BIBLISKT MINNE I DEN SYRISKA TRADITIONEN *

Susan Ashbrook Harvey

En annan form av exeges

Tidig syrisk kristendom ar kdnd for sin rika tradition av liturgisk poesi.
Denna poesi kdnnetecknas av ett elegant, och ibland svarfanga, satt att
anvanda vad som har kallats “symbolisk teologi”: ett levande och mang-
tydigt bildsprak, forebilder, och ordsymboler, anvanda i syfte att tanka teo-
logiskt, i tydlig kontrast till den logiska precisionen i en filosofiskt utlagg-
ning. Fragan ar om inte den liturgiska poesin ar den syriska traditionens
mest betydande teologiska bidrag. Utan tvivel var den ett av de framsta ut-
trycken for biblisk undervisning for de tidiga syriska kristna. Den fungerade
dessutom som en viktig form av bibelexeges.!

I denna studie behandlar jag hur man i syrisk liturgisk poesi anvande
bibliska gestalter som symboler, vars omndmnande var en form av bibel-
exeges genom vilken biblisk undervisning dgde rum. Den mesta forskningen
kring syrisk symbolisk teologi har fokuserat pa bildsprak eller vissa
bestamda symboler: Kristus som den gode lakaren, eukaristin som livets
lakemedel, parlan, klader (skammens kladnad, harlighetens kldadnad).? Det

* Fordrag vid symposiet ”Stories and images — The Bible in the Early Church: Antioch &
Syria”, anordnat av CPL, Lund, 24-25 september 2007. Overséttning: Henrik Rydell
Johnsén.

! Se sarskilt Kees den Beisen, Simple and Bold: Ephrem’s Art of Symbolic Thought (Piscataway:
Gorgias 2006). Andra grundldggande arbeten ar t. ex. Robert Murray, “The Theory of Sym-
bolism in St. Ephrem’s Theology”, Parole de I'Orient 6/7 (1975/6): 1-20; Tantios Bou Man-
sour, La pensée symbolique de saint ephrem le syrien, Bibliotheque de I'Université Saint-Esprit
16 (Kaslik: Université Saint Esprit 1988); Sebastian P. Brock, The Luminous Eye: The Spiritual
World Vision of Saint Ephrem the Syrian (Kalamazoo: Cistercian 1992); Sidney H. Griffith,
‘Faith Adoring the Mystery’: Reading the Bible with St. Ephraem the Syrian (Milwaukee: Mar-
quette University Press 1997); Richard E. McCarron, ”An Epiphany of Mystical Symbols:
Jacob of Sarug’s Mémra 109 on Abraham and his Types”, Hugoye: Journal of Syriac Studies
1.1 (Jan. 1998), http://syrcom.cua.edu/Hugoye/Vol1No1/MysSym]JSarug.html; Robert Mur-
ray, Symbols of Church and Kingdom: A Study in Early Syriac Tradition, rev. uppl.
(Piscataway: Gorgias 2004).

2 Utdver de arbeten som citeras i fotnot 1, se vidare t.ex., Edmund Beck, ”Zur
Terminologie von Ephrams Bildtheologie”, i Margot Schmidt, utg., Typus, Symbol,
Allegorie: bei den 0stlichen Vitern und ihren Parallelen im Mittelalter (Eichstatt: Friedrich
Pustet Regensburg 1982), 239-277; Sebastian P. Brock, ”Clothing Metaphors as a Means of
Theological Expression in Syriac Tradition”, i Schmidt, Typus, Symbol, Allegorie, 11-40;
Edward G. Mathews, Jr., ”St. Ephrem, Madrashe On Faith, 81-85: Hymns on the Pear], I-
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jag kommer att ta upp har ar hur syriska forfattare anvander bibliska
personer som symboler, ibland genom att bara namna deras namn, ibland
med en kort anspelning, och ibland genom ett fantasifullt aterberattande
eller framstallning av de berattelser som handlar om dem.

Den exegetiska uppgiften fullgors i syrisk liturgisk poesi delvis genom
poesins olika litterara uttryck, som bildsprak, allusion, assonans, rytm,
meter och andra poetiska grepp. Men som bibeltolkning ar utlaggningen i
lika hog grad beroende av hur den framfors. Vem som framférde denna
poesi, var, nar och hur, ar allt faktorer som avsevart bidrar till hur man med
poesins hjalp framstaller en bibelforklaring eller bibeltolkning. Det ar tydligt
att de syriska forfattarna sjialva sag skillnader i framstallningssatt som av-
gorande for olika typer av exegetiska uppgifter. Nar till exempel Efraim
Syriern skrev sin prosakommentar till Forsta Mosebok eller Andra Mosebok,
eller till Diatessaron, anvande han framstallningssatt som starkt paminner
om antiokensk exeges.3 Men i sin hymnografi framstdller Efraim samma
bibliska personer pa ett helt annat satt ndstan utan spar av sddana tekniker.
Nagot liknande kan ses i de poetiska homiliorna av Jakob av Sarug, en
annan syrisk forfattare som var utbildad av lararna i Antiokia. I Jakobs
poetiska homilior, som &dgnas at bibliska berattelser, anvands en mycket
annorlunda form av exeges dn den man traditionellt sett associerar med
antiokenska uttolkare, en som ar mycket paverkad av hur hans fram-
stallning gestaltas.

Mitt syfte i denna studie ar att forsta hur syrisk liturgisk poesi fungerar
som medel for att undervisa om Bibeln: inte bara om det bibliska innehallet
(berattelser, psalmer, undervisning, verser), utan ocksa om den ratta
forstaelsen av Bibeln, och darmed om den rétta forstdelsen av laran. Jag vill
hdavda att i syrisk kristendom utgjorde liturgisk poesi ett sarskilt
verkningsfullt medel for en sddan form av undervisning pa grund av det
satt som syriska hymnografer och homileter odlade ett slags “bibliskt
minne” i sina forsamlingar. Med frasen “bibliskt minne” avser jag bade
nagot specifikt och nagot allméant. Nar jag anvander termen inkluderar den
redovisningen av bibliskt material i den mer vanliga exegetiska bemar-
kelsen, d.v.s. den omsorgsfulla grammatiska analysen och forklaringen av
rader och verser, liksom dven utliggningen av betydelsen. Men att
frammana ett “bibliskt minne” innebar samtidigt att utnyttja en storre
mangd resurser dn sjdlva bibeltexten. Man kunde frammana flera
bibelpassager pa en och samma gang, eller inkludera material fran en
bibelpassage ndar man presenterade en annan; man kunde utnyttja icke-

V7, St. Viadimir’s Theological Quarterly 38 (1994): 45-72; Aho Shemunkasho, Healing in the
Theology of Saint Ephrem (Piscataway: Gorgias 2004); Sidney H Griffith, ”’Spirit in the
Bread; Fire in the Wine’: the Eucharist as 'Living Medicine” in the Thought of Ephraem the
Syrian”, Modern Theology 15 (1999): 225-246.

