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Sofia är alla hjärtans prästinna i evighet


-Novalis (avslutningsord i Heinrich von Ofterdingen , del 1)


Denna bok publicerades år 2000 i början av vad Caitlin Matthews, författare till Sophia: Goddess of Wisdom, kallar det sofianska årtusendet. Den är tänkt som ett bidrag till en djupare förståelse av det Gudomligt Kvinnliga vid denna vändpunkt i mänsklighetens och världens utveckling: en vändpunkt efter två tusen år med traditionell kristendom till en mer vidgad form av kristendom som skulle kunna erkänna och inkludera det Gudomligt Kvinnliga. Men finns det egentligen något exakt datum som vi skulle kunna beskriva som denna tidpunkt?


I författarens bok Chronicle of the Living Christ pekar välgrundad forskning på den 1: a januari år 2000 som den 2000:de årsdagen av Jesu födelse, betraktad ur ett kosmiskt perspektiv. Detta datum, som innebär Solens 2000:de återkomst i konjunktion med Jesu födelsestjärna, anger avslutningen på två tusen år av historisk kristendom (räknat från Jesu födelse). I detta avseende markerar år 2000 verkligen början av en ny era, vilken som det antyds ovan har kallats det sofianska årtusendet. Visserligen finns det andra utgångspunkter beträffande dateringen av det Gudomligt Kvinnligas framträdande som också skulle kunna tas i beaktande. Till exempel, precis som det hänvisas till i de följande sidorna, skulle Saturnus- Jupiter konjunktionen som ägde rum alldeles före pingst år 2000, kunna anses som en himmelsk händelse att betrakta som den kosmiska början på ett nytt årtusende. Det Stora Jubiléet – som firar Jesus födelsedag år 2000 – är emellertid vad som för närvarande är aktuellt i medvetandet inte bara hos kristna, utan även hos många med andra religioner och traditioner.


Må publiceringen av denna bok vid denna tidpunkt, under jubileumsåret, tjäna som inspiration för alla som söker Gudomlig Visdom och för alla de som söker ett nytt framträdande av det Gudomligt Kvinnliga i början av detta millenium!










Förord: Carrol E. Parrish- Harra


Dean, Sancta Sophia Seminary


I Allraheligaste Trinosofia och det Gudomligt Kvinnligas nya Framträdande , vägleder oss Robert A. Powell skickligt genom mängden av nytillkomna uppfattningar om Sofia - det Gudomligt Kvinnliga, som länge varit bortglömt, till och med okänt för de flesta. Det är viktigt att förstå det Gudomligt Kvinnliga för att återfå en balanserad och respektfull relation till skapelsen och livet. En förståelse för Sofia kommer att resultera i en djupgående social förändring. Den ytterligare dimension som hon ger oss kommer att förankra en levande kosmologi i vår utveckling som människor.


Ett första steg i vårt uppvaknande inför Sofia är att skilja på Kristus och Sofia. Kristus är logos, det skapande ordet; Sofia är den medfödda visdomen som ligger bakom och stödjer ordet. När vi talar, måste vi samtidigt ha en tanke om vad vi just skall säga. En aspekt är ordet och en annan är den underliggande tanken vi önskar framföra. Dessa är oskiljbara. På liknande sätt är ordet (logos) och visdom (sofia) självständiga, men ändå ett.


Alltför ofta har modern kristendom blivit till en smal, inskränkt religion, fast vi känner Guds sanna natur som generös, flödande, inkluderande och mångsidig, och som en förenande och livgivande kraft. Efter århundraden av ouppmärksamhet upptäcker vi nu filosofiska skatter som har legat och väntat på att få bli omfamnade eller åtminstone beaktade. Sofias natur manar oss att på allvar åter inta en mer vidsynt och lyhörd attityd, en attityd som var naturlig för människorna i de första kristna församlingarna.


