»Jag tror pa den Helige Ande«

I den del av trosbekidnnelsen som handlar om den Helige Ande tycker jag
mig finna tva ldropunkter som &r av stor betydelse for dagens ménniskor.
Den forsta ror livet och livets Herre: »Jag tror

pa den Helige Ande, Herren och livgivaren.« Dagens ménniska vill ju leva,
hon léngtar fortvivlat efter liv men finner bara biologi, ett snabbt
uppflammande och ett snabbt utslocknande. Hon hyllar liv blandat med
dod... Den andra rOr personen, relationen mellan personer och sarskilt
faderskapets mysterium: »Jag tror pa den Helige Ande... som utgar fran
Fadern, som tillsammans med Fadern och Sonen tillbedes och édras.«
Dagens ménniska dor av ett slags andlig forfrysning 1 »den ensamma
massan«. Hon hungrar och torstar efter gemenskap men finner bara ett
virrvarr av ideologier och sekter. Hon betraktar all form av faderskap som
fortryck men dr vilsen och soker samtidigt efter en far som kan végleda och
befria henne. Slutligen ocksa ett ord om profetian: »Jag tror pa den Helige
Ande... som har talat genom profeterna« och som 1 dag borde tala genom
profeternas kyrka. Ty i dag har minniskan antingen fastnat i nagon av de
stora formerna av avgudadyrkan som historien har alstrat eller ocksa
forkunnar hon tillsammans med punkare och andra nihilister: »no future«.

1 Livet och livets herre Anden ir livets Herre, och det dr som liv vi bor
tala om honom 1 teologin och »dga« honom 1 den kristna tillvaron.

Livets Herre

Kyrkans erfarenheter, som kristalliserades i1 det andra ekumeniska
konciliets definitioner ar 381, ger inte en intellektuell bild av Anden utan
en som har med livet att gora. Vi tenderar att sitta »ande« och »materia«
mot varandra, det »andliga« mot det »virldsliga«. Det dr en dualism som
tillhor gnosticismen och den falska intimitet som en kraftlos fromhet skapar
at sig. Anden som trosbekinnelsen frdn Konstantinopel talar om har
ingenting med dessa motsatspar att gora. Den ér inte Ande 1 motsats till
materien utan en andedrikt som levandegor hela ménniskan och later
virldsalltets utveckling blir till en ofantlig inkarnationsrorelse. Den ér inte



en flykt ut ur historien utan den enda dynamik som kan ge liv at
ménniskans historia, rycka upp den ur intighetens fatalitet och fa de
levandes rike att mogna inom den.

Genom att sidga att Anden dr »herre« forkunnar det andra ekumeniska
konciliet klart och tydligt Andens gudomlighet gentemot de sa kallade
pneumatomakerna. Men denne Herre ar livets Herre, och dess herradome ar
ett inre herradome av utstralning, aningar och nérvaro. I Skriften
symboliseras Anden av rorelse, vind och fageln i vinden, av eld och
rinnande vatten. Nir den uppenbarar sig dr den en rorelse mot Kristus, mot
Fadern. Det dr 1 Anden som vi bekénner att »Jesus dr Herre« (1 Kor 12:3),
det dr i Anden som vi vigar kalla den ouppnaelige Guden »Abba, Fader«
(Rom 8:15, Gal 4:6). »Ni skall fa den Helige Ande«, sdger aposteln Petrus.
Anden gor sig till ett med givandets akt, den ger liv, ett liv som &r starkare
dn doden, Guds eget liv. Den dr fruktbarheten sjilv, den sprider och sénder
och upphéver det negativa med sin livsgava. Liksom en moderlig fagel
ruvar den pa ursprungsvattnet — skapelsen ar i Anden sakramental.
Theofilos av Antiochia skriver:

Gud har gett jorden at Anden som nir den. Det dr dess andedriakt som ger
liv &t allt som finns. Om den holl den tillbaka skulle allting utplanas. Denna
andedrékt finns 1 dig, 1 din egen rost. Det 4r Guds Ande som du andas, och
du vet det inte (Till Autolykos 1.7).

Dir den hinduiska andligheten stannar och sjunker ned 1 betraktandet av
jaget och ljuset som fyller hjirtats djup, just diar 6ppnar Anden, som enligt
Origenes ar »genomlysthet«, treenighetsperspektivet — den gor det mojligt
for hjértat att ge sig av ut i evigheten.

Detta ljus... ger oss genom sig sjdlv tillgang till det Ijus som vi vet r i
Fadern och Sonen (Gregorios av Nyssa, Traktat om jungfruligheten, 416).

Det dr frimst en text av Paulus som stindigt har kommenterats av den
fornicenska teologin och av 300-talets fiader utifran det perspektiv som
anlade nir de gick over fran ett »ekonomiskt« till ett mera »teologiskt« sétt
att ndrma sig Treenigheten. Texten dr foljande stycke ur Efesierbrevet:

En dr Gud och allas fader, han som star over allting, verkar genom allt och
finns 1 allt (Ef 4:6).



