Grekerna upptacker samvetet
av Lars Rydbeck
FOor manga kristna ar det nagot latt suspekt med samvetet.

Idéhistoriskt sett har denna misstanksamhet tva orsaker: dels kommer
samvetet in i kristendomen fran den grekiska sidan, dels &ar det svart att veta vad
eller vem det & som garanterar, att det som samvetet bjuder mig att gora (eller
inte gora) ar sant och riktigt.

For att fora er in medias res vill jag garna borja med tva konkreta exempel
pa det jag just sagt, ett antikt och ett modernt.

Det antika ar fran en s k martyrakt, Fileas-akterna, fran kejsar Diokletianus
forfoljelse av de kristna. Tiden ar nagon gang mellan 303 och 305.

Biskop Fileas forhors och pressas hart av den grekisktalande romerske
prefekten Clodius Culcianus. Néar Fileas vill undervisa sin motpart om Paulus
overlagsenhet 6ver Platon, utspinner sig foljande dialog. Samvetsbegreppet blir
Culcianus snilledrag i diskussionen och han anvander det for att satta Fileas pa
plats och ge honom daligt samvete:

Culcianus sade:

- Offra till kejsaren!

Fileas sade:

- Jag vill inte...

Culcianus sade:

- Finns samvetet? (syneidesis éstin;)

Fileas sade:

- Ja.

Ater sade han:

- Finns samvetet? (syneidesis éstin;)

Fileas sade:

- Ja, det finns, som jag sade.

Culcianus sade:

-Varfor foljer du da inte ditt samvete nar det angar dina barn och din hustru?
(Underforstatt: barnen blir faderlésa och din hustru mister sin make, ifall du
framhardar i din envishet).

Fileas msade:

- Darfor att samvetet i fraga om Gud gar fore allt annat.

Det moderna exemplet ar ett brev fran en ung studentska till Hermann
Hesse i mars 1954. Hon har just last Hesses “Demian” och har sedan last allt av
Hesse och har “Glasparlespelet” som sin absoluta favorit. Hon ar emellertid
bekant med en katolsk professor i teologi och det &r efter ett samtal med denne

*F redrag vid Albert Wifstrand-symposiet i Lund den 3 mars 2001
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som hon skriver till Hesse. Professorn hade namligen tagit anstot av att Hesse
framstéllde samvetet som det enda rattesndret for manskligt handlande.

Jag citerar nagra rader ur brevet:

Der Professor verurteilte besonders “Demian’, in dem Sie schreiben: “Man
darf nicht farchten und nichts fur verboten halten, was die Seele in uns
winscht. Jeder muss fur sich selber finden, was erlaubt und was verboten - ihm
verboten ist...” Der Theologe hielt das fur sehr gefahrlich und bezeichnete es als
"Weg zur Selbstverg6tzung und deren Rechtfertigung”. Ich trat nattrlich mit all
meiner Begeisterung fur ihre Worte ein, konnte ihn aber nicht tberzeugen.

Sadan ar alltsa i all korthet problematiken.

Det ar nu lampligt att boérja med det daliga samvetet, inte dagens
urvattnade, betydelsetomma begrepp, utan daligt samvete i den mer pregnanta
innebord begreppet en gang hade.

Ar det daliga samvetet nagot konstitutivt for den vasterlandska
manniskan? Det verkar fakiskt sa.

Mitt forsta gammalgrekiska exempel pa ett verkligt daligt samvete och ett
exempel dar ett substantiv med betydelsen *“samvete” (namligen he synesis)
oppet anvands ar fran Euripides tragedi Orestes fran 408 f Kr.

Jag tanker nu klarlagga omstandigheterna kring titelfiguren Orestes daliga
samvete.

Orestes och Elektra &ar barn till Agamemnon och Klytaimnestra. Nar
Agamemnon ar borta och krigar i Troja tar sig Klytaimnestra en alskare,
Aigisthos. Efter 10 ar kommer Agamemnon hem till Mykene. Mottagandet av
honom &r praktfullt men bedréagligt: Han kvavs i badet av Klytaimnestra och
Aigisthos. Efter manga forvecklingar mordar Orestes sin egen mor som hamnd
for fadermordet. Skulden han drar pa sig forefaller omdjlig att sona. Erinyerna,
kvinnliga personifikationer av hamnden, som romarna sedermera skulle
benamna furierna, forfoljer nu Orestes och haller pa att driva honom till
vansinne. Det ar av sant har stoff som de grekiska tragedierna véves.

