PSALTAREN - GUDS FOLKS BON

Det ér inte genom att ldgga en sanning till en annan som Guds Ord har gett
sig tillkénna, genom att borja med det enkla eller grundliggande konkreta for
att na det komplexa eller utstuderat abstrakta. Uppenbarelsen i Bibeln
framstédr snarare som ett tema som efterhand fangar upp nya harmonier och
blir allt rikare, tills det till slut uppfyller hela var mentala och andliga tillvaro.
Det ar inte sa mycket mot en mangfaldig komplexitet av allt fler utsagor i allt
fler amnen som Guds Ord utvecklar sig. Det utvecklar sig snarare mot en
enhet dédr en gudomlig person uppenbarar sig tillsammans med en gudomlig
plan, vars enda mal dr foreningen mellan Gud och ménniskan och
atersamlandet av den ménsklighet som synden har splittrat, men den andre
Adam har aterstillt.

Det ir efter den principen man maste ldsa uppenbarelsen och Skriften for att
forstd dess mening. Det innebér att man inte bor soka en samling begrepp i
den. Man skall istéllet ga pa djupet med nagra mycket enkla och pregnanta
utsagor som finns med fran begynnelsen och som ger det gudomliga Ordet
dess enhet. Och det som gor det mojligt for oss att uppna denna verkligt
andliga forstaelse av skrifterna &r betraktandet av den stora plan som ger sig
tillkdnna 1 dem och av den vars ansikte blir synligt dér, den Ende.

Vad som i1 Kyrkan stiindigt véicker till denna betraktelse 4r den inspirerade
bonen med Psaltaren, som &dr grunden for all liturgisk bon. Om man férvanar
sig Over att Gamla testamentets psaltarpsalmer 4r Nya testamentets bon ar det
just déarfor att man inte har forstatt den sanna naturen av uppenbarelsens
utveckling. Det &r tvédrtom sa att psalmerna &dr en utomordentlig hjélp for oss
att urskilja Ordets bestaende verklighet under de former det forst ikladde sig,
genom sin sammanstéllning och lyriska upphdojelse av alla de stora teman som
uppenbarelsen forst lyfte fram.

De teman som kommer forst med evangeliet — Faderns adoption, Andens
gava samt uppenbarelsen av Sonen — kan inte tillfullo forstas eller ens alls
forstas annat an om man ser hur de flyter samman med det profetiska ordets
teman. Det dr med dessa tradar som evangeliet véaver sin vav: réttvisa och
barmhiértighet hos Amos och Hosea, gudomlig helighet hos Jesaja, hjértats
religion hos Jeremia, dterlosande lidande i tjinarens sang, den stiandigt



aterkommande gudomliga ndrvaron i ett forfallet folk sdisom Hesekiel sag det
och de skriftlirdas vision av den skapande och forlosande vishetens
mysterium. De samlas omkring den som beskrivs inte bara som Messias,
Davids son, utan ocksa som den himmelske “minniskosonen” som har
kommit for att halla dom och ateruppritta Herrens rike, och som den trogne
tjinaren som sonar all synd genom sitt oskyldiga lidande.

Den teologi som den rabbinska traditionen drog frdn Bibeln nir den var som
mest levande dr liksom upplyst av den eldshird som Shekinah utgjorde, denna
Guds nérvaro som steg ned bland ménniskorna 1 det lysande molnet for att
’resa sitt talt” bland dem (det 4r det som roten shakan betyder). Mystiken hos
dessa rabbiner holls levande av det fromma hoppet att liksom Elia bli
bortforda i merkabahs eldsvagn, som for médnniskan till himlen, till Gud som
“inte bor 1 ett hus byggt av ménniskohand” (Ap 17:25). Men hur ir det
Johannes beskriver inkarnationen om inte just genom att anvdanda denna bild
fran shekinah om Ordet som blev kott: ”och han (Ordet) reste sitt tdlt bland
0ss” (Joh 1:14)? Verbet eskenosen som han anvinder dr inte bara en
oversdttning utan en bokstavlig overforing av shakan — rotkonsonanterna ar
desamma. Och det som i Paulus’ evangelium ir allt, detta liv som gar over i
Kristus och med Kristus fors in 1 Guds néirvaro — vad 4r det annat dn den
judiska mystiken nér den slér ut i blom? Denna i sin tur svarar mot den
judiska teologin. Gud stiger ned till ménniskan for att bli gést och frimling”
tillsammans med henne och sedan med Kristus, 1 Kristus, fora henne till den
himmelska helgedom dit Jesus har gatt fore oss. Sddan dr den sammanfattade
kristna tron och andligheten; men den utgjorde redan Israels sista vision.

Kort sagt, vad ér det rike som Jesu ankomst och verk Oppnar for oss om inte
just det 1 vilket Daniel och apokalypserna hade samlat Abrahams soners
hopp?