Fadern dr Gud »0Over allting«, principen for all verklighet. Ordet ger
struktur at allt, »verkar genom allt.« Och Anden 4r den inre Guden, den
hemlige Guden, tingens och varelsernas mysterium, innerlighetens djupaste
djup, Gud »1 allt.« Men inte efter panteismens monster, eftersom denna
allestddesnérvaro dr en gatfull hypostas, utan snarare som »panenteisms,
for att anvénda Sergej Bulgakovs uttryck (Du Verbe incarné, Paris 1943). 1
sitt forsta brev till Serapion skriver Athanasios av Alexandria:

Fadern gor allt genom Sonen 1 Anden och... som kyrkan forkunnar 4r han
den ende Guden som »stér ¢ver allting, verkar genom allt och finns i allt.«
Over allting som Fader, som ursprung och kiilla; genom allting med Ordet;
1 allting 1 den Helige Ande (Brev till Serapion 1:28).

Och den helige Basileios séger:

Allt uppritthalls av Faderns vilja, allt kommer till genom Sonens verk, och
allt fullkomnas av den Helige Andes nérvaro (Traktat om den Helige Ande
16).

Anden - livets hypostas som far allt levande och alla ting att strdva mot sin
fullhet, och som darfor ocksa dr skonhetens hypostas...

»Livgivaren« i ett teologiskt perspektiv

I treenighetsteologin smélter Anden nédstan samman med »den gudomliga
naturens sjédlva liv« (Gregorios av Nyssa, Om sjilen och uppstandelsen 96).
Den uppritthaller liksom ett kretslopp av glddje och kérlek mellan Fadern
och Sonen och som Dimitru Staniloé€ s& ofta understryker, utgér den denna
gladjes och kirleks hypostas — ty 1 Gud kan ingenting vara opersonligt.
Anden 4r pa nagot vis den treeniga perikoresens hypostas. Den &r »Faderns
rike och Sonens smorjelse« sdager Gregorios av Nyssa 1 sin kommentar av
Psalm 44 (Mot Apollinarios, 52). Denna »vilar« dver Sonen och »stralar
ut« fran honom for att ge liv at skapelsen. Gud stiger 6ver sin transcendenta
mur fOr att vi skall kunna ta del 1 honom genom energierna som Anden
skdnker och nistan &r ett med. I Anden trider Gud pa ett vis »ut ur« sig
sjalv och in 1 virldens existens, och triader sedan in 1 sitt hemliga
aterskapande genom Ordets inkarnation, lidande och forhirligande. Lét oss
lyssna till Basileios:



Kristi ankomst? Anden kommer dessforinnan. Hans kroppsliga nérvaro?
Anden dr oskiljbar fran den. Under och helande? Det dr Andens verk. ...
Synder blir forldtna? I Andens nad... Féreningen med Gud? Det dr Anden
som utfor den... Uppstandelsen fran de doda? Den sker genom Anden, ty
»du sdnde din Ande... du gor jorden ny« (Ps 104:30) (Traktat om den
Helige Ande 19).

Pa samma sitt som Andens gatfulla person nédstan sammanfaller med den
gudomliga naturens liv sammanfaller den alltsa nédstan med det gudomliga
livets flode. Anden, denna paradoxalt anonyma person — ty Gud 1 sin helhet
ar helig, Gud i sin helhet dr Ande — kan alltsa bira ett 6verflod av
gudomliga namn, en méangfald som antyds av Uppenbarelsebokens ord om
»sju facklor brinnande framfor tronen« som dr »Guds sju andar« (Upp 4:5).
Gregorios av Nazianzos sager:

Jag bivar nir jag tinker pa hur manga namn Anden har: Guds Ande, Kristi
Ande, barnaskapets Ande... Den blaser vart den vill. Den r ljus och liv...
Den mangfaldigar sig i eldstungor och fordelar nadegavor... (Teologiska tal
5:29-30).

Och ytterligare:

Du allena &r outsiglig; allt som sdgs kommer fran dig. Du allena &r
ofattbar; allt som tdnks kommer fran dig. Alla viasen hyllar dig... Du

virldens langtan, alla suckar riktar sig till dig. Allt skapat tillber dig... I
dig allena finns allting.

Med samma rorelse finner allt sitt mal i dig. ... Alla namn &r dina — vad
skall jag kalla dig, du, den ende som inte kan ndmnas vid namn?
(Dogmatiska dikter, 507-508)

Kyrkan, den Uppstandnes mysterium, dr platsen for en stindig pingst, men
den doljs av de kristnas troghet. Ocksa Anden genomgar nimligen en
kenosis, ett lidande — fariséerna och de skriftldrde, Kajafas och Pilatus finns
fortfarande kvar... Moder Maria Skobtsova, den ortodoxa nunnan som i
Ravensbriick gick 1 doden for en annan, ger ett smartsamt uttryck for denna
kenosis i slutet av sin langa dikt Den Helige Andes dag:

O livgivande Ande, var detta den smaérta du sokte? O foraktade



forkunnelse, frihetens forkunnelse, som méanniskorna krianker. Var kan nu
den vita fageln vila?

