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Rotterdam november 1980

Gramulen, vasteuropeisk november. Jag &r i Rotterdam for att pa uppdrag av
Sveriges Radio bevaka Russeltribunalen om situationen for Amerikas
indianfolk. Tribunalen halls i en modern konferensanlaggning i centrala staden
och har vimlar det av indianrepresentanter fran hela den amerikanska
kontinenten, vita solidaritetsaktivister och journalister fran varldens alla horn.

Hela tillstallningen invigs av att nagra hopiindianer kliver upp pa podiet. En av
dem &r en mycket gammal man, med djupt farat ansikte, en blaskimrande
utanpaskjorta i sammet och nagra stora turkossmycken. Mannen tar fram en
plastpase med ett gulvitt pulver, troligtvis majspollen och kastar ut det i
kardinalriktningarna — Oster, sdder, vaster och norr — samtidigt som han
halvsjunger nagra korta meningar pa hopi. Aven om den gamle mannens ord &r
obegripliga for majoriteten i publiken gar det som en elektrisk stét genom
forsamlingen. Framfor oss star en man som Klivit rakt in i den moderna
storstaden fran en enslig mesa i Arizona. En man som hamtad fran en annan tid.
Och han pockar pa att en annan varld, ett annat satt att tanka ska fa komma till
tals mitt inne i vilddjurets buk.

Det ar inte bara den gamle mannens invigningsceremoni som pa ett subtilt satt
slar an en ton och satter igang en resa djupt i mitt inre. Han aterkommer redan
natten efter pa hotellrummet i Rotterdam. Jag sover djupt — uttréttad av den
véldiga mangden disparata intryck fran dagens tribunalférhandlingar och flera
intervjuer som jag har gjort. Nagon gang mitt i natten — det ar beckmorkt —
vicks jag av ett mycket intensivt &skvader. Askan ar nara, mullret ar kraftigt och
blixtarna kommer med allt kortare mellanrum. Rummet lyses upp som av ett
stroboskopljus och det ar da jag kéanner néarvaron. Det &r nagon eller nagot i
rummet — bakom mig, borta vid dorren. Kénslan av ndrvaron &r svar att beskriva
men &r Overvéldigande stark. Den utléser en djup skréck i mig och jag vrider
mig snabbt mot dorren for att fa syn pa detta nagot. Men ingen finns dar och
trottheten drar mig snabbt ner i somnen igen. Nér jag vaknar pa morgonen
kopplar jag omgaende samman nattens upplevelse med den gamle hopimannen.
Det var honom jag kande narvaron av. Var det han som framkallade askan? | sa
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fall varfor? Som ett budskap till Russelltribunalen — ett budskap fran
Dromtiden?

Denna nattliga upplevelse har manga ganger under arens lopp gjort sig pamind i
medvetandet, utan att for den skull ge nagra klara budskap eller anvisningar.
Den har helt enkelt pamint mig om en marklig narvaro, med en blandning av
lockelse och réadsla. Upplevelsen pa hotellrummet slog an ett fér mig tidigare
okant grundackord som bildat klangbotten for mycket av det som hant langt
senare.

Andra upplevelser pa Russelltribunalen har haft en mer direkt och logisk
paverkan pa mitt liv, forst och framst en intervju som jag gjorde med
lakotaindianen Archie Fire Lame Deer, medicinman och andlig radgivare till de
unga krigare fran American Indian Movement som deltog i tribunalen.

- Det &r mojligt att ménskligheten kommer att utrota sig sjalv, men Moder Jord
kommer att Overleva, sédger Archie Fire Lame Deer med en mjuk rost som
uttrycker en oerhord tillit till den kreativa skapelsekraften i varlden.

Jag har under aren manga ganger atervant till detta trosvissa uttalande nar jag
ként fortvivlan Over industricivilisationens destruktiva framfart i varlden. Vi
méanniskor &r bara en liten, liten kugge i ett stort kosmiskt kretslopp och dar
finns krafter som ar storre an vi och har betydligt langre perspektiv pa det som
sker.

Nar jag ber Archie Fire Lame Deer om ett mer konkret rad om hur och var jag
som vit véasterlanning ska kunna finna vagledning for ett mer 6dmjukt satt att
leva pa Moder Jord svarar han med ett milt leende.

- Den vite mannen har alltid sagt at oss roda vad vi ska gora och jag tanker inte
upptrada likadant. Men ett tips kan vara att du bor soka i din egen kultur, i tiden
innan missionarerna kom till er.

Detta handgripliga rad blir upptakten till en resa som pagar annu idag — en resa
in i forkristen nordisk livssyn, in i Sapmi och samisk shamanism och under det
senaste decenniet ocksa till sydvastra USA och de andliga traditionerna och
filosofierna hos navajo och pueblofolk som zuni och hopi.

| denna bok Drémtid, visdom, paradox bearbetar jag upplevelser, moéten och
tankar fran min senaste resa i navajo- och puebloland 2010. Detta ar en bok som
I ord och bild forsoker skildra det tdnkande, den livssyn, som fods fram i och av
detta strava och storslagna landskap. Den skildrar en resa bade i geografin och i
Dromtiden. Det ar en resa som oundvikligen tvingar en att konfrontera den
kolonialism som har utévats och utévas mot de ursprungliga amerikanerna och
deras landskap. Men beréttelserna i detta maktiga landskap handlar ocksa om
utvagar, om avkolonisering, om visdom, om att vandra i skonhet i varlden.
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Samtidigt forsoker jag sammanfatta de insikter jag sjalv fatt under den 30-ariga
andliga resa som inleddes pa tribunalen i Rotterdam. Jag vill med denna bok ge
ett bidrag till att fora in urtdnkandet i var tid — ett tankande som kommer att
kunna spela en viktig roll nar industrisamhallet avvecklas och nar ménniskor
forsoker hitta tillbaka till ett dmsint sétt att leva pa och med Moder Jord. Néar
méanniskor vill bli sams med jorden igen, inleder Det stora aterlarandet och
inordnar sig i Det stora kosmiska kretsloppet.
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Paradox och dromspar

Jag har valt att géra min pilgrimsresa in i Dromtidens landskap i april —en
utmarkt manad att resa runt i Arizona, New Mexico och Utah i sydvastra USA.
Dér vavs Dromtidens stigar samman med nu levande indiankulturer — navajo,
hopi, zuni, acoma och pueblo-byarna i Rio Grandes dalgang. Landskapet ar
méangt med visdom och kraft som alla som fardas dar kan ta del av.

Urténkande, urfilosofi , indigenous wisdom, brukar beskrivas som ett paradoxalt
tdnkande, dar motsatser balanseras. Det som i ett vésterlandskt sétt att tdnka
betraktas som ofOrenligt &r i ett paradoxalt tinkande delar av samma helhet och
foreteelser som forutsétter och kompletterar varandra, t ex “manligt” och
“kvinnligt”, ”destruktivt” och “konstruktivt”.

I Bonniers svenska ordbok definieras paradox som “nagot som verkar orimligt
eller motsagelsefullt, men likval kan vara verkligt eller sant, t ex en talande
tystnad”. I Norstedts etymologiska ordbok lyder definitionen “’skenbart orimligt
pastadende; motsigelsefull foreteelse™. Vissa avancerade delar av det
vasterlandska tankandet, som kvantfysik, laborerar ocksa med paradoxer, t ex i
definitionen av atomara eller subatoméra foreteelser som bade partiklar och
vagrorelser. Men det traditionella tankandet ar storre an och innesluter
kvantfysiken i sin sfar. Allt ar ett och hdnger samman med allt annat och
paverkar allt annat och befinner sig i en standigt pagaende omvandlingsprocess.
Tillvaron befinner sig i en cyklisk forandring, en sorts spiralrérelse, som saknar
hierarki och polaritet, dar inget kommer fore eller star 6ver det andra utan dar
det ena foljer pa och Overgar i det andra i en evig kosmisk dans. Vérlden kan
beskrivas som en pagaende 6msesidighet, eller som ett dmsesidigt pagaende.

Tankande av detta slag har fotts fram i manniskans samlar- och jagarepok,
paleolitikum, i kulturer som haft och har sin hemvist i bl a Sibirien, Sapmi,
Australien och de landskap som idag utgdr New Mexico och Arizona. Det &r ett
tankande som vaxt fram i shamanska kulturer — i samspelet mellan manniskorna
och det omgivande landskapets alla aspekter och foreteelser, synliga likval som
osynliga. Det &r ett tinkande som &r intensivt sammanvévt med ett respektfullt
satt att leva pa Moder Jord och uttryck for en praktiskt inriktad livssyn. | dessa
kulturer finns inga begrepp for filosofi eller religion eller andlighet och darfor
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anvénder jag hellre uttrycket livssyn. Och det &r en livssyn dar det inte finns
nagon skillnad, ndgon klyvnad, mellan “’sakralt” och profant”, utan déar allt
handlande, hela livet, betraktas som heligt och integrerat i ett 6vergripande stort
kretslopp.

Detta kretslopp kan ga under manga olika namn, som Det stora mysteriet, Det
Enda, Det mysteridsa, De radande, Makterna, Urds vév. Det ror sig om en
kosmisk vév dar allt har liv och medvetande och kan kommuniceras med. Det &r
viktigt att papeka att denna filosofi ser varlden som en och odelbar. Det finns
alltsa inte flera varldar, vilket ar en vanlig missuppfattning i modern shamanism,
utan bara en enda sammanhangande varld, som i och for sig har en mangfald av
dimensioner. Ett satt att forsoka fanga denna grundstruktur i tillvaron ar det
samiska sattet att dela in tillvaron i det synliga och det osynliga. Carlos
Castanedas mentor don Juan Matus talade om den ordinéra och den icke-
ordinéra verkligheten. Aboriginska kulturer i Australien har sin uppfattning om
Dromtiden och det ar ett begrepp som jag sjalv borjat anvéanda allt mer.

Dromtiden motsvarar det som i den forsta sangen i Eddan, Volvans
spadom/Valans sang, kallas for “arla 1 urtid”, "1 dldrarnes morgon” eller "arla 1
aldrarna”. Dromtiden ar nér allt sdtts igang, nir Det enda borjar foda fram
varldens mangfald, nér hettan och kolden mots i det stora tomrummet,
Ginnungagap, och varlden skapas, nar Moder Jord fods fram ur formlésheten
som en jattelik dlgko, en urko (Audhumbla) eller en renko, nér det som
traditionella navajoer kallar helig vind och som i det forkristna Norden gick
under beteckningen 6nd borjar genomsyra skapelsen och ge liv och medvetande
till allt.

Det som stammar fran Dromtiden ar heligt, har en alldeles sarskild laddning och
essens. Den tidens varelser strovade omkring pa jorden och formade landskapet
nér de rorde sig langs sina dromstigar i urtidens walkabouts. Det ar gestalter som
Den férsta mannen, Den forsta kvinnan, Monsterdraparen, Regnbagsormen,
Askmannen, Krokodilmannen, den jattelika kiangurun Ngalculli och ménga
manga fler. Och nar de hade formgivit landskapet sjonk de in i dess olika
formationer — berg och kullar, floder och sjoar, raviner och klyftor. I landskapet
finns darfor berattelserna fran Dromtiden for den som kan lara sig att lyssna och
att avkoda dem.

Landskapet ar en beréattelse for den som vandrar langs de uraldriga sanglinjerna,
dromsparen, och lar sig att lyssna. | dessa spar kan vi vandra dven idag och det
ar essensen i en pilgrimsvandring. Foljer man drémsparen hamnar man i
allménhet pa heliga platser, kraftplatser — platser dar folk sedan urminnes tid
genomfort ceremonier, samtalat med det osynliga, samlat lakevaxter och heliga
stenar. Min resa kommer att ta mig till ett antal sadana kraftplatser — en del av
dem sadana som har anvénts lange och av manga och som jag darfor kallar
megakraftplatser. Visserligen ar alla platser heliga, men vissa platser ar anda
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mer heliga an andra, enligt en av paradoxerna i ursprunglig livssyn. Det kan vara
en foljd av vad som skett dar i Dromtiden eller vad manniskor senare har tillfort
platsen i form av stencirklar, hallristningar eller annan klippkonst. Pa varje plats
finns beréttelser att lyssna till och lara av. Heliga platser ar vackra platser dar
man tanker vackra tankar, som en aymarashaman i Bolivia uttrycker saken.

Canyon de Chelly — full av spar fran Dromtiden

For mig &r heliga platser portar in i det osynliga, in i Dromtiden. Shamaner
brukar ocksa tala om att sprickan mellan véarldarna &r storre pa heliga platser.
Dar forandras medvetandet latt och garna, dar kan man kéanna ett sug fran Det
stora kosmiska kretsloppet och man kan bli riktigt yr i bollen. Shamaner har
under artusenden anvant platser av detta slag for att resa in i Dromtiden i
forfadernas fotspar, for att ta del av platsens och forfadernas kunskap och fa
vagledning av det osynliga, vare sig man kallar det for skyddsandar,
andehjalpare, vittra eller radare. Castaneda talade om att uppleva energin direkt
och det ar precis det man kan gora pa heliga platser, om man med rétt
forberedelser har gjort sig mottaglig, atkomlig, sa att man lyssnar och ser med
ett Oppet sinne. Detta upplevande ligger bortom det logiska tdnkandet. Det kallas
av en del for metaforiskt tdnkande eller ursprunglig vetenskap, native science,
och ar ett tinkande som omfattar hela organismen, inte bara hjarnan. Ett
tankande som uppstar i ett 6msesidigt energiutbyte med landskapets synliga och
osynliga aspekter. Ett tdnkande som egentligen finns lika mycket i landskapet
som i den som ténker. Landskapet, platsen, tdnker i och genom den som
ceremonierar pa en helig plats, genom den som &r narvarande och medvarande i
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landskapets processer. En grundlaggande tanke i en shamansk filosofi ar att de
heliga platserna hanger samman med varandra och att de vill vara aktiva. De vill
bli besokta och samtalade med. De vill ha ett energiutbyte med manniskor och
andra och ju mer en helig plats anvands, desto mer har den att ge sina besokare.

| urfilosofierna ar allting processer. Den ursprungliga symbolen for
Kreativitetens process &r spiralen, inte cirkeln. I och for sig rér sig dygnet,
arstiderna och det mesta i naturen i kretslopp, men de bor betraktas som 6ppna
cirklar och annu hellre som spiralrorelser dar allting upprepas fast pa en ny niva
och i fornyad form. Ocksa Dromtiden ar en process, den ar absolut inte
nagonting avslutat, utan ett standigt pagaende. | en myt hos evenkerna fodde
Den stora dlgkon fram vérlden i urtidens skapelse, men denna process ar ocksa
nagot som fortsatter att paga. Den stora algkon foder standigt fram varlden i en
evig process av fornyelse och pagaende. Darfor kan det vara battre att kalla
Dromtiden for Drommandet.

For en urfilosof, for en traditionell shaman, finns Dromtiden inte bara
tidsmassigt narvarande utan ocksa platsmassigt. Drommandet ar en dimension
av virlden som ligger “under” eller ”bortom” den ordinédra verkligheten, det
synliga. Det finns nérvarande hér och nu for den som vidgar sitt medvetande och
slapper in det. Det ror sig inte om en hinsides vérld utan en aspekt av den enda
varld som finns och som vi dansar med i. Och nar man reser langs Dromtidens
spar korsar man ocksa historiska spar dar landskapet kan berétta fruktansvarda
saker om kolonialtidens 6vergrepp, saval gamla som nuvarande. Nar man som
jag reser i sparen efter navajoernas urtidshjalte Monsterdraparen korsar man
ocksa sparen efter spanska och amerikanska kolonisatérer och massmérdare som
Coronado, Onate och Kit Carson och man krockar med berattelser om etnisk
rensning, kulturellt folkmord, uran- och kolbrytning som féroder landskapet,
tickande cancerbomber, diabetesepidemier och drogmissbruk. Langt ifran alla
berattelser i landskapet handlar om skénhet, harmoni och balans. Likvéal finns
visdom att utvinna dven ur dessa berattelser och féljer man drémsparen kan man
helt enkelt inte undkomma dem. Visdomen finns i landskapet och en
avkolonisering handlar inte bara om att avkolonisera méanniskors tdnkande och
handlingar utan ocksa om att avkolonisera sjalva landskapet, att befria
landskapet fran det forodande fortryck som industricivilisationen utévat och
utovar.
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Naturen visar sin styrka

Att sitta instangd i en flygplanskropp i 12 timmar pa en yta ungefar lika stor som
en varphonas kan ge upphov till manga civilisationskritiska tankar. Kritiken
skarps dessutom latt efter nagra timmars vantan och transferforflyttning pa
storflygplatser som Chicago och Denver.

Hur kommer eftervarlden att betrakta dessa megaanlaggningar som breder ut sig
over ofattbart stora ytor? Som monument 6ver var tids hybris och harskande
elit? Eller som medelstora stdder dygnet runt bebodda av flygindustrins tusentals
flitiga arbetare? Parasitara skapelser utan en dvergripande story om varfér man
gjorde allt detta?

Pa flygplatsen i Denver finns en forarlos tunnelbana som fraktar resenérerna
mellan terminalerna och till bagageutldamningen och vars ankomst till
hallplatserna signaleras med ett frant rockriff. Anda gor sig naturen pdmind dven
pa denna den mest onaturliga plats. Bredvid nagra av hissarna kan man se en
reglad dorr med texten “fornado shelter”, alltsa skyddsrum for virvelstormar.
Naturens kraft ar fortfarande mycket stérre &n manniskans.

Det blir jag ocksa varse nar jag i bil kor soderut fran Denver mot Santa Fe. Mil
efter mil breder prérien ut sig med Klippiga bergen och Sangre de Christo i
fonden till hoger. Detta landskap &r stort, det &r storslaget och det &r maktigt.
Dess maktighet far flygresans obehag att sakta tona bort for att erséttas av en
sorts harmonisk bavan. Har & manniskan liten och horisonten stor. Det blaser
kraftigt fran sydvast. Sliter i bilen och skickar upp buskar och annan brate pa
vagen. Har och var piskar vinden upp stora moln av sand och jord, speciellt dar
nagon bonde dristat sig till att ploja den kansliga marken. Har kan man med
egna 6gon se matjorden blasa bort. Erosionen ar obarmhértig och visar att
préariens ekosystem helt enkelt inte tal konventionellt jordbruk.

Langs en stor del av végen tycks extensivt kreatursbete vara den enda aktiviteten
pa prarien och det &r sakert nagot som ekosystemet kan klara. Har och dar ser
man sma bondgardar kura bakom en kulle eller i en traddunge. Manga har
overgivits, star i fullt forfall och haller pa att atertas av naturen. Moder Jord
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aterstéller ordningen. Jag tanker: Huga, att bli fast harute under vinterns
snostormar!

Livslangden hos civilisationer beror till stor del pa hur lange de formar bevara
och behalla sitt skikt av matjord, Moder Jords hud. Industricivilisationen haller
pa att foroda sina egna existensbetingelser genom att i likhet med tidigare
civilisationer konsumera jord snabbare &n den bildas. Det ar nagra av
huvudteserna i den amerikanske geologen David R. Montgomerys
tankevéckande bok Dirt — The Erosion of Civilizations. Det jag ser pa atskilliga
stallen pa prarien ger onekligen beldagg for Montgomerys skarpa analyser dar
han visar hur civilisationer genom artusendena, med borjan i Mellandsterns
tidigaste jordbrukssamhéllen, har gatt under sedan de misshandlat det tunna och
livgivande skiktet av matjord — granssnittet mellan geologi och biologi. Matjord,
som har bildats genom langsamma geologiska processer och istidernas
sondermalning och omfordelning av jord, kan eroderas bort av vind och vatten
och okansliga odlingsmetoder under nagra fa sekler, och ibland nagra fa
decennier.

Med industrialismen har jordforstérelsen blivit global. Det industrialiserade
jordbruket baserat pa massiva insatser av fossila branslen, konstgédning och
vaxtgifter (ocksa de fossilbaserade) har accelererat problemen. I USA har t ex
mer an en tredjedel av matjorden eroderats bort sedan nationen grundades!
Jordbruket sitter fast i en ekonomisk och politisk modell dar incitamenten ges
till metoder som pa kort sikt maximerar produktionen men som pa lang sikt &r
forodande. Det géller ocksa de statskapitalistiska modeller som tillampats i
Sovjetunionen och Kina och som har forott jordar i enorm skala. Och
kolonialismen har tvingat de sa kallade utvecklingslanderna att odla utarmande
monokulturer av exportgrédor, som tobak och bomull. Dessa lander exporterar
helt enkelt sin egen matjord och sitt eget grundvatten.

Montgomery féresprakar en ny jordbruksfilosofi, dar jorden ses som ett
dynamiskt, levande system och inte som en kemisk och industriell process. Det
som behdvs ar en ny jordbruksrevolution, varken mer eller mindre. | vissa
trakter, som den nordamerikanska prérien bor man inte odla alls och i den torra
sydvastern tal det kansliga ekosystemet bara smaskalig och omsorgsfull odling
efter gammalt, av det slag som hopi, navajo och zuni har bedrivit i hundratals ar
men ocksa sjdlva 6vergivit i stor utstrackning nar de tvingats in i den vite
mannens ekonomiska system. Det finns dock fortfarande harda traditionalister
som envist haller fast vid det gamla och unga radikaler som inser att dessa
uraldriga och arbetsintensiva metoder har framtiden for sig, inte minst i
efterdyningarna av Peak Oil.

Fran den fyrfiliga | 25-an ser jag pa hoger hand Blanca Peak, vaktaren i oster till
navajoernas land - Diné Bikéyah — som visar sig fran sin mest imposanta sida
med nyfallen sné mot en klarbla himmel. Jag kliver ur bilen och tar nagra foton
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och precis da slar en vrak ner pa ett byte i graset mellan vagbanorna bara nagra
meter bort. Ett tydligt budskap fran landskapet? I alla fall nagot man ser bara nar
man viker av fran motorvégsracet, dampar farten och andas in landskapet. En
tillfallighet tanker kanske lasaren. Men i ett tdnkande som anvénder sig av
paradoxer sker inget (eller allt) av en tillfallighet.

Blanca Peak

| navajos skapelseberattelser namngavs Blanca Peak en gang i Dromtiden av
Fdrsta mannen, en av urtidshjéltarna. Det var han som tillsammans med Forsta
kvinnan namngav alla foreteelser och pa sa vis ocksa gav dem deras egenskaper.
Det traditionella namnet pa Blanca Peak &r Sisnaajini, ett namn som ingen vet
sékert vad det betyder. Berget i soder fick namnet Tsoodzil (Mount Taylor), det i
vaster namnades Dook o ‘oosliid (=toar aldrig pa toppen och kallas nu San
Francisco Peaks) och det i norr kallades Dibé Nitsaa (Hesperus Peak).

Dessa uraldriga namn anvands fortfarande av navajo och fortfarande faster de
stor vikt vid vad Forsta mannen larde ut arla i urtid: ”Forsta mannen larde folket
att Haashch’ééh dine’é, Det heliga folket, levde i dessa berg. Han forklarade for
dem att de var en annan sorts folk. FOr de var intelligenta och kunde utféra
magi. De kunde fardas snabbt och langt. De visste hur man kunde rida pa solens
och ljusets stralar och de visste hur de kunde folja regnbagens spar. De kande
ingen smérta och ingenting i nadgon virld kunde fordndra séttet de var pa.”

Denna process agde rum i den fjarde varlden, en varld som dess invanare
tvingades lamna infor hotet om en forédande 6versvamning — pa liknande sétt
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som de hade tvingats lamna de tre foregaende varldarna till foljd av sina
destruktiva beteenden. Efter svara strapatser lyckades de till sist finna en vég
upp till den femte varlden, den glittrande varlden som den nuvarande varlden
ocksa kallas. Den formgavs och utsmyckades av Den forsta mannen och Den
forsta kvinnan med hjélp av det som fanns i Den forsta mannens medicinknyte:
jord fran den fjarde varldens heliga berg och den skapande urkraft som han
anvant for att nedkalla regn och fa saker att vaxa. Den femte varldens heliga
berg skapades som en sorts kopior av de som funnits i den fjarde och varje berg
forsags med en speciell essens, det som navajo kallar for inre form, och som
alltid bestar av ett komplementart par, ett manligt och ett kvinnligt vasen, som ar
omslingrade i en evig energidans. Det finns manga olika versioner om vilka
vasen som finns i vilka berg, men det rader enighet om att det alltid &r ett par, t
ex Bergskristallpojken och Bergskristallflickan, Vita majspojken och Gula
majsflickan. (En utforlig version av denna skapelseberdattelse finns i min bok
Navajo — Att tdnka och vandra i skdnhet).

De ménniskor som kallar sig sjalva Diné och av andra for navajo blev Diné just
har, i det omrade som avgransas av de fyra heliga bergen och vars mitt markeras
av Dzil Na oodilii, Huerfano Mountain, den plats dar Monsterdraparen och hans
tvillingbror Fodd-for-vatten foddes och véxte upp. Manniskorna blev Diné i ett
kontinuerligt och 6msesidigt samspel med landskapet dar man ocksa tog till sig
berattelser och erfarenheter fran de folk som tidigare levt, odlat och jagat i
omradet. Det ar folk vars namn vi inte kanner men som gar under beteckningar
som anasazi och som i en komplex historisk process splittrats upp, vandrat
vidare i landskapet och blivit klaner hos hopi, zuni och acoma och till och med
inforlivats i navajos omfattande klansystem. Anasazi dog inte ut, de gick inte
under till foljd av fruktansvarda torrperioder eller krigféring. Nar torkan pa
1200-talet gjorde det svart att behalla boséattningar och odlingar pa platser som
Mesa Verde och Chaco Canyon vandrade de vidare, slog sig samman med andra
och blev andra. De transformerades helt enkelt till nagot annat genom Moder
Jords och vadersystemens kretslopp.

Nar man fardas genom detta karga landskap stoter man standigt pa spar efter
dessa tidiga invanare i form av ruiner efter bostader och ceremonibyggnader,
klippkonst och bruksféremal, men ocksa dromspar som beréattar mer komplexa
historier om saker som timat. Om hur den forsta traditionella bostaden, hogan,
byggdes, hur den forsta svetthyddan konstruerades, hur dygnets och arstidernas
véxlingar inrattades, hur solen och manen skapades och hur stjarnorna
placerades pa himlen. Det ar berattelser om hur en varld av bade skonhet och
svarigheter skapades och om hur manniskorna gradvis larde sig ratt satt att leva,
rétt satt att behandla varandra och det omgivande landskapet och om hur man
med ceremonier ska kunna bevara eller ateruppratta den ursprungliga harmoni
och balans, det tillstand av h6zhé som radde i den nyskapade och daggfriska

14



Dromtid, visdom, paradox

varlden. Overallt kan man hora dessa beréttelser om man inte fardas for fort
genom landskapet.

Jag har passerat Blanca Peak, véktaren i dster, och ar nu definitivt inne i Diné
Bikéyah &ven om det &r en bra bit kvar till sjalva navajoreservatet. Och mitt inne
i navajoland, i stormens 6ga, ligger de tolv hopi-byarna hopkurade. Fran Forsta,
Andra och Tredje mesan har de utsikt inte bara Over navajoerna, sina ndrmaste
grannar, utan dven 6ver den moderna varlden och dess destruktiva framfart.
Traditionella hopier vill ha sa lite som mojligt att gora med den vite mannens
samhélle och kultur. De bidar sin tid och vet att deras ursprungliga kunskap och
forhallningssatt har tiden, den cirkuléra tiden, for sig och med sig. Det ar
industricivilisationen som har tiden emot sig och for den haller tiden pa att rinna
ut.

En av de mest traditionella hopibyarna dar Shungopavi som ligger pa Andra
mesan. Det &r inte ofta deras andliga ledare meddelar sig med omvarlden men
efter jordbavnings- och tsunamikatastrofen i Japan i mars 2011 sénde de ut ett
kort meddelande till véarlden om att delta i en gemensam bon for att aterstalla
harmoni och balans for Japan och Moder Jord. I uttalandet sdger de att de i dessa
turbulenta tider soker vagledning i profetiorna fran De dldste, som forutspatt
dessa héndelser:

”Som hopi ber vi er att férena er med oss i bon for att balansera Moder Jord och
allt liv. Vi tror att vi genom vara boner, och om vi ber med goda hjartan som
vara Aldste lart oss, kan mildra foljderna av dessa handelser.

Vi, hopi, forenar vara boner med Dalai Lamas och med méanniskor fran hela
varlden for att sdnda healing till Japan, jorden och allt liv. I denna férandringens
tid uppmanar vi alla folk i varlden att atervanda till ett mer balanserat satt att
leva.

Det finns en vag for oss att folja som kan ta oss igenom denna foéréandringens tid.
Vandra mjukt p& jorden med respekt for henne och for allt liv. Atervand till att
forena vara hjartan med hjartat hos framtidens vag.

Forena era hjartan med hopi och hedra var Moder Jord genom att plantera
tradgardar och respektera vart heliga liv som bringar regn och liv till kommande
generationer.”

Jag aterkommer langre fram i boken till hopis profetior, var man kan finna dem
och deras spar och vad de har att sdga oss idag.
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Att balansera varlden

Santa Fe som jag anlander till efter en dagslang bilfard ver préarien var under
flera hundra ar en spansk stad — den norra utposten for de spanska
Amerikakolonierna. Kring plazan och vid katedralen i stadens gamla centrum
finns fortfarande byggnader fran kolonialtiden och man far latt en kénsla av
Mexiko. Som av en handelse pagar under mitt besok i staden en stor utstallning
om de mexikanska huichol-indianerna, som sjélva kallar sig wixarica.
Utstallningen pa Museum of Indian Arts & Culture bar det talande namnet
Balancing the World, Att balansera varlden.

Wixarica som béar kulturella impulser fran saval tolteker som azteker har alltid
gjort intensivt motstand mot att koloniseras, savél geografiskt som kulturellt och
andligt. De har gradvis dragit sig allt hogre upp i de otillgangliga Sierra Madre-
bergen i den vastra delen av centrala Mexiko, dar det idag lever omkring 20 000
wixarica, huvudsakligen pa utspridda familjegardar. Sjalvklart har de paverkats
av den globala kapitalismen och atminstone delvis dragits in i penning- och
varuekonomin, men enligt utstéllningen i Santa Fe har de lyckats bevara ovéntat
mycket av sina gamla traditioner.