Det faktum att Israels bon pa ett spontant och sjalvklart vis har blivit till
Kyrkans bekriftar helt enkelt den kontinuitet som allting i Bibeln borde fa oss
att uppmirksamma. Det betyder inte alls att man missforstar eller nedvarderar
det absolut nya i evangelium. Men om man inte ser hur allting dr upplyst av
l6ftet och buret av ldngtan har man helt enkelt inte uppfattat nagonting alls av
den rorelse som bok for bok gér igenom och lyfter upp hela Israels Bibel.
Loftet om och langtan efter Guds rike och den gudsuppenbarelse som
oskiljaktligen hor samman med det; och samtidigt l6ftet om och ldngtan efter



méinniskans nyskapelse, den som borjar 1 hennes hjérta, skall komma med
riket och uppenbarelsen och #r det som den forsta skapelsen bara antydde. Ar
det inte det som en av de sista profeterna séger:

Se, jag gor nagot nytt. Redan nu visar det sig. Mérker ni det inte (Jes
43:19)?

Nir det gamla forbundet ndarmar sig sitt slut star salunda allting redo for det
nya. Men for att dess "goda budskap”, det vill sdga evangelium, skall kunna
tas emot krivs hjirtan som &r forberedda och sjélar som dr fulla av lidngtan,
Andens ldngtan. Det dr Gamla testamentet som gor denna forberedelse. Det dr
psalmerna som ger uttryck for denna liangtan. De utgor alltsa verkligen den
frimsta kristna bonen, eftersom det 4r en 1 vilken Anden lédr oss att be om just
det som Fadern vill ge oss genom sin Son.

For att komma forbi det vagt generella i dessa ord maste vi emellertid ta upp
ett problem som idag verkar bekymra ménga kristna. Det dyker upp nu for
tiden sa snart man vénder sig till Bibeln i avsikt att finna kéllan, livets killa.
Man frigar sig vilken tolkning eller exegetik av Bibeln som bist kan hjddlpa
oss. Ar det den symboliska, allegoriska tolkningen som foljer de gamla
andliga méstarnas tradition och 4r genomsyrad av andlig eller noga taget
kristen insikt, men utan intresse for de ldrdes dispyter och helt vind mot det
inre livet? Eller dr det den bokstavliga, vetenskapliga exegetiken som bygger
pa allt det som modern filologi och arkeologi har uppnatt och som drivs av ett
kritiskt sinne som enbart intresserar sig for den objektiva, historiska
meningen?

Allt hidnger pdA om man vet vad som ir Bibelns sanna andliga mening, vad den
innebir som Guds Ord. Ar meningen det som gor att den dverallt talar om
Kristus sa snart man anldgger ett tolkningsmonster dar det inte finns annat dn
symboler? Eller ligger den i vad texterna bokstavligen sédger, vilket ofta ir
utan ndgot som helst ssmmanhang med evangeliets specifika innehall? Om
fragan stills pa detta vis kan man naturligtvis inte sdga ja till det ena om man
redan har sagt ja till det andra. Att ta lite av varje 4r orimligt i det hér



sammanhanget. Det skulle bara leda till att man ldser Bibeln med osédkerhet
och tvivel, med en kiinsla av att det som dr andligt inte dr autentiskt och det
som dr autentiskt inte dr andligt.

Om man vill behalla vad som dr sant i bada forhallningssédtten maste man
alltsd borja med att kategoriskt forkasta deras underliggande premisser. Den
verkliga tolkningen av Bibeln, den som tar den for Guds Ord, 4r varken en
tvivelaktig symboltolkning baserad pa nyckfulla forklaringar av texter vars
interna villkor ignoreras eller en formodat vetenskaplig exegetik som
sdrskiljer och fastldser varje fas i historien och a priori vagrar att betrakta det
hela som en enhet. Den kristna exegetiken, den verkligt teologiska tolkningen,
utgar tviartom fran enheten i Guds Ord, den som endast Kyrkan haller levande
1 sin tradition genom tiderna. Men den utesluter inte for det de kritiska arbeten
som har gjorts och deras mest héllbara resultat. Ritt forstddda kan dessa inte
annat dn bidra till att man ser sammanhanget i en enda frilsningsplan som gar
rakt igenom Bibeln.

En sadan tolkning blandar alltsa inte ihop Gamla testamentet med det Nya,
men den skiljer inte heller pd dem. Den urskiljer en viss symbolism i Skriften,
men det ror sig inte om nagon konstlad symbolism som ldggs pa texterna
utifran. Det dr en symbolism som uppstér av sig sjdlvt genom utvecklingen av
andliga omstindigheter och begrepp. Allt den gor &r att stegvis uppenbara
mojligheter som till att borja med inte syntes och som endast Guds stiandigt
skapande verk i historien kunde locka fram. I sjidlva verket dr en sddan
exegetik mera historisk &dn en som alltmedan den aberopar den kritiska
vetenskapen sluter sig for evangeliets historiska vision. Annars skulle man ju
vara tvungen att forneka det riktiga 1 denna vision. Men om evangeliet
tvartom dr sant kan man aldrig beskriva den verkliga historien 1 djupet av dess
skapande enhet utan att ta med den vision som evangeliet tillfor. Utan
evangeliet kommer man aldrig langre &n till ett pulveriserat ytskikt, en
brusten och kallnad skorpa.