3 Se sarskilt Lucas Van Rompay, “The Christian Syriac Tradition of Interpretation”, i
Hebrew Bible/ Old Testament: The History of its Interpretation, Vol 1: From the Beginnings
to the Middle Ages (Until 1300), Del 1: Antiquity, utg. Magne Seebe (Gottingen: Vandenhoeck
& Ruprecht 1996), 612-641.
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kanoniska utbroderingar av bibliska framstallningar, som var allméant kdnda
i senantiken, utan att halla isar kallorna, t. ex. valkdanda men icke-bibliska
legender om Adam och Eva, eller om de bibliska patriarkerna; eller icke-
kanoniska beréttelser om jungfru Marias fodelse och barndom, eller hennes
insomnande. Allt detta kunde forstas goras i ett mer akademiskt exegetiskt
arbete, men poesin astadkom sadana kopplingar pa andra satt, med
sarskilda uttryck.

Att odla ett bibliskt minne var ocksa en praxis som band samman Bibeln
(dess berattelser och karaktdrer) med kristen gudstjanst. Bilder, forebilder,
och symboler anviandes for att frammana minnet av bibelpassager, och
samtidigt for att anknyta till och utnyttja element som ar grundlaggande for
heliga platser, heliga handlingar och gudstjanstens framférande. Bibliska
gestalter kopplas till bilder hdmtade fran liturgin. Sammanhang har
betydelse, och liturgin ger platsbestimda drag.* Kyrka eller kapell som rum,
till skillnad fran platser som hor till hemmet eller det offentliga, dessa rums
utformning  (basilika, fyrkantigt eller korsformat gudstjanstrum),
utsmyckning eller tillbehor som anvandes (lampor, rokelse, helig olja, kalk
eller patén), de olika aktorerna (forsamling, kor, biskop, prast, diakon,
diakonissa, dnka, munk eller nunna) — alla dessa element refereras till och
vdvs samman for att frammana ett bibliskt minne. P4 detta sdtt viavs det
bibliska forflutna, det liturgiska nuet, och till och med det yttre sociala och
politiska livet runt den aktuella forsamlingen, samman, sd att siga, utan
sommar. Bibliskt minne, vill jag havda, innebar en hallning till Bibeln som
larde kristna hur man skulle gora for att standigt ha Bibeln i “atanke”, och
faktiskt, hur man skulle gora for att se sina vardagliga liv som relaterade,
typologiskt, till det bibliska forflutna. Det méjliggjorde en biblisk inldrning —
undervisning, exeges, tolkning och laromadssiga konsekvenser — inom ramen
for kyrkans struktur och institutionaliserade individuella och kollektiva
praxis. Denna fungerade genom olika uttrycksformer och moten; ljud, syn,
lukt, kansel och smak.>

I denna artikel lyfter jag fram syrisk liturgisk poesi som ett avgorande
medel for att odla ett bibliskt minne genom att titta pa larohymner sjungna
vid julens vigiliagudstjanst. I min andra artikel kommer jag att ta itu med
vershomilior sjungna under “Ordets gudstjanst” (eller mojligtvis i vigilia-
gudstjanster), och stélla frdgan hur bibliska kvinnor kunde anviandas som
bilder for Kyrkan, for att visa hur sarskilda bibliska minnesbilder kunde an-
vandas for vidare ecklesiologiska syften.

4 Det finns manga anvandbara arbeten inom det narliggande homelitikomradet, se t. ex.
Mary Cunningham och Pauline Allen, Preacher and Audience: Studies in Early Christian and
Byzantine Homiletics (Leiden: Brill 1998); Pauline Allen, “The Homilist and the
congregation: A Case-study of Chrysostom’s Homilies on Hebrews”, Augustinianum 36
(1996): 397-421; Wendy Mayer, "The Dynamics of Liturgical Space: Aspects of Interaction
between St. John Chrysostom and his Audiences”, Ephemerides Liturgicae 111 (1997): 104-
115.

5> S.A.Harvey, Scenting Salvation: Ancient Christianity and the Olfactory Imagination
(Berkeley: University of California Press 2006), 65-89, 158-185.
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Liturgisk poesi i sitt ssmmanhang

Senantika syriska forfattare skapade sin liturgiska poesi i tvd huvudformer:
madrosche (larohymner) och mimre (vershomilior). Madrosche var en form av
poesi i strofer ofta periodiskt avbrutna av en aterkommande refrang. Mad-
rosche forekom 1 olika former med en stor variation av versmatt, och med en
rad sdtt att ordna korer, forsamling och sangare i olika vokala dialogmonster
vid framforandet. Mimre var mer prosalika forklaringar reciterade pa vers-
matt med rimmade verspar. De sjongs eller reciterades av den som fram-
forde dem (biskop, prast eller diakon) for den lyssnande forsamlingen, och
hade en annan slags dynamik &n den som forekom i hymnen som gav ut-
rymme fOr delaktighet och dialog. Dessa olikheter i litterdar form och litur-
giskt framférande paverkade hur texterna fungerade som ett sitt att odla ett
bibliskt minne.

Pa 300-talet var nattvardsliturgin en valetablerad gudstjanstform med en
tvadelad struktur. Bada delarna var sammansatta av noggrant ordnade
sekvenser med bestamda litanior, bruk av rokelse, processioner,
bibellasningar, boner och valsignelser.® Den forsta delen, “ordets liturgi”,
kretsade kring dagens lasningar ur lektionariet och den homiletiska
utldggningen av dessa. Strofer ur en madrosche kunde varvas med psalmer i
en inledning till lasningarna ur lektionariet; en mimro foljde efter evangeliet.
Béada formerna av poesi bidrog alltsa till undervisningen i gudstjansten. Den
andra delen av liturgin var sjalva eukaristin: frambarandet, konsekrationen
och delandet av brodet och vinet som Kristi kropp och blod. Bara nagra fa
bestamda hymner (som t. ex. Sanctus) sjongs. Storsta delen av den liturgiska
poesin framfordes darfor i forsta delen av gudstjansten, Ordets liturgi, vilket
passade det i huvudsak undervisande syftet med dessa ldarohymner och
vershomilior.

