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Förord

Påskfirandet tilldrar sig allt större uppmärksamhet i den västerländska kris- 
tenhet som länge varit exklusivt inriktad på julen. Kyrkoåret har därmed 
tagit tydligare form av en bipolär framställning av frälsningshistorien med 
både inkarnationen, Guds människoblivande och offret på Golgata med 
den nödvändiga uppståndelsen som följd.

Söndagen är den dag då framför allt Jesu Kristi uppståndelse firas av kyr
kan. Sam bandet mellan påsk och söndag har också det börjat göra sig tydli
gare påm int i de västerländska traditionerna. I Svenskt Gudstjänstlivs 69:e 
årgång, 1994, tog vi fasta på detta genom tem at ”Söndagens mässa”. I olika 
bidrag behandlades frågor som rör den söndagliga mässan.

Arets tema, ”Söndagen som påskdag”, kan ses som en fristående uppfölj
ning av den tidigare behandlingen av söndagen. Liksom tidigare berörs frå
gor om sakramentalteologi, ecklesiologi och olika aspekter inom vad som 
med en vid terminologi skulle kunna beskrivas som den praktiska teologin; 
i det här fallet hymnologin, konstvetenskapen och homiletiken.

Sven-E rik  Brodd
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Herrens dag och solens dag -  
Några kyrkofäder om söndagen

Av Olof Andrén

BAKGRUND I NYA TESTAMENTET

De första kristna var judar och fortsatte att hålla sabbaten, men de samlades 
dessutom för att fira Herrens uppståndelse. Vi har tidiga vittnesbörd om att 
den firades på en egen dag, dagen efter sabbaten, den dag då Jesus hade 
uppstått från de döda. Paulus förutsatte att de kristna samlades den dagen 
när han uppmanade dem att då ge ett bidrag till den gemensamma gåvan 
till urförsamlingen (1 Kor 16:12). N är Paulus återvände från sin tredje mis
sionsresa, samlades ”bröderna” i Troas till brödsbrytelse dagen efter sabba
ten  (Apg 20:7). Efter vårt språkbruk firade de alltså mässa på söndagen.

Paulus, som själv på alla sätt ville vara en god jude, hävdade med skärpa 
a tt de hednakristna inte var förpliktade att hålla sabbaten (Gal 4:10). En ny 
gudstjänstdag blev med tiden något av en gränsmarkering mot den juden
dom som tagit ledningen efter Jerusalems undergång. Dock finns inte någon 
sådan motivering i NT, men den kommer senare.

Nam net Herrens dag användes om dagen för Kristi återkomst med direkt 
anknytning till en Joelprofetia (Apg 2:20). Hos profeterna talas ofta om 
Herrens dag. Paulus kan använda ordet på samma sätt (1 Thess 5:2; 2 Thess 
2:2). Men i Uppenbarelseboken är Herrens dag också dagen efter sabbaten. 
Johannes kom i hänryckning och fick sina syner på Herrens dag (Upp 1:10).

EFTERAPOSTOLISK TID

Vi har ett vittnesbörd om söndagen som kanske är äldre än Uppenbarel
seboken, nämligen D idaché1. Där finns en uppmaning att samlas på Her
rens dag:

P å H e r re n s  d ag  sk a ll n i  sa m la s o c h  b ry ta  b rö d  o c h  f ra m b ä ra  tack sä g e lse  e f te r  a t t
h a  b e k ä n t  e ra  sy n d e r, så a t t  e r t  o ffer b lir  r e n t  (D id  14 :1 )

1 O m  D idachés ålder, se De apostoliska Fäderna, s 15 D et m esta ta lar för a tt skriften tillkom m it
senast år 90 m en flera forskare vill förlägga den redan till 7 0 'ta le t.
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D et är tydligt fråga om  eukaristin , och det o rdet används också i denna 
skrift (9:1). H errens dag är självklar och  hehöver in te m otiveras. D et är den 
dag då det rena offret skall bäras fram  (M al 1:11,14). Eukaristin  kallas ofta 
offer i fornkyrkan, med tanke  på a tt m an har tram  bröd och v in  för H erren. 
O ffret kan  bli ren t när deltagarna h ar bekän t sina synder.

Ignatios av Antiochia vill fram hålla a tt nåden  i Kristus in te ges åt dem  som 
håller på de gam la o rdn ingarna  och  in te bekänner sig till Kristus. Liksom 
sabbaten är judarnas k än n e teck en  så är H errens dag de kristnas.

De som levde efter de gamla ordningarna har alltså kom m it till e tt ny tt hopp så 
a tt de inte mera håller sabbat u tan  firar H errens dag, den dag då vårt liv gick upp 
likt solen genom  honom  och hans död, fastän några förnekar detta. D et är genom 
detta m ysterium som vi har tagit em ot tron  och håller ut så a tt vi kan visa oss 
vara lärjungar till Jesus Kristus, vår ende Lärare (Ign M agn 9:1).

För Ignatios är H errens dag alltså e tt tecken  på trosm ysteriet. Vi skulle 
k unna säga a tt firandet av den  dagen har en  sakram ental innebörd. D et 
finns också en  an ty d an  om  H errens dag som solens dag. Soluppgången är en 
bild av pånyttfödelsen  i Kristus.

N är vi kom m er till B arnabasbrevet,2 m öter vi en  utförlig behand ling  av 
sabbatsbudet:

V idare är det också skrivet om  sabbaten i de tio hud som han uttalade till Mose 
ansikte m ot ansikte på berget Sinai:
Och helga Herrens sabbat med rena händer och ett rent hjärta (Barn 15:1).

M ed d en n a  in ledn ing  anger Barnabas a tt en  föru tsä ttn ing  för e tt  verkligt 
sabbatsfirande är ren h e t, och

om mina barn håller sabbaten skall jag ge dem min barmhärtighet (15:2).

H an å terkom m er längre fram  till v illkoret och tar upp en  ny tråd:

O m  sabbaten heter det från början, i skapelseberättelsen:
O ch G ud utförde på sex dagar sina händers verk, 
och på den sjunde dagen hade han fullbordat det 
och vilade på den dagen och helgade den.

Märk, barn, vad det innebär att han  fullbordade på sex dagar. D et betyder att 
på sextusen år skall G ud fullborda alltsamm ans. Ty en dag är för honom som tusen
år (15:3,4).

De sex skapelsedagarna h a r alltså en  djupare betydelse; de ta la r om  olika 
tidsrym der eller världsveckor. L iknande to lkn ingar finns i judisk apokalyp- 
tik. I den n ittio n d e  psalm en finner Barnabas a tt en  dag är för H erren  som 
tusen år, alltså en  oerhörd  tidsrym dd H ela h isto rien  fullbordas i perioder på

2 O m  B arnabasbrevet, se De apostoliska fäderna, s 156f. Brevet bör ha tillkom m it i alexandrinsk 
m iljö under den  förra hä lften  av 100-talet. O m  författaren  vet vi ingenting , a n n a t än  a tt brevet 
tidigt tillskrevs aposteln  Paulus m edarbetare  Barnabas. De flesta anser a tt de t är om öjligt.
3 Jfr 2 Petr 3:8
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tusen år. Det är självklart a tt i och med att Kristus har kommit är vi på väg 
in i slutskedet och den stora sabbaten väntar.

A tt G ud vilade på den sjunde dagen betyder:

N är hans son kom m er skall han  göra slut på den laglöses tid och döma de ogud- 
aktiga. H an skall förvandla solen, m ånen och stjärnorna. Då kan han  verkligen 
vila på den sjunde dagen (15:5).

N är skapelseberättelsen säger a tt Gud vilade på den sjunde dagen är det en 
profetisk utsaga. Den sjunde dagen kommer när allt är fullbordat och då kan 
Gud själv vila. M en vi kan inte själva delta i denna vila utan rena händer 
och rent hjärta. Det har nu blivit möjligt genom Jesus Kristus.

M ärk att först då kan vi på rä tt sätt vila och helga den när vi fått förmåga till det 
sedan vi själva rättfärdiggjorts och fått löftet uppfyllt, då när laglösheten inte 
längre finns till u tan  allt har blivit ny tt genom  H erren. Då kan vi helga den, när 
vi själva först har h liv it helgade.

För att bevisa a tt det gamla Israel hade misslyckats med att hålla sabbaten 
anför han  ett ord av Jesaja:

Era nymånader och sabbater står jag inte ut med (Jes 1:13).

Se efter vad han  menar: de nuvarande sabbaterna vill jag inte ha u tan  den som 
jag har fastställt för a tt på den göra slut på allt och börja med en åttonde dag, som 
är gryningen till en  ny värld. Därför firar vi också den åttonde dagen med fröjd, 
ty på den uppstod Jesus från de döda; och sedan han  visat sig for han  upp till 
h im len (Barn 15:8f).

Vi ser alltså flera motiv hos Barnabas. Det första är a tt sabbatsfirandet har 
välsignelse med sig, om dagen firas med rena händer och ett rent hjärta. Det 
andra är att det förra folkets sabbatsfirande har misslyckats och det måste 
komma något nytt. D etta nya har kommit med Kristus som har rättfärdig' 
gjort oss och därmed renat oss så a tt vi kan fira sabbaten på rätt sätt. Vidare 
betecknar de sex skapelsedagarna hela tidsperioder och den sjunde dagen 
syftar på den nya tidsåldern. D enna kan kallas för den åttonde dagen för att 
det nya skall betonas. Därför firar vi nu söndagen som är dagen för Jesu 
uppståndelse och samtidigt gryningen till en ny värld. I denna nya värld 
kan den fullkomliga sabbaten firas.4 Det finns alltså ett samband mellan 
Herrens dag som de kristnas gudstjänstdag och dagen för Herrens åter
komst. Denna kom bination av den första och den åttonde dagen blev bety
delsefull i fortsättningen.

4 Jfr Hebr 4:9: Så har Guds folk alltjäm t en sabbat a tt vänta
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DE TIDIGARE KYRKOFADERNA

De judekristna fortsatte  a tt hålla  sabbaten  och  dessutom  fira H errens dag. 
D et säger Eusebios på tal om  evjoniterna:

De höll sabbaten och hade e tt judiskt lev n ad ssä tt... men på söndagarna firade de 
samma gudstjänst som vi till m inne av Frälsarens uppståndelse (Kyrkohistoria 111 
27:5, s 103).

Eusebios h a r flera v ittnesbörd  om  söndagsfirandet. H an  återger några ord ur 
e tt brev till biskop So ter i Rom  från biskop Dionysios i K orinth:

Vi har i dag firat H errens heliga dag och läst ert hrev, som vi ständigt skall läsa 
och använda till förm aning liksom det förra som Clem ens skrev (IV 23:11, s 
143).

Den apostoliska traditionen ger oss ännu  e tt exem pel på seden a tt samlas på 
H errens dag:

På den första veckodagen skall biskopen om  m öjligt själv dela ut {eukaristin} till 
hela folket (D en apostoliska trad itionen  22, s 60 )’’

Justinus martyren (d ca 167) utlägger den  å ttonde  dagens innebörd  i sitt 
sam tal m ed juden  Tryfon:

N i skall veta a tt G ud talar till Jerusalem i Jesaias hok: Vid Noas flod räddade jag dig 
(54:9). G ud m enade att det fanns en hem lighet med de m änniskor som räddades 
i syndafloden. Den rättfärdige N oa undkom  floden tillsam mans med de andra, 
alltså hans maka och tre söner med deras makor. De var tillsam m ans å tta  perso- 
ner och blev e tt tecken på den åttonde dagen på vilken Kristus uppenbarades för 
oss som uppstånden från de döda, han  som i makt alltid är den förste. Ty Kristus 
som är den förste i hela skapelsen blev upphov till e tt nytt släkte som blev på- 
ny ttfö tt av honom  genom  vatten , tro och träet, i vilket korsets mysterium är 
inneslu tet6 (D ial 138, PG 6:793).

T ertu llianus (d e 220) visste a tt det b land kristna fanns spänningar som 
rörde söndagsfirandet. D et gällde frågan om  vilka dagar m an  in te  skulle 
knäböja u tan  bedja stående. H an  säger:

För vår del låter vi bli a tt att höja knä endast på dagen för H errens uppståndelse 
enligt den trad ition  vi fått. O ch inte bara detta, u tan vi hör också akta oss för alla 
bekymm er, p lik ter och olika göromål för a tt inte ge plats åt djävulen. D etsam m a 
gäller hela tiden fram till pingst som firas med samma högtidliga hänförelse (De 
o ratione 23:1-2. C C L  1 271 f).

T ertullianus vet a tt söndagen innebär något m er än  högtidsglädje. Då skall 
m an också låta de t inre vila u t fu llständigt från alla ”världsliga sysslor”.

1 H ip p o ly to s ,  Den apostoliska traditionen, översatt till svenska av A nders Ekenberg, Katolska Bok-
förlaget U ppsala 1994 Ekenberg anser a tt skriften tillkom m it före år 211.
6 D et är träv irket i arken som åsyftas Så sna rt det talas om  trä i Skriften ser Justinus en  syftning på 
korset.
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Genom  bekymmer och plikter öppnas väg för fienden som blandar in ogräs 
i den goda säden, och mycket annat. 

Irenaeus (slutet av 100-talet) framhåller den kristnes frihet från lagen 
därför a tt den kristne verkligen gör vad lagen säger. Det gäller också sabba
ten.

D ärför behöver vi inte lagen som övervakare (G al 3:21). Vi talar med Fadern och 
står ansikte m ot ansikte med honom  sedan vi blivit barn i ondskan (1 Kor 14:20) 
m en stärkta i all rättfärd ighet och dygd... O ch  det finns inte någon befallning att 
hålla en vilodag fri för den  som ständigt tjänar G ud i hans tem pel, som är m än
niskans kropp, och alltid  övar rättfärdighet (Bevis för den apostoliska tron 96).

Denna innersida av söndagen får klara uttryck hos Clemens av Alexandria (d 
omkr 215).

D en som handlar efter evangliets lag gör varje dag till H errens dag då han stöter 
bort en ond tanke och tar upp en som är fylld av sann kunskap7 och prisar då 
inom  sig H errens uppståndelse (Strom  VII 12,76:4, G C S 3:54).

D etta inre firande utvecklas vidare av Origenes (d 252) i hans uppgörelse 
med filosofen Kelsos som förebrår de kristna att de inte deltar i de allm änna 
festdagarna:

D et är tydligt a tt de som vill vörda gudomen hängivet gör något beröm värt om de 
in te tar del i de a llm änna festerna. Någon av de grekiska vise säger helt rätt a tt 
högtid  är ingenting an n a t än a tt fullgöra sin plikt (Thukydides I 70). Den som 
gör vad han är skyldig firar verkligen högtid när han ständigt ber och i allt bär 
fram de oblodiga offren till gudom en genom  sina böner. Därför finner jag att 
Paulus mycket träffande säger: N i håller reda på både dagar och månader och sär- 
skilda cider och år. Jag är rädd att jag har slitit förgäves för er (G al 4:1 Of).

M en om någon till d e tta  påm inner om att vi firar både H errens dag, beredelse- 
dagar, påsk och pingst så skall det sägas att den som är fullkomlig alltid rör sig i 
H errens ord, han  befinner sig alltid på hans dagar och firar ständigt H errens dag. 
H an  förbereder sig alltid  till a tt leva sannfärdigt och avhåller sig från alla livets 
bedrägliga n ju tn ingar och ger inte näring åt köttets sinnelag (Rom  8:6f) utan  kuvar 
sin kropp (1 Kor 9:27) och gör den till sin tjänare; han  har alltså ständigt en 
beredelsedag. N är han  sedan tänker på att vårt påskalamm, Kristus, är slaktat (1 
Kor 5:7) och a tt han  skall fira högtid genom att äta O rdets kö tt, då upphör han 
aldrig a tt fira påsk, som hetyder genomgång, när han ständigt i både tanke, ord 
och gärning går ut från detta  livets angelägenheter till G ud och skyndar till hans 
stad. Den som i sanning kan säga: vi har uppstått med Kristus (Kol 2:12) och även: 
han har uppväckt oss och gett oss en plats i himlen genom Kristus (Ef 2:6) har alltid 
pingstdag och särskilt när han  liksom Jesu apostlar går upp i övervåningen (Apg 
1:130 och där har tid till bön och tillbedjan. H an hlir värdig a tt låta den häftiga 
stormvinden (A pg 2:2f) u tp låna ondskan hos m änniskan och dess följder, han  blir 
värdig att få del av en  eldstunga från Gud. (C on tra  Celsum  VII 21-22 , G C S 2, s 
239f).

7 Eg gnostisk med den betydelse o rdet har hos C lem ens för a tt  beteckna en  fullm ogen kristen. 
Gnosis betyder kunskap m en h a r hos C lem ens ingenting  a tt göra m ed det som vi kallar ”gnosti
cism ”.
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Origenes bekräftar alltså a tt de kristna firar både söndag och de stora högti' 
derna påsk och pingst. Epifania har ännu inte slagit igenom. De firar också 
eukaristi. Han klandrar inte heller firandet. Förutsättningen är naturligtvis 
här som i andra sam m anhang hos Origenes a tt de enkla m änniskorna behö
ver yttre anordningar och bilder. M en det finns en innersida och den rym
mer den verklighet som öppnar sig för dem som växer till i sin tro. Origenes 
utvecklar på så sätt grunddragen till en teologi kring söndagen och de stora 
högtiderna. De ”fullkomliga” är de mogna kristna och de motsvarar ”gnosti- 
kerna” hos Clemens.

DEN PATRISTISKA GULDÅLDERN

Fram till trehundratalet hade de flesta kristna ingen möjlighet a tt vila på 
söndagen. M an tog sig bara tid till a tt fira eukaristi i församlingens gem en
skap. Men när kristendom en blev gynnad under Konstantin den store, kom 
snart lagar om vila. Arbetsfria dagar var inte okända förut; det fanns all
m änna festdagar som alla lojala medborgare borde delta i och där förekom 
dessutom åtskilligt som var ganska anstötligt8. Men nu blev det en allmän 
lag om Herrens dag. Eusebios redogör för detta:

Därför stiftade han  en  lag a tt alla som levde under rom arnas välde skulle vara 
lediga på de dagar som var uppkallade efter Frälsaren. Likaså skulle m an vörda 
dem  mer än sabbaten till m inne, synes det mig, av vår gemensamm e Frälsares 
gärningar på de dagarna. Den frälsande dagen som också råkar vara ljusets dag 
och kallas solens dag skulle hela hären  lära sig a tt ivrigt vörda och åt dem  som 
har del i den gudomliga tron  gav han  tid a tt obehindrat hålla sig till Guds kyrka. 
På så sätt skulle man uppnå a tt ingen kunde förhindra deras böner (V ita C ons
tan tin i IV 18:2 G C S I , 124).

Det är tydligt att K onstantin såg det som ett riksintresse att Herrens dag 
blev fri. Den kallas också solens dag, ”söndag”, något som redan Ignatios 
antytt. Men det fanns många M ithradyrkare i krigsmakten och för dem 
passade det i hög grad a tt söndagen blev fridag. Därmed kunde alla få tid att 
bära fram sina böner, till rikets bästa.9

Söndagsfirandet ingår nu i reglerna för e tt kristet liv. De apostoliska kon
stitutionerna som redigerades på 300-talet säger om söndagen:

Dagen för H errens uppståndelse, som vi kallar H errens dag, skall ni alltid komma 
sam man för a tt tacka G ud och prisa alla Guds välgärningar genom  Kristus, som 
har räddat oss från okunnighet, villfarelse och bojor. På så sätt skall ert offer bli

8 Jfr O rigenes, Contra Celsum, C C S  2, s 238
9 Jfr huvudsyftet med G alerius edikt: ”D ärför bör de k ristna enligt den n a  vår eftergift be till sin gud 
för vårt, sta tens och  sitt eget väl, så a tt s ta ten  på allt sä tt blir bevarad oskadd o ch  de kan  leva 
tryggt i sina bon ingar”. Eusebios kyrkohistoria VII 17:10, s 290.
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obefläckat och välbehagligt för G ud som säger om sin kyrka runt hela jorden, att 
överallt bärs rökoffer och rena offer fram åt mig ty jag är en stor konung, säger Herren 
Allhärskaren, och mitt namn är underbart bland folken (M al 1:11,14, PG 1 1021).

Kyrkan som är utbredd över hela världen visar att Malakis profetia har 
blivit uppfylld. 

I en av sina hom ilier om skapelsedagarna, Hexaemeron, talar Basileios den 
store (d 379) också om söndagen och framhåller dess samband både med 
skapelsen och med den kom m ande världen:

Vi står, när vi förrättar våra höner på dagen efter sabbaten, m en alla vet inte 
varför. Vi står under bönen  på uppståndelsens dag, med den nåd som vi har fått, 
in te bara för a tt påm inna oss om att vi har uppstått med Kristus och skall söka det 
som är ovan. Vi gör det också därför a tt dagen är en hild av den kom m ande 
världen. Därför är den dagarnas upphov. Moses kallar den inte den första u tan  
den enda,10 fastän den återkom m er regelbundet. D en är både en enda och den 
åttonde, i sanning den enda och verkligen den åttonde. D et påm inner psalm isten 
om i överskrifterna till några psalmer (7,13) och syftar på tillståndet efter denna 
tiden , dagen u tan  slut, u tan  afton, u tan  nästa dag, den värld som aldrig tar slut 
eller åldras (PG  32 192 AB).

Ambrosius i M ilano (d 394) talar om söndagen i en utläggning av den fyrtio- 
åttonde psalmen och finner där en profetia om den åttonde dagens firande:

Psalmens titel är: en psalm till sång av Koras söner, dagen efter sabbaten.11 Koras goda 
söner var betrodda också med föregående psalmer därför a tt de med värdiga käns
lor och tankar läm pade för iver i dygder sjöng i sitt inre en andlig psaltare och 
sinnets spegel vände de m ot en vaksam kunskap om det gudomliga och blev 
värdiga a tt ta em ot de him m elska mysterierna. N är de därför hade fått till uppgift 
a tt var dag sjunga psalmer framför Herrens ark ser de ut a tt ha blivit utvalda till 
a tt särskilt sjunga en  psalm dagen efter sabbaten. De ser ut a tt i rä tt ordning ha 
fått som uppgift a tt med sin röst besjunga H errens uppstigande från dödsriket och 
därför fick de uppdraget a tt fira själva uppståndelsens dag med sin gåva och tjänst. 
Ty vad är dagen efter sabbaten annat än Herrens dag som följde efter sabbaten? 
Sabbatsdagen var den sista i veckan enligt den förra lagen. M en så snart lagens 
fullbordan kom m it, som är Kristus Jesus -  ty Kristus är slutet på lagen så att var och 
en som tror kan bli rättfärdig (Rom 10:4) -  helgade han genom  sin uppståndelse den 
åttonde dagen. Så började den åttonde dagen bli den första och den första bli den 
åttonde och har e tt företräde genom ordningstalet och sin helighet genom  H er
rens uppståndelse. Därför läser vi i evangeliet 5et)T£po7tpcöxov aaßßaxov, på vårt 
språk dagen efter sabbaten'2 Så snart H errens dag började stråla fram, den dag då 
H erren  uppstod fick sabbaten, som varit främst, nu den andra platsen. D en första 
vilan tog slut; den  andra kom i dess ställe. Därför skriver aposteln till hebreerna: 
Så har Guds folk alltjämt en vila att vänta. Låt oss därför göra allt vi kan för att komma 
in i den vilan (H ebr 4:9,11).

En verklig vila består inte längre i a tt arbetet upphör u tan  i uppståndelsens tid. 
De som iakttog sabbatsfirandet enligt lagen talade alltså om sabbatens första dag

10 A nknyter till texten i LXX där det står: éyévexo yap, <|>r|o'iv, éaTtépa, Kat éyévexo 7tpcot, f]gépa 
gia (Gen 2:8)
11 Dagen efter sabbaten finns inte i den hebreiska texten men i både LXX och Vulgata
12 Ordagrant: quod Latine dicitur secundoprimum
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som om det fanns en enda sabbat och ingen mer. Vi har tagit på oss e tt andligt 
iakttagande och vill forma vår kam p till likhet med Gud och till hans vila och 
utöva vår tjänst i den him m elska staden där det inte finns förebilder eller skuggor 
utan  verkligheten. Vi säger därför sabbatens första dag såsom det står: Efter sabba- 
ten, i gryningen den första veckodagen (M att 28:1). Ingenting är skönare, mer u t
trycksfullt. Före uppståndelsen står det sabbat, efter uppståndelsen den första 
veckodagen. Evangelisten Johannes säger också: Tidigt på morgonen efter sabbaten, 
medan det ännu var mörkt, kom Maria från Magdala (Joh 20:1), mörker för tiden, 
morgon för nåden. D etta är tydligare genom  evangeliet när höljet liksom har 
tagits hort, m en David som stod under lagen var måttfull och försiktig och avslö
jade inte mysteriet genom  att förklara dagen efter sabbaten som H errens dag. På 
så sätt m enade han  att han  bevarade det judiska ordningstalet och visste a tt det 
andliga mysteriet uppenbarades. Låt oss höra vad den skall säga som sjunger för 
G ud på dagen efter sahhaten (CSEL 64:346ff).

A m brosius är m ycket m edveten  om  a tt söndagen är e tt särskilt k ä n n e 
tecken  för de kristna  och a tt den har en  syftning på det him m elska.

Hieronymus (d 420) behand lar sju tale t i u tläggningen av Predikaren och 
ger e tt n y tt exem pel på hur m an fann  an tydn ingar i Skriften  om  H errens dag:

Ge en del åt sju och en del åt åtta, ty du vet inte vad för ont som kommer över jorden 
(Pred 11:2 LXX).
Också hos Hesekiel står det a tt sju och å tta  steg leder upp till tem plet (Hes 
40:26,31). O ch  efter den stora förmaningspsalm en, e tthundraarton  (119), kom 
mer fem ton trappstegsspsalmer.13 G enom  dem  ges först fostran i lagen och när 
sjutalet uppfyllts stiger vi sedan genom  de å tta  följande upp till evangeliet. Det 
föreskrivs alltså a tt vi skall tro på vardera verktyget, både det gamla och det nya, 
med samma vördnad. Judarna har gett en del när de trodde på sahhaten; m en de 
har inte gett de åtta , eftersom de förnekade uppståndelsens och H errens dag. 
Med heretikerna är det tvärtom , alltså M arkion och M ani jäm te alla som med 
rasande mun sliter den gamla lagen i stycken. De ger de å tta  och tar em ot evang
eliet m en den andra tilldelar de inte med sjutalet när de förkastar den gamla 
lagen. Vi tror alltså på håda verktygen. (H ieronym us in Ecclesiasten 11:2. C CL
72:3440-

Johannes Chrysostomos (d 404) ta r fasta på H errens dag som en frihetens dag 
när han  utlägger Paulus vädjan  om  en  insam ling till försam lingen i Jerusa
lem. A posteln  föreslår a tt  de dagen efter sahhaten skall lägga un d an  något 
till dess a tt han  kom m er.

Dagen efter sabbaten, det är H errens dag, skall var och en av er lägga undan vad han 
har råd med. Ser du hur han också anvisar en tidpunkt. Den dagen är verkligen 
lämplig a tt uppm untra barm härtighet. H an her dem att komm a ihåg vad de har 
fått på den dagen. Ty det outsägligt goda, vårt livs rot och början kom  till på den 
dagen. T illfället passar för vilja till m änniskokärlek, inte bara genom  detta, utan 
också därför a tt den ger vila och frihet från mödor. En själ som fått lätta sina 
bördor blir lättare ivrig a tt göra gott. Dessutom uppm untrar han  dem  att ta del av 
de vördnadsvärda och odödliga m ysterierna (A d C or Hom 43, PG 51:368).

13 Psalmerna 120-134 kallas hos oss ”vallfartspsalmer” men betydelsen är oviss De kan också vara 
processionshymner. Hieronymus har tydligen kopplat dem samman med trappstegen hos Hesekiel.
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I denna hom ilia förutsätter Johannes a tt söndagen är en arhetsfri dag. Det 
var den inte för Paulus, men den var en frihetsdag därför att Kristus den 
dagen hade segrat. Tacksam heten för denna frihet gjorde dagen lämplig för 
insamlingar. Johannes tar också fasta på a tt var och en först skall lägga 
undan i hem m et för a tt sedan ta allt med sig till kyrkan.

G ör d itt hem  till en  kyrka där arken är sparbössan. V ar rädd om heliga ting när 
du själv har u tsett dig till förvaltare åt de fattiga. K ärlekshandlingen ger dig detta  
prästäm bete.

Hem m et blir alltså helgat till en helgedom genom kärlekstjänsten och den 
kristne förrättar den heliga tjänsten där. Förutsättningen är a tt det finns en 
präst i kyrkan som bär fram gåvan -  och på samma sätt förrättar den kristne 
ett andligt offer i hem m et, i detta fall genom regelbundet givande. Firandet 
av Herrens dag innebär alltså a tt den kristne deltar i det heliga mysteriet i 
kyrkan och själv bär fram andliga offer i sitt hem (Jfr Rom 12:1).

Den antiokenske exegeten, biskop Theodoretos av Kyros (d 457), stannar 
i sin utläggning av den 118:e psalmen vid orden om den dag som Herren 
har gjort.

H an kallar den för den dag som H erren  har gjort, på vilken denna sten (som 
förkastats) uppstod efter lidandet. S trax efter uppståndelsen befallde han  de h e 
liga apostlarna a tt gå ut och göra alla folk till lärjungar. H an sade a tt denna dag 
kom m it till på flera sätt genom  G ud. Från begynnelsen gjorde han  ljuset på den 
dagen och visade fram vår Frälsares uppståndelse och sände då ut strålarna från 
rättfärdighetens sol över hela världen (PG 80 116D).

Denna korta utläggning visar a tt det var naturligt för de kristna att tänka på 
söndagen som solens dag såsom redan Ignatios gjort. Det är ett ord hos 
Malaki som antyds:

För er, ni som fruktar m itt nam n, skall rättfärdighetens sol gå upp (4:2).

Ljuset skapades den första dagen och på den dagen började rättfärdighetens 
sol lysa genom Jesu uppståndelse.

Om  erem iterna i den nitriska öknen berättar Palladios:

Vid den nionde tim m en kan m an höra hur psalmsång stiger upp från alla hyddor 
så att man kan tro sig upplyft till paradiset. Bara på sabbaten och Herrens dag 
samlas de i kyrkan (H istoria lausiaca 7:5, PG 34:10 2 0 C ).

Eremiterna levde ensamma och samtalade i regel inte med någon m än
niska. Men det var självklart för dem att samlas i kyrkan på Herrens dag. 
Somliga gick långa vägar.

En predikan om söndagen av biskop Eusebios av Alexandria (400-talet)14 
ger e tt gott exempel på olika motiv som hör samman med firandet av dagen. 
Den visar att söndagen nu har blivit en fast institution som börjar överta

14 Det är oklart vem denne biskop var men ett antal homilier har tillskrivits honom
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sabbatsdagens förpliktelser m en i k risten  utform ning, och de t är beteck- 
nande a tt vi först vid d enna  tid m öter en  så utförlig och  allsidig m otivering 
för söndagsfirandet. H om ilian  återges därför i sin helhet:

Sedan församlingen sänts hem  på H errens heliga dag kom A lexander fram till 
biskopens stol och sade: ”Jag ber dig, m in herre, att tala om varför det är nödvän- 
digt att iaktta söndagen och in te arbeta. V ilken nytta har vi av a tt inte arbeta?” 
Den salige började tala:

Hör, m itt barn, så skall jag tala om för dig varför vi har fått trad itionen  att 
iaktta söndagen och inte arbeta. N är H erren  överläm nade mysteriet åt lärjung
arna tog han  brödet, bröt det och gav det åt lärjungarna och sade: Tag och ät. 
Detta är min kropp som blir utgiven för er till syndernas förlåtelse. Likaså gav han 
kalken åt dem och sade: Drick av den alla. Detta är det nya förbundet i mitt blod som 
blir utgjutet för er och för många till syndernas förlåtelse. Gör detta till min åminnelse 
(M ark 13:27-30).

H errens heliga dag är alltså en  åm innelse av Herren. Därför kallas den också 
H errens dag såsom den förnämsta av dagarna. Före H errens lidande kallades den 
inte så u tan  den första dagen. På den dagen förberedde H erren en handpenning 
på uppståndelsen när han skapade världen. Den dagen skänkte han  handpen
ningen på uppståndelsen åt världen och på den dagen befallde han  också a tt de 
heliga mysterierna skulle firas, som jag sagt. Den dagen blev alltså för oss inled
ningen till all godhet: skapelsens början, världens början, uppståndelsens början 
och veckans början och den visar a tt den heliga Treenigheten är främst i allt.
2. V eckan har sju dagar; sex dagar gav G ud till arbete och en dag gav han  oss till 
bön, vila och befrielse från det onda. O m  vi har hegått någon synd under de sex 
dagarna får vi försoning för dem inför G ud på Herrens dag. G å alltså i tid till 
Guds kyrka, gå fram till H erren, bekänn d ina synder för honom , ångra dig i bön 
och e tt förkrossat hjärta, stanna kvar i den gudomliga och heliga liturgin, uppfyll 
m in önskan så a tt du inte går före avslutningen. Se hur din Herre delas ut och 
fördelas och ändå inte förbrukas. O m  du har e tt rent samvete så kom fram och få 
del av H errens kropp och blod. M en om  sam vetet dömer dig på grund av onda 
och opassande handlingar skall du avstå från kom m unionen tills du har upprättat 
det på nytt genom  omvändelse, var med om  bönen och gå inte före avslutningen. 
T änk på Judas, förrädaren. Början till hans undergång var att han  inte blev kvar 
med de andra i bönen. N är han  tagit em ot brödet gick han ut först av alla och 
strax for Satan  in i honom  och han  skyndade a tt förråda Herren. O m  du alltså går 
ut före avslutningen liknar du Judas. Inte vill du bli dömd tillsam mans med Judas 
på grund av din brådska? Du lider ingen skada genom att stanna. Det finns var
ken snöhögar eller eld i kyrkan, inte heller något annat farligt. Du behöver tå la
mod av en enda anledning: att avsluta bönen.
3. Vi firar inte H errens dag av någon annan  anledning än a tt avstå från arbete 
och få tid till hön. O m  du avstår från arhete m en inte går till kyrkan har du inte 
vunnit något. T värtom  har du vållat dig en betydlig skada. M ånga tar em ot H er
rens dag m en inte med samma avsikt. De som fruktar G ud tar em ot H errens dag 
för a tt sända upp böner till G ud och få del av den dyra kroppen och det dyra 
blodet. M en de lättsinniga och vårdslösa tar em ot Herrens dag till a tt få tid till 
det onda. Sakerna betygar a tt jag inte ljuger. G å ut en vanlig dag och du finner 
ingenting. G å ut på Herrens dag och du ser somliga spela cittra, andra skränar 
och svär, andra sitter och hånar och smädar sin nästa, andra ställer upp till kamp 
och hetsar de ena m ot de andra, andra planerar något ont. N äm n cittra  och dans 
så löper alla dit. H ärolden kallar till kyrkan m en alla skyller på h inder och oför
måga. Det kom m er en klang från en  c ittra  eller en flöjt eller dansare -  dit rusar 
alla som om de hade vingar.
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Vad får de se som går till kyrkan? Jag säger a tt det är H erren Kristus som vilar 
på det heliga bordet m edan seraferna sjunger sitt trefaldiga helig, den heliga 
A nden  är närvarande och upplyser, profeten och konungen David lovsjunger, 
den välsignade aposteln Paulus ger den lämpliga undervisningen som alla lyssnar 
på. Där är änglarnas lovsång, det oupphörliga halleluja, evangeliets ord, H errens 
bud, de heliga biskoparnas och preshyterernas förm aningar och uppm untran. 
A llt är andligt, allt är him m elskt, allt hör till frälsningen och riket.

Vad ser de som ränner till teatrarna? O anständiga kvinnor, djävulska sånger, 
ord fyllda av vidrighet och tuktlöshet, dansande kvinnor eller snarare besatta. Ty 
vad gör hon som dansar? Ingenting annat än att frivilligt styras av en  dem on. 
Likaså slår lutspelaren som en dem on med plektron. Dessa föreställningar på 
teatrarna är he lt dem oniska, nära undergången, verkligt dem oniska tillställ- 
ningar. Därför är också deras lön ond. Sådant var Herodes gästabud när H erodias 
kom  in och dansade och högg huvudet av Johannes D öparen; och h o n  fick döds- 
riket under jorden som arv. De som gillar hennes illfundiga dans får sin lo tt med 
h enne  och dom en.
4- D et är nog för er, m ina älskade, att ha tid tid för de jordiska tingen  under sex 
dagar och avstå från a tt göra något on t på H errens dag. Jag vet m ånga som har 
sak med varandra och tvistar och säger: O m  söndag skall vi ha rättegång. Stack- 
ars eländige, du skall bedja på Herrens dag, inte processa. H errens dag kom m er 
alltså och den som ligger i process lurar på sin nästa hela na tten  och när gry
n ingen  kom m er är han  rustad m ot honom . D enna sed har gripit sig fast hos 
m ånga så a tt när de läm nar kyrkan sätter de sig utanför, ofta med presbytem  i 
spetsen för a tt kom m a med beskyllningar m ot varandra, saker, knytnävar, slag, 
smädelser och  sådant eller något ännu värre. Sedan går de åter in i kyrkan och ser 
ilsket på varandra och skär tänderna som vilddjur. Ve den presbyter som gör på 
det sätte t eller processar på H errens dag i stället för a tt bära fram sina böner till 
H erren  på den föreskrivna tiden.

O m  en lekm an äter något före avslutningen gör h an  sig skyldig till dom  och 
straff. O m  han  tar del av heliga mysterierna efter a tt ha ä tit får h an  sin del 
tillsam m ans med förrädaren Judas. Jag vet många som på den heliga påskdagen 
först ätit och sedan kom m unicerat. Ve deras själar, särskilt om de har kom m it till 
m ogen ålder därför a tt de i stället för a tt befria sig från synderna lägger på ännu 
m era med detta . O ckså den som är m edveten om en ond handling m en deltar i 
kom m unionen innan  han  tvä tta t bort allt genom boten  faller under samma dom. 
Ju större dagen är, dess större blir synden. Också de som är tadelfria måste vänta 
till efter avslu tn ingen och kom m unicera på det sättet.

Ve dem som spelar c ittra  eller dansar på H errens dag, eller processar eller dö 
mer eller arbetar eller svär och besvärjer, därför att de blir döm da till den o u t
släckliga elden och får sin del med hycklarna. Ty denna dag har getts oss till vila 
och befrielse från det onda, till bot och frälsning, till vila för daglönare och 
slavar.
5. Detta är den dag som Herren har gjort,
låt oss jubla och vara glada på den (Ps 117 [118]:24).
Låt oss inte fröjdas om töcknade av festande och drickande (Rom  13:13) u tan 
genom  att hänge oss åt begrundan av de gudomliga skrifterna. G ud har gett oss 
denna dag då han  började skapa världen och förintade dödens m akt och gav den 
nam net H errens dag för a tt vi av vördnad för själva nam net skulle hålla H errens 
bud. D aglönaren kom m er till d itt hus och tar på sig det arbete som du lägger på 
honom . U nder de sex dagarna vågar han  inte sticka upp huvudet och se på solen 
varifrån den kom m er eller vart den går utan  den eländige gräver ner sig i d itt 
arbete, sliter och klagar under svett och möda. A ldrig får han  tid a tt andas ut 
eller vila, som sagt, u tan  han  väntar på H errens dag då h an  får tv ä tta  av sig
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sm utsen från kroppen. M en inånga gånger låter du honom  inte ens få det. Hur 
vill du försvara dig, säg mig det!