Idag håller vi på att lära oss att vända oss till Gud som ”Fader-Moder” och värdesätta både Faderns utåtriktade ”talande” verksamhet, och den lyhört lyssnande kvaliteten i eterns sfärer som gensvar till ett gudomligt påbud. Denna komplementära verksamhet satte skapelsen i rörelse. Den ortodoxa kristna traditionen har länge vördat heliga Sofia som den moderliga aspekten; medan under det att västvärldens intresse för mystik avtog, även Sofias betydelse minskade.


Jag tycker om att föreställa mig Sofia som tre aspekter av det kvinnliga: jungfrun, modern och den äldre kvinnan. Sofia är alla tre var för sig, och samtidigt alla förkroppsligade i en. Bebådelsen och Marias historia, Jesu blivande moders, illustrerar beredvilligheten att bli det Allra Högstas tjänarinna. Genom alla tider har Maria varit ett föredöme för kristna unga kvinnor - ren, mottaglig och lydig. Denna undergivna bild är inte längre gångbar i vår tid. Låt oss i stället föreställa oss Sofia som den luttrade själen, den jungfruliga själen som är beredd att ta emot det nyfödda inre självet.


Med jungiansk terminologi kallas själen anima/animus. Den ”suger upp” vår smärta och våra kognitiva förvrängningar; så småningom när vi mognar och söker läkning och rening, blir vi mottagliga för ett mer medvetet förhållande till det heliga i vår vardag. Den vägleder oss intuitivt genom drömmar, symboler och kreativt tänkande. Den anger riktningen – genom livets dalgångar och bergstoppar – så att hälsa och hopp kan återställas. När en viss grad av luttring uppnåtts kan denna aspekt kallas Sofia, vår intuitiva ledsagerska, som hjälper oss att finna vårt livs mening. Själen, den medfödda visdomen dold bakom det yttre, är redo att vägleda oss.


Moder Maria, hedrad för sin underkastelse som den lidande modern, får sällan erkännande för personlig styrka eller för sin roll som den kristna gemenskapens ledare efter himmelsfärden. Hon har inte avbildats som ett djärvt eller modigt föredöme, vilket hon i verkligheten måste ha varit om hon lämnade sina hemtrakter tillsammans med lärjungarna under förföljelserna, vilket så ofta beskrivs i legenderna.


Den visa äldre kvinnan gör den tredelade aspekten fullständig. Beslöjad liksom Isis utgör denna visa äldre aspekt av Modern en motsvarighet till Fadern - verksam överallt, men i det fördolda. Detta är skapelsens Sofia. Medan den ortodoxa kristendomen skådade skönheten hos den mogna Sofia, använde västvärldens kristenhet en rad olika kvinnliga helgon för att beskriva hennes medfödda kvaliteter av allvetande och skaparkraft. Sofia i sin rättmätiga ärofyllda status som vis och uppmärksam, framträder nu för att visa oss på våra brister och fel - och älskar oss på samma gång.


I vår tid av kaos och förändring, misströstan och förnyat hopp, rör Sofia, den beslöjade Modern, upp minnen från vårt djupaste inre. Denna mäktiga urbild – med många skepnader: Moder Maria, Kuan Yin, Sarasvati, White Buffalo Woman - väntar på att bli upptäckt. Heliga kvinnor har visat oss hennes ansikte; alldeles nyligen såg vi hennes kärlek och ömhet, hennes beskyddande kvaliteter och hennes uthållighet som den visa äldre, i Moder Teresa i Calcutta. Föga förstådd försöker hon väcka upp oss inför sin närvaro, för att dämpa polarisering, och hela den splittrade mänskligheten.


När vi betraktar de uppenbara missförhållandena i den teknologiska era som vi nu ser runt omkring oss, stannar vi kanske upp och undrar: Hur kunde vi avlägsna oss så långt från våra förfäders vördnad för Fader Sol och Moder Jord? De enkla men ändå kunniga människorna från tidigare epoker har nu blivit förebilder för ett nytt sätt att leva. Vi frågar oss: Kan vi få skadorna från vår vårdslösa okunnighet ogjorda? Människor i de gamla tiderna visste att en hälsosam tillvaro, och till och med hela skapelsen, var beroende av ett sunt förhållande mellan det maskulina och det feminina. I Ordspråksboken 8:23-35 uppträder Sofia vid Guds sida som medskapare av Jorden: ”i begynnelsen, innan jorden fanns…Ty den som finner mig finner livet och vinner Herrens välbehag”.


