





YNGVE BRILIOTH

ARCHIEPISCOPO REGNI SVECIAE
UNIONIS ECCLESIAE PROPUGNATORI

HISTORIAE ECCLESIASTICAE INVESTIGATORI

HANC SALUTATIONEM AMICORUM
EDITORES HUIUS PERIODICI

AFFERUNT

CAL. OCTOBRIS A. D. MCMLVIII






AKE ANDREN

Kungakriningar och kroningsmdssor

1.

ommaren 1953 samlade sig det av kriget hirt hemsokta engelska imperiet

kring ett lysande skidespel, drottning Elisabeths kroning. Intet sparades
heller for att ge hela virlden tillfille att si noggrant som mojligt folja den
dlderdomliga aktens alla faser — i direktutsindning per radio och television
och slutligen ocksd genom den pakostade langfilmen i farg »En drottning kro-
nes». Hiar kunde man folja det tvd timmar linga kroningstaget genom Londons
fullpackade gator, drottningens triumftdg och hennes vandring fram genom
Westminster Abbey, ledsagad av Englands frimsta biskopar. Hir kunde man
slutligen ocksa s& gott som i detalj folja kroningsformulérets alla faser, ikladan-
det av manteln, svirjandet av eden, smorjelsen under baldakinen, pasittandet
av kronan, overridckandet av spiran och #pplet.

Men pd en punkt skedde ett avbrott. P4 drottningens sdrskilda onskan blev
kroningsmiissan icke var mans egendom. Nir drottningen och hertig Philip
vandrade fram mot altaret for att knibojande mottaga nattvarden, forsvann
den niirgdngna mikrofonen, ddmpad orgelmusik bars i stillet ut till en lyssnande
virld och filmkamerorna lit blickarna lamna de bada knibojande gestalterna
och svepte sakta upp emot kroningskyrkans gotiska valv.

Det idr om dessa av helgd och tystnad omramade minuter denna framstill-
ning skall samla sig. Horde denna nattvardsging med till kroningsritualet eller
var den dikterad av kungaparets privata fromhet. Gar man till den niist sista
kroningen i England, drottning Elisabeths faders, Georg VI:s 1937, visar det sig
att bide kréningsméssa och nattvardsgéng forekom éven hir. Nattvarden hor
alltsa med till nutida engelsk kroningssed.

Tar man déremot som jimforelse den sista kungakroningen i Sverige, Oskar
II:s 1873, finner man visserligen dir i stort sett samma huvudmoment som i
drottning Elisabeths kroning 1953 men ingen kroningsmiissa eller nattvardsgang.
Och detta gillde icke bara Sverige. Nir Oskar II krontes som norsk konung
ingick inte heller hdr nigon missa eller nattvardsging. Pia Knut Bergsliens
grandiosa malning av denna kroning ser man ocksi att altaret icke lingre intar
nigon central plats i kroningshandlingen.

10 — Sv. teol. kvartalskr. 1958.
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Drottning Elisabeths kroning 1958.

Hir foreligger silunda tvenne moderna kroningstraditioner, vilka pa den
visentliga punkten om kroningsmissa och nattvardsging helt skiljer sig frén
varandra. Det #r dirfor nodvindigt att soka losa problemet med hjilp av de
teologiska forestillningar, som knutits till konungens dmbete och kroningsmiis-
sans innebord.

2.

De hogtidliga ceremonier, varmed en konung insittes i sitt ambete, ir icke
av speciellt kristet ursprung. De flesta kroningssymbolerna gér tvirtom tillbaka
pé forkristna forestéllningar om helighet och makt och man kan ocksi se, hur
dessa symboler fatt sin plats i det fullt utbildade medeltida kréningsceremoniel,
som till stora delar ér giltigt &n i dag. Detta dr mojligt tack vare det intresse,
som kroningarna under alla tider tilldragit sig, och tack vare den omfattande
litteratur, som detta intresse givit anledning till framfor allt i profanhistoria.

Men denna vildiga litteratur har endast i forbigaende rort vid problemet om
kroningsmissa och nattvardsgéng och om anledningen till att denna kristna
ceremoni knutits till kréningsceremonielet samt dess fortsatta historia framat i
tiden. Vi betrader alltsd hir i stort sett obanade stigar.
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Under de forsta arhundradena av kristendomens historia var den kristna kyr-
kan en liten missionerande kyrka utan mojlighet att inverka pi det stora poli-
tiska maktspelet, men fran 400-talets slut bérjade ett kristet inflytande gora sig
gillande vid kroningsakterna i Ostromerska riket. Leo 1I, kront 473, och honom
efterfoljande bysantinska kejsare fick alla kronan genom patriarkens hand och
en sirskild kroningsbon liksom Kyrie eleison infordes i formulidret. Ar 602 kron-
tes Phocas som den forste i en kristen kyrka och 641 krontes Constans II i
Sofiakyrkan, vilken direfter blev den normala platsen for kejsarkroningar i
bysantinska riket. Utvecklingen gick nu raskt vidare och kroningsceremonielet
omgestaltades i kristen anda med biskopsvigningsformuliret som forebild.*

Nagot utforligt kroningsformulédr frén denna tid méter dock icke forr an i
den s. k. codex Barberini omkring 795, dér den ovan antydda utvecklingen &r
sa gott som fullbordad och ddr nattvarden ocksa fatt sin plats i formuliiret.

Sedan den egentliga kroningen avslutats och kronan av patriarken satts pa
kejsarens huvud men innan folket hyllat den nykronte, forsiggick néimligen en
nattvardsgang. Ingen sirskild missa firades dock, utan det nattvardselement,
som utdelades, hade redan forut konsekrerats i en sirskild missa och bevarats
for detta dndamal.

I Porphyrogenitus’ bysantinska kroningsordning fran 900-talet har dock mis-
san ryckt in i formulidret och placerats omedelbart efter folkets hyllning. Har
torsiggick alltsd en fullstindig méssa med verklig nattvardsging.

Under paverkan av utvecklingen i Ostrom utbildades dven i Vistrom en
kristet paverkad kroningsordning, som fick sitt forsta stora framtriidande vid
kejsar Karl den stores kréning juldagen &r 800 i Peterskyrkan i Rom, di paven
Leo under pagiende hogmissa mellan Kyrie och Gloria forrittade kroningen
och satte kronan pa frankerkonungen Karls huvud som ett tecken pa att denne
blivit romersk kejsare.

I savil det bysantinska som det romerska riket forrittades salunda kejsar-
kroningarna av kyrkans frimste man, d.v.s. patriark eller pave, och till kro-
ningen var ansluten en nattvardsging eller missa eller ocksa férlades den inom
miissans ram. Bada dessa punkter dr for det problem vi sysslar med av stor
betydelse. Varfor blev kroningen en kyrkans angeldgenhet och varfér knéts
nattvardsging och missa till densamma?

! Edv. Eichmann, Konigs- und Bischofsweihe, Sitzungsberichte der Akademie der Wissen-
schaften zu Miinchen, Philosophisch-philologische Klasse 1928. Om de bysantinska kréningarna
se F. E. Brightman, Byzantine imperial coronations, The journal of theological studies 2,
London 1901. W. Ensslin, Zur Frage nach der ersten Kaiserkronung durch den Patriar-
chen und zur Bedeutung dieses Aktes im Wahlzeremoniell. Byzantin. Zeitschrift 43 (1950)
s. 369—372. Migne PG 153 sp. 283 ff. samt 157 sp. 110.

* Edv. Eichmann, Die Kaiserkronung im Abendland I, 1942.
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Marie kroning. Wirmdo kvrka. Ur Svergies kyrkor. Uppland 1 s. 425.

Under 3- och 400-talen genomgick den kristna kyrkan en omfattande forvand-
ling. Vi kan ligga mirke till, hur man under denna tid pa ett helt annat sitt
dn tidigare tidnkte sig heligheten upptrida lokaliserad, bunden vid foremal
eller personer. Det var under denna tid som martyrkulten blossade upp péi
allvar och relikvisendet fick ett forut oanat uppsving. Genom sirskilda invig-
ningsceremonier, som vid denna tid kraftigt ckade i antal, kunde man ocksa
forlina personer eller foremil en hogre grad av helighet én de som icke var
invigda, och pd grund av invigningens karaktir blev denna helighet av hogre
eller ligre grad. Det var ocksd nu, som liran om Marie obeflickade avlelse
och himmelsfird uppstod och i samband med att Sonen tog modern till sig
i himmelen, bekronte han henne med himmelrikets krona, si att hon blev
himladrottningen, kront av Gud sjilv.

Det ir i detta sammanhang, som tanken pa den graderade heligheten kom
att fixera ett slags kroningsordning i fallande skala. Maria avbildas salunda
kront av Sonen eller senare under medeltiden av hela treenigheten, dir Fadern
och Sonen haller i kronan och Anden som en duva vilsignande sviivar ovanfor,
en bildsvit, som blev ytterst vanlig i de medeltida kyrkorna och méter t.ex.
i Virmdo kyrka.

Niarmast ligre grad i den fallande kroningsordningen tillhérde martyrerna
och helgonen. Hir kronte icke Treenigheten sjilv utan énglarna gav i allménhet
helgonen deras krona pa gudomligt uppdrag. Ocksd detta blev ett omtyckt
motiv i de medeltida kyrkorna, sdsom t. ex. framstillningen av Birgittas kroning
i Edebo kyrka i Uppland, dér @ven en bild av Katarinas kroning moéter.
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Birgittas krining. Edebo kyrka. Ur H. Cornell, Studier i Upplands kyrkliga konst s. 165.

Det ir uppenbart, att denna kroningsordning med nédvindighet ledde fram
till antagandet, att det var Gud, som i grund och botten kronte dven virldsliga
monarker, i detta fall givetvis genom sina stéillféretriadare pa jorden enligt den
fallande kroningsordningen, s att paven och patriarken kronte kejsaren och
arkebiskopen konungen. Detta framgir av ett omfattande utlindskt samtida
bildmaterial och belyses for Sveriges del av den bild av Erik den heliges kro-
ning som ursprungligen funnits i Uppsala domkyrka men som numera endast
finns bevarad i Peringskiolds avritning.

Det ir darfor ocksd naturligt att de gammaltestamentliga konungarna skulle
tjiana som forebild for den kristne kejsaren eller konungen, da de forra ju
betraktades som insatta av Gud sjilv. Detta illustreras pa ett instruktivt sitt
av den kejsarkrona fran 8- eller 900-talet, som bars bl. a. av Karl V, dir himla-
konungen sjilv framstilles, tillbedd av seraferna, men dessutom moter dven
tvenne gammaltestamentliga konungar, namligen David och Salomo, pa tva av
den 8-kantiga kronans bildfilt, vilken enligt gidngse talmystik symboliserade
det eviga livet.

En symbolisk framstillning av denna kroning pa uppdrag ges ocksa i Henrik
II:s sakramentarium, dédr himlakonungen i mandorlan haller i kejsarens krona,
samtidigt som énglar héller i spiran och svirdet, under det att tvenne andliga
stoder den krontes armar.

Kejsaren och konungen hérde alltsi med till den gudomliga kréningsordningen
och fick sin makt och sitt &mbete av Gud sjialv. Dirfor skulle kyrkan krona.
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Erik den heliges kroning i Peringskitlds avritning. Ur Boéthius-Romdahl, Uppsala domkyrka
sid. 178.

Men ddrmed ir icke omedelbart nattvardens och missans roll i detta sam-
manhang klarlagd, ehuru problemen i grund och botten har samma utgings-
punkt. Samtidigt med att martyr- och relikkulten vixte sig stark, borjade nim-
ligen tanken pa en Kristi lokaliserade nirvaro i sjilva nattvardselementen ta
fastare form. Dirigenom kom nattvardselementen att anses idga den mest full-
komliga heligheten pa jorden, nimligen Jesu sanna lekamen och blod, och icke
blott relikens eller helgonens indirekta helighet, och man kom dérfor att ut-
nyttja dem for en mingd indamal, bl a. vid Ioftesgivning och edging.

Det blev ocksid en mycket brokig flora av I6ften, bedyranden och eder, som
under denna tid kom att fi sin stadfistelse genom nattvardens bruk. Detta
gillde t.ex. de olika slagen av gudsdom, da den misstinkte for att bestyrka
sin oskuld doppades ned i kallt vatten eller fick himta upp foremal frin botten
av en kokande gryta eller bara glodande jarn i obehandskade hinder. Fore
dessa prov uppmanades han ofta av priisten att siga sanningen och icke i
onddan fresta Gud. Som insegel pa den ed som i detta sammanhang avkriavdes
honom, utdelade pristen nattvarden till honom med orden: Vir Herres Jesu
Kristi lekamen och blod vare dig i dag till provning. Frin 800-talet blev ocksa
denna ed vid nattvarden obligatorisk for att hindra en skyldig att underkasta
sig gudsdom. Seden bredde ut sig 6ver hela den romerska virlden och nidde
dnda upp till vart land. I det bysantinska riket vann den #ven insteg och blev
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Henrik IT och hans gudomliga uppdrag.

genom Jaroslav den stores lagverk, Russkaja Pravda, den ryska ritten eller
sanningen, pa 1000-talet laglig i ryska riket.

Eftersom duellerna under medeltiden riknades till gudsdomarna och anviin-
des, nir man icke pa laglig vig kunde 16sa en besviirlig situation, dr det natur-
ligt, att man édven till dessa knot en nattvardsgéng i bevissyfte.

Missa med nattvardsging borjade dven vid denna tid att firas fore en drabb-
ning for att visa att man stred for en rittfardig sak. Det dr dirfor naturligt,
att dvlika nattvardsgingar sirskilt skulle florera vid de filttig, som mer eller
mindre hade karaktiren av korstig, sasom t.ex. paven Nikolaus I:s pabud om
nattvardsgang i kampen mot bulgarerna 866. Pa katedralen i Reims finns t. ex.
en relief av en korsriddare, som i full rustning mottager nattvarden, innan han
drar ut i kampen mot de otrogna och i vart eget land méter bl. a. tvenne medel-
tida framstillningar av Erik den heliges respektive Olav den heliges hirnads-
tdg mot de otrogna, dir helgonens anstalter i samband hdrmed skildras i ett
antal olika scener. Den forsta av dessa #dr i bida fallen ett missfirande, d. v.s.
ett slags bekriftelse pa att deras uppsat var arligt. Bilden av Erik den heliges
missa dr himtad ur det ovannimnda numera forlorade altarskapet i Uppsala
domkyrka i Peringskiolds avritning, bilden av Olav den heliges missa fran
Viarmdo kyrkas alltjamt bevarade altarskap.

Mot denna bakgrund #r det naturligt, att nattvarden skulle komma att spela
en framtridande roll i samband med olika personvigningar som ett vittnesbord
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Relief pi katedralen i Reims. Ur Ch. Rohault de Fleury, La Messe, 4, pl. CCLXV.

om den vigdes ritta uppsat. Si finner man t. ex. denna bekriftande nattvards-
gang vid vigsel redan i de #ldsta sakramentarierna och den brudmissa, som
firades, fixerades sirskilt under senmedeltiden oftast som en missa de sancta
Trinitate, d. v. s. till hela treenigheten, vilket dven ar fallet i vara svenska medel-
tida manualen. Dubbningen av riddare och upptagandet i klostren &tféljdes
likasd under medeltiden av en bekriftande nattvardsgang. Den moter silunda
i s& gott som alla munk- och nunneordnar och foreskrevs givetvis av Birgitta
for Vadstena kloster. Invigningen av en abbot eller abbedissa bekriftades
ocksd med nattvarden.

Men framfor allt gillde givetvis denna nattvardsging vigningen till de spe-
ciellt kyrkliga @mbetena. Vid den tid di de kristna kroningarna slog igenom,
atfoljdes alltid vigningen till diakonémbetet av en bekriftande nattvardsging.
Detta gillde @ven prist- och biskopsvigningen. Enligt de aldsta formuliren for
denna nattvardsgang deltog icke biskopen eller priisten i vigningsméssan som
celebrant utan endast som mottagande kommunikant. Han fick dédrvid en stor
oblat, av vilken han dock endast skulle fortira en ringa del for att under de
niarmast foljande 40 dagarna kunna fortsitta kommunionen av samma oblat.
Av diakonen mottog han sedan vinet. Men efter vigningen firade den nyvigde
biskopen eller pristen sin egen missa, den s. k. biskopsmiissan eller prastmaissan.

Denna sed var utbredd 6ver hela den romerska kyrkan och nadde silunda
dven till Sverige, ddr den mycket viil kan beldggas, trots att materialet ifraga
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Erik den heliges miissa i Peringskidlds avritning. Ur Boéthius-Romdahl, Uppsala domkyrka
s. 181.

om medeltida biskops- och pristvigningar eljest 4r si ringa. Den firades t. ex.
av biskop Brask i Linkoping.

Nu vet vi genom specialundersokningar av Paul Batiffol och Eduard Eich-
mann, att kroningsritualet starkt péverkats av biskopsvigningsformuliret. Det
ar dirtor uppenbart, att nattvardsgingen kommit in i kroningsformuliret som
ett bestyrkande av den krontes lofte, ed eller goda uppsat. Detta framgéar ocksa
av den bysantinska seden att utdela reserverat, d.v.s. redan konsekrerat, natt-
vardselement, men iiven da full missa firades torde denna haft samma karaktir
av bestyrkande.

Bruket av nattvarden vid edgang kom emellertid mycket snart att utsittas for
kritik fran kyrkligt hall. Under 1000-talet gick utvecklingen framfor allt under
paverkan fran Gallien mot den fullt utbildade transsubstantiationslaran. Skygg-
heten for de heliga, konsekrerade elementen framdrev darfér en mingd for-
siktighetsatgiarder, bl. a. kalkens undandragande fran lekménnen. Det ér dérfor
ocksd foljdriktigt och naturligt, att bruket av nattvarden i bevissyfte utsattes
for kritik.

Detta giillde givetvis framfor allt gudsdomarna och nattvardens bruk i sam-
band darmed, varfér Laterankonciliet 1215 forbjod présterna att deltaga i dylika
provningar. I Sverige forsvann ocksa jdrnborden genom Birger Jarls ingripande
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Olof den heliges missa. Virmds kyrkas altarskip.

och i Danmark genom Valdemar Atterdags men pé andra stillen sisom i Augs-
burg omniamnes den sd sent som i slutet av 1400-talet.

Men i och med att nattvarden foll bort som ett bestyrkande av eden maste
ett annat moment inforas som ersittning harfor och det blev darfor i stillet eden
pa boken, som kom till anvindning. Forst skulle den svirande eller vittnande
gd fram till evangelieboken och kyssa den for att dirmed visa sin vordnad for
det heliga ordet, direfter skulle han ligga tva fingrar pa boken och sviira eden.
De bada upprickta fingrarna skulle enligt medeltida uppfattning innebdra att
den som svek sin ed eller svor falskt, direfter i allt sitt handlande tillhorde
djivulen och hans verk och de tre nedhingande fingrarna innebar, att han av-
svor sig den heliga treenigheten for tid och evighet. I Uppsala domkyrka finns
an i dag i kroningsvalvets slutsten, d. v.s. hogst upp i korsvalvet, uthugget en
forgylld hand med tva till ed utstrickta fingrar.

4,

Dirmed borde ocksa nattvarden ha fallit bort ur kroningsformuliret. Men si
blev icke fallet. I stillet uppforde man vid kroningarna ett sirskilt miss- och
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Pristvigning. Ur V. Leroquais, Les pontificaux manuscrits. PL. LXXIL

nattvardsaltare i den tyska kejsarkroningskyrkan i Aachen. Under tiden hade
nimligen en annan utveckling paborjats, som egentligen redan lag firdig i och
med att kyrkan borjade taga hand om kroningarna, ehuru den icke kom till
uttrvck i de forsta kroningsordningarna.

Som vi redan sett, menade man, att det var Gud, som kronte och insatte
kejsaren och konungen i hans dmbete. Gud var ju sjilv himmelens och jordens
konung. Dirigenom kom kroningen att betraktas som ett slags vigning och
mottagaren ansigs genom denna vigning erhalla en hogre grad av helighet in
den profana virlden. Det dr didrfor ocksa naturligt, att ett nytt moment skulle
komma att infogas i kroningsformuliret, nimligen smdrjelsen. Konungen blev
icke endast den kronte utan dven den smorde, Herrans smorde, enligt gammal-
testamentligt monster.

Smorjelsen tillhérde némligen icke ursprungligen biskops- och préstvigningen
eller kungakroningen. Den kom forst in i ritualen i Gallien under andra halften
av 700-talet men spred sig dirifrdn 6ver hela den romerska kyrkan och nidde
bysantinskt omrade pa 1100-talet. Ursprungligen smorde man endast héinderna
pa biskopen, pristen och konungen men en uppdelning foretogs sedan si att
biskopen och konungen smordes i pannan och pristen pa hinderna. Amalar
av Metz motiverade pa 800-talet seden att biskopen smordes i huvudet med
att Kristus var vart huvud och biskopen hans stillféretridare och vad som
gillde biskopen som Kristi stéllforetridare maste av samma anledning gilla
konungen.
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Vigning av drottning. Ur V. Leroquais, Les pontificaux manuscrits. P1. LXXIV.

Pa sd sitt blev kejsaren och konungen en Kristi stillforetridare och ansigs
dirfor ocksd genom kroningen och smorjelsen mottaga ett slags pristerlig vir-
dighet. Detta innebar en féréndring av konungens stillning till kroningsmiissan.
Liksom biskopen och pristen i samband med sin vigning sjilva celebrerade en
missa borde ocksa konungen, som nu tillhorde det pristerliga standet, deltaga i
sjlva missans firande, men hans smorjelse ansags icke ge fulla priisterliga be-
fogenheter utan snarast ett dmbete motsvarande diakonens eller subdiakonens.”

T och med att eden vid nattvarden, som vi redan visat, borjade forlora sin
betydelse, sammanslog man ocksi de bada missor som holls i samband med
prist- och biskopsvigning till en enda. Biskopen och pristen firade darfor icke
lingre nadgon egen missa efter vigningen utan deltog i stiillet som medcelebrant
i den forsta miissan, sjilva vigningsmiissan.

Detta blev iven fallet vid kroningarna. Konungens pristerliga staind med-
forde icke att en ny, sirskild kungamissa infordes utan i stillet att konungen
blev medcelebrant i den kroningsmiissa, som redan forekom. Sjilva kroningen
forlades dirfor i méssan efter Kyrie for att konungen eller kejsaren sedan som
diakon skulle kunna forelasa evangeliet fran altaret.

Som ett ytterligare tecken pa att konungen genom kroningen brutits ut ur
den allménna gemenskapen och inlemmats i det sacerdotala handlandet, gavs
honom ritt att kommunicera under bada gestalter dven nir detta blev forbju-
det for lekmin. Under offertoriet gick dérfér konungen och drottningen fram

*Se t.ex. P. Browe, Zum Kommunionempfang des Mittelalters, Jahrbuch fiir Liturgie-
wissenschaft 12, s. 166 f.



KUNGAKRONINGAR OCH KRONINGSMASSOR 165

Smérjelse vid kroning. 1400-talet. Ur Ch. Rohault de Fleury, La Messe 6, pl. CDLXXXIII.

och offrade bréd och vin till den forestiende nattvardsgangen eller om endast
konung eller kejsare kronts, offrade denne sjilv bade brod och vin. Denna
dubbelkommunion méter i hela den romerska kyrkan. I Frankrike kan den t. ex.
beliggas i Ludwig VIIL:s och Ludwig IX:s kroningsordningar frin 1223 och
1226 m. fl.*

Men denna utveckling fram emot priistkonungen skedde inte bara i Vister-
landet. Aven i det bysantinska riket, dir som vi redan antytt, smorjelsecere-
monien kom in under 1100-talet, kom konungens och kejsarens kroning att
inlemma honom i det pristerliga stindet. Enligt den fullt utbildade krénings-
ordningen for kejsare i Konstantinopel, som forekommer dels i Johannes Canta-
cuzénus’ historiska verk, »Historion biblia», frin 1300-talets mitt, dels ocksa i
ett utarbetat ritual frin omkring 1400, var kejsarens nattvardsging frivillig,
givetvis darfor att den icke lingre dgde bestyrkande karaktir. Var kejsaren
beredd att kommunicera, fick han salunda deltaga i nattvardsgingen, och det
dr har, som de noggranna foreskrifter for hans medcelebrerande i den ortodoxa
missan moter, vilka visar, att man riknade med ett pristerligt kungadéme.
Diakoner métte honom nimligen och med dem gick han in i det allra heligaste,
i tabernaklet. Dir mottog han rokelsekaret och utforde diakonens uppdrag att
incensera, d.v.s. med rokelse helga, korset och altaret, forst at Oster, sedan &t

* H. Schreuer, Uber altfranzisische Krénungsordnungen, Zeitschrift der Savigny-Stiftung
fiir Rechtsgeschichte 30, Germanische Abteilung, s. 183 och 192.
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norr, sedan at vister och slutligen 4t séder. Direfter incenserade han aven
patriarken med rokelse och blev sjilv incenserad av denne. Kejsaren tog sedan
kronan av huvudet och gav den &t diakonerna. Direfter kommunicerade patri-
arken av brodet och gav kejsaren en del av Kristi lekamen i handen. Detta ir
en motsvarighet till den krontes dubbelkommunion i visterlandet, ty i den
osterlindska kyrkan utdelades vid denna tid det i vinet doppade brodet med
en sked. Direfter kommunicerade patriarken och kejsaren av vinet och kejsaren
fick lov att pa pristerligt siitt kyssa kalken.

5.

I Visterlandet skulle emellertid vidden av detta konungens och kejsarens
prasterliga stind mycket snart ifrigasiittas. Detta skedde genom den s.k. in-
vestiturstriden, vilken gillde konungens och kejsarens riitt att tillsitta biskopar
i sitt eget omrade utan pavens hérande och som resulterade i kejsardomets
forodmjukelse i Henrik IV:s gestalt, di han barfota i Canossa fick paven
Gregorius VII att hiva bannlysningen. Som en f6ljd av denna strid forlorade
konungen och kejsaren sina flesta pristerliga funktioner.” Forut hade han haft

* Eichmann, Konigs- und Bischofsweihe s. 55 ff.
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riatt att deltaga som diakon, nédrhelst méssa firades. Nu inskriinktes denna hans
frihet till lisandet av evangeliet i juldagens hogmiissa.

S4 berittas det t. ex. om en dylik juldagsmissa i Rom 1468, att kejsaren, nir
evangeliet skulle foredragas, tog pa sig en diakonrock samt av péven forsags
med en dyrbar huvudbonad. En av hans frimsta tjanare tog den sedan av hans
huvud och rickte honom svirdet, varefter kejsaren sjong evangeliet skakande
svirdet. Har har alltsd evangelieldsningen glidit 6ver till en symbol for kejsaren
som evangeliets beskyddare, ehuru den ildre forestillningen om kejsarens pris-
terliga stind levde kvar i bruket av diakonrocken. Darigenom kom ocksd paven
och kejsaren att betraktas som tvenne jambordiga storheter, vilka mottagit
gudomlig vigning till var sitt dmbete. Si framstillde man t. ex. vid denna tid
paven Leo och kejsar Karl den store ur Petrus’ hand mottagande var och
en sitt speciella insignium, palliet och fanan, eller ocksa framstilldes paven
och kejsaren sittande pd en gemensam tron, styrande faren med vilsignelsen,
respektive svirdet.

Dubbelkommunionen kom ocksi att utsittas for vissa forskjutningar. En tid
framat erholl visserligen den romerske kejsaren nattvarden under tvenne ge-
stalter, under det att kejsarinnan forlorat denna ritt, och Karl IV mottog ocksa
som bohmisk konung i Aachen 1347 bade brédet och vinet men som romersk
konung & samma plats endast brodet. Under senmedeltiden kom dérfor dubbel-
kommunionen att avskaffas vid kroningarna i Rom, under det att den bibeholls
vid de franska kungakréningarna som ett privilegium pa kronings- och dods-
dagen. Investiturstridens foljder &r uppenbara.

Dirmed kom en viss osikerhet att vidlida nattvarden vid kroningen. Den
gamla tanken pi nattvarden som en stadfistelse dok darfor upp pa nytt och
kom att bibehéllas vid sidan om den yngre uppfattningen av konungens priister-
liga handlande.

Detta ar t. ex. mirkbart vid Kristian II:s kroning i Stockholm 1520. Enligt en
samtida numera forlorad malning av denna kroning, vilken dessbittre dupli-
cerats genom ett kopparstick pa 1600-talet, ser man konungen knabdjande under
en baldakin i kroningstaget, medan en biskop sitter en monstrans pa hans
huvud. Han var ju férut vigd till konung i Danmark och kunde alltsd utfora
diakonens uppgift att biara det reserverade sakramentet. Hir upptridde han
allts i egenskap av préastkonung. A andra sidan berittar Olavus Petri, som
sannolikt sjdlv var nédrvarande vid denna kroning,® att kung Kristian bekriftade
sin ed med nattvarden.” Hér handlade han alltsd i egenskap av den for eden
ansvarige konungen.

¢ G. T. Westin, Historieskrivaren Olavus Petri s. 472 ff.
* OPSS 4 s, 291. De svenska manifesten talar ocksd om kung Kristians ed vid sakramentet,
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Kristian II:s kroning i Stockholm 1520. Kopparstick 1676 av Dionysius Padt-Brugge efter ett
p4 Gustav Vasas uppdrag utfort trisnitt 1524.

Vid medeltidens slut foreldg salunda tvenne kristna kroningsordningar, den
bysantinska, som icke paverkats av nagon investiturstrid och diar konungen
alltsa fortfarande upptriadde som pristkonung, och den visterlindska, dir
konungen férlorat sina flesta pristerliga befogenheter och missan och natt-
vardsgangen ater borjat fa bestyrkande karaktir.

6.

I detta lige kom reformationens genomforande att radikalt forindra uppfatt-
ningen om konungens dmbete och kroningsmissans innebord. Detta samman-
hénger framfor allt med det angrepp, som riktades mot den medeltida dmbets-
uppfattningen. Vigningen till ett visst dmbete gav silunda enligt Luther icke
ambetsinnehavaren en speciell prigel, som gjorde honom ensam i stind att
utfora sitt dmbete. I stillet innebar vigningen huvudsakligen en ordningsfriga.
Genom det allminna pristadomet dgde silunda alla kristna i princip ratt att
utova de pristerliga funktionerna och i nodfall kunde detta dven ske, men for

ehuru de icke sammanfor denna nattvardsging med kréningen. GVR 1 5. 12 samt Stockholms
tinkebok 4 s. 39 (Soderkdpingsmanifestet 1522 */1.).
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ordningens skull maste i forsamlingen finnas en imbetsinnehavare, som utférde,
vad till pristens dmbte horde.

Innehavet av pristimbetet berodde sdlunda i grunden icke p& en speciell
vigning, didrfér kunde kroningen icke jamstillas med pristvigningen eller
konungen anses dga nagot pristerligt 4mbete. Hans dmbete var Gverhetens och
till detta hérde att skydda kyrkan och virna om evangeliet och Guds ord men
icke att utbva de pristerliga funktionerna, d.v.s. Ordets forkunnelse. Nagon
anledning till konungens medcelebrerande i missan forelag darfor icke lingre.
Diremot kunde man mycket vil tianka sig, att han med svirdet i handen laste
evangeliet i missan vid kroningen som ett symboliskt vittnesbord om hans ratt
och skyldighet att vara kyrkans hogste beskyddare. Genom denna nya dmbets-
uppfattning var alltsi den gamla forestillningen om konungens pristerliga
ambete bruten.

A andra sidan innebar den nya evangeliska nattvardsuppfattningen dven ett
avstandstagande frin nattvardens bruk som stadfistelse. Mot denna bakgrund
borde alltsi bade kroningsmissan och nattvardsgingen ha fallit bort ur de
evangeliska kroningsordningarna. Men sa blev icke fallet. Frin evangelisk ut-
gangspunkt kunde man givetvis icke forbjuda en missa med nattvardsging i
nagot sammanhang, om nagon verkligen i ritt uppsat onskade ga till nattvarden,
da det i sa fall vore att neka nagon intet mindre én evangelium.

Detta forklarar ocksd den till synes vacklande stillning, som den reforma-
toriska kyrkan intog till traditionen, bl. a. i fraga om nattvardens bruk vid vig-
ningshandlingar. Detta giller t. ex. vigsel av dkta makar. Hér 6vertog man fran
medeltiden den s. k. brudmissan, d& man i princip intet hade att invinda mot
nattvardens bruk vid vigsel, om blott kontrahenterna till denna nattvardsging
icke knot tankar pa fortjinst eller bekriftelse. Men diaremot maste man pd det
bestimdaste vinda sig mot de brudpar, som gick till denna nattvardsging av
traditionella skiil och t. 0. m. kunde komma till den beroérda av starka drycker.
Man rekommenderade dérfor brudparen att uppskjuta sin nattvardsgang till
pafoljande sondag for att icke vanhelga nattvarden.

Pi samma sitt 6vertog man den traditionella nattvardsgéngen vid prist- och
biskopsvigning, under det att man givetvis lit den nyvigdes egen miissa eller
medcelebrerande falla, da hans vigning icke var en vigning till @mbetet att
var som helst forritta missa utan till forkunnelsen av Ordet i ett visst givet
uppdrag. Nattvardsgdngen bibehdlls hdar som ett rent religivst moment utan
ansprak pa speciell bekriftelse eller d@mbetskaraktir.

Detta gjorde att frigan om kroningsmiissan och nattvardsgingen under den
tidigare reformationstiden lostes fran fall till fall.

Den forsta danska kungakroningen efter reformationen, Kristian III:s och

11 — Sv. teol. kvartalskr. 1958.
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drottning Dorotheas, forrittades av Johannes Bugenhagen ar 1537." Denne for-
klarade rent principiellt, att den traditionella kroningsnattvardsgangen i och for
sig icke var forkastlig. Konungen och drottningen ville dock icke gé till den
av fruktan for att icke kunna gora detta med ratt andakt i samband med ban-
ketterna och turneringarna. De begirde darfor att fa ga till nattvarden fore
kroningen, for att bittre betdnka, prisa, beromma och tacka for den stora vil-
garningen, att Kristus sjilv dott for oss alla. Bugenhagen godkinde detta under
motivering, att man icke skulle vara herre over nagons tro eller i lag fixera
bruket av nattvarden, och nattvardsging anordnades for konungen och drott-
ningen pi morgonen sjilva kroningsdagen.

Vid kroningen liaste konungen evangeliet som ett vittnesbérd om sitt uppdrag
att vara Guds ords beskyddare men deltog givetvis icke i den nattvardsging,
som i enlighet med gammal sed i alla fall anordnades efter kroningen. Hér har
silunda bade det sacerdotala ambetet och nattvardens karaktir av bekriftelse
skjutits at sidan.

Om de forsta kroningarna i England efter reformationen #r vi ganska daligt
underrittade vad betrédffar kroningsmassan och dess karaktir. Vi vet, att en
festmissa firades vid Anna Boleyns kréning 1533 men intet om dess ndrmare
innebord.” Vid Edward VIL:s kréning 1547 forekom emellertid sival den hog-
tidliga eden vid det reserverade sakramentet som eden pa evangelieboken samt
slutligen en sdrskild kroningsmissa,’® och vid den katolska drottning Marias
kroning 1553 har sikerligen nattvardsging férekommit, da hon pé traditionellt
satt 1 offertoriet offrade brod och vin.!

Den forsta med sikerhet reformatoriska kroningen i England var drottning
Elisabeths 1559.* 1 formulédret riknade man alltjimt med en kroningsmissa

* J. Bugenhagen, Die Kronung Konig Christians I1I. von Diinemark und seiner Gemahlin
Dorothea durch D. Johannes Bugenhagen, herausg. v. G. Mohnike, Stralsund 1832, Wer-
Tauff, Aktstykker vedkommende Kong Christian og dronning Dorotheas Kroning i Vor Fruc
Kirke i Kjgbenhavn den 12:te august 1537 samt Johan Erhard Kappens ... Kleine Nach-
lese 4, 1733, s. 611 ff. Aus Spalatini Autographo. Se dven A. Hassg, Kong Kristian IIL:s og
Dronning Dorotheas Kroning 1537. Kirkehistoriske samlinger 6: 11 s. 316.

® Original letters illustrative of english history, utg. av H. Ellis, II, London 1825, s. 38 1.

" G. Burnet, The history of the reformation of the church of England, II: 2, London 1683,
s. 941,

™ C. G. Bayne, The coronation of Queen Elizabeth (English history Review XXII, 1907)
s. 685 f. Se iven rapporten till piven frin England, dir kroningen bl. a. omnimnes. Calen-
der of State Papers and manuscripts existing in the archives and collections of Venice, ed.
R. Brown, V 1534—1554, London 1873, s. 431. Dir heter det bl. a. »sHer Majesty also told
me she had given commission to the Knights of {the Gartner] to hold a chapter for the
re-establishment of all the due ceremonies relating to the honorable dignity of the Order,
which consist in the saying of certain masses, and confessing themselves at certain seasons,
and celebrating the festival of St. George, according to their original institution,»

2 Ibm s. 657 och 666.
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men drottningens deltagande var frivilligt. Genom den spanske ambassadoren
de Ferias brevvixling vet vi, att Elisabeth icke gick till nattvarden. De Feria
hade forst uppgivit detta men i ett senare brev korrigerade han sitt péstdende
som en felaktig horsigen och fastslog, att Elisabeth varken offrat brod eller
vin vid offertoriet, ej heller deltagit i kommunionen. Salunda bréts dven i Eng-
land genom reformationen sambandet mellan kroningen och nattvardsgingen.

Hur blev det i Sverige? Man maste da forst konstatera, att Gustav Vasas
kroning 1528 icke var en reformatorisk kungakroning. Visserligen finns flera
reformatoriska kroningsformular bevarade, som bir pateckningen Gustaf Iis
kroningsordning, bl a. i Palmskoldska samlingen i Uppsala, i Skoklostersam-
lingen i Riksarkivet m.fl,"”* men en nirmare undersokning av varje enskilt
formulér visar, att det dr friga om relativt sena avskrifter, vilka alla forst senare
forsetts med den falska paskriften, som hanfort dem till Gustav Vasa. Det ir
i stillet har fraga om Erik XIV:s kroningsformuldr. Annat samtida killmaterial
ger e heller anledning att tro, att denna kroning haft nigot reformatoriskt
inslag. Den forrittades ju enbart av katolska biskopar och den landsflyktige
Olaus Magni nimnde i sin Historia de gentibus septentrionalibus 1555 pa tal
om kungakroningarna, att de nordiska linderna alltjamt foljde allmin katolsk
sed forutom Danmark, som genom Bugenhagens redan omnédmnda ingripande
brutit kyrkans tradition.

Den med sikerhet forsta evangeliska kungakréningen i Sverige var Erik XIV:s
1561, vars formuliar utarbetades av de svenska evangeliska biskoparna och
ordinarierna. Enligt detta forslag tinkte man sig konungen lisa dagens evan-
gelium med svirdet i handen, ehuru detta icke kom till utférande. Mgjlighet
for frivillig nattvardsgang tinkte man sig ocksii och utarbetade dirfor tvd olika
formulir, det ena med miissa det andra utan.*

Det ir uppenbart, att dessa formuliir icke utarbetats pa en slump. Med siker-
het kiinde man till Bugenhagens stillningstagande i Danmark 1537 och Erik
XIV hade sjilv i samband med sina engelska giftermilsplaner av sin utsinde
i Fngland Dionysius Beuraeus begirt uppgifter om kréningsceremonielet dir.

D4 vid kroningen varken nattvardsging eller miissa forekom* ligger det nira

¥ T. ex. Palmskold 25, UUB, och Skoklostersamlingen, Miscellanea i manuscript, Tom 8, RA.
™ Bland det mycket rikliga avskriftsmaterialet rérande Erik XIV:s kroning md det vara till-
riackligt att hiir hédnvisa till en av de ildsta avskrifterna i Kh 14, LiSB. Se dven SRA II s. 32,
dir handskriftens éldre beteckning Benz. XXXIV anges.

¥ Om Erik XIV:s kroning finns flera parallella berittelser bevarade, varav fyra i mer eller
mindre fullstindigt skick befordrats till trycket. Som bilaga till Tegel, Erik XIV:s historia
s. 325-332 tryckte Stiernman en kortare berittelse om kriningen intill riddarslaget. En
lingre berittelse tillskriven Laurentius Petri Gothus och omfattande tiden fran kroningen den
29 juni intill kroningshigtidligheternas slut den 13 juli, trycktes i Stockholms magazin III
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till hands att gissa pé, att Elisabeths stdllningstagande i England utgjort Eriks
direkta forebild.

P4 sa sitt medforde reformationen i Danmark, England och Sverige, att den
krontes nattvardsging bortfoll dven om kroningsmissan kunde bevaras.

I Sverige kom emellertid Johan III:s period att innebira ett intressant mellan-
spel. For den liturgiska rérelsen och dirmed givetvis framfér allt f6r dess upp-
hovsman Johan III var kyrkofiddernas och den gammalkatolska kyrkans tid den
stora perioden i kyrkans historia. Detta innebar for vigningarna ett avstinds-
tagande fran den reformatoriska uppfattningen om ordningsfragan och ett ater-
knytande till den idldre askiadningen att en speciell karaktir gavs at dmbets-
innehavaren genom vigningen. Didrmed var man éter tillbaka till den gamla
frigestillningen om den krontes pristerliga imbete. I det kroningsformular, som
utarbetades till Johans kroning 1569, foretogs en till synes obetydlig dndring,
som emellertid pa ett effektivt satt satte stopp for alla Johans eventuella pla-
ner pa att upptriada som pristkonung. Man forlade visserligen kréningen inom
missans ram pa dkta medeltida vis men flyttade platsen nigra moment framat
i missan. I stillet for att forligga den efter Kyrie och alltsd fore textlasningarna

i missan, forlade man den omedelbart efter evangelieldsningen.’® Konungen

kréntes icke forrdn evangeliet redan var last och kunde siledes icke gora
ansprak pa att sasom pristkonung lisa detta.'

s. 74—110 och i LUA 1893 s. 57 ff. tryckte Ahnfelt en annan kortare beriittelse om sjilva
hogtidligheterna i kyrkan ur T 131, LiSB. Aven en relation av det pommerska sindebudet
Henrik Normans sekreterare Fischer befordrades till trycket i éversittning och nigot sam-
mandragen i HT 1885 s. 259 ff. Om dessa tryvck se Hildebrand i SRA II s. 33f. samt
Ahnfelt i LUA 1893 s. 57.

En miingd samtida och scnare utforda avskrifter finns bevarade. Tre ex. finns samlade i
Handlingar rirande svenska konungars och regenters lefnadstorhillanden II: 2, Erik XIV,
Kungl. arkivet, RA, med hiinvisning till Stockholms magazin, resp. Tegel. En samtida latinsk
beriittelse ingdr i Skoklostersamlingen I 8:0 10 Inauguratio Erici ... Notata ab authore
Laurentio Petri Vpsalensi Anno domini 1561. Denna berittelse avslutas med foljande upplys-
ning: Scriptus est hic libellus in parochia Leena 5. calendas augusti anno domini 1562. I
Palmskoldska samlingen UUB, finns avskrifter i nra 27:4, 9 och 10. Dessutom féreligger
den ovannimnda avskriften i T 131, LiSB, liksom en annan samtida dylik i Aschaneus sam-
lingar F. b. 3, KB. Aven i Kopicbok 22, RA, s. 449 ff. finns en dylik avskrift.

* Handlingar rérande sv. konungars och regenters lefnadsforhallanden II: 3 Johan III, Kungl.
arkivet, RA. En avskrift av det med all sannolikhet slutliga ceremonielet finns ibm II: 2
»Konung Ehrics croningz ordning item konung Johans och konung Sigismundi 1561, 1569,
1594.» Samma ordalydelse méter dven i dnnu ett ex. ibm II: 3 med péskriften No 4.

¥ 1 det slutliga formuliiret heter det: »Nir evangelium siunges skall marsken 6fwerantwarda
higstbemilta Kongl. Maijtt. swiirdet, hwilcket Kongl. Maijtt halla skall medan evangelium
siunges, till ett teken att hans Kongl. Maijtt som en christen herre och konung wille Gudz
ord och thet heliga evangelium handhafwa, beskydda och firwidga. Sedan och hans Kongl.
Maijtt hafwer evangelum kyst, gifwer hans Kongl. Maijtt swiirdet igen.»
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Sjilva nattvardsgingen ansigs liksom vid Erik XIV:s kroning som frivillig
och man understrok vid formulirets utarbetande limpligheten av att nagra av
de fornimste ocksa gick till nattvarden. Dérigenom hade man dven pi denna
punkt bemott eventuella ansprik frin konungens sida pa en speciell kronings-
nattvardsging.