D et finns de som säger på H errens dag, när det finns tillfälle att göra gott: 
”Kom, låt oss hjälpa de fattiga i deras m öda” och de vet inte a tt de syndar ännu 
mer genom  de medel som de vill göra gott med. Vill du hjälpa de fattiga? Stjäl då 
inte Guds dag utan  ge din gärning åt de fattiga som du har fått inkom sterna av. 
N är du gör vad du skall, då ger du hjälp åt de fattiga. M en när dina slavar och 
daglönare och dina oxar behöver vila, då berövar du dem vilan och ger åt de 
fattiga. G ud vet vems möda det är. Ö verträd inte H errens hud, stjäl inte hans 
dag, beröva inte dina slavar och daglönare vilan så att du inte skiljs från bönen, 
inte ställs utanför kyrkan. Ty ingenting är högre än kyrkan, högre än him len, 
klarare än solen, mer lysande än m ånen och stjärnorna, dyrare än hela världen. 
Jag vet många som låter hela veckan gå u tan  a tt de går in i kyrkan, många gånger 
inte alls. M en om något on t drabbar dem på grund av deras onda gärningar 
skyller de på G ud och inte sig själva och säger: ”Varför lät G ud detta  ske?” De vet 
inte a tt ju längre de komm er bort från kyrkan dess längre bort från dem kom m er 
G ud såsom också profeten säger: De som är fjärran från dig går under (Ps 72
[73]:27).
6. D etta får vara nog, m ina älskade, till förm aning och fruktan för många. O m  
de tta  inte räcker för a tt övertyga lyssnarna, så kommer de inte heller a tt höra på 
något mer. För den kloke m annen  är e tt ord nog, men när du gör en utläggning 
för dåren övertygar du inte hans h järta  ens till döden. Vill du a tt inte något ont 
skall drabba dig? Missbruka då inte H errens dag, avstå från de onda gärningarna, 
ge tid  till bönen, låt din m un vila från on t tal, håll dig till fromma m än och tacka 
G ud tillsam mans med dem under lovsång. Det har sagts många gånger a tt denna 
dag har getts dig till bön och vila.

Ty detta är den dag som Herren har gett, låt oss jubla och vara glada på den och ära 
honom  som har stått upp på den dagen tillsam m ans med Fadern och den heliga 
A nden , nu och alltid och i evigheters evigheter. A m en (PG  86:413-420).

D et är åtskilliga drag som faller i ögonen. Ingenting sägs om den  judiska 
sabbaten , m en flera av de förut kända skriftbevisen för H errens dag läggs 
fram. S öndagen  är nu h e lt självklar och  den  är kringgärdad av åtskilliga 
regler. M en genom  alla förm aningar lyser glädje och  tacksam het över H er
rens dag. D et skall ges tid åt de heliga m ysterierna och de skall firas med 
ren t h järta . Fasta ingår i heredelsen. Syndabekännelse och avlösning är vä
sentliga. Ä ven  den  bäste kan  ha råkat begå någon synd under veckan. G å 
vorna å t de fattiga är självklara, m en det går inte a tt kom m a med orena 
pengar. D et gör den  som suger ut sina egna arbetare i stället för a tt  låta dem  
vara fria på H errens dag. På 400-ta le t var flertalet kristna till n am n e t m en 
m ånga levde som hedn ingar och  för dem  blev söndagen ”synddagen”.

M ot slu te t av den  patristiska perioden m öter vi en fram stående encyklo- 
pedist, Isidorus av Sevilla, död 636. H an  ger också H errens dag en  särskild 
behandling:

A postlarna helgade H errens dag med samma stora högtid därför a tt vår Ä terlö- 
sare uppstod från de döda på den dagen. Därför fick den heta  H errens dag för att 
de på den dagen skulle avstå från jordiska sysslor och världsliga lockelser och helt 
ägna sig åt gudstjänsten. De gav alltså den dagen ära och vördnad på grund av det 
hopp om vår uppståndelse som vi har på den.

20 TRO & TANKE 1997:5



Ty liksom vår H erre Jesus Kristus själv uppstod från de döda på den tredje 
dagen så hoppas också vi på a tt uppstå i den sista tiden. Därför står vi också under 
bönen på H errens dag som ett tecken på den kom m ande uppståndelsen. Så gör 
hela kyrkan som nu lever som främling i dödligheten och vän tar i tidens slut på 
det som är uppvisat i förväg i Jesu Kristi kropp, han som är den förstfödde från de 
döda.

Sahhaten gavs åt det förra folket för a tt firas med kroppens vila. Den skulle hli 
en förebild av vilan, och därför tolkas sahhat som vila. H errens dag har inte 
kungjorts för judarna u tan  för de kristna genom  H errens uppståndelse, och den 
har sin festlighet därifrån. D en är näm ligen den första dagen som blir den åttonde 
efter den sjunde. Därför finns det en antydan om de båda förhunden i Predikaren, 
den ene sju, den andre åtta (11:2 LXX).

Först gavs det e tt sabbatsfirande som kom före de dödas uppståndelse. Det 
fanns ingen som uppstod u tan  a tt dö igen, så att döden inte skulle nå honom  
(Rom  6:12). N är en  sådan uppståndelse skett i Herrens kropp för a tt han  som 
kyrkans huvud skulle gå före med det som kyrkans kropp hoppas på till sist, så 
följer H errens dag som firningsdag. D en är den åttonde och den första.

Det är tydligt a tt denna dag är solenn också i de heliga skrifterna. Den är 
världens första dag, på den skapades änglarna och på den uppstod Kristus från de 
döda; på den steg A nden  ner från h im len över apostlarna, på den dagen gavs 
m annat för första gången i öknen. Ty så sade Herren: Sex dagar kan ni samla 
manna men på den sjätte dagen dubbelt (2 Mos 16:26,22). D en sjätte dagen är en 
beredelsedag som kom m er före sabbaten.

Sahhaten är den sjunde dagen och på den följer H errens dag då m annat föll för 
första gången från him len. Därav bör judarna förstå a tt vår söndag är förmer än 
sahhaten. Det är angivet redan i det a tt ingen m anna föll på sahhaten för deras 
skull men på vår söndag då H erren lät det första m annat regna (De ecclesiasticis 
officiis PL 83:760C D ).

I dessa ord av Isidorus sam m anfattas de t m esta av vad fäderna sagt om  H er
rens dag. Dagen är m otiverad av Kristi uppståndelse, den  finns antydd i 
S kriften , den  är förm er än  sabbaten  därför a tt de t in te  bara gäller den 
kroppsliga vilan u tan  också den  andliga v ilan  och dessutom  föregriper den 
å tto n d e  -  eller den första -  dagen de dödas uppståndelse.

Till sist återger vi den  sam m anfattn ing  som Jean G aillard  gör av sin fram 
stä lln ing  i a rtikeln  Dimanche i Dictionnaire de la Spiritualité.

Mod många variationer är äm net Herrens dag förknippat med de ledande ideerna 
i fädernas teologi och med deras to lkning av frälsningshistorien. Från denna all
m änna teologi hade ”spiritualitetsteologin” ännu inte löst sig, än mindre gjort sig 
märkbar. Den kristnes personliga förhållande till G ud genom  Jesus Kristus är 
nästan aldrig isolerat från den rörelse som här kyrkan m ot sin Frälsare och sin 
G ud och inte heller från den to tala  frälsningsplanen för världen genom korset. 
Söndagen som institu tion , firandet varje vecka av H errens uppståndelse, är på 
samma gång e tt m inne av denna frälsningsplan, tillkännagivandet av dess full
bordan på den ”å tto n d e” eviga dagen och det utvalda tillfälle varje vecka då 
kyrkans lemmars religiösa liv aktualiseras i den eukaristiska gem enskapen. Den 
kristnes andliga liv finner sin norm ala ram i firandet av Herrens dag och söndags- 
spiritualiteten är en  huvudpunkt i läran om spiritualiteten (D ictionnaire de la 
Spiritualité III, Paris 1957, sp 960).
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FÖRKORTNINGAR

C C L Corpus Christianorum , Series latina
SEL Corpus scriptorum ecclesiasticorum la tinorum
CS Griechische C hris tliche Schriftsteller
LX X  Septuaginta
PG Patres graci, ed M igne
PL Patres la tin i, ed M igne
vg Versio vulgata
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Summary

T h e  first C hristians were Jews. T hey  observed th e  S abbath , hut they  also 
celebrated th e  first day of the  week as th e  day of C h ris t’s resurrection, the 
Lord’s Day (Rev 1:10). In th e  second century, after the  definite breach w ith 
the  Synagogue, th e  ce lebra tion  of the  first day was regarded b o th  as a char
acteristic  of C h ristian ity  and  a sign of th e  new  age th a t had  com e w ith 
C hrist, and as an  an tic ip a tio n  of th e  great day of the  Lord. M any authors 
also stressed th a t a true sabbath  is to  be a rest from  wickedness. C o n stan tin e  
the  G rea t decided th a t the  day be a day of rest for the  w hole Empire. In the  
army m any M ithras w orshippers were to  be found, and  they accepted  the  
first day as th e  day of the  sun. T h is  fact caused no  problem  for th e  C h ris
tians, as C hrist is called the sun o f righteousness (M ai 4:2). W h e n  the  day 
becam e a day of rest, several scriptors developed rules for th e  Lord’s day to 
be properly celebrated.
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Om söndagen som ecklesiologiskt problem

Av Sven-Erik Brodd

K opplingen m ellan söndagen och  ecklesiologin -  kyrkosynen i vid m ening 
-  är in te  vanlig i litte ra tu ren . D en undervisande litte ra tu ren , in te m inst 
dogm atiska fram ställn ingar och  katekeser, sä tter ganska ensidigt söndagen i 
förbindelse med dekalogens tred je  bud: ”T änk  på sabbaten, så a tt du helgar 
den. Sex dagar skall du arbeta  och  utföra alla d ina sysslor. M en den  sjunde 
dagen är H errens, d in  G uds. Då skall du in te  utföra någon syssla. ... Ty på 
sex dagar gjorde H erren  h im m elen  och jo rden  och have t och  allt vad som 
är i dem , m en h an  vilade på sjunde dagen. Därför har H erren  välsignat 
sabbatsdagen och helgat d e n .” (2 Mos 20:8 -12)

Till de t tredje budet förs också frågan om  helgandet av söndagen genom  
kyrkogången. I u tveck lingen  av M artin  Luthers Lilla katekes 1878, i förkla
ringen till tredje budet, h e te r det:

1) I gam la te s ta m e n te t var d e n  sjunde dagen , som är lördagen , fö ro rd n ad  till 
v ilodag; m en  i nya te s ta m e n te t är söndagen  därtill helgad , em ed an  vår H erre  
Jesus Kristus på d en  dagen  u ppstod  ifrån de döda.
2) V ilodagen  är oss g iven , a tt  vi skola på d en  dagen  v ila ifrån jo rd isk t a rb e te  o ch  
m ed försam lingen  söka vår uppbyggelse i G uds ord o c h  sak ram en t.
3) G u d  befaller, a tt  vi skola h å lla  h ans ord h e lig t o c h  så lunda a n v än d a  v ilodagen  
till sitt heliga  ä n d a m å l.1

De ecklesiologiska referenserna är tydliga och uttrycks med orden  ”med 
försam lingen”. H änv isn ingen  till Kristi uppståndelse, alltså påsken, och till 
m ässan eller eukaristin , ”G uds ord och sakram ent”, likaså. M otiveringen  
”söka vår uppbyggelse” kan tolkas ecklesiologiskt, som kyrkans uppbyg
gande, m en har sanno lik t tilläm pats på individen. D et är ganska tydligt a tt 
det inom  kyrkan har vuxit fram  en  uppfattn ing  som ser söndagen som en 
sabbatsdag -  och d en n a  sabbatsdag utgör grunden till och ram en för guds
tjänsten .

H isto rien  bakom  d e tta  är in te  okom plicerad.2 T en ta tiv t och  ko rtfa tta t

' D .r M. Luthers Lilla K atekes m ed k o rt u tveckling sådan den av Kungl. M aj:t den  1 okt. 1878 
b liv it an tagen  jäm te hänvisn ingar till bibliska exempel, sam lade och  utgivna av C h . M eurling och  
O .A . O ttan d er, cit utg Jönköping  1959, 27ff
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skulle den kanske k u n n a  beskrivas så här: evangelierna visar a tt Jesus Kris
tus iakttog sabbaten . D et gjorde också de judekristna försam lingarna, m en 
sanno lik t in te de hednakristna . U n d er den  apostoliska tiden  började em el
lertid  en  process som, av olika skäl, ledde till a tt sabbaten  ifrågasattes och 
till och med avskaffades i en  del lokala kyrkor sam tidigt som söndagen -  
”H errens dag” eller ”den  första veckodagen” eller ”den  å tto n d e  dagen” -  
ställdes i cen trum . A tt  söndagen och  ”solens dag” (sol invictus) kom  a tt 
sam m anfalla, h ar från början  ingen teologisk m otivering. D en hedniska sol 
invictus var ingen k u ltd ag .3 In te  som en  vilodag u tan  som den  dag då euka- 
ristin, den  nya skapelsen och de t nya förhundet ställdes i cen trum , firades 
söndagen.

M en frågan blir då, om  söndagen kan  ges e tt innehå ll och  en  betydelse 
u tan  referens till sabbaten . Svaret tycks ur den  första kristna kyrkans per
spektiv vara affirm ativt: M an firade söndagen u tan  a tt den  var betrak tad  
som  vilodag, såsom dagen för gudstjänst. M an kan  till och  med fråga sig om  
det är e tt  ideal a tt gudstjänstdag och  vilodag sam m anfaller. Ä r det verkligen 
så a tt sabbatsvilan är detsam m a som vad i m odern  tid  avses med avkopp
ling? O ch  om  söndagen likställs m ed fritid, vet vi a tt stor del av fritiden  
sam m anfaller med arbete  i hem  och familj. För fornkyrkan var vila en  an te- 
c ipation  av den  eviga vilan.

Den exegetiska forskningen  h ar visat a tt även  om  kyrkans trad itio n  täm 
ligen entydigt pekar på söndags-sabbatsperspektivets dom inans, är d e tta  ur 
ny testam entlig t och  fornkyrkligt perspektiv  in te självklart. Söndagen var 
gudstjänstdag, in te v ilodag .4

På 300-ta le t blev söndagen helgdag. Då tar den  utveckling  fart som leder 
till a tt vissa drag som häm tas ur sabbatsfirandet a lltm er kom m er a tt prägla 
söndagen. Sam tid ig t får det dom inerande påskdagsm otivet konkurrens av 
andra firningsm otiv. D e tta  blir a llt tydligare under senm edeltiden , ifråga
sätts delvis under refo rm ationstiden  på 1500-talet, m en blir dom inerande 
under 1600-talet och  långt fram i m odern  tid. D iskussionen om söndagen 
förs därm ed till fram för a llt e tikens om råde.

I m odern liturgisk teologi har em ellertid  söndagen som försam lingens dag 
överflyglat en  äldre, m ot ind iv iden  och  e tik en  inrik tad , teologisk reflexion. 
Sakram entalteo loger och  liturgiska teologer ur olika konfessioner syns vara 
m era benägna a tt se söndagen ur ecklesiologisk och  eskatologisk synpunkt 
än  m era ind iv idcen trerade  fram ställn ingar i o lika katekeser, där ind iv iden

2 Carson, DA (ed), From Sabbath to the Lord’s Day. A Biblical, Historical and Theological 
Investigation, Grand Rapids, M ich,1982; Rordorf, W, Der Sonntag. Geschichte des Ruhe- und 
Gottesdiensttages im ältesten Christentum , Zürich 1962. En introduktion till den svenska situa
tionen finns i Martling, C  H, Kyrkans år och dagar, Stockholm 1993, 15-25
3 Rordorf, W, Sunday: T he Fullness of Christian Liturgical Time, Studia Liturgica 14 (1982), (90- 
9 6 )94
4 Rordorf, W, Der Sonntag. Geschichte des Ruhe und Gottesdiensttages im ältestens C hristen
tum, Zürich 1962; cit eng övers Rordorf, W, Sunday. The History of the Day of Rest and Worship 
in the Earliest Centuries of the C hristian Church, London 1967, s 152
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ställs i centrum  och frågan om ny ttan  av söndagsfirandet.5 Flera liturgiteo
loger har i den ortodoxe teologen A lexander Schm em anns efterföljd fört 
söndagen till liturgins ordo, dvs till de faktorer som strukturerar den eukaris- 
tiska liturgin, men också använt begreppet ordo som term för de faktorer 
som gör kyrkan till kyrka. U tgångspunkten är att den teologi som levs i 
gudstjänsten är vad som kallas prim är teologi, theologia prima, medan re
flexionen över liturgin hlir sekundär teologi.6 Det hetyder en revitalisering 
av den gamla satsen lex orandi, lex credendi -  som kyrkan ber, så tror hon. 
Vad som kallas söndagsförsamlingen (Sunday assembly, ekklesia) blir cen
tral för förståelsen av hela det kristna livet och utgångspunkt för beskriv
ningen av kyrkans självförståelse.7

Om  det varit så i den tidiga kristna kyrkan att söndagsfirandet präglats av 
teologin om den eukaristiska församlingen, inte sabbaten, avtog detta i pa
ritetet med att kyrkan utvecklade sig till stats- och folkkyrka med den nöd
vändiga klerikalisering som detta medförde. Sam tidigt följde av den nya 
kyrkostrukturen att också samhällets lagar påverkades av kyrkorätten och 
vice versa. Från a tt söndagen varit den händelse som i någon mening kon
stituerade ekklesian -  den lokala kyrkan; jag återkom mer till detta -  regle
rade kyrkorätten från 300-talet och framåt ”folkets” plikter när det gällde 
att iaktta närvaro i gudstjänsten. U ppdelningen mellan klerus och folket, 
minskande kommunionsfrekvens och efter reform ationerna en alltmer pe- 
dagogiserande syn på gudstjänsten, ledde till a tt söndagsfirandet successivt 
förlorade sin grundbetydelse för kyrkobegreppet. Schm em ann anser att 
uppdelningen mellan liturgi, teologi och fromhetsliv (som var okänd i den 
tidiga kristna kyrkan) har lett till a tt e tt egentligen självklart samband mel
lan Herrens dag, Herrens måltid och Kristi kyrka har upplösts. Detta sam
manfaller med att enheten  mellan kosmologi, eskatologi och ecklesiologi 
har slagits sönder.

T he connection  itself [mellan söndag, eukaristi och kyrka] rem ained a part of the 
‘lex orandi’ hut it ceased to he related in any way to the ‘lex credendi’, was no 
longer regarded as a theological datum  and no theologian has even bothered to 
m ention it as having any theological significance, as revealing anything about 
the the C h u rch ’s ‘experience’ o f herself, the W orld and the Kingdom of God. 
Thus the Lord’s Day becam e simply the  C hristian  form of the Sabbath, the Eu
charist one ‘means of grace’ am ong many, and the C hurch  -  an institu tion  with 
sacram ents but no longer sacram ental in her very nature and constitu tion .8

5 Se t ex Evangelischer Erwachsenenkatechismus. Kursbuch des Glaubens, Gütersloh 1975, 676f; 
A New Catechism. T he Catholic Faith for Adults. W ith  Supplement, London 1974, 320f
6 Fagerberg, D W, W hat is Liturgical Theology? A Study in Methodology, Collegeville, Minn., 
1992, 16ff, 19ff, 202ff
7 Lathrop, G, Knowing Something a Little. O n  the Role of the Lex orandi in the Search for 
Christian Unity, i: So We Believe, So W e Pray. Towards Koinonia in Worship, ed Thomas F Best/ 
Dagmar Helle, Geneva 1995, 38-48
8 Schmemann, A, Liturgical Theology, Theology of Liturgy, and Liturgical Reform, St. Vladimirs’ 
Theological Quarterly 13 (1969), (217-224) 220
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Följer man nu katekeser och predikningar från 1500-talet och framåt finner 
man, trots vad som beskrivits ovan i den schematiska historiken, a tt sabba
ten och sabbatsbudet har givits en dubbel motivering, näm ligen vilan och 
gudstjänstbesöket. M en söndagens betydelse och plikter utläggs alltid, eller 
så gott som alltid, i samband med tredje budordet. Det betyder a tt sabbats
budet blir det för synen på söndagen bestämmande kriteriet. N är så sabbats- 
teologin inom kristendom en lösgjorts från förbundsteologin, blir den ett 
etiskt problem och förs till moralteologins område.

Ser m an på frågan om söndagen ur ecklesiologiskt perspektiv, tränger sig 
vissa problem i förgrunden. Det gäller först förbundskategorierna, till vilka 
sabbaten knutits, och därmed förhållandet mellan söndagen och sabbaten. 
Nästa fråga som rimligen kan ställas är hur ”det nya förbundet i Kristi blod” 
relaterar till de gamla förbunden och särskilt förbundet på Sinai och hur 
påsken och eukaristin förhåller sig till detta. M in tes blir då a tt söndagen 
och söndagsfirandet tidigt blir en kyrkan strukturerande faktor. Jag skall 
försöka utveckla detta m ot bakgrund av eukaristins betydelse för förståelsen 
av söndagen och söndagsfirandet som ett tecken och instrum ent för kyrkans 
enhet och katolicitet och en lokal kyrkas ”legitim itet”.

SABBAT OCH SÖNDAG. OM FÖRBUNDSKATEGORIERNA

I Nya testam entet framställs kyrkan som ett förbund m ellan G ud och hans 
folk. Kyrkan kallas också Israel. Begreppen används på ett kom plicerat sätt 
men uttrycker både kontinu itet och uppbrott i Gudsfolkets historia. I 
Gamla testam entet uttrycker veckan, med utgångspunkt i sabbaten, de två 
teologiska faktorer som kännetecknar förbundet: skapelse och försoning. 
Denna tanke övertas sedan av ”det nya förbundet”.

1. Skapelsen, den nya skapelsen och vilodagen
Här är inte platsen a tt utreda söndagens betydelse som vilodag. Konstateras 
kan emellertid att denna tanke har spelat en stor roll för synen på söndagen 
och givit den dess karaktär. Söndagen som sabbatsdag relaterar till ”skapel
seordningen” (1 Mos 2:2, 2 Mos 20:11, 31:17). D enna skapelseordning har 
också eskatologiska dim ensioner när den föregriper den eviga vila som står 
Guds folk åter (H ebr 3:18f, 4: Iff).

Förhållandet m ellan skapelsen av världen och kyrkan som den nya ska
pelsen understryks också av valet av den första veckodagen (söndagen) som 
firningsdag. Det var denna dag som Gud skapade världen ur kaos (G en 1) 
och det var denna dag som Kristus, den förste av alla i den nya skapelsen, 
klev fram ur döden och uppstod till nytt liv.

I Nya testam entet är det självklart a tt Gud är ”alltings skapare” (Ef 3:9, 
Apg 4:24). Han har ”skapat människosläktets alla folk” (Apg 17:26). Bland
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alla folk i hela  skapelsen har G ud  u tvalt e tt  egendom sfolk, Israel. M en se
dan  skapelsen hliv it bortvänd från G ud, krävdes en  nyskapelse och  Kristus, 
”den  osynlige G udens avbild och förstfödd före hela skapelsen” (Kol 1:15), 
är den  genom  v ilket allt skapats (Kol 1:16, H ehr 1:2). H an  är den  nya 
m änniskan . O ch  så länge kyrkan är ”i Kristus” sam m anfaller den  nya ska
pelsen och  kyrkan. ”D en som är i Kristus är en ny skapelse” (2 Kor 6:17). 
D opet är det sakram ent, ”den nya födelsens bad”, som är den  antropologiska 
och  ecklesiologiska förbindelsen m ellan skapelsen och  nyskapelsen -  och  
an k n y tn in g en  till båda avspeglas i det faktum  a tt dopet i den  kyrkans h is to 
ria knu tits  till söndagen.9 Seden a tt döpa på söndagsm orgonen var v itt 
spridd. Logiken var a tt m an inkorporerades i H errens kropp på H errens dag 
och  därm ed fick delta  i H errens m åltid.

D et finns uppenbarligen en spänning  m ellan söndagen som skapelsens, 
ak tiv ite tens dag och sabbaten som vilodag. Söndagen, den första veckoda
gen, håller sam m an skapelsen och  den  nya skapelsen, m edan sabbaten  (lö r
dagen) är den  dag då G ud enlig t G enesis vilar från  sitt arbete och  den  dag 
då Kristus vilar i graven.

2. Sabbaten som tecken på förbundet med Israel

S abbaten  som förbundstecken i de t gamla förbundet finns bl a u ttryck t i 
Exodus: ”M ina sabbater skall ni hålla , ty de är e tt  tecken  m ellan mig och  er, 
från släkte till släkte för a tt n i skall veta a tt jag är H erren  som helgar e r”. (2 
M os 31:13). I Exodus 31 beskrivs också hur Moses tar em ot förbundstav- 
lorna på S inai och  då he te r det: ”Israels barn skall hålla sabbaten”. ”D en 
skall vara e tt evärdelig t tecken  m ellan  Israel och m ig.” (2 Mos 31:16) S ab 
b a ten  är åm innelsen  av u ttåget ur Egypten (5 Mos 5:15).

Sabbaten  som förbundstecken ställer naturligtvis en  rad frågor om  rela
tio n en  m ellan  de båda förbunden  -  Israel och kyrkan -  och därm ed också 
om  ecklesiologin. A ku t har problem et blivit i den  judisk-kristna d ia lo g en .10 
A r förbundet e tt  enda där kyrkan, en lig t vissa kriterier, utgör en  deL11 så fall 
m åste väl också kyrkan hålla  sabbatsbudet som det av G ud givna tecknet. 
Rör det sig om  två förbund därem ot, båda med sina rö tter i de hebreiska 
skrifterna (G am la tes tam en te t), e tt  grundat på S inai (judendom en) och  det 
andra  genom  David (kristendom en), om fattas kyrkan in te av påbudet om  
sabbaten  som förbundstecken.

3. Söndagens förhållande till sabbaten i det nya förbundet

S abbaten  som  judarnas k än n e teck en  blev så accentuerad  a tt flera k ristna 
kyrkor helt en k e lt avskaffade sabbatsfirandet (Rom  15:5, G a 4:10, Kol 2:16)

9 Rordorf oaa 1967,303
10 Pawlikowsky, J T, Christ in the Light of the Christian Jewish Dialogue, New York 1982, 8-35
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och in rä ttade  sin egen gudstjänstdag: söndagen. D etta  trots m öjligheterna 
a tt knyta  an  till ”skapelseordningen”, v ilket kyrkan senare kom  a tt göra.

K opplingen m ellan sabbaten  och  söndagen h ar em ellertid  också a tt göra 
med förbundskategorierna, alltså med en  betydande aspekt på ecklesiologin. 
Det gam la förbundets dag var den  sista veckodagen, de t nya förbundets den 
första, eller med eskatologiska förtecken: den  å tto n d e  (av veckans sju da
gar!). A n k n y tn in g en  görs till den  gam la skapelsens sista dag och  den  nya 
skapelsens, dvs kyrkans, första. I Ignatius av A n tio k ia  brev till kyrkan i 
M agnesia h e te r det a tt ”om  vi ännu  leva efter judisk lag, så e rk än n a  vi a tt vi 
icke hava m ottag it n å d e n ” (ad M agn 8 ) .11 M ot sabbaten  ställer därför Igna
tius ”H errens dag, på v ilken  också vårt liv uppgått genom  h o n o m  och  hans 
död” (ad M agn 9).

D et som är tydligt vad gäller söndagen som ecklesiologiskt fenom en  är a tt 
den  så tydligt, å tm instone  i den  tidiga kristna kyrkan, grundas i Kristi upp
ståndelse, in te  i G uds m änniskoblivande -  m er i eskatologin  än  i in k arn a
tionen . Ö v erläm n an d e t av tav lo rna  på Sinai berg ses som en  prefiguration 
av Kristi uppståndelse, och  Kristus tolkas i den  här k o n tex ten  an tin g en  som 
den  som upphäver lagen eller som den  som förm edlar den  nya lagen. I sen 
judendom  knöts V eckohögtiden  till firandet av förbundet m ellan  G ud och 
Israel på Sinai. D etta  slog igenom  de första århundradena  efter Kristus, sam 
tidigt som p ingsten  växte fram inom  kyrkan. P ingstdagen förlädes till den 
första veckodagen fem tio  dagar efter påsken, då den  heliga A n d e n  ”sänds”, 
v ilket y tterligare understryker söndagens ecklesiala karak tär (A pg 2:1). U r
sprungligen firades p ingstdagen både till m inne av Kristi H im m elsfärd och 
A ndens u tg ju tande över kyrkan. O ckså d e tta  ansågs prefigure rat genom  
händelserna  på S inai. Parallellen  m ellan  V eckohögtiden och  p ingsten  u t
läggs t ex av H ieronym us (d 420) så a tt i det gamla förbundet ”förstlingen 
av veteskörden” (2 M os 34:22) firades, m edan p ingsten  firades till m innet 
av den  första skörden av A ndens frukter som då gavs till kyrkan.

Till grund för söndagen som förbundskategori ligger em ellertid  ytterligare 
en  faktor, näm ligen in stiftandet av H errens m åltid  eller eukaristin , vad som 
på en  från tyskan in lånad  term inologi kallas n a ttvarden .

4. Det nya förbundet i Kristi blod

1 N ya T estam ente t knyts det nya förbundet till ”instiftandet av n a ttv a rd e n ”, 
som det brukar heta . ”O ch  h an  tog en  bägare, och efter a tt ha  tackat G ud 
gav han  den  åt dem  och  sade: D etta  är m itt blod, förbundsblodet som blir 
u tg ju tet för m ånga till syndernas förlåtelse.” (M att 26:27f). I den  liturgiska 
trad itio n en  blir d e tta  till en uppm aning  till v idareförande av den  eukaris- 
tiska hand lingen : ”D en n a tte n  då herren  Jesus blev förrådd tog h an  e tt

11 Ignatius brev till Magnesierna, i: O lof Andrén, De apostoliska fäderna i svensk översättning, 
Stockholm 1967
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bröd, tackade Gud, bröt det och sade: ‘Detta är min kropp som offras för er. 
Gör detta till m inne av mig.’ Likaså tog han bägaren efter m åltiden och 
sade: ‘Denna bägare är det nya förbundet genom m itt blod. Var gång ni 
dricker av den gör det till m inne av mig. Var gång ni äter det brödet och 
dricker den bägaren förkunnar ni alltså Herrens död till dess han kommer.’” 
(1 Kor 11:23-26) N attvarden blir därmed konstitutiv för det nya förbundet.

Något söndagsfirande utan eukaristi är inte känt i fornkyrkan. Det betyder 
att kom binationen brandet av Herrens dag och eukaristi är tydlig. ”På H en 
rens dag skolen I komma samman för a tt bryta bröd och hra eukaristi...”, står 
det i Didaché, De tolv apostlarnas lära (14), sannolikt skrivet före år 100.12 
Därmed har det söndagliga eukaristifirandet blivit ett påbud. Söndagen 
strukturerades av eukaristin i den tidiga kyrkan.13 Sabbaten rymmer alltså i 
Nya testam entet e tt kr is to lo g isk t p e rsp ek tiv . De löften som var knutna till 
sabbaten knyts nämligen till Jesus Kristus själv. Om  sabbaten i Nya testa
m entet relaterar till kristologin, finner man en motsvarande relation mellan 
söndagen, ”dagen efter sabbaten” (Luk 24:1; Apg 20:7ff, 1 Kor 16:2), ”Her
rens dag” (Upp 1:10) och ecklesiologin. ”The Lord’s Supper is the visible 
actualization of com m union w ith the Lord and with one another, and only 
the Lord’s Supper can make possible the integration of the Body of Christ 
and the common growth of this body.”14 U ttrycket Herrens dag är deriverat 
ur Herrens måltid. ”We can even say that because it is the will of Christ that 
the Lord’s Supper be regularly held in the Christian Church, for this very 
reason there is also a C hristian observance of Sunday.”15

SÖNDAGEN SOM EN KYRKAN STRUKTURERANDE FAKTOR

Den kristna kyrkan har århundradena igenom sökt, klarlagt och fastställt 
olika faktorer som haft funktionen a tt ge kyrkan en struktur. Man kan tala 
om faktorer som strukturerar ecklesiologin. Exempel på sådana, om än av 
olika karaktär och om man så vill på olika nivåer, är dopet, äm betet och de 
troendes helighet.

De kyrkan strukturerande faktorerna är nödvändiga därför att de är iden- 
titetsskapande. Därmed gör de kyrkan urskiljningsbar bland de ”fenom en” 
som tillsammans utgör en kultur eller skapar ett socio-politiskt mönster av 
något slag.

Frågan om söndagens ecklesiologiska relevans kan kanske till sist ställas 
så: A r det möjligt att tänka sig a tt kyrkan, med bibehållen identitet, skulle

12 De tolv apostlarnas lära, i: O lof Andrén, De apostoliska fäderna i svensk översättning, Stock- 
holm 1967; Bradshaw, P, The Search for the Origins of Christian Worship. Sources and Methods 
for the Study of Early Liturgy, London 1992, 133f
13 Cullm ann, Oscar, Early Christian Worship, London 1953, 34ff
14 Rordorf oaa 1967, 306 
11 Rordorf oaa 1967, 303
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kunna existera utan söndagen? Frågan gäller då söndagen som fenomen och 
som firningsdag -  och jag m enar inte som vilodag eller sabbatsdag utan som 
Herrens dag, dom inica. Kan man säga a tt söndagen i någon mening är e tt 
kyrkans kännetecken?

Alla sociala grupper behöver vissa kom m unikativa handlingar. Sådana 
handlingar har e tt dubbelt syfte. Dels drar de in människor som står utanför 
gruppen i dess sfär genom att de utsäger något om gruppen för dem som inte 
tillhör den. Dels är de identitetsskapande för dem som tillhör gruppen. 
Bland m ängden av kom m unikativa handlingar finns det sådana som är kon- 
stitutiva för en bestämd grupp. G enom  dessa handlingar och i själva hand
landet konstitueras gruppen eller aktualiseras dess existens. Varje sådan 
kom m unikativ handling sätter människor som deltar i den i relation till 
varandra och den ger gruppen dess specifika struktur. För de konstitutiva, 
kom m unikativa handlingarna gäller att de skapar ett sådant grundmönster 
för den specifika gruppen a tt den är urskiljningsbar bland alla grupper och 
skiljer sig från andra typer av kom m unikativa handlingar. Det finns skäl för 
att firandet av söndagen för kyrkans del skulle vara en sådan konstitutiv 
handling.16

1. Söndagseukaristin som en kyrkan sammanhållande faktor

När eukaristin kom att knytas till söndagen är oklart. I litteraturen brukar 
man emellertid peka på de korresponderande uttrycken ”Herrens m åltid” (1 
Kor 11:20) och ”Herrens dag”, som benäm ning på söndagen (Uppb 1:10). 
Av annat fornkristet m aterial framgår emellertid a tt söndagen är den enda 
kända dagen för eukaristifirande, medan vardagsmässor länge förblev 
okända. Eukaristins förknippande med söndagen avspeglas också i regler för 
hur husfadern ges m öjlighet att föra hem  konsekrerade nattvardselem ent 
för att utdela dem under veckan, liksom diakonens skyldighet att distribu
era nattvarden till dem som varit frånvarande vid söndagseukaristin, t ex 
sjuka och fängslade. A tt nattvardselem enten sändes ut med diakonen blev 
tecknet på att också de fysiskt frånvarande tillhörde den lokala kyrkan och 
genom det kroppsliga ätandet av nattvardselem enten befästes så den synliga 
kyrkliga gemenskapen.

I den utsträckning denna bild stämmer, blir söndagen en motsvarighet 
till sabbaten i den m eningen att den blir konstitutiv för tillhörigheten till 
församlingen. Eukaristin är konstitutiv för kyrkogemenskapen: ”Brödet som 
vi bryter, ger det oss inte gemenskap med Kristi kropp? Eftersom brödet är 
ett enda, är vi -  fastän många -  en enda kropp, för alla får vi del av e tt och 
samma bröd.” ( l Kor 10:16f).17

16 Detta har utförts och tillämpats inom sakramentalteologin, se Hiinermann, P, Sakrament -  
Figur des Lebens, i: Anthropologie des Kults, Freiburg-Basel-Wien 1977, 98-134
17 Se t ex Thaler, A, Gem einde und Eucharistie. Grundlegung einer eucharistischen Ekklesiolo
gie, Freihurg/Schweiz, 1988, 64-70
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Firandet av söndagen var obligatoriskt -  och den som ställde sig utanför 
söndagshrandet ställde sig därmed utanför kyrkans gemenskap. Kyrkofadern 
Chrysostomos skriver. ”A tt avstå från denna måltid är a tt skilja sig från 
Herren. Söndagens måltid är vad vi delar i gemenskap med Herren och med 
bröderna”. (Epist 1 ad Cor Hom 27) . Det betyder att den som avstår från 
söndagsmässan exkommunicerar sig själv. Bannlysningen, exkommunika- 
tionen, som innebär ett aktivt uteslutande ur kyrkan, har sin rot i den av 
Kristus till apostlarna överlämnade s k nycklamakten (M att 18). Konse- 
kvenserna därem ot tar sin utgångspunkt i uteslutandet ur den eukaristiska 
gemenskap som har sitt centrum  i söndagens eukaristi. Kyrkan som koino- 
nia är de heligas gemenskap, communio sanctorum. Denna gemenskap 
präglas av delaktigheten i det heliga, dvs eukaristin.18

Det nära sambandet m ellan söndagen, dopet och eukaristin gjorde att 
Augustinus kunde använda begreppet sacramentum också om söndagen (In 
Joannis Evangelium XX:2). Söndagen är åminnelse men också ”närvaro”, 
med tanke på påsken som den representerar men också med tanke på Kris- 
tusnärvaron genom O rdet och sakramenten. Den är till sin karaktär den 
anamnes som håller samman ecklesian. Söndagen markerar kyrkans delak ' 
tighet i påskens mysterier och implicerar m ötet med den uppståndne Kris- 
tus. Vad som utm ärker söndagens ecklesiala karaktär är dess koinoniaprin- 
cip. Söndagen är hela kyrkans gemenskap, den är i sig själv ecklesia. Det är 
de m änniskor som genom dopet inkorporerats i Kristus som när de tillsam
mans firar de heliga mysterierna ur en synpunkt är ecklesia.19 ”Inte bara med 
tanke på närheten i uttrycken Herrens dag och Herrens måltid utan även 
med avseende på innehållet stå ju evkaristi och söndag varandra nära. Båda 
äro på det närmaste förbundna med det urkristna centrala kristna urfaktum: 
Jesu död och uppståndelse, frälsningen genom Kristus. Båda utgöra s.a.s. e tt 
förkroppsligande av denna.”20 Tillsammans utgör de vad som kallats domini- 
cum , det som är Herrens, och utgör den kyrkan strukturerande ordo.21

2. Det ecklesiologiskt anamnetiska perspektivet

Frågan är om man, historiskt sett, kan tala om en också tidslig uppdelning 
mellan ett anam netiskt perspektiv och fasthållandet vid dekalogen, i någon 
form. Ursprungligen motiverades söndagen inte av dekalogen utan söndags-

18 Söndagsplikten praktiserades på o lika sätt i Sverige fram till slu tet av 1800-talet. O m  rom ersk
katolsk diskussion, se Boekholt, P, Eucharistie. G eheim nis des Lebens in der G em einde. A k tuelle  
Fragen der pastoralen  Praxis, Rom  1982, 130-145. Söndagens betydelse som grund för det kristna 
livet i form av förpliktelse till kyrkogång återfinns sällan i m oderna svenska postillor, se dock t ex 
Lysander, A , D itt ord är sanning. P redikningar över andra årgångens högm ässotexter, utg av Inge 
Löfström, O lle  N ivenius, M agda W olter, S tockholm  1958, 274
19 Maas-Ewerd, T h , Die Eucharistiefeier am S onn tag  als A usdruck der C om m unio , i: Lebendige 
Seelsorge 31 (1980), 110-116
20 Lindberg, G , Kyrkans heliga år. En historisk principiell undersökning m ed särskild hänsyn till 
d e t svenska kyrkoåret, S tockholm  1937, 29
21 Lathrop, G , H oly T hings. A  Liturgical Theology, M inneapolis, 1993, 3 3 -43
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firandet framstår som om det stod i viss m otsättning till sabbatsfirandet. 
Först senare sker en harmonisering dem emellan så att söndagen blir det nya 
förbundets sabbat. Om  detta stämmer, motiverades alltså söndagsfirandet 
anam netiskt, dvs såsom ett tids- och rumsdimensionen upphävande närva- 
rogörande av Kristi uppståndelse den första veckodagen. I den utsträck- 
ningen det anam netiska perspektivet är grundläggande för söndagens bety
delse -  a tt det är grundläggande för dess innehåll torde stå utom allt tvivel 
-  sammanfaller eukaristins och söndagens betydelse på ett oväntat sätt.

Tillsammans utgör sannolikt anamnesen av Kristi död och uppståndelse 
grunden till a tt dopet förlädes till påskdagen och därmed även till sönda
gen. A ntingen är det så att detta var självklart, eftersom söndagen var guds
tjänstdag eller också måste man finna andra alternativ. Vad som därem ot är 
klart är a tt apersionen, välsignandet av folket med vigvatten vid söndags- 
mässan, växte fram under m edeltiden med hänvisning till dopet och som en 
memoria av dopets kraft och nåd.22 Därmed skapas också ett slags treenig- 
hetskaraktär åt söndagen vilken senare kommer att upplösas på e tt sådant 
sätt a tt den överflyttas till kyrkoåret.