Aischylos hade diktat sin méktiga trilogi Orestien darom, och precis 50 ar
senare, 408 f Kr, var det Euripides tur att ge sin lite mer psykologiserande version
av saken. Euripides kande naturligtvis till hur Homeros beskrivit handelserna,
det ar inte for inte som grekerna sjalva kallade sjadlva ploten i de grekiska
tragedierna for “smulor fran Homeros bord”.

I Odysséen berattas att Orestes atta ar efter Klytaimnestras mord pa
Agamemnon kommer hem till Mykene och mdrdar Aigisthos, Klytaimnestras
alskare och sedan ocksa Klytaimnestra, modern, dock utan att detta senare sages
direkt ut av Homeros. Hamnden anses som en synnerligen berémvard
handling. Orestes vinner stor ryktbarhet genom den. Ingen anger och inga
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sjalvforebraelser pa grund av modermordet, inga erinyer som forfoljer Orestes.
Det ar sadant som forst senare skulle spela en stor roll i sagan-myten.
Klytaimnestra var helt enkelt vard att hata. Som familjedverhuvud var det
Orestes plikt att satta sig till doms dver henne.

Redan hos Aischylos 458 f Kr forfoljer emellertid erinyerna Orestes, en
personifikation av Orestes skuld och samvetsforebraelser. Engelsméannen talar
alltid har i sina Oversattningar av Aischylos om Orestes “guilty conscience”.
Aischylos later t o m erinyerna vara koren i sin trageditrilogis tredje del som han
gav namnet “Eumeniderna”. Dar stalls Orestes infor morddomstolen i Aten.
Gudinnan Atena i egen hdg person ar ordforande och faller utslagsrosten till
Orestes forman och lugnar erinyerna och later dem sla sig ner i en egen
helgedom inte langt frdn Aten och doper om dem fran Erinyerna till
Eumeniderna, De vénliga, De vilsinnade, en slags halvt ironisk eufemism alltsa.

Euripides gar ett steg langre och skriver tva tragedier kring detta tacksamma
tragiska tema, Elektra (416 f Kr, mitt under det peloponnesiska kriget) och Orestes
408, som jag redan sagt, i slutet av detta antikens trettiodriga krig.

Systern Elektra ar den starkare personligheten av syskonen. Brodern Orestes ar
svag och obeslutsam; hon far t o m halla svardet, nar broderns hand inte maktar.
Bagge syskonen oOverfalles av skuldkanslor och anger. Erinyerna, furierna,
forfoljer Orestes och framstar verkligen som hans daliga samvetes spokgestalter.

| Euripides Orestes vers 395 fragar Menelaos (Orestes farbror alltsa, bror till
Agamemnon och nu i fars stalle): “ Vad ar det for nagon sjukdom du lider av,
Orestes?”. Orestes svarar och jag Oversatter ordagrant: “Av samvetet. FOr jag vet
med mig att jag gjort nagot fruktansvart”. Euripides kopplar ihop sjukdom och
samvete och anvander dessutom foér extra emfas verbuttrycket “Jag vet med
mig” som &r den verbala mdjligheten att uttrycka exakt samma sak.

Efter denna forsta exkursion pd gammalgrekisk mark ar det hog tid att
atervanda till oss svenskar och vart eget svenska ord samvete.

Vissa ord ar som orthoceratiter i sprakets stentrappa, ni vet de har urdjuren
vars hornformade skal stelnat i stenen men som anda ligger dar helt tydliga och
avlasbara. Manga av er, mina ahorare, minns dem sakert fran er skoltids
stentrappor.

Samvetet under var europeiska medeltid ar en sadan orthoceratit i det
svenska sprakets stentrappa.

Man kan for en parallellillustration pa det romanska sprakomradet jamfora
vart nordiska ord “samvete” med det vanliga ordet for “tala” i de olika
romanska spraken. Det ar obekant fér manga att parlare, parler etc gar tillbaka pa
ett senlatinskt verb parabolare, som i sin tur ar bildat fran det latinska
substantivet parabola, som i sin tur ar ett lanord fran grekiskans parabola, som ar
det ord som i Nya testamentet anvandes om Jesu liknelser, hans paraboléi. (Att
ocksd parabolantenn har med parabold att gora far vi ta en annan gang).
Parabolare betyder alltsa egentligen “tala i liknelser” och blir s& smaningom i det
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romanska vasteuropa det vanliga ordet for tala (trots att latinets ord for tala
utgick fran basen “loqu”, som i engelskans colloquial). Parabolare-parlare-parler!
Vilket battre exempel an detta pa den haftiga understrom av urgammalt kristet
inflytande i var Europaunion kan man egentligen ha?

