripande för att stödja Sophia i hanteringen av det jordiska livet förändras inte, men den
instans  som åstadkommer det.  Symbiontens  agerande har  långtgående  konsekvenser  för
frågan  om  arternas  självkännedom  i  kapitel  23,  som  dessutom  har  ändrats  ganska
omfattande.  Jag  återkommer  till  Kristus/Christos-gåtan  och  betonar  sveket  angående
allmängiltighet: det vill säga påståendet att kollektivt gott kan uppnås genom att vädja till en
generisk känsla av rasrelaterad mänsklighet utan hänsyn till genetiska skillnader, kulturella
kontraster och rasskillnader.

Kapitel 22, ”Gudomlig Fantasi”, har ändrats till ”Sophia’s Korrigering”. Denna händelse
kan äntligen  avgöras  i  det  ögonblick då de  transhumanistiska överherrarna,  arkonternas
anhang, hotar att återskapa mänskligheten i sin avbild: "att ändra vad det innebär att vara
människa", vilket deklareras i uppdragsbeskrivningen för The Great Reset. Den arkontiska
lögnen att  mänskligheten  skapats  i  Hans avbild  har  misslyckats  av  religiösa  skäl,  men
demensen bakom lögnen kvarstår. Den bisarra liknelsen av det "aborterade fostret", unikt
för Gnostisk kosmologi, är nu påvisbar i farmaceutiska elixir som innehåller fostermaterial,
till  exempel  MRC-5-cellstammen  (citeras  i  kapitel  20).  Big  Pharma  medger  att  vissa
varianter  av  Covid-jabben  kan  störa  placentabildning  och  resultera  i  aborter.  Moderna
uppger öppet att deras produkt inte är ett vaccin men ett "operativsystem" avsett för mRNA-
riktad  genetisk  modifiering,  för  att  inte  tala  om  spårningsfunktioner.  Planetomfattande
vaccinering  är  den  arkontiska  eukaristens  nattvards-ritual.  De  transhumanistiska
psykopaterna har för avsikt att driva den sociala ordningen med ett dataoperativsystem som
avbryter  och  åsidosätter  driften  av  naturlig  mänsklig  intelligens.  Gnostiker  varnade  för
"fullbordandet av Arkonternas verk", och nu?, jodå, gör dig redo för kraschlandning — här
är det. 

1 Autogenics: en teknik för global interaktion som skapades av den tyske psykiatern J. H.  Schultz 1932. Kallas vanligtvis biofeedback-
utbildning.



Gudomlig Födslorätt 

2006 års upplaga av Inte i Herrens avbild innehåller den äldsta publicerade versionen av det
Fallna  GudinnaScenariot,  jämförbar  med  äldre  programvara.  Efter  minst  tjugo
omarbetningar  under  ett  dussin  år  släppte  jag  FGS  1.0  i  augusti  2020.  (Se
sophianicmyth.org,  introducerad  med  en  fyra  minuter  lång  video.)  Den  nuvarande
iterationen av den heliga berättelsen tar den till FGS 7.7. Inom ramen för detta förord kan
jag inte ens ge en antydan om hur berättelsen utvecklades så långt, vad en sådan utveckling
innebar eller vem som är engagerad med mig i utarbetandet av den idag. På samma sätt kan
jag inte i denna översyn erbjuda mer än några anspelningar om hur Gnostisk undervisning
är  relevant  för  coronavirusbluffen  och  det  utomjordiska  sinnet,  The  Great  Reset
teknokratiska mardröm. Jag litar på att mina ädla läsare ser de uppenbara kopplingarna.

Den Sophianska myten är den mänskliga artens heliga förstfödslorätt. Det är naturligtvis ett
omfattande mytopoetiskt scenario att omfamnas av hjärtat och lära sig med engagemang.
Den kan inspirera alla raser att uppnå standarden för Anthropos, arete, den excellens som är
medfödd för vår art. Det engagemanget bär en moralisk kraft som är av största vikt och
ojämförlig.  Inledningsvis  citerar jag Nietzsche: ”Visdom är en kvinna som aldrig älskar
någon annan än en krigare.” När jag först läste den raden vid sexton års ålder visste jag inte
vem visdomskvinnan är. Nu vet jag. Sedan Inte i Herrens avbild lanserades 2006 har jag
mer än någonsin insett att krigarens roll är absolut nödvändig om Sophia’s Korrigering ska
fullbordas. Omfattande studier av historierevisionism — utredningen av påstådda händelser
i  det  accepterade  historiska  narrativet,  vägt  mot  de  faktiska  bevis  som  stöder  eller
motbevisar det narrativet — har förstärkt den övertygelsen. Idag argumenterar jag för en
"krigarklass" som kan eliminera psykopater och livets fiender med alla medel som krävs.
Det  skulle  utgöra  fullbordandet  av  Parzival’s  öde.  Hur  det  kan  gå  kan  jag  inte  säga.
Slutligen  är  jag  bara  en  förfädernas  bard  som tillkännager  Kali  Yuga’s  svanesång.  Ett
avsnitt ur  Agamemnon (458 f.Kr) av Aeschylus uttrycker mina känslor när den här boken
presenteras för världen under sitt femtonde år: 

Jag förkunnar med auktoritet att det inspirerande engagemanget hos män som med
genuin kraft — för den tid som födde mig och lever i mig inspirerad med gudomligt
vågad övertalning — påbjuder tapperheten i krigarens kväde.

JLL 
Mars 2021 Galicien, Spanien 



Introduktion

Ödmjuk förundran

När människor saknar en passande känsla av vördnad kommer ett
fruktansvärt öde, i stort beslutat av universum, att drabba dem. 

—Lao Tzu, Tao Te Ching, 72

Ödet fungerar på många underbara och egendomliga sätt. Man skulle kunna säga att boken
du håller i din hand skrevs för att författaren i sin barndom hade utstående tänder.

Från tidig ålder var jag en glupsk läsare, men att växa upp i den kustnära byn Friendship,
Maine – med en befolkning på niohundra själar, varav ungefär en tredjedel tillhörde klanen
Lash – försåg mig inte med tillgång till ett brett utbud av böcker. Tack vare mitt överbett,
var jag tvungen att  ta  ledigt  från skolan och färdas ”down east” (upp längs kusten) till
Bangor, den enda staden i regionen med en ortodontist. Det var en rejäl utflykt för familjen,
eftersom vi inte lämnade byn speciellt ofta. Bortsett från New York City, som jag besökte
då och då, var Bangor den största staden jag kände till under tonåren. 

Resan  tog  en  och  en  halv  timme i  vardera  riktningen  på  Route  l,  men  besöket  hos
ortodontisten varade sällan mer än en halvtimme. Även om vi var alltför fattiga för att ha
tillräckligt  med  pengar  (min  styvfar  var  en  ursprunglig  ”Mainer”  och  hummerfiskare),
stannade vi vanligtvis kvar i Bangor ett par timmar, helt enkelt för att vi var där. Ibland åt vi
lunch på en cafeteria. Det var en stor händelse. Jag sparade idogt de pengar jag tjänade
genom att dreva båtar och klippa gräsmattor för att kunna resa till Bangor. Medan familjen
tittade  i  skyltfönster,  brukade  jag  strosa  runt  och  spana.  Mina  razzior  resulterade  i  två
betydelsefulla upptäckter.  En var Viner's musikaffär där jag upptäckte jazz och slagverk
(Enoch Light och the Light Brigade), för att inte nämna en livlig blond expedit med vilken
jag flirtade sanslöst. Den andra var Bett’s pappers- och bokhandel.

Bangor är en universitetsstad, den största staden nära universitetsområdet University of
Maine i Orono, längs floden Stillwater. Längst bak hos Bett’s fanns ett bokhörn där man
hade författare av intresse för universitetets elever. Detta var en helig plats för mig. Jag hade
aldrig sett sådana namn och titlar, men jag tycktes ofelbart dras till de som stämde med mina
tankegångar.  Hos  Bett’s  hittade  jag  Ulysses  och  Journey  to  the  End  of  the  Night,  två
romaner som var och en fick en stor inverkan på mina åsikter om litteratur och liv. Och jag
hittade andra böcker som avgjorde min livsinriktning: en existentialistisk antologi kallad
The Search for Being med utdrag ur Schelling och Sartre, Samuel Beckett’s pjäser, poesi av
W.  B.  Yeats  och  Salvatore  Quasimodo.  Sedan,  en  dag  mot  slutet  av  min  treåriga
tandregleringsplåga, fann jag  Thus Spake Zarathustra i översättning av R. J. Hollingdale.
Jag kände till  en del  om Nietzsche  men hade  aldrig  läst  ett  enda ord  han skrev.  I  det
ögonblick  jag  började  bläddra  i  boken  blev  jag  elektrifierad.  När  jag  följde  med  mina
föräldrar och min syster för att äta lunch fortsatte jag bryskt att läsa igenom måltiden. Och i
bilens baksäte på väg hem var jag som förhäxad av boken. Min upphetsning var så intensiv
att jag var tvungen läsa vissa passager högt. Jag började med ett avsnitt ur The Gay Science



(omnämnt i inledningen), som innehåller det berömda tillkännagivandet att ”Gud är död”,
och hoppade sedan till Zarathustra's prolog:

Jag lär dig övermänniska. Människan är något som ska övervinnas. Vad har du gjort
för att övervinna honom?

Övermänniskan är jordens salt. Låt din vilja säga: Övermänniskan ska vara jordens
salt. 

Jag vädjar till er mina bröder, förbli jorden trogna, och tro inte dem som talar till er
utifrån superjordiska förhoppningar. De är giftblandare, oavsett om de vet det eller
ej.

I  framsätet  satt  mina  föräldrar  i  bedövande  tystnad.  De  var  blyga  människor  utan
intellektuella intressen, inga filosofiska idéer. Min styvfar hade svårt att hanka sig fram –
inte  överraskande,  eftersom  hans  levebröd  var  beroende  av  svårfångade  kräftdjur  vars
parningsvanor (då för tiden) aldrig hade beaktats av vår art. Till min kvalfyllda ångest och
besvikelse, uttryckte mina föräldrar ofta sitt bryderi och sin rädsla angående svårigheterna
att överleva. Deras andliga liv utgjordes av ljummen lojalitet till  den fundamentalistiska
kulten Sjundedags-Adventisterna som dominerade byn. Jag kunde knappt fatta att jag hos
Nietzsche fann exakt det jag ville säga till dem om sig själva, och om föreställningarna de
omhuldade, vilka jag förväntades aeptera som min tro. Hela vägen hem fortsatte jag att läsa,
fångad i den maniska upphöjelse Nietzsche måste ha känt när han skrev dem. I ”On Reading
and Writing” fann jag mitt personliga credo:

Du  ser  uppåt  när  du  önskar  bli  upphöjd.  Och  jag  ser  neråt,  eftersom  jag  är
exalterad. 

Vem av er kan samtidigt skratta och bli exalterade?

Den  som  bestiger  de  högsta  bergen  skrattar  åt  alla  tragedier  –  verkliga  eller
inbillade. 

Oberörd, hånfull, upprörande – det är så visdom vill att vi ska vara: hon är en kvinna
som aldrig älskar någon annan än en krigare.

Orden etsades i minnet första gången jag såg dem. Under de månader som följde, fram till
min sjuttonde födelsedag,  grävde jag djupt  i  Nietzsche’s  ”omvärdering  av alla  värden”,
angående hans radikala kritik av Kristendomen. Två ämnen ansåg jag vara absolut korrekta:
Den  kristna  religionen  definierar  moral  som  ett  trossystem  baserat  på  ett  herre/slav-
förhållande, djupt rotad i den fientliga inställningen till livskraftens råa skönhet och makt.
Dessa två insikter befriade mig, ty Nietzsche hävdade något jag redan kände och som låg
bortom min förmåga att artikulera. Men på samma gång tyngde de mig. När jag läste mer av
Nietzsche insåg jag att han inte hade gått tillräckligt långt eller tillräckligt djupt i sin analys
av ”detta bedrövliga trossystem”. Därför avlade jag ett personligt löfte. Jag svor att avsluta
vad  Nietzsche  hade  påbörjat.  Jag  lovade  att  tänka  igenom  och  leva  ut  hans  kritik  av
Kristendomen till det bittra slutet. 

Denna bok är resultatet av detta löfte, som gjordes för ca fyrtio år sedan av en tonåring
med utstående tänder, vars dentala defekt ledde honom till detta öde. 



Mänskligheten förrådd

Under hela mitt liv har jag konfronterat en paradox: Att ha medkänsla för mänskligheten
och, samtidigt, drabbas av en viss motvilja mot den. Till slut förstod jag att motviljan jag
kände inte var en motvilja för mänsklig existens som sådan, inte heller var det endast en
projektion av självförebråelse mot andra. Snarare var det en spontan, intuitiv magkänsla
inför mänskliga  beteenden  och  attityder.  (De attityder som styr beteende är  dygder,  och
dessa är vad Nietzsche försökte krossa och återskapa.) Även som barn föreföll det mig att
vissa former av mänskligt beteende är oförenliga med genuint människovärde. Detta kanske
inte verkar vara en särskilt radikal syn, eftersom de flesta läsare håller med om att vissa
mänskliga handlingar är motbjudande och ovärdiga mänskligheten. Men jag befann mig i en
fruktansvärd  omständighet  ganska  tidigt  i  livet  eftersom  jag  avfärdade  handlingar  och
attityder  som  normalt  ansågs  beundransvärda  –  i  synnerhet  religiös  rättfärdighet  och
moralisk korrekthet. Vad världen i stort ansåg bäst exemplifiera den mänskliga naturen fann
jag vara ganska bedrövligt. 

Att  leva med denna motstridiga känsla,  fick mig inse  något  som är  extremt svårt  att
definiera: nämligen, hur mänskligheten är på väg att förråda sig själv på grund av vad den
anser vara dess ädlaste ideal. Jag funderade över hur en sådan märklig dogm kunde vara
sann, hur en hel arts självsvek faktiskt kunde fullföljas. Så småningom insåg jag att jag inte
ens  kunde  misstänka  ett  sådant  svek  om jag  inte  tillämpade  en  medfödd  standard  hos
mänskligheten med vilken jag kunde bedöma mänskligt beteende, inklusive mitt eget. Men
vilken  standard  kunde  det  vara?  Hur  kunde  jag  förvärva  den?  Varför  hade  inte  andra
människor den också?  Hur kunde  jag  tillämpa min  känsla  för  värderingar,  kodexen för
misantropisk humanism som jag fann hos Nietzsche, på ett medkännande sätt? Och även om
jag kunde definiera min ”medfödda standard för mänskligheten” och leva upp till den, vad
är nästa steg? Hur skulle detta avspegla mig inför övriga världen? Och viktigast av allt,
skulle jag då kunna se hur mänsklighetens självsvek utspelar sig? Även hur det skulle kunna
undvikas? 

Sådana är de frågor som har besvärat mig under hela mitt liv. Till stor del är denna bok
mitt försök att besvara dessa frågor. Det har varit en rejäl utmaning, och jag förväntar mig
att ”exposén” av mänsklighetens självsvek på dessa sidor kommer att innebära en särskild
provokation för vissa läsare. Jag ber om en rättvis rättegång och att inte tas för någon som
påstår sig ha funnit den ultimata lösningen på de problem som drabbar de mänskliga arterna.
Jag tror dock att jag har åstadkommit den djupaste inskärning i andliga termer, som når ner
till  det  yttersta  sveket,  den plats  där  människovärdet  har  ruttnat.  Efter  att  ha  delat  mitt
uppdrag med många människor genom åren, är jag övertygad om att det finns en växande
uppfattning att något är grundläggande fel med vedertagna religiösa värderingar. Varje dag
ser  jag  alltfler  bevis  för  att  vissa  människor  åtminstone  är  beredda  att  konfrontera  den
skrämmande frågan: Varför sviker vi vår humanitet i namn av andliga principer? 

Denna bok är en larmsignal, men även en inspirationskälla. Följande sidor innehåller en
berusande  blandning  av  historia,  naturvetenskap,  teologi,  antropologi,  mytologi  och
personliga vittnesbörd om mystisk upplevelse. Utöver de åtskilliga ämnen den utvecklar,
presenterar denna bok även en betydande känsla av vördnad. Detta medför ett  dilemma,
eftersom känslan av vördnad inte kan påvisas genom vetenskaplig metod, men det är den
metoden jag använder i min argumentering. Läsare kommer att lättare ta till sig denna bok
om  de  har  i  åtanke  att  jag  avfattar  mina  argument  i  vetenskapliga  termer,  men  de
grundläggande övertygelser  ur  vilka  jag skriver  härrör  varken från,  eller  förlitar  sig  på,
vetenskapliga bevis och akademisk metod. 



För att  instifta  förundran,  hänvisar jag till  den hänryckta anknytning till  naturen som
firades i  den klassiska världens hedniska religioner. Jag återvänder till Mysterierna. Min
redogörelse av Hedendom kanske inte liknar vad du är van att aeptera som historia. Men jag
hävdar  att  det  suveräna  värdet  av  ärlig  historisk  tillbakablick  –  till  skillnad  från  blint
godtagande av historiska fabler – är att påvisa hur vi har avvikit från den korrekta kursen
för vår utveckling som art. Mysteriernas syfte var att hålla oss på sökvägen. Jag är inte den
enda  personen  på  jorden  idag  som  är  övertygad  om  att  vi  som  art  har  förvägrats  en
ursprunglig  förbindelse  –  vår  anknytning  till  Gaia,  den  levande  planeten.  Många
betydelsefulla  röster  har  intygat  detsamma.  Men i  denna bok påstår  jag något  mer.  Jag
påstår att vår anknytning till den levande jorden inte bara är en fråga om överlevnad, det är
avgörande  för  vårt  sätt  att  känna  oss  själva,  att  definiera  vilka  vi  är  som art.  Arternas
självkännedom, som jag kallar det, medför upplevelsen av vår singularitet, vår unika (men
inte överlägsna) potential i den Gaianska livsplanen. Jag kommer att påvisa hur praktiska
visionärer, kända som Gnostiker, praktiserade och undervisade denna anknytning. När deras
heliga tradition förstördes, sattes vi på en säker kurs mot själv-förintelse. 

Den  historiska  översikten  av  mänsklighetens  självsvek  som presenteras  i  denna  bok
kanske är den version av vår historia som kan rädda oss från historiens mardröm. Sådan är
min högsta strävan. 

Sonatformeln

Denna bok är utformad som en sonata i fyra satser. Istället för en entydig lärd avhandling
(dock finns det en hel del av det),  fungerar den som en symfonisk lek med teman eller
ledmotiv. Grundtemat är gudinnan Sophia, vars namn är visdom, vars sensoriska organ är
Jorden. Mitt första mål är att återvinna och återställa Mysteriernas Sophianska vision som
firades i forntida Europa och Mellanöstern. Denna visions väktare kallades  gnostikoi, ”de
som vet  så som gudarna vet”.  Att  korrelera Mysterieundervisningar  med Gaia-teori  och
djupekologi – det andra syftet med denna bok – kan inte göras utan att noggrant undersöka
vad som förstörde den Sophianska visionen om den levande jorden,  och hur det  kunde
komma sig. Folkmordet på den ursprungliga andligheten i den klassiska världen pågick i
århundraden, men en mörkläggning har till stor del dolt detta faktum, och fortsätter så än
idag.  Att  avslöja mörkläggningen och demaskera  både orsaken till  och omfattningen av
förödelsen är det  tredje målet med denna bok.  Slutligen,  det fjärde målet  är att  slutföra
Nietzsche’s kritik genom att påvisa vad som i grunden är fel, faktiskt sjukligt farligt fel, i
frälsningsteologi och Judisk-kristen etik.

Del l, ”Erövring och konvertering”, fokuserar på det tredje målet: att påvisa orsaken till
och  omfattningen  av  den  klassiska  världens  förstörelse.  Här  beskrivs  den  förkristna
andligheten i Europa, en värld som förenades genom Keltisk kultur och övervakades av
siare  från  de  forntida  helgedomarna  i  Egypten  och  Österlandet.  För  att  återuppliva
gnostikerna  i  kött  och  blod,  ger  jag  exempel  på  den  hedniskt  invigda  Hypatia,  som
undervisade vid det berömda biblioteket i Alexandria. Hennes avrättning av en kristen mobb
år 415 e.Kr. markerar början på den mörka medeltiden. Erövringen av Europa innebar ett
folkmordsprogram i stor skala, utfört av det romerska rikets militärmakt i kombination med
Kristendomens  religiösa  fanatism.  Kapitel  4,  5  och  6  beskriver  hur  den  genofobiska
ideologin  hos  en  judisk  utbrytargrupp  i  Palestina  infekterade  hela  riket.  Döda  havets
rättfärdighetskult  (Zaddikim)  utgör  Kristendomens  sanna  ursprung.  När  den  messianska
besattheten hos den kulten antogs av Saint Paul – en påtvingad rekryt som tillägnade sig



dess hemliga undervisningar – utbröt ett nytt trossystem över hela världen. Frälsningslära
utlovade  frigörelse  för  den  odödliga  själen,  i  motsats  till  hednisk  religion  som  erbjöd
frigörelse från individualitet genom extatisk sammansmältning med livskraften, Eros. För
frälsningslärans  utbredning måste  den hedniska religionens traditioner  och den hedniska
inställningen av tolerans mot religion brutalt utrotas. Jag inser att detta är en hel del historia
i  tre  kapitel.  Men  komprimeringen  av  min  argumentation  stöds  av  forskning  om
Dödahavsrullarna,  dokument  som  berättar  den  okända  historien  om  hur  Kristendomen
föddes.