Madroshe, for vilken syriskan ar kand, sjongs dock mestadels vid andra
typer av gudstjanster, och framst vid vigiliagudstjansten. Vigilian var
under senantiken fortfarande en i hog grad flexibel gudstjanst, inte annu
fastlagd vad det galler dess delar.” Det fanns en viss konsistens i firandet
av en vigiliagudstjanst pa kvallen fore kyrkans storre hogtider, som till
exempel jul och pask. Men det var inte forran efter 500-talet som de tolv
stora kyrkliga hogtiderna hade inrattats pa alla platser i nagon slags

¢ Se Daniel Sheerin, ”“Eucharistic Liturgy”, i S. A. Harvey och D. G. Hunter, utg., The Oxford
Handbook of Early Christian Studies (Oxford: Oxford University Press 2008), 711-743. En
annan nyttig bok ar Paul F. Bradshaw, The Search for the Origins of Chrisian Worship: Sources
and Methods for the Study of Early Liturgy, 2:a utg. (New York: Oxford University Press
2002); och Juan Mateos, La celebration de la Parole dans la Liturgie Byzantine: Etude historique,
Orientala Christiana Analecta 191 (Rome: Pontificium Institutum Studiorum Orientalium
1971).

7 Paul F. Bradshaw, Daily Prayer in the Early Church (New York: Oxford University Press
1982); Robert Taft, The Liturgy of the Hours in East and West: the Origins of the Divine Office
and its Meaning for Today (Collegeville: Liturgical Press 1986); Juan Mateos, Lelya-Sapra:
Essai d’Interpretation des Matines Chaldeennes, Orientala Christiana Analecta 156 (Rome:
Pontificium Institutum Studiorum Orientalium 1959).
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standardiserad form.® Det fanns mycket utrymme for lokala variationer:
vigilior kunde hallas for att dra ett helgon eller en martyr kvillen innan
deras festdag, sarskilt en lokal sddan om det fanns reliker. Ibland borjade
vigiliagudstjansten i gryningen och fortsatte @nda till laudes, den morgon-
bon som foregick nattvardsliturgin pa sondagar och som pa vardagarna
firades utan denna avslutning. Ibland borjade vigiliagudstjansten redan
kvillen innan, efter vespern eller efter kvallsgudstjansten dd man tidnde
lamporna; den fortsatte sedan under natten fram till gudstjansten i
gryningen.

Eftersom vigiliagudstjansterna varierade i lingd och syfte behovdes
flexibla delar som kunde laggas till efter behov. Det forekom bibelldsningar
ur lektionariet, psalmer, litanior, boner, hymner av olika slag, en eller flera
predikningar, inte alltid héllna for forsta gangen — dven homilior av stora
predikanter fran det forflutna, t. ex. Johannes Chrysostomos eller Jakob av
Sarug, kunde ldsas — men lasning av helgon- och martyrberattelser var ocksa
vanligt.” Det dr forstdeligt att hymner i detta sammanhang var viktiga for
gudstjanstens karaktdr, och dven ett meningsfullt satt att fylla ut tiden.
Hymner gav mdjlighet till undervisning och reflektion 6ver de bibliska
lasningarna eller andra lasningar, eller 6ver syftet med hogtiden. De kunde
ge utrymme for att forsamlingen deltog, vilket bidrog till att halla folk
engagerade, eller for olika former av framforande, t.ex. att korer med
kvinnor och méan sjong dialoghymnerna antifont.!? Sarskilt dialoghymnerna
kan ha innefattat element av liturgiskt drama.!® Hymnerna var ett bra satt att
skapa variation i gudstjansten, vilket var viktigt sarskilt i gudstjanster som
varade hela natten. Efraim alluderar till problemet med somniga, uttrakade
eller distraherade gudstjanstdeltagare i flera av sina Julhymner.1

For syrier, liksom for andra, var den liturgiska poesins roll i alla de olika
gudstjansterna avgorande for dessa gudstjansters funktion, i social och kul-
turell mening. For samhéllena i det antika Medelhavsomradet var religionen
det grundlaggande sattet att skapa identitet och ordning. I religiosa ritualer
kunde ett samhaille konstituera och bevara, fornya och bekrafta sig sjilv,
gang pa gang. Alla hade sin bestaimda och ratta plats, med en tydlig roll att

8 Thomas J. Talley, The Origins of the Liturgical Year (New York: Pueblo 1986).

° Taft, Liturgy of the Hours, 32.

10°S. A. Harvey, "On Mary's Voice: Gendered Words in Syriac Marian Tradition”, i The
Cultural Turn in Late Ancient Studies: Gender, Asceticism, and Historiography, utg. Patricia
Cox Miller och Dale Martin (Duke University Press 2004), 63-86.

11 Sebastian P. Brock, “Dramatic Dialogue Poems”, i IV Symposium Syriacum 1984, utg. H.
J. W. Drijvers, R. Lavenant, C. Molenberg & G.]. Reinink, Orientala Christiana Analecta
229 (Rom: Pontifium Institutum Studiorum Orientalium 1987), 135-147; idem, “The
Dispute Between the Cherub and the Thief”, Hugoye: Journal of Syriac Studies 5.2 (juli 2002),
pa http://syrcom.cua.edu/Hugoye/Vol5No2/HV5N2Brock.html; idem, ”The Seeds of
Liturgical Drama in Syriac?”, i Etudes Bibliques et Proche-Orient ancient: Mélanges offerts au
Pere Paul Feghali, red. Ayoub Chehwan & Antoine Kassis (Beirut: Fédération Biblique
2001), 323-341.

2Exempelvis Efraim, Julhymner 5: 6,7, 9; 21: 2. For utgava och dversdttning, se nedan.
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spela och med ett viktigt bidrag att ge.!® Sa dven i den tidiga kyrkan. Efraim
framstaller kyrkans bestamda liv under gudstjansten pa det sattet:

Lat oss flata en praktfull krona at [Kristus var Herre]...
Biskopen véaver in
sin bibliska utlaggning som blomster,
presbyterna sina martyrberéttelser,
diakonerna sina lasningar,
de unga méannen sina halleluja,
pojkarna sina psalmer,
jungfruarna sina hymner,
hérskarna sina garningar,
och lekfolket sina dygder.
Vilsignad vare han som mangfaldigat segrarna at oss.

(Efraim, Pdskhymner 2:8-9) 14

Poesi i sitt liturgiska sammanhang

Det ar inom ramen for detta sammanhang dér poesin framfordes som vi bor
se pa sjdlva poesin. En av de mest omtyckta formerna av undervisning som
de syriska homileterna och hymnforfattarna anvande sig av var att
framstalla bibliska beréttelser i en fantasifull och utbroderad form som tog
sin utgangspunkt i en biblisk text och som atergav berattelsen genom dess
karaktarers ogon, och framfor allt genom deras fiktiva ord.!> Den retoriska
tekniken att framstalla ett fiktivt tal, ibland i form av monologer och ibland
som en dialog mellan olika bibliska karaktdrer,'® var en sida av syrisk
homiletisk och hymnografisk undervisning som ofta anvandes och som
utnyttjades pa ett briljant satt. I den stora mangd sadana texter som bevarats
till var tid (av Efraim, Jakob av Sarug, Narsai och en hel uppsjé av anonyma
forfattare och kompositorer) utgor berattelser om bibliska kvinnor en
betydande del: Sara, Abrahams hustru, Tamar, Judas sonhustru, Potifars
hustru, Jeftas dotter, dankan i Sarefat, jungfru Maria, synderskan som
smorjde Jesu fotter med sina tarar (i syrisk tradition, inte att forvaxla med
Maria Magdalena), den samariska kvinnan vid brunnen, den kananeiska
kvinnan, kvinnan med blodningar. Hos de syriska forfattarna innebar detta

13T. ex. Stanley K. Stowers, ”Greeks Who Sacrifice and Those Who Do Not: Towards an
Anthropology of Greek Religion”, i The Social World of the First Christians: Essays in Honor of
Wayne Meeks, utg. L. Michael White och Larry A. Yarbrough (Minneapolis: Fortress 1995),
293-333; Marcel Detienne och Jean-Pierre Vernant, The Cuisine of Sacrifice Among the Greeks,
oversattning Paul Wissing (Chicago: University of Chicago Press 1989).