Vad i denna vérlden kan dess laga tinda? ... Fagel, martyr, ingen kommer
dig till motes, ingen tar dig emot... Spraket underkastar sig inte synerna.
(Publicerad 1 Contacts nummer 51)

Och 4nda fanns Moder Maria sjidlv och manga andra som kunde »trosta
Trostaren«. Helighetens »gyllene kedja« bryts aldrig — Anden {orblir
nirvarande 1 kyrkans djup. Vad trosbekédnnelsen siger om Anden kan inte
skiljas fran vad den sidger om kyrkan. Andens verksamhet visar sig genom
dopet — i vatten och Ande, »ett bad som aterfoder och fornyar genom den
Helige Ande« (Tit 3:5) — och genom det aktiva hoppet om »de dodas
uppstandelse och den kommande vérldens liv«. Det dr en uppstandelsens
liv som redan nar oss i kyrkans sakrament, ett liv som heligheten foregar
och forbereder, och som méinniskan i sin skaparkraft 4r kallad att uppvisa
genom en mangfald av tecken och former. Kyrillos av Alexandria sade att
den Uppstandnes kyrkokropp ér »sjilva livets kropp« (Brev 45). Kyrkan,
som dr bruden, sdger med och 1 Anden: »Kom, Herre Jesus!« Epiklesen
sammanfaller med Uppenbarelsebokens eskatologiska appell (22:17) och
med den allra forsta tidens eukaristiska rop maranatha, sa att den
»sakramentala aterkomsten« kan dga rum och forsétta den slutgiltiga
aterkomsten i liturgins nu. De som har tagit emot eukaristin sjunger: » Vi
har tagit emot den himmelska Anden.« Sérskilt 1 den syriska traditionen dr
eukaristin eld och Ande, Kristi kropp glodande av Andens eld.

Den som éter denna kropp med tro dter tillsammans med den den Helige
Andes eld (Efraim Syriern).

»Livgivaren« i ett andligt perspektiv

Som den helige Serafim av Sarov séger &r det kristna livets mal att forvirva
den Helige Ande.

Nir sakramentens nad langsamt tillignas genom askes och bon later den
hjértat forandligas, detta samlande och 6ppna centrum for hela vart visen.
Utifran detta medvetna hjirta, som har tdnts av Andens eld, sker sa
forandligandet av alla vara formagor och sinnen, av var kropp och till och
med av vér historiska och kosmiska miljo. Andligt liv dr ett liv i den Helige



Ande. Orden »Gud blev méinniska for att ménniskan skulle bli gud«
fortydligas av Athanasios av Alexandria:

Gud blev sarkoféros, en som bir vart kott, for att ménniskan skulle bli
pneumatoforos, en som bir Anden (Om inkarnationen, 8§).

Anden viécker 1 ménniskan en djup kénslighet som inte enbart har att gora
med sinnena och inte heller enbart med fornuftet, utan med det som finns 1
»hjértats outgrundliga djup«. Asketerna kallar det for » Andens kénslighet«.
Det dr formagan att kinna Gud i allt och bortom allt. Anden gor dopnaden
ndrvarande i oss. Den later oss ga igenom de dodar och uppstandelser da vi
iklader oss den forodmjukade Kristus och dérefter den forharligade Kristus.
»Minnet av doden« blir till »minnet av Gud« — Gud som blir ménniska och
stiger ned #nda till den dod och det helvete som nu har blivit vart for att dar
lata Andens livgivande kraft floda, uppstandelsens kraft. Hos manga av den
ortodoxa kyrkans stora asketer finns erfarenheten av ett »andedop«, ett
personligt medvetengorande av dopets nad (eftersom dopet i vatten ocksa
ar dop 1 Anden, en andlig dimension som stéirks, fortydligas och
personaliseras av konfirmationen). I Anden uppticker man da att Kristus
inte dr en symbol fOr jaget, utan att jaget dr en avbild av Kristus. Det &r
efter stora provningar och i stor angest som ménniskan tar emot detta
andedop, genom vilket hon uppnar verklig ddmjukhet. Andedopet ir fjdrran
fran all karismatisk triumfalism och sammanfaller med »tararnas gava« —
stindigt detta vatten som Anden andas dver, ursprungsvattnet, dopvattnet
och nu tararnas vatten som loser upp det harda nér sklerokardia,
»stenhjirtat«, forvandlas till ett »hjérta av kott«. Det 4r med hennes tarar
som Anden aterskapar ménniskan. Tarar av angest och bitterhet och
dérefter av tacksamhet och forundran. De »asketiska tdrarna« blir till
»andliga tirar« och gor méanniskan pa en gang stark och utsatt, de ger henne
en mildhet och dmhet och en odndlig 6ppenhet som &dr grundad i1 hennes
eget visen. Hennes andning Oppnar sig da for det grinslost stora — »fést«
vid Jesu namn tar den del 1 Guds andning som aldrig upphor att uttala
Ordet. Hon andas i Anden, hon andas Anden som uppbir alla virldar. Nér
ménniskan blir pneumatotékos aterfinner hon sin ritta natur i denna
dynamiska forening med naden. Fjérran fran all moralism blir da hennes
dygd att hon tar del 1 de gudomliga energierna och utforskar och befriar
tingens stumma jubel. Rytmen 1 kroppen, andhdmtningen och blodet blir till
bon, ty Gud skall firas med dans, som Psaltarens psalmer séger.