Museet har byggt utstallningen kring fargsprakande garntavlor som inspirerats
av det ceremoniella bruket av peyotekaktusen. De skildrar handelser och
kunskaper fran Dromtiden och en av de framsta konstnarerna — Mariano Valades
— finns pa plats i museet for att demonstrera denna fascinerande konstart. De
intrikata motiven framstélls med olikfargade garner som med stor precision och
kreativitet anbringas pa en tra- eller plywoodskiva som tackts med bivax. Denna
konstart har utvecklats under 1900-talet ur det bildsprak som wixarica utvecklat
pa sina ceremonipilar och andra féremal som man anvéant for att kommunicera
med det osynliga, med de krafter som wixarica kallar naturslaktingar.
Garntavlorna innehaller alltid andliga motiv och berattelser fran Dromtiden, men
de har l6sgjorts fran sitt ceremoniella sammanhang och forvandlats till konst
som saljs pa en marknad. Aven om en del benharda traditionalister bland
wixarica har motsatt sig denna kommersialisering av heliga motiv och
berattelser sa har den gett andra wixarica mojligheter att skaffa sig en inkomst i
den moderna varlden, och det pa ett vardigt satt.
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Mariano Valades

Jag ser tydliga paralleller till navajoernas sandmalningar, som medicinméan och
deras medhjalpare framstéller av pollen och olikfargad sand i samband med
komplexa boteceremonier. | sandmalningarna aterskapar man berattelser fran
Dromtiden i avsikt att patienten, och &ven 6vriga deltagare i ceremonin, ska
kunna fa del av den ursprungliga harmonin, hézhd. Motiven raderas nar
ceremonin var 6ver och sanden ges tillbaka till Moder Jord. Malningarna fick
ursprungligen inte avbildas eller reproduceras pa nagot satt. Detta ar helig och
hemlig kunskap som fyller sin funktion enbart inom ramarna fér ceremonin och
som skulle forlora sin kraft om den blev offentlig, och i synnerhet om den vite
mannen fick tag iden. Efterhand har denna installning luckrats upp, pa liknande
satt som hos wixarica. Sandmalningar har fotograferats och hamnat i bécker och
pa museer och motiv fran sandmalningar finns nu som konst pa en kommersiell
marknad, oftast tillsammans med en kort presentation av konstnéren. Men nar
det galler navajoernas sandtavlor finns fortfarande starka forestallningar om vad
som kan och inte kan avbildas. En tumregel &r att konstnaren alltid maste andra
nagon detalj i det ursprungliga motivet for att inte drénera dess heliga kraft.

Det ar inte bara garntavlor och sandmalningar som visar att det har forekommit
ett intensivt kulturellt och andligt utbyte mellan indianer i Mexiko (och &ven
langre soderut) och urfolken i sydvastra USA langt innan de forsta spanjorerna
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satte sin fot i omradet. Folk vandrade, reste och berikade varandras kulturer, inte
minst nar de handlade med en rad olika bruksforemal: metaller, froer och
jordbruksprodukter, mineral och sten som turkos och bergskristall, snéckor, djur,
faglar och fagelfjadrar, peyote. Under min fard stoter jag ocksa pa sparen efter
mexikanska indianfolk, inte bara i Santa Fe utan ocksa pa betydligt aldre platser
som varit skadeplats for komplexa utbyten och transformationer. En av dem é&r
det gatfulla Chaco Canyon, som jag skildrar langre fram.

Utbytet mellan de olika indiankulturerna handlade sjalvfallet ocksa om idéer,
kosmologiska och filosofiska system. Det géller t ex insikten om hur
komplementara motsatser balanserar varandra i den standigt pagaende
skapelsen, en kérna i wixaricas forestallningar, konst och ceremonier. Som
maéanniskor ser de som sin huvuduppgift att genomféra de traditionella
ceremonierna for att bevara varldens dynamiska balans. Eftersom wixarica,
traditionellt lever genom att odla majs och boénor m m handlar grunden i
ceremonierna om balansen mellan det torra och det vata, mellan solen/hettan och
jorden/regnen, mellan manliga och kvinnliga heliga varelser.

Andlighet ar for wixarica ett satt att leva. Det finns ingen atskillnad mellan
andligt och varldsligt i en traditionell wixaricas tankevarld. Darfor har de inte
heller nagra begrepp som motsvarar “religion” eller gudar”. Wixarica lever i en
varld befolkad av méangder av varelser, dar manniskan bara dr en av manga
jamstéllda arter. Allt liv hdnger samman i en stor kosmisk vav dar det som i
vasterlandsk terminologi brukar kallas gudar eller andar helt enkelt betraktas
som slaktingar. En av de viktigaste och &ldsta (kanske den allra &ldsta) ar Farfar
eld, Tatewari, som ar upphov till Fader sol och som vaktar wixaricas liv. Men
lika viktig ar Nakawe, Vaxandets moder, Kaumari, Storebror hjort/Den bla
hjorten, som ar kunskapen och undervisar shamanerna, och Majsmodern som
ger wixarica deras foda.

| centrum for wixaricas livssyn finns den heliga kaktusen, peyote, som plockas i
samband med pilgrimsvandringar till Virakota-6knen, 40 mil at nordost. Peyote
ar en liten kaktus vars sinnesvidgande egenskaper anvénds ceremoniellt, framfor
allt av maraakameerna, wixaricas shamaner. Med peyoten som formedlare far
de kontakt med Storebror hjort som ar deras framste larare. Peyoten, hikuri, har
vuxit fram ur Storebror hjorts fotspar och ger visioner som forbinder wixarica
med foérfader och historia. | wixaricas forestéallningsvarld finns ett intimt
samband mellan hjorten, peyoten och majsen och de har 6verfort ursprungliga
forestallningar fran samlar- och jagartillvaron till jordbruksepoken. Peyoten och
majsen jagas, blir foda och inforlivas med wixarica pa liknande satt som skedde
med hjorten, for att sedan aterfodas i en ny véxtsasong.

”Hjorten ar ocksa storebror. Jag méaste be om lov att doda den. Jag talar med
hjorten, lugnar den, ger den gavor. Talar om att den egentligen inte ska dé. Det
gor den inte. Det ser bara sa ut. Storebror kan inte do. Hjorten lamnar bara sin
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kropp efter sig. Pa det sattet ger den oss mat. Hjorten fods pa nytt ur den del av
pilen som &r gjord av carizon, pilskaftets bakre, ihéliga del.” (Sa forklarar en
wixarica jakten for den svenske forfattaren John Hedberg som under manga ar
studerat deras kultur.)

En annan av wixaricas pilgrimsvandringar gors till San Blas vid Stilla havet,
primart for att be Moder vasterhav om regn till akrarna, god hélsa for
maéanniskorna och skydd mot onda krafter, for att manifestera aktenskap och be
om fruktsamhet, fOr att presentera nyfodda barn for naturslédktingarna och for att
fa hjalp med olika personliga problem. Kommunikationen med det osynliga, det
andliga, sker dar bland annat med hjélp av ceremoniella pilar, som &r fyllda med
symbolik och budskap i avsikt att balansera relationerna till det osynliga.

Der var en sadan pilgrimsgrupp som John Hedberg fick syn pa i maj 1970 nar
han stressade av pa de milslanga sandstranderna vid San Blas efter en
anstrangande resa genom USA. Forst blev han irriterad 6ver att fridfullheten
stordes men snart insag han att det inte rorde sig om nagon turistgrupp eller ens
mexikaner. Han skriver att de erinrade mer om zigenare i sina farggranna klader
nar de langsamt och andaktsfullt klev ut i vattnet:

”For ndgra 6gonblick tycktes de stanna upp 1 andakt infor ndgot de sag eller
upplevde. Mellan manniskorna och stranden, himlen och havet fanns plétsligt en
markbar spanning av energi lik den man kanner under askvader. Den forefoll
koncentrera en oerhord laddning av krafter dver stranden och foér en kort stund
forbinda allt med sin genomtrangande utstralning. Jag kénde detta som en hastig
adrenalinkick och en vibrerande kansla i snabba vaxlingar mellan
overvaldigande lycka, vemod, styrka, sorgsenhet, kraft och tomhet. Ingangen till
en hemlig grotta hade Oppnats framfor mig. Den l&t mig bevittna en tillvaro jag
inte kande till och som formedlade djup angest och samtidigt en kénsla av
tillfredsstallelse, som om jag tillforts vasentligheter som saknats i mitt liv. Den
lilla gruppen hade forbundit mig med djupa kdnslomassiga stamningar ur
maéanniskans forflutna, tidigare kulturella utvecklingssteg, som vi nu forlorar
kontakten med.”

For Hedbergs del blev detta inledningen pa en 40 ar lang undersokning av
wixarica och deras universum — en undersokning som resulterat i sex
hogintressanta bocker. Aven om wixarica medvetet och i det langsta lyckades
dra sig undan konfrontationen med kolonisatorerna har de anda hunnits upp av
industricivilisationen och mot den har de enligt Hedberg inte haft nagot
kraftfullt motmedel. Den pa 1950- och 60-talet uppflammande wixarica konsten
med sina fargsprakande ullgarnstavlor ser Hedberg som ett desperat forsok att
balansera den imploderande traditionella kulturen (undergéngsritual pa
konstens altare”):
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”For oss askadare ger de konstverk som skapats av den sista generationen
ursprungliga wixarica forbindelser med arketyper hos manniskans
tankefunktioner, forestallningar, fantasiformaga och en gang livsnodvéandiga
naturberoende. De &r unika kulturella uttrycksmedel med djupt forntida ursprung
men dnda samtida som modern konst”.

Det forntida speglas i det samtida. Det géller alla de ursprungliga kulturer som
lyckats 6verleva kolonialismens anlopp. Dromtiden ligger alldeles under ytan
och skrapar man lite pa den sa valler Drommandet fortfarande fram i all sin
kraft.

Att delta i Drommandet innebar ocksa ett stort ansvar for varlden och dess
balans. Liksom hopis traditionalister bekymrar sig ocksa wixarica for varldens
utveckling. En speciellt viktig plats for deras ceremonier &r Cerro Quemado,
Branda berget, i Virakota dar solen en gang foddes. Dér ceremonierar wixarica
inte primart for sig sjalva utan for allt liv, for Moder Jords 6vergripande balans
och harmoni. Denna viktiga plats hotas nu av planer pa gruvbrytning. Ett
kanadensiskt bolag, First Majestic Silver, tilldelats koncessioner av den
mexikanska regeringen for utvinning av silver — detta trots tidigare 16ften fran
regeringens sida att skydda wixaricas heliga omraden i Virakota. Denna
orovéackande utveckling har tvingat wixarica att ta strid for att forsvara sin kultur
och andlighet och &ven fora ut den pa ett globalt plan via upprop pa internet:

Vi uttrycker vart folks totala motstand mot gruvan i Virakota som har férenat
oss for att forsvara den plats dar solen foddes och déar vi vardar livet sjalvt. Vi
kommer inte att vika undan for nagot i detta forsvar och vi kallar pa hela véarlden
att delta i anstrangningarna att undvika denna fruktansvarda forstorelse av det
heliga och bestamt motséatta sig de morka intressena bakom den, som soker var
andliga dod”.

”Vara boner 1 Virakota handlar om att allt och alla levande varelser pa denna
planet ska fortsatta leva och att var urgamla wixarica-kultur ska bibehallas och
inte forsvinna, sa att grundelementen av kunskap och livets ljus som ger mening
at var identitet som wixarica ska fornyas”.

20



Dromtid, visdom, paradox

Traditionell visdom ar kreativ och aktiv

| Albuquerque bor jag pa ett nybyggt hotell tvars éver gatan fran Indian Pueblo
Cultural Center — en anlédggning som drivs gemensamt av de 19
pueblosamhéllena i New Mexico. Har finns ett utmarkt museum som beskriver
saval det gemensamma som skillnaderna mellan de olika pueblofolken, en stor
butik med genuint hantverk och litteratur om ursprungsamerikaner och en
restaurang dar man kan ta del av omradets traditionella kok. Pa centrets
inbyggda plaza upptréader traditionella dansgrupper regelbundet. Hela
anlaggningen maste betecknas som ett arkitektoniskt och idémassigt snilledrag
dar framsynta puebloledare gatt samman for att lata Drommandet stromma in i
den moderna varlden.

Tva veckor senare kommer jag att har fa en fullkomligt harresande upplevelse,
men den har dagen styr jag bilen bort fran centret pa vag at annat hall. Via den
klassiska Route 66 som skar rakt igenom Albuquerques gamla centrum letar jag
mig ut till University of New Mexico dar jag stamt tr&ff med Lloyd L. Lee, en
ung navajo som ar verksam som larare/forskare vid den institution som kallas
Native American Studies. Jag intervjuade honom redan 2007 nar han arbetade pa
Arizona State University i Phoenix. Nu soker jag upp honom pa Albuquerques
jattelika universitetscampus for att diskutera vad traditionell visdom ar och hur
den kan omsittas i dagens varld. Utgangspunkten &r en artikel som Lloyd skrivit
med titeln Reclaiming Indigenous Intellectual, Political and Geographic Space.
Artikeln ar en kritisk betraktelse 6ver hur det traditionella navajo-sattet att leva
livet, Navajo way of life, befinner sig i upplésning och den ar en stark pladering
for att ateruppratta navajo som ett sjalvstyrande samfund grundat pa traditionella
principer och filosofi, det som brukar sammanfattas i uttrycket S&'ah Naaghai
Bik'eh Hozhdon.

- Jag hoppas att traditionell visdom, indigenous knowledge, kommer att spela en
stor roll for hur vérlden kan utvecklas och bli en béttre plats. Det finns en
véxande rorelse bland urfolken for att lata alla andra ta del av deras kunskap. De
kanner att det nu ar dags for vérlden att fa kdnnedom om dessa kunskaper pa
grund av den allvarliga situationen med klimatférandringar och global
uppvarmning, sager Lloyd L. Lee.

21



Dromtid, visdom, paradox

Traditionell visdom, urfilosofi, manifesteras pa manga olika satt, som alla
innebér att visdomsbararen &r aktiv i varlden. Det kan vara i form av vavning
och andra hantverk, muntligt berattande, initiationsceremonier for unga pojkar
och flickor och i de storre arstidsrelaterade ceremonierna. Kontentan ar att
visdomen ses som en process, som en livslang process, som har bade en
individuell och en gemensam, samhallelig, aspekt. Det handlar om att
manifestera balans och harmoni bade i individernas och i samhéllets liv.

Vad kan jag som vasterlanning lara av navajobegreppet Sa'ah Naaghai
Bik'eh H6zh6dn som ju handlar om hur man kan leva i harmoni och
balans?

- S&'ah Naaghai Bik'eh H6zhd6n ér en livslang process. Den individuella
aspekten handlar i grunden om att forsoka leva ett liv med kvalitet som
aterspeglar bade harmoni och balans och framjar lycka. Det ar forenat med vad
individen vill gora och uppna i livet. Samtidigt ar det en kollektiv princip
eftersom den forbinder och sammanlénkar individen med samhallet, vare sig det
handlar om en utvidgad familj eller en klan eller Navajo Nation som en helhet.
Detta finns i alla kulturer. Det handlar om att férsoka leva ett liv med ett
andamal, att man gor bra saker, att man gladjer sig at livet och att det innehaller
mycket kvalitet, men ocksa aterspeglar ens kultur och ens samhalle.

Ar S&'ah Naaghai Bik'eh H6zhddn ett satt att balansera varlden?

- Att balansera varlden ar ett sa omfattade begrepp att man kan fa in vad som
helst i det, men S&'ah Naaghai Bik'eh H0zhoon ar absolut en aspekt av det. Det
handlar om att balansera varlden, om att vidmakthalla vilka vi &r som folk och
manniskor och om att vidmakthalla vart andamal har pa jorden.

Anser visa navajoer att de har en speciell uppgift i varlden som att lara
andra hur man ska leva i harmoni och balans?

- Nar vi ror oss i vara livscykler far vi en massa erfarenheter och en av de saker
som manniskor bérjar gora nar de far erfarenhet ar att lara ut. De ar villiga att
lara ut och dela med sig och fa folk att tanka Over sina beslut och sina val. Det &r
manga aldre, elders, hos navajo som delar med sig av sin kunskap.

Vad sager traditionell visdom om att hejda klimatférandringar och
aterskapa jordens harmoni och balans?

- Ceremonierna som vi navajoer och andra urfolk fortsatter att utfora gors for att
bibehalla balansen pa jorden. Klimatférandringar, jordbavningar, vulkanutbrott,
kraftiga ovader dr alla tecken pa att det &r stora utmaningar som jorden star
infor. Det dr vart ansvar som manniskor att hjalpa jorden att klara av dessa
utmaningar och inte forvarra dem. Den filosofin tar sig inte bara uttryck i
ceremonier utan ocksa i vad vi gor bortom och vid sidan av dessa ceremonier, i
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grasrotsorganisationer, genom arbete for att upplysa andra sa att de andrar
livsperspektiv.

Den kolonisering av Amerika som inleddes med att Kristoffer Kolumbus
landsteg i den karibiska évéarlden ar annu idag en pagaende process, drygt 500 ar
senare. Land fortsatter att tas ifran urbefolkningarna i t ex Brasilien, Peru och
Ecuador. Fossila branslen som kol, olja och gas fortsatter att utvinnas och
forbrannas i urfolksomraden med forédande konsekvenser for deras miljo, i t ex
Kanada och USA. Och 6ver hela kontinenten fortsétter koloniseringen av
maénniskors kroppar och tankevérldar i form av skrdpmat, droger och alkohol,
missionering, undervisning och sa kallad underhallning i syfte att utrota sprak,
kultur och traditionell livssyn. Koloniseringen av navajo och de andra
amerikanska ursprungsfolken har orsakat svara trauman — bade kollektiva och
individuella — och samtidigt & motstandet hogst levande. Det ar urfolken som
inspirerar och i viss mening ocksa driver den antikoloniala kampen. Ett inslag i
den kampen ar Lloyd L.Lee och en véxande skara unga och valutbildade
ursprungsamerikaner som pa universitet runt om i USA bedriver antikolonial
forskning och teoretiserar om vad avkolonisering egentligen innebér, hur den
skulle kunna ga till och vad det innebér att utveckla en icke-kolonial
medvetenhet, indigenous consciousness.

Lloyd L Lee
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Vad innebar avkolonisering egentligen?

- Avkolonisering borjar med individen och det satt som man lever sitt liv pa.
Over tid kan man bygga upp en kritisk massa med utbildade individer som &r
beredda att driva en verklig systemforandring av bade kulturen och
styrelsesattet. Det dr nagot som tar tid. Att avkolonisera individen innebér att
man forst och framst fokuserar pa sig sjalv, det sétt man lever livet pa, séttet
man talar pa, sattet man upptrader pa. Dérefter kan man utbilda andra om vad
det innebar. Det tar en generation eller tva eller tre eller fyra tills denna kritiska
eftertanke kan genomsyra samhallet.

| vilken man kan man som individ avkolonisera sig sjalv idag?

- | grunden handlar det om en tankeprocess dar jag delar med mig av min egen
kritiska analys. Jag utbildar mig sjalv och diskuterar med andra forskare. Det
handlar om hur jag forvaltar mitt liv, vilken mat jag ater och forsoker fa andra
att 4ta och hur jag kan leva ett halsosammare liv.

Ar detta en stark rorelse?

- Den borjar bli det. Ett uttryck &r processen hos ursprungsamerikaner och urfolk
som maorier och hawaiianer for att ge ny livskraft at de traditionella spraken.
Det haller pa att uppsta en kritisk massa av unga manniskor som kan tala sitt
traditionella sprak flytande och som vet hur de ska anvanda det pa ratt satt.

En annan av de ursprungsamerikaner som pa universitet runt om i USA bedriver
antikolonial forskning ar Waziyatawin (Angela Wilson) en dakota-indian fran
Minnesota, nu verksam vid University of Victoria i British Columbia, Kanada.
Waziyatawin ar historiker och hon utmanar den koloniala strukturen genom att
ge den amerikanska historien en helt ny mening. Hon skriver historia ur de
koloniserades, de fortrycktas perspektiv. Det ar en historia som bygger pa en
muntlig beréattartradition och som ger en annan version av historien och en
annan vision av varlden an den forharskande koloniala, vasterlandska modellen.
Att skriva de fortrycktas historia &r ett satt att géra motstand, att avkolonisera
tdnkandet, att atererovra sitt forflutna, ett starkt sitt att tinka innan de kom”
som den processen kan uttryckas av en traditionell dakota.

“Det ir absolut nddvindigt att vi, utdver att aterskapa och tillampa vara
traditionella satt att vara, ocksa tar steg for att utmana fortryckets existerande
system och institutioner. Om vi till slut ska leva som fria folk maste vi inte bara
komma ihag vilka vi ar, vi maste ocksa arbeta for att utplana den koloniala
strukturen”, skriver Waziyatawin pd sin hemsida.

”Kolonialismen ar en massiv dimma som har fordunklat var
forestallningsformaga om vilka vi kunde vara, utplanat vara minnen om vilka vi
en gang var, och forlamat var forstaelse av var nuvarande existens.
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Kolonialismen &r den kraft som hindrar oss fran att erkdnna dess begransningar
samtidigt som den begransar var syn pa vad som ar mojligt”.

Waziyatawin talar sjdlv om att en avkolonisering kraver drastiska och
revolutionéra handlingar, nagot som gett upphov till nervositet hos den federala
polisen, FBI, som till och med kallat henne till forhor efter en
universitetsforelasning i USA dar hon talade om att urfolken maste aterta sina
landomraden.

Ett av hennes mer lagmalda séatt att géra motstand mot det koloniala systemet ar
att i ett flertal bocker aterberéatta de traditionella historierna. Det innebar att man,
i hennes fall dakota, kan atererévra det forflutna. Att géra det pa
ursprungsspraket ar helt nodvandigt eftersom spraket ar intimt forknippat med,
ja sammanlankat med varldsbilden. Man kan saga att vérldsbilden vilar pa
spraket. Alla beréattelser, alla ceremonier bygger pa det ursprungliga spraket. Att
forlora spraket ar att forlora sin varldsbild. Beréattelserna och ceremonierna
forlorar sin mening utan spraket. Det ar darfor kolonialmakten lagger ner sa
stora anstrangningar pa att underminera eller helt utradera det traditionella
spraket for att pa sa satt uppratta sin kulturella dominans.

For en traditionell dakota ar spraket wakan, dvs mystiskt, heligt, eftersom det en
gang gavs av Wakantanka, Det stora mysteriet. Ceremonier och sanger &r
egentligen bara mojliga pa det ursprungliga spraket. Den dakota som leder en
inipi, dvs en svetthyddeceremoni, maste kunna kalla in krafterna, det osynliga,
pa dakota. Det ar ett sprak som skiljer sig avsevart fran vésterlandska sprak, det
ar betydligt mer relationellt. Spraket i sig uttrycker den helighet som finns i
skapelsen och hur allt msesidigt hdnger samman med allt annat.

| boken Remember This! — Dakota Decolonization and the Eli Taylor Narratives
som bygger pa beréttelser av Waziyatawins adopterade farfar Eli Taylor har hon
gett ett vardefullt bidrag till kampen mot kolonialismen, for en avkolonisering
av tdnkandet som i forlangningen kan bana vég for en avkolonisering av
handlingar och av landskapet. Sedan hon delat med sig av beréattelserna fragar
hon om vi som inte ar urfolk verkligen &r beredda att lyssna? Hennes slutord i
boken andas likval optimism om mojligheterna till avkolonisering och kulturell
overlevnad for urkulturerna: There is great hope (Det finns stort hopp).

Lloyd L. Lee har inte samma militanta utstralning som Waziyatawin men pa sitt
lagmalda sétt sager han egentligen samma sak som hon: en avkolonisering av
tdnkandet ar nédvandig for att de ursprungsamerikanska kulturerna ska kunna
dverleva pa sikt. Men ocksa kolonisatorernas tankande maste omformas i
grunden.

Jag antar att en avkolonisering ocksa handlar om att kolonisatérerna maste
avkoloniseras?
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- En dialog ar nédvandig mellan kolonisattrer och koloniserade. En dialog dar
kolonisatOren dras in i ett samtal om hur viktig avkoloniseringsprocessen ar och
att den ar nédvéandig for en béttre vérld.

Det ar inte alls forvanande att Lloyd L. Lee namner maten som ett viktigt
moment i avkoloniseringen. Pa indianreservaten talar man idag om epidemier av
diabetes och alkoholism. F&r 50 ar sedan fanns det knappast feta navajoer, idag
ar det en vanlig syn, i synnerhet bland medelalders och yngre. Gamla navajoer
som huvudsakligen hallit sig till ett traditionellt kosthall med majs, bonor och
farkott livet igenom ar fortfarande seniga och sega som enbuskar. Det &r alltsa
inte bara landskapet, kulturen och manniskors tankevarld som invaderats av
kolonialmakterna — det galler ocksa manniskornas kroppar. Kolonialismen ar en
mycket fysisk process som skjuter in sina tentakler djupt i de koloniserades
kroppar och gener i form av fetma, diabetes, tickande cancerbomber och
genetiska skador. Avkolonisering innebér en frigérelse av landskap, kultur,
kropp och tankande — i en process sammanhallen av traditionell visdom.

Hur definierar Lloyd L. Lee begreppet visdom?

- Visdom handlar i grunden om kunskap genom erfarenhet, genom att leva livet,
utratta saker, lara sig saker och anvénda dem for att hjalpa andra, genom att
undervisa, dela med sig av berattelser och vara kreativ.

Att vara kreativ innebér i navajotdnkande att vara kreativ i varlden. Och det &r
en definition av visdom som finns i de flesta, mojligen alla, urkulturer. Visdom
blir till férst i samspel med allt annat, med landskapet, med Moder Jord, med det
osynliga och Det stora kosmiska kretsloppet. Den handlar om att vara verksam i
varlden, att géra saker. En samisk filosof som Nils Oskal kan tala om att
”komma Overens med vérlden”, aymarashamaner 1 Bolivia anvénder begrepp
som “att vandra 1 vdrlden” och handla sa att "tingens rétta ordning” dterskapas,
dar ett tillstand av phugata, fullkomlighet rader. Likheterna med navajos Sa'ah
Naaghai Bik'eh H6zhdon ar pafallande — att tdnka och vandra i skonhet for att
uppna ett tillstand av hozhé. Visdom ér ett uttryck for relationer. Visdom &r
relationell. VVisdom &r en process av narvarande, medvarande och deltagande i
varlden. Visdomen finns 1 sjdlva livsprocessen och kéllan till visdom &r “alla
vara relationer”, dvs Moder Jord.
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Chaco Canyon — varldens centrum

| det nordvastra hdrnet av New Mexico ligger Chaco Culture National
Historical Park i ett torrt och strangt vackert landskap. Kanjonen ar nagon
kilometer bred och flera mil lang. Den ligger i navajoland, men inte formellt
Inom reservatsgransen, och forvaltas idag av National Park Service. Dar finns
ett bestkscenter och en asfalterad slinga pa en och en halv mil som gor det latt
att ta sig mellan de olika ruinbyarna och monumenten.

Jag har flera ganger tidigare tankt mig till denna megakraftplats men annat har
kommit i vadgen. Mina tidigare resor har rort sig i cirklar runt Chaco och jag har
efterhand insett att de har fungerat som en sorts forberedelse. Nu forst ar jag
mogen att bege mig in i detta stora ok&nda. Det knepiga &r att ta sig till parken —
de sista tva milen dit bestar av en urusel grusvag, modell jattelikt tvattbrade, dar
det kdnns som om hyrbilen haller pa att falla sonder i sina bestandsdelar, hur
sakta man an kor. Det ar sakert en medveten policy fran National Park Service,
tanker jag. De vill inte ha alltfor manga turister hit ut, utan bara de verkligt
intresserade. Man kéanner sig definitivt som mitt ute i ingenstans, i en blasig
halvoken, och kilometervis bort kan man skymta en och annan navajoboplats.
Under Chacos blomstringstid ca 800-1300 var det hér ett andligt, ekonomiskt
och politiskt centrum. Ett flertal stora byar, pueblos, ingick i komplexet — flera
av dem i ndra kontakt med varandra. Da fanns ett utvecklat vagnat som ocksa
knot avlagsna boséttningar till Chaco-systemet och som forband Chaco med
andra stora boséttningar som Mesa Verde och Aztec.

Centrum var Pueblo Bonito dar idag en imponerande samling byggnader gravts
fram och till viss del ocksa rekonstruerats. Har fanns t ex tva plazor, ett antal
underjordiska ceremonikivor och byggnader pa fyra-fem vaningar med
sammanlagt 600 rum. Har kan man &nnu se resterna av majsodlingarnas intrikata
bevattningssystem som tog vara pa de ojamna vattenflédena fran
kanjonvaggarna och fran floden Chaco Wash, som langre ner ansluter till San
Juan River och Coloradofloden. Numera anser den arkeologiska sakkunskapen
att det var hogst ett par tusen personer som bodde permanent i Chacos centrum,
antagligen en politisk och andlig elit. Periodvis bodde har betydligt fler
manniskor, troligtvis for att delta i ceremonier och i de standigt pagaende
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byggarbetena. Handeln var omfattande - keramik, jordbruksprodukter, turkoser,
koppar och papegojor dnda fran Mexiko.

—

Forfattaren pa plazan i Pueblo Bonito

Trots de manga och omfattande arkeologiska utgravningarna & Chaco pa manga
sétt fortfarande holjt i ett mystiskt tocken. Det vi inte vet om Chaco &r
fortfarande betydligt mer &n det vi faktiskt vet, skriver David Grant Noble, som
undersokt omradet i 50 ar, i sitt forord till boken In Search of Chaco — New
Approaches to an Archeological Enigma. Boken gor upp med en del av myterna
om Chaco, t ex uppgifterna om en omfattande kannibalism och att kulturen
skulle ha gatt under i blodiga inb6rdesstrider, och later for forsta gangen
ursprungsamerikaner komma till tals. Har skriver representanter for navajo och
pueblofolk om sin syn pa vad Chaco var och vad som hande och den skiljer sig
en hel del fran det som vasterlandska arkeologer trott sig komma fram till. Det
visar att man kan l&ra betydligt mer genom att lyssna till traditionella beréattelser
an genom att granska krukskarvor som man hittar i marken. Landskapet talar
genom de traditionella berattelserna. Genom att ge dem beteckningen myter har
den vésterlandska vetenskapen berdvat berattelserna historisk relevans, men ofta
rymmer dven mytiska berattelser korrekta beskrivningar av vad som verkligen
har intraffat ocksa i den ordinara verkligheten. For att avlocka Chaco dess
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hemligheter bér man helt enkelt tillagna sig en traditionell livssyn, ett
indigenous mindset.

En lang torrperiod i kombination med jorderosion, skogsavverkning och inre
motsattningar fick hogkulturen att stagnera och smaningom évergavs Chaco.
Invanarna drog vidare, anslot sig till andra samhallen eller utvecklade nya
kulturer pa nya platser. Dagens hopi, zuni, acoma och navajo sparar allihop flera
av sina klaner tillbaka till Chaco. For dem &r Chaco ett mycket heligt omrade,
som rymmer stor kunskap om varlden och hur man bor leva. Chaco ar for dem
inte primart ett exempel pa vad som hander om manskliga kulturer 6verskrider
sitt ekosystems langsiktiga barkraft. Snarare &r Chaco ett exempel pa
méanniskors enorma formaga att anpassa sig till de mest skiftande och karga
miljoer. Ibland innebar anpassning ocksa att man delar pa sig och flyttar at olika
hall. Ingenting konstigt med det. Folk har alltid vandrat omkring, slagit sig ihop
med andra, transformerats och skilts at. Sa kan man dansa med i Moder Jords
kretslopp — i alla fall sa lange det finns “nya” omraden att bege sig till och innan
samhallen borjat bygga barridrer mot omvérlden i form av passkontroller,
bevapnade granspatruller, murar, elektriska stangsel och minfalt.