När vi kom in i den mörka tidsåldern (vid Romarrikets fall kring början av femhundratalet till den något omstridda medeltiden runt 1200–1400-talen) försvann Sofia ur sikte. Hon framträdde endast glimtvis; ändå har hon alltid stått mänskligheten bi. Vid denna tidpunkt, vid den stora maskulina dominansens gryning, blev ”Vår Fru” det enda acceptabla sättet att förankra urbilden av det Gudomligt Kvinnliga i religiöst andliga sammanhang.


Vid renässansens inledning på 1300-talet och vidare fram till och med 1600-talet blev Sofia, som visdom, den gudomliga Modern till vetenskap och konst. Hon sänder ut sina tjänsteflickor, sju jungfrur, för att bjuda in alla till ”Visdomens Fest” (Ordspråksboken 8:3). ”Visheten har byggt sig ett hus, hon har huggit ut sina sju pelare.” Hennes hem kallades Sju Pelare och kom att representera de sju fria konsterna, vilka lade grunden till västvärldens bildning.


Väst rusade fram mot rationalism. Vetenskapen skulle öppna upp för nya intellektuella landvinningar och ge oss nya sätt att uppskatta världen omkring oss. Den kraftfulla maskulina världsuppfattningen gjorde sig gällande. Resultatinriktning, produktivitet, konkurrens och kontroll blev honnörsord och makten lockade. Beundran för Fadern övergick till beundran för Sonen; den yttre världen skulle bemästras i Sonens namn. Den inre världen förlorade sin dragningskraft. Kvinnor och deras svårförståeliga liv hade föga värde i en värld som var redo för sitt nästa steg. Mänskligheten strävade efter att dominera naturen. Det Gudomligt Kvinnliga ignorerades i stor utsträckning, ända tills vår tids akuta nöd blev uppenbar.


När vi nu lämnar den tid då vi försummat det inre livet, försöker vi också lämna vårt beroende av det rationella på psykologisk nivå. Vi står mitt i det moderna samhällets sociala sjukdomar och möter de ”gudar” som inte längre tjänar oss: makt, status, pengar, droger och missbruk. Även om många inte har förstått vad som hänt, är förvirringen i en värld som gått snett påtaglig. Ur kaoset kommer en medvetenhet, som succesivt vuxit under de senaste två hundra åren. Många har förstått att endast en högre form av medvetande kan ge oss lättnad. Visdomens undervisning säger oss att svaret finns inom oss och alltid är närvarande. Sofia förbereder för återupprättandet av sina djupa mysterier.


Hon letar sig in och ut i våra liv på sitt eget vis. Det gudomligt kvinnliga visar sig inte på samma sätt för alla. Hon fångar oss med sina förbryllande subtiliteter och låter oss sedan kämpa med dem tills vi kan integrera delarna. När vi får insikt i att vissa viktiga delar av människans liv inte är rationella och aldrig kommer att bli, då känner vi Sofia: vis och underbar försöker hon vinna våra hjärtan även om vi inte kan förklara hennes närvaro. Att framställa den svårfångade förklaringen till hennes tjuskraft är en utmaning för Robert Powell, författaren till Allraheligaste Trinosofia .


Robert beskriver Sofia med konstnärlig skicklighet; ett kosmiskt mysterium framträder gradvis. Precis som det begränsade inte kan innehålla det obegränsade, möter läsaren Sofia vid gränsen av sitt medvetande, där hon gläder sig över att ge sig till känna. För att kunna ta in mysteriet med Trinosofia, måste vi vara beredda att använda oss av våra andliga organ. Fadern, Sonen och den Helige Ande finner sin motsvarighet i Modern, Dottern och den Heliga Själen. Genom alla tider har Sofia gärna låtit sig skymtas i musik, rytmer, poesi, och konst. Hennes orationella lek med våra sinnen har omedvetet behållit oss förenade med henne, alltmedan rationaliseringsprocesser och materiella landvinningar fortskrider.