Del 2,  ”En berättelse som vägleder arterna”,  belyser mitt  första mål:  att  återställa  de
hedniska  Mysteriernas  Sophianska  vision.  Genom  att  starta  med  en  förklaring  av  de
sällsynta gnostiska böcker som upptäcktes i Egypten i december 1945, penetrerar den på
djupet  den  shamanska  traditionen  för  visionär  praxis  dedikerad  till  Sophia,
visdomsgudinnan.  Jag  visar  att  gnostikerna,  som  kallade  sig  telestai,  ”de  som  syftar”,
bevarade  och  överförde  den  traditionen,  som  härrör  från  den  Neolitiska  tiden.  Här
presenterar jag vetenskaplig forskning tillsammans med bevis på mina egna mystiska och
shamanska upplevelser. Vissa läsare kanske tycker att denna sammanställning är tafatt eller
avskräckande.  Kanske  kan  det  underlätta  känna  till  att  jag  (såvitt  jag  vet)  är  den  enda
forskare  som  skriver  om  de  mystiska  upplevelser  som  förekommer  i  Nag  Hammadi-
kodexarna  –  och  som  medger  ha  haft  sådana  upplevelser.  I  något  som  helst
forskningsområde,  bör  man  inte  kräva  åtminstone  det  av  en  författare  –
förstahandserfarenhet av ämnet? Konventionella forskare skulle riskera sitt rykte, kanske till
och med sin ordinarie tjänst, om de medgav dylikt. För mig är detta inte ett problem.

Del 2 utvecklar även mitt andra mål: att korrelera gnostisk kosmologi och Mysterierna
med Gaia-teorin. Återigen, vissa läsare kan förbryllas av det sätt på vilket jag sammanställer
dessa ämnen, eller antyder deras likvärdighet, särskilt när det gäller sammanflätning av Gaia
med Sophia.  Jag menar till  exempel  att  siarna som regisserade Mysterierna undervisade
samevolution  med  Gaia,  att  de  var  djupsinniga  ekologer  med  en  skarpsinnig  andlig
orientering, att de hade en unik syn på hur den mänskliga arten bidrar till Sophia’s avsikter
för  den,  liksom hur  den mänskliga  arten  kan avvika  från  hennes  avsikter.  Med sådana
korrelationer föreslår jag en försiktigt återförening mellan ett forntida arv och våra framtida
alternativ  för  planeten.  Kort  sagt,  jag  vidhåller  att  gnostiska  läror  som  förträngs  av
Kristendomen  utgör  den  forntida  pålroten  för  den  djupekologi  som  bekräftar  jordens
okränkbarhet förutom dess användning för mänskliga syften. Idag saknar djupekologi en
andlig dimension,  som kan återställas genom fusion med den Sophianska visionen.  Den
heliga berättelsen om den ”fallna gudinnan” förkroppsligad i jorden, återberättad i Del 2 och
3 i denna bok, är en ekologisk myt som stämmer väl med vår tilltagande intuition för Gaia,
den levande planeten. Jag har inte uppfunnit denna myt. Jag har endast rekonstruerat den till
en sammanhängande berättelse så att vi idag har möjlighet att delta empatiskt i en helig myt
om planeten vi bebor.

Således utvecklar Del 2 symfoniskt två teman och balanserar dem: erkännandet av den
gudomliga Sophia  och tillämpningen av hennes  heliga berättelse för  vägledning mot en
förnuftig, hållbar, planet-vårdande framtid. 

Del 3, ”Historiens svåraste lektion”, repriserar målet för den första satsen, förstörelsen av
Mysterierna, och underbygger det med det fjärde målet, fullbordandet av Nietzsche’s kritik.
Jag förklarar monoteismens grundläggande naturhat och den gudomliga offerpatologin som,
enligt frälsningstron, även utgör den perfekta modellen för den mänskliga naturen. För att
åstadkomma  detta,  repriserar  och  fördjupar  jag  min  analys  av  den  genomträngande
patologin för  offer-gärningsmanna-syndromet  som introducerades  i  Del  1.  Jag visar  hur



frälsarkomplexet personifierat i  Jesus Kristus utgör religiös täckmantel för illdåd. Offer-
gärningsmanna-beroendet  har  hittills  upptäckts  i  dysfunktionella  familjer  och
beroendeframkallande  relationer,  ännu  inte  historiskt  dokumenterat,  och  inte  återgivet  i
storslagna teologiska dogmer som t.ex. frälsningsläran. Men jag är övertygad om att min
analys kommer att avslöja vad som hittills varit så svårt att förstå: hur blind lojalitet till vad
som enligt uppgift är den högsta strävan hos mänskligheten faktiskt avleder oss från vår
mänsklighet. Slutligen visar min efter-Nietzcheanska kritik att tron på det försonande värdet
av lidande endast är en glorifiering av offer-gärningsmanna-beroendet.  

Del 3 avslutas med några reflektioner om hur vi  kan röra oss bortom religionen och
kultivera genuina, livsbejakande värden baserade på jordens helighet och erkännandet av
mänsklighetens oöverträffade ansvar för utvecklingen. 

Del 4, ”Att återerövra den Sophianska Visionen”, repriserar och kombinerar mitt första
och andra mål,  återvinning av den Sophianska visionen och dess korrelation med Gaia-
teorin, och förenar den gnostiska kritiken av den Judiska Kristendomen med Nietzsche’s
ofullständiga  ”omvärdering  av  alla  värden”.  I  det  inledande  kapitlet  (21),  ”Demaskera
ondska”,  tacklar  jag  den  skrämmande  frågan  om  övermänskligt  inkräktande  på  den
mänskliga arten. Detta viktiga tema i Gnosticismen ignoreras helt av forskare som flippar ut
vid omnämnandet av en imbecill art, Arkonterna, som sägs ha producerats oavsiktligt när
Sophia störtade från den kosmiska kärnan. Jag hävdar att den gnostiska teorin om fel, som
återspeglas i myten om den falske skaparguden, kan vara en av de mest befriande idéer som
någonsin  utformats  av  det  mänskliga  sinnet.  I  diskussionen  av  ”det  viktigaste  av  alla
ämnen”,  främmande  predation,  citerar  jag  science  fiction-författare  och  ett  utbud  av
ET/UFO-forskning. När jag diskuterar ”Jag-är-Gud-ekvationen” som omhuldas av New Age
och den knepiga frågan om ”identifiering” som för närvarande debatteras i  djupekologi,
försöker  jag  visa  att  ego-död  är  det  väsentliga  kravet  för  intimitet  med  den  planetära
entelekin (faktisk omständighet), Sophia.   

Del 4 innehåller fler upplysningar angående min mystiska och enteogeniska utövning. Jag
förväntar mig inte att folk enbart tror på detta, eller betraktar mig som en upplyst eller guru-
figur (Gudinna förbjude!).. Mystisk förstahandsupplevelse är bevis i sig, och när det gäller
de mest intima aspekterna av människans andlighet kan det vara det enda bevis som räknas.
I min utläggning av Mesotes, ”förmedlaren”, presenterar jag historiska, etnografiska och
mytologiska  bakgrundsfakta  för  att  komplettera  min  rent  subjektiva  fixering  på  denna
mystiska uppenbarelse. Det kan tyckas att jag går långt utöver vetenskapliga gränser ang.
Mesotes,  men jag skulle inte bli förvånad om ett stort  antal läsare som har haft  samma
funderingar upplever min tolkning som ett helt nytt sätt att se på det och uppskattar det. 

Boken avslutas med en uppmaning till sakral ekologi, den hedniska känslan för liv. Vi är
alla arvtagare till  mänsklighetens Sophianska födslorätt,  oavsett ras,  kultur eller religion.
Men tråkigt nog, om vi prioriterar ras, kultur och trosuppfattningar framför vår humanitet,
berövar vi oss själva denna ädla härkomst. I slutändan handlar Mysteriernas budskap om att
hävda Anthropos (vår identitet som art) så att vi kan råda över vårt artspecifika ansvar i
Gaia-Sophia’s gestaltningar. Vi har alla ett medfött öde som ofelbart vägleder oss mot detta
ansvar. Förhoppningsvis har vi klokheten att se vad som avleder oss från våra öden i Gaia,
och styrkan att stå emot denna avvikelse. 



Förbli Jorden trogen

I min omarbetning och utvidgning av Nietzsche’s anklagelse mot Judisk Kristendom, har
jag förlitat  mig principfast  på den gnostiska kritiken av frälsningslära.  Det finns många
svåra och knepiga punkter i argumenteringen mot våra högsta religiösa ideal, och jag vill
inte påstå att jag lyckats med denna uppgift till perfektion. Jag hade det särskilt svårt med
begreppet Övermänniska. Inte bara när jag författade denna bok under fjorton månader, men
genom hela mitt liv! Jag har aldrig betraktat mig själv som en nietzscheansk Övermänniska
–  jag  tycker  faktiskt  ”ultrahuman”  är  en  bättre  översättning  av  Übermensch.  Men  jag
undrade alltid om det inte kan finnas en övermänsklig eller  gudomlig komponent i  den
mänskliga  naturen.  Har  inte  du  gjort  det?  Endast  genom  att  förstå  den  gnostiska
undervisningen om nous, gudomlig intelligens, kunde jag lösa denna fråga. Hur jag gjorde
det, kommer följande sidor att avslöja. 

Vördnad handlar även om ödmjukhet. ”Förbli jorden trogen”, vädjade Zarathustra. Att
uppleva jordens absoluta medvetenhet,  i  stillsam insikt – detta är enormt.  Intimitet  med
planeten  håller  oss  vilda,  otämjda,  ovilliga  att  underkasta  oss  social  anpassning.  I  ”On
Reading and Writing”, skrev Nietzsche: ”Oberörda, hånfulla, upprörande – det är så visdom
vill att vi ska vara”. Sophia (visdom) älskar dem som bevarar och skyddar hennes sätt att
vara, kvinnor och män lika, krigare i skönhetens tjänst. Det kan anmärkas att mitt uppenbara
nietzscheanska förakt för vissa religiösa idéer äventyrar mitt omdöme. Men jag är inte den
förste som hävdar att religion (dvs doktrin, ritual, institution) är fienden till genuin religiös
upplevelse. C. G. Jung, Aldous Huxley, H. L. Mencken, Barbara Walker och många andra
har gjort denna iakttagelse, men ingen har genomfört den och underbyggt argumentationen
på det sätt jag gör här. 

Det kan även påpekas att varje uttryck för hat är oaeptabelt i en bok som utger sig för att
presentera andliga värden. Jag gensvarar att det finns gott om hat som cirkulerar på denna
planet,  och  det  mesta  verkar  komma  från  människor  som  är  andäktigt  religiösa.  Om
mänskligheten är uppfylld med hat, kan min personliga andel fungera som en homeopatisk
dos mot allmän infektion. Jag avvisar inte kategoriskt hat, eller förnekar det ett mänskligt
värde.  Jag  hatar  bra  många  saker:  jordens  våldtäkt,  barnmisshandel,  sexuell  åtskillnad,
utnyttjande av ungdomar, lögner och hyckleri, dålig litteratur, konsumentraseriet. Detta är
min lista. Men mest av allt hatar jag förslavning och manipulation av den mänskliga anden
pga falsk och pervers övertygelse förklädd i religiösa ideal och etik. Hat är en oundviklig
del av den mänskliga skräckupplevelsen på denna planet, men det kan även utgöra del av
botemedlet. Som Paracelsus sade, dosen är botemedlet. 

Inhemsk visdom erbjuder råd åt dem som genomför vakor med heliga växter, råd som
kan vara tillämpliga för hatets helande kraft: ”Lita på medicinen”. Detta innebär att inte
tvångsmässigt  drivas  av  den  visionära  kraften  hos  undervisnings-växter,  men  att  ta  det
lugnt, snarare dras än drivas, låta dig vägledas av den andliga kraft du tar dig an. Jämväl för
hat, en potent och ädel medicin. 

Utan vision dör människor. Utan vördnad saknar vi ödmjukheten att leva och styrkan att
skydda vad vi älskar, allt som gör livet värt att leva. Inte i Herrens Avbild erbjuder en dos
planetär medicin laddad med visionär kraft som våldsamt förträngdes under nästan två tusen

år. 
Lita på medicinen.
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Kapitel 1

Mordet på Hypatia

En vårdag år 415 e.Kr., kom en hednisk adelsdam ut ur föreläsningssalen i det stora
biblioteket i Alexandria och begärde fram sin triumfvagn, med avsikt att köra den till
sitt  hem.  Även  om  det  fanns  många  utbildade  hedniska  kvinnor  med  hög  social
ställning och god utbildning i Alexandria under den tidsåldern var Hypatia, som hon
hette, en av de få som ägde och körde sin egen triumfvagn. En bekant syn för den
lokala befolkningen. Hon stannade ofta sina hästar och steg ned på gatan för att prata
vänligt med lokalbefolkningen, eller att diskutera frågor om filosofi med vem som än
kunde tänkas  vilja  engagera  henne.  Hennes  frispråkighet,  kombinerad med hennes
vänliga och eleganta sätt,  vann stadsbornas beundran och kärlek. Hypatia var även
officiellt aktiv i samhällsfrågor som normalt dominerades av män. ”Sådan var hennes
självbehärskning och enkla manér, ett resultat av förfining och kultivering av hennes
sinne,  att  hon  inte  sällan  visade  sig  offentligt  i  myndigheternas  närvaro,  utan  att
någonsin i en grupp av män förlora sin iögonfallande värdighet och anspråkslöshet,
för vilket hon fick respekt och beundran”.1i 

Hypatia’s  skönhet  var  legendarisk  och  motsvarades  endast,  sa  man,  av  hennes
intelligens. Lång och självsäker styrde hon med lätthet sin triumfvagn. Klädd i en lång
mantel och signum-schalett måste hon ha utstrålat en frapperande personlighet på de
flesta livliga kosmopolitiska stadsgator. Ingen realistisk bild av henne har överlevt.

Den  mars-dagen  år  415  när  som  Hypatia  körde  in  på  ett  torg  nära  kyrkan
Caesareum där kristna konvertiter brukade samlas upptäckte hon att hennes färdväg
blockerades av en hotfull folkmassa. I spetsen för gruppen stod en råbarkad man vid
namn Peter the Reader som hetsade de församlade att närma sig Hypatia och hindra
hennes  framfart.  ”Denne  Peter  var  i  alla  avseenden  en  perfekt  troende  på  Jesus
Kristus”,2i en nitisk konvertit  som beundrade Kyrillos, Alexandria’s kristne biskop.
Nyligen,  när  en  lokal  prefekt  åtalade  en  av  Kyrillo’s  skyddslingar  för  att  öppet
attackera  hedniska  läror,  hade  Hypatia  tagit  parti  för  prefekten  och  mannen
förmanades strängt. Kyrillos hade ett ont öga till Hypatia, även om han inte hade råd
att förlora anseendet i  allmänhetens ögon genom att agera öppet mot henne. Långt
efter denna ödesdigra dag undrade många av stadsborna om Peter the Reader inte hade
skickats att hämnas sin Herre, eller kanske hade agerat självständigt, i hopp om att
vinna  patriarken’s  gillande.  Allmänna  opinionen  ansåg  att  Kyrillos,  som  var
uppmärksammad för att lagföra Hypatia som häxa, var delaktig i attacken. 

Peter uppmanade publiken att kasta gatstenar på Hypatia och dra ner henne från
vagnen. Hennes långa klädnader och schalett visade sig vara till fördel för mobben,
bestående mestadels av grovarbetare. De övermannade henne snabbt genom att från
alla sidor hugga tag i hennes löst sittande klädnader. Dragen till marken, kämpade hon
förgäves för att  komma loss och fly.  Mängden trevande händer började nu dra av
hennes  klädnader.  Medlemmar  i  den  lokala  befolkningen  beskådar  hjälplöst,
förlamade av den skräckupplevelse som utspelar sig framför deras ögon.

Pöbelns våld eskalerade snabbt och intensiteten stegrades genom hesa tillrop från
Peter the Reader. Han kallade Hypatia en vidrig kättare och en häxa som förledde
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människor genom hennes skönhet och hennes läror, som inte var annat än Sataniska
trick. Hypatia protesterade och ropade på hjälp, men ett hårt slag knäckte hennes käke.
Inom några minuter befann hon sig på knä i en pöl av sitt eget blod. Krossad under en
uppsjö av slag och sparkar, blev hon snabbt slagen till döds. Inte nöjda med att bara ta
hennes liv,  dunkade pöbeln hennes nakna kropp till  en formlös massa och slet  av
hennes armar och ben. Antalet angripare och grymheten i deras övergrepp gjorde det
omöjligt för alla som bevittnade mordet att ingripa.

När Hypatia var död,  skiftade attityden hos pöbeln abrupt  från ilska till  triumf.
Dessa män, som var självutnämnda kristna, började genast att lovprisa vad de hade
gjort. Segerns frenesi var så akut att den inte kunde tillfredsställas enbart genom slag
och lemlästning av den försvarslösa kvinnan. Som om det emanerade ur deras porer,
elektrifierades diset av våld med en slags kraft av omänsklig inspiration, och pyrde
runt mördarna. Vildögda av upphetsning sprang flera medlemmar av pöbeln till den
närliggande hamnen och öste upp de knivskarpa ostronskal som fanns i överflöd. De
återvände och delade ut skal, och Peter uppmuntrade sina hantlangare att skrapa av
varenda bit kött från Hypatia’s ben. När männen var klara, tog de Hypatia’s skrapade
ben till ett ställe som heter Cindron och brände dem till aska. 

Visdom inkarnerad

Hypatia var dotter till matematikern Theon av Alexandria, den siste kände läraren i
Mysterieskolornas uråldriga tradition, antikens andliga universitet.1 År och månad för
hennes död är kända, hennes födelseår är mindre bestämt, men 370 e.Kr. är allmänt
aepterat. Alltså skulle hon ha varit cirka fyrtiofem när hon mördades. Historiker har
länge ansett hennes död som den händelse som avgjorde slutet på klassisk civilisation
i  Medelhavets  Europa.  Det  tillkännagav  Hedendomens  slut  och  den  mörka
medeltidens gryning. (Hedendom, ett samlingsbegrepp för panteistisk religion i den
klassiska Västvärlden, förtjänar versal begynnelsebokstav i likhet med Kristendomen).

Theon var rektor på museet i Alexandria, platsen som ägnas åt muserna, döttrar till
den forntida minnesgudinnan, Mnemosyne. Var och en av muserna förkroppsligade en
”helig  konstform”  t.ex.  astronomi,  lyrik  och  historia.  Mnemosyne’s  nio  döttrar
utgjorde en modell för Mysterieskolornas studieplan. Muséerna av idag utgör enbart
förråd  av  reliker  från  det  förflutna,  men  det  Alexandrinska  Muséet  utgjorde
förutsättningen för ett  brett  utbud av levande traditioner,  verkligen ett  centrum för
högre utbildning. Universitetsområdet var utspritt längs den hästskoformade hamnen
som domineras av dess Pharos, den berömda ca 122 meter höga fyr som rankas bland
världens sju underverk. Området inkluderade många oberoende akademier tillägnade
ämnen som t.ex.  geometri  och sakral  dans  och praktikplatser  som producerade en
ständig  ström  av  akademiker  inom  områden  som  skulptur,  botanik,  navigering,
botanisk medicin, teknik och läkekonst. Sällskapen och samfunden förknippade med
det kungliga biblioteket hade sina egna bibliotek och undervisningsfakulteter. 

År 400, när hon var ungefär trettio, utsågs Hypatia till professor i matematik vid
universitetfakulteten. Detta var en avlönad position, motsvarande en professur vid ett
modernt universitet. Theon’s dotter var känd för sitt mästerskap i Platonisk filosofi
och hennes skicklighet i teurgi, bokstavligen ”själens förening med gudarna”, en form
av magisk åkallan som kan jämföras med Jungiansk aktiv fantasi eller, mer träffande,
avancerade  metoder  för  visualisering  i  Tantra  och  Dzogchen.  Hennes  dialektiska

1 1För en definition av Mysterieskolor och andra speciella termer, se ordlistan.
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förmågor var exceptionella, extremt finslipade genom hennes matematiska utbildning.
Angående idédebatter om det gudomliga ”överglänste Hypatia med sin argumentation
alla förespråkare av den kristna läran i norra Egypten”.3i Hennes expertis i  teologi
kännetecknades  av  gnostikernas  hedniska  intellektuella  klass,  gnostikoi,  ”de  som
förstår gudomliga angelägenheter, att veta så som gudarna vet”, men hon var även väl
bevandrad  i  geometri,  fysik  och  astronomi.2 Antikens  undervisning  var
tvärvetenskaplig och eklektisk, och starkt fokuserad mot den smala specialiseringen
av högre utbildning och vår tids vetenskaper. Ordet filosofi betyder ”kärlek (philo) till
visdom  (sophia)”.  För  Gnostikerna  var  Sophia  en  vördad  gudom,  gudinnan  vars
berättelse de återberättade i deras heliga kosmologi.3 För människorna i hennes samtid
och miljö var Hypatia visdom inkarnerad.

Förutom deras religiösa funktion tillhandahöll Mysterierna ramverket för utbildning
längs tvärvetenskapliga stråk.  Gnostikoi  var universalgenier, belästa och produktiva
författare.  Från  omkring  600  f.Kr. till  Hypatia’s  tid  –  en  period  på  tusen  år  –
producerade de oräkneliga tusentals  rullar som förvarades i  Alexandria’s Kungliga
bibliotek och andra  bibliotek anslutna till  Mysteriecenters  runt  Medelhavsområdet.
Hypatia är känd för att ha skrivit en avhandling om aritmetik och kommentarer till
Ptolemaio’s Astronomical Canon och Apollonios of Perga’s koniska sektioner. Ingen
av hennes skrifter överlevde, men åtta antika källor beskriver hennes mord och hennes
prestationer;  de  senare,  inte  alltid  på  ett  sympatiskt  sätt.  Kyrillos,  som  enligt
folkopinionen  var  inblandad  i  hennes  mord,  blev  en  viktig  teolog  känd  för  att
formulera  doktrinen  om den heliga  treenigheten.  Han helgonförklarades  senare  av
kyrkan, tillsammans med andra tidiga kristna ideologer, de så kallade kyrkofäderna,
män vars teologiska polemik och historier om ”One True Faith” firar sin seger över
”kättare” som hon. 