Nar jag fragade Lloyd L. Lee om hans syn pa Chaco Canyon svarade han:

- Arkitekturen déar uttrycker ursprunglig kunskap och visdom. Det handlar om
hur Chaco planerades och placerades i landskapet. Arkitekturen &r ett uttryck for
hur de anpassade sig till och levde med jorden. Varfor valdes just denna plats?
Om du tittar pa landskapet kan du se varfor den héar platsen valdes.

Jag har Lloyds ord i minnet ndr jag strévar omkring bland de framgrévda och
delvis ateruppbyggda ruinerna. Satter mig vid en av de stora underjordiska
kivorna, andas in och kontemplerar landskapet. Jag forsoker se framfér mig hur
det omfattande natverket av vagar stralade ut fran Chaco Canyon, miltals i de
olika riktningarna, som ekrar fran navet i ett cykelhjul. Detta var fore
spanjorernas och hastens intrade i Amerika och végarna var till for vandrande
manniskor. Hit kom de vandrande fran Chuskabergen i nordvast tungt lastade
med ravaror som timmer och sten och dven med majs. Hit kom méanniskor fran
sydvast, ja anda fran Mexiko med koppar, obsidian och papegojor. Fran soder
kom de med salt fran zuni och 6sterifran kom de vandrande med turkoser. Och
naturligtvis hade de med sig idéer och ceremonier. Chaco var ett ceremoniellt
centrum, sa mycket forstar arkeologerna, men vad for slags ceremonier
genomfordes i de stora kivorna och pa plazorna? For att fa svar pa de fragorna
maste vi lyssna pa ursprungsamerikanernas egna berattelser.

Hopis namn pa Chaco &r Yupkoyvi. Déar samlades enligt deras beréttelser klaner
fran alla fyra kardinalriktningarna efter att under aratal ha vandrat omkring pa
den amerikanska kontinenten och lamnat spar efter sig i form av ruiner, kallor,
gravar, klippmalningar m m. Det skedde enligt manniskornas ursprungliga
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overenskommelse med Masaw, den fjarde varldens radare. Overenskommelsen
innebar att manniskorna skulle vénta pa ett tecken och sedan atersamlas. Detta
tecken kom ar 1054 i form av en supernova som var synlig pa himlen i 40 dagar.
Nu vandrade de ursprungliga klanerna till samlingsplatser som Chaco, Mesa
Verde och Aztec for att dela med sig av erfarenheter och kunskaper fran sina
langa farder. Klanerna visade upp sina ceremonier offentligt — en process som
tog atskilliga ar — och kontemplerade framtiden gemensamt. Ceremonierna som
visade upp en stor mangfald i form och uttryck genomfordes for goda skordar,
regn och livets fortgang. Att det var sa manga olika klaner som skulle visa upp
sina ceremonier forklarar den stora férekomsten av kivor, i Chaco-byarna. Den
mangariga processen var samtidigt en forberedelse for klanernas slutliga resor i
den hér vérlden. Hopiklanerna vandrade till jordens centrum, Forsta, Andra och
Tredje mesan. Andra klaner vandrade at andra hall och blev zuni, zia, acoma och
laguna. Yupkdyvi lades nu till vila eftersom den hade fullgjort sin uppgift,
skriver Leigh J. Kuwanwisiwma i In Search of Chaco.

Andra pueblofolk kan ha en annan syn pa Chaco. Rina Swentzell, arkitekt som
kommer fran Santa Clara Pueblo, skriver i samma bok att det var vagor av olika
folk som kom och gick i Chaco, precis som i hela Sydvastern. Smaningom
utvecklades en socio-politisk och religids hierarki som med sin storslagna
arkitektur uttryckte kontroll och makt éver platsen och folket. Kanske kom
manniskorna med denna hierarkiska impuls soderifran, fran Mexiko, och tog
éver och dominerade den tidigare kulturen som mer byggde pa respekt for och
omvardnad av jorden? Samtidigt understryker Swentzell att pueblofolken ser
rorelse, forflyttning, som en naturlig och énskvérd del av livet. Manniskornas
flyttningar till och fran Chaco kan ha paverkats av klimatforandringar men de
var troligen i hogre grad uttryck for att det i manniskornas tankevarld helt enkelt
var sa som livet skulle levas. Precis som solen, manen och alla andra
himlakroppar &r i standig rorelse sa var rorelsen ocksa ett sjalvklart inslag i det
méanskliga livet. Stabilitet och rorelse har ett cykliskt forhallande till varandra,
dar den ena alltid féljer pa den andra.

Att det utvecklades en hierarkisk och fortryckande kultur i Chaco kénner navajo
mycket val till. Navajo flyttade sjélva in i Chaco Canyon med sina utspridda
familjebosattningar langt efter att de ursprungliga invanarna gett sig av — kanske
pa 1600-talet — men de fanns i naromradet och kéande val till Chaco redan under
dess blomstringsperiod. Platser i Chaco och Chacos invanare forekommer i
beréttelserna i flera navajoceremonier, som Eagle Way, Beauty Way, Coyote
Way, Shooting Way och Wind Way, skriver antropologen Richard Begay, sjalv
navajo, i In Search of Chaco. Beréttelserna handlar framfor allt om
N&ahwiilbiihi, Den store spelaren, och innehaller en varning: Chaco far inte
hénda igen!
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Den store spelaren som kom langt soderifran slog sig ner i Pueblo Alto och
lockade Chacos invanare till olika tavlingar och vadslagningar. Till att borja
med spelade han av dem egendom och efterhand ocksa deras liv. Han
forvandlade dem till slavar och det var dessa forslavade manniskor som
uppforde de storslagna byggnaderna i Chaco. Under denna tid fordes ett i manga
avseenden destruktivt liv i Chaco med prostitution, incest och andra sexuella
avvikelser. Den store spelaren blev alltmer girig och maktfullkomlig och bérjade
betrakta sig sjalv som jambordig med De heliga varelserna. Ménniskorna
fruktade att han skulle ta kontroll ocksa 6ver elementen — regn, sol och vatten —
sa de borjade planera att stérta honom. Det skedde sa smaningom med hjalp fran
urtidens heliga varelser som ocksa hade trottnat pa Den store spelarens
storhetsvansinne. Efter en ceremoni besl6t de att sdnda Vinden till manniskorna
I gestalt av en ung man — Utmanaren, The Challenger. Han utmanade Den store
spelaren i olika tavlingsmoment med allt hogre insatser. Genom list och genom
att samarbeta med olika djur lyckades Utmanaren spela av Den store spelaren
allt och till slut ocksa hans liv. Den sista tavlingen handlade om vem som kunde
sla en boll allra langst. Den store spelaren fick en prakttraff pa bollen som flég
en oerhort lang stracka. Utmanaren/Vinden slog till sin boll helt latt men den
bara fortsatte att flyga, langt forbi den plats dar Den store spelarens boll hade
landat. Vindens boll var i sjélva verket en hoprullad hackspett som naturligtvis
kunde flyga hur langt som helst. Den store spelarens 6de var darmed beseglat,
Vinden tog fram sin magiska pilbage och skét ut Den store spelaren i rymden
dar han smaningom férsvann. Innan han skots ivag utslungade han diverse
hotelser mot sina vedersakare och hotade med att han en gang ska komma
tillbaka.

Denna berattelse, som finns i olika versioner men med samma grundtema, ses av
traditionella navajoer som en tydlig varning: dgna er inte at spel och dobbel, det
for bara elande med sig. I flera folkomrdstningar har navajoerna ocksa sagt nej
till att starta kasinoverksamhet, men efter att ha dragit kasinofragan i langbank
och beslutade stamradet slutligen &nda att ge sig in i kasinobranschen for att 6ka
intakterna till Navajo Nation. Ett beslut som manga traditionella navajoer ser
som Odesdigert. Det forsta kasinot 6ppnades strax utanfor Gallup 2008, ett andra
foljde 2010 och flera ar pa gang. Darmed sallar sig navajoerna till pueblofolken i
Rio Grandes dalgang som med nagra fa undantag driver Isnsamma kasinon
(oftast i kombination med hotell och restauranger) langs de stora bilvagarna,
framfor allt runt Santa Fe. Lénsamma pa kort sikt kanske, som ett sétt att
generera pengar till skolor, bostader och infrastruktur, men pa lang sikt en
atervandsgrand. Nu har ocksa navajo tagit ombord Den store spelaren i baten,
han som en gang skots ut i rymden av Vinden. Kéanns orovéackande.

Chaco har befolkats av olika folk med olika varldsbilder och enligt navajos
analys slutade det hela med en kulturell och social kollaps. Invanarna gav sig av,
en del blev pueblofolk och andra blev navajo, t ex de klaner som gar under
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namnen Towering House People, Turquoise People och Turkey People. Sedan
flera hundra ar tillbaka har ocksa grupper av navajoer bott i Chaco Canyon, mot
slutet av 1800-talet uppréattades till och med en handelsstation dér, alldeles intill
Pueblo Bonito. De har bott, odlat, jagat och samlat i omradet och de har jobbat
som l6nearbetare i samband med utgravningar och rekonstruktionsbyggen i
Chaco. For nutida navajoer ar Chacokulturen en sjalvklar del av det egna
kulturella arvet. | kanjonen har navajoer lamnat egna spar efter sig i form av
klippkonst och ruiner efter hogans och svetthyddor.

| den skyddade historiska parken bor idag bara parkvakterna men runtomkring
finns fortfarande navajoboséttningar och navajoer samlar véxter och mineraler
for ceremoniella syften aven inne i parken. Orsaken ar att omradet betraktas som
speciellt kraftfullt, har finns manga platser med helig kraft, framfor allt Pueblo
Bonito och Fajada Butte, den stora klippformation som markerar infarten till
parkomradet. Uppe pa Fajada Butte finns ett mer &n 1 000 ar gammalt
astronomiskt observatorium uppbyggt av tre klippblock. Ett av dem har en
labyrint inristad dar man kan lasa av solens gang och arscykelns viktiga
moment, som sommar- och vintersolstand, host- och vardagjamning.

Fajada Butte

Vi maste acceptera att vi inte kan forsta allt om Chaco, skriver Richard Begay,
men kanske just darfor ar det viktigt att bevara och skydda dess byggnader, dess
landskap och dess beréttelser.
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Berattelserna kommer ur landskapet och dess drémspar. Att lyssna till dem och
de manniskor som har bevarat dem eller delar av dem dr ett uttryck for det som
kallas Native Science, ursprunglig vetenskap och ett inslag i den
avkoloniseringsprocess som Lloyd L. Lee och andra radikala
ursprungsamerikaner foresprakar.

Och ja, platsen ar valdigt speciell. Den ar storslagen och kraftfull, &ven om man
kanske inte kan satta fingret exakt pa vilken kraft det ar man far del av. Sitter
man pa plazan i Pueblo Bonito intill den stora kivan och kontemplerar sa kan
man fa en latt svindlande néarvarokansla av Dromtiden. Nar jag lamnar plazan
far jag syn pa en korp som betraktar mig fran sin upphdjda position pa en
ruinvdgg. Demonstrativt slapper hon en skit och kliver sedan bakom en
utskjutande sten, men efter tio sekunder kikar hon nyfiket fram bakom stenen
for att kolla in mig igen. Jag hélsar och undrar for mig sjalv om det & Chacos
vaktare som jag fatt aran att mota.

Jag kommer att tanka pa ett uttalande av den sibiriske shamanen Slava Cheltuev,
I Kosh Agach-regionen i den ryska delrepubliken Altai. Han har aldrig varit i
Chaco Canyon men han vet att halla sin plats pa jorden, dess berg, slétter och
vattendrag i respekt.

-Var jord ar helig. Alla som bor pa jorden maste respektera sin plats. Vi maste
respektera den, skydda den och da kommer den att ge oss liv och hélsa.

-Genom att lara vara barn och lagga band pa oss sjalva och visa aterhallsamhet
kan forstorelsen av naturen stoppas.
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Coyote smyger | morkret

Inte langt fran Chaco Canyon pa vag mot Monument Valley passerar man det
som en gang betraktades som centrum i Diné Bikéyah - Dzil Na oodilii, som pa
dagens kartor kallas Huerfano Mountain. Det reser sig ur marken alldeles
bredvid New Mexicos delstatsvag nr 44 som en lang sandstenslimpa och syns pa
miltals hall i det relativt platta landskapet. Pa sydsidan har Huerfanoberget en
ganska brant sluttning och pa dess hjassa kan man se en hel rad av tele- och
kommunikationsmaster.

Huerfano Mountain

Detta ar ett av navajos heligaste berg, trots dess yttre relativa anspraksloshet och
trots de anakronistiska kommunikationsmasterna. Hit kommer
medicinmén/sangare, hataalis, for att samla vaxter och mineraler och for att
genomfdra ceremonier. Dzil Na oodilii betyder ungefar Berget-som-man-ror-
sig-runt, eller Berget-som-forandrar sig. Har finns inte bara sparen efter sangare
utan ocksa efter en intensiv motstandskamp som pa 1990-talet lyckades stoppa
planerna pa att bygga en dumpningsplats for asbest bara nagra kilometer bort.
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Men det ar inte de har sentida sparen som gor platsen sa helig. Det ar sparen fran
Dromtiden da Forsta mannen och Forsta kvinnan faste berget vid himlen med en
solstrale och dekorerade det med olika sorters pollen. Som bergets inre form
satte de Pojken-som-frambringar-vardefulla-saker och Flickan-som-frambringar-
vardefulla-saker. Har byggde Forsta mannen och Forsta kvinnan sin hogan och
det var har som den lilla flicka de hittade véxte upp och initierades och blev
Kvinnan-som-forandrar-sig — den av De heliga varelserna som navajos vérderar
allra hdgst idag. Kvinnan-som-foréndrar-sig ar helt enkelt en aspekt av Moder
Jord.

Nagra mil at nordost ligger berget Ch’é0l 1’1, Gobernador Knob, dar Kvinnan-
som-forandrar-sig, och hennes syster Vita sndckkvinnan, befruktades av Solen
och fodde de bada pojkar som senare blev Monsterdraparen och Fodd-for-
vatten. Ndr pojkarna gav sig ut pa sin langa och strapatsrika vandring for att
finna sin far gick véagen via Huerfano. Har motte de Spindelkvinnan, Spider
Woman, som berattade for gossarna att det var sjélvaste Solen som var deras far
samtidigt som hon gav dem magiska sanger och foremal sa att de skulle hitta ratt
vag och kunna besta de fruktansvérda prov som Solen skulle komma att utsatta
dem for. Med hjélp av Solens magiska vapen dréper tvillingbréderna sedan de
manga monster som hotar att férgéra manniskornas alla forfader. De gor varlden
beboelig for manniskorna och de formger den innan de likt andra av Drémtidens
hjéltar sjunker in i landskapet som inre form. Tvillinghjaltarna ska numera
finnas vid San Juanflodens inflode i Coloradofloden, en bit at nordvast.

Nar man kor langs véag 44 korsar man alltsa tvillingarnas dromspar. Den som
kan berattelserna kan vandra i tvillingarnas fotspar och ateruppleva Dromtidens
handelser, som ju fortfarande pagar. Nar hataalis vandrar i tvillingarnas
dromspar far de del av deras kraft och genom att i ceremonier sjunga
berattelserna om tvillingarnas hjéltedad kan de 6verfora samma kraft till sina
patienter.

Vid Huerfano finns sparen efter Forsta mannen och Forsta kvinnan, efter
Kvinnan-som-forandrar-sig och efter Monsterdraparen och Fodd-for-vatten. Det
ar inte manga platser som har den hogoktaniga laddningen. Jag som icke-navajo
kan kanna kraften men eftersom jag inte kan navajospraket kan jag inte hora
eller tranga in i beréattelsernas innersta. Sprak utvecklas i ett nara samspel med
landskapet och man kan betrakta sprak som landskapets sétt att tala genom de
manniskor som vistas dar. Ja, landskapet talar ocksa genom alla andra arter, som
finns pa platsen, for alla arter har sina sprak. Spraket &r pa ett fysiskt, kroppsligt
plan en del av landskapet. Har finns en gréans som jag inte kan spréanga och
kanske inte heller bor forsoka spranga. Jag kan forsoka uppleva landskapets
energi direkt, men jag kommer inte riktigt at berattelsernas inre vasen, inte ens
nar de aterberattas pa engelska av navajoer.
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Jag fortsatter farden och efter en dag pa langa rakstrackor genom ett nastan
smartsamt skont landskap nar jag Monument Valley, dar jag bor pa det nybyggda
och navajodgda hotellet The View. Det ligger inne i det omrade som ar avsatt
som en tribal park som forvaltas av stamradet (nu ar jag definitivt inne i
navajoreservatet, Navajo Nation) och det har byggts in i landskapet pa ett
kongenialt sétt. Alla rummen har balkonger med utsikt mot de for omradet sa
karakteristiska solitdra bergsformationerna som kallas The Mittens.

Monument Valley har varit bebodd av navajoer i arhundraden och har en sarskild
laddning for dem - bade andligt och identitetsmassigt. | modern tid har den
ocksa fatt en véxande ekonomisk betydelse genom turiststrommen hit. Man far
betala intrade till omradet och man far bara aka runt i dalen med navajoguide.
Det ar ganska manga navajoer som forsorjer sig pa att skjutsa runt turister pa en
slinga i landskapet - for Gvrigt en usel grusvag, som jag hoppas att de aldrig
kommer att asfaltera. 2009 kunde man efter manga om och men &ntligen bygga
fardigt detta markliga hotell, som naturligtvis i sig ocksa genererar en hel del
arbetstillfallen. Har finns bade en restaurang och en trading post med
hogkvalitativt navajohantverk.

Monument Valley blev ké&nt for en storre vit allmanhet genom att John Ford har
spelade in ett antal westernfilmer med John Wayne som storstjarna. Wayne
bodde héar periodvis och man kan bestka hans stuga. En film som gjorde
Monument Valley k&nd for en yngre publik var Forrest Gump. Det ar just i
Monument Valley som Forrest abrupt beslutar sig for att avsluta sin langa I6ptur
over kontinenten.

Nar jag sitter pa balkongen och ser skymningen falla 6ver The Mittens funderar
jag pa vad detta karga och periodvis harda landskap gér med manniskorna som
bor hér. Att som navajoerna inte bara lyckas dverleva utan ocksa skapa ett visst
valstand ar uttryck for en enorm flexibilitet och kreativitet. Har ar sa torrt att
varje regnskur och varje snéby har en oerhdrd betydelse. Att bevara harmoni
och balans med jorden, med vindarna, med solen, regnet och snon &r
livsavgorande. Har pagar sedan nagot decennium en torrperiod men den gangna
vintern foll rikligt med sno. Var det tillfalligt eller borjan pa en trend, fragar sig
manga navajoer.

Jag kanner ett oerhort lugn komma till mig nar jag kurar skymning pa
balkongen. Vad ska jag ge tillbaka till landskapet undrar jag, samtidigt som en
fladdermus vinglar forbi. Jag sjunger runorna, jag ger utharken. Det moérknar,
stjarnorna framtrader. Dags for stargazing. Och jag kanner att langt darinne i
morkret nagonstans smyger Coyote omkring. Osynlig men med urtidens minnen
inbyggda i generna. Coyote — trickstern, den dversmarte, for smart for sitt eget
bésta, den perverse upptagsmakaren, den otalige som strodde ut stjarnorna helt
planlost pa himlavalvet, den destruktive, manniskans skugga och larare, en av de
visaste som sag till att déden kom in i varlden som en nédvandig kraft i
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helheten, den store magikern och lurendrejaren, ménniskan i en skrattspegel och
en 6verlevnadskonstnar som fa. Coyote ar otroligt svar att jaga men det hander
att den olyckas. Nagonstans pa vag mot Monument Valley ser jag en trafikdodad
coyote langs en enslig asfaltvag. En dod coyote later man ligga i dessa trakter.

r

Monument Valley i solnedgangen

Ny forskning visar att coyoten under de senaste hundra aren spridit sig fran sitt
ursprungliga prarielandskap i Mellanvastern till alla méjliga och omgjliga
miljoer, fran kust till kust, fran Los Angeles till New Yorks fororter. Coyoten
sétter garna tdnderna i tamhundar och katter, och det &r ju inte populart, men i t
ex Chicagoomradet satter den i sig mangder av Kanadagasens agg, vilket har
minskat antalet nedskitande gass patagligt, och det &r populart. | Chicagos
storstadsomrade raknar man med att det idag finns 2 000 coyoter.

En allatare av rang skulle man kunna kalla coyoten. Det mesta slinker ner — fran
skalbaggar och applen till sorkar, kaniner och hjortar. Det &r framfor allt den
stOrre coyoten i nordost som jagar hjort. Anledningen till att den blivit storre an
sina vastliga artsyskon ar att den under arens lopp har parat sig med vargar. En
del forskare beskriver den Ostliga coyoten som en hybrid mellan coyote och
varg.
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| lantbruksbygder betraktas coyoten som ett skadedjur for lantbruket och
atskilliga av myndigheterna understodda kampanjer for att utrota coyoten med
gift som cyanid och strykning har misslyckats. Orsaken ar att coyoten &r sa
smart. Ekologen Laura Prugh vid University of California i Berkeley som har
forskat om coyote i Alaska sager att det &r som att forsoka kartldgga en spokart.
Om man vill fanga en coyote maste man koka fallorna for att fa bort all
maénsklig lukt och sedan hantera dem med handskar, gdmma dem extremt val i
naturen och sopa bort alla méanniskospar. Da kan man mdjligen fanga nagon av
de allra yngsta och minst erfarna coyoterna.

- Att doda coyoter dr som att klippa grasmattan. Det stimulerar ny och kraftig
tillvéxt, sdger Laura Prugh.

Ett annat exempel pa coyotens hoga intelligens ar att den kan jaga tillsammans
med andra arter. | Wyoming har man observerat hur coyote i par med gravling
jagar jordekorrar — den ena under marken, den andra 6ver. Ekorrarnas 6de ar
beseglat och coyote och gravling drar 6msesidig och medveten nytta av
samarbetet.

| den ordindra verkligheten kan coyoten med sitt ylande och glafsande berétta
for den som lyssnar var det finns vatten, om det ar fara a farde etc. Men framfor
allt beréattar ylandet att coyoten ar har och kommer att stanna har. Men den har
natten smyger Coyote ljudlést omkring langt inne i Monument Valley, barande
pa budskap fran Drémtiden, om anpassning och transformation, om vandringar
och drémmande och om liv och dod som varandras forutséttningar.

En man som jag senare lar kdnna har en svarfar som &r medicinman, en navajo.
Jag fragar honom om hur dagens medicinméan betraktar Coyote.

- Coyoten ar definitivt en larare fér dagens medicinfolk. Speciella offer gérs dar
man anvander coyotens fotspar i ceremonier. Om coyoten korsar din egen vag ar
det direkt ett tecken att detta ar ett budskap fran de hogre andliga krafterna.

Coyoten intar en framstaende plats som budbarare hos navajos medicinfolk idag.

Att manniska och djur dmsesidigt kan lara av varandra och ar sammanlénkade i
landskapets livsvav ar en av grundtankarna i en traditionell livssyn. Allt ar ett
och hénger samman. Vi &r alla slakt och vi &r alla ett. Det var ndr méanniskan
utséndrade sig sjalv ur detta djuriska sammanhang som hon kom att betrakta den
omgivande naturen som ett ting och smaningom ocksa som en vara att kopa och
sélja. FOroreningen av jorden bérjade med fororeningen av méanniskans
tankande, som cherokee-shamanen Rolling Thunder forklarade under en lang
foreldsning i Nordmaling 1982. Rolling Thunder var en sann traditionalist och
hans sétt att tanka gar igen hos en modern ekosof som David Abram (bosatt i
New Mexico), som 28 ar senare vid en forelasning i Stockholm beskrev den
ekologiska krisen, forlusten av biologisk mangfald, som ett resultat av att vi har
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forlorat var anknytning till jorden, att vi har blivit blinda och déva for den icke-
maénskliga varlden.

Det finns utvégar for oss, betonade Abram. Vi kan borja tdnka och tala
annorlunda for att fa ett annat deltagande i varlden. Vi kan vacka upp vara
djuriska sinnen, komma ihdg att vi ar en del av biosfaren och hitta var vég
tillbaka in i biosfaren. Detta &r traditionell livssyn, urtdnkande, som
systematiserats och uppgraderats sprakligt till modern filosofi. David Abrams
senaste bok har den spannande titeln Becoming Animal — An Earthly Cosmology.
Né&r David Abram forelaser gér han det med hela kroppen, han viftar med
armarna som en hok, han hoppar upp och satter sig pa ryggstodet pa stolen, han
later ett mynt pa trollkarlsvis vandra langs knogen. Hans plastik ger onekligen
ett djuriskt intryck och man skulle inte bli forvanad om han rétt vad det ar
flaxade ivag ut ur rummet.

En av de mest intressanta delarna av Becoming Animal handlar om hur en
nepalesisk shaman larde honom att ta in en krakas medvetande, att bli ett med
krakan, att helt enkelt flytta sitt eget medvetande in i krakan och darmed ocksa
kunna uppleva krakans flykt over dalgangen hogt uppe i Himalaya. Var det inte
nagot liknande som Carlos Castaneda upplevde i Sonoradknen i Mexiko nér don
Juan Matus fick honom att flyga som en kraka, tanker kanske lasaren da. Jovisst,
valdigt mycket samma sak, men av Abram utférd med en annan filosofisk
stranghet.

Abram ser medvetande som en egenskap som tillhor jorden, landskapet.
Landskapet &r ett medvetandefalt dar alla olika varelser deltar, var och en pa sitt
satt och med sin egen artspecifika del av detta stora medvetande. Vi befinner oss
inne i detta medvetande, vi deltar i jordens intelligens, vi ar levande varelser i
jordens intelligensfélt och det manskliga medvetandet uppstar i samspelet
mellan kroppen och jorden. Varje ekosystem har sitt eget sarskilda medvetande,
sin intelligensstil. Varje plats, som Chaco Canyon och Monument Valley, &r ett
unikt medvetandetillstand och alla varelser som utgér denna plats och som lever
pa denna plats deltar i detta medvetande.

Med jorden menar Abram allt ifran den innersta glédande och flytande magman
ut till den yttersta atmosfaren. Darfor sager han inte att vi lever pa jorden utan
att vi lever i jorden. Jaget &r omslutet av och inb&ddat i jorden och vi upplever
den med hela var organism. All var kunskap &r kroppslig kunskap som fods i
motet mellan var kropp och landskapet. Manniskans kropp ar en dppen,
oavslutad enhet som ar sammanflatad med jord, vatten och luft. Abram
betecknar till och med kroppen som en rorlig plats. Vara fotter ar 6ron som
lyssnar nedat, mot jorden, men vi upplever jorden med hela var kropp och alla
vara sinnen. Alla vara sinnen &r deltagande organ. Vi kanner vinden pa var hud,
vi hor den, vi kdnner de lukter den for med sig, vi ser den, vi smakar den och
alla sinnen samarbetar. De flyter samman i en total upplevelse av landskapet.

39



Dromtid, visdom, paradox

Vérlden upplever sig sjalv genom vara kroppar. Och denna upplevelse ar
mangfacetterad eftersom det finns sa manga olika varelser och var och en har
sitt eget unika sétt att uppleva vérlden pa.

Tillvaron &r en stor dmsesidighet, en sorts dmsesidigt pagaende. Nar vi vidror
nagot annat, vidrors vi ocksa av detta andra. Denna 6msesidighet ar sjalva
strukturen i varseblivningen. Vi betraktar landskapet men blir ocksa betraktade
av det som ar omkring oss. Landskapet betraktar helt enkelt sig sjalv genom alla
sina uppenbarelseformer — véxter, djur, manniskor, berg, sjoar, floder, vindar
och védersystem. Olika atmosfariska forhallanden, olika slags vader ar olika
sinnestillstand. Och har egna personligheter och egen vilja, skulle en traditionell
navajo lagga till.

Ur den 6msesidighet som rader mellan jorden och alla varelser uppstar sprak och
aven spraket tillhor landskapet/jorden. Alla varelser har formagan till sprak och
anvander sina egna sprak. Det handlar inte bara om alla de ljud som frambringas
utan aven rorelsemonster och forflyttningar i landskapet. Faglar har ett rikt
sangsprak, men ocksa deras flykt ar ett sprak och ett satt att tanka. Allt har
makten att tala — och gor det ocksa — &ven om den urbana méanniskan till stor del
har forlorat formagan att lyssna till andra varelser. Vi har stangt vara sinnen och
blivit dova for det som standigt ségs och sjungs i landskapet. Men om vi slutar
att tala med andra varelser och foreteelser, sa kommer de inte langre att tala med
oss och vi forlorar formagan att hora och forsta landskapet. Vad &r vart eget
méanskliga sprak? Jo, vinden som passerar genom oss och satter vara stamband i
vibration pa samma satt som vinden passerar genom tradens kronor och far
traden att tala och sjunga.

Bland urfolk ar det viktigt att man talar sparsamt och med eftertanke sa att man
inte foroldampar de andra varelser som lyssnar. Abrams eget tdnkande narmar sig
alltmer tankandet i dessa muntliga kulturer. Dessa kulturers medvetande ar
lokalt, det handlar om en platsbaserad intelligens, som ser varlden som en
berattelse som vi alla deltar i. Darfor ar det viktigt att dessa kulturer bevarar sitt
ursprungliga tdnkande som kan ge oss andra inspiration nér vi forsoker att
forandra vart satt att tanka och tala for att aterknyta var kontakt med jorden.
Abram talar om att aterskapa jorden genom att ater gora den till en beréattelse
(restoring the earth by restorying the earth) och han ser detta som ett ekologiskt
imperativ, alltsd nagot som maste géras om ekosystemen, som vi ju ar en del av,
inte ska forodas.

Vi ska fira, hylla, att vi ar djur, sa Abram pa forelasningen i Stockholm. Spraket
bestammer hur vi upplever vérlden och vi maste sluta tala om naturen som ett
objekt, som nagot dott, som en resurs. Med andra satt att tala med varlden i
stallet for om varlden, kan vi borja delta i varlden pa ett nytt satt. Det handlar om
att vacka upp vara djuriska sinnen. Jorden &r var storre kropp. Vara kroppar ar i
jordens kropp. Vi ar omslutna av jorden (som Abram i just den bemarkelsen
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stavar eairth). Ocksa vi ar gjorda av vildhet och det vilda finns narvarande aven
mitt i en stad. Vildheten finns 6verallt och vi kan sldppa in den i vart tankande
och vart sprak igen, t ex genom att betrakta allt som subjekt i stéllet for objekt.