14 Overs. Sidney Griffith, citerad i McKinnon, Music in Early Christian Literature, 93-94.

15En detaljerad diskussion i S. A. Harvey, ”Spoken Words, Voiced Silence: Biblical Women
in Syriac Tradition”, Journal of Early Christian Studies 9 (2001): 105-131.

16 Att utveckla bibliska berattelser med fiktivt tal var ett vanligt drag i bade kristna och
judiska texter under denna period. Se Ps-Filon. Den gemensamma namnaren kan ha varit
skolorna, och det sdtt som retorik och talekonst dominerade utbildningen under antiken.
Se Ruth Webb, "Poetry and Rhetoric”, i The Handbook of Classical Rhetoric in the Hellenistic
Period 330BC — AD 400, utg. Stanley E. Porter (New York: Brill 1997), 339-369.
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att komponera langa och ibland eleganta tal och dialoger at kvinnliga
karaktarer vars ndrvaro i Bibeln gjorde dem betydelsefulla, men som i den
bibliska texten var tysta eller bara var tilldelade en kort replik. Stora
teologiska teman togs pa detta satt upp, liksom dven fragor med social och
religios sprangkraft.

De olika formerna av poesi framfordes i ett liturgiskt sammanhang pa en
rad olika satt, som vart och ett bar pa olika rituell betydelse. En madrosho —
som t.ex. Efraims Julhymner dar Marias rost ar ett aterkommande och
betydande inslag i hymnerna — sjongs ofta av kvinnokorer. Vissa madroshe
var utformade i strofer med en refrang; den manlige ledaren (Efraim) kan ha
sjungit strofen, och kvinnokoren refrangen, eller sdalternativt sjong koren
stroferna och forsamlingen refrangen. Sogyotho, dialoghymner, sjongs anti-
font, formodligen av bade manskorer och kvinnokorer. Dessa framforde ofta
bibelberittelsen genom ett fiktivt dialogiskt utbyte mellan karaktarerna
(Sara och Abraham, Maria och arkedngeln Gabriel eller Josef, den syndiga
kvinnan och Satan). I dessa fall sjongs kvinnans rost av kvinnokoren. Vers-
homilior (mimre), daremot, sjongs formodligen av den manlige predikanten.
Nar det galler t. ex. Jakob av Sarugs homilior 6ver Maria, innefattade dessa
langa passager med Marias fiktiva tal, men framforda av den manliga
predikantens reciterande rost (som ocksa kunde, som Jakob gjorde, ge
mycket av ramberattelsen till det fiktiva talet).!”

Det ar forstas viktigt att lasa och tolka dessa texter med hansyn till deras
litterdra form och begransningar (meter, strofer, versrader, responsorier, be-
rattelsens presentation, exegetisk framstillning, tal i monolog eller dialog).
Jag skulle dock vilja havda att det ar lika viktigt att ta hansyn till det som
kravdes for framforandet av den form kompositéren valt, och hur framfor-
andet formade framstéllningen. Det som sades i en fiktiv dialog eller i ater-
givningen av en biblisk beréattelse, forandrades kvalitativt sett av vem som
berdttade den, fran vilket narrativt perspektiv, i vilket liturgiskt samman-
hang och med vilka uttrycksformer i framférandet. Tyngden hos den givna
tolkningen kunde vidare oOkas eller minskas beroende pa vems rost som
framforde den: den bibliska karaktdrens rost (manlig eller kvinnlig); berat-
tarens, sdval den litterdra som den gestaltande; eller dmbetsbdrarens, genom
vilken den framfordes (prast, singare, manlig eller kvinnlig kor, forsamling).

Hymner och homilior skiljde sig at vad galler inkluderandet av kvinnors
roster i det gudstjainstsammanhang dar de framstdlldes (ett exklusivt
manligt prasterskap; en liturgiskt framskjuten roll for kvinnokorer). Inne-
hallsmassigt skiljde sig hymner och homilior ocksa at nar det galler var och
nar de kvinnliga karaktarernas roster var placerade. I sina homilior 14t ofta
det bibliska forflutna och det historiska nuet smalta samman genom att
forflytta kvinnans heliga yttrande fran det mytiska (bibliska) forflutna mitt

17 For kvinnokorer, se S. A. Harvey, "Revisiting the Daughters of the Covenant: Women's
Choirs and Sacred Song in Ancient Syriac Christianity”, Hugoye: Journal of Syriac Studies 8.2
(juli 2005) pa http://syrcom.cua.edu/Hugoye/Vol8No2/HV8N2Harvey.html; och for olika
former av liturgiskt framforande, eadem, “On Mary’s Voice.”
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in i forsamlingen, i den pagaende gudstjansten. I dialoghymnerna daremot
framfordes kvinnornas roster som ett liturgiskt drama, vilket satte
kvinnornas roster i stark relief; i dessa hymner placerades deras roster i
specifika narrativa dgonblick i kyrkans fralsningshistoria, som karaktarer i
ett skeende i det forflutna. Aven om dessa tedde sig mer dramatiserade
eftersom de sjongs av kvinnokorer, var de dock relationellt och historiskt
sett mer distanserade fran forsamlingen &n Efraims atergivningar, eftersom
de avskdrmades genom sin specifika placering i den bibliska berattelsen.
Aterigen som kontrast kunde en predikant som Jakob av Sarug innesluta
kvinnornas roster innanfor berattelsens och den ratta tolkningens tydliga
granser, och inom berattelsen skapa de lampliga sociala och kulturella
begransningarna runt kvinnliga yttranden. Dessa ord, reciterade i ett rum
for offentlig gudstjanst, féormedlade av en manlig prast, kunde sedan
aterklinga i roster fran kvinnokorer, inneslutna och sanktionerade i denna.®
Jag vill pasta att alla dessa olika former av framforande bidrog pa ett
betydande satt till den undervisning som framstalldes genom den aktuella
berattelsen. Kvinnors roster, fiktiva eller verkliga, bibliska eller historiska,
var nddvandiga for den undervisningen. Men hur lat dessa roster?