Nér man undersoker den bibliska historiens konkreta omstdandigheter och
begreppen som atfoljer den blir det klart att det absolut inte dr fraga om att
gora ett val mellan symbol och realitet. S& snart man lamnar det abstrakta och
borjar dgna sig at exakta iakttagelser forsvinner alla falska scheman med sina
konstlade motséttningar in i det skugglika gehenna dér péhittade och
meningslosa problem hor hemma.



Till att borja med kan vi betrakta Guds folk. I begynnelsen &r det ett folk Gud
skapar genom att fora ut det ur Egypten “med stark hand och utrdckt arm.” Sa
kommer profeterna med sin undervisning och tack vare forestidllningen om
“kvarlevan”, den verkliga gahal, den sanna utvalda skaran, édr det inte langre
ett kottsligt folk. Folket dr nu enbart de av Herren utvalda ”som inte har bojt
kni for baal”, de som provningen urskiljer och renar i méngden av fordomda.
I Hesekiels vision blir denna “’kvarleva” till ett nytt folk. Det nyskapas genom
en hjirtats forvandling och kallas hiddanefter till ett nytt liv som Guds
stindiga nédrvaro upplyser och helgar. "Kvarlevobegreppet” minskade folkets
forsta utbredning, men med de senare profeterna vixer det till sig pa nytt, fast
pa ett helt annat plan. Fran alla hedniska folk skall nya utvalda sélla sig till
det. Nar vi i Nya testamentet ser Jesus upphingd pa korset, forkastad av Israel
och Overgiven av de sina, dr detta “kvarlevan” som evangelisterna visar oss.
Den bestar till sist bara av den ende trogne tjanaren. Men Paulus avslojar for
oss att Jesu uppstandelse dr den allra sista tidens begynnelse. Nir hedningarna
genom dopet ympas in pa Kristus vixer ”de utvaldas skara” och gahal blir till
ecclesia (vilket dr det gamla hebreiska ordets grekiska Oversittning), som
stracker sig till vérldens édnde.

A ena sidan finns det alltsd en obruten enhet rakt ifrdn Abrahams barn till den
“festforsamling av alla forstfodda som har sitt namn 1 himlen” som
Hebréerbrevet skadar i framtidens evighet (Heb 12:23). A andra sidan har
bade verkligheten och forestédllningen som ligger till grund for ordet ”Guds
folk” helt fordndrats. Det dr med andra ord helt och héllet legitimt att anldgga
Gamla testamentets ord om Israel pa Kyrkan. Det &r helt i enlighet med
historien, ty Kyrkan har trétt fram ur och fatt sitt namn av Israel. Och
samtidigt gor detta att det begrdnsade ordet fors dver till ett annat plan och pa
ett ojamforligt vis upphojs till Andens vildiga vidder.

Samma sak kan sdgas om gudsriket eller Herrens rike. I de allra édldsta
texterna i Israels historia star detta helt enkelt for Israels makt 6ver sina
rivaler, garanterad av Guds beskydd. Hos Amos betecknar det réttfardighetens
vilde och domen Over Israel ar lika string som den Over deras fiender. Hos de
senare profeterna betecknar det visionen av en forvandlad virld dar Gud
kommer att vara synligt ndrvarande och genom sin nérvaro forvandla allting.
For vishetsldrarna ar det det langsamma och allsmiktiga fullkomnandet av
den gudomliga vishetens plan som géar stick i stiv med den hogmodiga och
begrinsande ménskliga vishetens alla forestéllningar. For apokalypserna ar



det en ny vérldsordning som borjar efter en kosmisk katastrof, en definitiv
“eon” 1 vilken det onda skall krossas, de fortryckta upphojas och Guds édra
hdmnas pa de otrognas forakt. For evangeliet dr det den gudomliga agapes
rike, upprittat av frilsarens lidande-forhérligande och kront av hans

aterkomst vid tidens slut. For Paulus dr det Gud som till sist blir allt i alla.

Pa nytt finner vi att ett och samma ord fran Bibelns borjan till dess slut inte
betecknar vare sig atskilda och motsatta foreteelser eller en enda som forblir
densamma rakt igenom. Det omfattar ett historiskt blivande som Gud ensam
rader 6ver och en uppenbarelse som har modellerats efter detta blivande. Det
ar alltsa inte alls konstlat att i det Herrens vilde som de allra dldsta
bibeltexterna talar om ana Faderns rike, som aposteln beskriver som den
yttersta verklighet mot vilken historien i sin helhet strivar. Aven om de gamla
israeliterna inte kunde se det pa denna niva ar det ju ur deras egna
forestillningar som Paulus’ vision har vuxit fram och langsamt tagit form.
Redan frin borjan stéllde den allsmiktiges ofelbara hand kursen sé att dessa
tva skulle sammanfalla. Han har i historien och virlden 6ppnat en vag som
16per rakt fram dnda tills den pa ett majestitiskt vis mynnar ut i evigheten.