Det finns manga olika sétt att koppla upp sig pa Det stora kretsloppets visdom,
men i grunden handlar det om att i daglig verksamhet medagera med Moder
Jord. Det ror sig om en kroppslig kunskap om sammanhangen som &r férbunden
med en tillvaro som samlare, jagare, fiskare, odlare, vedhuggare etc. Det handlar
inte ”bara” om att fordndra vart sétt att tdnka och tala. Det ar betydligt mer
djupgaende och svara utmaningar som ligger framfor oss. Hela omstéllningen av
vart sétt att leva med Moder Jord ska genomforas samtidigt som
industricivilisationen imploderar i en utdragen process av naturférstorelse,
ekologisk utarmning och klimatférandring. Men nagonstans maste vi ju borja.
Och nagonstans langt in i morkret smyger Coyote ljudlost omkring med
méangder av kunskap fran Dromtiden.
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Kondoren dansar 6ver Grand Canyon

Om man kor de 30 milen fran Monument Valley till Grand Canyon far man en
mycket god 6verblick dver landskapets till synes andlésa enformighet pa denna
del av Coloradoplatan. Det ar 6dsligt och respektingivande, det ar mycket sand
och sten, en del gras, massvis med enbuskar, manga sma kanjoner, har och var
dramatiskt skulpterade sandstenshdjder, en och annan hést, en flock betande kor
eller far. Det ar valdigt glest befolkat. Traditionella familjeboplatser med enkla
elementhus eller husvagnar och den vanliga attakantiga ceremoni-hogan kurar
har och var i det vindpinade landskapet. Fortfarande bor valdigt manga av
reservatets kanske 200 000 invanare pa detta utspridda vis, manga utan rinnande
vatten och elektricitet. En del traditionella navajoer, framfor allt &ldre, véljer
medvetet detta materiellt fattiga men existentiellt mer tillfredsstéllande livssatt
framfor livet i de storre samhallena som pa ett helt annat satt ar dominerat av
den vite mannens civilisation.

De st6rre navajosamhéllena har vuxit fram kring funktioner som har med det
moderna livet och koloniseringen att gora och livet dar blir en méarklig paradoxal
blandning av traditionellt och véasterlandskt, men véasterlandskt i en sorts
forvrangd spegelbild. Huvudstaden Window Rock kallas av elaka kritiker for
Little Washington. Dar finns stamradet, presidentadministrationen, hogsta
domstolen och alla Navajo Nations olika myndigheter. Har finns en stor del av
dagens navajo-elit och &ven om de flesta &r vasterlandskt utbildade &r manga av
dem radikala i sin navajo-identitet. Det styrelsesatt som Navajo Nation har
patvingats av den amerikanska federala makten bygger pa en tredelning av
makten mellan radet, presidenten och hogsta domstolen. Detta ar icke-navajo
och de senaste decenniernas politiska infighting ar i mangt och mycket ett
uttryck for att systemet ar patvingat utifran.

Grundproblemet ar att Navajo Nation &r definierat som en domestic dependent
nation, i klartext innebér detta ett rent kolonialt forhallande mellan USA och
ursprungsbefolkningen. Nar navajo 1868 undertecknade avtalet som gav dem
ratt att atervanda till Diné Bikéyah efter en nedbrytande flerarig fangenskap i
Bosque Redondo i dstra New Mexico var det med kniven pa strupen.
Alternativet till denna koloniala underordning hade varit utplaning som folk. |
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utbyte mot att fa ett vingklippt reservat i det omrade déar de bott i hundratals ar
fick de lova att aldrig mer féra krig mot USA medan den federala regeringen
lovade a sin sida att sta for administration, sjukvard och skolvasende. Summa
summarum: navajo fick bo dar de hade bott, men deras kultur och traditioner
skulle utplanas. De skulle helt enkelt av-navajoiseras och forvandlas till main-
stream amerikaner, eller i alla fall till en karikatyr av detta. Den smartsamma
processen att i denna nya varld forsoka behalla och utveckla navajokultur och
navajoidentitet har jag utforligt skildrat i boken Navajo - Att tanka och vandra i
skonhet.

En effekt av koloniseringsprocessen ér ett kollektivt posttraumatiskt
stressyndrom som man kan finna inte bara i Navajo Nation utan i alla
indianreservat runt om i USA. De uttryck detta tar sig ar mangahanda och
skiftande — t ex alkohol- och drogmissbruk, familjevald, depressioner, diabetes,
fetma, allman vilsenhet, gdngbildningar och kriminalitet. Traditionella navajoer
beskriver detta som var tids monster, svarigheter av liknande slag som
Monsterdraparen oskadliggjorde i urtiden. Det paradoxala &r att sa manga
navajoer mot denna elandesbakgrund anda formar halla fast vid den traditionella
andligheten och livssynen och att det finns sa manga som tanker nya,
revolutionerande tankar i sann antikolonial anda. Ett uttryck for
Monsterdraparens aterkomst? Eller snarare for att Drommandet fortfarande
pagar under ytan.

Andra effekter av koloniseringen kan man se direkt i landskapet. En battre term
an domestic dependent nation vore domestic exploited nation. Det koloniala
forhallandet innebar namligen en omfattande naturforddelse bl a till foljd av
uran- och kolbrytning. Pa vag mot Monument Valley kan man se de valdiga
skorstenarna fran nagra av kolkraftverken som ligger pa eller alldeles intill
reservatet — t ex Fruitland och Waterflow strax utanfér Farmington. Darifran
planeras nagra mil rakt soderut ett nytt stort kraftverk, Desert Rock, som dock
har hamnat i en oforutségbar beslutslangbank, bl a till f6ljd av den modiga kamp
mot planerna som drogs igang av nagra éldre navajo-kvinnor i det tilltankta
exploateringsomradet.

Pa vagen mot Grand Canyon kor jag genom Kayenta — ett samhéalle med nagra
tusen invanare. Har bor gruvisarna som jobbar med kolbrytning i de valdiga
dagbrotten uppe pa Black Mesa nagon mil bort. Efterlangtade jobb pa ett
reservat med skyhog arbetsloshet, men samtidigt med enorma negativa
konsekvenser i form av nedsmutsad luft, férorenat grundvatten och utarmad
halsa for manniskor, djur och véxter. Gruvorna ger royalty till Navajo Nation
men det uppvéger inte pa langt nér de negativa konsekvenserna av
exploateringen, anser de manga motstandarna till kolbrytningen. Det &r inte bara
huvuddelen av vinsterna fran kolbrytningen som lamnar reservatet och hamnar i
Mr Peabodys fickor. Aven den elektricitet som genereras av koleldningen
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forsvinner bort till storstdder som Phoenix och Las Vegas, parasitéra jattestader
som slukar valdiga méngder vatten och elektricitet — inte minst till de
luftkonditioneringssystem som &r en forutsattning for att den vite mannen ska
kunna bo i detta torra och varma omrade. Detta sker samtidigt som manga
navajoer fortfarande saknar elektricitet i sina hus!

En av de fa jarnvagarna i Navajo Nation gar fran Kayenta-gruvan till
kolkraftverket strax utanfor Page i reservatets norddstra horn. Jarnvéagssparen
I6per strax intill vagen, men de enda tdg man kan fa se dr koltagen — en néstan
andlos radda vagnar fullastade med svart kol dragna av ett helt koppel diesellok.
Ravaror och energi lamnar reservatet, kvar blir en forodd natur och giftiga
restprodukter. Inte undra pa att alltfler navajoer och hopier motsétter sig en
nystart for den andra gruvan pa Black Mesa, dar Peabody Coal la ner driften for
nagra ar sedan da ett kolkraftverk i Nevada tvingades stanga av miljoskal. Dit
fraktades kolet inte pa jarnvag utan i rérledningar med hjalp av vatten som
pumpades upp fran underjordiska vattenreservoarer. Inte nog med att Peabody
Coal gréavde upp det som traditionella navajoer kallar Moder Jords lever, de
anvande dessutom hennes blodomlopp, grundvattnet, for att frakta bort det.
Detta &r i blixtbelysning vad kolonisering handlar om och avkoloniseringen
maste, precis som Lloyd L. Lee sager borja med att méanniskorna avkoloniserar
sitt tinkande och sedan tar sitt ansvar och borjar agera for att avkolonisera
landskapet.

Den som far denna vég och gor studiebesok vid de véldiga kolkraftverken och
dagbrotten kan fa en smartsam forstaelse, nastan som en smocka mittemellan
dgonen, for hur néara andlighet, filosofi och traditionell livssyn hdnger samman
med landskapet och det som hander med landskapet. Det som drabbar
landskapet drabbar manniskorna. Industricivilisationen ar saval manniskornas
som Moder Jords fiende och en andlighet som inte tar stéllning och agerar i ett
sadant storre perspektiv ar inte vard namnet. Det inser ocksa navajos
traditionella sangare, medicinman, hataalis. Eftersom de, i likhet med shamaner,
har ett Overgripande ansvar for relationen mellan manniskorna och det
omgivande landskapet deltar de pa olika satt i kampen mot exploatering — med
ceremonier och med narvaro i demonstrationer och andra opinionsyttringar.

Det som kolonialismen l&mnar kvar blir i vissa fall kvar for evardlig tid. Utanfor
Tuba City passerar jag instdngslade och 6vergivna anldggningar dar uran brutits
och foradlats till sa kallad yellowcake for anvandning vid
karnvapenframstéllning och kéarnkraftsbransle. Det radioaktiva avfallet stralar pa
manga platser runt om i Navajo Nation och forgiftar mark, vatten och luft.
Manga av de navajoer som fick arbete i uranbrytningen fran 1940-talet och
nagra decennier framat i tiden har drabbats av cancer och fortidig dod och det
radioaktiva giftet tickar vidare i deras barn och barnbarn. De hade ingen aning
om hur farligt det kunde vara, detta arbete som gjorde det mojligt for dem att bo
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kvar i hemtrakten och tjdna en inkomst och de hade ingen aning om att det som
de gravde fram skulle anvéndas i karnvapen, for att sprida dod och férodelse.
Uranet, det gula monstret, skulle aldrig ha tagits upp ur marken, séger
traditionella navajoer och stamradet har utfardat ett férbud mot uranhantering pa
reservatet for all framtid. Likval finns gamla tillstand som olika mineralbolag nu
vill aktivera.

En av brdnnpunkterna i denna nya strid finns i Church Rock i ndrheten av
Crownpoint — formellt utanfor Navajo Nations granser, men anda i ett omrade
som nastan uteslutande bebos av navajoer. Har brots uran i ett stort dagbrott
mellan 1960 och 1983 och har skedde 1979 ett jattelikt radioaktivt utslapp nar
en avfallsdamm brast och flera hundra miljoner liter med fororenat vatten
forsade ut i Rio Puerco. Nu planerar det Texasbaserade bolaget Human
Resources Inc HRI att bryta uran med en metod som kallas in-situ-leach och
som innebdr att man under hogt tryck pumpar ner kolsyrat vatten i de
uranbarande berglagren. Uranet loser sig i vattnet som sedan pumpas upp dar
uranet separeras. Restvattnet pumpas sedan ner i berget igen. Problemet ar att
bolaget inte kan lamna nagra garantier for att grundvattnet inte blir radioaktivt
nedsmutsat. Och brytningen ska ske bara nagra kilometer fran en av
vattentékterna i samhéllet Crownpoint. De nédra 1 000 navajoer som bor i
naromradet kommer att utsattas for radioaktiva nivaer utéver de granser som
kéarnkraftsmyndigheten NRC sjélv satt upp och det kommer att &ventyra halsa
och sakerhet. HRI har vunnit flera delsegrar i domstol och det tycks svart att
stoppa planerna den végen. Fler liknande strider kan vantas framover nédr den
federala regeringen okar satsningarna pa karnkraft.

Manga tankar om kolonisering och befrielse, saval kollektiv som individuell, gor
sig paminda medan jag glider fram genom landskapet pa véag mot en av de mest
storslagna och kraftfulla platser som Moder Jord kan uppvisa — Grand Canyon.
Aven hdr, i detta imposant vackra landskap har den vite mannen hittat och
utvunnit metaller som zink, koppar och uran, men nar kanjonen foérklarades som
nationalpark 1919 upphdrde den formen av exploatering. Nu var det sjalva
landskapet som sags som en resurs att bevara for framtiden. Det har maste vara
ett av varldens mest besokta och fotograferade turistmal. Aven i april ar det en
strid strom av besokare vid utsiktspunkterna langs med rimmen pa 2 000 meters
hojd. Man hor spanska, japanska, tyska, hindi och en hel del brékande
amerikanska idiom. Men under denna turistiska yta som gjort Grand Canyon till
en vara, till en upplevelse bland andra att konsumera, ar detta en mycket helig
och kraftfull plats.

Hopi och zuni anser att deras intrdde i den hér varlden skedde just i Grand
Canyon. Exakt var vill de naturligtvis inte avsl6ja, men traditionella hopier gor
arliga pilgrimsvandringar till och i Grand Canyon. En sadan vandring ar utsokt
och respektfullt beskriven i Jack Pages fantastiska fotobok Hopi. Kanjonen &r
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ocksa hem for tva andra indianfolk - havasupai och hualapai - som hér har egna
reservat, delvis ocksa inne i kanjonen.

I och runt Grand Canyon har manniskor bott i 10 000 ar. De forsta jagarna och
samlarna har lamnat valdigt fa, om ens nagra, synliga spar efter sig, men man
har hittat manniskotillverkade figurer som kan vara sa gamla som 4 000 ar. Folk
som ocksa bedrev smaskaligt jordbruk har funnits har i nara 2 000 ar. Man har
hittills funnit 2 000 boplatser efter puebloindianer innanfor nationalparkens
gréanser, den storsta av dem kallas Tusayan Pueblo och &r daterad till 1100-talet.
Mot slutet av 1200-talet 6vergavs denna pueblo ungefar som Chaco Canyon.
Invanarna drog vidare och blev eller gick upp i hopi och andra pueblofolk.
Under de kommande seklerna befolkades omradet av manniskor som forsorjde
sig pa en kombination av samlande, jakt och smaskalig odling som havasupai,
hualapai och navajo.

Grand Canyon — har tradde hopi in i varlden

Bland alla dessa spar i landskapet, efter manniskor som formadde anpassa sig
till dess harda klimatrealiteter, finns ocksa avvikande spar, nastan som om de
vore efter aliens pa besok fran yttre rymden. Och de var definitivt fraimmande
faglar i denna omgivning, men de kom inte fran yttre rymden utan fran Spanien.
Francisco Vasquez de Coronado hette den man som ledde en expedition fran
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Mexiko in i nuvarande New Mexico och Arizona for 470 ar sedan. Malet for
expeditionen var att hitta det mytomspunna Cibolas sju stader av guld. Vad
Coronado hittade var zunis och hopis byar med hus av adobe och inte av guld.
Under vistelsen hos hopi fick Coronado hora talas om en stor flod norréver som
vackte hans nyfikenhet och han skickade ivéag en enhet under Garcia Lopez de
Cardenas for att finna den. Med hjalp av hopivégvisare kom Cardenas efter flera
veckors strapatser fram till Grand Canyon (en resa som idag bara tar ett par
timmar med bil). Trots flera forsok lyckades Cardenas dock aldrig komma ner
till Coloradofloden i kanjonens botten — antagligen for att hopiguiderna bévade
for att visa in en spanjor i detta heliga rum, deras sipapu, intradesplats i den har
varlden.

Om man satter sig i lugn och ro pa nagon av utsiktsplatserna, kopplar bort
turistsorlet och forsoker kontemplera kanjonen k&nner man otvetydigt av denna
helighet. Ens eget inre djup korresponderar med, k&nner samhdrighet med och
hénger ihop med kanjonens djup. Har finns en sinnesvidgande dimension som
man kan gora sig mottaglig for och ta del av. Jag vill beskriva upplevelsen som
sam-horighet och sam-andning med Moder Jord. Detta &r verkligen en mega-
kraftplats, &ven om jag, som en vit utbdling, inte kommer in i landskapets alla
berattelser. Jag forestéller mig dock att jag kommer betydligt djupare an
Coronado och Cardenas, som aldrig forstod att Cibolas stader av guld var en
sorts spraklig kamouflering av Dromtiden och dess rikedom pa visdom och
kraft. Grand Canyon dr inte bara en port till Drommandet — har strémmar
Drémmandet in i virlden via flera olika ”nav” eller "noder”” som betraktas som
heliga av omradets urfolk.

Ovaéntat uppenbarar sig plotsligt en jattelik rovfagel rakt framfor oss. Den
materialiserar sig helt ovantat precis som havsornar kan géra ddrhemma. Med
vingarna fullt utbredda och ett och annat makligt vingslag passerar den rakt over
oss. Ett budskap? Absolut! Och vilken méaktig syn! Det ar en kondor. Den kan
ha en vingbredd pa éver tre meter. Pa 1980-talet fanns bara ett 20-tal exemplar
kvar av kondoren i sydvastra USA, men genom ett idogt och lyckosamt
kldcknings- och utplaceringsprogram finns det numera 300 kondorer - ett 60-tal
av dem i Arizona. Ett antal hackar framgangsrikt i Grand Canyon.

Nar jag i solnedgangen ser kanjonens farger mattas och sedan blekna igen
grunnar jag pa kondorens budskap. Den har likt urbefolkningen hér i sydvast
lyckats 6verleva 500 ars hardhant kolonisering och rovdrift for att lugnt och
vardigt fortsatta sin upphojda dans i det stora kosmiska kretsloppet. Och just i
solnedgangens sista flamtande ljusspel ser jag kanjonens vaggar mycket
langsamt, men anda markbart, rora sig i denna dans.
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Om de heliga bergens kunskap

San Francisco Peaks, eller Doko oo ’slid, som navajo kallar dem, ligger i
nordvastra Arizona. Den hogsta toppen &r cirka 4 000 meter och i april 2010
finns ganska mycket sno kvar daruppe. Jag betraktar det heliga berget fran
staden Flagstaff dar jag intervjuar navajohistorikern Jennifer Denetdale pa
Northern Arizona University.

Jennifer Nez Denetdale &r den forsta navajo som avlagt doktorsexamen i
historia. Den finns som bok under titeln Reclaiming Diné History — The
Legacies of Navajo Chief Manuelito and Juanita. Boken &r oerhort
uppméarksammad och hyllad inte bara bland navajoer utan ocksa bland historiker
fran andra urfolk. Det Jennifer Denetdale gor ar namligen att avkolonisera
historien. Hon ’g6r om kartan 6ver och atererdvrar vart territorium, savil
geografiskt som kulturellt”.

Denetdale, ar slékt i rakt nedstigande led till den legendariske navajoledaren
Manuelito, som egentligen hette Hastiin Ch’il Hajin, och hans andra hustru
Juanita, Asdzda Tl ogi. De ar Denetdales mormors mormors far och mor.
Manuelito ledde navajoerna genom den svara process pa 1860-talet som gar
under namnet Den langa marschen nér de tvangsforflyttades fran Diné Bikéyah
till flera ars fangenskap i Bosque Redondo i New Mexico. Det var en
fangenskap fylld med umbéranden och évergrepp. Uppskattningsvis var det nara
9 000 navajoer som samlades ihop under skoningslsa former, bl a den bréanda
jordens taktik som tillampades av Kit Carson, och sedan i omgangar
tvangsmarscherades 60 mil 6sterut. | Bosque Redondo skulle navajo
“civiliseras” och bli jordbrukare, men forutsittningarna for detta var icke-
existerande. Hundratals navajoer avled under fotmarscherna och i Bosque
Redondo radde matbrist, svélt och sjukdomar. Allt 4gde rum under
forodmijukande och valdsam behandling fran USA-soldaterna i Fort Sumners
som Gvervakade hela projektet.

Manuelito var en av de navajoledare som 1868 lyckades fa till stand det annu
gallande fredsfordraget med USA:s federala regering, ett fordrag som
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mojliggjorde for navajoerna att atervanda till Diné Bikeyah om an i en kolonial
underordning som en domestic dependent nation.

Manuelito lyckades behalla sina dvertygelser och sin ansedda position bland
évriga navajoer under fangenskapen. Han holl fast vid de traditionella
ceremonierna — nagot som manga annu idag ser som huvudskal till att navajo
inte bara 6verlevde fasorna i Bosque Redondo utan ocksa lyckades ta sig
darifran som Diné, som ett folk med en obruten kulturell och andlig tradition.
Annu idag forknippar de flesta navajoer Manuelito med begrepp som motstand,
overlevnad och kulturell och andlig kontinuitet.

5|
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Jennifer Nez Denetdale

Jennifer Denetdale berattar i boken om sin mddosamma slaktforskning. Via
slaktingars muntliga beréttelser lyckas hon kartldgga slaktmonster och
matrilinedra traditioner (hér fanns ingen folkbokfdéring!) och genom att
kombinera dem med mytiska berattelser om Dromtiden ateruppréattar hon Diné i
historien, som hon sjalv uttrycker saken. Traditionellt har navajo anvant
historien for att mota dagens utmaningar och vad Denetdale gor i denna bok &r
att skriva navajos historia utifran deras eget perspektiv och for deras egna
syften. Det har &r de fortrycktas historia ur de fortrycktas perspektiv och sa hér
kan intellektuell avkolonisering se ut. Reclaiming Diné History ar ett exempel pa

49



Dromtid, visdom, paradox

hur urfolk varlden dver forsoker atererévra sina intellektuella traditioner, nu
aven inom vasterlandska akademiers ramar. Denetdale har ocksa skrivit en
mycket 6verskadlig bok om Den langa marschen: The Long Walk — The Forced
Navajo Exile déar hon anlégger ett perspektiv underifran, fran de
tvangsforflyttade och deras efterlevande. An idag finns i de flesta navajofamiljer
mycket levande berattelser om vad som hande deras anforvanter i Bosque
Redondo och hur de mot alla odds lyckades Overleva. Berattelser som anvands
for att askadliggora saval forebilder som varningar till nya generationer.

Jennifer Denetdale sitter bekvamt tillbakalutad i en skinnfatolj i sitt lilla
tjansterum pa universitetscampus i Flagstaff nar jag vill fa henne att knyta
samman navajohistorien med fenomenet Chaco Canyon. Vad ar allmén kunskap
hos navajo om Chaco?

- Nér jag var liten tog var pappa med oss ut dit. Jag kanner till flera berattelser
om Chaco, en av dem handlar om Den store spelaren. Den beréattelsen séger att
spel och dobbel kommer att fora med sig fattigdom for navajofolket. Chaco
Canyon har férbindelser och kopplingar till ceremoniell kunskap hos navajo,
kunskap som medicinfolket har.

Ar Chaco en helig plats for navajo?

- Den &r knuten till ceremoniell kunskap och det finns beréattelser om hur de
tidiga navajoerna hade forbindelser med folk som bodde i Chaco. Det ar
berattelser som ifragasatter den vasterlandska synen pa navajo som
senkomlingar till detta omrade.

Det &r inte bara spel och dobbel som kan medféra fattigdom, det kan val
ocksa kolbrytning?

- P& 1950- och 60-talen under Raymond Nakais tid som ordforande i stamradet
tog navajoledarna verkligen till sig de vésterlandska begreppen om framsteg och
utveckling. Under den perioden uppmuntrades navajoledarna av Bureau of
Indian Affairs att utveckla resurser som kol, olja, vattenkraft, uran och naturgas.
Men utvecklingen av vara resurser har inte gett oss valstand. Vi har
kraftledningar som kommer fran navajo- och hopiland och passerar forbi vara
bostéder och samhéllen for att i stallet lysa upp resten av sydvastra USA. En stor
del av vart folk lever utan elektricitet och far frakta hem sitt vatten.

Vad menar du med att aterta det geografiska och kulturella territoriet?

- For mig innebér det att aterta kunskap och lata navajordster framtrada. Det
handlar om hur vi konstruerar det forflutna och vad det forflutna innebar for oss.
Jag har kommit fram till att sambanden mellan kunskap och makt har viktiga
innebdrder. Den kunskap om navajo som skapats av antropologer, arkeologer
och historiker har varit bidragande till att beréva navajofolket mycket av dess
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landomraden i norra Arizona. Det ar viktigt for oss att skriva ner var egen
kunskap, eftersom kunskap omvandlas till politik.

Vad innebar det att avkolonisera sitt tankande?

- Det finns en ny generation av ursprungsamerikanska forskare som hdmtar
inspiration i det som hande pa 1960- och 70-talen med réd makt-rérelsen och
American Indian Movements aktioner. Det var rorelser som riktade
uppmérksamheten mot den kamp som vara forfader hade fort och det inspirerar
oss. Nar vi talar om avkolonisering talar vi om minst tva saker. For det forsta
fortsatter vi att betona traditionella forestéliningar och varden. For det andra
maste vi for att kunna aterta dessa vérden och ater bygga upp vara nationer,
samhéllen och familjer i enlighet med traditionella véarderingar ocksa undersoka
de omraden inom vara samhéllen som fortfarande ar koloniserade.

Exempel?

- Navajos uppfattning om nation och nationalism ar mycket lika de amerikanska
uppfattningarna. Vi har kommit att betrakta amerikanska intressen som vara
egna intressen och vi deltar i den amerikanska imperialismen i Mellandstern t
ex. Jag forsoker medvetandegora mitt eget navajofolk om detta och reser fragor
om varfor vi ar sa patriotiska mot USA nar USA gang pa gang har végrat att
erkanna sitt ansvar mot och upptréada pa ett mer etiskt séatt mot de inhemska
ursprungsfolken.

Denetdale betonar att Den langa marschen &r en vattendelare i navajohistorien.
Fore den var navajo ett mycket oberoende och sjalvstyrande folk med sitt eget
politiska, ekonomiska och sociala system — ett system som fungerade val. Som
en foljd av militara nederlag och Den langa marschen blev navajo ett folk som
var beroende av den federala regeringen och efterhand infordes ocksa ett
frammande regeringssystem.

- Aren och generationerna av etnisk rensning har verkligen krévt sin tribut av
oss. Vi minns inte hur det var nar vi hade ett eget styrelsesatt, sa avkolonisering
handlar om att minnas hur den strukturen sag ut. De senaste arens maktkamp i
Window Rock mellan radet och presidenten har varit mycket demoraliserande
och frustrerande att beskada. Vi har en lang vag framfor oss.

Hur vill du beskriva essensen i Sda’ah Naaghdi Bik’eh Hozhoon?

- Det finns mangfaldiga nivaer av innehall och betydelser i denna filosofi. S¢ ah
Naaghdi Bik’eh Hozhoon utgor ramverket for navajosattet att leva, Navajo way
of life, och en stor del av detta utgors av ceremoniell kunskap. Jag kan saga att
jag har djup respekt for var filosofi Sd’ah Naaghdi Bik’eh Hozhédn. Det ar
viktigt for oss som navajofolk att géra vart basta for att leva pa det sattet. En del
av det innebar for mig att bli pamind om att varje dag har en mojlighet. Det
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finns en maéjlighet for skapande. Det finns en méjlighet for moéten. Det innebér
for mig att det alltid ar en ny dag déar jag kan gora ett battre jobb och leva pa ett
bra satt.

- Genom hela livet och varje dag paminns jag pa olika séatt om skénheten och
innebdrden i navajofilosofin, Sa’ah Naaghdi Bik’eh Hozhoon, sdger Denetdale
och anspelar pa de maktiga bergen ovanfor staden, Doko oo ’slid, San Francisco
Peaks.

Doko oo ’slid &r ett av ledarbergen i navajofilosofin. N&r de heliga varelserna
drog sig tillbaka efter att ha formgett varlden var San Francisco Peaks en av de
platser som de valde att bege sig till.

- De heliga varelserna forsvann aldrig, sager Denetdale. N&r de hade skapat den
hér varlden, markt ut granserna for navajoernas land - Diné Bikéyah - och satt de
fyra heliga bergen som véktare dver detta land forklarade de att vi i
fortsattningen inte skulle se dem i fysisk form igen. Men nér vi betraktar bergen
kommer vi att bli paminda om att de fortfarande finns har. Nar det ar dags
kommer vi att kunna aterknyta till dem. Det ar det som vara beréattelser och
sanger handlar om.

Vad kan en icke-navajo lara av detta?

- Ett av de grundlaggande begreppen for navajofolket ar ké, som betyder
relationer som upprattas genom slaktskap. Sléktskap ar inte bara mellan
manniskor utan slaktskap utstracks till alla foreteelser, till naturen, till bergen,
till traden, till djuren. Det handlar om att bekrafta dem genom spraket och ha
respekt for dem.

Hur tillampar man det i dagens varld?

- Det sker pa manga olika satt. Har i Flagstaff pagar en strid om tillverkning av
konstsno i skidanlaggningen Snowbowl som ligger uppe i Doko oo ’slid. 1dén &r
en skymf mot berget och ursprungsamerikanerna eftersom berget ar heligt. Jag
anvander exempel som detta i min undervisning for att fa studenterna att forsta
innebo6rden av traditionella livssatt och vérderingar och bli aktiva i en
omstallning.

Striden om Snowbowl har pagatt dnda sedan den forst byggdes pa 1930-talet.
Anledningen &r att ursprungsfolken i Arizona, Utah och New Mexico betraktar
San Francisco Peaks som ett mycket heligt massiv med en alldeles speciell plats
I deras traditionella andlighet och livsstil. Har hamtar medicinmén och
medicinkvinnor lakedrter och stenar, hit genomfor de pilgrimsvandringar och
haller ceremonier och har haller hopis regnbringande kachinas till under
vinterhalvaret.
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Striden har intensifierats de senaste aren sedan agaren till skidanlaggningen fatt
tillstand av den federala Bureau of Land Management, som formellt ager
omradet, att bygga ut anlaggningen och ocksa att anvanda renat avloppsvatten
fran Flagstaff for snétillverkning — nagot som urfolken ser som ett oerhort
overgrepp pa sin andlighet. Navajo drev saken till domstol och lyckades
tillfalligt stoppa planerna men en hogre instans gav gront ljus 2008.

San Francisco Peaks

Presidenten for Navajo Nation 2002-2010, Joe Shirley Jr, ssmmanfattar mycket
av den traditionella navajosynen pa San Francisco Peaks i ett budskap till
stadsstyrelsen i Flagstaff hosten 2010, som da hade fatt fragan pa sitt bord igen:

”Overallt i Navajoland kan man varje dag i veckan ocks4 i denna moderna virld
hora sanger och ceremonier for att bringa balans till vart folks liv som akallar
namnet pa denna heliga plats, Dook o ‘osliid. FOr oss Diné representerar det
heliga berget i vast livet sjalvt. Vart heliga gudomliga vasen Kvinnan-som-
forandrar sig, Changing Woman, placerade detta berg har for oss och féste det
vid jorden med en solstréle... Anda sedan dess har Diné rest till detta heliga
berg for att samla Orter och forrétta sina ceremonier och boner. Den vordnad
som Diné kanner for Dook 'o 'osliid har aldrig upphort eller minskat. .. Jag ber er
att lyssna till min véadjan sa att det andliga livet for mitt folk kan fortsétta
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oantastat i 50 ar, 100 ar, 500 ar till, sa som det har gjort under det gangna
millenniet.”

Det vita rattsmaskineriet tycks ha sagt sitt sista ord i denna langa strid: det ar
OK att av profitintresse vanhelga ursprungsamerikaners heliga platser. Precis
som Drémmandet dr koloniseringen en &nnu pagaende process.

Hur kan vi vasterlanningar aterknyta till landskapet, fragar jag Jennifer
Denetdale utifran exemplet San Francisco Peaks.