Med samvete, pa tyska Gewissen, i de germanska spraken forhaller det sig
pa liknande vis. Ordet kom till Skandinavien under medeltiden. De kristna
missiondrerna hade med sig det latinska ordet conscientia som genom en enkel
oversattning till nordiska blev samvete alternativt medvetande. Con (sam eller
med) plus scientia (av latinets scire, veta).

Fran borjan var det inte helt avgjort att det var “sam” som skulle Oversétta
con”. Vi hade lika garna kunnat f& medvete. Nu blev det s& att samvete och
den andra lanoversattningen medvetande tidigt fick olika funktioner i spraket.
Men i aldre stadier av svenskan har de tva orden dock kunnat spela pa
varandras planhalvor.

“Slagen av sitt onda medvetande teg han slutligen helt och hallet”, laser jag
i ett av Svenska akademins ordboks belagg fran 1848.

Nar jag anfor aldre belagg pa svenska har jag i allmanhet hamtat dem fran
ordbokens artikel samvete fran 1960-talets borjan forfattad av forre
ordbokschefen professor Hans Jonsson och fran de textbeldgg som fortfarande
finns kvar i de kapslar Hans J arbetade med.

Ett annat 1800-talsbeldgg, en 6versattning av den romerske historikern
Sallustius: “lugurtha bdrjade att intagas av fruktan fér vad hans onda med-
vetande sade honom att han fortjant”.

Men ordet samvete kan ocksa i aldre tid anvandas som vi anvander
medvetande eller sinne i dag. Har ett exempel fran 1759, det &ar en
domstolsanteckning: “Han &lskade en Jungfru Maria Dircks uppenbarligen, ej
allenast i sit samvete”.

Engelsméannen hade det lattare med sitt ord conscience. Ca 1100 tog de 6ver
fornfranskans conscience som ju helt enkel ar latinets conscientia. Dar rader sa
att saga apostolisk succession.

Latinet bildade sitt conscientia som ett dversattningslan fran grekiskans
syneidesis: con Oversatte syn och scientia eidesis; conscientia ur syneidesis.
Bakom substantivet syneidesis pa grekiska ligger verbuttrycket “veta med sig”
syneidenai heautd. Heauta ar reflexivpronominet i dativ (sig, alltsd).

Var lilla ordarkeologiska utgravning har alltsd kommit fram till foljande:
Det startar med grekiskans syneidenai heautd (veta med sig), sedan substantivet
syneidesis (“vetandet med sig”, “medvetandet om att”, “samvetet”), darefter
latinets verbuttryck sibi conscire (“veta med sig”), sedan det latinska substantivet
conscientia som vandrar ut i alla latinets dottersprak i Europa for att efter
Vilhelm Erévraren och slaget vid Hastings 1066 na in i engelskan.
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Vid samma tid ca 1100 lanoversatter vi har i Norden conscientia till
samvete. Om vara vikingar som inte hade ordet samvete verkligen hade ett
samvete anda, kan man med fog fraga sig, men det &r inte ett problem som jag
kan ta upp har.

Det moderna svenska ordet samvete ar ymnigt forekommande pa alla
nivaer av vart sprak, de skrivna likaval som de talade. Det forekommer ofta i
bildlika, sa kallade metaforiska, uttryck: rymligt samvete, kopsld med sitt
samvete, latta sitt samvete, samvetsém, samvetsgrann, samvetslos etc

Man kommer onekligen att tidnka pa Tegnérs utrop i sitt intradestal i
Svenska akademin 1819: “Betrakta spraken! Vad visa de oss? Ett galleri av
forbleknade metaforer. Nastan varje ord, som nu betecknar ett begrepp, var
fordom en bild.”

Nagra exempel:

Gustaf Hellstrom i romanen om polisméastare Carl Heribert Malmros 1931:

“Fran rottingen at (dngesten) sig via stjarten upp i samvetet...(Gossens) samvete
blev ett daligt samvete”.
Sten Selander 1932: “De hogre skikten av vart jag erkanner det berattigade i
kulturens krav men kan anda inte fa hela var varelse att godta dem, och darfor
gar vi, utan att sjalva riktigt veta skalet, standigt omkring med sjukt samvete
Over att vara manniskor”.

Ett av de forsta exemplen pd uttrycket socialt samvete star i Ernst Wigfors
Minnen fran 1950:”Det sociala samvete som en gang 17-aringen kant vakna till
liv..., detta samvete var tillrackligt ofta vaket for att géra praktiskt deltagande i
arbetarrdrelsen till en sjalvklar nédvandighet”.