Den véldsamma kritiken av den liturgiska rorelsen vid Uppsala mote 1593
innebar ett aterknytande till den svenska reformatoriska traditionen vid Erik
XIV:s trontilltride. Dirmed var egentligen dédsdomen Gver kroningsméssan och
kroningsnattvardsgangen filld och denna dédsdom understroks av Sigismunds
och Karl IX:s kroningar.” For Sigismund kunde ju inte en evangelisk missa
eller nattvardsgang dga ndgot vidrde och dessa moment bortf6ll dérfor ur
ritualet,® och Karl IX bibehdll i sin kroningsordning 1607 av hela det gamla
miissformuléret endast trosbekinnelsen och den nytillfogade litanian fore kro-
ningen och viilsignelsen efter densamma.*

I stora drag blev ocksid Karl IX:s kroningsformulir grundliggande for den
svenska traditionen. Vid denna tid borjade man emellertid skilja mellan kré-
ningen och smorjelsen pad ett sitt som icke forut varit fallet. Kronan fick
konungen liksom direkt frin Gud men smorjelsen mottog han ur kyrkans hand.
Detta far sin symboliska framstillning pa de vid denna tid slagna kronings-
medaljerna. Det finns salunda antytt redan pa Erik XIV:s minnespeng, dir vid
konungens valsprak: Jehova dat cui vult, Gud giver at vem han vill, en spira
sinker sig ned till jorden frin det kringstrilade gudsnamnet Jehova, men det
méter ocksd i ortodoxiens traditionella form som en ur skyn framstriickt hand
med en krona pa drottning Kristinas kréningsmedalj. Hos Karl XI moter tva
olika utforanden, dels den ovannimnda handen frin skyn som riicker fram en
krona, dels ocksid profeten Samuels smérjelse av konung David, nir han vil-
signande ligger sin hand pa konungens huvud och gjuter den heliga oljan pa
hans hjdssa. Och denna patagliga skillnad mellan kroningen och smorjelsen far

™ I radets och stindernas boéneskrift till Sigismund den 26 januari 1594 begiires niimligen
bl. a., att »eij heller créningen pd annad siitt eller af andre, éin som med Eders kungl. Majtz
her fader och faderbroder skedt dr, ma hafves forhiinder eller begingen varde». SRA III: 1
s. 255,

™ Acta ecclesiastica et politica apud svecos anno 1594, tr. i HSH 1 5. 47 ff.; C. Burenstam,
Forteckning pa handskrifter rorande Sveriges historia befintliga i kejserliga "Haus- Hof- und
Staats-Archivet i Wien’, Haag 1871 s. 20; Se #ven Werwing, Konung Sigismundi och
konung Karl IX:s historia I s. 225; Norlin, Svenska kyrkans historia efter reformationen I
s. 72; R. Ohlsson, Abraham Angermannus s. 228 f.

* Handlingar rérande svenska konungars och regenters lefnadsforhallanden ete., Kungl. arki-
vet, RA, II: 6 Karl IX. Samtida avskrifter av kroningsceremonielet foreligger dven i Kopiebok
29, Avskriftsamlingen efter 1520, RA, bl. 29ff,, bl. 42 v ff. samt bl. 53 ff. Bland 1607 &rs
riksdagsakta finns ocksd tvd utforliga redogorelser for ceremonielet, RA.
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Drottning Kristinas kroningsmedalj.

sin slutpunkt i Karl XII:s omdiskuterade kroning av sig sjilv, under det att han
mottog smorjelsen ur édrkebiskopens hand.*

Trots denna starka gammaltestamentliga forankring och trots ortodoxiens
nyorientering av dmbetsuppfattningen, varigenom vigningen ater blev det mo-
ment, som djupast sett gav imbetet dess grundval, vicktes icke fragan péa nyit
om konungens pristerliga dmbete. Detta sammanhiinger sikerligen med den
ortodoxa uppfattningen av trestandsliran. Det var i sin egenkap av Overhet,
som konungen vigdes till sitt ambete och i egenskap av lirostind, som présten
fick sin vigning. Négon sammanblandning av dessa bida #mbeten enbart pa
grund av vigningen var icke mojlig.

Inte heller eden vid nattvarden kom att uppleva nagon renissans vid kro-
ningarna, ehuru den i andra sammanhang under ortodoxiens tid kom att spela
en framtridande roll. I stiillet svor man vid bibelordet och varken missan eller
nattvardsgingen aterkom mera vids kroningarna i Sverige.*

Betraktar man nigra av de grandiosa kroningsframstillningarna i Sverige visar
det sig ocks4, att nattvarden och miissan spelat ut sin roll i den svenska kronings-
traditionen. Pa altaret moter icke langre kalk och paten utan endast kronings-
insignierna och det enda vittnesbordet om missans ursprungliga forbindelse med
akten dr biskoparnas korkdpor och miisskrudar. Ur reformatorisk synpunkt var
en sidan utveckling inte heller att beklaga. Konungens dmbete var icke pris-
tens och nattvardens innebord var icke bekriiftelsens.

7.

Under tiden gick utvecklingen vidare i den romerska kyrkan. Kejsarnas och
konungarnas dubbelkommunion, som under senmedeltiden varit pd upphill-

* Handlingar rérande svenska konungars lefnadsforhallanden, 19, Kungl. arkivet, RA.
* Se t. ex. Karl XI:s kroning. Ibm 15, RA.
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Karl X Gustafs kroning 6 juni 1654. Efter Exik Dahlberg av Willem Swidde.

ningen och som #nnu vid Karl V:s kroning i Bologna 1530 icke brukades, ater-
kom genom péiven Pius IV:s sarskilda tillstind i bérjan av 1560-talet och har
sedan dess bibehdllits i de romerska kroningsordningarna. Savil Leopold II
som Franz II mottog silunda #dven vinet ur den celebrerande irkebiskopens
hand och nir det franska kejsardémet aterupprittades av Napoleon é&r 1804,
satte han visserligen liksom Karl XII i Sverige sjilv kronan pa sitt huvud men
smorjelseakten forrittades av paven Pius VII, som dven celebrerade miissan.

Aven den bysantinska kroningsordningen bibeholls i stort sett oforandrad.
Alltsedan Ivan den forskriicklige i januari 1547 tillkallade metropoliten Makarij
for att lata krona sig enligt ortodox rit och som tsar over ryska riket blev den
ryska ortodoxa kyrkans hogste beskyddare, foretogs de ryska kejsarkréningarna
i huvudsak efter ortodoxt monster. Visserligen skedde dven hir en forskjutning,
sa att t. ex. kejsarinnan Elisabeth 1740 och Alexander II 1856 bida sjilva satte
kronan pa sitt huvud, ehuru de ur metropolitens hand mottog smorjelsen, men
den gamla bysantinska uppfattningen av kroningen som ett slags priisterlig vig-
ning fortlevde dock under hela den nya tiden idnda till tsardomets undergang.

Vid sin kroning 1856 upptridde salunda Alexander II som medcelebrant i
missan. Dérfor krivdes ocksa av honom fére kroningen ett upplisande av tros-
bekinnelsen, varigenom han dekreterade sin ritta tro. Efter kroningen gick han
tillsammans med kejsarinnan in i det allra heligaste, tabernaklet, och deltog
ddr i missfirandet som diakon, varefter nattvardsgang foljde.
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I den abessinska kyrkan dédremot, som idven den ar starkt beroende av den
grekisk-ortodoxa riten har dock konungens och kejsarens karaktir av priist-
konung forsvunnit. Vid Haile Selassies kejsarkroning den 2 november 1930 del-
tog silunda kejsaren endast i upplidsandet av en psaltarpsalm, som alluderade
pa hans stillning som en Herrens smorde och den avslutande missan for-
riattades utan kejsarens medverkan. Eden avlades vid detta tillfille pa bibeln
och nattvardens firande kunde darfor icke utan vidare dga karaktiren av ett
bestyrkande av eden.

Vid sidan om de ovriga reformatoriska kyrkorna genomgick den engelska
kyrkan en relativt sjilvstindig utveckling. Redan vid de bidda kréningar, som
foljde efter Elisabeths, Jacob I:s 1603** och Karl I:s 1626,** offrade den kronte
bréd och vin till nattvardsgingen och mottog nattvarden knidbojande & altarets
trappsteg. Denna nattvardsgdng sammanhingde icke utan vidare med nagra
forestillningar om konungens pristerliga @mbete, ty sivil epistel som evan-
gelium listes av tvenne biskopar och dubbelkommunionen hade i den angli-
kanska kyrkan vid denna tid icke karaktiren av en pristrittighet.

A andra sidan hade redan den ortodoxa anglikanska uppfattningen om kon-
sekrationens karaktir av forvandling slagit igenom i England och foreskrifter
gavs darfor ocksd om att en kommunionduk skulle héllas framfér den kronte
vid hans nattvardsging. Dirmed foreldag redan forutsittningen for ett bruk
av nattvarden i bekriftande syfte. Visserligen hade i England eden pa boken
eftertritt eden pa sakramentet i kroningsritualet och den forstnimnda eden
foreskrevs dirfor ocksd vid dessa kroningar men den anglikanska dmbets- och
nattvardsuppfattningen kinde inga svarigheter att frigora sig fran Elisabeths
reformatoriska handlande och bibehalla sivil nattvardsgingen som missan i
kroningsceremonielet. Detta blev ocksd den anglikanska kyrkans tradition, som
tillampats annu 1953, ehuru drottningen den gingen personligen betraktat natt-
vardsgingen som en handling av mera privat karaktir.

8.

Sa foreligger alltsd i modern tid flera olika losningar av problemet kunga-
kroning och kroningsmassa. Radikalast dr de reformatoriska kréningsceremoniel,
som i likhet med Sverige helt upplost denna forbindelse. Klarast moter tanken
pé konungens pristerliga dmbete i den grekisk-ortodoxa riten, tillimpad i det
ryska tsardomet. I romerska kyrkan forlorade diremot konungens pristerliga

* The coronation order of King James I, ed. by J. W. Legg, London 1902.
** The manner of the coronation of King Charles the first of England at Westminster 2 febr.
1626, ed. by Chr. Wordsworth. Henry Bradshaw society 2, 1892.
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ambete genom investiturstriden en stor del av sin betydelse och nattvardens
karaktir av bekriftelse kom i stillet att dominera. Mest blandade moter dessa
forestidllningar i de abessinska och engelska kréningsceremonielen, dir de bada
kyrkornas @mbets- och konsekrationsuppfatiningar icke uteslutit bruket av en
missa och en nattvardsgang i kroningsceremonielet.



GUSTAF AULEN

Reformation och liturgi

Négra randanmirkningar till en nyutgiven avhandling

en avhandling jag avser dr forfattad av Jacob Jacobsson och bir titeln:
D»Méssans budskap — en studie i de fasta sangpartierna i svenska miéssan
under reformationstiden». Undertiteln anger vad som &r huvudsaken i avhand-
lingen: en detaljerad undersékning av hur det forhaller sig med ifrigavarande
sangpartier i det svenska gudstjanstlivet under reformationstidevarvet fram till
ortodoxiens tid. Huvudrubriken — »missans budskap» — antyder att forf. velat
instéilla sina kyrkomusikaliska studier i ett teologiskt sammanhang. Det ar
naturligtvis i och for sig tacknamligt att ett sidant forsok gjorts. Men det skall
genast sdgas ifrdn, att forf. bittre lyckats bemistra de kyrkomusikaliska @n de
teologiska fragorna.

Till grund for teckningen av reformationstidens svenska kyrkomusik ligger
ett mycket omfattande och noggrant genomfort arbete med inventering av ett
méngdubbelt storre antal otryckta killor &n som tidigare undersokts. Undersok-
ningen har strickt sig ocksa till de musikaliska varianter, som patriffas i olika
stiftstraditioner. Utsokt vil utforda musikbilagor ger hér en tydlig bild. Avhand-
lingen har viisentligt vidgat var kunskap om hur det var stillt med den liturgiska
musiken i Sverige och om det oerhorda arbete, som hiir nedlagts pa att applicera
de gamla gregorianska melodierna till svensk text. Icke minst intressant dr det
att konstatera, hur den svenska traditionen — trots allt inflytande frin den
tyska — bevarar en viss egenart i forhallande till denna: en pafallande positiv
installning till de gamla melodierna samt en i viss man reserverad hallning gent-
emot forsoken att ersitta ordinariet med kyrkovisor. Forf. fortjanar mycken tack-
samhet for vad han hir med ospart nit astadkommit. Det har i sjilva verket i
stor utstrickning varit friga om ett pionidrarbete, erdvringar pa okand mark.

Nu har emellertid forf. ocksa, som sagt, velat ge sin kyrkomusikaliska exposé
en teologisk inramning. Han har frigat sig om och i vad man det som skett pa
det kyrkomusikaliska omradet star i samband med och avspeglar den i sjdlva
verket hogst dramatiska historia, som kinnetecknar det svenska reformations-
tidevarvet, icke minst nir det giller liturgiska fragor. En sidan problemstillning
ar icke blott berittigad. Den #r ofrankomlig och den bidrar i hog grad till att ge
framstéllningen liv och intresse. Men den erbjuder pa samma ging stora svarig-
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heter. Den ir fylld av fallgropar. Det finns otvivelaktigt ett samband mellan
teologi och kyrkomusik. Om de forsok, som gjorts att klarligga detta samband
ofta tett sig otillfredsstillande, har detta som regel berott pa att specialister pa
det ena omradet icke dgt nodig sakkunskap pd det andra. Risken for att man
under sddana forhallanden skall draga férhastade slutsatser dr Gverhidngande.
Nir nu en teolog, som obestridligen #ger betydande kyrkomusikaliska forutsitt-
ningar, utger en avhandling, vilken avser att pa ett viktigt omrade klarligga rela-
tionerna mellan kyrkomusik och teologi, blir férvintningarna stora. Det kan dess-
varre icke siigas att de infriats.

Boken ir upplagd sa, att forf. utgar frin Luther — respektive for Sveriges vid-
kommande Olaus Petri — samt sedan vill faststilla i vad man den féljande
utvecklingen avviker eller 6verensstimmer med dem. Luther dr den méttstock,
efter vilken den féljande historien bedomes. Det innebidr visserligen ett be-
griansat perspektiv, forst och framst darfor att reformationens stillning till bibeln
overhuvud icke kommer in i blickpunkten. Men forf. har naturligtvis full ritt
att, om han sa vill, pd detta sitt begrinsa sitt problem. Utgar vi fran hans
problemstillning, méste det emellertid vara ett oeftergivligt krav att Luthers syn
pa nattvarden och dess »budskap» blir korrekt dtergivet. Detta ér dessvirre icke
fallet. Att forf. i sjilva verket fallit offer for en konstruerad schematism torde bli
uppenbart, om vi analyserar hans instiillning till fyra f6r framstallningen visent-
liga fragor; kristusnirvaron i nattvarden, nattvardens géva, offermotivet, kristus-
budskapet och inkarnationen.

1. Kristusndrvaron. Avhandlingens huvudrubrik ér »missans budskap». Refor-
mationens insats formuleras sisom innebirande »kristusbudskapets ateruppriit-
tande i miissan». Reformationen stiller detta budskap i motsittning till méssan
fattad sasom missoffer. Nu ir det naturligtvis riktigt bade att »kristusbudskapet»
stalles i centrum och att motsittningen mot missoffret genomgéiende priglar
den reformatoriska positionen. A andra sidan blir denna position ingalunda klar-
lagd bara dérigenom att ordet budskap upprepas nagot hundratal ganger i
avhandlingen. Granskar vi vad forf. har att siga om Luther, finner vi foljande
uttalande: »Luther kunde icke godtaga tanken pa att Kristi ndrvaro i méssan
skulle vara bunden speciellt vid nattvardselementen. Enligt hans uppfattning
var Kristus nirvarande lika patagligt i ordet som i nattvarden. Ty sival ordet
som nattvarden formedlade en och samma géva: syndernas forlatelse. Det viisent-
liga var for Luther icke spekulationen hur Kristus var nirvarande i gudstjénsten,
utan i stillet forvissningen om att han enligt Guds ord och lofte verkligen var
tillstides. Ej heller kunde Luther acceptera den yttersta konsekvensen av lokali-
seringstanken: transsubstantiationen och missoffertanken» (sid. 22). Har far vi
alltsd veta 1) att Luther icke bundit Kristi nirvaro vid nattvardens brdd och vin,
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2) att det visentliga for honom icke var att spekulera Over nirvarons huru,
3) att Luther icke accepterat lokaliseringstankens yttersta konsekvenser.

»Lokaliseringen» &r alltsd en tanke, vars konsekvenser ar farliga. Det fortjinst-
fulla hos Luther skulle ligga diri att han avstod frin att konsekvent fullfolja
den tanke han omfattade. Det brukar vil eljest vara sa att, om en tanke &r
»riktig», ocksd dess konsekvenser maste vara tillforlitliga. Och omvint: ir kon-
sekvenserna vilseledande, miéste det vara nagot fel pa den bakomliggande tanken.
Saken ir den att forf. aldrig pa allvar stallt sig frigan vad »lokaliseringstanken»
hos Luther innebdr. Han betraktar denna tanke som ett fast begrepp. Sa snart
det talas om »lokalisering», giller det alltid en och samma sak. Fragan &r bara
hur pass mycket »lokaliseringen» skall betonas. Betraktelseséttet blir kvantitativt.
Och foljden av detta blir — sasom forfattarens foljande framstillning nogsamt
betygar — att det kommer att foreligga en motsittning mellan Kristi »lokali-
serade» nirvaro och »budskapet»: ju mer den forra betonas, desto mer trings
det senare tillbaka (jmfr t. ex. uttalandet om ortodoxien, sid. 154).

Nu dr emellertid en sadan Luthertolkning helt felaktig. Detta av tva anled-
ningar. For det forsta dirfor att den »lokaliserade» nérvaron for Luther dr av
annat slag &n transsubstantiationsdogmats. Det &r icke friga om ett mer eller
mindre av samma slag, utan om nagot helt annat, om en aktiv, handlande nirvaro.
For det andra ddrfor att narvaron och »budskapet» for Luther icke star i nagon
som helst motsittning till varandra. De #r tvirtom oskiljaktigt forenade. Det
visentliga for budskapet &r just att Kristus dr nirvarande och under bréd och
vin utdvar sin fréilsningsgirning i nattvarden. Jacobson har visserligen ritt dari,
att det visentliga for Luther icke var spekulationer om nirvarons huru. Men
daremot var han i hogsta grad intresserad av att hivda hurusom Kristus knutit
sin nérvaro till den maltid, som begicks just med bréd och vin — hans uppgorelse
med Zwingli, liksom hela raden av hans nattvardsskrifter bir nogsamt vittne
harom. Och likaledes var han i hog grad intresserad av att soka klargﬁra, varpi
det berodde att Kristus kunde vara nirvarande. Hir saknas som bekant icke
»spekulationer». Men det som dessa spekulationer om »ubikviteten» avsdg var
just att hdvda en »lokalisering» av annat slag dn den som antingen hamnade i
transsubstantiationen eller ocksi lokaliserade Kristi »substans» i himmelen. Nér
nu J. icke gjort sig reda for vad »lokaliseringen» eller m. a. o. realpresensen inne-
bar for Luther och samtidigt vill anvinda Luther som mattstock for uppmit-
ningen av den féljande reformationshistorien, maste detta leda till att de domar,
som avkunnas, blir hogst diskutabla.

2. Nattvardens gdva. Otaliga ginger upprepar J., att nattvardens giva enligt
reformationen bestod i syndernas forlatelse. Vid nagot sillsynt tillfdlle forekom-
mer ocksd den fullstindigare formuleringen i Lilla katekesen: syndernas for-
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latelse, liv och salighet. J:s Luthertolkning lider ocksa hir av tva huvudbrister.
Den ena bestar diri att den betydelse orden »liv och salighet» dger for Luther
icke tillborligt beaktats, den andra déri att tanken pa nattvarden sasom kom-
munion med Kristus s& gott som helt undanskymts.

Kommuniomotivets betydelse for Luther ligger icke bara diri att nattvarden
skall firas som kommunion, utan ocks&d och framfor allt dari att nattvarden till
sin innebérd dr communio med Kristus. Det finns vil i hela den kristna natt-
vardslitteraturen knappast nagon skrift, som s intensivt talat hiirom som Luthers
lysande Sermon av 1519. Nattvarden ir ett inforlivande i Kristus, delaktighet i
hans liv. Aven om denna tanke icke alltid framtrider med samma styrka, har
den dock alltid varit levande for Luther. Reformationen framtrider frin denna
synpunkt som en fornyelse av paulinsk och johanneisk askidning. Stringt taget
ar det, nir Luther talar om forlatelsens gava, alltid fraga om just denna com-
munio med Kristus. S& skulle visserligen icke vara fallet, om man, sasom ofta
skett, ville se syndaférlatelsen blott sisom ndgot negativt, ett efterskinkande av
skulden. Men den syndaférlételse, som pa samma ging dr liv och salighet, dr
detta endast och allenast sisom communio med Kristus och delaktighet i hans
»nya forbund». Detta betyder pa samma ging att Luther ser nattvarden under
en eskatologisk aspekt. Det liv, som nattvarden skénker, dr en realitet i nuet,
men pa samma gang en underpant pd det liv, som en gang skall fullkomnas i
hirlighetens salighet. S& kan Luther likna nattvarden vid det »skepp, i vilket
vi frin denna viirlden far till det eviga livet».

Det otillfredsstillande sitt, pa vilket J. fattat Luthers syn pa nattvardens gava,
har till foljd att den kritik han riktar savil mot Nova Ordinantia som mot orto-
doxien blir onyanserad och skev. J. pastir att syndaforlatelsens gava blivit
degraderad, dirfor att den icke ndmnmes forst i raden av »gavor» — han har 6ver-
huvud alldeles for mycket bekvmmer med placerings- och rangordningsfragor.
J. finner det betiinkligt att N. O. borjar med att tala om nattvarden sasom in-
korporering med Kristus och en it var lekamen given oférginglighet samt att
ortodoxien forst talar om en genom Kristi lekamen och blod given gemenskap
med Kristus, »varigenom vi forbliva i Kristus och Kristus forbliver i oss». Om
man hir kan uppspara nagon avvikelse fran Luther, skulle detta gilla sittet for
givans formedling, men det giller i varje fall icke gdvan som sddan. Nir gavan
beskrives som inkorporering med Kiristus, forblivande i Kristus, ér detta forvisso
helt i 6verensstimmelse med Luthers &skiddning. Att denna aspekt accentueras
maste snarast betecknas som genuint bibliskt och en fortjanst, ty dirmed skyddas
syndaforlatelsen frin att fattas p& det ensidigt negativa sitt, som ofta forekom-
mit i senare lutherdom. Icke heller tanken pa en ododlighetens gava avviker
fran Luther. Man behover, for att bestyrka detta, icke hénvisa bara till de spo-
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radiska uttalanden av Luther, dir han, i likhet med Irenaeus, kan tala om natt-
varden sasom ett ododlighetens likemedel. Ododlighetens gava ligger i sjilva
verket innesluten i vad Luther séiger om nattvardens giva sdsom liv. Livet med
Kristus bér inom sig en eskatologisk aspekt, och Luther har forvisso icke velat
bestrida, att denna ocksa giller var »lekamen» — han fornekar ingalunda
skroppens uppstandelse».

3. Offermotivet. J:s behandling av detta problemkomplex &r mer #n lovligt
summarisk. Han talar om offer i tvA bemirkelser: det romerska maissoffret och
den reformatoriska synen pa saken, enligt vilken »det enda legitima offret ér den
kristnes tack och lov», alltsi eukaristi. Han néjer sig med att konstatera att
reformationen avvisade missoffret och stiller éverhuvud icke fragan om vilken
relation nattvarden har till Kristi offer. Det ér vil eljest uppenbart, att det icke
funnits nagon kristen nattvardstolkning, som inte pa nagot sitt stillt nattvarden
i relation till Kristi pa korset fullkomnade offer — i varje fall inte sedan de av
Paulus bekampade irrliriga »entusiasterna» i Korint. Nattvarden har alltid pa
ndgot sitt relation till Kristi offer — fragan 4r bara pa vilket satt. J. har helt enkelt
undvikit att ga in pa detta problem.

4. Kristusbudskapet och inkarnationen. J:s avhandling behérskas pa ett hogst
sareget sitt av forestillningen om att det skulle rida en motsittning mellan
kristusbudskapet och inkarnationen. »Ordinationssangerna Gloria med Laudamus
och Nicenum skattade Luther hogt, endar de — — — uttryckte tack och lov. — — —
Men Luthers uttalanden om dessa sanger tyder ocksi pa att han icke delade den
romerska uppfattningen. Enligt denna voro de en hylining till den gudomliga
treenigheten eller anspelade pa det gudomliga nedstigandet i inkarnationen»
(sid. 29). Samma synpunkt dterkommer i friga om Sanctus liksom pa en rad
andra stillen i boken. Man fragar sig: om dessa sianger icke hyllar Fadern, Sonen
och Anden, vem eller vad dr det dd, som blir foremdl for tack och lov? Forf. for-
foljer sedan inkarnationstanken med friskt mod. Sa tillhér det Liturgiens brister
att den aterkommer i tre av de dir forekommande atta prefationerna, jul-,
trettondedags- och Mariadagsprefationerna. J. later sig icke hejda av det faktum
att inkarnationen ar starkt markerad i den prefation av Olaus Petri, som ingar i
Svenska Missan av 1531, vilken ]. karakteriserar som »den typiskt evangeliska
prefationen med dess kristocentriska budskap». Har heter det: »Tha uthsende tu
thin eenfodde son Jesum Christum som var samma gudhoms natur medh thich,
lat honom warda menniskia for wora skul». Sdrdeles egendomlig och i detta
sammanhang beaktansviird ar den ideligen aterkommande diskussionen om rang-
ordningen mellan Apostolicum och Nicenum. Det hjilper inte att Luther »skat-
tade Nicenum hogt». Olaus Petri ar hir en bittre vigvisare. Han trycker av
texten till Apostolicum i SM, men omnidmner Nicenum som alternativ endast i
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en rubrik. Det kunde tyckas som om Liturgien i denna fraga skulle kunna ha
tillfredsstallt J. Har sdges det namligen direkt att Apostolicum »har den storsta
auktoriteten». Men nej, Liturgien begar det felet att trycka Nicenum med samma
stilsort som Apostolicam och att dessutom anbefalla dess bruk. Felet med stil-
sorten blir till J:s glddje rattat i Handboken av 1614. Dir har Nicenum blivit
tryckt med mindre stil. Hir har J. upptickt, att Nicenum fitt »en annan upp-
gift> dn i Liturgien. Den skulle nu utgora »ett viirn for den ritta liaran». J. om-
namner i detta sammanhang att Uppsala méte aberopat »icke endast Guds ord
utan ocksa de gammalkyrkliga symbola» och kommenterar detta med orden:
»dessa voro dock icke alldeles okéinda i vart land». Alldeles riktigt — det var de
forvisso icke. Bakom denna konstlade och nog si olustiga spekulation om de
bada bekinnelsernas inbordes rangordning ligger forstillningen att inkarnations-
tanken skulle std i motsittning till kristusbudskapet, sidant det frambars av
Luther. Detta dr ett grovt missforstand. Forf. skulle bara ha behovt lisa Ragnar
Brings skiss om »Den kristna inkarnationstanken» (i Kristendomstolkningar, sid.
124 ff.) for att se hur det forhaller sig med denna sak. Inkarnationstanken var
omistlig for Luther. Vad som skedde var att han férmadde tolka den med andra
uttryck dn de antika substanstermerna. Inkarnation och férsoning var oskiljaktigt
forbundna — for att tala med Bring: »Att Kristus pétog sig forbannelsen for var
skull, det dr just innebérden av inkarnationen. — — — For Luther ér det icke
nagon principiell skillnad- mellan forsoning och inkarnation. Bada tankarna
utsdga ett och detsamma.» Hade forf. insett detta sammanhang, skulle hans
framstillning icke blivit si onyanserad och doktrinidr som den nu blivit.

#* ¥

Efter dessa mera principiella betraktelser skall jag nu g nigot nirmare in pa
nigra av de liturgiska och musikaliska problem, som ]. beror i sin avhandling.
Vi koncentrerar oss dirvid kring fragan: vilka ér de indicier, som enligt J. betygar
att »kristusbudskapet» kommit till sin ritt i den reformerade liturgien?

Ingen meningsskiljaktighet kan rdda om de ledande grundsatserna. Reforma-
torerna har velat utforma liturgien si att nattvardens karaktiar av giva kommer
till klart uttryck i motsittning till méssoffersliran. De har lagt avgorande vikt pa
att nattvardens »budskap» klart och tydligt skulle fornimmas av férsamlingen
och har ddrfor — efterhand — ersatt latinet med folkspraket. De har vidare efter-
striavat att aktivisera forsamlingens deltagande i missan, icke bara genom att
understryka kommunionens centrala stillning, utan ocksd i Gvrigt och da icke
minst genom singen.
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Sasom indicier pa att »budskapet» kommit till sin ritt anger J. att prefationens
betydelse accentuerats pa ett annat sétt dn i den romerska missan, att instiftelse-
orden stillts i centrum, men icke sdsom forvandlingsord, utan som evangeliets
centrala budskap, att prefationen knutits direkt till instiftelseorden samt att en
»nattvardsformaning» inforts for att ytterligare klargora budskapets innebord. Det
som J. har att sdga om dessa ting innehaller atskilligt beaktansvirt, men det
bjuder ocksa pa manga egendomligheter och forhastade slutsatser.

Vi viinder oss forst till prefationen. J. gor gillande, att den fatt storre betydelse
dn den haft i den romerska missan. Nér man lédser J:s detaljerade framstillning,
kunde man vara frestad ifragasitta om detta #r riktigt. Prefationens stillning i
de olika reformatoriska liturgierna visar sig vara hogst variabel, i synnerhet pa
kontinenten. J. anmirker att de hir férekommande prefationerna sillan foreter
»ett s& fullodigt och utforligt kristusbudskap som i de fornkyrkliga liturgierna».
I allménhet 6vertog man, heter det, de romerska prefationerna i urval, eventuellt
efter bearbetning enligt evangeliska principer. Det kunde ocksa hinda, att prefa-
tionen utesléts och ersattes med en férmaning. Nagot sadant synes icke ha hént i
Sverige. Ockséa hir moter variationer. Men en fast stillning i méssan synes prefa-
tionen ha haft alltifrdn den férsta missordningen av 1531. I trots av att det i Tysk-
land sporadiskt kunnat forekomma fall, da prefationen uteslots, skulle jag vara
beredd att underskriva J:s tes om att reformationen gav prefationen storre be-
tydelse. I den romerska missan lag tyngdpunkten helt och hallet pa kanon. Den
prefation, som behélls i den evangeliska missan, ingick ddremot som en viktig
bestandsdel av méssan, dven om, sdsom J. riktigt anmirker, prefationen knappast
fick den fullodighet och utforlighet som den haft i fornkyrkan. Det skall i detta
sammanhang observeras att ordet prefatio litt leder vilse. Uttrycket stammar fran
ordet praefari och har avsett en bon, framférd med hég rost. For fornkyrkan var
denna lovprisning en huvudbestindsdel av missan.

Om prefationen i SM 1531 skriver J.: »den tillhorde de relativt fa evangeliska
formular, som berikats med ett koncentrerat kristusbudskap». J. ligger stor vikt
vid att SM 1531, i motsats mot den romerska missan, icke inneholl nigra
alternativ: »i denna enda prefation var kristusbudskapet sammanfattat och fran
evangelisk standpunkt behovdes ddrfor inga alternativ» (kurs. hir). Denna av
Olaus Petri redigerade prefation betecknas sasom »den typiskt evangeliska», »den
specifikt evangeliska». Forf. synes forestilla sig att inférandet av alternativ skulle
vara nagot slags attentat mot »kristusbudskapet». Nir J. riktar sin kritik mot att
Liturgien infort atta prefationsalternativ, vinder sig kritiken icke bara mot att
vissa alternativ betonat inkarnationstanken — liksom ju ocksi Olaus Petri gjort —
utan ocksd mot att alternativ verhuvud inforts. J. skriver: »Det dr uppenbart,
att man icke var sé angeligen om det evangeliska budskapet i prefationen; eljest
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hade man nojt sig med Olaus’ prefation» (kurs. hir). J. betecknar det som en
fortjanst att HB 1614 uteslutit de manga alternativen och »néjt sig» med prefa-
tionen av 1531 (PrefL)) samt den forkortade prefationen fran 1541. »PrefL kunde
nu alltsd brukas aret runt, #y (!) budskapet om friilsningen blev nu ater huvud-
saken.» Det har tydligen aldrig fallit J. in att budskapet skulle kunna framtrida
rikare och fulltonigare just genom olika till kyrkodret knutna alternativ. Jag
erinrar mig i detta sammanhang ett gott ord av Gustal Wingren om att »kyrko-
aret, 'Herrens ar, dr den sanna ordo salutis» (Predikan, sid. 280). Av det fore-
gaende framgar att den tyska reformationen icke fastlaste prefationen vid ett
enda formuldr. Lika litet intog den svenska reformationen principiellt en sa
doktrinar hallning — det kan vara tillrdckligt att hir hanvisa till Laurentius
Petris uttalanden hdrom i De officijs.

Det skall observeras att samma restriktivt doktrinira argumentation dterkom-
mer, nir J. talar om boner i méssan. I Liturgien hade, skriver J., instiftelseorden
omgivits av atskilliga béner, varvid i flera fall romerska boner statt som forebild,
»ehuru befriade fran anstotliga element». Avsikten var att de skulle vara »en
hjélp till meditation 6ver och beredelse till den heliga handlingen». J. konstaterar,
att »man i tidigare tradition icke hade kint nagot behov av dem». Nir dessa
boner stroks i HB 1614, betyder detta att »prefationens gamla karaktir av bud-
skap bestyrkes». Nu kan man forvisso diskutera och adven kritisera den strivan
att anknyta till romerska kanonboner, som tog sig uttryck i Liturgiens atgirder.
Men detta ir en sak. En helt annan &dr den argumentering, som gor gillande
bade att det icke skulle finnas ndgot behov av boén i detta sammanhang och att
ett infogande av bon hiir skulle forsvaga prefationens budskapskaraktiir.

Med all ritt skriver J.: »centrum i missans budskap blev instiftelseorden». De
blev »genom Luthers nya insats ett budskap, som riktades till férsamlingens.
Inneborden hiirav kan J. beskriva pa nagot skiftande sitt. Pa tal om Luthers
insats heter det: »Tonvikten ligger pa nattvardens gava 'till syndernas forlatelse’,
men samtidigt far ocksd férsamlingen veta (kurs. har) att Kristi nirvaro dr for-
handen>» (sid. 24). Enligt ett senare uttalande synes denna upplysning om Kristi
nirvaro nirmast vara riktad till de i tron svaga. J. skriver: »enligt evangelisk syn
bero instiftelseordens oumbirlighet pa att de for tron, sirskilt for de i tron svaga
(kurs. hir) utgora en forvissning om Kristi nidrvaro i nattvarden till syndernas
forlatelse» (sid. 117).

Ett indicium pé att »budskapet> kommer till sin riitt dr givetvis att instiftelse-
orden klart och tydligt forkunnas for forsamlingen. Men J. héinvisar ocksa till
andra indicier. Ett siddant finner han vara att instiftelseorden fick melodi.
En melodi till dessa ord blev »en nddvindig bestindsdel» i de kontinentala
formuliren. J. fortsiitter: »det ligger i 6ppen dag, att instiftelseordens karaktir

12 — Sv. teol. kvartalskr, 195S.
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av ett budskap till férsamlingen pa sa sitt skulle framtriida ytterligare» (sid. 168).
Detta ligger vil anda, hur hogt man én ma skatta singen, knappast »i Oppen
dag». Man tycker, ndr man liaser J., synd om de prister, som inte kunde missa —
de kunde enligt detta resonemang endast frambira ett svagare framtridande
kristusbudskap. Det hade nog varit ridligare, om forf. hallit sig till Laurentius
Petris sid. 79 citerade ord: det kommer icke an pa om orden »framseyas
siungande eller lisande», utan allt kommer an pd att »drendet bliffuer ther
igenom vthrycht sa at forsamlingen kan det fornimmas.

Ett annat indicium, pa vilket J. ligger synnerligen stor vikt och till vilket han
gang pa ging aterkommer, dr att reformatorerna lit prefationen omedelbart
overga i instiftelseorden. »Pa ett sirskilt sitt framtrider instiftelseordens bud-
skapskaraktir, nir de folja omedelbart efter en prefationstext, som ar priglad av
kristusbudskapet» (sid. 24, jmfr sid. 40 och ett flertal andra stillen). Fragan om
hur denna mycket omdiskuterade omplacering av Sanctus skall forklaras, finner
J. alltsd vara litt besvarad. Det har »givetvis» — ett av forfattarens alsklings-
uttryck — skett for att budskapet skall framtrida battre. Ja, detta ér vad J.
pastar. Men nigot uttalande av reformatorerna, som stoder detta pistiende, har
J. icke redovisat. Det torde under sidana férhallanden vara radligare att lita
frigan om orsaken till forflyttningen forbli obesvarad. For Laurentius Petri synes
den i varje fall icke ha varit sakrosankt. A. Adell har fist min upmirksamhet pa
ett uttalande i De officijs, dar L. Petri, efter vad det vill synas nirmast av
musikaliska skiil, tinker sig en annan ordning: prefation, Sanctus, instiftelseorden,
Benedictus. Vad sjilva sakfragan betriffar torde det vara svart att ange nagot
biarande skl till att den traditionella placeringen av Sanctus skulle lata »bud-
skapet» framtrida mindre klart: Sanctus innehaller sannerligen ingenting, somn
ar agnat att fordunkla nattvardens budskap — tvirtom.

Jag overgar till de musikaliska fragorna och vill dérvid anknyta till J:s huvud-
synpunkt. Alltsd: har den reformatoriska behandlingen av musiken tjinat »bud-
skapets» tydliggorande och forsamlingens aktivitet i gudstjinstlivet? Det ir
uppenbart, att bida fragorna maste besvaras positivt. Men dirmed dr ingalunda
sagt, att den bild J. tecknar utan vidare skulle kunna godtagas.

Det material J. dragit fram visar, att det funnits en viss karakteristisk olikhet
mellan den tyska och den svenska utvecklingen. Detta giiller icke minst still-
ningen till ordinariesdngerna. Man intog i Sverige en vida mer reserverad hall-
ning an i Tyskland till Luthers projekt att ersitta ordinariesingerna med kyrko-
visor. Nu behsll ju ocksd Luther ordinariesingerna. De sjongs foretridesvis i
stadskyrkorna pa latin av skolynglingar. For enklare forhallanden ersattes de
med parafraserande kyrkovisor. J. skriver: »Ordinariesangerna ha i sjilva verket
forvandlats till kyrkovisor, vilka bést passade den tyska menigheten. — — — Det
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var denna vig, som omsider blev den evangeliska kyrkans kungsvig» (kurs. hir,
sid. 198). De kursiverade orden ger ingen klar bild av verkliga férhallandet. Det
som skedde var ju icke att ordinariesingerna si sméiningom ersattes med para-
fraserande kyrkovisor — s& radikalt gick man icke fram i Tyskland och &nnu
mindre i Sverige. I grund och botten 4r det endast en sidan parafras, som fatt
en fast stillning i den svenska liturgien, niamligen »Allena Gud i himmelrik».!
Det som med skil kan betecknas som en kungsvig for den reformerade kyrkans
sang har ingenting att gora med parafraseringarna av ordinariet — det ar i
stillet den rika skatt av helt andra kyrkovisor, som efterhand tillférdes guds-
tjanstlivet. J:s redogorelse for den svenska utvecklingen visar nogsamt hur
reserverad man hir var gentemot parafraseringarna. I SM 1531 férekom de icke
alls. Senare har de i viss utstrickning tillatits, men de synes icke ha brukats i
nimnvird grad. Harom skriver J.: »Men kyrkovisans svaga stillning far icke
betraktas som belidgg for nagot motstaind mot denna typiska evangeliska produkt
utan snarare pi att tiden dnnu icke var mogen for den evangeliska koralens
genombrott» (sid. 111). Har forvixlas ater frigan om ordinariesingernas para-
fraseringar med »den evangeliska koralen». Nagot genombrott f6r de forra kom
dessbiittre aldrig — men diremot lyckligtvis for »den evangeliska koralen».

Det for den svenska utvecklingen karakteristiska kommer till uttryck, nir J.
skriver: »den svenska reformationskyrkan inriktade sig huvudsakligen pa att
klida missans ordinarie sanger — ordinarium missae — i svensk drikt men(!)
med bibehdllande av de gamla melodierna. Man gick foljaktligen den vig, som
Luther icke kunde anbefalla» (sid. 201). Man far, nir man ldser J:s bok ett starkt
intryck av den oerhorda moda, som nedlagts pa att applicera svensk text till de
gamla melodierna. Det arbete som utforts ir helt enkelt storartat. Jag kan i viss
miin hiir tala av erfarenhet, eftersom jag bevittnat vilka svirigheter mina med-
kommitterade i misskommittén hade med att applicera svensk text till de gam-
malkyrkliga introitusmelodierna i 1942 ars miissbok. Men jag ir p& samma
ging timligen viss pa att det svenska spriket icke erbjuder fullt s& stora svérig-
heter som det tyska.

J. spekulerar en hel del om orsaken till de svenska reformatorernas héllning.
Om Hbég- och Bjurdkerhandskrifternas synnerligen rika kyriale heter det: »de
mdinga serierna och singerna kunna forefalla vara uttryck for ett visst intresse
att bevara det medeltida liturgiska arvet. Vad som talar emot detta ér emellertid
att de ménga sdngerna anpassats till svenskt sprik». Resonemanget ir sireget.
Det dr vil snarare just detta som betygar ett positivt intresse for det gamla arvet.
Pa tal om melodiférenklingar och utbyte mot parafraserande kyrkovisor heter
det: »Som bekant foljde man icke Luthers uppslag utan vidare. Det omtaliga
kyrkopolitiska och kultiska liget i vart land torde varit orsaken till att man inte
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hir kunde folja Luther. Menigheten var van att hora de gamla melodierna. Sa
fick man till en bérjan(!) noja sig med att itminstone texterna forstodos av
envar» (sid. 203). Ja, utan tvivel var man van att hora de gamla melodierna.
Skulle inte omsorgen om dem — utan spekulationer hit och dit — enklast kunna
forklaras av att melodierna levde och var dlskade? Kanske hade det ocksa sin
betydelse att, sasom J. siiger, singkonsten i Sverige faktiskt stod hogre @n man
kunde viintat.

J. har naturligtvis ratt i att icke alla de i Hog och Bjurdker ingdende gamla
melodierna kunde bli forsamlingssing. Det ar val forklarligt att senare kyrialen
icke kom att innehdlla ett si rikt material och likasd att »férenklingar» vidtogos.
Infor J:s resonemang om forenklingarna reser sig emellertid tva fragor. J. jamfor
en prefationston fran Uppsalamissalet 1513 med en prefationston fran SM:s forsta
tid. Det senare karakteriseras av stor enkelhet. Det ir, sdger J., tydligt, att den
senare melodien visar sliktskap med den ursprungliga enkla reciteringen av
texter och boner i den kristna kyrkan: »Det dr ocksa budskapet om Kristi gir-
ning, ej den heliga nérvaron i sakramentet, som priglar den evangeliska prefa-
tionen». Samma resonemang aterkommer i friga om ordinariesinger. Man fragar
sig om mojligheten att frambira budskapet skall vara beroende av t.ex. hur
manga melismer som far forekomma. Var gir exakt gransen? Det dr vanskligt att
alltfor hastigt dra slutsatser av detta slag. Maste inte, for att ta ett exempel, tre-
faldighetstidens Kyrie i var nuvarande miissbok enligt J:s riaknesitt stimplas
sasom helt otjanligt? Si till den andra fragan. Det édr ju otvivelaktigt sa, att
reformationen striivade till att gora forsamlingen aktiv i sing. Detta ir en av de
stora vinsterna. Men samtidigt maste man erinra sig, att reformationen ingalunda
stillde sig avvisande till férekomsten av korsdng. Den var icke doktrinir. Kravet
pé aktiviteten betydde m. a. 0. icke, att forsamlingen nodvindigt skulle sjunga
varje ordinariesang eller att det icke skulle fa forekomma melodier, som niirmast
horde kéren till. Man rittade sig efter situationen. I stéderna, dar det fanns korer,
fick de sjunga. Ute pa landsbygden fanns det enligt J:s skildring inga korer —
och alltsa ingen korsang.

Vid handboksrevisionen 1942 vidtogs en del forindringar i nattvardsritualet.
Skulle man tro J., innebure dessa forandringar lika ménga avvikelser frin en
reformatorisk omsorg om »budskapet». Alternativa prefationer har inforts —
sddant &r inte bara overflodigt utan snarast skadligt. Att Sanctus aterforts till
sin gamla plats efter prefationen maste betraktas som ett kardinalfel. En bén har
inforts narmast fore instiftelseorden — det finns intet behov for nagot sidant.
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Instiftelseorden sjunges icke — det betyder en forsvagning av »budskapet». Agnus
Dei ir icke kommunionssing — det borde den enligt J. vara for att forhindra att
den skulle tolkas i missoffrets anda. Nicenum har tryckts med samma stil som
Apostolicum. Den gammalkyrkliga prefationstonen har icke blivit i s& hog grad
»forenklad» som den ovannidmnda fran SM:s tid. Som ett fel méste det vil ocksa
betraktas att en ling rad gammalkyrkliga introitustoner inforts och att kéren
diarmed fatt en ordinarie uppgift i missan. Vilken otur att inte J:s bok publicerats
innan man hunnit vidtaga s& manga foér »budskapet» riskabla atgirder!

Min granskning har endast kunnat upptaga ett mycket begrinsat antal av de
uttalanden i J:s bok, som inbjuder till kritik. Det sagda torde emellertid tillrick-
ligt ha demonstrerat tva ting: att J:s »budskapsteologi» &r schablonmissig och
steriliserad samt att de slutsatser han drar ofta saknar tillborlig motivering, nagot
som giller bide om det liturgiska och det musikaliska materialet. Slutsatserna
har icke sin grund i materialet, utan i det schablonmiissiga schema, i vilket detta
tvingats in.

Det siger sig sjilvt att den historiska overblicken under sidana forhillanden
maste bli otillfredsstillande. Vid lisningen av J:s bok far man en stark férnim-
melse av i hur hog grad vi saknar sdvil en ingdende framstillning av Laurentius
Petri och hans insats som en saklig undersokning av de liturgiska strivandena
under Johan III. Laurentius Petri har fatt en pafallande undanskymd stillning
hos J. Den misstinksamhet, som 6verhuvud préglar J:s bok, har fatt ett typiskt
uttryck, nir han, med anledning av att Laurentius Petri i Kyrkoordningen av
1571 tinkt sig mojligheten av att ett niofaldigt Kyrie skulle kunna forekomma,
erinrar om att KO »vann officiellt erkiinnande forst under Johan IIL:s tid.»