Efraim under Julvigilian

Efraims tjugoatta julhymner ar vilkdnda for forskare genom Kathleen
McVeys fina 6versattning.’ Men Efraim komponerade inte dessa hymner
som en cykel att sjungas tillsammans med varandra. I stdllet utgor de en
samling av hymner som han skrivit for julhogtiden under olika ar. Vissa
stallde Efraim samman sjalv, andra lades till av senare utgivare.?

Samlingen ger oss saledes Efraims reflektioner over hogtiden som en
aterkommande handelse i det kristna firandet. Detta ar ocksa viktigt. Det var
forst under 300-talet som Jesu fodelse fick en plats i den framvaxande
kristna kalendern. Efraim kande till julen i dess dldsta ostliga form firad den
sjatte januari.?! Den hogtid som Efraim kande till kombinerade dminnelsen
av Jesu fodelse (och dess atfoljande handelser som t. ex. de vise mannens till-
bedjan) med dopet i Jordan. Aven om uppkomsten av hdgtiden, som en
kristen fest av betydelse, ar nagot dunkel historiskt sett, var dess popularitet
pa Efraims tid till stor del en foljd av dess anviandbarhet som medel for att

18 Harvey, “On Mary’s Voice.” Se daven Kathleen McVeys viktiga studie "Ephrem the
kitharode and proponent of women: Jacob of Serug’s Portrait of a Fourth-Century Church-
man for the Sixth-Century Viewer and its Significance for the Twenty-First Century
Ecumenist”, i S. T. Kimbrough (red.), Orthodox and Wesleyan Ecclesiology (Crestwood: St.
Vladimir’s Seminary Press 2007), 229-253.

19 Dessa hymner ar utgivna med tysk overs. av Edmund Beck, Des heiligen Ephraem des
Syrers Hymnen De Nativitate (Epiphania), CSCO 186-7/ Scr. Syr. 82-3 (Louvain 1959); Eng.
overs. Kathleen McVey, Ephrem the Syrian: Hymns (New York: Paulist Press 1989), 61-217.

20 McVey, Ephrem, 29-30.

2t Talley, Origins of the Liturgical Year, 17-27.
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stdvja arianska uppfattningar. Hogtiden som sadan sags som ett tillfélle att
inte bara reflektera Over Kristi fodelse, utan dan mer - och mer
genomgripande — Over sjdlva inkarnationen som den framsta fralsnings-
handelsen i ménniskans historia.?? Efraims teologiska arbete i dessa hymner
ar en del av just denna process. De var polemiska vapen i en tid av starka
motsattningar.

Efraims julhymner ger oss ledtradar till de lasningar ur lektionariet som
bor ha varit en del av jultidens gudstjanster, kanske framst i de vigiliaguds-
tjanster dar hymnerna sjongs.?®> Dessa hymner ar fyllda av reflektioner over
bibliska gestalter och forebilder. De domineras av hanvisningar till Gamla
testamentet, framfor allt till de stora patriarkerna och de som anférs i Jesu
slakttavla i Matt 1:1-16 och Luk 3:23-38. Pa sa satt aterberattar Efraims jul-
hymner huvuddragen i fralsningsdramat fran Adam och Eva, via Abrahams
attlingar och deras skiftande 6den, till de stora profeterna, och de gamla
israeliternas provningar och vedermoddor — alla i en lyriskt livfull typologisk
rad. For en modern lasare kan den lysande raden av gestalter vara overval-
digande: om vi tar for givet att fa manniskor dgde en egen bibel, kan de ha
kommit ihadg alla dessa beréttelser och karaktdrer? Efraim forutsatter dock
inte en detaljerad kunskap hos sin foérsamling. Snarare vill han fa dem att
forstd hur dessa gestalter ska ldggas pa minnet, i vilka grupper och i vilka re-
lationer. Vilka var de huvudkarakteristika eller huvudegenskaper som skul-
le associeras med dessa namn? Vilka dygder eller laster skulle man forsta att
namnen representerade? Vilka kopplingar skulle en kristen gora till dessa
gestalter? Har ser vi bade odlandet och bruket av ett bibliskt minne som en
form av exeges.

Sarskilt sldende ar de standiga referenserna till kvinnorna i sldkttavlan
hos Matteus: Tamar, Rachav, Rut, Batseba och Maria.?* Dessa namn besviarar
Efraim, pd samma satt som de besvarade evangelieforfattarna (och uppen-
barligen de judiska kommentatorerna fore dem).?> I Bibeln var Tamar, Rach-

2 Aven om forskningen ofta har hidvdat att julen var ett forsok fran kristet hall att ligga
beslag pa hedniska vinterfester, var de arianska striderna utan tvekan en viktigare
bakgrund. Se Peter G. Cobb, “The History of the Christian Year”, i The Study of Liturgy,
Cheslyn Jones, Geoffrey Wainwright, Edward Yarnold & Paul Bradshaw, utg., rev. uppl.
(New York: Oxford University Press 1992), 467.

2Vi kan inte veta sdkert hur det lektionarium sag ut som Efraim utgick fran i sina hymner;
tvartom menar jag har att vi bor anvanda hans hymner for att rekonstruera vilka
lasningarna kan ha varit i den gudstjanst dar han deltog. Angaende utvecklingen av det
tidigaste syriska lektionariesystemet, se F.C. Burkitt, “The Early Syriac Lectionary
System”, Proceedings of the British Academy 10 (1923): 301-39; och nu Sebastian P. Brock,
"The Use of the Syriac Versions in the Liturgy”, i The Peshitta: Its Use in Literature and
Liturgy, utg. Bas Ter Haar Romeny (Leiden: Brill 2006), 3-26.

24 Efraim talar om dessa kvinnor sarskilt i Julhymnerna 1, 9, 15 och 16.

% Se sarskilt T. Kronholm, “Holy Adultery: The Interpretation of the Story of Judah and
Tamar (Gen. 38) in the Genuine Hymns of Ephrem Syrus”, Orientalia Suecana 40 (1991):
149-63; P. J. Botha, “Ephrem the Syrian’s treatment of Tamar in comparison to that in
Jewish sources”, Acta Patristica et Byzantina 6 (1995): 15-26; Esther Menn, Judah and Tamar
(Genesis 38) in Ancient Jewish Exegesis: Studies in Literary Form and Hermeneutics (Leiden:
Brill 1997); M. Petit, “Exploitations non bibliques des themes de Tamar et de Genese 38:
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av, Rut och Batseba kvinnor som handlade pa ett sitt som var avgorande for
Guds syfte med sitt utvalda folk. Men dessa fyra handlade ocksa pa ett satt
som var uppenbart chockerande for den tidens sexualmoral (eller sannerli-
gen, vilken tid som helst!). Tamar, Rut och Batseba blev gravida och bar s6-
ner som var avgorande lankar i Messias slakttavla; och var och en av dem
gjorde sa pa ett sexuellt avvikande satt. Vad betraffar Rachav sa var hon en
prostituerad som hjalpte hebréerna till seger i slaget om Jeriko. Att dessa
kvinnor och Maria tas med som enda namngivna kvinnor i slakttavlan i
Matteus ar hapnadsvackande. Ska Maria klassificeras med de andra fyra,
som en adktenskapsbryterska bland dktenskapsbryterskor (eller en promis-
kuos kvinna bland skokor)? Sakert inte!

