Mdnadsbrev till Ekumeniska Kommuniteten i Bjdrka-Sdby

1 september 2012

Kdra systrar och bréder,

[ dag borjar det ortodoxa kyrkoaret. Det kanske forvanar en och annan eftersom vi alltid
forknippar ett nytt kyrkoar med forsta advent. Har finns dock olika traditioner, vilket
hor samman med att kyrkodret under en stor del av historien inte betraktats som en
avgransad enhet vars borjan och slut markeras pa ett sarskilt satt. Det heliga aret ar
snarare att likna vid en spiralrorelse utan borjan och utan slut, dar tiderna upprepas och
overgdr i varandra, allt medan kyrkan drsvarv efter arsvarv vaxer djupare in i det
mysterium hon firar. Exakt var spiralen paborjar ett nytt varv gar inte att sdga och ar
mindre viktigt.

Att de flesta kyrkor dnda ként ett behov att markera en borjan och ett slut pa kyrkoaret
har mer med ordningen att gora. Vilken tid pa aret skulle till exempel kyrkohandbdécker,
kalendrar och predikosamlingar utga fran? Har finns dock ganska stora skillnader
mellan kyrkorna. Medan de viktiga tiderna och festerna dr desamma i alla kristna
traditioner, rdknar man kyrkodrets borjan pa olika satt, vilket inte behdver utgéra ndgot
ekumeniskt problem.

De ortodoxa kyrkorna - de orientaliska undantagna som sinsemellan har olika satt att se
pa kyrkoarets borjan - inleder alltsa sitt kyrkoar den 1 september. Men darmed inleds
inte nagon sarskild tid under aret. Detta datum infaller mitt i raden av sondagar efter
pingst. Historiskt hor det helt enkelt samman med nagot sa prosaiskt att den 1
september raknades som nydrsdag i det medeltida bysantinska riket. Som sadan
fungerade den ocksa i Ryssland dnda in pa 1700-talet da Peter den Store inforde
vasterlandsk datering.

Ortodox tradition firar denna dag inledningen pa Jesu offentliga garning da han
predikade i Nasaret. Liturgiskt ar det intressant att en av lasningarna i det nya
kyrkodrets forsta gudstjanst i ortodoxa kyrkor ar profetordet fran Jesaja, som Jesus
citerar i Nasarets synagoga. "Herrens Ande ar 6ver mig, ty han har smort mig till att
frambara ett gladjebud for de fattiga ... och forkunna ett nddens ar fran Herren.”! Samma
avsnitt ur Lukasevangeliets fjarde kapitel utgor en av lasningarna nar kyrkodret inleds i
vastlig tradition, nagot vi kdnner igen fran forsta adventssondagens gudstjanster.

*

Det hander att jag far fragan: Vad ar det som tilltalar dig sa starkt i den ortodoxa
traditionen? Det finns manga svar pa den fragan, ndgra har jag delgett i min bok Doften
av helgon, men om man vill sammanfatta det i ett enda ord skulle det kunna vara:
skonheten. Och dirmed mojligheten att skdda det vi tror. Skonheten som fralsande ar en
viktig tanke i ortodox teologi och spiritualitet, nagot en forfattare som Dostojevskij i sin
roman Idioten uttrycker med de ofta citerade orden om att "skonheten skall frilsa
varlden”.

1 Luk 4:18-19.



Atskilliga har sikert hort den berdmda berittelsen ur Nestorskronikan om ”Rysslands
dop”, sd brukar storfursten Vladimir av Kievs omvandelse till kristendom pa 900-talet
beskrivas. Vladimir hade fatt uppvaktningar fran olika traditioner som framhallit vardet
av sin egen tro och tolkning av denna. Han bestammer sig slutligen for att sanda en
delegation for att pa plats bilda sig en uppfattning. Nar de dterkommit berattar de om
sina upplevelser, i synnerhet vad de varit med om i Hagia Sofia-kyrkan i Konstantinopel.
Rapporten aterges i kronikan:

Vi begav oss till bulgarerna och sag hur de bugar sig i templet, det vill siga
moskén, stdende utan balte; och nar de har bugat sig sétter de sig ner och de bligar
hit och dit som besatta, och det finns ingen glddje i dem, endast sorg och stor stank.
Deras lag ar inte god. Och sa kom vi till tyskarna och sag hur de forrattade manga
gudstjanster i kyrkorna, men vi sag ingen skonhet. Och sedan kom vi till grekerna,
och de forde oss in dit, dar de tjanar sin Gud, och vi visste inte om vi var i himlen
eller pd jorden: ty pa jorden finns inte en sddan syn och inte en sddan skonhet, och
vi formar inte forklara det. Vi vet bara att dar ar Gud narvarande tillsammans med
manniskorna och deras gudstjanst dvertraffar alla andra folks. For vi kan inte
glomma den skonheten, ty varje mdnniska som smakar pa det som ar sott tar inte
sedan det som ar beskt.”

Den skénheten kan vi aldrig glomma! Det vittnesbordet lar alltsa ha varit avgoérande for
att Ryssland blev ortodoxt. Ar det ocksé den skonheten som har bevarat tron i Ryssland
under perioder av morker och ofattbart lidande? Ar det likasa forlusten av skonheten
som gjort att manga i var egen del av varlden har forlorat en tro som de inte tyckte sig
kunna argumentera tillrackligt starkt for? Om tron maste bevisas, eller vara anvandbar
till ndgot, far den svart att 6verleva i den moderna varlden. Det innebar inte att orden
om Gud kan relativiseras, eller att etiken ar oviktig, men i motet med mysteriet ar det
skonheten som trons vittnen framfoér allt anfér. Med bruden i Hoga visan nar hon
sjunger: "Vad du ar skon min van, ja, du ar ljuvlig.”2 Eller som Mose far hora Herren siaga
nar han ber om att fa se Gud: "Jag skall 1ata all min skonhet ga forbi dig dar du star.”3

Den forsta gudserfarenheten kommer ofta via skonheten. Det ar inte heller utan skal
som Bibeln framhaller skonheten som fralsande. "Alla vi som utan sloja for ansiktet
skddar Herrens harlighet forvandlas till en och samma avbild.”* Skddandet av honom
som ar "all skonhets upphov”> renar och forvandlar sjalen. Detta skadande ar
kontemplationens mal. Men att det skulle finnas en ursprunglig skonhet som svarar mot
ett behov i djupet av vart vasen, och inte bara ar en fraga om god eller dalig smak, ar en
narmast hadisk tanke i manga konstkretsar i dag. Och det kanske inte ar sa underligt?
Om Gud inte uppfattas som skonhetens kélla, som Salomos vishet uttrycker det, aterstar
endast subjektiva bedomningar och dsikter om vad som ar skont, liksom om vad som ar
gott och sant.

Men var far vi skada skonheten? Vart behov av skonhet i trons liv har knappast kunnat
tillfredsstéllas av barockens guldglansande yppighet, an mindre av 1900-talets
bildfattiga kyrkor. Nar ikonerna i dag aterupptédcks och brukas av allt fler dven langt
utanfor den ortodoxa traditionen, liksom den klassiska liturgin med hela sin skonhet -

2 HogaV 1:16.

3 2 Mos 33:19 (1917).
4 2 Kor 3:18.

5 Vish 13:3.



"bara en melodislinga kan fora en langt in i mysteriet!”, som Gunnel Vallquist uttryckt
det - kan det ses som en reaktion pa en brist vi lange lidit av i vasterlandsk kristenhet. Vi
ar manga som i motet med ortodox tradition, men ocksa i rika liturgiska gudstjanster i
vast, har gripits av en skonhet som gjort att vi kunnat instimma med ruserna pa 900-
talet: Ar vi i himlen eller pd jorden? Vi mirker hur genuin skénhet, var helst vi méter den,
gor ndgot med var hallning som manniskor. Hur begrepp som vérdnad och vardighet far
en innebord, utan att det har ndgot med paklistrad hogtidlighet att géra. Som en spegling
av det gudomliga vacker skonheten inom oss en tro som ord inte ar tillrackliga for att
skdnka oss. Som en av 1900-talets stora teologer i vast, Hans Urs von Balthasar,
uttrycker det: "Skonheten ger impulsen till sanningssokandet, och sanningen visar vad
som ar gott och ratt.”