Da visar sig Andens frukter, man ser »tingens laga« och varje ansiktes ikon
— universum blir en liturgi och historien en sammandrabbning mellan det
helgade och det profanerade. Den som &dr pneumatikos tar emot den aktiva
kérlekens karisma: han forstar och tar till sig den ontologiska enheten hos
alla ménniskor och far barmhartighetens och medkinslans gava.

I ljuset av dessa resultatet och bakom dem maste vi inse att livet i Anden,
uppstandelselivet, utgor grunden for allt kristet liv. De verkliga
andegavorna gor inte visen av sig och de forekommer mycket oftare &n vi
tror. Vi har mycket att hamta ur det som de ortodoxa asketerna kallar
»askadandet av naturen« och »kunskapen om visendena« i den Helige
Ande. Att forundra och glidja sig over allt liv och hjélpa det att vixa, att ta
emot sin nédsta som en uppenbarelse och att 1 dessa nihilismens tider ge
ménniskorna »modet att vara till« och ge dem en insikt 1 tillvarons djup
genom att skapa samhdorighet och skonhet — allt detta &dr gavor fran Anden,
livets Herre. Det dr endast 1 honom som kristendomen kan férsona sig med
livet och livet befria sig fran dodens tvetydighet.

IT Personen 1 gemenskap

I orden om den Helige Ande »som utgar fran Fadern och tillsammans med
Fadern och Sonen tillbedes och dras« ser jag forst och frimst en apofatisk
och doxologisk framstédllning som har har sporrats av personens
outgrundlighet; dérefter ser jag sparen av en miktig och stindigt verkande
kérleksontologi; och till sist en antydan om ett faderskap som offrar och
befriar.

En apofatisk och doxologisk framstdllning som har sporrats av personens
outgrundlighet.

Aven om fiderna i Nicaea forstod viisensidentiteten mellan Kristus och
Fadern genom homoousios hade inte skillnaden mellan dem formulerats.
Fran och med ar 360 kom fragan ocksa att gélla den Helige Ande, vars
gudomlighet pneumatomakerna fornekade. Hér bidrog kappadokierna med
sin teologiska reflektion, som lades till grund for definitionerna pa konciliet
381 och framfor allt 1 det synodala brev som konciliet sénde till
visterlandets biskopar, forsamlade 1 Rom:



Den tro som &r den ursprungliga och som star i samklang med dopet ldr oss
att vi skall tro i Faderns, Sonens och den Helige Andes namn, sa att vi
bekénner en enda gudom, en enda kraft och ett enda visen som tillhor
Fadern, Sonen och den Helige Ande, och en evig dra och konungslighet 1
tre fullkomliga hypostaser och tre fullkomliga personer (Theodoretos,
Kyrkohistoria V.9).

Kappadokierna utforde ett enormt semantiskt och teologiskt arbete. De bars
upp av datidens monastiska rorelse som de ocksa sjélva tillhorde. Till
skillnad fran all teoretisk teologi ndrmade de sig Gud i tillbedjan och i
forvandling av sina liv, sa att spraket fangades upp i kyrkans tacksidgelse
och blev oskiljaktigt fran askes, kontemplation och kérlek.

Dessa askesens och teologins fader vinde sig alldeles sérskilt mot den
nyarianism som Aétios och hans lirjunge Eunomios foretridde. Bada
utgick fran ett slags rationalism som lag nira den aristoteliska. Enligt
Eunomios kunde det minskliga fornuftet helt och hallet ldra kidnna det
gudomliga visendet genom begreppet »ofodd«. Han hdvdade att allt som
existerar ligger 6ppet for ménniskans fornuft — en tanke som i sa hog grad
har priaglat modernitetens ansprak!