Men hur ska vi forsta detta? Hur ska vi ratt forstd narvaron av dessa
kvinnor i Matteus inledningskapitel, och deras relation till Maria? Hur ska vi
kunna forklara lasningen ur lektionariet om Josefs tvivel? I hymnerna
kopierar inte Efraim bibellasningarna eller utlagger dem for att forklara dem
— nagot han inte kan i denna litterdra form. Istéllet sjunger han, eller hans
kor, versrader med kortfattade livfulla bilder knutna till varje namn: varje
berittelse sa att sdga i ett notskal. Tamar stal fran Juda, Rut lag med Boas,
Rachav fangslade, och vilseledde darmed méannen i Jeriko: varje namn har
ett nyckelverb knutet till sig med vilket Efraim utvecklar bildspréket pa
andra stéllen. For var och en av dess kvinnor anspelar han pa bilder av stold,
bedrageri, snaror och jakt, samtidigt som han talar om den fullkomliga tro
med vilken de agerade. Var och en av kvinnorna beskrivs som tvingade till
sexuella forseelser pa grund av en helig torst, en gudomlig atra och en helig
djarvhet.

Efraim, en paradoxens mastare, for samman den tygellosa erotikens
sprak med den rena fromhetens (och anvander det asketiska livets sarskilda
uttryck nar han talar om renhet). Omdgjliga motsagelser kolliderar i en kas-
kad av sanger. I denna “paradoxens retorik” par excellence,?® glader sig Ef-
raim at att forklara var och en av dessa kvinnor helt och fullt oskyldig “un-
der just denna natt” vid julvigilian: var och en av dem har f6ljt Guds lockan-
de rop, trots det anstotliga i deras handlingar. I den handelse som kroner
allt, Jesu fodelse, visar sig var och en av dem inte vara vad ”“varlden” hade
trott — en skamlos dktenskapsbryterska, en intrigerande lattfardig kvinna, en
manipulativ skoka. Snarare, ju mer skandalosa deras handlingar hade fram-
statt, desto storre visade sig deras karlek till Gud vara.

Efraim sjunger:

Philon d’Alexandrie: textes et traditions juives jusqu’aux Talmudim”, i Alexandrina.
Mélanges offerts a Claude Mondésert S.]. (Paris: Cerf 1987), 77-115.

% Jag har lanat termen “paradoxens retorik” (rhetoric of paradox) fran Averil Cameron,
Christianity and the Rhetoric of Empire: The Development of Christian Discourse (Berkeley:
University of California Press 1991), ssk. 155-188. For den nérliggande idén om en
”spegelvandningens retorik” (rhetoric of inversion), ocksd mycket pataglig i hymnerna, se
Lynda Coon, Sacred Fictions: Holy Women and Hagiography in Late Antiquity (Philadelphia:
University of Pennsylvania Press 1997), ssk. 1-51.
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Tamars dktenskapsbrott var kyskt,
pa grund av Dig (O Herre).
Efter dig torstade hon,

O Rena Killa ...
... for Din skull var hon anka.

Hon atradde Dig, efteraktade Dig, och till och med
blev en skoka for Din skull.
Efter Dig langtade hon, Dig bevarade hon [i sitt minne], och hon blev
en kysk kvinna.
(9:10-11; 6vers. efter McVey, s. 126)

Eller for Rut:

Rut lag med en man pa golvet vid troskplatsen
for Din skull. Hon lar djarvhet
at alla botgorare. Hennes 6ron foraktade
alla [andra] roster for Din rosts skull.
(9:14; overs. efter McVey, s. 127)

Snarare an daraktiga var deras handlingar profetiska, genom att de
mdjliggjorde att det unika 6gonblick kunde komma till stdnd, som innebar
Guds inkarnation. A ena sidan forklarar Efraim att deras handlingar varit
berattigade, och att de darmed blivit forsonade genom Kristus: “Genom Dig
har arbara kvinnor gjort sig sjdlva varda forakt,/ [Du ] Den som gor alla
kyska.” (9:13; s. 127) A andra sidan framstiller han dem som heliga darar
vilkas uppenbara darskap visar sig vara en oovertrdffad helighet. Samtidigt
blir allt, genom hans poetiska konstgrepp, till forebilder for julens verkliga
uppenbarelse: en jungfru foder ett barn; ett nyfott barn ar evig Gud; i
grottans armod tronar den Allsméaktige. Kvinnorna i Matteus slakttavla visar
sig vara forebild for en dold helighet i en férbluffande hog utstrackning.

Inte heller Efraim slutar sin storhet i frdga om paradoxer dar, f6r vad up-
penbarar da dessa lattfardiga kvinnor nar det géller den sista kvinnan i Mat-
teus lista, jungfru Maria sjalv? Och hur ar det med de kvinnor som sjunger
till deras &ra i sjilva vigiliagudstjansten? Ater och ater frikinner dessa heli-
ga, men anstotliga, forebilder bade Maria i det bibliska forflutna och de vig-
da kvinnorna i férsamlingens nu. Maria sjunger: “For Tamar frikdandes av Ju-
da, hur mycket mer kommer inte jag att frikdnnas av Dig (O Herre)” (15:8; s.
146f). Och vad betréffar Evas dottrar — kvinnorna i férsamlingen, kvinnorna
i koren:

O folk lovsjung hogtiden, den forstfddda av alla hogtider!

Sjung, o kyrka, med en rost! Himmel och jord [sjung] i tystnad!
Sjung och bekann det barn som frikopt oss alla.