Det som kan sdgas om riket kan ocksa sdgas om dess kung. Vad kan forefalla
mera jordiskt dn den smorde som Israel forst hoppas pa, en andre David,
ytterligare en miktig och trofast kung som befister sitt folks herravélde
genom att utfora alla sina plikter gentemot Gud? Och @nda &r det denna
forestédllning som har gett upphov till vér egen forestillning av Kristus, drans
konung, iklidd méinniskosonens hela himmelska vérdighet, en virdighet som 1
smartsam trofasthet har vunnits av Herrens tjdnares sarade kropp. Inget dr
mera naturligt och riktigt 4n att ana den helt gudomliga skepnaden av
uppenbarelsebokens “kungarnas kung” och “herrarnas herre” bakom Davids
maénskliga — ibland alltfér minskliga — gestalt. Forsynen har lett oss fran den
ena till den andra. Den ena har under Andens paverkan forvandlats till den
andra.

Om ytterligare ett exempel behovs skall vi himta det i Guds verksamhet
snarare #n i statiska forhallanden — i Herrens storverk som allt eftersom han
uttalar sitt skapande Ord dver den formar historien. Frilsningen, det vill sdga
aterlosningen, &r forst och framst den underbara befrielse genom vilken
Herren rdddade sitt folk fran Egyptens trdldom. Den utgors av friheten de fick



pa andra sidan Roda Havet, en frihet helgad av det rituella offret av lammets
blod och Guds och hans folks fienders herem.”

Ett forsta tankeskifte sker efter landsflykten. Genom Israels eget och 1
synnerhet de rittfardigas lidande leder Herren sitt folk mot en uppstandelse
som inte ldngre enbart innebér jordisk befrielse. Israel borjar vinda sig mot
befrielsen fran det fingelse av sten som utgors av det gamla hjirtat i Adams
minsklighet, det som skall erséttas av ett nytt hjdrta, ett hjéarta av kott pa
vilket Herren sjélv skall skriva sin lag.

Sa kommer evangeliet. Fralsningen blir till slakten av Guds sanna lamm som
ar Jesus. Genom sin uppstandelse och sin dod som 6vervinner dod och synd
forbinder han oss med ett nytt liv, for alltid befriat fran helvete och
forgingelse. Det ar 1 detta perspektiv som Paulus kan se dopet som den sanna
overgangen av Roda Havet och Uppenbarelsebokens forfattare lata dem som
har kommit 6ver pa evighetens sida sjunga Moses sang.

Hir kan man se hur Iangt vi befinner oss bade fran nyckfull symbolism och
stel bokstavlighet. Gamla testamentets begrepp uppenbarar forst i Nya
testamentet vad de i1 trons 6gon rymmer, 1 enlighet med den gudomliga
vishetens plan. Slikte efter sldkte fors av det gudomliga Ordet genom
likartade men inte identiska upplevelser, tills vart jordiska sinne har vént sig
till himlen. Och samtidigt fyller langsamt hans skapande ande jorden med det
som hor himlen till.

Detta dr sann teologisk exegetik, och dess dynamiska och levande vision gor
att vi kan se Gamla testamentet i ljuset av det Nya utan att forfalska det. Det
dr tvirtom i dess blivandes hela fullhet som vi da ser det. Det ger oss i
atergald formagan att forsta det Gamla. Vi lar kidnna bade det 16pande
sammanhanget och enheten, pa samma gang som vi lar kidnna den stindiga
skapelse som utmaérker historien — den heliga historien, det vill sdga den 1
vilken Gud verkar. Vi kan ocksé se att den heliga historien inte dr nagon
makal0s historia som utvecklar sig pa en avskild ort utan nagot organiskt
sammanhang vare sig inom sig sjdlv eller med ménniskans blivande 1 6vrigt.
Vi forstar att det ar Gud som langsamt atertar kontrollen av hela
ménsklighetens historia och dven av varje enskild ménniskas historia. I den
historien upptéicker vi hur Gud som talar, och vars Ord dr allsméktig handling,

" Detta hebreiska ord, som vanligen dversitts med forbjudet, betecknar en forintelse som ér ett offer.



utifran detta avsides centrum i Palestina fangar upp alla folk for att géra dem
till ett enda folk och alla ménniskor for att lata en enda ménniska trida fram,
den himmelske Adam. I denna slutgiltiga ménniska skall alla Guds barn som
synden har skingrat samlas och bli till en enda kropp. Guds ord har ljudit och
hela virlden kretsar omkring denna mittpunkt; och till sist skall d&ven virlden 1
sin helhet trida ut ur det andra kaos dit Adam hade férpassat den och in 1 det
ljus som aldrig skall slockna.

Gamla testamentets alla fron finns samlade 1 Psaltaren, och det dr dar mer dn
nagon annanstans som de forst verkar Oppna sig och gro i kontakten med Nya
testamentet. Dess bon dr lyrisk och ger uttryck for ett langtansfullt hopp 1
tron. Detta befriar det gamla forbundets mal fran deras snidva materialitet och
Anden later ana dem som tillhor det nya forbundet.

