Det förnekade mörkret 
Hela det nuvarande samhället bygger på en tyst förutsättning: människans godhet. Denna föreställning slår igenom över hela fältet, från undervisningsplanernas högtidliga inledningsord till kriminalvården, från vardagsspråket till det parlamentariska systemet. Om utbrott av omänsklig ondska kan man säga: ”Det är sjukt.” Parlamentens plenardebatter förutsätter att alla ledamöterna är förnuftiga och mottagliga för argument, d.v.s. goda.     Föreställningen om människans godhet innebär dessutom att människan av egen kraft kan nå till fullkomlighet, både individuellt och kollektivt.  Denna mentalitet är inte ny. Den fanns redan hos Platon. I sin berömda essay Paideia  skriver Georg Henrik von Wright: ”Tanken är ju att människan själv, utan annans hjälp, genom självförverkligande kan nå upp till gudomens nivå, man kunde också säga: bli Gud. Platons religion är människoförgudning.” Som ett eko ur vår egen tid svarar Lenins ord: ”I det nya samhället behövs ingen Gud. Människan är Gud.”
   Det egendomliga är, att denna bild av människan inte träder fram hos samhällets mest skarpögda iakttagare, diktarna. Det blir tydligt i Jöran Mjöbergs nya verk Det förnekade mörkret – bilden av den undre människan (Carlssons bokförlag ISBN 91-0-055871-0; 233 sid.). Han tar oss där med på en vandring i människobildens historia, från antiken till 1900-talet. 
   Det blir mycket tydligt, att diktarna sett djupare än pedagogerna och ideologerna. De har sett de dunkla krafterna i människans inre. Jöran Mjöberg börjar med Euripides och det antika dramat. Han stannar till vid Backanterna och dionysiusgestalten. I en kort essay söker Jöran Mjöberg tolka den gestalt på medeltida S.t Olavsbilder, som brukar kallas trollet Skalle: en hoptryckt, ibland reptilliknande, ibland krönt figur under helgonets fötter. Är detta det förnekade mörkret? Det är uppenbart att det handlar om den besegrade mörkersidan i tillvaron – men den är där, också när den blivit löjligt liten och underkuvad. Man skulle kunna jämföra med Michael Zittows bild av den segrande S:t Göran i Tallinns S.t Nikolai. Draken, som på Notkes verk i Stockholms S:t Nikolai är fasanfull, har här efter nederlaget, krympt ihop till en bäverliknande, löjlig liten varelse vid riddarens fötter.

   Robert Louis Stevensons Dr Jekyll och Mr Hyde är ett tydligt exempel på det Jöran Mjöberg söker, liksom Oscar Wilde’s gränsöverskridande moral. I svensk lyrik finns en ständigt närvarande reflektion kring människans mörkersida. Bertil Malmberg kan skriva om

Den dunkle, han som allestädes
ser vålnader och jagar dem.

Den stolte konungen, som rädes

ett gossebarn i Betlehem.

Som lyfter utan nåd den vilda

skrattande skräckens bödelskniv

och darrar för det heligt milda

som för ett anslag mot sitt liv.

Det handlar inte om koncentrationslägersvakter eller ”det militärindustriella komplexet”, det handlar varken om terrorister, imperialister eller kapitalister. Det är bilden av något som finns i Envar.
 Pär Lagerkvist är ett mycket tydligt exempel på denna insikt. Han ser människans tragedi också ur det verkligt stora perspektivet: 

                                    O evighet, rör med din mörka vinge

                                    vid denna värld som glömt dess brus! 

Jöran Mjöberg skriver: ”Få diktare har med sådan intensitet, och stundom förtvivlan, som Lagerkvist upplevt och gestaltat människans situation ur ett evighetsperspektiv.” Han hade vuxit upp i ett fromt arbetarhem i Växjö, men i skolan mötte han den radikala evolutionismen, och det första världskrigets massdödande kastade honom in i djupa kriser. Där var det inte bara svårt att tro på människans godhet. Där tycktes också Gud vara långt borta. 

   Lagerkvist är medveten om människans ambivalens. Han är själv präglad av den. Han kan å ena sidan tala  om ”hela sin förkrympta barndom och ungdom”. Å andra sidan har han vackrare än någon annan skrivit om just denna sin barndomsmiljö, t.ex. i dikterna Det kom ett brev och Nu vänder mor sitt bibelblad.  Varför delar han själv inte den djupa förtröstan, som talar i dessa dikter? En del av svaret ligger i den attraktion som mörkret utövar. Av dåtidens psykologiska litteratur hade diktarna lärt sig att uppfatta det undermedvetna och att bejaka det. Det undermedvetna måste fram – så tänkte man – även om det skulle innebära kaos. Vilddjuret i det inre skall släppas löst. Hos Lagerkvist kan vägen ner i det inre mörkret rentav vara ett uttryck för solidaritet:
                                        Så måste jag då ner i de dunkla djup,

                                        i förnekelsens, ondskans, förintelsens djup!

                                        Där nere i dödstysta, skumma land

                                        mig väntar då också en brodershand

                                        som söker och söker i nöd efter min,

                                        att föra mig i sina mörker in.

Varifrån hämtar Lagerkvist insikten om det inre mörkret? Jöran Mjöberg pekar på det grekiska dramat och Shakespeare. En annan viktig källa är den kristna människosynen. Pär Lagerkvist har som barn varje söndag i kyrkan hört orden: ”Jag fattig, syndig människa…” Där är det inre mörkret i en kort formulering. Skillnaden är emellertid avgörande. Här är det ett mörker, som skall försonas och avlösas av ljus. Hos Lagerkvist är det ett mörker som skall släppas loss.
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