Vad &r det att tro?
Samtalsinledning 1, Styrsjobo, Kristi Himmelsfardshelgen 2014

For att borja vart seminarium om vad det ar att tro ska vi lasa
Johannesevangeliet 21:15 — 23: ”Nar de hade &tit sade Jesus till Simon Petrus:
’Simon, Johannes son, dlskar du mig mer én de andra gor?” Simon svarade: ”Ja,
herre, du vet att jag har dig kér.” Jesus sade: ”For mina lamm pé bete.” 160ch
han frdgade honom for andra géngen: ”’Simon, Johannes son, dlskar du mig?”
Simon svarade: “Ja, herre, du vet att jag har dig kér.” Jesus sade: ”Var en herde
for mina far.”170ch han frdgade honom for tredje gangen: ’Simon, Johannes
son, har du mig kér?” Petrus blev bedrévad nir Jesus for tredje gangen fragade:
”Har du mig kar?” och han svarade: Herre, du vet allt; du vet att jag har dig
kar.” Jesus sade: ”For mina far pa bete. 18Sannerligen, jag sager dig: nér du var
ung spande du sjélv baltet om dig och gick vart du ville. Men nér du blir
gammal skall du stracka ut dina armar och nagon annan skall spanna baltet om
dig och fora dig dit du inte vill.” 19(Sa angav han med vad for slags dod Petrus
skulle forharliga Gud.) Sedan sade han till honom: ”F6lj mig!” 20Petrus vande
sig om och fick se att den larjunge som Jesus élskade foljde efter, han som under
maltiden hade lutat sig bakat mot Jesu brost och fragat vem som skulle forrada
honom. 21Nir Petrus sag honom fragade han Jesus: ”Herre, hur blir det med
honom?” 22Jesus svarade: ’Om jag vill att han skall bli kvar tills jag kommer,
vad ror det dig? Du skall folja mig.” 23Darfor spred sig ett rykte bland broderna
att den larjungen inte skulle d6. Men Jesus hade inte sagt till Petrus att larjungen
inte skulle d6 utan: ”Om jag vill att han skall bli kvar tills jag kommer, vad ror
det dig?”

Nastan alla bibeltexter behandlar den foreteelse som vi kallar att tro”” och sa
gott som ingen namner vad vi ska eller bor tro pa i form av en definierad utsaga.
Det ar alltid fraga om ett forhallningssatt som ska ge mening at vart sokande, at
den vag som vi haller pa att utforska i vara liv. Beréattelserna innehaller ofta en
utmaning som ska fa oss att véxa och mogna saval som individer som hel
mansklighet. Sokandet och tron ska vara hangivet och malmedvetet, fyllt av
karlek. Desto djupare in i tron och kérleken som vi kommer, desto mer
ofbrutsdgbar blir sjdlva vigen. ”... nigon annan ska spdnna baltet om dig och
fora dig dit du inte vill.” Den berittelse som vi har har hort handlar om
karlekens foretrade framfor allt annat. Jesus fragar inte Petrus om han tror pa
honom, utan om han dlskar honom. Det finns en avgrundslik skillnad mellan att
tro pa nagot, en dogm eller dylikt, och att dlska nagon.

Johannesevangeliet lyfter aldrig fram Petrus som en ledarskapsmodell, vilket
den har berattelsen ofta fatt handla om i forkunnelsen. Istallet placeras
’larjungen som Jesus dlskade” 1 forgrunden och som ofta identifieras som



Johannes evangelisten sjalv. Johannes later till exempel inte Petrus vara med vid
korsfastelsen och éverlamnandet av anden vid det tillfallet. Dar star istallet de
verkliga ledarna for gemenskapen, Maria, Jesu mor, hennes syster Maria, som
var gift med Klopas, Maria fran Magdala och larjungen som Jesus élskade, Joh
19:25. De som verkligen trodde och alskade. Pa samma sétt som vi kan tala om
kérlekens foretrade, primat, pa lika manga satt som det finns manniskor, pa
samma sitt kan vi tala om detta “att tro”. Vi kénner igen det, for det ger mening
at vart liv, men vi kan inte omedelbart definiera det. Varken ord eller
livserfarenheter racker till for att tacka hela verkligheten av att dlska” eller att
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tro”.

Att detta “att tro” innebdr “att dlska” tdnker vi inte alltid pd, men bejakar nér vi
far det papekat for oss. Kéarlek liksom tro forutsatter alltid en relation, en
bekraftelse, ett igenkannande, som ger mening, kraft och inspiration at vara liv.
Att tro och att dlska innebér en efterfoljelse, att vandra en vag dar vi kénner igen
Guds avbild i vara medmanniskor och som blir vara medvandrare i tron, i
sokandet och meningsskapandet. Men végarna ser olika ut. Tron vaxer utifran
alla moten vi gor, ju ovanligare, desto mer berikande och meningsfulla.

Det ar ofta ett problem for oss att det finns s& manga olika végar att ’folja Jesus”
pa. | grund och botten handlar det om att vi foljer varandra, verkligen ser
varandra och formedlar nagot meningsskapande till varandra. Vi representerar ju
alla, var och en av oss, Kristus. Det finns alltsa lika manga végar som det i
princip finns ménniskor. Varje ménniska &r skapad till Guds avbild och likhet,
och som manniska kan jag visa pa Guds kommunikation med méanskligheten, det
vill séga bli ett Kristusansikte, Guds Du. Det ar bara i vara medmanniskor som
vi kan se Gud. Men precis som Petrus vill vi ha kontroll 6ver gruppen. Nar han i
var text uttrycker sitt bekymmer 6ver larjungen som Jesus élskade far han bara
det torra svaret ”...vad ror det dig? Du skall f6lja mig.” Hur ofta jAmfor vi oss
inte med de andra, oroliga som vi ar att nagon annan ska fa det béttre eller mer
uppmérksamhet an vi sjalva. Redan dar har vi lamnat saval trons som karlekens
primat. Att tro och att dlska &r att befria sig sjalv fran alla former av jamforelser,
av makt och kontroll. Forst da har vi en méjlighet att verkligen bli Guds avhbild,
Guds kommunikation med ménskligheten. Ett dkta meningsskapande
forminskas, kanske till och med tillintetgdrs av oss sjélva, nér vi jamfor oss med
andra och forsoker kontrollera tillvaron genom att likna andra och inte det vi
sjalva &r skapade till.

Det finns atskilligt att siga om vad det ar "att tro”, vad tron ar i sig sjélv, det
som man med ett teologiskt begrepp kallar fides qua. Det som vi sedan
formulerar som ett trosinnehall, fides quae, ar det som i basta fall satter ord pa
sjélva redskapen for trosvandringen och som ofta ar typiska for eller begrénsade
till en viss tid, sprak, religion och kultur. VVara kyrkor betonar ofta fides quae pa
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bekostnad av fides qua, eftersom det ar sa mycket enklare att kontrollera en
grupp utifran definitioner och bekéannelser. Tyvarr, reduceras da inte bara fides
qua utan ocksa fides quae till att enbart omfatta en officiell lara, katekes eller
dogmer. Det ideala ar forstas att fides qua och fides quae star i en levande
relation till varandra. Fides quae ar nodvéndig for att underlatta
kommunikationen oss emellan, skapa forstaelse och sammanhallning. Fides qua
riskerar att leda till en individualistisk subjektivism som latt kan forlora sig i
tillvaron och bli allt annat &n meningsskapande. Men fides quae leder inte sallan
till en sklerotisk tro, dér trosinnehallet blir en artefakt som man visserligen kan
bekanna och forsanthalla, men som bast hor hemma i en monter pa ett museum.

Det har har paven Franciskus papekat flera ganger, bland annat i den apostoliska
uppmaningen Evangelii Gaudium. ”Hos vissa personer ser vi en demonstrativ
upptagenhet av liturgin, av laran och kyrkans prestige, utan att de bekymrar sig
om evangeliet far ndgot genomslag bland de troende och svarar pa behoven i var
tid. Pa sa vis blir kyrkans liv till ett museiféremal eller nagot som bara tillhor en
liten grupp méanniskor.”* Men ocksé i intervjun for jesuittidskrifter ddr han sager
”Naér jag insisterar pa fronten, syftar jag i synnerhet pa det nddvindiga i att
maéanniskor som sysslar med kulturen & hemma i den kontext dar de arbetar och
tanker. Faran lurar alltid att stdnga in sig i ett eget laboratorium. Men vi ska inte
leva i ett troslaboratorium utan pa en trosvandring, i en historisk tro. Gud har
uppenbarat sig som historia, inte som ett kompendium av abstrakta sanningar.
Jag ar radd for laboratorierna, darfor att i laboratoriet tar man med sig
problemen hem for att tdimja dem, fernissa dem, man tar dem utanfor deras egen
kontext. Man far inte ta med sig fronten hem, utan man maste leva vid fronten
och visa mod.”