I motstand till detta br6t kappadokierna upp den possessiva logiken i det
ménskliga fornuftet genom att gora en string atskillnad mellan ousia och
hypostasis. De modifierade alltsa dessa begrepp, som hade hiamtats fran den
grekiska filosofin eller fran vardagsspraket, sa att de skulle kunna beskriva
den levande Gudens mysterium. Det dr en doxologisk motsigelse — den
helige Basileios fyller sin Traktat om den Helige Ande med tacksigelse till
Treenigheten — och en néstan liturgisk hyllning som kommer till uttryck 1
Forsta Konstantinopelkonciliets definition att Anden »tillsammans med
Fadern och Sonen tillbedes och dras«. Det dr det ménskliga fornuftets kors
och dess mojliga uppstandelse att det pa en gang maste bekénna enhet och
olikhet 1 Gud, en kirlekens 0verenhet inom vilken fullheten inte kan var
ensam, ett personmysterium som pa en gang ar atskilt och icke motsatt —
medan vart fornuft och maskinerna det frambringar bara kan forsitta i
opposition eller sla samman. (Det dr ocksa darfor, Gud vare tack, som man
aldrig kommer att kunna »programmera« en-treheten i nagon dator, och
inte heller ménniskan som &r hans avbild). Vi far lov att lyssna till det
fordelande och i sangens form aterférenande talet av den Gregorios som



kallades »teologen« just darfor att han beskrev Treenigheten pa foljande
vis:

Nir jag talar om Gud bor ni kdnna er belysta av ett enda ljus och dnda av
tre ljus. Jag sédger tre — som egna karaktérer, eller hypostaser eller personer
(1at oss inte tvista om ord sa lange som inneborden dr densamma). Jag séger
en med avseende pa visendet (ousia), det vill sdga gudomen. Ty det rader
odelad delning och forening i en atskillnad. En enda i tre, sadan dr Gud. De
tre en enda — det &r 1 de tre som gudomen dir, eller {Or att vara mera exakt:
de tre dr Gud (In Sancta Lumina, XXXIX.11).

Det ér bara denna oerhort djupa kénsla for personerna och deras odndliga
enhet som kan forklara den ortodoxa teologins apofatiska karaktir. Har dr
det apofatiska inte nagot lanegods fran hellenismens mystika filosofi. Den
levande Guden, personlig och trefaldigt personlig, dr mer transcendent én
metafysikens och gnosticismens Gud. Plotinos och det indiska tdnkandets
yttersta verklighet, som i sista hand 4r opersonlig, befinner sig pa visst sitt i
linje med jaget, ménniskans andliga visen. Den negativa vigen mynnar ut 1
att man sjunker in 1 sig sjdlv. Nér den yttersta verkligheten sammanfaller
med personen, med kirleken och med gudomspersonernas odndliga enhet,
moter daremot det apofatiska ingen grins, det bara fortsitter i en
gemenskap dér

Gud blir alltmer annorlunda ju mer han meddelar sig av sig sjéalv. Det
uppstar en rytm mellan forlust och hdanryckning (det som Gregorios av
Nyssa kallade epektasis) dar man gar

Fran begynnelse till begynnelse utan slut ... sd att man inte ser nagot slut,
och den radande fullheten aldrig 4r mer &n utgdngspunkten for en dnnu
storre fullhet, hur stor och fullkomlig den &n forefaller (Gregorios av
Nyssa, Homilior 6ver Hoga Visan 6).

Liksom Gud kan inte heller ménniskans person begréinsas. Hon kan inte
ringas in 1 ett begrepp utan lyder under en verkligt apofatisk antropologi.
Infor de ménskliga ideologier och vetenskaper som vill reducera henne
maste man sdga att minniskans person inte har nagon annan definition dn
att hon dr odefinierbar. Denna apofatiska antropologi visar pd minniskans
bottenloshet, denna »hjértats avgrund« som dr »Guds ort.« Ty »djup ropar
till djup« och homo absconditus motsvarar Deus absconditus. I en



kommentar till kappadokiernas verk skrev Vladimir Lossky:

Vi kan inte finna nagon definierbar egenskap eller bestimning som pa ett
exklusivt vis hor till personen tagen for sig. Under sadana omsténdigheter
ar det omojligt for oss att bilda ett begrepp om personen. Vi maste ngja oss
med att sdga detta: pa grund av sin person kan ménniskan aldrig reduceras
till sin natur (A I’'image et a la ressemblance de Dieu, Paris 1967).

Dirmed &r det ocksa omojligt att reducera henne till omstidndigheter och
villkor, vare sig de &r genetiska, sociala eller psykologiska. Detta &r
méanniskans yttersta frihet — autexousia, skriver Gregorios av Nyssa. Det ar
jaget som nar bortom ousia; eller vad Maurice Clavel kallade att »na
bortom sig sjilv« nédr han for sina vinner inom vénstern forsokte forklara
ménniskans oreducerbara karaktir gentemot den 6ppet deklarerade eller
smygande totalitarismen.