NO och Liturgien dr »givetvis» J:s speciella strykpojke. Aven nér dessa doku-
ment gor uttalanden, som overensstimmer med J:s schema, finner J. att sidana
uttalanden mdste vara gjorda fran en felaktig utgangspunkt. J. snuddar vid tva
tillfillen vid kritiska punkter, men utan att kunna gora sig reda for vad saken
egentligen giiller. Den ena gangen sker detta, nir han faststiller att NO avvisar
den lutherska ubikvitetsliran. Hir ligger, heter det, »den avgérande skillnaden»
mellan NO och »reformatorerna». Till »reformatorerna» riknas i si fall icke
Melanchton, vilken som bekant icke accepterade »ubikvitetsldran». Varfor ar nu
denna skillnad avgorande? J. svarar: Det ar icke den forharligade Kristus, som
mottages i nattvarden. Har dyker plotsligen en synpunkt upp, som eljest lyser
med sin frinvaro. Hade ]. ¢vervigt dess innebord, skulle hela hans teologiska
konception fatt en helt annan karaktir. Om nattvarden innebir ett mottagande
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av den forhdrligade Kristus, forutsitter detta att han ar den som handlar med
oss i nattvardens sakrament. Just detta idr, religiost sett, det viktiga i Luthers
eljest i och for sig nog sa dventyrliga spekulationer om ubikviteten. Men denna
forhirligade Kristus dr samtidigt ingen annan én den korsfiste, vilken under
brod och vin gor oss delaktiga av sitt offer och dess frukt. Nar Kristi aktiva.
handlande nérvaro icke kommer till sin ratt i NO, ér detta en vésentligt bidra-
gande orsak till att uppmirksamheten ensidigt kommer att riktas pa vad som
sker med brédet och vinet. Den andra gingen J. snuddar vid en kritisk punkt &r
nir han talar om att »offret intar en viktig plats, trots att méssofferstanken ener-
giskt avvisas». Lisaren frigar ovillkorligen: pa vad satt talas det di om offret?
For J. ligger felet dari att det 6verhuvud talas om »offret». Frigan hur detta
sker bekymrar honom icke. Det skulle eljest faktiskt ha 16nat sig att se ndrmare
efter vad Liturgien séiger hirom i en formel, vilken onekligen #r niagot dubbel-
tydig.

Att Liturgien framkallade opposition fran den svenska reformationskyrkan &r
mer an vil forklarligt. Det berodde framfor allt pa att den var s& starkt instilld
pa att formedla mellan romerskt och evangeliskt samt dérpa att den, trots allt
tal om kyrkofiderna, strivade efter att komma den romerska formen si nira som
mojligt. Yngve Brilioth har sikert ritt, nir han siger att en fundamental svaghet
lag i forestillningen att den romerska formen skulle vara den enda tinkbara
utgangspunkten for missordningen (Nattvarden, sid. 377). J:s sammanblandning
av likt och olikt i sin kritik visar bist i hur hég grad en sakligt kritisk under-
sokning hir ar av behovet pakallad.

Vid studiet av J:s bok har jag ater och éter fragat mig hur hans schematiska
och doktrinira behandling av reformationshistorien skall kunna férklaras. Ett
aktgivande pa vissa typiska drag i framstillningen ger vigledning. Nattvardens
giva dr syndernas forlatelse. Nigon enstaka gang anfor J. Luthers klassiska ord i
dess helhet: syndernas forlatelse, liv och salighet. Men ]. Gverviiger icke vad de
hir kursiverade orden innebir. Tvirtom, han reagerar surt infér betonandet av
oforginglichet och odédlighet sisom nattvardsgava. Det eskatologiska perspek-
tivet skjutes undan. Det betyder att syndaforlatelsen fattas ensidigt sasom ett
efterskiinkande av skulden. Denna ensidighet hinger samman med att J. icke till-
borligt beaktat hur forlitelsens gava ir oskiljaktigt forenad med kristusgemen-
skapens samt att just detta ger den hela dess positiva, rika innehall. Vi kommer
hir till frigan om Kristi niirvaro i nattvarden. Vad J. har att siga hiarom &r att
forsamlingen genom instiftelseorden »far veta att Kristi nidrvaro ér forhanden».
J. overviiger icke nirmare inneborden av denna nirvaro. Tvirtom reagerar han
surt, ndr NO talar om att vi »warde med Jesu Christo inkorporerade och in-
ympade», eller niir ortodoxien talar om att vi genom nattvarden »forbliva i Kristus
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och Kristus forbliver i oss». I sjilva verket stiller J. gdng pa gang tanken pa
Kristi nérvaro i motsittning till »budskapet». Ett uttalande om ortodoxien &r
typiskt for denna egendomliga och for reformationen frimmande forestillning.
J. skriver: »uppmirksamheten kom framst att riktas pa frdgan om Kristi ndrvaro
i nattvarden (kurs. av forf.), och detta ledde till att intresset drogs bort fran bud-
skapet och kom att riktas pa nattvardselementen» (sid. 154). Enligt denna tanke-
gang skulle det alltsd vara farligt och 6desdigert for »budskapet» att tanken fick
en sadan inriktning. Sjilvklart kan Kristi nirvaro tolkas sa att frigan om vad som
sker med nattvardselementen trider i forgrunden pé ett f6r reformatorerna fram-
mande sitt. Det skedde ocksa i viss mén i ortodoxien, liksom i Liturgien. Men det
reformatoriska perspektivet bevaras sannerligen icke genom att man betraktar
Kristi nirvaro som ett faroelement for »budskapet», utan dérigenom att man gor
sig klart vad denna niirvaro innebir, nidgot som J. icke gjort. Ingenting kan vara
mindre reformatoriskt én att gora »budskapet» och nérvaron till konkurrenter.

Summerar vi ihop dessa for J. karakteristiska drag, blir slutsatsen att J. vid sitt
bedomande av reformationens nattvardstolkning och liturgi édr starkt beroende
av den syn pa nattvarden, som var den gingse i svensk lutherdom under 1800-
talet. Har ar det hela koncentrerat kring den enskilde kristnes bot och mottagande
av syndaférlatelsen. Hir fattas forlatelsen pa samma ensidiga sitt som hos ]J.
Hir spelade kristusgemenskapen ingen nidmnvird roll. Hér undanskvmdes det
eskatologiska perspektivet, liksom ocksa kyrkoperspektivet. Sin grundsyn pa natt-
varden har J. vertagit frin denna tid, vilken forvisso icke var nagon lysande och
foredomlig period i nattvardsfirandets historia. Det skall tillaggas att J., dogm-
historiskt sett, diven ér beroende av den askadning, som var forhirskande inom
teologien vid det utgéiende 1800-talet. Detta framgir med all tydlighet av hans
negativa hallning till inkarnationen — inkarnationstanken star enligt J. i motsats-
forhallande till »budskapet». Ocksa den negativa instiillningen till den nicenska
trosbekinnelsen ir, jimte atskilligt annat, ett indicium pa var ursprunget till
J:s schema iir att finna. Fran nutida teologi kommer diremot J:s huvudterm:
budskapet, kerygmat. I denna term har han inpressat sin fran 1800-talet stam-
mande éaskddning och sid gjort den till en trollformel, som med ett slag skall
l6sa alla problem.

Niér man upptickt var J:s schema verkligen hér hemma, fir man pa samma
gang forklaringen till hans sndlt restriktiva instillning till liturgien. Aldrig nigon-
sin har var svenska liturgi bade vad text och musik betriffar varit s torftig som
under 1800-talet. Hér firar den argumentering triumfer, som aterklingar hos J.:
det »behdvs» inga alternativ, det »behovs» ingen sirskild bon o.s.v. Det »be-
hovdes» da inte heller nagon prefation. Fragan kunde fortsittas: behovs over-
huvud nattvarden? Aven om man inte besvarade denna fraga nekande, handlade
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man icke desto mindre i stor utstrickning som om nattvarden voro overflodig.
Nattvardsfirandet i vart land nadde ett lagstadium utan like.

Det finns tvd olikartade instillningar till gudstjansten. Den ena fragar: behovs
det? Den andra har en annan anda. Den utgar, liksom Luther, nir han talar om
evangeliets olika former, fran att >Gud &r 6versvallande rik i sin nad». Den vill
lata den gudstjinstfirande forsamlingen fornimma, att den befinner sig »i Guds
rika hus».

Jag avslutar med nagra ord om ett tema, till vilket J. ofta dterkommer. Det
giller liturgiens enkelhet, »forenklingen». Hidrom kan det ocksa talas pa tva sitt.
Kravet pa enkelhet kan innebira att liturgien framtrader i enkel oversiktlighet,
klarhet och tillginglighet. Men det kan ocksa innebira torftighet. J. gor sid. 33
ett uttalande av mera principiell karaktir. Han talar om hur formerna for mass-
firandet blev alltmer utbyggda inom den romerska medeltidskyrkan, detta i
samband med massoffterstanken. Direfter fortsidtter han: »Med reformationen
bérjade en motsatt utveckling, — — — Man ndrmade sig i stillet den enkelhet,
som utmirkte kyrkans forsta tid. Reformatorerna uppstillde ocksid det nytesta-
mentliga gudstjinstfirandet som forebild i enkelhet.»

Det ar naturligtvis riktigt att reformatorerna efterstivade enkelhet i jimforelse
med den romerska missan. Orsaken till forenklingen lag, dogmatiskt sett, nidrmast
i oppositionen mot missoffret. Men det fanns ocksa andra fullgoda skil att
reagera mot den overlastning, som priglade det romerska ritualet. Med reforma-
tionen borjade, skriver J., en motsatt utveckling. Ser vi pa forhallandena i Sverige
fortgick denna »utveckling» otvivelaktigt mycket langt, dnda till den torftighet,
som karakteriserade Handboken av 1811. Men denna »utveckling» bréts i och
med Handboken av 1894, och sedan dess har »utvecklingen» gatt i motsatt
riktning.

J. snuddar en ging vid den principiellt viktiga fragan om gudstjinstlivets for-
hallande till bibeln. Vad betydde hér Skriftens auktoritet for reformationen? Re-
formatorerna uppstillde, heter det, det nytestamentliga gudstjanstfirandet sasom
forebild i enkelhet. Detta innebar i varje fall icke att man skulle sokt gora guds-
tjansten till en kopia av den nytestamentliga — om nu nagot sadant 6verhuvud
varit méjligt. Minns jag riitt, finns det verkligen ndgot yttrande av Luther, som
gir i denna riktning. Men efter nigon sddan princip handlade man icke. Varken
Formula Missae eller Deutsche Messe har utgestaltats som ett forsok att kopiera
»det nytestamentliga gudstjanstfirandet>. Men detta betyder 4 andra sidan inga-
lunda, att Skriften icke skulle ha nagot auktoritativt att siga ocksa i fraiga om
gudstjinstlivet. Det auktoritativa giller icke gudstjianstens detaljerade utférande,
utan gudstjinstens karaktir.

I den bibliska synen pa nattvarden star forvisso Kristi ndrvaro och kommunio-
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nen med honom i mittpunkten. Nattvarden binder samman det som skett, korsets
offergéirning, och det som skall ske i fullindningen med det som sker i det
eskatologiska nuet, dir Kristus moter med hela den frilsningens rikedom, som
hor samman med delaktigheten i Kristi kyrka. Nattvarden #r centrum i det
urkristna gudstjénstlivet. Den bibliska synen pa nattvarden stiller allvarliga
fragor. De riktar sig till alla kyrkosamfund, ocksa till vart. De riktar sig dven till
Jacobssons bok om »Massans budskap».



RAGNAR BRING

Kristus sdasom den nya lagen

Nagra synpunkter pa forhallandet mellan lag och mystik i Nya testamentet

ngve Brilioth har visat sin gestaltande formaga pa manga omriden inom

kyrkolivet. Hans intresse har striickt sig fran den rent historiska forskningen
dver teologiskt arbete till det praktiska kyrkolivet. Virden om och teorier 6ver
predikan har alltid legat honom sirskilt varmt om hjirtat; hiar som pd méanga
omraden har han gjort en verksam insats.

Till predikan hor ocksd frigan om lagen och dess bruk. Brilioths egen for-
kunnelse, sa som den t. ex. framtradde de ar, dd han var den store predikanten
i Lunds domkyrka, kunde bade ge uttryck at ett klart evangelium och fram-
triida sisom en utliggning av vad han ansig lagen kriva i en konkret situation.

I olika kyrkor behandlas frigan om lagen pa mycket olika sitt. Den eng-
elska kyrkan, som Brilioth visat sirskilt intresse for, har haft en annan tradi-
tion i friga om forkunnelsen av lag &n var kyrka. Dir har ju inte en teologisk
utredning av forhallandet mellan lag och evangelium sa priglat hela teologien
som hir.

Den engelska teologien har i allmidnhet girna velat folja Gamla kyrkan. Dar
betecknades stundom Kristus sasom den »nya lagen». Fragan blir di, vad detta
innebér och i vad man Gamla kyrkan i detta avseende foljt Nya testamentet.
Inom cn luthersk kvrka kan denna terminologi verka frimmande, dirfor att
man dir varit van att skilja mellan lag och evangelium och se evangelium
sasom det overordnade momentet, di mottagandet dirav setts sisom mdlet
ocksa for lagens forkunnelse. Och siikerligen har ocksd uttrycket »nova lex»,
tillimpat pa Kristus, kunnat begagnas eller uppfattas i moraliserande riktning
redan under Gamla kyrkans tid.

Likvil behover detta inte noédviindigt vara fallet. I Nya testamentet kunde
man siga, att sjilva uttrycket »den nya lagen» visserligen inte férekommer som
allman beteckning pa Kristus, men tanken, att den gammaltestamentliga lagen
i Kristus fatt sin fullbordan, ir desto mer central. Men detta innebir raka mot-
satsen till all moralism.

Vi skall i det foljande nagot beréra den tanken hos Paulus, att Kristus dr det
gammaltestamentliga budskapet i dess fullkomnade form, i det att bade lofte
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och lag fatt sin fullhet och uppfyllelse i honom. Dirmed ir emellertid tydligt,
att lagen inte betraktats fran alla de olika synpunkter, som Nya testamentet
kan ge anledning till att anligga. Lagens samband med skapelsen kan t. ex. hir
inte behandlas. I Pauli siirskilda utforanden om lagen vinder han sig sirskilt
emot den judiska synen pi lagen i Gamla testamentet, och han #r dirfér an-
geldgen att betona, att lagen, som rabbinerna kunnat forklara ha funnits till
fore skapelsen, i sjilva verket gavs genom Moses efter loftet (Gal. 3:15ff.).
I denna betydelse av lagen faststilldes alltsa denna siasom underordnad loftet
— det idldsta ordet var for judisk uppfattning det fornédmsta.

Och lagen i denna betydelse hade enligt Paulus en sirskild uppgift. Den var
en »tuktomistare», en 6vervakare 6ver minniskan (Gal. 3: 231.), och den utforde
s& ett nodvindigt verk fére evangeliet, som i dess fullhet uppenbarades genom
Kristus. Dess mal var evangeliet, men sjilv var lagen en motsats dartill. Den
representerade ett »dddens d@mbete» (2 Kor. 3: 6, 7, 9), medan evangeliet kom
med livets. Men lagens dmbete var likvil ett gudomligt dmbete, och déden skulle
verka for att bereda livet. Lagen i denna betydelse var alltsd inte alls lagriitt-
tirdighet utan var ett verk, som Gud ville lata utforas. Lagrittfardigheten ater
innebar, att lagen tagits i syndens tjinst. Lagen var given for att doma och
doda, men den syndiga minniskan kunde inte ritt ta emot domen, inte under-
ordna sig den och se fram emot en Guds frilsning tvirs igenom doden. Israel
formadde inte se pd loftet och halla sig till det i vintan p& den riittfirdighet,
som Gud skulle skapa fram vid dess uppfyllelse. I stillet gjorde den lagen,
som var given for att uppenbara syndens djup och skuldkaraktir, till ett medel
tor rittfirdighet, och sokte uppriitta it sig en egen ritttirdighet. Dd blev de,
siger Paulus (Rom. 10: 2f.), inte underdaniga rittfardigheten fran Gud. Denna
hade kommit med Kristus men forberetts genom den lag, som démde synden
totalt, utan mojlighet for minniskan att genom sina girningar soka undga
domen.

I det foljande kan emellertid inte lagens tjanst saisom ett »dédens dmbete»
behandlas ndrmare. I stiillet skall en del paulinska tankegangar, som kunde
sigas g i den riktningen, att Kristus dr der nya lagen, utvecklas. Detta betyder
di, att lagen, ocksd i den dess uppgift, som den hade, di den ddémde och
dodade, fir sin fullbordan genom Kristus. I hans déd uppenbarades nimligen.
vart synden miste leda, samtidigt som den dér Gvervanns och forvandlades till
liv. Si blev genom Kristus lagen helt uppfylld, inte sisom en prestation av
vissa bestimmelser men s, att han i sin dod fullgjorde vad lagen krivde, i det
att han tog fordomelsen pd sig och s underordnade sig Guds rittfirdighet.
Detta var att tro; och Kristus blev s& med Hebréerbrevets uttryck »trons hov-
ding och fullkomnare». Men det, som lagen inte hade kunnat giva, var liv; liv
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var emellertid forutsittning for att lagen skulle kunna ritt fullgbras. Da Jere-
mias sag fram emot det nya forbundet, sig han lagen sisom forbunden med
liv. Och lagen, som var dodens ambete, kunde inte fora till liv. Forst Kristus,
som kunde kallas den »Rattfardige», hade liv, och sa blev lagen fullkomnad.
I uppsténdelsen visade sig, hur lagens dod fullbordades genom liv.

Vi skall nu nagot folja en sadan syn pa Kristus i Nya testamentet, som kan
siigas ligga bakom tanken, att han var den »nya lagen», i ordets djupaste bety-
delse. Att uttrycket ocksa inom Gamla kyrkan snart kunde komma att fa betyda,
att Kristus proklamerat en ny lag, 4r en annan sak, som hir inte skall behandlas.

For Nya testamentet kan ordet lag sigas beteckna, vad vi nu kallar Gamla
testamentet. Sprikbruket dr dock inte helt konsekvent. Ordet kan beteckna de
fem Mosebockerna; i synagogstjinsten betecknades dessa som »lagen». Man
tinkte vid ordet lag inte blott pa de i vira gammaltestamentliga skrifter fore-
kommande buden. »Lagen» inneslot hela den religiosa traditionen, den regle-
rade hela livet, allt vad vi nu kan kalla civilrittsligt och borgerligt liv och
leverne, lika vil som kultiskt och moraliskt, etiskt och religiost liv. De tilligg
till lagbuden i Mosebockerna och de kommentarer, som gjorts och stindigt
gjordes, ansdgs inte sdsom frimmande tilligg, utan de var avsedda att utfora
det, som stod i Skriften. Uttrycket »de aldstes stadgar» var menade som en
fortsdttning av den tradition, i vilken Skriften var ett huvudmoment. Dennes
aktualitet framtridde i en stindig diskussion angdende hur den skulle forstis
och tillimpas. For detta krivdes kasuistiska regler, som tog hiansyn till livets
alla situationer, s& att man alltid skulle kunna veta, hur en laglydig minniska
skulle handla.

Om vi nu gar till Nya testamentet, framtrider dir en avgérande skillnad.
Det iir att miirka, att denna skillnad inte innebir, att man brutit sig ut ur
traditionen — den tradition, vari Skriften ingick som den avgorande instansen.
Alldeles tvirtom: kritiken av fariséer och skriftlarda, av judar och judaister,
gick ut pi att dessa inte pa ritt sitt levde i det Gamla forbundets skrifter, i
den tradition som bars upp av den Ande, vari dessa nedskrivits. I Pauli brev
— de ildsta skriftligt fixerade dokumenten i Nya testamentet — visar citaten
frin Gamla testamentet, att Paulus vet med sig att nu forst kunna tolka Gamla
testamentet ritt. Sedan han métt Kristus vid Damaskus sasom den uppstindne,
den av Gud utlovade Messias, foll ocksé ljus over alla ord i Gamla testamentet.
Nu var det tickelse borta, som for judarna dolt lagens innersta mening, dess
slutmél. Den Jesus, vilkens lirjungar han férfoljt, visade sig inte vara en for-
kastad, som skulle skaffas bort s som borde ske med forforare och lagbrytare,
utan Herrens lidande tjinare, som burit folkets synd. Och den férbannelse, som
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han burit da han hingts upp pa tri (Gal. 3: 13; 5 Mos. 21: 23) och forts till de
orenas plats, var den forbannelse, som vilade 6ver folket, ja 6ver alla minniskor.

Detta betydde, kunde man siga, att upplevelsen vid Damaskus gav Paulus
nyckeln till Skriften. Han hade f6ljt den rabbinska traditionen, och han hade
lirt mycket av den. Men han upptickte, att denna pa den avgérande punkten
tog fel och alltsd inte representerade en riitt tradition. Ty rabbinerna forstod
inte rattfardigheten frin Gud (Rom. 10:2f.). Detta betydde emellertid egent-
ligen inte, att Paulus ville framligga en ny, sdregen lira om rattfirdiggorelsen.
Utan det betydde frimst, att han menade sig forstd Skriften — Gamla testa-
mentet — pd ett nytt sitt. Detta forkunnade enligt Paulus inte lagriittfirdighet
utan trosrittfirdighet. Eller, for att sitta saken pa sin spets, lagen i Gamla
testamentet var inte given for att brukas till lagrittfirdighet eller for att min-
niskan med den som medel skulle uppritta at sig en egen rittfirdighet. Den
var given for att doma och for att innesluta ménniskan liksom i ett fingelse
i viintan pa den utlovade vilsignelsen.

Med detta dr givet en helt annan syn pa lagen i Gamla testamentet &n den
som rabbinerna foretridde. Denna hade enligt Paulus fatt sin uppfyllelse och
fullbordan forst nu genom Kristus, och dérfor kunde den och hela Gamla testa-
mentet ritt forstas forst i ljuset av Kristi dod och uppstindelse. Darmed var
emellertid ocksd en helt ny syn given pa vad lagens uppfyllelse innebar.

Lagens uppfyllelse eller fullgérande forstods av judarna sisom minniskans
iakttagande av konkreta, objektivt faststillda lagbud. For Nya testamentet ar
emellertid mycket djupare tankar férbundna med lagens fullgérande. Detta
fullgérande, varmed loftet om liv var férbundet, tinkes och skildras inte sasom
ménniskors prestationer. Inte heller den laguppfyllelse, som var férbunden med
det genom Kristus komna nya livet, tinktes, som om nu den enskilde vore i
stind att fullgora lagbud, som tidigare varit for tunga och svara for honom
att fylla.

Lagens fullgorande sammanhinger for Paulus med dess fullbordan. Lagen
sjalv var inte given sasom slutgiltiga bud, som det gillde att fylla. Lagen stiillde
i sista hand minniskan medels bud och férordningar infor den Guds rittfar-
dighet, som minniskan borde leva i, den som hon var bestimd fér men som
aldrig kunde uppnis »pa girningarnas véag» (jfr Rom. 9: 32).

Denna rittfardighet fick sin fullbordan genom Kristus, di han »icke aktade
jamlikheten med Gud som ett byte utan utblottade sig ..., kom i minnisko-
gestalt ... och blev lydig intill déden, ja, intill doden pa korset> (Fil. 2: 7f£.).
Lagen, som stillde miénniskan infér Guds rittfiardighet, maste totalt déma den
i hjartats grund orittfardiga ménniskan. Att sti under lagen och se den som
det hogsta var darfor att vara under forbannelse, en férbannelse, ur vilken ingen
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utvig fanns, om man sékte rattfirdighet genom laggirningar i stillet for att
i tro se fram emot den utlovade vilsignelsen (Gal. 8:10f.). Men nu, siger
Paulus, har Kristus tagit pa sig lagens forbannelse och berett vig for den ut-
lovade vilsignelsen. S& blev lagen fullbordad genom Kristus. Den fullbordades.
och den blev sisom fullbordad nu ett med Kristus. Kristus var slutmaélet for
lagen (16 <éhog; jfr 2 Kor. 3:13). Israels barn kunde icke fa se slutmalet for
det som var forsvinnande; darfor hingde Moses ett tickelse for sitt ansikte
(som av &terskenet av Guds hirlighet gjorts stralande, ett sken, som bebidade
slutmalet, Kristus). Kristi hirlighet var densamma som Guds, och det var inte
Israel givet att, da det fick lagen, se dess slutmél i Kristi harlighet. Israel fick
lagen i dess ofullbordade gestalt, alltsi sisom nagot forsvinnande. Kristus var
lagens slutmal och var d& ocksi dnden for lagens forsvinnande gestalt (Rom.
10: 4). Att fasthélla lagen utan att blicka hén emot loftets uppfyllelse i tro ledde
till lagrattfardighet, vilken blev ett hinder for mottagandet av lagens fullbordan
genom Kristus. Darfor méste judarna frigoras fran trédldomen under denna lag-
rattfardighet, vilket skedde, da de i tro mottog den utlovade vilsignelsen genom
Kristus. Han var bade lagens fullbordan och loftets uppfyllelse (jfr 2 Kor. 1: 20).
Lagens fullgérande hade med sig lofte om liv (Gal. 3:12); detta uppfylldes,
da lagen genom Kristus fick sin fullbordan och uppfyllelse.

»Lagen» var alltsd inte for Nya testamentet en sluten storhet, en avslutad,
begrinsad samling regler, som det giller att efterkomma. Den var snarare ett
icke avslutat budskap, som innehdll, att minniskan helt var skyldig allt till sin
Skapare och Herre men att hon stod i skuld, darfér att hela hennes natur och
tillvaro losgjorts fran det, vartill hon skapats och vartill hon hérde. Men lagen
sjilv pekade fram emot det liv som skulle komma vid dess fullgérande. Detta
betydde inte, att minniskan skulle eller kunde prestera, vad lagen krivde.
Lagens krav, dess ténog kunde inte slutgiltigt fixeras som konkreta bud. Kra-
vens innehill blev inte klart, forriin i och med uppfyllandet av dem. Man kunde
alltsd inte skilja mellan & ena sidan fixerade bud och & andra sidan miinskliga
viljor, som hade att lyda dessa. Utan budens innehall fixerades forst i uppfyllelsen
ddrav; det vill m. a. o. siiga, att lagens innehall innebar ett helt nytt forhéallande
till Gud, som inte kunde forstas och fattas som sadana bud, som kan presteras
av en minsklig vilja. Lagen maste forst realiseras i.dess helhet, d.v.s. med
avseende pa allt den syftade till, for att alls forstis och kunna framstillas.

Dirfor kan man forstd lagens innehall forst i och genom evangeliet, i vilket
detta &r givet och uppfyllt. Evangeliet betydde emellertid inte en kraft att full-
gora pa forhand fixerade bud, utan det innebar ett liv, i vilket en uppfyllelse
av rattfardighet stindigt skedde darigenom, att det livet innebar enhet med
Kristi liv. I detta hade lagens forbannelse tillintetgjorts, doden, syndens foljd,
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hade 6vervunits och den kirlek, som kom frin Gud och Kristus, kunde stin-
digt fornyas. Denna kirlek, vars giarningar aldrig pa forhand kunde fixeras, var
hela lagens uppfyllelse (Gal. 5: 14). Denna uppfyllelse skedde for den kristnes
del, menade Paulus, i Kristus. Paulus siager, att han lever i Kristus och Kristus
i honom (Gal. 2:20), han &r korsfist med Kristus, i dopet begraven med
honom till doden for att ocksd fa del av uppstandelsens liv (Rom. 6: 4).

Detta liv kan ocksa kallas ett liv i Anden. »Ande» betyder da inte nagot
allmént inre liv. Anden ir den levande Kristus. Men for dem, som dr i Kristus
och alltsd lever i Anden, finns ingen fordomelse mer; Kristus har tagit denna
pa sig. Och i dem, som lever i Andens liv, uppfylles lagens krav — som yttre
bud kunde inte lagen astadkomma rittfirdighet, men vad den hade att tjina,
Guds rittfardighet, ges dem, som lever i Anden, och de férnyas stindigt, vixer
till, vandrar framat i Andens liv. S& kommer lagens krav ocksa till allt djupare
uppfyllelse i deras liv.

Kristus var, framhdlls det, enligt Paulus lagens slutmal. Hela Skriften med
den diri vilande lagen férdes av honom till sin fullindning, till sitt slutmal.
Han sammanfattade hela lagen i sig. Sa ar det helt naturligt, di det senare,
t.ex. i Barnabas’ brev, siges, att Kristus dr den nya lagen.

Detta betyder alltsd inte, att Kristus gav nya lagar och att det fanns en sam-
ling regler och bud, som skulle laggas till eller ersitta Gamla testamentets. Da
Kristus i bergspredikan siger sitt: »Men jag siger eder», var meningen inte
att upphiava utan att fullborda den gammaltestamentliga traditionen. Han talar
sdsom kyrios, med samma fullmakt som den Herre, som givit lagen i det gamla
forbundet, han talar i hans namn, och han ir den ende som bade kan tolka
det innersta syftet med de gammaltestamentliga lagarna och fora dem till deras
fullhet, alltsé fora dem fram till deras djupaste mening, under bortlimnande
av det, som skulle forsvinna (jfr 2 Kor. 3: 13). Malet for det forsvinnande var
Kristus och hans hirlighet. Denna fick Israels barn inte se; Moses hingde ett
tickelse for sitt ansikte for att de inte skulle se aterskenet av Guds hirlighet
diri, sedan Moses talat med Gud. — I Kristus upphorde det forsvinnande att
gilla. Hans »men jag siger eder», uppenbarar slutmilet, = <éog, for lagen.

Detta var djupast sett inte uppenbarelsen av en stringare lagregel. Utan det
nya var givet i och genom Kristus sjilv. D& man senare i uttrycket »den nya
lagen» inlade tanken pa en lagregel, given &t de kristna, visar detta, att man
var pd vig bort fran Nya testamentets egen syn. Det dr helt naturligt, att prak-
tiska och organisatoriska behov framtvingade antagandet av bud och forbud,
som reglerade livet. Men om dessa kom att fa representera lagtanken i Nya
testamentet, dr det betdnkligt. D4 madste de nimligen undanskymma dennas
egentliga innebord.
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Man far inte glomma, att »lagen», tora, f6r judendomen representerade hela
den religidsa traditionen och bestimde hela livet i alla dess gestalter. Det kristna
evangeliet fullféljer denna lag men inligger dérvid en ny, djupare betydelse
diri, en betydelse, som den sjilv inte ansig vara ett intolkande av négot nytt
déri utan en upptéckt av lagens dittills forborgade egna intentioner och vilja.
Det innebar vidare, att lagen sjilv s& fick vixa ut ur sin gamla gestalt och
antaga en ny gestalt.

Om en lag i betydelse av regler for handlandet skall bestimma hela livet,
ar en detaljerad kasuistik oundviklig. Rabbinerna drevs ocksid in i en sadan.
Skulle minniskans hela liv behirskas av Guds vilja, sa att det blir bestamt av
Guds girningar och sjalvt tages in i dessa som ett redskap, ett uttryck for
dem, och likvil inte ett kasuistiskt system av lagregler skall upprittas, d& mdste
lagen forstas sdsom nagot, som kan behdrska minniskans inre. I ett kasuistiskt
system tinks lagen som en storhet, som stir ovanfér minniskan; det ir ett
system av regler, vilka minniskan skall ritta sig efter. D& har man alltid att
gora med tvenne storheter: 4 ena sidan lagreglerna, det slutna systemet av bud,
forbud, rad, anvisningar, och 4 andra sidan minniskan, som inte omedelbart ér
driven i sitt inre av dessa utan skall anpassa sig efter dem, vinja sig in i att
folja dem. D& maste viljan antagas vara fri; minniskan maste forutsittas ha
dtminstone nigon forméga att folja reglerna. Om viljan inte helt ricker till
utan behover hjilp, eller om miinniskan pa grund av sin ofullkomlighet alltid
principiellt miste antagas ha fri vilja. Sa tinkte ocksa fariséerna. Och sa tinkte
ett och ett halvt artusende senare ocksd Erasmus av Rotterdam. Om man utgar
frin den vanliga synen pa lagens innebord, dr denna uppfattning av viljans
frihet helt enkelt nodviindig. Sa forefoll det ocksia Erasmus.

Nu ir det emellertid typiskt for Nya testamentet, att man inte delar de forut-
sittningar, fran vilka man utgir, om man riknar med en »fri vilja» i denna
betydelse. Man utgar inte frin den synen pa lagen, enligt vilken denna ir ett
regelsystem, infor vilket minniskan stir. Kristus var den nya lagen. Och att tro
betyder att vara i Kristus, att leva i honom eller att han lever i den troende.
Da finns icke lingre skillnaden mellan en lag, som bjuder yttre eller inre
prestationer, som ménniskan har att anpassa sig till, och den miinskliga viljan.
Utan hon har lagen skriven i sitt hjirta. Darfor kan hon inte félja den sdsom
en yttre regel. Det ar inte ens riktigt att siga, att hon uppfyller den medels
en ny, genom Anden forlinad kraft. Ty den finns inte som en yttre lag. Hon
presterar inte laguppfyllelse — men lagens krav uppfylles i henne (Rom. 8: 4).
Hon lever i Guds vilja och Guds vilja lever i henne. Kristus lever i henne,
och han dr den nya lagen.
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Nya testamentet har sjilvt menat, att Kristus representerade det nya forbun-
det, den yttersta tidens forbund, som Jeremias profeterat om. Hebréerbrevet
hinvisar i kap. 8 direkt till detta. Och da det i Jer. 31:33f. heter om Israels
hus, att Herren skulle ligga sin lag i deras brost och skriva den i deras hjir-
tan och att di de inte mer skulle behéva undervisa varandra, dirfor att alla
skulle kiinna Herren, da ir just den syn pd lagen tecknad, som priglar Nya
testamentet.

Det att lagen har den ovan angivna inneborden belyser, vad som ofta kallas
mystik i Nya testamentet. Lagen uppfylles blott i den fullstindiga enheten
med Kristus. Om man med detta vill siga, att de nytestamentliga tankarna ir
priiglade av pdverkan av grekiska tankar, torde detta vara helt oriktigt. Det
betonades ju just, att det var Jeremias’ profetia, som verkligen kan sigas ligga
bakom och ha i forvig tecknat synen pa lagen.

Genom evangeliet lir man enligt Paulus kidnna Gud, ja man blir kind av
honom — ett dnnu starkare uttryck (jfr Gal. 4:9). Diri ligger for Paulus en
fullbordan av den gammaltestamentliga tanken. Det heter i Jer. 24:7: »Jag
skall giva dem hjirtan till att kinna, att jag dr Herren; och de skola vara mitt
folk och jag skall vara deras Gud» (jfr Sak. 8: 8).

Den Kristus-enhet, varigenom Kristus lever i den troende, ligger ocksd bakom
tanken pa lagen — denna ar given i Kristus och den uppfylles genom att Kristus
lever i oss.

Man kallar ibland detta Kristus-mystik. Och likvdl ar den mycket fjérran
trin vad som eljest brukar kallas mystik. Den har inte heller individualistisk
priigel, d. v.s. den ir inte inskriinkt till individens enhet med Kristus. Den giller
ocksd kyrkan. Ty kyrkan finns blott sa, att den ar ett organ for Kristi verk-
samhet. I den min den minskliga organisation eller de organisationer, som vi
brukar kalla »kyrka», inte dr organ for Kristi verksamhet, for hans talande i
och genom predikan, for hans ankomst till den enskilde genom nattvarden,
for hans upptagande av nya medlemmar i forsamlingen genom dopet, ir de
ingen kyrka. Om dessa organisationer inte fungerar, alltsa &r organ for Kristus,
ar de inte nagon kyrka. Det dr nédvindigt for ett samfund, som vill fortjina
att ses som en lem i Kristi kyrka, att fungera som organ for den levande Kristus,
sd att han ér den dari verkande, talande, givande.

Kyrkan kan betraktas som en organism, vari det viktiga &r dess funktioner.
I denna organism ar Kristus huvudet, men egentligen inte si, som om man
kunde skilja detta fran kroppen. Det avgorande ir forbindelsen mellan huvud
och kropp. Kristus dr sjilva livsprincipen, den levande sjilen i kyrkan. Man
kan i den meningen siga, att kyrkan dr Kristus. Dir kyrkan dr verklig kyrka,

13 -— Sv. teol. kvartalskr. 1958.
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dr den en organism, vari Kristus lever och verkar. Uttrycket »kyrkan dr Kristus»
siager, att det inte blott ir si, att i kyrkan det finns en lira eller krafter, som
leder den enskilde till Kristus. Det avgorande &r, att han tagits upp i kyrkan
genom dopet och att han genomstrommas av dess liv, att han dor och uppstér
med Kristus.

Det erinrades ovan om de uttryck, som utsdger, att Kristus dr rittfirdigheten,
dr kirleken, dr den nya lagen. De markerade, att det inte var sé, att det i kyr-
kan fanns en lira, en dogmatik och ett system av lagar, bud och rad, som man
skulle hélla for sanna och ritta sig efter, utan att forhallandet mellan Kristus,
kyrkan och ménniskan &r tinkt pd ett lingt mer intimt sitt. Man utgr inte
frdn konstaterandet av Over minniskan stiende regler och bud, inte heller
konstateras, att vi har en organisation, som kallas kyrka, och att i den finns
bud och liror. Utan hir radde ett forhallande, som kunde sidgas vara en iden-
titet: kyrkan dr Kristus, Kristus dr Ordet. Kristus talar, férkunnar, forlater, for-
nyar sjilv i kyrkan, och han lever sjilv i den troende.

Det kunde vara intressant att undersoka uttryck som alla ansett innebéra onto-
logi men som ha olika betydelser i olika sammanhang. Begreppet logos i
Johannesevangeliet betyder, redan det, inte detsamma som i den grekiska
filosofien.

Utan att ga djupare in pd frigan, ma blott erinras om, att for urkristen
teologi Kristus sjilv @r Ordet. Han dr sjilv nérvarande i bibelns ord, inte bara
den, som talat dem eller stair bakom dem. Han dr sjalv den nya lagen, inte
bara den som givit en ny lag. Han dr sjilv rattfardigheten, inte bara den, som
handlat rittfirdigt, han dr den gudomliga kirleken, inte bara den som gjort
kirleksfulla girningar.

Man kunde kanske vilja fraga, om inte sidana som nidmnda uttryck, da de
forekomma i Nya testamentet, blott ir hebraismer i sprdket. Men fast sittet
att uttrycka sig sikerligen har hebreiskt sprik som bakgrund, &r sjilva tanken
hir utvecklad vidare. Och det ir sikerligen inte heller si, att hir foreligger
grekisk paverkan pa det nytestamentliga tinkandet, pa sa sétt att detta skulle
forklara tankegingen. Denna ér typisk for Nya testamentet och skiljer sig pa
avgérande sitt frin den grekiska ontologien. Grundtanken i den nytestament-
liga tankegangen utvecklar direkt gammaltestamentliga tankar.

Med Kristus dr loftet uppfyllt och lagen fullgjord pa ett sitt, som innebir,
att Kristus i hela sin person och sitt verk — vilka for oss kan férefalla som
skilda storheter men som enligt nytestamentlig tankeging ir ett och samma —
forde till sitt slutmal hela den tradition, vari Skriften ingick. Denna var sjilv
tankt inte som nagot blott teoretiskt, utan som Guds talande och handlande,
alltsa lika mycket sisom Guds nu talade och levande, fullt aktuella och nir-
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varande ord som sisom ord om Guds handlande. Och konsekvensen blir, att
Kristus dr subjektet for allt som sker i det nya férbundet, for predikan, for
girningar, for den nya, nu fullbordade tron pa Gud, som blott kan férverkligas
genom den troendes enhet med Kristus (jfr t.ex. Gal. 2:19f.; Rom. 6: 3 {f;
7:4ff.; 14: 7{; Fil. 1: 21). Likasd betyder det, att Kristus blev kott, alltsd hans
inkarnation, egentligen inte ett sirskilt skeende, skilt frin hans verk i 6vrigt,
t.ex. en sammansittning mellan gudomlig och minsklig substans; sd tinker
man diremot i grekisk ontologi, dir grundbegreppen just bli sidana som sub-
stans, men icke i Nya testamentet.

Om man forstir inneborden av »ontologien» och »mystiken» i Nya testa-
mentet, kan just dessa begrepps relation till forkunnelsen av lag tjana att ut-
mirka deras egenart i forhallande till grekisk ontologi och mystik. A andra
sidan blir den nytestamentliga synen pa forkunnelsen av lag och moral pa sa
sitt bestimd i dess atskillnad frin en motsvarande forkunnelse pa grekiskt
omrade.

P4 detta omrdde ar ontologi, resp. mystik och moral, resp. lagforkunnelse
tvenne skilda tankekomplex. I en av grekiskt tdnkande behirskad teologi
miste man alltid skilja mellan en »dogmatik», som innehaller ontologiska-
metafysiska satser (t. ex. om Guds visen, om Kristi naturer, om ménniskan och
hennes fria vilja), och en »etik», som behandlar minniskans garningar. Till
denna hor da lagen, moralen, som angiver, hur ménniskan bor handla.

Hela denna skillnad mellan en »dogmatik» och en »etik» ir frimmande for
Nya testamentet. Ty lagen, uttrycket for det goda, iir ddr inte given sisom en
samling bud och foérbud. Den ir s. a.s. inkarnerad i Kristus. I den fulla sam-
horigheten med honom blir det, som &r riitt och rattfirdigt, forverkligat. Men
det lagen ville var just ritt och rittfardighet. Genom Kristus har, »utan lag»
(Rom. 3), en riittfirdighet uppenbarats.

Denna rittfirdighet gives i livet i Anden. Men Anden ér Kristus, och dir
Kristi Ande verkar, finns frihet fran lag — en frihet vari dock faktiskt lagens
krav uppfylles.

S4 dr i och med Kristus sdsom »den nya lagen» lagens uppfyllelse given, och
predikan om lagen i dess djupaste mening blir en predikan om Kristus. Det,
som for grekisk askadning ter sig som mystik, ménniskans liv i Kristus eller
Kristi liv i henne, visar sig vara formen for lagens uppfyllelse, alltsad det, som
enligt grekisk dskidning tillhor omradet for den yttre moralen. — Att sedan det,
pad grund av den stindigt kvarlevande »gamla ménniskan», ocksd behdvs yttre
lagar, tving och hot dr nog sant, men lagen i denna betydelse dr motiverad
ut ifrdn den innevarande situationen och inte en pa foérhand foreliggande regel-
samling. — P4 detta bruk av lagen kan vi inte g& in har.
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Guds enhet med Kristus, eller att i Kristus den Herre, som talat i Gamla
testamentet, dter talar och verkar, dr bakgrunden till, att lagen nu kan fram-
trida som Ande i de troendes liv. Dogmatiken, pa grekiskt sitt uttryckt sa, att
Kristus var av gudomlig natur, innebir inte en sdregen ontologi, utan &r ett
uppenbarelsefaktum som forstas biist ut ifrin lagens uppfyllelse genom Kristus
och i Kristus. For den grekiska ontologien ir och blir det alltid en svarighet
att forbinda den gudomliga naturen i Kristus med den minskliga naturen.
For nytestamentligt tinkande &r detta naturligt, ja det enda mgjliga. Guds
fralsningshandlande innebar just, att Gud lit Kristus bli ménniska. Det hogsta
gudomliga, den kirlek, som inte samlar pa hirlighet och helighet for sig utan
utblottar och utger sig, den framtridde just i Kristi girning att inte bara ga
in i det vanliga minskliga livets forginglighet och vansklighet, utan att péitaga
sig dess djupaste ve, synden (2 Kor. 5: 20), lagens forbannelse (Gal. 3: 13) for
andras skull, for att dessa skulle bli delaktiga av vilsignelse och evigt liv
i stillet for forbannelse och dod.

I Guds frilsningshandlande foérbindes alltsi det gudomliga och det minsk-
liga. Och av detta foljer for ménniskans del det nya livet som en form av Guds
och Kristi handlande i och genom ménniskan. I Andens liv sker lagens upp-
fyllelse (Rom. 8:4). Sa #r hir »dogmatik» och »etik» etf, och det, som pi det
grekiska tidnkandets plan blir ontologi och mystik, blir hir pa naturligt sitt
principen for ménniskans nya liv.
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Hirad och kontrakt i Uppland

1.

Svensk kyrkokunskap (1946) framhdller irkebiskop Yngve Brilioth, att indel-
I ningen i prosterier eller kontrakt ursprungligen synes ha anslutit sig till
hiradsindelningen. Han tillfogar emellertid samtidigt, att bade kontraktsindel-
ningen och det medeltida prostimbetets ursprung Gverhuvud skulle behéva en
nirmare undersdkning. En sadan kan dock icke ges i detta sammanhang. Hir
skall endast limmnas en kortfattad oversikt av forhillandet mellan hirad och
kontrakt i Uppland genom tiderna.

Da det giller Upplandsdelen av irkestiftet eller de gamla folklanden: Tiunda-
land, Attundaland och Fjidrundaland foreligger en fast utgéngspunkt i det
beslut, till vilket den energiske och mélmedvetne i#rkebiskop Nils Allesson
(1295—1305) sikerligen tagit initiativet. Vid priastmotet i Uppsala 1208 utfar-
dades en bestaimmelse om att varje hirad eller pa latin »provincia» i de tre
nyssnimnda folklanden skulle ha en landdekan, en »decanus ruralis»; ifriga-
varande dekan skulle enligt beslutet handligga mal, som tillhorde présternas
dmbetsforvaltning.

Avsikten med det niamnda pristmotesbeslutet var salunda, att i anslutning
till haradsindelningen uppdela de tidigare prosterierna eller »archidiakonaten»
(Tiundaland, Attundaland och Fjidrundaland) i mindre férvaltningsomraden
under en dekan. Den vanliga bendmningen pa den kyrkoherde, som i hiradet
kom att fungera som biskopens stillforetridare och ombud, blev emellertid i
Sverige icke dekan utan prost, och prostens dmbetsomrade kom att benimnas
prosteri. Vid medeltidens slut hade dessa benamningar helt slagit igenom och
blivit de officiella. Ordet kontrakt tillhor reformationstiden.