En levande fides quae, detta att tro pa nagot, kan vi inspireras till av det som
dominikanen och teologen Marie-Dominique Chenu® kallade “tidens tecken”.
Chenu ansag att “tidens tecken” var teologins framsta kallor, loci theologici,
vilket betydde de manskliga kulturernas pluralism, den ekumeniska rérelsen och
lekfolkets apostolat, det vill sdga deras yrkeserfarenheter och familjeliv. Idag
skulle han sékert ha lagt till naturvetenskapen och var kosmologiska forskning.
Den traditionella thomistiska teologin aktualiserades enligt Chenu pa féljande
satt: ”Givet att den “heliga laran” inte framstéller sig sjdlv som ett system av
abstrakta principer vars tillampning beror pa en mental eller moralisk kasuistik,
utan, enligt Thomas, som Guds Ord som utvecklar sig sjalvt i den méanskliga
intelligensen i sjdlva trosakten, s maste "tidens tecken’ indirekt eller direkt bli
del av hur Ordet tolkas i de troendes historiska gemenskap.”* Chenu anség
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saledes att den "heliga ldaran” (sacra doctrina) inte kan avl&sas som dogmatiska
principer utan som Guds levande skaparord som ar en pagaende uppenbarelse i
méanniskans inre, hennes intelligens och i trosakten, fides qua. Det far till foljd
att vi tolkar denna gudsuppenbarelse utifran var erfarenhet av tillvaron har och
nu och att denna tolkning sker inom en kontextuell gemenskap. Den thomistiska
kunskapsteorin ger oss alltsa redskapen for en standigt pagaende trostolkning
utifran det konkreta samhille vi lever i. Idag talas mycket om conscious
evolution” dar naturvetenskap, spiritualitet och teknologi samverkar for en
djupare forstaelse av detta att tro” liksom att att tro pa”, fides qua och fides
quae, i samverkan.

Uppenbarelsen, detta att kommunicera med Gud i varlden, har och nu, kan vi
ocksa fortydliga med hjalp av jesuiten, mystikern, teologen och paleontologen
Pierre Teilhard de Chardins tdnkande®. Han menade att det att tro &r att avlasa en
djupare innebdrd i tillvaron dn den som bara ger sig till kdnna for 6gat eller for
vara sinnen. Denna trons blick pa materien var nagot som kénnetecknade hela
hans verk. Han talade om materien som Andens form, och har sagt att I
materiens hjarta finns virldens hjarta, Guds hjarta”, vilket vi ldser i boken The
Heart of Matter.® Teilhard bekymrade sig dver att den kristna spiritualiteten
saknade en kosmisk anknytning och att den behévde “blodtransfusion fran
materien sjdlv”. Interaktionen mellan materia och ande kallade han den
gudomliga miljon, le milieu divin, som ocksa ar titeln pa hans framsta andliga
bok. Han talade om denna gudomliga miljé som en “gudomlig ocean” dér vi blir
gudomliggjorda. Hela verkligheten, hela kosmos, ansag han vara i en fortgaende
process av transcendens som till sist kulminerar i det han kallar Omegapunkten.’

Men dven i de sma vardagliga tingen paminns vi om Guds narvaro. Jag tréttnar
aldrig pa att citera Karin Boyes dikt ”En méilares 6nskan” eftersom den sé
patagligt later oss ana att materien ar Andens form, vilket ju var Teilhards
grundlaggande insikt.

Jag ville mala ett ringa grand

av slitnaste vardag, sa nétt och gratt,

men genomlyst av den eld, som férmatt

all varlden att springa ur Skaparns hand.

Jag ville visa, hur det vi forsma

ar heligt och djupt och Andens skrud.

Jag ville mala en trasked s3,

att manniskorna anade Gud!
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Att tro &r att vara vid alla frontlinjer dar livet sker, forandras och expanderar.
Det ar att lita pa att det omajliga ar mojligt. | Lukasevangeliet 18:8 stéller Jesus
en retorisk fraga: ”Men Ménniskosonen, skall han finna ndgon tro hir pa jorden
nir han kommer?” Vad ér det for slags tro som asyftas? Fragan ar en
slutkommentar pa berattelsen om den envisa énkan och den orattfardige
domaren, som till sist gor som ankan vill pa grund av hennes envishet. Nar Jesus
vill framhalla betydelsen av att tro, sa handlar det néstan uteslutande om ett
forhallningssdtt hos en person, i det hér fallet om envishet och uthallighet.
Ankor atnjot knappast nagon vardighet péa Jesu tid och domaren hade
formodligen kunnat strunta i hennes rattmatiga krav utan att det skulle ha skadat
honom. Anda ger han efter. Varfor? Ankan trodde verkligen pa sin sak, hon
visste i djupet av sig sjalv att hon hade rétt, och tvekade inte pa mojligheten att
ocksa fa ratt, trots sin laga sociala status. Tror vi med samma envishet att det vi
ar 6vertygade om ar ratt? Lever vi med samma héngivenhet som dnkan
framstalld av Jesus som en forebild for en levande tro?

Nar vi av forfattaren till Forsta Petrusbrevet uppmanas att redogéra for vart
hopp, vad ér det dé vi redogor for? "Men Herren, Kristus, skall ni halla helig 1
era hjartan. Var alltid beredda att svara var och en som kréver besked om ert
hopp”, 1 Pet 3:15. Talar vi om att vi 4r de méinniskor som befinner oss vid
samhallets frontlinjer och kdmpar for det vi tror ar ratt? Kan man redogora for
tro och hopp i rationella utsagor och bekannelser? VVad blir riskerna nér tron
utlaggs med ett logiskt fornuftssprak istallet for utifran konkreta livserfarenheter
och med ett poetiskt kérlekssprak? Ar tro ett intellektuellt tankegods eller en
levande handling? Varfor har sa mycket i var tro reducerats till ett
forsanthallande som tillika uttrycks som absolut, unikt och slutgiltigt? Ar det
Inte att begrénsa tron, hoppet och karleken, och framfor allt att begréansa Gud
sjalv?

| Andra Vatikankonciliets dogmatiska konstitution om uppenbarelsen, Dei
Verbum, fastslas att Jesus Kristus slutfort och fullbordat uppenbarelsen” och att
den kristna frélsningsordningen &r ”det nya och slutgiltiga forbundet” och att
’ingen ny allméngiltig uppenbarelse kan véntas innan var herre Jesus Kristus
trader fram i makt och hirlighet”.® Den har trosutsagan omfattas av alla kristna
kyrkor och samfund. Om vi sdger att Gud kan gora det omdjliga, som i
Lukasevangeliets Bebadelsetext, hur kan vi samtidigt saga att nagot ar slutfort
och fullbordat? Séager vi sa for att kontrollera Gud sjalv? Vi kan inte nog
underskatta risken att vi som manniskor gor orimliga maktansprak i kyrkans
namn. Kyrkans sanningsansprak, bade nar det galler uppenbarelsen som sadan
och sitt eget vasen i varlden, riskerar att gora tron till enbart ett intellektuellt
forsanthallande. Kan en levande tro begréansas av revir och uttryckas med
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maktsprak? Fundamentalism, ateism och totalitara politiska ideologier, ofta med
nationalistisk fargning, ar de som 6ppet haller sig med absoluta
sanningsansprak. En levande tro &r precis motsatsen till detta.

Om Gud éar den for vilken inget &r omdjligt, vars ord inte ar utan kraft, som det
ordagrant star i Lukas 1:37, sa maste vi vara 6ppna for alla former for Guds
kommunikation med oss. Néar vi sedan i Matt 17:20 l&ser att inget blir omojligt
for oss om vi bara har tro, sa 6ppnar sig svindlande perspektiv for trons
mdjligheter dven 1 var begrinsade tillvaro. ”Sannerligen, om ni har tro sé stor
som ett senapskorn kan ni séga till det har berget: Flytta dig dit bort, och det
kommer att flytta sig. Ingenting blir omojligt for er”,

Man maste fraga sig om det verkligen ligger i de kyrkliga ledarnas intresse att
formedla denna levande och revolutionerande tro. Jag anar att manga av de
skandaler och oegentligheter vi sett i kyrkans historia bottnar i att manga,
absolut inte det stora flertalet, kyrkliga foretradare, och lekfolk, faktiskt inte
lever sin tro, utan bara "har" den i form av en "trygg" lara och bekannelse.
Radslan for trons tvivel och icke-kontroll, for trons verkliga kraft till
foréandringar, skapar hos den manniskan som antingen 6nskar makt och kontroll
eller som tjanar pa status quo ett behov av sékerhet i form av faststallda dogmer
och bekéannelser, och da &r inte steget langt till den totala upprustningen i form
av fundamentalism eller ateism.