Söndagens anam netiska karaktär kan beskrivas ur olika synpunkter. Eu- 
karistifirandet ingick som en del av söndagen, vilken med förkunnelse, bön, 
lovsång och m åltiden framställde historien om Kristi uppståndelse och där
med hans bakomliggande lidande och död, även om detta senare också kom 
att förbindas med fredagen. Med medeltidens inbrytande kom också lidan
det och döden att i hög grad karaktärisera söndagen, tydligt genom att eu
karistins offerkaraktär underströks.

3. Eukaristin som konstituerande för söndagsfirandet

Om man nu tillm äter söndagen en anamnetisk roll som får betydelse för 
bestäm ningen av vad kyrkan är, och dessutom förbinder denna anam ne
tiska roll med eukaristin, hur förhåller sig då söndagen till veckodagar som 
redan under 400-talet2* kunde vara firningsdagar av eukaristin? Sannolikt 
är det så a tt söndagen då dessutom förlorade i betydelse i den pastorala 
verkligheten. Möjligen har detta att göra med att kom m unionen i viss u t
sträckning vid denna tid hörjade mista sin centrala ställning i eukaristifiran- 
det, till förmån för framför allt firandet av mässoffret -  och därmed löstes 
något förhållandet mellan com m unicatio (kom m union) och kyrkan som 
gemenskap (comm unio), manifesterad i m åltiden som förknippades med 
Herrens dag. Möjligen kan en förklaring vara att det som kännetecknade 
Herrens dag alltmer exklusivt förknippades med det liturgiska skeendet och 
därför kunde överflyttas eller kopieras till andra dagar i veckan, när skäl för 
detta så förelåg.

22 Eisenhofer, L, H andbuch  der ka tho lisch en  Liturgik, Bd 1, Freiburg i Br 1932, 478ff
23 Eisenhofer oaa 1932, 2Off
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N är de olika söndagarna i kyrkoåret får olika karaktär, blir eukaristifiran- 
det det enda som förbinder påsken, som är söndagens m otivering  och  enda 
grund, med den  enskilda söndagen. D et betyder a tt söndagen egentligen 
förlorar sin m ening. D etta  är sannolik t e tt  av skälen till a tt sabbatsm otivet 
så kom m it a tt dom inera  sedan 1500-talets reform ationer. Söndagen  blev, 
som i synagogan, en  dag för undervisning -  m en en  pedagogisk m otivering, 
a tt folket skulle undervisas, syns in te vara tillräcklig för a tt upp rä tthå lla  
söndagens helgd.

D etta  betyder rim ligen a tt söndagar som firas u tan  eukaristi så go tt som 
he lt saknar re la tion  till påsken, vilken faktiskt är söndagens firningsäm ne. 
D ärför blir e tt söndagsfirande u tan  nattvard  under kyrkoåret endast m edel
bart av ecklesiologisk betydelse. D et är u tby tbart m ot en  sam ling av döp ta  
och troende närsom helst under veckans dagar, förutsatt a tt de kom m it sam 
m an för bön och  läsning ur de heliga skrifterna. D en ecklesiologiska rele
vansen uppkom m er u teslu tande av det faktum  a tt de försam lats i Jesu 
nam n.

4. Söndagen som tecken på kyrkans katolicitet

D en nytestam entliga te rm en  ecklesia är en  neutral beteckn ing  på kyrkan 
som ”de försam lade”. D en im plicerar em ellertid  en grupp som samlas på en  
bestäm d tid och  en  bestäm d plats. P latserna är olika, m en  tidpunk ten /dagen  
för sam lingen blir den  för de olika lokala kyrkorna sam m anhållande fak
torn. Dagen är söndagen, d en  dag då Jesus Kristus uppstod.

D enna lokala ecklesia är det synliga u ttrycket för kyrkan. M an kan säga 
a tt kyrkan tar form  genom  söndagsfirningen och i cen trum  för d en n a  står 
eukaristin .

R en t funk tionellt kan  konstateras a tt söndagen är e tt  tecken  på kyrkans 
kato lic ite t. Söndagen  är e tt  av de e lem ent som dem onstrerar den  kristna 
kyrkans un iversalite t eftersom  den firas av alla kyrkor överallt. Firades den 
inte, skulle de kristnas e n h e t förlora e tt av de viktigare m edlen för beva
rande och å terstä llande av kyrkans en h e t. Den svenske liturgikern och  b i
skopen U ddo Lechard U llm an  beskriver i slutet av 1800-talet saken så ”a tt 
kyrkan på dessa gem ensam t fastställda tider m åtte kun n a  gem ensam t utöfva 
sin kult. D enna gem ensam thet är en  tvåfaldig: A  ena  sidan vill den  sär
skilda lokalförsam lingen sam fäldt fira gudstjenst. Ä andra  sidan är de t e tt 
behof för k ris ten h e ten  i s to rt a tt veta, a tt  dess sam tliga lem m ar hafva ge
m ensam m a tider, då de om  ock på skilda orter, kunna m ed hvarandra  m ötas 
inför H erren ”.24

På lokal n ivå fungerar söndagen som den  försam lingen in tegrerande fak
torn. D en bärande teologiska föreställn ingen är a tt kyrkan som com m unio 
sanctorum  här fram träder på e tt sådant sätt a tt h o n  i all sin verksam het

24 U llm an, U  L, Liturgik, S tockholm  1874, 81
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återförs till de t som är h en n es bärande elem ent: o rdet och  sakram enten. I 
de i fornkyrkan ep iskopalt struk turerade kyrkorna inkluderade de tta  gem en- 
skapen med biskopen eller den  som företrädde biskopen. D etta  speglas t ex 
i de instruk tioner som Ignatius av A n tio k ia  (ca 115) gav, där det påbjuds a tt 
det på varje ort skulle firas en  enda söndagsmässa, in te flera.25

5. Söndagsfirandet som tecken på kyrkans legitimitet

H ela försam lingens närvaro  vid söndagseukaristin  kom  ganska tidigt a tt u t
vecklas till e tt k riterium  på kyrkans leg itim ite t.26 D etta  återfinns hos kyrko
fäder som Tertu llianus och  C yprianus och  har sin ecklesiologiska grund i 
följande argum ent: endast eukaristin  är Kristi kropp därför a tt Kristi kropp i 
sin h e lh e t är närvarande (hela  kyrkan och  hela Kristus). F rånvaron av per
soner som genom  dopet b liv it lem m ar i Kristi kropp innebär a tt h e lh e ten  -  
H errens dag, H errens försam ling och  H errens kropp utgör tillsam m ans e tt 
tecken  och  e tt in strum en t för den  uppståndne Kristus närvaro  i världen -  
slås sönder. U n d er senm edeltiden  tycks denna  upp fa ttn ing  ha om tolkats i 
en  m er ind iv idcen trerad  rik tn ing  v ilken  därefter b liv it dom inerande. I u t
vecklingen av Luthers Lilla katekes 1878, he te r de t exem pelvis: ”Jag kallas 
kristen, em edan jag genom  dopet är upptagen i Jesu Kristi försam ling och 
med försam lingen tro r och  bekänner h onom  vara m in Frälsare och saliggö
rare”.27 H är är det em ellertid  in te  kyrkans leg itim ite t saken gäller, u tan  den 
enskildes iden tite t.

I den  in te rn a tio n e lla  d ialogen m ellan  ”folkkyrkor” och  ”frikyrkor” har i 
viss u tsträckn ing  folkkyrkornas leg itim itet som kristna kyrkor ifrågasatts e l
ler å tm instone  d iskuterats u tifrån  diskrepansen m ellan  de t form ella m ed
lem skapet och  de ltagandet i söndagsgudstjänsten. Legitim itetsproblem et 
har också alltsedan 1800-talet akualiserats genom  a tt de trad itionella  kyr
korna avvisat t ex de s k sjundedagsadventisternas ecklesiala anspråk, bl a 
med hänv isn ing  till a tt de avvisar söndagsfirandet.28

6. Sambandet mellan kyrkan och söndagen som eskatologiskt tecken

S am bandet m ellan det korporativa firandet -  hela  den  lokala kyrkans d e lta 
gande i söndagens eukaristi och  iak ttagandet av söndagen som Kristi upp-

28 Plank, P, Der Sonntag in den östlichen Kirchen. Österliches Erleben im Erhoffen, Hören und 
Schauen, i: Der Sonntag. Anspruch -  W irklichkeit -  Gestalt, Hrsg von A M Alterm att und T  
Schnitker, Würzburg/Freiburg (Schweiz) 1986, (175-186) 183
26 Klinghardt, M, Gemeinschaftsmahl und Mahlgemeinschaft. Soziologie und Liturgie frühchrist
licher Mahlfeiern, Tübingen/Basel 1996, 521
27 D.r M. Luthers Lilla Katekes med kort utveckling sådan den av Kungl. Maj:t den 11 okt. 1878 
blivit antagen jämte hänvisningar till bibliska exempel, samlade och utgivna av C h Meurling och 
O A Ottander, cit utg Jönköping 1959, 16
28 Bacchiocchi, S, From Sabbath to Sunday. A  Historical Investigation of the Rise of Sunday 
Observance in Early Christianity, Rome, 1977 redovisar en modern sjundedagsadventistisk upp
fattning.
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ståndelses dag -  får konsekvenser för uppfattn ingen  av kyrkan som eskato- 
logiskt tecken .29 B eteckningen för söndagen i det här sam m anhanget är ”den 
åt tonde  dagen” (Joh 20:26, 1 Petr 3:20f).30 Fö rden  kristna församlingen själv 
hlir de t ta  tecken  tydligt genom  att deltagandet i kom m unionen  förutsätter 
dopet. Därmed får söndagseukaristin karaktär av påminnelse också om d o 
pet. G em ensam t för de båda sakram enten  är begrundandet av påskens h ä n 
delser -  ursöndagens, om  m an  så vill -  och deras ecklesiologiskt sett konsti
tutiva roll. G e n o m  söndagen förkunnar kyrkan den  kom m ande nya världen 
och anger sin roll i h istorien och sin föregripande uppgift i det eskatologiska 
skeendet.31 D en  ortodoxe teologen A lexander S chm em ann  återkom m er re
lativt frekvent till sam bandet mellan söndagen och kyrkan ur eskatologiskt 
perspektiv. Liturgin är Kristi sakramentala närvaro ur e tt  föregripande, eska
tologiskt perspektiv vilket också gör kyrkan till en föregripande, eskatologisk 
gemenskap, en  försmak av Guds rike och ett  instrum ent för Guds rike. Kyr
kan lever ”den  å t tonde  dagens” existens. Söndagen är inte bara en  del av 
”kronos” -  den  u tm ätta  tiden, den dag Kristus uppstod efter sabbaten. S ö n 
dagen är också frälsningens dag -  dagen som transcenderar tiden och är ett  
tecken på den messianska fulländningen. Som ett tecken och instrum ent för 
frälsningen återvisas alltid till kyrkans centrum: söndagen.

Det finns också ett  å tm ins tone  associativt sam m anhang mellan sabbats
budets in ledning i 2 Mos 20:10, a tt  ”den sjunde dagen är H errens”, och 
”Herrens dag” (U pp 1:19). O m  de tta  är teologiskt signifikant, relaterar det 
skapelsen till återlösningen i den kristna teologin på ett  sådant sätt att  den 
nära ankny tn ingen  till förbundstanken reser en rad ecklesiologiska frågor, 
inte m inst vad gäller fö rhållandet mellan ecklesiologi och eskatologi.

7. Söndagen och kyrkans sakramenta litet

Västerländsk teologi har  efter A ndra  Vatikankonciliet, och inte minst ge
nom  olika studier inom Kyrkornas världsråd, på olika sätt aktualiserat t a n 
ken på kyrkan som e tt  slags sakram ent för världen. Inte så a tt  kyrkan skulle 
vara ytterligare e t t  sakrament, u tan  själva grunden och källan för alla sakra
ment. Definitionen i 1878 års utveckling av Luthers Lilla Katekes kan här 
vara tillämplig: ”S akram ent är e tt  heligt, av Kristus instiftat verk, varuti 
han  genom  synliga och jordiska ting förmedlar osynliga och himmelska n å 
degåvor”. S akram ent hlir alltså här en  grunddimension inom  ecklesiologin 
där Kristus framträder som ursakram entet och kyrkan hlir e t t  sakram ent för 
världen, sacramentum m ündig2 I de tta  sam m anhang har tanken  framförts att

29 Saliers, D E, W orship  as T heology. Foretaste of G lory D ivine, N ashville 1994, 52ff 
50 D aniélou, J, Le d im anche com m e hu itiém e jour, i: Le D im anche, Paris 1965, 29-52
31 Bürki, B, Der S onn tag  -  ein  A b sch n itt reform ierter Theologie. V on C a lv in  über Barth zu Jean- 
Jacques von A llm en , i: Der Sonntag . A nspruch  -  W irk lichkeit -  G estalt, Hrsg von A  M A lter- 
m att und T  S chn itker, W ürzburg/Freiburg (Schweiz) 1986, (197-221) 207f
32 Brodd, S-E, D iakonatet. Från ecklesiologi till pastoral praxis, U ppsala 1992, 6 9 -78
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söndagen inte bara är väsentlig för kyrkans egen ide n tite t och uppbyggnad 
utan a tt den ecklesiologiska dim ensionen på söndagen också har betydelse 
fö r kyrkans förhållande t i l l  ” världen” . Söndagen är en aspekt på kyrkans 
existens för världens skull och hennes uppdrag i världen. Därmed integreras 
flera av de o lika  delaspekter som har berörts tidigare, fram för a llt  re la tionen 
m ellan skapelseteologi och eskatologi.33 Bakgrunden är a tt kyrkan  på sön
dagen firar och manifesterar Guds lö ften  om fr ih e t för hela världen i Jesus 
Kristus. Det betyder också a tt det fmns en tendens a tt föra samman detta 
firande med tanken på a tt hela skapelsen v ila r och återfår krafter. Kyrkan 
manifesterar genom a tt fira söndagen, ” befrielsens dag” (2 K or 6:2).

KYRKA OCH SÖNDAG. EN SAMMANFATTANDE ÖVERBLICK

Söndagen har i kristen tra d itio n  kom m it a tt identifieras med sabbaten på 
e tt sådant sätt a tt de t i l l  sabbaten knutna  förbundskategorierna ko m m it i 
skymundan -  och därmed ecklesiologin. Reglerna för söndagsfirandet, l ik 
som den teologiska reflexionen över söndagen, har sålunda i hög grad rela
terats t i l l  ind iv iden  och to lkats företrädesvis u tifrån  morallärans och där
med kyrkodiscip linens perspektiv.

E tt a lte rna tiv t fö rhålln ingssätt är a tt p rim ärt se söndagen som en eckle- 
siologiskt grundad företeelse. Det betyder att kyrkan  som korpora tiv  person 
fram träder och b lir  tyd lig  fö r världen genom söndagen och a tt söndagen 
manifesterar kyrkans enhet och ka to lic ite t. U tgångspunkten fö r söndagsfi
randet b lir  alltså dess korporativa  karaktär,34 in te  ind iv idens behov av a tt 
v ila , koppla av e ller a tt m öta Gud. Det är in te  ind iv idens behov som är 
utgångspunkten fö r synen på söndagen utan Guds in itia tiv . G enom  eukaris- 
t in  hålls söndagen och påsken samman, liksom  skapelsen och eskatologin, 
på e tt sådant sätt a tt söndagsfirandet prim ärt måste knytas t i l l  frågan om 
kyrkans iden tite t. M ö jlig e n  skulle detta kunna ge struktur åt vad som i dag 
har utvecklats t i l l  e tt ” t i l l  s itt innehåll obestämt veckoslu” .35

33 H a lte r, H , Sonntag fü r das Leben der W e lt. Plädoyer für e inen erweiterten Sonntagshorizont, i: 
Sonntag -  der K irche  liebstes Sorgenkind. A nalysen -  Deutungen -  Impulse. Im  A u ftra g  der 
Theolog ischen H ochschule C hur, hrsg von Hans H a lte r [u.a.], Z ü rich  1982, 53 -77
34 K iesling, C hr, T he  Future o f the C h ris tia n  Sunday, N ew  Y ork  1970, 72ff; M cP artlan , P, Sacra
m ent o f S alvation. A n  In tro d u c tio n  to  Eucharistie Ecclesiology, Edinburgh, 1995, 23 f
3:1 Spier, E, Der Sahhat, B erlin  1989, 126
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Summary

SUNDAY AS AN ECCLESIOLOGICAL PROBLEM

The meaning o f Sunday is seldom treated from  an ecclesiological perspec
tive. One reason for th is seems to be tha t in  various catechisms and hom i- 
le tica l explorations, Sunday has been interpreted in  the context o f the 
T h ird  Com m andm ent. In  C h ris tian  trad ition , the Sunday and the Sabbath 
have greatly coincided, w h ich  fact has not, however, in  its tu rn  raised the 
reasonable question o f the m eaning o f the covenants. As the expositions o f 
Sunday are dom inated by Sabbath as the day o f rest, the concept o f Sunday 
has become a predom inate ly e th ica l question.

The history o f Sunday is com plicated. Jesus C hris t observed the Sunday, 
but on certa in conditions. D uring  the tim e o f the Early C hurch , “ the Lord ’s 
Day” / “ the first day o f the week” / “ the e ight day” was celebrated as the day o f 
the ekklesia w ith  no reference to the Sabbath. The central part o f the Sun
day was no t obeyance but the Lord ’s Supper, and the eucharistic celebration 
became the structuring factor o f the ekklesia.

D uring  medieval times, there was an accelerating in teg ra tion  o f the m o
tives o f Sunday and Sabbath in  C hurch  life. A  growing sp ititua l in d iv id u a l
ism,accompanied by a weakening o f the Easter motives in  the observance o f 
Sunday, contributed towards the in teg ra tion  o f Sunday in  the sphere o f the 
m oral teaching o f the C hurch .

I t  is possible today to note a change in  the conception o f Sunday, no t 
least in  litu rg ica l theology: the Sunday assembly -  celebrating Baptism and 
the Eucharist -  is essential to  ecclesiology.

Summarizing the h is to rica l developm ent o f the Sunday, the Early 
C hurch  seems to have regarded the Day o f the Lord as constitu tive  fo r the 
C hurch. W hen, however, C hurch  developed in to  a societal in s titu tio n , em
bracing everyone in  a certa in  te rrito ry  and w ith  governm entally approved, 
canonical regulations, clergy and lay people became separated in  a new way. 
The authorities, inc lud ing  the upper clergy, prescribed Sunday obligations 
to  people. A n d  at the same tim e, an ongoing d iffe ren tia tion  o f C hurch  life  
and, consequently, litu rg ica l life  resulted in  the d issolution o f the ecclesio
logical meaning o f Sunday. A  separation between liturgy, dogmatics, and 
p iety was at hand.

1. Sabbath and Sunday as Covenant Categories. There is an in terconnec
tio n  between various covenants in  the “ O ld  Testament” and in  the “New
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C ovenan t”. This is obvious but complicated in the history of the Church, 
taking into account the sabbatical contents attributed to Sunday, but also 
the theology of Sunday itself.

1.1 Creation, the New Creation and the Day o f Rest. Sunday as Sabbath 
Day relates to “the order of creation”, which bears eschatological im plica' 
tions (H ebr 3,18f; 4 ,Iff). T he first day of creation correlates to the first day 
of the New Creation. To the ex ten t that the C hurch is “in C hrist”, it is the 
New Creation. And that is celebrated on Sundays through baptism, the 
Eucharist, and the proclam ation of the Word of God.

1.2 Sabbath as a Sign of the Covenant with Israel. According to the Sinai 
covenant, the Sabbath is the sign of the pact between God and his people. 
T he C hurch claims to be the New Israel. As tar as Sunday is then identified 
with or related to the celebration of the Sabbath or has any bearing on the 
interpretation of the New Israel, the quest for a theology of the Sunday 
should be introduced by the Jewish-Christian dialogue.

1.3 The Relation between Sunday and Sabbath in the New Covenant. Sunday 
as an ecclesiological phenom enon is based more on eschatology, on resur
rection, than  on incarnation. T he handing over of the Com m andm ents at 
M ount Sinai is interpreted in C hurch as a prefiguration of the resurrection 
of Christ or of Pentecost. T he importance of Sunday as the “eight day”, the 
first day of the New C ovenant, exceeds the Sabbath as the last day of the 
old creation.

1.4 The New> Covenant in the Blood of Christ. T he Lord’s Supper is consti
tutive for the New C ovenant (M t 26,27f). This is one part of the C hurch’s 
liturgical tradition (1 C or 11,23-26). W hen the Eucharist is celebrated on 
Sundays, there are theological reasons for seeing it as a structuring factor in 
Church.

2. Sunday as a Structuring Factor in Church. T he C hristian C hurch has, 
throughout history, tried to clarify and establish factors in order to give it 
anecessary structure and thereby identity, mainly by means of com m unic
ative actions. Sunday, its celebrations, and assembly seem to be constitutive 
for the ecclesiality of C hristian life.

2.1 Sunday Eucharist as a Unitive Element. If the Sunday Eucharist is the 
centre of C hristian worship, then  Sunday is as constitutive for Church 
membership as the Sabbath is for the Jewish people (1 Cor. 10, 16f). St. 
Chrysostomos wrote that any one baptized person, who does not take part 
in the Sunday assembly, separate themselves from Church. Taking part in 
the Eucharist manifests the body of Christ. Word and Sacram ent is the 
memoria of the Lord and, together with the Day of the Lord, they form the 
dominicum.

2.3 The Eucharist as Constitutive for Sunday. If the developm ent of the 
Liturgical Year dissolved the original, coherent con ten t of Sunday, the role 
of the Lord’s Day as the integrative force in Christian life -  the only thing 
which today associates all Sundays w ith Easter -  is the celebration of the
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Eucharist. So, if Sunday goes w ithout the Lord’s Supper, it is deprived of its 
most fundamental meaning. Sunday worship w ithout the eucharistic cele
bration dissolves also the ecclesiologically significant relation between com
munio and communion.

2.4 Sunday as a Sign of the Unity and Catholicity of the Church. All local 
Churches observe the Sunday, and it therefore becomes a sign of unity in 
time and space and the catholicity of the Church. It is also a sign of the 
catholicity of the local C hurch itself, since the Sunday celebration in te
grates all kinds of people who keep the memoria of the Day of the Lord.

2.5 Sunday Celebration Is a Sign of the Legitimacy of the Local Church. The 
presence of all the baptized people at the Sunday assembly was early seen as 
a criterion of the legitimacy of the local Church. T he presence of the Body 
of Christ presupposes th a t everyone is present who is integrated into it 
through baptism. During medieval times this motive was applied less on the 
C hurch proper than  on the individual. There was a shift from the legiti
macy of the local C hurch to the identity of the individual as a Christian. In 
the ecumenical dialogue, the legitimacy of the folk churches has occasion
ally been questioned, with reference to the discrepancy between the formal 
membership and the actual participation in Sunday worship.

2.6 The Connection between the Church and Sunday as an Eschatological 
Sign. Keeping the “eight Day”, the C hurch asserts itself as an instrum ent 
and prophetic sign of the Kingdom of God. The C hurch bears witness to 
the eschatological reality, living the existence of the resurrection.

2.7 Sunday and the Sacramentality of the Church. As the sacramentum 
mundi, the C hurch is a sign and effective instrum ent of salvation in its 
manifold dimensions. If it is true that Sunday is of im portance for the th e 
ology of the New C ovenant and the New Creation, it has also a significance 
for the them e of C hurch and “world”. And if Sunday is a sign and instru
m ent for the Easter event taking place in C hurch and through Church, 
then Sunday itself -  I am here alluding to St. Augustin -  is a part of the 
sacramentality of the C hurch.

Finally, there is an alternative ecclesiological pattern for Sunday which 
should be elaborated, and confronted, with the dom inating ethical ones. 
The purpose of this article was the indicating of this.
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”Din uppståndelse bekänner vi” 
En sakramentalteologisk reflektion över 

påskmotivet i gudstjänsten

Av N ils-H enrik Nilsson

D et är uppenbart a tt påskm otivet har stor betydelse för de kristna kyrkornas 
gudstjänstliv. 1 dopgudstjänsten  dör och uppstår m änn iskan  med K ristus1. 
Varje söndag samlas de k ristna  försam lingarna och firar H errens dag2, den 
dag då döden  besegrades och  Kristus steg ut ur sin grav. O ch  i d en  eukaris- 
tiska bönen  säger de flesta försam lingar a tt det är H errens död som förkun- 
nas och  hans uppståndelse som  bekänns, i den  m est cen tra la  delen  av mäss- 
sfirandetb

Påskm otivet kan  ses som  e tt  grundm otiv  i kyrkornas gudstjänstliv4, ja, 
också i de t k ristna livet och  i kyrkans eget väsen. H an  som gör a llting  n y tt 
h a r kalla t kyrkan a tt vara det nya gudsfolket5. D enna kallelse som kyrkorna 
få tt har sin förebild i berä tte lse rna  om  det gam la förbundets folk som bru tit 
upp från fångenskapen i Egypten. Påskm otivet är i kyrkornas gudstjänsttra 
d itio n  sam m anlänkat m ed Pesaschm otivet från det gam la förbundets påskfi- 
rande.

Påskm ysteriets betydelse i kyrkornas gudstjänsttrad ition  har de senaste 
åren  bliv it förem ål för särskild uppm ärksam het. D etta  perspektiv  skall här 
föras in i e tt svenskt sam m anhang. Föreliggande fram ställn ing p resen terar

1 Se R om arbrevet 6 vers 4: G en o m  dopet har vi alltså d ö tt och  b livit begravda m ed h o nom  för a tt 
också vi skall leva i e tt n y tt liv, så som Kristus uppväcktes från de döda genom  Faderns härlighet. 
Se även  L Hartman, som kom m enterar R om  6:1-14 , s 61 -6 9 . På s 66 tar h an  upp det nya livets 
betydelse hos Paulus och  kallar dopet för det y ttre , ”sakram entala teck n e t på syndernas förlåtelse” 
o ch  a tt de t här ges e tt ”kristologiskt m önster” . D et m önster som här åsyftas är från död till ny tt liv.
2 Se U pp 1:10, där H errens dag näm ns som benäm ning  på d en  dag Kristus uppstod. Jfr Nils-Henrik 
Nilsson, s 259f.
3 Försam lingsacklam ation finns i dag i d en  eukaristiska b ö n en  i m ånga kyrkors gudstjänstordning. 
O rd en  anspelar på 1 Kor 11:26: ”V ar gång n i ä ter det brödet o ch  dricker d en  bägaren fö rkunnar ni 
alltså H errens död, till dess a tt  h a n  kom m er”. Dessa ord följer i 1 Kor som en  d irekt fo rtsä ttn ing  på 
nattvardens instiftelseord.
4 Lathrop, G  1993 s 123, påsken är all liturgis moder.
5 Se U pp 21 :1 -6  där i en  v ision  en  ny h im m el och en ny jord  fram träder. D öden skall där vara 
besegrad o ch  G ud skall bo ib land sitt folk.
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den pågående diskussionen om påskmysteriet i ky rko live t, sett u tifrån  
svensk horisont, med några kom m entarer om förhållandet m ellan k y rk o li
vets teori och dess faktiska u tfo rm n ing .6

PÅSKMOTIVET I GUDSTJÄNSTLIVET

O m  man hetraktar det kristna  gudstjänstlivet som en fortsättn ing , en sam
m ansm ältn ing och en n y to lkn in g  av synagogans gudstjänst och den judiska 
fam iljens m åltids trad ition , särskilt påskmåltiden, är det också n a tu rlig t a tt 
se påskm otivet i a llt k ris te t gudstjänstliv. Det gäller särskilt om nattvards
gudstjänsten är sprungen ut ur den judiska påskmåltiden, m åltiden som fira
des kvä llen  före folkets befrielse ur Egypten och som varje år återupprepas i 
en jud isk fam ilj.

O m  påskm åltiden är grunden fö r den kristna nattvardsgudstjänsten, b lir  
m åltidserfarenheten i Luk 24:13-35 en erfarenhet in te  endast av a tt lär
jungarna upptäcker a tt det är den uppståndne Kristus som bryter brödet. 
Den b lir  då d irek t sammanbunden med erfarenheten av brödet och v ine t i 
påskm åltiden som reaktualiserade det gamla förbundsfolkets befrielse och 
Guds uppfyllelse av sina lö fte n .7

På e tt sätt är a llt kris te t gudstjänstliv d irek t beroende av påskens erfaren
heter: det är på grund av K ris ti död och uppståndelse som det över huvud 
taget firas kristen gudstjänst. I tron  på K ris ti död och uppståndelse inryms 
tron  på en förbundsslutande Gud. Gamla testamentets påsktrad ition  ger det 
rätta perspektivet fö r förståelsen av det kristna gudstjänstlivet. Samma Gud 
som i Gamla förbundet gav s itt fo lk  uppdraget att hå lla  påskmåltid och 
därefter räddade dem ut ur fångenskapen, samma Gud har genom K ris ti död 
och uppståndelse ka lla t hela m änskligheten a tt b li det nya förbundets fo lk. 
I gudstjänsten firas åter och åter igen K ris ti död och uppståndelse, genom 
v ilk e t det nya förbundet är grundat.8

L ika  lite  som den judiska påskm åltiden är en m innesm åltid  är den kristna 
gudstjänsten med s itt nattvardsfirande enbart firandet av e tt m inne av en 
h istorisk händelse. Båda är avsedda a tt utgöra e tt reaktualiserande, där de 
närvarande är indragna i skeendet och Gud handlar för a tt rädda s itt fo lk .9

För a tt u ttrycka  betydelsen av K ris ti död och uppståndelse använder Nya 
testamentet också uttrycket/begreppet ” m ysterium ” , särskilt i de paulinska

6 E tt av huvudföredragen v id  Societas Liturg icas kongress 1995 behandlade detta tema: Irmgard 
Pahl, s 16ff. Irm gard Pahl är professor i l itu rg ik  v id  Bochums un iversitet.
7 Pahl, Z, s 18, 26 och 27f.
8 Pahl, I, s 19f.
9 C f Daniélou, D , s 168 f f  visar fö rfa tta ren  hu r den judiska påskmåltiden föregriper och förebildar 
den messianska m å ltiden . Fornkyrk liga förfa tta re  som K yrillos  sammanför na ttvarden med påska- 
lam m et och Kristus; på s 172 fram häver förfa tta ren  med en referens t i l l  K y rillo s  påskalammet som 
det gamla förbundets sakrament och na ttvarden som det nya förbundets sakrament, in te  bara e tt 
m inne av hans lidande utan e tt deltagande i K ris ti döds och uppståndelses mysterium.
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och  deutero-paulinska breven. D en förkunnelse av Kristus som korsfäst som 
näm ns i 1 Kor 1:23, är sam m a förkunnelse som näm ns något senare i sam m a 
hrev: förkunnelsen  av G uds hem lighet, m ysterium , 1 Kor 2:1. Begreppet 
”m ysterium ” i det grekiska språket är av cen tral betydelse för a tt de t skall gå 
a tt förstå den  senare u tveck lingen , där ö versä ttn ingen  till la tin , ”sakra
m e n t”, har satt sin prägel på gudstjänstlivet.

D en kristna huvudgudstjänsten , dopgudstjänsten , kyrkoåret, tidebönen  
och  gudstjänstlivet i sin h e lh e t står i e tt  om edelbart förhållande till Kristi 
död och  uppståndelse. D en k ristna  huvudgudstjänstens g rundstruk tur med 
ordets gudstjänst och  n a ttv a rd en s gudstjänst u ttrycker i sina båda delar 
påskm ysteriet: i ordets gudstjänst förkunnas Kristi död och  uppståndelse 
u tifrån  skrifterna10, i n a ttv a rd en s gudstjänst reaktualiseras Kristi död och 
uppståndelse i m åltiden .

R edan i N ya te s tam en te ts  underv isn ing  om  n a ttv a rd en  i 1 Kor 11 talas 
om  a tt varje gång den  kristna  försam lingen äter b rödet och  dricker bägaren 
”förkunnar n i alltså H errens död, till dess a tt h an  kom m er”. U ttry ck e t ”till 
dess a tt h an  kom m er” in n efa tta r tan k en  på a tt H erren  är uppstånden  och 
skall kom m a åter till s itt folk. U tifrån  dessa ord h a r  ack lam ationen  i guds
tjänstens n a ttvardsbön  form ulerats med orden  om  a tt fö rkunna H errens död, 
bekänna hans uppståndelse till dess a tt h an  kom m er. Dessa ord återfinns i 
den  östliga k y rk o trad itionen  m ycket tid ig t11, m en h a r först under 1900- ta le t 
kom m it a tt erhålla  en  fast plats i de västliga kyrkornas gudstjänstliv12.

I na ttvardsbönens anam nes h a r i nattvardsgudstjänsten  Kristi död och  
uppståndelse lyfts fram  inför G ud  och  åberopats13. G enom gående m åste 
dock sägas om  västlig gudstjänsttrad ition  som den  kom m it a tt utform as i 
katolska, anglikanska och  lu therska liturgier, a tt de t dom inerande draget är 
a tt betona  Kristi död, Kristi offer för våra synders skull och  nattvardens 
sam band med syndernas förlåtelse. Påsk- och  uppståndelsem otivet har 
länge varit undanskym t.

D en liturgiska rörelsen h ar lyft fram  och  å terväck t intresset för påskm ys
terie ts betydelse i gudstjänstlivet. 1 den  katolska kyrkan visar d e tta  sig i 
andra  V atikankoncilie ts litu rg ikonstitu tion , där d en n a  syn på gudstjänstli
ve t får e tt tydligt genom slag. 1 k o n stitu tio n en  uppträder begreppet ”påsk
m ysterium ” e tt flertal gånger och  det sägs u ttryckligen a tt påskm ysteriet 
alltid  är närvarande i kyrkan, särskilt i gu d stjän stliv e t14.

10 P ahl, 1, s 29.
11 Se exempelvis Jakobsliturgin i E a rly  liturgies, s 544, som innehåller en församlingsacklamation, 
samt kommentar i Introductury notice, s 534- Jfr H ip p o ly to s , s 37, nattvardsbön vid biskopsvig
ning, där den som blivit vigd till biskop efter instiftelseberättelsen säger: ”Till m inne av hans död 
och uppståndelse frambär vi till dig detta bröd och denna kalk”. Dessa ord utgör anamnesen i 
denna nattvardsbön och har inte acklamationens form eller funktion. För frågan om nattvardsbö
nens tidiga utveckling i den östliga kyrkan, se exempelvis W y b r e w , s 55ff.
12 Bu g n in i, A, s 454f.
13 Se not 11 om Hippolytos nattvardsbön.
14 P ahl, I, s 22ff, Sacrosanctum Concilium 7.
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I dopgudstjänsten får påskmysteriet sitt tydligaste och mest synliga u t 
tryck. I dopgudstjänsten förstådd utifrån Rom 6 delaktiggörs den som blir 
döpt i Kristi död och uppståndelse och befrias från det tidigare livets fång
enskap under synd och död för a tt  kunna  leva ett nytt liv i gemenskap med 
Guds folk, det folk som vu n n it  barm härtighet för Gud. Detta  skeende fram 
ställs symboliskt i dopgudstjänsten, där den  som döps får läm na och  avsäga 
sig det gamla livet, dödas i d o pva ttne t  och stå upp till e tt  ny tt  liv där h o n  
ikläds nya kläder och får e t t  ny tt  nam n. De fornkyrkliga dopordningarna  
åskådliggör påskmysteriet i de liturgiska handlingarna. D et måste dock sam 
tidigt sägas a tt  direkta referenser till Rom 6 i dopordningarnas texter, eller 
d irekta referenser till påskmysteriet med dess bakgrund i gamla förbundet, 
inte är vanliga i de fornkyrkliga dopordningarna; inte heller i dopordn ing
arna i den därpå följande västerländska liturgiutvecklingen.15

Ä v e n  i dopgudstjänsten har  den liturgiska rörelsens beton ing  av påsk
mysteriets centrala  roll i gudstjänstlivet inneburit en förnyelse. I katolska 
kyrkans liturgikonstitution sägs uttryckligen att m änniskorna fogas ”genom 
dopet in i Kristi påskmysterium: de dör med honom , begravs med hon o m  
och återuppväcks med h o n o m ”. Liknande tankar återfinns i de t ekumeniska 
s k Lim adokum entets  del om d o p e t .16 Det fornkyrkliga bruket med dop 
genom nedsänkning i v a t ten  synliggör bättre än bruket med vattenösning  
tanken  på att  dö och uppstå, m en e t t  a llm änt å terinförande av dop genom  
nedsänkning har ännu  inte ägt rum i de västliga kyrkorna. Österns ortodoxa 
kyrkor har behållit dop genom  nedsänkning. I dessa kyrkors dopordningar 
är död-uppståndelsem otivet liksom påskmotivet mer framträdande.

I fornkyrkliga dopordningar förekommer sällan anspelningar på syndaflo
den eller Röda havet, vilket skulle ha  kunna t  vara naturligt som en påm in 
nelse om  hur G ud i det gamla förbundet räddade folket till ny tt  liv genom 
vattnet.  En anspelning på Noaks a rk 17 finns i den bysantinska dopord-

15 Pahl, I, s 3 Iff. Ä ven  om  delak tigheten  i Kristi död och  uppståndelse är en v ik tig  del av d op teo 
login, kan  den in te  sägas vara fram trädande i dopordningarnas utform ning vad det gäller tex tläs
n ingar och böner. In te  heller är referenser till påsken i det gamla förbundet vanliga. I de sym bo
liska handlingarna  görs de t åskådligt a tt den  som döps läm nar det gamla livet o ch  börjar e tt nytt, 
m en i dopgudstjänstens böner talas det om  pånyttfödelse och om  a tt adopteras, bli e tt  G uds barn. 
Se vidare Whitaker, E C , s 29, där Kyrillos i sin Mystagogiska katekes 2 undervisar om  dopet 
utifrån Rom  6 och s 80f, där i d en  bysantinska dopordningen en referens görs till Rom  6 och 
delak tigheten  genom  dopet i Kristi död och uppståndelse, samt s 130 där A m brosius i De S acra
m entis undervisar om  dopet som en  delak tighet i Kristi död och uppståndelse u tifrån trosfrågorna
1 dopet. I Kyrillos T redje katekes 1 behandlas död-uppståndelsem önstret u tifrån  Rom  och  i 5 talas 
om n åd en  genom  vattn e t: jorden  som h a r kom m it genom  vattne t, G uds A nde som svävade över 
va ttn e t, med v a ttn e t tog världen sin  början , liksom  a tt Israel befriades från Farao genom  v a ttn e t 
och a tt va tten  finns m ed när e tt förbund sluts m ed någon, exem pelvis N oak  i 1 Mos 9 och Israel i
2 Mos 24- I Ambrosius De S acram entis finns förutom  den tidigare näm nda referensen något tid i
gare; andra boken 9, en uppräkn ing  av olika slags dop, där syndaflodens dop o ch  dopet i Röda 
havet näm ns, s 42.
16 Sacrosanctum  C oncilium  6, L im adokum ente t ”D op N attvard  Ä m b ete”, av sn itte t om  dopet, 
artikel 3.
17 Whitaker, E C , s 81, i den  bysantinska dopordningen näm ns N oaks ark, m en  dock i sam band 
med olivoljan och in te  i välsignelsebönen över dopvattne t.
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ningen , m en in te till räddningen  genom  v a tten  u tan  till o livkvisten  och  
sm örjelsen med olivolja som skedde vid dopet. D en liturgiska rörelsen har 
arbeta t för a tt i bönen  över d o p v a ttn e t ta  med anspeln ingar på syndafloden 
och  Röda havet, v ilket le tt till a tt sådana nu återfinns i de flesta västliga 
kyrkors dopordningar. I de lutherska kyrkorna har det inneburit en  å teran- 
kny tn ing  till den  s k ”syndaflodsbönen” som från Luthers Taufbiichlein för- 
des vidare till andra länder under 1500-talet, m en senare und an trän g d es.18

O ckså bruket a tt döpa dopkand idaterna  på p åskna tten  i påsknattens 
gudstjänst bidrog till a tt tydliggöra dopets inre sam band med Kristi död och  
uppståndelse och  med påskm otivet. G enom  den liturgiska rörelsen har i de 
västliga kyrko trad itionerna  påsknattens gudstjänst å ter börjat bli en  bety 
delsefull gudstjänst i kyrkornas gudstjänstliv. Påsknattsm ässan innehåller i 
de flesta u tform ingar läsning av tex te rna  om  u ttåget ur Egypten genom  
Röda havets v a tte n .19 D op i påsknattsm ässan har bliv it a llt vanligare.