Annu under 1300-talets forra hilft utgjorde visserligen de tre folklanden sir-
skilda kyrkliga uppbérdsomraden. Hiradet var emellertid den mindre enheten
och spelade vid denna tid samma roll som prosteriet vid den skatteindrivning,
som blev en foljd av beslutet vid herredagen i Vadstena 1526, da irkestiftets
representanter maste forbinda sig att till den lybska skulden betala 4000 mark.
I uppbérdslingderna fran 1310- och 1340-talen forekommer for Upplands vid-
kommande dock annu icke ordet prosteri eller prost, sisom forhéllandet ar i
»Stor-Hilsingland». Av de namnda léngderna och andra killor framgéir emel-
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lertid, att 1298 drs beslut haller pa att forverkligas, och pa 1330-talet omtalas
prostar i Enkoping och Roden.

Den prosteriorganisation, som aterspeglas i killorna fran 1300-talets forra
hilft, undergick emellertid under tiden efter arhundradets mitt betydande for-
dndringar. En av orsakerna hirtill — dock icke den enda — var digerdéden och
den agrarkris, som uppstod i samband dérmed. Den »pastoratsdéd», som foljde
efter 1350, kom darfor att inverka dven pa prosteriorganisationen. Aven prostens
dmbetsomrade maste anpassas efter de dndrade forhallandena i samhiillet och
det kyrkliga arbetets krav. Denna anpassningsprocess pagick medeltiden ut.
Visserligen kom det medeltida prosteriet i Uppland, éven efter 1350 att i flera
fall sammanfalla med hiradet och att iliven behilla dess namn. Vid medeltidens
slut omfattade silunda det andra prosteriet Norunda samma pastorat som
hiradet med samma namn eller Tensta, Bjorklinge, Viksta, Arentuna, Lena,
Film och Dannemora. Detsamma giller om det attonde prosteriet Oland med
pastoraten Alunda, Tuna och Ekeby. Annexfoérsamlingar voro i detta prosteri
vid medeltidens slut Morkarla, Stavby och Skifthammar. Aven prosterierna
Asunda hirad, Simtuna, Vala samt Hagunda och Lagunda hade i det nirmaste
samma omfattning som héraderna med dessa namn. Vittinge i Simtuna och
Huddinge i Vila horde dock till Torstuna hirad. I andra fall var dédremot over-
ensstimmelsen mellan hirad och prosteri mindre. Det forsta: prosteriet Bilinge
hirad omfattade pastoraten Bilinge, Akerby, Skuttunge, Gamla Uppsala, Vak-
sala, Danmark, Nis, Borje och Vinge och bestod alltsa av pastorat frin tre
olika hiirader: Bilinge, Vaksala och Ullerdker. Prosteriet Frotuna bestod av
pastoraten Lidnna och Frotuna i Frotuna skeppslag, Husby-Skederid, Rimbo
och Fasta (Fasterna) i Sjuhundra hirad samt Riala i Lo skeppslag.

Da hirad och prosteri icke Lingre sammanfollo, hade man dven dragit kon-
sekvenserna hirav och gett prosteriet namn efter det pastorat, varest prosten
var kyrkoherde. Prosterier med sidana namn voro 1527 Frotuna, som 1541
kallades Husby prosteri, Soderby, Vada, Vidbo och Borby. Vidbo prosteri t. ex.
bestod av pastoraten Frosunda, Markim, Skanela, Skepptuna och Vidbo hirad
i Seminghundra hirad samt Laggahidrad och Nirtuna i Langhundra hirad.
Prosteriet Borby med pastoraten Borby (= Fresta) och Ed i Vallentuna hirad
och Bromma och Spéanga i Sollentuna hirad samt Solna i Danar6 skeppslag
hade liksom pastoratet 1527 sitt namn efter pristgirden i Fresta socken i nu-
varande Roslags vistra kontrakt. Ett av prosterierna benimndes 1527 »fjortonde
prosteriet av 6arna» och omfattade Fiérentuna, Hilleshog, Sanga, Ska, Lovd,
Adels6 och Munsé. Det i den vetenskapliga litteraturen omskrivna »Roden Skip-
lagen» bildade ett eget prosteri med pastoraten Borstil, Hokhuvud, Valo och
Harg. Man kan dessutom konstatera, att det vid medeltidens slut férelag en
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tendens att fringd haradsnamnet och ersiitta detta med namnet pa det pastorat,
dir prosten var kyrkoherde. I ett aktstycke frin 1531 nimnes salunda »Norunda
hirad. Det ir Tensta prosteri.» Prosten i prosteriet Norunda var 1531 kyrko-
herde Sverker i Tensta.

Under den senare medeltiden sonderfoll Uppland i flera slottslan. Till dessa
horde bl a. Stikets lin omfattande Bro, Habo och Arlinghundra hirader. I
kyrkligt hinseende var detta omrdde delat i tvd prosterier: »Tolfte prosteriet
Stiiksldn» med pastoraten Vistra Ryd, Nis, Lissa, Kalmar, Hatuna, Gran, Egby
(Héggeby), samt »Trettonde prosteriet Stikslin» omfattande pastoraten Sigtuna,
Alsike, Vassunda, Odensharga (Odensala) och Skog (Skokloster).

Vid medeltidens slut, d& prosteriorganisationen var helt genomford, fanns det
i drkestiftet 31 prosterier och 189 pastorat. I Uppland var prosteriernas antal
22, pastoratens 123 och annexfoérsamlingarnas bortat 50. I prosteriet Hagunda
och Lagunda fanns det icke mindre &n 8 annexforsamlingar. Antalet pastorat i
varje prosteri varierade fran 1 till 10. Enpastoratsprosteri var forutom Stockholm
dock endast Virmdo, som utgjorde det tjugoandra prosteriet i drkestiftet. Det
tjugonde prosteriet, som 1527 saknade sdrskilt namn, bestod av de bada pasto-
raten Rasbo och Fundbo.

De i det foregiende meddelade uppgifterna om prostorganisationen vid
medeltidens slut ha alla hdmtats frin en nyligen patriffad »rikenskap», som
den av Gustav Vasa under 1520-talet flitigt utnyttjade dekanen i Uppsala
domkapitel Johannes Laurentii strax fore Visterds riksdag 1527 inlimnade till
konungen med uppgift om hur mycket varje prist i #rkestiftet hade betalt
av den 1526 beslutade hjalpgiarden pa 4000 mark till den lybska skuldens av-
betalning. I detta ur personhistorisk synpunkt synnerligen virdefulla aktstycke,
som i annat sammanhang kommer att publiceras, dro pastoraten ordnade kon-
traktsvis.

2,

Under reformationstidens tva forsta artionden skedde praktiskt taget inga
foriandringar i prostens @mbetsomrade. Det medeltida prosteriet — Gustav Vasa
anvinde 1530 ordet kontrakt — forblev liksom pastoratet tiamligen intakt i
Uppland. Vid herredagen i Arboga 1546 klagade emellertid biskoparna &ver
att ingen lingre onskade &ta sig prostimbetet. Denna ovillighet sammanhinger
helt visst med de nya arbetsuppgifter, som i samband med tiondeindragningen
adlades prostarna. Dessa blevo nu kungliga uppbordsmin, fran 1544 direkt
understillda den kungliga riknekammaren. Samtidigt med att kammaren Gver-
tog kontrollen och prostarna direkt understilldes det nyinrittade ambetsverket
uppgjordes i detta en av ]. A. Almquist (1922) publicerad forteckning oOver
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prosterierna och prostarna, som skulle svara for uppborden av »biskops-.
kyrko- och kaniktionden uti alla partseler».

Av 1544 ars forteckning framgar, att det medeltida prosteriet Virmdo for-
enats med Vada prosteri och att prosteriet Hagunda och Lagunda delats i tva.
Vid samma tillfalle erhollo ocksd en del prosterier nya namn. Det heter visser-
ligen dnnu 1544 Oarnas prosteri liksom 1527, men i 6vrigt ha de medeltida
hiradsnamnen fatt ge de prosterier namn, som under medeltiden benimndes
efter det pastorat, dir prosten var kyrkoherde. Att detta i praktiken var synner-
ligen oldgligt, &r uppenbart, och denna praktiska oligenhet ar givetvis anled-
ningen till att en del prosterier 1544 fingo nya namn efter hiradet. Soderby
prosteri fick silunda heta Lyhundra hirads prosteri, Vada Vallentuna hirads
prosteri, Vidbo Langhundra prosteri och Borby Sollentuna héarads prosteri. Det
1527 namnlosa tjugonde prosteriet, som omfattade de bada pastoraten Fundbo
och Rasbo, fick 1544 nammet Rasbo hirads prosteri. Prosteriet Norra Roden
kallades Tierps hirads prosteri och prosteriet Roden Skiplagen Frosakers hirads
prosteri o.s.v. De prosterier, som 1527 annu hade kvar sina gamla hirads-
namn, fingo naturligtvis bibehélla dessa. Detta giller om prosterierna Norunda,
Oland, Vila och Asunda. Det sagda innebir, att det stora flertalet av proste-
rierna i Uppland fr.o.m. 1544 hade namn efter hiraderna. Ndgon namnvix-
ling efter »prostpastoratet> forekom icke Lingre.

Att de medeltida prosterierna icke genomgiende voro identiska med hira-
derna och att de nya namnen dérfér stundom blevo en smula missvisande, tog
man 1544 ingen hinsyn till. I de i Kammararkivet bevarade tionderikenska-
perna och i ett linsregister over rikets samtliga prosterier frdn dr 1557 har man
darfor nigon gang édndrat pa den officiella bendmningen. Prosten i Bilinge
hiirad kallades salunda stundom och med storre riitt prost i Bilinge, Ullerdkers
och Vaksala hirader. Pa samma siitt kallades prosten i Langhundra prosteri
(1527 Vidbo prosteri) prost i Langhundra och Seminghundra hirader, enir
prosteriet bestod av socknar frén bada dessa hirader. Man talade &ven om
Torstuna prosteri i Simtuna och Torstuna hirader.

Det nya namnskicket blev emellertid icke gammalt, enér hela prostinstitu-
tionen upphérde under 1550-talets senare hilft, da Gustav Vasas organisations-
arbete nadde sin hojdpunkt genom inrittandet av en mingd nya fégderier och
uppdelningen av stiften i mindre forvaltningsomraden. Motiveringen fér denna
atgird av ar 1557 var dels stiftens storlek, dels de forna biskoparnas »dregirig-
het och listighet». De mycket stora stiften hade gjort det méjligt for béade
»drkebiskopar, lydbiskopar, prelater, kaniker och flera av sidant papistiskt sill-
skap» att sl& under sig »land, riken och furstendomen». I stillet for att »varda
sig om Kristi hjord och de forsamlingar, som de efter Guds skick med hans
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heliga ord forega och forestd skulle», hade de ndmnda i Gustav Vasas gon
politiskt hart belastade biskoparna intresserat sig for viirldslig politik och latit
»den kristna forsamlingen svidva och bliva uti stor villfarelse och farlighet bade
tili liv och sjil». Den i och fér sig mycket angelidgna uppgiften att skapa mindre
stift och ddrmed bittre mojligheter for de nya stiftscheferna, de s.k. ordi-
narierna, att kontrollera pristernas arbete och de kyrkliga forhéllandena over-
huvud i stiften var alltsi for Gustav forenad med foérhoppningen om att kunna
gora ett definitivt slut pd det medeltida »biskopsregementet», som sirskilt under
1520-talet berett honom si ménga svarigheter och bekymmer.

Enligt 1557 ars plan delades &rkestiftet i tre kyrkliga forvaltningsomraden
med »biskop Lars i Uppsala» och ordinarier i Géavle och Stockholm. Vid gréns-
dragningen mellan de namnda »stiften» utgick man fran hiradet utan nigon
hinsyn till de gamla prosterierna. Uppsala stift skulle bestd av 22 hirader
(Bro, Habo, Arlinghundra, Sjuhundra, Oland, Vendel, Tierp, Bilinge, Ulleréker,
Vaksala, Rasbo, Lyhundra, Nirdinghundra, Borstil, Vala, Edbo, Trogd, Asunda,
Lagund, Hagund, Simtuna och Torstuna).

D4 stiften 1557 uppdelades i mindre férvaltningsomraden och hiradsfogdarna
togo hand om tiondeuppboérden, blevo prostarna mer eller mindre overflodiga.
I realiteten innebar ocksd den nya stiftsorganisationen av &r 1557, att prosteriet
forsvann, dven om man nigon ging &#nnu in pid 1560-talet kan mota prost-
titeln. Det #r ocksa betecknande, att idrkebiskop Laurentius Petri icke namner
prosten i det kyrkoordningsforslag, som bir artalet 1561 och som han vid riks-
dagen i Stockholm 1562 overlimnade till Erik XIV. Arkebiskopen riknade si-
lunda vid denna tidpunkt icke med ett sirskilt prostimbete. Liksom domkapitlet
horde prosteriet vid tiden for Gustav Vasas dod till det forgéngna.

Stiftsindelningen av ar 1557 blev emellertid icke linge bestdende. Redan
under Erik XIV:s regering fick biskopstiteln och den gamla stiftsorganisationen
okad betydelse; stiftscheferna i de nyinrittade omridena blevo heller aldrig
jamstillda med sina kolleger i Uppsala, Linkoping, Skara o.s.v. Traditionen
var for stark, och vid revolutionen 1568 gjorde Johan III ett hastigt slut pa
stiftsorganisationen av ar 1557 och atergick i de konfirmationsfullmakter, som
han utfirdade efter tronmtilltridet, bade till den av Gustav Vasa avskydda
biskopstiteln och till de medeltida stiftsgrinserna. Johan III:s trontilltride med-
forde dven en nistan omedelbar reorganisation av prosteriet och prostimbetet.
Redan 1568 omndmnes domprosten i Abo och féljande ar domprostarna i Upp-
sala och Skara. Samtidigt dyker dven prosttiteln upp i akterna. I trohetsfor-
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sikran till Johan III, avgiven av pristerna i Halsingland 1568, namnas pros-
tarna i Bollnds och Delsbo, och i kyrkoméotesbeslutet i Uppsala 1572 lands-
prostarna i Gistrikland, Delsbo, Vendel och Veckholmen. Kyrkoordningen av
1571, som antogs av pristerna vid det nyss namnda kyrkométet, foreskrev dven,
att biskopen skulle ha sina prostar »uti alla prepositurer pi landsbygden, s&-
som vant dr». En reorganisation av prostens @mbetsomrade genomfordes ocksa
mycket snabbt. I drkestiftet var den fullt firdig vid tiden for Uppsala mote
1593.

Utgangspunkten for reorganisationen av prostens @mbetsomride blev det
medeltida prosteriet men med en del smiirre férdndringar. Till dessa avvikelser
fran medeltida svensk tradition horde, att prosterierna numera ritt allmént
borjade kallas kontrakt och bendmnas efter det pastorat, dir prosten var kyrko-
herde. P4 grund hirav vixlade kontrakten stindigt namn (t.ex. 1594 Tiby,
1613 Akers (Osterikers), 1672 Viarmdo, 1729 Solna och 1751 Tiby kontrakt),
sasom forhéllandet delvis var redan under medeltiden. Kyrkoherdarna i ett och
samma kontrakt kallades kontraktister. I Uppsala domkapitels protokoll fran
1590-talet anvindes silunda genomgiende kontrakt och kontraktister. 1593 nidm-
nes prosten i »samma kontrakt», 1595 »pastores in contractu Wadsundensi», och
prosten i Almunge talar 1595 om sina kontraktister. Vid préstmotet i Uppsala
1608 omtalas prostarna »uti vart sitt kontrakt». I forteckningen Gver pristernas
i Uppsala stift bidrag till Alvsborgs losen 1613 anviindes likaledes kontrakt som
beteckning for prostens dmbetsomrade. Det bor dock hérvid genast tillfogas,
att bendmningen prosteri linge levde kvar vid sidan av kontrakt. I en forteck-
ning 6ver kontrakten i Sverige och Finland fran 4r 1729 anvindes bendmningen
prosteri, medan »Ecclesiastik matrikel 6fver Sverige» av ar 1838 har kontrakt.
I Finlands evangelisk-lutherska kyrka ir den officiella benamningen pa pros-
tens @mbetsomrade dnnu i dag prosteri. Hir har alltsa den medeltida traditionen
forblivit oforindrad.

De forandringar, som vidtogos i prostens dmbetsomride i samband med
reorganisationen vid Johan IIl:s trontilltride, voro relativt fa och foga ingri-
pande i forhallande till medeltida tradition. Det adertonde medeltida prosteriet
Hagunda och Lagunda forblev liksom under aren 1544—1557 uppdelat i tva
kontrakt. Det medeltida prosteriet Bilinge hirad delades i tvd kontrakt. Till
det ena lades Bilinge, Borje, Nis, Skuttunge, Vinga och Akerby och till det
andra Danmark, Gamla Uppsala, Vaksala samt Lagga fran Langhundra hérads
prosteri och Rasbo och Fundbo i det forna vid medeltidens slut namnlésa
tjugonde prosteriet. De bada pastoraten Film och Dannemora i det andra
prosteriet Norunda forenades med det medeltida Norra Roden eller reforma-
tionstidens Tierps hirads prosteri, och det forna attonde prosteriet Oland
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lades till »Roden Skiplagen» eller Frosikers hirads prosteri, som dessutom i
staden Oregrund fick ett nytt pastorat. Vallentuna, Vada och Garn lades till
Sollentuna hiirads prosteri och Wirmdo foérenades med Tiby, Aker och O. Ryd
till ett kontrakt.

Vid reformationstidens slut var antalet kontrakt i Uppland 21. Det bér hir-
vid anmirkas, att Stockholm numera icke inrdknades bland kontrakten och att
ett kontrakt overforts fran Stringnis till Uppsala stift. Vad pastoratens antal
betriffar uppger drkebiskop Petrus Kenicius vid 1611 ars pristmote, att det i
arkestiftet fanns 179 pastorat forutom stiderna. Av dessa pastorat lago 120 i
Uppland. Hartill komma stiderna Stockholm, Uppsala, Enkoping, Sigtuna och
Oregrund samt pastoraten Bilinge, Jirnlas, numera Jdrlasa och Arnoberg eller
Bondarno. Antalet pastorat i Uppland var alltsd sammanlagt 128, varav 7 fran
Stringnis stift. Ar 1527 var motsvarande antal 123. Talet om sammanslagning
av pastorat i stor utstrackning pi grund av kungliga befallningar inskriinker sig,
vad Uppland betriffar, till tva: Solna 1529 och Enkoping 1548.

4.

Enligt bestimmelserna i 1571 &rs KO skulle prostarna tillsittas av biskopen.
Till prostar skulle denne »utvilja de personer, som ibland de andra pristerna
synas vara skickligast, pa det han av dem desto mera bistind hava mé uti kyr-
kans saker>. Den personliga skickligheten och limpligheten skulle alltsd vara
den avgorande principen vid tillsittning av prost. Under dragkampen mellan
biskopen och kontraktisterna om prosttillsittningen under 1600-talet hivdade
biskoparna, att till kyrkoherdar i ett pastorat, varav prosteriet fatt sitt namn,
skulle utses en person, som »dd strax, nir han bliver ordentligen instilld till
en laglig kyrkoherde, erkiinnes ocksa for en prost ver det kontraktet, som dir-
till lyder», sisom formuleringen lyder i kyrkoordningsforslaget av ar 1682.
Principen innebar, att tillsittningen av prost sammanfoll med pristtillsittningen
och att kontraktisterna i dessa fall helt stéllts utanfoér prostvalet. Principen inne-
bar ocksa inférandet av sirskilda sprostpastorat> med bestimda namn.

KL av 1686 tog emellertid ingen hinsyn till biskoparnas 6nskemal utan fore-
skrev, att biskopen till prost skall utse den lampligaste, »sedan kontraktisterna
med deras forslag iro inkomna». Genom denna bestimmelse omintetgjordes
forsoket att skapa fasta prostsiten och samtidigt l6sa den i praktiken besviir-
liga namnfragan. For att losa det sistnimnda problemet maste man dérfor sla
in pA en annan vig och ge de olika kontrakten sirskilda namn. Vid denna
namngivning atergick man till dldre tradition och inférde pa nytt de medeltida
haradsnamnen som benamningar pa kontrakten. Pa 1720-talen hade sélunda
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kontrakten Hagunda, Norunda, Svartsjo, Trogds och Vaksala sina numera vil-
kiinda namn. Senare tillkommo namnen Hébo, Lagunda, Ullerdker och Asunda
som kontraktsnamn. Vid pristmotet i Uppsala 1751 tog man steget fullt ut
och beslot, »att de kontrakt i stiftet, som hiirtill haft sina namn av forsam-
lingarna, direst prostarna voro kyrkoherdar, skulle till undvikande av oreda i
framtiden med stindiga namn utmirkas»>. Almunge kontrakt skulle heta Nar-
dinghundra kontrakt, Borstils Olands och Frosakers, Viddo Lyhundra, Frétuna
Sjuhundra, Odensala, Arlinghundra, Skeptuna Seminghundra, Spanga V. Ros-
lags, Taby O. Roslags, Tierp Orbyhus, Nora N. Fjardhundra, Norrby S. Fjird-
hundra. Att hirad och kontrakt icke lingre voro identiska spelade tydligen
ingen roll 1751. Det avgorande var, att kontrakten fingo »stindiga namno.

Utvecklingen hade alltsi 1751 lett till att samtliga kontrakt fatt sarskilda
namn hdmtade atminstone i regel fran de gamla hiiradsnamnen.

Under tiden efter prastmotesbeslutet 1751 ha naturligt nog vissa forskjut-
ningar mellan de olika kontrakten och dven en del sammanslagningar av kon-
trakt dgt rum tid efter annan. Detta blev sirskilt forhallandet i samband med
den pastoratsindelning, som blev en f6ljd av 1910 ars lonelagstiftning. Si sam-
manslogos nu kontrakten Lagunda och Hagunda, sisom forhéllandet var vid
medeltidens slut, och ssom skett med Olands och Frosikers under 1600-talet,
vidare Seminghundra och Arlinghundra, Ullerikers och Norunda samt Trogds
och Asunda. D& domprosteriet (1937) upphorde att vara prebende &t professorn
i praktisk teologi vid Uppsala universitet, forenades domprosteriet med Vaksala
till ett kontrakt.
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Heliga Birgittas uppenbarelser pa nutidssvenska

Tillika en religionspsykologisk inledning till deras studium

et maste anses som en stor tilldragelse i svenskt kulturliv, att var medeltids

forniamsta bokverk, ett verk av Sveriges vil mest kinda forfattare, om man
riknar med tidevarv och utbredning, nu har utkommit eller dr pa vig att
utkomma i modern svensk oversittning. Redan mot slutet av medeltiden 6ver-
flyttades Birgittas latinska Revelationes celestes till medeltidssvenska, 1909 utgav
rektor Richard Steffen ett urval pd modern svenska, men svéarbegripligheten av
den forra oversittningen och ofullstindigheten av den senare, som for ovrigt
gjorts pd grundval av den fornsvenska, gjorde att ett behov alltjamt forefanns
av en oversittning sddan som den vi nu har fatt, direkt fran latinet och pa en
gang fullstindig och frin spraklig synpunkt begriplig.

Man kan e utan blygsel tinka pa att en sidan ej forr har sett dagen, likasa
att vi till dags dato icke har en modern, kritisk upplaga av den latinska texten.
Det ir dock en glidje att veta att en sidan faktiskt nu dr under arbete bland
en grupp kompetenta latinare i Uppsala. Ett forndmligt prov publicerades for ett
par ar sedan i och med Lennart Hollmans text till ett viktigt parti av uppen-
barelserna, de s. k. Revelationes extravagantes. Den nya svenska Oversiittningen,
en frukt av ett decenniums médor, ir verkstilld av litteraturhistorikern och teo-
logen, fil. licentiaten Tryggve Lundén, som hirmed har gjort sig fortjéint av
den storsta tacksamhet. Sjilvtallet har han begagnat Hollmans kritiska text {or
den del av revelationerna som den omfattar. Foér det 6vriga har han anviint den
forsta av de manga tryckta upplagorna av den latinska texten, den som ir utgiven
i Liibeck 1492, vilken alltjimt anses vara den bista. Bokforlaget, Allhems forlag
i Malmo, kan ej nog prisas for de kostnader och den omsorg som det nedlagt pa
det stora bokverket. Icke blott i rent typografiskt hinseende ir det hojt over allt
berém, det ér ocksa forsett med ett rikt illustrationsmaterial, som med reproduk-
tioner av trésnitt, djup- och fiargtryck magnifikt pryder verket och gor det till
ett fullindat praktstycke, som icke blott viicker beundran, utan ocksa i méanga
hidnseenden, icke minst genom de manga skona bilderna av helgonet, bereder
betraktaren en subtil uppbyggelse. Bokférlagschefen Artur Svensson for-
tjanar hir en hog éloge for nit, kunnighet och smak.

Forsta bandet, som bir tryckiret 1957, innehéller revelationernas tre forsta



214 JOH. LINDBLOM

bocker och inledes med en kort 6versikt av Birgittas liv och forfattarskap, skriven
av Oversittaren. Darpa foljer den heliga Birgittas levernesbeskrivning, forfattad
av de bada biktfiderna Petrus Olovsson frian Alvastra och Petrus Olovsson frin
Skénninge, en kronika fran 1400-talet om Birgittas forfider samt ett sammandrag
av magister Mattias’ prolog till en samling av Birgittas tidigaste revelationer. Till
hjilp for lasaren har Gversiittaren sammanstillt en kort Gversikt av innehéllet i de
sirskilda revelationerna. Andra bandet, tryckt 1958, innehaller fjarde och femte
bockerna. Ytterligare tva band &r att vinta inom den nirmaste tiden, innehal-
lande &terstoden av Birgittas litterira kvarlatenskap.’

Birgittas Revelationes har av alder indelats i atta bocker. Hartill kommer
regeln for Vadstena kloster (Regula Salvatoris), en liturgisk text till jungfru
Marias lov (Sermo angelicus) samt en tilliggssamling av uppenbarelser, hop-
stilld efter de Ovriga (Revelationes extravagantes). Allt detta ir redigerat av
Birgittas biktfider och vinner. Materialet harstammar delvis fran hennes svenska
tid, delvis fran tiden efter flyttningen till Rom.

* Forsta bandet innehiller 346 sidor med ett femtiotal illustrationer, varibland sex utsokta
fargplanscher; andra bandet 320 sidor med ett trettiotal illustrationer och sex firgplanscher
och faksimil. Vardera volymen kostar hiiftad kr. 40: —, i helklotband 60: —, helpergamentband
95: —. Priset miste anses billigt med hiinsyn till vad verket har att bjuda. — Oversiittarens
namn borgar for fortrogenhet med medeltidslatinet och tolkningens allminna vederhiiftighet.
Hans tidigare dversittningar av latinska medeltidsurkunder har skaffat honom ett gott renommé
pé& detta svira omrade. Tagna stickprov visar att tolkningen viil aterger latinet, ibland nagot
fritt, vilket i allminhet dr till fordel for begripligheten. Jag har icke haft tillfille till detalj-
granskning. Vid genomlisningen av den svenska texten fastnade jag vid nigra enstaka stiillen.
I, 1: du skall vila i min gudoms arm; p& svenska viil biittre: du skall vila i min gudoms famn
(requiesces in brachio deitatis mee). — IV, 47: sdsom baggar, vilka resa sig pd framfotterna
och stdnga varandra med hornen. Detta ger en underlig forestillning. Meningen dr vil: resa
sig med framfitterna i vidret etc. (sicut arietes qui eleuantes se pedibus anterioribus mutuo se
impingunt cornibus). — 1V, 33: Birgitta gisslar munkar som behaller privategendom till egen
bekviimlighet. Overs. lyder: Nu triffar man verkligen mdnga, som kallas rika och som dock dro
fattigare pd penningar och dyrbarheter dn de, vilka lovat att leva i fattigdom. Lat.: qui tamen
in clenodijs et pecunijs pauperiores sunt illis, qui paupertatem professi sunt. Ar icke meningen
den, att dessa munkar mitt i sin rikedom, d. v.s. trots sina dyrbarheter och penningar, ir fat-
tigare in de verkligt fattiga munkarna? Fornsv.: rike, ther tho dru fatikare j piningom oc
sylfskedhom oc androm sylfkarom oc hafwom dn the som lofwadho gudhi at liva j fatikdom.
— V, rev. 13: en tjiinare siiger till sin husbonde: »Se, din dker dr plojd och rétterna uppryckta.
Nar skola vi nu s vetet?s Husbonden svarar: »Fastdn rotterna se ut att vara uppryckta, ha dock
gamla stubbar limnats kvar. De skola losas upp av regn och bldst om vdren.» Lat.: ecce nouale
tuum excultum est et radices extirpate sunt etc. Husbonden svarar: licet radices extirpate
videantur, tamen adhuc inueterati trunci et stipites derelicti sunt etc. Stillet blir svirbegrip-
ligt, om man forestiiller sig en vanlig aker. Ar det friga om en nyss upprsjd nyodling, blir allt
klart: tridrétterna dr uppbrutna, men det ligger kvar en del gamla tridstammar och stubbar,
som méste forsvinna, innan sidden kan bérja. — IV, 1: ingen révare simre dn honom (i st.f.
han) som férrdder etc. ir ren lapsus. Jag har alldeles i forbigiende antecknat dessa smésaker,
mer for nojes skull #n for att kritisera ett utmirkt arbete.
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En friga som infor Birgittas litterdira verk omedelbart instiller sig 4r denna:
vilken ér dess litterdra genre, som vi brukar siga inom litteraturforskningen, med
andra ord: vad ir det hir friga om for slags litteratur i jamférelse med andra
forfattarprodukter i forntid och nutid? Heliga Birgittas skrifter dr ej ensamma i
sitt slag; de tillhor en omfattande klass av litteraturalster, sirskilt representativa
for det medeltida fromhetslivet pd kontinenten, men med talrika exempel och
analogier pa olika hall bade i vister- och osterland énda till vara dagar. Vi kan
med ett ord beteckna dem som revelationslitteratur eller uppenbarelselitteratur.
Just som namnmet anger, grundar sig denna litteratur pa uppenbarelser fran den
himmelska virlden, som fromma mén och kvinnor bekianner sig ha fatt mottaga i
ett tillstdnd av inspiration, stundom med karaktir av verklig extas. Bakom hela
denna litteratur star man och kvinnor som tillhor den mycket markanta kategori
inom religionshistorien, som vi kan kalla den visionira typen. De har gavan att
med mer eller mindre fullstéindig avblindning av sinnena gentemot yttervirlden
oppna sig for ingivelser frin den gudomliga sfiren — fackpsykologerna skulle
vil nidrmast tala om det under- eller omedvetnas omride. Forestallningar, tankar,
intryck strommar over dem, sdsom det sker hos skalden i inspirationens dgon-
blick. Understundom tar ingivelsen konkret, plastisk form, liksom skidades nagot
med ett inre 6ga. D4 intridder vad vi kallar en »vision» i egentlig mening. Ar icke
syn- utan horselfornimmelser 6vervigande, talar vi om »audition». Dylika upp-
levelser kan vi med framgang studera hos manga av medeltidens mystiker, men
ocksd i vissa nyare stromningar speciellt inom vickelsefromheten t. ex. i Finland
(»dvalpredikanterna»), for att icke tala om Gamla testamentets profeter. At-
minstone de ildre surorna i Koranen hor hit. Birgitta ér ett kronexempel pa den
visionéra fromhetstypen och hennes skrifter pa den visionira revelationslittera-
turens genre.

Jag anvinde nvss ordet »extas». Det idr ett mangtydigt uttryck, som madste
niarmare preciseras. Vi kan i huvudsak skilja mellan tva slag av extas. I ena fallet
ar det fraga om den religiosa personlighetens oversvinnliga férening med och
uppgaende i det gudomliga, det yttersta malet for den form av mystik, som vi
kallar »enhetsmystiken». Detta ar »sammansmiltningsextasen». I andra fallet ér
det fraga om ett psykiskt tillstind, mer eller mindre varaktigt, da en idé, fore-
stillning eller kinsla blir sa dominerande i sjilslivet, att alla andra psykiska
funktioner sa att sidga kopplas av. Medvetandet koncentrerar sig pa ett enda;
allt annat undantringes, stundom &4nda till nagot som liknar vanlig medvets-
loshet. Psykologerna talar om »monoideism». Denna form av extas kallar vi
lampligen »koncentrationsextas».

Det dr denna senare extas som &r typisk for Birgitta, niar hennes inspiration
nar sin héjdpunkt. Sammansmiltningsextasen &r fraimmande for henne. Manga av
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Birgittas revelationer har framgatt ur sidana tillstaind av koncentrationsextas. Att
detta skulle gilla alla, vore det emellertid ett misstag att tro. Inspirationen har
manga grader. Den hogsta formen iar extas i nyssnimnd mening. Den Ligsta ar
den av oss alla vilkinda psykiska upptagenheten, medférande en mer eller
mindre hoggradig sinnesfranvaro. Diremellan ligger méanga stadier. Olikheten i
inspiration mirkes mycket vil i de olika revelationerna. Ibland férnimmer man
tydligt extasens hojdflykt, ibland mirker man hur reflektionen arbetar pafal-
lande tungfotat. Men &ven i sidana fall bibehélles den revelatoriska stilformen.
Visionéren har en tendens att rikna allt som stiger upp i hans medvetande som
direkta ingivelser fran ovan.

Birgitta har sjilv efterlimnat ytterst virdefulla beskrivningar av extatiska
upplevelser. Hon ir angelidgen att framhalla att hon i sina visioner icke ser med
sina lekamliga 6gon eller hor med sina lekamliga 6ron, utan ser med andliga
ogon och hor med andliga 6ron. Hon ir vakande, icke sovande; hon vakar i bon
och skadar andligen. Nir det behagar Gud, sover han hennes kropp, icke med
lekamlig somn, utan med andlig vila. Eller ocksa: sjilen uppvickes liksom ur en
dvala till att se, hora och kinna pa ett andligt sitt. Kroppen sjunker hén siasom
i domning, som dock ej ir en sémnens domning. Hon kinner sitt hjirta upptin-
das av gudomlig kirleksglod, hon forsjunker i hianryckt betraktelse och, bersvad
sin kropps sinnen, skidar hon i anden gudomliga, himmelska ting (t. ex. II, 18;
IV, 7, 77, 138, 139, 140, 142). En otrolig rikedom av tankar och intryck &ver-
strommar henne under en kort stund. Om den miirkliga femte boken av revela-
tionerna, som kallas Fragornas bok, dirfér att den handlar om frigor som en
illistig munk stiller till Kristus och besvaras av honom, berittas foljande. Det
hinde en gang, medan Birgitta red pa vigen till sin gard i Vadstena, att hon
plotsligt under sin bon blev hinryckt i anden, sd att hon berévades sina sinnen
och upplvftes i extas, varunder hon skiadade hela innehallet i denna bok. 1 ett
kort ogonblick hade hon hela boken i sitt medvetande sisom en enda, enhetlig
uppenbarelse. Nir hon var framme, maste hennes foljeslagare rora vid henne for
att viicka upp henne ur hennes hinryckning. Nir hon undfick klosterregeln, var
det som om ett kirl med dyrbara ting av mangfaldigt slag hade Osts ut over
henne. En av hennes biktfader berattar att han sjilv flera ginger sett henne
sittande eller liggande framstupa liksom medvetslos, hianryckt i extas, utan att
hon hérde eller sig vad som tilldrog sig runtomkring henne. Allt detta &r typiskt
for visioniira erfarenheter i alla tider. Hir ser man ocksa vad skillnaden iir mellan
vision i egentlig mening och vad som brukar kallas hallucination. Den halluci-
nerande menar att han ser med sina yttre 6gon och hér med sina yttre éron
och placerar vad han férnimmer just i det rum i sinnevirlden, dar han sjilv
befinner sig. Visiondren menar sig skdda med ett sjilens 6ga, och vad han ser
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torlagger han till den dvernaturliga, osinnliga virlden, alltsd till en helt annan
verklighetssfir.”

Revelationerna har i regel formen av meddelanden frin nagon himmelsk
person. Vanligen ar det Kristus eller jungfru Maria som talar; men &dven andra
heliga personer ter sig for sierskan, sisom Johannes Doparen, evangelisten Johan-
nes, apostlarna Petrus och Paulus, biskop Ambrosius, helgonen Dionysius, Bot-
vid, Agnes o.s.v. Nir en verklig vision av extatisk natur intriffar, berittar
hon det sa, som vore det en annan person som skadar: »en person som icke sov,
utan vakade, fick denna uppenbarelse», »en miinniska tyckte sig se», heter det,
eller nagot dylikt. I visionens stund sker ett slags personlighetsdifferentiering
(icke att forvixla med psykiatriens »personlighetsklyvning»). Vardagsjaget
atskiljer sig fran det hinryckta jaget och talar om detta som vore det en fram-
mande person, Ett liknande fenomen moéter oss i Paulus’ beskrivning av sin
extatiska upplevelse i 2 Kor. 12, 2 ff.: »Jag vet om en man i Kristus, att han blev
uppryckt till tredje himmelen; huruvida det var i kroppslig matto, eller om han
var skild fran sin kropp, det vet jag icke, Gud allena vet det.» Birgitta undviker
dverhuvudtaget att tala om sig sjdlv i jag-form. Hon betecknar sig vanligen som
Bruden, till vilken Brudgummen (Kristus) talar, som Sonens brud, till vilken Guds
Moder talar, eller nigot sddant. Detta tillbakatridande av det egna jaget hor
till den visiondra stilen, men det ér ocksd ett uttryck for en egendomlig inre
erfarenhet, en erfarenhet att i de benadade 6gonblicken vara en annan én i det
normala livet.

De flesta revelationerna utgéres av meddelanden som ror den kristna laran
och moralen eller kyrkliga forhallanden av olika slag. Den romerska kyrkans
centrala dogmer utredes, forklaras och inskirpes: treenigheten, inkarnationen
och Kristi fodelse av jungfrun, terlosningen, missoffret, transsubstantiationen,
de sju sakramenten, helgonens tillbedjan, Marias upptagande med kropp och
sjal till himmelen, pavedomets hoghet, kyrkans visen. For forklaringen av alla
dessa dogmer gor Birgitta ett flitigt bruk av liknelser och allegorier. Hon é&r
over huvud en miistare i metaforisk framstillningskonst, vilket icke betyder att
hon alltid motsvarar vara smakideal. Det saknas ej exempel pa bide grovt dras-
tiska och harresande hemska skildringar.

Ett studium av revelationerna efterlimnar ett starkt intryck av Birgittas
dramatiska syn pd den minskliga tillvaron. Det star en stindig kamp mellan
Gud, omgiven av dnglars och heligas skara, och djivulen, Lucifer, den fallne
angeln, och hans anhang av demonernas myriader. Alla dessa makter spelar en
overvildigande roll i Birgittas trosliv sivil som i hennes uppenbarelser. Mitt pa

* Till skillnaden mellan hallucination och vision i egentlig mening se Tor Andraes utred-
ning i Mystikens psykologi, 1928, sid. 216 ff.

14 — Sv. tecl. kvartalskr. 1953,
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valplatsen stir manniskosjilen, ett stindigt foremal for Guds och djavulens drag-
kamp. I skildringarna av Guds kamp om maénniskosjilarna frapperas man dock
ofta av forsikringarna om Guds oidndliga barmhirtighet, Guds vilja att frilsa
och forlata dven den mest férhirdade syndare, om han blott gor bot och bitt-
ring. »Guds barmhirtighet foljer varje ménniska allt intill doden», siger hon pa
ett stalle (IV, 7).

Syndens forskrickande makt i virlden ar ett genomgiende tema. Synder som
Birgitta oftast terkommer till 4r hégmod, vinningslystnad, flird och kittja. Hon
gar skarpt till rdtta med bristerna i romarkyrkan, hos pavarna, pristerskapet och
klosterfolket. Simonien vid utdelandet av kyrkliga dmbeten och pivarnas flytt-
ning frin Rom till Avignon (pavarnas »babyloniska fingenskap») betraktar hon
som svara skamfldckar. Till paven Clemens VI riktar hon fsljande strafftal: »Du
som borde forlossa sjilarna och fora dem till mig, du &r i sanning sjalarnas for-
gorare. Jag forordnade ju Petrus till herde och vardare for mina far. Du dir-
emot forskingrar och sargar dem. Du ér sdmre dn Lucifer. Han hyste nimligen
avund mot mig och onskade icke doda nagon annan &n mig, for att han skulle fa
hérska i mitt stille. Du dr mycket simre, du som icke blott dédar mig, i det du
med dina onda girningar driver mig bort frin dig, utan dven dodar sjdlarna
genom ditt daliga exempel» (I, 41).

Pristerna jamféres en gdng med Israels barn, som i 6knen dansade kring guld-
kalven. De liknas vid nyponen, som till det yttre #r réda och vackra, men till
det inre dr fulla av »smuts och taggar» (I, 48). Klosterfolket bestraffas for for-
virldsligat sinnelag och vinningslystnad. Sierskan gar si lingt, att hon siger att
somliga nunnekloster mer liknar bordeller 4n kloster (IV, 33). Hennes domsord
drabbar i samma grad ridderskapet och gemene man i Sveriges land. Ofor-
skrickt och utan anseende till personen bestraffar hon ocksi enskilda individer:
kyrkomiin, furstar, riddare, vanliga miinniskor, alla lika. Makt eller rang spelar
for denna sanningssiigerska ingen roll.

Birgitta dr ej blott den skoningslosa domaren, hon &r dven en forkunnare av
Guds sokande och frilsande kirlek. Hon ir outtréttlig i att mana och visa vigen
till tro, biittring och helgelse. Hon prisar askesens och de andliga ovningarnas
makt; gidrna undervisar hon om bonens vilsignelse. Sonen sédger i en uppen-
barelse: »Sta fast i din tro pa den heliga Treenigheten, dlska Gud av hela ditt
hjirta; var lydig savél i motging som i medging, sitt dig icke framfor nagon i
dina tankar, rdds dven nir du gor vil, tro icke att du &r klokare &n andra, ant-
varda hela din vilja at Gud och var beredd till allt som Gud vill» (IV, 38). Om
bonen heter det: »Nér du beder nigon bon till mig, s sluta alltid din bon s,
att du vill att min vilja alltid skall ske och icke din» (I, 14).

Ett av de sikraste medlen till sjilens beféistande i tron och helgelsen #r be-
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traktelsen av Kristi lidande. Den kristna ménniskan bor alltid ha ett brostsmycke
fast vid sitt brost, ndmligen betraktandet av Jesus i hans lidande, hur han blev
begabbad och gisslad, hingde pa korset, blodig och sargad i alla lemmar, hur
han anbefallde sin ande i Faderns hander (I, 7). Skildringar av Kristus i hans
lidande och dod spelar en mycket stor roll i revelationerna. De har ocksa rikligen
aterspeglats i den birgittinska konsten. Den moderliga 6mheten hos Birgitta, sjalv
moder till atta barn, av ingen klarare sedd och finare skildrad én av Emilia
Fogelklou-Norlind,® dallrar omisskéinnligt i dessa skildringar, icke minst
nir de tar formen av Marias betraktelse av den korsfiste sonen. De detaljerade
beskrivningarna av alla den hirjade kroppens morbida foréndringar, skidade med
hejdlos smirta, vittnar om modersforilskelsen dven i barnets fysiska kropp och
lemmar. S& hir klagar Jesu moder i en av revelationerna: »Nir den forsta spiken
fastes i honom, blev jag utom mig vid ljudet av det forsta slaget och f6ll ned
sdsom dod, med formorkade Ggon, skilvande hinder och sviktande ben, och i
min smirta formadde jag icke se upp, forrdn han var helt och hallet fastspikad.
Men nir jag reste mig, sig jag min son 6mkligt hidngande, och jag, hans hogt
bedrévade moder, sorjande och fortvivlad, kunde knappast sti av smirta. Min
son, som sig mig och sina vinner i trostlos grat, ropade med hog och sorgsen
rost till sin Fader: 'Fader, varfor har du overgivit mig?” Det var som ville han
siga: ‘Det dr ingen som forbarmar sig 6ver mig utom du, Fader.’» Si foljer en
detaljerad beskrivning av alla 6mkansvirda dodsmirken i hans misshandlade
lekamen, och sedan: »S& lade de honom i graven. O hur girna hade jag icke
velat att man lagt mig levande i graven med min son, om det varit hans vilja!»
(1, 10).

Betraktelsen av Kristus, framfor allt i hans lidande, skapar kirlek till honom.
Kristus drager sjilen till sig som magneten jirnet (I, 3). Till den som &lskar
Kristus kommer allt annat andligt gott i 6verflod. Ankans olja sinar icke. Glidjen
och jublet skall aldrig tryta for den Kristusilskande sjilen (I, 1).

Rikt erfaren i det andliga livets hemligheter upptrider revelationernas Bir-
gitta som en insiktsfull sjilavardare. Man maste beundra hennes skarpsynthet
och visdom, bide niir hennes andliga lidkekenst vinder sig mot henne sjilv, och
nir den vinder sig mot andra. Hon dr bekymrad for att hon hemsokes av manga
skiftande och onyttiga tankar. Det giller, fir vi hora, att icke ha sin lust i de
syndiga tankarna, utan kimpa emot dem och fast fortrosta pa Gud (111, 19). Hen
beder for och med de samvetspligade. Den femte boken, Fragornas bok, &r
sirskilt rik pa andlig visdom. Har kommer hon ocksd in pd allmidnmainskliga
problem, sddana som kunde oroa varje kristen sjil, t. ex. lidandets gata, fragan

* E. Fogelklou, Birgitta. Urval och inledning (Religionens miinniskor och dokument, 2),
1925. Dens., Birgitta, 2 uppl., 1955 (sérsk. sid. 123 ff.).
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om ordttvisorna i virlden, det ondas problem, svarigheten med utebliven bon-
horelse o. s. v. Hogst intressanta ir den illistige munkens friga om evangeliernas
avvikelser fran varandra i Nya testamentet och Birgittas genmile. Man maste
erkinna klokheten i hennes svar. Kristus svarar genom Birgittas mun: »Den
helige Ande ar mangfaldig i sina girningar, ty han fordelar pd ménga siitt sina
gavor bland sina utvalda. — — — Nir jag, Guds Son, synlig i kottet, predikade
olika ting pa olika platser, hade jag dérfor olika efterfoljare och lyssnare. — — —
Stundom upprepade jag det forut sagda, stundom okade jag eller forminskade.
Det ir silunda icke underligt, om de, som ordnat evangeliernas berittelse, ha
satt upp olika men dock sanna ting. Nagra av dem ha lagt ord till ord, andra ha
givit ordens innebord men icke orden sjilva; nigra ha beskrivit det som de
hort men icke sett, andra ha talat om det tidigare senare, andra ha berdttat mera
om min gudom; ja var och en har talat som den Helige Ande unnade honom
att tala.»