Nagon kanske invander: men handlar inte tron om andliga verkligheter, nagot bortom
det vi kan se? Sager inte Jesus till sin larjunge: “Saliga de som inte har sett men dnda
tror.”?¢ Ja, men han sager ocksa: "Saliga de renhjartade, de skall se Gud.”” Om Gud, som
ar ande, ar all skonhets upphov, maste det innebara att &ven det andliga kan meddela sig
sd att det blir synligt for 6gat. Skonhet kan ju inte existera, &tminstone inte fornimmas,
utan form och gestalt. Sanningen har en utstralning, ndgot paven Johannes Paulus Il gav
uttryck for i titeln till en av sina encyklikor: Veritatis splendor, sanningens stralglans. Vi
moter denna stralglans overallt i skapelsen, men den far sitt yppersta uttryck i Jesus
Kristus. Han ar den osynlige Gudens avbild genom vilken Guds hérlighet blir synlig for
varlden. "Hela hans liv var ett liv i skonhet”, skriver den heliga Birgittas biktfar, Magister
Mathias, pa 1300-talet.

Skénheten har varit central i var civilisation i 6ver tvatusen &r. Anda sedan Platons
dagar har filosoferna reflekterat éver skonhetens roll i konsten, litteraturen, musiken,
och arkitekturen, liksom i vart dagliga liv. Konstnarer och arkitekter har betraktat sitt
uppdrag som ett kall: att sta i skonhetens tjdnst, och dirmed skdanka mening at varlden.
Hos kyrkofaderna riaknas inte bara sddant som enhet, odndlighet och godhet till Guds
egenskaper. I en essd om skonheten skriver Gosta Hallonsten med tanke pa den tidiga
kyrkans teologi: "Gud ar inte bara det yttersta varat, den yttersta sanningen och
godheten, utan ocksa den yttersta skonheten, ipsa pulchritudo.” Det galler da inte enbart
i 0stlig tradition. "Forst sent kom jag att dlska dig, du skonhet, sa uraldrig och sa ung”,
skriver Augustinus, vars minne vi nyss har firat. Och pa 1500-talet skaldar Johannes av
Korset i en av sina dikter: "Jag vet en brunn som flodar, en vattenader, fast natten rader
... Vet att i skonhet har den ej sin like.” Hans Urs von Balthasar aterkommer ofta till hur
teologin maste springa fram ur "en hanryckningens vision av Guds harlighet”.

En nutida filosof som reflekterat atskilligt 6ver forhallandet mellan skonheten och
meningen dr engelsmannen Roger Scruton. Om man under perioden 1750-1930 hade
fragat bildade manniskor vad syftet ar med poesi, konst och musik skulle svaret ha varit
givet, menar han: det ar skonheten som ar syftet. Skonheten hade for manniskor ett eget
varde, likt sanningen och godheten. Men under 1900-talet hande ndgot. Konstens
uppgift blev alltmer att stora och irritera, att bryta moraliska tabun. Originalitet, inte
skonhet, blev ett sjalvindamal. Det handlade nu istéllet om att framsta som "intressant”.
Vad Roger Scruton kallar a cult of beauty ersattes av a cult of ugliness . 1 den sevarda

6 Joh 20:29.
7 Matt 5:8



BBC-dokumentiren Why beauty matters® sager Scruton: "Ett enda ord star skrivet dver
all denna fulhet: Min. Min tillfredsstéllelse, min vinst, mina 6nskningar.” Han tillagger:
"Jag ar radd for att vi ar pa vag att forlora skonheten. Och med den riskerar vi att férlora
meningen med livet.”

Pa vilket satt hanger skonheten och meningen samman? Om vi fragar vad skonheten ar
anvandbar till maste svaret bli: ingenting. Som Oscar Wilde drastiskt uttryckte det: "All
konst ar i grunden vardelds”. Skonheten kan inte brukas, den dr en paminnelse om att vi
inte bara har praktiska och lekamliga behov utan ocksa andliga och moraliska.
Konsumtionssamhallet viarderar endast det som gar att anvanda, och eftersom
skonheten inte ar till ndgon nytta har det ingen betydelse vad vi laser, vad vi ser p3, vad
vi lyssnar till. Eller for den delen hur vi anvander vart sprak, hur vi beter oss och klar
oss. Att det blivit mode att ga kladd i trasiga jeans sdger nog mer om vart inre tillstand
an vi ar medvetna om.