Guds folks religion, den som hor till gahal och ecclesia, alltsa dem som har
sammankallats av Gud genom hans hirolder, dr rakt igenom Ordets religion.
Psaltaren lar oss alltsa att be sa att den troendes hjirta tar emot Ordet och vill
hora det pa nytt, vill hora det utan uppehéll. En psalm som nummer 19 borjar
med att visa oss hur hela universum genomstrommas av det gudomliga Ordet,
hur det svimmar 6ver och upplyses av det precis som den synliga virlden
upplyses av solen. I den andra delen forkunnas sedan vad detta Ord, som
skapar och uppritthéller alla vérldar, dr for sjédlen i dess djup.

Det dr en sannskyldig litania om Guds Ord, som kallas vid alla de namn som
Israel kan ge det: lag, vittnesbord, pabud, stadga, befallning och vishet, vars
begynnelse dr fruktan for Herren. I gensvar till ett sadant ord,

lat min muns tal och mitt hjirtas tankar behaga dig,
Herre, min klippa och min éterlosare (Ps 19:15).

Vad kan man da sdga om den underbara psalm 119, dir allt som Guds Ord
kan vara for den som hor det, lyssnar till det, grubblar 6ver det och omsitter
det i praktiken begrundas Iangsamt och omsorgsfullt?



Ditt ord dr mina fotters lykta och ett ljus pa min stig (Ps 119:105).

Det dr ingen mening med att gora méngder av citat om Ordets stora 16fte och
dess innehdll, det vill sdga forbundet. Alla psaltarpsalmer och hela Bibeln &r
fulla av det. Bade de historiska och de uppstigande” psalmernas cykler ér
alldeles sarskilt rika pa detta uppenbarelsens grundmaterial.

Om vi gar 6ver fran Ordet till det gudomliga ingrepp i historien som detta
forkunnar och framkallar &ar det, nést efter Moses sang i Andra Mosebok 15,
den stora psalm 18 som &r den typiska paminnelsen om gudsuppenbarelsen
som skedde vid flykten ut ur Egypten. Denna 4r en sdker garanti for en annan
befriande uppenbarelse som skall avsluta historien for Guds folk och for var
och en som tillhor det.

Fran och med psalm 78 besjunger de stora historiska psalmerna sjialva Guds
folk — hur det har fardats pa de végar forsynen har 6ppnat for det, med sitt om
hopp om framtiden grundat pa den som dr densamme igér, idag och for alltid.

I psalm 105 ser vi den gudomliga aspekten av dess historia — Herrens
“upplyfta hand och uttrickta arm” som har gjort den till en helig historia. Och
psalm 106 pdminner oss om den bara alltfor minskliga aspekten — alla de
trohetsbrott som ménniskorna i sin darskap har hopat pa nadens orubbliga
grund.

Uppstigandets psalmer (120-134) ger uttryck for den vemodiga lingtan efter
den heliga staden, dér detta folk trots allt till slut skall finna en bestdende
tillflykt, en borg som skall skydda det frdn den ondes anfall och en helgedom
dir Gud skall vara med det 1 alla dagar.

Om inte Herren bygger huset dr arbetarnas moda forgives.
Om inte Herren bevarar staden vaka viktaren forgéaves (Ps 127:1).

Landsflykten ryckte upp Israels patriotism med rotterna, den fick folket att
inte ldngre forlita sig pa nagon jordisk stad utan bara pa det "himmelska
Jerusalem som dr var moder” (jmfr Gal 4:26). et dr detta som har gjort att det
alldeles sérskilda vemod som utmirker den vandrande Kyrkans soner har fatt
ett oovertraffat uttryck i psalm 137, ”vid Babylons floder.”

T S4 kallade darfor att de beskriver uppstigandet mot Jerusalem (O. anm.).



Herrens forsta ingrepp var flykten fran Egypten, och hans sista ingrepp, pa
den dag som skall vara hans och ingen annans, kommer till uttryck i psalm 50
pa ett sitt som for tanken till Matteusevangeliets stora domedagsliknelse
(Matt 25:31-46). I den radande vérldsordningen r réttvisan kriankt och det
finns en sjalvklar langtan efter dess aterupprittelse som i psalm 94 kommer
ovanligt starkt till uttryck:

Du hiamndens Gud, Herre, du hamndens Gud, trdd fram i glans!

Men Psaltaren préglas ocksa av en djup insikt om den fruktan som domen bor
vicka dven hos den fromme. Denna visar sig pa manga stillen, av vilka den
foljande, frén psalm 130, &r ett av de enklaste och vackraste:

Om du, Herre, tillrdknar missgérningar,
Herre, vem kan da besta?

Vad som kan betraktas som de tvd hornstenarna till psaltarpsalmernas fromhet
ar arvet fran 700-talets tva stora profeter, Amos och Hosea, ndmligen
upplevelsen av den gudomliga réttvisans absoluta krav och den oédndliga
barmhértigheten i Guds forlatelse. De tva kompletterar varandra.

Det finns ingen renare bild av det ritta idealet 4n den i psalm 1, eller den bild
av kungen, rittfardighetsmodellen, som psalm 110 ger oss. Men vilka
avgrunder av orittfardighet i ménniskan hjérta beskriver man inte vid sidan av
detta ideal! De sju psalmer som man har samlat under namnet
botgorelsepsalmer (6, 32, 38,51, 102, 130 och 143) ar sarskilt rika pa
exempel pa detta, men det dr i psalm 14 som djupet och vidden av synden
markeras pa ett outplanligt vis:

Onda och avskyvirda dr (méinniskornas) girningar,
det finns ingen som gor det goda.