Kvinnliga mysterier - barnafödsel, död, läkedom, intuition, sexualitet och lek - har varit djupt förborgade fram till helt nyligen. Samtalsämnen som skulle undvikas i det konventionella samhället. I modern tid har sociala strider avtäckt tabun - det ena efter det andra. Senare delen av 1900-talet såg en stor förändring av förlossningsmetoder, en nyvaknad öppenhet för palliativ vård i livets slutskede, ett ökat intresse för själsligt-andligt helande och dess processer, och ett bekräftande av våra behov av helhet och enhet. Fenomen som andlighet kom i fokus, intresset för psykiska förmågor och människans potential; paranormala fenomen krävde vår uppmärksamhet. Steg för steg kom intuition och naturens inneboende visdom att åter erkännas som en del av vardagslivet.


Leken är kanske det mest svårfångade mysteriet som återstår att omfamnas. Mångmiljonindustrin inom sporten visar att vi fortfarande är besatta av att tävla, vinna och konkurrera och att forma alla deltagare till stereotyper. Lek för lekens skull bör åter bli en hjärtefråga. När vi omedvetet alltmer närmar oss den ”vårdande modern”, återupptäcker vi alla de ovanstående mysterierna på ett naturligt sätt, men inte alltid så klokt och vist. En utforskandeprocess för ofta med sig smärtsamma förändringar då det utmanar det traditionella; men ut ur det kollektivt omedvetna kommer Sofia. Vi måste komma ihåg att nya förmågor ofta framträder obearbetade, tills de övas och gradvis förfinas. När vi i vår tid närmar oss dessa mysterier kommer vi att få de erfarenheter som behövs för att förkovra oss i dessa vanskliga och känsliga områden.


Den utvidgade vetenskapen har under de senare åren visat förnyat intresse för existentiella fenomen, och på så sätt påskyndat återuppvaknandet inför Sofia. Vi delar upp, analyserar, rationaliserar och intellektualiserar alldeles för mycket. Vi har börjat inse att livet på så sätt blir mindre tillfredsställande. Genom att acceptera livets mysterier som naturliga inslag i livet, tillåter vi oss att bli hela människor. Vi har behov av poesi mitt i livets tuffa villkor, fläkten av ett minne eller glimten av ett hopp för att kunna gå vidare i vår utveckling.


Sofia utgjorde ett starkt stöd för gnostikerna, de kände och sökte hennes närvaro och välsignelse. När kristenheten försökte finna sin struktur, fördömde de gnosticismen, men Sofia inväntade nya tider då andlig rörelse, och inte stela doktriner och dogmer, åter kunde leda mänskligheten mot dess kollektiva själ. Mysticism, en väg som nästan blev utplånad, vinner åter acceptans och fortsätter att värdesätta individens direkta kunskap om det gudomliga (gnosis) snarare än en tro som förmedlas av och genom andra. Under vår andliga mognadsprocess hungrar vi efter kunskap.


Medan Sofia drog sig tillbaka och väntade, förblev dock själens luttring och rening – sann utveckling - under hennes överinseende. Man fortsatte att sträva efter kunskaper, dolda i rationella fakta, men inte i den form som omfattade mysteriet som en djup inre kunskap. Vi bör komma ihåg att ett mysterium inte är det samma som en hemlighet. En gång yppad är hemligheten känd för alltid. Ett mysterium uttrycker sig så småningom, bit för bit. När vi stöter på det om och om igen, tränger sig mysteriet gradvis in i vårt väsen. Det blir till en djup insikt som består av både insikt och känsla. Vi blir ett med det, och det är ett med oss.


De första nio kapitlen i Ordspråksboken handlar om Sofia, där hon omtalas som ”visdom”, ett begrepp som bibelöversättare brukade beslöja hennes kvinnliga natur med för oinvigda. I en tid av växande maskulin makt och allt mindre inflytande från gudinnor tjänade denna enkla förändring intellektualismens och materialismens syften. I Kapitel 3: 19–18 får vi rådet: ”I sin högra hand har hon långt liv, i sin vänstra rikedom och ära. Hennes vägar är ljuvliga att gå, alla hennes vägar är trygga. För dem som håller sig till henne är hon ett livets träd, lycklig den som håller fast vid henne.”