Påsken är kulm en på kyrkoåret i dess h e lh e t och  u tgör förebilden för a tt 
söndagen helgas som gudstjänstdag. H ela den  kristna kyrkan firar gudstjäns
ten  på söndagen som en  m arkering av bekännelsen  till Kristi uppståndelse 
d en n a  dag och  av a tt d e t är den uppståndne som h ar lovat a tt vara med i 
försam lingen när den  är samlad till gudstjänst.20 Varje söndag är en  p åm in 
nelse om  påskm ysteriet.21 D et söndagliga nattvardsfirandet i fornkyrkan är 
en  varje vecka upprepad aktualisering av Kristi död och  uppståndelse. N a t t 
varden instiftades av Kristus en  torsdag, m en de första försam lingarna valde 
a tt främ st fira n a ttv a rd  när de högtidlighöll H errens dag, söndagen. N a tt
varden uppfattades i uppståndelsens och påskm ysteriets sam m anhang .22

18 Eckerdal, L, s 254- Syndaflodsbönen karaktäriseras som Luthers egen skapelse m en m ed förebild
i den  m edeltida påsknattsprefa tionen  vid dopvattne ts invigning. ”D opbönen  inleddes med b ib 
liska dopproto typer, fr a den  dränkande syndafloden med den räddande arken, Röda havet som 
dödade faraoner m en räddade Israel och  Jesu dop helgande allt dopvatten . Så följde e tt slags 
epikles, bönen  om  A ndens kom m ande till dem  som skulle döpas, så a tt a llt som hörde till den 
gamla m änniskan skulle ‘dränkas och gå under’ för a tt den  nya m änniskan, ‘to rr och  välbehållen  i 
k ristenhetens heliga ark1, skulle tjäna G ud i glädje och  hopp .” Syndaflodsbönen anknyter in n e 
hållsligt till 1 Petr 3:20f.
19 M elita, biskop av Sardes under 100-talets andra hälft, har i en  bevarad påskhom ilia sam bandet 
m ellan påsken i gam la fö rbundet med det nya förbundet som sitt genom gående tem a. Befrielsen ur 
Egypten är förebilden, m odellen  för det som skulle kom m a. H an  säger exem pelvis: ”Israel bevara
des genom  slak tandet av fåret o ch  döptes tillsam m ans av det u tg ju tna blodet, och  fårets död visade 
sig vara en  m ur för fo lket”, s 13.
20 Pahl, I, 34ff.
21 De apostoliska fädema, s 92. Ignatios brev till m agnesiem a, 9: ”De som levde efter de gamla 
o rdn ingarna har alltså kom m it till e tt ny tt hopp så a tt de in te  m era håller sabbat u tan  firar H errens 
dag, den  dag då vårt liv gick upp likt solen genom  honom  och  hans död, fastän några förnekar 
detta . D et är genom  d etta  m ysterium  som vi har tag it em ot tron  och håller u t så a tt vi kan  visa oss 
vara lärjungar till Jesus Kristus, vår ende Lärare.”
22 Rordorf, W , s 40, i sitt svar till Irmgard Pahl. Rordorf, som företräder en reform ert trad ition  och 
är professor i patristik  i N euchå te l, deklarerar a tt h an  är he lt överens med Irmgard Pahl om  att 
eukaristin  är konstitu tiv  för söndagen. D et är genom  att fira eukaristi som m an firar H errens dag. 
D enna ståndpunk t har tidigare bland an n a t förts fram av Marsili: eukaristin  är det sakram ent 
varigenom  den uppståndne Kristus fram träder i kyrkan, v ilket om vandlar veckans första dag till 
a tt bli H errens dag. Å terg ivet i Chupungcu, A, s 7.
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Emmausberättelsen i Luk 24 v ittn a r om a tt både utläggningen av skrifterna
-  ordets gudstjänst -  och brödsbrytelsen -  nattvardens gudstjänst -  är oupp
löslig t förenade med K ris ti uppståndelse och firandet av denna. Ordets 
gudstjänst har sin bakgrund i den judiska synagoggudstjänsten, där lagen 
som gavs i samband med befrielsen ur Egypten, skulle läsas och utläggas. 
N attvardens gudstjänst instiftades i samband med K ris ti död och uppstån
delse. Tillsammans, förenade med varandra, är de det nya gudsfolkets f i
rande av påskmysteriet i dess fu llhe t. Påsken u ttrycker Guds kärlek t i l l  m än
niskan. Därför är människans medmänskliga kärlek det rätta utflödet från 
firandet av påskmysteriet. L itu rg in  har sin fo rtsä ttn ing  i d ia kon i.23

Också kyrkans dagliga bön, tidegärden, är uppbyggd så a tt bönestunderna 
hör samman med berättelserna om K ris ti lidande, död och uppståndelse. I 
Den apostoliska trad itionen  av H ippolytos knyts de dagliga bönetiderna 
d irek t t i l l  K ris ti passionshistoria: när man ber v id  tredje tim m en skall man 
minnas hur Kristus fästes v id  korset, v id  sjätte tim m en slocknade dagsljuset 
och det blev e tt stort m örker och v id  den n ionde tim m en genomborrades 
K ris ti sida. Bönestunden innan man somnar in  b lir  t i l l  en dödsförberedelse 
där man påminns om Kristus som somnade in  i döden. På natten  skall man 
stå upp och be och lova Herren. N ä r tuppen gal skall man minnas a tt israe
lite rna  då förnekade Kristus, men a tt v i bekänner honom  i hopp om de 
dödas uppståndelse.24 Den liturgiska rörelsen har arbetat för en återanknyt- 
n ing  av påskmysteriet t i l l  kyrkans dagliga bönestunder. I den a llm änna in 
troduktionen  t i l l  den katolska kyrkans nya tidegärd görs i det andra kap itle t
-  om helgandet av dagen med de o lika  bönestunderna -  en genomgång av 
bönestundernas egenart. Där sägs det om laudes, a tt ” denna bön i gryningen 
å terkallar i m inne t Herren Jesu uppståndelse” med hänvisn ing t i l l  C ypria 
nus ord: ”T id ig t skall man be för a tt genom morgonbönen fira åminnelsen 
av Herrens uppståndelse” . Vesper tolkas som ” e tt a ftonoffer” och i denna 
bönestund skall man minnas hur Kristus offrade sig för världen och frambar 
sig själv under nattvardsm åltiden som han instiftade. Ters, sext och non 
förstås som bönestunder i v ilka  man återerinrar sig K ris ti lidande.25

PÅSKMYSTERIET I SAKRAMENTALTEOLOGIN

Kyrkan kallas för det nya förbundets fo lk  som Gud har befriat och gett n y tt 
liv. Kristus dog och uppstod för a tt detta fo lk  skulle räddas. Kyrkan är i sig

2 5 Rordorf, W , s 41 -43  samt 48.
24 Hippolytos, s 7 If f .  A v  intresse är a tt se hu r uppräkningen av de dagliga bönestunderna bö rjar v id  
den tredje tim m en och a tt Kristus då fästes v id  korset. H är görs en ankny tn ing  t i l l  o ffren i det 
gamla förbundet: ” 15 O ch  det var därför som lagen i G am la [testamentet] föreskrev a tt man 
ständigt skall frambära skådebröden: som fö reb ilde r för K ris ti kropp och blod. 16 O ch  offrandet av 
det oskäliga lam m et t i l l  det fu llkom liga  lam m et.” Som jämförelse, se M elito, s 6 7 ff med troparie r 
fö r långfredagen v ilka  fö lje r Jesu lidandes h is to ria  ur den bysantinska tidegärden, san no lik t skrivna 
av M e lito .
25 Pahl, I, s 34, Kyrkans dagliga bön, A llm ä n  in tro d u k tio n , a rtik la rna  38 och 75.
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själv ett sakrament, en av Gud instiftad gåva till m änskligheten, e tt sakra
m ent som är oupplösligt förenat med det som Kristus gjorde den påsk när 
han dog och uppstod. Det nya förbundets folk blir till genom ett Guds 
ingripande i m änsklighetens historia, lika m innesvärt som när Gud enligt 
berättelserna i 2 Mos befriade Israels folk ur den egyptiska fångenskapen 
genom Röda havets vatten. Kyrkan kan i sig själv betraktas som e tt påsksak
rament.

Ä ven i e tt sakram entalteologiskt sam m anhang är det av vikt a tt notera 
hur det grekiska ”mysterion” finns bakom begreppet ”sakram ent”. I Nya 
testam entet används ordet i evangelierna med syftning på det kommande 
messianska kungadöm et som Kristus kom m it för att förverkliga. Paulus u t
vecklar begreppet till a tt inkludera Guds frälsningsplan för mänskligheten; 
denna plan är förborgad för världen m en manifesteras genom profeternas 
förutsägelser och genom apostlarna. Sakramentsbegreppet används också 
om Kristus, både i hans frälsningsgärning och i oss.26 I begreppet ”sakra
m ent” finns därför både innebörden av helig hem lighet och att denna hem 
lighet synliggörs.

Enligt den klassiska Sakramentsdefinitionen skiljer man på ord och ele
ment, exempelvis vatten  som används i dopet och Guds ord som kommer 
till vattnet och den som skall döpas. Kyrkans sakrament är gåvor från Gud, 
tecken på den nåd Gud visar m änniskorna. M änniskor tillber Gud i dessa 
tecken. Tomas av A quino näm ner sakram enten som tecken på tre saker: 
Kristi lidande, nåd och ära.27 Sakram enten är tecken på återlösning och 
frälsning. Särskilt lyfter Tomas fram dopet som i enlighet med Rom 6 be
skrivs som vår död och uppståndelse med Kristus. Kristi återlösningsverk 
blir våra genom sakram enten. Påven Leo I uttryckte långt tidigare en lik
nande tanke med a tt säga att det som var synligt i Kristus har överförts till 
Kyrkans sakram ent.28

Kyrkans gudstjänstliv har sitt centrum  i sakram enten, främst dopet och 
nattvarden. I båda dessa sakram ent återspeglas Kristi död och uppståndelse, 
det som Kristus har gjort för m änsklighetens frälsning. Sakram enten synlig- 
gör och aktualiserar Kristi död och uppståndelse -  det som Kristus har gjort 
för att återlösa m änskligheten. I den katolska kyrkans tradition med sju 
sakrament kan m an uttrycka detta på följande sätt: dopet för m änniskan in 
i Kristuslivet och gör henne delaktig av det som Kristus har gjort med sin 
död och uppståndelse, i bikten återaktualiseras Kristi försoningsverk, i 
prästvigningen ges uppdraget a tt förvalta de sakrament som synliggör Kristi 
återlösningsverk, i äktenskapet skall de kristna återspegla den självutgi
vande kärleken mellan Kristus och hans kyrka, i de sjukas smörjelse beds 
böner om att den sjuka genom Kristi försoningsverk skall kunna stå upp

26 New Catholic Encyclopedia NCE, s 806.
2/ NCE, vol XII, s 807. Summa Theologica 3 a, 60.3. Jfr The New Dictionary of Sacramental Worship 
NDSW , Dublin 1990, s 1108.
28 NCE, vol XII, s 808. Sermo 74: PL 54:398.
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från sin sjukdom . Påskm otivet finns med i kyrkans sakram entala  liv som en  
ständig påm innelse om  a tt kyrkans gudstjänstliv  som h e lh e t är beroende av 
det Kristus gjort för m änsk ligheten  genom  sin död och  sin uppståndelse.29

S ett från e tt m er lu thersk t perspektiv , ger dopet in te endast del i Kristi 
död och uppståndelse. D opet skall också praktiseras genom  a tt den  k ristna 
m änniskan  varje dag påm in n er sig om  sitt dop, dels med dopets instiftelse
ord ”1 Faderns, Sonens och  den  helige A ndes n a m n ” i kom bination  m ed 
k o rs teck n e t50, dels genom  a tt rannsaka  sig själv och dö bort från synden för 
a tt stå upp till n y tt liv med Kristus. B ikten  är i lu thersk  teologi en  del av 
dopet i funktion , en  del i d e tta  dödande av synden och  a tt den  k ristna 
m änniskan  åter får del av Kristi död och  uppståndelse52. I n a ttv a rd en  ges åt 
den  kristna försam lingen fruk terna  av Kristi död och  uppståndelse: synder
nas förlåtelse, liv och  salighet tillkännages genom  orden  ”För eder u tg iv en ” 
och  ”U tg ju te t till syndernas förlå te lse”.

I M artin  Luthers teologi kan K risti död och uppståndelse betrak tas som 
e tt sakram ent i och  med a tt Kristus genom  sin död v in n er syndernas fö rlå
telse för m änskligheten. G enom  uppståndelsen blir d en n a  gåva verksam  
och  användbar. Kristi död är en  död för m änniskan , m en verksam  i m ä n n i
skan genom  den  dagliga döden  från  de t gam la livet och  uppståndelsen  till 
det nya. D et k ristna livet är på d e tta  sä tt förenat m ed Kristi död och  up p 
ståndelse i e tt pågående livsm önster där den kristna m änn iskan  är förenad 
med Kristus.34

L uther kan, i likhet med äldre tiders teologer, även  säga a tt de t som är 
san t i förhållande till Kristus också är san t i förhållande till sakram enten . 
D etta  u ttrycker h an  i d iskussionen om  realpresens i n a ttv ard en  och  jäm för 
Kristi m änniskoblivande, in k a rn a tio n en , med brödet och v inet i na ttvar-

29 N C E , vo l XII, s 808.
30 Luthers lilla katekes, e fte r F em te  h u v u d s ty c k e t: ”P å  m o rg o n e n , n ä r  du  s tig e r upp, skall du  s ig n a  d ig  
m ed  d e t he lig a  k o rs te c k n e t o c h  säga: ‘1 F a d e rn s  o c h  S o n e n s  o ch  d e n  h e lig e  A n d e s  n a m n .’” -  ”O m  
a fto n e n , n ä r  du  går till  sängs, skall d u  s ig n a  d ig  m e d  d e t h e lig a  k o rs te c k n e t o c h  säga: ‘I F ad ern s  o c h  
S o n e n s  o c h  d e n  h e lig e  A n d e s  n a m n .’” Jfr H ippolytos, s 75, d ä r  k o rs te c k n e t förs sa m m an  m ed  d e t 
g am la  fö rb u n d e ts  p å sk b e rä tte lse : ”D e t v a r so m  e n  fö reb ild  till d e t ta  som  M ose b e fa lld e  a t t  m a n  
sku lle  s tä n k a  b lo d e t från  d e t ö v re  d ö r r t rä e t  o c h  b estry k a  båda  d ö rrp o s te rn a  m ed  d e t. H a n  gav  
[därm ed] e n  fö reb ild  till d e n  tro  p å  d e t fu llk o m lig a  lam m e t som  vi h a r”. Se också  Daniélou, J, 
s 164f, d ä r H ip p o ly to s  p å sk h o m ilia  å te rg es  o c h  k o m m e n te ra s . D a n ié lo u  m e n a r  a t t  k o rs te c k n e t i 
d e t ta  sam m an h a n g  syftar på  d o p g u d s tjä n s te n s  k o rs te c k n a n d e .
31 Luthers lilla katekes, F jä rde  h u v u d s ty c k e t. D o p e ts  sak ram e n t. IV . ”V ad  b e ty d e r d e t ta  d o p  i v a t-  
ten ?  D e t h e ty d e r, a t t  d e n  gam la  m ä n n is k a n  i oss skall g en o m  dag lig  ån g er o c h  b ä t t r in g  fö rkvävas  
o c h  dödas m ed  a lla  sy n d er o c h  o n d a  lu s ta r o c h  e n  ny  m ä n n isk a  d ag lig e n  fram k o m m a  o c h  u p p s tå , 
v ilk e n  i rä ttfä rd ig h e t o c h  h e lig h e t skall lev a  in fö r G u d  e v in n e r lig e n .” Luthers stora Icatekes, F jä rde  
d e le n . O m  d o p e t: ”... d e n  g am le  A d am s d ö d a n d e  o c h  d ä re f te r  d e n  nya m ä n n isk a n s  u p p s tån d e lse , 
v ilk a  båd a  h e la  v å rt liv ig en o m  m åste  fo r tg å  h o s  oss, så a t t  e n  k ris ten s  liv icke ä r n å g o t a n n a t  ä n  
e t t  dag lig t d o p ” .
32 Luthers stora katekes, F jä rde  d e le n . O m  d o p e t:  ” ... O c h  h ä r  ser d u , a t t  d o p e t b åd e  i a n se e n d e  till 
s in  k ra ft o c h  s in  s in n eb ild lig a  b e ty d e lse  o m s lu te r  jä m v ä l d e t tre d je  s a k ram e n te t, so m  m a n  h a r  
k a lla t b o te n  o c h  som  e g e n tlig e n  icke  ä r n å g o t a n n a t  ä n  d o p e t” .
33 Luthers lilla katekes, F em te  h u v u d s ty ck e t. A lta r e ts  s ak ram e n t. II.
34 Althaus, P, s 214-
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den. Kristus är en människa som vi, men i honom  bor Gud i sin fu llhe t. 
Nattvardens bröd och v in  är van lig t bröd och v in , men i dem finns K ris ti 
kropp och hlod. K ris ti mänskliga natu r förändrades inte av a tt han är Guds 
son. Han är en människa fu llt  ut. Brödet och v ine t är också oförändrat och 
he lt och hå lle t bröd och v in , men ändå är de K ris ti kropp och blod. Kristus 
är på detta sätt fu l lt  u t närvarande i sin kyrka i sakramenten.37

I centrum  fö r sakramentsläran hos Lu ther finns syndernas förlåtelse, det 
som Kristus v u n n it åt m änskligheten med sin död. Tyngdpunkten ligger på 
a tt dö bort från synden i dopet och a tt Kristus i nattvardens bröd och v in  
ger sig själv åt m änniskan, för hennes försoning. Det gamla live t skall dö 
med Kristus fö r a tt m änniskan skall stå upp t i l l  e tt n y tt l iv .36

I modern luthersk teologi har påskm otivet b idrag it t i l l  a tt förnya förståeb 
sen av gudstjänstens u tveckling . K risten gudstjänsttrad ition innehålle r e tt 
r ik t symbolspråk, där symbolerna är hämtade från o lika  sammanhang u tan 
fö r gudstjänsten. De har förts in  i gudstjänstens sammanhang och få tt en 
förändrad betydelse, en n y to lkn ing . Exempel på detta är vattnets använd
n ing  i dopet, liksom  brödets och vinets användning i nattvarden. Förståel
sen av sakramenten sker i s itt ku ltu re lla  sammanhang. Kristus som b liv it  
människa tar mänskliga språk och andra uttrycksmedel i sin tjänst för a tt ge 
den gudomliga nåden åt m änniskorna.

Den n y to lkn in g  som görs när våra uttrycksmedel används i gudstjänsten 
fö lje r det död-uppståndelseschema som tid igare nämnts. De gamla symbo
lerna och uttrycksm edlen genomgår en om vandling; de bryts, dör och upp
står för a tt användas i e tt n y tt sammanhang. Det gudomliga budet om a tt 
människan skall v ila  på veckans sjunde dag ges e tt n y tt innehå ll när Kristus 
denna dag ligger död, v ilande i sin grav. M ed hans uppståndelse nytolkas 
förståelsen av veckans dagar: den åttonde dagen b lir  första dagen i Guds 
förnyelse av s itt fö rhållande t i l l  världen -  Herrens dag, som därefter hög tid 
lighålls medan sabbatsdagen har tjäna t ut sin gamla ro ll. V a ttne t i dopet, 
brödet och v ine t i nattvarden samt litu rg ins symboliska uttrycksmedel ge
nomgår liknande processer: de bryts, de dör, fö r a tt tas i den Uppståndnes 
tjäns t.3/

PÅSKMOTIVET I ECKLESIOLOGIN

Kyrkan beskrivs ofta som Guds fo lk , det nya förbundets fo lk , eller som en 
kropp, K ris ti kropp. I och med andra V a tikan ko nc ilie t fick beskrivningen

35 Althaus, P, s 376, no t 2; W A  6, 511.
36 Althaus, P, s 380f.
37 Den lutherske teologen G ordon  W  La throp  har u tveck la t teo log in  om  ” the Broken R itu a l” och 
” the Broken Sym bol”  u tifrå n  Paul T illic h s  Dynam ics o f Faith, 1957. Lathrop, G  1993, s 27ff; 
Lathrop, G  1994, s 34 ff om  dopet, s 79 ff om nattvarden, s 146 om  bedöm ningen av litu rg ins 
förhållande t i l l  ku ltu ren ; Lathrop, G  1996, s 61 ff om  användn ingen av ku ltu re lla  uttrycksm edel i 
litu rg in  och hur dessa om vandlas.
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av kyrkan som ett sakram ent i sig ett  teologiskt genomslag, inte endast i den 
katolska kyrkan u tan  även bland teologer i andra  kyrkor.

Gudsfolkstanken har djupa bibliska rö tter  och  det är inte svårt a tt  se hur 
den förts vidare från G am la  tes tam ente t  till Nya. 1 flera nytestamentliga 
texter beskrivs kyrkan som Guds folk med direkta anspelningar på G am la  
tes tam en te t .38 Guds folk i G am la  tes tam ente t  blir e t t  folk genom  att  G ud 
utväljer det och låter det gå genom  död till liv. D etta  frälsningshistoriska 
motiv går genom hela G am la  tes tam ente t,  alltifrån skapelseberättelsernas 
framställning. G ud låter ordning framträda ur kaos, ljus blir till i mörkret, 
liv uppstår ur de t livlösa och m änniskorna  skapas till Guds avbilder i en 
värld som saknar Guds bild. R edan här  går det a tt  ana det död-uppståndel- 
seschema som återkom m er i den  frälsningshistoriska framställningen om 
hur  G ud  skapar sig e tt  folk.

I berättelserna om de förbund G ud sluter med m änskligheten  å te rkom 
mer de tta  mönster: syndafloden som dödar världen m en frälser dem som 
finns i Noaks ark, det ofruktsamma paret A braham  och  Sara som får ge liv 
åt det utvalda folket, befrielsen genom  Röda havets  v a t ten  och den ofrukt
samma öknen  fram till ankom sten  till de t utlovade landet. G ud  utväljer åt 
sig ett  folk som en  del av p lanen  a tt  rädda m änniskosläktet, och detta  sker 
genom död till liv. I den judiska påskm åltiden finns berätte lsen kon cen tre 
rad om hur  G ud frälser sitt folk.

I de berättelser och handlingar som ingår i den  judiska påskmåltiden 
(haggada) påm inns deltagarna om hur det israelitiska folket i Egypten skulle 
baka osyrat bröd, slakta påskalammet och  bestryka dörrposterna med dess 
blod. U n d e r  n a t ten  skulle hemsökelser drabba Egypten, m en  dessa skulle gå 
förbi (pasasch) Israels folk så a t t  de blev skonade och kunde läm na fången
skapen .39 Det bittra  lidandet, påskalammet (pesasch), det osyrade brödet, 
v inet och  jublet över befrielsen finns med i den  årligen upprepade judiska 
påskmåltiden.

Särskilt tydlig blir gudsfolkstanken i 1 Petr 2, där det he te r  a t t  de döpta  är 
e tt  utvalt släkte -  kungar och präster, e t t  heligt folk, Guds eget folk som 
skall förkunna hans storverk. Vidare sägs att  G ud  har kallat dem från m örk
ret till sitt underbara ljus. De som inte förut var e t t  folk är nu Guds folk. I 
dessa få rader förs gudsfolksteologin från G am la  tes tam en te t  in i det Nya 
med c ita t från 2 Mos 19 och Jes 43. Ett nytt  förbundsfolk har  blivit till 
genom Kristus. D öd-uppståndelsem önstret spelar här en viktig roll: det 
kristna dopet låter den  som döps få del av det som G ud  har  gjort för m änsk
lighetens frälsning.

Det är när kyrkan uppfattas som det nya gudsfolket som påskmotivet blir 
särskilt tydligt. Då kan det gamla förbundets påskberättelse om förbundsfol
kets befrielse i Egypten peka fram em ot det nya förbundets påskberättelse, 
där Kristi död och uppståndelse äger rum i sam band med den judiska pås-

38 Dulles, A, s 53ff. Kloppenburg, B, s 4 Iff.
39 2 Mos 12:15-51.
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ken. Kyrkans firande av påskm ysteriet blir då e tt firande av allt G ud gjort 
för a tt befria sitt folk.

I M artin  Luthers teologi har gudsfolkstanken stor betydelse.40 N ä r den  
katolska kyrkan under andra  V atikankoncilie t kraftigt be tonade u p p fa tt
n ingen  a tt kyrkan är G uds folk, h ar d e tta  kom m it a tt få fö ljdverkningar för 
den  ekum eniska förståelsen av kyrkans väsen i d ialogen m ellan  lu th e ran er 
och katoliker. D et är särskilt i andra V atikankoncilie ts k o n stitu tio n  om  kyr
kan som gudsfolkstanken fram träder. H är kallas kyrkan för ”det nya gudsfol
k e t”,41 v ilket m åste innebära  a tt kyrkan förtås u tifrån  G uds folk i det gam la 
förbundet.

Ä ven  Kristi kropp som  en  bild av kyrkan har inom  ecklesiologin kom m it 
till användn ing  i fråga om  påskm ysteriet. A tt  kyrkan då d irek t identifieras 
med Kristi kropp, där de k ristna  är lem m arna, går tillbaka på Rom  12 och  1 
Kor 12 som beskriver kyrkan som  en kropp med m ånga lemmar. Kristi off
rade och  uppståndna kropp är kyrkans grundexistens. G enom  dopet fogas 
m änniskorna in i Kristi död och  uppståndelse och  blir lem m ar i hans kropp, 
som är hans kyrka. I 1 Kor 12 sägs a tt m änniskan  har ”döpts a tt hö ra  till en 
och sam m a kropp”.42 D opets och  Kristi kropps död-uppståndelsem önster 
lyfts fram när kyrkan betrak tas som Kristi kropp; därem ot blir an k n y tn in g en  
till påskm otivet i G am la  te s tam en te t svagare. Till skillnad från n ä r kyrkan 
ses som G uds folk, m åste an k n y tn in g en  m ellan  Kristi kropp och den  judiska 
påsken ske genom  en  om skrivning. O m  det israelitiska folket personifieras 
som en son som skall räddas un d an  fångenskapen, genom  v a ttn e t i Röda 
have t till e tt n y tt liv, då kan  synen på kyrkan som Kristi kropp anknytas till 
det judiska folkets räddning  ur Egypten.43

Ä ven  andra sätt a tt uppfatta  kyrkan kan  vara aktuella  utifrån  påskm yste
riets död-uppståndelsem önster. Kyrkan som tjän aren  och  kyrkan som en  del 
av det rike som skall kom m a, föregripande det som v än tar oss, är exem pel 
på ytterligare två sådana m odeller. Kyrkan som tjänare  syftar på a tt Kristus 
som G uds tjänare utgav sitt liv för a tt vi skall leva. Kyrkan skall därför i 
likhet med honom  utge sig själv för a tt världen  skall leva.44 M ed d en n a  
kyrkosyn m åste också, som var fallet med Kristi kropp, an k n y tn in g en  till 
påsken i det gam la fö rbundet ske genom  en  om skrivning, där det israelitiska 
folket betraktas som G uds tjän a re .45 Kyrkan kan också betrak tas som en  del 
av det kom m ande gudsriket med en gem enskap m ellan  dem  som redan  n å tt 
fram och dem  som lever på jorden. 1 spänn ingen  m ellan  de levande och  de

40 Ahhaus, P, s 287ff. Kyrkan är G uds folk. Kyrkan h a r  a lltid  existerat. D et har alltid  funn its e tt 
Guds folk från den första m änniskans tid  fram  till de t senast födda barnet. L u ther W A  40 III, 505. 
Kyrkan är G uds folk både i de t gam la o ch  det nya förbundets tid.
41 Kloppenburg, B, s 41 f, Lum en G en tiu m  9c/25, 10a/27, 13a/30.
42 Kloppenburg, B, s 37ff.
43 E tt sådant synsätt förekom m er i G am la  tes tam en te t och  var h e lt k lart ak tuellt för N ya tes ta 
m entets författare. 2 Mos 4 :22 -23  ”Israel är m in förstfödde son, och  jag h a r  sagt till dig: ‘S läpp m in 
son, så a tt h an  kan hålla  gudstjänst m ed m ig’”. M att 2:15: ”Från Egypten h a r jag kalla t m in  son”.
44 Dulles, A, s 92f.
45 Som  i Jes 53.
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bortgångna återfinns schem at ”från död till liv” -  kyrkans m edlem m ar nar 
del av Kristi uppståndelse och  lever därför i gem enskap med dem  son. är 
av lidna.46 M ed d e tta  eskatologiska perspektiv  finns en  an k n y tn in g  till Jet 
gam la förbundet givet i 1 Petr, där det sägs a tt Kristus sedan h an  d ö tt för 
m änsklighetens synder steg ned och predikade för dem  som en gång vädrat 
lyssna, m edan arken byggdes och några få m änniskor räddades genom  v a tt
net. ”På m otsvarande sätt räddas n i nu  av v a ttn e t i dop e t”.47

FALLSTUDIUM -  SVENSKA KYRKAN

För a tt konkretisera tesen  om  påskm ysteriets betydelse för gudstjänstlivet i 
e tt sakram entalteologiskt sam m anhang, väljer jag a tt h är se närm are på 
u tvecklingen  i Svenska kyrkan med början  i reform ationen. Påskm ysteriet 
skall uppfattas, i en lighet med ovanstående redogörelse, som inte encast 
begränsad till Kristi död och  uppståndelse u tan  även innefa ttan d e  a tt Kristi 
död och  uppståndelse ses i ljuset av påsken i det gam la förbundet och  Jet 
judiska påskfirandet. Påsken i det gam la förbundet blir to lkn ingsnyckeln  för 
a tt förstå Kristi död och uppståndelse i kyrkans gudstjänstliv, sakram en
talteologi och  ecklesiologi.

O laus Petri visar i sin handbok  på svenska en tydlig m ed v e ten h e t om 
påskm ysteriets betydelse i de t sam m anhang  som här avhandlas. I sin föTsta 
dopordning  på svenska använder h an  en  svensk bearbetn ing  av den  tidigare 
näm nda syndaflodsbönen. Påskm ysteriets sam band med det gam la förbun
det lyfts fram med all önskvärd tydlighet. 1 bönen  näm ns h u r G ud räddude 
den  trogne N oak genom  v a ttn e t undan  syndafloden och  a tt Israel torr
skodda kunde gå genom  Röda hav e t m edan Faraos här dränktes. Rädd
n ingen  från fångenskapen i Egypten genom  va ttn e t, det gam la förbundets 
påsk, ses h är som en förebild till det k ristna dopet: ”ther th in  helga döpelse 
m edh be teek n a t w arder”. I bönen  ber m an sedan fortsättn ingsvis för cen 
som skall döpas, a tt all synd skall förgås genom  va ttn e t, a tt den  som skall 
döpas blir skild från den  ogudaktiga hopen  och kom m er in i arken som är 
k ristenhe ten , uppfylls med helig  A nde  och  kom m er till det eviga livet ge
nom  Jesus Kristus.48

D et som i tex ten  till O laus Petris dopordn ing  är m indre k lart är betydel
sen av Kristi uppståndelse för förståelsen av sakram entet. D en som döps 
skall läm na sitt gam la liv genom  dopet i v a tten  och stå upp till det eviga 
livet med Kristus, m en Kristi egen uppståndelse sägs det in te  m ycket om. 
O laus Petris g rund tanke verkar vara a tt Kristus genom  sin död har vunn it 
förlåtelse för världens synder och a tt d e lak tighe ten  i denna  förlåtelse vir.ns 
genom  dopet. In te  ens i dopfrågorna näm ns Kristi uppståndelse: ”Troor tu

46 D ulles, A , s 108t.
47 ”O c h  n i räddas  g e n o m  a t t  Jesus K ristus h a r  u p p s tå tt ,  h a n  som  h a r  s tig it up p  ti l l  h im le n  o c h  si:te r 
p å  G u d s  h ö g ra  sida, sed an  än g la r, m a k te r  o c h  k ra f te r  h a r  lagts u n d e r  h o n o m .” 1 P e tr  3 :1 8 -2 2
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på Jesum  C hristum  hans eenda son wor herra  föddan och dödhan? Swar 
Ja”.49 D enna beton ing  av Kristi döds betydelse för m änniskans frälsning, 
u tan  om näm nande av Kristi uppståndelse, skulle kom m a a tt vara bestående 
under de följande århundradena i Sverige.

D en kyrkosyn som fram träder i O laus Petris dopordning  är typiskt nog 
synen på kyrkan som e tt G uds folk, det nya Israel, v ilket visas av a tt han  
d irek t sam m anför det israelitiska folkets räddning  ( th in  alm ogha Israel) ge- 
nom  Röda h av e t med det kristna dopet och tillh ö rig h e ten  till k ristenheten .

R edan 1528 hade O laus Petri förklarat sin syn på sakram enten  i en  sär- 
skild skrift.50 Inledningsvis konsta terar O laus Petri a tt sacram entum  är en 
översä ttn ing  av det grekiska ”m ysterion” som betyder hem lighet. H an  fo rt
sä tter därefter med a tt beskriva sakram ente t som e tt utvärtes synligt och 
begripligt tecken  på den  nåd som blir oss tillsagd genom  G uds ord. M ed en 
hänv isn ing  till Paulus, m enar O laus Petri a tt de t är Kristus själv som kallas 
sacram entum  (Ef 3, 1 Kol 1). U tifrån  a tt det är Kristus själv som är sakra
m en te t vill O laus Petri helst kalla dop och  n a ttv a rd  för sakram entstecken  
(sacram entz te k n ) .51

O m  dopet skriver O laus Petri, a tt det är e tt tecken  för trons rättfärd ighet 
i v ilket den  gam la m änniskan  och syndakroppen blir dödad, renad från 
synden och  rättfärdigad (affdödhadher, reengiorder aff syndena, och rätfär- 
dugat w arder). H är gör O laus Petri en  hänv isn ing  till Rom  6. I O laus Petris 
syn på dopet är förebilden i G am la te s tam en te t h e lt klar. H an  jäm för d irek t 
dopet med Israels räddning genom  havets v a tten , som h an  kallar e tt tecken  
på a tt G ud var dem  günstig (gönstig). B etoningen  ligger på räddning och 
syndaförlåtelse.52 O laus Petri beskriver dopets funk tion  i det m änskliga li-

48 Olaus Petri, Een handbock  påå Svensko, T h e r doopet o ch  an n a t m era u th i ståår, 1 529, O PSS 
hand 2, s 319: ”0  alzm echtige ewighe gudh tu som ep ter th in n e  strenga retwises dom, haffuer 
genom  syndflodhena fördöm dt th en  o troghna w erldena, behallandes genom  th in a  stora barm her- 
tigheet th en  troghna N oe sielff o ttonde, och  haffuer fördrengt th e n  förstockade Pharaonem , och 
all hans häär j th e t rödha haffuet, och  haffver fördt th in  alm ogha jsrael torskoddan th er jgenom , 
th e r  th in  helga döpelse m edh b eteeknat w arder T u  som genom  th in  helga sons Jesu C hristi wor 
herres döpelse giorde jordan och  all w atn til enne  helsosam m a syndflodh, och  insatte döpelsen 
th e r  synderne j Jesu nam pn afftw aghna warda, Så werdas nw  m illeliga see til th en n a  th in  tienare 
(-rinne) N . o ch  giff honom  (h en n e) ena rä tta  troo, och  förnyia honom  (h en n e) j andanom  genom  
thesso helsosam m a syndflodena, at honom  (h en n e) m otte  h ä r  förgåss all th e n  synd som honom  
(h en n e) aff A dam  påkom m en är, och th e n  h an  sielff gioordt haffuer, o ch  at h an  (hon) m otte  
skilias jfrå th en  ogudhachtiga hoopen , och  kom m a jn  j th e n  helga archen  som är th in  helga 
C hris ten h ee t, th e r vpfyllas m edh them  helga anda, och  kom m a til th e t ew innerliga liffwet genom  
Jesum  C hristum  wor herra. A m en .”
49 Olaus Petri, O PSS band 2, s 321 f.
50 Olaus Petri, Een liten  boock om  Sacram enten  huadh  th e  äre och  huru  th e  retzligha brukas skole, 
O PSS  band 1, s 369ff.
51 Olaus Petri, O PSS band 1, s 375.
52 Olaus Petri, O PSS band 1, s 376 ”jt t  wist w itnesbyrd, a t gudh är tich  gönstogh lijka som h an  
sielff döpte tich , såsom Jsraels almoge hade för j t t  wist tek n  a t gudh war them  gönstig j th e t 
haffzens w atn stodh som en  mwr på bådha sidhor w idh th em  m ädhan  th e  gingo th e r  offuer, så skal 
tu  och  haffua för en  viss pan t til gudz nådhe at tu döpes, th e r  före brukas th e n n e  o rdhen  th e r  til, J 
nam pn fadhers och  sons och  th e n  helge andas, til a t giffua til ken n a  a th  sielff gudh fader o ch  son 
och  den  helge ande döper, och  th en  som  döpt w arder skal låta sich tyckia (som  och j sanningene 
är) a th  honom  förlätes synderna aff gudh fadher o ch  son o ch  th e n  helga an d a”.
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vet med a tt skriva a tt k raften  och  nåden , som G ud verkar i oss, är det a tt 
m an går genom  döden till liv e t.55 M änniskans dagliga död och  uppståndelse 
från synden kan  äga rum  i kraft av Kristi död och  uppståndelse (aff C hristi 
vpstondelse haffue wij th e n  krafft a th  wij hegynne haffua j t t  n y tt rätfärdigt 
leffuerne).54

N är O laus Petri i sin bok om  sakram enten  kom m er in på na ttvarden , 
saknas dock sam banden  m ed påsken i det gam la förbundet och död-uppstån- 
delsem önstret. T yngdpunkten  i O laus Petris fram ställn ing ligger vid a tt av 
visa tanken  på a tt endast p rästerna skulle m o tta  sakram ente t och a tt ställa 
u t sakram entet i m onstransen . 1 den  m ån h an  kom m er in på den  sakram en
talteologiska förståelsen av n a ttv a rd en  ligger b e to n in g en  på syndernas för
låtelse genom  Kristi död och  a tt Kristi död förkunnas i n a ttv a rd e n .55

Brodern, ärkebiskop Laurentius Petri, hänv isar i sin kyrkoordning 1571 
till de svenska o rdn ingarna  för dop och  mässa. I av sn itte t om  dopet gör han  
en hänv isn ing  till Rom  6 ,56 m en h ar i övrigt in te  med några tydliga anspel
n ingar på Kristi död och  uppståndelse eller påskm otivet i stort.

Av större intresse är de t då a tt se närm are på hu r O laus Petri faktiskt 
utform ade sin m ässordning, den  svenska m ässan från 1531. H är väljer Olaus 
Petri a tt arbeta sam m an påskdagens prefation  m ed instiftelseorden till en 
integrerad en h e t. D et faktum  a tt O laus Petri just väljer påskdagens prefa
tion  som utgångspunkt för hu r h an  utform ar det u tan  tvekan  känsligaste 
m om en te t i den  nya m ässordningen, avslöjar a tt  hans syn är a tt  na ttv ard en  
hö r sam m an med påsken.

I bakgrunden finns betrak te lsesä tte t a tt Kristus är de t nya förbundets 
påskalam m  som blir s lak tat för a tt m änskligheten  skall räddas, m en genom
a tt välja påskdagens p refation  som grund för den  första na ttvard sb ö n en  på
svenska blir påskm otivet fullständigt. O ckså K risti uppståndelse ges här en 
betydelse för n a ttvardens sam m anhang. ”O ch  såsom h an  offueruan dödhen  
och stodh  vp jgen til lijffz och  nw aldrigh m eera döör, så skola och alle the 
som th e r vppå förlata sich, offueruinna syndena och  d ö dhen  och  få ewmin- 
nerligh it lijff genom  h o n o m .”