Fundera ocksa over alla sammansatta substantiv: samvetsagg, samvets-
betankligheter, samvetsfrid, samvetsfrihet, samvetsfraga, samvetsférebraelser,
samvetsfortryck, samvetsgriller, samvetskval, samvetslugn, samvetsplikt,
samvetsro, samvetssak, samvetsskal, samvetsstyng,, samvetstvang,
samvetsaktenskap.

Verbfraser har jag redan namnt nagra stycken: kopsla med sitt samvete,
handla mot sitt samvete, folja samvetets bud, lyssna till samvetes rost, freda,
lugna latta, dova sitt samvete.

En méangd adjektiv har kopplats till samvete: kansligt samvete, 6mtaligt,
rymligt samvete, naturligtvis gott och daligt samvete, men ocksa lugnt, latt och
rent samt sjukt och ont samvete.

Tegnér skriver sjalv 1822 apropa det poetiska samvetet: “Det poetiska
samvetet ar aven sa osvikligt som det moraliska”.

Jag kande mig tvungen att ge er alla dessa exempel pa svenska eftersom

man inte sprakligt sjalv fungerar pa det viset att man aktivt i sitt medvetande
kan kalla fram alla dessa mojligheter. Medge att det ar en rik provkarta!
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Naval innan vi pa allvar ger oss i kast med de antika grekerna maste vi
skapa oss en utgangspunkt har i nutiden. Den anonyme forfattaren till artikeln
samvete i Nationalencyklopedien har pa 29 spaltrader gjort ett gott arbete. Jag
citerar dem:

“samvete (ordagrann oversattning av grekisk cvveidnoic), Zhar borde han forstas
ha lagt till via lat. conscientia/, formagan att uppfatta (moraliskt) gott och ont,
ratt och oratt. Samvetet reagerar genom att skapa en kansla av skuld vid oratt
handlande (“daligt samvete”) och ger bekraftelse vid ratt handlande (“gott” eller
“rent samvete”) men kan medvetet negligeras (individen blir *“samvets-
16s”).Samvetet ar en viktig del av personligheten. Det har ofta givits en religios
tolkning: Sokrates ansag sig vara vagledd ev en gudomlig rost (daimonion), och
en kristen erfar i samvetet Guds krav, forlatelse och ledning. Flera klassiska
moralfilosofer, t.ex. Kant, har ansett samvetets domar baserade pa en
allmangiltig morallag. | nutiden ar relativistiska tolkningar vanliga: man
betonar samvetet som frukt av uppfostran och som spegel av radande sociala
normer.

Inom psykoanalytisk teori betraktas samvetet som en funktion av Overjaget.
Under den tidiga utvecklingen formar barnet ett samvete genom att identifiera
sig med med fordldrarna och andra forebilder. Deras normer utgor grunden for
barnets samvete. Samvetsangest (“daligt samvete”) ar ett resultat av spanningen
mellan jagets handlande och 6verjagets krav.”

Konstigt ar att NE-forfattaren inte trycker mera pa det kristna ursprunget for
ordet. Forf tar det som nagot sjalvklart att samvetet lever ett egenliv i var
postkristna varld. Vad jag fragar mig ar foljande: Var syneidesis (nu anvander
jag det ursprungliga grekiska ordet) aldrig riktigt fran borjan ett kristet begrepp,
trots att det ar Paulus som boérjar anvanda ordet i moraliska resonemang |
Korientierbreven ca 50 e Kr och déarmed lanserar begreppet i den kristna etiken.

Var syneidesis i stallet ett mera folkligt forankrat allméanord for moraliska
omddmen hos de forkristna grekerna, ett begrepp som passade deras
livsuppfattning och som just darfor ocksa passar oss idag, darfor att vi i manga
av vara varderingar fortfarande befinner oss pa ett forkristet allmanmaéanskligt
grekiskt stadium.

Jag ar beredd att pasta att sa ar fallet men maste da samtidigt géra nagra
viktiga distinktioner, och nu gar jag tillbaka till det grekiska textmaterial jag har
tillgang till.

Det bdrjar ca 450 f Kr med ett stidlle hos den materialistiske filosofen
Demokritos som sager att manniskornas syneidesis sager dem (att manniskorna
alltsa vet med sig ) att de begatt onda handlingar i sina liv. Av den anledningen
haller de pa med sina futila spekulationer om vad som ska hdnda dem efter
doden. Det enda som hander ar ju att var dodliga kropp l6ses upp och
forsvinner. - Andra forfattare fran klassisk tid som levererar exempel ar
Euripides, Platon och Xenofon.
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Jag maste nu an en gang gora klart att det pa grekiska inte spelar nagon som
helst roll om man anvander verbuttrycket “veta med sig” syneidenai heauta
eller substantivuttrycket syneidesis “vetandet med sig”, “medvetandet om att”
eller som vi pa svenska sager “samvetet”.