I vår tid gryr en ny dag i mänsklighetens liv när Sofia väcker oss inför hennes gudomliga beröring. Vad kommer att hända med oss när vi möter det Gudomligt Kvinnliga? Delar av oss inser att vi kommer att förändras för alltid. På denna uppåtstigande väg utmanar vår resa vår lägre natur. När vi bestämmer oss för att följa hennes uppmaningar, kommer Sofia att vägleda mänsklighetens inre upptäckter - både individuella och kollektiva.


Idag när vi vågar se tillbaka på det förgångna finner vi spår av heliga Sofia som bevarats i bibeltexter, i andliga lagar och i naturens värld. Vi fortsätter med att hedra det feminina när vi inser att var och en av oss utgör en del av den kollektiva världssjälen. Det faktum att varje människa har både maskulina och feminina sidor är nytt för vissa men välbekant för studiet av gudomlig psykologi. Det gäller idag för mänskligheten att hitta ett balanserat uttryck för sina möjligheter, när den återupptäcker ett riktigt förhållande till det andliga. När vi lyckas med detta, kommer vi att bli sant mänskliga och sant gudomliga.


När vi nu stiger in i denna tid av återupptäckande kommer kristna traditionalister att bli rädda för vad de betraktar som återkomsten av kätterska villoläror. För länge sedan började grekiska teologiska ord som logos, agape, koinonia , att användas i kristet språkbruk, men Sofia utelämnades. Hon återkommer i vår tid eftersom vi först nu är mogna att uppleva henne. Vi håller på att vakna upp för inre erfarenheter och en visdom som länge varit fördold.


För de som längtar efter att lära känna och älska Kristus på ett mer holistiskt sätt, introducerar Sofia kvinnliga insikter att föras samman med Kristus som den älskande läromästaren. Kristuskärlek och Sofiavisdom blir ett, och på så sätt känner vi KristoSofia som den sanna grunden. Sonen och dottern (i Trinosofia) blir erkända.


Av urgamla hermetiska principer (ur Kybalion ) kan vi lära oss att: ”Genus finns i allting; allting har sina maskulina och feminina principer; Genus visar sig på alla plan…allt är maskulina och feminina energier i verksamhet”: skapande, alstrande, återskapande. (sjunde hermetiska principen ö.a.) Att respektera genuslagarna hjälper evolutionen - bristande respekt ger upphov till förstörelse.


Hindret vi nu möter är att Gud genusbestämts. Efter att så länge ha uppfattat Gud som manlig och allenarådande, kanske vi nu måste använda en mer profetiskt svävande ton för att få en mer komplett bild. Symbolism används av konstnärer, målande uttryck används av poeter, uttryck som närmar sig gränsen för vad vi kan ta till oss används av mystiker. När man erkänt sådana beröringar som gudomliga har man ofta iklätt dessa varseblivningar i ett ”Gud sade”. De som tyr sig till doktriner och dogmer utmanas kraftigt av dessa idéer eftersom de, precis som den Heliga skrift, kan bli motsägelsefulla. Detta är en del av svårigheten i att förstå Sofia. Hon kommer till oss på vägar som är individuellt anpassade för att ge oss det som vi förmår bära för tillfället. Skrifterna i Ordspråksboken, Salomos Vishet och Salomos Sång hjälper oss att återställa balansen i vad som har varit en ensidigt maskulin beskrivning av Gud i den kristna traditionen.


När en personlig relation byggs upp, föder hennes närvaro fram det nya i oss: Kristus i oss, hoppet om vår härlighet – inte bara i fråga om frälsning utan även vad gäller medvetandet om visdomen. Ett modernt uttryck för en sådan kärleksvisdom är Kristusmedvetande. Sofia ger oss en större förståelse för universum, för oss själva och för den gudomliga planen.