Hypatia’s  prestationer  begränsades  inte  till  teologi  och  didaktik.  Hon  var  även
engagerad i tillämpad vetenskap, förknippad med geografi och astronomi. I sitt arbete
med  en  grekisk  vetenskapsman  Synesius,  som  var  stolt  över  att  kallas  hennes
studerande,  uppfann hon prototypen för ett  astrolabium, ett  instrument som senare
visade sig avgörande i navigeringen av världshaven i det tvåfaldiga syftet för erövring
och konvertering.

Hednisk undervisning 

Hypatia’s födelseort grundades av Alexander den Store 20:e januari 331 f.Kr. 

Under de följande 1000 åren, till ankomsten av Islam, blickade den ut över
Medelhavet och övriga världen. Alexandria’s fullständiga titel var ”Alexandria
vid  Egypten”  –  inte  ”i  Egypten”.  Staden  grundades  som  en  transithamn
genom  vilken  Egypten’s  rikedom  skulle  flöda;  och  inom  två  århundraden
skulle  den bli  ”hela  världens  handelsväg”:  den Hellenistiska  tidsålderns  El
Dorado. Under det första århundradet e.Kr. seglade Alexandrinska köpmän
till södra Indien på monsunvindarna och förenade handelsvägarna till Ganges,
Vietnam och Kina; de gav upphov till den explosion av idéer och kontakter
som initierades under Alexander’s tidsålder.4v

2 Det finns ingen vetenskaplig konsensus ang. definitionen av gnosis eller gnostisk. Det ovanstående är 
ett av flera alternativ som jag föreslår. Se ordlistan för definitioner av alla speciella termer.

3 3Jag föreslår uttalet so-FI-ah för det mytologiska namnet på gudinnan, till skillnad från det vanliga 
namnet som uttalas so-FEE-ah. Adjektivet är sophiansk.
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Under Hypatia’s livstid var hennes födelsestad fortfarande antikens största kosmopo-
litiska centrum och dess obestridda huvudstad i Västvärlden kommersiellt,  andligt,
och intellektuellt sett, men den tillhörde ett imperium som balanserade på randen till
kollaps. Hon var född omkring tio år efter den första vågen av barbarer (hunnerna)
vällde in i Europa, och sex år efter att Romarriket delades geografiskt mellan Öst och
Väst. Under hennes livstid evakuerade de romerska legionerna Storbritannien, erövrat
av Julius Caesar fyra och ett halvt århundraden tidigare, och väldets gränsar skakade
hela tiden pga barbariska överfall. År 410, när Hypatia hade fyllt fyrtio, erövrades och
plundrades Rom av Alarik, hövding över Visigoterna, vilket utgjorde ett dråpslag mot
imperiet.  Vid  denna  tidpunkt  skrev Augustine  of  Hippo  The City  of  God,  en bok
förutbestämd att bli en hörnsten i den katolska läran. När Romarriket krossades och
brändes, spirade en annan imperialistisk entitet, den katolska kyrkan, i dess ställe. Ett
ödesdigert överlämnande av makten var på gång. 

Den hellenistiska eran varade från Alexander’s död 323 f.Kr. till 30 f.Kr. när Cleo-
patra,  den  sista  av  Ptoleméerna,  begick  självmord  genom att  låta  sig  bitas  av  en
huggorm. Efter Alexander’s död delades hans rike mellan tre av hans generaler. Delen
längst  söderut,  som utgörs  av Egypten och Judeen (inklusive Jerusalem),  blev det
Ptolemaiska riket. Kultur och sedvanor var enhetliga i rikets alla tre delar. ”Infödda i
Galileen och Judeen bar samma sorts kläder som i Alexandria,  Rom eller Aten”. 5v

Hela södra regionen, inklusive Palestina, blomstrande med Mysterieskolor, många av
dem  grundade  och  regisserade  av  gnostiker  som  Hypatia.6i Under  de  Egyptiska
dynastiernas förfall nådde tvärkulturellt utbyte en uppjagad stämning, men Cleopatra’s
död medförde en förändring av politisk regim som permanent skulle förmörka lärande
och undervisning. Julius Caesar’s  ankomst till  Egypten år 47 f.Kr. fullbordade det
skifte som hade påbörjats 63 f.Kr. när den romerske generalen Pompejus, Caesar’s
störste  rival,  hade  förklarat  Judéen att  vara  en  romersk  provins.  Övergången  från
hellenistisk  tillflyktsort  till  romersk  domän  påverkade  hela  Mellanöstern.  Under
Hypatia’s  tid  hade det  Kungliga  biblioteket  funnits  i  över  sju  hundra  år,  men det
klarade sig mycket sämre under den romerska erans fyra århundraden än under de
föregående tre århundradena av hög-hellenistisk synkretism.

Det  Kungliga  biblioteket  grundades  av  en  av  Alexander  den  Store’s  generaler,
Ptolemaios I, och avsågs utgöra ett centrum för lärande för de stora landområdena som
förenades genom det grekiska språket – ett resultat av Alexander’s fälttåg. Ptolemaios
förvärvade  titeln  soter,  ”frälsare”,  en  titel  som  senare  skulle  tillämpas  på  Jesus
Kristus,  eftersom  Ptolemaios  räddade  den  antika  världens  visdom.  Hans  son,
Ptolemaios  (död 246 f.Kr.), befallde att alla båtar som ankrade i Alexandria’s hamn
skulle genomsökas för att kunna beslagta rullar och papyrus. De rullar som upptäcktes
togs till  biblioteket och kopierades.  Originalen förvarades i  bibliotekshyllorna,  och
kopiorna  returnerades  till  sina  ägare.  En  stab  av  bibliotekarier,  skriftlärda  och
kalligrafer  arbetade  kontinuerligt  för  att  upprätthålla  en  växande  samling  som
inkluderade  förstautgåvor  av  Homeros  och  Hesiodos,  de  grekiska  dramatikerna,
Aristoteles, och många andra. Ptolemaios  hävdade stolt en privat samling av de 995
bästa böckerna genom tiderna. 

Det  Kungliga  bibliotekets  omfattande  arkiv  begränsades  inte  till  skrifter  på
grekiska. Där fanns alster på andra språk såsom syriska och arameiska, och översättare
arbetade  nonstop  för  att  producera  grekiska  utgåvor.  Ett  av  dessa  verk  var  den
hebreiska Torah (de fem första böckerna i Bibeln). Återgivna på grekiska kallades de
Septuaginta  eftersom  sjuttio  judiska  forskare  arbetade  med  översättningen.  Vid
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grundandet av staden, hade Alexander garanterat judarna samma rättigheter som andra
medborgare i sitt rike, men det erbjudandet visade sig vara problematiskt. När Hypatia
levde, är det troligt att fem till tio procent av stadens befolkning var judar – kanske så
många som 40.000 individer.7i 

Ptolemaios  I  hade byggt  en rymlig  hall  som kallades  Bruchion för  att  hysa  de
ständigt växande samlingarna. När den överskred sin kapacitet, byggdes Serapeum av
hans efterträdare Ptolemaios I. G. R. S. Mead konstaterar att det Kungliga biblioteket
där Hypatia föreläste var det första stora offentliga biblioteket i Egypten, men inte det
första i Egypten. Varje tempel hade sitt eget interna bibliotek, och Egypten var ett land
med  många  tempel.  På  det  grekiska  fastlandet  och  i  de  grekiska  kolonierna  runt
Medelhavet  inhyste  tempelbibliotek  omfattande  och  antika  samlingar.  Sedan
införandet av sekulära alfabet för allmänheten ca 600 f.Kr., hade Mysteriernas adepter
författat en stor samling skrifter i varje tänkbart ämne. År 400 e.Kr. hade Hypatia en
tusenårig tradition av läskunnighet och undervisning att utnyttja när hon föreläste i
sina klasser. 

Det  moderna  samhällets  okunnighet  om  historia  i  allmänhet,  och  i  synnerhet
antikens  historia,  gör  det  särskilt  svårt  att  förstå  omfattningen  och  rikedomen  av
undervisning i den hedniska världen. 1940-talets klassiske författare, Gilbert Highet,
noterade följande: 

Numera förstår man inte alltid hur ädel och utbredd den grekisk-romerska
civilisationen  var,  hur  den  bevarade  Europa’s,  Mellanöstern’s,  och  norra
Afrika’s fred, kultur, välmående och lycka i århundraden, och hur mycket som
förlorades  när  vildarna och angriparna anföll  den.  Den var  på  många sätt
bättre än vår civilisation tills för några generationer sedan, och kan mycket
väl visa sig ha varit bättre i alla avseenden.

När  Romarriket  nådde  sin  höjdpunkt,  var  lag  och  ordning,  utbildning  och
konst allmänt förekommande och nästan universellt respekterat. Under de
första  århundradena  av  den  kristna  eran  fanns  det  nästan  för  mycket
litteratur; och så många inskriptioner har bevarats, från så många städer och
byar i så många olika provinser, att vi kan vara säkra på att många, om inte de
flesta,  av  befolkningen  kunde  läsa  och  skriva.  Expeditioner  har  hittat
papyruskopior av Homer, Demosthenes och Platon, fragment av vad som en
gång var användbara bibliotek, begravda under avlägsna egyptiska byar nu
bebodda av obildade bönder.8i 

1945, när Highet skrev dessa ord (inte för att ursäkta ondskan i det romerska riket,
men för  att  betona de sociala och kulturella  prestationer det  hyste),  upptäcktes ett
gömställe  med texter  vid  Nag Hammadi  i  övre  Egypten.  I  forna  tider  benämndes
gömstället Sheniset, ”the acacias of Seth”, som visade sig vara en fristad för gnostiker
som kallade sig Sethianer. Nag Hammadi-biblioteket, som det kom att kallas, består
av tretton läderinbundna kodexar, det tidigaste exemplet på inbundna böcker.4 Dessa
52 dokument med fragmentariskt och rörigt innehåll har revolutionerat akademikernas
åsikter  om  ursprunget  till  Kristendomen,  men  den  ultimata  innebörden  av  detta
sällsynta material, som allmänt antas vara ursprungliga gnostiska skrifter, har ännu
inte fastställts. 

4 4Ang. Nag Hammadi Codices – inte att förväxla med Dödahavsrullarna, vilket också argumenteras i 
denna bok – se kapitel 7 och ”Förslag på läsning och forskning”. Dödahavsrullarna diskuteras i kapitel 
4, 5, 6 och annorstädes.
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”Sethian” var själv-beteckningen för vissa gnostiska grupper som deltog intimt i
Mysterieskolor spridda över Egypten, Mellanöstern, runt Medelhavet och i djupet av
Europa. I The Gospels and the Gospel (1902), noterade den teosofiske forskaren G. R.
S. Mead att ”gnostiska former finns för att bevara delar av mysterie-traditioner från
antiken i större fulländning än vi finner någon annanstans”.9x Mead var en av de första
engelskspråkiga forskarna som översatte och tolkade gnostiska texter,  kända innan
upptäckten  vid  Nag  Hammadi.  Hans  syn  på  centraliteten  i  den  gnostiska
undervisningen  i  Mysterierna  delades  av  andra  forskare  på  hans  tid,  men  denna
koppling förnekas kategoriskt idag. 

Specialister  som t.ex.  Elaine  Pagels  avfärdar  någon  som helst  koppling  mellan
gnostikerna och Mysterierna,  pga konstaterad brist  på textbaserade bevis.10x Pagels
bok  The  Gnostic  Gospels (1979)  introducerade  Nag  Hammadi-materialet  för
sedvanliga  läsare,  men den vetenskapliga  specialisering  som den representerar  har
försvårat förståelsen av vilka gnostikerna var och varför de protesterade så häftigt mot
Kristendomens  utbredning.  Med  förnekandet  av  deras  koppling  till  Mysterierna,
fördöms gnostikerna till en obskyr och osäker plats i utkanten av religionshistorien.
Därför  måste  gnostikernas  sanna  budskap,  och  den fulla  effekten  av  deras  nästan
fullständiga förintelse, nu förmedlas till allmänheten. 

Om Highets  bedömning av  antikens  värld  är  korrekt,  måste  vi  fråga  oss:  Vem
utformade och regisserade antikens utbildningsinstitutioner? Vem undervisade folket?
Vem skrev böckerna? Vem utbildade konstnärerna, arkitekterna och ingenjörerna i de
färdigheter som krävs för att skapa den klassiska Västvärldens bestående underverk? I
sitt banbrytande arbete om Gnosticism, Fragments of a Faith Forgotten, noterar Mead
att ”en ihållande tradition i samband med alla de stora Mysterie-institutionerna var att
deras många upphovsmän introducerade civilisationens samtliga konstformer; de var
antingen gudar själva eller instruerades av gudarna. De undervisade begynnande raser.
De invigda, som de kallades, ”undervisade om konstformerna, gudarnas sinnelag, de
osynliga  världarna,  kosmologi,  antropologi,  etc”.11i Mead’s  syn  återspeglas  av  S.
Angus, författare till den mest citerade boken om antika hedniska kulter, The Mystery-
Religions: ”Mysterierna var Hedendomens sista barrikader som föll. Dessförinnan var
deras anhängare undervisare i den antika världen”. 12i 

Mead’s bidrag till gnostisk forskning var imponerande och står sig bra idag. Men
den uppvisar även den christocentriska partiskhet som är typisk för Pagels och alla
andra religionshistoriker. Mead anammade enigheten i alla religioner och stödde ”en
levande tro på den universella naturen i Kristi läror” (Ibid. sid. 12). Hursomhelst, att
placera  gnostiker  som  Hypatia  i  Mysterierna  förankrar  forntida  lärande  i  sitt
sammanhang och pekar korrekt på de hedniskt invigda som pedagoger i den antika
världen. Dagens akademiker lämnar däremot gnostikerna i limbo och ignorerar helt
deras århundraden långa engagemang i klassisk utbildning.

En helig berättelse 

Den Helige Ande var en gnostisk skapelse, och dess ursprungliga namn var
Sophia.  Gnostikern  Valentinianus  sade,  ”Världen  föddes  genom  Sophias
leende”.13i

I  sin inledning till  G. R. S. Mead’s  Fragments of a Faith Forgotten,  föreslog den
amerikanske poeten och kritikern Kenneth Rexroth att Gnosticism utvecklades ur den
förhistoriska gudinna-tillbedjan i Europa, ”under neolitiska eran och ännu tidigare”.
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Betoning på ”frälsargudinnans fall” representerar ”stark matriarkalisk eller åtminstone
antipatriarkalisk  emfas  hos  de  flesta  gnostiska  sekter”.14v I  detta  perspektiv  var
Mysterierna  den  naturliga  utväxten  av  den  inhemska,  gudinna-orienterade
shamanismen hos det för-Kristna Europa, vilket beskrivs av Marija Gimbutas, James
Mellaart, Alexander Marshak, Merlin Stone, Stan Gooch, Robert Graves, Riane Eisler
och  andra.15v Denna  uppfattning  avviker  kraftigt  från  konsensus  hos  gnostiska
specialister som betraktar Gnosticism som en lös sammanslutning av kulter vilka vuxit
upp som svar på Kristendomens spridning; och därmed, som en marginell och reaktiv
rörelse  som endast  har  betydelse  för  vad  den  kan  berätta  för  oss  om den  tidiga
Romerska kyrkan. Olika tolkningar av Gnosticism påverkar hur den når mainstream.
Hittills har experternas arbete i stort sett inte bidragit någonting alls till vår förståelse
av vilka  läror  och  praxis  som var  ursprungliga  för  gnostikerna  och väsentliga  för
Mysterierna. 

Religiösa  ideologer  som Kyrillos  och  deras  fanatiska  anhängare  som Peter  the
Reader och hans mobb, utövade enorma ansträngningar, inte bara för att motbevisa
den  gnostiska  världsbilden,  men  också  att  förstöra  alla  skriftliga  bevis  för  dess
existens. I slutändan kunde de inte göra det, eftersom de var tvungna att nämna vissa
gnostiska åsikter för att motbevisa dem och bygga rättsfallet för deras egen religiösa
ideologi!  I  sin  polemik  mot  kätteri  bevarade  kyrkofäderna,  t.ex.  Irenaeus  och
Epiphanius,  ledtrådar  till  gnostiska  läror,  inklusive  delar  av  gnostikernas  heliga
berättelse om gudinnan Sophia som de ansåg vara förkroppsligad i jorden. Fram till
1945  utgjorde  dessa  fördömanden,  ofta  förvrängda  parafraser,  de  huvudsakliga
skildringar vi hade av vad Gnostikerna trodde och undervisade. 

Även om Nag Hammadi-materialet kanske inte var ursprungliga gnostiska texter, är
dessa de bästa vi  har,  och kanske någonsin kommer att  ha. Dessa skrifter ger oss
tillräcklig insikt i gnostiska läror för att kunna förklara varför gnostikerna riskerade
sina liv för att utmana doktriner som t.ex. den maskuline skapargudens överhöghet,
synd  och  försoning,  Frälsarens  gudomlighet,  uppståndelsen,  och  den  slutgiltigt
avkunnade domen ovanifrån. Det finns ca femtio fragmentariska koptiska texter, dvs
endast  en  spillra  av  en  enorm  textmassa,  men  så  potent  var  den  gnostiska
argumentationen att denna spillra fortfarande innehåller tillräcklig teologisk dynamit
för att skaka Kristendomens grundvalar. 

Men gnostikerna kan inte, och bör inte, definieras enbart genom vad de motsatte
sig.  Deras  vision  av Sophia,  den  ”fallna  gudinnan”  förkroppsligad  i  jorden,  är  en
ekologisk myt som stämmer väl med vår tilltagande intuition för Gaia, den levande
planeten. Det gnostiska budskapet till mänskligheten kan mycket väl utgöra pålroten
för djupekologi, en social strömning som bekräftar jordens okränkbarhet, förutom dess
användning  för  mänskliga  syften.  Den  religiösa  miljörörelsen  måste  fortfarande
definieras, men kan nu komma till uttryck i ett gnostiskt perspektiv, inom ramen för
de forntida visionärernas Sophianska vision.

Den  norske  filosofen  Arne  Naess,  grundaren  av  djupekologi,  föreslog  termen
ekosofi för mänsklig visdom som kompletterar den levande jordens intelligens. Även
om  han  (enligt  vad  denne  författare  vet)  inte  avsåg  att  åberopa  den  forntida
innebörden  av  Sophia,  introducerade  Naess’s  språkval  gnostikernas  grundsats  för
visdom som ett betraktelsesätt för djupekologi. Naess betonar att ekosofi inte är ett
fastställt program, men en visionär sökväg som visar att mänskligheten är ”på väg”
mot varseblivning.16i Likaså, gnostikernas Sophianska världsbild utgör inte ett fixerat
program av  demaskerade  läror,  men  en  öppen  sökväg  för  att  utforska  sambandet
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mellan  natur  och  psyke.  På  1990-talet  kom  psyke-natur-symbiosen  att  kallas
ekopsykologi. Ett decennium senare är vi fortfarande långt ifrån att formulera denna
symbios och omsätta den i praktiken. Mysteriernas hedniska lärare kan mycket väl ha
varit ekopsykologer århundraden innan det ordet var uppfunnet. Deras exempel skulle
kunna vara  avgörande för  att  vägleda mänskligheten mot  en förnuftig  och hållbar
framtid.

I hans berömda åtskillnad mellan egocentrisk och djup ekologi konstaterade Arne
Naess i den förra ”en brist på djup – eller absolut frånvaro – av vägledande filosofiska
eller  religiösa  fundament”.17i Det  kan  mycket  väl  tänkas  att  gnostiska  läror  som
återvanns vid Nag Hammadi 1945 kan tillhandahålla den religiösa dimension som
hittills  saknats  i  den  ekologiska  rörelsen.  Åtminstone  detta  är  utgångspunkten  för
boken du läser. I detta syfte skulle Mysteriernas Sophianska vision kunna tillämpas
som  ett  vägledande  ramverk  för  djupekologi  utan  att  förvandla  det  till  en
naturdyrkande religion. 

Det  kan  anmärkas  att  djupekologi  inte  bör  bli  religiös,  eller,  avseende  samma
åtgärd, att Gaia-teorin inte borde omvandlas till ”Gudinna-mystik”. Gnostikerna som
grundade och ledde Mysterierna i forntida Europa och Mellanöstern var fulländade
mystiker  inspirerade  av  en  helig  teori  om  jorden,  men  de  var  inte  religiösa  i
konventionell bemärkelse: dvs de påtvingade inte en moralkodex, doktrinära påbud
och institutionell auktoritet. Det gnostiska budskapet hade två grundläggande delar: en
helig syn på jorden och en radikal kritik av frälsningsdoktriner centrerade kring den
Judisk-kristna  Messias-myten,  särskilt  frälsarkomplexet  (se  slutet  av detta  kapitel).
Den gnostiska kritiken slogs brutalt ned eftersom den utmanade den imperialistiska
romerska religionens grundläggande övertygelser och trosuppfattningar som har lika
mycket, om inte mer, politisk utövning som andlig sanningshalt. 

Idag kan det vara för sent, och för svårt, att återuppliva gnostikernas utmaning mot
frälsningsideologi. Men deras kritik av frälsarkomplexet är kanske det mest befriande
budskapet  som  har  sitt  ursprung  i  Hedendomens  andliga  espri.  Att  ignorera  det
budskapet skulle vara detsamma som att för alltid förlora nyttan av ett djupsinnigt arv.
Dessutom kan inte kritiken åtskiljas från den andra delen av det gnostiska budskapet,
dess  heliga  vision  av  jorden.  Mysteriernas  väktare  upptäckte  i  frälsningsläran  ett
program  som  avleder  mänskligheten  från  en  levande  och  medveten  koppling  till
jorden. Hur svårt det än är, kritiken är mer aktuell nu än den någonsin var, och den
heliga  myten  om  Sophia  kan  vara  den  berättelse  som  räddar  oss  från  våra
vanföreställningar och självdestruktiva sätt att leva. 