Pa det stallet i Euripides tragedi Orestes som jag namnt om tidigare anvands
ju bade substantivuttrycket och verbuttrycket parallellt. Orestes sjukdom &r just
“vetandet med sig sjalv’, d v s hans samvete. /Euripides anvander ett
alternativsubstantiv till syneidesis, namligen synesis, men detta forandrar
ingenting i sak/. Sa fort Orestes har sagt “Mitt samvete”, fortsatter han: “For jag
vet med mig sjalv, sunoida emauta, att jag har begatt en fruktansvard handling”.

Att ett av de forsta belaggen pa det grekiska substantivet syneidesis kommer
fran filosofen Demokritos kan kanske fa en att tro att det ar fraga om en teknisk
filosofisk term. Sa &ar dock inte fallet. Alla som forskat kring det har ar eniga om
att det ar frdga om en gangse folklig forestallning som utnyttjas i den filosofiska
etiken.

Utgangspunkt ar grekiskans majlighet att pa ett enkelt idiomatiskt satt saga:
Jag vet med mig sjalv att, synoida emauta. Harifran ar vagen kort till att gora ett
substantiv: det faktum att jag vet med mig sjalv, vetandet med mig att,
medvetandet om att, samvetet. Det svenska ordet samvete med sitt prefix sam
har en bendgenhet att absolutifieras och det hindrar den som bara stirrar sig blind
pa det svenska ordet att se de bakomliggande sammanhangen.

Det intressanta med de grekiska exemplen ar att man nastan alltid traffar pa
tva varianter av “veta med sig sjalv att” och att bagge syftar pa ndgot moraliskt
daligt. En engelsk forskare, C P Pierce, kallar den ena varianten Moral Bad
Normal och den andra Moral Bad Negative. Moral Bad Normal lyder sa har: Jag
vet med mig sjalv att ha gjort fruktansvarda ting. Moral Bad Negative lyder: Jag
vet med mig sjalv att inte ha gjort nagot ont.

| den forkristna grekiskan upptrader alltsa inte samvetet, detta faktum att
man vet med sig sjalv att, som nagon slags guide till hur man skall handla i
framtiden. Detta har lett till att en bekant tysk forskare Albrecht Dihle har
havdat, att de gamla grekerna saknade ett samvetsbegrepp i var moderna
mening. Detta ar enligt min asikt att ga alldeles for langt. Grekerna var
rationalister; de avlagger rékenskap med sig sjalva och vet med sig att ha gjort
nagot dumt. Epikuros rekommenderar sina larjungar att gora detta pa kvallen
just fore insomnandet. Andra foredrar att man borjar dagen med det, s& att man
sa att saga har en ren vaxtavla att starta med.

Hur som helst: nar man pa grekiska sager “Jag vet med mig nagot “ och
inte direkt sager rent ut vad detta nagot ar, sa férvantar man sig att detta nagot
ar nagot daligt eller ont. Jag ska ta ett mycket beromt exempel. | 1 Korintierbrevet
kap 4 vers 4 sager Paulus ordagrant: Jag vet inte med mig nagot, och det betyder
alltsa: Jag vet inte med nagot ont, d v s pa modern svenska : Jag har rent
samvete. Sa Oversatter for ovrigt Harald Riesenfeld och Jonas Palm i NT-
Oversattningen av 1981: Jag har rent samvete. Men nar Olaus Petri for forsta
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gangen oversatte NT till svenska 1526 6versatte han grekiskan ord for ord. Jagh
weet intet med migh, och fick det att klinga gott och skont pa svenska. Hade
nagon uttryckt sig sa fore Olaus Petri? Jag vet inte. Sa har later hela versen i sitt
sammanhang ar 1526:

Jagh weet intet med migh, dock theruthinnan ar jagh icke retferdighat, men
Herren ar den mig domer. | 1981 ars Oversattning: Mitt samvete ar rent, men det
betyder inte att jag ar frikdnd. Den som ddémer mig ar Herren.