Jag misstanker att skandalerna ar symptom pa en djup bakomliggande troskris
och att den har sina rotter i kyrkans satt att rationalisera trons innehall i motet
med upplysningstiden och en positivistisk kunskapsteori. | en artikel fran 1930
kallar den franske jesuiten och teologen Henri de Lubac detta for en sjabbig, en
usel teologi. Vidare skriver han ”Vilken sjabbig teologi detta 4r som behandlar
trons objekt som ett naturvetenskapligt objekt, som inte kan urskilja religionens
inre och universella verklighet utan bara ser den som ett system av sanningar
och foreskrifter och som skulle &ga giltighet enbart pa basen av ett visst antal
fakta!” | en artikel fran 1936 papekade han att teologin inte langre handlade om
“en trosforstaelse och in mindre om en forstaelse av tillvaron genom tron. Den
har snarare blivit en vetenskap om uppenbarade sanningar &n en vetenskap om
att se allting i trons ljus”.'® Det som Henri de Lubac kritiserade har ar den s&
kallade nyskolastiken som genomsyrade alla teologiska manualer och larobdcker
anda fram till 1960-talet. Nyskolastiken var ett av kyrkans satt att bemota

° Komonchak, Joseph, A., “Theology and Culture at Mid-Century: The Exemple of Henri de Lubac”, Theological
Studies, 51, 1990, not 10, sid. 582
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rationalismen, men man bemoétte den inte med trons sprak, utan med ett
positivistiskt resonemang, vilket i sin tur tillintetgjorde tron.

Vad kan en levande tro innebara idag? Lat oss travestera titeln pa Marcel
Prousts romansvit och ta oss ut pa spaning efter den tro som flytt, som undflytt
0ss. Om var och en av vara medmanniskor ar ett Kristusansikte for oss, sa stalls
fragorna: ~Alskar du mig?”, ”Tror du?” ”Vad hoppas du p3?”

Sr Madeleine Fredell OP

Vad &r det att tro?
Samtalsinledning 2, Styrsjobo, Kristi Himmelsfardshelgen 2014

Ett postmateriellt forhallningssatt och global medvetenhet

Ett begrepp som dykt upp den senaste tiden dr ”postmaterialism” som en
efterfoljare till postmodernismen.™ Aven om det I&nar sig till att beskriva ett
samhalle dar manniskor soker efter nagot andligt, sa maste vi forhalla oss
kritiska till det. Har finns risk for den nastan eviga heresin, namligen en
dualistisk varldsuppfattning dar det materiella respektive andliga skulle sta i
motsats till varandra. Under hela den kristna historien har kyrkorna av och till
hamnat i dualismens fallgrop dér det andliga vérderats hogre &n det materiella
med stora skador till f6ljd.

Ett postmateriellt forhallningssatt ar daremot allt annat an en idealistisk
verklighetsflykt. Att ett andligt sbkande finns i ett postmateriellt samhalle ar en
sak, men andlighet i sig ar alltid att vara helt ndrvarande i den materiella
verkligheten. Andlighet &r inte att fly bort, utan att vara uppméarksam pa
tillvaron i sin helhet. Vi ar inte kallade att ga ut ur vara kroppar och forneka
dem, utan snarare att visa att de ar den heliga Andes och Guds tempel. Kroppen
ar central for kristen tro, Gud blev ménniska och antog koétt, Guds ord blev kott,
fodd av kvinna och dodad pa ett kors. Nér vi talar om ett postmateriellt samhélle
sa ar det narvaro i och anvandande av det materiella som blir ett uttryck for dkta
andlighet.

u Begreppet finns analyserat i en bok av Graham Ward, som inspirerat mitt eget tankande till en viss del. Ward,
Graham, The Politics of Discipleship, Becoming Postmaterial Citizens, SCM Press, London, 2009



Redan Teilhard de Chardin®? pdpekade att de andliga fenomenen maste studeras
parallellt med den biologiska evolutionen och pa samma systematiska och
Kritiska satt som vi studerar alla naturliga foreteelser. Han utlagger det bland
annat i essdn The Phenomenon of Spirituality: ”Vid sidan om viarme, ljus och
andra fenomen som studeras i fysiken, sa ar ocksa fenomenet ande lika verkligt
och naturligt ... Andens fenomen har ritteligen tilldragit sig den manskliga
uppmarksamheten mer &n nagot annat. Vi ar samtidiga med detta fenomen. Vi
erfar det inifran. Det utgor sjalva nerven i de andra fenomenen. Det ar den
foreteelse som vi kanner till bast av alla, eftersom vi &r fenomenet sjéalvt och det
ar allt for oss”.'® Och tidigare nimnde vi att Chardin sagt att i “materiens hjirta
finns Guds hjérta” och att materien var andens form.

Teilhard poangterade ocksa i sina skrifter att materien aldrig fick sta emot det
andliga, det ena var inte storre eller mindre &n det andra. Han sag det andliga
som en central trad invavd i sjalva evolutionsprocessen pa alla dess nivaer. Hela
evolutionsprocessen var en standigt utvidgande rorelse av andlig véaxt. Han
skrev att “andens fenomen existerar samman med jordens sjilva evolution”.**
Steget till att hivda att Gud ar en expanderande Gud, “’Jag skall bli den jag skall
bli” blir mycket kort och ddrmed maste vi avskriva alla absoluta och definitiva

sanningsansprak nar det galler trosinnehallet, fides quae.

Vi kan ocksa paminna oss om den tyske jesuiten och teologen Karl Rahners
kérnfulla sats: I sin djupast egna verklighet gor Gud sig sjilv till mdnniskans
innersta grundliggande bestandsdel”. *° Detta pstdende sager tva saker: att Gud
ger sig sjalv som en gava till manniskan, och att manniskan genom denna gava
har grundforutsattningen att bli helig, hon har fatt ett gudomligt fr i sitt innersta
vasen. Drastiskt kan vi séga att Gud vill bli materiell, vill forkroppsligas i och
genom oss. Nar vi sager att ménniskan ar platsen for Guds sjalvkommunikation
sa sager vi nagot om var Gud kan motas, och var manniskor kan mota varandra
for att lara kanna sig sjalva och Gud. Gud vill beblanda sig med oss, vill mingla
med oss pa ett materiellt och kroppsligt sétt.

”Materialist” ar utan tvekan ett skallsord. De allra flesta av oss vérderar inte
prylar och ohammad tillvaxt som nagot hogsta gott. Vilka vara vérderingar ar
istallet kan vara betydligt svarare att ge ord at. Helt objektivt konstaterar vi att
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en rad maskiner och tekniska uppfinningar har givit oss bade mer livskvalitet,
langre och hé&lsosammare liv och helt enkelt gjort oss mer manskliga. Allt beror
pa hur vi anvander oss av och forhaller oss till det materiella, till
konsumtionssamhallet och marknaden. Orsakerna till psykisk, andlig och fysisk
ohalsa finns alltsa inte i det materiella i sig. Den manskliga
forskningsnyfikenheten borde tvartom stimuleras mer dn nagonsin for att allt fler
manniskor i varlden ska fa tillgang till en béttre miljo, hélsa, mat och utbildning.
Samtidigt ar den tekniska och naturvetenskapliga forskningen bara
mansklighetens ena ben. Det andra forskningsbenet, det humanistiska i vid
bemarkelse, maste fa lika mycket resurser att utvecklas. Om vi inte lar oss att
tanka och reflektera 6ver var identitet, vara grundlaggande manskliga varden,
vara visioner om framtiden, éver meningen med livet, sa blir vi till sist
”tomma”, vi blir tomda pa var mansklighet och vi har inte langre ord for varfor
vi ar till, varifran vi kommer och vart vi &r pa vag. Det ar har begreppet ett
postmateriellt samhélle kan fa en viktig funktion.

Ett postmateriellt forhallningssatt handlar om balans mellan ett materiellt
fokuserat samhalle och en humanistiskt préglad reflektion och andlighet. Vi
behover sta lika fast och balanserat rotade saval i den materiella som i den
humanistiska eller teologala verkligheten. Jag foredrar att tala om en “teologal”
verklighet framfor en ”andlig” eller moralisk™. Det ska ddremot inte uppfattas
som nagot specifikt kristet. De traditionella teologala dygderna, tro, hopp och
karlek, bygger primart pa en allman religios grundhallning vilket jag
aterkommer till. Ur ett balanserat forhallande mellan materia, humaniora och de
teologala dygderna kan en forsvarbar etik och moraliska handlingar véaxa fram.
Jag vill havda att en tro &r grundléaggande for ett sadant forhallningssétt. Inte en
tro ”’pa nagot”, utan en tillitsfull grundhallning som ger mig tid att upptécka
livets mening, att svara pa livets egen fraga till mig och hela manskligheten.
Med ett kristet sprakbruk handlar det om att upptacka den gudomliga naden i
livet sjalvt, det vill sdga Guds narvaro och vilja till relation med oss.