Valet av påskdagens p refation  som utgångspunkt för u tform ningen  av 
den reform atoriska nattvardslitu rg in  verkar vara e tt  svenskt särdrag. Varken 
N iirnbergm ässan eller L u ther har påskprefationen som grund för na ttvards
liturgin. I dessa är det i stä lle t den vanligare förekom m ande allm änna prefa- 
tionen , praefatio de communi, som får bli den  bön  som leder över till instif
telseorden. I den  svenska m ässan 1541 har påskprefationen  kom pletterats 
med ytterligare e tt a lternativ , en  översättn ing  av den  a llm änna  prefationen 
från den m edeltida m ässan.77

53 Olaus Petn, O PSS, band 1, s 377.
54 Olaus Petn, O PSS, band 1, s 378.
55 Olaus Petri, O PSS, band  1, s 402ff.
56 Laurentius Petri, K yrkoordningen, s 48.
57 Olaus Petri, T h e n  Sw enska M essan 1531, O PSS, band 2, s 416; Rodhe, E, s 146ff; Brilioth, Y, s 
339f.
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De båda prefationerna från 1541 kom att finns kvar i den svenska mässan 
i kyrkohandböckerna fram till 1811, då de helt avlägsnades. I 1811 års 
handbok följdes de inledande prefationsresponsorierna direkt av instiftelse
orden. D enna reduktion av nattvardsliturgin ledde till e tt restaureringsar- 
bete som i 1894 års kyrkohandbok lyfte fram påskmotivet ännu tydligare än 
i handböckerna före år 1811. Som prefation återinsätts nu den gamla påsk- 
prefationen, men med tillägget att Jesus Kristus är vårt påskalamm, offrat 
för oss, Guds rena lamm, som burit världens synd allt intill döden. Syft
ningen på de gammaltestam entliga förebilderna är uppenbar liksom påsk- 
måltidssammanhanget, eftersom påskalammet stod i centrum  för den ju
diska påskmåltiden, i enlighet med föreskrifterna i 5 Mos 15.58

Ä ven i dopordningen kom 1811 års kyrkohandbok att innehålla avse
värda förändringar. Den tidigare näm nda syndaflodsbönen, i vilken påsk
m otivet framträdde, ströks helt. Från 1800-talets andra del har ett liturgiskt 
restaureringsarbete pågått, som innefattat också att återföra påskmotivet till 
gudstjänstlivet och sakramentsförståelsen.

Det kom att dröja till 1980-talet innan påskmotivet ånyo tydliggjordes i 
dopordningen -  förutom en antydan som tidigare funnits i tackbönen efter 
dophandlingen om att ”i Kristi uppståndelses kraft vandra i e tt nytt leverne”. 
I kyrkohandbokskomm itténs förslag till ny dopordning fanns i båda kollekt- 
bönerna före textläsningarna om näm nt Kristi död och uppståndelse i ordalag 
som förde tankarna till Rom 6. I det första alternativet talades om dopet som 
”ger oss del i din Sons död och uppståndelse” och i det andra alternativet 
tackar församlingen ”för a tt du genom dopet förenar oss med honom, han 
som efter sin död stod upp till evigt liv”.59 I förslaget till högmässa med dop 
vidgas perspektivet något: ”G enom  dopet förenas vi med Herren Jesus Kris
tus, han som har dött och uppstått för vår skull. Hans död är döden för vår 
själviskhet, hans uppståndelse är källan till liv i kärlek och frid”.60

Den dopordning som på försök användes från 1982 i Svenska kyrkan, 
hade tagit e tt radikalt steg för att lyfta fram sambandet mellan Kristi död
uppståndelse med dopet: som bibelläsning fanns Rom 6:3-5 insatt som an
given läsning före M att 28, dopbefallningen. I anvisningstexten stod att 
texten från Romarbrevet kunde bytas ut mot annan, längre fram föreslagen, 
text ur Gamla eller Nya testam entet, men den enda i ordningen tryckta 
texten var den från Romarbrevet. Gudsfolkstanken finns med i dopbönen 
som beds medan vattnet hälls i dopfunten: ”förena dem med ditt folk”.61 I

58 Rodhe, E, s 147: ”Ja, sannerligen  är d e t tillbörligt, rä tt och  saligt, a tt vi alltid  och  allestädes tacka 
och lova dig, allsm äktige Fader, helige G ud, genom  Jesus Kristus, vår H erre. H an  är vårt påska
lamm, offrat för oss, G uds ren a  lam m , som burit världens synd allt in till döden. O ch liksom h an  
har övervunn it döden och  uppstå tt igen och evigt lever, så skola ock alla, som förtrösta på honom , 
överv inna  synd och  död o ch  ärva evigt liv. O ch  på det a tt vi icke må förgäta d enna hans outsägliga 
välgärning, har h a n  instifta t sin heliga n a ttv a rd .”
59 Svenska kyrkans gudstjänst 1981, s 24f.
60 Svenska kyrkans gudstjänst 1981, s 40.
61 Gudstjänstordning 1982, s 8; sam m a tanke finns också i Svenska kyrkans gudstjänst 1981, s 26.
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d en n a  dopbön  sägs även  a tt G ud i Kristus har besegrat döden  och  genom  
dopet ger m änniskan  del i hans uppståndelse. En ytterligare ank n y tn in g  till 
Rom  6 finns i de t andra a lte rn a tiv e t till dopbön, där m an ber G ud sända sin 
A nde  till ”d e tta  v a tten , så a tt den  som i dopet blir begravd med Kristus 
uppstår med honom  till n y tt liv”.62 I p refa tionen  för högm ässa med dop sägs 
uttryckligen: ”1 dopet dör vi m ed honom  för a tt uppstå m ed honom  och  leva 
hans liv”.63 O rdn ingen  för söndagsgudstjänst med dop innehåller sam m a 
ord om  vad som sker genom  dopet, v ilket tidigare återgivits från förslaget 
till högm ässa med dop från 1981.

T endensen  a tt tydligt knyta  dopet till d e lak tighe ten  i Kristi död och  up p ' 
ståndelse är uppenbar i 1981 års förslag och 1982 års försöksordning, m en 
de gam m altestam entliga förebilderna näm ns in te  alls. Påskm otivet är be- 
gränsat till det som Kristus gjort med sin död och  uppståndelse.

U tveck lingen  av Svenska kyrkans dopordning  till 1986 års k y rkohand
bok blir a tt just påskm otivet tonas ned. M ed hänv isn ing  till rem issreaktio
nern a  på 1982 års försöksordning konstateras a tt tex ten  från Rom  6 med 
tan k en  på delak tighet i Kristi död och uppståndelse varit för svårtillgänglig 
för försam lingarna. T ex tläsn ingarna i dopo rdn ingen  ändras därför så a tt 
dopbefalln ingen  ur M att 28 blir den  första och  enda obligatoriska tex ten  i 
av sn itte t med bibelläsningar. D ärefter kan m an välja en  eller flera y tte rli
gare bibelläsningar, b land vilka R om arbrevstex ten  finns med. I dopbönen , 
m edan v a ttn e t hälls i dop fun ten , avlägsnas nu  som en följd av dessa än d 
ringar de ord som ta la t om  delak tighet i Kristi död och  uppståndelse. I e tt 
andra, nyform ulerat och  m er k o rtfa tta t a lte rn a tiv  finns d en n a  tanke med. I 
båda dopbönerna  är det kyrkan som e tt G uds folk som är den  dom inerande 
kyrkosynen, m en u tan  u tta lad  bakgrund i de t gam la förbundet och befriel
sen genom  Röda havets v a tte n .64

62 Gudstjänstordning 1982, s 8, u tan  m otsvarighet i förslaget 1981.
63 Gudstjänstordning 1982, s 23 och  27.
64 Svenska kyrkans gudstjänst 1981, s 25f; 1982 års kyrkomöte, band  4, B eredningsutskottet 1982:8, 
s 19f; Gudstjänstordning 1982, s 7f; Svenska kyrkans gudstjänst 1985, s 230. 1 de tta  revisionsgruppens 
förslag till dopordning har R om arbrevstex ten  förlorat den  fram trädande plats den  haft i G uds
tjänsto rdn ing  1982. D öd-uppståndelsem önstret har tagits bort från det första a lte rn a tiv e t till dop
bön. I det andra a ltern a tiv e t h ar bönen  följande avslutning: ”Vi tackar dig som  gör d e tta  v a tten  
till en  nådens källa o ch  skänker dem  som här skall döpas del i d in  segerrika död och  uppståndelse”. 
1 revisionsgruppens m otivering, s 281, sägs a tt m an in te  önskar följa högm ässans textläsningsstruk- 
tur. Istället vill m an ”gestalta e tt  inre sam m anhang m ellan  de lästa tex te rn a”. D etta  m enar m an 
sker genom  a tt dopbefalln ingen först läses och  sedan följs av en tex t som närm are preciserar dopets 
innebörd . I C entralstyrelsens skrivelse till 1986 års kyrkom öte konsta terades a tt rem issarbetet 
givit vid h an d en  a tt ”R om  6 -  tro ts sin väl m otiverade förekom st vid dop -  är för svår o ch  m an är 
därför tveksam  till dess förekom st vid dopgudstjänst”, 1986 års kyrkomöte, band 2, C sSkr 1986:2, 
s 208. C entralstyrelsens förslag till tex te r och  dophön, s 340f, lades, i avseende på död-uppståndel- 
sem otivet, oförändrat fram för kyrkom ötet och  återfinns i 1986 års kyrkohandbok. D en andra av 
de tv å  alternativa  dopbönerna har följande avslutning: ”Vi tackar dig för a tt du gör d e tta  v a tten  
till en  nådens källa o ch  ger dem  som här skall döpas del i d in  Sons segerrika död o ch  uppståndelse. 
För vår H erres Jesu Kristi skull.” A nm ärkn ingsvärt är a tt Klingert, R, s 86f, s 162f och  s 190f, som 
ju själv var med i revisionsgruppen liksom  i kyrkom ötet, in te  alls näm ner dessa förändringar i 
dopordningen.
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I ordningarna för huvudgudstjänst med nattvard har det varit lättare att 
hålla fast vid betydelsen av Kristi död och uppståndelse. Samtliga natt- 
vardsböner innehåller en församlingsacklamation i vilken församlingen i 
anslutning till 1 Kor 11:26 förkunnar Herrens död och bekänner hans upp
ståndelse till dess han kommer åter i härlighet. I flera av nattvardshönerna 
finns också en anamnes i vilken direkt sägs a tt gudstjänsten och nattvards- 
firandet hör samman med Kristi död och uppståndelse. I nattvardsbön B 
sägs: ”skänk oss i denna måltid de välsignade frukterna av din Sons lidande 
och död, uppståndelse och himmelsfärd”. I nattvardsbön E: ”Därför firar vi, 
helige Fader, denna m åltid till åminnelse av din Sons död och uppståndelse, 
hans seger över synd och ondska och hans delaktighet i din makt och här
lighet”. Formuleringen påm inner om den som återfinns i nattvardsbön G: 
”Vi firar inför dig, helige Fader, åm innelsen av din Sons lidande och död, 
uppståndelse och himmelsfärd och väntar hans återkomst i härlighet”.

Påskmotivet i sin vidare innebörd, med påsken i Gamla testam entet och 
den judiska påskmåltiden som tydliga förebilder, är dock mindre fram trä
dande i 1986 års kyrkohandbok. U ttåget från Egypten genom Röda havets 
vatten, som fanns med i dopordningarna från reform ationen fram till 1811 
års kyrkohandbok, näm ns inte längre som förebild från det gamla förbun
det. Texten om delaktigheten i Kristi död och uppståndelse, som i försöks
verksam heten på 1980-talet var centralt placerad, har fått träda tillbaka. I 
Svenska kyrkans dopordning har påskmotivet därför, i förhållande till tradi
tionen, en undanträngd ställning.

En psalm skriven av biskop O  Nivenius hade påskmotivet i dopet som 
sitt tema, sv psalm 618: ”Faraos härar hann  upp oss vid stranden”. Här sägs 
uttryckligen: ”Vi som var döda gick ut ur vår grav. Se här din möjlighet, ljöd 
oss i ropet, vägen från döden till livet i dopet”. Denna psalm återfinns i 
1986 års psalmbok under rubriken ”pilgrimsvandringen”, trots att doptem at 
i texten är uppenbart.

I ordningarna för huvudgudstjänst i 1986 års kyrkohandbok förekommer 
påskmotivet i sin vidare innebörd inte alls, om man inte räknar de antyd
ningar som förekommer. Till exempel sägs i m om entet Fovsägelsen, Prefa- 
tionens fortsättning i den allm änna prefationen: ”Han är det levande brö
det som kommit ned från him m elen för att ge världen liv”. I tackbönen 
efter kom m unionen, trefaldighetstiden, alternativ 1, sägs på liknande sätt: 
”Vi tackar dig som har givit oss a tt äta av det bröd som kommer ned från 
him m elen”. Här görs en anspelning på Joh 6:48-51, där Jesus talar om sig 
själv som det levande brödet som kommit ner från him len och gör en jäm 
förelse med brödet/m annat som det israelitiska folket åt under ökenvand
ringen efter befrielsen från fångenskapen i Egypten. A nspelningen är dock 
långsökt och kan inte sägas ge rättvisa åt död-uppståndelsem önstret och det 
gamla förbundets påskfirande.

Ecklesiologiskt är det tydligt a tt det är kyrkan som Guds folk som är den 
dominerande tanken, även om kyrkan också kan nämnas som Kristi kropp.
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Några exempel. I dopgudstjänstens dopbön, alternativ  1, ber m an för dem 
som skall döpas: ”Förena dem  med ditt  folk”. Ä ven  i a lternativ  2 är denna 
kyrkosyn tydlig: ”Himmelske Fader, du skapar genom va tten  och A nde ett 
folk, som är förenat med dig i Jesus Kristus”.

I huvudgudstjänstens a lternativa m om en t vid prefationens fortsättning 
återfinns bland an n a t  följande formuleringar: ”1 honom  är vi ditt folk, 
frälsta från mörkret till d it t  underbara ljus” (prefation för jul), ”Därtill har  
du skapat oss och därför gav du oss livet, a t t  vi skulle höra sam m an med dig 
och  vara ditt  folk på jo rden” (prefation för trefaldighetstiden 1), ”G enom  
alla tider samlar du åt dig e t t  folk och lovsången till d in  ära skall aldrig 
upphöra” (na ttvardsbön  G ).  H är är särskilt det s is tnäm nda exemplet av 
intresse, eftersom ko n t in u i te ten  i det som G ud gör lyfts fram mellan folket i 
det gamla och i det nya förbundet: ”genom  alla tider samlar du åt dig ett  
folk”. Ä v e n  om påskm otivet inte är direkt uttalat, är de t uppenbart a tt  
den n a  formulering syftar på Guds frälsningsverk med sitt folk i de t gamla 
förbundets tid, vilket får en  fortsättning i det G ud gör med det folket i det 
nya förbundet.

Kyrkan som Kristi kropp om näm ns i nattvardsbön  D: ”Låt oss alla genom 
den  helige A n d e  förenas till en  enda kropp och fullkomnas till e tt  levande 
offer i Kristus” och i na ttvardsbön  F: ”Låt alla dem  som delar de tta  bröd och 
den n a  bägare genom  den  helige A n d e  förenas till en  enda kropp och full
kom nas till en levande offergåva i Kristus, dig till ära och  pris”, samt i 
na ttvardsbön  G: ”G ör oss till e tt  i kärleken, så att vi kan vara Kristi kropp i 
världen och  uppenbara hans liv till fred och  läkedom för alla m änniskor”.

Sakram entalteologiskt har  biskop Yngve Brilioth under de tta  århundrade 
varit en  av dem som mest har  påverkat u tvecklingen i Svenska kyrkan. Det 
är därför av stort intresse a tt  en nyligen publicerad undersökning65 av hans 
teologi även visar på påskmotivets s tä llning i hans liturgiska teologi, med 
följder för kans kyrkosyn. Brilioth talar tidigt om kyrkan som ett  sakra
m e n t .66 D en sakramentsteologi som Brilioth för fram är nära  förbunden 
med synen på Kyrkan som Kristi kropp67. G em enskapen  i Kristi Kropp in 
kluderar delak tigheten  i Kristi död och uppståndelse. I Brilioths nattvards- 
syn går a t t  se en liturgisk-eukaristisk kyrkouppfattning. Kyrkan är ett ske
ende; såsom Kristi kropp i eukaristin överbryggar kyrkan mellan frälsnings- 
h istorien  och nue t .68

Det sakram entala  teckne t  är för Brilioth e tt  skeende. I na t tvarden  sker 
e t t  överskridande från då till nu (anamnes), i vilket Kristus är närvarande 
som den  handlande. I de tta  sker e tt  överskridande från enskilt till gem en
samt (com m unio) när  den  kristne infogas i Kristi kropp. Därmed har också 
e t t  överskridande från synligt till osynligt skett (mysterium ). Brilioth ser

65 B e x e l l ,  P ,  Gemenskapens sakrament i Yngve Brilioths kyrkofromhet.
66 B e x e l l ,  P ,  s 218 och 236.
67 B e x e l l ,  P ,  s 226f.
68 B e x e l l ,  P ,  s 229.
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sålunda eukaristin och kyrkan som ett enda enhetens sakrament, sacramem 
tum unitatis.69 Kyrkan har sitt centrum  i eukaristin.

Brilioths nattvardssyn och ecklesiologi har påverkat gudstjänstutveck
lingen i Svenska kyrkan och uppfattningen av sakramenten. Infogandet i 
Kristi kropp och gemenskapen i Kristi kropp har blivit väsentliga delar av 
sakramentsförståelsen. I det gränsöverskridande skeendet blir för Brilioth 
den Gud, som handlar och är närvarande i sin kyrka idag, samma Gud som 
handlade i det gamla förbundet.

I Brilioths sakramentalteologi och ecklesiologi är det kyrkan som Kristi 
kropp som helt dominerar. Ett sådant betraktelsesätt understryker visserli
gen gemenskapen med Kristus, men kan verka avgränsande gentem ot före
bilderna i Gamla testam entet. För a tt kunna uppfatta kontinuiteten  med 
det gamla förbundet kan man, som Brilioth gjorde, tolka sakram enten som 
ett skeende, e tt gränsöverskridande skeende, där samme Gud som alltid 
varit verksam för mänsklighetens frälsning också nu är verksam för att 
m änskligheten skall få del i Kristi död och uppståndelse. O m  dessutom Is
rael i Gamla testam entet uppfattas i personifierad form,70 kan kontinuiteten 
bli ännu tydligare.

I Svenska kyrkans bekännelsearbete har en konferens ägnats åt uppstån- 
delsetro. Ett av föredragen vid denna konferens behandlade uppståndelsens 
förhållande till gudstjänsten.71 Liksom hos Brilioth är det kyrkan som Kristi 
kropp som är den ecklesiologiska infallsvinkeln. Draget av kroppslighet och 
närvaro lyfts fram särskilt i Jesu instiftande av nattvarden, och detta åter
kommer i berättelsen om den uppståndnes m öten med sina lärjungar. U pp
ståndelseerfarenheten och kyrkan förenas i Kristi närvaro.72 Dopet innebär 
att man dör och blir begravd med Kristus och medför för den som döps att 
man därefter är en del av Kristi kropp.73

En ytterligare dimension, förutom närvaron, av uppståndelseerfarenhe
ten är gemenskapen. Gudstjänstgemenskapen är i grunden en gemenskap 
med den uppståndne.74 Framställningen av kyrkan som Kristi kropp vill 
uttrycka just denna dimension. Dopet och nattvarden är nödvändiga för 
förståelsen av denna kyrkosyn. Genom  dopet blir Kristi uppståndelse vår 
uppståndelse. Brödet i nattvarden är ett gemenskapens bröd: alla får vi del 
av ett och samma bröd.75 Gudstjänstens gemenskap sträcker sig ut i varda
gens liv som tjänst i världen, diakoni.

Uppståndelsen innebär också en ytterligare dimension med betydelse för 
sakramentsteologi och kyrkosyn: sändning. Sändningen har två aspekter:

69 Bexell, P, s 247.
70 Jfr not 43.
71 Forkman, G, Uppståndelsen och gudstjänsten. Om gudstjänsten som den innersta platsen för 
uppståndelseerfarenheten.
72 Forkman, G, s 85f.
73 Forkman, G, s 87, med referens till Rom 6:4 och Kol 2:12.
74 Forkman, G, s 88f.
75 Forkman, G, s 90.
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a tt v ittn a  för andra och  a tt vän ta  på G uds rike. På d e tta  sätt är påskens 
uppståndelseerfarenhet fram tidsinrik tad .76 D et eskatologiska draget finns 
med i urkyrkans gudstjänstliv, och hör också sam m an med d e t gam la fö r
bundsfolkets hefrielse ur Egypten och påskm åltiden  som såg fram  em ot löf
tets land och  a tt få fira nästa påsk i Jerusalem . Kristi uppståndelse är hans 
seger över allt on t, en  seger som om fattar allt. D ärför skall i gudstjänsten  
uttryckas hela  världens segerjubel över Kristi uppståndelse. G udstjänsten  
skall vara en hela  skapelsens gudstjänst.77

SAMMANFATTANDE SYNPUNKTER
Svenska kyrkan har, genom  a tt i sin kyrkohandbok ecklesiologiskt fram 
häva tanken  på kyrkan som G uds folk, ö p pna t fö ru tsä ttn ingar a tt knyta an 
till påsken i det gam la förbundet. Påsken i de t gam la fö rbundet är en  före
bild för det som Kristus har gjort och gör i sin kyrka, när m änniskor genom  
dopets v a tten  blir m edlem m ar i kyrkan och  när n a ttv a rd  firas. I dopguds
tjänsten  har påskm otivet funn its i O laus Petris första dopordn ing  på 
svenska, m en avlägsnats i 1811 års kyrkohandbok. 1982 års försöksordning 
innebar e tt steg a tt å ter låta påskm otivet få en  plats i dopordningen . D etta  
h a r dock i 1986 års kyrkohandbok trängts tillbaka.

I söndagens huvudgudstjänst hade påskm otivet i O laus Petris mässa på 
svenska år 1531 en  stark ställn ing eftersom  nattvard sb ö n en  var uppbyggd 
kring påskdagens prefation. Påskm otivet togs h e lt hort i 1811 års kyrko
handbok m en återkom  1894. G enom  att n a ttv a rd sb ö n ern a  i 1976 års guds
tjänsto rdn ing  och i 1986 års kyrkohandbok inneh å lle r försam lingsacklam a- 
tion  och anam nes, tydliggörs Kristi döds och  uppståndelses betydelse för 
gudstjänsten. Påsken och  påskm åltiden i gam la förbundet, som förebilder 
för den kristna gudstjänsten , har dock en h e lt undan trängd  plats.

Sakram entalteologiskt har Yngve B rilioth stark t påverkat teologi och  li
turgi. K yrkogem enskapen, liksom dopets och n a ttvardens sam m anhang, u t
trycks vanligen genom  a tt m an ta lar om  gem enskapen i Kristi kropp. G e 
nom  dopet blir m änniskan  en  lem i Kristi kropp. I gudstjänsten  är kroppen 
med sina olika gåvor (1 Kor 12) i funktion . Kyrkan är en  korporativ  gem en
skap. Ecklesiologiskt har Kristi kroppsteologin  i Svenska kyrkans kyrko
handbok kom pletterats med gudsfolkstanken. D enna har dock än n u  inte 
få tt fullt genom slag i sakram entalteologin .

G enom  a tt tilläm pa gudsfolkstanken i sak ram entalteo log in  skulle guds
tjänstlive t tydligare ku n n a  förstås utifrån det gam la förbundet. D et skulle 
bli tydligare a tt det är sam m a G ud som är verksam  för a tt rädda och  vägleda 
sitt folk. M ed gudsfolkstanken skulle också fram tidsperspektivet och  det

76 Forkman, G, s 92.
77 Forkman, G, s 94.
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eskatologiska perspektivet k u nna  uttryckas tydligare. Sakram enten  skulle 
kunna  uppfattas som en  del av ett  rike som skall komma, e t t  rike som kyr
kan är kallad att hörja förverkliga redan hä r  och nu. Kristi kroppsteologin 
kan, om den  inte kom pletteras med gudsfolkstanken, på e tt  avgränsande 
sätt hli inriktad på gem enskapen med Kristus samt på kyrkogemenskapen 
med dess olika gåvor.

O m  gudsfolkstanken tillämpas i sakramentalteologin, är det framför allt 
påskmotivet som v inner  på detta . För det nya gudsfolket hlir räddningen 
från Egypten och påskm åltiden viktiga tecken  på Guds kärlek också i dag, 
förebilder för det som Kristus m ed sin död och uppståndelse gjort för hela 
mänskligheten. Den kristna församlingen firar med e t t  sådant synsätt i sitt 
gudstjänstliv inte endast de t som Kristus ha r  gjort, u tan  allt de t som G ud 
har gjort för m änniskorna, både i gamla och nya förbundet.

O m  Svenska kyrkan i sitt gudstjänstliv skulle vilja tydliggöra påskm oti
vet mer än vad som hittills  har  skett, finns det några om råden  som kunde 
vara lämpliga, vilket redogörelsen för den  in ternationella  u tvecklingen har  
visat. Påskmotivet skulle k u n n a  lyftas fram, om påsknattsmässan firades 
med dop, om dop oftare skedde med nedsänkning  och  läsning av Rom  6, 
om kyrkoårets tyngdpunkt tydligare lades på firandet av påsken, samt om 
firandet av söndagen som Herrens dag -  veckans första dag -  blev en  varje 
vecka å terkom m ande aktualisering av påskmysteriet.
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Summary

This article, entitled “We Confess Your Resurrection” reflects on the theme 
of Easter in worship from the perspective of sacram ental theology.

The central im portance of Easter for the worship of the C hristian 
churches is obvious. In baptism a person dies and is raised again with 
Christ. Every Sunday, C hristian congregations gather to celebrate the Day 
of the Lord -  the day when death was conquered and Christ rose from the 
tomb. A nd in the eucharistic prayer most churches say that they proclaim 
the death of the Lord and confess his resurrection as the most central part 
of the celebration of the liturgy.

The them e of Easter may be considered as the most basic aspect of the 
C hurch’s worship, as well as of the C hristian life and of the very nature of 
the Church. He, who makes all things new, has himself called the Church 
to be the new people of God. This calling, which is given to the Churches, 
is prefigured in the story of the people of God of the old covenant, of those 
who had been delivered out of slavery in Egypt, and who had made a break 
with that old way of life. T he them e of Easter in the C hurch ’s tradition of 
worship is intimately linked w ith the exodus them e in the passover celebra- 
tion of the people of the old covenant.

The im portance of the paschal mystery in the church’s tradition of wor
ship has been the subject of special a tten tion  in recent years. Here this 
approach is applied to the Swedish context. The essay introduces the cur
rent discussion on the paschal mystery in the life of the Church, seen from 
the Swedish perspective with the addition of some comments how the 
theory of church-life relates to actual practice.

If Christian worship is understood as the continuation  of and a merging 
and a re-interpretation of synagogue worship and the tradition of the Jewish 
family meal, especially the of passover meal, the centrality of the paschal 
them e in all Christian worship is obvious. This is particularly true of the 
celebration of the eucharist, which is sprung from the Jewish passover meal, 
i.e., from the ritual meal on the eve of the liberation of the people from 
Egypt, which is repeated every year in a Jewish family.

The Jewish passover meal is not only a memorial meal. N or is C hristian 
worship -  focused on the eucharistic celebration -  only a celebration of a 
historic event. Both these celebrations are intended to be a re-actualisa- 
tion, through which the participants are drawn into the events themselves, 
and through which God acts in order to save his people.

The them e of Easter is an integral part of C hristian worship from the
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early C hristian period onwards. In the main liturgy, the death and resurrec
tion of C hrist shall be proclaimed in the ante-com m union (“the service of 
the word”), and, in the eucharistic prayer, the death of Christ is proclaimed 
and his resurrection confessed until he comes again. The anamnesis and the 
acclam ation of the eucharistic prayer express these thoughts, although this 
has been more obvious in the Eastern churches than in the W estern ones, 
where greater emphasis has traditionally been put on the sacrificial death of 
Christ, on reconciliation and on the forgiveness of sins.

The most obvious and most visible expression of the Easter mystery is in 
the service of baptism. T he candidate is made a participant in the death 
and resurrection of Christ. Through the waters of baptism, the person dies 
and is raised again with Christ. T he paschal night between Holy Saturday 
and Easter Sunday was the original time for baptism, which focuses the 
connection between baptism and Easter even more clearly.

Applied to ecclesiology, it is primarily the metaphors of the C hurch as 
the people of God and as the body of Christ which are relevant to this 
discussion. T he them e of Easter is most obvious when the C hurch is seen as 
the people of God, because the paschal events of the old covenant and the 
Jewish passover meal are then  seen as direct anticipations of the celebration 
of the death and resurrection of Christ by the new people of God.

In order to show more precisely the importance of the Easter mystery for 
worship from a sacramental perspective, I have chosen to consider develop
ments in the C hurch of Sweden from the Reformation onwards.

By encouraging in its Service Book the view of the C hurch as the people 
of God, the C hurch of Sweden has opened up the possibilities of referring 
to the paschal celebration in the old covenant as an anticipation of what 
Christ has done and continues to do in and through his C hurch, when 
people are made members of the Church through baptism, and when the 
eucharist is celebrated. The them e of Easter was included in the celebration 
of baptism even in the first O rder of Service in Swedish composed by Olaus 
Petrus, but it was removed in the Service Book of 1811. T he 1982 experi
mental order of baptism was an attem pt to restore the them e of Easter in 
the service of baptism, but this has been repressed again in the 1986 Service 
Book.

The Easter them e was strongly emphasised in the main Sunday service in 
Olaus Petrus’ Missal, 1531, in which the eucharistic prayer was built around 
the preface of Easter Day. In the 1811 Service Book, the Easter them e was 
completely removed, hut it was restored again in 1894- The inclusion of the 
congregational acclamations and the anamnesis in the revision of the eu
charistic prayers in 1976 and in the O rder of Service in the 1986 Service 
Book, clarifies the im portance of the death and resurrection of C hrist for 
worship. T he passover and the passover meal of the old covenant as an tic i
pations of C hristian worship are, however, totally suppressed.

Yngve Brilioth has exerted a major influence on sacramental theology
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and liturgy. The community of the C hurch, baptism, and eucharistic fellow
ship are often captured by the m etaphor of membership of the body of 
Christ. By baptism, a person is made a member of the body of Christ. In 
worship, the whole body with its various gifts (1 Cor 12), is at work. T he 
C hurch is a corporate community. T he theology of the body of C hrist has 
been com plem ented by the image of the people of God in the ecclesiology 
of the C hurch of Sweden Service Book. However, this has not been fully 
recognised in terms of sacramental theology.

By an application of the image of the people of God in sacramental theo 
logy, the continuity between the old covenant and the worship of the 
church could be more clearly expressed. It would then  be obvious th a t it is 
the same God who is at work in order to save and lead his people. By the 
use of the image of the people of God, the perspective of the future and the 
eschatological perspective could also be more clearly expressed. T he sacra
ments could be seen as a participation in the kingdom which is to come -  a 
kingdom which the church is called to begin to realise already here and 
now. T he theology of the body of C hrist may, if it is not com plem ented by 
the theology of the people of God, cause a lim itation of a tten tion  to mere 
fellowship with Christ and to the community of the church with its various 
gifts.

If the image of the people of God is applied to the theology of the sacra
ments, the them e of Easter will be particularly evident. T he saving exodus 
from Egypt and the passover meal will become im portant signs of the love 
of God for his people even today, and prefigurations of what C hrist has 
done, through his death and resurrection, for all of humanity. W ith such an 
understanding, the C hristian C hurch celebrates in its worship not only 
what C hrist has achieved, but all that God has done for all people, both in 
the old and in the new covenant.

Should the C hurch of Sweden wish to clarify the them e of Easter to an 
even greater extent than has h itherto  been done, there are several suitable 
areas of attention, which the report on international developm ents show. 
The Easter theme could be strengthened if the celebration of the Easter 
Vigil included baptism -  with baptism more often performed through total 
immersion and accompanied by the reading of Romans 6 -  if the emphasis 
of the liturgical year was more clearly laid on the celebration of Easter, and 
if the celebration of Sunday as the day of the Lord, the first day of the week, 
was made a weekly occurring actualisation of the Easter mystery.

Translated by Gerd Swensson/Te Deum
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Påskmotiv i psalmboken

Av Ragnar Holte

U p p stån d e lse - o c h  skapardag!
Från E dens lustgård , Kristi grav 
på n y tt  du stiger. I d i t t  ljus 
vi m ed  ap o stla rn a  går ut.

Så inleds en  tidegärdshym n för söndagens m orgongudstjänst -  laudes -  i 
båda våra nya tidegärdsutgåvor. D en svenska tex ten  är skriven av Anders 
Frostenson och  u tgör en  ganska fri to lkn ing  av en  m edeltida latinsk hym n 
Primo die quo Trinitas, eller ursprungligen Primo dierum omnium. O rig inalets 
huvudpoäng är fint fångad av Frostenson: söndagen, den  första veckodagen, 
associeras dels m ed ”den  första dagen av alla”, dvs den  första skapelsedagen, 
dels och  fram för a llt med Kristi uppståndelse, som en lig t evangeliernas be
rättelser ägde rum  ”på m orgonen den  första veckodagen”. En hym n är alltid 
avsedd a tt  fylla en  liturgisk funktion , in te  m inst då a tt aktualisera led i den 
bibliska frälsningshistorien . H är fram ställs därför skapelsens och uppstån
delsens skeenden  in te  bara som något förflutet u tan  som en i nue t n ärv a
rande verklighet. D en anförda hym nen  ingår in te i Den svenska psalmboken 
och där finns in te  heller någon a n n an  psalm med m otsvarande m otiv -  
m era härom  nedan .

VARJE SÖNDAG EN PÅSKDAG I MINIATYR

Som  fram går av flera artik lar i den h är volym en är d e tta  e tt  cen tra lt m otiv 
som lyfts fram  inom  nu tida  in te rn a tio n e ll liturgik, när m an studerar det 
k ristna söndagsfirandet. D et rör sig naturlig tv is inte om  e tt nyupptäckt, och 
än m indre om  e tt nyuppfunnet, m otiv. A tt  k ristenhe ten  in te  firar lördagen, 
den  judiska sabbaten, som gudstjänst- och  vilodag, u tan  i stället söndagen, 
h ar av hävd  m otiverats med a tt Kristus uppstod på en  söndag. Söndagen 
fick därför en  hedersplats bland veckans dagar som ”H errens dag”. Eftersom 
Kristi uppståndelse teologiskt förståtts som startp u n k ten  för G uds nyska
pelse av hela  m änskligheten  har också den  ursprungliga skapelsen ingått i 
m otivkretsen.

O m  m an  utgår från påskperspektivet på söndagsfirandet, genom  vilka 
liturgiska tex te r kom m er d e tta  i så fall till konkret uttryck? I den här arti-
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kein  fokuseras psalm boken. Psalm er ur den  utgör självklara inslag i sönda- 
gens gudstjänstfirande, m en psalm valet är i p rincip  fritt. D et finns m ånga 
aspekter a tt ta hänsyn till vid valet av psalmer. H är skall em ellertid  påskm o
tive t användas som raster för fram tagning och  analys av visst psalm m ate
rial. En m otivaspekt renodlas alltså m edvetet. D et bör då från början u t
tryckligen sägas, a tt psalm er givetvis har andra viktiga funk tioner a tt fylla 
än  a tt lyfta fram påskm otivet. M en sådana funk tioner ta r jag mig frihe ten  
a tt bortse från i den h är artikeln .

Jag vill fram hålla a tt jag bara undantagsvis kom m er a tt behand la  påsk
psalmer. D etta  kan förefalla något apart när jag rubricerat a rtike ln  påskmotiv 
i psalmboken. R im ligtvis finns påskm otiv i första hand  i påskpsalmer. M en 
allt kan  in te uttryckas i en  rubrik. D et som har fö ran le tt den  h är artikeln  är 
ju, som redan fram hållits, det inom  aktuell liturgik aktualiserade påskper- 
spektivet på söndagsfirandet. In tresset riktas därför m ot förekom sten av påsk
m otiv i psalm er som kan  tänkas bli använda under andra kyrkoårstider än  
just påsken.

Viss, m en ganska m arginell, uppm ärksam het kom m er jag a tt ägna psal
m er som enlig t psalm bokens disposition  knu tits  till bestäm da tider av kyr- 
koåret, m en andra än  påsken. Psalm boken är em ellertid  bara delvis dispo
nerad efter kyrkoåret. Dess tre första avdeln ingar har m er generell karaktär: 
Lovsång och tillbedjan, Fader, Son och Ande  och Kyrkan och nådemedlen. Psal
m er från de avdeln ingarna kan  förekom m a nästan  när som helst under kyr
koåret. De har k lart intresse för den  h är artikeln  och likaså psalm bokens 
senare avdelningar A tt leva av tro, Tillsammans i världen och  Framtiden och 
hoppet. Psalm er därifrån brukar dom inera  under kyrkoårets senare halva, 
den  långa trefald ighetstiden , och  den  sistnäm nda avdelningens psalm er 
brukar framför a llt kom m a till användn ing  m ot kyrkoårets slut. H är vill jag 
återigen göra en  reservation: det är vanlig t a tt psalm er om  det kristna upp
ståndelsehoppet aktualiserar tron  på Kristi uppståndelse. Just för a tt påsk
m otivets förekom st i d en n a  psalm genre ter sig m er eller m indre självklar, 
kom m er jag in te a tt speciellt uppm ärksam m a den; skälet därtill är d e t
sam m a som a tt jag in te fokuserar påskpsalm erna. Jag kom m er också a tt i 
någon m ån beröra avdeln ingen  Dagens och årets tider, som är placerad n ä r
m ast efter kyrkoårets psalmer.

N ågon fullständig inven tering  av påskm otiv (exkl renodlade påsk- och 
uppståndelsepsalm er) i Den svenska psalmboken från 1986 och i tillägget 
Psalmer i 90-talet från 1994 syftar jag in te till, även  om  jag inför den  aktuella  
uppgiften verkligen på n y tt ögnat igenom  allt. Jag nö jer mig med a tt dra 
fram e tt an ta l psalm er som  jag bedöm er som goda och  in tressan ta  exem pel. 
Efter a tt ha funderat en  del över läm pligaste sätt a tt d isponera stoffet, har 
jag s tan n a t vid a tt huvudsakligen utgå från de individuella psalm förfat
tarna, någorlunda kronologiskt ordnade.

Jag h ar vidare ansett de t v ik tig t a tt relatera de svenska psalm erna till e tt 
in te rn a tio n e llt jäm förelsem aterial. Jag h ar därför ägnat mig en  hel del åt
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Den danske Salmebog med dess tillägg från 1994, den 1984 antagna Norsk 
Salmebog samt den engelska Hymns Ancient &  Modern, New Standard, först 
u tg iven 1983. Jag undrade länge hur och vad jag skulle välja ur detta r ik h a l
tiga m ateria l, men så småningom gav sig lösningen av sig själv. Jag blev 
näm ligen speciellt fångad av en psalmförfattare från vartdera språkområdet. 
A lla  tre finns i översättn ing representerade också i den svenska psalmbo
ken, men i sina respektive hemländers psalmböcker förekom m er de med en 
betyd lig t bredare p roduktion , och v ik tiga  inslag i den har stor relevans för 
temat i m in  artike l.

Jag har också gått igenom de klassiska latinska tidegärdshymnerna en lig t 
utgåvan Hym ni instaurandi Breviarii Romani, 1968, samt Cecilia. Katolsk 
psalmbok, 1987. Dess första 325 num m er är ju  gemensamma med Den 
svenska psalmboken, och även dess s k samfundstillägg innehå lle r mycket 
gemensamt stoff. Det jag fu n n it av intresse för m in  a rtike l gäller e tt par 
översättningar av fo rnkyrk liga  och m edeltida hymner.

PSALMER OM SÖNDAGEN SOM UPPSTÅNDELSENS DAG

Jag citerade inledningsvis Frostensons to lkn in g  av en fo rn kyrk lig  söndags- 
hym n med påskm otiv och påpekade a tt varken den eller någon temamässig 
m otsvarighet förekom m er i den svenska psalmboken. Det är en anm ärk
ningsvärd lucka, v ilk e t inte m inst framgår av m itt jämförelsematerial. I den 
norska psalmboken besjungs söndagen med en psalm av Palladius (n r 569) 
som börjar: Velsignet dag, o Frelser blid, da du stod opp av d0de! -  Den danska 
psalmboken har in te  m indre än sju psalmer (368-374) om söndagen, varav 
Grundtvig  sk riv it tre, hl a n r 372 vars första vers lyder så:

Spndag morgen fra de d0de 
Jesus sejerrig opstod; 
hver en spndags morgenr0de 
hringer nu for d0den bod, 
kalder underfu ldt tilbage 
alle Herrens levedage.

N F S  Grundtvig  (1783-1872) torde vara Danmarks erkänt störste psalm dik
tare, och det är honom  jag speciellt fastnat för vid  m in genomgång av 
danskt material. Han förenar in itie rad  och fyndig användning av b ib lisk t 
sto ff med utpräglad förmåga t i l l  poetisk gestaltning. Versen ovan ger ett 
mönsterexempel på vad jag i in ledningsstycket ovan beskrivit som litu rg ins 
främsta fu nk tio n : a tt aktualisera och levandegöra led i den b ib liska fräls- 
ningshistorien. K ris ti segerrika uppståndelse framställs som på n y tt närva
rande och verksam i det kristna söndagsfirandet, ja, hela K ris ti l iv  och verk 
ses som där present.