Det faktum att man vet med sig att man har gjort eller gér nagot ont forde
hos grekerna och for hos oss i dag normalt med sig en kansla av skam och/eller
skuld. Man skams eller kadnner sig skyldig. Platon har ett instruktivt exempel i
slutet av dialogen Gastabudet, Symposion eller Samdrickandet som den heter pa
grekiska. Efter det att alla deltagarna hallit sitt tal till Karleken- Eras, dyker en av
Atens gullgossar, Alkibiades, upp. Han ar ratt pastruken men kan bade tala och
tanka. Det visar sig att han ar pinsamt medveten om att han 6verger alla tidigare
goda beslut for att i stallet fika efter billig popularitet hos de breda folklagren i
Aten. Platon forbinder mycket tydligt Alkibiades samvete med skamkénsla. Sa
har lyder passagen i Jan Stolpes Oversattning: “Sokrates ar den enda manniska
infor vilken jag upplever nagot som ingen skulle tro att jag kunde: kdnna skam
infor nagon. Bara infor honom kanner jag skam. /Och sa kommer det!/ Jag vet
namligen med mig (synoida emautd) att jag inte kan saga emot honom och pasta
att man inte ska goéra det som han uppmanar en att géra, men nar jag lamnar
honom 6évermannas jag av massans uppskattning. Sa jag springer bort fran
honom och flyr, och néar jag ser honom skams jag Over det som jag sjalv har gatt
med pa. Ofta skulle jag onska att han vore dod, men vore han dod vet jag sa val
att jag skulle bli mycket mer forbittrad. Sa jag vet inte vad jag skall ta mig till
med den har mannen.”

Nar Alkibiades vet med sig sjalv att han inte kan sdéga emot Sokrates ar det
precis som om Alkibiades ar tva personer: “jag” och “mig sjalv” som han delar
en vetskap med. Mig sjalvet sitter som ett vittne eller domare i hans inre. Det
har ar nastan en schizofren situation. Men vi har alla lart oss att beharska den,
att hantera vart samvete, det faktum att vi vet ndgot samman med oss sjélva.

For grekerna var 400-talets slut en tid av uppbrott ur de gamla vardena.
Adelsetikens vardeskala som fanns kodifierad i de homeriska dikterna (och
ocksd i Pindaros segersanger vid arhundradets mitt) hade blivit otillracklig.
Hjaltens rykte och prestige fungerade inte langre i Sokrates Aten. Manniskan
hade blivit alltings matt. Individen stravade efter personlig lycka. Sokrates och
hans sofistiska kollegor var villiga att lara ut hur man skulle bli sd god och bra
som mojligt. Det handlade om den enskildes moraliska duktighet, duglighet,
dygd: det ar svart att oversatta det grekiska nyckelbegreppet aretd. Manniskan
blickade in i sitt inre och sag bade fruktansvarda och underbara ting.

Det ar nu det grekiska spraket skapar samvetet, man vet nagot samman
med sig sjalv, man vet med sig. Och vad vet man med sig? Jo, att man gjort
nagot daligt eller uselt . Pa grekiska finns ingen referens till framtiden. Samvetet
ar individens medvetna minne av timade handlingar.
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Komediforfattaren Menander (ca 320 f Kr) kan formulera det pa ett satt som
faktiskt foregriper kristendomen:
Bpotoic amaoctv | cuveidnoig Bedg
For alla dodliga ar vart samvete Gud
Samvetet ar Gud i varje manniska
Denna insikt har levt som en parallell rorelse till den kristna religionen fram till
i dag. Vad som héander just nu med vara samveten ska jag spara till ett litet
slutord.

Litteratoren Xenofon som manga kanner fran Gustaf Frodings dikt “Ur
Anabasis” vet att skam ar resultatet av ett fungerande samvete. Sa har later det i
borjan av Xenofons Anabasis (“jag” ar en av de grekiska strategerna, Klearchos,
“han” ar Kyros som vill ha hjalp av de grekiska legosoldaterna att besegra den
persiske storkonungen):

“Jag vet att han menar sig ha fororattats av oss, sa att, nar han skickar efter mig,
sa vill jag inte aka - framst for att jag skams, for jag har pa mitt samvete (i
grekiskan: jag vet med mig) att jag lurat honom i allt; och jag &ar ocksa radd for att
han ska anldgga sak mot mig och dra mig inféor domstol for allt ont som han
menar jag har gjort honom”.