Anledningen till att jag betonar den konkreta, materiella tillvaron med dess
tekniska innovationer och fysiska pataglighet ar det obehag som vi erfar i det vi
kallar den virtuella verkligheten. Ménskligheten har alltefter sin geo-kulturella
hemvist i hela sin historia format sitt sociala liv efter vissa rytmer som arstider,
sadd och skord, jaktsasonger, fodelse, familjebildning, aldrande och dod. Tiden
har varit pataglig och méatbar och rummet har varit begransat av den fysiska
kapaciteten. Tid och rum har haft en korrelation till varandra. Att vart materiella
rum idag ar en stor del av universum och att tidsperspektivet darmed ocksa
forandrats ar aterigen nagot i grunden gott for manskligheten. Daremot kan den
virtuella verkligheten forleda oss att tro att vi inte langre har nagra
begransningar, det vill séga att vi sjalva haller pa att gora oss till en
maktfullkomlig gud. Men Gud é&r inte makt utan nad. Den religidsa traditionen



har alltid varnat oss for den typen av hogmod... De forsta elva kapitlen av
Forsta Moseboken &r vara nedarvda berattelser om just detta méanskliga
dvermod.

Nar vi inte langre respekterar granserna for liv och dod, for tid och rum och inte
erkanner att vi ar skapade varelser och har fatt livet som gava och inte sjélva
forfogar 6ver det, da frats vara relationer sonder och vi bryr oss allt mindre om
vart samhaélle, var ”polis”, det som ska halla oss samman som ménsklig
gemenskap. En avpolitisering lamnar marken fri for brutal makt, totalitara
ideologier, politisk och religios fundamentalism och moralisk nyckfullhet. |
sOkandet efter en levande tro hévdar jag att tro och medveten social handling
och socialt ansvar, det vill sdga politisk handling och ansvar, hor ihop. Daremot
leder bade religiost fundamentalistiska och ateistiska synstt till en
avpolitisering, ett fjarmande fran samhéllet och manskligheten. Lite drastiskt
skulle man kunna saga att ett sekulart demokratiskt samhélle maste ge plats for
och uppmuntra en levande tro, annars avskaffar det sig sjélvt.

Nér vi utforskar tron och det andliga livet kan vi inte n6ja oss med att hamta
inspiration fran historiska erfarenheter och skriftliga kéllor. Vi maste ta hansyn
till det vi kan kalla en global medvetenhet och som egentligen &r en sen
erfarenhet i méansklighetens historia, &ven om flera olika religitsa traditioner
réknar med en universell giltighet och bestammelse. Men det &r forst efter andra
varldskriget som den direkta medvetenheten om en sammanlankad varld blivit
pataglig for gemene man. Inte sa fa kritiserar och beklagar den sa kallade
globaliseringen men ingen kan avskriva den. Vi kan idag inte bedriva handel,
utnyttja service, bygga upp en industriproduktion, utvinna ravaror eller bedriva
forskning utan att samarbeta 6ver de nationella, etniska, kulturella och religitsa
granserna. Aven om vi ar olika och aven ofta splittrade oss emellan, sa har
begreppet mansklighetens enhet i mangfald blivit en verklighet som inte langre
bara finns pa idéniva och heller inte gar att bortse ifran.

Manga av 1800- och 1900-talets filosofiska och teologiska klassiker har
formulerat denna méansklighetens enhet i mangfald. Det tekniska forverkligandet
har kommit i efterhand, forst under de senaste artiondena. Det ar hos flera av
dessa tankare som vi kan hitta grunden for en global andlighet och medvetande,
exempelvis Teilhard de Chardin, Henri de Lubac och Karl Rahner som vi redan
har namnt. Var uppgift idag, eller kanske annu hellre, imorgon, &r att binda
samman mojliggorandet av var fysiska enhet med en andlig global medvetenhet
I praktiken. Just hér ligger den stora utmaningen for de etablerade religionerna,
kyrkorna och samfunden. Vi maste slappa taget om enhetssamhaéllet, den
homogena byn, och ta steget ut i det interkulturella och interreligiosa
bostadsomradet och darifran formulera var tro och leva var andlighet pa nytt.
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Men vad ar da en global andlighet och medvetenhet i en materiell verklighet
praglad av en postmaterialism? | sin bok The Search for Spirituality, Our global
quest for meaning and fulfilment talar den internationellt prisade forfattaren och
professorn Ursula King om en “householder spirituality”, en vardagsspiritualitet,
egentligen en “hushéllsspiritualitet”.*® Hon staller den har formen for andlighet i
kontrast till fornekelse och avstandstagande fran varlden. Det handlar tvartom
att ga in i varlden och fokusera pa vardagslivets plikter, att engagera sig socialt,
att omfatta en etik som har hela méanskligheten i fokus. Samtidigt stannar inte
hushéllsspiritualiteten vid ett ”gora” utan drivs av en medveten inre attityd.
Vardagsspiritualiteten maste ocksa se bortom ett har och nu, mot ett forvandlat
samhalle, uttryckt som hinduernas dharmaraj, rattfardighetens styre / ledarskap,
kristendomens basileia, gudsrike eller islams ummabh, alla troendes gemenskap.
Vi skapar en mening med vart arbete och var moda i vardagen nar vi blickar han
mot en forvandling, mot nagot storre an vi sjalva och mot en rattvisa som vi
langtar efter.”’

Ursula King menar att denna vardagsspiritualitet och ett globalt medvetande
binder ihop var materiella tillvaro med en transcendent langtan om ett forvandlat
samhélle préaglat av rattfardighet och fred. Utmaningen riktas till varje enskild
person att omvénda sig och ta ut en ny riktning for sitt liv, men det finns ocksa
en global utmaning idag. Den yttrar sig i att vi maste tanka pa alla manniskor
och aven framtida generationer nar vi fattar saval politiska beslut som
formulerar en religios tro. Det finns atskilliga sociala rorelser, av bade sekulér
och religios karaktar, som pekar han mot en forvandlad varld. King fastslar att
dessa rorelser ’kan ses som tecken pa en utbredd tidvattenvdg av mansklig
strdvan som gommer ett férborgat hopp om en smartsam, ny fodelse av
medvetenhet och ande”.*® Rorelserna som kan arbeta med allt frén migranters
rattigheter till att bista med grundlaggande halso- och sjukvard drivs av det King
kallar “jordens och dess invénares andliga vanda”."® Vi har blivit mer medvetna
om alla livsformers samhorighet och samspel, mellan det manskliga livet och
hela naturen, ja, med hela kosmos. Dagens ekologiska medvetenhet relaterar till
djupgaende andliga insikter, menar Ursula King. Andlighet relaterar darmed till
var insikt om det globala och om jorden som sadan, var erfarenhet av pluralism,
i synnerhet religiés sadan, till de omedelbara behoven som gor att alla
manniskor maste kunna utvecklas pa alla nivaer for att fa hela livet att blomstra

16 King, Ursula, The Search for Spirituality, Our Global Quest for Meaning and Fulfilment, Canterbury Press,
London, 2009, sid. 29
" King, Ursula, The Search for Spirituality, Our Global Quest for Meaning and Fulfilment, Canterbury Press,
London, 2009, sid. 41
'8 King, Ursula, The Search for Spirituality, Our Global Quest for Meaning and Fulfilment, Canterbury Press,
London, 2009, sid. 42
1 King, Ursula, The Search for Spirituality, Our Global Quest for Meaning and Fulfilment, Canterbury Press,
London, 2009, sid. 42
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som s&dant.” Vi &r férbundna med varandra i ett kosmologiskt ekosystem.
Samtidigt har vi en smartsam kunskap om hur manga manniskor som saknar det
mest grundlaggande och for vilka det kosmiska blir av underordnad betydelse.

Hur kan vi da 6va oss for att na en global, andlig medvetenhet och en levande
tro? En vdg ar utan tvekan genom att 6ppna vara 6gon for rikedomen av
livsformer pa det relativt lilla geografiska omrade som ar vart eget, att vaga se
det lilla i det stora och den myriad av liv som finns dar. Fa har lyckats beskriva
naturen pa ett sa genomgaende andligt satt som Charles Darwin i On the Origin
of Species. ”Det finns en storhet i att se pa livet, med dess enorma energi, livet
som ursprungligen andats in i ett fatal livsformer eller i en enda; och allt detta
medan denna planet har fortskridit i sin bana enligt tyngdlagen, fran en sa enkel
begynnelse har oandliga arter av det vackraste och underbaraste slag utvecklats
och fortsitter att utvecklas.”* Tro handlar om att se allt livs skénhet i den lilla
dammen liksom i det oandliga kosmos. Eller som John Muir skrev: ”Nar vi
betraktar hela globen som en enda stor daggdroppe, randad och bestrodd med
kontinenter och 6ar, och som flyger fram genom rymden tillsammans med andra
stjarnor som alla tillsammans sjunger och lyser som en enda, framtrader hela
universum som en oédndlig storm av skonhet.”*

Ursula King ndamner att vi maste tréna oss i uppméarksamhet och narvaro och ta
ansvar for alla véra relationer. Detta ligger ndra buddhismens ”mindfulness”.
Den ké&nde vietnamesiske zenmunken Thich Nhat Hanh har sammanfattat
“mindfulness” pd foljande sétt: "Mindfulness” ar det under, da vi glimtvis kan
aterkalla vart splittrade sinne till en helhet och sa vara narvarande i varje minut i
livet”.”® Allt blir d& bon och varje 6gonblick heligt och vi blir “tro”.