Sofia växer fram inom oss som intuitiv visdom. Hon tränger in i vårt medvetande när vi söker efter eller grubblar över något. Man kan likna henne vid en aha-upplevelse. Hon älskar att hjälpa oss att förändra gamla förstelnade föreställningar när vi vågar välja mellan det kända och det okända bland vardagslivets olika möjligheter. Sofia manar oss att söka den högre visdom som läker splittringar. Hon hotar inte; om vi ignorerar henne, drar hon sig bara tillbaka och väntar. Hennes sätt -den inre kunskapen - är subtilt och skört, men vi känner hennes kraft och styrka när hon ger sig till känna.


Det Gudomligt Kvinnligas främsta uppgift är att få oss att bli medvetna om vår själs syfte och om vårt kollektiva gemensamma. Sofia fostrar barnet – mänskligheten – till andlig mognad. Vi är stöpta i maskulina mysterier; och de har fullfört sin uppgift. Vi är nu medvetna, rationella och utvecklas intellektuellt. Men vi har också kommit ur balans. Precis som fågeln flyger med båda vingarna måste mänskligheten respektera båda sidorna. Vi har lärt oss att analysera, värdera, kalkylera, multiplicera, dela och beräkna. Våra förmågor sträcker sig över hela jorden och ut i rymden. Vi producerar, tävlar, uppnår, och bemästrar varandra på en yttre nivå, men vi är odugliga vad gäller vårt andliga själv, vår sanna natur och dess gåvor. Vi producerar, konkurrerar, uppnår uppsatta mål och styr varandra i det yttre, men vi är okunniga om våra högre jag, vår sanna natur och dennas förmågor. Vi får inte upphöra att ställa väsentliga livsfrågor, annars kommer vi att sjunka ner i och förgås av okunnighet.


Det kan kännas stötande att säga att vi är okunniga när vi verkar ha nått en höjdpunkt vad gäller mänskliga landvinningar. Men för de yogis, mystiker och helgon som känner Gud, framstår vi som oupplysta, sjuka, primitiva; vi befinner oss i krig, lider av ensamhet och isolering, är oförmögna att skapa oss en värld av hopp och glädje för alla människor. Vi är mindre än de gudar som Bibeln lovade att vi skulle bli. Vi måste helt enkelt tänka om på många områden vad gäller mänskligt liv.


Sofia längtar efter att förenas med sina barn. Hon kallar på oss och manar oss att skapa bra relationer till varandra. Vår världsåskådning med sina nuvarande föreställningar och mätinstrument är långsam med sitt svar. Vetenskapen frågar: ”Finns det bevis för detta?” Matematiken frågar: ”Hur kan detta kvantifieras?” Politiker kan inte lita på sig själva utan opinionsmätningar. Men Modern erbjuder oss ett intelligent hjärta, och bekräftar för oss att det måste finnas en mer upplyst väg.


Den sedan länge utlovade Nya Tidsåldern kommer att återuppbyggas på Trinosofias fasta grund när vi söker och ber Sofia/ Visdom/ Gnosis att leda oss mot nya oprövade stigar.










INLEDNING


Robert A. Powell


Som svar på mångas förfrågan, trycks de tre föredragen i den Allraheligaste Trionosofia återigen. Den nya utgåvan inkluderar en utökad version av föredraget ”De tre andliga ledarna” som hölls vid grundandet av Sophia Foundation i Kalifornien under de Heliga Nätterna 1994–1995. Den innehåller även en del av vad den ryske mystikern och poeten Daniel Andreev (1906–1959) skrev om det Gudomligt Kvinnliga i sitt stora verk The Rose of the World . Dessa ord av Daniel Andreev har lagts till efter att hans änka, Alla Andreev, och Daniels Andreevs välgörenhetsstiftelse i Moskva givit sitt vänliga tillstånd. Jag hade privilegiet att träffa Alla Andreev på en kryssning på Volga under sensommaren 1996. En Sofia-kongress, organiserad av Daniel Andreevs välgörenhetsstiftelse och den ryska tidningen Urania för att uppmärksamma den store mystikern och poetens 90-års dag, ägde rum på båten. Med tanke på detta möte under kongressen känns det högst passande att föra fram Andreevs arbete med det Gudomligt Kvinnliga. Detta hade namnet ”The Path to Sophia: the Stream of Tradition and New Inflows”. Den ger också tillfälle att rikta uppmärksamheten till detta verk av den verkligt originelle och moderna ryske sofiologen, vars verk har publicerats på engelska av Lindisfarne Press.