The Fontana Dictionary of Modern Thought menar att begreppen shame
culture resp guilt culture hor till ett foraldrat stadium av den psykologiska
antropologins utveckling. | ljuset av de exempel ni just fatt lyssna till forefaller
begreppen fortfarande anvandbara. Alla kulturer replierar mer eller mindre bade
pa yttre sanktioner for att uppna gott uppférande och pa internaliserad
overtygelse om egen synd. Samhallet vantar sig att den enskilde skall konsultera
sitt samvete och styra sitt uppforande. Detta innebar bade en internalisering av
normerna (eftersom vi vill kunna utova inflytande pa varandra) och en
systematisk overvakning av den enskildes uppforande fran medbrédernas och
medsystrarnas sida. | forra fallet (internaliseringen av normerna) dominerar
skam-elementet, i det senare fallet (den systematiska 6vervakningen) dominerar
skuld-elementet.

| Sokrates” person moéter vi nagot alldeles sareget, en slags inre rést som
alltid varnar honom fran att géra nagot dumt. Sokrates kallar sjalv denna rost
for sitt daimonion och det egendomliga &r nu att nar Sokrates domts till déden
sa har hans inre rost inte varnat honom for vad som skulle handa. |
Forsvarstalet sager Sokrates sa har enligt Platon:
“Den inre orakelrosten i mig - den gudomliga - har tidigare alltid brukat gora sig
hord mycket ofta och hallit tillbaka mig aven i smasaker, om jag varit pa vag att
gora nagot som var fel, men som ni sjalva ser har det nu hant mig nagot som
skulle kunna galla for den varsta olycka och som aven anses vara det. Men nagot
gudomligt varningstecken har jag inte fatt, varken i morse néar jag gick hemifran
eller nar jag tradde infor ratta eller vid nagot tillfalle under talet. Anda har
rosten ofta hejdat mig da jag har talat, mitt i en replik. Men inte en enda gang
har den hindrat mig att saga eller géra nagot i denna affar. Vad kan det bero pa?
Det ska jag sdga. Det skedda har kanske varit till min fordel, och néar vi tror att
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doden ar ett ont kan det omojligt vara ratt. Jag har fatt ett starkt bevis for den
saken, for det ar inte mojligt att det vanliga varningstecknet hade uteblivit om
jag inte var pa vag att mota nagot gott.”

Ja, kara ahorare, detta ar ett underbart stalle i Sokrates Forsvarstal sadant
som det manga ar senare fortfarande stod etsat i Platons minne nar han val
bestamde sig for att skriva ner det.

En forvanansvard konsistens och stabilitet i begreppet samvete rader hela
antiken igenom. “Jag vet med mig nagot” betyder pa grekiska “jag vet med mig
nagot ont, nagot daligt”. Vad an kristendomen och Paulus tillférde begreppet var
det inte av en sadan omfattning att samtida hedningar inte skulle ha kant igen
grundmonstret. Forfattarna i NT valde inte speciellt ordet syneidesis utan det
var valt i forvag at dem. | Mindre Asien (nuv Turkiet) var syneidesis redan
sedan flera hundra ar fore Kristus etablerat som det vanliga, folkliga ordet.

De forsta kristna kan inte heller ha fatt ordet samvete fran sin judiska
bakgrund. Pa hebreiska finns inget substantiv for samvete och detta innebar att
syneidesis inte forekommer i LXX, oversattningen till grekiska av GT som
Paulus och de andra grekisktalande forsta kristna anvande som sin bibel i 1 arh e
Kr.

Som jag redan papekat kom man inte pa grekisk mark fram till ett samvete
med referens till framtiden. Den utvecklingen verkar ha borjat pd romerskt
sprakomrade dar de semantiska mojligheterna for det latinska conscientia var
mycket mera vidstrackta an for syneidesis pa grekiska, men utvecklingen
fullbordades forst langt senare nar hela Vasteuropa blivit kristet.

Ocksa i modern svenska tycks det vara sa, att uttrycket “veta med sig” géarna
forutsatter, att det ar nagot obehagligt man “vet med sig”. De gamla grekiska
randerna gar inte ur uttrycket. | Norstedts Plus-Ordbok fran 1997 laser jag: “veta
med sig, vara medveten om nagot som (vanl.) ror den egna personen (ofta nagot
ofordelaktigt): jag vet med mig att jag ar slarvig.”

Att lamna méanniskan at sitt samvete allena kan i manga fall innebéara att
hon lamnas utan nagot egentligt stod. Nar jag sager till mig sjalv: “Mitt samvete
bjuder mig att gora detta”, vad innebar egentligen en sadan utsaga? | samsta fall
kan den helt enkelt betyda: Jag vill gora detta, Jag kdnner for att gora detta, eller
sa kan den betyda: Jag har (rent fornuftsmassigt) beslutat mig for att gora detta.
Det kan ocksa vara den kulturella omgivningen eller vanan som gor mig
benagen att tycka att detta ar den naturliga, instinktiva och darfér minst
besvérliga metoden att ga tillvaga?

Vad ska vi idag gora med ett samvete som ger oss en sa bracklig ledning for
vart handlande?