Forhallningssattet narmar sig ocksa den franska filosofen Simone Weils (1909 —
1943) sétt att tala om formagan att invénta for att utveckla en djup personlig
andlighet. Hon har skrivit: “Uppmaérksamhet pa dess hogsta niva dr samma sak
som bén. Den forutsétter tro och kérlek.”** Uppmarksamhet och véntan drar
personen ut ur sitt eget jag, ur sitt sjalv, som vérldens centrum, och gor 0ss
mottagliga for en annan manniska eller en annan verklighet. For Simone Weil
var det hér nyckeln till bade bon och réttvisa. ”Att tdilmodigt vanta i en forvéntan

2 King, Ursula, The Search for Spirituality, Our Global Quest for Meaning and Fulfilment, Canterbury Press,
London, 2009, sid. 43

2 Johnson, Elizabeth, A., Ask the Beasts, Darwin and the God of Love, Bloomsbury, London, Dew Delhi, New
York, Sydney, 2014; s 45

2 John Muir 1810 — 1882, sanskritkdnnare; Johnson, Elizabeth, A., Ask the Beasts, Darwin and the God of Love,
Bloomsbury, London, Dew Delhi, New York, Sydney, 2014; s 1

% King, Ursula, The Search for Spirituality, Our Global Quest for Meaning and Fulfilment, Canterbury Press,
London, 2009, sid. 13

2 King, Ursula, The Search for Spirituality, Our Global Quest for Meaning and Fulfilment, Canterbury Press,
London, 2009, sid. 13
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ar grunden for det andliga livet”.?> Det har handlar ocks& om att invénta det som
ar en mangfaldig, mangdimensionell sanning. Att invanta och mogna i
sanningen, inte att arrogant hdvda den som absolut och definitiv. Det handlar om
att kunna forundras likaval som att méta smartan i brustna relationer och att
vaga ga en helandets vag i arlighet mot oss sjalva. Det handlar om att bli en
person i ordets djupaste betydelse.

Vi maste ocksa stifta bekantskap med en redan utstakad vag dar det finns vissa
marken och skyltar som kan varna oss for fallgroparna och leda oss framat, det
som &r fides quae, ndr den &r som bést. Det ar judendomens halakhah, den vég
man bor gé, “viagen” i kristendomen, den kinesiska tao och hinduismens tre
vagar till befrielse genom karma, handling, bhakti, hédngivenhet och jnana,
kunskap och meditation. VVardagsspiritualiteten &r inte frikopplad fran
traditionella handlingar som bon, meditation, firande av livscykler som fodelse
och dod, initiationer av olika slag, dktenskap, I6ftesavlaggelse, bildande av en
religios gemenskap, syndabekannelse, vélsignelsehandlingar eller andra uttryck
for livets naturliga gang. Det viktiga dr att dessa handlingar inte bara utfors
rituellt, utan ar medvetet valda av oss och verkligen kan paverka pa bade
personlig niva och samhallsniva.

Vad ar da uttryck for en levande tro, ett hopp och en karlek i betydelsen
omtanksam uppmarksamhet? Hur agerar den troende och visa manniskan for att
bekréfta en kristen manniskosyn och verklighetsuppfattning i en postmateriell
tillvaro?

Vi maste bli en del av hela verkligheten sadan den ar utan att kontrollera eller
dominera den. | vetskap om vart ursprung och i visshet om var bestammelse
behéver vi varken vara optimister eller pessimister. Kristna bor vara insiktsfulla
och skapande realister och inte drommande idealister. Att bereda en boning for
visheten handlar om att vaga leva fullt ut i den verklighet som vi &r satta i utan
att ta makt over den. Vi ska bade ’se” och ”smaka” pa tillvaron sddan den ér.
Vishet, wisdom, veda, idein, videre handlar om att se utan att kontrollera eller
paverka det vi ser. Sapientia, sapere, handlar om att smaka pa verkligheten,
beblanda sig med den, identifiera sig med den. Visheten ar bade sinnesrelaterad
och relaterad till var kognitiva, intellektuella, formaga. Vi dr kallade att bli “visa
manniskor”, inte enbart fornuftiga, den emotionella och kroppsliga intelligensen
ar precis lika viktig som fornuftet.

De sociala ménster som reglerar vara gemenskaper och som ofta har varit och
fortfarande ar fortryckande for manga grupper av manniskor, inte minst kvinnor,

% King, Ursula, The Search for Spirituality, Our Global Quest for Meaning and Fulfilment, Canterbury Press,
London, 2009, sid. 13
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ar inga gudomliga institutioner i sig. Att man, inte minst kyrkliga &mbetsbérare,
har héavdat att vissa forhallanden inte kan andras utan gudomlig auktoritet, &r
deras tolkning och har inget att géra med en gudomlig sanning i sig. Vad &r det
da som hindrar oss att bryta dessa fortryckande monster? Och hur gér man? Vi
har forebilden i beréttelserna om Jesus. Fragan ar om vi ar villiga att utmana
omgivningen pa samma satt som Jesus, utan att sjalva i var tur ta makten. Vi har
ocksa tappat formagan till att Gverraska och forundras 6ver det ovéantade. Vi &r
radda for att skratta at vart eget irrelevanta men trygga beteende och att genom
skrattet och befrielsen omvanda oss till nagot nytt.

En av mina favoritberattelser i Lukasevangeliet kapitel 7 far illustrera vad jag
menar med skapande realism och ovéntad omvéndelse och befrielse. Jesus &r
inbjuden till fariséen Simons hus och under bjudningen dyker en kvinna med
tveksamt rykte upp. Jesus bryter sjalv och later ocksa kvinna bryta med alla
sociala konventioner och religidsa regler, inte minst genom den mycket intima
kroppsliga berdring som utspelar sig dem emellan. Enligt géallande
renhetsforeskrifter skulle inte en farisé berora en kvinna med tveksamt rykte
éver huvud taget, och minst av allt under en maltid. Texten ar mycket sensuell
och jag kan inte annat &n tro att den gar tillbaka pa en verklig handelse i Jesu liv
annars skulle den troligen inte ha dverlevt tva tusen ar av censur. ”Nu fanns det
en kvinna i staden som var en synderska. Nar hon fick veta att han Iag till bords i
fariséns hus kom hon dit med en flaska balsam och stéllde sig bakom honom vid
hans fotter och grat. Hon vitte hans fétter med sina tarar och torkade dem med
sitt har, och hon kysste hans fétter och smorde dem med sin balsam. Farisén som
hade bjudit honom sdg det och sade for sig sjdlv: ’Om den mannen vore profet

. . . . . 2
skulle han veta vad det 4r for sorts kvinna som rér vid honom, en synderska’".

Sa vidtar en dialog mellan Simon, farisén, och Jesus. Jesus vander pa Simons
och kvinnans roller. Det blir Simon som far sta med skam medan kvinnans
uttryck for kérlek lovordas. Kvinnan har véackt kérlek hos Jesus och Jesus tvekar
inte en sekund pa dktheten, medan Simons avsikter med en falsk gastfrihet
avslojas. Kvinnan har inte yttrat ett ord bara handlat spontant gentemot den
méanniska som hon tror kan befria henne fran hennes foraktade situation. Hon tar
initiativ till att bryta med den sociala normen i relation till Jesus och Jesus svarar
med att ocksa bryta med normen. Han bortser inte fran kvinnans tvivelaktiga
leverne men ger henne nytt liv, en ny mgjlighet genom att bekréfta hennes varde
och vérdighet som en manniska som kan alska. Men lat oss atervanda till
berattelsen: ”Da sade Jesus till honom: ’Simon, jag har nagot att sdga dig.” —
’Ség det, mistare’, sade han. *Tva mén stod i skuld hos en penningutlanare. Den
ene var skyldig femhundra denarer, den andre femtio. Né&r de inte kunde betala
efterskankte han skulden for dem bada. Vilken av dem kommer att alska honom

% uk 7:37-39
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mest?’ Simon svarade: Den som fick mest efterskénkt, skulle jag tro.” — *Du har
ratt’, sade Jesus, och viand mot kvinnan sade han till Simon: ’Du ser den hér
kvinnan. Jag kom in i ditt hus, och du gav mig inte vatten till mina fotter, men
hon har vétt mina fotter med sina tarar och torkat dem med sitt har. Du gav mig
ingen véalkomstkyss, men hon har kysst mina fotter hela tiden sedan jag kom hit.
Du smorde inte mitt huvud med olja, men hon har smort mina fétter med
balsam. Darfor sager jag dig: hon har fatt forlatelse for sina manga synder, ty
hon har visat stor kédrlek. Den som far litet forlatet visar liten kérlek.” Och han
sade till henne: ’Dina synder ar forldtna.” De andra vid bordet sade d& for sig
sjalva: ’Vem ar han som till och med forlater synder?” Men Jesus sade till
kvinnan: ’Din tro har hjilpt dig. G& i frid’".”’