Kiirlekens ontologi

I denna teologi ar kérleken det absolutas centrum. Kérleken &r varats kélla
och kraft. Ousia finns i hypostaserna och later ana deras radikala identitet
och deras kérleks outtomlighet. Hypostasen éar ett unikt och ojimforbart sétt
att bdra inom sig eller snarare formedla ousia. Att de tre gudomspersonerna
har ett och samma visen betyder att var och en ger at de andra allt hon ér,
bar dem och later dem finnas till i kirlekens perichéresis.

Hypostasen, personen, tar sig alltsa uttryck i en relation, och relationen
anger inte vad eller snarare vem personen ér i sig sjilv. Relationen visar pa
ett sdtt att finnas till, att vara till 1 kérlek. Den &r inte ett naturbetingat
forhallande utan ett tacksamhetens tecken. Den hypostatiska existensen
framtrider alltsd som metaontologisk.

Den visterlindska ontologin dr en rationell kunskap om vésendena eller
snarare om »varandena«. I detta perspektiv framtrader Gud som en som dr,
det hogsta visendet, och den negativa vigen &r enbart ett tillrattaldggande
av den positiva. Men hur kan man medge att varats mysterium blandas
samman med en som &r, l1at vara det hogsta av allt som dr? Varat ger vara,
det kan inte vara en som &dr. Som bade Martin Heidegger och Henri Corbin
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har papekat (i Le paradoxe du monothéisme, Paris 1981) har denne
filosofiske avgud gett upphov bade till »Guds dod« och till en forlust av
varats mysterium.

Men den levande Guden ér inte heller ett obegrinsat vésen, thedtes,
gnostikernas gudomlighet. Han ar frihet, liv och kérlek, ett flode av
energier som ocksa dr kidrlekens verk, som utgér fran visendet och som
finns 1 de tre hypostasernas odndligt kirleksfulla enhet utan slut. Det icke-
abrahamitiska Osterlandets ontologi dr forvisso en mysterieontologi som
inte kan skiljas fran den asketiska »upplevelsen«, men varat forsvinner i ett
opersonligt djup.

I dagens mote mellan religionerna kan man inte overskatta betydelsen av
den ortodoxa ontologin som en kérlekens ontologi. Inte heller den kan
skiljas fran askes och tillbedjan, men den kan befrukta det rationella med
en intuitiv kunskap (n6€ma) om tingens logoi. Det édr det personliga, trefalt
personliga mysteriet dir varat uppstar i kérlek.

Monaden sitter sig i rorelse till {61jd av sin rikedom. Dyaden 6verskrids.
Triaden dr fullkomlig, ty den &r det forsta bortom dyadens kombination
(Gregorios teologen, In Sancta Lumina, XXIII:8).

Genom rorelsens metafor later oss Gregorios ana hur enheten formar sig i
gemenskap. Fadern kan inte vara ensam, han vécker en annan 1 sig sjélv
som dr jambordig med honom 1 odndlighet. Detta dr Sonens eviga fodelse.
Men den personliga existensen kan inte komma till uttryck 1 opposition.
Dyadens overskridande till en mangfald sker i den Helige Ande. I Anden
framstar en-treheten som en inbordes icke-opposition, som den enes
uppvickande av den andre — en absolut skillnad mellan tre
gudomshypostaser som »forenas av atskillnaden och atskiljs av foreningen«
(Basileios, Brev, 38:4).

De gudomliga energierna later méanniskan ta del i denna existensform
genom kyrkan. Liksom det finns en enda Gud 1 tre personer finns det i
Kristus en enda ménniska som kommer honom till motes under pingstens
eldstungor i en mangfald av personer. Visserligen existerar den dnnu bara
som en mojlighet, for de flesta av dessa personer forblir outvecklade —
endast de heliga forstar med hela sin kirlek att »ménniskan dr en i alla
manniskor.« Eller snarare att alla midnniskors Kristusenhet, deras
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»konsubstantialitet«, har blivit oss given och maste tolkas av oss pa ett
talmodigt och skapande vis genom att vi Oppnar vigar till gemenskap, om
an helt smala sadana, i véara personliga liv och genom vart engagemang i
historien. Dessa fiddernas och konciliernas utliggningar om personen i
gemenskap har inte desto mindre blivit vérldshistoriens dolda motor, nér
den nu smértsamt soker sig fram mot en mangfald i enheten, en enhet i
mangfalden, i en rorelse dér den aterférenade kyrkan borde verka som jdst i
degen.