Gud bor i ett ljus dit ingen kan n4, sager Skriften. Till denna andliga varld stracker sig var
langtan. Skonheten ger oss en glimt av denna osynliga varld. Darfor star skonheten i
kontemplationens och bonens tjanst. Den transfigurerar tillvaron och far oss att
fornimma ndrvaron av en annan, hogre verklighet. Poesin, konsten och musiken har i
artusenden latit oss hora Guds rost i skonheten. Med Platons ord: "Genom att skdda
skonheten kommer du att férvarva den sanna dygden och bli Guds van”. Skénheten var
for Platon en gast fran en annan varld; vi kan inte gora nagot annat med den an att skada
den. Nar vi forsoker ta den i bruk, vill d4ga den, férorenar vi den. Roger Scruton sager, och
har citerar jag honom pa hans eget sprak: Put usefulness first and you lose it. Put beauty
first and what you do will be useful for ever. It turns out that nothing is more useful than
the useless.

Medan mycket av den moderna konsten efterstravar att aterge tillvarons kaos och
lidande, darav fulheten, var dldre tiders stora konstnarer ingalunda omedvetna om
smartan i livet. Men de erbjod ett bot for manniskans inre kaos. Deras ldkemedel var
skonheten.

[ den ortodoxa traditionen ar liturgin den handelse som bade sammanfattar och
manifesterar trons mysterium. Redan Irenaeus av Lyon satte ord pa detta nar han skrev
pa 200-talet: "Var tro ar i samklang med eukaristin, och eukaristin befaster var tro.”
Liturgin dr i detta sammanhang ett skeende, en resa in i en annan dimension, kallad
Guds rike eller himmelriket. Nar férsamlingen hor orden "Upplyft era hjartan” stiger hon
upp dit dar hon hér hemma, till himlen. Vi ar kvar pa jorden, i den brustna varlden, men
uppstigandet till himlen och skddandet av Gud férvandlar oss och skanker kyrkan
hennes skonhet. Genom liturgins skonhet, genomlyst av den Helige Ande, blir
gudstjansten vad den ar dmnad att vara: himlen pa jorden. Man kan undra: finns nagot
mer verkningsfullt satt att “evangelisera”?

Ikonerna symboliserar kanske tydligare dn ndgot annat denna skonhet. Jag fragade en
gang Gunnel Vallquist vad det ar som skdnker en ikon dess skonhet. Hon svarade

8 Kan ses pa http://www.youtube.com/watch?v=RiajXQUppYY&feature=share




omedelbart: "Renheten! Dér finns inget onddigt.” Nar ikonerna lyser mot oss i kyrkorna
vittnar de om Kristi skonhet och renhet. Till skillnad fran annan konst, som vi betraktar,
ar ikonernas hemlighet att "de kommer betraktaren till motes”. Vi tittar inte in i ikonen,
det ar Guds ljus som stralar mot oss fran ikonen. Den ar formedlare av den skdnhet som
”stralar fran Kristi ansikte”.? Att bli sedd av honom ar att fa ett rent hjarta - som kan se
Gud.

Men det ar inte bara ikonerna som gestaltar skonheten. Nar forsamlingen kommer
tillsammans pa den dag som ar utanfor tiden, Herrens dag, blir hela gudstjansten en
avglans av det gudomliga. Om mojlighet finns att bruka liturgiska klader, rokelse, ljus
och andra synliga uttryck for var tro, langtan och tillbedjan, bidrar allt detta pa ett
patagligt satt till gudstjdnstens skdnhet. Men dven dar ett minimum av sddana uttryck ar
tillgdngliga kan skonheten gestaltas, framfor allt genom det som alltid ar avgérande for
att gudstjansten skall bli vacker: en inre hallning av tillbedjan och vordnad som
avspeglas i den yttre hallning med vilken férsamlingen firar gudstjansten i gladje och
bavan.