- Genom beréttelser och sanger. Jag tror att berattelser ar mycket kraftfulla,
sprak ar mycket kraftfullt, sprak ar vackert. Jag forsoker ge mina studenter
berattelser som far dem att uppskatta landskapet, jorden och forfaderna.
Berattelserna kan forandra vart sétt att tanka pa varlden och de har maéjligheten
att omdana vara relationer. Berattelser ar mycket starka forandringsverktyg.

Kunskapen finns alltsa narvarande i landskapet, for den som vill och kan
aterknyta till de heliga varelserna. Men hur ska manniskor i
industricivilisationen som har tappat bort det allra mesta av traditionell
kunskap och naturkontakt kunna aterknyta till denna heliga kunskap?

- Ni maste skrapa under ytan for att hitta berattelserna. Man vet aldrig vad man
hittar forrdn man har borjat leta. Berattelserna ar en del av landskapet. Urfolk
ké&nner sig ofta vilse, de kanner att de har forlorat sin kultur och tradition men
jag haller inte med om det. De heliga varelserna gav sig aldrig av. De gav 0ss
det véardesystem som vi skulle leva enligt. Var manskliga form ar de heliga
varelsernas form, sa vi ar ocksa heliga varelser. Om de heliga varelserna
fortfarande ar har sa kommer vi att komma ihag dem nér tiden ar mogen och vi
kommer att aterknyta till dem eftersom de aldrig gav sig av.

Jennifer Denetdale ar uppvuxen i en familj med starka traditionella varderingar.
Hennes farfar var sangare, hataali, och hennes far &r healer och roadman,
ceremoniledare i Native American Church, som anvander peyote som
sakrament. Peyotevéagen bredde ut sig i navajoreservatet pa 1930-talet och
betraktas idag av de flesta navajoer som en traditionell medicinvég.

- Traditioner forandras, men vi forandras inte som folk.

Denetdale beréttar fortjust om sin far som forst var katolik och sedan blev
mormon, samtidigt som han fortsatte att anvanda peyote. Det kom till
mormonbiskopens kannedom och han kravde att pappan skulle svéra pa att
aldrig mer i sitt liv ta peyote. Fadern sag biskopen i 6gonen, hojde sin hogra
hand och svor att i fortsattningen alltid ta peyote. Dér slutade hans samrdre med
mormoner och Kristna.

Min sista fraga till Jennifer Denetdale blir hur hon definierar visdom?
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- Det var en svar fraga.... Jag antar att visdom ar att ta det man har i termer av
kunskap, utbildning och andlighet och anvénda det for det gemensamma basta.
Jag tycker om att tanka att jag viger en del av mitt liv at att forbattra
forhallandena for navajofolket.

Visdom innebar alltsa att man ar aktiv i varlden?

- Det handlar valdigt mycket om att vara aktiv i varlden.
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Klippan som balanserar varlden

Fran Flagstaff till Chinle - fran San Francisco Peaks till Canyon de Chelly - &r
det 34 mil och pa den strackan kan man en aprildag uppleva regn, hagel, storm,
sandstorm och mot kvéllen regn och snd igen. Att kora i sandstorm ar som att
kora i tat sndyra minus halkan. Man ser inte manga meter, slungas in i en
dimvarld utan nagra fasta punkter att halla sig till och hoppas att 6vriga
trafikanter kor lika langsamt som man sjalv.

Inne i de tata sandmolnen kan man fa intrycket att Arizona haller pa att blasa
bort. Har &r det inte plojda jordar som vinden vispar ivag. Det ror sig om
rodbrun jord som redan ligger bar mellan halvoknarnas grastuvor och enbuskar.
Landskapet ar stravt och bjuder motstand, friktion, samtidigt som det ofta &r
andlost maktigt. Man ser standigt langt och védret ar nastan alltid kraftfullt. Jag
laser senare pa Navajo Times hemsida att den stora motorvagen 1-40 stangdes av
i bada riktningarna bara nagra timmar efter att jag korde in i sandstormen.
Véadersystemen &r storre an manniskornas trafiksystem.

Nu dr jag djupt inne i Navajo Nation. Ensliga gardar ligger till synes slumpartat
utslangda i landskapet och ibland samlar husen ihop sig till ett skrépigt samhalle
kring nagon vagkorsning med bensinmack och en Trading Post. Overallt langs
vagstangsel och staket som avgréansar betesmarker ser man fladdrande plastbitar
— rester av gamla plastkassar, plastsackar och allehanda férpackningar. Det
blaser alltid pa reservatet och plast som hamnar i landskapet slits sénder, fastnar
och blaser vidare i mindre bitar. Kanske hamnar denna fladdrande plast sa
smaningom i den vite mannens megastader langre vasterut eller kanske i den
jattelika och vaxande plastmassa som langsamt virvlar runt i norra Stilla havet —
en dodlig gava till eftervérlden fran industricivilisationen.

Chinle @r en av de storre orterna i Navajo Nation. Har finns ett centrum med
stormarknad, bensinmackar och snabbmatsbarer, ett modernt storsjukhus, tre
turisthotell, tamligen nybyggda grund- och gymnasieskolor med sina valdiga
sporthallar och sa de tatt sammanpackade elementhusen for de drygt 5 000
invanarna — ett satt att bo som egentligen strider mot det mesta i den traditionella
livsstilen. Chinle &r en ratt skrapig hala, men ocksa porten till den underbara
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Canyon de Chelly, Tséyi - en kanjon som var boplats fér anasazi-kulturen for 1
000 ar sedan och som rymmer méngder av lamningar fran den tiden i form av
husruiner och klippmalningar. Darefter har navajo bott och jordbrukat i
kanjonen i flera hundra ar. Periodvis har den och dess svartillgangliga
sidokanjoner ocksa fungerat som tillflyktsort i orostider. Det var har som Kit
Carson pa 1860-talet anvande den branda jordens taktik for att inringa och
tvangsforflytta flera tusen navajoer till fangenskapen i Bosque Redondo i New
Mexico. Carson och hans anhang svélte ut navajoerna genom att branna deras
majsodlingar, hugga ner deras persikotrad och skjuta ihjal deras far. Innan dess
ar det latt att forestélla sig den skyddade kanjonen nastan som ett paradis — en
kansla som man kan fa annu idag om man anlitar en navajoguide for an tur med
jeep eller till hast in i kanjonen. Canyon de Chelly &r idag ett national monument
som forvaltas gemensamt av National Park Service och Navajo Nation och for
att fa beséka huvuddelen av omradet maste man betala entré och dessutom
atféljas av en navajoguide.

Kanjonen &r fylld av dromspar efter mycket tidiga jagare och samlare, efter
tidiga pueblofolk som odlade majs, byggde avancerade hus pa klipputsprang och
lamnade efter sig ett rikt arv av klippkonst, efter navajofamiljer med sina
farflockar, efter spanska conquistadorer och sa efter den amerikanska arméns
blarockar under Kit Carson. Den ar darmed ocksa forknippad med morka
minnen och destruktiva krafter. Har finns t ex en grotta som kallas
massakergrottan, en paminnelse om att ocksa de spanska erévrarna for fram med
kraftigt dvervald.

Men for navajo ar Tseyi framfor allt en plats med starka band till Dromtiden.
Héar uppehdll sig flera av Dromtidens heliga varelser, hér passerade Kvinnan-
som-forandrar-sig pa sin vag vasterut dar hon skulle bosétta sig tillsammans
med sin make solen. Och hér finns en mycket stark narvaro av Spindelkvinnan,
Spider Woman. Hon &r nérvarande i kanjonens maktigaste formation, Spider
Rock. Det &r en naturlig monolit i réd sandsten, som reser sig lodrat 250 meter
fran kanjonens botten. Det var Spindelkvinnan som larde navajoerna att vava
men hon var ocksa med och vévde hela skapelsen. | berattelsen om
Monsterdraparen och hans tvillingbror spelar hon ocksa en nyckelroll. Det ar
hon som beréttar for pojkarna att det &r solen som ar deras far, det & hon som
beskriver vagen till solen for dem och berattar hur de ska undvika alla dodliga
faror langs véagen och det &r hon som ger dem de magiska hjalpmedel som
kommer att skydda dem under de provningar som solen utsatter dem for.

Spider Rock ar i sanning en maktig klippa, som pumpar ut sin energi i kosmos!
En monolit som forenar och balanserar himmel och jord. Detta &r en plats som
ger kraft, men som ocksa vill ha kraft i ett 6msesidigt samtal. Den vill vara aktiv
i varlden. Det ar ocksa mojligt att bara med sig den och dess kraft i sitt inre —en
av de méktigaste och mérkligaste platser som jag har besokt. Spindelkvinnan &r
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fortfarande narvarande och drommer fram varlden som hon gjort allt sedan
urtiden. Nar jag som ménniska konfronteras med detta framvallande drémmande
deltar ocksa jag i Dromtiden, blir en medspelare och medaktor i drémprocessen.
Jag speglar mig i Spider Rock och den speglar sig i mig. Jag betraktar Spider
Rock och den betraktar mig. Jag lyssnar pa Spider Rock och den avlyssnar mig.
Hela Tséyi betraktar mig och later mig vara med, later mig medvara, far mig att
minnas min samhorighet med allt annat.

Spider Rock

Spindelkvinnan och jag speglar oss i varandra och trader tillsammans in i
Drommandets dans dar varlden standigt manifesteras. Spider Rock balanserar
inte bara himmel och jord utan ocksa mig och alla andra som besoker den, eller
drommer den eller kontemplerar den eller bar den med sig i sitt minne och sina
tankar. Varje plats har sitt eget medvetande och sin egen intelligens som inte
bara manniskor utan ocksa alla andra arter delar och deltar i. Detta ar definitivt
en vacker plats dar man tdnker vackra tankar. Har ar det osynliga narvarande
och det &r alltid starkare &n det synliga.

Chinle Wash som ringlar sig genom kanjonen &r sa strid efter vinterns snofall
och den kraftiga nederbdrden dagen fore mitt besok att jag kan hora den brusa
langt upp pa rimmen dér jag betraktar Spider Rock. De strida vattenflodena
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staller in alla turistturer med jeep tills vidare. Moder Jord visar aterigen sin
styrka. Och hallbilderna intill Spider Rock far inga ménskliga betraktare denna
dag.

Manga av de hallbilder som finns utspridda runt om i landskapet i sydvastra
USA har gjorts av de som nu kallas anasazi. De &ldsta bilderna kan vara nagra
tusen ar gamla och de har under de senaste seklerna transformerats och
utvecklats av anasazis attlingar — hopi, zuni och acoma — malade pa vaggarna i
underjordiska ceremonikivor, vavda i klader, mattor och filtar och méalade pa
keramikforemal. | bilderna finns en kosmologi — en beréattelse om hur kosmos
har uppstatt och hur det ar beskaffat. Aven om det kan vara manga hundra ar
mellan berghéllarnas och kivornas utsmyckningar sa uttrycks liknande
kosmologiska principer i bada sorternas konst. Principer som kan sammanfattas
under fyra rubriker: 1) varlden bestar av flera olika skikt/dimensioner, 2) det
finns alltid ett centrum, den plats dar det &r meningen att man ska vara och dar
man upplever harmoni och balans, 3) vérldens kvalitet bestams av de fyra
kardinalriktningarna och de farger som ar férenade med riktningarna (vit, gul,
rod och bla hos hopi), 4) vérlden befinner sig i standig rorelse och forandring
driven av dynamiska dualistiska energier.

Klippmalningarna ar ett sétt att bevara identiteten med landskapet och
kontinuiteten med forfaderna och ett satt att halla igang det pagaende samtalet
med den andliga dimensionen, det osynliga. Kivornas muralmalningar &r ett
medium for bon dar malningarna ar intimt sammanvavda med 6vriga
ceremoniella inslag — beréattelser, sang och dans. Saval de bemalade klipporna
som kivorna ar platser for transformation. Dar kan man fora den andliga vérlden
och den hér vérlden ndrmare varandra som en garanti for harmoniska relationer
mellan méanniskor och forfader, véxter, djur och vadersystemen. Inte bara
konsten utan ocksa sjéalva platserna dar den placerats &r portar till andra
dimensioner, till Dromtiden.

Det hér &ar en konst som ar bade beskrivande och foreskrivande. Den berattar om
varldens uppkomst och essens och om den andliga varldens beskaffenhet.
Samtidigt féreskriver den hur ménniskorna bor upptrada i varlden, i livets stora
vav. Malningarna, liksom hopis danser och sanger, betonar 6msesidigheten i
naturen. Om méanniskorna fullfoljer sina uppgifter i tillvaron, t ex genom
ceremonier och ratt forhallningssétt, sa svarar Moder Jord och hennes andliga
representanter med att sdnda regn och varme till vaxtligheten och manniskornas
odlingar.

Malningar, beréattelser, sanger och danser ar uttryck for stravan efter balans och
stravan efter centrum i en varld som befinner sig i stdndig férdndring. Det finns
ett uttryck hos saval hopi som zuni som 6versatt till engelska blir the middle
place. Det &r de platser dar pueblofolken slog sig ner efter sina langa vandringar
over den amerikanska kontinenten. Och fortfarande ar 2011 bor dessa folk kvar
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pa sin respektive middle place, precis som de lovat att de skulle gora vid intradet
I den hér vérlden.

The middle place ar alltsa en geografisk plats i landskapet, men det ar ocksa en
kansla, papekar moderna hopi-konstnarer. En kénsla av att vara hel, i balans. De
beskriver darfor sitt maleri som ett sokande efter denna mittplats, centrum, och
denna balans.

Sambanden mellan klipp- och muralkonsten i sydvéstra USA och konsten i
forkolumbianska kulturer i Mexiko och 6vriga Centralamerika ar pafallande.
Idag kan vi se parallellerna mellan t ex hopi och wixarica. Men vem har
paverkat vem? Kanske handlar det mer om ett gemensamt forflutet &n om direkt
paverkan under den tid malningarna gjordes. De underliggande kosmologiska
tdnkesatten tycks vara desamma, eller i alla fall mycket lika. Och det géller
ocksa sambanden mellan hopis 500 ar gamla muralmalningar och dagens
ceremoniella sanger och danser. Har finns en pafallande kontinuitet i de
grundlaggande forestallningarna. Samtidigt nytolkar varje ny generation de
gamla bilderna och symbolerna och ger dem pa sa vis standigt nytt liv. | alla fall
sa lange som manniskorna fortsatter dialogen med bilderna och det de
representerar — det osynliga. En dialog som pagar ocksa i Tséyi och vid Spider
Rock.

Klippkonst i Canyon de Chelly
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Visdom kommer av ratt satt att leva

Jag kor langs nordrimmen av Canyon de Chelly for att ta mig de fyra milen fran
Chinle till Tsaile dar navajoernas universitet — Diné College — ligger. Det har
sndat under natten och landskapet &r blandande vitt i morgonsolen. Jag kor
genom ett fruset 6gonblick dar bara de eviga korparna flaxar upp da och da
langs vagen. Huvudbyggnaden pa campus dyker upp som en glimrande kub pa
hoger sida. Den ar attakantig till formen precis som en traditionell navajobostad,
en hogan, ska vara. Darinne sitter den man jag ska diskutera navajofilosofi med
idag - Wesley Thomas, forestandare for Diné Studies.

Pa min fraga om vad visdom &r borjar Thomas skissa pa ett papper samtidigt
som orden flyter ur honom som en lugn strém. Detta &mne har han &gnat mycket
tid at. Han skissar fyra nivaer i den traditionella navajosynen pa hur visdom
utvecklas: common sense, responsibility, being wise och having wisdom. Sunt
fornuft fostras man till under uppvéxten, ansvar tar man nar man bildar familj,
vis kan man bli nar man l&rt av livet som foralder och blivit far- eller
morforalder och nar man blivit &nnu dldre och har barnbarnsbarn kan man ha
visdom.

- Visdom &r nagot som man kommer till, ndgot som man uppnar éver tid, men
alder &r ingen garanti for att man verkligen blir vis. Inte heller maste man
nddvandigtvis ha barnbarn eller barnbarnsbarn, sdger Thomas. Det viktiga ar att
man lar av sina misstag och erfarenheter och gar igenom vissa stadier.

Thomas fyller papperet med cirklar 6ver livets faser, kurvor éver hur ett
manniskoliv bor utvecklas enligt traditionell navajosyn. Han forsoker
konkretisera skillnaden mellan att vara vis och att ha visdom. Traditionellt anses
att man bor ha bade barnbarn och barnbarnsbarn for att na stadiet dar man har
visdom. Man ska ha levt ett helt liv och ett fullodigt liv, d&r man har lart av sina
provningar och misstag och natt positionen att vara en elder, en aldste, i sitt
samhalle. Men alder ar bara en av férutsattningarna. En del manniskor far aldrig
visdom, andra far det och en del kan fa det i ganska ung alder. Visdom &r nagot
man gor sig fortjant av men det finns ingen punkt som sager exakt nér det sker.
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- Utanfor reservatet, bland stadsindianer, kan man fa hora att man &r vis bara for
att man ar gammal. Men de saknar traditionell kulturell kunskap och inser inte
att det ar en lang lista av saker man maste ga igenom for att bli vis. Utanfor
reservatet sager folk till mig: Ah, du ar en vis ménniska. Men jag &r langt
darifran. Jag ar inte vis, jag har bara en del sunt fornuft, men jag gor fortfarande
misstag som jag maste lara mig av.

- Att ha visdom &r en position som man maste fortjana. Det ar vissa stadier som
man maste ga igenom, man lagger marke till dem, man erkanner dem och alla
beslut som man fattar grundar sig pa forstaelse av den traditionella etik och
moral som ligger under alla dessa forestéllningar. Och riktigt gamla manniskor
forlorar sin visdom, de gar i barndom och maste tas om hand.

Hur kommer visdomen till uttryck?

- Visdom é&r nagot aktivt. Den har en energi som kontrolleras av de personer som
har visdom. For att uttrycka den manipulerar de den inte, de framtvingar den
inte. De respekterar vad det innebér att ha visdom. De exploaterar den inte, de
saljer den inte. Mycket fa av dem vet att de har visdom. Man kan erkénna att
man har visdom, men man kan inte stoltsera med den. Om man exploaterar den
omvandlas den till girighet. Visdomen begransas till den som har den, den ar en
gava, men den ar en gava som man fortjanar.

Samspelar en vis ménniska med varlden pa nagot speciellt satt?

- De lever en sérskild sorts liv och foljer kulturella regler. Hos navajo &r manga
av dessa regler baserade pa skapelseberattelserna som utspelade sig nar varlden
borjade och reglerna kom pa plats.

Och sa fortsatter Wesley Thomas med att rita upp sin mormors livslinje — tva
parallella linjer och mellan dem en zickzacklinje fran vanster till hoger. Mellan
de tva parallella linjerna utspelas det ideala navajolivet — att leva halsosamt, att
leva i harmoni och att bli gammal. De tva parallella linjerna representerar de
kulturella reglerna som livet bor levas innanfor. Det ar den ideala livsvégen,
men alla manniskor gér misstag och hamnar utanfor linjerna, utanfér harmonin.
Da anvander man de traditionella ceremonierna for att fa tillbaka livet i
harmonisfaren.

Plotsligt skrockar Thomas till:

- Min mormor sa alltid att alderdomen ar 6verskattad. | sjalva verket ar den bara
smarta och lidande.

Sa blir han djupt allvarlig igen och betonar att visdom &r nagot som bara kan
uttryckas inom och som en del av den egna kulturella kontexten. Han talar
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kritiskt om de indianer som Klivit utanfor sin kultur och saljer sitt budskap till
beundrande och visdomstorstande vita:

- De ger sken av att vara visa, masquerading as wise, men vi genomskadar latt
dessa personer. De saljer ut sin kultur och det kommer att sla tillbaka pa dem
sjalva. Stamsamhallena har regler och de har manniskorna forstar inte reglerna.
Men det som sénds ut kommer tillbaka.

Stravar du efter att bli en vis manniska?

- Ngj, for om man gor det betraktas man som en sjélvisk person. Visdom maste
fa komma till en, man kan inte forvanta sig den, eller skriva in den pa agendan
och tro att man sjéalv kan bestamma nar. Man far den genom att leva pa ratt satt
som den egna kulturen foresprakar. Det ar nagot som det inte bara gar att jobba
sig till. Att soka visdom ar som att forsoka fa tag pa regnbagen. Det ar
ouppnaeligt - den forflyttar sig bara.

Wesley Thomas

Wesley Thomas fortsatter att rita pa sitt papper. Nu forsoker han ge en
helhetsbild av det kulturella 1&get fér Nordamerikas alla 800 nu levande urfolk.
Det &r bara omkring 15 av dem som har sina traditionella kulturella sedvénjor
intakta. Thomas definition pa detta ar att spraket ska finnas dar och att
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ceremonierna ska utforas pa det egna spraket. Utan spraket och ceremonierna
blir de kulturella sedvénjorna instabila och kollapsar till slut. De som har hallit
fast vid sina traditionella sedvénjor &r hopi och évriga pueblofolk:

- De ar samtida indianer, som lever bade i den traditionella och i den
véasterlandska vérlden. Hopis och de flesta pueblofolken &r hardcore och jag
beundrar dem for det, for att de envisas med att folja reglerna och for att de har
overvakare av reglerna, gatekeepers, pa varje niva. Jag vet att de fortfarande
kommer att tala sina sprak dven om 100 ar.

Thomas sétter epitetet hardcore pa dessa grupper, som andra kallar traditionella
eller konservativa. De finns i ena anden av det diagram han ritar upp. Motsvarar
kanske 10 procent av Nordamerikas ursprungsbefolkning idag. Sedan ritar han
en stigande kurva som gar via kulturer som befinner sig i olika faser av
évergang, transformation, (dar han placerar dagens navajo) till dem som ar
assimilerade och till sist helt inforlivade i den amerikanska mainstreamkulturen.
Da talar och tanker de pa engelska, de traditionella ceremonierna ar borta och
har mdjligen ersatts av powwows, som Thomas betraktar mer som entertainment
an som uttryck for traditionell andlighet. De assimilerade och inforlivade
indianerna utgor enligt Thomas 80 procent av dagens ursprungsamerikaner.

Ar det inte mojligt att behalla ceremonierna aven om de genomfors pa
engelska?

- Da ar meningen, innebdrden, borta. Det finns ingenting dar.

Det pagar en stor debatt i Navajo Nation om det som kallas fundamental law
sedan stamradet forsokt begransa dess anvandning. Gar det att
sammanfatta detta komplexa begrepp?

- Fundamental law &r ett navajosétt att leva, Navajo way of life. Man urskiljer
skillnaderna mellan rétt och fel genom att ta vagledning av det som skedde i det
forgangna. Fundamental law ar de grundlaggande regler som har harletts ur
skapelseberdttelserna, t ex berattelserna om Coyote. Utifran dessa regler ska man
t ex inte stjala och inte bega aktenskapsbrott. Alla sadana regler ar inbaddade i
fundamental law. Kédrnan i det &r att veta skillnaden mellan réatt och fel.
Fundamental law galler hur vi tar hand om gamla manniskor, hur man genomfor
blessingwayceremonier vid vardagjamningen, hur man genomfor
pubertetsceremonier for flickor etc.

Vad ar den fundamentala skillnaden mellan vasterlandsk filosofi och
urfilosofi, indigenous philosophy?

- Vésterlandsk filosofi ar jag, jag, jag, me, me, me, medan urfilosofi ar vi, 0ss,
vart, we, us, ours. Det vasterlandska tankandet utgar fran jaget medan urfilosofin
I vi-et innefattar jaget, alla sléktingar, djuren, véxterna, jorden, luften, vattnet,
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allt. Den star for en holistisk forstaelse av varlden. Vi &r bara en del av
omgivningen.

Skillnaden mellan vasterlandsk vetenskap och urvetenskap, native science?

- Om den vasterlandska vetenskapen studerar manniskan sa ser den hennes
kropp som en 16k ungefar. Den skalar bort skal efter skal och forsoker ga till den
innersta kérnan for att forsta hur den fungerar. Det bérjade med cellstudier,
fortsatte med DNA-studier, darefter RNA-studier och det fortsatter inat for att
forsoka lista ut vad som far det att fungera. Det finns en besatthet om detta i
vasterlandsk vetenskap. | urvetenskap, native science, vill man veta hur helheter
fungerar, studera hur varje del arbetar tillsammans med de andra, hur allting
samverkar. Det ar ett mer holistiskt angreppssatt och vi ar mer intresserade av att
forsta hur hela foreteelsen fungerar. Naturen konstruerade den och vi befinner
oss inte i den positionen att vi har rétt att dissekera den, t ex genom att flaka upp
Moder Jord for att utvinna kol och olja.

Wesley Thomas ger ett exempel fran sin egen studietid:

- Pa biologilektionerna ville jag inte vara med och dissekera en groda for att titta
pa grodans celler. Jag ville studera grodan som helhet. Jag var dnda tvungen att
vara med om dissektionen och efterat blev jag tvungen att genomga en
reningsceremoni.

Nér jag intervjuade Wesley Thomas 2007 om begreppet Sa ‘ah Naaghai Bik’eh
Hbézhdon berattade han att en grupp kloka personer pa Diné College holl pa att ta
fram en engelsk 6versattning av detta komplexa begrepp. Hur gick det, fragar
jag tre ar senare.

- Det blev aldrig nagon oversittning till engelska och det finns en anledning till
det. Sa’ah Naaghdai Bik’eh Hozhoon har olika innebdrd i olika ceremonier. Den
forandras beroende pa sammanhanget som den anvands i.

Forandras Sd’ah Naaghdi Bik’eh Hézhéon ocksa dver tiden?

- Jag tror att den foérédndras men att forandringarna avtar eftersom vi anvander
den i mindre utstrackning &n tidigare. Alla saker minskar och dor ut. Allt i var
kultur gar genom detta. Vi kan ta faren som exempel. De introducerades hos
navajo under 1500-talet, nadde sin toppniva vid sekelskiftet 1800/1900 och har
darefter minskat i antal. Idag ser du mycket farre far an tidigare i Navajo Nation.
Ceremonierna avtar ocksa. Det ar allt farre unga som lars upp till att leda de
traditionella ceremonierna. Native American Church, med dess peyoteceremoni,
har uppstatt som en motkraft, men det &r en annorlunda ceremoni. De
traditionella medicinceremonierna &r dyra, Native American Church &r billigare.
Inom 50 ar kan de traditionella ceremonierna vara borta, eller atminstone
séllsynta.

65



Dromtid, visdom, paradox

Vad kan jag som vasterlanning lara av Sd’ah Naaghdi Bik’eh Hozhoon?

- For att forsta urfilosofi maste du ga igenom en process dar du tillagnar dig en
forstaelse av sjalva processen. Idag lars inte hela idésystemet kring Sd 'ah
Naaghdi Bik’eh Hozhoon ut langre. Det har blivit en privilegierad del av
samhéllet som forstar den. Sa’ah Naaghdi Bik’eh Hozhéon finns dverallt, den ar
osynlig for dig men den finns i allt som du ser. Den ar redan inbaddad i oss och
en hel del av oss lever ocksa av den och med den, dven om vi inte forstar dess
mening. Den &r nagot som finns inom dig, i din kropp, inom ditt tdnkande och
du kanner den och du smakar pa den och du fruktar den. Den &r en del av vara
sinnen, den &r essensen av omgivningen som vi lever i. Sa ‘ah Naaghdi Bik’eh
Hbzhdon ar t ex narvarande i en dator. Ett annat satt att se pa den &r att se den
som den grundlaggande forstaelsen av hur man hittar tillbaka till ratt och fel. En
navajo som genomfor ceremonier forstar mer och har mer av S¢ 'ah Naaghdi
Bik’eh Hézhéon an en vanlig navajo pa reservatet. S¢ 'ah Naaghdi Bik’eh
Ho6zhdon handlar om en forening av vanster och hoger, vanster och hoger
hjarnhalva, yin och yang. Sa’ah Naaghai Bik’eh Hozhoon ar inbéddad i det
traditionella spraket.

Back to basics alltsa, tanker jag nar jag kor tillbaka mot Chinle genom ett
landskap som hunnit varmas upp av aprilsolen och nu gjort sig av med det mesta
av nattens snotacke. Back to basics. Sd ‘ah Naaghdi Bik’eh Hozho6n finns i
landskapet. All kraft och kunskap finns i landskapet. Landskapet &r ett
intelligensfélt som det helt enkelt géller att géra sig mottaglig for.
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Proper protocol

Wesley Thomas hyllar de kulturer som han kallar hardcore for att de envisas
med att folja sina traditionella regler. Det galler pa varje niva — inte minst
ceremonierna, som ar ursprungskulturernas generatorer. Det &r en utbredd
standpunkt bland traditionella ursprungsamerikaner att ceremonierna maste
utforas pa det ursprungliga spraket och i ursprungliga syften. Det brukar kallas
proper protocol kan kanske dverséttas med ratt forhallningssatt.
Traditionalisterna ser proper protocol som ett satt att skydda sin kultur och sina
ceremonier mot det senaste inslaget i kolonialismen, nédmligen new age-
rorelsens kommers kring indiansk andlighet.

En av de tydligaste foretradarna for dessa traditionalister &r Arvol Looking
Horse, en lakota-medicinman fran Rosebud-reservatet i South Dakota. Arvol
Looking Horse ar beskyddare i 19:e generationen av den heliga pipa som i
Dromtiden 6verlamnades till lakota/dakota/nakota av den vita
buffelkalvkvinnan. Det senaste uttalandet om ceremoniell etikett gjorde han
efter den tragiska svetthyddeceremoni i Sedona, Arizona, i oktober 2009, da tre
personer omkom. De var deltagare i en sa kallad Spiritual Warrior Retreat som
leddes av en vit new age-kandis, James Arthur Ray — 2011 atalad for tre fall av
drap i samband med den 6desdigra svetthyddan. Har foljer en nagot nedkortad
tolkning av Arvols uttalande:

Véra ceremonier handlar om liv och botande. Anda sedan den tid nar denna
uraldriga ceremoni gavs till vart folk har déden aldrig varit en del av var
inikag’a ndr den utfors pa ratt satt. Idag oversatts denna ceremoni som
’svetthydda’ men den ar mycket mer an sa. Den termen passar inte med den
verkliga innebdrden vi lagger in i begreppet rening.

Inikag’a &r den &ldsta ceremoni som Wakan Tanka (Den Store Anden) gav oss.
For 19 generationer sedan fick lakota/dakota/nakota-folket sju heliga boteriter
av en andekvinna, Pte San Win (Vita buffelkalvkvinnan). Hon hade dessa riter
med sig tillsammans med var heliga ¢ ‘anupa (pipa) och gav dem till vart folk,
nar vara forfader led i en svar tid. De skulle ocksa hjalpa oss i framtiden, for
annu svarare tider som skulle komma. De skulle hjélpa oss att behalla
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anknytningen till vilka vi ar som ett traditionellt kulturellt folk. Reglerna for hur
man upptrader pa i alla dessa ceremonier ar mycket strikta eftersom vi arbetar
med det andliga (egentligen: ande). Skaparen, Wakan Tanka, sa till oss att om vi
forblir ddmjuka och arliga kommer vi att behalla var forbindelse med Inyan
Oyate (stenfolket), som vi kallar vara farfader, sa att vi kan bota oss sjalva och
vara alskade. Vi har fatt en gava att be och bota och maste forbli 6dmjuka mot
var Unc’i Maka (Mormor Jord) och mot varandra. Inikag’a anvands i alla de sju
heliga riterna for att forbereda och avsluta ceremonierna, liksom den heliga
ornfjadern. Fjadern representerar vara forfaders heliga kunskap.