De sista orden &r “Din tro har hjélpt dig. Ga 1 frid”. Men vad ar da tron? Till en
stor del ar det just att gestalta en skapande realism i konkreta handlingar, att utga
fran verkligheten och om den &r oréattfardig hitta ett satt att andra
forutsattningarna och inbjuda till frihet och ansvar. Det ar att ta sin kallelse pa
allvar, att bli det som Gud vill att jag ska bli, genom att leva i en fortgaende
forvandling i relation till andra ménniskor. Det &r att handla i ké&rlek gentemot
andra sa att de i sin tur kan véaxa i sin grundlaggande kallelse att dlska. Kvinnan
ar initiativtagare i var historia, hon som ar offer for en patriarkal och oréattfardig
samhallsordning. Hon som férmodligen blivit bade utnyttjad och férnedrad.
Genom sitt agerande férandrar hon den sociala normen till nadgot som befriar
inte bara henne sjalv och hennes medsystrar, utan ocksa ger mojlighet for Simon
och hans gelikar att bli befriade. Kvinnan séger inte ett enda ord utan handlar
med sin kropp, later kroppen kommunicera allt det hon vill formedla. Jesus later
det ske och bekraftar hennes gest genom att férkunna en befriande férvandling
for alla inblandade parter.

Beréttelsen skildrar nagot helt 6verraskande om &n inte sérskilt bekvamt for
Simon och hans gaster. Bade Simon och kvinnan far en ansvarsfull kallelse att
forandra sina respektive livsstilar och vi far som vanligt inte veta hur det gar.
Beréattelsen inbjuder oss istéllet att forundras over var kroppsliga savél som
andliga formaga till férandringar. | var tid av sexuell frigorelse ar vi
forvanansvart okansliga for en sensuell medvetenhet i vart andliga liv. Att se
och framkalla helighet i var omgivning och hos var nasta ar inget som kan ske
endast med fornuftets hjalp. | realistiskt skapande handlingar grundade i tro,
hopp och karlek maste vi vara helt narvarande med bade kropp, sjél, ande och
fornuft.

Sr Madeleine Fredell OP

21 Luk 7:40 - 50
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Vad ar det att tro?
Samtalsinledning 3, Styrsjobo, Kristi Himmelsfardshelgen 2014

| samband med att vi talade om ett postmateriellt forhallningssatt kom jag in pa
det jag kallar en teologal verklighet. Grunden &r de sa kallade teologala
dygderna, tro, hopp och karlek. Aven om dessa dygder ofta tolkats i ett kristet
sammanhang sa ar de allmanmanskliga och allménreligiosa. Jag ser dessa
dygder som meningsbarande och meningsskapande for alla manniskor alldeles
oavsett religios eller kulturell tillhorighet. Och jag anser ocksa att de ar
grundlaggande for ett politiskt ansvar och engagemang.

Tro, hopp och karlek forutsatter att manniskan relaterar till nagot som ar storre
an henne sjalv, nagot gudomligt, och som gar utover tid och rum men som anda
bryr sig om sin skapelse. De teologala dygderna utgar ifran att manniskan ar
skapad som en relationell varelse, till en person, och som sadan &r en avbild av
Gud som i sig &r relation. Dygderna &r sa att séga den gudomliga naturen i
maénniskan, i vilken hon har del, genom att hon &r skapad, vidrord, av Gud sjalv.
Tron ar alltid en interaktion, den relaterar per definition till nagon eller nagot
utanfor sig sjalv. Tron ar alltid transcendent. Det ar fraga om bade en tillit som
bar oss genom livet och nagot som stravar mot ett bortom, mot ett slags
fullkomning. Tron &r pa det viset alltid relaterad till ett hopp.

Att hopp och kérlek ar nagot allmanmanskligt ar inget kontroversiellt. Men hur
ska vi tolka “’tron”? Vad &r det att tro ur ett allmdnmanskligt och allménreligiost
perspektiv? Enklast kan det uttryckas som att ha tillit”, att leva 1 tillit till livet
sjalvt. Att du och jag finns till har och nu och relaterar till var omgivning i stort
har mening i sig och det &r min kallelse som ménniska att utforska vad denna
mening ar. Det &r att vara hangiven verkligheten sjalvt och vaga se den precis
sadan den ar i all sin grymhet och skonhet. Att tro ar inte ett tillstand, utan en
handling, det ar att vaga engagera sig i den verkligheten som ar min, vilket
omedelbart ger mig ett ansvar. Att tro dr att paverka, att smutsa ner sina hander,
att inte dra sig undan de som &r mina gelikar, det vill sdga att inte dra sig undan
nagon enda manniska som jag mater. Att tro ar att i samspel vaga lata sig
forvandlas av verkligheten och den andre, och att sjalv vaga paverka och
forandra. Vi blir sarade och sarar, vi skadar och helar, vi river ner och bygger
upp, och mitt i denna tvetydighet finner vi en mening med livet, vi tror.

Tron kraver en realistisk grundhallning i en materiell tillvaro. Den ar varken
pessimistisk eller optimistisk, utan just realistisk. D&r en pessimistisk syn tar
over blir vi foérlamade, vi resignerar och backar helt enkelt ut ur verkligheten.
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Hanger vi oss at optimism riskerar vi att leva i en dromvarld av fantasier och vi
blir oférmdogna till att 16sa problem och bidra till verkliga férandringar. Ett
forhallningssatt byggt pa tro, tillit och hangivenhet leder daremot till realistiskt
skapande, till handlingar som bade bryter sonder fortryckande sociala monster
och samtidigt bygger upp nya relationer, vilket vi sag i beréttelsen om kvinnan i
Lukas kapitel 7. Att tro &r att kunna férundras 6ver det som sker likaval som att
fa andra att forundras i sin tur.

Om tro &r att hangivet beblanda sig med tillvaron, sa maste ocksa denna tillit
och tro vila i ett hopp. Realism forutsatter att vi verkligen har fog for att kunna
hoppas pa en forvandling och forandringar. Att hoppas &r att erkénna att vi har
formagan att ga utover vart fornuft, att det finns nadgot mer &n det som
omedelbart ar for handen.

Tro ar alltsa tillit, ett realistiskt seende och med denna tillit och i sjalva
upplevelsen av verkligheten &r tro att skapa mening. Det ar ett forhallningsséatt
och samtidigt en handling. Det har ligger nédra psykiatern Viktor Frankls
erfarenheter fran hans tid i koncentrationslager och som han utvecklade i
logoterapin. I sin bok Livet maste ha mening, skriver han: ”Vad som hir fordras
ar att man vander pa hela fragan om livets mening. Vi maste ldra oss sjalva och
de fortvivlade, att det egentligen inte handlar om vad vi sjalva fortfarande har att
vanta av livet, utan i stillet om vad livet vantar av oss! Uttryckt pa filosofiskt
sprak skulle man kunna sdga, att det maste ske ett slags kopernikansk vandning.
Den bestar i att vi inte nojer oss med att fraga efter livets mening utan att vi
upplever oss sjalva som de tillfragade. Det ar till oss livet dagligen och
stundligen staller fragor — fragor som vi skall besvara. Det ratta svaret ger vi inte
genom att grubbla eller tala utan endast genom handling och en riktig hallning.
Att leva innebér ytterst att bara ansvar for att livsfragorna blir ratt besvarade och
att fylla de uppgifter som livet ger varje individ, att fylla 6gonblickets krav.
Detta krav och darmed tillvarons mening véxlar fran manniska till méanniska och
fran o6gonblick till dgonblick. Fragan om manniskolivets mening kan darfor
aldrig besvaras generellt. (...) Ingen méinniska och inget 6de kan jimstédllas med
en annan manniska och ett annat 6de, och det finns inte nagon livssituation som
upprepas. | varje situation kridvs det ndgot nytt av méanniskan. (...) Tillfallena
vaxlar alltsa, men varije situation kannetecknas av att den ar unik. Den ger endast
plats for ett svar, ett enda, ’det riktiga svaret’ pa den fraga som &r innesluten i
den konkreta situationen. Om nu det konkreta 6det palagger manniskan ett
lidande, maste hon uppfatta dven detta lidande som en uppgift och dartill en for
henne unik uppgift. Hon maste kdmpa sig fram till medvetandet om att hon med
detta 6desgivna lidande sa att sédga star som nagot enastaende och unikt i hela
kosmos. Ingen kan ta lidandet fran henne eller béra det i hennes stélle. Det 6de
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som drabbat henne, betyder en engangsmojlighet for henne att gora en unik
insats genom att béra lidandet pa ritt sitt.”?