Den strid som ägde rum för två tusen år sedan, och resulterade i total förstörelse av
det hedniska religiösa arvet i Europa, var i huvudsak en konflikt mellan två paradigm,
två  helt  olika  försoningsbegrepp.  Gnostikerna  lärde  att  Sophia  är  en  gudinna,  en
gudomlig  varelse  förkroppsligad  i  jorden.  Unikt  för  hennes  visdom  är  planetens
levande intelligens. Alla Mysterier tillägnades denna gudom, Magna Mater, den Stora
Modern som jag anser korrelerar till  Gaia.  Invigning i Mysterierna involverade ett
direkt  möte  med den Sophianska intelligensen,  dvs  ”jordvisdom” enligt  New Age
språkbruk. Gnostikerna bevarade en helig berättelse om ursprunget till mänskligheten,
hur jorden utvecklades och hur vi som art är unikt involverade med den planetära
intelligensen – inte bara för vår överlevnad, men för samarbete med hur Gaia-Sophia
(för att mynta en term) utvecklar sina egna syften. 

Hur kan en sådan vision skapa motstånd mot eller samtycke med Gaia-teorin som
den utvecklas i dag?
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James Lovelock har varnat ang. teorin om ”en förnimmande Gaia som medvetet
styr jorden”.18i Även om gnostikerna gjorde gällande att Sophia är förnimmande och
intelligent,  förblir  deras komplexa mytologi öppen kring frågan om Teleologi eller
målinriktning (känd som ”stark Gaia-teori” i den aktuella debatten). Den heliga teorin
om jorden  som bevarades  i  de  forntida  Mysterierna  innehåller  inte  ett  förutfattat
begrepp om den markbundna superorganismens målinriktning. Snarare presenterade
den en erfarenhetsmässig väg för att upptäcka hur mänskligheten kan anpassa sig till
jordisk evolution i det kosmiska perspektivet, så som gudinnan själv ser det.

Centralt  för  den Sophianska  myten var  en  händelse  som i  gnostisk  terminologi
kallas Jordgudinnans ”korrigering”,  ett  koncept som gränsar mot teleologi utan att
vara förutbestämt. I Sophia’s korrigering föreställde gnostikerna sig omlokalisering av
livet  på  vår  planet  till  den  galaktiska  kärnan,  källan  där  jordgudinnan  hade  sitt
ursprung och framträdde.  Denna spännande idé återfinns i gnostiska kosmologiska
skrifter  från  Nag  Hammadi,  inklusive  Apocryphon  of  John (se  nedan).  Forskare
översätter  ibland grekiskans  diorthosis som försoning snarare  än  korrigering,  men
begreppet  som  undervisades  i  Mysterierna  var  fullständigt  olikt  den  gudomligt
garanterade försoning som utlovas i frälsningsreligion.19x Det var inte en fråga om tro
på en högre makt belägen någonstans bortom denna värld, utanför planeten, men en
upplevelsebaserad  tro  på  vår  koppling  till  den  gudomliga  kraft  som  är  här,  fullt
jordbunden, och som tillhandahåller domänen i vilken vi lever, rör oss, och har vårt
varande. Försoning för de invigda i Mysterierna var inte genom nåd, eller en gärning
som fullbordas genom gudomlig medling. Snarare innebar det att anta privilegiet att
utvecklas  medvetet  med  den  planetära  intelligensen,  att  leva  intimt  med  jordens
symbiotiska  mirakel  och  lära  sig  hur  det  fungerar,  att  älska  varje  lektion,  varje
storslagen upptäckt, varje transmuterande bedrift i den gudomliga biosfärens alkemi.
Apocryphon of John, en lång kosmologisk text från Nag Hammadi, menar att vi verkar
intimt med jordgudinnan Sophia ”så att vårt naturliga blodsband, Visdom, som liknar
oss, kan korrigera vad hon saknar genom återspegling av det Ljus vi bevarar”.

Detta är kärnan i det gnostiska budskapet som det var för två tusen år sedan, och
som fortfarande är aktuellt.

Frälsarkomplexet

I  egenskap av hedningar  förkastade  gnostikoi  tron på att  lidande har  ett  frälsande
värde. Som teologer vederlade de påståendet att gudomligt ingripande kunde förändra
den  mänskliga  naturen.  Genom  att  förkasta  den  övermänsklige  frälsaren  och
motbevisa frälsningsläror, angreps gnostikerna av dem som utformade och genomdrev
doktrinerna  för  det  Judisk-kristna  frälsarkomplexet.  Det  brutala  förtrycket  av
Mysterierna,  förstörelsen av gnostiska skrifter  och det  ständiga folkmordet  på  den
hedniska kulturen i Europa tillhör den ”Västerländska civilisationens” undertryckta
historia  och  ”en  triumf  för  Kristendomen”.  Detta  är  historien  som den  levdes  av
”förlorarna”.  Att  återerövra  gnostisk  visdom  för  dagens  värld  och  förena
Mysterieundervisningar med djupekologi – det tvåfaldiga syftet med denna bok – kan
inte göras utan att noggrant undersöka vad som förstörde den Sophianska visionen om
den levande  jorden,  och  hur  det  kunde  komma sig.  Folkmordet  på  den inhemska
kulturen i den klassiska världen pågick i århundraden, men en mörkläggning har till
stor del dolt detta faktum, och fortsätter så än idag. Att avslöja mörkläggningen och
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demaskera  både  orsaken  till  och  omfattningen  av  förödelsen  som vållades  är  det
underordnade, men inte desto mindre viktiga, målet med denna bok.

Frälsarkomplexet  har  fyra  komponenter:  skapandet  av  världen  av  en  fadergud
oberoende  av  en  kvinnlig  motpart;  vedermödan  och  prövningen  (tänkt  som  ett
historiskt  drama)  av  de  rättfärdiga  få  eller  det  ”Utvalda  folket”;  uppdraget  för
skapargudens  son  (Messias)  att  frälsa  världen;  och  mänsklighetens  slutliga,
apokalyptiska  dom,  verkställd  av  fadern  och  sonen.  Ortodoxa  judar  aepterar
frälsarkomplexets samtliga fyra punkter, men erkänner inte Nya Testamentets Jesus
som deras messias, och som än idag måste uppenbara sig. Kristna följer kungörelsen
av  aposteln  Petru’s  som  ansåg  konverterade  judar  vara  ”ett  utvalt  släkte,  ett
konungsligt prästerskap, ett heligt folk, ett egendomsfolk” (1 Petrusbrevet 2:9), och
således, i en fyndig fras, överförde han statusen ”Utvalt släkte” från judar till kristna
konvertiter. Kort sagt, romersk Kristendom övertog den latenta eller inhemska formen
av  frälsarkomplexet  från  Judendomen  och  förvandlade  den  till  ett  universellt
(”katolskt”) program för frälsning. Olika uppfattningar om dessa fyra komponenter
avgör olika fraktioner av Judendom och Kristendom, samt Islam som också tillhör
treenighetens  abrahamitiska  religioner,  trots  att  den  uppstod  efter  det  faktum  att
gnostikerna tystades, och därmed inte fanns med i deras kritik.

Vissa  gnostiker,  som  t.ex.  Valentinus  och  Marcion,  föreslog  försonande
ståndpunkter i dessa frågor, men radikal hednisk argumentation vederlade hänsynslöst
alla fyra punkter.  Nästan utan undantag, hävdar forskare och religionshistoriker av
idag den åsikten att den gnostiska rörelsen uppstod inom tidig Kristendom. Om så var
fallet,  skulle  gnostiska  idéer  endast  utgöra  lämningar  av  ett  slags  vag  ”Gnostisk
Kristendom” som gradvis eliminerades med hjälp av den dogmatiska definitionen för
trosuppfattningar.  Men  de  hårda  bevisen  på  det  överlevande  materialet  motsäger
tydligt  denna  tolkning.  Gnostisk  Kristendom  är  en  krystad  efterkonstruktion  av
akademiker vars religiösa övertygelser hindrar dem från att  se och erkänna,  att  en
betydande del av det  gnostiska materialet var diametralt  motsatt den judisk-kristna
frälsarideologin.

För  både  hedningar  och kristna  var  frälsarkomplexets  fyra  delar  inte  bara  torra
teologiska frågeställningar. Den gnostiska protesten mot frälsarkomplexet framkallade
en enorm våg av våld hos de frälsningsövertygade konvertiterna, som vi såg i mordet
på  Hypatia.  Hon  var  en  gnostikos,  en  intellektuell  hedning  från  Mysterierna,  och
måltavla för  folkets  rättfärdiga vrede och som grundade sin tro  på den gudomlige
frälsaren. Pöbeln som attackerade henne trodde att deras Gud hade ett unikt sätt att
övervinna lidande, och denna tro sanktionerade dem att orsaka lidande för att främja
Hans ändamål.

Tron  på  lidandets  frälsande  värde  utgör  våldets  dynamiska  centrum,  viljan  att
erövra,  och  folkmord  som underbyggde  uppkomsten  av  romersk  Kristendom och
utlöste en ständigt växande våg av förstörelse över hela planeten. 

Människor  kan  begå  våldsdåd  av  många  skäl,  de  kan  försöka  förtrycka  och
dominera andra av en mängd olika orsaker, men när dominans av våldsam kraft, både
fysisk  och  psykisk,  genomsyras  av  rättfärdighet  och  sanktioneras  av  gudomlig
auktoritet,  antar  våldet  en  annan  dimension.  Det  blir  omänskligt  och  avvikande.
Liksom otaliga andra i hennes samtid, och under påföljande århundraden, var Hypatia
offer  för  religiöst  inspirerat  och sekteristiskt  våld som styrdes  och fick sin näring
genom  tron  på  frälsarkomplexet.  Hur  kommer  världen  att  se  ut  om  makten  att
dominera och kontrollera andra, att orsaka enorma lidanden i processen, sanktioneras
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av en gudomlig varelse som samtidigt kan försona detta lidande och frälsa förövarna
och deras offer från denna världens ondska? 

Sådant var det djävulska system gnostikerna befann sig inför år 150 e.Kr. 

Offer-gärningsmanna-beroendet

”Religion skyddar människan så länge dess ultimata fundament inte avslöjas.”
När  man fördriver  monstret  från  dess  lya  riskerar  man att det  attackerar
mänskligheten.20x

Den feministiska forskaren och professorn i teologi Catherine Keller säger att ”vi har
ingen anledning tro att livet i alla tider har baserats på den starkares dominans över
den  svagare,  inte  heller  har  vi  några  bevis  på  att  människor  alltid  har  levt  i  det
defensiva  tillstånd  som  kännetecknar  modernt  liv”.  Hon  påpekar  att  inom  den
patriarkat-dominerade  kulturen,  uppstår  och  yttrar  sig  våld  ”i  situationer  där
misshandel sprider sig från en generation till nästa. Om och om igen ser vi att orsaken
till smärta – destruktivitet och missbruk – har sitt ursprung i en tidigare skada”. 21i 

Modern  psykologi  betecknar  syndromet  Keller  beskriver  som
”missbruksberoende”. Dominans är missbruk, och i varje dominerande situation är
missbrukaren någon som har missbrukats, enligt vad vi nu förstår. Det omvända är
emellertid inte sant: den misshandlade behöver inte ha varit en missbrukare. Systemet
är således öppet att producera fler och fler missbrukare ur det oändliga utbudet av
icke-missbrukare.  Allteftersom missbruket  utvecklas,  stramas  den  onda  cirkeln  åt.
Offer som överlever våld mot dem kan bli bundna till förövarna, och ofta, men inte
alltid,  själva  bli  förövare.  Lidandet  som orsakas  av missbruksberoende eller  offer-
gärningsmanna-beroendet, som jag kallar det, är extremt smittsamt. 

Offer-gärningsmanna-beroendet  har  tillämpats  allmänt  i  dysfunktionella  familjer
och beroendeframkallande relationer,  men är ännu inte historiskt  dokumenterat  för
den  mänskliga  arten,  eller  för  storslagna  teologiska  dogmer  som  t.ex.
frälsarkomplexet. Men tillämpat på erövringen av den Nya Världen antyder det dock
att de bland de europeiska erövrare som var missbrukare själva hade missbrukats. De
som kom, såg, och erövrade hade redan erövrats.

Vad för slags missbruk hade tillfogats  Européer före  1400-talet  och som i  dem
skapade en drivkraft för dominans genom våld, som motiverade rättfärdigt våld, och
fick dem att begå folkmord och miljöförstöring i stor skala? Vad hände i det forntida
Europa innan européerna startade sin erövring, konvertering och kolonisering av den
Nya Världen?

Girighet nämns ofta som det primära motivet för Europeisk erövring av den Nya
Världen.  Angriparna  hade  säkert  detta,  i  överflöd.  Conquistadorerna  seglade  till
Amerika  under  Kristus  banér,  symboliskt  hängivna  konvertering  av  vildarna,  och
returnerade  omätliga  rikedomar.  Mängden  silver  och  guld  som  plundrades  från
infödingarna är ofattbar, även uttryckt i dagens miljard-dollar-statistik. Guld och ädla
juveler hade inget kommersiellt värde för indianer som t.ex. Aztekerna och Inka. Det
var reserverat enbart för prydnads- och sakramental användning. Den Nya Världens
stulna utsmyckning blev den Gamla Världens hårdvaluta. I århundraden anlände de
spanska gallionerna till floden Guadalquivir’s mynning, forslade sitt byte på pråmar
uppför floden till finanspalatsen i Sevilla där Torquemada, född tusen år efter mordet
på Hypatia, lanserade sitt uppdrag att rensa Spanien från Conversos (falska kristna)
skändliga närvaro. Den juvelinfattade bägare som påven lyfter idag för att utföra helig
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mässa inför  en hängiven miljonpublik är gjuten av Inkaindianernas guld.  ”Blodet”
som  fyller  bägaren  kan  symboliskt  tänkas  tillhöra  Jesus  Kristus,  frälsaren.  Men
historiskt sett är det blodet från den Nya Världens omätliga miljontals infödingar som
decimerades genom europeiska angrepp, deras sätt att överleva krossades, deras heliga
platser skändades, deras heliga kunskap och metoder fördömdes som kätteri. Enligt
trosuppfattningen är brödet som bryts vid mässan Kristus förkroppsligad. Men enligt
historiens brutala sanning är det jordens härjade kropp, det naturliga paradiset som
plundrades på sina resurser. 

Kan  enbart  girighet  förklara  detta  beteende,  som enligt  egen  utsago,  är  helgat
beteende?  Om  inte,  kan  kanske  kulturantropologen  René  Girard’s  observation
tillhandahålla  en  ledtråd:  ”Religion  skyddar  människan  så  länge  dess  ultimata
fundament  inte  avslöjas”.22i Vad  är  dolt  i  religionens  ultimata  fundament?  För
gnostikoi,  skickliga  i  teologisk  debatt,  var  frälsarkomplexet  i  den  framväxande
religionen  det  som  mest  oroade  dem.  Deras  uppdrag  var  att  följa  en  sökväg  för
helgelse  till  jordens  liv,  moderplaneten.  I  den  utomjordiska  tolkningen  av
frälsarkomplexet såg de en illusion, en avvikelse för mänskligheten, ännu ett tecken på
galenskap. Experter i teologi, som t.ex. Hypatia, utmanade öppet denna villfarelse och
bekämpade den genom att undervisa om mänsklighetens gudomliga potential,  nous,
och  samevolution  med  Sophia,  visdomsgudinnan.  I  samma  ögonblick  som
frälsningsreligion  första  gången  dök  upp,  utmanades  och  motverkades  den  av
människor som var högt kvalificerade att analysera och bedöma vad de såg. Och de
uttryckte kraftfullt alternativa åsikter för att motbevisa den.

I sin protest mot vad de uppfattade som en allvarlig avvikelse för mänskligheten,
släppte emellertid inte gnostikerna lös ett monster på världen. De konfronterade redan
ett  lössläppt  monster,  som hade  vuxit  sig  starkt  under  flera  hundra  år.  Det  är  ett
monstruöst fel i  det mänskliga sinnet,  hävdade de, att rättfärdiga dem som orsakar
lidande, och betrakta det som en gudomligt försonande kallelse för dem som drabbas.
Monstret  som gnostikerna  konfronterade  var  omänskligt,  men  skulle  omdana  hela
mänskligheten för sitt ändamål. Det är offer-gärningsmanna-beroendet som djävulskt
utnyttjas, förklätt till en kärlekskoppling, och förhärligat till himmelsk lovsång. 

Om gnostikerna hade besegrat frälsningsläran på hemmaplan i Mellanöstern, skulle
den aldrig ha spridit sig till Europa, men den urkristna imperialismen var väl rotad i
Rom ca 200 e.Kr. Judarnas ”heliga historia” skulle snart genomdrivas som det enda
valet. Ca år 100 e.Kr., hävdade  Clement of Rome, en tidig ideolog, att både Gamla
Testamentet  och  orden  som  tillskrivs  Jesus  var  helig  skrift,  och  båda  måste
bokstavligen aepteras som historisk sanning. Denna ståndpunkt, som offentliggjordes
omkring  tidpunkten  för  när  de  tidigaste  evangeliska  berättelserna  skrevs  i  sin
nuvarande form, etablerade påståendet att berättelserna om Jesus var redogörelser av
verkliga händelser, ett yrkande som än idag upprätthålls av kristna fundamentalister.
Den  hävdade  dessutom  kontinuiteten  i  Gamla  och  Nya  Testamentet:  ”Allt  måste
fullbordas, som är skrivet om mig i Moses' lag och hos profeterna och i psalmerna”
(Lukas 24:44). Gnostiker som t.ex. Marcion avvisade kategoriskt denna kontinuitet
och  insisterade  att  den  vredgade,  nyckfulle  faderguden  i  Gamla  Testamentet  inte
kunde vara en källa till övermänsklig kärlek, och borde inte heller vara föremål för
mänsklig  kärlek.  År  144  e.Kr.  lyckades  Marcion  nästan  få  sin  version  av  det  då
befintliga evangeliska materialet aepterat som kanoniskt av den kristna gemenskapen i
Rom. Om han hade lyckats  med det  skulle  Kristendomen idag förlita  sig  på  hans
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revidering  av  Paulinsk  Kristendom och evangeliska  skrifter  baserade  på  gnostiska
kriterier, helt oberoende av Gamla Testamentet.

Otaliga parafraser av de evangeliska berättelserna, och återkommande debatter över
judiska kontra ortodoxa kontra gnostiska versioner av Skriften, fortsatte långt in på
Hypatia’s  tid,  men  historien  som  skulle  vägleda  den  Västerländska  civilisationen
under  sexton  århundraden  utkristalliserades  gradvis  till  förmån  för  en  patriarkal
ordning  av  gudomlig  försoning,  med  Romarrikets  prioriterade  imprimatur.  Den
utomjordiske gudomens auktoritet lämpade sig perfekt för imperialistiskt maktbegär.
Under det  fjärde århundradet påbjöds dödsstraff  för  hednisk religion och kätterska
schismer (till exempel Arianism) av Theodosius I och Theodosius , män beskrivna av
en historiker som ”två av de grymmaste och mäktiga kristna som någonsin funnits och
som redan skapat förutsättningarna för inkvisitionen och de framtida religiösa krigen i
Europa”.23i

Med sitt bejakande och manipulering av den judiska traditionens ”heliga historia”,
genomdrev frälsningsprogrammet en linjär historisk plan för hela den mänskliga arten.
Sammanfogade, utgör Gamla och Nya Testamentet ett  direktivt skript, en berättelse
fastställd  med övertygelser  som föreskriver  beteendet hos  dem som omhuldar det.
Sanktionerat genom frälsarkomplexet, hade patriarkatet författat sin egen agenda, och
tillskrivit författarskapet en hämndlysten faderlig gud. Den gudomlige fadern hade en
plan för erövring och omvandling som skulle utövas av Europa’s offer under tusen år
– offer som själva skulle omvandlas till förövare, och föra det vidare under Korsets
tecken till den Nya världen.

Mordet på Hypatia kastar en lång, kylig skugga.

14



Kapitel 2

Hedniska rötter

När  filmen  Bury  My  Heart  at  Wounded  Knee visades1971  användes  inte  ordet
”folkmord”  i  någon  större  utsträckning  för  att  beskriva  vad  som  gjordes  mot
Nordamerikas  stamkulturer  av  de  européer  som anlände  efter  1492.  Dee  Brown’s
bästsäljare  fokuserade  på  sveket  och  massakern  på  inhemska  stammar  väster  om
Mississippi, och väckte global uppmärksamhet ang. den historiska situationen för alla
indianer. Den bekräftade uppfattningen att folkmord, ”avsiktligt mord på en ras eller
kulturell  grupp  (The  Penguin  Concise  English  Dictionary, 2002)”,  faktiskt  skulle
kunna tillämpas som handlingsstrategi för de européer som bosatte sig i Nordamerika
och, i förlängningen, för liknande politiska åtgärder i Central- och Sydamerika, t.ex.
den påtvingade konverteringen av mexikanska stammar (Aztec, Maya Zapotek, och
dussintals andra), och den absoluta förstörelsen av deras heliga litteratur. Idag aepteras
folkmord som den korrekta termen för att beskriva vissa aspekter av vad som länge
har kallats, och ofta i ganska prisade ordalag, ”erövringen av den Nya Världen”. 