Det vida Overvigande antalet av Birgittas revelationer meddelar dogmatisk
undervisning, etisk tillrittavisning, andlig vigledning, meditativt stoff. De exta-
tiska synerna i egentlig mening #r kanske ej si talrika som man skulle vinta,
men de finns dock i tillrickligt stort antal och med sa stor plastisk askadlighet,
sd att man kan tala om en starkt visuell laggning hos det svenska helgonet.

En av de statligaste visionerna édr den som skildras i den fjirde bokens sjunde
kapitel. Den utgores av en domsscen i himmelen, dér den italienske hovmannen
Nicolaus Acciajuoli stod som anklagad. Han hade bland annat framjat drott-
ningens av Neapel olaga giftermal med sin kusin. Visionédren skidar ett palats
av omiitlig storlek, dir ett otal varelser tagit plats. Lingst framme i palatset stod
ett domarsite, och det sig ut som om en sol sutte dar. Ett jungfruligt viisen med
en krona pa huvudet stod bredvid tronen. En neger syntes, fasansfull att skida.
Han fungerade som aklagare. Bredvid stod forsvararen, en gestalt i riddar-
skepnad. En ordduell mellan negern och riddaren édgde rum. Det gillde den
syndiga sjilen. Riddaren gjorde sitt bista att pavisa goda girningar hos den
anklagade. Negern var assisterad av orikneliga djivlar, liknande gnistor som
flyger upp ur en brinnande ugn. Alla dessa yrkade pa att fi den anklagade sjilen
sig tilldomd och si kastad i helvetet. Nu upptriidde Guds Moder. Under sin
mantel dolde hon nagra foremal: en kyrka, vari ndgra munkar befann sig, samt
nagra heliga min och kvinnor. Alla ropade: »Forbarma dig, naderike Gud!»
Jungfrun erinrade om alla dessas kirleksgiarningar och férboner. Sedan hordes
frin solen en rost, som forkunnade att for dessa Guds vianners skull skulle man-
nen beskiiras ingerns gava. Han skulle icke hamna i helvetet, utan renas i
skirselden. D4 flydde demonerna. Visionsskildringen fortsdtter med en syn av
helvetet och skirselden och deras fasor samt en allegorisk forklaring, allt starkt
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paminnande om Dantes purgatorio- och infernoskildringar. Till sist hors en rost
liksom ur morgonrodnadens sky: »O Herre Gud, giv av din oiindliga makt
hundrafaldig 16n &t dem i virlden, som med sina goda girningar lyfta oss upp
till gudomens ljus och till ditt anletes asyn!»

Friagornas bok inledes med en vision likaledes av stor askadlighet. Det star
uttryckligen att Birgitta fick den i ett tillstind av extas. Hon sag en stege som
stod fast pd marken och ridckte upp till himmelen. Ovanfér stegen, i himmelen,
sdg hon Kristus sitta pa en underbar tron, liksom en domare som haller pa att
doma. Vid hans fotter satt Jungfru Maria, och runt kring tronen stod en hérskara
av énglar och helgon. Mitt pa stegen stod en munk, kind for sin lirdom, men
ocksd for sin ondska. Han hordes framstilla listiga fragor, vilka Kristus sakt-
modigt besvarade. Innehdllet i denna syn, heter det, blev sa fast inprintat i
Birgittas minne, som om det varit inristat pA en marmortavla.

Domsscenerna i revelationerna leder gérna tankarna till Birgittas egna intryck
av rittsliga forfaranden. Bade hennes far och hennes man var ju lagmin, och
hon hade salunda sa att séiga @nda fran barndomen levat i en juridisk miljs. Det
gr ett juridiskt drag ocksd genom sjilva stilen. Revelationerna med sin reda,
sina nistan pedantiska indelningar, sina taluppgifter (for det forsta, for det
andra, for det tredje o.s.v.) paminner ibland om lagtexter eller domstolsproto-
koll. Men sikert har Birgitta i detta sivil som i andra hénseenden ocksa pa-
verkats av medeltidens predikningar, vilka icke blott vimlar av liknelser, allegorier
och anekdoter, utan ocksd av numreringar av olika slag i didaktiskt intresse.
Bibliska texter spelar didremot hos Birgitta en underordnad roll. De som fére-
kommer, icke minst himtade frdn Gamla testamentet, tjinar genom sin konkreta
askadlighet mer som exempel én som grundval for utliggningarna.

Revelationslitteraturen grundar sig pd ingivelser, mottagna i inspiration,
stundom overgiende i extas. DA uppstiar den frigan: hur har dessa ingivelser
blivit litteratur och i form av litteratur bevarats at efterviirlden? I inledningen
till Fragornas bok far vi ett klart besked pa denna punkt. Vad Birgitta hade hort
och sett i sin vision, medan hon satt pa hiistryggen pa vig frin Alvastra till
Vadstena, fastnade i hennes minne, s& att hon sedan strax efter framkomsten
kunde skriva upp alltsammans pa svenska. Direfter Gversattes det av hennes
biktfader pa latin. Pa ett annat stille séiges det att hon andaktsfullt dikterade vad
som hade blivit henne ingivet for biktfadern, som omedelbart Gversatte till latin.
Hon kontrollerade sjilv mycket noga det som hade Gversatts och nedskrivits.

Den stora miingden av revelationer ger en mycket klar och konkret bild av
Birgittas fromhet. Det forsta som omedelbart frapperar ér hur helt och fullt for-
ankrad hon ir i medeltida, romersk kyrkofromhet. Den romerska kyrkan ar Guds
byggnadsverk pa jorden, padvedémet en gudomlig institution, de sju sakramenten
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ar kyrkans sju grundpelare, kyrkans dogmer é&r sjalvklar sanning. Allt detta trots
att hon samtidigt ofta skarpt kritiserar det radande forfallet inom kyrkan i den
tid vari hon levde. Att kalla Birgitta en »reformationens forelépare», som stund-
om sker, ir vilseledande. Man finner hos henne ingenting av det som &r kiirnan
i reformationen, icke bibelordets auktoritet som hogsta trosnorm, icke rittfardig-
gorelsen genom tron allena, icke den kristna frihetens grundsats. Den skarpa
kritik av de faktiska missférhéllandena inom kyrkan, som vi finner hos Birgitta,
ar ingenting annat @n vad vi finner pd ménga hall inom romarkyrkan, sarskilt
mot medeltidens slut. Av den tendens till oppositionell, mer eller mindre okyrklig
forenings- eller sektbildning, som florerade just under 1300-talet, finns icke ett
spar hos den svenska sierskan. Hennes stora personliga mal var klosterstiftelsen
i Vadstena, och den stod givetvis helt pa kyrklig grund.

1300-talet var mystikens arhundrade. Det &r vanligt att rikna in Birgitta bland
mystikernas skara. Ett studium av revelationerna skapar tveksamhet angdende
det berdttigade i att kalla Birgitta mystiker. Nu édr ju begreppet »mystik» ett av
religionsforskningens mest oklara och svarhanterliga. Skulle man med mystik
mena detsamma som religios innerlighet, helhjirtenhet och helgjutenhet i guds-
forhallandet, vore Birgitta visserligen en mystiker, likasd om mystik vore det-
samma som att dga visiondr och extatisk begévning. Men varken det ena eller
det andra ricker till for att motivera att man betecknar en ménniska som mysti-
ker. Innerlighet och dven visiondr extas finns ocksa hos religiosa personligheter,
som ingen skulle vilja kalla mystiker i egentlig mening. Vad som karakteriserar
mystiken, om man tar ordet i en mer preciserad betydelse, dr den religiosa intro-
spektionen. Mystikern finner Gud inom sig sjilv, Gud uppenbarar sig fér honom
i hans eget inre, och gemenskapen med Gud bestar i umgingelsen med honom i
sjilens dolda djup. S& avgriinsar sig mystiken frin den extrospektiva religionen,
som kinnetecknas av att Gud gor sig kiind for den fromme i den yttre uppen-
barelsen. Hiir bestar gudsforhillandet icke i upplevelsen av Gud i 6versvinnliga
kiinslorérelser i sjilens inre, utan i personlighetens 6verlatelse at Gud i tro,
kiirlek och lydnad.

Men icke all mystik ér av samma slag. Det finns en mystik for vilken mélet ir
fullstindig enhet med, sammansmiltning med det gudomliga, uppfattat som en
mer eller mindre opersonlig substans. Den maénskliga personligheten absorberas
av och i det gudomliga, den forsvinner i gudomen som droppen i havet, gnistan
i elden. Denna form av mystik kallar vi apersonalistisk enhetsmystik. Det finns
en annan form av religios mystik, en for vilken malet ej &r sammansmailtning i
enhet, utan ett inre umginge mellan den fromme och den personligt fattade
gudomen. Aven detta ir mystik, ty métet mellan manniskan och den gudomliga
personen sker ocksa hir i ménniskans inre, i sjilens dolda djup; men denna mystik
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ir personalistisk, ty det dr hir ej friga om personlighetens utplanande, utan
tvirtom om det personligas bevarande savil hos den fromme som hos gudomen.
Av mystik av det forra slaget finns icke ett spar hos Birgitta; diaremot patriffar
man ibland stiillen i revelationerna, av vilka man kan sluta till att hon haft sidana
erfarenheter som ir typiska for det som vi kallat personalistisk mystik, ndmligen
i den inre Kristusumgéngelsens och brudmystikens form. Vi hor en gang Kristus
siga till Birgitta: »Ditt hjarta skall vara i mitt hjirta och upptindas av min
kirlek, sasom ndgot torrt litteligen upptiandes av eld. Sa skall din sjal fyllas av
mig, och jag skall vara i dig, sa att allt timligt skall bli dig bittert och all kottslig
atrd till ett gift. Du skall vila i min gudoms famn, varest ingen kottslig &trd
finnes, utan andens glidje och fornojelse, varav den fortjusta sjilen berusas till
det inre och till det yttre och fylles av fri5jd, s& att hon icke tinker pa och ingen-
ting annat begir in den glidje som hon har» (I, 1). Detta ar den personalistiska
brudmystikens sprak. P4 ett annat stille siger hon att hennes sjil ar fylld av
Kristus. Kristus @r inne i henne och bor i hennes hjirta. Himmelen och jorden
kan ej rymma honom, dock vill han ta sin boning i den lilla kottklump som &r
hennes hjirta (I,30). Men det &r forvdnande hur séllan dylika yttranden fore-
kommer, och dock levde Birgitta i det tidevarv da Kristusmystiken blommade
som bist.

Det finns en annan sida i Birgittas fromhetsliv, som trider mer i 6gonen 4n
det mystika draget, jag menar det profetiska.*

Nir vi talar om profeter, gir vara tankar girna till Gamla testamentets profet-
gestalter. Men frin religionspsykologisk synpunkt kan man tala om en profetisk
typ av homines religiosi, utbredd over hela virlden. Vad &r det som utmirker
denna profetiska typ? Det ér forst och framst kallelsen, kallelsen frin gudomen
att vara dess tjinare, budbérare, sprakror. For det andra kinslan av att std under
ett gudomligt tvang, att icke vara sin egen, utan helt och hallet bunden, till sjal
och kropp, av den gudomliga makt som tagit viildet i ens liv. For det tredje
gdvan att i ett tillstand av inspiration, stundom Gvergiende i extas, mottaga
uppenbarelser frin gudomen. For det fjirde medvetandet om en betvingande
plikt att forkunna for andra vad som meddelats i uppenbarelsens 6gonblick.

Alla dessa for den profetiska typen karakteristiska drag aterfinnes hos Bir-
gitta. Vad den revelatoriska och visionidra gavan betriffar, har den mer an till-
rickligt belysts i det foregaende. Ténker vi pa de ovriga dragen, s vet vi att
Birgitta kunde peka pa ett sirskilt tillfalle i sitt liv, d& hon mottog kallelsen.

* Det profetiska draget hos Birgitta ir, siikerligen under intrycket av den livliga profetforsk-
ningen i Uppsala under seklets forsta artionden (Stave, Billing, Soderblom), klart fattat i sikte
av K. B. Westman i hans for hela den moderna Birgitta-forskningen grundliggande arbete
Birgitta-Studier, 1911 (sarsk. sid. 129 ff.).
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Detta intriffade kort efter mannens dod. Hon fick nu veta att Kristus talade till
henne icke for hennes egen skull, utan for alla kristnas skull och till andras frils-
ning. Hon skulle vara hans sprakror och, alltid trygg under hans beskydd, lydigt
g4 hans drenden. Frin den stunden kidnde sig Birgitta utvald for ett hogt upp-
drag, ja, till att med sitt budskap prégla en ny epok i uppenbarelsens historia.
Frin den stunden kinde hon sig ocksd std under ett gudomligt tvang. Hon var
blott ett kiirl vari Kristus oste sitt vin, och att forkunna for andra vad som blev
henne givet blev henne en ofrankomlig nédvindighet. Hon kunde med Paulus
ha sagt: »Ve mig, om jag icke férkunnade!» Sa finner vi henne, personligen eller
genom andra, bira fram budskap till pavarna Clemens VI, Urban V och Gre-
gorius XI, till kejsar Karl IV, Englands och Frankrikes konungar under 100-ars-
fejden, kung Magnus Eriksson, drottningen av Neapel, Cyperns, Neapels och
Roms befolkning och till manga andra av olika stand och klasser. Hon &r ofta ute
i samma drenden, som nidr de gammaltestamentliga profeterna forkunnade sina
domsord over Israels och Juda konungar, 6ver Israels folk, Assur, Babylon,
Egypten, Tyrus, Edom o.s.v. Hon skridde aldrig sina ord, ndr det gillde att
bestraffa och doma, men hon kunde ock tala varkunnsamt till trost och andlig
vigledning.

Det ar ej ovanligt att det myndiga draget hos Birgitta har tolkats som uttryck
for hirsklystnad och ett hégmodigt sinnelag. Detta ar en felsyn. Hur Birgitta
personligen &n kan ha varit anlagd, nir hon upptrider som Guds sprakror, som
profet, kan hon med lika liten ritt beskyllas for arrogans som profeten Amos,
nir han slungade sina domsorakel mot konung Jerobeam och pristen i Betel,
eller aposteln Paulus, nir han gick till ritta med de falska apostlarna i Korint.
Detta har riktigt insetts och betonats av den forskare at vilken denna hyllnings-
skrift @r dgnad.® Profeternas — liksom geniernas — myndighet bottnar i deras
kallelsemedvetande. Den kan vil forenas med ett 6dmjukt sinne, nir det galler
det egna jaget. Paulus liknar sig sjilv vid ett ofullginget foster, Birgitta kallar
sig en myra, en mygga, en dsna, en fattig lopare som frambir en stor herres brev.

Det profetiska draget kan ej nog betonas, nir det giller Birgittas fromhet.
Det framtrider i sjilva verket lingt starkare én det mystiska. Birgitta forverk-
ligade med stor konsekvens det allmdnna medeltidsidealet av vita religiosa. Men
hennes speciella giva var den visiondr-profetiska tillika med ett inslag av persona-
listisk mystik.®

* Y. Brilioth i: Holmquist och Pleijel, Svenska kyrkans historia, II, 1941, sid. 248.
* Sedan detta skrivits, har tredje bandet av Uppenbarelserna utkommit, innehillande béckerna
VI-VIIIL Det fjirde och sista bandet viintas under histen.
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Kristi narvaro i ordet och sakramenten

I

ar vi tala om Kristi »ndrvaro», si ligger i detta ord »nérvaro» redan en
Nrad forutsattningar, och detta av sivil filosofisk som teologisk art. Vi
méste hir inskrinka oss till att blott peka pd nagra for forstiendet av det
foljande avgorande punkter.

1. Med begreppet »nirvaro» forhaller det sig pa ett egendomligt sitt. A ena
sidan dr det ett for teologien centralt begrepp och méste si vara. Ty utan tron
pa Kristi ndrvaro skulle den kristna tron sjalv svéiva i luften. A andra sidan
dar ordet »ndrvaro» icke nigot nytestamentligt ord med teologisk prigling. Ut-
trycket for »nidrvarande» (mapdv) for tanken i riktning mot napovsia, men detta
begrepp har sin alldeles specifika innebord. Niar det i Nya testamentet talas om
Kristi nérvaro, sker detta med anvindning av helt andra uttryck. Da Jesus talar
till sina lirjungar om sin forblivande nérvaro hos dem, sa sker det t. ex. med
orden: &yd ped’ Sudv elwr (Matt. 28: 20). Detta gor att vi, da vi priigla ett eget
begrepp av filosofisk struktur for att uttrycka ett den kristna tron tillhorande
forhallande, maste vara pa var vakt, si att vi icke dari inlagga forutsittningar,
som éro frimmande for den kristna tron.

2. Med begreppet »ndrvaro» méste i varje fall menas nagot helt konkret.
Det idr fraga om nagot hic ¢t nunc. Nir jag siiger att nagot dr nirvarande, sd
betyder det, att det ér tillstides pa denna konkreta ort och att det éir tillstides
i detta konkreta 6gonblick. Konkretionen far aldrig forflyktigas.

3. Det kunde nu synas, som omi begreppet »nirvaro» vore att bestimma
sdsom skirningspunkten av tid och rum i det innevarande nuet. Detta ater
ligger tanken nira, att »det niirvarande» vore det mellan de bada andra tids-
momenten, det forflutna och det tillkommande, belidgna tidsmomentet och alltsa
ett bestimt avsnitt av den stindigt fortlopande tidsstrommen. Det som i gir
var »nirvarande» dr idag ett forginget och det som i dag éar »néarvarande» blir
i morgon ett forginget o.s.v. Det dr emellertid uppenbart, att detta icke kan
vara menat, da vi tala om Kristi nérvaro. Didr ér det fastmer friga om en nir-
varo, som griper Over skillnaden mellan forganget, nirvarande och tillkom-
mande. D& vi tala om Kristi narvaro, sa tala vi om »honom som ir, och som
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var, och som skall komma» (Apok. 1: 4). »Jesus Kristus &r densamme i gir och
i dag, s ock i evighet> (Hebr. 13: 8). Och pa motsvarande sitt betyder Kristi
nirvaro icke en rumslig inskrdnkning, utan hans nirvaro »hir» dr tillika ut-
tryck for hans allestides narvaro.

4. For att klargora inneborden i denna tids- och rumsoverlidgsna nirvaro har
man i teologien — sirskilt i anslutning till Augustinus’ tids- och evighetsspeku-
lation — tillgripit platonska tankegangar och talat om det »eviga nuet», men
diarmed ocksa glidit bort frin den bibliska synen och forflyktigat Kristi nirvaro
till en mystisk eller spiritualistisk ndrvaro.

5. Till en verklig uppfattning av Kristi niirvaro i biblisk mening na vi fram
forst om vi goéra allvar av dess eskatologiska innebord. Kristi ndrvaro i det
konkreta &gonblicket beror pa hans messianska stillning och att med honom
7o oyatov tagit sin begynnelse. Han ér den som var nirvarande i det gamla
forbundets loften, ndrvarande i loftenas uppfyllelse — inkarnationen, korset,
uppstindelsen, och sasom den upphéjde Herren ndrvarande i sin kyrka, i
ordet och sakramenten »alla dagar intill tidens dnde» (Matt. 28:20). Han ir
den som »skulle komma», som i tidens fullbordan kom och som skall komma
i hérlighet dd 6 Zoyarov nar sin eviga fullbordan.

1I.

1. Det dr i detta stora sammanhang som vi ha att forstd Kristi nirvaro
i det forkunnade ordet och Kristi ndrvaro i sakramenten. Dessa bada hora
oskiljaktigt samman och kasta omsesidigt ljus 6ver varandra. Dopet, Ordet och
Nattvarden dgro Kristi nirvaro ibland oss sisom den for oss utgivne, at vilken
nu all makt i himmelen och pa jorden &r given (Matt. 28: 18—20; Fil. 2: 7-11;
Jes. 53: 12).

Dopet dr Kristi nirvaro i detta 6gonblick hos den konkreta miinniska, som
dopes, och varigenom hon blir inférlivad med Kristus, en lem i o&pa Xpiotol

Ordet ar Kristi ndrvaro just i det ogonblick da ordet ljuder till dessa kon-
kreta minniskor, som nas av ordets ljud.

Nattvarden ir Kristi ndrvaro i det Ggonblick, da nattvarden firas och hos
de konkreta ménniskor, som mottaga Kristi lekamen och blod (s&pa Xptotod,
atpa Xototol, 1 Kor. 11: 241.): den i nattvarden sjilv nidrvarande Herren.

Det dr hir fraga om nagot som verkligen skett, nagot som skett en gdng
pa en bestimd punkt i véart sliaktes historia. Men eftersom det skedde icke
blott sisom en vanlig historisk tilldragelse, som i nista 6gonblick hor det for-
flutna till, utan skedde — visserligen en gang, men — en ging for alla (¢pdna¥,
Hebr. 7:27), s dr det alltid ndrvarande.
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2. Hir framtrider med all tydlighet skillnaden mellan den platonsk-idé-
missiga narvaron och den biblisk-eskatologiska nirvaron. Idéen kan vara stin-
digt nirvarande, ddrfor att det dr icke fraga om nagot skeende. Den eskato-
logiska nérvaron ater har sin grund just i ett skeende, men icke ett skeende
vilket som helst, utan i den Guds girning, varigenom han lit <6 E&oyavov
intrida. Bade Ordet och Sakramenten iro en dvduvnorg av Kristus och hans
girning (1 Kor. 11: 25), men en Anamnesis av siregen art, icke en erinran om
nagot historiskt forganget, ej heller en erinran frin idéernas virld, utan en
Anamnesis som pd en ging visar tillbaka pa Kristus och hans girning och
tillika innesluter hans egen nirvaro och nirvaron av hans girning.

3. Det hir sagda giller i samma man Dopet, Ordet och Nattvarden. Jesu
dop dr nagot »Einmaliges», nigot som tilldrog sig pa en viss punkt i det for-
gangna. Inneborden i det som da skedde var, att den ene rittfirdige tridde in
under de minga syndarnas lott och mottog »dopet till doden» (Jes. 53: 4 ff;
Rom. 6: 4). Synden var de mangas skuld, déden de mangas lott. Genom sitt dop
tridde Jesus Kristus sdsom Herrens lidande tjinare solidariskt in i denna skuld
och detta de. »Den som icke visste av nagon synd, honom har Gud for oss
gjort till synd, pa det att vi i honom ma bliva Guds rittfirdighet.» Den identi-
fiering mellan Kristus och oss, som skedde en ging, niamligen vid Kristi dop,
dé han tridde in i de mangas stille och gjorde deras synd till sin, sker alltjamt,
did miinniskor dopas i hans namn, ty det innebir, att de ménga fi trdda in i
hans stille och att han dérigenom gér sin rattfirdighet till deras. Genom dopet
inympas den dopte i Kristus, blir en lem i gépa Xpiotob och far leva sitt liv
»i Kristus». Men just dirfor att dopet ér ett sidant realt inforlivande, bygger
det pa Kristi reala nirvaro. Liksom den som genom dopet inympas i Kristus
ar nirvarande hidr och nu, sd dr ocksa Kristus, i vilken inympandet sker, nir-
varande hir och nu, och inympandet sker hir och nu.

4. Pi samma siitt forhéller det sig med Ordet: Kristus dr ndrvarande i ordet.
Ordet kommer med budskapet om Kristus och hans frilsningsgirning. Men
det icke blott handlar om detta; di ordet forkunnas ér gdrningen sjilv nir-
varande. Hir moter oss ater detta i vartannat av det som skett en gdng och
det som sker nu, vilket har sin grund déri att det som skedde en gdng tillika
skedde en ging for alla.

Den girning, om vilken Ordet fortiljer ar i forsta hand nigot som ligger
i det forflutna. Guds Sons minniskoblivande, hans jordiska liv, hans lidande,
dod och uppstindelse &r icke en idé, utan i historien timade hindelser, vilka
kunna lokaliseras i tiden liksom andra fakta. Allt detta ir sidant som icke fir
forflyktigas eller spiritualiseras, utan fasthallas i sin konkreta innebérd, sd som
det skedde en ging. Men pd samma géng skedde det égpamaf. I sin »Einmalig-
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keit» 4r det narvarande tiderna igenom. Trosbekinnelsens satser »fodd av jung-
frun Maria, pinad under Pontius Pilatus, korsfiast, dod och begraven, pa tredje
dagen uppstinden igen ifrdn de doda», ge genom sina formuleringar tillkédnna,
att de avse konkreta tilldragelser i denna vér varld. Det ér icke friga om
nagot som svivar ovanfor var virld, utan det har skett mitt i var historia. Och
dven om uppstandelselivet inte kan infingas i vara vanliga tankeformer, sa
betyder detta dock icke, att uppstindelsens tilldragelse icke skulle hora var
historia till.

Men allt detta, som salunda har sin konkreta tillvaro och é&r nirvarande pa
en bestamd tidpunkt, d& det kan siigas: »det dr fullbordat», »Guds rike har
kommit», #r ocksd ndrvarande bland oss i Ordet. Det forkunnade ordet ir icke
blott berittelsen om ett forflutet skeende, utan tillbjudandet av Guds friilsnings-
girning sisom en i detta nu verksam kraft. Det grundar sig pid den en gdng
skedda garningen, men da denna skedde en gdng for alla &r den nidrvarande
och utdvar sin frilsande verkan i och genom det forkunnade ordet. Da ordet
forkunnas och dirigenom att det forkunnas sker ndgot till frilsning for den
som i tron tar emot ordet. »Ty evangelium &r en Guds kraft till frilsning for
var och en som tror» (Rom. 1:16). I ordet ar Kristus sjalv nidrvarande och loser
den minniska, som i tron mottar ordet, ur fordarvsmakternas trildom. Lika
konkret, som jag sjilv dr nérvarande sdsom en hérande minniska, bunden och
understilld foérddrvsmakter, vilka alldeles konkret behirska mig, lika konkret
ar Kristus niarvarande sisom den som talar till mig och dirmed befriar mig.
Utan min ndrvaro sasom horande sker intet befriande. Utan Kristi nirvaro
sisom talande och befriande sker heller intet. Det dr Kristi nirvaro som tar in
mitt nirvarande liv i det eskatologiska sammanhanget.

5. Vad som giiller om dopet och ordet, giller ock om nattvarden. Den har
sin forankring i det som skedde en gdng. Den anknyter vid en historisk till-
dragelse i det forflutna: Kristi dod. »Si ofta I iten detta brod och dricken
kalken, forkunnen I Herrens dod, till dess han kommer» (1 Kor. 11: 26). Natt-
varden ir en forkunnelse av det som skedde vid Kristi déd, men en forkun-
nelse dir det som forkunnas ocksé verkligen sker. Den upphéjde Herren, som
icke @r nagon annan #n den Korsfiste, — »Jag var dod, men se, jag lever i
evigheternas evigheter», Uppb. 1:18 — &r sjilv nidrvarande i nattvarden och
gor oss delaktiga av a&pa Xpiorol. Nattvarden ér Kristi eskatologiska nércaro.
Den innefattar i ett det som var, det som #r och det som kommer. Kristus, just
han som utgav sig sjilv i doden for oss, &r nidrvarande hos oss i den heliga
méltiden, och den #r riktad framit mot den eskatologiska fullkomningen —
»till dess han kommer».
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1L

Sedan inneborden i Kristi nirvaro hirigenom blivit innehallsigt bestimd,
kunna vi nu atervinda till det formella begreppet och avslutande ge nagra
korta avgriinsningar av detsamma.

1. Det dir icke blott en »Vergegenwdirtigung». Nir man talar om Kristi nir-
varo i det forkunnade ordet, har man stundom tolkat det som om Kristus och
hans frilsningsgirning genom ordets forkunnelse skulle bli »vergegenwiirtigt».
Det forkunnade ordets verkan uppfattas da i analogi med ordets eller berittel-
sens kraft att géra den omtalade saken »nirvarande» fér &dhoraren. Predikan
om Kristus stiller hans bild och bilden av hans girningar infor dhorarens blick
som om de vore narvarande realiteter. Denna tanke om »Vergegenwiirtigung»
lider emellertid av ett dubbelt fel. Dels forknippas hiir nirvaron med ett »als
ob», som sitter dess verklighet i friga. Dels &4r Kristus hir blott objekt for
forkunnelsen, men icke dess subjekt.

2. Icke blott ett »Sich-Vergegenwdrtigen Christi». Om man for att neutrali-
sera det sistnimnda felet gor Kristus till det forkunnade ordets subjekt och
siger, att det dr Kristus sjilv, som »sich vergegenwirtigt> i ordet, s& dr detta
visserligen ett steg framit. Och dock stannar man éven hir pa halva vigen.
Ty det dr hir icke blott friga om att Kristus »sich vergegenwiirtigt> utan att
han dr nirvarande.

3. Kristi ndrvaro. Varje »als ob» méste hallas fjiarran, da det ér friga om
Kristi niirvaro. Det bestir ett oupplosligt forhdllande mellan Kristus och hans
ord. Det forhaller sig alltsd icke blott sa, att ordet talar om honom, vittnar
om honom, paminner om honom och hans girning. Han dr sjilv i sitt ord.
Kristus och Ordet — de tu iro ett. Han &r det personliga Ordet (Joh. 1: 1, 14).
Det var just i egenskap av det inkarnerade Ordet, som han »tog sin boning
ibland oss» och i det forkunnade ordet som han nu sjilv ir nidrvarande hos oss.

4. Den firdolda ndrvaron. Det som gor att man sa latt glider bort fran
nirvaron till en »Vergegenwirtigung» eller till ett »Sich-Vergegenwirtigen»
och didrmed till ett »als ob» ir, att Kristi nidrvaro ir en fordold, en andlig nér-
varo. Men detta far ej foranleda oss att omtyda hans nirvaro i mystisk eller
spiritualistisk riktning.

5. Den reala ndrvaron. Kristi pa en gang fordolda och dock reala nirvaro
kommer till klart uttryck i den berémda formeln »i, med och under». Kristus
dr narvarande i vart konkreta liv, och han #r nirvarande »i, med och under»
nigot konkret. I det horbara ordet, i den synliga handlingen i sakramentet
dr han realt nidrvarande. Den konkreta forsamlingen, som #r 6 edua Xpiotod,
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ar Kristi reala nirvaro. »Var tva eller tre dro forsamlade i mitt namn, diir ar
jag mitt ibland dem» (Matt. 18: 20).

Man kunde fraga om icke uttrycket realpresens — Kristi realpresens i Ordet
och sakramenten — innehéaller en tavtologi. Att Kristus &r »praesens» betyder
ju att han &r nirvarande, verkligt nirvarande och tillstides. Vad ér det di som
ytterligare fogas dartill, om man siger, att han ar »realt» nédrvarande? I sak
ingenting. Och dock &r detta tilligg icke utan sin vikt. Ty det forebygger de
ovan omtalade utglidningarna i »als ob»-riktning. Det frambhaller, att det ir
fraga om Kristi verkliga och maktfulla niirvaro. Sin storsta betydelse har real-
presensens tanke dirigenom att den bringar till klart uttryck den verkliga for-
bindelse och enhet, som bestdr mellan »den ene» och »de maénga» (Jes. 53),
mellan Kristus och dem som tro pa honom — denna enhet, som fatt sin klassiska
formel i Jesu ord: »I i mig och jag i eder» (Joh. 15: 4, 7). Det &4r samma sak som
Paulus dsyftar da han 6msom anvinder uttrycket jag »i Kristus»> och »Kristus

i mig»,
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Husandakten i svenskt kyrkoliv

Nigra utvecklingslinjer

ar davarande Vixjobiskopen Yngve Brilioth ar 1941 holl sitt forsta prést-
Nméte med stiftets présterskap, hade han att enligt kyrkolagens bud foretaga
en »noga och flitig rannsakning om forsamlingarnas tillstind i hela stiftet». I ett
magistralt rundsvep tecknade han det kyrkliga liget i smalandsbygderna och
kom darvid ocksa in pa husandaktens roll i nutidens kyrkoliv. Orden fortjina
att citeras: >Om husandakten har man icke mycket att siga. Den tid, di den
verkligen var allmin, ligger langt tillbaka ... I trakter, dir gammalliseriet satt
spar, dr vil det enskilda bruket av Ordet vanligare dn det for familjen gemen-
samma. Detsamma ér kanske forhallandet i bygder, som mirkts av senare, lag-
och frikyrkliga vickelser. Positiva vittnesbord &ro pa denna punkt mycket sall-
synta ... Kanske kunde det dock 16na sig att gora nigot for att viicka husandak-
ten till nytt liv genom upplysning i undervisningen och vickande maningar vid
ungdomsméten och andra sammankomster.»*

Man kunde kalla den citerade overblicken for en husandaktens svanesang.
Denna religiosa gemenskapsform ir ej lingre nagon realitet i svenskt kyrkoliv.®
Det dr tid att skriva dess historia. Denna ter sig ganska enkel for den gingse
uppfattningen. I éldre tider, menar man, var det allmén sed att man samlades i
storstugan och vid brasans sken lyssnade till bibelordet, sjong en psalm och ned-
kallade Herrens vilsignelse. Allteftersom tiden gick och den s. k. sekulariseringen
vann inging bland folket, avtog vanan att samlas till en gemensam andakt for
att slutligen helt upphora. Granskar man det historiska aktmaterialet, finner man
emellertid snart att utvecklingen ej forlopt sa enkelt och ratlinjigt. Hir skall
dirfor goras ett forsok att angiva huvudlinjerna i denna utveckling.

Den evangeliska husandakten har sina rétter hos Martin Luther sjilv och hans
pastorala verksamhet. Reformatorn insag att forsamlingslivet framfor allt kravde
att man sorjde for ungdomens undervisning i kristendomens huvudstycken.
I »Deutsche Messe» nedskrev han den betydelsefulla parollen: »Vilan i Guds

' Handlingar ang. priistmotet i Vixjo 1941 (1941), s. 105.

* Det dr betecknande, att husandakten ej upptages till behandling vid de foljande pristmotena
i Vixjo, ar 1947 och ar 1953,

® Till det féljande se: H. Pleijel, De lutherska bekinnelseskrifterna (1936), s. 140 ff.
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namn! Det forsta som behoves i den tyska gudstjinsten dr en enkel och enfaldig,
god katekesundervisning i stora drag.»* Dirfor grep sig ocksd Luther an med
det katekesarbete som resulterade i Stora och Lilla Katekesen. Dessa bocker voro
nirmast avsedda som hjilp for de olirda pristerna och predikanterna. Detta
framgér bade av foretalet och av sjilva titeln, som angiver boken vara skriven
»fur die gemeine Pfarrherr und Prediger». Méanga av lantpristerna voro nim-
ligen s okunniga och oskickliga, att de vil behovde en handledning vid under-
visningen i kyrka och skola.

Det dr emellertid tydligt att Luther avsett att Lilla katekesen skulle anvindas
dven ute i hemmen, av husfidrar och husmoédrar, av barn och ungdom. Kateke-
sen utgavs till en borjan i tabula- eller plakatform, si att den kunde héngas upp
i hemmen till lisning for allt husfolket. Overskrifterna vid férklaringarna till de
olika huvudstyckena angiva uttryckligt att husfadern skall inprinta dem hos sitt
husfolk.® I det kortare foretalet till Stora Katekesen &ligger ocksd Luther varje
husfader att atminstone en gang i veckan rikta frigor till sina barn och sitt hus-
folk for att hora efter vad de kinna till i katekesen och vad de tillignat sig ur
den.® Lilla katekesen var salunda ej en skolbok utan riktade sig frin borjan till
Sachsens bonde- och hantverkarhem.

Snart nog antridde Lilla Katekesen ett verkligt segertdg i de olika linderna.
Till Sverige kom den tidigt, &ven om den sannolikt dldsta Gversittningen ej finns
bevarad.” Betydelsefullt var att Luther till sjilva katekesen fogat dels Hustavlan,
dels anvisningar »huru en husfader skall lira sitt husfolk» savil morgon- och
aftonboner som »vilsignelsen till bords och tacksigelsen efter maltid». Sarskilt
morgon- och aftonbénerna kunde bilda stommen till en hemmets gemensamma
andakt, en husandakt. Ordet husandakt ndmnes icke — det var forst langt senare
det borjade anvindas® — men i realiteten fanns foreteelsen dnda fran borjan.

Denna katekesandakt vann okad framgang i samma man som katekesen sjilv
fick okad spridning i landet. Detta senare blev sirskilt fallet efter lutherdomens
slutgiltiga seger i och med Uppsala méote. 1600-talet blev katekesens arhundrade
framfor andra, da nitiska prister under energiska stiftschefers ledning sokte in-
printa luthersk askddning ute i bygderna med hjdlp av Luthers lilla katekes.
Bibeln var ju nirmast avsedd for kyrkobruk och mycket svaratkomlig. I dess
stille tridde dirfor katekesen, som fanns med i varje psalmbok. Den fick dérfor

tW.A. 19, s 76.

* »Wie ein Hausvater dasselbige seinem Gesinde einfiltlich fiirhalten soll (quomodo pater-
familias simplicissime suam familiam de eo docere debeat)». Die Bekenntnisschriften der evang.-
luth. Kirche (2. Aufl. 1952), s. 507 ff.

¢ Die Bekenntnisschriften, s. 554.

* Se hirom: Hj. Holmquist i Sv. Kyrk. hist. IIL: 1 (1933), s. 252.

®> Se nedan s. 237.
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ocksd namnet »den lilla och gemene mans biblia» och blev med tiden en verklig
folkbok.”

En annan del av katekesen kom att spela en ofantlig roll for den datida genera-
tionens syn pa samhillet och dess uppgifter och didrmed ocksa indirekt for hus-
andaktens dkade spridning. Det var Hustavlan, som kom att bilda liksom sjilva
ryggraden i allt samhillstinkande i Sverige under 1600-talet och langt in pa
1700-talet. Enligt hustavlan var som bekant samhillets uppgifter uppdelade pa
tre olika stind, som hade var sina bestimda funktioner. Lirostandet skulle for-
valta ord och sakrament samt handhava lose- och bindenycklarna. Overhets-
standet 4lag det att sorja for kyrkans bestdnd, frimja Ordets utbredning samt
overvaka tukt och ordning. Det tredje standet var hushallsstindet eller familjen,
som skulle aterspegla samhillet i stort och — som en 1600-talsteolog triffande
uttryckte det — utgora »kyrkans plantskola»."

Det ar sirskilt hushdllsstindet eller familjen som é&r av intresse i forevarande
sammanhang. Man far komma ihig att »hushallsstindet» vid denna tid icke var
en luftig idé utan en handfast realitet. Detta gillde lika mycket om det ditida
agrara Sverige som om Sachsens bondemenigheter, for vilka Hustavlan en gang
var skriven. Hushéallsstindet eller hemmet var da ett helt litet samhille av hus-
bondefolk och barn, tjinare, undantagsfolk och andra frinder, som alla voro fast
sammanbundna genom slaktskapets och det dagliga arbetets olika band. Hus-
hallet var salunda en aterspegling av férsamlingen i stort. Det var i hemmet som
den grundliggande fostran av barnen och de blivande férsamlingsmedlemmarna
skulle ske.

Dirfor blev husfaderns ansvar sa stort och hans uppgift sd betydelsefull. En
av 1600-talets frimsta frimjare av en kyrklig folkfostran, biskop Laurentius
Paulinus Gothus, utlade saken pa foljande siitt.'* Han utgér fran vad han kallar
»itt mirkeligt ordsprak». Vad en predikare iir i sinom predikestol, det ir en hus-
fader uti sitt hus. En forsamlingslirare undervisar sina ahorare i Guds ord, for-
manar dem att helga vilodagen, haller dem till bonen, brukar en nodtorftig
kyrkodisciplin, samt foregir dem med ett gott exempel och ett kristligt umginge.
Pi samma sitt bor enligt Paulinus en trogen och gudfruktig husfader akta och
ova detsamma i sitt hus med sina barn och sitt husfolk, alla dagar och utan nagon
forsummelse och synnerligen néir ndgon néd och bedrovelse ar for handen. Med
tlitiga bibelhanvisningar utligger sa Paulinus de olika punkterna mera detaljerat.
Nér han utvecklar husfaderns plikt att halla barnen och allt husfolket till bonen,

? Se hiarom: H. Pleijel, Katekesen som svensk folkbok (1942), s. 23 ff.

* Se nirmare: H. Pleijel, Under hustavlans tid (1951), s. 15 ff.

" L. Paulinus Gothus, Cometoscopia (1613), s. 143 ff. Jfr dven Petrus Jonee, Cursus
visitationis (1605), s. 320 ff.

1§ — Sv. teol. kvartalskr. 1953.
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framhéller han att detta framfér allt innebir att morgon och afton och nir de
ga till och fran bordet lova och prisa Gud for hans mangfaldiga vilgdrningar
och bedja honom om allehanda nodtorfter, andeliga och lekamliga. Detta &r vad
man med en senare uppfunnen term pligat kalla husandakt.

Enligt hustavlans bud horde salunda husandakten till ett ritt kristet samhills-
liv. Under svensk stormaktstid var ocksa husandakten i den hir angivna formen
pabjuden och blev #dven alltmer praktiserad. Det bor emellertid papekas att
enligt gammallutherdomens principer syftade all férkunnelse bidde i predikan
och i undervisningen icke s& mycket att skiinka uppbyggelse i detta ords moderna
betydelse som att meddela kunskap om kristendomens huvudsanningar. Barn,
dringar och pigor skulle enligt kyrkolagens berémda ord lira sig lisa for att
»se med egna ogon vad Gud i sitt heliga ord bjuder och befaller». Att denna
lasning och undervisning i hemmet dven medférde en sinnets lyftning och hjir-
tats andakt framgar av ett dokument fran forsvenskningstiden i Skéne. I en
skrivelse till Eric Lindschold ar 1684 berdrde lundabiskopen Canutus Hahn
katekesldsningens framgéng i stiftet. I borjan hade bonderna varit misslynta, men
de hade &ndrat mening, nér de funno hur de smi barnen utan moda kunde lisa
och forstd den svenska katekesen. Framfor allt gladde de sig over att »deras
barn kunna nu hemma uti husen béde ldsa och sjunga fér de gamle».* Orden
framkalla litt visionen av en trohjirtad karolinsk husandakt.

I denna gammallutherska virld, dér all undervisning och uppbyggelse var
koncentrerad till sockenkyrkan och hemmet, intringde mot 1600-talets slut ett
nytt ferment, oroande och livgivande pa en géng. Det var pietismen. Dennas
krav pa den enskilde individens religiosa frihet och pa ett mera personligt till-
dgnat kristendomsliv var ett led i en omfattande internationell och interkonfes-
sionell utveckling inom protestantismen. Den svenska pietismen var emellertid
nirmast priglad av den tyska, samlad kring Halleprofessorn August Hermann
Franckes stridbara och viljestarka personlighet. Den krivde att en riitt kristen
maste erfara en personlig livsavgérelse, som helst skulle bestimmas till tid och
rum. Nu kunde den vickte ej som tidigare ga i flock i religiosa ting utan maste
intaga en personligt avgjord stillning. Foljden av detta blev att de som vunnit
likartade religiosa erfarenheter gidrna sloto sig samman fér gemensam uppbyg-
gelse och trons forckelse. Dessa sammankomster fick namnet konventiklar.

Konventiklarna voro alltsd ett nytt slag av husandakt. Om en av de forsta
pietistiska pionjirerna i Karlskrona omvittnas det, att han gick omkring i husen,
laste, sjong och bad.® Den forsta dokumenterade konventikeln i huvudstaden
under 1700-talets forsta &r var anordnad pa liknande sitt. En fran Halle hem-

* Cit. fr. H. Pleijel i Sv. Kyrk. hist. V (1935), s. 57.
* H. Pleijel, Hermhutismen i Sydsverige (1925), s. 5.
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kommen student samlade varje onsdags- och fredagskvill nagra likasinnade
vinner till en gemensam andaktsstund. Man sjong en psalm, liste upp och for-
klarade ett stycke av bibeln — man tog dérvid alltid sin utgingspunkt i grund-
texten — samt samtalade sedan Gver det lista och Over sina upplevda religiosa
erfarenheter. Det hela avslutades med bon och sang.**

For den traditionella gammallutherska kyrkofromhetens maélsmién tedde sig
dessa sammankomster som uppseendevickande, ja rent av revolutionira nyheter.
Dessa pietister representerade nimligen, hur konservativa de én voro bade i de
teologiska lirofrdgorna och i sin uppfattning av kyrkans och gudstjinstens reli-
giosa betydelse, en helt ny livsuppfattning. Dirav kom det sig att de vid det
religiosa livets utovande radikalt broto med den gamla pa Hustavlan grundade
samhillsgrupperingen i hem, by och socken. Nu blev den religiosa upplevelsen
helt avgorande. Dirfor betraktade pietisterna anknytningen till familjen eller
byn som langt mindre avgorande dn samhérigheten med dem som métte upp i
konventiklarna, dir motsatsstillningen till »virldens barn» pa s& sitt ocksa be-
tonades.

Ortodoxiens min & sin sida fornummo instinktivt, att den nya fromheten inne-
bar en odesdiger splittring inom den gammallutherska enhetskyrkan med dess
fasta normer, att den i sig bar froet till en upplésning av den intima forbindelsen
mellan kyrkans och det borgerliga samhiillets ordningar och att den dérfor méste
giva dodsstéten at stormaktstidens hela kristendomssyn.