Vi ursprungsamerikaner maste fortjana ratten att 6sa Mini Wic oni (livets vatten)
pa Inyan Oyate (stenfolket) i Inikag 'a-ceremonin genom att under fyra ar
genomfdra visionssokningar (vision quests = utesittning i fyra dygn) och delta i
soldansen under fyra ar. Sedan far man genomga en ceremoni dar man blir
malad — som ett erkannande av att man nu har fortjanat ratten att ta hand om
nagon annans liv genom en reningsceremoni.

Man maste ocksa kunna forsta vart heliga sprak sa att man kan forsta budskapen
fran Farfaderna, eftersom de &r uraldriga, de ar vara andeforfader. De lever
(egentligen: walk = gar, vandrar) var kultur och lar ut vardena i var kultur
genom att vara 6dmjuka och kloka och genom att visa omsorg och medlidande.

Det som hande med den hoprafsade saunan som de kallade svetthydda (i
Sedona) har inget att géra med vart ceremoniella livssétt!

N&r man gor en ceremoni kan man inte ha pengar i tankarna. Vi har att géra med
ren och akta energi for att astadkomma botande och den kommer fran alla som
deltar i ceremonicirkeln. Hjarta och tanke maste vara forbundna. Nar man
blandar in pengar forandrar de energin i botandet. Patienten vill ha vad han
betalat for; de andliga forfaderna kommer inte att vara dar, och vart satt att leva
exploateras! Da gér man mer skada dn nytta. Pengaenergin far inte vara
narvarande i boteceremonin, inte ens i form av en skal dar man kan lagga pengar
frivilligt. Bara efter ceremonin, mellan personen som botas och formedlaren
(Arvol anvander termen intercessor om botaren) som har hjélpt till med att
upprétta kontakten med Den Store Anden, kan pengar ges som ett uttryck for
uppskattning. Det utbytet av energi kommer fran hjartat; det ar privat och
blandar inte in Farfaderna!

| var profetia om Vita buffelkalvkvinnan sa hon till oss att hon skulle atervanda
till jorden nar vi har svara tider. 1994 borjade detta handa med fodelsen av en vit
buffel. Men det galler inte bara buffelnationen, utan manga djurnationer borjade
visa sin heliga farg, som &r vit. Vita buffelkalvkvinnan forutsade att vid den
tiden kommer det att bli manga forandringar pa Mormor Jord. Det kommer att
intraffa saker som vi aldrig har upplevt eller hort talas om tidigare;
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klimatforandringar, jordférandringar, sjukdomar, en chockerande respektloshet
for livet och mot varandra, och det kommer att finnas manga falska profeter!

Min farmor som Overlamnade knytet med den heliga pipan till mig sa att jag
skulle bli den siste beskyddaren om inte folket béttrar sig. Angreppen pa
Mormor Jord &r fasansfulla, 6vergreppen mellan ménniskor fanns inte i var
kultur, 6vergreppen mot vart folk har betecknats som folkmord, och nu upplever
vi ett andligt folkmord!

Pa grund av de problem som borjade uppsta nar vi fick mojlighet att utfora vara
ceremonier i det fria igen med Freedom of Religion Act 1978, sa talade vara
aldste med mig om det missbruk av vart ceremoniella livssétt som de hade sett.
Detta livssatt var en gang mycket strikt. Efter att ha hort deras varningar i manga
ar holl vi ett mote for att ta itu med bristen pa protokoll i ceremonierna. Ett
uttalande gjordes 2003 sedan vi kommit 6verens om att ta upp missbruket av
vara ceremonier och paminna om ratt forhallningsregler. Alla anstrangningar har
gjorts for att skydda vart satt att leva som ett traditionellt folk eftersom detta satt
ar for var framtid och for framtiden for allt liv pa Mormor Jord — Mitakuye
Oyasin (All my relations = alla mina relationer, 6msesidigheten mellan alla
varelser) sa att alla kan leva halsosamma liv.

Ménniskor som inte tillhor ursprungskulturer (non-native people) har ratt att
soka hjalp av ursprungsamerikanernas formedlare for att uppna god hélsa och
valmaende. Det ar upp till formedlaren att besluta. Formedlaren har fortjanat
denna ratt att anvanda vart ceremoniella livssatt pa det sétt som jag har forklarat.

Just nu skulle jag vilja be alla nationer pa Mormor Jord att respektera vart heliga
ceremoniella sétt att leva och sluta exploatera vara Tunka Oyate (andliga
farfader).

| livets heliga cirkel dar det inte finns nagot slut och ingen borjan!”

Arvol Looking Horse ar vad Wesley Thomas kallar en traditionens och kulturens
gatekeeper. Aven bland navajo, hopi och zuni finns manga sadana. De flesta &r
dock inte verksamma i den offentlighet som vi non-natives har tillgang till. Den
ar for dem en historisk parentes. Deras kulturer har dverlevt 500 ars vasterlandsk
kolonisering. Malsattningen &r att aven Overleva industricivilisationen.
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De avhuggna fotternas laxa

Pueblofolken ar de som varit bofasta under langst tid i Nordamerika. De 19
pueblosamhéllena i New Mexico har i stort sett legat pa samma platser i nara
1 000 ar, och kanske annu langre. En av de allra dldsta kontinuerliga
bosattningarna ar Acoma Pueblo, som ocksa kallas Sky City. Den har varit
kontinuerligt bebodd allraminst sedan 1200-talet och nya arkeologiska fynd
tyder pa att den var bebodd redan for 2 000 ar sedan. Enligt acomas muntliga
traditioner har de alltid funnits hér pa den plats som de sjélva kallar Haaku.

Acoma Pueblo

Gamla Acoma ar byggd uppe pa en mesa med brant sluttande sidor som reser sig
cirka 100 meter 6ver den omgivande halvioknen. Haruppe ligger de tata
karakteristiska klustren av adobe-hus i tva eller tre vaningar. Har och dar ser
man stegar som sticker upp ur de underjordiska ceremonirummen, kivorna. Enda
sattet att idag fa tilltrade till den gamla pueblon &r att 16sa biljett i ett
toppmodernt bestkscentrum nedanfor mesan och félja med pa en guidad tur —
forst med buss uppfor en brant slingrande vag och sedan pa en fotvandring runt i
byn, dar skickliga acoma-hantverkare bjuder ut sina keramikalster. Formellt sett
ar acoma, liksom de flesta pueblofolken, katoliker och har finns ocksa en kyrka
— San Esteban del Rey, som uppfoérdes pa 1620-talet med byggmaterial som
maodosamt fraktades uppfor de branta stigarna till mesans plana topp.
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Fran den gamla byn har man en hanférande panoramautsikt éver det omgivande
landskapets berg, mesor och slatter. Man ser langt och man kan se folk narma
sig pa langt hall. Det var sékert en av forklaringarna till att just denna mesa en
gang valdes som boplats - den var latt att forsvara mot inkréktare. Och
darnerifran ar det svart att se att det ar hus som kréner mesan. Adobehusen
vaxer organiskt ur berget. De spanska conquistadorer som under Francisco de
Coronados expedition besokte omradet 1540 konstaterade att invanarna hade
stora forrad av majs och bonor men att byn antagligen skulle vara omajlig att
erovra.

1595 fick don Juan de Onate Salazar den spanske kungens uppdrag att
kolonisera omradet norr om Rio Grande och kristna omradets invanare. Tre ar
senare inledde han den véapnade aktionen i spetsen for en truppstyrka pa drygt
100 man. Det blev borjan pa ett verkligt morkt kapitel i acomas och dvriga
pueblofolks historia. | oktober 1598 kom det till en vapnad sammanstotning vid
Acoma sedan Onate begart proviant och andra forrad for den fortsatta
expeditionen. 13 spanjorer dodades, bland dem Onates brorson. Den spanska
hdmnden blev fruktansvard: 800 acomabor dédades, 500 kvinnor och barn togs
till fanga och forslavades, pueblon brandes ner och alla man éver 25 ar som
overlevde striderna fick sina vansterfotter avhuggna. Ett 80-tal man amputerades
pa detta satt som ett varnande exempel for alla andra pueblofolk om vad som
skulle hdanda om de inte underkastade sig det spanska styret.

Onate blev senare atalad av de spanska myndigheterna i Mexiko for dessa och
andra grymheter. Han frikandes men tvingades atervanda till Spanien. Om man
pa vag mot Acoma Kor via Zuni, en annan av de aldsta boplatserna, passerar
man det markliga monumentet EI Morro. Det &r en mesa som tack vare en stor
naturlig kalla har en ovanligt lummig inramning. Platsen ger bada svalka och
vila och hér rader en forunderlig rofylld stamning. Kéllan gjorde denna mesa till
en eftertraktad rastplats for alla mojliga expeditioner som var pa vag norrut mot
navajo- och hopiland eller vésterut mot Kalifornien och Stilla havet.
Sandstensvaggarna vid kéllan inbjuder med sin mjukhet till inskriptioner och
Klotter och zuni kallar denna plats for A 'ts ina — berget med inskrifter. En del av
inskrifterna ar sakert 1 000 ar gamla och stammar fran anasazi — uppe pa mesan
finns ruiner efter tva byar som haft nara 900 rum och kanske 1 500 invanare.
Manga andra inskrifter ar gjorda senare och av tillfalliga besokare. En av dem
var don Juan de Onate som ristade in sitt namn har 1605. Det k&nns verkligen
forunderligt och hisnande att betrakta denne folkmordares krakfotter pa
sandstensvéggen.

Om Kit Carson ar en av de mest avskydda personerna bland navajo sa har don
Juan de Onate en liknande position i acomas tdnkande. 1991 restes en staty Gver
Onate sittande till hast i den lilla staden Espanola, drygt tre mil norr om Santa
Fe, trots protester fran acoma och andra ursprungsamerikaner. Nar 400-
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arsminnet av Onate-expeditionen firades 1998 fick ryttarstatyn i Espanola sin
ena fot avsagad. Kvar pa platsen lamnades en lapp med texten Fair is fair, ratt
ska vara ratt. En nygjuten fot har senare svetsats fast pa statyn men svetsfogen
syns annu.

Coronado och Onate hittade inga sju gyllene stader dven om landet norr om Rio
Grande hade andra tillgangar som gjorde det vart att kolonisera. Har fanns
pueblosamhallen att beskatta pa majs och bénor, har fanns jord att bedriva
jordbruk och kreatursskétsel pa och har fanns méanniskor som kunde beordras till
tvangsarbete eller kdpas och séljas som slavar. Denna spanska slavhandel
drabbade framst navajoer som kidnappades och saldes av spanska nybyggare
fran Mexiko eller av fientliga stammar som ute. Hundratals, ja kanske tusentals
navajoer, blev slavarbetare pa mexikanska storgardar for att aldrig atervanda till
Diné Bikéyah.

Onate som var en av dem som satte stenen i rullning lat grunda en spansk
huvudstad i Santa Fe dar han sjélv blev den forste guverndren i det som nu kom
att kallas Nya Mexiko. De spanska erovrarnas harda styre med beskattning och
tvangsmissionering av pueblofolken vackte en véxande vrede och 1680 brot en
samordnad pueblorevolt ut. Till och med hopi, detta fredliga folk, deltog i
upproret som leddes av en man vid namn Popé fran San Juan Pueblo — en
pueblo som nu atertagit sitt ursprungliga namn, Ohkay Owingeh. Spanska
soldater och nybyggare dddades i hundratal eller jagades tillbaka in i Mexiko i
det som pueblofolken idag stolt kallar den forsta amerikanska revolutionen.
Forst 12 ar senare, 1692, formadde de spanska kolonisatorerna aterupprétta
styret dver Nya Mexiko om &n i en ndgot mildare version. Anda valde manga
puebloindianer att for alltid fly undan spanjorerna. Ett helt samhalle flyttade till
hopis forsta mesa dar de anlade byn Hano som &nnu idag finns kvar som
tewatalande enklav i hopiland. Andra grupper begav sig in i Diné Bikéyah dar de
upptogs som nya klaner av navajo.

N&r man idag med bil tar sig till gamla Acoma, Sky City, svanger man av
motorvagen 1-40 just dar stammen strategiskt skickligt har placerat sitt kasino.
Langs den smala asfaltvagen till den ursprungliga byn kan man se var intdkterna
har plojts ner. Moderna Acoma bestar av nybyggda och prydliga villor med
asfalterade gator, skolor och ett community center, med vardcentral och annan
service. Alldeles nedanfér mesan med den gamla byn ligger Sky City Cultural
Center, invigt 2008 och byggt i gammeldags adobestil. Har finns museum och
restaurang och hérifran utgar de guidade turerna till den gamla byn. Déruppe bor
kanske ett 50-tal acoma aret runt, de flesta av dem gamla méanniskor som njuter
av tystnaden och narheten till himlen. Sommartid, under turistsasong, ar det
kanske nagra hundra som bor daruppe.

Vad kan vi, drygt 400 ar efter att don Juan de Onate massakrerade och stympade
acoma-indianerna, sdga om denna “’ldxa”? Att Onate sjdlv inom ett decennium
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landsforvisades fran Nya Mexiko och tvingades atervanda till Spanien. Att det
spanska kolonialvaldet definitivt gick i graven i borjan pa 1800-talet. Att
forsoken att “civilisera” pueblofolken misslyckades. Visserligen blev de formellt
katoliker och det byggdes kyrkor i de flesta byarna, men samtidigt behdlls den
traditionella livssynen och de uraldriga ceremonierna — nu &nnu mer férborgade
for och skyddade mot omvarlden. Sa gott som ingen vit man har lyckats ta sig in
I de underjordiska kivorna for att dissekera puebloandligheten.
Pueblosamhallena visar for omvarlden numera bara upp det som de kallar
sociala danser och ceremonier. Onate och det spanska kolonialvéldet blev en
parentes for manniskor som har mycket langre perspektiv pa sin egen historia
och verksamhet an vad erdvrarna hade.

Konfrontationen med conquistadorerna och i modern tid med USA-imperiet, har
tvingat pueblofolken att leva med och mot destruktiva krafter som hade och har
oerhorda resurser bakom ryggen. I det perspektivet kan man se de manga
pueblodrivna kasinona langs motorvéagarna som ett skickligt satt att beskatta
kolonialmakten, langsamt dranera dess 6verskott och en del av dess kraft for att
kunna hoja sin egen energi och materiella niva. Jag ar évertygad om att
majoriteten av pueblosamhallena har en langsiktig plan for sin 6verlevnad, en
langsiktig plan som inte nédvandigtvis offentliggtrs for den dvriga varlden.
Kasinon kan vara bra nu och ge 6kade méjligheter till att bade bo kvar pa och
utveckla de traditionella bosattningarna, men pa riktigt lang sikt ar de sjalvfallet
inget att bygga en kultur pa. Spanjorerna ar borta, pueblofolken bor kvar.
Landskapet, Moder Jord, har talat och talar. Det osynliga &r starkare an det
synliga.
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Att dansa varlden 1 balans

Att dansa kan vara ett sétt att beratta en historia fran Dromtiden. Det kan vara ett
sétt att framfora en bon till Det stora kretsloppet. Det kan vara ett sétt att tacka
Moder Jord for skorden. Och det kan vara ett satt att balansera tillvarons ljus och
morker - saval inom som utom oss. | dansen drar man upp kraft fran jorden men
man ger ocksa tillbaka. Dansen ar som alla ceremonier ett 6msesidigt
energiutbyte.

En varm aprillérdag 2010 far jag formanen att se White Mountain Apache
Crown Dancers vid ett framtradande pa Indian Pueblo Cultural Center i
Albuquerque och det visar sig vara nagot av det maktigaste jag varit med om.
De sex unga mannen som dansar ar till halften vitmalade, till halften
svartmalade. | det svarta finns vita falt och vice versa och kroppsmalningarna
innehaller symboler for de fyra riktningarna och for blixt och regn. Over
huvudena bar dansarna svarta huvor med ytterst sma hal for 6gonen och ovanpa
huvudena har de stora hornliknande trakonstruktioner, crowns, som &r bemalade
med en méngd olika symboler. | hdanderna har de olika korsliknande traké&ppar.
Rygg och armar ar prydda med instuckna tallkvistar och runt fotterna sitter olika
rasselband. Samtidigt som mannen dansar utstoter de markliga gutturala laten
och nagra av dem forstarker det suggestiva intrycket genom att svinga
brummare.

Dansarna ackompanjeras av en grupp pa drygt tio apacheman i stora
cowboyhattar som envetet bankar pa sina sma trummor samtidigt som de
sjunger otroligt kraftfulla sanger. Forstesangare ar Joe Tohonnie Jr, en
medelalders man med mycket stark utstralning och en rost med latt vibrato som
k&nns som sprungen direkt ur de heliga White Mountains. Tohonnie &r en man
som i sig ocksa forenar olika traditioner. Hans mamma &r apache och pappan &r
navajo. Morfar var medicinman “som kunde de traditionella sangerna”. Apache
och navajo tillhér samma sprakgrupp — athapaskan — och fran bérjan var de
antagligen ett folk som under sin vandring séderut langs med Klippiga bergen
delade pa sig och val framme i nuvarande sydvéastra USA utvecklades till navajo
respektive apache. De kan fortfarande forsta varandra och deras kulturer har
manga likheter och paralleller &ven om det sjalvfallet numera finns mycket som
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skiljer dem at. Apache var bland de allra sista ursprungsamerikaner som militart
besegrades av USA med motstandshjaltar som Geronimo och Cochise. Numera
finns apacher i New Mexico och, framfor allt, i Arizona dar de har flera stora
reservat, bland annat i White Mountains. De livnar sig huvudsakligen pa
jordbruk, boskapsskotsel, skogsbruk och turism.

Enligt apachernas egna berdattelser &r det bergsandarna som har lart dem
krondansen som en boteceremoni. Huvudbonaderna i krondansen ska vara
forsedda med ornfjadrar eftersom drnen ar den larare som flyger hogst i himlen.
Genom symbolerna for blixt och regn som dansarna bér pa sina kroppar visar de
hur de férenar himmel och jord, Fader Himmel och Moder Jord. Den
traditionella krondansen &r ett satt att halla destruktiva energier borta och bidra
till harmoni och balans.

- »

White Mountain Apache Crown Dancers

Joe Tohonnie Jr ar en kulturell dynamo i apachesamfundet och danstruppen
Dzilth Ligai, White Mountain Apache Crown Dancers, beskrivs som hans
skyddande familj, som sétter en &ra i att hedra apaches traditionella véarderingar
och integritet.

Ibland gor dansarna utfall mot publiken och jag kan tdnka mig att de kan te sig
ratt skrackinjagande i skymning eller i morker. Hela den audiovisuella

75



Dromtid, visdom, paradox

upplevelsen &ar s maktig att nackharen reser sig och tarar tranger fram i égonen.
Kort sagt: jag hamnar i extas, trots att det ror sig om en uppvisningsdans,
I6sryckt fran sitt sociala och delvis ocksa sitt geografiska sammanhang. Jag
lyckas med mdda halla mig kvar uppratt pa stolen trots den enorma
dragningskraft som jorden obdnhdrligen utévar under dansen.

Danserna pagar i nara en timme med olika turer, rytmer och sanger utan att
nagra forklaringar ges, men en hel del kan man lista sig till. Vad dansarna gor ar
att de med sina kroppar och sina rorelser viger samman maorker och ljus, himmel
och jord. De dansar fram en balans mellan konstruktivt och destruktivt, mellan
kvinnligt och manligt, mellan dag och natt, sommar och vinter, liv och ddd.
Deras svarta huvor hjalper dem att personifiera heliga varelser, bergsandarna,
White Mountains vasen. Maskerna ar bade ett satt att visa sin 6dmjukhet pa -
man ar ju bara dnda en manniska - och ett sétt att skydda sig for den enormt
starka energi, som &r forknippad med det heliga. Dansen dr ett satt att bidra till
att skapa harmoni och balans i vérlden.

Krondansen ar &ven ett inslag i traditionella pubertetsceremonier for flickor
bland apacher. En sadan traditionell kvéll kan skildras pa foljande sétt:

”Sent pd kvillen dyker krondansarna upp. De dr bergsandedansare som ska
valsigna och végleda flickan genom dansen denna kvall. De bar kronor som har
tillverkats i férvag av medicinmannen. De valsignas av medicinmannen.
Sammanlagt &r de fem krondansare — fyra vanliga dansare och en clown.
Krondansarna dansar bade till sina egna speciella sanger och till de 32 sanger
som sjungs denna kvall. Flickan, hennes vanner och tre andra utvalda vanner
dansar med krondansarna runt en stor eld. Brasan &r full av stora stockar som
kommer att brinna &nda till tidig morgon. Pubertetsflickan &r vacker nar hon
dansar med en speciellt dekorerad ké&pp i handen och genom att dansa med
krondansarna blir hon valsignad. Av vannerna som dansar med far hon
uppmuntran. Denna dans ar mycket andlig for nar krondansarna och flickorna
dansar sa bildar de en andlig kraft som kanns inte bara av de dansande utan av
alla som ser pa.”

Sa sker aven denna l6rdag pa Indian Pueblo Cultural Center i Albuqurque. Néar
jag langsamt lamnar kulturcentret blir jag passerad av en grupp storvuxna unga
indianer i t-shirts och shorts. Jag ser att deras armar och ben och svart- och
vitmalade. Det &r krondansarna! Matte de fortsatta dansa manga ar annu! Och att
krondansen fortfarande praktiseras i traditionella ceremoniella sammanhang och
har en synnerligen stark andlig laddning for apacher framgar tydligt av en farsk
berattelse atergiven av Arizona Journal i februari 2011.

En anonym person som kopt en fastighet utanfér staden Winslow hittade i ett
uthus féremal som han misstankte kunde komma fran nagon av regionens
indiankulturer. Hur foremalen hamnat i uthuset ar héljt i dimma men den nya
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husagaren forstod att sakerna hade sprangkraft och han skénkte dem omgaende
till Navajo County Historical Society. Dar konstaterade man snabbt att det
troligtvis rérde sig om apache-féremal. Foretradare for White Mountain
Apaches stamrad kontaktades och vid en offentlig ceremoni 6verlamnades sedan
foremalen till tva representanter for radet. Den inbjudna pressen fick noja sig
med att fotografera de inblandade personerna som skakade hand, men daremot
fick inga bilder tas pa sjdlva foremalen — de var alldeles for heliga. Vad var det
da for foremal? Jo, trakronor och stavar som anvants vid en krondans. De bar
spar av vit ockra vilket innebdr att de hade anvéants vid en soluppgangsdans.
Efter en sadan dans ska de ceremoniella féremalen gréavas ner i jorden och aldrig
anvéndas igen, man gor ndmligen nya kronor och stavar till varje ny ceremoni.
Enligt apacherpresentanterna var féremalen fem eller sex ar gamla och hade
antagligen gravts upp av nagon som forsokt tjana pengar pa att salja dem vidare.

Cline Griggs fran stamradet forklarade att huvudbonaderna och maskerna som
anvands i krondanser representerar olika andevésen som kommit till jorden for
att lara apacherna hur de ska leva. Han jamforde dem med kachinas — hopis
andliga budbarare som hjélper till att bringa regn till grodorna. Den storsta
huvudbonaden i den har historien métte Over en meter i hojd. Innan
apacherepresentanterna tog emot foremalen laste de en bon éver dem och
forklarade:

- De kommer att atervanda till jorden.

Fran Moder Jord, till Moder Jord. Ett inslag i ett evigt kretslopp. Ett émsesidigt
energiutbyte for att halla saker och ting pa plats och jorden i balans.
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Den undflyende paradoxen

Det pagar en vitalisering av urgammal visdom. Ténkare med urfolksbakgrund
talar om en pagaende syntes mellan urfilosofi, ursprunglig vetenskap,
indigenous knowledge, och vissa avancerade aspekter av véasterlandsk vetenskap.
En av foretradarna for denna process ar Nancy C. Maryboy, cherokee/navajo
och en av grundarna till Indigenous Education Institute. Maryboy har
tillsammans med navajokollegan David H. Begay skrivit den lilla boken Sharing
the Skies — Navajo Astronomy, som &r ett forsok att i popular form sammanfatta
den traditionella navajokunskapen om sol, mane, planeter, stjarnor och andra
himlafenomen och jamféra den med antik grekisk och d&ven modern astronomi.

Maryboy ar aktiv i manga olika projekt — med rymdflygstyrelsen Nasa, med
universitetet i Flagstaff och med andra forskare och tankare av urfolksbakgrund
virlden dver. Hennes utbildningsinstitut har som motto att ’bevara, skydda och
tillampa ursprunglig kunskap”. Jag ser henne som en representant for det mest
avancerade tankande man kan finna i dagens varld och forsoker fa till en
intervju pa temat hur man kan tillampa traditionell kunskap och visdom i dagens
varld.

Var finns hon? Jag hittar spar efter henne pa flera olika platser pa webben, en
del uppenbarligen inaktiva, men var finns hon i verkliga livet? Grundliga
efterforskningar leder mig smaningom till ett telefonnummer i Santa Fe och
visst ar det hon som svarar nar jag en vardag ringer fran Upplands Véasby! Jag
presenterar mig och framfor mitt onskemal om en intervju. Hon &r tydligt
avvaktande och efter en utldggning om behovet att skydda traditionell kunskap
fran exploatering ber hon mig ringa nagra dagar senare igen nar hon sager sig ha
mera tid. Vi for da ett langre samtal, jag informerar om min planerade resrutt i
sydvastra USA och hon accepterar att stalla upp pa en intervju tillsammans med
David Begay. Nagra dagar fore avfard far jag dock ett mejl fran Maryboy dér
hon staller in det planerade motet eftersom hon med kort varsel maste resa till
Hawaii fOr att delta i en museikonferens. | stéllet h&dnvisar hon mig till en av sina
texter Paradox and Transformation.
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Utan att trétta ut lasaren med all personresearch som landar i atervandsgrander
eller i ett ingenstans kan jag séga att Maryboy inte &r ensam som undflyende
visdomsbérare. En del sadana svarar inte pa mejl eller telefon éver huvud taget.
Andra kan ha akt ivag 30 mil bort pa ett viktigt uppdrag samma dag som jag
stegar in pa deras kontor pa dverenskommen tid. Andra ater finns pa
overenskommen plats men kan inte hittas i ménniskovimlet. Naturligtvis finns
en lardom i sadana uteblivna moten och i Maryboys fall var det en uppmaning
att kontemplera och ga in i djupet av hennes paradoxtext. Jag bjuder harmed in
ldsarna att hanga med.

Ni kommer sakert ihag de svenska definitionerna pa paradox: “nigot som verkar
orimligt eller motsagelsefullt, men likval kan vara verkligt eller sant, t ex en
talande tystnad”, ”skenbart orimligt pastdende; motsédgelsefull foreteelse”. For
Nancy Maryboy ar paradox ett grundlaggande koncept i allt traditionellt
tdnkande. Det handlar om att balansera motsatser och i navajotradition tar det
sig uttryck som komplementaritet, dynamisk rorelse, cyklisk balans och
transformation. Detta kallar hon for en matris av traditionell visdom, alltsa
grundformen, det som satter ramarna. (Observera att ordet matrix kommer fran
latinet och har med moder/ursprung att gora).

Dar ett vasterlandskt tdnkande ser polaritet ser Maryboy paradox och att tdnka i
paradoxer ar en port till ursprunglig visdom. Utifran ursprungsamerikanernas
erfarenheter tar hon som exempel fragan om vald kontra icke-vald. Medan ett
vasterlandskt synsatt uppfattar dem som oftrenliga storheter i en antingen-eller-
relation ser urtdnkandet dem som reellt beslaktade och sammankopplade. |
navajos traditionella styrelsesatt fanns krigsledare och fredsledare. Under
orostider var det krigsledarna som hade huvudansvaret, men de hade samtidigt
ett ansvar for att skapa balans med och ta hansyn till fredsledarna. Under
fredliga perioder hade fredsledarna ett storre inflytande, men de hade samtidigt
ett ansvar for balansen och maste vara beredda att ta till vapen och forsvara
stammen om sa blev nédvandigt. Bade krigs- och fredsledare hade ansvar for de
kommande generationerna och deras respektive styre kunde bara verkstéllas i
relation och samverkan med varandra. Denna grundl&dggande stravan mot en
dynamisk balans véagledde samhallet. Nar en sadan balans uppnas lever
samhaéllet i skdnhet, hozhd, visdom, lycka och fred. Om samhéllet misslyckas i
strdvan mot dynamisk balans kan resultatet bli zsi‘a deesdei, att leva livets
obalanser i ett tillstand av kaos.

Det vasterlandska tdnkandet &r linjart medan ursprungstankandet ar cykliskt. Ett
linjart tankande drar en rét linje dar man placerar vald i ena dnden och icke-vald
I den andra. Andra foreteelser som ett linjart tinkande placerar som motpoler i
varsin dnde av en rét linje kan vara manligt-kvinnligt, ont-gott och alla andra
foreteelser som man uppfattar som polariteter. Om man tanker sig den réta linjen
som en kontinuitet dar man har absolut vald i ena anden av linjen och absolut
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icke-vald i den andra anden kan man genom en rorelse langs linjen visa hur det
ena langsamt Gvergar i det andra. Ursprungstankandet tar denna process ett steg
vidare och béjer den kontinuerliga réta linjen till en cirkel, till en cyklisk
kontinuitet. Det askadliggor hur komplex relationen ar mellan vald och icke-
vald. Det ena 6vergar i det andra och det ar svart, ja kanske omojligt, att sdga
var det ena och det andra borjar och slutar. Navajouttrycket for detta ar alkee
na’aashii, det ena foljer pa det andra och en dynamisk jamvikt uppstar. I en
sadan cyklisk balans finns ingen hierarki eller polaritet och Maryboy pekar pa
likheten med kosmiska och naturliga processer som arstidernas och dygnets
cykler.

Nar det géller uttrycket det ena foljer pa det andra, alkee na aashii, ska man
komma ihag att det ror sig om en kontinuerlig rorelse, en evig omslingring eller
dans dar inget ar etta eller tvaa. Det ar ett system av komplementariteter, som
liknar forestéliningarna om yin och yang i asiatisk tradition. Vi har en dynamisk,
obruten rorelse, dar det varken finns hierarki eller polaritet. Betoningen ligger pa
den oavbrutna rorelsen mellan de tva dar bada energierna ar nédvéandiga for
dynamiken och forutsatter varandra, t ex dag och natt, ljus och morker, manligt
och kvinnligt. I den dynamiska rorelsen uppléses polariteten och enhet uppnas.