Herren blickar ned frdn himlen pa ménniskornas barn
for att se om det finns nagon forstandig,

nagon som soker Gud.

Men alla har avfallit, alla dr fordarvade.

Ingen finns som gor det goda, inte en enda.

Vilken visshet om Guds kérlek finns det inte pa den motsatta sidan! En kérlek
som forlater och vars forlatelse inte dr kravlos eftergivenhet, utan borjan pa en
fornyelse av det forddrvade ménniskohjartat. I sin tillitsfulla fromhet véander
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sig Psaltaren till honom med en sadan iver att det verkar som om den redan
hade anat fullheten av den av Paulus forkunnade agape i den hesed som
Hosea upptickte. I en psalm som 103 avslgjar sig, 1 termer som inga
nytestamentliga formuleringa kan overtréffa, Guds faderliga kirlek till
méinniskan och den beredvillighet att sinka sig ned som leder till
inkarnationen:

Barmhirtig och nadig ar Herren,

sen till vrede och rik pa kérlek.

Han gar inte stindigt till rdtta med oss,

hans vrede varar inte for evigt.

Han handlar inte mot oss som vi fortjédnat,

han ger oss inte vara synders 16n.

Ty s& hog som himlen vilver sig 6ver jorden,

sa vildig dr hans nad 6ver dem som fruktar honom.
Sa langt som Oster dr fran vister,

sa langt fran oss forvisar han var synd.

Som en far visar ©mhet mot barnen,

sa visar Herren dmhet mot dem som fruktar honom (Ps 103:8-13).

Litanian i psalm 136 visar ocksa hur nyckeln till hela skapelsen och hela Guds
folks historia ligger 1 Herrens barmhaértiga kérlek (hesed).

Mera allmint talat aterspeglar hela Psaltaren ett forhallandet mellan Gud och
hans folk och mellan méinniskan och Gud som forutsétter att allt hos Gud ar
nad och allt hos méanniskan dr tro. Som man ofta har upprepat efter
Augustinus ar detta fran borjan till slut ”de fattigas” bon — “anavim”, dem
som saligprisningarna utlovar himmelriket 4t och som vet att det inte finns
nigot som de kan hdvda gentemot Gud, men inte heller ndgonting som de inte
kan hoppas pa fran hans barmhartighet. Psaltarpsalmerna ger de bésta och
rikaste orden for bon hos det nya forbundets réttfirdige om vilken Paulus
sdger, med ord himtade fran beskrivningen av hans motsvarighet i det gamla
forbundet, att han lever genom tron.

Det finns emellertid en syntes som dr dnnu storre 4n den mellan Amos’ och
Hoseas uppenbarelser av rittvisa och barmhértighet, och den befinner sig inte
vid grundvalen av Guds folks religion utan pa toppen av den byggnad som de
stora profeterna har rest at det. Det ror sig om insikten om Guds helighet,
sadan som Jesaja mer &n ndgon annan har férmedlat den, och hjirtats religion,
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for vilken Jeremia har funnit sé definitiva uttryck att Kyrkan inte kan annat 4dn
anvianda dem nér hon vill fira Jesu Kristi eget hjarta.

Det grundliggande kravet pa rittfardighet riskerar alltid att i var tanke och
handling reduceras till en simpel humanitdr moralism dér inte ens Gud ldngre
spelar nagon roll. Men barmhartighetens 16fte, sjdlva agape som evangelium
uppenbarar for oss, loper en dnnu storre risk att forvanskas i vart sitt att
uppfatta det och bli till bara snéllheten hos en Gud vars kraftfullhet vi har
glomt, hela den virilitet som anges av namnet vi har lédrt oss att anvinda for
honom, ”Fader.” Jesaja dr det levande exemplet pa den sanning som gar
forlorad i bada fallen nér han kastar sig ned vid asynen av honom som sitter
mellan keruberna och tillbeds av serafer med sex vingar som ticker sina
ansikten infor honom. Han bevarar oss fran att glomma att dett inte finns
néagot religiost i réttskipande dédr man inte lingre fornimmer ett personligt
krav fran helighetens Gud. Han tvingar oss att minnas att valdigheten i den
kirlek med vilken vi &r dlskade kommer fran den ojimforliga virldigheten
hos den som élskar oss. Badda dessa paminnelser har limnat klara spér i
psaltarpsalmernas religion. Deras bon dr just det utan vilket all bon hamnar fel
och upphor att vara bon: den ir religios. Jesaja kom for 6vrigt inte med
nagonting nytt. Israels pristerliga tradition hade sedan begynnelsen bevarat
denna kénsla for och respekt infor harskaren, den rene, den ouppnaelige, den
som &r helt annorlunda. Vad som &r nytt i Jesaja &r snarare att han visar pa
den oforstorbara enheten mellan den sanna réttfirdigheten och den religion
som starkast upplever det heliga. Det dr emellertid en enhet som de storsta i
Israel alltid har vetat av, redan innan den formulerades av honom. Den aning
som trider fram i ljuset hos Jesaja finns med redan 1 de allra dldsta av
Psaltarens boner, liksom den dyker upp 1 de allra sista 1 formuleringar som
direkt padminner om den store profeten fran Jerusalem.