Lat kyska kvinnor lovprisa denna rena Maria.
Genom deras moder Eva var deras vanara stor,
Se i Maria, deras syster, blev deras triumf &n storre.
Vilsignad ar han som lyste fram i dem!
(Julhymnerna 18:1, G9, N23; s. 179, 181, 183)
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Att de anstotliga heliga kvinnorna i Matteus slakttavla namns vid namn
leder Efraim till att dven ta upp andra kvinnor som var en del av Jesu har-
komst: de “rattfardiga modrarna” i Gamla testamentet, hustrur eller konku-
biner till patriarkerna, som ocksa var en del av Jesu slaktlinje. I de olika
hymnerna finner vi saledes referenser till Eva, Sara, Hagar, Rakel, Rebecka,
Lea, Silpa, Bilha, Sippora, Hanna, Sauls dotter; och fran Nya testamentet,
Elisabet (Johannes doparens mor) och Hanna, profetissan.””? Hogtiden ger
Efraim anledning att utbrista i en helig berittelse som i sina manskliga
slaktlinjer och i sin historia uppenbarar Jesu fulla mansklighet. Dessa
hymner har ett tydligt undervisande syfte, att leda forsamlingen till att
forstad den 6vergripande strukturen i den bibliska beréattelsen som helhet. De
tolkar genom biblisk exeges samtidigt som de gor tydligt, genom att gang pa
gang nota in det, vilka bibelpassager som &dr nodvandiga for en ratt for-
stdelse av inkarnationen som ett handlande som uppenbaras i Jesu fodelse
och sedan vid Jordan; genom att fora samman och lagga ut for deltagarna,
de texter som utgjorde de vikigaste lasningarna i lektionariet for jultiden.

Hur ger Efraim rost at Maria, Jesu moder, i denna vidare ram av bibliskt
minne? I stor utstrackning dr dessa hymner formade for hennes rost; Efraim
verkar sjdlv ha kallat den ursprungliga samlingen av dessa hymner for
“vaggvisor” .28

Efraim framstéller inte bara Maria som den som liturgin och guds-
tjansten riktar sin uppmarksamhet pa, utan dven som nagon som har del i
det vidare syfte som hymnerna bidrar till: syftet som handlar om gemensam
tillbedjan.?” Efraim placerar henne pa samma gang i och utanfor tiden: hon
talar frdn den bibliska varlden i det férgangna, och @ndd som om hon var
narvarande bland de troende i forsamlingen i kyrkan. Det &r intressant att
Efraim i sina homilior inte later Maria delta aktivt i en dialog med andra
bibliska karaktarer (jamfor dialoghymnerna, dar hon samtalar och
diskuterar med drkedngeln Gabriel, sin make Josef, de vise mannen, och
med tradgardsmastaren vid graven, som visar sig var hennes uppstandne
son).% Istdllet framstéller han henne som en sadngare vars rost (sjungen av
kvinnokoren) dr en del av forsamlingens rost nar den hojer lovsanger till
Gud. Oftast riktar Efraim Marias sang till Kristus, hennes nyfédde son:

Aven om du &r den Endes son, skall jag i fortsattningen kalla Dig
son till ménga, ty en myriad av namn
racker inte at Dig, du som ar Guds son
och Manniskosonen och Josefs son
och Davids son och Marias herre.
(Julhymn 6.1-2)

27 Sarskilt i Julhymnerna 8, 10, 13 och 20.

28 McVey, Ephrem, 29-30.

» Se S. A. Harvey, "Spoken Words, Voiced Silence: Biblical Women in Syriac Tradition”,
Journal of Early Christian Studies 9 (2001): 105-31; och eadem, “Women's Service in Ancient
Syriac Christianity”, Mutter, Nonne, Diakonin: Frauenbilder im Recht der Ostkirchen, utg. Eva
Synek, Kanon 16 (Egling 2000): 226-241.

% Harvey, “On Mary’s Voice”; eadem, "Spoken Words, Voiced Silence”.

48



S. A. Harvey: Bibliskt minne i den syriska traditionen

Med bavan och med myndighet i ett och samma 6gonblick sjunger Maria till
sin son med ord som skickar hennes rost tvarsover ett vidstrackt falt av den
bibliska historien. Alltifran Evas tragiska tystnad vid syndafallet till Marias
sang paminner Efraim forsamlingen om att kvinnors ord har vavt sjdlva
vaven i Guds frédlsningsplan. Han erinrar om att kvinnor har ropat pa sin
Herre med sanger och vaggvisor, med tarar, 16ften, med boner med och utan
ord, som fordunklade forebilder for den upphdjda roll som viantade pa
Marias ja. Sara sjong vaggvisor for Isak; Rakel bonfoll sin make; Hanna bad
med bittra tarar om ett barn; Rebecka och Elisabet gav sina loften under
manga ar av barnloshet (Julhymn 8.13-15). Lea, Rakel, Silpa, och Bilha sjong
sina vaggvisor med “vyssjande ord” (Julhymn 10.1); Hebréernas dottrar
sjong Jeremias klagovisor nar de stamde upp bibliska vaggvisor (Julhymn
13.1). Med é&n storre tro dn dessa kvinnor, formanar Efraim, borjade Maria
med tystnad:

Vilsignad ar Maria, som utan loften
och utan boner, som jungfru
blev havande och fodde alltings Herre.
(Julhymn 8.16).

Ur hennes fullandnings tystnad ljod sedan en sang olik alla sdnger som
tidigare sjungits:

Vem sjunger en vaggvisa for barnet ur hennes skote
Som Maria [gjorde]? Vem vagar

kalla hennes son, Faderns son,

skaparens Son?%!

Maria sjunger till sitt barn, han som vid fodseln sjdlv var ett tyst barn. Men
undret ar att ndr Gud tystas i inkarnationen, som ett nyfott barn, ges talet at
hans mor, den som varit tyst och som nu foder fram inte bara en son, utan
ocksa nya ord. I Efraims hymner sjunger Maria en ny sang:

Med dig skall jag borja, och jag vet

att med dig skall jag sluta. Jag oppnar min mun,
och du fyller den. For dig ar jag ar jorden

och du den som brukar den. S& i mig din rost,
du som &r den som sar dig sjalv i din moders liv.

... Vélsignat ar barnet
som gjorde sin moder till en lyra for sina toner.
Som lyran foljer sin herre,
foljer min mun Dig. Lat Din vilja vacka
din moders tunga. Som jag lart av Dig
ett nytt satt att bli havande, lat min mun ldra av Dig
ett nytt [satt att] ge liv at en ny harlighet.
(Julhymn 15.1,4-5)

Efraim ger Maria en profetisk rost, en som kungor Guds avsikt i narvaro av
Guds folk. I hans hymner ar inte hennes rost en undangomd rost som talar i

3 Julhymn 8. 17; McVey, 122. Jfr. aven Julhymn 9. 1, 3.
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det skyddade hemmets sfir — den sfar man véntar sig for en kvinnas tal.
Hennes ord av profetisk sanning ljuder snarare mitt i forsamlingen. Hennes
profetia dr inte heller utan tyngd. I Efraims komposition ar Maria ung,
kvinna, fattig och fran en plats utan betydelse (Betlehem): en “utblottad
flicka” fran “en liten stad” (Julhymn 25.12). Harmed riktar Efraim skarp
kritik mot klass, kon och andra sociala markorer. Nar Efraim ger rost at
Maria tonar det sociala sammanhanget utanfor kyrkporten fram: de
marginaliserade star i centrum och de som saknar rost blir horda.