I sitt förord varnar Dee Brown att hans skildring av de indianska folken och deras
kulturer kanske inte överensstämmer med rådande teorier:

[Läsare] förvånas kanske över att höra ord av saktmodigt förnuft uttalas av
indianer, stereotyperade i den amerikanska myten som hänsynslösa vildar.
De kanske kan lära sig något om sitt eget förhållande till jorden av ett folk
som verkligen  var  naturvårdare.  Indianerna  visste  att livet  likställdes  med
jorden och  dess  resurser,  att  Amerika  var  ett paradis,  och  de  kunde  inte
förstå varför inkräktare från Öst var fast beslutna att förstöra allt  som var
indianskt, inklusive Amerika självt.24v

När det gäller de inhemska folken i Europa – ”Infödda européer”, som de skulle kunna
kallas – är vi troligen inte mer upplysta idag än många av Browns läsare 1971. Han
konfronterade  ämnet  ”Stereotyperade  indianer  i  den  amerikanska  myten”,  men  vi
måste ta itu med frågan om stereotyperade hedningar i  judisk-kristen historia.  Den
amerikanska myten är en relativt ny kulturell skapelse, den självgoda uppfattningen av
en nation, ännu inte två hundra år gammal när Brown’s bok publicerades. Jämfört med
amerikansk historia,  är  den heliga  historien om Judisk  Kristendom femton gånger
äldre och många nivåer djupare förankrad i den mänskliga artens kollektiva psyke.
Vid denna sena tidpunkt, måste man fråga sig om det är möjligt att splittra höljet av
stereotyper och bryta igenom den täta skorpa av desinformation som blockerar vår
förståelse av infödda européer.

Myten om Europa

Enligt The Penguin Concise English Dictionary (2002 års upplaga), är en hedning ”(1)
en anhängare av polyteistisk religion, (2) en gudlös person”. Om vi nu tillämpar ordet
hedning  på  de  inhemska  folken  i  Europa,  och  aepterar  Hedendom  som  ett
samlingsnamn  för  den  religiösa  inriktningen  hos  dessa  människor,  måste  denna
definition uttryckas på annat sätt. Ett möjligt alternativ: hedning, (1) en anhängare av
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animistisk  religion  som  erkänner  många  gudomar  i  ett  levande  kosmos,  och
följaktligen en anhängare av naturreligion; (2) mer specifikt, en medlem av Europas
många förkristna kulturer. 

Hypatia var en hedning, men hon var ju Egyptisk, inte Europeisk. Låt oss dock
erinra  oss  att  Alexandria  var  belägen  ”vid Egypten”,  inte  i Egypten.  Under
”Guldåldern  som  började  ca  600  f.Kr.,  studerade  grekiska  filosofer  och
vetenskapsmän  många  år  som lärlingar  i  Egypten.  I  Black  Athena hävdar  Martin
Bernal  att  hela  den  västra  Europeiska  intellektuella  traditionen  härstammar  från
Afrika.  Han  hävdar  ang.  Platon  och  andra  grekiska  intellektuella,  att  ”om  man
önskade  återvända till  de  antika  Atenska  institutionerna,  måste  man vända  sig till
Egypten”.25v Bernal nämner många exempel på berömda greker som tillbringat åratal
av lärlingsutbildning i de egyptiska Mysterieskolorna.

Frälsningsläran uppstod i Palestina och spreds lika snabbt till Alexandria som till
Rom. Följaktligen var icke-europeiska hedningar,  som t.ex. Hypatia,  utsatta för ett
angrepp som så småningom skulle svepa i vågor över Europa. Gnostiker i Egypten,
Österlandet  och  Mellanöstern  var  instruktörer  och  vägledare  åt  grekerna  som
lanserade  den  Västerländska  intellektuella  traditionen,  och  de  var  mer  än  så.  För
ursprungsbefolkningarna  i  Europa  utgjorde  de  den  första  försvarslinjen  mot
frälsningsideologin som hade sitt ursprung i Palestina. 

Ingenting, tillnärmelsevis jämförbart med  Bury My Heart at Wounded Knee, har
ännu skrivits om folkmordet på Europas hedniska befolkningar. Det finns inte ens ett
generiskt namn för dessa människor, men ”Infödda européer” duger kanske. Européer
lever  idag  i  begränsade  nationalstater,  men detta  var  inte  fallet  för  den  förkristna
ursprungsbefolkningen  som  utgjorde  en  omfattande  mosaik  av  olika  kulturer  och
etnisk/språkliga grupper som levde i obegränsade regioner i hela Europa. Eftersom
infödda  européer  inte  var  européer  i  den  moderna  bemärkelsen,  tillmäter  forskare
prefixet proto- (ur-) för att beteckna de inhemska raserna: proto-italisk, proto-grekisk,
proto-iberisk  och  så  vidare.  Denna  terminologi  är  krånglig.  Marija  Gimbutas
introducerade  termen  ”Gamla  Europa”  för  gudinna-baserade  kulturer  som  hon
utgrävde på Balkan, men i själva verket levde de Gamla Européerna när Europa var
ungt,  och  invånarna  i  Europa  idag  är  verkligen  det  gamla  gardet,  vägs  ände.
Gimbutas's  term  passar  hennes  arbete,  men  den  kommer  inte  att  tjäna  som
namngivning av ursprungsbefolkningen i Europa. 

Ursprunget  till  ordet  Europa  förekommer i  en  myt  kopplad  till  antikens  Kreta.
Kung Agenor of Tyre, en ö utanför Libanons kust, hade en dotter som kallades Europa
och  som  uppmärksammades  av  den  trånande  Olympiske  gudomen  Zeus.  För  att
förföra henne, antog Zeus formen av en magnifik vit  tjur.  Med Europa på ryggen
rusade han till havskusten och simmade iväg till Kreta. Där födde hon honom söner,
inklusive  Minos,  som blev  kungen av  Kreta  och gav  sitt  namn till  den  minoiska
civilisationen som blomstrade på den ön. Europa är uppkallat efter en gudinna från
Österlandet där kärnan i den gnostiska rörelsen var belägen. 

Härledningen av det mytologiska namnet Europa är osäker. Marija Gimbutas (The
Goddesses and Gods of  Old Europe)  säger att  Europa betyder ”fjärrskåda”. Enligt
Origins, den etymologiska standardordlistan sammanställd av Eric Partridge, betyder
det  grekiska  ordet  eurus  ”bred”,  ”vidsträckt”.  Denna  betydelse  kan  passa  Europa
geografiskt sett, men det utesluter inte andra härledningar. Den indoeuropeiska roten
eu-, som betyder ”hälsa”, ”naturlig godhet”, genererar ord som eugenik, ”rashygien”,
eucharist  (nattvard),  ”charmig”  eller  ”makt”  och  eufoni,  ”välklingande”.  Med  en
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förskjutning från  u  till  v  bildar denna rot ordet  evangelos, ”förmedlare (angelos) av
naturlig godhet (ev-)”.  Evangelisation i  Nya Testamentet uppstod i Mellanöstern,  i
Palestina, men det spreds över hela den Gamla Världen av Hellenska européer. Här
finns  en  historisk  förvrängning  gömd  i  ordleken,  eftersom  evangeliernas  ”goda
nyheter”  har  ingenting  att  göra  med  det  hedniska  Europas  ”naturliga  godhet”.  I
verkligheten var den utformad för att på alla sätt förneka och besegra den inhemska
inriktningen. När européer evangeliserades förstördes deras känsla av hemvist, deras
andlighet  undertrycktes,  deras  heliga  platser  manipulerades,  och  deras  inhemska
berättelser ersattes av ett totalitärt skript som importerades från ett fjärran land. 

Som  just  antyddes  föreslår  Kretamyten  ordet  Europa  för  den  kontinentala
utbredningen av det förkristna Europa, och ordet  Europeisk  för olika kategorier av
dess  inhemska  invånare  och  kulturer.  Europeisk  gäller  allmänt  för  de  regionala
särdragen för olika folkslag som bodde i det geografiska område som sträcker sig från
Shetland och Orkneyöarna söderut till Iberias spets, från Bretagne i Frankrike österut
till  Bosporen. Det omfattar den norra kanten av Medelhavet och öar såsom Kreta,
Sicilien,  Korsika,  Sardinien,  Malta,  Mallorca,  och  naturligtvis  de  grekiska  öarna.
Epoken för Europa borde sträcka sig från slutet av istiden, runt 9500 f.Kr., till den
efter-feodala perioden när nationalstaterna började växa fram – ca 1400 e.Kr. Europas
hedniska värderingar överlevde fram till renässansen, trots att de utsattes för enorm
stress  genom repressiva åtgärder  av den romerska Kristendomen.  Angrepp på den
inhemska befolkningen omfattade fälttågen mot Katarerna och Albigeneserna under
det tolfte århundradet, inkvisitionen som lanserades under det femtonde århundradet,
och häxjakterna som rasade i Europa mellan 1450 och 1750, och som tog otaliga liv.
Så sent som 1976 mördades kvinnor misstänkta för att praktisera häxeri i England,
Ungern och Tyskland.26i

Europeiska kulturer är snarlika den inhemska befolkningen i Amerika. Européer
”visste att livet likställdes med jorden och dess resurser” (enligt Brown, ovan), och att
deras livsmiljö var ett naturligt paradis. Även de var djupt konservativa, och i detta
avseende kan de även jämföras med det forntida Kina. Alla som reser i Europa ser
bevis  för  människor  som  har  levt  i  århundraden  i  en  varaktig  relation  till  sin
omgivning: vingårdar, bad, akvedukter, vägar, jordvallar, forntida dungar av olivträd
och ekar, saltängar, stenhuggeri av alla slag inklusive stora megalitiska stensättningar
som Stonehenge och Newgrange, av vilka några är kända att ha byggts så tidigt som
7000 f.Kr. Överallt där man rör sig utanför det urbana hopgyttrade dagens Europa, har
landet  påverkats  och  formats  av  mänskliga  händer,  förvaltats  skickligt  och
kärleksfullt. I århundraden utövade de hedniska invånarna över hela den vidsträckta
och näringsrika kontinenten särskilda ansträngningar för att bevara och stärka naturens
frikostighet. 

Europas neolitiska folk, under kopparåldern och bronsåldern, skilde sig knappast
från de indianer som överlevde in i 1800-talet, fyra hundra år efter att de invaderades.
Den Nya Världens inkräktare var dock så alienerade från sina egna rötter att de ansåg
alla amerikanska stammar vara vildar vilka skulle slaktas, konverteras och förslavas
och inte betraktas som motsvarigheter till dem själva från en avlägsen tid. 

Landsbygdsbefolkningen

Under romartiden var en  pagus ett  landsbygdsdistrikt, vanligtvis avgränsat med ett
landmärke eller gränssten. I Egypten var all mark på Nilens båda sidor uppdelad i
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lokala distrikt kallade nomes, samtliga med sina totemdjur och åtföljande ritualer. De
präster  som  tänkte  ut  och  genomförde  detta  system  gjorde  det  med  sin  egen
uppfattning om invånarnas genuina karaktär. Nome-systemet innebar en fördelning av
lokala  resurser  som  genomfördes  av  den  egyptiska  eliten.  (Aristotle  berömde
egyptierna  för  att  uppfinna  den  heliga  konstformen  geometri  som  en  teknik  för
lantmäteri.) I Grekland kallades de landsomfattande gränsstenarna  hermae, vertikala
pelare skulpterade som en avbild av den extatiske guden Dionysos, vanligtvis avbildad
med  en  erektion.  På  detta  sätt  bekräftade  lärarna  i  Mysterieskolorna
lokalbefolkningens  vördnad för  naturlig  fruktsamhet,  den  Stora  Moderns  överflöd,
vara den inhemska religionens syfte. De upprättstående hermae glorifierade inte den
manliga fortplantningskraften men bekräftade den mänskliga sexualitetens förankring
i tellurisk potens. 

Pagani (manlig/kvinnlig  hedning)  var  landsbygdsbor  till  skillnad  mot  urbani,
invånarna i  stora  städer  som Alexandria,  Aten och Rom. Men stadsbor  var  också
hedningar  i  ordets  mer  omfattande  betydelse.  I  vardaglig  latinsk  betydelse  var
paganus en bonde, en bybo, uttryckt utan nedsättande eller avfärdande tolkning. 

Här länkar Partridge etymologin till  det  latinska verbet  pangere,  ”att  sticka ner
något  (i  jorden)”.  Detta  tyder  på  att  inte  bara  de  lokala  gränsstenarna,  men
landsbygdsborna  själva,  var  förankrade  i  platsen  de  bebodde.  Pak-,  den
indoeuropeiska roten till pangere, ger oss ordet ”pakt”. Denna härledning tyder på att
människor som rotats på det ställe de bebor har en pakt med marken, ett moraliskt
åtagande  för  miljön.  Julian  Jaynes,  som  ironiskt  konstaterade  att  ”civilisation  är
konsten att leva i städer av sådan storlek att ingen känner någon annan”, har påpekat
att  det  Hettitiska  ordet  pankush,  som härrör  ur  samma  rot  som  pangere,  betyder
”gemenskap”.27i Denna  korrelation  innebär  att  intimitet  med  en  plats  möjliggör
gemenskap, inte bara genom att dela platsens resurser, men genom att avgränsa vad
som ska delas. Därav vikten av ”samfällighet” i alla mänskliga samhällen. 

Hedendom kan  definieras  som samhällets  primära  orientering  till  den  naturliga
världen  och  livsmiljön,  där  båda  uppfattas  holistiskt.  Historikern  Garth  Fowden
skriver: ”Polyteisten betraktade sin hembygd som en unik helhet definierad genom
geografi, klimat, historia och den lokala ekonomin samt i synnerhet genom de gudar
som besökte den, garanterade dess välstånd, och kanske även namngav den. Ingen del
av  denna  identitet,  en  delikat  sammanflätning  av  det  gudomliga,  naturliga  och
mänskliga kunde avskiljas eller försummas utan att försämra helhetens harmoni och
livskraft”. I den hedniska uppfattningen av liv är kultur ekologiskt bunden till naturen.
Uttrycket  ”hedniska  rötter”  är  överflödigt,  eftersom  hedningar  per  definition  var
människor med sina rötter i den plats de bebor. Fowden konstaterar att hedningar var
försjunkna i ”den utpräglade förståelsen av gudomlighet som uppstår genom att leva
tillsammans med gudarna på en viss plats,  en preciserad lokal kunskap som ingen
avlägsen profet kunde eller någonsin skulle dokumentera”.28i

I djupekologi är intimitet med jorden det första villkoret för ett ekologiskt förnuftigt
samhälle. ”Det första men bör göra är att välja en helig plats och leva på den”. Det
rådet gav Pawnee-stamäldsten, Tahirussawichi, till författaren Dolores LaChapelle.29x

Den hedniska pakten med landet kan anses vara det som idag kallas bioregionalism.
Relation till  en plats  betraktad som helig är emellertid inte detsamma som att äga
platsen; i själva verket stävjar en sådan relation drivkraften att äga. Indianer hävdar
ofta att de hör till landet, landet tillhör inte dem. 
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I  sin  vördnad  för  naturen  hedrade  och  uppmuntrade  det  hedniska  religiösa
betraktelsesättet människors empatiska intimitet till en plats, inte gudomligt påbjuden
äganderätt till marken. Alla berg, kullar, grottor, brunnar, och floder var heliga, inte
för  att  någon  doktrin  förklarade  dem vara  så,  men  eftersom  upplevelsen  av  folk
hemmahörande  i  en  särskild  omgivning  var  förankrad  i  en  direkt  och  sinnlig
uppenbarelse  av  gudomlighet.  De  var  involverade  i  ett  mystiskt  deltagande  i  det
övernaturliga,  utan  intellektuella  eller  doktrinära  filter.  Forntida  bioregionalism,  i
såväl  Europa  som  i  Amerika,  var  inte  vidskeplig  galenskap,  men  en  genuin  och
upplevd  animism. Det var en värld i vilken, som den invigde Plutarkos skrev i sin
essä, The Sign of Socrates, ”allt liv har sin andel av sinnet och det finns inget som är
fullständigt irrationellt eller tanklöst”.30x Empatiska förbindelser mellan människor och
deras miljö är intima, mycket subjektiva och svåra att  dokumentera.  Det mesta av
Europas  historia  inträffade  när  de  inhemska  befolkningarna  i  Amerika  levde  utan
dokumenterad historia men med djupt engagemang i tid och plats. Det faktum att det
inte  finns  någon  skriftlig  dokumentation  av  deras  upplevelser  förringar  inte
utvecklingen av den mänskliga  arten.  Återigen,  parallellen till  de förkolumbianska
infödingarna i Amerika samt till fjärran folk som t.ex. de australiensiska aboriginerna,
är uppenbar. 

I  Nature and Madness konstaterade antropologen Paul Shepard att ”den verkliga
svårigheten med diskussionen om det historiska förhållandet till en plats är att ämnet
är knutet till ett historiskt perspektiv som redan avgjort frågan”.31i Detsamma gäller
fastställande av Mysteriernas ursprung, ty Mysterierna uppstod genom mänsklighetens
relation till  platser  upplevda som ett heligt släktskap,  innan någon särskild historia
skrevs. Inom ramen för frälsarkomplexet ger Fader Gud de rättfärdiga (det ”Utvalda
Folket”)  äganderätt  till  ett  särskilt  territorium  (det  ”Förlovade  Landet”)  och  även
herravälde över hela jorden. Men enligt detta trossystem är jorden inte helig i sig själv,
och det viktiga i religiösa termer är kopplingen till den utomjordiske gudomen som
förlänar herravälde över  Hans  skapelse, dvs naturen. Det ”historiska perspektiv som
redan  avgjort  frågan”  hur  vi  beskriver  vårt  släktes  förhållande  till  den  naturliga
världen är det patriarkala narrativet om de abrahamitiska religionerna,  Bokens Folk.
Detta  är  det  särskilda  och uteslutande  narrativ  som presenterar  den  Västerländska
civilisationens  historia.  Så  länge  detta  direktiva  skript härskar,  är  det  omöjligt  att
diskutera  den  uråldriga,  djupt  ekologiska  utsikten  till  liv  som  undervisades  i
Mysterierna.

Att värna naturen (”miljön” som byråkraterna kallar den) är naturligtvis ett sätt att
garantera vår överlevnad. Detta är centralt för egocentrisk ekologi, i motsats till den
djupare  syn  på  naturen  som  har  okränkbart  värde  utöver  sin  kapacitet  att  stödja
mänskligt  liv.  Det  verkar  som att  Européer  var  flitiga  och  skickliga  egocentriska
ekologer, men synen på naturen som undervisades i Mysterierna antyder att de även
hade djupare insikt. De människor som dök upp i Europa när inlandsisen drog sig
tillbaka  norrut  efter  9500  f.Kr.  var  särskilt  begåvade  i  konsten  att  överleva.  Vid
ankomsten till Amerika efter år 1500, fann europeiska kolonialister en ”Stenålders”-
kultur som inte hade gjort anspråk på marken på samma sätt som deras Europeiska
förfäder.  Dock  fanns  det  fler  likheter  än  skillnader.  Varför  betraktade  inkräktarna
infödingarna med sådan kyla och fientlighet? Övertygelserna som drev kolonialisterna
till Amerika gjorde dem även blinda för vad de fann där. När de konfronterade den
Nya Världens naturliga paradis var inkräktarna oförmögna att se motsvarigheten till
sitt  eget  ursprung – de kunde inte se sina  forntida  förkristna myter  återspeglade i
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indianska övertygelser och seder.  De kunde till  exempel inte jämföra Ohio’s stora
Serpent  Mound  eller  Klippiga  Bergens  medicinhjul  med  stensättningar  och
megalitiska  monument  i  sina  fäderneärvda  landområden.32i Bristen  på  ett  sådant
erkännande förstärkte verkligen européernas tendens att  se indianerna som ”andra”
och främmande, och tillät inkräktarna att projicera en djävulsk bild på dem.

Columbus  noterade  att  Taino-indianerna  i  Dominikanska  republiken  var  lika
lyckliga som barn kan vara, öppna för främlingar, ivriga att visa sin livsföring och
dela  med  sig  av  den.  Hans  gensvar  var  typiskt  för  ’den  emotionella  epidemins’
besinningslösa  våld  som  Wilhelm  Reich  kallade  den  patologiska  motvilja  vilken
manifesteras av individer som är främmande inför sin egen kropp. Columbu’s män
brände indianerna levande i deras hyddor. Denna reaktion spred sig som en smitta,
och infekterade alla påföljande vågor av inkräktare. Sådant är det galna, blinda och
perversa beteende som har sitt ursprung i ”en tidigare skada”. År 1609 dokumenterade
Bartholomew de la Casas en katalog med fasor som begåtts av de spanska inkräktarna,
inklusive detta: ”De tillverkade galgar som endast var tillräckligt höga för att fötterna
nästan  rörde  vid  marken,  och  med  tretton  i  taget,  till  vår  Frälsares  och  de  tolv
apostlarnas  ära,  placerade  de  brännved  under,  och  med  eld  brände  de  indianerna
levande”.33i

Njutningsbegäret

Den romerska civilisationen införlivade en hel del av sin högre kultur från grekerna,
inklusive den grekiska mångfalden av gudar,  som fick nya latinska namn.  Många
latinska  termer  härleds  genom association,  elision,  eller  korruption  från  grekiska.
Latinets  paganus  kan ha varit förknippat med det grekiska verbet  paien, ”att beta”,
”att valla djur”. Det grekiska verbet  paiein,  stavat med en extra bokstav, är också
relevant: paiein betyder ”att slå”, ”att beröra med våld”, ”att beröra i syfte att bota”.
Använt  som en  titel,  To  Paion,  ”Läkaren”,  var  det  ett  epitet  som tillämpades  på
Apollo,  och  en  paian var  ursprungligen  en  lovsång  till  Apollo.34v Båda  verben
införlivas i mytologisk allusion, ty Apollo sägs ha charmat vilda djur genom att spela
på  sin  lyra.  Shamanens  musikaliska  magi  åstadkom domesticering  av  djur.  Dessa
mytiska och poetiska talesätt betonar gångna tider i Europa’s förhistoria och djupt in i
vad Julian Jaynes kallar mänsklighetens ”psyko-arkeologi”.