Precis som hans företrädare, den ryske mystikern och poeten Vladimir Solovjev (1853–1900), skådade Andreev den gudomliga Sofias gradvisa närmande till Jorden. Med Solovievs ord, översatta från hans poem ”Det Evigt Feminina”:


Låt detta bli känt: idag stiger det Evigt Feminina


ned till Jorden i en oförstörbar kropp.


I det oförgängliga ljuset från den nya Gudinnan


har himmelen blivit ett med djupen.1


Under sin livstid, hade Soloviev tre visioner av det Eviga Femininas framträdande. Han kallade henne Sofia. Andreev hänvisar emellertid inte till Sofia utan till Zventa Sventana (”den Heligaste av det Heliga”). Han såg henne stiga ner från himlarna, och närma sig Jorden för att öppna ”the Rose of The World” som en kraftfull stimulans för mänskligheten och för kulturell utveckling. Hans beskrivningar av denna händelse har ibland jämförts med Dantes. (1265– 1321). För Dantes beskrivning av paradiset i den tredje och sista delen av Divina Comedia, kulminerar med en vision av den Himmelska Rosen med Jungfru Maria i dess mitt. I Andreevs version är det som om denna Himmelska Ros har stigit ned från Himmelska Höjder för att komma närmare Jorden. Eller uttryckt på ett annat sätt: Zventa Sventana stiger ner från ovan ner mot Jorden för att skapa the Rose of the World i de eteriska regioner som gränsar till den. Andreev talar om en inkarnation av Zventa Sventana – inte i köttet, utan i eterisk form – som skall komma att ha en utomordentlig betydelse för mänskligheten och all mänsklig kultur. Han placerar denna inkarnation till ”en av de främsta städerna i kulturernas kultur.” I andra delar av Andreevs the Rose of the World är det tydligt att han har en himmelsk stad i åtanke som hör till kulturernas kultur i det ”Heliga Ryssland” en föreställning om en högre, översinnlig form av Ryssland, ett slags arketypiskt Ryssland. Härifrån kommer ”the Rose of the World” att grundas och sprida sig i ringar genom alla länder.2 Nu kan vi fråga oss, finns det någon substans i Andreevs vision?


Det är möjligt att hitta ett svar om vi närmar oss och allvarligt begrundar några av Rudolf Steiners (1861–1925) uttalanden. I sina beskrivningar av världsutvecklingen, talar han om kulturepoker, var och en på 2160 år, under vilka de viktigaste kulturimpulserna strömmar från särskilda regioner och områden på jorden. Till exempel blomstrade den första civilisationen för tusentals år sedan i Indien. Denna efterträddes sedan av den persiska kulturen, då Zaratustra spelade en sådan viktig vägledande roll. Denna följdes i sin tur av den egyptiska och kaldeiska civilisationen. Deras nedgång skedde samtidigt med de grekiska och romerska kulturernas uppgång. Senare kom samhällsutvecklingen allt mer att ske i Europa. Det är på detta stadium vi för närvarande befinner oss. Europeisk kultur har skapat och haft inflytande på hela den civiliserade världen.