Det ar ett langt citat men centralt for vad tro ar. Om inte den andliga
vagledningen och for den skull dven sjalva trosldran, tar oss dit, oavsett vilken
tradition vi tillnor, kan den varken kalla sig andlig, medveten eller religios. Var
troslara, for oss judisk-kristna, tre till fyra tusen ars tolkad erfarenhet av
gudomlig och mellanmansklig relation, ar inte ett musealt foremal som kan
analyseras, vagas och matas och som vi ska visa vordnad infér, utan en levande
kropp, en corpus, som maste véxa och mogna precis som var och en av oss, for
att behalla sin meningsskapande inspiration. Vi ar Guds fortgaende tillblivelse i
varlden, vi dr den heliga Andes tempel och Anden blaser vart den vill och Guds,
liksom vért, eget namn #r Jag skall bli den jag skall bli”.*® Meningsskapandet
ligger i vart hopp om forvandling, det som vi kallar det eskatologiska hoppet i
Kristen tradition. Men eskatologin ska ta form hér och nu, annars férlorar hoppet
sin mening.

Tron och hoppet forutsétter att vi laser nuet och historien i eskatologins,
framtidens, eller fullbordans ljus, men ocksa att vi handlar i nuet riktat mot
framtiden utifran ett subversivt minne, det vill sdga utifran kunskapen om
historien. Det &r Marie Dominique Chenu som myntat uttrycket ”subversivt
minne” och i en intervju forklarade han begreppet som Att aterkalla det
forgangna, att atervanda till kéllorna ar alltid en revolutionar foreteelse eftersom
vi pa det viset aterkommer till den skapande kraften. Och det sétter ifraga alla
dverbyggnader som samlats pa varandra under tidens lopp. Inte for att dessa
strukturer alltid skulle sakna varde, men vi maste kunna relativisera dem: att
atervanda till en ursprunglig intuition férvandlar var syn pa det som ar for
handen. Varje gang vi atervant till Evangeliet, har vi ocksa atervant till den
forsta kristna gemenskapens ideal.”*

Sedan lagger han ut att dessa ursprungliga ideal framstar som ett slags myter
som vi bygger vidare pa, som vaxer och mognar. Sjalva ursprungshandelsen ar
ofta ett marginellt fenomen, men myten gor det till nagot grundlaggande for hela
var sjalvforstaelse. Befrielsen fran slaveriet i Egypten var en sadan i sig
marginell historisk handelse men som sedan blev urbilden for alla slags
befrielser. Men vare sig vi atervander till befrielsen fran slaveriet i Egypten eller
till den forsta kristna gemenskapen sa ar det omojligt att stanna dar. Da skulle vi
gora en arkeologisk rekonstruktion, men som skulle vara varken befriande eller

2 Frankl, Viktor, Livet mdste ha mening, Verbum, Stockholm, 1968; sid. 80 - 81

2 Mos 3:14, The New Interpreter’s Bible, A Commentary in Twelve Volumes, Volume I, Abingdon Press,
Nashville, 1994; note b to the New International Version, p. 708, note a to the New Revised Standard Version,
p. 708, commentary p. 714

% Duquesne, Jacques, Un théologien en liberté, Jacques Duquesne interroge le Pére Chenu, Centurion, 1975 ; p.
62
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nyskapande. Historikerns uppgift enligt Chenu &r att soka efter en
grundldggande inspiration, inte en dokumentation av arkeologiska fakta.
tidskriften La Vie Intellectuelle skrev han redan 1937: Att gora teologi ar att
vara narvarande infor uppenbarelsen som ges i kyrkans aktuella liv och i
kristendomens aktuella erfarenheter.”*? Guds uppenbarelse ligger allts inte
dogmerna utan i den verklighet vi lever i. Det finns flera meningsskapande
berattelser i bibeln som utgor vart kollektiva subversiva minne om vi verkligen
omlaser dessa beréttelser som en ny uppenbarelse har och nu. Vi skulle har
kunna tala om en medvetenhetens eller ett medvetandets evolution (conscious
evolution) i linje med Pierre Teilhard de Chardin. Har kan 6kenvandringen mot
ett utlovat land, som vi kan ana och arbeta for, men aldrig ta i besittning, ge
mening at ett stravsamt politiskt arbete. Har kan den forsta skapelseberattelsen
saga nagot om hur Gud delar makten med ménniskan, som nu far uppgiften att
vara Guds representant i varlden. Var omlésning av tron och hoppet begrénsas
om vi forblir i ett slutet laboratorium, men levandegors om livet har och nu far
bli den forsta inspirationskéllan och tolkningsnyckeln.

31|

| teologiska termer handlar tro och hopp om omvéandelse, pa grekiska metanoia,
att ga utover sitt fornuft. Omvandelse ar inte fraga om en spektakular
syndabekannelse, utan snarare en perspektivférandring. Det handlar om att
beddma och avlasa nuet och tolka historien i relation till horisonten i fjarran fran
en ny synvinkel. Vi har vél alla erfarenhet av att ha promenerat i en helt
frammande stad dar vi plétsligt blir osakra nér vi ska ga samma vag tillbaka hem
igen. Den ser helt enkelt annorlunda ut nar vi tar ut riktningen fran en ny
utgangspunkt. Att hoppas innebér att vaga se nya sidor av tillvaron och hos de
manniskor som vi tror att vi kanner. Att hoppas &r att tillata forandringar att ske,
aven nar det skulle vara bekvamast for oss om de inte agde rum. Inget &r sa svart
som att erkénna att vara motstandare och fiender kan ha réatt i nagon fraga och
att de &r allmént hyggliga manniskor. Hoppet ligger inte i att de ska omvanda
sig, utan att jag ska se andra sidor hos dem, se dem ur ett annat perspektiv.

Karlek som en dygd har liksom hoppet att géra med var blick pa och for den
andre, den som &r annorlunda &n jag. Eftersom begreppen karlek och att alska ar
sprakligt nedslitna och svara att anvanda kravs en forklaring. Det handlar inte
om kénslor eller foralskelse utan mer om en 6msint eller omsorgsfull
uppmarksamhet pa varje medmanniska som jag moter. Att kunna stélla fragan
“vem #r du?” och att verkligen lyssna pa svaret, att se svaret i den andres 6gon.
Att som profeten Jesaja uppmanar oss till, att kdnna igen den andre som del av
mitt kott och blod, att vi tillhor samma manskliga familj (kapitel 58). Ett sadant
igenkannande pakallar mitt ansvar och eventuellt min konkreta insats for att den

3 Duquesne, op.cit., p. 63
32 Chenu, Dimension Nouvelle de la Chrétienté, La Vie Intellectuelle, 53, 1937
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andres varde och vérdighet ska uppratthallas och respekteras. Det pakallar mitt
politiska ansvar.

Att dlska och vara alskad utgor ocksa grunden for att vi ska kunna tro och
hoppas. Om vi inte i nagon liten man upplevt en sadan karleksrelation blir det
omajligt att ge livet mening, ha tillit och att hoppas. Vi maste ocksa kunna
paminna oss om de 6gonblick och de personer genom vilka den 6msesidiga
kérleken forverkligats. Detta ar tydligt i Viktor Frankls skildring av sin tid i
koncentrationslédgren dér han 1 sitt inre bdde “’ser” och talar med” sin hustru,
som han inte vet om hon langre lever. Synen och dialogen i hans inre aterger
mening och hopp till en totalt meningslés och hopplos situation. Det blir en vers
ur Hoga Visan som visar hur upplevelsen av émsesidig kéarlek blir det verktyg
som far honom att leva vidare, inte bara att 6verleva: ” Bar mig som ett sigill vid
ditt hjarta, som ett sigill vid din arm. Stark som ddden ar karleken, lidelsen
obeveklig som graven”, (Hoga Visan 8:6).% Karleken hjalper honom igenom
nuets brutala lidande genom minnet av hustrun och hoppet om att mota henne
igen, &ven om hon skulle vara dod. Det &r det subversiva minnet i relation till
tron, hoppet och karleken.

Frankl anvénder en mening av Nietzsche for att sammanfatta vilka som hade en
chans att leva och vilka som gick en sdker dod till métes i ldgren: ”Den som har
ett Varfor att leva uthardar néstan varje Hur”. Frankl vander pa satsen och
skriver: ”Omvint: Ve den som inte langre hade nagot livsmal eller nagot
livsinnehall, som inte sag nagon mening med sitt liv och sin existens och darfor
inte heller sag ndgon mening med att forsoka halla ut. De méanniskor som pa

detta sitt forlorade alla hallpunkter, dukade snart under”.>*

En ateism som inte stannar vid att férneka vissa trossatser, vilket jag inte skulle
betrakta som ateism, utan som férnekar manniskans tro, hopp och karlek, ar
alltsa ett bejakande av total dod. Ett samhalle som inte ger plats at ett
meningssokande, ett varfor, och som eliminerar eller forlojligar alla forsok att
gestalta detta varfor, ar ett dédsdémt samhalle.