For bara nagra veckor sedan horde jag i tv-serien “Hitlers hantlangare”

amiral von DoOnitz sdga foljande, nar han den 8 maj 1946 forhordes infor
domstolen i Nurnberg (och for séakerhets skull skrev jag ner hans yttrande ord
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for ord): “Infor den Allsmaktige svar jag att saga hela sanningen och intet fortiga.
Jag anser krigféringen berattigad och handlade enligt mitt samvete. Jag skulle
handla pa samma sétt igen...”

En antik grekisk gravinskrift (redovisad hos Pierce) ar ocksa oséker pa om
det racker med en appell till samvetet. For sdkerhets skull hotas i denna inskrift
bade med Guds straffande vrede och med botesstraff utdomt av en varldslig
domstol.

Gravstenen ar fran en liten stad som hette Thyatira (i Mindre Asien). Jag
oversatter: “Till sin egen hustru.- Ingen vare auktoriserad att begrava nagon
annan har ... eller utplana gravinskriften. Om nagon handlar tvartemot dessa
bestammelser ma han da vara hemfallen at den vredgade gud som domer
levande och ddda och at sitt eget samvete. Dessutom ska han betala boter till
staden Thyatira.”

Inskriften sitter alltsa pa en gravsten. Den &r tyvarr omojlig att exakt datera.
Vissa formuleringar tyder pa att den kan vara kristen, t ex uttrycket “den
vredgade guden” som &r paulinskt och ocksd kombinationen “ddma levande och
doda” som sa smaningom kom att inga i trosbekannelsen. Om man tycker det &r
avgorande (vilket inte ar helt sakert) vore en lamplig tidpunkt slutet av 1 arh e
Kr. Andra saker tyder emellertid pa en datering fore Kristus. | bagge fallen har vi
ett klart exempel pa det antika samvetets stabilitet och konsistens, kristet eller
hedniskt kvittar lika.

Slutord:

Krister Stendahl har i en ofta citerad uppsats frdn 1963 myntat uttrycket det
introspektiva vasterlandska samvetet. Om jag forstar honom ratt menar han att
Paulus till skillnad fran Luther inte torterades av ett plagat samvete och att den
typ av samvete som utmarkte den unge Luther var en efterbiblisk utveckling.
Som jag tidigare sagt agde denna utveckling rum pa romerskt sprakomrade.
Vem kan ha drivit fram detta introspektiva samvete? Min gissning ar att vi
maste vanda oss till Augustinus. Den mycket speciella rannsakning och
vardering av den egna inre personen som han genomfér i Confessiones kan ha
varit startskottet for detta nya inatblickande samvete. Paulus samvete daremot ar
fast forankrat i den grekiska mediterrana utveckling som jag forsokt beskriva i
min forelasning.

Mitt intryck ar att ordet samvete i dag anvands som inbegreppet av all
nutida personlig moral. Harforleden laste jag ett uttalande av den
osttimorianske motstandsledaren och fredspristagaren José Ramos-Horta dar
han uppmanar turister att bojkotta Bali och andra indonesiska resmal: “... res
inte till Indonesien, for ditt samvetes skull, som ditt eget moraliska bidrag for att
f& slut pa orattvisorna i Osttimor”.

Samtidigt har de riktigt unga svenskarna problem med sina samveten,
atminstone om jag ska tro en kronika med titeln “I kanslan av skam finns nagot
befriande” som forfattaren Anita Goldman skrev i DN (29/8 1999) om sin
tolvarige sons samvete och brist pa kansla av skam.

Jag citerar tva stycken och tackar samtidigt for er uppmarksamhet:
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“Heder och samvete. Vada? Min tolvarige son ser fragande ut. Vid frukosten
argumenterar vi om hans alltfor frekventa tv-tittande. Eftersom jag inte alltid ar
hemma, begar jag nu att han pa heder och samvete skall lova att inte se pa tv
forran till kvéallen. “Heder och samvete.” Han ler lite generat. Gammaldags ord.
Hogtidliga. Och hur sanktioneras de? (“sanktioneras betyder har: genom vilken
form av bestraffning kan vardet av de har orden uppratthallas?) Hans mamma
straffar ju aldrig. Jag vadjar till hans kénsla av skam infor 16gnen. Men skam ar
ett narapa obegripligt ord for en pojke som ska bli vuxen pa tvatusentalet. Inser
jag.”

. “Ska vi skaka hand pa det da”, fragar jag. Han ler lite och séger 6vertydligt, sa
att att man hor citattecknen. “Okey, pa “heder och samvete” typ”. Sitter kvar vid
koksbordet sedan han gatt till skolan och undrar om han skulle skammas ifall
han bryter sitt ord? Jag tvivlar pa det.”
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