Psalm 29 formedlar den religidsa intuitionen om helighetens Gud genom en
dikt om en teofani som liknar den primitiva uppenbarelsen av Herren pa
Sinai, full av aska och stormvind. Sparen av denna symbolik, som pa ett sa
maktigt vis ger uttryck at den himmelske gudens majestit, aterfinner man i de
psalmer déar Gud besjungs som folkens domare. ndmligen psalmerna om Guds
rike. Vi skall aterkomma till dem inom kort.

Vid sidan av beskrivningarna av Guds storhet finner vi emellertid ocksa andra
som talar om en sadan narhet att det verkar som om Jeremia leder oss rakt in i
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evangeliets hjirta nir han formedlar erfarenheten av den. Nir Jesus anvénder
liknelsen om den gode herden for att beskriva nirheten och innerligheten 1
vilken Gud vill forsétta oss tillsammans med sig, den oéndligt stilla och anda
odndligt upplyftande gemenskapen, da anvander han en bild som &r full av allt
vad psalm 23 har lagt 1 den:

Herren dr min herde, ingenting skall fattas mig.
Han for mig i vall pa grona dngar,
han later mig vila vid lugna vatten (Ps 23:1-2).

De flsta lovsangspsalmer blandar och forenar pdminnelserna om det
gudomliga majestétet och den sa innerliga och personliga narvaro som Herren
vill viinja de sina vid. Vi fylls av bdavan infor den kosmiska lyriken 1 psalm
104, dédr Guds storhet speglas i skapelsen, men ocksa infor vissheten att
Forsynen aldrig sviker. Psalm 147 sédger 1 ett och samma andetag att det ar
samme Gud som ger likedom éat de fortvivlade och helar deras sar och som
bestdmmer stjarnornas antal och ger dem deras namn. Men det &r framfor allt
psalm 139 som ger en néstan 6vervildigande bild av Guds nédrvaro som
uppfyller och omfattar allting och till slut mynnar ut i den underbara vissheten
om att denna grinslosa storhet inte dr annat for Gud 4n ett medel att snabbt
komma till deras hjélp som anropar honom:

Rannsaka mig, Gud, och kénn mina tankar,
prova mig och kénn min oro,

se om min vég for bort fran dig

och led mig pa den eviga viagen (139:23-24).

Det dr som om det hjérta av sten som Hesekiel ville se forvandlat till ett hjérta
av kott maste smilta infor denna uppenbarelse av Guds odndliga kérlek. Var
annat @n i Psaltaren kan detta hjirta da finna sa enkla och stora ord for att
uttrycka vad Anden viskar inom det nédr han avslojar vem det talar till:

Jag har alltid Herren infor mig,

ndr han star vid min sida vacklar jag inte.
Dirfor glads mitt hjdrta och jublar,

min kropp édr 1 trygghet,

ty du ldmnar mig inte at dodsriket,

du later inte din trogne se graven.

Du visar mig végen till liv,
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hos dig finns gladjens fullhet,
stindig ljuvlighet 1 din hogra hand (Ps 16:8-11).

Det finns en gemensam mittpunkt for den gudomliga helighet som
uppenbarade sig for Jesaja 1 hans tempelvision och den ojamforbara intimitet i
Guds kirlek som Jeremia fann mitt 1 sitt lidande. Denna mittpunkt dr
ndrvaron, Israels stora och bestaende mysterium. Det d4r Guds ndrvaro hos sitt
folk, Gud som inte bor 1 ett hus byggt av médnniskohand, eftersom himmel och
jord inte kan rymma honom, och som @nda fardas i tidlt med sitt folk och sjilv
ar evig framling och pilgrim pa virldens stigar. Det dr shekinah, holjd i moln
och strdlande av hirlighet, som uppenbarar sig pa Horeb, stiger ned i
molnstoden och elden, vilar 6ver tabernaklet och uppfyller Solomons tempel.
Gud ér néra sitt folk, Gud allhédrskaren; han gor sig till Israels dunkla och
glodande mittpunkt.

Vid tiden for landsflykten och skdndandet av templet sag Hesekiel shekinah
lamna helgedomen for att f6lja med de deporterade, dem som satt fangna vid
en frimmande flod. Den var osynlig men alltid ndrvarande. Denna vision
forverkligar Jeremias tvafaldiga upplevelse av Guds gatfulla 6vergivande och
nédrvarons inte mindre gatfulla verklighet, en nérvaro som finns inombords
dem som lider av att inte ha den inf6r sig.