V i kan vidare notera hur naturens skeenden görs t i l l  transparenta b ilder
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för frälsningsskeendet. Jag förm odar a tt här kan skönjas en  fornkyrklig in 
sp iration  i G rundtvigs d iktn ing . M orgonrodnaden , och  över huvud solen, 
ses gärna som Kristussymboler i fornkyrkliga hym ner och får m arkera ljusets 
seger över m örkret och  livets över döden. H är tycker jag mig se en  m arkan t 
skillnad m ellan  G rundtv ig  och  flertalet svenska psalm författare från m o t
svarande tid. E tt bra exem pel är förresten  den  psalm  om  söndagen som 
Geijer skrev för 1819 års psalm bok och  som fick vara kvar även 1937, som nr 
203: H ur härlig, G ud, din sol uppgår! Psalm en fram ställer G uds skapelses 
skönhet och allt skapats lovsång till hela  världens G ud och Far, som  bak
grund till och  i sam klang med uppenbarelsen  genom  ordet och m enighetens 
gensvar och  lovsång: Skön är din himmel och din jord, men härligare är ditt ord, 
din lag, din nådelära. Kristi uppståndelse näm ns in te , och  den  uppgående 
solen knyts in te  sam m an med K ristusuppenbarelsen.

Jag tro r a tt vi här m öter något signifikativt för 1700-tals- och  1800-tals- 
teologins sätt a tt relatera allm än och  särskild uppenbarelse till varandra. 
D en a llm änna  uppenbarelsen  knyts enbart till den  första gudom spersonen, 
Fadern, och  frälsningsskeendet i Kristus separeras från skapelseverket. I 
fornkyrkan sågs den  andra gudom spersonen, Logos, förstådd både som  Ord 
och  Världsförnuft, självklart i e tt  kosm iskt perspektiv. D et O rd som  blir 
m änniska i Kristus är också det O rd  genom  vilket G ud skapat och  u p p eh å l
ler världen. D en sam synen blir svårare a tt upp rä tth å lla  sedan den  h e llen is
tiska ku lturens Logos-tänkande gått förlorat i såväl filosofisk som teologisk 
reflektion.

D en engelska m otsvarigheten till vår psalm bok ta lar konsekven t om 
hymns n är det gäller k risten  poesi för gudstjänstbruk -  te rm en  psalms förbe
hålls Psaltarens psalmer. D en o v annäm nda  utgåvan, i första hand  avsedd för 
C h u rch  of England, innehåller fyra hym ner som behand lar söndagen: nr 
20 -22  och  nr 449. D en sistnäm nda är författad av Ch Wesley, som blivit 
m in  favorit h land de engelska hym nförfattarna. Charles Wesley (1707— 
1788) var yngre bror och m edarbetare till Jo h n  Wesley, g rundaren av den 
m etodistiska rörelsen. H an  var en  stor poetisk begåvning och blev den  me- 
todistiska väckelsens store hym ndik tare. H an  lär ha skrivit om kring 6 500 
hym ner! Eftersom h an  var m etodist, har väl hans hym ner in te u tg jort några 
självklara inslag i den engelska kyrkans hym nrepertoar. D en nuvarande 
hym nboken  innehåller em ellertid  e tt stort an ta l hym ner av hans hand , 
m en det kan ju noteras a tt den  söndagshym n jag h ä r skall kom m entera  togs
in först 1969, i e tt tillägg till den tidigare hym nboken  (n r 449). Första
versen i W esleys söndagshym n lyder så här:

Com e, let us w ith our Lord arise, 
our Lord who made bo th  earth  and skies, 
and gave m en gifts of life and peace; 
he died to save the world he made, 
he rose trium phant from the dead; 
and stamped the day for ever his.
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Denna koncentrera t innehållsm ättade vers är gestaltad med teologisk 
d järvhet och poetisk kraft. Kontrasten t i l l  Geijers separerande av skapelse- 
och frälsningsskeende är slående, och sättet a tt smälta dem samman är hos 
Wesley ännu längre d rive t än hos G rund tv ig . Samme Herre som skapat vä rl
den sägs här ha d ö tt och uppstått för den; första och andra gudomspersonen 
smälter samman. (M an  kan jäm föra med Lutherpsalmen Ein feste Burg där 
Kristus sägs vara der H err Zebaoth -  i lin je  med fo rnkyrk lig  kristologisk to lk 
n ing av Psalt 24.) Skapelse och död-uppståndelse knyts av Wesley två 
gånger på o lika  sätt samman i två med varandra rimmande versrader: 1-2 
och 4 -5 . Anslaget i första raden är genialt: arise b lir  tred im ensionellt: K ris
tus uppstår, v i stiger upp efter nattens sömn, v i manas a tt stiga upp också 
andligen, uppstå med Kristus. På sista raden har Wesley även lyckats få med 
a tt söndagen b liv it  Herrens dag, the day fo r ever his.

PÅSKMOTIV I FORNKYRKLIGA HYMNER

Efter vad jag ovan sagt om samsynen m ellan skapelse och frälsning i forn- 
kyrkliga hymner, kunde man vänta a tt många av dem skulle äga d irekt 
relevans fö r m it t tema här. M en  frånsett den speciella söndagshymn som jag 
inledde med, och ytterligare en med liknande m otiv, Salve, dies, dierum 
gloria, har jag under genomgång av e tt stort la tinskt (däremot inget gre
k iskt) m ateria l in te  fu n n it särskilt mycket. Det hänger antagligen samman 
med a tt hym ner företrädesvis skrevs fö r veckans tideböner och för de stora 
kyrkoårshögtiderna. En rad påskhymner finns naturlig tv is, men dem bortser 
jag ju  från, med ovan given m otivering. E tt flerta l laudeshymner och några 
m atu tinhym ner innehå lle r m o tiv  med Kristus som sol, ljus, morgonrodnad 
etc och kan ibland antyda e tt påskmotiv, men aldrig så e xp lic it u tfö rt som i 
de nämnda söndagshymnerna -  och en v ik tig  poäng var ju  just a tt markera 
söndagen som uppståndelsens dag.

I Cecilia har em elle rtid  A lf  Härdelin en fin  to lkn ing  av m atu tinhym nen 
Lux aeterna, lumen potens, där placerad som nr 425, under den allmänna 
rubriken Lovsång och tillbedjan. Här finns e tt påskmotiv a n ty tt på det för 
genren karakteristiska sätt varigenom  naturens skeende b lir  en transparent 
b ild  för e tt and lig t skeende. Första versen lyder:

V ilk e n  väldig makt och klarhet,
Herre Kristus, i d itt  ljus, 
du hetvingar nattens fasor, 
för t i l l  seger dagen fram, 
du fö rin ta r mörkrets välde 
och är lyktan på vår väg.

En hym n efter grekiskt o rig ina l (n r 452) är riktad t i l l  den heliga Anden, 
men A n de n  b lir  därvid i hög grad förmedlare av Kristusverkligheter.:
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Kom, du fördolda skatt.
Kom, du eviga liv ...
Kom, du frälsningens mål.
Kom, du som väcker oss upp ur vår sömn.
Kom, du de dödas uppståndelse ...

Jag får senare e tt par gånger an ledn ing  a tt y tterligare beröra den  fornkyrk- 
liga hym nrepertoaren  i sam band med m in behand ling  av flera sentida för
fattare  som inspirerats av den.

KRISTUS SOM SEGRARE ÖVER SYND OCH DÖD I LUTHERPSALMER

Jag näm nde  ovan  M artin Luthers beröm da Ein feste Burg ist unser Gott, på 
svenska Vår G ud är oss en väldig borg (n r 237). Visst är den  i hög grad 
präglad av e tt påskm otiv, även om  det är m er ind irek t u ttryckt. L uther 
fram ställer ofta försoningens och  påskens skeende som en  kam p m ellan  
Kristus och  ondskans m akter. K am pen är i princip  avgjord genom  korset 
och  uppståndelsen , varför den  O ndes ”kraft är tö m d ”, och ”G uds ord och  
löfte” (dvs om  frälsning och  evigt liv) ”skall bestå”.

M er explic it är påskm otivet i den  stora psalm en N u n  freut euch, lieben 
Christen, gmein. D en utgör, kan m an säga, en  koncen trerad  och  dram atiskt 
laddad fram ställn ing av det reform atoriska budskapet om  rättfärdiggörelsen, 
med dess grund i Kristi försoningsverk. Frostensons ny to lkn ing  av psalm en 
(n r 32) är i stort se tt väl genom förd, även  om  första raden fått lite t karak tär 
av nödrim : O  gläd dig Guds församling nu. D et svenska kyrkom ötet ville ha 
kvar också den äldre W a/lin-versionen (n r 345) vars första rad klingar rä tt 
sexistiskt för e tt nu tida öra: Var man må nu väl glädja sig. Frostenson håller 
sig m ycket närm are orig inalet än  W allin , som bl a struk it en  av de viktigaste 
verserna. (Båda har dessutom  strukit v 3). D et i psalm en absolut cen tra la  
påskm otivet u ttrycker L uther så h är (i v 8: den  ta lande är Kristus som rik tar 
sig till den  troende m änniskan); och  det tolkas av Frostenson (i hans v 7):

Luthers original: Frostensons översättning:
Den Tod verschlingt das Leben mein, Jag skuldlös dina synder bar
mein U nschuld trägt die Sünde dein, och i min död du livet har.
da hist du selig worden. Så har du blivit salig.

Frostensons återgivning innebär tyvärr en  försvagning av påskm otivet. För
sta raden i L u therc ita te t betyder ordagrant: M itt liv uppslukar döden. D et är 
en  djärv och  drastisk bild för a tt den  kosm iska kam pen m ellan  liv och  död, 
m ellan  Kristus och fördärvsm akterna, har slu tat med livets seger genom  
Kristi uppståndelse. D en poängen  går förlorad i Frostensons i min död du livet 
har. Hos L u ther talar Kristus om  sitt liv, hos Frostenson om  sin död. I Fros
tensons tex t har faktiskt uppståndelsen hoppats över: först bär Kristus våra 
synder, sedan far h an  upp till h im len.
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N r 33, O  Jesus Krist, som mänska blev, är närmast en  varia tion  av nr  32. 
Det är ovisst om den  har  e t t  original författat av Luther, m en  den är i varje 
fall skriven i hans anda, och  den  första svenska versionen av den, liksom av 
n r 32, är antagligen avfattad av den svenske reformatorn Olaus Petri.

Flera Lutherpsalmer är nytolkningar/om arbetningar av fornkyrkliga/ 
medeltida hymner. I sin om arbetn ing  av Ambrosius adven tshym n Veni 
redemptor gentium  till julpsalm (nr 112) har Luther faktiskt lagt in e tt  påsk- 
motiv  som inte finns i originalet: döden har han nederlagt (enligt traditionell 
svensk översättning). Julidyllen med barnet i krubban bryts här alltså ge
nom  en  påminnelse om  det verk som Kristus fötts till jo rden  för a tt  utföra. 
Luther har ju också en  berömd påskpsalm, Christ lag in Todesbanden, n r  467, 
som säkert har medeltida förebilder.

Slutligen skall här  näm nas nattvardspsalmen G ott sei gelobet und gebene- 
deiet, n r  400, efter medeltida förlaga. D en är särskilt värdefull för a t t  den  så 
m arkant framhäver eukaristiaspekten på nattvarden, kontrasterande  mot 
den  bot- och dödsstäm ning som inte sällan kom att  prägla nattvardsfirandet 
i senare lutherdom. I de tta  fall markerar översättaren Frostenson faktiskt 
påskmotivet tydligare än  originalet gör; så här lyder v 2 i sammandrag:

Kroppen på korset, som för oss blev pinad,
död, uppstånden, ger oss livet ...
Gränslös, Gud, den kärlek som dig drev.
På d itt kors en värld försonad blev.
All vår skuld är betald.
Gud vår Fader, vi hans barn.

UPPSTÅNDELSELIVETS VÄXT ENLIGT CHARLES WESLEY
Eftersom jag under m in inventering  av den svenska psalmboken inte gjort 
några fynd i 1600- och 1700-talsmaterial av relevans för vårt tema, går jag 
till engelskt 1700-tal representerat av metodisternas benådade psalmdiktare 
Charles Wesley (1707-1788) .  Ä n n u  i 1937 års svenska psalmbok saknas 
hans nam n. 1986 hnns fyra psalmer av honom  med. Två ha r  förmedlats av 
de svenska m etodis terna (44 och  290); översättare är Arne Widegård. (N r 
44 behandlar  jag nedan , m en nr 290 saknar intresse för vårt tem a här.) Den 
tredje har Frostenson tagit sig an  (nr  86, behandlas nedan). D en  fjärde är ett 
beställningsarbete från psa lm kom m ittén  till Britt G Hallqvist, sedan den  på 
ett  rätt sent s tadium gjorts uppmärksam på vilken psalmskatt de engelska 
Christmas carols representerar, inte minst genom sina melodier. Wesleys 
Hark, the herald-angels sing (n r  35 i engelska hym nboken) ha r  en  hn melodi 
av Felix Mendelssohn-Bartholdy. Hallqvists översättning (nr 123) börjar Lyss 
till änglasångens ljud.

Jag minns a tt  jag i e t t  remissvar var kritisk m ot Hallqvists tolkning, och 
särskilt mot a tt  h o n  i en  nylanserad psalm förde in det gammalsvenska ut-
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trycket G ud och man, som för ett  nutida öra klingar sexistiskt. Det finns inte 
heller någon motsvarighet i originalet till det uttrycket. N u  är ju min upp- 
gift här inte a tt  granska julpsalmer u tan  att  dra fram psalmer med påskm o
tiv. M en det är just karakteristiskt att  Wesley (liksom Luther i Världens 
frälsare kom här) för in e tt  påskmotiv i psalmens senare del. S lutversen har  
både teologisk substans och  poetisk lyster -  ingetdera kom m er tyvärr fram i 
Hallqvists fria och ganska klichéartade återgivning.

W esleys original: H allqvists översättning:
Hail, the heaven-born Barn och hroder,
Prince of Peace: G ud och man,
hail, the Sun of Righteousness. fridens furste he ter han,
Light and life to all he brings, stillar oro, läker sår,
risen w ith healing in his wings. lär oss bedja Fader vår.
Mild he lays his glory by, delar all vår lust och nöd
horn tha t m an no more may die, m ellan födelse och död,
horn to raise the sons of earth, m öter oss en gång på nytt
horn to give them  second hirth. när en  evig dag har grytt.
Hark, the herald-angels sing Lyss till änglasångens ord:
glory to the new -horn King. G ud är kom m en till vår jord.

För Wesley (liksom i fornkyrklig diktning, jfr ovan) är Kristus rätt färdighe
tens Sol som bringar ljus och liv till allt, och det liv h an  bringar är uppståndel
selivet; no tera  den djärva bilden uppstånden med läkedom under sina vingar 
(kanske underförstås här det fornkyrkliga bruket av fågel Fenix som upp
ståndelsesymbol). De tre horn-satserna är m ättade av teologiskt innehåll: 
född för att ingen människa mer skall dö (obs påskmotivet), född för att upprätta 
(raise även = låta uppstå) jordens söner, född för att ge dem en andra födelse 
(dvs nyfödelse i dopet, i e tt  helgat liv och in i evigheten). N ästan  allt de tta  
teologiskt mättade innehåll har  Hallqvist gått förbi och ersatt med mer 
invanda fraser. H ennes val av p lattityden mellan födelse och död som motsva
righet till born that man no more may die är faktiskt näst intill otroligt.

Påskpsalmer skulle jag ju inte särskilt uppmärksamma här, m en jag kan 
inte låta bli att  anföra början på den engelska hym nbokens nr 83, där W es
ley gör en djärv om vändning  av det i fornkyrkan så om huldade  morgonrod- 
nadsmotivet. H är är det i stället aftonrodnaden  det gäller, och Kristi kors- 
död liknas vid en blodröd solnedgång:

Love's redeem ing work is done; 
fought the fight, the battle  won: 
lo, our Sun's eclipse is o'er, 
lo, he sets in blood no more.

Wesley har  skrivit en rad psalmer om Kristus, med tonv ik t  på den gudom 
liga kärlek h an  utstrålar. I nr 124, O  love divine, finns e t t  påskmotiv med 
kärlekens seger över döden  och m änniskornas nyfödelse som ljusets söner 
fint invävt i v 2 om kärlekens i sista hand  outgrundliga karaktär:
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Stronger his love than  death  or hell; 
its riches are unsearchable: 
the first-horn sons of light 
desire in vain its depth  to see; 
they canno t reach the mystery, 
the length and breadth  and height.

N r 125, O  for a thousand tongues to sing, börjar i W idegårds översä ttn ing  (n r 
44) O , giv mig tusen tungors ljud. Ö v ersä ttn ingen  är e tt gott försök, m en  den  
poetiska lä tth e te n  och  sp o n tan ite ten  i o rig inalet har delvis gått förlorad. V 
2 kan  anföras som illustration . W esleys djärva De döda får nytt liv h a r i 
översä ttn ingen  återgivits i m er trad itione lla  ordalag:

W esleys original: Widegårds översättning:
He speaks: and, listening O ch  när vi lyssnar
to his voice, till hans röst,
new life the dead receive, från död till liv vi går.
the mournful broken hearts H an  lyfter tyngden
rejoice, från vårt bröst,
the hum ble poor believe. när glädjens ord oss når.

N r 131 Love divine, m itt tredje exem pel på W esleypsalm er om  Kristi kärlek, 
finns i Frostensons to lkn ing  som nr 86: O  Guds kärlek, vilka höjder. D en 
versionen är i stort sett bra, m en  Frostenson förvanskar påskm otivet om  den  
nya skapelsen i v 5 (v 4 hos Frostenson. Frasen förvandlar oss till dig är 
dessutom  obegriplig):

W esleys original: Frostensons översättning:
Finish then  thy new creation: Skapelsen skall nå fulländning
pure and spotless let us he; genom  oss och våra liv,
let us see thy great salvation, när vi tar em ot den frälsning
perfectly restored in thee; som förvandlar oss till dig.

M etodism en ville ju lyfta fram  helgelsen, den troendes tillväx t i de t nya 
livet. Vi har redan sett d e tta  m otiv  fram hävt, m en jag vill också ta fram  två 
m er renodlade exem pel på hym ner om helgelse. Först nr 123, Jesu, lover o f 
my soul, där i v 3 de t nya livet i de troende fram ställs dels som e tt källsprång 
m en också som något som hö jer sig/uppstår (rise); e tt påskm otiv är tydligt 
underförstått:

Plenteous grace w ith thee is found, 
grace to cleanse from every sin; 
let the healing streams abound; 
make and keep me pure w ithin: 
thou of life the fountain  art; 
freely let me take of thee; 
spring thou up w ithin my heart, 
rise to all eternity.

N r 374 är en  underbar helgelsepsalm  där påskm otivet kanske in te märks
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om edelbart. M en det finns tydligt i v 2 där Kristus fram ställs som det levande 
huvudet som de troende i allting  skall växa upp till. H elgelsen ses i e tt  eckle- 
siologiskt perspektiv med bilden av k roppen  och  lem m arna som hålls sam 
m an inbördes och med huvudet Kristus genom  kärlekens fullkom liga band. 
Jag c iterar hym nen in extenso:

Help us to help each other, Lord, 
each other's cross to hear; 
let each his friendly aid afford, 
and feel his brother's care.

U p into  thee, our living head, 
let us in all things grow, 
and hy thy sacrifice he led 
the fruits of love to show.

Drawn by the magnet of thy love 
let all our hearts agree; 
and ever towards each o ther move, 
and ever move towards thee.

T his is the bond of perfectness, 
thy spotless charity.
O  let us still, we pray, possess 
the mind th a t was in thee.

M ina två sista exem pel gäller nattvardshym ner. En koncen trerad  hym n i 
två verser (nr 258) fram ställer fint n a ttv a rd en  som näring  för det nya livet 
(dvs uppståndelselivet i Kristus) och  som hjälp  till väx t i helgelse fram till 
m ö te t med G ud/K ristus ansikte m ot ansikte. D et är en  typ av nattvards- 
psalm  som vi i stort sett saknar i vår trad itio n  m en skulle behöva. Å terigen  
c iterar jag hym nen  in extenso:

A uthor of life divine
who hast a table spread,
furnished w ith mystic wine
and everlasting bread,
preserve the life thyself has given,
and feed and train us up for heaven.

O ur needy souls sustain
w ith fresh supplies of love,
till all thy life we gain,
and all thy fulness prove,
and, strengthened hy thy perfect grace,
behold w ithout a veil thy face.

D en andra nattvardshym nen , n r 277, börjar Hosanna in the highest. Jag å ter
ger h är v 3, som fint låter änglarnas deltagande i na ttvardslitu rg in  kom m a 
till u ttryck (jfr vår p refation  med hela den himmelska härskaran). O ckså här
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kom m er e tt påskm otiv fram genom a tt nattvarden ses som näring för det 
nya liv  som skall fu llkom nas i evigheten:

Angels in fixed amazement 
around our altars hover, 
w ith  eager gaze 
adore the grace 
o f our eternal Lover: 
himself and all his fulness 
he gives to the believer; 
and hy this hread 
whoe'er are fed 
shall live w ith  God for ever.

DEN UPPSTÅNDNES OSYNLIGA NÄRVARO 
OCH LEDNING ENLIGT FRANZÉN

V i är nu tidsmässigt framme v id  m ännen bakom 1819 års psalmbok, och när 
det gäller påskm otivet finner jag a tt det finns mer a tt hämta hos Frans M i
kael Franzén (1772-1847) än hos övriga, inklusive W a llin . M en detta m otiv  
är hos honom  u tfo rm at på h e lt annorlunda sätt än hos Wesley, där stark 
accent låg på det växande uppståndelselivet inom  den troende. Hos Fran
zén är det i stä llet fråga om e tt osynligt kungavälde, en närvaro, ledning och 
herdeomsorg som Kristus utövar i världen. Franzén är, såvitt jag kunnat 
finna, den ende svenske psalmförfattare som n y ttja r den för Nya testamen
tets kristologiska överväganden så centrala psaltarpsalmen 110, där det hl a 
heter: D in kungaspira sträcker Herren ut från Sion. Det är uppenbart a tt han 
har denna psaltarpsalm i åtanke när han fö rfa ttar den fina psalmen n r 35: 
D in spira, Jesus, sträckes ut. Uppståndelsen nämns inte u ttryckligen, men 
korset är segerstoden och segern över döden själva föru tsättn ingen för Jesu 
osynliga välde i världen. Som sådan är han en t i l l f ly k t för m änniskorna i 
alla livets lägen (v 2) och är med sin A nde  närvarande hland m änniskorna 
ända t i l l  tidens slut (v  3).

Karaktären av Jesu osynliga kungavälde klargörs ytterligare i den be
römda adventspsalmen (n r 102) Bereden väg fö r Herren. Skriven vid  en t id 
punkt innan  Svenska kyrkan ännu hade in fö rt två nya årgångsserier av 
evangelier och epistlar och Joh 18:36-37 således ännu inte var knuten  t i l l  
den första adventssöndagen, to lkar han adventets konung och hans rike 
med dess h jä lp:

Med Andens svärd han strider 
och segrar när han lider ... 
giv akt, det helga riket 
ej är av denna värld ...
Det välde han inviger 
är kärlek h lo tt och ljus.
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Innehå lls lig t ligger detta mycket nära den tid igare anförda psalmen. In te  
he lle r här nämns uppståndelsen u ttryck ligen , men segrar när han lider är en 
d irek t motsvarighet t i l l  ditt kors, din segerstod, i n r 35. E xp lic it b lir  uppstån
delsetemat na tu rlig tv is  däremot i den stora påskpsalmen n r 146, Vad ljus 
över griften. Där b lir  också kampens och segerns innebörd närmare precise
rade: H är var mellan ljuset och mörkret en strid. Dock segrade mörkret för evig 
tid. Nedstörtad är döden ... -  V ik tig  är v 3, där den Uppståndnes osynliga 
ledning av sin m enighet beskrivs, varvid  b ilden  av herden trä tt i stället för 
b ilden av kungen i de tidigare nämnda psalmerna:

Kom, skingrade hjord, t i l l  
d in  herde igen.
Han lever, han lever, 
och fö ljer dig än 
osynlig från him len.
Halle lu ja!

H e lt buren av herdem otivet är n r 157, Den korta stund jag vandrar här, som 
är tä nk t fö r söndagarna efter påsk men utan h inder kan ges en vidgad an
vändning. I första versen anknyts t i l l  den Uppståndnes löfte  om närvaro 
en lig t M a tt 28:20: Han som gav livet fö r sin hjord än med sin Ande och sitt ord 
är när oss alla dagar. -  I den skärtorsdagspräglade nattvardspsalmen n r 70, O  
Jesus, än de dina, utgör också detta löfte  e tt l ite t påskinslag: Då blir du när oss 
alla dar in till vår levnads ände, som själv du lovat har.

UPPSTÅNDELSELIV I KYRKA OCH NATUR HOS GRUNDTVIG

N F S  Grundtvig  (1783-1872) är ganska väl representerad redan i 1937 års 
psalmbok, där sex av hans psalmer finns i översättning. 1986 har ytterligare 
två t il lk o m m it i översättning och en på danska, i avdeln ingen psalmer på 
andra nordiska språk. Detta är ändå e tt fåta l, relaterat t i l l  hans mycket 
om fattande författarskap. Jag har gått igenom e tt mycket hredare material 
men ger gärna de svenska psalmhoksredaktörerna v itsordet a tt de tagit vara 
på några av G rundtvigs finaste psalmer.

G rund tv ig  skrev e tt stort antal psalmer om kyrkan. En av de mest sjungna 
i Danmark (n r 279) börjar O  kristelighed! du skaenker vort hjerte, hvad verden 
ej ved. Det låter täm ligen obekant för oss. Översättaren Emil Liedgren tog sig 
näm ligen frihe ten  a tt omgestalta ingressen på fö ljande sätt (n r 258): O  liv, 
som blev tänt i kristtrognas bröst, dig har världen ej känt. I de fö ljande verserna 
fö lje r han däremot G rund tv ig  mycket nära. D et är uppenbart a tt hela psalmen 
är starkt påskpräglad; v 2: O  härliga lott: att leva där döden sin överman få tt, v 
4: O  väldiga tro, som ... leder vår färd utmed avgrunders rand från dödsskuggans 
värld till de levandes land. Därefter fö lje r verser om dop och nattvard, även de 
påskpräglade med u ttryck som vårt eviga liv och de levandes mod. Med tanke
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på de väldiga perspektiv som G rundtv ig  öppnar i denna  psalm var de t enligt 
m in m ening e t t  genidrag av Liedgren a t t  vidga även själva öppn ingen  av 
psalmen. Originalet ter sig i jämförelse härm ed nästan bisarrt kyrkocentrerat 
-  hu r  kan G rundtv ig  säga att det är ”kristeligheden” som är alla dessa gåvors 
givare? Grundtvig-Liedgrens är en  av våra stora psalmer.

N r  56, Gammal är kyrkan, Herrens hus, är också fin. Här är e tt  påskmotiv 
mycket underfundigt invävt genom en  association i v 2 till Joh 2:21: ”det 
tempel han  talade om  var hans k ropp”. Inte den yttre byggnaden är det 
egentliga Guds tempel u tan  den boning (= Kristi kropp), som h an  rest ur 
stoft och mull genom  inkarnation  och uppståndelse och som blir till Kristi 
kropp/kyrkan byggd utav levande stenar i v 3. Tankegången är tydligare 
skönjbar i originalet m en  finns kvar hos översättaren Hallqvist, om  m an 
läser uppmärksamt. A n d ra  kyrkopsalmer som i någon m ån är påskpräglade 
är 276, 277 och  278 i den danska psalmboken, m en de når knappast i kvali
tet upp till de två här anförda.

I n r  308 gör G rund tv ig  en originell och  fascinerande koppling m ellan  
Ordet/Kristus och  de t förkunnade ordet i ljuset av påskens tem a (och  en 
varia tion av samma m otiv  finns i nr 354):

Frelseren lå i sorten jord 
naetter så vel som dage, 
men det opstandne livsens ord 
dpden ej mer kan smage.

Kirken Kun sat i enkestand, 
sprged for den enbårne, 
glemte, at han  i gravens land 
stormede dpdens tårne.

Blegt som et lig var livets ord, 
d0dt det os lå på tunge, 
ånd dog fra H erren i det for, 
engle derom  vil sjunge.

Synger da med i hpjen  sky:
O rdet stod op af dpde, 
lyder i A ndens kraft på ny, 
taender, så tunger glpde!

Flera psalmer om  tro och efterföljd är mer eller mindre påskpräglade, t ex 
445, 479, 493, 538 m en framför allt 537, fint ankny tande  till paulinska 
m otiv  om dopet som död och  uppståndelse med Kristus, och om att lägga av 
den  gamla m änniskan  och  ikläda sig den  nya:

Stod med Krist vi op af dpde, 
did opsvinge sig vor ånd, 
hvor opstandnes fprstegrpde 
sidder ved Guds hpjre hånd  ...
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Selv i dåben er v i d0de, 
men vort liv  er skju lt i Gud ...

Bort med gamle Adams klaeder! 
vandre v il i os den ny, 
som kun lysets vej betraeder 
under sol som over sky; 
i Guds billed vi, nyskapte, 
vise skal, hvad Adam  tabte.

Jag har ovan redan fram h å llit a tt G rund tv ig  har en rad psalmer där han 
to lka r söndagsfirandet i påskens ljus. Han har också flera vårpsalmer där 
livets uppvaknande i naturen parallelliseras med påskens under. N r  198 i 
vår nuvarande psalmbok Lik vårdagssol i morgonglöd har i J A  Eklunds to lk 
n ing  b liv it  en mycket om tyckt psalm. Det borde också 517 kunna b li, av 
G rund tv ig  f r i t t  gestaltad efter en m edeltida förlaga och sedan med finess 
och fräschör ny to lkad av Frostenson:

Världen som nu föds på ny tt 
pånyttföder glädjen.
Här på jorden vandrar nu 
den uppståndne Herren.
Ost och väst och syd och nord, 
eld och vatten, lu ft och jord 
sjunger påskens psalmer.

PÅSKMOTIV I EVANGELISK VÄCKELSERELIGIOSITET

Jag tillå te r  mig a tt under denna rubrik  sammanföra psalmer från flera o lika  
trad itioner. En klassiker är den engelske prästen H  F Lytes aftonpsalm Abide 
with me (n r 13 i engelska hym nboken) som fanns med redan i 1937 års 
psalmbok, i O  Mannströms förnäm liga to lkn ing  Bliv kvar hos mig 
(1986:189). Anslaget t i l l  psalmen är häm tat ur den evangeliska berättelsen 
om den Uppståndnes möte med några lärjungar på vägen t i l l  byn Emmaus 
och om deras vädjan t i l l  honom  a tt stanna kvar hos dem inne i byn över 
kvä llen  och natten (Luk 24:12-35, särskilt v 29). N är jag nu jäm för över
sättn ing och orig ina l ser jag t i l l  m in  förvåning a tt den i M annströms to lk 
n ing  centrala v 3 med den u ttryck liga  anknytn ingen t i l l  Emmausepisoden 
inte alls ftnns hos Lyte. Psalmen har o tv ive la k tig t v u n n it på detta inskott. 
Däremot har påskm otivet i psalmens u tm ynn ing  fu ll täckning hos Lyte:
.. .döden mist sin udd, när dig jag har. D itt kors skall skina fö r min blick, när sist 
jag somnar in ... i liv, i död, bliv, Herre, hos mig kvar.

EFS sångsamling Sions toner behandlades med viss snävhet av redaktö
rerna fö r 1937 års psalmbok. E tt antal texter togs därifrån, men m elodierna 
byttes nästan genomgående u t emot mer ”ky rk lig t värdiga” . Nästan inga av 
dessa nylanserade m elodier slog igenom, och så småningom vann de ur-
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sprungliga m elodierna e rkännande. D en benådade psalmdikterskan Lina 
Sandell (1832-1903)  var 1937 representerad med elva psalmtexter. 1986 
har  an ta le t  utökats till fjorton. Till nytillskotten hö r  n r  207, En liten stund 
med Jesus, efter e tt  original av A  L Ashley-Greenstedt. Det är den av samtliga 
som tydligast innehåller  e tt  påskmotiv, därtill mycket fint och originellt 
uttryckt (v 2):

En liten stund med Jesus 
när synden gör mig ve 
och otron vill mig h indra 
a tt blott på ordet se: 
en liten stund med Jesus, 
och bördan lyftes av 
och faller från m in skuldra 
i Kristi öppna grav.

C  O  Rosenius (1816-1868)  har  två mycket om tyckta  psalmer byggda kring 
herdem otivet tolkat i uppståndelsens ljus. I n r  59, M ed G ud och hans vän
skap, är e t t  påskmotiv an ty tt  i formuleringar som före går Herren med segerns 
baner. Utförligare framställt är de t i n r  251, Var jag går i skogar, berg och 
dalar. I v 1 he ter  det: H an, min Herde, gick för mig i döden, men han lever i all 
evighet. Som v 3 har inarbetats en  vers av en herrnhutisk  författare om  den 
tvivlande Tomas m öte  med den  U ppståndne. D en avslutande v 4 inleddes i 
originalet Följ mig, huldaste, uppstungna hjärta, som väl får sägas vara ett  
något svårsmält bildspråk. I samband med nya psalmbokens tillkomst gjorde 
jag själv på ingens uppdrag en bearbetning av d en n a  psalm, framför allt 
syftande till a tt  ge v 4 en  ny gestalt. M in  v 4 inleds Endast du, Uppståndne, 
kan mig frälsa. Jag undrade  mycket om man från EFS-håll skulle betrakta  
psalmens ursprungsgestalt som sakrosankt men, enligt vad som sagts mig, 
var det tvärtom  just från EFS-håll som m an  yrkade på att  min bearbetn ing  
skulle tas in i psalmboken.

N r 46 Låt mig få  höra om Jesus kom m er från Frälsningsarméns sångtradi
tion. K Larsson ha r  skrivit den svenska texten  efter e tt  original av F Crosby- 
van Alstyne. Den avslu tande versen har stark påskprägel:

Låt mig få höra om  korset, 
kvalen och sm ärtan han  led.
Visa mig graven i berget 
där man hans kropp lade ned.
O, vilket under av kärlek:
Det var för mig som h an  dog, 
det var för mig som han  uppstod.
H erre, min G ud, det är nog.

N r 282, Bar du min börda, kom m er från Svenska missionsförbundet. Texten 
är av J Gustafsson. Också  den n a  psalm har en  avslutande vers med stark 
påskprägel:
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Sprängde du dödens bo jor och band, 
kom du med ljus från de levandes land, 
slog du den död som väntar ock mig, 
Herre, t i l l  vem skall jag gå utom  dig?

DET FÖRDOLDA KRISTUSLIVET I VÄRLDEN, ENLIGT J A EKLUND

J A  Eklund (1863-1945) var det största nam net bakom 1937 års psalmbok. 
Jag nämnde tidigare en tendens i svenska 1700- och 1800-talspsalmer att 
separera skapelse- och frälsningsskeendena från varandra, medan i England 
Ch Wesley och i D anm ark Grundtvig  representerar en annan lin je . Så även 
Eklund, som kanske i någon mån var G rundtvig insp irerad -  och båda inspi
rerades av de fo rnkyrk liga  hymnerna. Jag har redan näm nt a tt Eklund var 
den som i Sverige lanserade Grundtvigs påskpräglade vårpsalm nr 198, och 
han skapade också en höstpendang t i l l  den, n r 203, Fram skrider året i sin 
gång, efter e tt annat danskt orig ina l, av C  J Boye. Påskmotivet kommer 
m ycket f in t fram i de avslutande verserna:

Jag vet ett träd så friskt och grönt, 
när döden råder här: 
på Golgata det blom m ar skönt, 
och evig frukt det här.

Det liv , som fram ur graven går, 
skall aldrig mera dö.
M ig Kristus lovar evig vår 
trots död och vintersnö.

1 den fina glädje-/tacksamhetspsalmen 257, Pris vare Gud! Allena han, ställer 
Eklund skapelselivet och uppståndelselivet sida v id  sida: dagens ljus från  
fästets höjd bjuds allt levande, men också livets sanna fröjd ur nådens rika brun
nar.

M an kan säga a tt e tt centraltem a för Eklund är det fördolda K ristuslive t i 
världen. N r  72, Du sanna vinträd, handlar om Kristuslivets växt i dem som 
t il lh ö r  honom . Hans storartade kallelsepsalm 580, Gud gav i skaparorden, 
skildrar människan som de laktig  av väldet i det rike vars grundare Kristus är, 
e tt välde av he lt annat slag än det som världens makter utövar; från dessa b lir  
människan fr i genom Kristus: Hon få r den makten stora, i ringhetens gestalt, 
att kunna allt förlora och kunna äga allt ... Det är skada a tt den här psalmen är 
kopplad t i l l  en så hopplöst tung och tråkig m elodi; det har säkert h ind ra t 
den från a tt v inna  den s tä lln ing  den förtjänar.

En bra m elodi har därem ot efterföljdspsalmen 283, Med Jesus fram  i de 
bästa åren, men det är m ö jlig t a tt den har fö r många klanger av kristen 
ungdomsrörelse från tid ig t 1900-tal fö r a tt slå r ik t ig t idag. Den har eljest e tt 
r ik t innehå ll och en storartad, påskpräglad u tm ynning:
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Med Jesus fram ur de brutna banden, 
som bund it skapelsens liv  i död!
Med Jesus, levandegjord i anden, 
t i l l  nya skapelsens morgonglöd!
Med Jesus fram t i l l  vår Faders hus, 
där Gud är sol och Guds Lamm är ljus!

I alla avseenden dagsaktuell t i l l  innehå lle t känns däremot fortfarande den 
fina psalmen 286, Kom, helige Ande, från höjden, kom ned, ty världen är ande' 
lös vorden. (Språklig t känns den förstås föråldrad med ord som varda och 
vorden, men psalm kom m ittén fick som bekant inte göra ens m insta ingrepp 
i Eklunds psalmer.) Också denna psalm har en förnäm lig påskpräglad ut- 
m ynning:

Kom, Ande, från Kristus, från honom  som gav 
sitt liv  t i l l  en evig försoning.
O, kom från hans kors och hans öppnade grav 
och dana vår värld t i l l  d in  boning,
Kom, helige Ande, från höjden.

KRISTUS LIVETS BRÖD I EN TRASIG VÄRLD,
ENLIGT OLOV HARTMAN

V i är nu framme v id  den nya, svenska psalm diktn ing som växte fram särskilt 
under I960- och 70-talen och som tog gestalt i psalmboken 1986. Den som 
tydligast visar en egen pro fil och a lltid  skriver teologiskt väl genom tänkt är 
Olov Hartman (1906-1982). Några av hans texter har etsat sig in  särskilt 
pregnant i mångas medvetanden; jag tänker i synnerhet på två som v id  första 
anb licken ser ut som passionspsalmer men som he lt rä tt placerats under andra 
rubriker i psalmboken. N r  74, D u som gick före oss längst in i ångesten, fram ställer 
i likh e t med n r 38, För att du inte tog det gudomliga dig till en krona, Jesus som 
den som u tb lo tta r sig och går in  i ångest och smälek i so lidarite t med en trasig 
värld och sargad m änsklighet -  för a tt rädda den och ge den liv. E n lig t 38 -  
en genial o m d ik tn ing  av Kristushym nen Fil 2:5-11 -  är det just därför som 
vi vet vem/vad/var Gud är och som insikten växer a lltm er, ända t i l l  kosmiska 
dimensioner, a tt Jesus är Herre. Vändningen från v 3 t i l l  v 4 kan mer tra d i
t io n e llt uttryckas som en övergång från långfredag t i l l  påskdag, men påsk
m o tive t är mer underliggande än öppet redovisat. Tydligare fram träder det i 
n r 74 som efter övergången från v 2 t i l l  3 visar sig vara en nattvardspsalm, 
f in t associerande t i l l  den Uppståndne som genom reglade dörrar kom m er t i l l  
sina lärjungar med fridshälsning och sändningsord (Joh 20:19-23):

Du som med livets bröd 
går genom tid  och rum, 
giv oss för varje dag,
Kristus, det brödet.
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Du som går före oss 
ut i en trasig värld, 
sänd oss med fred och bröd,
Herre, i världen.