I den Attiska dialekten startade den arkaiska psalmen till Apollo med det euforiska
utropet, Io Paion!, ”Lo the Healer!” Betraktad som en shamansk arketyp, var Apollo
per definition en healer, men den extatiska sången till hans ära riktades ursprungligen
till  betesmarken,  beskydd av jorden,  den ursprungliga källan till  all  helande kraft.
Utan tvekan fick Pan, den rustika ”naturens gud”, detta slags beröm innan lovsången
(paen:  modern stavning) manipulerades  för  rituellt  bruk i  den Apolloniska kulten.
Apollo har två ansikten, det ena blickar tillbaka mot forntida shamanska rötter, det
andra  ser  framåt  mot  hellenismen,  den  grekiska  intellektualismens  triumf.  Apollo
avbildas ofta att övervinna den ”serpentinska kraften” hos Python, det heliga kvinnliga
oraklet, helgat i Delphi och annorstädes. 

Den mäktige guden Pan och Apollo representerar diametralt olika syn på världen,
förebådande  konflikten  mellan  natur  och  kultur,  instinkt  och  tankeverksamhet.
Marsyas var en Panliknande satyr som Apollo flådde levande eftersom den sjabbige
kamraten  spelade  flöjt  bättre  än  sol-gudomen  själv.  Myten  avslöjar  hur  brutalt
intellektet  kan  vara  när  det  tillägnar  sig  överlägsenhet  över  mänskliga  instinkter.
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Samtliga grekiska gudar har romerska motsvarigheter, utom Apollo. När de grekiska
gudomarna ockuperade det romerska psyket, förblev Apollo sig själv, men dock inte
helt oförändrad. 

Apollo,  solguden  som  motsatte  sig  de  oregerliga  satyrerna  och  det  telluriska
oraklets serpentinliknande visdom, förvandlades gradvis till Kristus och Kristus blev
den  högste  grekisk-romerska  Gudomen,  helgad  i  den  gudomlige  frälsarens
statsunderstödda  kult.  Denna  mytiska  metamorfos  var  en  av  de  mest  ödesdigra
händelserna som någonsin utvecklades i de Europeiska folkens andliga leverne. Dess
efterverkningar  i  det  mänskliga  släktets  kollektiva  psyke  har  visat  sig  vara
katastrofala. 

Apollo kan tyckas besegra alla naturgudarna eftersom man föreställer sig att denne
gudom  kommer  från  någonstans  bortom  den  sensoriska  världen.  Guden  Apollo
speglar människans glorifiering av intellektet som en kraft oberoende av kroppen. Det
latinska ordet  Phoebus är inte ett ersättningsnamn för Apollo, men endast för hans
främsta  kännetecken,  det  kropps-fria  intellektets  solskensliknande  strålglans.
Historikern Jane Harrison förklarar att  Phoebus vittnar om ”sol-kalendern med alla
dess tillhörande dygder ang. lag och ordning och symmetri och rytm och ljus och
förnuft – de kvaliteter vi alltför lättsinnigt klumpar ihop som grekiska”.35v De tidiga
Européerna styrdes av alla dessa kännetecken för civilisation, men de utvecklades i
nära anslutning till och djup vördnad för naturen, och  inte som medel att distansera
mänskligheten från naturen, vilket hände inom den grekiska intellektualismen under
Guldåldern  (600  –  700  f.Kr.).  Det  är  en  klyscha  bland  historiker  att  grekisk
intellektualism beredde vägen för kristen teologi. Den segerrika sammanslagningen av
Kristus och Apollo blev resultatet. 

Apollo  var  en  spartansk  gud  som  rynkade  på  näsan  åt  de  nöjesbegär  som
representerades av satyrerna och orgiastikerna, Pan’s homosexuella följen som deltog
i  hans  utflykter  genom  det  forntida  landskapet.  Hedonismens  överdrifter  och
utsvävningar  är  naturligtvis  grundläggande  för  vår  stereotypa  uppfattning  av
Hedendom.  Satyricon, en roman skriven runt år 50 e.Kr. av den romerske satirikern
Petronius, visar på faktiska grova överdrifter i det hedniska urbana samhället. Boken
överfördes noggrant till film av Federico Fellini, och erbjuder en minikurs i dekadent
hednisk kultur. Överdriven hängivenhet till sensuell och sexuell njutning var både en
styrka  och  en  brist  under  Hedendomen,  men  hedningarna  hade  monopol  på
utsvävningar.  I  Lyon,  där  Irenaeus  predikade  mot  gnostiska  irrläror,  sades  det  att
innan de kristna myndigheterna anlände, samlades prostituerade vid huvudporten för
att hälsa alla resenärer. När de kristna tog kontroll över staden och förklarade sexuellt
nöje vara en synd, sträckte sig raden av horor från huvudporten hela vägen genom
staden och ut genom den bakre porten.36i Ca 900 e.Kr., fem hundra år efter Hypatia’s
mord, hade Romerska kyrkan skapat en ”pornokrati”, ett samhälle styrt av horor och
människor som var beroende av prostitution. Den grymma och förvridna liderligheten
hos medeltida  påvar  som t.ex.  Sergius  I,  John XI,  John X och Benedictus  VI får
hedniska orgier att verka lika oskyldiga som en utflykt i det gröna.

Nöje (grekiskans hedonia) är en viktig fråga i alla diskussioner om Hedendom, men
diskussioner om en sådan tärande fråga misslyckas ofta med att korrekt bedöma en
djupare  förståelse  av  hednisk  sensibilitet.  I  motsats  till  kristen  liderlighet  kan
tillgivenhet för sensuell och sexuell njutning ses som ett spontant uttryck för glädjen
att leva i den naturliga världen, snarare än ett symptom på ond, allförtärande lust. Den
hedniska synen på livet var hedonistisk och estetisk i samma utsträckning som den
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hedrade jorden och det ekologiska. Sensuell njutning prisar den mänskliga kroppen
som ett heligt instrument, i stort sett så som D. H. Lawrence önskade återuppliva det.
Lawrence såg grunden för mänsklig moral i vad som kan kallade njutningsbegäret.
Detta  är  en  extatisk  koppling  som förenar  människor  med  jorden  men  även  med
varandra.  Lawrence  betraktade  frälsarkomplexet  på  exakt  samma  sätt  som
gnostikerna: en avvikelse från jordens helighet och de fysiska sinnesorganen. Hans
nära  vän Richard  Aldington  skrev  att  ”Lawrence’s  grundläggande  kätteri  var  helt
enkelt  att  han  prioriterade  kvaliteten  för  känslor,  förnimmelsernas  intensitet  och
passion, före intellektet”.37i Han kunde ha lagt till att Lawrence försvarade denna syn
med sitt kraftfulla intellekt. 

I  Apocalypse (1931) skrev Lawrence att ”det judiska intellektet hatar människans
moraliska  och  jordiska  gudomlighet;  dito  för  det  kristna  intellektet”.  Denna
kommentar gav eko åt det centrala i gnostikernas protest mot den judiska och kristna
tron på en utomjordisk gudom. Lawrence visste intuitivt att förnekandet av jordens
och mänsklighetens helighet var ett generiskt judiskt särdrag – faktiskt signaturen för
den extremistiska apokalyptiska kulten känd som Zaddikim. Denna kult, vars textuella
arv finns i Dödahavsrullarna, förmedlade doktrinerna för den kristna frälsningsläran.
Lawrence konstaterade korrekt att  ”den judiska idén om en messias och en judisk
frälsning (eller förstörelse) av hela världen” utgjorde en ersättning för ”den renodlade
individuella upplevelsen av hednisk invigning”. Han konstaterade dessutom att ”det
systematiska förtrycket av alla hedniska bevis har varit instinktivt, en skräck-instinkt,
fullständig och verkligen kriminell, i den kristna världen från det första århundradet
till idag”.38i 

Den ”tidigare skadan” som upplevdes av infödda Européer orsakade det trauma
som drev vissa av dem att begå folkmord i Amerika, att begå handlingar lika grymma
som Apollo’s avhudning av Marsyas. Detta trauma bröt njutningsbegäret på den punkt
där mänsklighetens intimt hänryckta förbindelse med jorden prisas. Något radikalt och
fruktansvärt ryckte upp de forntida hedningarna med rötterna från deras plats i naturen
och förnekade dem kroppens njutningar, instinkternas lekfullhet, den klara och rena
glädjen av animalisk spontanitet. I början av den kristna eran bröts den sekelgamla
helande kontakten med jorden, de telluriska rösterna upphörde att tala till det hedniska
folket. Som det återgavs i Plutarkos essä ”On Why the Oracles Came to Fail”, ropade
en röst i öknen, ”Den store guden Pan är död”.39x 

Klagovisan  över  Pan’s  död  kan  placeras  i  ett  tidsperspektiv.  Cirka  150  e.Kr.
förändrades  valören  på  det  latinska  ordet  paganus  pga  de  tilltagande  anfallen  på
hedniska värden av de frälsningsövertygade konvertiterna. Tertullian, en av de första
kristna  ideologerna  som öppet  attackerade  gnostikerna,  hävdade  att  pagani skulle
betraktas som ”civila” icke-stridande i det öppna kriget mot icke-kristna. Konvertiter
till  den  nya  religionen  kallade  sig  själva  ”inskrivna  medlemmar  för  Kristus
(medlemmar i hans militanta kyrka)” och betraktade icke-kristna såsom ”ej tillhörande
armén  och  därför  icke  inskrivna”.40l Det  var  oundvikligt  att  dessa  ”civila”  skulle
riskera  att  drabbas  i  det  eskalerande  kriget  mot  allt  som  kunde  utmana  det
framväxande trossystemet. 

Hedningar  över  hela  Europa  blev  snabbt  ”oavsiktligt”  skadade  i  den  kristna
kampanjen mot kätteri.
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Narcissu’s skådande 

För många människor innebär antagandet att hedningar var gudlösa omedelbart att de
även var omoraliska. Tron att man inte kan vara moralisk utan ett religiöst ramverk
som dikterar denna moral är endemisk för det mänskliga samhället, även om det inte
nödvändigtvis  är  en  medfödd egenhet  för  den  mänskliga  naturen.  Genuin  religiös
upplevelse leder till moraliskt uppförande, men religionens institutioner och dogmer
som dikterar moral förstör den medfödda tendensen att vara moralisk, dvs att agera
kärleksfullt och generöst, utan tanke på att belönas för det. Övertygelsen att människor
är medfött goda och, om de lämnas ifred att utöva sina genuina instinkter, kommer att
agera på ett moraliskt ansvarigt sätt, har hävdats av Aldous Huxley och C. G. Jung,
även om ingen av dem utvecklade mycket om denna avgörande fråga. Påståendet ang.
vår  medfödda  moraliska  förmåga till  godhet  argumenteras  även av  djupekologin’s
grundare Arne Naess. 

Hednisk  moral  förutsatte  att  vänlighet  (”broderlig  kärlek”  i  kristna  termer)  är
generisk  för  mänskligheten,  och  behöver  inte  dikteras.  I  sina  Meditations  (bok  9)
skrev Marcus Aurelius  att  ”Naturen har  gestaltat  rationella varelser till  ömsesidigt
gagn, där var och en hjälper sina medmänniskor enligt deras egen förtjänst, och på
intet sätt skadar dem”.41i Hedniska moralargument avvisar självuppoffring som strider
mot det genuina, spontana uttrycket för vår generiska godhet. 

Glorifiering  av  lidande,  antingen  genom  självuppoffring  eller  självutplånande
altruism, var den exempellösa utgångspunkten i frälsningsläran som ansåg hedningar
på alla nivåer i samhället vara ”depraverade och extravagant vidskepliga”.42i Denna
reaktion, uttryckt av Plinius den äldre, Tacitus och andra samtida tänkare, visar på hur
den hedniska självkänslan sorgfälligt begränsades av social anständighet där personlig
makt hölls inom måttliga gränser. Endast hjältar och exceptionella individer kunde
överskrida dessa gränser, och då endast under extraordinära omständigheter.43i Liksom
många ursprungsbefolkningar runtom i världen, var hedningar instinktivt vaksamma
ang. självförhärligande, misstag genom hybris, ”överdrift” (eller ”uppblåsthet”, för att
låna det Jungianska begreppet). Hedningar ansåg personlig uppoffring för andras skull
vara flagrant egoism, inte den högsta formen av altruism. Påståendet att Frälsarens
uppoffring  inspirerade  hela  mänskligheten  till  det  bättre  ansåg  hedningar  vara  en
grotesk  och  farlig  fantasi.  Dock  favoriserades  denna  uppfattning  för  omfattande
sociala förändringar inom det romerska riket, förändringar i samband med övergången
in i Fiskarnas Tidsålder (ca. 120 f.Kr.). Den nya tidsandan signalerade en förskjutning
av prioriteringar på livets många områden, men starkast inom domänen för religiös
upplevelse.

Mysteriernas tillbakagång efter 400-talet f.Kr. berodde i stor utsträckning på en stor
förändring  i  mänsklighetens  kollektiva  medvetande.  Intensifieringen  av  sinnets
rationella  och  självmedvetna  kapacitet  har  lovordats  som  orsak  till  den  grekiska
vetenskapens gyllene tidsålder, men det orsakade även en flodvåg av narcissism hos
allmänheten. Besattheten hos de romerska kejsarna att upphöja sig själva till gudar var
endast  ett  bisarrt  symptom  på  en  mainstream  trend  i  vad  Julian  Jaynes  kallade
”övergången av bicameral-sinnet till subjektivt medvetande”.44v Övergången började
ca 600 f.Kr., tusen år före Hypatia’s död och den mörka medeltidens gryning. Jaynes's
”bicameral-sinne” förutsätter ett medfött anlag hos hedniska, förkristna individer att
delta  i  social  verklighet  och  helig  upplevelse  utan  alltför  starkt  inflytande  av
självbegrundan. Övergången till  ”subjektivt medvetande” orsakade intensifiering av
distans och en ökad känsla av ”att bevittna”. Med denna förändring, skapar attityden
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hos den objektive observatören ett kraftigt ego-betonat filter som påverkar vad som
upplevs. Paradoxalt nog tenderar det objektiva vittnet att delta på ett avskiljt och till
synes osjälviskt sätt i världen, men tenderar även att mer och mer ”ta det personligt”.
Sådan  är  den  bisarra  narcissismens  söndring:  den  både  avskiljer  och  intensifierar
medvetenheten hos det självmedvetna jaget. Allteftersom den tidigare ”bicamerala”
attityden för deltagande avtar, blir den isolerade individen alltmer den som avgör vad
som är av värde. 

Modern psykologi bekräftar att narcissistiska personer, trots att de är besatta av hur
de ser ut, faktiskt inte kan se hur de ser ut. Syndromet når en grotesk nivå avseende
bulimi och anorexi. I akuta fall tror en svältande flicka som väger 40 kg att hon är
grovt överviktig och  ser sig själv sådan i spegeln. Narcissism både framkallar och
ökar alienation från den egna kroppen. Om den inte behandlas, hamnar individen i en
nedåtgående  spiral  av  djup  förtvivlan.  I  The  Betrayal  of  the  Body förklarar
psykoterapeuten Alexander Löwen, en anhängare av Wilhelm Reich och specialist på
narcissism, att narcissistisk desperation

härstammar från motstridiga attityder: en yttre underkastelse som beror på
ett inre trots, eller en yttre revolt som döljer en inre passivitet. Underkastelse
innebär att man accepterar uppfattningen hos ”outsidern”, minoriteten, den
fördrivne  eller  den  avvisade.  Det  innebär  en  förlust  av  rätten  till
självförverkligande och tillfredsställelse – med andra ord, att avstå från rätten
till  nöje  och  njutning.  Det  inre  trotset  kräver  att  individen  utmanar  sin
situation. Utmaning tvingar honom till provocerande beteende, som utmanar
det öde han fruktar.45v 

Dessa företeelser avspeglade sig tydligt i de tidiga kristna konvertiternas attityd, de
som ansåg sig fördrivna av det romerska samhället, men också som utvalda för ett
speciellt  öde  som  skulle  kunna  förverkligas  genom att  provocera  myndigheternas
vrede  och  därmed  inbjuda  till  strålande  martyrdöd.  (Idag  ser  vi  denna  utmaning
genomföras av islamiska extremister vars religiösa trosuppfattningar representerar en
giftig medeltida mutation av frälsarkomplexet.) Avskurna från sina hedniska rötter,
förvägrade njutningsbegäret,  och moraliskt  desperata,  missunnade de tidiga kristna
konvertiterna hysteriskt sig själva det som de inte längre hade: empatisk förbindelse
med  jorden  och  sinnesorganens  extatiska  upplevelse.  Efter  att  ha  förlorat  den
ursprungliga  förbindelsen  med  kroppen,  sökte  de  befrielse  från  förkroppsligande.
Triumfen för den kristna frälsningsläran berodde mindre på sanningshalten i  dessa
doktriner än på kraften i det själviska begär som tilltalade dem.

Hedningarna i Europa och Främre Orienten betraktade den tidiga Kristendomens
religiösa narcissism som en bisarr farsot. Tendensen att tukta köttet och förneka nöje
verkade så vansinnigt att det knappast kunde bli föremål för kritisk analys. I Platon’s
dialog The Symposium associerar läkaren Erixymachus kärlek med passande underhåll
av kroppen och sinnesorganen, inte ett ideal att förverkligas i ett okroppsligt, icke-
fysiskt  tillstånd.  I  sin  kommentar  till  detta  avsnitt  i  Sex and Pleasure in  Western
Culture, skriver Gail Hawkes:

Kärlek erbjöd möjligheten till andlig jämvikt mellan mänsklighetens moraliska
och odödliga aspekter. Upplevelsen av kärlek förenade alltså den materiella
kroppen med det andliga jaget, och denna förening återspeglades i strategier
för skötseln av båda. Kroppslig åtrå var enligt detta resonemang inte ett hot
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mot  den  sociala  ordningen,  men  utgjorde  en  harmonisk  balans  som  är
väsentlig för individens och samhällets hälsa. (min kursivering)46i

Hela  denna  kommentar,  och  speciellt  den  sista  meningen,  utgör  sinnebilden  för
hednisk, kroppsbaserad moral. En sådan moralkodex behöver inte formuleras i regler,
eftersom den uppstår spontant om dessa villkor är uppfyllda. Alltefter tidens lopp och
växande bekymmer med det  narcissistiska,  självupptagna egot,  undergrävdes dessa
förutsättningar över hela den klassiska världen. 

Väpnad Konvertering

Det är signifikant att ordet martyr betyder ”vittne”, och således betecknar just denna
handling  att  distansera  sig  från  omedelbar,  känslostyrd  verklighet.  Vad  hedningar
tyckte var skrämmande angående kristna martyrer var inte bara deras vilja att dö för
ett  överjordiskt  ändamål,  men  kanske  ännu  viktigare,  den  överdrivna  egotismen  i
deras anspråk att vistas bortom denna värld, på grund av deras tro på en gudomlig
medlare som tillhandahålls av en utomjordisk gud. En sådan ståndpunkt stred direkt
mot  det  hedniskt  religiösa  synsättet  som  skådar  det  Gudomliga  i denna  värld,
närvarande och i intim gemenskap med allt existerande liv. Den ökande narcissism
som karakteriserar  Fiskarnas  Tidsålder  gav  upphov  till  ett  psykologiskt  behov  av
befrielse  från  den  omfattande  självupptagenhet  som genererades  av  det  kollektiva
skiftet  till  solipsism.  Med  sitt  program  för  individuell  frälsning  av  själen  hade
Kristendomen fördelen att verka tillfredsställa det behovet. Men istället för att bota
den tvångsmässiga självupptagenheten, förvärrade Kristendomen situationen.  

Ursprungligen  betydde  det  grekiska  ordet  theoria  inte  ett  abstrakt  system men
endast  ”handlingen  att  skåda”,  som  kan  jämföras  med  det  kristna  begreppet  att
bevittna.47i I det hedniska sättet att uppfatta världen betydde theorein, ”att skåda”, att
vara  involverad  i  det  man  skådar,  att  hänföras  av  anblicken  av  den  Gudomliga
Ordning som manifesterar sig i naturen, liksom i den mänskliga naturen. Det antydde
att  allt  man kan se  och röra  i  denna värld,  sinnligt,  har  en  gudomlig  basis  –  det
grekiska ordet för gudomlig varelse theos är en anspelning på theorein. 

”Skåda det Gudomliga och tillstå sedan inom dig själv vem som skådar det Gudom-
liga”, är ett befintligt fragment av Mysterieundervisning från den nyplatonska skolan
där Hypatia verkade.48x

Grekisk rationalism raserade i ett nafs hedniskt skådande (cirka 600 f.Kr., enligt
Jaynes och många andra),  men förändringen av Västerländskt medvetande till  fullt
utvecklad narcissistisk kroppsförnekelse och förnekandet av den sensoriska världen
dröjde  flera  århundraden.  Den  medfödda  förändringen  i  det  mänskliga  psyket  –
förmodligen  beroende  på  utvecklingen  av  främre  hjärnhalvans  kretsar  och  en
åtföljande  ökning  av  abstrakt  tankeförmåga  –  var  en  naturlig  utveckling,  men  de
religiösa övertygelser som åstadkom den förändringen var allt  annat än naturliga49l

Trots avsaknaden av tydlig dogmatisk definition ställde den nya religionen, omhuldad
av männen som mördade Hypatia, upp två krav som brutalt utmanade den hedniska
världsbilden:  social  jämlikhet  och  lidandets  frälsningsvärde.  Det  första  kravet
utmanade  det  hedniska  begreppet  astralt  öde,  hiermarmene,  ”det  vägledande
kommandot”,  som tilldelade varje  individ en bestämd roll  i  livet.  Rollen kan inte
ändras, eftersom reglerna för livets spel fastställs av övermänskliga makter. Hedningar
aepterade att livet inte är rättvist, privilegier är inte jämnt fördelade, och det finns
inget sätt  där mänsklig förmåga kan garantera slutlig och fullständig rättvisa i alla
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sammanhang. Hednisk moral förutsatte dock att rent spel och anständighet är möjlig
även i orättvisa situationer. Reglerna fastställs inte av oss, men vi kan alltid agera på
ett sätt som ”inte förnedrar mänskligheten och mänskliga värden”.50i 

Heder och ärlighet var hedniska principer som tillämpades för alla människor i alla
situationer.  Både slavar  och aristokrater  kunde  agera  hedervärt,  ärligt  och  rättvist,
även om situationen var vinklad, med ett outgrundligt öde som arbetar för eller emot
varje  huvudperson.  Den  hedniska  moralen  ang.  tolerans  medgav  omfattande
flexibilitet för vad som i vissa avseenden kunde anses vara ett stelt system av social
determinism.  Kristendomen  störtade  det  systemet  med  påståendet  att  ödet  kunde
ändras  genom en personlig  pakt  med  den gudomlige  Frälsaren.  På  så  sätt  ersatte
Kristendomen hednisk tolerans med dess motsats. 