De gammallutherska tankegingarna kommo klart till uttryck under debatten i
den kommission, som hade att behandla det s. k. Sicklamalet, vilket smaningom
ledde till 1726 ars beryktade konventikelplakat. De bada pristerliga ledaméterna
framhollo att det var sjialvklart att en husfader icke blott dgde ratt utan dven
skyldighet att halla morgon- och aftonandakt med sina barn och tjinare och att
om sondagarna hora efter vad de lirt av dagens predikan samt éverhuvud for-
mana dem till sorgfillighet i sin kristendomskunskap och till ett kristligt sinne
och liv. Diremot ansago dessa ortodoxiens representanter varje sammankomst
vara otilliten, som »bestdr av manga men olika stindspersoner», vilka utan att
vara slikt eller dga nirmare samhorighet komma tillsammans »vissa forelagda
tider och stunder att taga sig en sirskild andakt fore».”* Hér framtrider tydligt
gammallutherdomens pd Hustavlan grundade samhiills- och kyrkosyn. Man fick
¢j g utanfor »hushallsstindet», d. v. s. utanfor hemmets krets, och samla menings-
frander fran olika hall till ett gemensamt mote, dven om det skedde under det
egna hemmets tak.

Det var denna éaskidning som segrade i 1726 ars religionsplakat. Men det bor

* H. Pleijel, Der schwedische Pietismus (1935), s. 38 f.
* Cit. fr. H. Levin, Religionstving och religionsfrihet i Sverige (1896), s. 208 f.
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observeras att samtidigt som de nya andaktsformerna forbjodos, inskirptes vikten
av att »fordldrar och husfider efter den kristliga plikten deras barn, anhériga
och tjinstefolk uti sina hus lira och undervisa samt lira och undervisa lata uti
katekesen och deras kristendom, efterfraga och forhéra vad de kunna om helg-
dagarna ha lirt av predikan, dagligen med dem halla bon, lisa utur Bibeln eller
nigra andra gudliga och hir i vért rike vedertagna bocker».’® Den gamla formen
for gemensam husandakt blev silunda dnyo konfirmerad. Men samtidigt finner
man vid en nidrmare granskning av stadgans ordalydelse att denna undergatt en
viss fordndring. Den tidigare husandakten kunde karakteriseras som en »katekes-
andakt»>. Nu talades det om att lisa bibeln och »nigra andra gudliga bocker».
Det var den okade liskunnigheten och den stegrade bokspridningen som astad-
kommit denna foréindring, samtidigt som det pietistiska inflytandet medverkat
till en viss uppmjukning av tinkesittet.

Trots alla forbud och motitgirder tringde nidmligen den allmént pietistiska
kristendomssynen in i kyrkolivet, vare sig man sdsom i den konservativa pietis-
men manade till battring och forsakelse eller man som i herrnhutismen betonade
evangeliets ljuvliga budskap. 1700-talet blev postillornas stora arhundrade, da
framstdende predikanter utgivo den ena volymen predikningar efter den andra,
de flesta av praktiskt-uppbyggligt innehdll. Det var dessa langt mera dn den
dnnu ganska sillsynta bibeln som blevo — for att anviinda Wieselgrens ord om
Anders Nohrborg — »den osynliga férsamlingens huspredikant i Sverige».'” Nu
kan man dirfér borja tala om husandakt i modern mening.

Samtidigt intridde en viss forskjutning mot en mera konventikelartad hus-
andakt. Det var herrnhutismen och de av denna fromhetsriktning paverkade
pristerna som orsakade detta. Vid diaspora-arbetarnas stundom ganska regel-
bundna besok i socknarna samlades meningsfrinderna i préstgarden till gemen-
sam andakt, dir dessa diaspora-arbetare framtridde som frivilliga medhjilpare
vid pristernas sida.’ Aven i de herrnhutiska hemmen samlades de vickta,
miénnen fér sig och kvinnorna for sig i olika »gesellschaften» under forsamlings-
priistens ledning. Vid dessa moten spelade de personliga vittnesborden (»herzens-
erklirungen») stor roll; man ldste ur brodraforsamlingens »tidskrift»> Gemein-
nachrichten, sjong ur de herrnhutiska sangsamlingarna och forenade sig i
gemensam bon. Déremot synes bibellisningen ej ha varit vanlig.

I de av hallepietismen paverkade kretsarna intog daremot bibeln alltid
huvudplatsen under husandakten. De pietistiskt influerade pristerna ivrade

'* A.v. Stiernman, Samling utaf . .. kongl. stadgar, bref och fsrordningar angéende religion
(1744), s. 203.

" P. Wieselgren, Sv. kyrkans skona litt. (1866), s. 312.

® Se hiarom: H. Pleijel, Hermhutismen i Sydsverige (1925), passim.
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mycket for bibelspridning och 6kad bibelldsning. Peter Murbeck berittar salunda
fran 1730-talet, att dar vickelsen gick fram begynte de vickta »forskaffa sig
allehanda hér i vart rike vedertagna och brukeliga svenska bocker som kunde
leda till gudaktigheten, men ibland dem besynnerligen Biblar, Nya testamenten
och Swebilii sprakkatekeser»." Det var dérfor ocksa helt naturligt, att Murbeck
i sin utliggning av Hustavlan férmanade husfiderna att »flitigt ldsa den Heliga
Skrift for sitt tjanstefolk, atminstone morgon och afton, da de géra bon med
dem>». Han tilligger att husbonderna &ven skola lata tjinarna »flitigt ga i kyrkan
och sedan lisa och sjunga med dem hela sabbaten».?’

Pi samma linje verkade Henric Schartau. Med outtr6ttlig méilmedvetenhet
hivdade han Ordets primira stillning i savil forsamlingens som den enskildes
liv. Schartau dr den forste inom den svenska uppbyggelselitteraturen som anvin-
der ordet husandakt — sdsom redan pépekats, fanns sjilva saken langt forut. I
en predikan ar 1807 framhaller han, att »en sann kristen kan icke utritta det att
hans barn och underhavande lata deras hjirtan bliva Guds tempel>. Men, till-
lagger han omedelbart, »han kan tvinga dem att vara nirvarandé vid en kristelig
husandakt inom egna viggar».”* Hir &terspeglas den ovan skisserade utveck-
lingen. Hustavlans ordning, fér att icke siga tvangssystem kvarstar alltjamt, men
innehéllet, den »kristeliga husandakten» &r préglat av pietismens krav pa per-
sonlig uppbyggelse.

Under 1800-talets frambrytande folkvickelse, pietismens och herrnhutismens
direkta arvtagare, blev bibelordet huvudsaken bade i hemmets och i den enskil-
des andaktsliv. Men samtidigt utsuddades grinserna mellan 4 ena sidan den
egentliga husandakten sisom ett hemmets slutna andaktsovning och 4 andra
sidan samlingen av likatinkande i nagot av de vickta hemmen kring Ordet och
bonen. Nu kom begreppet »husandakt» att innefatta ej blott den férra utan dven
den senare motesformen. Detta framtrider tydligast i 1846 ars kyrkolagsforslag,
ddr det i andra kapitlet stadgas »om samfilda andaktsévningar». I femte para-
grafen heter det, att »husandakt ma prist, i den férsamling, diar han tjanstgor, pa
limpligt siitt uppmuntra». Att det hiir ej ér friga bara om hemmets slutna
gemensamma andakt framgar bide av den redan citerade kapiteloverskriften och

* P. Murbecks s. k. trosbekiinnelse, tr. i: A. Rydberg, Peter Murbecks verksamhet i Skine
(1904), Bil. s. 49.

* P. Murbecks Catechetiska arbete, forestildt ungdomen ... och innehéllande den heliga
hustaflan, 3 uppl. (1828), s. 217.

* H. Schartau, Utkast till predikningar, 2 (1828), s. 329. — Detta beligg har jag uppmiirk-
sammat tack vare Svenska Akademiens Ordboks samlingar. Tyvérr innehélla dessa intet enda
av de nedan i texten nimnda exemplen frin 1800-talets riksdagsdebatter och kyrkolagsforslag.
Fordenskull har ej den skiftande betydelsen av ordet »husandakt» kommit till synes i ordboks-
artikeln »husandakt», som definieras helt kort sisom »andakt([s]Jovning) i hemmets.
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framfor allt av paragrafens fortsittning: »Skulle husandakt foranleda split, vill-
farelse eller annan oordning och kan kyrkoherde det ej ritta; anmile saken hos
domkapitlet».** Det dr uppenbart att hir syftas pa andaktsovningar av det slag
som man tidigare kallat konventiklar.

Den begreppsforskjutning som intritt i friga om husandaktens innebord kom-
mer klart till synes i den debatt om konventikelfriheten som fordes i pristestandet
vid 1847—48 ars riksdag. Den liberale Madesjoprosten Anders Sandberg hade
motionerat om att konventikelplakatet skulle ersittas av ett stadgande av samma
lydelse som den nyssn@mnda paragrafen i 1846 drs kyrkolagsforslag. Det blev en
livlig diskussion i sakfrdgan bade vid remissen till lagutskottet och senare, nir
utskottets betinkande kommit pa bordet.**

Flera talare gingo pa samma linje som motioniren och yrkade pa storre frihet
i friga om »husandakten», vilken d& uppfattades som ett uppbyggelseméte av
likasinnade. »M4& det vara vinmer tillitet», utropade Stromstadsprosten A. P.
Traneus, »att under hemfridens och husandaktens helgd samlas till andakts-
ovningar, likavil som till kroppsévningar, konstens ndjen och laga, sinnliga njut-
ningar.» ** Vixjolektorn Anders Melander gav sig in pa en ndrmare definition av
husandakten. »Vad dr husandakt?», frigade han. »Ar det icke detsamma som
enskild andaktsovning eller andaktsévning i enskilt hus, i motsats till kyrkoandakt,
d. 4. offentlig andaktsovning eller andaktsovning i kyrka? Men vad édro de si
kallade konventiklarna annat dn andaktsévningar i enskilda hus utav sidana
kristna som kidnna behov av gemensam uppbyggelse dven utom de offentliga
andaktsstunderna.» ** Den redan ndmnde Traneus hade klart for sig att »hus-
andakten 4r familjens gudaktighetsévning» men ansig liksom Melander att dess
motsats var den offentliga gudstjinsten. Han menade emellertid att det fanns
ett tredje slag av andaktsovning mellan dessa bada, »da nimligen ett storre eller
mindre antal kristne samlas till sidane ¢vningar, in hir, én dar, under ledning
av dn den ene, én den andre huvudmannen, stundom utan siddan».* Samtliga de
nimnda talarna hade salunda forlorat blicken for den pa Hustavlans ordningar
grundade principuppfattning som lag bakom 1726 irs religionsplakat.

Den ende som klart sig och dven gav uttryck at denna skillnad var Orebro-
prosten, den blivande Stringnisbiskopen Thure Annerstedt. Redan vid remissen
av motionen hade han papekat, att motioniren, d. v.s. Anders Sandberg, »icke
behorigen skilt mellan husandakt och konventiklar».*” Nu tog han upp Melanders
* Forslag till kyrkolag och ... kyrkostadgar avgivet 29 dec. 1846 (1847), kap. 2, § 5.

* Pristest. prot. 4 jan. 1848 (2: 8 ff.) och 30 sept. 1848 (10: 201 ff.).
* Pristest. prot. 23 dec. 1847 (1: 577).
Priistest. prot. 30 sept. 1848 (10:294).

Priistest. prot. 30 sept. 1848 (10: 299).
Priistest. prot. 4 jan. 1848 (2: 27).
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ovan atergivna yttrande och framholl med skirpa att denne sammanblandat olika
saker, husandakt och konventiklar. Enligt Annerstedt satte den kyrkliga lagstift-
ningen husandakten emot offentlig gudstjinst och begagnade ordet »liktydigt
med familj, en bemirkelse vilken det ofta i vart sprak motsvarar». Men om icke
blott familjen utan en hel samling ménniskor dar sammantréaffar till andakts-
6vning, blir ju denna offentlig. Med husandakt, fastslar han, »méste saledes
forstas familjens andaktsdvning i hemmet». For denna satte 1726 érs religions-
plakat ingen grins utan tvirtom anbefallde dylik; diremot f6rbjods konventiklar
eller andaktsovningar utan ledning av utav kyrkan vederborligen prévad och
kallad larare.”® Det #r efter den foregdende utredningen ingen tvekan om att
Annerstedts tolkning av 1726 &rs konventikelplakat dr den historiskt riktiga.
Trots Annerstedts klargorande inligg fastholl Melander vid sin mening, att »med
husandakt lika vil kan menas en sammankomst i enskilt hus eller bostad, dir
flere eller farre samlats for gemensam uppbyggelse genom Guds ords betrak-
tande, bon och sing».* Det ér ett tydligt tecken pd att Hustavlans ideologi holl
pé att forsvinna och i stiillet liberalismens associationsidéer borjat tringa in i
den bildade allminhetens medvetande.

Den vidgade innebérden av begreppet »husandakt» kom emellertid icke att
sla igenom, kanske frimst dirfor att konventikelplakatets upphiavande gjorde det
onddigt att vindicera konventiklarna under den legitima husandaktens form.*
Nir man fran 1800-talets mitt fram till vir egen tid talar om husandakt, asyftas
alltid den form som blivit lagfist genom 1726 ars férordning, niamligen foraldra-
plikten att »dagligen halla bon, lisa utur Bibeln eller nigra andliga gudliga
och hér i vart rike vedertagna bocker».

Viktigare in ordets historia ir emellertid sakens. Hur gick det med husandak-
ten i det svenska kyrkolivet, nir vickelsen alltmer kallade minniskorna till
samling kring Ordet utanfor hemmets krets? Det siger sig sjilvt att ddr de
religisa gemenskapsbehoven tillgodosigos i konventikelns eller kvillsmétenas
form, dir fanns det snart ej samma behov och mangen ging ej mojlighet att
samla »hushallet>, d.v.s. familjen, till gemensam uppbyggelse i husandaktens
gamla utgestaltning. Redan i borjan av 1850-talet klagades det Gver att »for-
fidrens vackra sed att familjefadern med barn och tjinstefolk dagligen ignar en
stund 4t Guds ords lisning, betraktelse och bon, hos oss mycket avtagit».™

Att den gamla husandakten bérjade forsvinna, framgar av de dmbetsberiittelser

* Pristest. prot. 30 sept. 1848 (10: 304).

* Priistest. prot. 30 sept. 1848 (10: 308).

® Svenska Akademiens Ordboks samlingar #ger intet enda beligg pi ordet >husandakt» i den
diir omnidmnda vidgade betydelsen.

* Prosten J. A. Siive i pristestindet vid 1850—51 &rs riksdag. Prot. 28 aug. 1851 (11:435).
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som biskoparna under 1800-talets senare hilft framlade vid de vart sjitte ar ater-
kommande prastmdotena. I stift efter stift moter man efter seklets mitt en stindig
klagan over att »den ordning vore mera sillsynt, till folje av vilken man gor
nidgon morgon- eller aftonstund till en gudstjinststund for allt husfolket och later
detta gemensamt sysselsitta sig med bon och andlig betraktelse», sisom Henrik
Reuterdahl uttrycker saken vid érkestiftets prastmoéte ar 1865.** Vid samma tid
omtalar hans biskopskollega E. G. Bring fran Linkopings stift, att husandakten
visserligen dnnu &4r i bruk men att »de hus utgéra det 6vervigande antalet, till
vilkas ordning den gemensamma andaktsévningen icke hérer».”* Samma toner
ljuda fran Norrland, didr Harndsandsbiskopen A. F. Beckman ar 1866 meddelar,
att »det dagliga samlandet kring Guds ord i bon, dkallan och lovsigelse» synes
vara »vida mindre allmén nu @n den varit i forna tider».”* Och frin Stringnis
stift uppger biskop Th. Annerstedt, att den husliga andakten utévas »mera sillan
gemensamt».*’

Endast i Smalandsstiften later det mera optimistiskt. Biskop Ch. I. Heurlin i
Vixjo meddelar vid priastmotet ar 1859 att man for husandakten »mirker en
varmare nitilskan. Guds ord lises och brukas flitigt i de enskilta husen. Biblar
och nya testamenten #ro allmént spridda, dven bland de fattigare. Med fa
undantag finnas Nya testamenten @ven i den uslaste koja.»** Kalmarbiskopen
P. Genbergs rapport vid priastmotet ar 1858 gar i samma tonart: i ungefir halva
antalet av stiftets forsamlingar 4r husandakten »mera allmin eller 6vas inom de
flesta hus».*

Nir det giller att angiva orsaken till den gemensamma husandaktens tillbaka-
gang, dro stiftscheferna i stort sett eniga. Flera framhalla den synpunkt som
ovan redan antytts: de nya vickelsemotena ersatte hemmets mera slutna
andaktsstund. »Denna litthet att stindigt fa hora ordet av andra forkunnas»,
skriver irkebiskop A. N. Sundberg ar 1873 efter att ha skildrat hur de ménga
bibelforklaringarna i kyrkorna, bonesalarna och de enskilda husen ansenligt
bidragit till att stegra begiret efter att lyssna till Herrens ord, »har gjort intrang
pa den fromma husliga seden och det av ingenting annat ersittliga stilla sjilv-
begrundandet i den ensliga kammaren.»* Stringniasbiskopen Th. Annerstedt

* Uppsala pristméteshandl. 1865, s. 88.

® Linkopings pristmoteshandl. 1862, s. 32.
% Himdosands pristméteshandl. 1866, s. 133 f.
% Stringnis priastméteshandl. 1859, s. 16.

 Kalmar pristmoéteshandl. 1858, s. LXX.

* Uppsala pristmoteshandl. 1878, s. 22 f. Vid 1885 ars priistmote formulerar han samma sak
sd: »Nir folket av nyfikenheten stindigt jagas ut att hora nigot nytt, bliver ej mycken tid kvar
for sjilvuppbyggelse inom den husliga kretsen» (Uppsala pristméteshandl. 1885, s. 19).
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citerar en préstmans temperamentsfulla férklaring: »Den gamla vordnadsvirda
husliga andakten, som icke mer 4r vad den varit, har till det mesta blivit undan-
tringd av begiret att lopa utom hus efter ahorande av de framlingars foredrag,
vilka hitkomma titt och ofta fran alla vdderstreck».* Biskop C. O. Bjorling i
Visterds vill psykologiskt forklara forandringen. »Man kéinner sig ej lingres,
skriver han, »i andligt hiénseende lika innerligt som forr férenad med den
mindre samhilligheten i hemmet och med den storre i kyrkan, utan konventi-
keln har tritt emellan bada och till skada for bada skapat en sirskild sam-
hillighet, bestiende av en hop sa kallade andeliga vinner, som kénna sig tillhéra
en avskild krets; och dirigenom intrdffar pid lingden, dven mot deltagarnas
avsikt, genom konsekvensens makt, att det andeliga foreningsbandet upploses
savidl med hemmet som kyrkan.» *°

For den tillbakablickande historikern &dr det emellertid uppenbart att den nu
nimnda orsaken icke #r tillricklig for att forklara husandaktens tillbakagang
och att den ej ens tréffar det djupaste motivet. Detta méste sokas i den for-
andrade sambhillssituationen. Det gamla statiska agrar-Sverige borjade under
dessa artionden att omvandlas till ett dynamiskt industrisamhille. Dérmed upp-
lostes den ganska fasta grupp, som hushéllsstindet, d. v.s. den stora jordbruks-
familjen, utgjort. Naturahushallningen ersattes av specialtjinster, och dirmed
upphdrde hemmet att vara den dagliga arbetsplatsen for alla dess medlemmar.
Det blev helt enkelt icke mojligt att pd samma sétt som tidigare skett samla allt
husfolket till gemensam andakt. Nu fick varje enskild medlem sjilv soka sin
uppbyggelse i Ordet och i de olika postillorna.

De hir skisserade synpunkterna framskymta dven i nagra biskopars dmbets-
beriittelser. Salunda papekar t. ex. Karlstadsbiskopen C. H. Rundgren ar 1881,
att husandakten kommit ur bruk, i samma méan som dels bonesammankomsterna
tilltagit, dels befolkningen vant sig vid ett rorligare liv med tillfilligt arbete a
skilda orter.** Vird att beakta &r dven den synpunkt som framféres av H. G.
Hultman vid 1867 érs préstmote i Vixjo. Han citerar en av sina prister, som
papekar att sedan fordldarna genom den nya folkskolestadgan ansett sig befriade
frin barnens undervisning, ha de latit »bon och lisning tystna i hemmet». Hus-
andakten har flyttat till folkskolan.**

Sasom redan papekats, upplevde emellertid den enskilda husandakten en ny
blomstring pa manga hall efter seklets mitt. Den gemensamma andakten forfoll
for att si sméningom helt forsvinna, men den enskildes dagliga andakt levde

® Stringnis prastméteshandl. 1859, s. 17.
® Viisterds pristmoteshandl. 1878, s. 6.
‘* Karlstads prastméoteshandl. 1881, s. 41.
* Vixjo pristmoteshandl. 1867, s. 72.
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kvar och vann 6kad utbredning. Detta &r helt naturligt om man betinker att
vickelsens religiositet, liksom en gang pietismens och herrnhutismens, var hogst
personligt betingad. Det var den individuella fromhetens seger over den gamla
kollektiva samfundskristendomen. Overallt dar vickelsen, savil av gammal-
pietistisk och schartausk som av nyevangelisk art, gick fram i bygderna och
den ene efter den andre blev »vickt ur sikerhetens dvala» (fér att anvinda
Schartaus ord om sig sjalv) — overallt och alltid uppstod ett spontant behov
att lyssna till och begrunda bibelns budskap. Detta giller lika mycket om det
gammalpietistiska Sydsverige och det Schartau-piverkade Vistsverige som om
det nyevangeliska Norrland.

Ambetsberittelsernas vittnesbord dro enstimmiga i detta hinseende.*® Det ir
overflodigt att hir lamna enstaka exempel. I stift efter stift, pa pristmdte efter
pristméte framhélles — jamsides med en vemodig klagan 6ver den gemensamma
husandaktens forsvinnande — att det regelbundna enskilda bruket av Guds ord
och andra uppbyggelseskrifter forekommer i stor utstrickning. Endast en av
biskoparna har reflekterat over orsaken till denna motsittning. Det dr Gote-
borgsbiskopen E. H. Rodhe, som vid sitt forsta prastmoéte ar 1890 forst konsta-
terar ndmnda, till synes oférklarliga foreteelse och sedan framkastar fragan, om
icke detta »sammanhinger med den nyss papekade individualismen».** Dér-
med har Rodhe traffat den avgérande punkten, sisom framgir av det som ovan
redan utvecklats i detta sammanhang.

Den enskildes andaktsliv ir ju stringt taget en tidlos foreteelse. I det fore-
giende har papekats hur den enskilda dagliga andakten fick ett stort uppsving
till foljd av 1700tals- och 1800talsvickelsernas appell till den enskilde individen
och dennes religiosa problem. Men dven hir gick utvecklingen frin ldsning till
lyssnande. Nir den dagliga radioandakten blev en fast institution i vart land,
visade det sig snart nog att den i mycket stor utstrickning kom att ersitta det
stilla begrundandet infor Ordet i den enskilda kammaren.

* Den hir pa grundval av biskopamas dmbetsberittelser skildrade utvecklingen bekriiftas till
alla delar av de muntliga vittnesbord om husandakten under de sista hundra aren som finnas
i de rika samlingarna i Kyrkohistoriska Arkivet i Lund.

** Goteborgs priistmoteshandl. 1890, s. 22.
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Evangelietraditionens ursprung

v alla Nya testamentets skrifter kan evangelierna périkna storst intresse

fran bibelldsares och forskares sida, och detta med all ritt. Ty om vi exem-
pelvis i aposteln Paulus’ brev méter en stor tinkares bredd och djup, en mans
som betytt mer dn nigon annan under den forsta generationen av dem vilka
medverkat till att bana kristendomens vig ut i den grekisk-romerska virlden,
sa kinner vi oss i evangelierna std vid sjilva killflodena. Vad Paulus skrivit
som forkunnelse och undervisning om Jesus sisom Kristus och Herre, det blir
riktigt gripbart och begripligt blott om det konfronteras med evangeliernas
berittelser om Jesu ord och girningar. Som vi i det foljande skall se, beror detta
inte bara pa att vi fran barnsben blivit mest fortrogna med evangelierna, utan
dérpa att Jesu liv utgjorde sjilva grundvalen for all forkunnelse, undervisning
och teologisk reflexion redan under urkristendomens dagar.

Om vi nu vinder oss till evangelierna, si borde ju den forsta frigan vara:
vad ir ett evangelium? Nog kan vi ge ett beskrivande svar, men vare sig vi
tinker dirpd eller inte, si stir vi i sjidlva verket infor ett stort problem. Inte
blott religionshistoriskt utan #ven litteraturhistoriskt sett &r ett evangelium ett
fullstindigt unikum. Visserligen finns det en och annan beréringspunkt mellan
biografier over filosofer eller hirskare i den hellenistiska tidens grekiska litte-
ratur och lat oss siga Lukasevangeliet, det enda bland vara evangelier som i
viss utstrickning priiglas av litterdr ambition. Men likvil skulle ingen komma
pa idén att utan vidare inrangera evangelierna bland dessa vitae. A andra sidan
ager vi betydelsefulla paralleller pa palestinensisk mark, nimligen i de gammal-
testamentliga profetbéckerna, paralleller, med avseende pa framstillningens stil,
savil till Jesu forkunnelse som till hela hans framtridande, sidant det skildras
i evangelierna. Men iven dessa paralleller ir relevanta endast for enskilda drag
i evangelierna, inte for dessa sisom helhet. Dir saknar vi analogier. Negativa
resultat ldmnar i detta avseende dven de mangomtalade och redan ingiende
behandlade handskriftsfynden fran Doda havets vistra strand. Dessa texter, som
skinkts oss av hittills foga kdnda riktningar inom judendomen, har givit beak-
tansvirda bidrag till forstielsen av urkristendomen, dess tinkesitt och organi-
sation, dess skrifter och ordférrdd. Atskilligt i Nya testamentet, vars ursprung
man hittills trott sig bora soka pa langt hall, si t. ex. Johannesevangeliets sym-
boliska anvindning av begreppen ljus och morker eller, for att ta ett annat
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exempel, samfundsordningen med fasta d@mbeten, har kunnat i analoga former
lokaliseras till palestinensisk milj. Aven det ofta mycket fria satt, varpa ur-
kristendomen anvinde och uttydde citat fran Gamla testamentet, kan belysas
med talrika och instruktiva beldgg, hdmtade fran de s.k. sektskrifterna. Hur
girna skulle vi inte bland alla de texter och fragment som upphittats ha fun-
nit ndgot som liknade ett evangelium om den ledande personligheten i denna
judiska sekt, den »rattfirdige liraren». Men dédrav har inte framkommit det
allra minsta spar — och med all siikerhet kommer s inte heller att ske. Orsaken
dartill ligger inte s mycket i skilinaden mellan dédahavssekten och urkristen-
domen som fastmer i skillnaden mellan den rittfardige lidraren och Jesus som
centralgestalter i var sitt samfund.

Varifran kommer da evangelierna? Svaret: »fran evangelisterna» 4r med av-
seende pé fragan inte tillfredsstidllande. Naturligtvis &r evangelierna vart for sig
verk av medvetet formande forfattare och teologer. Dirvidlag kan man rikna
med enskilda forfattare eller med kretsar eller skolor ur vilka vissa av evan-
gelierna framgitt. Till de forstnimnda hor med all sikerhet Lukas och sanno-
likt aven Markus, vilka i sina verk och dessutom i den fornkyrkliga traditionen
bir individuella drag, till den andra kategorin hor mahinda de min som ut-
format Matteusevangeliet och Johannesevangeliet. Men vad som har skapats av
evangelisterna dr — for att siga det nagot tillspetsat — vad som skiljer de olika
evangelierna frin varandra, alltsd sirdragen i frdga om komposition, stil eller
Jesus-bild. Det ir salunda mer én en tillfdllighet att evangelierna bir de under
fornkyrkans tid satta rubrikerna: »Evangelium enligt Matteus», »Evangelium
enligt Markus» o.s.v. Sjilva stoffet som gor de fyra framstillningarna till just
evangelier, har evangelisterna déremot Overtagit frin mer eller mindre gemen-
samma traditioner fére dem. Aven om man kan konstatera att somliga av evan-
gelierna star i ett litterdrt beroendeférhallande till varandra, sa utgor intet
av dem evangelieformens litteraturhistoriska eller religionshistoriska prototyp.
Denna bor, med all sannolikhet i muntlig form, ha funnits i vira evangeliers
for oss inte direkt atkomliga forhistoria.

I det féljande skall vi inte sysselsitta oss med frigan om evangeliernas ut-
formning i deras nuvarande skick och med deras karakteristiska egenheter,
alltsd med vad som kan betecknas som evangelisternas verk. Dir ror det sig
i sjiilva verket om fyra stora forskningsfilt, av vilka vart och ett helt kan kriva
sin man. Vi skall i stillet forsoka att med hjélp av indicier i vara evangelier
och i den Ovriga nytestamentliga litteraturen limna ytterligare ett litet bidrag
till forstaelsen av den dunkla forhistorien och dér framfor allt av sjilva upp-
rinnelsen av den tradition, vilken till slut fatt sitt skriftliga nedslag i de fyra
bevarade evangelierna.
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Var har alltsd denna tradition uppstatt, vars innehéll utgéres av Jesu ord och
girningar, av berittelser om Jesu liv och déd och uppstandelse, och vars form
i s& hog grad redan pa ett tidigt stadium tycks ha priglats av detta innehall?
Ett svar pd denna friga har givits med ett for snart fyra decennier sedan fram-
lagt 18sningstérsok, som pd sin tid banade nya och stimulerande vigar, men
som i sin tidsbundenhet och ensidighet rakade bli till en av dessa vetenskapens
myter eller dogmer, vilka efter en tid maste réjas ur viigen for att de inte skall
hindra forskningens fortsatta framsteg. Jag syftar hir pa den forklaring av
evangeliernas tillkomst som givits av den s. k. formhistoriska skolan. Det skulle
vara att stjilpa ut barnet med badvattnet, om man ville férneka betydelsen av
den bestiende insats, som denna skola och dess forsta och @nnu frimsta repre-
sentanter gjort.! De har genomfért en noédvindig formell analys och klassifi-
cering av evangelietraditionens element, t. ex. liknelser och andra Jesusord eller
beriittelser om Jesu girningar eller tilldragelser i hans liv. Vidare har de gjort
troligt att dessa traditionselement till en bérjan férdes vidare muntligt som fri-
stiende enheter eller samlade i smirre grupper, tills de fogades samman till
allt storre komplex och i sinom tid efter traditionens gradvisa Overging till
skriftlig form av medvetet arbetande evangelister fick sin nuvarande skepnad.

Numera vet vi silunda att exempelvis liknelserna eller underberittelserna
formades i enlighet med bestimda stilistiska lagar, vilket man kan iakttaga pa
alla till samma katégori horande perikoper, oaktat de variationer som natur-
ligtvis ocksa alltid i nidgon man gor sig gillande, eftersom det ju &r friga om
levande stoff. Med kinnedom om lagarna for traditionens utformning kan man
vida sikrare bedoma de olika evangelisternas egenheter. Synnerligen betydelse-
tull dr den med hjilp av den formbhistoriska metoden vunna insikten att tradi-
tionselementen, alltsd perikoperna, under den tid de forts vidare och sirskilt
i samband med sin slutliga skriftliga fixering, har ront en stundom iakttagbar
paverkan frin den kyrkliga miljo, i vilken de traderades eller nedtecknades.
Om vissa teologiska, samfundsmissiga eller moraliska problem dir var sirskilt
aktuella, hade detta till foljd att relevanta Jesusord eller berittelser fick en till-
spetsning eller betoning i det just aktuella avseendet. Detta trider i dagen vid
en jamférelse av exempelvis synoptiska paralleller. Men éven i en berittelse
som den om Marta och Maria, Luk. 10: 38—42, kan man pa detaljer i orda-
lydelsen avlisa vad man pa 50-talet eller 60-talet ansig vara betydelsefullt

' Se t. ex. M. Dibelius, Die Formgeschichte des Evangeliums (1919, 2:a uppl. 1933);
K. L. Schmidt, Der Rahmen der Geschichte Jesu (1919); R. Bultmann, Die Geschichte
der synoptischen Tradition (1921, 3:e uppl. 1957). — E. Fascher, Die formgeschichtliche
Methode (1924); P. Benoit, Réflexions sur la »formgeschichtliche Methodes, Rev. Bibl. 53
(1946), s. 481--542,
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rérande kvinnornas stillning eller den diakonala verksamheten i de forsamlingar
som det lukanska stoffet harrér ifrdn eller dir Lukas sjilv var sérskilt enga-
gerad. Allt detta #r resultat av forblivande vérde, vilka bor riknas den form-
historiska skolan till fortjinst.

Denna skolas skapare och efterfoljare gick emellertid lingre i vissa riktningar
och drog slutsatser, vilka maste betraktas som problematiska. Man trodde att
ett iakttagande av vissa traditionslagar var liktydigt med ett uppklarande av
hela frigan om traditionens funktion i urkyrkan, ja mer #n si, man till och
med trodde sig pad denna vig kunna l6sa problemet om sjilva uppkomsten av
traditionen. Slagordet blev »Sitz im Leben», och med en bestimning av tradi-
tionselementens »Sitz im Leben», vilket betyder deras funktion i urkyrkans liv,
ansadg man sig ha besvarat jamval frigan om dessa elements tillblivelse. Salunda
sades det att evangeliernas byggstenar, de enskilda perikoperna, hade haft sin
plats i predikan, undervisning och polemik. Redan de forsta missiondrerna i
den nya rérelse, som plétsligt uppstod ur uppstandelsetron, tvingades att grunda
sin predikan pa Jesus-ord eller berittelser om den store Mistarens fran Nasaret
liv. Denna teori forutsatte mer eller mindre medvetet en utomordentlig ska-
pande kraft hos den forsta generationens kristna. En ansenlig del av evangelier-
nas innehdll skulle vara fritt uppfunnet och sedan upptaget i traditionen. Vi
tar som exempel det sitt pa vilket man tinkte sig att underberittelserna till-
kommit. Nar kristendomen banade sig vig fran Palestina ut i den stora Medel-
havsvirlden med dess hellenistiska kultur, métte de kristna missiondrerna kring-
vandrande predikanter av grekisk-orientalisk typ, vilka forkunnade frilsning
och gjorde mirakler. De kristna kinde sig darfor forpliktade att, d& de prokla-
merade Kiristi storhet, ocksa anvinda samma metoder som de undergorare de
tivlade med om é&horarnas uppmirksamhet. Didrfor uppfann de historier om
mirakulosa girningar, vilka de tillskrev Jesus. Hirigenom ville de ge sina lyss-
nare ett starkt intryck av sin Frilsares makt.

Jag kan inte hir gi in pa en detaljerad kritik av dessa teorier. Redan an-
tagandet av en anonym, skapande generation i urkristendomen forutsitter, i
betraktande av vad vi vet frdn Nya testamentet om apostlarna och medlem-
marna av de forsta kristna forsamlingarna, en verkligen mirakulés och darfor
otrolig faktor i evangelietraditionens historia. Hypotesen att underberittelserna
uppstatt pa hellenistisk mark kan direkt vederliggas. En analys av de motiv,
som utgor underberittelsernas innehall — och vi maste tolka undren som hand-
lingar i symboliskt syfte, vilka har sitt motstycke i de analoga symbolhandlingar,
som de gammaltestamentliga profeterna utférde — visar att symboliken i alla
de under, som férekommer eller beskrives i evangelierna, bygger pd genuina
gammaltestamentlig-judiska férestallningar, vilka forvisso inte uppkommit eller
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varit aktuella i en hellenistisk milj6. Det &r just pad siddana punkter, som de
senare arens nya, differentierade metoder lyckats korrigera felaktiga slutsatser
i tidigare forskning. Ja, analysen av det symbolsprak vi finner i Nya testamentet
ger oss mera trovirdig ledning, nir det giller att bestimma traditionens »Sitz
im Leben».

Ett annat faktum, som man maste rikta uppmérksamheten p4, ér att i form-
historiska problemlosningar virderingar har inforts som &r bestimda utifrin
moderna utgingspunkter, vérderingar som dr vésensfrimmande for det under-
sokta materialet. Forskare har utgtt frin en Jesus-bild som de konstruerat
a priori, och de har sedan fragat sig vilka delar av evangeliematerialet som
stimmer med denna Jesus-bild. De har mer eller mindre omedvetet som métt-
stock anvint den frigestillningen vad Jesus kan ha gjort eller icke kan ha
gjort, utan att ta med i rikningen det faktum, att traditionen inda fran bérjan
uppfattade inte bara Jesu girningar utan éven hans ord som nagot fullstindigt
ovéntat och unikt, nigot som bara kan forstas i ett eskatologiskt, virldsspring-
ande perspektiv. Ett metodologiskt oavvisbart krav dr att undersdkningens na-
tur och de kriterier efter vilka materialet bedomes maste vara avpassade efter
forskningsobjektet. Detta kan vi nu se tydligare &n foér ndgra tiotal ar sedan.?

Men — for att nu slutligen komma till huvudsaken — var nu predikan under
kristendomens forsta tid verkligen en av de huvudkillor ur vilka evangelie-
traditionen framkom? Har inte de forskare som kommit till denna slutsats latit
sig vilseledas genom att omedvetet tinka pa vér tids prister. De ser framfor
sig en predikant, som utan att vara bunden av nigon perikopordning, viljer ut
en passande text som utgangspunkt for sin sondagspredikan. Sa, antar de, méste
det ha gétt till ocksd for 1900 &r sedan — med undantag for att texten stundom
inte foreldg utan forst maste uppfinnas. Men en siddan bild verkar knappast
troviirdig,

I sjilva verket behover vi inte rora oss med allmidnna antaganden. Ett
studivm av materialet ger oss mojlighet att komma fram till vissa konkreta
slutsatser.

Det ar nu over tjugo ar sedan C. H. Dodd uppvisade att vi ur apostlarnas
tal, som #r inkomponerade i de forsta kapitlen av Apostlagirningarna, kan
destillera fram karakteristiska element i den tidiga kristna predikan.® Kérnan
och tillika huvudpunkten i denna predikan, vars dndamdl var att vinna aho-
rarna for tron pa Jesus Kristus, och som darfor vanligen kallas missionspredikan,
bestar av det s.k. »kerygma», den i korta formuleringar fattade summan av
Kristi frilsande girning. Dess innehdll var i stort sett foljande: »Jesus frin

* Jfr F. V. Filson, The New Testament against its Environment (1950), s. 43—-50.
* C. H. Dodd, The Apostolic Preaching and its Developments (1936).
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Nasaret, en man som infor eder fick vittnesbérd av Gud genom kraftgirningar
och under och tecken, vilka Gud genom honom gjorde bland eder, siasom I
sjilva veten, denne som blev given i edert vald, enligt vad Gud i sitt radslut
och sin forsyn hade bestimt, honom haven I genom min som icke veta av
lagen latit fastnagla vid korset och doda. Men Gud gjorde en dnde pa dodens
vanda och lat honom uppsta, eftersom det inte var mojligt att han skulle kunna
behillas av doden. Denne — Jesus — har nu Gud latit uppstd; ddrom kunna vi
alla vittna. Och sedan han genom Guds hogra hand har blivit upphéjd och av
Fadern undfatt den utlovade helige Anden, har han utgjutit vad I hiir sen och
horen. S& ma nu hela Israels hus veta och vara forvissad om att denne Jesus
som I haven korsfist, honom har Gud gjort bade till Herre och till Messias.
Nir de horde detta kinde de ett styng i hjartats. (Apg. 2: 22 ff.; 321f.). Har
har vi framfor oss typiska drag ur den tidiga kristna predikan: summan av
Kristi frilsningsgirning framstdlld i ndra anslutning till &hérarnas religiosa
situation. Alltsammans nar sin kulmen i missionsappellen och den entrégna upp-
maningen till omvindelse och tro. Vid predikan for judar sker anknytningen
4 ena sidan till Gamla testamentet. Man uppvisar genom citat att Jesus verk-
ligen ar den utlovade Messias, som nu utdvar sin makt som den Uppstindne.
A andra sidan varnar man fo6r den slutliga domen, som alla judar under bivan
vintade pd. Man forkunnade att domen var omedelbart forestiende och pro-
klamerade att frilsning i den kunde finnas endast genom tron pa Jesus Kristus.
Sadan var alltsd predikan di den riktades till judarna.

Men &ven om predikan for hedningarna, si som den troligen framfordes av
bl. a. Paulus, har vi antydningar i Apostlagirningarna. I en svensk avhandling
har uppvisats att det dr troligt att Paulus’ s. k. Areopagtal i Athen utgor ett
forkortat och schematiserat exempel pa en predikan for den hellenistiska kul-
turens minniskor efter paulinska tankebanor.* Aven hir finner vi direkta an-
knytningar till &horarnas religiosa forutsiittningar, fastin de nu 4r helt andra:
»Ty medan jag har gatt omkring och betraktat edra helgedomar, har jag ock
funnit ett altare med den inskriften: At en okind Gud.” Om just detta visende,
som I sdlunda dyrken utan att kinna det, 4r det jag nu kommer med budskap
till eder. Den Gud som har gjort virlden och allt vad diri &r, han ar Herre
over himmel och jord, han bor icke i tempel som &ro gjorda med hinder.»
(Apg. 17:22—24). Och sedan kommer slutligen i samband med uppmaningen
till omvindelse en hinvisning till Jesu egen predikan: »Men nu bjuder han
ménniskorna att de alla allestides skola gora bittring. Ty han har faststillt en
dag d& han skall ’doma virlden med rittfirdighet, genom en man som han

* B. Girtner, The Areopagus Speech and Natural Revelation (1955).
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har bestamt dartill; och han har at alla givit en bekriftelse hérp4, i det att han
har 1atit honom uppstd frin de déda.» (Apg. 17:301.). Den belgiske exegeten
L. Cerfaux har gjort den utmirkta iakttagelsen att Paulus i sina tidigare brev,
ddr han utgir frdn den judiska situationen, gor fruktan for den kommande
domen till den viktigaste anknytningspunkten hos ahérarna, medan han i sina
senare brev mera betonar den dédsfruktan, vilken var existentialfrigan i den
hellenistiska virlden, didr man inte hade reda pa en hotande dom men vindades
under livets meningsloshet infor doden.

Pa detta sitt kan vi ur Apostlagirningarna och vissa ekon i de nytestament-
liga breven liasa fram kinnetecken pa den forsta kristna missionspredikan, bade
den for judar och den for hedningar. Och som vi tidigare nimnt, har vi dar
fragment av kerygmatiska formuleringar av Kristi fralsningsverk. Men av nagot
som paminner om evangeliestoff hittar vi tyvérr inte det ringaste spar. Det &r
visserligen sant, att man ibland pastatt sig ha funnit sddana. Det finns t. ex. en
utsaga om Jesus lagd i Petrus’ mun i Apg. 10, ddr vi ldser: »Det ord som han
har sént till Israels barn for att genom Jesus Kristus, som ir allas Herre, for-
kunna det glada budskapet om frid, det ordet kinnen I, den forkunnelse som
gick ut 6ver hela Judeen, sedan den hade begynt i Galileen efter den dopelse
Johannes predikade — forkunnelsen om Jesus fran Nasaret och om hur Gud hade
smort honom med helig ande och kraft, honom som vandrade omkring och
gjorde gott och botade alla som voro under djivulens véld; ty Gud var med
honom. Vi kunna sjilva vittna om allt vad han gjorde bide pa judiska lands-
bygden och i Jerusalem; likvil upphingde man honom péa trd och dodade
honom.» (Apg. 10: 36—39). Kan inte denna sammanfattning av Jesu liv och déd
uppfattas som ett fro, sa att siga, till evangelietraditionen? Skulle den inte ur
sddana ansatser ha kunnat utvecklas till sin senare fullindning? P4 detta siitt
uppfattas forloppet fortfarande ofta. Men blir inte ett sidant antagande bara
en ny hypotetisk dogm? Beligg for en utveckling av den arten vore énskvirda,
men de saknas i sjilva verket helt i vara evangelier, i synnerhet om vi jamfor
de synoptiska med det fjarde. Utan att hiir behdva anfora ytterligare bevis vill
vi dra var slutsats: Missionspredikan var inte evangelietraditionens »Sitz im
Lebens.

Sida vid sida med missionspredikan lopte forkunnelsen inom de kristna for-
samlingarna. A ena sidan hade man katekumenundervisningen, & den andra
forsamlingsmedlemmarnas fortsatta uppbyggelse (som inte spelade pa ahorar-
nas kiinslor utan framforallt gav kunskap om frilsningens innebdrd och hand-
ledning for det kristna livet). Denna forsamlingspredikan har framforallt haft

® L. Cerfaux, Le Christ dans la théologie de saint Paul (1951), s. 45, 90 ff., 121f., 125.

16 — Su. teol. kvartalskr. 1958.
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undervisande karaktir och omfattade savil kristologiska och andra teologiska
frigor som etiska férmaningar, det senare ofta i parenesens form. Hit hor dygd-
och lastkatalogerna samt hustavlorna. Inte heller hiar &r vi helt hinvisade till
spekulationer. Ut ifrén de nytestamentliga breven — siirkilt de icke-paulinska —
kan vi i viss utstrickning gora oss en forestillning om vilka som var dmnena
for en sadan forsamlingspredikan. Ty utan tvekan har dessa brev forfattats och
anvints for att lisas i forsamlingarna som forkunnelse, alltsd for att foreldsas
som predikan. Sikert kunde endast fa predikningar jimféras med Paulus’ brev
i fraga om stilens och innehallets hojdliage, men med avseende pa forkunnelsens
art kan vi likvil bygga pa analogier.