Tre -  kanske in te lika lödiga -  texter, som startar i sam m a tem akrets m en 
drar andra och  nya konsekvenser, kom  inte m ed i den  sista sålln ingen 1986 
m en finns nu  i Psalmer i 90-talet som n r 812, 826 och  891. Jag undrar om 
inte sam m ankopplingen med ganska svårsjungna m elodier av Bäck bidrog 
till a tt de in te  kom  med 1986, och  de t hade nog varit en  god idé a tt inför 
nylanseringen  söka andra m usikaliska lösningar.

H artm an  kan em ellertid  också vara m ycket ”ou tspoken” vad gäller pås
kens budskap. H an  har två väldigt fina påskpsalm er, av vilka 153, Livet 
vann, dess namn är Jesus, b liv it m ycket om tyckt, m edan 462, Tänk om någon 
känt igen oss där på vägen, används förvånansvärt lite t, tro ts a tt den  h ar en  
bra och  lä ttsjungen m elodi av just Bäck. Jag tro r m an gjort psalm en en  
o tjänst genom  a tt ange a tt den huvudsakligen skall utföras av försångare, 
med allas instäm m ande bara i sista raden på varje vers. D et är som om m an 
u tgått från a tt en  psalm m elodi av Bäck m åste vara för svår för en  vanlig 
försam ling -  m en det stäm m er absolut in te  i de t h är fallet.

H artm an  har också e tt par förnäm liga kyrkopsalm er, n r 62, A n finns det 
en värld, och  420, Herren vår G ud har rest sin tron. 62:2 å terkny ter till tem at 
om  Jesu tjänare- och  förnedringsgestalt m en  psalm en dom ineras h e lt av 
v isionen av det uppståndelseliv som bryter fram  i världen  genom  Kristi se
ger. 420 tar återigen upp den U ppståndnes ankom st till lärjungarna genom  
stängda dörrar enlig t Joh 20:19-23 , nu med to n v ik t på sändningsorden, och 
i kom bination  med Jesu rannsakande herdefrågor till Petrus, enligt Joh 
21:15-17 . Psalm en har bliv it vår kanske m est använda prästvigningspsalm .

Bland kyrkopsalm er bör också näm nas H artm ans fina svenska to lkn ing  
av en  i England m ycket om tyckt psalm av S J Stone (n r 170 i den engelska 
hym nboken) som börjar: The Church's one foundation is Jesus Christ, our 
Lord; she is his new creation by water and the word. M otsvarande rader lyder i 
H artm ans to lkn ing  (n r 57): Sin enda grund har kyrkan i Kristus, Frälsaren. 
Hon är hans egen byggnad, den nya skapelsen. (Evangelii ord har H artm an  
senare i versen.) D en to lkn ingen  är jag personligen särskilt tacksam  över, 
eftersom  originalpsalm en väckte m in  förtjusning -  både tex t och m elodi -  
vid m itt första besök i England 1948. Psalm boken 1937 hade den -  till en  
a n n an  och m ycket tråkigare m elodi -  i en  version av Eklund (n r 165) som 
började: Guds kyrkas grund är vorden vår Herre Jesus Krist. Hans skapelse på 
jorden hon är, trots all sin brist. I en  kritisk artikel om  nya psalm boken (dvs 
1937 års) skrev S Gabrielson syrligt träffande a tt psalm en in te  hörde till 
Eklunds bä ttre  to lkn ingar m en a tt den precis som kyrkan fick accepteras 
trots all sin brist. N u har vi alltså S tones psalm  i H artm ans m ycket bä ttre  
to lkn ing  och  kopplad till den  rä tta  m elodin . Visst är även  den psalm en 
skriven i påskens ljus.
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FRIHETEN I KRISTUS ENLIGT ANDERS FROSTENSON

Anders Frostenson (1906—) har ägnat praktiskt taget hela sin livsgärning åt 
psalmen, både som diktare, översättare, inspiratör och redaktör. Redan i 
1937 års psalmbok finns inte m indre än n io  o rig ina ltex te r av hans hand, 
och några av dem hör a lltfo rt t i l l  våra mest älskade och sjungna psalmer. En 
av hans 30-ta lstexter togs inte in  i psalmboken, men därem ot i flera fr ik y rk 
liga sångsamlingar och kom  via det ekumeniska psalmboksprojektet in  i 
1986 års psalmbok. D et är n r 40, Kristus vandrar bland oss än, temamässigt 
närmast en paralle ll t i l l  Jesus från Nasaret. Den har kanske inte samma 
löd ighet men ham nar i vårt raster eftersom några verser har påskprägel: v 3 
om K ris ti seger över ondska och död och v 5 om p å n y ttfö tt liv, liksom  den 
fina slutversen 6:

Kristus lever. Där han går 
blom m ar evighetens vår.
Jublande förnim m er vi:
Undrens tid  är ej förbi.

En av de mest sjungna i nya psalmboken är n r 15, Halleluja! Sjung om Jesus. 
Både texten  och den sm ittande m elod in  motsvarar n r 262 i den engelska 
hym nboken. Frostenson fö rhå lle r sig rä tt f r i t t  t i l l  o rig ina ltex ten  av W C  
D ix, men påskm otivet med Jesu seger och spira är troget återgivet. En an
nan lovpsalm  är 332, också den med en sm ittande m elodi, och med o rig i
n a ltex t av Frostenson: Guds härlighet oss styrka ger. Den har stark påskprä
gel, anslagen särskilt i v 2 (och sedan bibehållen genom hela den fina psal
men):

Du mörkrets välde sönderslog, 
oss in i Sonens rike tog, 
in  i ljuset, halle lu ja!
A v  honom  har vår själ köpts fri 
och skuldens ångest är förbi.

En psalm med he lt annan karaktär är n r 87, som ger en o rig ine ll utläggning 
av det paulinska tem at om  föregripandet i dopet och tron  av den kom 
mande frälsningen: Våga vara den du i Kristus är. Slutversen är f in t koncen
trerad:

Redan är du
den du en gång skall b li: 
dömd och benådad, 
död och uppstånden, 
älskad och ett med 
honom  som gjort dig fri.

Frihe tsm otive t som här fram tonar är mycket cen tra lt hos Frostenson. N r 
590, Som källor utan vatten, kontrasterar en falsk jagbunden fr ih e t m ot frihe-
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ten i Kristus, försonaren som frigö r människorna t i l l  a tt förm edla hans kä r
lek t i l l  världen. N r 598, I en värld av död få r vi makt att leva, efter holländsk 
förlaga, fu llfö lje r o rig in e llt tem at från dessa inledande rader. N r  601, Förso
ningens dag och uppståndelsens dag, ger en stark v ision av hur live t i världen 
förändras om det ses i påskens ljus. 181, N u  är det morgon, efter e tt o rig ina l 
av E Farjeon, är en morgonpsalm som i den fo rnkyrk liga  hymnens anda 
kopplar morgonljusets fram brytande samman med skapelse och uppstån- 
delse. 204, Kornet har sin vila, efter engelsk förlaga, är en v interpsalm  som 
låter det i jorden vilande vetekorne t b li en symbol fö r död och uppståndelse 
en lig t Jesu egna ord i Joh 12:24-

KRISTUS VÄRLDENS UUS, ENLIGT BRITT G HALLQVIST

Den nyligen bortgångna B r it t G Hallqvist (1914-97) var en av våra s k ic k li
gaste översättare med en m ycket r ikh a ltig  och mångsidig p roduktion . 
Psalmarbete utgör bara en del av verksamheten. H on  har översatt många 
psalmer, men också sk r iv it en hel del orig ina l. T vå  treenighetspsalmer är 
mycket om tyckta; n r 337 kan brukas som Laudamus-psalm. Påskm otivet 
finns med i v 2: Från död till liv med dig vi går. Den andra psalmen är särskilt 
skriven med tanke på barn, n r 21, Måne och sol, med en fin  m elodi av Egil 
Hovland som H a llqv is t ofta samarbetat med. Påskm otivet uttrycks enke lt 
och k la rt i v 2:

Jesus, Guds Son, 
levde och dog 
för alla, för oss, 
lever i dag, 
ja han är här ...

N r 37 Kristus är världens ljus, en hn bearbetning av en engelsk förlaga, är nog 
en av de mest sjungna psalmerna i den nya psalmboken. Påskmotivet finns 
med i v 3. -  N r  285, Det finns djup i Herrens godhet, är kanske H allqvists allra 
mest älskade psalm. Uppslaget fick hon genom F W  Fabers psalm 251 i 
engelska hym nboken, Souls o f men, why w ill ye shatter, men Fabers hym n 
består av åtta fyrstrofiga verser och har en he lt annan m elodi än den åtta- 
strofiga som genia lt plockades fram inom  den svenska psalm kom m ittén. 
H a llqv is t startar med v 3 i o rig ina le t, som hon fö lje r m ycket nära -  men 
översättningen har större poetiskt ly ft än orig ina le t. Sedan går hon vidare 
t i l l  v 5, som får b ilda andra h ä lft av hennes åttastrofiga första vers. H on  
hade inte från början tä n k t a tt den skulle b ilda omkväde utan lä t sig överta
las h ä r t ill av den kyrkom öteskom m itté  som hade a tt förbereda beslut om 
antagning av psalmen. I detta  omkväde hade hon v ik t  av från förlagan på 
e tt sätt som är så intressant a tt det fö rtjänar a tt granskas närmare:
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Fabers o rig ina l, v 5 : H a llqv is ts  om kväde:
There is p len tifu l redem ption Det finns underbar förlossning
in the blood that has been shed; i det hlod som göts en gång.
there is joy for all the members Det finns glädje bortom  graven
in the sorrows o f the head. och en fram tid  fu ll av sång.

H a llqv is t fö lje r förlagan fram t i l l  m itten  av tredje versraden men vänder 
sedan tanken i en h e lt ny r ik tn ing . Faber har e tt ecklesiologiskt perspektiv 
med b ilden av huvudet och lemmarna och skriver ordagrant: det finns glädje 
fö r lemmarna i huvudets sorger. D et får sägas vara en oerhört svårsmält tanke
gång, och H a llqv is t låter istä lle t långfredag vändas i påsk. -  Hennes ur
sprungliga v 2, nu delad m ellan v 2 och v 3 eftersom omkvädet infördes, är 
hennes egen fria  t i l ld ik tn in g  som h e lt saknar m otsvarighet i o rig ina le t, och 
som i sin utåt- och fram åtriktade öppenhet nästan skulle kunna förstås som 
en polem ik m ot dess snävt inå trik tade  ecklesiologiska perspektiv. O m  jag 
tid igare beskyllde H a llqv is t fö r a tt ha triv ia lise ra t Ch Wesleys fina julpsalm  
v i l l  jag här i stä llet ge m it t  varma erkännande åt en genial o m d ik tn ing  av 
en bara delvis användbar förlaga.

N r  313, M in  Frälsare lever, jag vet att han lever, är en fin  psalm om evig
hetshoppet. N r  847 i 90-ta lstillägget, Graven ligger tom, är en påskpsalm 
tillhö rande  kategorin kyrkovisa för barn och härrörande från hennes samar
bete med musikern Bertil Wallin.

PÅSKMOTIV HOS SETTERLIND, LINDGREN, BEXELL

Bland återstående nya psalmer med påskm otiv i 1986 års psalmbok v i l l  jag 
först nämna två av Bo Setterlind, n r 17, Ge Jesus äran , efter engelsk förlaga 
och nr 49, Det är sant att Jesus lever. Båda ta lar e x p lic it om a tt Jesus lever 
och nr 17 om a tt han segrar, men det u ttrycks knappast på något n y tt och 
o rig in e llt sätt. N r  17 är dessutom ganska knaggligt anpassad t i l l  den kända 
H ändelm elodi vars aktualisering förm odligen var psalm kom m itténs huvud
syfte med författaruppdraget t i l l  Setterlind.

Betyd lig t mer givande är för m ig Arne H  Lindgrens båda psalmer n r 96, 
Öppna mig fö r din kärlek, och n r 358, Han gick in i din kamp på jorden. Det 
finns en väldig tä the t och koncen tra tion  i dessa texter. Den första talar om 
hur K ris ti kärlek om sluter den troende för a tt genom denne föras vidare t i l l  
människors tjänst. Kristus förstås härv id  som den Uppståndne: Låt mig ur 
döden få uppstå. Kristus, du livet är. 358 komm er tem atiskt ganska nära vissa 
H artm antexter om hur G ud/Kristus går in  i mänsklig nöd och smärta men 
har sam tid igt en personligt präglad u tfo rm ning. Påskm otivet får u ttryck  i 
orden Hans seger blev din.

Göran Bexell har också två fina texte r med påskmotiv. N r  155, Herren 
lever, våga tro det, står fak tisk t bland påskpsalmerna men kan mycket vä l ges
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en  vidare användn ing . I n r 563, Se på himlens många fåglar, ställs k n u ten  och 
instängd a ttityd  em ot fri och  öppen  livsinställn ing efter Jesu föredöme:

Se h u r  Jesus K ristus lever, 
fri o ch  öppen , ta r  em o t 
livet som  h a n  får av Fadern , 
ger sig själv för allas liv.

PÅSKPRÄGLADE NATTVARDSPSALMER AV SVEIN ELLINGSEN
D en uppm ärksam m e läsaren undrar kanske h u r det går med m itt löfte a tt i 
m itt jäm förelsem aterial till D en svenska psalmboken även  ta  med en  norsk 
psalm diktare. Jodå, h a n  kom m er här; a tt h an  kom m er in så sen t i artikeln  
beror på a tt h an  till sk illnad från de andra jag jäm fört med är en  nu  levande 
författare, enlig t m in m ening  en  av de förnäm sta nu tida , nordiska psalm dik ' 
tarna: Svein Ellingsen (1 9 2 9 -) . N u  vill jag ingalunda påstå a tt h an  skulle ha 
försum m ats av de svenska psalm boksredaktörerna och  -översättarna. Sju av 
hans psalm er finns i svensk översä ttn ing  i 1986 års psalm bok och  ytterligare 
sex i 90-talstillägget. Jag h ar em ellertid  gått igenom  hans sam tliga tex ter i 
Norsk salmebok, och  de som jag fu n n it m est re levan ta  för den  här artikelns 
tem a finns in te i de svenska psalm utgåvorna.

Först kan  näm nas a tt E llingsen h ar en  påskpsalm , n r 196, Doden må vike 
for Gudsrikets krefter!, och  en  psalm  om  ev ighetshoppet, n r 259, Herre, når 
din time kommer; den  senare finns också i svensk to lkn ing  1986:174- M en 
som jag påpekat från början  är jag i den  här a rtike ln  m indre intresserad av 
renodlade påsk- och  uppståndelsepsalm er än  av påskm otiv i psalm er som 
in te  är kyrkoårsbundna. M orgonpsalm en 787, Gjennem denne dagens timer, 
har efterföljdsm otiv. S ista versen knyter fint efterföljden under dagens upp
gifter till Kristus både som G uds tjänare  och  som den  U ppståndne:

G je n n e m  alle dagens tim er 
som  jeg m o tta r  av G u d s g o d h e t, 
kan  jeg se de t lys som  strå le r 
fra d i tt  tjen e rliv  på  jo rd en .
La m itt liv i dag h li p reget 
av a t du er livets H erre!

Ellingsen har skrivit en  av våra allra finaste doppsalm er: Fylt av glaede over 
livets under, n r 618, i m ycket orig inaltrogen  to lkn ing  av Hallqvist 1986:383. 
Påskm otivet kom m er fram  i v 4: Genom dig, ditt verk, din kärleks vilja har vi 
fötts på nytt till liv i Kristus, till ett öppet liv i tro och tillit. Likaså i v 5: Dopets 
ljus förblir när livet slocknar.

Ellingsens värdefullaste bidrag från vårt tem as synpunkt ligger em ellertid  
på nattvardspsalm ens om råde. N r 146 s tartar i ve tekornsb ilden  Joh 12:24: 
Såkorn som dor i jorden, opstår som fylte aks. V 2 är genom lyst av påsktro och  
kny ter värdefullt n a ttv a rd en  sam m an med dopet:
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Vi som  hle d p p t till K ristus, 
d p p t til h an s dpd og grav, 
e ier opstan d elsen s lpfte: 
lovsang og evig liv.
H im m elen s lovsang beg y n n er 
h e r h v o r du selv er naer oss, 
m id t i vår n a tt  og dpd.

En an n an  nattvardspsalm  är n r 656, Vår lovsang skal mäte deg, Kristus! D et 
h e te r där bl a: Det liv som var tapt, har du vunnet og gitt oss tilbake. N r 657 
finns i H allqvists översä ttn ing  1986:399: Vi bär så många med oss. D en är 
värdefull i och  för sig m en saknar påskm otiv.

Ellingsens allra finaste nattvardspsalm  är enlig t m in bedöm ning nr 650, 
fritt gestaltad efter en  förlaga av J Franck. Jag har ovan fram hållit a tt flera av 
våra äldre nattvardspsalm er är passionspräglade. D et behövs fler tex ter 
präglade av eukaristi och  av a tt n a ttv a rd en  ger växt och  näring  åt trons 
fördolda nya liv i den  U ppståndnes gem enskap. Jag återger h är Ellingsens 
tex t in extenso:

K ristus, livets sol og glaede, 
h e r i hrpd og v in  til stede, 
av d in  h e lh ed s fylde gi oss!
Fra v å rt eget m prke fri oss!
L ivets sp n d e rh ru tte  de le r 
h rin g er vi deg n å r vi kn e le r.
La vår a lte rgang  få vaere 
os til frelse, deg till aere.

H eilig  stund! I d e n n e  h a n d lin g  
m o tta r  vi vårt livs fö rvand ling .
D et som  skjer er sk ju lt i tid en , 
m en  skal åp enhares siden.
T il v årt stpv, h e r  i d e t lave, 
k om m er du m ed L ivets gave, 
ved d i tt  hord, som  alles tje n e r  
du  deg selv m ed oss fo rener.

M ed d e n  kjaerlighet som  b a n d t oss 
til d it liv, er du ih lan t oss.
Ja, d it naervaer g jen n o m h ev er 
dyhet i oss, og vi lever:
V i skal seire ved å tape , 
vi skal dp, og du skall skape 
i vårt liv d itt  eget b ilde,
Jesus, livets g rund  og kilde!
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LIVET I KRISTUS I 90-TALSPSALMER

Psalmer i 9O-talet är en liten  bok där man kan göra nya upptäckter; det mesta 
är ju  mycket lite t prövat ännu. A t t  leta just med påskm otivet som raster har 
in te  g iv it särskilt stort utbyte, men några exempel finns i alla fa ll. Det mest 
uttalade finns i en ganska apart psalm av G ulli Lundström-Michanek, n r 814, 
Fader vår och Fader min. Den skrevs redan 1948 men har tyd ligen inte fun- 
n its med i något psalmboksförslag tidigare. Ä ven  1948 måste verbform en 
uppstånda ha k linga t synnerligen arkaisk. Jag tycker psalmen är svårbedöm
bar, men den har något visst, och Stefan Lindblad har g jo rt en fin  m elodi t i l l  
den. Påskmotivet bryter starkt fram i v 2:

Ske d in  v ilja . Syndens makt 
böjer oss mot gruset.
Ske d in  v ilja . Nådens prakt 
höjer oss mot ljuset.
Jesus Kristus Mänskoson, 
salig är vår vånda, 
salig bär jag sår och hån 
att som du uppstånda.

N r 820, Träden och grenen och frukten hör samman, är ännu en psalm kring  
v in trädsm otive t använt som b ild  för live t i Kristus och dess växt. Författare 
är Jan Arv id  Hellström. I v 4 heter det:

Glädje -  det är att få växa tillsammans, 
leva i dig, och hos dig få förbli:
V i är som grenarna -  du som stammen!
Du ger oss näring och grönska och liv.

N r 829, Vilket stort mysterium!, är något så ovan lig t som en nattvardspsalm 
av en filipp insk författare och tonsättare, F F Feliciano. M e lod in  är sm it
tande fo lk lig  och texten är fyndig med s itt återkommande stort mysterium ... 
omöjligt att förstå (fast accentueringen om ö filig  är om ö jlig  a tt förstå). M yste
rie t är a tt Kristus möter ... oss ... vid nattvardsbordet som den som dog fö r oss 
på Golgata, den genom v ilken  Livet kommer till oss och den som en gång ... 
kommer ... tillbaka.

Jonas Jonsson är en av dem som m edverkat flitigast i den nya samlingen. 
Å t ta  o rig ina l och sju översättningar är av hans hand. Påskmotivet är sällan 
öppet u tta la t men ofta underliggande fö ru tsättn ing. N r  813, Vänd mot käl
lan, dold i djupen, är en fin  psalm om den förstörda gudsbilden i människan 
och om Kristus som den sanna Guds avbild  som människan skall formas 
efter:

Han är som v i skulle vara.
I Guds kärlek är v i så.
Livets väg är att förvandlas.
M o t hans likhe t får v i gå.
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N r 823, Tro, kyrka, tro, handlar om kyrkan och gudstjänsten. N r 831, Kring  
detta bord, är en nattvardspsalm med accent på brödet som tecken fö r en 
fram tid  i fred och endräkt; varje vers slutar: En enda värld. N r  833, N ä r du 
går från dopets källa, är en doppsalm där temat liv-död återkom m er i varje 
vers. N r  895 slutligen, Guds kärlek färdas här längs världens vägar, är en fin  
psalm om Guds upprättande handlande i världen och de kristna som dess 
redskap som gör Guds goda vilja synlig. Varje vers slutar: Guds tjänare, vår 
herre Jesus lever.

NÅGRA IAKTTAGELSER

Som v i sett finns det i Den svenska psalmboken i både äldre och nyare m ate
ria l å tskilliga  psalmer -  u töver renodlade påsk- och uppståndelsepsalmer -  
som innehå lle r e tt påskmotiv. G ive tv is  växlar utform ningarna, och ib land 
kan man ana m arkanta skillnader m ellan underliggande teologier. Dem 
skulle man kunna gå vidare med i jäm förande analys, men här får det räcka 
med några iakttagelser. G enom  hela teologih isto rien  kan man notera tyd 
liga accentskillnader, ib land m otsättningar, m ellan en härlighetens och en 
utblottelsens teologi. D etta kan illustreras om man t ex jäm för Franzéns 
psalmer med Hartmans. Franzén kan ge in trycke t a tt sedan den avgörande 
kampen m ellan o n t och go tt utkämpats på korset, så lever de troende gan
ska trygga, nästan lite t idy llisk t, under den Uppståndnes fortsatta ledning. 
Hos H artm an betonas a tt Kristus även som den Uppståndne går in  i och 
identifie rar sig med m ännisko live t i a ll dess utsatthet och skörhet fö r a tt 
återupprätta dess värdighet.

En annan skillnad v i noterat gäller sättet a tt relatera skapelse- och fräls- 
ningsskeende t i l l  varandra: a tt m arkant separera dem -  som i tongivande 
svensk 1700- och 1800-ta lsd iktn ing -  e lle r a tt hålla dem nära samman och 
a tt låta naturens skeenden b li t i l l  transparenta b ilder fö r påskens under -  
som i fo rn ky rk lig  hym n d ik tn ing  och hos t ex Wesley och Grundtvig, liksom  
senare även hos Eklund och Frostenson.

De båda förstnämnda har, jäm te Ellingsen, få tt tjäna som jämförelsemate
ria l t i l l  den svenska psalmboken och exem plifiera m o tiv  som där är m indre 
väl representerade. Det har fram för a llt gä llt psalmer om söndagen som 
uppståndelsens dag, psalmer om det nya livets växt i helgelse och psalmer 
om nattvarden som näring för denna växt.

90 TRO &  TANKE 1997:5



Summary

EASTER MOTIFS IN THE SWEDISH HYMN BOOK

Lately, in  in te rna tiona l litu rg ica l research and debate, the in te rpre ta tion  o f 
Sunday as Easter Day in  m in iature  has been m uch brought in to  focus. Since 
hymns play an im portant role in  ord inary Sunday services, the author 
makes an inventory  o f Easter m otifs in  the Swedish hym n book (Den svem 
ska psalmboken) compared, to a certa in  extent, w ith  the English, Danish 
and Norwegian hym n books. From each o f these, one hym n w rite r has been 
chosen as especially illum ina ting , namely Charles Wesley (1707-1788), N  F 
S Grundtvig  (1783-1872), and Svein Ellingsen (1929 -).

Whereas Wesley and G rund tv ig  wrote some hymns emphasizing Sunday 
as the Day o f Resurrection, no such hymns are to  be found in  the Swedish 
hym n book —  a remarkable lacuna. However, the new Swedish breviaries 
conta in  a translation  o f a M edieval L a tin  hym n developing th is theme. In  
the L a tin  hymns, N ature ’s wonders are often seen as transparent images o f 
the Easter wonder. Whereas this imagery is rather foreign to Swedish hym n 
writers o f the 18th and 19th centuries, it  is being used by Wesley and 
Grundtvig, and also by more recent Swedish hym n writers like  J A  Eklund 
(1863-1945), and Anders Frostenson (1906 -).

The Swedish hym n book has several, translated, hymns by M artin  Luther. 
M any o f them conta in  an Easter m otif, d ram atica lly expressed as C hrist's  
figh t against and v ic to ry  over the powers o f Evil. —  Whereas a 19th century 
w rite r like  F M  Franzén (1772-1847) could dep ict the believer as enjoying 
rather a secure, even idy llic , existence under the guidance o f the Risen 
Lord, the powers o f Evil being already defeated on the Cross, a 20th century 
author like  Olov Hartman (1906-1982) stresses tha t the Risen C hris t, even 
today, identifies H im se lf w ith  hum an life in  its most exposed and fragile 
state, constantly figh ting  to  restore its d ignity.

A  good deal o f hymns conta in  Easter motifs, w h ile  e ither singing God's 
praise, or w hile  dealing w ith  C hurch  and Sacraments, or w h ile  describing 
C hris tian  life. (So do, o f course, the special Easter hymns, but these are left 
aside here as less relevant for the m o tif sta ting tha t every Sunday is an 
Easter Day.)

The authors o f the comparison m ateria l have sometimes expressed motifs 
less w ell developed by Swedish hym n writers, as the growth in  sanctifica
tio n  o f the believer’s new life, and the Eucharist as nourishm ent fo r this 
growth.
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Påsk och söndag -  påsken som tolknings- 
nyckel till söndagens gudstjänstsång enligt 

den ortodoxa traditionen

Av Hilkka Seppälä

Påsken firas som kyrkoårets största festdagar, enligt den  ortodoxa trad itio 
nen. Påsken kallas för ”festernas fest och  högtidernas hög tid” 1 och  räknas 
därför inte till årets stora festdagar (som t ex julen/Kristi födelse, Kristi 
himmelsfärd och pingsten), ty den  överträffar alla andra högtider. Påsken 
kallas också för ”den nya skapelsens dag, skapelsens å t tonde  dag”.2 Med 
denna  djuplodande benäm ning  förklaras påskens viktigaste funktion: med 
Kristi uppståndelse slutar näm ligen vår världsliga tid existera; påsken öpp 
nar det nya, eviga livet för en m änniska som bor i världen. D enna  den 
ortodoxa kristendomens centrala tro (dogm) förkunnas i gudstjänster i både 
texter och i musiken på många sätt, och dess värde syns klart även i guds
t jänstordningen. Jag tar i den n a  artikel upp några huvudpunk te r  och även 
några mindre detaljer, med hjälp av vilka jag försöker ge en bild av den 
liturgiska rikedomen med avseende på påsken, dess musik och dess re lation 
till söndagarna. Den musikaliska u tgångspunkten utgörs här  av den  bysan
tinska kyrkomusiken som på sin tid blev norm ativ  och senare var m önster
bildande och vägvisande för alla ortodoxa, oavsett na t ione lla  och språkliga 
skillnader.

Söndagen kallas på grekiska KupiaKfi; det är ”Herrens dag”. Enligt den 
ortodoxa kyrkans tradition firas varje söndag till åm innelse  av Kristi upp- 
ståndelse; en så kallad vigilie eller kvällsgudstjänst och morgongudstjänst 
brukar föregå själva nattvardsgudstjänsten, liturgin. D en n a  gudstjänst, och 
särskilt dess sista del -  de troendes liturgi -  är stabil och dess tex ter  varierar 
nästan  inte alls. Därem ot byts en  stor del av vigiliens tex ter  ut, veckovis 
enligt bestämda regler; samma text upprepas efter å tta  veckor.

1 Se Johannes Damaskenos, påskkanon, 8. ode, heirmos, IdevxriKoaxdpiov xappöouvov, AOfjvai 
1960, 4.
■ Se Seppälä, Johannes, Min ortodoxa tro, Joensuu 1995, 79.
3 Egentligen: f) Kuptcu-cp ppépa, Dies Dominicus; p peydAp tcuptaicp, den stora Söndagen, dvs 
påsken, se Sophocles, E A, Greek Lexicon of the Roman and Byzantine periods, Volume II, New 
York SA, 698.
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DEN GUDOMLIGA LITURGIN

Den gudomliga litu rg in  är centrum et -  kärnan, ” h jä rta t” , ” s lu tpunkten” , 
” ändamålet”  -  för de heliga gudstjänster som firas. Den heliga litu rg in  kallas 
”gudom lig” därför a tt under den förrättas e tt mysterium, e tt sakrament. I 
den gudomliga litu rg in  förvandlas, en lig t den ortodoxa tron , brödet t i l l  
K ris ti lekamen och v ine t t i l l  K ris ti h lod -  och genom a tt ta emot det för- 
enas den deltagande troende med Kristus. Den heliga litu rg in  förrättas o f
tast på söndagarna (lördagarna) och helgdagarna. Den kan dock förrättas 
nästan varje dag, särskilt i klostren. U nder några få dagar på året är litu rg ifi- 
randet in te  tillå te t, och på stora fredagen4 förrättas litu rg in  aldrig, ty den 
dagen är ” tillägnad m inne t av K ris ti vistelse i graven” .5

L itu rg in 6 innehålle r en r ik  sym bolik. Den omringas av andra gudstjänster 
som leder t i l l  denna nattvardsgudstjänst. Nämnas bör, a tt den ortodoxa 
litu rg in  -  eller bättre sagt: eukaris tin7 -  a llt id  är en nattvardsgudstjänst. 
Gudstjänsten innehåller a llt det läsande och sjungande som förrättas i kyr
kan av de vigda personerna (präster, biskopar). F irandet av litu rg in  grundar 
sig på händelsen som beskrivs i Nya testamentet, när Kristus på den första, 
stora torsdagen instiftade firandet av eukaristin  genom a tt Han välsignade 
brödet och v ine t (M a tt 26:26, 29), (Luk 22:19). E n lig t den ortodoxa upp
fa ttn ingen  är fö rrä ttandet av eukaristin  inte bara en symbolisk gest eller 
erinran om en historisk händelse. Den första eukaristin  firade Kristus själv 
med sina lärjungar (apostlarna) och den upprepas i sin fu n k tio n  varje gång 
litu rg in  firas. ” 1 kyrkan förrättas in te  Hans offer på n y tt, utan en förening 
äger rum med Hans ursprungliga och enda offer. Kristus är närvarande i 
nattvarden, ingalunda endast på e tt sym boliskt sätt” 8 Sam tid ig t förenar sig 
den världsliga tiden  med evigheten.4

Den gudomliga litu rg in  kan delas i tre delar. Den första delen heter pros- 
kom id in  (förfärdigandet av nattvardsgåvorna), den andra delen katekume- 
nernas litu rg i (den undervisande delen) och den tredje delen de troendes 
litu rg i. Egentligen är den sistnämnda delen -  de troendes litu rg i som även 
kallas för ”eukaris tin ” 10 -  själva litu rg in . U nder vissa tide r på kyrkoåret, som 
under den sista veckan före påsken, ersätts katekumenernas litu rg i av en 
kvällsgudstjänst.11 N är man ta lar om litu rg in , avser man oftast Chrysos-

4 Dvs långfredagen; med adjektivet ” stor” brukar man i ortodoxt språkbruk beteckna påskveckans 
alla dagar.
5 Seppälä, Johannes, M in  ortodoxa tro, Joensuu 1995, 81.
6 Det grekiska ordet ketxoupyla betyder bl a ” funktion” ; om ordet se Ar)pr|TpdKou, A., Méya 
Ae^ucöv ökr|^ xf|q 'EA.A.r|viKf|<; rköoarn;, AOfjvat 1964, 4288.
7 Ordet euxaptoxia betyder tack, tackoffer, helgandet av vinet och brödet, se Sofocles, E A, 
Greek Lexicon o f the Roman and Byzantine periods. Volume I, New York S A , 546. I det orto
doxa bruket är det fråga om de troendes liturgi.
8 Seppälä, Johannes, M in  ortodoxa tro, Joensuu 1995, 65-66.
9 Se s 95-96.
10 10. Se not 7.
11 Se Biokdicri, retopytov, TtmtKÖv xfjc; xox> Xptoxob MeyaA.r|c; 'EKicA.rioi.ac; ’A0f|vat, SA, 358.
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tom osliturgi, då den i p raktiken  också är den vanligaste.12 Den ortodoxa 
litu rg in  kan också kallas ” dubbe llitu rg i” . Då och då menar man med detta 
u ttryck a tt den delas i två hörbara delar (proskom id in  hör man in te ): kate- 
kumenernas litu rg i och de troendes litu rg i. M an kan också med detta u t
tryck beskriva e tt faktum  som förekom m er i den ortodoxa litu rg in . E gen tli
gen är det då fråga om  två ”hand lingar” som sker samtidigt. Den ena är den 
hörbara delen av gudstjänsten, som sjungs, och den andra den ” mystiska” 
delen. Då läser prästen/biskopen/gudstjänstförrättaren sina böner hem lig t. 
Dessa är just de böner som behövs fö r a tt det heliga mysteriet skall fö rve rk
ligas.

U nder kristendomens äldsta tider läste man a llt högt. Efter det a tt kyrkan 
b liv it  o ffic ie ll och man in te  längre kunde veta och bestämma v ilka  som var 
närvarande, började man läsa vissa böner hem lig t, ” m ystiskt” (|i\xmKci5<;M), 
och då blev m etoden a tt fira dubbe llitu rg in , p raktisk .14 Sam tid igt u tfo rm a
des den gudomliga litu rg in  vackert med sångens mera framskjutande plats.

KYRKOMUSIKEN SOM GUDSTJÄNSTERNAS UTTRYCK

Uppståndelsetemat förkunnas i gudstjänster kvä llen före nattvardsguds
tjänsten. Särskilt förkunnas det i morgongudstjänsten som en g lädje fu ll h is
torisk händelse med rika  textliga  och musikaliska betoningar. Innan  jag går 
vidare t i l l  detaljer, är det nödvändig t a tt ge en liten  översikt över den o rto 
doxa kyrkom usiken. Den utvecklades näm ligen tid ig t med gudstjänstpraxi
sen och bekräftar fö r sin del uppståndelsens konkreta firande.

Det är känt, hu r oerhört v ik tig  musiken är i de ortodoxa gudstjänsterna. 
Dessa förrättas p raktiskt taget alla sjungande. Sången, m elod in, ly fte r fram

12 E n lig t K ris ti uppdrag fortsatte Hans lärjungar (apostlar) firandet av litu rg in . De lämnade trad i- 
tionen  t i l l  sina efterträdare, biskopar och presbyterer. U nde r gamla tide r fanns det många litu rg i
författare och litu rg ie r, t ex M arkus och Gregorios litu rg ie r. Den äldsta av ortodoxa använda 
litu rg in  kallas fö r Jakobs litu rg i. Jakob var den förste biskopen i Jerusalem, K ris ti apostel och 
lärjunge, Guds (K r is ti)  broder. Basileios den Store (d 379) grundade sin litu rg i på den helige 
Jakobs litu rg i och Johannes Chrysostomos (345 -4 07 ) förkortade Basileios litu rg i. Idag förrättas 
nästan bara Chrysostomos litu rg i, som den allra vanligaste. Basileios den Stores litu rg i, som är lite  
längre än C hrysostom osliturg in , förrättas på vissa helgdagar och under den stora fastan (a llt  som 
a llt t io  gånger om  året). Jakobs litu rg i kan man fö rrä tta  på Jakobs minnesdag, den 23:e september. 
O m  o lika  litu rg ie r, se 0eo8(6pot), EbayyéÅ.ov. A., Ma0f)paxa XeiTOupyiKfjc;, Tebxof; A". Ev A0f|- 
vaiQ 1969. 219, 225, 231, TpepneXa, navaytcöxou N., Aeixouyncot xxmoi Aiyxrnxou Kal Ava- 
xoTJy;. Ev ’ABpvan; 1961, 213, <t>ouvxolAr|, Icodtvvov M., AeixovpyiKti A". 0eaoa7.ovlKf| 1993, 
186, <bouvxolAr|, Icoävvov M., EtoaycoytKÖv ctrigetwpa, IepaxtKÖv B', e k 8 . Iepaq Movrj<; Zvp- 
(ovo<; Eléxpa^, "Aytov "OpoQ 1992. O m  Jakobs litu rg i, se 'H 0 e ta  Aeixoupla xob A ylov IaKcoßov 
xov A8e7.())ö0£ot). Ev A0f|vatg 1964- Ö versä ttn ing  och förord av Johannes Seppälä: Pyhän apos
to li Jaakobin, H erran ve ljen , Jum ala llinen  litu rg ia . Joensuu 1989.
13 A n teckn inga r om  de hem liga bönerna finns redan i tid iga  handskrifter; se användn ing av ordet 
( i t x m K d x ;  i handskriften Barberin i gr 336 från 700-ta le t, i L ’Eucologio B arberin i gr 336, ed S te
fano Parenti ed Elena V elikovska, C  L  V  Eddizione L itu rg iche , Roma 1995, 14, 39.
14 Se Seppälä, Johannes, K aksinkerta inen litu rg ia , O rtodoksinen k u lttu u ri 1-2/1996, Joensuu, 2 2 - 
23.
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orden och frambär dessa in för Gud. Ä  ena sidan är just sången elementär för 
a llt förrättande, å andra sidan är den bara e tt hjälpm edel. U ta n  texten, de 
heliga O rden som reciteras eller sjungs, särskilt när det gäller poesi, existe- 
rar musiken inte. A v  detta skäl framgår med sjä lvk larhet a tt inga m usik in 
strum ent används i ky rkan .15 Instrum enta lm usik ansågs under de första 
kristna tiderna vara hednisk, tillhö rande  teatern och cirkusen. Senare be
traktade man också, nog psykologiskt r ik t ig t, a tt instrum entalm usik var far
lig  a tt ha i kyrkan. Denna ” absoluta” , självständiga musik utan ord kunde 
näm ligen av närvarande kyrkobesökare förnim m as och tolkas på o lika  sätt. 
Det är häpnadsväckande hur de den heliga Kyrkans lärare och teologer så 
tid ig t kunde förstå a ll musiks makt, som inte  a lltid  användes för a tt dra fram 
de goda egenskaperna ur människan, utan tvä rtom  kunde hetsa upp m än
niskans sinne för hektiska, onda saker. Kyrkans musik blev alltså norm ativ. 
U nder den tid iga kristna och bysantinska tiden  försågs den med regler som 
kom  från kyrkans behovspraxis. Sam tid igt blev musiken något u n ik t för 
gudstjänsterna. Musikens regler började näm ligen också avspegla kyrkans 
lära. Så småningom utvecklades e tt musiksystem som baseras på ta le t åtta. 
Det stabiliserades i Bysans under 700-ta le t16 och blev gemensamt fö r alla 
ortodoxa, oavsett na tione lla  och språkliga skillnader. O ch här har påsken 
med sin musik en avgörande ro ll.