Givetvis kan vi farga de teologala dygderna med ett kristet trosinnehall, men
min avsikt har ar att de ska kunna passa som en grund for ett postmateriellt
forhallningssatt i en mangkulturell och mangreligios varld. Vi kanske skulle
kunna tala om tro, hopp och karlek som en andlig vardegrund for vara
interreligiosa och interkulturella samhallen.

Det finns ocksa en interaktion mellan att tro och dygd. Den mer konkreta
hallningen, det som direkt styr vara handlingar och vart beteende, kallar vi for

3 Frankl, Viktor, Livet mdste ha mening, Verbum, Stockholm, 1968; sid. 46
3 Frankl, Viktor, Livet mdste ha mening, Verbum, Stockholm, 1968; sid. 79-80

20



moraliska dygder. Traditionellt finns fyra sa kallade kardinaldygder, av latinets
cardo som betyder gangjarn pa en dérr och under vilka de 6vriga moraliska
dygderna kan inordnas. Dessa ar klokhet (prudence), rattfardighet (justice),
sjalstyrka eller mod (courage) och mattlighet (temperance). | Choosing the
Common Good® havdar biskoparna i England och Wales att ett samhalle dar vi
bara lar oss att folja vissa lagar exponerar sig for missbruk och évergrepp som i
sin tur bemats av fler och mer detaljerade regleringar. Pa samma sétt tror jag att
kyrkor déar vi bara lar oss vissa trossatser och forbud ocksa exponerar sig for
missbruk och évergrepp. Kardinaldygderna a andra sidan handlar inte om férbud
och regleringar, utan &r positiva redskap som fostrar oss till en solidarisk
medborgaranda. Kardinaldygderna &r nagot som véxer fram i vart innersta, de
har med vart medvetande och samvete att gora. De vilar ocksa pa en
transcendent grundhallning som vi far genom att trana oss i tro, hopp och karlek.
Kardinaldygderna ar sjalva verktygen for ett gott samhallsbygge och en
hélsosam tro i betydelsen fides quae.

Det vi kallar klokhet — prudence — handlar om att trénas i att vara omdomesgill.
Det ar inte fraga om en positivistisk eller rationell objektivitet som begransar
vart seende till enbart det matbara och det vi omedelbart kan forsta utifran vara
egna begransade kunskaper och erfarenheter. Klokhet &r mer beslaktat med en
emotionell och social intelligens, férmagan till empati nér vi bedémer en
situation eller star infor att fatta ett beslut som kommer att paverka andra
manniskor. Liksom alla moraliska dygder ar klokhet insatt i ett relationellt
sammanhang som tar hansyn till olika perspektiv och utgangspunkter.

Rattfardighet — justice — ar den dygd som forverkligar principen om allas lika
varde och vardighet, som respekterar det émsesidiga beroendet vi har av
varandra for att bygga samhéallsgemenskapen. Att utéva rattfardighet ar att ge at
var och en efter hans eller hennes behov och att férvanta sig ett deltagande i
samhallsbygget efter vars och ens férmaga. Det handlar om att fordela jordens
resurser sa att vi alla kan bli mer ménniskor”.

Sjalstyrka eller mod — courage, fortitudo— &r det som ger rotfasthet at vart liv.
Det krévs mod att sta fast vid sin dvertygelse eller tro nar allt annat talar emot,
nar det vore bade enklare och sékrare att ge efter for en allméan opinion eller
kanske till och med for fortryck och oréttvisor. Modet gor oss till martyrer, inte
nddvéndigtvis i fysisk bemarkelse, men val som vittnen for de varden vi satter
hogst och som ger mening at vart liv. Mod kravs ocksa i vara relationer for att
de ska bli trygga och Overleva kriser och konflikter. Mod handlar om trohet och
trofasthet.

% Bishops’ Conference of England and Wales, Choosing the Common Good, Alive Publishing, Stoke on Trent,
2010
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Mattligheten — temperance — &r nagot av det svaraste att 6va sig i nar omedelbar
tillfredstallelse och standig tillvaxt blivit normerande. Att forkunna mattlighet
kan nog ses som politiskt sjalvmord idag. Positivt handlar det om att 6nska och
strava efter det som verkligen ar gott for alla, det gemensamma goda, det som
kan ge oss ett lyckligt och meningsfullt liv pa djupet. Mattlighet &r forutsattning
for en global etik.

Haér skulle jag ocksa vilja lyfta in ett av de evangeliska rdden som en “ny”
moralisk kardinaldygd, namligen kyskheten. Tidigare har det n&stan uteslutande
forknippats med sexuell avhallsamhet och med l6ftet om att leva i celibat for
himmelrikets skull. Men det fortjanar att papekas att alla méanniskor ar kallade
att leva kyskt och fragan ar vad som da menas. Det handlar om att erkénna sig
sjalv som den jag &r utan att vilja vara nagonting annat och samtidigt att bekrafta
andra i det de verkligen &r, utan att visa avund eller att vilja kontrollera dem.
Kyskheten kommer har ndra 6dmjukhetens dygd och som Dag Hammarskj6ld
har beskrivit pa ett odvertraffat satt i en dagboksanteckning i Vagmarken fran 29
juli 1959: *Odmjukhet 4r motsatsen till sjalvforddmjukelse i lika hog grad som
till sjalvforhavelse. Odmjukhet &r att icke jamfora sig. Vilande i sin verklighet &r
jaget icke battre eller sdmre, icke storre eller mindre, &n annat eller andra. Det ar
— intet men samtidigt ett med allt. I denna mening &r 6dmjukhet restlos
sjalvutplaning. Att i ddmjukhetens sjalvutplaning vara intet, och anda i kraft av
uppgiften forkroppsliga hela dess tyngd och auktoritet &r den kallades
livshéllning”. Att leva kyskt, eller 6dmjukt, 1 betydelsen att inte jimfora sig eller
andra dar en stor utmaning for var tid, betydligt stérre och viktigare an sexuell
avhallsamhet.

Att inte jamfora sig betyder att jag vagar svara pa min egen livsfraga, pa mitt
“varfor” utan att snegla pa svaret hos min medménniska. Att leva kyskt och
6dmjukt handlar inte om att avkrava livet en mening utan att sjalv ge mening till
det unika liv som &r mitt. Men det innebdr inte att mitt ”varfor” skulle vara fritt
fran en relation. Tvartom. Varje manniska far kallelsen att tro, hoppas och &lska
i den stund nagon tror, hoppas pa och élskar henne, da far hennes liv mening och
hon blir den hon ska bli. Pa pingstdagen 1961 skriver Dag Hammarskjold
foljande notis i Vagmarken, bara nagra manader innan han omkommer i
flygkraschen i Kongo: ”Jag vet e¢j vem — eller vad — som stallde fragan. Jag vet
ej nar den stalldes. Jag minns ej att jag svarade. Men en gang svarade jag ja till
nagon — eller nagot. Fran den stunden hérror vissheten att tillvaron ar
meningsfylld och att mitt liv darfor, i underkastelse, har ett mal. Fran den
stunden har jag vetat vad det ar att "icke se sig tillbaka”, att ’icke bekymra sig
for morgondagen”. Ledd genom livslabyrinten vid svarets Ariadnetrad nadde jag
en tid och en plats dar jag visste att vagen for till en triumf som ar undergang
och till en undergang som ar triumf, att priset for livsinsatsen ar férsméadelse och
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fornedringens djup den upphdjelse som ar ménniskan maéjlig. Sedan har ordet
mod forlorat sin mening eftersom intet kunde tagas ifran mig. Pa den fortsatta
vagen larde jag, steg for steg, ord for ord, att bakom var sats av evangeliernas
hjélte star en méanniska och en mans erfarenhet. Ocksa bakom bonen att kalken
matte gd frdn honom och 16ftet att tomma den. Ocksa bakom vart ord pa korset.”

Néar Kyrkan som gemenskap och ledarskapet i densamma liksom en utvecklad
trosléara verkligen formedlar hoppet om en meningsskapande tro till
manniskorna, da blir ocksa hennes budskap politiskt revolutionart. Da
forvandlas samhallet inifran, liksom kyrkan sjalv, utan maktmedel. Redskapen
blir dygderna, de teologala saval som kardinaldygderna. De blir den inre rosten
som vi helt enkelt maste folja for hela vart liv. ”Sannerligen, om ni har tro si
stor som ett senapskorn kan ni séga till det har berget: Flytta dig dit bort, och det
kommer att flytta sig. Ingenting blir oméjligt for er." *

Sr Madeleine Fredell OP

% Matt 17:20
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