Psalm 132, som handlar om arkens 6verforande till Sion, ger ett oovertriffat
uttryck for Israels fundamentala upplevelse av Guds nérvaro. I den finner man
Israels jublande fromhet nér de pa knd tar emot himlens Gud som kommer for
att bo i ménniskornas télt. Det finns ingen text som pa ett béttre vis kan visa
hur riktigt det dr att mysterium tremendum i sin hogsta form ocksa ar
mysterium fascinans. Men det &r ldngtan efter en béttre nirvaro som kommer
till uttryck 1 helgedomspsalmerna (65 och 84) — en som inte ldngre kommer
utifran, som inte ar tillfallig eller dold.

Lovsang tillkommer dig, o Gud, pa Sion (Ps 65:2)...
Hur ljuvliga dr inte dina boningar, Herre Sebaot (Ps 84:2)!

Det verkar som om Guds folk inte kunde ge de brinnande orden den fulla
innebord de har foran Kristus hade kommit eller, for att vara mera exakt,
forrdn de tillsammans med honom hade gjor den gatfulla erfarenheten av vad
som rymdes 1 hans ord: ”’det 4r for ert bista som jag ldamnar er” (Joh 15:7).
Det enda som kan uppritthilla denna spanning mellan lingtan och
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tillfredsstillelse ar den eukaristiska nidrvaron som dr bade bestaende och helt
inomvirtes, den eukaristiska shekinah vars tabernakel ar Kristi egen kropp.
Och @nda dr den blott en forberedelse for ndrvaron i den stad dér inget tempel
mer skall behovas, eftersom Gud skall vara allt 1 alla.

Efter detta flyter ménniskovishetens religion, som med Job lyckades na
bortom sig sjédlv och forlora sig i den gudomliga vishetens darskap, samman
med profeternas hogsta uppenbarelser, fullkomnade 1 Herrens tjidnares gestalt.
Skulle den smértsamma fodelse av den nya skapelsen som stricker sig till
Kristi kors, till hans mystika kropp som lider dnda till vérldens slut, ha kunnat
finna ett klarare rop dn just det som Jesus utstoter 1 dodsstunden: "Min Gud,
min Gud, varfor har du overgett mig” (Ps 22:2)? All ménsklig smiérta, dnda
till fortvivlans nedersta djup, kommer till uttryck i Psaltaren, som till exempel
i psalm 88. Men i trons klara ljus blir detta till uppstanbdelsens spirande
grodd:

Ddodens bréinningar brusade kring mig,
forodelsens stormflod skramde mig.
Ddodsrikets snaror omgav mig,

framfor mig véintade dodens féllor.

I min fortvivlan klagade jag for Herren,
ropade jag till min Gud,

och han horde min rost i sitt tempel,
mitt rop nadde fram till hans ora.

Det dr i den som star fast och vet att han dr i Guds hand, och i frid och tillit
forblir dir om dn denna hand bryter sonder honom, som den alldeles speciella
israelitiska mystiken kan sl ut i blom. Johannes har gett den en fullkomlig
form, men utan att gora mer 4n att vidareutveckla vad en psaltarpsalm séger:

Hos dig ir livets killa, 1 ditt 1jus ser vi ljus (Ps 36:10).

Om mystik bestar av den direkta foreningen med Gud och ldangtan efter den,
var har vil da denna kinsla fatt sitt starkaste och renaste uttryck om inte i de
vemodiga psalmer som Herrens nérvaro 1 Israel har gett upphov till? Psalm
42-43 gav Augustinus tillfille att 1 en av sina mest fullkomliga Enarrationes
in Psalmos sammanfatta hela den judisk-kristna mystik som 1 hans 6gon ir en
odndligt mycket vackrare verklighet 4n den nyplatonska drémmen.
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Som hjorten langtar till backens vatten,
sa langtar jag till dig, o Gud (Ps 42:2).

Men det finns ingenting slutet eller instidngt i denna Psaltarens och evangeliets
mystik. Efter motet med sin Gud véxer den enskilda sjilens ldngtan och blir
ett med ldngtan efter Guds rike. Det &r hédr som profeternas stora jubelsdng
kommer in, den som finns i psalmerna om Herrens vilde (93-100). Den glddje
som ligger dold i apokalypsernas hopp brister ut hér. Dessa sénger skrevs
kanske for en symbolisk kroningsfest for Herren pa nyaret; deras dubbla
refring, "Herren dr konung” och “’sjung till Herrens dra en ny sdng”, beskriver
i en enda storartad vision bade Herrens uppenbarelse och alltings fornyelse
vid hans aterkomst. Det dr om detta rike som Jesus fran den forsta borjan
forkunnade att det hade kommit 1 honom.

I denna sista vision dér han sjélv visar sig vara ljusets kélla sammanfaller
bilden av den kunglige présten i psalm 110, den kunglige domaren i psalm 72
och den segrande kungen 1 psalm 2 med bilden av ménniskosonen 1 psalm 8
och smirtornas man 1 psalm 22, den trogne tjinaren som med sin oskyldiga
dod utplanar synden.

Nir man nar dit 4r det som om psalmerna blir till Uppenbarelsebokens hav av
kristall ddr ordkneliga skaror ror sig i sang, och fran djupet av deras lysande
avgrund stiger da den sista, outsdgliga uppenbarelse med vilken Kyrkan
fullkomnar dem, till Faderns och Sonens och den Helige Andes éra.

Louis Boyer

16