Frälsningslärans  andra  krav,  dess  insisterande  på  lidandets  frälsande  värde,  var
fullständigt motbjudande för den hedniska känslan för liv. 

Hedniska tänkesätt  var djupt  rotade.  Inhemska instinkter är starka och svåra att
utrota. Européer trotsade konvertering under många århundraden efter Hypatia’s död,
men det inhemska motståndet provocerade ännu hårdare repression från kyrka och
stat. Politisk bekräftelse av frälsningsreligion, som välsignades av låtsas-konvertiten
kejsare Konstantin, var till stor nytta för människor som investerat i den framväxande
romerska  Kristendomens  maktstruktur.  Det  fåtal  som  tjänade  mest  på  den  nya
hierarkin stöttades av det passiva medgivandet från massan av troende på samhällets
botten, även när detta fåtal skamlöst utnyttjade och manipulerade dem. Konvertiternas
blinda tro på frälsningsläran genomsyrades av rättfärdigt raseri pga tron på gudomlig
vedergällning – en tro som kom från en liten extremistisk rörelse i Palestina (vilket
beskrivs i  Kapitel 4).  Som ett  uttryck för den korsfäste frälsaren, upphöjdes offer-
gärningsmanna-beroendet till en övernaturlig nivå. 

Tron på lidandets frälsande förmåga innebär moraliskt stöd för att åsamka lidande –
sådan är den förtäckta dynamiken i offer-gärningsmanna-beroendet. Att anamma tron
på försoning, så främmande för hednisk etik, var den avgörande faktorn i de infödda
Européernas  självförintelse,  den  Gamla  Världens  ursprungsbefolkning.  Tron  på
gudomlig vedergällning visade sig vara ett kraftfullt vapen för massförstörelse. Detta
vapen  skulle  komma  att  användas  mot  det  hedniska  Europa  under  århundraden
framöver, och sedan i Amerika, och därefter på hela planeten.
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Kapitel 3

Erövringen av Europa

Historien om europeisk dominans börjar med Rom, och det gäller även Kristendomens
triumf. Grundandet av Rom 753 f.Kr. (enligt den romerske historikern Varro) till 200
e.Kr. när en romersk biskop officiellt förkunnades som den första påven med titeln
Pontifex  Maximus,  sträckte  sig  över  en  period  av  endast  tusen  år.  Det  skulle  ta
ytterligare ett århundrade eller så innan det romerska riket formellt införlivades med
den nya  frälsningsläran,  den  romerska  Kristendomen.  Institutionaliseringen av den
Enda  Sanna  Läran  (One  True  Faith)  verkställdes  av  Konstantin,  den  förmodade
konvertit som förklarade Kristendomen statsreligion år 325 e.Kr. Från sin begynnelse
i det fjärde århundradet inkluderade den nya läran den politiska ideologin för erövring
och dominans. Eller, det skulle kunna hävdas att man använde religiösa formuleringar
för  att  maskera  politisk  ideologi.  Religionshistorikern  Jaroslav  Pelikan  uttrycker
förvåning  över  ”möjligheten  att  Caesar  skulle  erkänna  Kristus  suveränitet  som
Konungarnas  konung”.  Men  ideologen  Tertullian  (ca.  160-230),  en  av  de  första
författarna att fördöma gnostikerna som kättare, avslöjar då strategin:

”Kejsarna skulle också ha trott på Kristus”,försäkrade Tertullian, ”om kristna
kunde  bli  kejsare”;  men  det  var  en  självmotsägelse.  Men  den  moraliska
motsättningen blev politisk verklighet i  det  fjärde århundradet  när kejsare
Konstantin  I  blev  kristen  och  förklarade  sin  lojalitet  till  Jesus  Kristus  och
accepterade korset som sitt officiellt militära och personliga emblem. (min
kursivering)51i

Pelikan kan inte se eftersom hans personliga tro förblindar honom så att han inte kan
se den trosuppfattningens historiska och politiska verklighet – nämligen att det inte
finns någon som helst moralisk motsättning. Tvärtom, var Kristus och Caesar som
gjorda för varandra. Konvertering och erövring utgör ett oemotståndligt och varaktigt
par.

Jämn könsfördelning

Europeisk dominans i den Nya Världen fortsatte under täckmantel av konvertering:
infödingarna måste ”frälsas”, eller förintas i processen. Uppfattningen att människor
kan förintas i syfte att rädda dem kännetecknar den vansinniga logiken i  förintelse-
teologi (som jag föreslår att vi kallar den). Av de fyra delfaktorerna i frälsarkomplexet
innehåller den fjärde, apokalyps och straffdom, förintelse-teologins dödliga virus. 

Bland  Europas  förkristna  befolkningar  existerade  inte  begreppet  gudomlig
vedergällning som en katastrofal världsundergång. Mytologiska paralleller till  detta
scenario var okända för de Iberiska, Galliska, Italiska Hellenska folken, samt för de
inhemska Skandinaviska stammarna, de Brittiska öarna och Irland. Den ondskefulla
apokalyptiska böjelsen som är medfödd i Kristendomen var en import från avlägsna
ökenområden.  Den  härstammar  från  en  sekt  av  judiska  extremister,  Döda  havets
Zaddikim. Det apokalyptiska inslaget var särskilt dödligt för det Europeiska själslivet
eftersom  gudomlig  vedergällning  är  en  supervärldslig,  uteslutande  manlig  dogm,
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fullständigt  främmande  för  kulturer  som har  sina  rötter  i  den  Mäktiga  Gudinnans
telluriska  atmosfär.  Den  påverkas  av  faderguden  genom  hans  rättfärdiga  krigare,
soldaterna i hans ”frälsningsarmé”. Apokalypsen är inte en naturlig katastrof, men en
övernaturlig handling där Fader Gud hävdar högsta makten och Moder Natur spelar en
underordnad roll. Med andra ord är apokalyptiskt omdöme en verkställande taktik för
manligt-auktoritärt styre. Som sådan skulle den ha varit främmande och skrämmande
för  ursprungsfolk  som  levde  i  matriarkaliska  kultursamhällen  med  balanserad
könsfördelning. 

Den grundläggande insikten i ekofeminism – en term som ursprungligen användes
1974 av Francoise D'Eaubonne, en fransk sociolog – är att dominans över naturen kan
liknas vid dominans av kvinnor. Denna insikt länkar miljöproblemet till frågan om
relationerna  mellan  könen.  (Länken  är  korrekt,  men  feminister  har  hanterat  den
avskyvärt  på  grund  av  bakomliggande  kulturell  marxistisk  indoktrinering  i
könskriget.) Teologen Rosemary Radford Ruether förklarade principen i en mening:
”Det finns ingen frigörelse för kvinnor och ingen lösning på den ekologiska krisen
inom  ett  samhälle  vars  grundläggande  modell  är  dominans”.52i I  ett  historiskt
perspektiv förefaller det nu som att frälsningsreligion inte är en religion alls, inte i den
meningen  att  den  genuint  intresserar  sig  för  det  Gudomliga  och  reagerar  på  ett
medkännande och insiktsfullt sätt ang. människors behov. Snarare är det ett politiskt
system i religiös skepnad, ett system ”vars grundläggande modell är dominans”. Den
apokalyptiska  världsundergången  representerar  höjdpunkten  för  manlig  dominans.
Den representerar det slutliga rättfärdigandet av den utomjordiske faderguden. 

”Många  ekofeminister  anser  att  djupekologi  som  en  rörelse  inte  är  tillräckligt
sensibel  för  de  komplexa sätt  på  vilka  naturism (dominans över  naturen),  sexism,
rasism  och  klassicism  hänger  ihop,  och  att  könsanalys  skulle  kunna  spela  en
strategiskt central roll  i  demontering av dessa kategorier”.53v Denna observation av
Andy Fisher i Radical Ecopsychology gäller beträffande den psykohistoriska analysen
av  ”tidigare  skada”  i  Europa,  och  inbjuder  till  nära  eftertanke.  Könsfördelning  i
inhemska förkristna samhällen var avgörande för deras hållbarhet, men det gjorde dem
även sårbara.  Frälsningsreligionen från  Mellanöstern  decimerade de moraliska och
kulturella  normerna hos de inhemska Européerna.  Kvinnor spelade också en roll  i
konverteringsprogrammet och tjänade ofta ivrigt  dominansagendan. På de Brittiska
öarna, över hela den Europeiska kontinenten och runt Medelhavet, måste relationerna
mellan könen aggressivt splittras så att den nya trosuppfattningen kunde råda. 

I The Chalice and the Blade (1987) presenterade Riane Eisler minoisk civilisation
som modellen för en ”gylanisk” kultur där varken patriarkala eller matriarkala värden
var dominerande. Hennes neologism kombinerar det grekiska  gyne,  ”kvinnlig” och
andros, ”manlig”, som förslag till manlig/kvinnlig-balans. Eisler föreslog även termen
”dominanskultur” för alla samhällen som präglas av ”rangordning för ena halvan av
mänskligheten över en annan”.54v I sin uppmärksamhet på könsfrågan betonade Eisler
vikten av den sexuella apartheiden i vår alienation från jorden. I Future Primitive, en
lysande  kritisk  biografi  av  D.  H.  Lawrence,  observerade  Dolores  LaChapelle  att
”problemet med sexualitet, i dess avgörande perspektiv, utgör kärnan i den moderna
civilisationens  förstörelse  av  mänsklighet  och  natur”.55i Liksom  Lawrence  anser
LaChapelle  att  sexuell  attraktion  mellan  människor  återspeglar  och  till  och  med
upprätthåller planetens sensoriska liv, själva biosystemet. I ett gylaniskt samhälle, är
känslan av sexuell och sensuell njutning naturliga biprodukter av kärlek och vördnad
för jorden.
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Den  minoiska  civilisationen  var  verkligen  anmärkningsvärd  i  detta  avseende,
liksom  några  andra  kulturer  i  det  förkristna  Europa,  som  Eisler  noterar.  De
bioregionala  samhällena  i  Marija  Gimbuta’s  Gamla  Europa  verkar  också  ha  varit
måttligt könsbalanserade. Och keltisk civilisation, som enade Europa, introducerade
en gylanisk modell, som vi skall se. 

Det vore idiotiskt föreslå att det hedniska samhället var absolut jämlikt, men den
hedniska intellektuella eliten, gnostikerna, var avgjort så. Jacques Lacarriere noterade
att ”endast gnostikerna var djärva nog att antända det hypotetiska krutet och förutsätta
att alla uppror, alla protester mot världen, alla anspråk på andlig eller social frigörelse
måste,  för  att  vara  effektiva,  starta  med  en  sexuell  frigörelse”.56i Gnostikerna
praktiserade  sexuell  jämställdhet  på  både  ett  rigoröst  och  rituellt  sätt.  I  deras
veckovisa möten drog de lott om vem som skulle leda den aktuella sessionen, och
kvinnor hade samma befogenheter som män att undervisa och vägleda gruppen. Varje
Mysteriecell,  thiasos på grekiska, utgjorde en kärngrupp med åtta kvinnor och åtta
män.  En sällsynt  alabasterskål  från en orfisk kult,  och Pietroasa-skålen i  Buzau,  i
sydöstra Rumänien, vittnar om denna struktur. En etruskisk lampskål från femhundra-
talet  upprepar  också  16-temat.57i Samtliga  överlevande  exempel  på  dessa  sällsynta
rituella föremål visar de invigda med nakna fötter (illustration, Del 2). 

Försoning mellan könen måste stå i centrum för en diskussion om vad som fick det
hedniska samhället att fungera, och vad som faktiskt gör ett samhälle hållbart, vilket
exemplifieras  i  de  gylaniska  eller  partnerskapskulturer  som  diskuterats  av  Riane
Eisler. Terence McKenna, som tog till sig och utvecklade Eisler’s modell, definierade
dominanskultur  som ”hierarkisk,  patriarkalisk,  materialistisk  och  mansdominerad”,
och ”evolutionärt  missanpassad”.58x Alla former av social  organisation som hävdar
våld  mot  samarbete,  utnyttjar  könsskillnader,  och  ignorerar  de  naturliga
begränsningarna i bioregional kultur kommer säkert att vara oanpassningsbara. 

Det Keltiska arvet

De sanna kelterna var en lång, ljushyad ras, krigisk och dominerande, vars
ursprungsort (såvitt vi kan spåra det) var någonstans vid Donau’s källor, och
de spred sitt herravälde både genom erövring och fredlig  infiltration över
halva Europa, Gallien, Spanien, och de Brittiska öarna. De utrotade inte de
ursprungliga  förhistoriska  invånarna  i  dessa  regioner  –  paleolitiska  och
neolitiska raser, dolmen-byggare och brons-snidare – men de påtvingade sitt
språk, sin konst, och sina traditioner. Och förringade utan tvekan mycket hos
dem, särskilt den viktiga rollen av religion. Bland dessa raser bildade de sanna
kelterna en aristokratisk och härskande klass.59x

Många olika inhemska stammar ockuperade Europa under sex tusen år innan Kristen-
domen uppstod, men keltisk kultur var geografiskt omfattande. Keltisk kultur enade
Europa från Irland i norr ner till  den Iberiska halvön och österut så långt som till
Turkiet  där  en  stam,  Galaterna,  etablerade  en  stor  koloni  år  276  f.Kr.  Nya
Testamentets  galater  var  blonda,  blåögda  kelter.  En  apokryfisk  legend  hävdar  att
Johannes  Döparen  var  en  kelt  och  Mary  Magdalene  var  tjerkessiska,  inte  judisk.
Denna  legend  kan  förklara  varför  Mary  Magdalene  traditionellt  porträtteras  med
gyllenblont eller cendréfärgat hår.

Minoerna var ett folkslag från Medelhavsområdet med betydande inslag i Europas
historia,  enligt  t.ex.  myten  om  Zeus  och  Europa,  och  deras  kultur  var  verkligen
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könsbalanserad.  Detsamma  kan  sägas  om  de  forntida  kelternas  kultur.  Europa  i
förkristen tid var aldrig enat under en totalitär makt, men åtnjöt en period av fred och
enighet  under  den  ”keltiska  järnåldern”,  som  varade  från  1200  f.Kr.  till  vår
tideräkning. Bretonförfattaren Jean Markale visar i Women of the Celts att det keltiska
samhället till  och med gynnade kvinnors makt och prestige i  vissa avseenden. Det
keltiska samhället uppvisar en modell av det hedniska förkristna Europas höjdpunkt,
precis på gränsen till historisk tid.60i

Från stenålderns  gryning,  9000 f.Kr.,  till  den sena bronsåldern runt  1400 f.Kr.,
ockuperades Europa, inklusive de Brittiska öarna, av en mängd etniska grupper som
talade  okända  språk.  (En  av  dessa  grupper  var  baskerna,  ett  mystiskt  folk  som
överlever än idag.) Av okända anledningar, men kanske det helt enkelt beror på deras
karaktärsstyrka,  expanderade  de  keltiska  folken  över  hela  Europa  och  enade  det
någotsånär. Således tillstår historiker att keltisk civilisation utgjorde den första fullt
europeiska kulturen. Den varade i ca femtonhundra år och sedan, med Roms tillkomst,
”blev  kelterna  det  första  folket  i  tempererade  Europa  som  inkorporerades  i  det
romerska riket allteftersom det bredde ut sig runt Medelhavsområdet”.61i Den keltiska
civilisationen utgör Europas mångkulturella komplex, ty det var den första verkligt
Europaomfattande  kulturen.  Men  kelternas  unika  historiska  roll  bär  även  tragiska
inslag.  De  keltiska  stammarna  utgjorde  även  det  första  målet  för  det  omfattande
folkmord  och  våld  som vissa  européer  gjorde  sig  skyldiga  till  när  de  invaderade
Amerika. 

Keltisk  kultur  var  inte  teokratisk.  Det  gudomliga  kungadömets  institution
förutsätter en härskande klass som härstammade från gudarna, men alla kelter kände
att  de var  Tuatha de Danaan,  ”Dana’s barn”.  Modergudomen för deras kultur var
flodgudinnan  Dana,  eller  Danu.  Platsen  för  kelternas  geografiska  ursprung  (”Den
keltiska härden”) har varit mycket omtvistad, men förmodligen var den belägen nära
Danube’s källflöde i de Schweiziska alperna. 

Kelterna var kända för sin sensualitet, sitt  våldsamma humör och son kärlek till
fysisk skönhet och var intensivt romantiska. Medeltidens storslagna kärleksberättelser,
som t.ex. sagan om Tristan och Isolde samt Arthur-romanser, härrör samtliga från den
keltiska  genren,  liksom  de  flesta  varianter  av  Graal-sökandet,  ”den  tidigaste
definitionen på den sekulära mytologin som idag är den vägledande andliga kraften
för  Västeuropa”,  enligt  mytologen  Joseph  Campbell.62i Myten  om  de  älskande  är
naturligtvis en universell arketyp, men dess Västerländska varianter har djupa keltiska
inslag.  Förkristna  versioner  av  Graal-legenden  bygger  på  den  keltiska  myten  om
gudinnan Keridwen som inviger poeter och siare till hemligheten för naturens dolda
koder.  Den ursprungliga graalen var gudinnans magiska kittel,  den Stora Moderns
sköte.  En  litterär  fiktion  introducerad  av  Robert  de  Boron  under  det  trettonde
århundradet  förvandlade  denna  hedniska  artefakt  till  den  bägare  som  innehåller
Frälsarens blod. 

Tristan och Isolde av Gottfried von Strassburg (ca 1210) är medeltidens största
kärlekshistoria.  Personligheterna  och  miljön  var  keltisk.  Den  författades  på
medelhögtyska.  Andra  mindre  fullständiga  versioner  av  sagan  presenterades  på
fornfranska,  breton  och  latin.  Kelterna  själva  författade  ingenting.  Liksom  de
indianska bronsålderskulturerna baserade de allt enligt det talade ordets hederskodex.
Heder är ett hedniskt kännetecken. Språket som kallas gaeliska, och som fortfarande
talas idag i västra Irland och Skottland, påminner om det språk som talades av kelterna
för  tre  tusen  år  sedan.  Gaeliska  är  lika  gammalt  som grekiska,  först  nedtecknat  i
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sekulärt alfabet efter 1200 f.Kr. Gaeliska nedtecknades inte förrän långt senare, under
den kristna eran. Av de två språken som var mest inflytelserika att forma Europa’s
identitet, var det ena ett skriftspråk men inte det andra. 

Vördnadsbetygelse och mod

Kelterna  hade  inget  formellt  prästerskap.  Istället  följde  de  druiderna’s  andliga
vägledning (”ek-siare”) vilket representerade shamanistisk tradition som härrör från
megalit-byggarnas förhistoriska kultur. Druiderna var fulländade astronomer, spåmän
och  fjärrskådare.  De  hade  även  betydande  moralisk  auktoritet,  vilket  gav  dem
möjlighet  att  medla  i  krig  och  även  avdöma  mördare.  Det  rykte  som  uppstod  i
samband  med  Pliny  den  äldre  (romersk  encyklopedist,  23  –  79  e.Kr.)  att  druider
systematiskt  praktiserade  människooffer  är  ogrundade.  Dion  Chrysostum  (första
århundradet e.Kr.), en historiker som färdades vida omkring bland kelterna, jämförde
dem med braminer i det hinduiska samhället. Han säger att druiderna ”var insatta i
konsten att sia och andra former av visdom, utan vilka kungarna inte tilläts att etablera
eller planera något som helst händelseförlopp”.63v Ett  århundrade tidigare hade den
romerske oratorn Cicero jämfört dem med Persiens magier.