Medvetenheten om att alla ting, allt levande, i sitt innersta vasen &r beslaktat
med och relaterat till allt annat kallar Maryboy for den andliga matris som
konstituerar varldsbilden och denna matris ar det som pa navajo kallas Sd ‘ah
Naaghdi Bik’eh Hozhoon. Det ar den andliga matris som binder samman
manniskan med alla kosmiska krafter och energier. Maryboy definierar Sd ‘ah
Naaghai Bik’eh Hozhodn som den sjélvorganiserande centrala process som
tillhandahaller enhet, ssmmanhallning och liv. | S¢’ah Naaghdi Bik’eh Hézhdon
finns en inneboende kosmisk negativ och positiv komplementaritet. Dar de tva
energierna mots genereras en dynamisk kraft som kontinuerligt skapar och
aterskapar jamvikt och dynamisk rérelse. Den ena foljer pa den andra och den
ena kan inte existera utan den andra.

For att tydliggora begreppet dynamisk balans och vad det innebér i och for livet
beskriver Maryboy en 6vning som var och en kan utféra. Man tar en kdpp som
ar cirka en meter lang och ungefar lika tjock som ett ordinart kvastskaft. Képpen
ska balanseras vertikalt i vanster eller héger handflata samtidigt som man ror sig
runt i rummet eller var man nu befinner sig. K&ppen kan bara balanseras genom
en standig rorelse och den kan man bara hitta fram till genom att géra 6vningen.
Man anvander hela sin organism och om man inte férmar vidmakthalla den
dynamiska balansen sa tappar man kappen. Dynamisk rérelse och balans blir
oskiljbara, sager Maryboy. Tid och rum foréndras hela tiden under denna
ovning. Detta slags balans &r radikalt annorlunda an vésterlandska uppfattningar
om forutségelse och kontroll. Ursprungstankande betraktar varlden pa detta satt:
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tid och rum 4r aldrig desamma tva ganger och att leva innebér att kreativt
anpassa sig till en dynamisk varld i stdndig rorelse.

Visdom ar nagot som vaxer fram ur denna dynamiska rorelse. Visdom kan
aldrig uppsta i ett tomrum. I ursprungstankande ar visdom nagot som fods fram
ur generationers kunskaper och néra observationer av naturliga processer och
som uttrycks i ett traditionellt holistiskt sprak. Visdom vaxer fram ur platsen och
tiden och motsvarar det som navajo kallar "att se formen”, det innebér att se hur
alla foreteelser &r sammansatta och hur de hénger ihop. Medan det vésterlandska
tdnkandet har en impuls mot fragmentering ser ursprungstankandet den naturliga
varlden med all sin mangfald som en obruten helhet.

Det innebdr inte att Maryboy avférdar vasterlandskt eller vetenskapligt
tdnkande. Det har sina fordelar precis som ursprungstdnkande har sina. Att tala
om att integrera de bagge &r att gora rattvisa at ingendera, skriver hon, och vill i
stéllet se dem som distinkta och olika men i ett dynamiskt samspel med
varandra. Det vasterlandska tdnkandet som fragmenterar for att 16sa konkreta
problem ar enligt Maryboy mycket kraftfullt men ryms anda inom ett mer
holistiskt och expansivt ursprungstankande. Hon tanker sig dessa bada
tanketraditioner som tva tredimensionella sfarer. Den mindre sfaren, det
vasterlandska problemldsande tdnkandet, ryms inom den storre sféaren, det
ursprungliga tankandet och visdomen. Den yttre sfaren star for den dvergripande
och mer djuplodande holistiska kunskapen. Den yttre sféren &r
’visdomsmatrisen” och den inre dr den empiriska ’problemlosningsmatrisen”.
Om det empiriska védgleds av det holistiska behdver det inte heller bli
fragmentariskt. Ursprungskulturer har med latthet rort sig mellan dessa nivaer,
den holistiska/kosmiska/andliga och den praktiska/varldsliga/problemldsningen.

Vad Maryboy foresprakar &r en transformation av tankandet som baserar sig pa
en atervitalisering av urgammal visdom, vérderingar och principer. Det kan
krdva en omdefinition av vad traditionell visdom &r och hur den kan
manifesteras av ursprungsfolk som lever i dagens moderna vérld. Det som idag
uppfattas som traditionell visdom kan i sjalva verket vara mer paverkad av
vasterlandskt tdnkande &n av ékta ursprungstankande. Maryboy beskriver det
hela som en forandringsprocess som kraver att man gar bakat och framat
samtidigt. “Transformation krdver, genom denna paradox, att man stodjer sig pa
urgamla kunskapsteoretiska rotter och den visdom som foéljer med det, for att
utveckla en modern definition av varden for att forbattra utbildning och
beslutsprocesser for alla aspekter av livet”.

Ursprungskunskap, native knowing, uttrycks i ett holistiskt satt att leva. Denna
kunskap bygger pa émsesidigheten i tillvaron, pa samhdrigheten och det
Oomsesidiga beroendet mellan alla foreteelser. Kunskap ar inte ett statiskt satt att
vara utan ett pagaende flode av blivande, av manifesterande. Kunskap ar relation
eller &nu hellre processer som relaterar till varandra. Kunskap kan darfér aldrig
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bli fullstandig. Det ndarmaste som vasterlandskt tankande kommer urtankandets
vasen ar enligt Maryboy i kvantfysiken, dar det vasterlandska spraket inte racker
till for att skildra det som &r i standig rorelse och varken kan definieras tydligt
som partiklar eller vagor. Traditionella navajoer betraktar universum som ett all-
inkluderande helt, dér varje ingaende element utgdr delprocesser av processer.
Varje del ar en holografisk komponent i ett sjalvorganiserande holistiskt och
intelligent system. Det var detta som Carlos Castaneda kallade odndlighetens
aktiva sida, tanker jag.
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Att bo pa sin heliga plats

Vi har funnits pa denna plats sedan urminnes tider - langt innan historien
bdrjade skrivas. Och vi bor fortfarande i denna by som vi betraktar som helig.
Den forklaringen mots man av nar man besoker Taos Pueblo, som ligger
alldeles utanfor staden Taos i norra New Mexico.

Byn ar upptagen pa Unescos lista 6ver levande varldsarv och man far betala en
avgift for att fa vandra runt i pueblon. Vill man ta bilder kostar det tio dollar
extra for kameran med stranga anvisningar om att inte fotografera byinvanare,
kyrkogarden eller inne i kyrkan, San Geronimo.

Det &r en katolsk kyrka det handlar om. Den &r byggd i adobe - lera, halm och
vatten - precis som de évriga traditionella tva- och trevaningshusen i pueblon.
Varje ar maste adobefasaderna underhallas for att husen ska sta emot det harda
klimatet. En del hus i den traditionella pueblon anvéands inte langre som bostader
utan som verkstader och butiker av pueblons manga skickliga hantverkare.

El och vatten far inte dras in i husen - dricksvattnet hamtas fran floden som
strommar genom byn med fint rent vatten uppifran Blue Lake i de hoga bergen
ovanfor. Det var via Blue Lake som taos kom in i den hér vérlden och sjon anses
darfor forenad med en alldeles sarskild andlig dimension. Sedan nagra decennier
och efter lang kamp har taos ocksa exklusiv ratt att vistas i och anvanda omradet
runt sjon, Blue Lake Wilderness Area.

Tre fjardedelar av invanarna sags vara katoliker men det betonas samtidigt att
den traditionella andligheten genomsyrar vardagslivet till 100 procent. Taos
betonar att den traditionella andligheten éverfors i muntlig tradition fran
generation till generation. Den éar alltsa inte nedskriven och enligt pueblons
medvetna plan kommer inte heller att sa ske. De hemligheter, de heliga
traditioner och ceremonier som vagleder taos ska inte pa nagot vis kunna goras
tillgangliga for de vita inkraktarna. Bakom denna medvetna hallning ligger
ocksa attityden att det som skrivs ned, det som fasts pa papper kan forlora sin
Kraft.
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“Vart eget sprék, tiwa, ir inget skriftsprak. Det har inte nedtecknats och sa
kommer det att forbli. Detaljerna i vara traditionella varden skyddas som heliga
och yppas inte. Ha forstaelse for att det tidigare fortrycket mot var kultur har
kravt av oss att vi behiller detaljerna outtalade.”

Inne i kyrkan kan man se hur legeringen mellan traditionellt och katolskt tar sig
uttryck. Madonnan i gron klanning - Lady of Guadaloupe - intar den centrala
platsen omslingrad av majs och bonstanglar, medan Jesus forpassats at sidan.
Madonnan har helt enkelt smalt samman med Pachamama, Moder Jord.

Delar av det rituella livet, som vissa kollektiva majsdanser, ar Oppna for
askadare, medan byn kan vara helt stangd for besokare vid andra ritualer.
Mycket av den andliga verksamheten sker i underjordiska kivor, som ligger i
forbjudet omrade for besokare.

Taos Pueblo

Sjalva anser taos alltsa att de bott pa denna plats sedan Dromtiden och det &r
historiskt belagt att de gjort det i minst 1 000 ar. Inte underligt da att de betraktar
hela pueblon som en helig plats. Helt féljdriktigt ocksa eftersom deras varldsbild
innebér att de lever sin andlighet. Vardagsaktiviteterna utfors pa ett heligt satt,
som en medveten bestandsdel i Det stora kretsloppet, ja som en sorts bén eller
ceremoni.
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Taos Pueblo forklarar stolt att den var hogkvarter for upproret mot de spanska
kolonisatGrerna 1680, ett uppror mot slaveri och tvangsmissionering. Taos
deltog senare ocksa i ett uppror mot USA, 1847, nar guverndren éver New
Mexico och Arizona dodades. Né&r det upproret kvastes av den amerikanska
armén forstordes byns gamla kyrka och flera taosledare avrattades offentligt pa
plazan i den angransande staden Taos.

Pueblon styrs idag av ett rad som bestar av 30 personer. Radet utser for ett ar i
taget byns tva hogsta ledare — guverndren och krigshévdingen. Guvernoren och
hans nio tjansteman tar hand om pueblons sociala fragor, affarsintressen och
relationer med omvérlden. Krigshévdingen och hans elva tjadnsteman ansvarar
for skyddet av byns landomraden pa cirka 50 000 hektar. De ska se till att vaxt-
och djurlivet skyddas.

”Att bevara och skydda den heliga byn och Blue Lake Wilderness Area ar av
hogsta vikt for Taos Pueblo. Byns mal &r att behalla sitt omrade pa éver 50 000
hektar i dess mest naturliga tillstand och skydda trad, vatten, fisk, djurliv, jord
och mark fran skador”.

Taos lever, liksom hopi, zuni, acoma och de andra pueblosamhéllena i ett
dagligt ekonomiskt, socialt och politiskt samspel med den vasterlandska
civilisationen. Men samtidigt ar de utanfor den. De ar bade en del av och skilda
fran den (part of and apart from). Sina viktigaste skatter, det guld som
spanjorerna aldrig hittade har — ceremonierna och det andliga livet i de
underjordiska kivorna — skyddar de intensivt och medvetet. Mycket lite kommer
ut om hur de egentligen ser pa varlden och dess kommande utveckling, men
gemensamt for dem alla &r att de har ett forrad av beréattelser och profetior fran
sina forfader, som fungerar som en sorts kompass och végvisare. Ibland sander
de ut en signal till omvarlden — som hopiledarna i Shungopavi efter
jordb&vningen i Japan. Och letar man noga kan man hitta fragment av de gamla
profetiorna bade har och dar.

Dessa traditionella profetior har utvecklats som inslag i folkets utveckling och
vandringar. Profetian utgor en del av stammens berattelse om varldens ursprung,
fodelse, utveckling och eventuella undergang och panyttfodelse. Den ar en del
av vad hopi kallar den ursprungliga kunskapen (the original teachings) och den
ar ett uttryck for stammens hagkomster (remembrance) och dess 6msesidiga
samspel med allt annat i Det stora kretsloppet. | sddana profetior finns inga
exakta forutsagelser utan mer allméan visdom om livets bittra realiteter och
maningar till beredskap infor stora och ovantade forandringar. Livet &r ingen
trygg seglats i lugnt vatten.

Traditionella profetior rymmer ocksa etiska och moraliska regler for ratt satt att
leva och varningar fér vad som kan handa om man frangar ratt satt att leva.
Sadana profetior ar inte bara knutna till en viss grupp utan ocksa till ett visst
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landskap. De har sitt ursprung och sin innebdrd i ett specifikt landskap. De ar
platsbaserade, men samtidigt dynamiska och foranderliga 6ver tid eftersom
varlden befinner sig i en dynamisk process och profetiorna ar en del av vérlden.

Det finns profetior hos de flesta folk och i allméanhet 6verfors de via muntlig
berattartradition, nagot som baddar for att de standigt utvecklas och forandras.
Ibland skrivs de ner och da hander flera saker: dels fryses profetians innehall
och form och dels abstraheras profetian och forlorar sitt direkta samband med
landskapet, den toms pa sin verbala kraft och forvandlas till litteratur.

Hopis profetior intar en sarstéallning. De har tillmatts stor betydelse inte bara av
hopi sjalva utan dven av andra ursprungsamerikaner. Vi maste dock komma ihag
att hopi ar ett véldigt komplext begrepp for kultur och andlighet hos tolv
sinsemellan ganska olika byar i Arizona — pa eller intill de tre utskjutande
bergsplataer fran det stora massivet Black Mesa, som kallas Forsta, Andra och
Tredje mesan. Mangfald ar det naturliga tillstandet for allt liv och for hopi ar det
inget problem att de har olika asikter om det mesta. Men mangfalden gor att
man nastan aldrig kan saga att sa har anser hopierna eller sa har gor hopierna.
Man kan inte ens sdga att hopiledarna tycker si eller sa, for saval andligheten
som politiken kannetecknas av mangfald och splittring mellan olika byar, klaner
och andliga séallskap som har sina specifika uppgifter bl a i samband med
arscykelns olika ceremonier.

En av de traditionella hopiledare som under de senaste decennierna har gjort en
del offentliga framtradanden &r Grandfather Martin Gashweseoma som tillhor
eldklanen, en av de aldsta klanerna. Anledningen ar att Gashweseoma anser att
det nu ar dags for viss information att komma ut, dven till non-natives.

- Vi ar pa vag in i en framtid med mer intensiv forstorelse an den vi ser idag. Det
som kommer &r storre an ni tror. Ni behover forbereda er for det som kommer.

- For att forbereda er for de forandringar som kommer sa maste ni ha tro och
leva pa det heliga sattet. Det ar inte manga, inte ens bland indianer, som haller
fast vid den traditionella tron. Det har sagts att nar forandringarna borjar sa
kommer manniskor tillbaka till de gamla satten. De som inte foljer de gamla
satten kommer att stéllas infor svara fragor. Det kommer att bli starkare vindar,
brénder, jordbavningar, vaderforandringar, naturkatastrofer och annat som ni
inte kan se nu. Forandringarna kommer framfor allt att beréra dem som bor i de
stora staderna eftersom det ar s mycket korruption i stdderna... Pengar kommer
att bli vardelosa, manniskor maste kunna leva av landet och skaffa sin mat pa
det sattet. Vi kommer att ga igenom en depression dar det kommer att bli ont om
mat... Det kommer att bli svilt. Det kommer att bli en stor forintelse, en massa
liv kommer att forloras... De onda minniskorna kommer att elimineras. Bara de
godhjértade manniskorna kommer att klara det.
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Enligt Martin Gashweseoma finns inget bestdmt datum for nar Reningen
kommer att intraffa. Det galler att iaktta tecknen och férbereda oss sjalva. Efter
Reningen kommer manskligheten att kunna bli enad igen med ett sprak och en
lag och ett liv i harmoni och balans med Moder Jord.

Aven om man inte vill tro pa dessa profetior i bokstavlig bemarkelse finns det
anledning att lyssna till den visdom, det drémmande, som ligger som en
klangbotten under profetiorna. Den visdomen kan vi hitta bl a i hopiklanernas
berattelser om sina vandringar 6ver kontinenten. Av dem vet vi att hopi ser
historien som cyklisk. Allt som hant har hant for att det har haft en mening. Allt
som hander har en mening i ett stérre sammanhang. Att kanna till berattelserna
om det forflutna innebér att man vet nagot om ens plats i varlden och vilken roll
man har i vérlden.

Det var for att fa reda pa var de skulle bosatta sig som de olika hopi-klanerna
maste vandra 6ver hela den amerikanska kontinenten i bade 6st-vastlig och
nord-sydlig riktning. An idag genomfor de pilgrimsvandringar till en del av
dessa platser for att halla dem och deras kunskap vid liv och for att sjalva
komma ihag sin egen historia. Utan denna hagkomst tappar de orienteringen i
varlden och i tiden. Genom dessa pilgrimsvandringar aterskapar hopiklanerna
standigt Dromtidens upplevelser, ja pilgrimsvandringarna ar tillsammans med
ceremonierna i kivorna och danserna pa bytorgen deras sétt att delta i vérldens
drommande, i det eviga framfodandet av vérlden.

Né&r hopiprofetiorna talar om den stora reningen forefaller den vara en
oundviklig och stor omskakning som varlden maste genomga for att kunna
transformeras till det tillstand som de kallar den femte varlden. Samtidigt sags
reningen vara en foljd av att s& manga manniskor har avvikit fran den ratta
vagen av harmoni och balans med Moder Jord och i den bemarkelsen ar den ju
inte oundviklig.

Pa sétt och vis kan man séga att hopiprofetiorna har forutsett
industricivilisationens negativa inverkan pa land, hav och vadersystem och dess
kommande implosion. Att Moder Jord manifesterar sitt motstand mot
utvecklingen i form av jordbavningar, vulkanutbrott, torka och éversvamningar
forvanar ingen traditionell hopi. Det som sker det sker for att det har en mening.

Profetiorna sager daremot inte sa mycket konkret om hur den stora reningen
kommer att ga till eller vilken sorts varld som kommer att fodas fram ur denna
process. Det kan mycket val tankas att det finns hopipraster som forvaltar
hemliga delar av profetiorna som ocksa rymmer sadana aspekter och kanske mer
konkreta rad om hur just hopi ska forbereda sig infor transformationen. Varfor
skulle de dela med sig av den kunskapen till den vérld som &r icke-hopi och som
i sig ar orsak till civilisationens ursparning? Det kanske racker med att vi inser
att industricivilisationens vag ar ohallbar och att vi bor forbereda oss for stora
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och omskakande omvalvningar. Naturligtvis finns kreativa méjligheter i en
sadan transformation — att skapa en livsvag i harmoni och balans med Moder
Jord. | det perspektivet ar det sjalvfallet av storsta vikt, aven for oss, att hopi,
acoma, zuni och taos bevarar och skyddar sina byar och den kultur och andlighet
som ryms inom dem.

Taos Pueblo ar en av de sista anhalterna pa min USA-resa. Nagra mil norréver
passerar jag for andra gangen pa nagra veckor Blanca Peak, den Ostra vaktaren
over navajoernas land, Diné Bikéyah. Jag kliver ur bilen och tar nagra foton pa
berget som gnistrar av nyfallen sné. Just da lyfter en vrak pa uppvindarna
alldeles bakom mig. En cirkel har fullbordats.
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Medicinmannen Thomas Walker forklarar

Sedan jag kommit hem till Sverige far jag oférhappandes kontakt med en man
som &r ingift i en navajoslakt. Svarfadern, Thomas Walker Sr ar medicinman
och ceremoniledare, road man, i Native American Church, peyotetraditionen.
Jag stéller brevledes nagra fragor om drémspar, pilgrimsvandringar och heliga
platser och far svar efter nagra manader. Walker talar navajo och hans svar har
Oversatts till engelska och héar féljer min svenska tolkning. Har talar en
manghundraarig andlig tradition och filosofi genom en gammal mans
temperament pa ett mycket karaktaristiskt satt dar orden oftast rymmer mycket
mer &n vi dr vana vid. En text att ldsa manga ganger och kontemplera pa djupet.
Det &r landskapet, Diné Bikéyah, som talar genom Thomas Walker senior.

”Du fragar om heliga platser och om vi ser och kanner de heliga varelserna.

For det forsta &r jorden mycket helig, universum ocksa. De heliga varelserna ar
precis som manniskor, femfingrade méanniskor, de har allt som vi har,

De fyra kraftfullaste heliga platserna ar Jorden, Solen, Manen, Universum.

De fyra riktningarna, de fyra heliga bergen i Navajo Nation, vart hem, ar dar de
heliga varelserna haller till.

De heliga samlas varje arstid for att kontrollera saker och diskutera hur de ska
forhalla sig till miljons behov och hur de ska ratta till Gvertradelser.

Pa varen och sommaren samlas de heliga varelserna och kontrollerar med
varandra hur allt star till. Pa hosten och vintern samlas de igen for att se hur
sakerna forhaller sig och om det ar nagot som de behdver ta itu med eller
korrigera. De planerar ocksa infor den kommande arstiden vad som behovs for
att balansera miljon.

Naturelementen och Det heliga folkets medhjélpare, som skyddsanglar, arbetar
for Det heliga folket. Vinden, regnet, kdlden, hettan har alla uppgifter att utfora,
de har alla roller att spela.

Nar vi beger oss till en helig plats for en bon maste vi placera ut gavor for att
kdnna deras narvaro, vi maste félja deras protokoll och deras lagar. Vi kan
kanna kraften nar vi foljer deras protokoll som de har satt i verket. Om vi beger
oss till bergen och framfor en bon tillsammans med gavan som vi placerar ut, sa
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kan vi starkt kanna av deras narvaro. Det ar sa vara boner besvaras. Vi har
sanger och boner som &r speciellt avsedda for de heliga bergen, de finns i vara
ceremonier. Bergen &r det levande hemmet for oss alla i Dinéfolket.

Du fragar om coyoten. Coyoten &r ett av manga djur som &r andliga budbérare
och larare. Vid sidan av coyote finns vargarna, bjérnarna, faglarna, och 6rnen &r
den hogsta makten. De for med sig budskap, man ser dem inte ofta, men nar
man ser dem och de korsar ens vag sa ar det ett budskap. Man ger dem en gava
med en bon. Budskapet kan vara bra eller daligt.

Hur kan vi se gudarna? De finns i luften vi andas, det &r sa vattnet &r levande.
Vatten ar levande och luften ar levande, den manskliga kroppen kan inte leva
utan dessa element. Vi ger gavor till vattnet, vi ger det majspollen och en bon.
Vatten utgor huvuddelen av var kropp, var hjarna kan inte leva utan vatten.

75 procent av var varelse ar andlig och helig, och 25 procent ar manskligt
upptrddande som oftast stéller till problem och ofog. Det &r upp till oss hur vi tar
hand om oss sjéalva och vart 6de.

Det har &r orsaken till att vi &r andliga, 75 procent andliga och 25 procent
manskliga, det ar sa manniskor ar sammansatta.

Andedjur och heliga platser l&r oss och vagleder oss, om vi respekterar
naturlagen och foljer dess protokoll, da ger de oss vad vi ber om.

Naturforstorelsen ar nagot som vi ska lara av. Virvelstormar, éversvamningar,
jordb&vningar intréaffar ndr manniskor inte respekterar naturens element eller gor
vald pa naturens element.

Mr. Thomas Walker Sr.
Medicine Man and Peyote Road Man.
Birdsprings, Navajo Nation.”

Jag laser svaren gang pa gang. For varje gang ar det som om en ny port 6ppnas
in i Dromtiden. Thomas Walker Sr & en man som deltar kreativt i
ihagkommandet och drdmmandet och han delar med sig till den som vill lara.
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Namforsen september 2010

Fullméne 6ver Angermanalven. Jag vandrar andiktigt nerfor tratrapporna till
hallristningsomradet vid Namforsen, féljer den spangade stigen och stannar
framfor hallen med bjornen, kvinnan/shamanen och &lgen med vérldstradet som
hornkrona. Ristningen syns tydligt i manskenet. Uppifran hotellet i Nasaker hors
svag musik fran en gastande ensemble fran Quebec. Ett lagmalt surrande tranger
ocksa ut fran kraftverket. Det enda som hors i 6vrigt ar ett svagt porlande fran en
liten rannil vatten som séker sin vag bland de stora klippblocken i den torrlagda
stromfaran.

Jag halsar platsen radare, dlvens ra, manen och Venus som ocksa lyser starkt.
Jag ber om kunskap och kraft och sa borjar jag sjunga for héllbilderna. Hela
utharken. Ur-thurs-ass-reid-ken-gifu-wynja-hagal-naud-iss-jara-pertra-eoh-algiz-
sol-tyr-bjarka-eh-madr-lagu-ing-odal-dagaz-fa. Mina hander borjar fladdra och
armarna kanns med ens som fagelvingar. Rorelserna fortsatter en stund
samtidigt som markliga gutturala laten kommer ur strupen och en latt yrsel
griper tag i mig.

Dimslojor stiger fran det kav lugna vattnet nedstroms och sveper in
gatubelysningen i Nasaker i ett ulligt tocken men for 6vrigt ar allt mycket stilla.
Manen fortsatter lysa stoiskt och landskapet betraktar mig. De som under flera
tusen ar anvant platsen for att hugga in standigt fler bilder i berget, eller snarare
ta fram standigt nya bilder ur berget, betraktar mig ocksa. Fér dem var hallarna
nagot evardligt, ett medium dar de kunde knacka in budskap till andra
méanniskor som skulle komma senare — och langt senare. De talar till oss, ja later
berget tala till oss och forklara att vi ocksa ar méanniskor — en art bland andra och
med ansvar ocksa for andra, for det hela. Vi dr varken mer eller mindre an de. Vi
ar samma och vi dansar i samma kosmiska vav och Dromtiden finns standigt
narvarande och foder fram vérlden pa nytt och pa nytt.

Vad de sékert inte kunde tanka sig var att berget skulle kunna spréngas sonder
till smasmulor i deras efterkommandes jakt pa materiellt valstand. Att den stora
algkon, Moder Jord, skulle malas i bitar for manniskors bekvamlighet. Att
forsen, det evigt strommande och livgivande vattnet, skulle stoppas upp och
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tdmjas med en véldig dammvall for att ge oss konstgjort ljus och driva maskiner
som gor oss till bihang. Ett av de budskap som nar oss via héllbilderna ar att vi
bor lata Moder Jord, den stora élgkon, dven i fortsattningen ruva pa sina
hemligheter och i sitt inre behalla sddana farligheter som uran. Algkon foder
fram livet tillsammans med vattnet, som alltid vill stromma fritt. Och det
kommer det ocksa en dag att gora i Namforsen, den fors som en gang
betraktades som sa helig att den inte fick namnges.

Namforsen

Jag staller mig pa alla fyra nedanfor bjornen/kvinnan/algen och andas i djupa
andedrag in den kyliga kvéllsluften. Den heliga vinden. Samma heliga vind som
gav liv at hallbildernas skapare. Samma heliga vind som gav liv at invanarna i
Chaco Canyon. Samma heliga vind som format Grand Canyon och Canyon de
Chelly. Samma heliga vind som uppfyllde Kvinnan-som-féréandrar-sig och
Monsterdraparen med helig kraft. Samma heliga vind som forbinder
berghéallarna vid Namforsen med Spider Rock. Jag andas in allt detta, Moder
Jords vind. Sa star jag en lang stund och kanner en stor tacksamhet for att jag
har fatt dansa med i Det stora kosmiska kretsloppet ytterligare en dag. Jag tackar
platsen och lamnar en liten gava innan jag soker mig tillbaka uppfor trappstegen
och uppforsbacken till samhéllet.
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Pa natten drommer jag om en bjérnunge som nagon lamnat i min vard.

Aventyret fortsétter. Det stora kosmiska kretsloppet fortsatter. Drommandet
fortsatter att skapa och nyskapa vérlden och vi dansar vidare i den kosmiska
webben, Urds vav, den pagaende dmsesidigheten, oandlighetens aktiva sida.
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Att balansera manniskans vandring pa
jorden

Lange funderade jag pa att lata boken sluta i Namforsen, 30 ar efter inledningen
I Rotterdam. En fullbordad cirkelrorelse genom geografi och kultur. Men en
intervju som bloggaren Zamael (“en simpel svensk muslimsk mystiker”) gjorde
med mig i januari gav mig ett nytt uppslag, ndmligen att jag borde ge lasaren en
bredare summering om vilken livssyn som vuxit fram ur denna 30-ariga
vandring. Sa, varsagod, har kommer en redigerad version av denna djuplodande
intervju. (Fragorna ar Zamaels).

Kan du beratta lite om dig sjalv, samt och framst, hur du kom in pa den
shamanska vagen? Och varfor valde du just shamanismen?

Vérlden borjade 6ppnade sig for mig vintern 1966/67 nar jag var med och
grundade Vésterviks FNL-grupp. Anda sedan dess har jag dgnat mig at att
forsoka forsta varlden, att fa insikt i det som sker i det som synes ske. Tunga
teoretiska studier av Marx och Mao Zedong och smaningom frihetliga
socialistiska tdnkare som Gorter, Pannekoek och Bookchin - kombinerat med
utatriktad vansteraktivism. Vid mitten av 70-talet djupdykning i primalt inriktad
terapi hos Frank Lake i Nottingham och studier av zen-buddhism. Led samtidigt
av en kronisk sjukdom som fick mig att préva en hel del alternativa grejer —
antroposofisk medicin, veganism — och som tillsammans med allt annat fick mig
att alltmer ifragasétta hela industricivilisationen. Pendlade dock mellan inre och
yttre engagemang och fick inte riktigt ihop de olika dimensionerna forran jag
skulle recensera en bok om medicinmannen Rolling Thunder for tidskriften
Nexus, salig i aminnelse, och i mitt jobb som journalist intervjuade unga
nordamerikanska indianaktivister i AIM, American Indian Movement, och deras
andliga mentor Archie Fire Lame Deer. De gav mig radet att séka mig bakat i
min egen tradition till tiden ”innan missionédrerna kom till er”. For dessa
indianer var det ingen skarp grans mellan inre och yttre och ju mer jag
fordjupade mig i nordisk forkristen tradition desto mer insag jag att det fanns en
rik inhemsk andlig kalla att 6sa ur. Jag tog initiativ till att bilda det shamanska
natverket Yggdrasil varen 1982. Den sommaren kom Rolling Thunder till
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Sverige och jag deltog i en kurs med honom uppe i Nordmaling och i samma
veva kom Michael Harners epokgtrande bok Shamanens vag. Nar Harner sjélv
holl en kurs pa Varmlandsnas utanfor Saffle 1983 var jag sjélvfallet en av de
entusiastiska deltagarna. Nu fick vi verkligen systematisk snurr pa det
shamanska undersokningsarbetet. Inom Yggdrasil fanns trumgrupper som
intensivt testade sa kallade sjalsresor, extasdanser och andra shamanska
extastillstand. Pa direkt inrddan av Michael Harner bérjade jag resa i Sapmi och
Intervjua samiska botare for att via dem lara mig mer om min egen nordiska véag.
Harner gav mig ocksa handfasta rad om hur jag skulle kunna utréna runornas
sanna vasen. Mina resor i Sapmi fick mig ocksa att borja djupstudera andliga
traditioner bland navajo-indianer i sydvastra USA och dven genomfora flera
resor dit for att traffa traditionalister. Vid en viss niva i arbetet borjade jag halla
kurser i nordisk shamanism och runmagi, ge ut shamanska manualer och skriva
bocker om savél samisk shamanism som navajos andlighet. Dar nagonstans
befinner jag mig idag. Jag ser mig sjalv som en shaman, men inte en
boteshaman, utan en traditionsbarare, kunskapsbevarare och mentor/vagvisare.
Jag fyller 63 i ar, jag &r en “elder”, en éldste och jag brukar siga till mina
kursdeltagare att jag dr en sadan dar liten gul vagskylt som man kan se langs
mindre vagar. Jag pekar rakt in i den vilda naturen och pa min skylt star det
”Utharken”.