Ett offrande och befriande faderskap

Det dr vilbekant att den tidiga kyrkan séllan talade om Gud 1 allménhet.
Hon talade om Fadern och holl detta namn {for hogre dn namnet Gud. Det
gudomliga visendets ocean flodar ut fran Fadern som vi med Jesus i den
Helige Ande kan kalla Abba, ett ord av barnslig tillit. Den »apofatiska
antinomin« &r just den som vi finner mellan ursprungsdjupet och Abba. Att
Fadern &r Treenighetens ursprung (princip) innebér inte nagon overordning
hos honom och ingen underordning hos Sonen. Liksom Kristus enligt
Filipperbrevet »utblottade sig« — ekénosen — pa korset utblottar sig Fadern i
all evighet for att Sonen skall finnas till, honom pa vilken han later Anden
»som utgar fran Fadern« vila. Och det dr genom Anden som han uppvécker
den inkarnerade och korsféaste Sonen, det dr 1 Anden som han forhirligar
honom. Det dr mysteriet med en offrande och befriande fader som ger
Anden i overflod at Kristus och didrmed at alla mdnniskor som har blivit
hans medarvingar.

For faderna var Kristi offer inte alls ett offer som Fadern krdavde for att
tillfredsstédlla den gudomliga rittvisan, for att stilla Guds vrede och gora
Gud vénligt instilld till minniskan. En sadan framstéllning 4r en atergdng
till en icke-biblisk offertanke. René Girard har pavisat detta i Des choses
cachées depuis la fondation du monde (Paris 1978).

Varfor och till vem offrades blodet som har utgjutits for oss alla, Guds
dyrbara och underbara blod, offerpristens och offrets blod? Om det gavs
till Fadern fragar man sig: av vilket skil? ... Varfor skulle Fadern begira
den enfodde Sonens blod, nir han inte ville ta emot Abrahams offer av Isak
utan ersatte méinniskooffret med en bagge? Ar det inte uppenbart att Fadern
varken begir offret eller behover det, utan att han tar emot det for att
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forverkliga sin plan? Ménniskan maste levandegoras av Guds ménsklighet
(Gregorios av Nazianzos, For pasken, 22).

Jesu offer ar ett helgelseoffer, ett livgivande och forandligande offer. Han
skdnker ménskligheten at sin Fader for att denne skall ge den liv i den
Helige Ande och for att médnniskorna sjdlva skall 1 Kristus bli
»Kristusbédrare« och »andebirare.« Sonens kirlekslidelse, sdger Origenes,
kan inte atskiljas fran Faderns gatfulla kérlekslidelse:

Inte heller Fadern ar utan lidelse. Han kidnner medlidande, han kidnner
kéarlekens lidelse och dger en barmhirtighet som hans allsméktiga majestét
kunde tyckas forbjuda honom (Homilior 6ver Hesekiel, 6).

Det ér en vision som finner sin plats i erfarenheten av den andlige fadern,
frimst men inte enbart inom den monastiska rorelsen. Denne dr en
pneumatikds, en ménniska fylld av Anden, som utgar fran Fadern och vilar
pé Kristi kropp som &r kyrkan. Man kan inte forsta det andliga faderskapet
om man inte forstar dess samband med Andens rorelse nédr den uppenbarar
Sonens eviga sonskap i Fadern. Som Paulus séger ér detta den Fader fran
vilken allt ménskligt faderskap kommer. Den andlige fadern trader in 1 den
himmelske Faderns plan: att dterfora den forsonade minniskovarelsen till
agape, det vill sdga till Faderns nérhet. Han far ikonens hela virdighet och
virde, ikonen av det offrande och befriande faderskapet som den Helige
Ande ger. Detta dr det kristna svaret pa dialektiken mellan herre och slav,
pé det fadermord som utgor livsnerven i den moderna gudsfientligheten och
pé den tvetydiga nostalgin efter en forlorad far som vi nu ser i vésterlandet.

Avslutning: Anden som har talat genom profeterna

Jag skulle vilja avsluta med ett ord om profetian. Att med konciliet ar 381
sdga att Anden »har talat genom profeterna« &r att piminna om Andens
méktiga och oupphorliga verk inom frélsningshistorien, alltifran virldens
skapelse via det forsta forbundets »evangeliska forberedelser« till Kristi
verk. Anden svévar over urvattnet (1 Mos 1:2) som en »kosmisk pingst«,
for att anvénda Sergios Bulgakovs uttryck (Le Paraclet, Paris 1944). Gud
blaser in i ménniskans ndsborrar en »livsande« (1 Mos 2:7) som
Septuagintas dversittare identifierar som den Helige Ande och om vilken
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faderna séger att den definitivt gor ménniskan till Guds avbild. Genom en
hel gudomlig pedagogik av besvikelser och dvertridelser 1 Gamla
testamentet blir den Helige Andes uppenbarelse alltmer interioriserad och
universell. I den babyloniska exilens stora profetiska texter framstar Anden
som uppstandelsens kraft — som ger liv at de torra benen — en kraft som
forvandlar hjdrtat fran lagens tvang till kirlekens spontanitet. Anden &r den
stora messianska smorjelsen, och nér Jesus borjar sin forkunnelse utgér han
fran Jesajas ord: »Herrens Ande &r 6ver mig.«