Vi maste nu friga oss: Kan vi i forsamlingspredikan &terfinna evangelietradi-
tionen? Aven hér har exegeter forsokt dra positiva slutsatser. I 1 Kor. 7:10f.
dberopar Paulus uttryckligen Jesu undervisning om iktenskapet: »Men dem
dro gifta bjuder jag — dock icke jag, utan Herren: En hustru ma icke skilja sig
fran sin man (om hon likvil skulle skilja sig, s& forblive hon ogift eller forlike
sig ater med mannen), ej heller ma en man forskjuta sin hustru.» Utan tvekan
hanvisar aposteln hir till Jesu ord om dktenskapet, som aterfinnes t. ex. i Mark.
10: 11 . Situationen 4r dnnu klarare i Jakobs brev, dir vi i nistan varje avsnitt
méter en anspelning pa parenetiska Jesus-ord. Ar inte detta ett bevis pa att
i varje fall Jesus-orden med etiskt innehdll traderades eller till och med skapa-
des i forbindelse med den urkristna parenesen? Men inte heller denna l6sning
kan jag acceptera, framfor allt pd grund av vissa nya undersdkningar som ut-
forts i Uppsala och som kommer att publiceras.®

Ty om vi antar existensen av en sadan relation mellan urkristen forsamlings-
predikan och evangelietraditionen, forblir det oférklarligt att vi i de kristolo-
giska och parenetiska delarna av de nytestamentliga breven har talrika anspel-
ningar pa Jesus-ord — déaremot inte pa evangeliernas berittande material — men
inga uttryckliga citat av hans ord. Det finns endast en forklaring till detta. De
urkristna brevskrivarna, och bland dem Paulus, har medvetet undvikit att citera
Jesus-ord i framstillningen, d.v.s. deras metod var den motsatta mot véra
dagars predikanters. Jesus-orden och traditionerna om Jesus forutsattes som
bekanta, men de aberopades inte i sjilva predikan.

Tva exempel kan illustrera detta. Lat oss jamfora Jak. 2: 5: »Horen mina ls-
kade broder: Har inte Gud utvalt just dem som i virldens 6gon éro fattiga till
att bliva rika i tro, och att fa till arvedel riket», med Matt. 5: 3 och 5: 5: »Saliga
dro de som dro fattiga i anden, ty dem hor himmelriket till ... Saliga dro de
saktmodiga, ty de skola besitta jorden.» Och vidare orden i Jak. 1:25: »Men

® I en kommande avhandling av B. Gerhardsson.
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den som skidar in i den fullkomliga lagen, frihetens lag, och forbliver darvid
och icke dr en glomsk horare, utan en verklig gorare, han varder salig i sin
garning», har sitt motstycke i bl. a. Joh. 13: 17: »Da I veten detta, saliga iren
I, om I ock goren det.» Av de &tta saligprisningarna hos Matteus aterfinnes
salunda fyra i Jakobs brev. De star dir i samma ordning som hos Matteus,
vilket i forbigdende sagt inte kan bero bara pa en slump. I varje fall forutsiitter
brevets forfattare att Bergspredikan &tminstone i vissa delar ar vilkiand for
satter ar den vi finner hos Matteus och inte den hos Lukas.

En analys av paulusbreven kunde ge mycket mer material for belysande av
detta, men vi maste hir inskrdnka oss till nigra fi papekanden. Man kan inte
komma ifran att Paulus var fortrogen med traditionen om Jesus, och att han
pé minga stillen i sina brev anspelar pa bestimda Jesus-ord, vilket i sin tur
innebir att dessa var aktuella for hans ldsare. Orden i Rom. 12:14: »Vil-
signen dem som forfolja eder; vilsignen och férbannen icke» ar helt enkelt en
parafras av Jesu ord: »Alsken edra ovdnner, och bedjen fér dem som forfélja
eder» (Matt. 5:44). Hirav har man dragit den slutsatsen — och sikert med
ritta — att ett sddant avsnitt som Rom. 14: 13 ff. utligger parenetiska ord av
Jesus, och att Tessalonikerbreven till underlag har apokalyptisk undervisning,
enligt vad som ocksd finns i den synoptiska traditionen.”

Ur denna insikt Oppnar sig vittgiende perspektiv. Till Nya testamentets
karakteristiska drag hor att anvindningen av den messianska titel, som Jesus
anvinder om sig sjilv, Minniskosonen, sa gott som helt ir begrinsad till evan-
gelierna. Forfattarna till de nytestamentliga breven méste ha kint till den, men
kunde tydligen ej forma sig till att anviinda den. Inte heller detta kan bero pa
en hindelse. A andra sidan later sig visentliga delar av den paulinska kristolo-
gien forklaras som en utliggning eller »teologisering» av Jesu miinniskosonsord.

Vi vill dter sammanfatta det negativa resultatet av var undersokning: Evan-
gelietraditionens »Sitz im Leben» och dess kiilla var varken missionspredikan

eller urkyrkans forsamlingspredikan.

Det idr nu hog tid att ga in pa vart problems positiva aspekt. Endast ett
mojligt svar aterstdr, dven om det kriver en ingdende analys, ndmligen: Evan-
gelietraditionen tillhor en kategori som dr sui generis och, for att precisera detta

“ Se t.ex. W. D. Davies, Paul and Rabbinic Judaism (1948, 2:a uppl. 1956); E. E. Ellis,
Paul's Use of the Old Testament (1957); G. R. Beasley-Murray, Jesus and the Future
(1954), s. 232—234. — Jfr E. G. Selwyn, The First Epistle of St. Peter (1946), s. 23f,
1581, 268 ff., 376 ff., 442—449.
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niarmare, har sin egen »Sitz im Leben». Det dr den slutsats som med stindigt
vixande intensitet tringer sig pd oss. D3 vi insett detta ir vi visserligen fort-
farande vid borjan av vér uppgift. Men likvil kan denna insikt vara tillricklig
for att befria oss fran de band med vilka en ensidig anvindning av den form-
historiska metoden binder forstielsen av evangelietraditionen.

Det &r inte oforenligt med ett fasthallande av den unika karaktiren hos det
urkristna budskapet, och didrmed hos evangelietraditionen, att ge akt pa ana-
logier fran den milj6 i vilken denna tradition uppstod. Egendomligt nog har
man hittills endast otillrickligt riktat sin uppmiérksamhet pa dessa analogier.
Predikan och undervisning var vanliga och forsiggick pa liknande sitt bade i
den palestinensiska judendomen och i medelhavsvirldens diasporajudendom,
dven om denna verksamhets karaktir var mindre intensiv én i urkyrkan. Men
ingen som sysslar med judendomen under den hellensistiska tiden skulle for
ett ogonblick komma pa den idén att denna religions auktoritativa eller »heliga»
ord hade sin »Sitz im Leben» i predikan, undervisning eller i polemik mot den
omgivande virlden.

Vad betriffar Gamla testamentets skrifter, var deras litterira form redan
fixerad vid denna tid, varav foljer att det inte lingre var tal om nidgon muntlig
tradition. Men vid sidan av denna heliga skrift fanns ett omfattande och viktigt
traditionskomplex, »de ilstes stadgar» eller »den muntliga lagen», en omfat-
tande utliggning och utveckling av Lagen, som omsorgsfullt traderades fran
generation till generation, och slutligen fick sin litterriira form i Mishna omkr.
200 e. Kr. Hir har vi verkligen att gora med en auktoritativ, »helig» tradition,
vars ursprung man forsokte leda tillbaka inda till Jahves uppenbarelse for
Mose pa Sinai.

Betriffande denna judiska traditions visen och ging #r vi ganska vil under-
riittade.® Men vad som ger oss ritt att dirav dra vissa betydelsefulla slutsatser
betriffande urkristendomen ir det faktum, att den terminologi som anvinds i
judendomen for att beskriva traditionsforfarandet aterkommer i Nya testamen-
tet. Dir finner vi den, visserligen i grekisk oversittning, men #nda litt tillging-
lig. Vi maste redan hér i borjan — for att inte ge det missvisande intrycket av
a

-

t sitta evangelietraditionen pa samma plan som den judiska lagtolkningen —
understryka att vi nu endast behandlar den formella sidan av traditionsgingen
och inte avser dess innehall.

HMaparayuPavery »Overtaga», hebr. qibbeél, betecknar det mottagandet av en
ldrotradition, som man har fatt sig anfortrodd, medan mapadidévar »ricka dvers,

* T.ex. W. Bacher, Tradition und Tradenten in den Schulen Palistinas und Babyloniens
(1914); G. Kittel, Die Probleme des palistinischen Spétjudentums und das Urchristentum
(1926), s. 7 ff., 63=70; O. Cullmann, Die Tradition (1954), s. 12 ff.
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hebr. masar, anvinds om undervisningen av en bestimd elev. Den situation som
dirmed avses dr ej den godtyckliga spridningen av berittelser, signer eller
anekdoter, som studeras i folkloristiken, utan det omsorgsfullt kontrollerade
overforandet av ett memorerat stoff frin en traditionsbirare till en utvald elev,
talmid. Traditionsbiraren eller ldraren, rabbi, 6vervakar silunda att hans elev
lir sig utantill ord for ord. Det som pa sa satt vidarebefordrades var alltsa bade
till innehall och form noga fixerat. Detta giller i synnerhet om Mishna-tradi-
tionens halaka-material, d.v.s. det som betraktades som dess sirskilt viktiga,
»heliga», delar. Idealeleven férlorade aldrig ett iota, glomde aldrig en prick av
traditionen. Av psykologiska skal uppstod naturligtvis trots allt variationer i
stotfet, vilket ger oss mojlighet att pa en eller annan punkt folja traditions-
gangen. Ty hur stor orientalens receptivitet 4n var, s& kan han #nda inte jim-
foras med en bandspelare.

Den omstindigheten att den rabbinska traditionens ging var noga kontrol-
lerad och dess traderande reglerat av fixerade lagar — nagot som hinger ihop
med uppfattningen av traditionsstoffet som heligt — innebér att den muntliga
traditionen var esoterisk, detta ej i den meningen att den doldes som en hem-
lighet, utan sa att den inte anfortroddes at vem som helst eller att var och en
kunde handskas dirmed efter gottfinnande.

Allt detta betyder alltsa, att den specifikt judiska traditionen under nytesta-
mentlig tid icke bars upp av en konturlés, anonym massa. Folket eller menig-
heten i synagogorna fick naturligtvis undervisning i Skriften och Lagen, men
detta gjorde dem aldrig till traditionsbérare. I motsats hirtill utgjorde de som
hade denna speciella uppgift en avgriinsad och bestimd grupp i samhillet.

Utifran detta kan vi nu forklara, eller atminstone belysa, den nytestamentliga
uppfattningen av napadosig »tradition». Det finns ett karakteristiskt stille hos
Paulus, vilket ir relevant i detta sammanhang. Han skriver: »Ytterligare, kiire
broder, bedja vi nu och férmana eder i Herren Jesus att allt mer forkovra eder
i en sidan vandel som I haven mottagit av oss (d. v. s. som tradition) att I skolen
fora, Gud till behag — en sidan vandel som I redan féren.» (1 Tess. 4: 1). Hir
anfor aposteln den terminologi, som vi redan refererat till: forsamlingen har
genom hans medverkan mottagit en tradition. Men vad slags tradition? En
undersokning av liknande uttryck pa andra stillen hos Paulus ger oss ritt i
antagandet att det var Jesus-ord om lirjungaskapet och om det sitt pd vilket
de kristna skulle leva.

For att fatta mig kort, vill jag bara fastsli en av de slutsatser som synes
framga av materialet. Paulus var sjilv bdrare av evangelietraditionen, d.v.s.
han hade vertagit den omsorgsfullt och inpriglat den i minnet. Da Paulus i
det sjilvbiografiska avsnittet i borjan av Galaterbrevet siger, att han tillbringat
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tre 4r i Arabien efter sin omviindelse, och att han sedan rest till Jerusalem for
att dédr gista Petrus och stanna hos honom i fjorton dagar, ligger det nira till
hands att formoda att hans huvuduppgift under dessa veckor ej var teologiska
diskussioner eller kyrkopolitiska projekt utan nigot som horde till forutsitt-
ningarna for sjalva hans apostoliska girning, niamligen detta att Petrus skulle
kontrollera att Paulus under sin langa forberedelsetid tillignat sig traditionen
av Jesu ord och girningar i den form den hade bland de egentliga lirjungarna
vid denna tid. I de paulinska breven ser vi hur aposteln vid olika tillfillen
anfor en foreliggande tradition, och denna kan inte ha varit ndgon annan én
evangelietraditionen i dess egen sirart. Om Paulus, liksom 6vriga forfattare till
de nytestamentliga breven, vanligen avstar fran att uttryckligen citera denna
tradition — och denna aterhéllsamhet, som ytterligare maste foras pi tal, ar
sikert avsiktlig — s& anger han likvil pa vissa sérskilt viktiga punkter att han
citerar den muntliga traditionen, t.ex. pa det stille diar han hogtidligt med-
delar instiftelseorden vid nattvarden (1 Kor. 11: 23—25). Det sitt pa vilket Paulus
anfor ett sidant citat visar, att traditionen var ndgot for sig och i vanliga fall
inte hade sin plats i ett brev.

Just dérfor att Paulus i full bemirkelse var biarare av traditionen av Jesu ord
och girningar kunde han betrakta sig som jamstilld med de ovriga apostlarna
och sirskilt dd med de tolv. Ty till apostelns huvuduppgifter horde inte bara
predikan och 6verinseende Gver forsamlingarna utan ocksi bevarandet savil
som vidareférandet till betrodda personer av Jesu ord och girningar, evan-
gelietraditionen alltsi. Detta framgar sirskilt tydligt av ett par stillen ur Lukas’
skrifter. I Apg. 6 beskrivs nidrmare apostlarnas verksamhet: »Det ir icke till-
borligt att vi forsumma Guds ord for att gora tjinst vid borden» (6: 2). Dirfor
avskildes sju medarbetare for denna senare uppgift, medan apostlarna helt fick
dgna sig 4t bon och »ordets tjinst» (Suaxovia 70U Adyov). Vad denna tjinst avsig,
och att det inte i forsta hand var friga om predikan, framgar av det begrepp
som anvinds: Adyog 1o 9eob, Guds ord. Vi kan da ga till Lukasevangeliets
prolog, skriven av samma forfattare som Apostlagirningarna. Dir talas om
hindelserna i Jesu liv, »vad som har blivit oss meddelat (vi ligger mirke till
derna terminus technicus) av dem som fran begynnelsen sjilva voro asyna vitt-
nen och ordets tjanare> (Smrpérar Tob Adyou) (Luk. 1: 2). Jesu ord och gérningar
har varit heliga ord, jimférbara med Gamla testamentets, och traderandet av
detta material svarade sirskilda personer for. Just dirfor var det sa betydelse-
fullt. di den tolfte platsen i lirjungakretsen hade blivit tom genom Judas
Iskariots avfall och dod och maste fyllas igen, att finna ndgon som — sasom vi
liser — »hade foljt oss (d. v.s. de tolv) under hela den tid d& Herren Jesus gick
ut och in bland oss, allt ifrdn den dag da han doptes av Johannes inda till
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den dag di han blev upptagen och skildes fran oss — nagon av dessa miin bor
insittas till att jimte oss vittna om hans uppstindelse» (Apg. 1:21f.). For att
bli apostel och vittne om uppstindelsen var det inte tillrdckligt att ha mott
den uppstindne Kristus, utan vederborande skulle ha si konkreta intryck av
Jesu liv och undervisning att det gjorde honom kvalificerad att overtaga den
heliga traditionen av Jesu ord och girningar.

Kan vi finna en »Sitz im Leben» for en sidan speciell »helig» tradition om
Jesus redan i den ilsta urkristendomen? Vid besvarandet av denna friga far
vi hjilp om vi betraktar arten av den tradition, som gir fore evangelierna i
deras skriftligt fixerade form. Vid en jimforelse med stilen i Gamla testamentets
profetiska partier 4 ena sidan och med det rabbinska materialet 4 den andra,
ligger det nira till hands att antaga att traditionen reciterades, och eftersom
traditionen inte var esoterisk i exklusiv mening, si skedde det dven for andra
dhorare in de som bestimts till att bli traditionsbirare. Men s& snart man
besinnar karaktiren hos den kristna traditionen som heliga ord, som Guds ord
och dirmed nagot jamforbart med Gamla testamentets skrifter, tvingar #ven
den ringaste kunskap om den palestinensiska och urkristna miljén till den slut-
satsen att Jesu ord och girningar inte improviserades, att det inte var fraga om
ett fritt beriittande eller pahittande 4ven om den som talade var driven av helig
ande. I motsats hirtill har tydligen inda frin borjan de strikta lagarna for
overlimnandet av helig tradition varit i funktion och reglerat bide vad som
sades och vad som traderades, vilket naturligtvis inte utesluter att varianter i
detaljerna kunde uppkomma och ocksd verkligen uppstod.

Var foredrogs eller reciterades detta stoff? Aven hir behover vi inte bli
svaret skyldiga. Det dr sjilvklart att det skedde da forsamlingen kommit sam-
man. Vi kan ater g till analogier frin judendomens sitt att anvinda Gamla
testamentets heliga bocker. Det ér karakteristiskt att Nya testamentet frin bor-
jan inte kallar evangelietraditionen for edayyéhiov — vilket avser frilsningsbud-
skapet — utan Aéyog och Aéyoc 9eoll — termer som motsvarar judiska beteck-
ningar for de heliga skrifterna.’ Jesu ord och berittelserna om hans giirningar
och hans liv betraktades, trots att de ursprungligen traderades muntligt, redan
pa ett mycket tidigt stadium som den nya toran, och dirmed ocksi som det
nya, eskatologiska forbundets gudomliga ord.

Nu vet vi frin Apostlagirningarna att urforsamlingen i Jerusalem fortfor att
deltaga i gudstjiinsten i templet och i synagogorna, och vi fir antaga att de
gjorde det for bonernas och skriftlisningarnas skull. Men vid sidan av detta
offentliga gudstjanstfirande samlades de som trodde pa den uppstindne Herren
i en tringre krets, forst i salen i 6vre viningen, men snart ocksa i andra enskilda

* Tfr G. Kittel, Aéve, adyos: Theol. Worterb. zum N.T., bd 4 (1942), s. 114—-124.
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hem for brodsbrytelse, bén och apostlarnas undervisning, 31duy? tév dwocTéAwy,
vilken #gde rum infor hela forsamlingen (Apg. 2:42). Under férutsittning av
ett tidigare deltagande i den judiska kulten idr det naturligt att betrakta apost-
larnas undervisning som i forsta hand ett atergivande av Jesu ord och garningar
och dirmed ett komplement till Gamla testamentets heliga ord, som forsam-
lingen redan hort. Ja, mer in si, de har betraktats inte bara som ett komple-
ment utan upplevts som Gamla testamentets uppfyllelse. Liksom i synagogan
foljde utliggning pa lisningen, och hur utliggningen sig ut, ddrom har vi
antydningar i de nytestamentliga breven.

Hir far vi forklaringen till att man i missionspredikan troligen aldrig och i
forsamlingsundervisningen endast sillan direkt citerade Jesu ord och girningar.
Ty denna tradition var helig och blev dirfor, i motsats till vara dagars praxis,
inte utan vidare tagen pa tungan. Missionspredikan ledde fram till den och
hinvisade till den. Undervisningen i forsamlingen forutsatte den och knét an
till den. Men till sin ordalydelse och sin »Sitz im Leben» i forsamlingen var
den ndgot for sig.

Hirav faller ocksd ljus 6ver traditionens gang inom urkyrkan och 6ver den
process, som ledde fram till dess skriftliga fixering. Med tanke pi att atergivan-
det av Jesus-traditionen var det nya forbundets heliga ord och en visentlig
bestandsdel i den kristna gudstjinsten, maste behovet av traditionsbirare ha
okat allteftersom den kristna kyrkan bredde ut sig och forsamlingarnas antal
vixte. Detta behov bor visentligen ha bidragit till utformningen av det kristna
dmbetet. Samma omsténdigheter ledde, aterigen i analogi med Gamla testa-
mentet, till det skriftliga fixerandet av texten redan vid ett jamforelsevis tidigt
datum. Hirvid sammanfordes forst Jesus-orden, pa samma sitt, som man inom
judendomen lade sirskild vikt vid »fidernas ord». Det férsta steget bort frin
den heliga traditionens exklusivitet dr Lukas’ evangelium, dir Jesu ord och
giirningar redan aterfinnes i en litterir och apologetisk ram.

Men for att helt forstd evangelietraditionens upprinnelse maste vi gi dnnu
langre tillbaka. Vad dr forklaringen till att traditionen om Jesus redan under
kyrkans forsta tid kunde ha den sérskilda karaktiren av heligt ord? Svaret maste
bli: denna tradition har, just som tradition, sitt ursprung hos ingen annan in
Jesus. Vér tes dr alltsa den, att evangelietraditionens ursprung maste sokas
redan hos Jesus sjilv.

Av evangelierna framgar klart att Jesus framstod som ldrare, och detta sér-
skilt i sitt forhallande till sina lirjungar.’® Detta betyder mer &n att han predi-
kade i dessas ndrvaro. Han gav dem undervisning, och hérvid paminns vi,

® K. H. Rengstorf, 88doxaros: Theol. Worterb. zum N.T., bd 2 (1935), s. 155-159;
W. Manson, Jesus the Messiah (1943), s. 51 ff.
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mutatis mutandis, om en judisk rabbins metod. Det innebér att han latit sina
lirjungar, och sirskilt de tolv, lira sig, ja dirutover latit dem lira sig utantill.
Om vi nalkas problemet fran en annan sida, s &r det tydligt att stérre delen
av Jesu ord i evangelierna priiglats just i en sidan form att de ar limpade for
att laras utantill och foras vidare. Aven hir kan vi gora jimforelser med de
stilistiska lagarna for judarnas heliga tradition, utan att forlora olikheterna ur
blickfiltet. Om Fader var siges det uttryckligen att Jesus lidrde sina larjungar
den bonen (Luk. 11: 1f, jfr Matt. 6:9). Men ocksa i Ovrigt dr manga av Jesu
ord s& utformade, att det dr mojligt att inte bara bakom dem hoéra det ara-
meiska originalets ordalydelse, utan att dven forstd att de fatt sin pregnanta
formulering for att kunna ldras in och upprepas.'* Man behdver bara lisa
liknelsen om husbyggandet, vilken hos Matteus avslutar Bergspredikan:

»Var och en som hor dessa mina ord och gor efter dem,
han ar lik en forstindig man
som byggde sitt hus pa halleberget.
Och slagregn f6ll, och vattenstrommarna kommo, och vindarna blaste,
och de kastade sig mot det huset
och det foll icke,
ty det var grundat pi hilleberget.
Men var och en som hoér dessa mina ord och icke gor efter dem,
han @r lik en daraktig man
som byggde sitt hus pa sanden.
Och slagregn foll, och vattenstrommarna kommo, och vindarna blaste
och slogo mot det huset
och det foll,
och dess fall var stort.» (Matt. 7: 24—27).

I samklang hiirmed star ocksa det faktum, att vissa ord dven efter evangelie-
traditionens Oversittning till grekiska beholl sin ursprungliga arameiska form,
sasom t. ex. talitha qam, »flicka, std upp», i beriittelsen om uppvickandet av
Jairus’ dotter (Mark. 5: 41). Det dr hiir inte — sasom pastatts — friga om magiska
ord som man i urférsamlingen anvint for att bota sjuka, utan formuleringen
har man lagt pA minnet och bevarat for Jesu skull, just dérfor att den kom fran
honom, och inte pd grund av nigon mirakulds kraft hos den.

Jesu predikan for folkskarorna i Galileen var uppenbarelse, forkunnelse av
en gudomlig hemlighet, pustfpiov. Vi maste tinka oss att lirjungarna i anslut-
ning till denna forkunnelse samlades kring sin mistare, dels for att dnnu en

" C. F. Burney, The Poetry of Our Lord (1925); M. Black, An Aramaic Approach to the
Gospels and Acts (1946), s. 1051,
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géng hora hans ord och kunna ldra sig dem utantill, dels for att fa djupare
insikt i deras innehall, si som t. ex. — vad ldrometoden betriffar — framgar av
Mark. 4: 10: »Nir han sedan hade dragit sig undan ifran folket, frigade honom
de tolv, och med dem de andra som foljde honom, om liknelserna.» Pa liknande
sitt undervisades larjungarna ocksi om Minniskosonens uppgift och om vill-
koren for efterfoljeslsen. Denna undervisning var, si linge Jesus levde, eso-
terisk och endast avsedd for en tringre larjungakrets.?

I var tid gor man sig ofta foljande bild av evangelietraditionens uppkomst:
Driven av profetisk ande predikade Jesus fritt och utan nagra som helst in-
skrankningar. En brakdel av hans ord har mer eller mindre ordagrant fastnat i
ahdrarnas minne och sedermera blandats med urkyrkans trosvittnesbérd. Pa
samma sitt har man i urkyrkan predikat fritt och andeburet, varvid Jesus-ord
och beriittelser om Jesus skapats och komponerats. Ur detta rikhaltiga stoff har
evangelisterna eller deras foregéngare gjort ett limpligt urval. Denna romantiska
bild har emellertid ingen anknytning till verkligheten. I stillet &r det troligt
bade att materialet fran bérjan varit mycket mera begrinsat och att det gavs
vidare under striktare och mera fixerade former. Ett tecken hérpi ar den trots
allt mycket begrinsade utomkanoniska Jesus-traditionen. Sjilv har Jesus siker-
ligen inte heller predikat obegrinsat, utan han torde ha inskrinkt sitt fram-
tridande som forkunnare liksom han gjorde det med sina karftgdrningar eller
tecken. Aven diri lag nagot av mysteriet. De viktigaste delarna av forkunnelsen
Lit han sina ldrjungar lira sig utantill. Sikerligen har ett och annat gatt forlorat,
men vi har anledning att friga oss om inte @nda det mesta finns bevarat i vara
evangelier. En sidan formulering som Joh. 21: 25 ir en tydlig overdrift.

Pa den vig vi slagit in pa kan vi ga dnnu lingre. Vi har att friga oss om inte
ocksa traditionen om Jesu girningar kan foras tillbaka till Jesus sjilv. Natur-
ligtvis far vi darvidlag helt se bort frin passionshistorien, som bildar ett enhet-
ligt traditionskomplex med sina egna problem. Men det finns antydningar, t. ex.
i samband med brédundret (Mark. 8: 19—21), vilka leder till den slutsatsen, att
Jesus iven talat med sina lirjungar om girningarna och deras innebérd. Vi
kan jimfora med svaret pd Doparens fraga om undren (Matt. 11: 4f.). Det &r
ocksa troligt att substansen i berittelserna om dopet och frestelsen maste ledas
tillbaka till Jesu undervisning i lirjungakretsen.

Berittelsen om smoérjelsen i Betania (Mark. 14: 3—9) avslutas med Jesu ord
om kvinnan med alabasterflaskan och om hennes girning: »Varhelst i hela virl-
den evangelium bliver predikat, dir skall ock det som hon nu har gjort bliva
omtalat, henne till dminnelse.» Vanligen betraktas denna anmirkning som en

= Jfr Joh. 16: 1.
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sekundir utvidgning fran urkyrkans tid. Man fragar sig emellertid om den
tankegéing som vi konfronteras med i dessa ord ir oférenlig med Jesu intention,
sidan den kommer till uttryck i detta och andra liknande sammanhang. Att
Jesus riknat med en intervall mellan sin déd och parusien, att han alltsd riknat
med en kyrkans tid, framgar otvetydigt av nattvardens instiftande. Sakramentet
ar avsett som en for kyrkans funktion visentlig symbolhandling. Kan man tinka
sig en sadan handling i Jesu intention utan det forkunnande ordet som kom-
plement? Dirfor maste vi allvarligt friga oss, om inte Jesus riknat med evan-
gelieforkunnelsen under mellantiden, kyrkans tid, och om han inte just med
tanke pa en siddan férkunnelse eller proklamation gav sina lirjungar en till sina
ansatser redan utformad 2Aéyo¢ med pa vigen. Dubbelheten av ord och hand-
ling finns bade hos Jesus och i kyrkan. Mellan Jesu girningar och kyrkans
sakrament eller symbolhandlingar existerar ett bestimt sammanhang. Skulle
inte ett liknande forhallande kunna finnas eller vara sannolikt mellan Jesu pre-
dikan och traditionen av Jesu ord och girningar i kyrkan? Jag vagar darfor
péstd, att Jesus riknat med vad vi kallar itergivandet av evangelietraditionen
for tiden mellan hans dod och parusien.

Da vi pastir detta, siger vi naturligtvis inte vare sig att evangelietraditionen,
sasom den foreligger i den synoptiska traditionen, frin borjan existerat fix och
tirdig, eller att den i sin slutgiltiga form kan ledas tillbaka till Jesus. Det &r
alldeles sjalvklart att traditionens utgestaltning — genom samling och grup-
pering av de enskilda perikoperna, genom omformning och tilligg — blivit till
under loppet av urkyrkans liv. Det visentliga dr att ansatserna, sjilva upp-
komsten av den sirartade traditionen av Jesu ord och girningar som heliga ord,
kan fixeras. Vi ir bojda for att leda dessa ansatser tillbaka till Jesu verksamhet
sasom ldrare i larjungakretsen. Ur ett sidant betraktelsesitt framkommer natur-
ligtvis en mera positiv instillning till frigan om inte ocksda de visentliga be-
stindsdelarna av kristologien och etiken, sidana som vi nu finner dem i evan-
geliernas traditionsstoff, gar tillbaka pa Jesus sjalv.

Lings dessa linjer kan vi ocksa finna utgdngspunkter for ett bedémande av
johannestraditionen. Det ar tydligt, att utformningen av detta evangelium skett
efter delvis andra lagar &n de som gillt for det synoptiska materialet. Det ir
karakteristiskt for Johannes™ sitt att presentera Jesu ord och girningar att de
s& att siga kommenteras och blir foremal for »meditation». Jag dr hagad att tro
att Johannesevangeliet vilar pd en oberoende traditionslinje, vars yttersta ut-
gangspunkt ocksid den maste sokas i Jesu verksamhet, och som lopte parallelit
med den synoptiska traditionslinjen. Hir ligger utgingspunkten i Jesu samtal
och »meditationer» i lirjungakretsen. Sidant dgde siikerligen rum vid sidan av
det slags undervisning som skedde i striktare former. Detta hindrar inte att den
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johanneiska traditionslinjen sedermera har genomgatt en ling och komplicerad
utveckling.

Till slut hinger emellertid 16sningen av problemet om evangelietraditionen
samman med den instidllning man har till frigan om Jesu messianska sjilvmed-
vetande. Har finner vi dter, att detta 4r den avgorande frigan vid tolkningen
av Nya testamentet och speciellt evangelierna. Vid besvarandet av den skiljs
vigarna it.

Om vi pa allvar riknar med att Jesus betraktade sig som Messias, och att
han som foljd av detta drog konsekvenserna av en fullt utformad messiansk
ideologi,'® dr det inte forvinande om Jesus kint sig som bérare av en uppen-
barelse, som den som kom med den nya toran och som ldrare.}* Under forut-
sdttning av ett sidant messiasmedvetande bildar larjungakretsen kirnan till den
eskatologiska menigheten. Med tanke pa den gammaltestamentliga bakgrunden
och judarnas messiasforvintningar dr det ocksa legitimt att riakna med att Jesus
givit sina larjungar och dirmed det eskatologiska gudsfolket ett i sina konturer
utformat heligt ord, vilket sedan med ndédvindighet bildar utgangspunkten for
en tradition. Om vi forutsiitter ett messianskt medvetande hos Jesus, maste han
ocksd ha undervisat om betydelsen av sin person och om reglerna for livet i
den messianska forsamlingen. Hirvid ger oss dddahavsrullarna atminstone en
fingervisning.

I nyare framstillningar av Nya testamentets teologi finner man stundom att
Jesu framtridande och hans forkunnelse behandlas som prolegomena.’® Under
sadana forutsittningar hor Jesus frin Nasaret fortfarande til senjudendomen.
Kristendomen — d. v. s. tron pa Jesus som Messias och Fralsare — skulle ha upp-
kommit forst i urforsamlingen efter upplevelsen av uppstandelsen och maéste
diirfor skiljas frdn Jesu forkunnelse. Den ovan framlagda uppfattningen ger oss
anledning att ga tillbaka till det »klassiska» betraktelsesiittet. Kristus-tron finns
i sjilva verket redan i Jesu ord och girningar, just dérfor att Jesus betraktar
sig som Messias. Urkyrkans tro har vuxit fram ur vad Jesus forkunnade och i
symbolisk form framstillde. Ett av villkoren hirfor har vi sokt klarligga: ur-
kyrkan fick grunden for sin tro genom den tradition av Jesu ord och girningar
som kom fran honom sjilv. Detta ger oss ocksd en fruktbar utgangspunkt for
en jamforelse dels mellan de fyra evangelierna, dels mellan dem och resten
av Nya testamentets skrifter, vilka &dr uttryck for den forsta kristna genera-
tionens tro.

Om vi alltsa riknar med det faktum att Jesus &dr evangelietraditionens grun-

® W. Manson, a.a., s. 971
“ W. D. Davies, Torah in the Messianic Age and/or the Age to come (1952}, s. 90 ff.
' Senast R. Bultmann, Theologie des Neuen Testaments (1948—53), s. 1ff.
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dare, bide betriffande dess art och dess ursprung, kommer vi pi ett naturligt
sitt till en syntes som i sin tur redan ar klassisk. Vi tolkar »Jesu Kristi evan-
gelium» (edayyéiov Inool Xpiotol, jfr Mark. 1:1) bade som det evangelium
som Jesus Kristus kommit med (subjektiv genitiv) och evangeliet om Jesus
Kristus (objektiv genitiv). De bada linjerna méts redan fran borjan i Jesu per-
son och verksambhet.

Vi har forsokt ge ett svar pi frigan om evangelietraditionens ursprung. Vi
maste soka det redan hos Jesus, i hans messianska sjilvmedvetande. Jesus #r
inte bara objekt for en senare tro, vilken & sin sida har givit upphov till munt-
lig och skriftlig tradition, utan som Messias och lirare #ér Jesus objekt och
subjekt for en tradition av auktoritativa och heliga ord, som han sjilv skapade
och anfortrodde 4t sina larjungar for att de skulle traderas vidare under tiden
mellan hans déd och parusi.
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Martyr

et egendomliga i att ett ord, som egentligen betyder vittne, inom kyrkan
Doch genom dess inflytande kommit att betyda en som fdr lide doden for
sin tro eller sin 6vertygelse, uppmirksammades som ett vetenskapligt filologiskt-
kyrkohistoriskt problem egentligen forst i borjan av detta sekel. Stoten gavs i
en uppsats i Zeitschrift fiir die neutestamentliche Wissenschaft 1903 av Ferdi-
nand Kattenbusch, och hans tillrittaliggning av problemet blev efter nigon tid
grundval for en ling och ivrig diskussion, som &nnu inte har lett till nagot
allmint vedertaget resultat. Kattenbusch ger inte négot bestimt svar pa sin
fraga »Was bezeugt der Mirtyrer?», man han anvisar tre enligt honom méjliga
l6sningar, av vilka han till sist visar storst benégenhet for den siamsta, nimligen
att martyren ar en avbild av Kristus; vittnesbérdet han avlagger bestar i att
han framstiller Kristi bild for virlden, inklusive lidande och déd. Dirigenom
skiljer han sig frin »bekidnnaren», »confessorn».

Kattenbuschs tva ovriga forslag upptogos sedan av andra och utvecklades och
fordjupades pa skilda hall. Det forsta siger att ett vittne ju vittnar om vad
han har sett och upplevat; i detta fallet skulle det nirmast vara vad han ser
och upplever nir han star infor domstolen och péa arenan, med doden for Ggo-
nen; di skidar han in i himmelen i en underbar vision och ser Kristus pa
Faderns hogra sida. Utgingspunkten ér d berittelsen i Apostlagirningarna om
Stefanus som »sdg Jesus std pd Guds hogra sida». Denna mojlighet upptogs av
kyrkohistorikern Karl Holl, forst i en uppsats i Neue Jahrbiicher fiir das klassi-
sche Altertum 1914. Han forklarar uttryckligen att det dr visionen (i eller fore
dodsogonblicket) av den himmelska viirlden, som martyren vittnar om och som
skiljer honom fran den vanlige bekiinnaren, confessorn. Holl stoder sin teori med
att framdra en judisk forestillning om att en #kta profet beseglar sin predikan
med sin déd och att han i dodsstunden ér undanryckt jorden och i extas ser
och talar med Gud. Denna teori motbevisas redan av den omstandigheten att
martyrakterna endast i ett fatal fall tala om nigon martyrens visionira upp-
levelse av den himmelska virlden och nagot vittnesbord diarom.

Den andra mojligheten som Kattenbusch diskuterar togs sedan upp av filo-
logen och religionshistorikern Richard Reitzenstein, forst och utforligast i Nach-
richten der Gesellschaft der Wissenschaften zu Gottingen 1916. Den ligger
huvudvikten inte vid att martyren har sett och upplevat det han férkunnar och
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vittnar om utan vid sjilva den uttalade forkunnelsen. For den betraktelsen blir
vittne och forkunnare ungefir ett och detsamma, och att »martyr» sedan fatt
den speciella betydelsen av en som doér for sitt vittnesbord beror pa den histo-
riska utvecklingen. Martyr ér frin boérjan den som vittnar om Gudsriket, och
denna dess anvindning har vissa judiska rotter; det blir snart allmint veder-
taget som uttryck for det kristna budskapets birare, men nir kristendomen blev
en av staten forfoljd tro blev det icke tillfille till nagot sadant offentligt vittnes-
bord, och infér domstolen ir redan den enkla, korta bekénnelsen tillricklig att
filla. Men nu voro begreppen paprupia, paptupeiv och udptug sd invanda och
fastsittande att man beholl dem men gav dem en nigot annan innebdrd, som
hamtades frin hedniskt hellenistiskt populdrfilosofiskt hall. Man fattade vitt-
nesbordet, martyriet, som ett handlingens vittnesbord, och denna handling ar
att ga i doden for Kristus; ddrmed sammangingo de vanliga forestillningarna
om att den kristne skulle vara en Kristi efterliknare i hans lidande och déd,
sdrskilt som Kristi dod alltmer framstod som det nodvindiga villkoret for hans
upphojelse. Reitzensteins uppfattning har en bredare grundval én Holls och
tar mer hinsyn till de historiska fakta, men forefaller ritt komplicerad, och den
hedniska paprupte, som Epiktetos talar om, avser icke speciellt doden for Gver-
tygelsen utan filosofens hela liv.

Den grekiska populirfilosofiens paprupie hade forut framhdllits av filologen
Johannes Geffcken i Hermes 1910. Anknytningen till judendomen, som fram-
triider redan hos Holl, genomférdes nistan samtidigt utférligare av teologen
Adolf Schlatter i Beitrige zur Forderung christlicher Theologie 1915. Jag vill
icke referera hela den féljande diskussionen, som i stort sett har f6ljt de angivna
linjerna men icke forts enbart av tyskar; man kan finna en redogorelse for den
i det sista utforligare inligget, E. Gunther, MAPTYZX, Die Geschichte eines
Wortes, 1941. Jag vill endast nimna det viktigaste arbetet, som ocksd vid sidan
av Giinthers bok ir det utforligaste, H. von Campenhausen, Die Idee des Mar-
tyriums in der alten Kirche, 1936. Campenhausen vill se det hela i allt visent-
ligt som en inomkristlig foreteelse. Inom den kristna vérlden lokaliserar han
martyridéns uppkomst pé ett noggrannare sitt in foregangarna till den johan-
neiska teologiens omride och visar att martyrforestillningarna inte ha blivit
allmiin kristen egendom forrdn ganska sent. Ignatios, som sjilv led martyrdéden
och i sina brev visar en glédande lingtan efter den, anvinder icke martyr-
namnet eller nagot av de dithérande orden. Det johanneiska paptupeiv anvindes
om Kristus, som vittnar om, betygar, uppenbarar och med hela sin person
garanterar sanningen, men detta vittnesbord ges ocksd av profeterna och av
den kristne som vittnar om Kristus infor och gentemot virlden. I Apokalypsen
torbindes detta med fordran pa uthallighet i forfoljelsen, dér troheten till sist
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endast kan visas genom att martyren, vittnet, dor for Kristus. Dirmed fullandas
hans vittnesbérd. Campenhausen gor for skarpa sakliga distinktioner mellan de
olika nytestamentliga forfattarnas anvindning av de ifrigavarande orden och
tar sedan ut den johanneiska anvindningen som den »ikta», varfor han ocksa
far konstatera att i si gott som alla skildringar av kristna martyrers déd redan
fran 100-talet martyridén redan dr »forvanskad». Resultatet blir, att sjilva den
anvindning av ordet martyr, som debatten ursprungligen skulle forklara, ter sig
som en forvanskning av die Idee des Martyriums. Nagon »ikta» martyr finns
icke skildrad i nagra av de bevarade martyrakterna, endast i nagra antydningar
i Apokalypsen, 1:a Clemensbrevet och ett Hegesipposfragment skymtar han fram
och har icke blivit sedd av nagon senare forrin av Professor Dr. theol. Hans
Freiherr von Campenhausen.

Giinther, som mer vill forklara ordet martyr én idén, anknyter i mycket till
Campenhausen, icke minst ddri att det dr det johanneiska sprakbruket som far
bilda utgdngspunkten for martyrbetydelsen. Men han anser att nagra verkliga
belagg for martyr i betydelsen av blodsvittne icke kunna himtas ur vare sig
Apokalypsen eller Clemens och preciserar utgingspunkten ytterligare till vad
han kallar det apokalyptiska spréakbruket, som har vissa rotter i senjudisk apo-
kalyptik. Det avser den kristne som i likhet med Kristus mottagare och fram-
birare for offentligheten av uppenbarelse om himmelska sanningar och radslut.
Men Kristus blir pa ett sitt som &r okant inom judendomen forst genom sin
dod till »eine himmlisch-irdische Grosse», och pa samma siitt dr det med miénsk-
liga vittnen som nimnas i Apokalypsen. Nir pa grund av forfoljelserna behovet
intriddde att ha en sirskild titel for dem som tagit Kristi lidande helt pa sig
och gitt i déden och strax ocksa att skilja dessa fran dem som visserligen ut-
statt vedermodor och plagor for sin tro men icke blivit avrittade, erbjod sig
ordet martyr i denna apokalyptiska mening, didrfor att under tiden ocksia be-
hovet att understryka Kristi ddd som ett vittnesbord hade blivit aktuellt genom
doketiska irrlirors spridning. Fran tanken pd »imitatio Christi» 1ag det nira att
liksom man redan hade vant sig vid att beteckna Kristi dod som »martyrion»
ocksd beteckna Kristi larjungars och efterliknares dod for Kristus som ett mar-
tyrion. Giinther har framdragit atskilligt intressant material och gjort manga
goda iakttagelser, men han har ménga felinterpretationer, icke minst genom att
han liser in for mycket, och hans vig #r sannerligen icke nagon genviig eller
kungsvig.

Man far erkinna att martyria och martyr osv. ha flera olika betydelser och
nyanser redan i NT, men det ér icke givet att nigon av dem limnar den riktiga
forklaringen till martyrnamnet i dess senare mening, och det ar kanske icke
nodvindigt att dra sa langa och manga linjer. Bide hos Campenhausen och hos



MARTYR 265

Ginther har den lilla omstindigheten kommit bort att martyrtiteln vinnes under
en av myndigheterna ordnad rittegdng; martyrakterna upptrida ju ofta i form
av rittegangsprotokoll. Men innan jag gar vidare pd den viigen vill jag papeka
vissa fakta som atskilliga av debattens deltagare icke haft riktigt klart for sig.
Forst en sak som kan vara forridisk inte minst for oss svenskar. Vi frestas latt
tro att den grekiska serien paprug, papruple, paprupeily dr likbetydande med den
tyska serien Zeuge, Zeugnis, (be)zeugen och den svenska serien vittne, vittnes-
bord, (be)vittna. Men 4ven om de tre ordgruppernas betydelser till stor del
ticka varandra, sd dr sa att sdga deras centrum ett annat @n hos grekerna och
dnnu mer ett annat &n hos oss. Vara ord ha en del betydelser som de grekiska
orden icke ha, och vice versa. Nir vi hora ordet vittne gé vara tankar mer at
det objektiva hallet, vi avse gérna en som har varit med om nagot, sett och
hort och sedan vid pafordran kan uttala sig om saken sdsom den var och hinde,
men det behover icke innebira att han ocksd verkligen avligger nigot vittnes-
mal infér nidgon annan. Dirfor siga vi t. ex. »jag blev just vittne till en sorg-
lustig héindelse nere pa gatan», vilket inte betyder mer &n att jag var med och
sag den, eller »olyckan bevittnades endast av en sexarig dovstum flicka». Men
sddana betydelser, endast vara dgonvittne till nigot, saknas i grekiskan; de fall
som bruka Gversittas si ha icke den innebdrden. Den grekiska ordgruppens
betydelse ligger mer at det subjektiva och &t frambérandet av vittnesmalet, och
det behover icke vara friga om nagot man har sett eller hort utan likavil om
en inre Overtygelse; uxptupeiv motsvarar nigot mer »betyga», som vi ha frin
det medellagtyska »betugen» = tyska bezeugen, det ligger alltsa nirmare »in-
tyga», »bekrifta», »ga i god for». Samma skillnad kan iakttagas i rittsvisendet.
Bdde »vittne» och »udptug» anvindas dir som termer. Men hos oss instimmer
allminne dklagaren i brottmal vittnen for att faststélla hur saken gick till, hos
grekerna iro vittnena alltid parternas vittnen, som upptrida till f6rman {6r den
part som har kallat dem. Den grekiska vittneseden giller 6vertygelsen om den
anklagades skuld eller oskuld, den svenska att man skall beriitta vad man vet
om sakforhallandet eller hindelseforloppet. Dirfor ser man ocksa att paprupeiv
ofta har betydelsen »ge intyg at», »ge erkinnande é&t», »rekommendera», som
»bevittna» icke kan fi, och »betyga» och »bezeugen» icke fi i den utstrick-
ningen. Kattenbuschs friga, som inledde debatten: was bezeugt der Mirtyrer?,
tar alltsd preciseras s& hiir: vad bekriftar martyren? vad gar han i god for? till
vems férmédn upptrider han?