Kan du beskriva dig sjalv som shaman genom att anvanda tre fritt valda
adjektiv?

Entusiastisk, uthallig, 6dmjuk.

Kan du ge konkreta exempel pa hur dessa personlighetsdrag har hjalpt dig att
na positiva resultat inom shamanismen?

Odmjukheten &r A och O inom shamanismen anser jag. Det handlar mycket mer
om attityd &n om metoder hit och dit. Odmjukhet &r en forutséttning for att fa del
av Moder Jords kunskap och Moder Jord ar shamanens priméara larare. Men
6dmjukheten maste ocksa kombineras med uthallighet och det galler vél i alla
andliga discipliner antar jag. Kunskapen &r inte lattkopt. Gava kraver gengava
som mastershamanen Oden sager efter sin nio dygn langa intiationshangning i
varldstradet. Som exempel kan jag ndmna runmagin som jag borjade dgna mig
at forst efter sju eller atta ars shamanskt arbete. Nu har jag arbetat med runor i
drygt 20 ar och det &r under de allra sista aren, ja kanske de allra sista
manaderna som jag kunnat ta sprang nar det galler forstaelsen av runornas
essens. Entusiastisk? Ja, kdnner man inte det sker ingen utveckling att tala om
over huvud taget tror jag. Entusiasm gor att sokandet eller ska vi saga stravandet
ocksa far inslag av njutning aven nar det kan vara tungt och kravande.

Kan du ge konkreta exempel pa hur dessa personlighetsdrag har orsakat
problem for dig med andra manniskor och deras livsuppfattningar?

95



Dromtid, visdom, paradox

Entusiasm smittar, men stor entusiasm kan ocksa verka avskrackande for lite
mer svala personlighetstyper. Uthalligheten kan skramma bort de som har en lite
lattjefull laggning. Ar man 6dmjuk kan en del tro att man ar underdéaning och
latt att utnyttja, men det kan jag skydda mig mot.

Vilka ambitioner har du for framtiden som shaman, och vad siktar du pa att
gora for varlden och dess medvarelser?

Jag har tidigare sagt att jag vill bli en vis och fri man. Det &r ett tillstand som
ocksa kan beskrivas som att man har natt harmoni och balans med tillvaron eller
att man tanker och vandrar i skdnhet. Jag definierar shamanen som en sorts
andlig krigare som verkar for att forsvara Moder Jord. Eftersom allt &r ett och
hénger samman och jag ar slakt med alla andra varelser kan jag inte bli fri och
vis om inte alla andra varelser ocksa blir det. Shamanen arbetar déarfor aldrig
primart for sin egen harmoni och balans, dven om den ingar i den stora véavens
harmoni och balans. Som shaman vill jag ge mitt bidrag till harmoni och balans
for Moder Jord, for livets stora vév, for det stora kretsloppet. Forst och framst
handlar det om att stalla om industricivilisationen, ja avveckla den, sa att
méanniskan kan hitta fram till ett livssatt pa jorden som &r uthalligt pa hur lang
sikt som helst.

Vad kan shamanismen erbjuda dagens moderna manniska?

En livssyn och attityd som gor det mojligt att uppleva samhdérigheten med allt
annat levande, att uppleva att man som ménniska verkligen ar slakt med alla
andra varelser och en integrerad del av livets stora vav. Metoder och hjalpmedel
som mojliggor ett kreativt samspel mellan ménniska och évrig natur, mellan
maénniska och det osynliga.

Pa vilket vis skanker shamanismen styrka och trost till dig och hur hanterar man
livets problem med shamanismen?

En sak som Rolling Thunder sa &r att man aldrig ar ensam, eftersom Den stora
anden alltid & med. Jag har uttryckt saken lite annorlunda: manniskan &r alltid
ensam, i synnerhet i kriser och utsatta l4gen, men shamanen ar en andlig krigare
som vagar oppna sig for och mota denna ensamhet. Da inser han/hon att vi alla
kommer ur samma grund, namligen formldsheten (Ginnungagap) som foregar
all form, att vi alla delar samma 6de att ga fran formloshet via form tillbaka till
formldshet, och i denna insikt finns en stor gemenskap och befrielse. Att veta,
jag menar veta pa djupet med hela sin organism, att man &r en del av allt annat
och slakt med alla andra ar en kénsla av existentiell trygghet och lycka.
Samtidigt inser shamanen att livet bestar av en massa komplexa sammanhang
och komplementéra motsatser som dmsesidigt betingar varandra, som ljus och
maorker, manligt och kvinnligt, uppbyggande och nedbrytande, liv och dod, sorg
och gladje. Det ena kan inte existera utan det andra. Det ena féljer pa det andra i
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den icke-hierarkiska dynamiska process, som &r varlden. Livet handlar om att
balansera allt detta, eller som en samisk filosof sa: att komma 6verens med
varlden.

Hur skulle en vanlig approach till problem och problemldsning se ut, enligt
shamanismen?

Man brukar saga att klassisk shamanism har tva huvudsakliga botemetoder,
namligen att fora till energi som saknas eller driva ut energi som inte bor vara
dar. | runmagin kan man anvénda runor for att hela, for att binda och for att
skydda. Men grunden i shamanténkandet &r att sjukdom och andra problem har
med obalanser att gora. Ur obalans uppstar lidande. Obalansen kan ha orsakats
av att personen ifraga har brutit ett sa kallat tabu, alltsa upptrétt pa ett icke
onskvart satt mot andra ménniskor, mot djur eller vaxter och andra varelser eller
mot det osynliga, mot olika andevasen. Men den kan ocksa ha orsakats av att
andra manniskor eller andevéasen har utfort fientliga handlingar mot personen,
som dranerar denna pa energi. Shamanen kan gora en sjalsresa for att séka
orsaken och darefter hitta en metod for att ateruppratta den rubbade balansen.
Det kan handla om att personen ifraga maste gottgora for sitt felaktiga beteende,
men det kan ocksa handla om att verfora energi till personen. Shamanen
overfor aldrig sin egen kraft utan &r bara en formedlare, ett verktyg, for en storre
energi som kommer fran Gud, Den store anden, Det stora kretsloppet, Moder
Jord etc. En obalans kan ocksa orsakas av att ndgot trangt in i personen som inte
ska vara dér. Vi talar om bakterier och virus, en klassisk shaman kan tala om
negativ energi, giftpilar, onda 6gat, gand eller ovund och liknande. Da galler det
for shamanen att driva ut detta icke 6nskvérda, t ex med hjalp av sina
skyddsandar eller genom att suga eller piska ut det onda ur patienten. Darefter
maste energierna balanseras igen. Val att marka ar att forutsattningen for all
shamansk bot &r att shamanen sjélv ar i harmoni och balans. En boteceremoni
innehaller alltsa ett avsnitt dar shamanen stammer sig i balans med vaven.

Hur ser tillvagagangssattet ut, i att bemota andra traditioner/religioner, som
shaman?

Historiskt sett har shamaner aldrig haft problem med att ta till sig nya inslag och
idéer for att pa ett kreativt satt fornya och utveckla sin egen livssyn och metodik.
Shamanismen ar foranderlig och dynamisk. | Sydamerika t ex arbetar manga
shamaner med katolska inslag dar de anvéander helgon som skydds- och
hjalpandar. Samiska shamaner kan anvénda en kristen terminologi i samband
med botande. Ofta har etablerade religioner varit direkt fientliga mot
shamanismen och da har shamaner i allmanhet dragit sig undan och fortsatt sin
verksamhet i det fordolda. Men det &r ju inte shamanismen som har ett problem
med religioner, utan religionerna som har problem med shamanismen som de ser
som ett hot mot den egna religionens krav pa att representera sanningen och
makten.
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Som varlden ser ut i dag, hur och vilken roll har shamanismen att spela i
varlden, for att forbattra varlden, och hur kan shamanismen forbéattra
forutsattningarna for alla varelser pa denna planet?

Jag ser shamanismen som en del i det jag kallar det stora aterlarandet. Det &r den
omstallningsprocess som industricivilisationens ménniskor kommer att behova
ga igenom for att na fram till ett hallbart satt att leva pa Moder Jord. Det handlar
om kunskaper som att odla och ta fram sin egen mat pa traditionellt energisnalt
satt, att bygga och renovera hus med traditionella tekniker, att halla husdjur och
boskap pa ett vardigt satt, att kunna tillverka egna klader av véxtfibrer och ull,
att forvara livsmedel utan hjélp av hogteknologi, att bota sjukdomar utan en
oljebaserad sjukvardsapparat etc. Shamanismen ar darvidlag del av ett storre
tankeskifte, ett tankesprang dar manniskan gar fran en vilja att dominera och
exploatera naturen till att vilja leva i samverkan och dmsesidig respekt med allt
annat levande.

Om ett samhalle skulle besta av mestadels shamaner eller av manniskor med en
inriktning och livsaskadning som shamaner har, hur skulle t ex ett eventuellt
styrelseskick se ut, och vilka lagar eller regler (islam har shariah och judaismen
har halakha) skulle leda en shamansk civilisation?

Jag tror att vi kan hamta mycket inspiration fran traditionella urfolkskulturer
som bygger sina beslutsprocesser pa konsensus. Man pratar tills man ar éverens,
sedan handlar man. I alla traditionella kulturer finns ocksa olika sétt att
balansera makt och férhindra att vissa far mer makt an andra eller utnyttjar
makten pa ett destruktivt satt. Det kan vara i form av olika andliga sallskap som
ska balansera varandra. Det kan vara en grupp som styr samhallet i fredstid och
en annan i krigstid. Sa hade t ex navajo. Och bland irokeserna hade
klanmddrarna, dvs de &ldsta kvinnorna, en kontrollfunktion i och med att det var
de som utsag ledamoterna i hdvdingaradet och ocksa snabbt kunde aterkalla
mandatet for personer som inte utévade dmbetet pa ratt sétt. Sa ett styrelseskick
for ett uthalligt leverne pa Moder Jord maste bygga pa balans mellan manligt
och kvinnligt, men det maste ocksa bygga pa balans mellan manniska och djur,
mellan méanniska och vaxter och mellan manniska och 6vrig natur. Fragan &r
dock hur djur, vaxter och andra varelser ska kunna representeras i sjalva
styrelseskicket. Pa nagot sétt maste det ju ga, men exakt hur sadana idéer skulle
kunna omsattas idag eller i en framtid &r inte 1att att sia om. De flesta utopier
som har formulerats &r valdigt praglade av sin egen tid och blir snabbt obsoleta,
sa darfor avstar jag fran vidare spekulation.

Nér det galler lagar och regler ar jag imponerad av navajos satt att resonera om
vad de kallar de fundamentala lagarna. Det &r dels naturens lagar men ocksa
sedvanjor, traditioner, andligt forhallningssatt och traditionell filosofi i en
komplex blandning. Dessa fundamentala lagar som ska végleda navajo-livet pa
det stora hela skiljer sig fran ex-vis shariah i och med att de inte &r nedskrivna
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och antagligen inte kommer att bli det heller (annat &n i form av filosofiska
grundsatser). De fundamentala lagarna ar namligen stadda i dynamisk
forandring, precis som den varld som har fott fram dem. Det &r ett system som
overlater tolkningen till en pagaende diskussion mellan visa personer och 6ppnar
for forandring och utveckling av tolkningarna.

Hur tror du varlden ser ut om 50 ar?
Vagar jag inte sia om.

Enligt t ex gabalan, bestdr méinniskan av tre “delar”, kroppen, anden och
sjalen, hur ser manniskan ut i shamanismen (hennes inre natur), vilka
bestandsdelar bestar manniskan av?

Har finns nog lika manga forklaringar som det finns shamaner. Kom ihag att
shamanismen &r en individualistisk kunskapsvéag dven om den ar inriktad pa
samhallets och vérldens balans. Om jag gar till den nordiska traditionen sa hade
den en betydligt mer komplex syn pa méanniskan &n att hon bestod av kropp och
sjal. Jag har stott pa inte mindre &n sju olika sjalsbegrepp. Ond som ar den
heliga vinden som genomstrommar alla levande varelser, hug som &r jaget och
det medvetna tdnkandet, vard som &r den del av sjalen som kan frigoras och resa
in i den icke-ordinéra verkligheten, fylgja som &r skyddsanden, hamingja som ar
den magiska formagan/potensen hos en varelse, hamr som ar formagan att
materialisera sin sjal i fysisk form och gand som &r den del av sjalen som sands
for att astadkomma magisk forandring.

Ond &r den grundliaggande sjalskraften. Ovriga sex aspekter ar olika uttryck for
ond — aspekter som utvecklas saval omedvetet som medvetet under en
manniskas jordevandring. Nar trader ond in i den enskilda manniskan? Ar det
nér hon nyfodd tar sitt forsta andetag eller sker det redan i moderlivet, eller rent
av redan vid befruktningen? Min personliga tolkning ar att 6nd ligger slumrande
redan i det befruktade &gget, 6nd som en potential, som utvecklas och blir hel
nér barnet tar sitt forsta andetag.

Har finns en parallell i kosmisk skala. Nér uppstar 6nd, den heliga vinden 6ver
huvud taget? I den nordiska traditionen finns arla 1 urtid”, 1 aldrarnas
morgon”, bara ett tomrum — ett valdigt gap, Ginnungagap. Det kan ocksa
uttryckas som att formlosheten &r ursprunget. Men pa ena “’sidan” gapet
utvecklas elden/hettan och pa den andra isen/kélden och nar dessa tva krafter
mots i Ginnungagap uppstar 6nd, eller snarare vacks liv i 6nd, som tidigare
funnits slumrande, som en potential i formldsheten. Ur detta famntag mellan
hetta och kold skapas 6nd som materialiserar sig i jatten Ymer (den larmande)
och urkon Audhumbla (mdjligen en dalgko) och déarmed ar sjalva den materiella
skapelsen igang.
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Allt som existerar och lever ar genomsyrat av 6nd, ja uppratthalls av énd.
Ingenting kan finnas utan 6nd, som alltsa har savél en materiell som en andlig
aspekt. Nar en manniska, eller en ratta eller skalbagge eller vad som helst dor
uppgar den materiella aspekten av ond, alltsa kroppen, i Moder Jords kretslopp.
Vare sig man begravs i jorden, kremeras eller ats upp av en aséatare sa blir vara
materiella bestandsdelar uppslukade av Moder Jords kretslopp. Vi transformeras
om till ndgot helt annat — vara grundmolekyler blir naringsémnen och
byggstenar for andra varelser, som i sin tur blir byggstenar i nya organismer.
Moder Jord ar som en underbar kompost; avfall och dod blir nytt liv. | denna
kompostomvandling utplanas alla vara individuella kdnnetecken. Inga molekyler
minns att de en gang ingatt i mitt skagg eller mina vadmuskler. Har finns inte
heller nagon skillnad mellan manniskor som gjort ont och de som gjort gott. Nar
Adolf Hitlers doda kropp eldades upp i tradgarden till bunkern i Berlin 1945
atergick den till Moder Jords kretslopp pa samma sétt som Mahatma Gandhis
gjorde ndr han kremerades 1949. Detta &r den underbara dynamiska process som
ar Moder Jord. Den kan omvandla dven det som varit destruktivt och forodande
till nagot nytt, naringsrikt och uppbyggande.

Sett i ett kosmiskt perspektiv ingar jorden i &nnu storre kretslopp dér galaxer,
solar och planeter fods, lever, dér och omvandlas till byggstenar fér nya galaxer,
solar och planeter och alla planeters alla invanare. Vi ar av stjarnstoft. Vi ar
stjarnfolk som kommer ur valdiga kosmiska explosioner och virveldanser
mellan materia och anti-materia, mellan ljus och moérk energi, for att anvénda
lite modernt fysikersprak. Kanske skulle man kunna kalla de svarta halen for
universums underbara kompostanlaggningar. Allt ror sig fran formloshet via
form tillbaka till formldshet och sa vidare. Det ar mojligt att allt nagon gang
avstannar i en evig” formloshet — det vet vi ingenting om och kan vi antagligen
aldrig veta nagot om.

Vad sker enligt shamanismen, nar man dor, vad ar efterlivet? Finns det nagot
paradis, eller en plats dar manniskan far vad hon fortjanar, t ex ett helvete?
Reinkarnerar manniskan?

Ocksa har skiljer sig svaren at beroende pa vilken shaman du fragar och vilken
kultur han/hon tillhor. 1 samisk tradition forestallde man sig att de avlidna, de
forlevande, levde i en sorts spegelvand tillvaro i forhallande till var. Livet dar
var ungeféar som har, fast antagligen lite béattre i alla avseenden. Andarna efter
kraftfulla och visa shamaner, noaidier, kunde efter doden uppehalla sig i heliga
fjall, dar de var mojliga att kommunicera med och fa kraft och kunskap av. En
liknande nordisk tradition ansag att sjalarna efter de avlidna holl till i
slaktens/gardens dttendg. Pa Island vimlar det fortfarande av Helgafell runt om i
landskapet. | nordisk tradition talar man annars om dodsriket dar Hel hérskade.
Det beskrivs som en dyster plats, men det har sdkert med senare kristna
influenser att gora. Hel som dddsharskare har inget med det kristna helvetet att
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gora och fran borjan var Hel sakerligen en kvinnlig helig kraft som hade med
saval dod som liv och aterfodelse att gora. Det ansags inte sa drorikt att hamna i
Hel, det var det daremot att bli en helig krigare i Odens Valhall eller Frejas
Folkvang. Dessa avlidna krigare fick dar bida sin tid infér den stora drabbningen
med de destruktiva krafterna i Ragnarok, som inte innebéar jordens undergang
utan dess panyttfodelse och rening. Min uppfattning ar att dessa forestallningar
inte primart hor samman med shamanism utan med de allmanna forestallningar
som fanns i den kultur dar shamanen &r verksam. Nar shamaner har skt kontakt
med avlidna shamaner, t ex pa gravplatser eller i heliga berg, har det inte varit
uttryck for nagon primitiv syn pa att de doda finns kvar dar man begravt dem.
Snarare dr det sa att man pa dessa platser soker den atravarda kunskapen genom
de spar som finns i Drémtiden efter de doda. Drémtiden &r ju en dimension av
den hér varlden (som &r den enda varlden) och allt vi gor lamnar spar efter sig
som man kan komma in i och fa del av genom att ga in i Dromtiden. De platser
dar shamaner sokt kunskap av avlidna var/ar platser som kan fungera som portar
in i Dromtiden. Man kan séga att det ar dndens spar som shamanen soker.

Jag har i mina forskningar inte sttt pa nagon shamansk tradition som talar om
himmel och helvete, som platser for beloning eller bestraffning. Och nér det
galler reinkarnation finns olika uppfattningar. En del traditioner haller den for
maojlig men de flesta shamanska kulturer jag har studerat har inte byggt in
reinkarnationstron i sina tankesystem. Om du fragar mig vad jag sjalv anser sa ar
svaret: nar vi dor gar vi tillbaka till den formloshet som vi en gang foddes ur.
Den enskilda personens 6nd, 6ndens individuella uttryck, finns daremot inte
kvar. Pa samma sétt som Moder Jord komposterar och transformerar vara
materiella byggstenar transformerar hon ocksa var individuella énd, som ju
“bara” ar ett individuellt uttryck for den stora dnden, den heliga vinden. Nar vi
dor lamnar 6nden oss och atergar till den stora 6nden och i den processen
forsvinner alla individuella sardrag. Det finns alltsa inga sjdlar med individuella
sdrdrag eller "minnen” kvar som svavar omkring 1 kosmos. Den 6nd som
uppehallit mitt liv kommer inte att minnas att den varit i och gett liv at min
kropp efter denna transformation. Inte heller har ser jag nagon skillnad pa vad
som hander med 6nden hos den som gjort ont och den som gjort gott. Onden i
sig ar vare sig ond eller god, den bara &r. Vara kroppar ar bara forgangliga skal
som den “eviga” onden hallit vid liv ett kort 6gonblick. Ocksa vara
forestallningar om vara jag, att vi skulle vara nagot fran allt annat avgransat och
individuellt, ar ett ’skal” eller snarare en illusion som 6nden ger liv en kort
stund.

Vad ar meningen med livet enligt shamanismen?

Det far du fraga varje enskild shaman om. Mitt svar ar att livet inte har nagon
overgripande mening och att manniskans liv inte ingar i nagon storstilad
gudomlig plan. Vi, som individer, kommer ur formléshet och gar via form
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tillbaka till formléshet. Det ar en hisnande insikt som kan skramma de flesta
manniskor fran vettet och fa dem att soka trost i olika trosforestallningar om ett
himmelrike for de goda eller utvalda eller i droger eller i konsumism eller i
andra beteenden vars huvudsakliga syfte ar att undvika insikten i existensens
obestandighet. Min shamanska kunskapsvag har lett mig fram till samma
hallning som Carlos Castanedas mentor don Juan Matus gav uttryck for,
namligen att det inte finns nagon mening i tillvaron men att den andlige krigaren
skapar sin egen mening och att den enda mening som ar vardig en andlig krigare
ar sokandet efter kunskap.

Fragan om etik och moral och om vi vill bidra till att géra gott eller ont i den har
varlden har alltsa ingen béaring pa vad som hander efter déden. Daremot har den
en valdigt stor betydelse for hur livet pa jorden gestaltar sig, inte bara for oss
utan ocksa for efterkommande generationer och for alla andra varelser och for
Moder Jord sjélv. Valet ar for mig helt enkelt och sjalvklart; jag vill bidra till
harmoni och balans, inte till kaos och férédelse. Jag vill hjalpa till att minska
lidandet inte till att 6ka lidandet. Det &r det enda vardiga séttet att leva. Och det
oavsett om 6nd, den heliga vinden (eller oandlighetens aktiva sida, for att
anvanda Castanedas uttryck) har ett medvetande och en vilja, for det kan vi
aldrig na full kunskap om.

Hur ser man pa (vad jag skulle kalla Gud) inom shamanismen, dvs ett absolut
Vasen? Och finns det nagon shamansk tradition, som har en syn pa ett
allsméktigt Vasen?

Alla shamanska kulturer har skapelseberéttelser dar olika heliga varelser eller
om du sa vill gudomliga energier satt igang varlden och efterhand ocksa
formgett den. Ibland kan det finnas en kreativ kraft som sa att saga tryckte pa
startknappen men sedan har dragit sig tillbaka och inte ingriper aktivt i tillvaron.
| samisk tradition talar man t ex om Veralden olmai, varldsmannen. Men jag tror
inte att man kan beskriva Veralden olmai som allsmaktig i och med att han intar
en passiv roll i forhallande till vérlden och uppenbarligen tanker fortsatta med
det. I den nordiska traditionen utgar hela skapelsen fran tomheten, Ginnungagap,
dar hettan och kdlden mots och ger upphov till de forsta varelserna — den
tvakonade jatten Ymer och urkon Audhumbla, som mycket val kan ha varit en
dlgko. Navajotraditionen talar om energier i form av “farger” som genom sitt
samspel ger upphov till de forsta heliga varelserna. Hos saval navajo som flera
pueblofolk i sydvéstra USA moter vi forestaliningen om intradet/uppstigandet
till den har véarlden (the emergence). Man forestaller sig att vara forfadersvasen,
som fran borjan beskrivs som insekter, har levt i flera tidigare varldar som de
forvisats fran p g a felaktiga beteenden. Samtidigt med denna rorelse genom
varldarna till den fjarde eller femte som vi lever i idag utvecklas den mangfald
av arter som vi k&nner. Manniskorna blir manniskor. Under evolutionen dyker
ocksa heliga varelser upp som spelar en mycket viktig roll for utformningen av
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varlden, som Forsta mannen, Forsta kvinnan, Kvinnan-som-féréandrar-sig
(Moder Jord), Monsterdraparen m fl. En del navajoer talar om Den stora anden
som en sorts absolut vasen, men vanligare ar nog att se Den heliga vinden som
det som konstituerar kosmos och genomstrommar allt. Motsvarigheten i nordisk
tradition, som jag redan namnt, ar ju 6nd. Men 6nd ska nog inte betraktas som
ett allsmaktigt eller absolut vasen. Jag tror att du hittar fler paralleller mellan
shamanism och traditioner som buddhism och taoism an mellan shamanism och
kristendom eller islam.

Hur skiljer sig t ex den nordamerikanska shamanismen, fran den nordiska
traditionen? Hur skiljer sig de olika shamanska traditionerna fran varandra
rent generellt?

Shamanismen ar ett sétt att tanka och vara som uppstar pa ett visst stadium av
maéanniskans vandring, dvs nar hon ar verksam som samlare och jagare. Den ar
alltsa knuten till ett visst satt att leva och det ar egentligen en paradox att den har
bevarats anda in i var tid trots att de flesta for lange sedan lamnat den tillvaron.
Det kanske ar Moder Jords sétt att férbereda kommande omstéllningar av
industricivilisationen till ett hallbart sétt att leva?

Shamanismen har faktiskt haft flera tiotusentals ar pa sig att utvecklas och det
har gjort att den har tagit manga olika former varlden éver beroende pa klimat,
livsstt, flora och fauna for att ndmna nagra aspekter. Sa egentligen bor man
kanske tala om flera tusen olika shamanismer, &ven om ramarna &r desamma,
namligen dvertygelsen om att allt har liv, att allt har ett medvetande, att det finns
manga dimensioner/vérldar, att man kan resa in i dessa dimensioner och déar
hamta kunskap for livet i den har vérlden, att man kan paverka alla levande och
medvetna system och darmed bota sjukdomar, paverka vader och vind etc.

Om du jamfor ex-vis samisk shamanism med indiansk shamanism fran Nord-
eller Sydamerika kan du se att den samiska &r mycket mindre ceremoniell an
den ”indianska” varianten, dvs den har betydligt farre yttre attribut och
hjalpmedel och strukturerar inte ceremonierna alls pa samma séatt. En lakota kan
fasta oerhord vikt vid “the proper protocol” vid en ceremoni medan en samisk
botare utan nagra storre yttre athavor helt enkelt ger mental kraft till den person
som ska hjélpas. Men betraktad pa ett energiméssigt ”inre” plan hdander ungefar
samma sak.

Sibiriska shamaner féster valdigt stor vikt vid sina utstuderade drakter som kan
vaga uppemot 20 kilo med alla speglar och metallstycken, medan en
inuitshaman kanske utfor sin ceremoni helt naken. Det handlar om vad
respektive shaman har fatt lara sig ar verkningsfullt. Tror man att man behover
ett “proper protocol” eller en tung shamandrékt for att kunna fokusera sitt
medvetande och ga in i den icke-ordinara verkligheten, ja da behdver man det.
Tror man det inte ja da behéver man det inte heller.
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Vilken roll har manniskan att spela i skapelsen?

Aven om en shaman inte ser ndgon 6vergripande mening med skapelsen sa
galler det ju anda att forhalla sig till den pa nagot satt. I en shamansk livssyn
anser man i allmanhet att alla arter har en funktion att fylla i livets stora vav.
Manniskans roll handlar oftast om att genomfora de ceremonier som hon har fatt
lara sig av heliga varelser arla i urtid. Det kan vara ceremonier i samband med
solstanden och det kan vara ceremonier i samband med jakt och odling — for att
djuren ska forokas och fortsétta att lata sig jagas, for att regnen ska komma i ratt
tid for grodan. Jag skulle vilja séga att det huvudsakligen rér sig om ceremonier
for att balansera manniskans vandring pa jorden.

Hur ser den shamanska kosmologin ut, dvs alltets skapelse, fortgang och
varldens slutliga mal?

Alltet har skapats ur samspelet mellan energier av komplementart slag.
Skapelsen pagar fortfarande. Varlden ar en dynamisk process. Det ar
Drommandet som har gett vérlden dess nuvarande form och den processen pagar
fortfarande — Dromtiden &r inte slut, den dr ndrvarande har och nu. Allt &r ett
och hanger samman med allt annat. De andra dimensionerna/vérldarna/det
osynliga finns ”under” eller ”bortom” den ordinira verkligheten. All tid ar en
och hanger samman med all annan tid. Alla platser &r heliga och hanger samman
med alla andra platser. Det kan vi kalla Urds vév, eller vérldstradet. VVarlden &r
en pagaende 6msesidighet, ett hav av relationer, dar vi alla &r slakt och déar vi
alla ar ett. Dar kan vi manniskor dansa med eller emot och nar vi dansar emot,
som industricivilisationen gor, da ger vi upphov till kaos och forvirring. Den har
i vara dagar blivit sa betydande att den tycks kunna hota var egen existens. Som
Archie Fire Lame Deer sa till mig 1980: ’Det dr mojligt att manskligheten
kommer att utrota sig sjalv, men Moder Jord kommer att 6verleva”. Det ar
hybris att tro att manniskan skulle kunna utplana jorden. Moder Jord kan alltid
aterhamta sig och ge upphov till nytt liv, till en ny vav med harmoni och balans.
Det finns en rudimentar forstaelse for detta i Valans spadom i Eddan: efter
Ragnarok stiger en ny jord fram.

Vérlden har uppstatt ur formloshet som har framfott en mangfald i form som sa
smaningom atergar till formloshet. Varlden har en gang skapats och kommer en
gang att upphdra. Ar det ett mal? Ja pa satt och vis. Personligen har jag inga som
helst problem med att acceptera att utslocknandet dr “malet”.

Vad hoppas du for framtiden?

Att manskligheten fore varldens utslocknande ska na insikt i sddan omfattning
att den kan stélla om till ett hallbart satt att leva pa Moder Jord, till att vandra i
skonhet.
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Eftertext

Den som vill trdnga djupare in i navajo och annan ursprungskultur i sydvastra
USA hénvisar jag till min bok Navajo — Att tdnka och vandra i skonhet (h:strom
2008) som innehaller en mycket fyllig litteraturlista for den som vill ga &nnu
djupare. Den som &r intresserad primart av huicholer/wixarica rekommenderas
lasa John Hedbergs Paradisets barnbarn (EXIT 2009)

Den som vill fordjupa sig i samisk livssyn och andlig tradition hanvisar jag till
min bok Var tids noaidi (Rosengarden 2010).

Den som vill skaffa kunskap om den nordiska shamanska traditionen hanvisar
jag till mina shamanska manualer. En éversikt ver bockerna finns pa min
hemsida www.norrshaman.net. De gar att bestélla via hemsidan, Bokborsen,
internetbokhandlar som Bokus och de flesta vanliga bokhandlar.

Den som vill folja mitt pagaende tanke- och skrivarbete hanvisar jag till min
hemsida och min blogg http://norrshaman.blogspot.com.

Den som vill ga till all kunskaps kélla och uppleva energin direkt hanvisar jag
till Moder Jord.

Jag haller kurser i shamanism och runmagi och ger foredrag om shamanism,
urfilosofi och traditionell visdom. Information om kurser och foredrag
uppdateras kontinuerligt pa min hemsida.
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