Inkarnationen 4r Andens verk; Lukas och Johannes kristologi 4r 1 grunden
pneumatologisk. Den Helige Ande dr Jesu smorjelse och forblir i Jesus, sa
att denne, som Johannes Zizioulas har papekat, framstir som en »existens i
Anden« (la continuité avec les origines apostoliques dans la conscience
théologique des Eglises orthodoxes, Istina 1970, nummer 1). Kristus sétter
ménskligheten i stand att bli en andebérare. Hans seger 6ver helvete och
dod och hans forhérligande har for alltid forenat gudom och ménsklighet
och lter pingsten dga rum dér inga hinder ldangre finns. Kyrkan erbjuder nu
uppstandelsens kraft at ménniskorna, det vill sdga Andens kraft. Kyrkan dr
nu rakt igenom profetisk. Kom ihag Joels ord vars uppfyllelse Petrus
forkunnade pé pingstdagen:

Det skall ske 1 de sista dagarna, sidger Gud, att jag utgjuter min Ande Over
alla ménniskor. Era sOner och dottrar skall profetera, era unga mén skall se
syner och era gamla mén ha drémmar. Ja, 6ver mina tjdnare och mina
tjdnarinnor skall jag 1 de dagarna utgjuta min Ande, och de skall profetera
(Apg 2:17-18).

Vid en tidpunkt i sin historia som &r svar att precisera tycks dock kyrkan ha
gripits av rddsla for Anden. I rddsla for det personliga livet och friheten
stangde hon 1n sig 1 en moralism som blev nérmast ritualistisk 1 6st och
mera juridisk i vést. Andens friska vindar blaste da i kyrkans utkanter och
ibland mot henne 1 en vildig virvel av skapande liv, rittvisa, gemenskap
och skonhet.

Men nér profetismen rycks 16s fran sina rotter i eukaristin och
uppstandelsens kraft moter den forr eller senare intighetens mur och blir till
en destruktiv avgudadyrkan. Om detta vittnar modernitetens 6desdigra
slakttrad: Nietzsche fodde Hitler, Marx fodde Stalin och Freud fodde ett
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samhille dér allt &r tillatet och eros har blivit mekaniserad. Holderlin
forlorade forstdndet, Rimbaud tystnade och van Gogh tog sitt liv, for att
bara ndmna nédgra av de stora namnen.

Men sedan slutet av medeltiden forbereddes en forklaringens spiritualitet
inom ortodoxin. Den palamitiska teologin om de gudomliga energierna gav
upphov till en skapande andlighet som har fatt kulturens mark att bira frukt
sa snart historien gett ett tillfdlle, det ma vara paleologernas genomlysta
konst 1 Serbien eller Moldavien, den ryska religionsfilosofin vid 1900-talets
borjan eller reflektionen hos tinkare som Evdokimov, Stanilo€ och
Yannaras. Denna ljusets spiritualitet nar i dag vésterlandets angest, déar den
morka angesten hos kyrkoherden i Ars eller »lilla Teresa« véntar. Sa
kommer da den tid d& den aterforenade kristendomen kan aterge kyrkan
dess profetiska dynamik och 1 kraft av en vildig gudsménsklighet utforska
det gudomliga som Oppnas for oss idag 1 motet mellan religionerna, i
upptickten av Orientens mest avldgsna omraden. Det dr kring
Konstantinopelkonciliets bada ldropunkter som jag ser denna
gudsminsklighet organisera sig, de tva punkter som jag har forsokt
klargora hér, nimligen personen 1 gemenskap och livet som éar starkare én
doden. Déarfor vill jag avsluta med tva citat ur Boris Pasternaks roman
Doktor Zjivago, detta stora vittnesbord om uppstandelsen mitt i en av vart
arhundrades tragedier:

Nagonting har satt sig i rorelse i virlden. Mangdens och behovets makt dr
dod (kanske inte dod, men dodligt sarad, standigt korsad av ett annat och
fruktansvirt krav). Den har gett plats it personen, at frihetens forkunnelse.
Det personliga minniskolivet har blivit Guds historia och har fyllt
vérldsalltet med sitt innehall.

Finns det nagonting i véirlden som dr virt trofasthet? Inte mycket. Jag tror
att man maste vara trogen ododligheten, som &r ett annat och rikare namn
for livet. Trogen mot ododligheten, trogen mot Kristus. Varfor Kristus?
Dirfor att det var en gédng en ung flicka som stilla och i det fordolda gav
livet &t ett barn, och gav livet at hela virlden — livets under, alltings liv —
»Han som ér livet«, som man senare skulle kalla honom.

En ung flicka: Theotdkos, som Efesoskonciliet kallade henne, femtio ar
efter konciliet i Konstantinopel. I henne, som &r vér jords hemlighet men
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forst och framst ett ansikte, sammanfattas de tva under som jag sa tafatt har
sokt framstilla hér: personens och livets under. Var profetia har inget annat
innehdll &@n detta.

Olivier Clément
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