Alla kyska dottrar till hebréerna,
och harskarnas jungfruliga dottrar
hédpnar infér mig. Tack vare Dig, ar en dotter bland de fattiga
betraktad med avund. Tack var Dig, ar en dotter bland de svaga
foremal for svartsjuka. Vem gav Dig till mig?
Du son till den rike, som foraktade rika
kvinnors skote, vad forde dig
till de fattiga? For Josef ar utblottad,
Och jag ar utfattig.
(Julhymn 15.2-3)

Att Maria var en mansklig mor till en gudomlig son krossar den skenbara
stabiliteten i den moraliska ordning som uttrycks i de etablerade sociala
monstren. Segervisst tilltalar hymnografen Efraim Kristusbarnet, ”"Din
moders skote kastade ordningarna 6ver dnda.”?? Efraims Maria, i sin tur,
accepterar villigt sitt sociala lidande som en kraftgarning, ett verkningsfullt
medel for forsoning;:

Se for din skull ar jag hatad,

du som édlskar allt. Se, jag ar forfoljd

for jag blev havande och bar den enda tillflyktsorten

for manniskorna. Lat Adam jubla

for Du ar hans nyckel till Paradiset.
(Julhymn 6. 4)

Efraims hymner for Marias rost tvarsover biblisk historia in i forsamlingens
pagaende gudstjanst. Vilken tid och plats ar det egentligen som utgdr den
ram som gor Marias gestalt till en moraliskt ordnad berattelse i dessa
hymner?3® Nar och var talar hon? I Efraims Julhymner 6verskrids rummets
och tidens gréanser. Gestalter ur det bibliska forflutna gors plotsligt nar-
varande och handlar genom personerna i sdngarens forsamling. De dnkor
och unga jungfrur som hade talat illa om Maria i hennes bibliska tid blir till
ankor och jungfrur som nu — som Efraims kor — sjunger till hennes ara.>* Och
Mariagestalten, som den fortalade jungfrun, tar gestalt i denna sjungande

32 Julhymn 11. 7; McVey, 132. Jamfor Luk 1:46-55. Efraim later Maria framstalla fralsnings-
historien pa samma satt genom att pdminna om de anstotliga kvinnorna i Jesu slakttavla
(Matt 1:1-16: Tamar, Rachav, Rut, och Batseba) som kvinnor som kullkastade den sociala
ordningen: Julhymn 9. 7-14. Se aven Julhymn 16. 16.

3 Angdende berdttelsen som en till sin natur moraliserande form av diskurs, se Hayden
White, “The Value of Narrativity in the Representation of Reality”, i On Narrative, utg. J. T.
Mitchell (Chicago: University of Chicago Press 1981), 1-24.

3 Julhymn 7. 9-13; 8. 22; 22. N23.
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kor i form av de hangivna jungfrur i den kristna gemenskapen som nu for-
talas och hénas av det omgivande samhallet for deras asociala val av
celibat.3> Nar Marias rost ropar att Kristus ska radda hennes svartade rykte,
blir kvinnokoren sjdlv, som sjunger dessa hymner, foremal for hans gudom-
liga forsvar och skydd. Det finns en glidning i fraga om tid och plats mellan
det bibliska forflutna och forsamlingen i nuet. Detta gor det mojligt for
Efraim att basunera ut den invigda jungfrulighetens vard mitt i ett socialt
sammanhang, i mitten pa 300-talet, som verkligen brottades med att anpassa
sig till konsekvenserna av detta.’¢ Efraims Maria var en gestalt som for-
kroppsligade en drastisk utmaning for den sociala ordningen.?” Den socio-
politiska kritik som bilden av henne vackte overgick aven, i dessa hymner,
till att galla livet i hymnografens samtida kristna gemenskap.

Vilsignad ar kvinnan i vars hjarta

och sinne du dr. Hon ar Kungens fastning

for Dig, Kungens Son, och det Allra Heligaste

for Dig, Oversteprast. Hon bér varken pa den vanda
eller det arbete som ett hushall och en man innebar.

O kyska kvinna, véanta ivrigt pa min alskade
sa att Han kan bo i dig, och orena kvinnor, d@ven ni,
sa att Han kan gora er rena; och kyrkor, dven ni,
sa att han kan smycka er. Han ar Skaparens Son
som kom for att uppratta hela skapelsen.
(Julhymn 17. 4, 7)

Efraims Julhymner framstills utan nagon angiven historisk berattelse som
ram, men forutsatter de bekanta berattelserna fran evangeliernas redogorel-
ser for Jesu fodelse. De foljer dock inte dessa, snarare placerar de Marias tal
pa oidentifierbara tidpunkter i den vidare berattelsen. Deras innehall bidrar
inte till att fylla igen luckorna i evangelierna. Istdllet stravar dessa verser
efter att vdva samman Gamla och Nya testamentet, biblisk tid med historisk
tid, genom att tillhandhalla en exeges som placerar Jesu fodelse och dess
karaktarer typologiskt i den bibliska berattelsen som helhet. Det handlar om
bibliskt minne, inte bibelforklaring: det dr inte sdrskilda passager som
Efraim belyser, d&ven om han f6r samman manga bibeltexter. Marias rost va-
ver samman, tillsammans med Efraims egen rost, en forstdelse av den
bibliska berdttelsen som en framvaxt av kristen historia. Marias rost ar

% Julhymn 12. 4-11; 14. 11-19; 16. 12-13; 17. 4-11.

% Peter Brown visar detta sarskilt val i sin essd, “The Notion of Virginity in the Early
Church”, i Christian Spirituality: Origins to the Twelfth Century, ed. Bernard McGinn, John
Meyendorff, och Jean Leclerq (New York: Crossroad 1985), 427-443.

¥ Det ar tydligt att den utmaning som Marias gestalt vacker syftade till att inbegripa den
sociala ordningen i sin helhet. I Julhymn 17 bars Maria pa gudomliga vingar i en himmelsk
uppstigning. Fran ovan ser hon en ny ordning dar slav och fri, man och kvinna kommer
att kunna uppna fullkomlig frihet for att hdange sig at Kristus; pa samma satt kommer
sjuka att aterfa sin halsa, leprasjuka att bli friska.
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saledes en undervisande rost, som lar de troende ratt lara.’® Hon blir sjalv ett
medel for gudomlig uppenbarelse eftersom till henne och i henne och

genom henne har Kristus gjort sin dolda sanning helt och fullt kand (Julhymn
16.3-7;17.1).

3 Just det som betonas som kvinnokorens roll i de viktigaste kallorna, sarskilt Jakob av
Sarugs “Homily on Saint Ephrem” och den anonyma Vita Ephraemi fran 500-talet. Jakobs
homilia ar utgiven med engelsk Oversdttning av Joseph P. Amar i PO 47 (1995): 5-76;

idem. The Syriac "Vita” Tradition of Ephrem the Syrian (Ann Arbor: University Microfilms
1988).
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