Den grekiske mytografen Hekataios of Abdera (fjärde århundradet f.Kr.) beskrev
Stonehenge’s druidiska cirkel där Apollo, ”en shamansk gud”, gjorde en årlig utflykt.
Enligt Herotodus, kunde druiden Abaris färdas överallt ”på en pil”, dvs genom magisk
flygfärd.64v Två  av  Apollo’s  gåvor  till  mänskligheten,  pilen  och  kraften  att  läka,
förknippas  allmänt  med  shamanism.  I  Avalonian  Quest,  påstår  Arthur-forskaren
Geoffrey Ashe att ”druiderna i praktiken var shamaner”. De var väktare av inhemsk
visdom och delade med sig av sin lära till sina kolleger i Grekland och på andra håll i
den klassiska världen. Ashe hänvisar till Stuart Piggot angående druidernas historiska
betydelse:  ”Shamanism  behöver  inte  ha  varit  hela  innehållet  i  paleolitiska  och
mesolitiska religioner men kunde ha varit  en viktig komponent,  som skulle kunna
utgöra en bakgrund till den forntida europeiska traditionen”.65i Gnostiker i likhet med
Hypatia,  som  utan  tvekan  kan  betraktas  som  intellektuella  shamaner,  skulle  ha
betraktat  druiderna  som  gnostikoi,  dvs  kännare  av  gudomliga  angelägenheter,  det
sublima’s  och  övernaturliga’s  adepter.  I  själva  verket  hyste  Alexandria  under
Hypatia’s  livstid  en  grupp forskare  som var  djupt  engagerade  ang.  insamling och
granskning av druidiska läror.66i Antikens folk, som hade bättre tillgång till fakta än vi,
och som var  experter  på ockult  kunskap och auktoriteter på paranormala fenomen
skulle ha förtjänat termen gnostikos, oavsett deras kulturella ursprung. Sådana vördade
personligheter kunde man finna överallt  i  Mysteriernas paneuropeiska mosaik som
spred sig från de avlägsna Hebriderna till Främre Orienten.67i

Druiderna var invigda i de Hibernianska mysterierna, beskrivna av Herodotos och
andra  forntida  författare.  De  använde  ett  alfabet  som kallas  ogham,  bestående  av
runsymboler istället för bokstäver. Eftersom de var skickliga musiker och sångare, kan
de  ha  introducerat  vissa  föreställningar  om ”sfärernas  harmoni”  till  grekerna  och
skulle  säkerligen  inte  haft  några  svårigheter  att  diskutera  stjärnbildsmytologi  med
egyptiska astronomer. Även om druiderna inte författade med ett sekulärt alfabet av
keltiskt  ursprung,  kunde de läsa och konversera på grekiska och andra europeiska
språk,  och  de  underhöll  ett  skolsystem.  De  druidiska  högskolorna  utgjorde  den
pedagogiska  motsvarigheten  till  de  Hibernianska  Gudinnamysterierna.  Enligt
Diogenes Laertios och andra forntida källor lärde druiderna ”att det mänskliga idealet
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var att leva i harmoni med naturen och sig själva, och aeptera att smärta och död inte
var  ondska  men  väsentliga...  och  att  det  enda  onda  var  moralisk  svaghet”.  Deras
budskap till vanligt folk var: ”Vörda gudarna, skada inte varandra, och utöva mod”.68x 

Den irländske kättaren Pelagius (ca. 354 – 420 e.Kr.) var samtida med Hypatia.
Djupt genomsyrad av myten om den trefasiga mångudinnan och andra varianter av
trefaldighet  i  keltisk  troslära,  formulerade  Pelagius  treenigheten  som  bygger  på
uråldriga föreställningar om jordisk gudomlighet. Han hävdade att människor kunde
uppnå  sin  egen  frälsning  genom  att  använda  sitt  eget  förnuft  och  vilja  och  inte
underkasta sig något förutbestämt. Naturligtvis hade den romerska kyrkan en hård syn
på denna lära. Myndigheterna anklagade honom för att återuppliva druidisk filosofi
och  fördömde  honom  som  kättare.  I  sin  ursprungliga  form  var  fri  vilja  ett  kelt-
inspirerat  hedniskt  kätteri.  Pelagiu’s  idéer  förkastades  till  förmån  för  Augustinu’s
doktrin  om ”Arvsynd”.  Den treenighet  som Pelagius  formulerade  tillskrevs  senare
Kyrillos,  Alexandria’s  kristne  biskop,  som  kan  ha  beställt  mordet  på  Hypatia.
Införlivande förekom i samband med förtryck och terrorism vid erövringen av den
Gamla Världen, och detsamma gällde för lagen som skrevs för att legitimera, kanske
rentav glorifiera, förövarna. En historiker kommentarer:

De tidiga bevarade källorna om druiderna är skrivna till stöd för Rom och dess
erövring av kelterna och undertryckande av druiderna.  År 54 e.Kr.  förbjöd
den romerske  kejsaren  Claudius  officiellt  druiderna enligt  lag.  Det  var  ett
uppenbart  Romerskt  drag:  för  att  besegra  människor  och  införliva  dem,
måste  man  först  göra  sig  av  med  deras  akademiker  och  förstöra  deras
kulturella know-how.69x

Mord  och  undertryckande  av  intelligentian  är  naturligtvis  en  standardpolitik  för
kommunismen,  som  på  ett  överdådigt  sätt  demonstrerades  av  Bolsjevikernas
nedtagning av Tsar-Ryssland. Det fortsätter än idag (2021) i  det transhumanistiska
programmet för ”the Great Reset” med sitt uttalade mål att driva alla sociala frågor om
AI, vilka inte bara syftar till att kontrollera det mänskliga sinnet, men att eliminera
det.

Blodbad

I nedgången av deras kultur hyrdes keltiska krigare som legosoldater i de romerska
legionerna. Detta är en tydlig historisk förekomst av offer-gärningsmanna-beroendet,
ty  kelterna  hade  varit  offer  för  romersk  aggression  i  århundraden.  Tidigt  strävade
kelterna efter att utmärka sig i krigsfarkoster och strid, uteslutande för att skydda sig
själva. De var till sin natur ett migrerande folk men inte invasiva. (I The Anatomy of
Human  Destructiveness förklarar  Erich  Fromm  skillnaden  mellan  defensiv  och
rovdjurs-aggression  och  hävdar  att  den  mänskliga  arten  ”är  fylogenetiskt  inte  ett
rovdjur”.70iÅr 360 f.Kr. började kelterna hämnas mot invasionen av sina hemländer.
De förintade den romerska armén och ockuperade Rom, en förödmjukande händelse i
romerskt minne. Därefter följde en period av fred, som bröts ett århundrade senare när
vissa  keltiska  stammar  allierade  sig  med  etruskerna  mot  Rom.  Den  efterföljande
konflikten var  avgörande.  Den ledde till  upplösningen av keltisk civilisation,  men
slutet  dröjde  länge.  Romerska  fälttåg  för  att  förstöra  och  förslava  kelternas
stamallianser innebar de första bevisbara exemplen av folkmord på europeisk mark. 

I The Gallic Wars presenterade Julius Caesar sin egensanktionerade redogörelse för
de fälttåg han utkämpade i Gallien (det keltiska namnet för nuvarande Frankrike) mot
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stamallianser som enades av en kunnig och orädd krigare som kallades Vercingetorix.
Ett  land  med  fagra  floder  och  djupa  skogar,  Gallien  var  omfattande  och  rikt  på
resurser. Om det erövrades skulle det utöka Romarrikets territorium med en fjärdedel. 

De galliska krigen varade endast från 58 till 52 f.Kr., men de förändrade för alltid
det forntida Europas exteriör och öde. Caesar startade sitt fälttåg genom att upprätta
ett  vinterläger i  Gallia  Cisalpina,  nära Donau’s källflöde,  den förmodade ”keltiska
härdens” grannskap. Under vintern 58 – 57 förekom rykten att vissa stammar som
kallades Belgica planerade att attackera honom. Caesar sände två legioner till Reims,
centrum för  Remi-stammen,  och  övertalade stammens  hövding att  förena  sig  med
honom. Andra belgiska stammar i regionen reagerade genom att anfalla Reims, men
Caesar  körde  iväg  dem.  Sedan,  genom  en  övergång  från  försvar  till  aggression,
utökade  Caesar  sitt  fälttåg.  Han  angrep  två  fientliga  stammar,  nervianerna  och
aduatuserna, och orsakade enorma och svåra förluster. I en batalj överlevde endast 500
av de 60.000 keltiska krigarna. 

Fram tills dess utkämpades striderna mellan arméer och omfattade inte civila offer.
Bland de keltiska stammarna fanns många rutinerade barbar-krigare, lika kraftfulla
som den romerska militärmakten. Belgica var särskilt kända för sin grymhet i strid och
för deras skicklighet att  träna hästar.  Militära bataljer innebar inte angrepp på den
lokala  befolkningen,  men  Belgica’s  motstånd  väckte  Caesar’s  aptit  på  blod.  Han
etablerade ett vinterläger bland de stammar han hade besegrat, och bara för att behålla
sitt övertag startade han erövring av Storbritannien. Caesar insåg snart att han hade
orsakat sig själv ett problem genom att lokalisera sitt vinterläger bland den besegrade
men fortfarande fientliga befolkningen i de belgiska sumpmarkerna. Från ingenstans
tillintetgjorde en keltisk revolt två av hans legioner. Caesar svarade med obevekliga
attacker på folkstammar i Rhenregionen’s sumpmarker, och denna gång utvidgade han
sitt angrepp till den allmänna befolkningen. Attacken mot civila var så brutal att när
det blev känt i  Rom krävde senatorn Cato att Caesar skulle tillfångatas och ställas
inför  rätta  som krigsförbrytare.  Men Caesar  segrade och fortsatte  sin  strävan från
militär erövring till folkmord. De belgiska massmorden banade vägen för större fälttåg
framöver: erövringen av hela Gallien.

Caesar’s övergripande idéer stötte nu på motstånd pga uppror från en allians av
stammar  förenade  under  en  formidabel  krigare,  Vercingetorix.  Romarna  blev
fruktansvärt  besegrade vid staden Orléans,  och för  en tid  såg det  ut  som om den
keltiske  hjälten  hade  en  verklig  chans  att  driva  dem  ut  ur  Gallien.  Efter  många
skärmytslingar framtvingade Ceasar en fullskalig konfrontation i Bourges, en av de
största och rikaste städerna i den galliska konfederationen. Staden (belägen cirka 11
mil söder om Paris) belägrades och försvarade sig vildsint, men föll så småningom,
och tiotusentals obeväpnade invånare slaktades. Caesar erkände inte att han gav order
om massakern. Han kommenterade torrt:

Ingen av våra män slutade tänka på krigsbytet; de var så rasande på romarnas
massaker vid Orléans och strapatserna de måste utstå vid belägringen, att de
skonade varken gamlingar, kvinnor eller barn. (The Gallic Wars 7.24)

Detta var det första storskaligt avsiktliga folkmordet på en ursprungsbefolkning som
begicks på europeisk mark, och det utgjorde en trend för det romerska riket i Europa,
och sedan erövring runt om i världen, för den kyrka som införlivades med riket. Även
om det  begicks  innan uppkomsten av Kristendomen, utgör det  prototypen för  den
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skoningslösa  och  segerrika  aggression  som  utövades  över  hela  Europa  när  Rom
aepterade korset och gudomlig auktoritet legitimerade folkmord. 

Galliskt motstånd förblev starkt efter Bourges, men massakern där hade orsakat en
förändring till Caesar’s favör. Slutstriden med kelterna utspelade sig tre år senare vid
Alesia nära Dijon, bland Bourgogne’s överdådiga kullar. Vercingetorix och hans armé
installerade sig med gott om förnödenheter i en bergstopp-fästning, beslutna att hålla
ut på obestämd tid. Caesar lät sin armé bygga jättelika befästningar (resterna överlever
än  idag)  runt  de  80.000-man  starka  trupper  under  befäl  av  hans  ärkefiende.  Med
besked om att förstärkningar från de keltiska allianserna var på väg i massivt antal,
byggde han en andra bröstvärnslinje för att skydda sina styrkor mot attack bakifrån.
De romerska befästningarna var så effektiva att Caesar skulle kunna hålla stånd, svälta
ut  Vercingetorix  armé  och  fördriva  de  keltiska  räddningsstyrkorna,  vilka  enligt
forntida källor skulle ha omfattat nästan en kvarts miljon män. 

Kelternas nederlag vid Alesia berodde kanske på djupgående demoralisering likaväl
som  på  de  romerska  befästningarna.  När  kvinnor  och  barn  sändes  ut  från  den
belägrade förläggningen på kullen, beordrade Caesar att de inte fick passera den andra
bröstvärnslinjen. Strandsatta mellan barrikaderna, svalt  tusentals av dem ihjäl inför
ögonen på kelternas båda truppavdelningar. Folkmord i sin mest dramatiska form hade
visat sig vara ett vapen för erövring par excellence. 

Den  grekiske  författaren  Plutarch,  en  av  Mysteriernas  sist  invigda,  berättar  att
befolkningen i  Gallien var  cirka  tre  miljoner  innan Julius Caesar  anlände.  Åtta  år
senare var en miljon döda, och hälften av de överlevande hade förvandlats till slavar
och permanent rotlösa. För att inte förringa andra folkmords-incidenter under antiken
(Alexander’s  militära  rekord  i  Asien  är  anmärkningsvärd),  utgjorde  massakern  i
Bourges imperativet för våld mot Européer på deras egen mark. Erövringen av Gallien
har beskrivits som ”historiens värsta mänskliga och sociala katastrof, tills uppgörelsen
i Amerika”. 71i

Intellektuell utrensning

462 år innan Hypatia’s död befann Caesar sig i hennes födelsestad Alexandria, där han
stod inför en betydande utmaning i sin karriär. Efter erövringen av Britannien och
Gallien avgjordes de romerska generalernas militära och politiska strategi i hög grad
av konkurrensen från hans ärkerival, Pompejus. I själva verket var Pompejus, i samma
grad som Caesar,  ansvarig för att  fastställa  de villkor som tillät  frälsningsläran att
spridas  till  Europa.  År  62  e.Kr.  införlivade  han  Judéen  med  Romarriket.  Således
påbörjades den romerska ockupationen av Palestina, en händelse som skulle visa sig
avgörande för Rom liksom för det Heliga landet. 

Från Palestina gick Pompejus mot Egypten, ett drag som tvingade Caesar att ta sig
till Alexandria 47 f.Kr. och göra sig beredd att tampas med sin rival. Konfrontationen
ägde rum vid hamnen där det Kungliga biblioteket och Muséet var belägna. Caesar
lyckades förinta den egyptiska flottan som Pompejus hade beslagtagit och ockupera
staden. Snart nog fann han sig i säng med Cleopatra. Plötsligt gjorde styrkor lojala till
farao  motstånd,  och  den  gamle  krigaren  blev  instängd  med  otillräckliga  militära
resurser för att försvara sig själv. 

Vad  som  hände  sedan  är  föremål  för  ett  dussin  ofullständiga  och  motstridiga
redogörelser. Enligt Caesar’s egen version av händelserna i The Civil Wars satte han
eld på varven och den återstående alexandrinska flottan för att täcka upp för sin flykt
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från staden. Han nämner inte det Kungliga biblioteket, men han satte eld på det också,
enligt  den framlidne romerske historikern Ammanius  Marcellinus (död 395 e.Kr.),
som  hävdade  att  Caesar’s  ansvar  för  branden  var  ”forntida  författares  enhälliga
uppfattning”. Den yngre Seneca (död 65 e.Kr.) rapporterade i sin essä On Tranquillity
of Mind att 400.000 manuskript brändes, men siffran har även tolkats som 40.000.
Enligt  forntida  idiom var  en  ”bok”,  ”rulla”  eller  ”manuskript”  en  monografi  eller
uppsats, snarare än en oavkortad bok. 40.000 essäer är dock en mängd uppsatser. Nag
Hammadi-kodexarna utgörs endast av 52 fragmentariska skrifter, inte ens essäer men
mer som sporadiska föreläsningsanteckningar,  varav endast 30 texter har väsentligt
innehåll. De omfattar fyra till fyrtio sidor. Detta är vad som återstår som bevis för vad
som förvarades i det Kungliga bibliotekets omfattande förråd i Alexandria. 

Det är förvisso ett  slående faktum att  Julius Caesar,  som begick det  första fullt
utvecklade folkmordet på europeisk mark, kan också ha varit den förste att ödelägga
det Kungliga biblioteket i Alexandria. Medan det inte kan bevisas att han gjorde det
medvetet,  måste  han  säkerligen  känt  till  att  det  fattade  eld  från  eldsvådan  han
beordrade. Olycka eller inte i Caesar’s fall, intellektuell utrensning går hand i hand
med det politiska folkmordet. 

Biblioteken vid hamnen i Alexandria brändes ner flera gånger under de följande år-
hundradena. När Hypatia var ca tretton år gammal satte en pöbel av kristna eld på
Serapeum och såg till att det brann ner till grunden. Inte en enda rulla fanns kvar på de
glödande bokhyllorna. Långt efter Hypatia’s död fortsatte de araber som ockuperade
staden  att  brandbomba  den.  År  641  matade  general  Amru  av  Omar,  den  andre
efterträdaren till profeten, masugnarna till Alexandria’s fyra tusen bad i sex månader
med de böcker som fanns kvar i Bruchion.72i 

Andra bibliotek i Medelhavsområdet gick liknande öde till mötes. När den kom till
makten beordrade den Romerska kyrkan specifikt att gnostiska böcker skulle sökas
upp  och  förstöras.  Alla  de  270.000  dokument  som  samlades  in  av  Ptolemaios
Philadelphus förstördes av samma anledning. Döpt år 380 gjorde kejsaren Theodosius,
som regerade mellan 379 och 395, det till sin personliga uppgift att utplåna alla spår
av hednisk och gnostisk litteratur. Theodosius samlade in och brände 27.000 rullar
från  Mysterieskolorna  eftersom han  fick  höra  att  de  innehöll  gnostiska  läror  som
bestred  hans  anammade  trossystem.73v Denna  strategi  för  intellektuell  utrensning
initierades enligt uppgift inte av Caesar.  Men hans handlingar påvisade dramatiskt
medgivandet att ostraffat förstöra hedniska skrifter, och varje kristen romersk kejsare
följde hans exempel. Från Alesia år 52 f.Kr. till Alexandria år 47 f.Kr. är endast fem
år. Det är denna obetydliga tidsperiod som åtskiljer de två slutgiltiga gärningarna av
politiskt och intellektuellt folkmord i hednisk forntid. 

År 386, när Hypatia var sexton, förbjöds hedniska ritualer genom statligt påbud.
Från och med den tiden vandaliserades populära helgedomar och Mysterietempel allt
oftare,  flagrant  och  våldsamt.  När  Alarik,  goterna’s  krigarhövding,  invaderade
Grekland  år  396,  hade  Eleusi’s  sista  legitime  hierofant redan  dött  och  endast  en
handfull invigda återstod. Den nyplatonske filosofen Eunapios of Sardis, som kan ha
undervisat  Hypatia,  var  en  av  dem.  I  sin  beskrivning  hur  kristna  konvertiter
översvämmade  de  antika  helgedomarna  som  förstörts  av  de  gotiska  inkräktarna,
beklagade han ”gudlösheten hos dem som i sina mörka klädnader gick in med honom
[Alarik],  obehindrade  pga  upplösningen  av  Hierofantiska  regler  och  de  heliga
samband de förkroppsligade”.74v
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På  grund  av  kyrkohistorikernas  strategi  att  endast  dokumentera  det  som  var
gynnsamt  för  deras  institution  och  förstöra  motstridiga  redogörelser,  är  sådana
vittnesmål  extremt  sällsynta.  Redogörelser  för  de  kristnas  mord  på  hedningar  är
sällsynta, men det är mer än troligt att Mysterieskolornas elever och lärare mördades i
stort antal. Enligt den bysantinske historikern Prokopios (död 562), utrotades enbart i
Syrien en miljon hedningar,  polyteister  och kättare,  inklusive många gnostiker,  av
kejsare  Justinianus  ”under  den  systematiska  förföljelse  som  utfördes  av  denne
pedantiske  fanatiker”.75i Sanktionerade  av  en  utomjordisk  gudom  begick  den
Romerska  kyrkan  sådana  fasor  med  triumferande  straff-frihet  och  utan  rädsla  för
repressalier.

I  Amerika ett  tusen år senare,  utspelades  ett  liknande drama. I  en brottsvåg av
folkmord återskapade vissa av de europeiska inkräktarna det historiska våldet mot sina
förfäder under den tidiga kristna eran – ett entydigt exempel på offer-gärningsmanna-
beroendet.76i Som Mavor och Dix observerade i Manitou, ”antyder Amerika’s historia
aldrig  att  den  vite  mannens  religiösa  övertygelse  kan  vara  felaktig”.77i Vilket
utelämnande! På samma sätt,  för  Europas historia:  den firar  Kristendomens triumf
över  Hedendomen  utan  att  fördöma  de  vita  ursprungsbefolkningarnas  religiösa
övertygelser konverterade till ’The One True Faith’ främmande trosbekännelse. Men
dessa övertygelser inspirerade och legitimerade mordiska invasioner i episk skala och
fortsatte i århundraden.

När  Hypatia  var  i  tjugoårsåldern  skrev  den  latinske  vältalaren  Libanios  till
Theodosius för att protestera mot vanhelgandet av hedniska helgedomar:

Munkarna sprider sig som en störtflod över landskapet; och när de förstör
templen förstör de själva landskapet på en och samma gång. Ty att kidnappa
templet  som  skyddar  en  region  är  som  att  slita  ut  dess  öga,  döda  det,
tillintetgöra det. Templen är landsbygdens faktiska existens, där generationer
bott i skydd av gamla traditioner.78x

Libanios’s vädjan visar att han identifierade den intellektuella och andliga verksamhet
som utfördes i  templen med livets  kraft  i  deras naturliga  miljö.  Att  förstöra dessa
centra för kompetens och lärande var enligt hednisk uppfattning ett våldsdåd som var
riktat, inte bara mot de människor som besökte dem, men mot naturen själv: ”När de
förstör  templen  förstör  de  själva  landskapet  också”.  Helgedomarna  och
Mysterieskolornas nätverk utgjorde den hedniska kulturens faktiska ögon och lemmar.
400 e.Kr.,  det år Hypatia biföll  sina uppdrag i  Alexandria’s museum, rapporterade
Eunapios att kristna munkar ”levde som svin i helgedomarna”.79x

På  Caesars  tid  kunde  romerska  republikaner  som Cicero  och  Cato  öppet  betrakta
honom  som  en  krigsförbrytare,  men  senare  undertryckte  kejsarna  alla  sådana
meningsskiljaktigheter.  När  det  romerska  riket  hade  införlivats  med  den  katolska
kyrkan  legitimerades  krigsförbrytelser  i  namn  av  Frälsaren.  Förövarna  anammade
frälsningsläran som religiös täckmantel för att sanktionera sina handlingar genom en
övermänsklig auktoritet. De förvandlade sina offer till brottslingar, fördömde de mest
hotfulla  som kättare  och anklagade  alla  hedningar,  bara  för  att  de  var  hedningar.
Smittade av det ideologiska frälsningsviruset anträdde infödda européer sin väg mot
självutplåning, och den så kallade mörka medeltiden grydde.

Ur vårt nuvarande perspektiv och historiska överblick, är det svårt att föreställa sig
hur ett folk kunde anfalla och slita sönder sin egen kultur och ödelägga själva grunden
för deras kulturella och historiska existens. Men om vi kunde föreställa oss hur det

36



gick till, kan vi då inte bättre förstå vad vi för närvarande gör mot oss själva idag, på
global nivå? 
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