Det giller inte bara niar massan firas, utan dven i tidegardens liturgi som vi dagligen
samlas till i Bjarka-Saby, och som manga av er som laser detta dagligen ber dar ni bor,
ensamma eller tillsammans med nagon. Vi vet alla vilken skillnad det gor nar vi ber vara
tideboner val forberedda, med omsorg och observans. Det vilar en sublim skénhet 6ver
tidegardens rofyllda och enkla gudstjanst med sina vaxelsanger och lasningar, tystnaden
och féorbonerna. Varje gang vi ber var tidebon med uppmarksamhet, narvarande infor
Gud och varandra, blir denna skonhet uppenbar. P4 samma gang som vi dr smartsamt
medvetna om den irritation, stress och tomhet som foljer nar vara boner genomfors
okoncentrerat och flyktigt. En slarvigt firad gudstjanst riskerar att fa motsatt verkan:
istdllet for att fokus riktas mot Kristus kretsar vi kring oss sjdlva.

*

”Om vi ignorerar vart behov av skonhet kommer vi att finna oss sjdlva i en andlig 6ken”,
sager filosofen Roger Scruton. Vem av oss har inte upplevt vad som sker med
gudstjanster som ignorerar detta behov? Att varna och varda skénheten i gudstjansten
ar ett av de mest verksamma satten att varda och forddla var tro. Darfor behover vi
standigt vara uppmarksamma pa hur liturgin firas och dess ord och handlingar utfors,
inte bara pa vad som sags och gors. Den nyttokultur inriktad pa effektivitet, funktion och
resultat, som var tid lider under har haft en sorglig inverkan pa manga férsamlingars
gudstjanstliv. Det gar ofta att avlasa redan i kyrkorummets utformning i de kyrkor som
byggts under den period nar det Scruton kallar den moderna arkitekturens credo - form
follows function - tog 6ver. Forestdllningen att det ar "innehdllet” som betyder nagot,
inte "formen”, har fatt oss att efterstrava nagot sa motsagelsefullt som
"anvandarvanliga” gudstjanster. Foljden blir inomvarldsliga gudstjanster, som
banaliserar det heliga istdllet for att transcendera rum och tid sa att varlden blir helgad.
Nar formen saknar verklig betydelse vidtar snart oordning och slarv, som effektivt tar
dod pa den vordnad utan vilken vi inte kan tillbe Gud i ande och sanning. "Kanske ar det
sa att manniskor har forlorat tilltron till skonheten darfor att man forlorat tron pa ideal”,
antyder Roger Scrutan, och jag stiller jag mig frgan: Ar sanningen om gudstjanstens
trivialisering - att den inte langre stravar efter att likna himlen - att vi i sjilva verket har
forlorat tron pa himlen?

9 2 Kor 4:6.



Att med omsorg och varsamhet forma gudstjanstens yttre gestalt ar ett av de viktiga
sdtten pa vilka vi, med Paulus ord, "arbetar pa var fralsning”. Vi kan bara tanka pa en
sddan sak som hur vi anvander rosten i bonen, ndgot den helige Benedictus tar upp i sin
Regel. Det handlar da inte bara om att vi skall horas bra, utan att résten skall bli
samstdmd med sjalen. Att inte forhalla sig likgiltig till hur man uppfor sig i det heliga
rummet, hur vi sitter, star, gar, bojer kna eller lyfter hdnderna i gudstjansten, handlar
inte om hogtidlighet for dess egen skull, utan om att "frambdara vara kroppar till ett
levande, heligt och Gud vilbehagligt offer”.10 Dessa ord i Romarbrevet har en innebdrd
som inte kan forandligas. Gudstjansten ar en 6vning for himlen, ja, den plats dar kyrkan
blir himlen pad jorden. Sa kan férsamlingen mogna fér den dag nar hon skall trada fram
infor Gud i all sin skonhet, "utan minsta flack eller skrynkla”.11

"Den skonhet vi aldrig glommer”, for att aterigen citera ruserna pa besok i
Konstantinopel pa 900-talet, handlar om langt mer an estetik. Huruvida gudstjansten
speglar himlen ar naturligtvis ytterst beroende av den Helige Andes narvaro. Det dr inte
det valregisserade som ar ideal, snarare det skéna och det enkla i harmoni. Aven det
som inte ar "vackert” i varldens 6gon - som ett litet barns teckning - speglar en skonhet
darfor att det ar genuint, skapat i karlek och glddje. Liksom smartan kan formedla en
skonhet som blir till trost, inte minst i motet med manniskor som genom djupa lidanden
har bevarat sin vardighet. Evangeliet rymmer bade den "korsfasta skonheten” och den
harlighet som strdlar fran den tomma graven och fran férklaringens berg.