Av ovanstående uppstår en bild av civilisationers uppgång och fall, ett fascinerande mönster av impulser som väver in i varandra och som fortsätter in i framtiden. Steiners skarpa klarseende krafter såg två framtida civilisationer växa fram ur dagens europeiska kultur. Han såg nästa civilisation följa på den europeiska och uppstå i Ryssland; och därpå slutligen en blomstrande amerikansk andlig kultur. Utan att ha beskrivit närmare hur ”the Rose of the World” skulle gestalta sig i det Heliga Ryssland, lokaliserade han emellertid den plats där nästa centrum för andlig utveckling skulle äga rum till Ryssland och de andra slaviska länderna. På det sättet stödjer Steiners uttalanden om framtida kulturutveckling huvuddragen i Andreevs visioner om ”the Rose of The World”. Och de stöds även på följande sätt:


Det framgår av Rudolf Steiners beskrivningar av evolutionen att något specifikt utvecklas i varje kulturepok. Till exempel handlar det om abstrakt tänkande hos grekerna och romarna. Detta i positiv bemärkelse som förmågan att se objektivt på, och sättet att avskilja tänkandet från, föremålet. Det är den förmåga som vaknade i det mänskliga intellektet i det antika Grekland och gav upphov till filosofin. I den europeiska kulturen uppstod ett vaket medvetande, d.v.s. utvecklingen av en ny nivå av självmedvetande kopplat till ett ökat medvetande om den omgivande världen. De olika genombrotten i Europa i vetenskap, konst, filosofi och religion som började i och med renässansen, är exempel på detta. Vi behöver bara påminna oss Decartes välkända uttalande: ”Jag tänker, därför är jag”, för att se att en ny nivå av medvetande började bära frukt i Europa och gick längre än grekernas och romarnas intellektuella form av tänkande. Uppkomsten av vetenskap och teknologi är ett uttryck för detta nya medvetande. Denna nya nivå som till att börja med uppstod i Europa spred sig över hela världen. Detta kommer att bana väg för nya förmågor i den rysk-slaviska kulturen i framtiden. Ett sätt på vilket dessa nya förmågor kommer att visa sig är genom en förhöjd och mer medveten känslonivå. För närvarande är känslolivet i allmänhet inte särskilt medvetet. Det är ovanligt att någon fylld av onda aningar, kan förklara eller komma till fullt medvetande om vad som bekymrar dem. Detta kommer att förändras i den rysk-slaviska epoken. Det ryska folket, och detta gäller även större delen av de slaviska folken, är de ”stora kännarna, känslomänniskorna” precis som européerna är de ”stora tänkarna” och de amerikanska folken kommer att vara de ”stora görarna, viljemänniskorna”. När den avlägsna framtida amerikanska andliga kulturen kommer att blomstra, kommer det att vara viljan, viljelivet, och den medvetna riktningen av viljeaktiviteter, som kommer att vara det största kännetecknet.


Den latenta förmåga som successivt kommer att framträda hos de ryska och slaviska folken är ett högt utvecklat känsloliv, vilket om det förfinas, renas och förhöjs, kommer att ge upphov till en helt ny kultur. Denna nya kultur kommer att kännetecknas av broderlig, systerlig kärleksfullhet. Dess namn är enligt Uppenbarelseboken ”Filadelfia”, den broderliga, systerliga kärleksgemenskapen - och rosen är en underbar symbol för detta samhälle grundat på kärlek. ”The Rose of the World” är en verkligt träffande bild för den framtida ”filadelfiska” gemenskapen och det är den Gudomliga Sofia eller Zventa Sventana, som är ”the Rose of the Worlds” själ. Hon är själva världssjälen.


Mot denna bakgrund kan vi se det Heliga Ryssland, den andliga arketypen för vad Ryssland bör bli, som besjälat av den gudomliga Sofia. Och det är förståeligt att den första kyrkan som byggdes på rysk mark var den Heliga Sofia Katedralen i Novgorod, år 1045. Rysk Sofiatradition, allt från ikonmålningar av den gudomliga Sofia till sofiologin med de stora rysk-ortodoxa teologerna under nittonhundratalet, Pavel Florensky och Sergei Bulgakov, framträder i nytt ljus. Rysk kultur, om den inte blir förvrängd och korrumperad, kommer alltmer att bli ett uttryck för Sofia. Framträdandet av ”the Rose of the World” kommer att föra med sig allt tydligare yttringar av en sofiakultur som kommer att blomstra i Ryssland och andra slaviska områden, och därifrån påverka hela världen.
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