I sammanhang didrmed bor ocksd pépekas att Campenhausen synes ha gjort
stor lycka med sina distinktioner av ordens anvindning i de lukanska och de
johanneiska skrifterna. Hos Lukas skulle de avse att betyga sanningen av vad
man berittar sasom upplevt, det skulle vara skilet till att Sixpopripecfor dr sa

17 — Sv. teol. kvartalskr. 1958.
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karakteristiskt for Lukas, medan hos Johannes vikten icke ligger vid betygandet
av enskilda fakta som uppstandelsen utan i stillet att Kristus ar Guds utsinde
och Guds son, att hela Kristus ér sanningen, vilken forkunnas infér en ond och
oférstiende virld. Denna skarpa skillnad kan icke grundas pa skillnader i
ordens betydelser; jag hinvisar bara till Apostlag. 23, 11 d¢ yap Sepaptipw o
nepl 2pol ele Tepovsadny, oltw oe 3t xal el ‘Pounyv paprupfiont, dir Giinther
gor fafinga forsok att fa fram en sakskillnad mellan Siapapripopar cch paprupée.
Skillnaden mellan Lukas och Johannes &r till mycket stor del en spréakstilistisk
sadan; Swxpaptipecbor, som Lukas sd girna anvinder, dr ett litteraturspriksord
som tillhor ett annat sprakskikt #n Johannesevangeliets utan att darfor till
betydelsen vara s klart avgrinsat.

Men jag vill atervianda till vad som ovan framholls, att pgprug = martyr
alltid anviindes i juridiskt sammanhang, om den kristne som av en domare eller
ett domarkollegium domes till doden och undergar straffet i trohet mot sin
Herre. Kan det inte tankas att ocksa paprug har sin juridiska mening i detta
sammanhang? Nu &r ju den kristne infor den hedniske domaren formellt den
anklagade, svaranden i mélet, och icke ndgot vittne i vanlig juridisk mening.
Men det skymtar en uppfattning som bakom detta yttre formellt officiella ser
det sd, att processerna mot de kristna icke egentligen éro riktade mot dem
utan mot Kristus, det 4r han som #r den verklige anklagade i en stor samman-
hingande process som den onda makten har satt i gdng mot honom, och de
kristna stillas infor domstolen som vittnen, de kallas av honom som hans vitt-
nen. Observera att fraser som »kallas till vittne», skallas till vittnesméal» icke
dro sillsynta: Hippolytos In Dan. II38 fyvixa yap Tig tév dytwv elg paptdplov
xAn0%, Orig. Cohort. ad mart. s. 16 Koetschau éni 76 papripiov xadrodpevor,
alldeles som man i klassisk tid sade elg papruptav xAnB%ver (Plat. Lag. 937 A)
eller det heter hos Epiktetos I 29, 47 paptug xexhpuévoc.

Detta sammanhang med tanken pa process och vittnesmal konstateras i viss
méin av den store byzantinske patriarken Fotios i hans Amphilochia 181 C
Migne: adtixa pdprupne xaholuev Tods Omepalificavrac Xpiotol, el va alpare
adT@Y Tposaynyely uutv 16 O xuAdc ye ol duabwe, AN Ex petagopds TGV
dvopdtwy éxdrepov (d. v.s. savil pdprug som 16 afpa mpocayaysiv) Ayetar dmd
yap obg 7 mohitela udkpTupag xohelv oldev, ol mapeiowy nl BeBordioer THe xata TOV
Blov dinbetac xal miotiv 3’ GV lowow émdyoust Tolg TTPOTELVOUEVOLS, &TO TOUTLY
%ol Tolg THg edosfelag dywviotag dvopalopsy pdptupact xal yap ©¢ dAnddc obtot
v éwnéotatov Deohoyolvreg dMBeiay Evdrmiov Tupdvwvwv xal Bactiéwy EpapTipnoay
... Denna gamla sammanstillning @r val vird att taga fasta pa, men man har
da ocksd att ndrmare forklara varfor men har valt denna petagpopd, och for-



MARTYR 267

klaringen synes ligga just i tanken pa att det egentligen &r Kristus som &r den
anklagade.

Att sa dr utséges tydligt av Origenes i hans Jeremiahomilier S. 112 f. Kloster-
mann, i utliggningen av orden g tiva pe Erexeg dvdpa Sixalbuevov xal Suaxnpvé-
pevov &v maoy h vH; (Jerem. 15, 10): éav 1y¢ pot toldg mavtayol wapTupas Sa-
Zopévovg (xal) xal’ éxdorny éxxdynolav mapiotopévoug Tolg Suxactals, Bet Tiva
Tpbmov "Inoolc Xpiotds v éxaote TAV paptipwy Sualetar adtdg ydp Eotv 6 &v
Tolg papruoty tf) dinbela Swalbpeves: xal Tolto mewsnoy mapadéiashur BAérwy
67 00 o€ pnow elvan &v Quiaxf) &te ob Fg &v uhaxii, dAN Eautdy, ob 6t mewvdvTa
Btay ob e, &N foautdy, od ot JupdvTa, GAN Eautdv: eV ulaxi] Hunv xod
AN0ete mpbs pe' Emelvay xal E3dxaté pou payely, Edldwv xol Emotiourer (Matt.
25,85 £.). odxolv xdv Sixalnror Xptoriavée, od 81" &Aho Tt, 0d duk tag idtag duapriog,
G\ &t Xprwotiavde ate, Xptatés 2oty 6 Suealdpevoc' &y maoy obv T v Suealetal
Xptotdg 'Incode xal dadnis 0dv Xptotavog Suwalertar, Xptotéds a6ty 6 Sualbuevoc.
Kortare siager han detsamma s. 124 6 Swaomg xa0életar Sinalwv xal Toupdy &v
dueaotnpley & Xpwotiavdg, &v & éotv Xpiorde Sualdpevog ... xartaduvasteletal
910 Tod &dixou xal xatadalerat. Jfr ocksd Contra Celsum prooem. 2 ’Ingoic
obv Gel PeudopapTupeitar, xal odx Eotty §te naxiog obomg 00 xatnyopeiror. Origenes
har icke dragit slutsatsen att sjilva ordet pdptugsom martyrbeteckning forklaras
av detta, men han visar att tanken som ligger bakom var levande annu pa
hans tid.

Tanken moter i sjilva verket redan i Nya Testamentet. Zacuh Zaolh, i pe
Suinerg; sdger Jesus till Paulus pa vigen till Damaskus (Apg. 9, 4). Det var de
kristna Paulus forfljde, men djupare sett ér det Jesus sjilv som ér forfoljelsens
foremal.

Denna tanke torde det vara som har dstadkommit att de kristna som stalldes
infor domstol for sin tro och icke avfollo kallas for vittnen, pdprupec. Men
dirmed r ju icke allt sagt; det ligger frin borjan icke i begreppet, att de fingo
do for sin tro. Att detta togs med i ordets betydelse blev en frukt av de faktiska
férhillandena. Den som instimdes som vittne for Kristus och verkligen vittnade
om honom utan att férneka honom och offra till kejsaren, han var eo ipso hem-
fallen it doden. Lagbestimmelsen sade si. Martyren, vittnet, blev dirigenom
martyren i vdr mening. Men det torde ha drdjt nagra artionden innan sprak-
bruket var fullt utbildat och paprupelv enbart i sig kunde betyda avriittas for
sin tro. Ett mellanstadium kan man se i de omdiskuterade orden i 1:a Klemens-
brevet 5,4 f.; som Campenhausen (liksom tidigare Lietzmann m. fl.) anser redan
forete betydelsen »martyr», Giinther (liksom tidigare Heussi m. fl.) ddremot icke.
AdBowpev wpo dpBorpdv Hudv tolg ayxbBolde dmootédrous Ilétpov, 8¢ S LHov

&dwxov ody Eva 008t Jbo, dAA& TAéovag Urrveyxev mévoug xal olTew papTuphicRs
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émopelly el TOv dpethdpevov Témov THe 36Eync, och om Paulus: Entdwg Seopd
popécac, puyadeuleic, Mbaclelc, x¥jpvf vyevépevog & e T dvator] xal &v T
doer, 1O yewaiov i wioTewg adTol whede FAafev, Sixcoctvyy ddEac Erov
Tov xbopov, xal Emi 76 Tépoua THe Sloewg EAOLV wal papTuphong dml TGV Wyou-
pévov obteg driiayy Tob xdopou xal elg Tov &ywov Témov avedquebn ... Av
utrymmesskil skall jag icke referera diskussionen om detta stille utan hir bara
siaga att parallellismen dr s uppenbar mellan orden om Petrus och om Paulus
att alla tolkningar som forséka uppfatta paprupeiv olika pa de bada stillena &ro
démda pa forhand. Om Petrus siges, att han »for orittfiardig rivalitets skull
fick utsta icke en eller tva utan en rad av vedermddor och sd (d.v.s. i anslut-
ning dartill, i sammanhang dirmed, som foljd dirav) fick bli ett vittne, fick
avlagga vittnesmal, och ga till den hérlighetens boning som tillkom honoms»;
om Paulus, att »... sedan han kommit #nda bort till visterns yttersta grians och
fatt avligga vittnesmal infér myndigheterna, fick han s& (som foljd dérav) ga
bort fran virlden och bli upptagen i de heliga boningarna». »Kallas infér dom-
stel och avldgga vittnesmal» uttryckes endast med pxprupficag, men dnnu maste
ett sirskilt uttryck tillfogas som siger att detta medforde hans dod. Det &r ett
intimt samband mellan vittnesmélet och doden, men uttrycket har dnnu icke
blivit s& pregnant att forestillningen om dbden ingar i ordet for avliggande av
vittnesmal. P4 samma sitt uttrycker sig lingre fram Eirenaios III3 om Poly-
karpos: &vd6&we xal dmpavéoTtata paptupnoag $EFAGe Tol Blov.

Det sista steget har emellertid tagits pa sina hall fére Eirenaios, s att man
i Polykarposmartyriet och i Hegesipposfragmentet om Jakobs martyrdod har
spriakbruket fullt utbildat: alla tillsatser ha bortfallit och paptupeiv betyder utan
vidare »avligga vittnesmal och lida doden», »bli martyr».

For hela denna utveckling, som alltsd icke direkt sammanhinger med de
nytestamentliga anvindningarna av »vittne» osv., torde dock eft nytestament-
ligt ord ha haft betydelse, ett Jesusord i Markusevangeliet, som ocks& aterfinnes
hos Matteus (och idven hos Lukas, men han tycks ha haft en forvanskad ara-
meisk text som underlag). Det ér Mark. 13,9 xal éni Hyepudvov xol Baciréwv
otafioecbe Evexev 2ol elg paptipov adtolc ~ Matt. 10,18 xal &mi 7yepdvasg
nod Basthelc dybhicesle Evexev Euol elg paptiplov adtolc xal Tolg Ebveouv. pop-
tipiov betyder hir egentligen varken »vittnesmal infor ritta» eller — &nnu
mindre — »martyrskap» i vir mening, och ett semitiskt uttryckssitt ligger bak-
om, men anvindningen av ordet tillsammans med &vexev éuob och i samband
med rittegingsforhandlingar mot Jesu lirjungar torde ha padrivit utvecklingen
av poprupely, paprug, paptdprov till ord for martyrskap sésom vi anvinda det.

I Nya Testamentet finnas olika betydelser av de ifrigavarande orden, sasom
redan sagt dr, och si dr det ocksd under 100-talet, men senare har paprug



MARTYR 269

i betydelsen martyr si tringt ut de andra meningarna att Johannes Chrysos-
tomos maste sirskilt pipeka nir han tar det i en annan betydelse, dven om
det #r en som himtas ur Nya Testamentet: In ascensionem Jesu Christi 778
(Migne bd 52) pdptupa 8¢ Aéyw viv od upévov Tév Sk maldv Tedetobuevoy, dhia
xal TOV & Abyw papTupolvia THG yaprTog mRE Yap xTevE dAnlelac papTug Eoti
Ocob med hénvisning till Joh. 1,32 xai éuaptipnoey Twawne Aéywv &1 osv,,
till vilket Chrysostomos fogar forklaringen poprupel 88 od ©& mdoyey GAAL T&
Rokv. Jfr ocksd Ad eos qui scandalizati sunt 549 (Migne ibdm) med héanvisning
till Hebr. 12, 1.

Martyrnamnet torde alltsi ha sin hirkomst ur en forestillning att processerna
mot de kristna bara voro delar av en stor ondskans fortgdende process mot
Jesus Kristus, han var den anklagade, och han kallade in vittnen for sin rikning.
Dé forfoljelsen blev permanent och »vittnenas» vittnesmal, om det vidholls,
automatiskt medforde doéden, kunde orden for vittne och vittna Gverga till att
betyda lida doden for sin i vittnesmaélet deklarerade tro. Denna forklaring har
dtminstone den fortjinsten att vara mindre komplicerad 4n de andra. Nir sedan
under 100-talet pa grund av de kristnas vixande antal och av andra orsaker
statens inskridande mot de kristna delvis indrade karaktir, si att det kunde
hinda att somliga slidpptes efter att ha utstitt pligor av olika slag men dock
icke avfallit, blev det ett behov att skilja mellan dessa och dem som hade
beseglat sin tro med doden, och i den situationen valde man si beteckningen
duoroyntie for de forra, medan de senare fingo behélla martyrtiteln. Over-
gidngen kan man se i berittelsen om martyrerna i Lyon frin 170-talet.



GUSTAF WINGREN

Kyrkoordning och enbet

Reflexioner kring nyare ekumenisk litteratur

ar man befinner sig mitt uppe i ett skeende, dir flera oforenliga faktorer
Néro i ging, kan man sillan bedoma, vilken strém i férloppet som ar starkast.
En hel del praktiska initiativ i kyrkolivet pa 1920-talet tedde sig vid den tiden
mycket barkraftiga, men i det langa loppet blev det vissa dogmatiska skrivbords-
produkter, just di lasta under huvudskakningar, som visade sig ha styrka att
gestalta historiska avgoranden. Aven nu kan det forhalla sig sa, att systematiska
utredningar om Kristus och hans kyrka representera det verkligt nya och livs-
kraftiga pa det mellankyrkliga samlivets omrade. Det var som bekant frimst
Faith and Order-konferensen i Lund 1952 som tog initiativet till en omlidggning
av det ekumeniska arbetet i denna utpriglat teologiska riktning. Det ligger i
det teologiska arbetets art, att det i forstone inte avkastar nagon frukt alls utan
blott féranleder langvarig tillvaro bakom stingda dorrar. Sex ar ha redan gatt
sedan motet i Lund, flera forskningskommissioner dro nu i arbete, men ingen
av dessa har hittills offentligen publicerat nagonting. Under tiden har uppenbar-
ligen ett helt nytt och djirvt, rent praktiskt orienterat skede i de mellankyrkliga
relationerna inletts. Utan att avvakta resultatet av teologiska overvaganden och
utan att sjilva stilla alltfor intrikata teoretiska problem métas numera pd manga
olika hall i virlden representanter for kyrkor pa samma geografiska omride
for att praktiskt diskutera villkoren for summanslagning till ett enda samfund.
Det bor en elementiir kraft i detta skeende. For tillfillet ir det denna flod av
sammanslagningar och sammanslagningsforsék som dominerar den ekumeniska
bilden.

En god del av dessa kyrkounioner foreter ur teologisk synpunkt en problemfri
uppsyn. Nir flera lutherska kyrkor forenas till en eller nir tvd stora presbyte-
rianska kyrkor uppge sin sjilvstindighet for att bilda en enda organism, kunna
frigorna om pengar, byggnader och ordférandeskap bli nog si smirtsamma,
men problemen om bekénnelse och ldra behova i regel icke stillas. Vida storre
intresse tilldra sig ur var synvinkel de unioner, déir de sammansméltande par-
terna en gang i dogmhistorien ha varit teologiska fiender, vilkas skilsmissa
berodde pa en verklig konflikt och vilkas moderna férening méste bero pa en
inre fordndring i parternas liv under senare tid. Granskar man enbart denna typ
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av unioner resp. unionsforsok pa 1940- och 1950-talet, kommer man till en grupp
med ganska entydigt monster. P4 nigra fa undantag nir ingid anglikaner som
en part i uppgorelsen. Den andra parten — eller de andra parterna — bildas
ofta av sadana samfund, vilka under sista seklet visat ringa stringhet i friga om
kyrkans dmbetsordning och yttre former och i stillet latit vickelsemomentet
dominera. En starkt formbunden kyrka mater silunda relativt formlosa kyrkor.
I randen av uppgorelserna snuddar man ocksa stundom vid lutherdomen, som
en diskussionspartner Atminstone, men man lyckas icke i unionsorganismen
absorbera denna egendomligt frimmande lutherska kropp.!

Ingen union har tillkommit med anglikaner som part och intet unionsschema
har uppstillts for forhandlingar med anglikaner som part utan att biskops-
dmbetet har ingatt dari. Man kranker icke de andra kyrkorna genom att som
villkor for unionen uppstilla kravet pd omvigning av dessas pristerskap. Men
den nybildade kyrkan kommer att erhilla ett i »den apostoliska successionen»
stiende biskopsdmbete. Efter en mansalder kan man foljaktligen rikna med att
den nybildade kyrkan genomgéiende iiger ett pristerskap med episkopal vigning.
Pa det dogmatiska planet infores emellertid ingen teori om biskopsimbetets
nodvindighet for sakramentens validitet. Det visentliga ligger s.a.s. p& hand-
bokens plan: det finns en rit, som faktiskt dger rum men som var och en far
tolka som han vill. Vill ndgon anse, att biskopsimbetet icke dr principiellt nod-
viindigt, sa far han anse det — alla prister dro dock inom kort vigda av biskop.
Anser négon diremot, att biskopsambetet dr principiellt nodvindigt, sa vet
denne, att hela den yttre ordningen snart kommer att vara konform med hans
dogm, trots att hans dogm icke stir formulerad i nigon bekinnelseskrift. Pa
den nybildade kyrkan overfores salunda den egenartat blandade attityd, som
sedan 1800-talets borjan utmirkt Church of England: manga enskilda hysa en
uppfattning om kyrkans allra visentligaste kinnetecken, vilken icke star att ldsa
i nagot officiellt dokument inom deras kyrka. Ty Church of England uttalar som
bekant ingen bestimnd lira om »den apostoliska successionen». Den édger bara
en handbok som gor det mojligt for den enskilde att foretriida en bestimd lira
* En god sammanstillning av pigiende unionstorssk och av litteratur i fimnet ges i Ecumenical
Review 9, hifte 3, april 1957, s. 284-302. Eftersom diskussioner praktiskt taget utan avbrott
pagd och rapporter regelbundet tryckas, &r denna sammanstillning, utford av davarande Faith
and Order-sckreteraren J. Robert Nelson, givetvis nu icke helt up to date. Viktiga tilligg
iiro t. ex. foljande: Relations between Anglican and Presbyterian Churches. A joint report 1957.
— Conversations between the Church of England and the Methodist Church 1958. (Bada dessa
rapporter réra overliggningar inom sjilva moderlandet England och Skottland, dit vigoma
frén missionsfiltet alltsi omsider ha nitt; begynnelsen ligger i Sydindien 1947.)

Man bor kanske papeka, att de moderna uniensférhandlingamnas sprak normalt tycks vara

engelska och att de synas ha storst livskraft inom det gamla brittiska imperiet eller — dnnu
storre — pd dess ruiner.
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om denna succession. Om handboken blott foljes, formar han alltid hivda sin
teori. Han kan avstd fran att ha teorin fixerad i en bekinnelseskrift, nir han
har riten fixerad i en handbok.

Sdger man att i unioner av denna typ en formbunden kyrka med biskops-
ambete moter relativt formlésa kyrkor och pi dessa Gverfor sin form, tarvar
detta omdome dock atskilliga modifikationer. Flytta vi oss bakat till den efter-
reformatoriska tidens forsta sekler, kan rentav det motsatta omdomet om ifriga-
varande kyrkors yttre form och ordning uppstillas. De gammalanglikanska
fiderna under 1500-talets senare del och 1600-talets borjan foretridde snarare
en luthersk standpunkt i kyrkoordningsfrigor, d.v.s. de betraktade den yttre
ordningen (incl. dmbetets form) sasom underkastad lamplighetsbedomning och
sasom fordnderlig, icke instiftad i Bibeln. En presbyterian har diremot en lira
om #dmbetets yttre form och anser — om han vill vara trogen mot sin histo-
riska rot — att det i en sann kyrka skall saknas biskopar och finnas dldste. En
kongregationalist anser pa samma sitt, att en férsamling idag skall likna de
forsamlingar som omtalas i Nya testamentet, dven organisationsmiissigt. Betrak-
tar man presbyterianismen och kongregationalismen i deras historiska rot, maste
man konstatera, att de bada hiamta regler for kyrkans yttre ordning ur bibliska
texter och att det alltsi &r de som representera den principiella formbunden-
heten. Diremot dr anglikanismen fran bérjan lika fri som lutherdomen: bada
avvisa foretaget att ur Bibeln himta lagar for kyrkans yttre ordning. Det skulle
vara intressant att undersoka, hur det kom sig att anglikanismen s& smaningom
andrades och inom sig gav plats for denna lira om biskopen sdsom garanten
for kyrkans sanna liv. En viss roll ha otvivelaktigt de bittra fejderna med pres-
byterianer spelat. Varje polemiker loper fara att bli en omvind avbild av sin
fiende.

Men #ven i sin moderna, timligen forstenade och formbundna gestalt bevarar
anglikanismen frihetsdraget fran sin ungdom, just i frinvaron av en liara eller
dogm om successionen. Man virderar traditionen men man soker inte kramp-
aktigt argumentera med bibelversar. En bildad anglikan som hivdar, att »diakon,
prist och biskop» dr precis den @mbetsordning pastoralbreven fordra av oss, ir
inte latt att hitta. Man ér tillrdckligt intelligent for att forstd, att en biblicistisk
argumentation med bumerangens kraft skulle atervinda och drabba anglikanis-
mens egen byggnad. Biskopsimbetets nodvindighet hdvdas pid andra grunder,
och ddrvid spelar kyrkans langa tradition en avgorande roll. Och nar angli-
kanerna, s rustade och klidda, trida ut att moéta de andra i unionsforsoken
ingéende samfunden, te sig dessa andra sisom formlésa, traditionslosa till sin
struktur. Visserligen torde den presbyterianska kyrkan, ej minst i det skotska
moderlandet, alltfort rymma en overtygelse om dldsteambetets nodvindighet och
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biskopsidmbetets forkastlighet ur biblisk synpunkt, en overtygelse som bjuder
motstind. Men i stort sett har savil presbyterianismen som kongregationalismen
slappt forestidllningen om en biblisk kyrkoordning och accepterat den rimliga
standpunkten, att kyrkoordningsfragor éro ldmplighetsfragor. I unionséverligg-
ningarna kriver heller ingen av dem, att de nu skola underskriva en dogm om
biskopsimbetets nédvindighet. De fa t. 0. m. infoga en del av sin presbyterianska
och kongregationalistiska ordning i den nybildade kyrkan. P4 Ceylon ser det ut
som om dven baptismens kyrkoskick skulle kunna insmiltas i helheten, sdsom
ett moment vid sidan om alla de andra.* Under sidana omstindigheter framstar
det for dessa relativt traditionslosa kyrkor sasom fullt acceptabelt att foga sig i
den episkopala ordning, som paraplymassigt spinnes ut éver det hela.

Hirtill bidrar ett férhallande av ndrmast psykologisk natur. Vickelsemomentet
har varit starkt i dessa samfund utan biskopar. Den personliga, oliturgiska,
extemporerade andligheten var under 1800-talet icke sillan deras ideal — vi
hade ju sjilva samma ideal mitt i Sverige pa den tiden. Nir detta ideal pressas,
leder det till Gveranstringning av individens extemporationsformaga och till
hunger efter ordning, dmbetsordning, gudstjinstordning — och den hungern
stillas i var tid. Nir den sydindiske biskopen Lesslie Newbigin i sitt arbete
»The household of God» 1953 soker att bryta sonder den enkla tudelningen i
»katolskt» och »protestantiskt» och i stillet ligga upp det ekumeniska problemet
sasom en triangel, dir dven »the Pentecostal type» ingér, 6ppnar han i sjilva
verket sitt hus for viickelsens folk, pingstfolket viirlden éver, en méinniskogrupp,
som nu pd minga hall dr ganska mogen for att acceptera »det katolska» i mild
form, girna i gestalten av nagorlunda upplost anglikanism.* Man bor i det sam-
manhanget komma ihag, att Newbigin intar en ledande stillning inom Faith
and Order, att han ir ordférande i Internationella missionsradet samt att integra-
tionen av Kyrkornas viirldsrid och Internationella missionsradet ir en trots allt
motstand segerrik process.

Lutheranerna ha hittills icke dragits in i nagon union av hir skildrat slag.
Nigra ginger ha de deltagit i Gverliggningar; dven hirom finns det tryckta
rapporter. Overliggningarna mellan den nybildade kyrkan i Sydindien och vissa
lutherska grupper iro icke i detta nu avbrutna, ett aterupptagande av dem ir
fullt mojligt. Men det &r tydligt, att lutheraner i dessa unionssammanhang kinna
sig sisom vilsna faglar. I regel tydes detta si, att lutherdomen dr dogmatiskt
trdng och — pa bekinnelseskrifternas plan — legalistisk, beniigen att avkriva

* Se Proposed scheme of Church union in Ceylon, 8rd revised ed. 1955 (méjligen har nu
firskare dokument rorande denna planerade union publicerats).

* Anglende triangeln se exempelvis L. Newbigin, The household of God 1953, s. 30f.,
94-98, 111, 181—134.
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motparten en viss konfessionell attityd. Det &r icke véar avsikt att hér fritaga den
nu existerande lutherdomen fran dylika beskyllningar, ej heller att bekrifta rik-
tigheten av dylika beskyllningar mot lutherdomen. Vi ha i stillet att rikta upp-
mirksamheten pa en helt annan punkt, pa kyrkoordningsfrigornas underordnade
plats inom lutherdomen. Olikhet och variation i friga om yttre ordning rubbar
icke kyrkans sanna enhet enligt luthersk tro. Likhet och konformitet i fraga om
yttre ordning skapar heller inte enligt luthersk tro nagon sann enhet i kyrkan.
En viss reflexion over detta oppna och fria drag i den ursprungliga luther-
domens hallning synes pakallad i det nuvarande, av kyrkoordningsfrigor domi-
nerade ldget. Nir samfund med ordningstinkandet i blodet, gripna av tvivel pa
sin egen form och trétta pd vickelse, méta en formbunden och traditionsmed-
veten hierarki, fingas alla litt av tanken, att enhet kan uppnds endast pa grund-
val av konformitet i yttre ordning. Man borjar resonera utifrdn forutsittningen,
att en viss kyrkoordning maste vara »riktig» — fragan ir bara vilken. Luther-
domen &r frammande for sjilva denna forutsittning: den vigrar att tala om
riktighet pd detta plan och den kan utan irritation acceptera brist pa konformitet.
Man fragar sig om icke dven en sadan mdjlighet borde praktiskt provas inom
ekumeniken. I varje fall &ir mojligheten vird en stunds rent teoretisk reflexion.

»For kyrkans sanna enhet ér det nog», heter det i Augustanas berémda sjunde
artikel, »att vara ense i friga om evangelii ldra och forvaltningen av sakramen-
ten.» Till sakramenten hérde inga av de vigningsakter som praktiserades, varken
nagra akter inom Rom eller nigra motsvarande akter inom de lutherska kyrkorna,
varken pristvigning eller biskopsvigning. Eftersom det icke var nddvindigt att
efterstriva konformitet pa detta plan, kunde man & ena sidan utan medverkan
av biskop viga prister till att utféra det som var nédvindigt for kyrkan (= evan-
geliepredikan och sakramentsforvaltning), 4 andra sidan tilltala en av romersk
biskop vigd priist och i tilltalet uppfordra en sidan att lyda Kristus (= predika
evangeliet och utdela sakramenten). I sina funktioner bli dessa av biskop vigda
och utan biskop vigda prister ett: alla fullgora de vad Kristus befallt, och detta
av Kristus befallda &r kyrkans sanna enhet. Riktar man uppmirksamheten pa
fragan, vilka vigningsakter de ha undergatt, maste man givetvis konstatera, att
de utgéra ett icke enhetligt pristerskap. Men denna punkt, dar de faktiskt dro
olika, saknar betydelse for kyrkans sanna enhet. Olikheten far alltsi utan irrita-
tioner kvarsta. Man genomfor ingen »unification of the ministries», sisom slag-
ordet lyder i 1950-talets unionsforsok. Pa samma sitt orkar man pa 1500-talet
vara olika nir det giller sjilva forekomsten av biskopsdmbetet inom de lutherska
kyrkorna. Augustanas artikel 28, som ofta felaktigt anfores i detta sammanhang,
hiévdar icke, att det bor finnas ett sirskilt biskopsimbete, utan artikeln utgir
fran att biskopar finnas och den sidger vad deras plikt och uppdrag enligt evan-
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geliet dr. Denna plikt och detta uppdrag rymmer intet moment som inte &r
inrvmt ocksd i férsamlingspristens dmbete.* Skillnaden mellan biskop och prist
beror pad minsklig ordning och 6verenskommelse, icke pd en Kristi stiftelse.’
Foljaktligen stir det varje kyrka fritt att sjilv avgora, om hon vill organisera sig
episkopalt eller icke. Olikhet pa den punkten betyder icke splitiring av enheten,
kyrkans sanna enhet bestar oskadd rakt igenom dessa differenser i den yttre
ordningen. Ty enheten flyter fram ur det predikade evangeliet och de utdelade
sakramenten, detta som dmbetet i alla sina gestalter tjinar.

Teologiska teorier av detta slag ha inom lutherdomens historia dgt stark
genomslagskraft. De faktiska lutherska kyrkorna se ut pa ett med teorin Gverens-
stimmande satt dnnu idag. Somliga av dem ha biskopar, andra dro utan. Som-
liga ha synoder, andra #ro utan. Somliga ha domkapitel, andra iro utan. Och
mitt i mangfalden #ga de en sjilvklar férnimmelse av enhet inbordes — savida
icke nagon utifrdn kommer och lir en del av familjen, att den delen ensam r
en riktig kyrka, medan syskonen ha skavanker.

Diremot finns det en annan i de lutherska bekinnelseskrifterna lika klart
uttryckt teologisk teori, vars historiska genomslagskraft i senare lutherdom har
varit ringa. De forsta bladen i Konkordieformeln relativerar med ett hiapnads-
vickande tydligt sprak virdet av alla bekinnelseskrifter. Alla symbola och alla
bekinnelseskrifter definieras direkt sisom varande endast skriftutliggning.® Diir-
till kommer att ingen saddan efterbiblisk skrift, icke heller Apostolicum eller
Nicaenum, kan gora ansprik pa att vara skriftutliggning fér nigon annan tid
an den dd den skrevs: vi dro fortfarande i nuet fria att prova deras brukbarhet
sasom skriftutliggning for oss och vér tid, ja, vi dro forpliktade till en sidan
provning. »De nimnda symbola och bekinnelseskrifterna aro icke domare sisom
den heliga Skrift, utan endast trosvittnesbord och forklaringar, som visa, huru
med avseende pa omstridda frigor den heliga Skrift tolkats och forklarats i Guds
kyrka under olika tider av de da levande ...»” Den kyrka, som om sina bekin-
nelseskrifter uttalar dylika satser och som samtidigt pa sig sjilv tar uppdraget
att for sin samtid utligga evangeliet, befinner sig uppenbarligen icke i det liget,
att hon vid motet med en annan kyrka #ger ritt att avkrava denna sin motpart
erkinnandet av vissa bekannelseskrifter. »Att vara ense i friga om evangelii

' Svenska kyrkans bekiinnelseskrifter 1944, s. 303 f. Priistvigningsriitten nimnes i detta sam-
manhang icke. Det ir icke evangeliet som ger biskopen denna makt.

* Ibid., s. 334 f., 351. I detta sammanhang néimnes pristvigningen sisom nigot biskopen utfor.
Att biskop viger priister vilar pd en minsklig 6verenskommelse. Laurentius Petri foretrider
samma syn. '

¢ Ibid., s. 499 f.

7 Ibid., s. 500. Detta dr en svensk text. De latinska och tyska originaltexterna iro minst lika
tydliga.
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ldra», denna enhet som behovs for att undvika splittring, maste syfta pid nigot
annat, det kan inte syfta pid en gemensam historisk dokumentsamling. Om tva
kyrkor i nuet bida klart utligga och tolka Kristi evangelium, i predikan och i
undervisning, di 4ro de »ense i friga om evangelii lira», iven om de haft olika
historia och dven om de, som en f6ljd av detta, sakna konformitet i uppsittningen
av bekinnelseskrifter. Att avkriva en annan kyrka en viss bekdnnelseskrift pa
1500-talet ar icke helt olikt foretaget att avkriva en annan kyrka en viss vig-
ningsakt pa 1500-talet. I bégge fallen betraktar man primért kyrkan sasom for-
varande ett depositum.

Man kan icke hivda, att de lutherska kyrkorna pa 1900-talet klart ha sett,
vilken ekumenisk Sppenhet de sjilva ha mojligheter till. Utan att ha utnyttjat
sin rikedom, tyngda av ett isolerat och frin andra avsnort forflutet, kastas de
nu vid 1900-talets mitt in i en virvel av planer pa synnerligen konkreta kyrko-
unioner, genomgiende baserade pa konformitet i frdga om kyrkoordning, en
konformitet som lutherdomen aldrig efterstrivat ens i sitt eget hus och sin egen
familj. Det dr icke uteslutet att lutherdomen tack vare detta kan hjilpa de andra
till ett 6gonblicks teologisk besinning.

Ju allvarligare man i de nu pigaende unionsférhandlingarna av skilda slag
bemédar sig om att derivera den planerade nya kyrkobildningens yttre dmbets-
ordning ur en central princip, t. ex. ur Bibeln, ur tron p& Kristus eller nagot
annat for oss alla gemensamt, desto mer 6desdigra maste konsekvenserna i det
linga loppet bli for oss alla. Av dessa forhandlingar torde inga i vikt kunna
mita sig med dem som &ga rum i det brittiska moderlandet mellan anglikaner
och presbyterianer. Visserligen syftar arbetet dar blott till nirmare gemenskap
och é@nnu icke till organisk enhet, men de frigor som tas upp — inférandet av
dldste i den anglikanska kyrkan och inférandet av biskopar i den presbyte-
rianska — ha en sddan rickvidd, att den organiska enheten ligger strax bakom
nista vigskil. Under forhandlingarnas géng ha enskilda teologer publicerat tungt
viigande bidrag av rent teologisk natur. Synnerligen betydelsefulla éro de skrif-
ter i &mnet, vilka som forfattare ha den unge systematikern i Edinburgh, T. F.
Torrance, en av de ledande teologerna inom Faith and Order och medlem
av dess forskningsutskott rérande kyrkobegreppet. Detta utskott, som arbetar
med problemet »Kristus och kyrkan», har fatt i uppdrag att analysera kyrko-
begreppet pa kristologiens grund och med de bibliska skrifterna som utgings-
punkt. Torrance, som sjilv ér presbyterian, tinker i samma kategorier nir han
ar utanfor utskottet och inte minst nir han férhandlar med anglikaner om kyrklig
gemenskap pd de brittiska 6arna. Foljaktligen forsoker han deducera den pla-
nerade nya dmbetsordningen direkt ur kristologien.® Det skulle fora for lingt

® S8e T. F. Torrance, Royal Priesthood 1955, s. 36, 42 och 103 f.



KYRKOORDNING OCH ENHET 277

att hiir referera hans argumentation och hans tankegang — det visentliga ar for
tillfillet sjalva forfaringssittet. I bilaterala forhandlingar foreslis for enhetens
skull ett inympande av den ena partens ordning i den andra partens kropp och
vice versa, si att bada parterna mottaga och inférliva med sig sjilva kyrko-
ordning fran den andra sidan och déarigenom vixa samman till inbérdes likhet.?
Om detta vore ett rent limplighetsresonemang, skulle risken vara timligen liten,
ty pa detta sitt méaste man stundom gé tillvéiga, ndr man praktiskt skall férena
tvd organisationer med olika yttre struktur. Men nu &r kristologien sjalva grund-
valen, den nybildade ordningen skall vara principiellt grundad i den kristna
trons centrum.!® Detta maste i lingden leda till ny splittring mellan kyrkorna
och icke till enhet.

Om tvenne kyrkor i bilaterala overliggningar behandla kyrkoordningsproble-
met pa detta sitt, maste de fortsiitta ddrmed si snart de viinda sig ut mot andra
samfund. Ty de andra uppvisa nya varianter av yttre ordning, assimilationen
av dessa andra ordningsmoment kréver stindigt nya forindringar, vilka aterigen
méste grundas principiellt. For en allvarlig observator miste kristologien till
slut komma att te sig sisom en pase, ur vilken alla behovliga effekter kunna
framhdmtas. Men framfor allt: eftersom man pi forhand kan veta — om man
ndmligen kinner till den ekumeniska virldskartan — att full konformitet pa ord-
ningens plan aldrig kan astadkommas, si star det redan vid starten av allt detta
enhetsarbete klart, att en gnagande fornimmelse av splittring kommer att fodas
overallt dir differenser i yttre ordning odvervunna dro kvar. Och denna for-
nimmelse av splittring torde i de flesta fall vara helt onédig. Samfunden full-
gora sikerligen sina uppgifter i evangeliets tjanst inom olika kulturer pa ett
biittre siitt, nir de iro just olika till sin yttre ordning. Deras enhet i Kristus
minskas icke dirigenom. Vill man gi ner i Nya testamentet for att dir finna ett
forskningsresultat av principicll betydelse for kyrkornas @mbetsordning av idag,
da bor man stanna infér det av ingen exeget bestridda faktum, att enligt de
nytestamentliga skrifternas klara vittnesbord den yttre dmbetsordningen i ur-
kristen tid var olika pd olika platser. Just denna exegetiska iakttagelse ligger
bakom formuleringen i Augustanas sjunde artikel angiende »kyrkans sanna
enhet»: »Det ir icke nodvindigt, att nedidrvda miénniskobud eller religiosa bruk
eller yttre, av ménniskor foreskrivna former for gudsdyrkan overallt dro lika.»!!
Enheten vilar blott pa det, som Kristus sjilv har stiftat och forsett med frils-
ningens l6fte och som ingen férsamling i urkristen tid var utan.
¢ Hr dven nu T. F. Torrance, Relations between Presbyterian and Anglican Churches in
Scotland and England, i Biblical theology, hifte 2, januari 1958, s. 32 ff.
© Se Torrance i Biblical theology 1958, s. 27f. Samma grundsyn skymtar flerstides i

arbetet 1955.
' Svenska kyrkans bekiinnelseskrifter, s. 59.
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I det ekumeniska arbetet rader i viss méan lagen for ebb och flod. Det finns
tider dd en viss enkel tanke inte alls kan gora sig gillande. De nuvarande
unionsforsoken pa kyrkoordningens plan éro si frimmande for lutherdomen som
nigot kan vara. Men samtidigt skapa dessa unionsférsék en mangfald nya ord-
ningstyper som icke funnits forut, de dka for tillfillet brokigheten. Det &r icke
omojligt att slutresultatet blir ett lige, ddr man 4r mogen for att acceptera
mdngfald i frdga om yttre ordning, d.v.s. acceptera det som man nu flyr fran.
Detta vore besinning. Och besinning ir niistan det enda som lutherdomen for
nirvarande kan hjilpa sina broder till. Man vagar inte hoppas, att en luthersk
kyrka idag sjdlv skulle praktiskt ta upp unionséverldggningar med ett annat
samfund och bana ny vig genom att dirvid stdlla andra principiella frigor én
kyrkoordningsfragor samt Gverfora ordningsproblemen till den limplighetsniva,
ddr de hora hemma. Till slut 4r givetvis denna positiva och praktiska viig den
enda gingbara. Men det torde droja en tid innan vi g& pa den.

I nuet ar lutherdomen passiv, vilket betyder att ordningsfragorna utgora
unionstidnkandets principiella bas. Det r typiskt att Torrance i sitt arbete »Royal
Priesthood» 1955, som icke enbart har de aktuella férhandlingarna mellan pres-
byterianer och anglikaner pa de brittiska 0arna i sikte utan mera allmént tar
upp enhetsproblemet i dess helhet, visar en mirkbar koncentration till de tre
hiir tidigare nimnda kyrkobildningarna, anglikanism, presbyterianism, kongrega-
tionalism. Utanfér dessa tre gir blicken icke girna. For alla tre dr frigan om
den yttre ordningen eller om Zmbetets form mer eller mindre av principiell
natur. Torrance skriver: »In the light of this it would appear proper to work
for a mutual adaptation of our churches and a re-ordering of their ministries
in such a way as to assimilate into unity the three main aspects of the ministry
that appear in churches of the Congregational, Presbyterian, and Episcopal
types. In such an adaptation there would take place an integration of the
episcopate with the presbytery and an integration of episcopal presbytery with
the corporate priesthood of the whole Body.»'* Grundtanken synes vara, att
ingen part skall ge upp sitt eget, ty alla tre ha de fatt nigot med sig av den
ursprungliga, i Kristus grundade enheten.'* Men var och en har bevarat blott
ett brottstycke, och nu motas de for att komplettera varandra genom addition
av ordningsfragment. Ingen kastar bort sitt arv men alla ge det dnda ifrin sig

* Torrance 1955, s. 103. Jfr ibid., s. 42 (om »den trefaldiga kontinuiteten»).

’® Det iir betecknande att det var dessa tre, anglikanism, presbyterianism och kongregationa-
lism, som byggde upp den nya sydindiska kyrkan 1947 — jimte det fjirde elementet, metodis-
men. Inom denna senare torde det vara ganska litt ait vinna manga enskildas bifall till
enhetstankar av hir skildrad art. Av intresse ér i detta sammanhang det nya arbetet av John
Knox, The early Church and the coming great Church 1955; se t.ex. s. 142—146 om sdet
historiska episkopatets. Knox &r nytestamentlig exeget och metodist.
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— till den gemensamma kistan, den i hoppet skidade nya, hela kyrkan, byggd
pa komplett kyrkoordning. Forestillningen att det i dessa frigor om yttre ord-
ning skulle kunna rida frihet just i Kristi sanna kyrka, forestillningen att ordning
ar redskap for nagot och darfor stindigt ndgonting med avseende pa sin lamp-
lighet provbart, den forestillningen dr ganska fjarran. Det dr ocksd svart att se,
hur en sidan tanke pa frihet och limplighetsbedémning skulle kunna uppsta i
unionsférhandlingarna, savida den icke {ordes dit av en part, som radikalt sitter
evangeliet i kyrkans centrum och betraktar kyrkoordningen som ett organ, en
verktygsbod for det suverina evangeliet.

Det finns tyvérr blott en sddan part pid den ekumeniska kartan, och denne
ar nu borta ur de flesta samtal: lutherdomen. Visserligen har lutherdomen en
kinslomissig benigenhet for att vilja gamla verktyg och rata nya, men denna
lilla egenhet i dess visen skulle, i de episkopala sammanhang det hir giller,
snarast vara till gagn. I princip anser den dock alla verktyg, de nya likavil som
de gamla, vara fria att ta i bruk. Och framfér allt anser den dem vara verktyg
— och den synen skulle nu kunna ha karaktiren av en hilsodryck. Ty atskilligt
i den allménna atmosfiren kring de nu pagiende unionsforsdken ar av den
arten, att det uppfordrar alla samfund, #ven de en smula skeptiska, att delta.
Det ar helt enkelt sant, att konfessionerna och denominationerna, sddana de nu
utformats, rymma blott brottstycken av en ursprunglig enhet. Dirfor ar det
ocksd givet, att en mera hel och enad kyrka i framtiden icke kan vara alldeles
lik ndgon av de splittrade kroppar, vilka nu famlande soka sig in emot varandra.
Men om enheten é&vigabringas dérigenom, att ordningsfragorna 6ver hela linjen
goras till principiella fragor, d& blir den nya enheten ett virnlost offer for
kyrkans permanenta fara: legalismen. Och lutherdomen borde vara med for att
hissa denna varningssignal, det &r namligen dess bidrag. Den borde ocksi vara
med for att representera en positiv frihet pa ordningsplanet. Ar den trogen sitt
innersta, kan den underligt nog betrakta alla de andras kyrkoordning sisom
god och nyttig, forutsatt att ordningen tjinar och icke gér sig absolut, icke
exkluderar annan sorts ordning, icke domer. Detta skulle ocksd vara ett bidrag,
vart att ge.

Unionsférhandlingar #ro alltid av lokal art, det hor till deras natur. Part i
sddana forhandlingar kan man bara bli pd ett sitt, genom att se sig omkring pa
det geografiska omrade dir man bor och borja samtala med de andra samfund,
som ocksd bo pa omrddet. Den strukturen ha alla de nu pigiende forhand-
lingarna, de #ro lokala foretag. Pa internationella sammankomster framliggas
sedan rapporter, och ordet ér fritt for diskussion. Vid sddana internationella
sammankomster ir idag lutherdomen foretridd, ganska rikligt foretradd for-
resten. Diremot ar den endast i mycket ringa grad en verksam part pad det
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lokala planet, den liter alltsi monstret for enhet visentligen formas av andra
samfund. Ty ett dylikt monster kan endast formas lokalt, icke internationellt.

Skulle nu nagonstans i virlden en luthersk kyrka 6verhuvud kunna tinkas
upptrida som part i férhandlingar pi det lokala planet, sa vore det mycket svirt
att inom lutherdomens spridningsomrade finna ett land, dar forutsittningarna
harfor vore mera gynnsamma #n i Sverige. I vart land finns en stark frikyrka
utan egen dogmbildning, Svenska Missionsforbundet, som dr medlem i Kyrkor-
nas virldsrdd. Dessutom finns i landet frikyrkor av anglosaxiskt ursprung, inom
vilka den yngre generationen ofta idger god kidnnedom om de unionsférhand-
lingar, ddr deras trosfrinder i andra lander och virldsdelar ingd sdsom aktiva
parter — detta giller bide metodismen och baptismen. Slutligen #r Svenska
kyrkan sjilv sedan lang tid tillbaka vil forankrad i den internationella ekumeni-
ken. Det skulle inte forvina om allt detta en dag, avligsen mahinda, utmyn-
nade i inomsvenska overliggningar.
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