Minnet av denna skdnhet firar vi framfor allt i varje eukaristi. I den heliga massan - Den
Gudomliga liturgin, som man sager i 6stkyrkan - ar mysteriet narvarande nar vi firar
det. Vi aterberattar inte bara handelser som tillhor det forflutna. Vi ar vittnen till sjalva
skeendet: korset, graven, uppstandelsen pa den tredje dagen, himmelsfarden, platsen pa
Guds hogra sida och hans dterkomst i harlighet, som det heter i en av aminnelsebdnerna.
Aminnelsen - anamnesen - sker inte bara genom ord, utan 4nnu mer genom handlingar i
vilka vi skddar den lika forfarande som ljuvliga verklighet vi star infor i varje liturgi: har
utspelar sig Kristi lidande, dod och begravning infér vara 6gon, men ocksa hans
uppstandelse i harlighet och hans dterkomst i triumf! Efter kommunionen i
Chrysostomosliturgin ber diakonen foljande tacksagelsebon: "Da vi nu har sett Kristi
uppstandelse, 13t oss falla ned for den helige Herren Jesus...” Och koren sjunger: "Vi har
sett det sanna ljuset, vi har mottagit den himmelska Anden, vi har funnit den sanna tron,
vi tillber den odelbara Treenigheten, ty den har fralst oss.”

Det jag velat dela i detta brev ror nagot som hor till var gemenskaps sjal. Gudstjansten
och bonen har vi som tillhér Ekumeniska Kommuniteten i Bjarka-Saby forpliktat oss att
gora till en del av vart dagliga liv. Vi behover aterkommande reflektera éver och samtala
om hur vi genomfor och gestaltar vara boner och gudstjanster. Lat mig fa skicka med
nagra fragor for oss att fundera 6ver, personligt, eller kanske nar vi mots till regionala
samlingar i host: Vad innebar det att fira/be tidebonen sa att den blir "vacker”? Hur kan
jag forma ett "skont rum” for min personliga andakt? Vad kan jag bidra med i min
hemforsamling sd att de manniskor som jag firar gudstjanst tillsammans med véxer i
medvetenhet om skonhetens betydelse for vart mote med Gud?

*

10 Rom 12:1 (1917).
11 Ef 5:27.



Nar vi nu blickar framat vantar flera ljuspunkter under den begynnande hosten. Om tva
veckor, den 14 september, firas Heliga Korsets upphdjelse, denna markvardiga hogtid
som mitt i hosten aktualiserar korsets mysterium. I Slottskapellet inleder vi den dagen
med en madssa dar korset bars in i forsamlingen, sa som det endast gors pa langfredagen
under det 6vriga aret. Manaden avslutas med den Helige Mikaels dag, da vi har gastas av
stiftets nye biskop, Martin Modéus som celebrerar och predikar i festdagens gudstjanst.
Innan dess uppmarksammar vi dven aposteln Matteus, manadens enda apostladag, och
firar en rad av trons vittnen, alltifrdn Symeon Styliten och Siluan av Athos till Lewi
Pethrus och Dag Hammarskjold. Allt detta kan vi folja dagligen pa var hemsida.

Till sist pAminner jag om var emotsedda seminariehelg med Anders Piltz. Lordag och
sondag den 8-9 september inbjuder vi till tre 6ppna seminarier som i hog grad anknyter
till det vi berdrt i manadens brev. Anders Piltz som &r prast i dominikanorden och
professor emeritus i latin kommer att tala 6ver &mnet Spdren i djupet - att leva med
Psaltaren i sin bon. Seminarierna ar 6ppna for alla intresserade, ingen foranmalan
behovs, och tiderna finns angivna i vart kalendarium.

Nu onskar jag var och en god framgang med hostens skord. For egen del har jag glatts
over en kantarellsommar som 6vertraffat det mesta, haft lyckan att hitta bjérnbar i

Brantevik och salmbar i Lickershamn, och hastar nu vidare till arets sista slungning av
det guld som inhostats av vara bin, saval de fromma som de ilskna...

De varmaste hédlsningar till er alla,
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