PÅSKEN OCH KYRKOMUSIKENS ÅTTATAL

Påsken har inflytande på den ortodoxa litu rg ins musik på e tt elem entärt 
sätt. Med påsken -  ”den åttonde dagen” , ” den nya skapelsens dag” -  inleds 
näm ligen det musiksystem, oktoechossystemet,17 som sedan med upprepade 
åtta veckors enheter gäller hela året. Från påskdagen t i l l  söndagen därpå, 
Tomas söndag, genomförs redan oktoechosserien en gång i snabb tak t med 
speciella texter fö r K ris ti uppståndelse. Därefter sjungs a lltid  e tt echos (tex-

15 Den grekisk-ortodoxa kyrkom usiken är unison och använder neum skrift som musikens anteck- 
ningsmetod även idag.
16 Johannes från Damaskus (600—70 0-ta l), kyrkofader, teolog, författare, poet och ikonernas fö r
svarare, anses vara den som etablerade systemet.
17 O rde t öktc6t)XOc; härleds av ordet öktw  (å tta ) och flX°9 ( ” lju d ” , ” to n ” ), alltså åttatons-. I fram 
stä lln ingar om ortodox kyrkom usik i väst, u tan för dess historiska existensområden, har man en lig t 
den gregorianska m odellen ha ft en benägenhet a tt ka lla  ekhos fö r modus och begreppet oktoechos 
fö r åtta m odi, åtta kyrko tonarter, e lle r vidare för åtta tonarte r. Oktoechossystemet i den bysantin
ska (och ortodoxa) kyrkom usiken betyder dock något mer än ” åtta tona rte r” . V arje  del, varje 
ekhos, av oktoechossystemet brukar bestå av fle r än en ” to n a rt” och har även andra musikteore
tiska kännetecken än bara skalan. Dessutom hö r begreppet ekhos, v ilk e t beskrivs i texten ovan, 
in te  bara t i l l  musiken, utan är även knu te t t i l l  de litu rg iska texterna och t i l l  den litu rg iska tiden. 1 
den ortodoxa m us ik trad itionen har man över na tione lla  och språkliga gränser strävat efter a tt 
hå lla  ekhosbegreppets inne hå ll kvar i översättn ingarna; j f r  den ryska, den finska, och t ex den 
syriska praxisen. I svenska, litu rg iska textöversä ttn ingar har man ” to n ”  fö r ekhos och den används 
även här. O m  ekhossystemet, se vidare Seppälä, H ilk ka , Bysanttila iset ekhokset ja  ortodoksinen 
k irkko la u lu  Suomessa. A c ta  M usico logica Fennica 13, H e ls in k i 1981, 38 -40 .
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te r med en  ton , ”ky rko tonart”) under en veckas tid. D et hela b ildar en  
cirkel som efter å tta  veckor börjar på ny tt. U nder påsktiden tas tex te rn a  ur 
den  bok som h e te r P en tek o sta rio n .18 Efter p ingsten, från A lla helgons dag, 
används för det övriga kyrkoåret ok toechostex terna  ur boken med n am n e t 
O ktoechos ( ’OKicörixcx;; lilla och  stora O ktoechos. D en lilla innehå lle r sö n 
dagarnas tex te r och den  stora, som även kallas Parakletike, napaKÅ,r|TiKf|, 
innefa ttar tex te r för alla veckodagar.). N äm nas bör, a tt all kyrkom usik ur
sprungligen hör (i den  bysantinsk-grekiska19 sångpraxisen även idag) till 
oktoechossystem et. M an har alltså å tta  ”ljudarter” a tt be och  lovsjunga in 
för G ud, varken  fler eller färre.

Enligt kyrkans trad ition  är an v än d an d e t av ta le t å tta  inget slum partat, 
u tan  det förkunnar med m usikens m edel själva uppståndelsen. G ud skapade 
världen  på sex dagar och den  sjunde vilade H an. V ilodagen var sabbat, 
lördag, i vår tideräkn ing .20 T alet sju var e tt helig t tal under G am la te stam en 
tets tid. A ven  idag räknas tid en  i sjudagars veckor, fastän d e tta  tal senare har 
få tt en  a n n an  nyans: det fö rkunnar skapandets världsliga tid, som i N ya 
te s tam en te t fullbordades med den  nya skapelsen: den  å ttonde  dagen, evig
he ten . M ed N ya testam en te t, det N ya Förbundet, blev å tta  det nya, viktiga 
talet. D etta  tal blev symbol för det om ateriella , för ”tid lö she t” och  ta le t sju 
började anses vara ”tjo ck t” till sin n a tu r.21 Fastän den  världsliga tid en  fo rt
satte  a tt indelas i veckor bestående av sju dagar, knyts nu  den  å tto n d e  dagen 
till dessa sju. D enna är uppståndelsens och det nya livets dag, påsken, H er
rens dag (och söndag) som blev verklighet med Kristi uppståndelse. G enom  
firandet av Kristi upståndelse, den  å tto n d e  dagen, och varje söndag som 
ägnas de tta  tem a, förflyttas m an från den  profana världen till en  an n an , från 
det jordiska till det him m elska, från tiden  till ev ig h e ten .22 ”G uds skapelse
verksam het fortsätter under d en  å tto n d e  dagen. I Kristi uppståndelse förenas 
n u tid en  och  den  kom m ande tiden , det nuvarande och det eviga.”23

18 D en liturgiska bok som börjar på påsksöndagen och avslutas med A lla helgons söndag, en  vecka 
efter pingsten, h e te r nevxriKOOxdpiov; nam n et härleds av pingsten (nevtr|KOOTfi).
19 Begreppet bysantinsk-grekisk används i d en n a  artikel för dagens grekisk-ortodoxa sång där den  
bysantinska sångtraditionens p rinciper ses traderade vidare till m odern tid och  sången ned tecknas 
m ed hjälp  av en förenklad neum skrift från början 1800-talet. D enna neum skrift används även  i 
tryckt form.
20 Se Seppälä, H ilkka, H ur ev igheten  avspeglas i sången. O m  en huvudprincip  i det bysantinska 
tonsystem et, Bulletin 7/1989, 42 -45 .
21 T ank en  finns bl a hos O rigenes, se Ek to n  'Opiyévovw; ei<; TaA.potx;. Biß7.io0f|Kr| 'EÄÅf|va)v 
naxépcov Kat XvyYpapécov, Top6<; 16, ABfjvai 1958, 103. Se även Seppälä, H ilkka, O rtodoksisen  
kirkkolaulun teologisista läh tökohdista , 202-211 . Praxis et theoria. Juhlakirja H eikki M akkosen 
täyttäessä 60 vuotta. Studia C arelica H um anistica  7. Joensuun yliopisto, Joensuu, 207.
22 I m ånga kyrkliga sam m anhang förekom m er därför ta le t å tta  som åtta  dagars tidsföljd. Som  redan 
har fram kom m it, firas påsken i å tta  dagar. Dop- och  vigselfirandet anses ta å tta  dagar och slu tcere
m onin  förrättas den  å tto n d e  dagen. En nyvigd präst fö rrättar nattvardsgudstjänster under de sju 
följande dagarna efter prästvigningen. Kyrkans invigningscerem oni förutsätter också a tt n a t t 
vardsgudstjänsterna där förrättas å tta  dagar i följd. Se D jacenko, Grigorij, Polnyj C erkovno-S lav- 
janskij Slovar, M oskva 1899, 390.
23 Se Seppälä, H ilkka, H ur ev igheten  avspeglas i sången. O m  en  huvudprincip  i det bysantinska 
tonsystem et, B ulletin 7/1987, 42-45 .
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Den årliga echoscirkeln, begynnande med påsken, går vidare efter påskti
den under året. En åttaveckorsperiod kallas för pelare (speciellt av ryssar) 
och dess kontinuerliga rörelse symboliserar också evigheten: när cirkeln en 
gång har rundats, börjas den om igen.

De stora festdagarna som firas under året har sina speciella texter. Musik
systemet tar även hänsyn till högtiden genom att bjuda e tt eget melodiför
råd; detta är ofta något annat än det som annars sjungs enligt oktoechossys- 
tem et.24 Kristi lidande märks särskilt konkret i det musikaliska systemet. 
N är man kommer ända till den stora fastan före nästa påsk börjar denna 
cirkel, som symboliserar evigheten men också vår världsliga tid, att bli osta
dig i sin gång. Cirkeln krossas helt före den Stora veckan för att åter träda i 
kraft på påsknatten, när Kristi uppståndelse förkunnas.

MORGONGUDSTJÄNSTENS PÅSKBUDSKAP
Det kan vara av stort intresse att i det liturgiska m aterialet studera okto- 
echossystemets rika användning som helhet, men även som några detaljer 
som har uppstått under traditionen.

M orgongudstjänsten som enligt grekisk vana förrättas på söndagsmorgo
n en 2’ är särskilt präglad av uppståndelsemotivet: på grekiska markeras en 
del av dessa sånger26 med med adjektivattributet ”dvaoxdai(ia” (pl), ”upp
ståndelse-”. Det finns olika grupper av sånger som bär denna titel: eulogeta- 
ria anastasima (EÜAoyrixdpia dvaaxaG ipa), uppståndelsetroparier,27 dvs 
troparier till psaltarens sjuttonde kathism ;28 kathism ata anastasima (KOtOicr- 
paxa ävaGXÖoiga), uppståndelsekathismer,29 och stichera anastasima 
(oxixppd ä v o x a o ig a ), uppståndelsestichera. Dessutom kallas hela söndags- 
vigiliens neumupplaga för Anastasim atarion (Ä vxaoxao igaxap ioC 0). Som 
tite ln  berättar, koncentrerar sig denna bok just på uppståndelsens ovan-

24 Festernas musik hö r naturlig tv is också till echossystem et.
25 Jfr den  ryska kyrkans praxis, där denna gudstjänst är k n u ten  till kvällsgudstjänsten och  firas 
redan föregående kväll. D en ryska kyrkans gudstjänst som ”e tt allkonstverk” beskrivs åskådligt och  
m ed stor entusiasm  av P er-A rne Bodin i artike ln  ”D en ortodoxa gudstjänsten  -  e tt allkonstverk”. 
H elgerånet. Från mässböcker till m unkepärm ar (red K erstin A bukhanfusa, Jan  Brunius, So lbritt 
B enneth ), Borås 1993, 118-126. D ock stäm m er in te  alltid  författarens konstruerade helhetsbild  
a tt allt som är ryskt-slaviskt är allm änt o rtodoxt. Skillnader m ellan  kyrkornas gudstjänster (t ex 
grekisk- o ch  rysktalande) består in te  heller bara av praktiska ting  (t ex när en  viss gudstjänst 
förrättas), u tan  frågan gäller även  själva gudstjänsternas textliga p rim ärm aterial, t ex vad som kan 
betraktas som  prosa eller poesi (jfr Bodins beskivning, s 120).
26 O m  m orgongudstjänstens tex ter, se t ex Qpo7.6yiov t ö  Méya, 'Ev A0f|vau; 1963, 47 -87 .
27 T roparion  av ordet xpörcoc;, e tt sätt (jfr det latinska m odus).
28 Psaltaren är delad i tjugo kathism er. Eulogitaria kan  även kallas för xpoTtdtpta xov äpcopov, se 
Ppya, retopytov, T ujuköv, AeixonpytKÖ BXaxaScov 1, ©eaaoAoviKri 1994, 78; dvs troparier till 
”de saliga”; jfr början av psalm  119: ”Saliga äro de...”, se Bibeln eller den  H eliga Skrift, U ppsala 
1919,537 .
29 Sånger som knyts till ka th ism atex te r h e te r KaOlopaxa.
30 A nastasim atarion  är det s k lilla ok toechoset, som innehåller söndagarnas gudstjänsttexter 
o rdnade efter å tta  echo i (å tta  toner).
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näm nda sånger. U nder morgongudstjänsten sjungs söndagens apolytikion 
(Ö TroÅ im K ioU 1), söndagstropariet. I samma gudstjänst läser man också 
uppståndelseevangelierna. Dessa kallas även för heothena(éco0iva)32, där
för att uppståndelsen skedde tidigt på morgonen.

Lovsånger som direkt knyts till dessa texter bär nam net heothina doksas- 
tika.33 Söndagsmorgonsgudstjänstens betydande musikaliska del är sjungan
det av uppståndelsekanonet, kanon anastasimos ( k ö v c d v  åvaoTÖGipog)34. 
En kanondikt har nio olika delar (av dessa sjungs vanligen åtta) och åtta 
olika texter och melodier för åtta veckors cirkel, enligt oktoechossyste- 
m etd 7

En särskild gren av uppståndelsetemat bildas av de sånger som handlar 
om den nytestam entliga berättelsen om de myrrhabärande kvinnorna 
(M att 26:1-7; Mark 16:1-8; Luk 24:1-9; Joh 20:1-4). Under påsktidens 
gudstjänster (de 40 dagarna efter påsken) är den tredje söndagen efter pås
ken ägnad åt de myrrhabärande kvinnornas tema (se bild s 106). D etta 
tema, som också förekommer rikligt i ikonkonsten (vid sidan av den främsta 
uppståndelseikonen, Kristus i dödsriket), upprepas varje söndag i m orgon
gudstjänsten både som en serie av uppståndelsetroparier, eulogetaria anasta- 
sima (Eü>ioyr|idpta äv aa iÖ G ip a)36 som alltid sjungs med samma text och 
samma melodigrupp, dvs med den första plagala tonen, och även på flera 
andra ställen. Eü?ioyr|Tapia fick sitt nam n från ordet EuLoyiycöf; ,37 ”välsig-

31 Man tror a tt ordet ÖTtoVuxlKtov härstammar från verbet Ö7toÅ.öco (Növ an;oÅ.6ei<;), se Tpep7téT.a, 
navayiÖTOij, 'EK^oyp 'EXAriviKrjg Op0o5ö^on Tpvoypapia^, A0f|vai 1949, IX. Verbet betyder 
släppa, giva lös, avskeda, låta gå; se Heikel, Ivar och Fridrichsen, Anton, Grekisk-svensk ordbok 
till Nya Testamentet, Malmö 1985, 25. Apolytikion sjungs redan i slutet av kvällsgudstjänsten.
32 Se benämningen Eco0ivöv EöayyéAxov, IepaxtKÖv. Al 0 e ta l Aetxoupylat. ’Ekö. A7tooxo- 
AaktV; AiaKoviag, A0rjvat 1962, 62.
33 Se EcoBtvä öo^aoxiKa, Aapap7.ÖKr|, Icoavvon X., Tö äypapo TtmtKÖ xf|<; Op0o8ö^on Avaxo- 
A.ucfis EKK^rialai;, NeamAtc; - Kpfjxrri  ̂ 1993, 51, 59, 61-62.
34 Se riapaK/lr|xvKfi fyroi OKxdrqxog f] MeydXrp ökS. Mt%. XaXtßöpoq, SA A0fjvat, 8-13, osv. Se 
även A vaaxaatpaxaptov apyöv Kal aövxogov, A0f|vai 1961, 25-34, osv.
35 Här lämnas dessa fina dikter utan närmare hänsyn, ty kanondikter för söndagarna är långa. A tt 
granska dessa texter och musiken mera detaljerat skulle kräva sin egen uppsats.
36 Se X2poLöyiov xö Méya, Ev A0rivat<; 1963, 61-62. Eulogitaria delas i två grupper: 1) i Ava- 
ax aa tp a , som sjungs under söndagens morgongudstjänst, även på palmsöndagen och på Lasarus 
lördag efter kathismatroparier och som prisar Kristi uppståndelse och 2) i Nexpcoatpa som sjungs 
under lördagarnas morgongudstjänster, under begravningsgudstjänsterna och minnesgudstjäns- 
terna. Se AapapLÖKri, 'Icodvvon X., Tö dypapo Tujukö xt\<; OpBoSö^ou 'AvaxoXiKrp; EKKÅ.r|oia<;, 
NedrtoXtg - Kpf)xr|<; 1993, 59. EöÅ,oyr)xapia börjar man alltså sjunga den tredje söndagen efter 
påsk, se ovan. Se även Bto>.ÖKr|, Tecopyiot), TxmtKÖv xrj<; xoö Xpioxoö Meyd7.r|<; EKKA-palag, 
AOtjvat, SA, 377 -  och dessa sjungs alla söndagar och på Gudsmodems festdagar, om inte dessa 
infaller på en söndag. Se BioXÖKr|, Tecopyiot), TxmtKÖv xf|<; xoö Xpioxoö MeydAiy; 'EKKArioiag, 
'A0f|vat, SA, 20. Före påsken sjungs de på Lasarus lördag och under stora Lördagens morgonguds
tjänst, se BtoA,dtKr|, Tecopyiot), TmtiKÖv xrj<; xoö Xpioxoö Mey67.r|<; EKKiH|olac;, ’A0f|vat, SA, 
363. Av intresse är kanske att på Herrens fester (AeoJtoxiKai éopxai) sjungs inte några sånger av 
grenen övaoxaoiga; det finns istället andra texter knutna till festdagen. EöÅ.oyr|x6pta öév vj/aV 
A.ovxai, xapiv xrp; AeojtoxiKtji; Eapxfi^, ctxg oripeioöoi Kal xa a p ^ a ia  TtmtKÖ, se HgepoAoytov 
crjg 'EKKXr|öia<; xf|<; EÅAaSog, ék8. xrjc AjtooxoA.iKr|q Ataxovlai; xifs ETAaSog, 1985, 87.
37 Se texten som föregår troparierna: EöA.oyr|x6<; e l, Köpte, StSa^öv ge xd SiKatcogaxa ooo. 
A2po7.öytov xö Méya, ’Ev A0fivau; 1963, 61.
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n a d ”38, som föregår varje vers (se även  notexempel 1, s 107). De m yrrhabä ' 
rande kv innorna, som tidigt på påskm orgonen kom  till graven och först 
upptäckte  a tt Kristus in te låg där u tan  hade uppstå tt från de döda, skildras 
som uppståndelsens första predikare i poesi och  sång med en  tex t v ilken är 
fylld av häpnad  som bytes till glädje, såsom den  speciellt innerliga, vackra 
m elodin  för sin del också betonar.

D iktens första strof börjar med beskrivn ingen  av de h im m elska varelser
nas förundran  inför d e tta  uppståndelsens under:

Twv AyyéAov ö Srjiaoq, Kax£7tAxyr| öpwv ce , év veicpoiq A.oytG0£vxa, xoö 0ava- 
tou  5é E am p , xpv ig^öv  Ka0£Äövxa, x a i göv éa tm ö  xöv A öap éyeipavxa, tea! 
et; ’ A5o\), 7iåvxa<; éÅcuOEpdxxxvxa. 59

A nglaskaran förundrade sig då den såg Dig räknad bland de döda. Dock förintade 
Du, Frälsare, dödens makt och uppreste med Dig A dam  och befriade alla m ännis
kor från dödsriket.40

M ed nästa vers knyts äm net till de m yrrhabärande kv innorna:

Ti xa pöpa, Ggjta0a)<; xotq SaxpuGiv, w M aO pxptat, icipväxe; o acxpajtxcov év 
xco xadcp "AyyeXot;, 7tpoc£<f>0éyy£xo xatq M upoööpoiq. "Iöexe bgEiq, xöv xdtpov 
x a i rjö0rix£' ö Ztoxfip yöp é^avÉGxri xoö pvrjpaxot;.41

”Varför, o kvinnor, blandar ni den välluktande sm örjelsen med tårar av m edli
dande, o ni kvinnliga lärjungar?”, ropade den strålande ängeln inne i graven till 
de myrrhabäranre kvinnorna. Skåden graven och förstån a tt Frälsaren bar upp
stått från graven.42

Både dik tens innebörd och  den  bysantinsk-grekiska m usiken betonar pås
kens närvaro. M ed oktoechossystem ets an v än d n in g  beskrivs den historiska 
händelsen  genom  a tt m an påm inner om  påskens kyrkoton  och  dess plagala 
m önster, som även påskens apolytik ion har. U ppståndelse troparierna  sjungs 
näm ligen varje söndag med de m elodier som hör till den  första plagala to 
nen . Ä ven  tex te rn a  är desam m a hela året ru n t (notexempel 2 -4 , s 107-108).

U nder m orgongudstjänsten  läses (reciteras) varje söndag en  tex t ur 
evangelierna. E tt sådant avsn itt kallas för ”uppståndelseevangelium ”. A v
sn itten  är elva till an ta le t. Talet grundar sig på lärjungarnas an ta l som var 
elva när uppståndelsen  skedde; efter de t a tt  Judas hade förrått sin lärare och 
m ästare. De elva uppståndelseevangelierna och  sångerna som hör till dessa

38 ”Välsignad vare Du, Herre, lär mig Dina stadgar", som följd för den 118 psaltarpsalmen "Ap- 
copog.
39 Se XTuAöyiö xö Méya, Ev AOrivaic; 1963, 61.
40 Den svenska översättningen, se Heliga Annas Ortodoxa församlings (Askarshäll, Råby Rek- 
arne) texter, duplikat. Jag vill härmed tacka fader Ignatij Ek för texten jag fått och informationen 
om översättningen. Fader Ignatij skriver till mig: ”Det är svårt att tillskriva den aktuella textens 
översättning någon viss person... Texten är översatt och bearbetad under flera tillfällen och av 
olika personer till nuvarande utformning.”. (Brev från den 26/12 1996)
41 Se QpoXöytov xö Méya, ’Ev ’A0f)vai<; 1963, 61.
42 Heliga Annas Ortodoxa församlings (Askarshäll, Råby Rekarne) texter, duplikat.
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upprepas i morgongudstjänsten i tu r och ordn ing  under årets gång. En elva- 
enhet h ildar också en s k pelare (med oktoechossystemets pelare) och dessa 
pelare h inne r under året förekomma sex gånger.45 Efter evangeliet läses (e l- 
ler sjungs i 6:e tonen) en d ik t som hör t i l l  själva påskens textm ateria l:

Sedan v i skådat K ris ti uppståndelse, låtom  oss nedfalla in för den Helige Herren 
Jesus, den allena syndfrie. In för D itt  kors nedfalla v i, Kristus, och prisa och ära 
D in  heliga uppståndelse, ty Du är vår Gud, och utom  dig känna v i ingen annan; 
D itt  namn åkalla v i. Kommen alla troende, låtom oss nedfalla in fö r K ris ti heliga 
uppståndelse, ty se, genom korset kom frö jd  i hela världen. A ll t id  lovprisande 
Herren låtom oss besjunga Hans uppståndelse: ty i det Han utstod korsets lidan 
den, förintade Han döden med sin död.44

LITURGIN OCH OKTOECHOSSYSTEMET

Katekumenernas liturgi

I nattvardsgudstjänstens första del, i katekumenernas litu rg i, upprepas sön- 
dagstroparierna eller apo ly tik ia  (å7toÅAmKia) som dessa kallas på grekiska, 
från den föregående kvällsgudstjänsten. De är åtta t i l l  antalet fö r åtta sön
dagar i fö ljd , och var och en av dessa sånger fö rkunnar K ris ti uppståndelse 
koncentrera t och ko rtfa tta t, var och en med sin melodigrupp (a lla  åtta kyr- 
kotonerna är representerade i tu r och ordn ing).

Sjungandet av apo ly tik ia  sker en lig t den grekiska trad itionen  under det 
li lla  intåget. Då har prästen (e lle r d iakonen) ly ft evangelieboken och hög
tid lig t h u rit den ut ur a ltarrum m et genom den norra porten i ikonostasen. 
Stående i m itten  av kyrkan vänd m ot ikonostasens centrala öppna port, när 
kören har slutat apo ly tik ione t, ropar han orden: ” V ishet! Låtom  oss stå upp
rä tta !” , v ilka  följs av den korta  sången: ” Kommen, låtom oss tillbed ja  och 
nedfalla in fö r Kristus. O  Guds Son, Du, som är uppstånden från de döda, 
fräls oss, som för D ig sjunga: H a lle lu ja !” .45 Evangelieboken symboliserar 
K ris ti närvaro och apo ly tik ione t fö rkunnar Hans uppståndelse. A p o ly tik io 
net upprepas efter det lilla  intåget liksom  e tt s ig ill som bekräftar händelsen, 
en lig t den grekiska ordningen. Då har gudstjänstförrättaren åter s tig it in  i 
a ltarrum m et genom den centrala porten i ikonostasen.

Liksom  myrrhabärarnas uppståndelsetroparier hör även dessa söndags- 
troparier t i l l  själva påsktidens texte r och börjar sjungas den tredje söndagen

43 Se O kto ih  sirec Osmoglasnik I, Moskovskaja Patriarhija, Moskva 1981, 653-654- Påskens upp- 
ståndelseevangelier bildar sin egen grupp.
44 Svensk text, se Heliga Annas Ortodoxa församling, Påskgudstjänsten, duplikat, 19; jfr  not 40. 
Den grekiska texten, se t ex EyicöTjuov xou ävayvcooxou. 'Ek8. 'AjtooxoAKtjt; Aiaxovlou;, Ava- 
xuncoatc; P , 'AOpvai 1985, 38.
45 Den Gudomliga Liturgien enligt S:t Johannes Chrysostomus. Särtryck ur Christoffer Klasson, 
Ortodoxa Kyrkan. A lm qvist &  W iksell 1973, 190. Originaltexten se t ex 'EytcoTjttov xoü ctva- 
yvöoxou. "Ek5. 'AjtocxoXtKf|<; AiaKovia<;, Avaxxmcoat:; P , 'AOijvai 1985, 73-74-
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efter påsk. De är med sina uppståndelsev ittnesm ål ägnade åt söndagarna 
som följer efter påsktiden under hela  det liturgiska året. U nder påsktiden 
h in n e r m an sjunga alla dessa (u tom  den  första) en  gång, fastän m an annars 
använder tex te rn a  ur P entekostarion . Så fö rkunnar dessa sånger uppstån- 
delsen under hela  året och u ttrycker påskens konkre ta  närvaro  under sön- 
dagsgudstj änsterna. 

D et första troparie t beskriver uppståndelsehändelsens under och  hörjar 
med konkre ta  fakta:

Toü 7d0ov G(J)payia0évxo<; vkö  x o ö v  Ioväaicov, kc(5 cxpaxiwxwv (JnAaacövxcov 
xö axpavxöv cov  aw ga, ävécxriq xpif|g£po<; Iwxijp, wpovgevoc; xw KÖagtp xijv 
Cwfiv.46

Fastän stenen hade förseglats av judarna och krigsm ännen bevakade Din renaste 
Lekamen, uppstod Du på tredje dagen, o Frälsare, och gav liv åt världen.47

Till den  knyts de him m elska krafternas reaktion:

A tä xovxo a i  A vvägen; xwv ovpavwv, eßtotov ov i Zcooäöxcr Aöt,a  xrj ä v a a x ä a e t 
oov X ptoxé- 5ö^a xrj ß a a t^ e ta  o o v  5ö£,a xrj otK ovogta aov , gäve ptXäv- 
0pa)Tte.48

Därför ropade de him m elska krafterna till Dig, o Livgivare: A ra vare Din U pp
ståndelse, o Kristus, ära vare D itt Rike; ära vare D in försyn, Du ende M ännisko- 
älskande.49

D en tredje tonens troparion  ägnar sig åt Kristi seger över döden  (notexempel 
5, s 109). Både de him m elska och  de jordiska bör glädja sig:

Ev<t>pcuvéc0(o xä o v p äv ta , äyaXAtäaOto xä £7uyea, öxt értoirioe icpäxo<; év ßpa- 
Xiovt avxov ö Kvpio<p enäxtioe xw 0aväxa> xöv 0ävaxov, rcpoxoxoKo«; xwv 
vexpwv éyévexo, Lk Koi>.iaq ä5ov  éppvoaxo ggäq, Kat ^ a p é o /e  xw KÖagtp xö 
géya  eXeoq.50

Må de him m elska fröjda sig och de jordiska vara glada. Ty H erren har gjort stora 
ting med Sin arm, H an har nertram pat döden med sin död. H an är den Först
födde från de döda. H an har löst oss från Hades fjättrar och skänkt världen stor 
n å d d 1

I den  trad itionella  bysantinsk-grekiska m elodin  kan  m an skilja m ellan två 
m o tsa tta  m odala attityder, och m an kan  tän k a  sig a tt den  ena skildrar gläd
jen  av de him m elska och  den  andra av de jordiska (notexempel 6, s 110).

46 Se IlpcAöyiov xö Méya, Ev 'A0f|vai<; 1963, 469.
47 För den svenska översättningen, se Christofer Klasson, Ortodox Bönbok, Uppsala 1980, 84; 
med några preciseringar på grund av den grekiska originaltexten av Johannes Seppälä.
48 Se T2poAöyiov xö Méya, Ev 'A0r]vai<; 1963, 469.
49 Den svenska översättningen se Christofer Klasson, Ortodox Bönbok, Uppsala 1980, 84-
50 Se X2poköytov xö Méya, Ev 'AOijvaic; 1963, 470.
51 Klasson, Christofer, Ortodox Bönbok, Uppsala 1980, 86; med några preciseringar på grund av 
den grekiska originaltexten av Johannes Seppälä.
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De troendes liturgi

I den sista delen av liturgin, de troendes liturgi, finns inga texter kvar som 
berättar om uppståndelsen. Texterna har  här fått en eskatologisk prägel och 
m an inleder eukaristin med en särskild sång, kerubikon, kerubernas hym n, 
som skildrar gudstjänstdeltagarna som på ett  mystiskt52 sätt symboliserar 
änglarna, änglaskaran som ledsagar (eller bär; se översättn ingen) Kristi 
kropp. U nder  det stora intåget bär den  gudstjänstförrättande prästen natt-  
vardsgåvorna högtidligt genom  kyrkorum m et från offerbordet till altarbor
det. Sångens text är ganska kort, m en musiken som knyts till den brukar 
vara lång och melismatisk, och på det sätte t är kerubsången en  av liturgins 
längsta sånger.

K erubhym nen har  följande ord:

Oi xd Xepovfieig p-ucmKÖk; eitcovi^ovieq, kcu tfj ^ c o o t t o i w  Tpiäöi töv Tpiaa- 
ytov "Ypvov TtpooaSovTeq, näoav  vüv ßicotiKfiv ärcoBcöpeOa pépipvav. Qq tö v 
ßaatXea tcöv öXcov imoSe^öpevoi, taiq ayye^ucaiq aopdicoq Sopupopoögevov 
xd^eaiv. 'A/U.r|Aouia, ' AXX^kovia, ’AXXT]Xovia.53

Vi som  på e tt  h em lig h etsfu llt sä tt äro  av h ilder av k eruberna  o ch  sjunga  d en  
trefa lt heliga  sången  för d e n  livg ivande  T ree n ig h e ten , låtom  oss n u  avlägga alla 
jord iska om sorger. På d e t a tt  vi m å k u n n a  m ottaga  A llas K onung, som  osyn lig t 
inbäres på äng laskaro rnas lansar. H alle lu ja , h a lle lu ja , h a lle lu ja .’4

D en förbiflytande melism atiken i musiken kan symbolisera änglam akternas 
närvaro, m en samtidigt har den  en ren t praktisk funktion: a tt  genomföra 
det stora intåget tar flera m inu ter  (beroende på kyrkans storlek och förrat
tarnas antal)  och då bör musiken elastiskt motsvara den erforderliga t iden 
(notexempel 7, s 110). U ppståndelsen är här verklighet för de närvarande 
som deltar i na ttvarden , m en  den märks också i musiken som uttrycker 
tidernas förening. Ä v en  nu  gäller ok toechosprincipen alla texter: he la  den 
eukaristiska delen  av liturgin från och med keruhhym nen är genomsyrad av 
cirkelns oktoechosmelodiförråd. D en ”å ttonde  dagens”, påskens, budskap 
uttrycks här nästan  enbart  av musiken som bär fram de stabila tex te rna  med 
å tta  olika melodiarter, en  gällande en söndag och efter åtta  veckor börjande 
på nytt. Stabila texter  visar a tt  eukaristin är en engångsföreteelse och  cir
keln med åtta  olika melodiuttryck visar dess tidlöshet: eukaristin hö r  till 
den  nya skapelsens tid.

Påskens centrala  existens i den  ortodoxa kyrkans gudstjänster leder n a 
turligtvis till a tt  söndagens gudstjänstmusik kan tolkas genom själva pås-

52 Enligt en gammal källa heter kerubsången ”den mystiska hym nen”. Se handskriften Barberini gr 
336 från 700-talet: ”... Mexä xö 7tV|pajaai xöv Xaöv xöv puaxtKÖv upvov”. L’Eucologio Barberini 
gr 336, ed Stefano Parenti ed Elena Velikovska C  L V Eddizione Liturgiche, Roma 1995, 10, 30.
33 Se 'IepaxiKÖv B', ek8. Iepäg Moviy; Stpcovoi; néxpo«;, "Aytov Opo<; 1992, 105.
34 Den Gudomliga Liturgien enligt S:t Johannes Chrysostomos. Särtryck ur Christofer Klasson, 
Ortodoxa Kyrkan, Almqvist & Wiksell 1973, 200, 202.
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kens musik. D en  ortodoxa liturgins musik kan  i sin fullständighet förklaras 
just av påskens inflytande. Påsken är nyckeln  till liturgimusikens ändam åls
enliga existens.
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Summary

Easter is celebrated as the greatest feast of the year according to O rthodox 
tradition. It is called “the feast of feasts and the solemnity of solem nities” 
and its hymns and music have a primary influence on the music of O rth o 
dox liturgy. Beginning at Easter, “the eighth day”, or “the day of the new 
creation”, the musical system, the system of eight echoi (modes), is being 
repeated in eight-week units throughout the year.

In Sunday liturgy, C hrist’s resurrection is all the time com m em orated 
through the hymns; also the O rthros preceeding the Divine liturgy has 
many songs on the them e of resurrection. A  special genre is called eulogeta- 
ria; these songs link the them e of resurrection with the them e of women 
carrying the Holy Myrrha, and they are always sung with the text and m e
lody of the first plagal echos (mode) -  the echos of the troparion of Easter.

In the first part of the liturgy, the special troparion of resurrection is sung. 
T here are eight troparia for eight Sundays. Each of these declares the re- 
surrction of Christ in a concentrated and short way and with their own 
echos and melody.

In the second part of the liturgy, in the eucharist, the texts have an 
eschatological stamp. T he Easter message is manifested almost solely by 
music which is carried out in eight various melody units for the eight-week 
cycle. The texts are invariably the same, and show both that the eucharist 
is a single phenom enon and the cycle of eight different musical expressions 
of echoi and melodies bear witness of its timelessness.
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De m yrrhabärande kv inn o rn a  vid Kristi grav. Ikon m ålad av B. Lepoura, A ten.
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CTOUMa

Notexempel 1. ”Välsignad vare Du, Herre, lär mig Dina stadgar!” Eulogetariasångernas 
upprepade vers. Transkription ur A vaoxaatpaxap tov . Apyov Kat auvxopov, A0f|vai 
1961, 20.

J  J i J J
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Notexempel 2. ”Varför, o kvinnor...”. Eulogetaria. 1. plagala tonen. Transkription ur 
A vaaxaaipaxdp iov . Apyöv Kat advxopov, A 0r|vat 1961, 20-21.
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Notexempel 3. Neumversionen t i l l  notexem pel 2. A vaa iaatpaTap iov. Apyov tea! cruv- 
xopov, AGpvat 1961, 20-21.
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£ U -J -  j  J j  j  j  J J j  j  j  n  .
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axp xou pup pa a xoq

Notexempel 4 • ”V arfö r, o kv in n o r...” . Eulogetaria. 1. plagala tonen. En kortare version. T ranskrip - 
tio n  ur M ouovköi; navSéKxpq, 2. 'Op0po<;, A 0pva t 1955, 14.
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Notexempel 5. ”Må de him m elska”. A polytikion. 3. tonen . Transkription ur Äpyöv Kai 
auvTopov, ÄBpvat 1961, 111.
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Notexempel 6. M elodin har två modala attityder. Dess grund ligger på tonen  f och m elo
din baserar enligt echoset på tetrakorden f-h (med tilläggstoner e och c). I ”de h im m el
ska” strävar m elodin uppåt (A ), i ”de jordiska” åt m otsatt håll ända till tonen  d, som är 
grundtonen till en  annan  modalisk enhet, pentakorden d-a. I orden ”jordiska” och 
”död” har den n å tt botten , tonen  d, som ligger en ters under grundtonen f (B). 1 slutet 
av m elodin (C ) har strävande elem ent lugnat sig: melodins konturer har minskats och 
f-grunden stabiliserats. U r ovannäm nda exempel.

01 otO lOl 0 1  O l

Notexempel 7. Början av kerum hym nen. D en första stavelsen Oi 1. plagala tonen. Trans
kription ur MouaiKÖq navSetcirn;, 4. O e ia  A etxonpyia, ÄBijvai 1936, 118.
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Kyrkorummets påsksymbolik

Av Hedvig Brander Jonsson

I N L E D N I N G
D et är en  tanke som förm odligen är lika gam m al som m änsklig ku ltur a tt en 
byggnad och dess delar kan  ha betydelser u töver de ren t funktionsm ässiga. 
De olika byggnadselem enten och  byggnadens inredning, liksom dess hel- 
he t, kan  innefa tta  en  sym bolik som är tillgänglig och  begriplig för dem  som 
vill och kan  tillägna sig den. D etta  gäller i hög grad kyrkobyggnaderna. 
R edan under kyrkobyggandets första era kan  m an iak tta  hur sym boldim en
sioner inlem m as m ed ark itek tu ren  till en  to ta lite t som uttrycker a tt d e tta  är 
e tt H errens hus.

A vsikten med den  här artikeln  är a tt  urskilja påsksym bolik i kyrkobygg
naden  och  dess delar och  inredning. Inledningsvis skall dock fram hållas a tt 
d en n a  påsksym bolik in te utgör en  parallell till e ller e tt  a lte rnativ  till den 
sym bolik som avser Kristi lidande och  död, u tan  a tt de två sedan äldsta 
k ristna tiden  är m ycket nära  förbundna m ed varandra och ofta utgör en  
oupplöslig en h e t. D et gör a tt det är svårt a tt renodla  och  granska en  särskild 
påsksym bolik, som enbart hand la r om  Kristi uppståndelse och livets seger 
över döden. N är m an läser tex te r om innebörden  av byggnadselem enten i 
en  kyrka, får m an snarast den  uppfa ttn ingen  a tt påskens budskap, uppstån
delsen och den uppståndne Frälsaren, i så hög grad utgör föru tsä ttn ingen  för 
kyrkligt byggande och  sakral byggnadskonst a tt  d e tta  knappast behöver v i
sualiseras, formas eller form uleras. D eta ljerna  i kyrkan har i a llm änhet en 
an n an  innebörd  och  så h ar de också kom m enterats och tolkats av dem  som 
se tt som sin uppgift a tt form ulera kyrklig arkitekturikonografi.

In n an  kristendom en  under kejsar K onstan tin  på 300-tale t fick en  offici
e llt erkänd ställn ing, uppfördes in te kyrkobyggnader av m onum ental karak
tä r och med en  u tta lad  symbolik. D et vanliga var a tt gudstjänstlokalen  u t
gjorde e tt rum  i e tt  o rd in ärt bostadshus eller i en  lägenhet eller var förlagd i 
anslu tn ing  till kända kristnas gravar, d v s i katakom berna. D et finns dock 
enstaka exem pel på a tt det uppfördes byggnader för exklusivt liturgiskt 
bruk. D et kanske m est kända är den  lilla kyrkan från 200-talet i Doura 
Europos, som innehö ll flera rum med differentierade funktioner: rum  för 
undervisning av katekum ener, för dop av dem  som genom gått undervis-
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ningen och fö r firande av nattvard. G udstjänstlokalen, som låg längst in  i 
byggnaden och som ursprungligen bestod av två rum som senare samman- 
slogs t i l l  e tt, hade en upphöjd p la ttfo rm  i öster. P lattform en bör ha va rit 
altarets postam ent.1

SEGERMOTIVET OCH DESS URSPRUNG

Kejsar K onstan tin  bekräftade s itt n it  fö r kristendomens sak med e tt frene
tisk t uppförande av m onum entala kyrkor, främst i Rom, i det Heliga landet 
och i Konstantinopel. San G io van n i in  Laterano, tite lkyrka  för biskopen av 
Rom, var hans första p ro jekt. Det åtföljdes av memorian över Petri grav, t i l l  
v ilken  fogades en basilika, föregångare t i l l  dagens Peterskyrka som ju upp
fördes under 1500- och 1600-talen. Den konstantinska Peterskyrkan bestod 
av en absid med m em orian i centrum , e tt transept v ilk e t t i l l  form  och fu n k 
tio n  var lik tyd ig t med e tt kor som var bredare än långhuset, e tt femskeppigt 
långhus och e tt a trium  (förgård) av kyrkans bredd. Koret låg i väster och 
a trie t i öster. Kyrkans m ått var väldiga; den lär ha rym t 14 000 personer. 
Den fo rnkris tna  Peterskyrkan stod kvar t i l l  1500-talets början.

De som besökte den kunde på den triumfbåge som bildade långhusets 
avgränsning m ot kore t läsa en inskrip tion  som u tg jo rt kejsarens invignings- 
ord och som natu rlig tv is  in te  syftade på Petrus utan på Kyrkans uppståndne 
Herre:

Emedan vä rlden  under D in  ledn in g  åter segerrikt h ö jt  sig t i l l  s tjä rnorna , har 
segerherren K o n s ta n tin  upp fö rt denna ky rka  t i l l  D in  ära.2

Den här inskrip tionen, den tid igast tänkbara i kyrkoarkitektoniska sam
manhang, bekräftar det som A n na  N ilsén  fram håller i sin hok Kyrkorum - 
mets brännpunkt, näm ligen a tt trium fbågen -  den båglika u tform ningen av 
väggen m ellan kor och långhus -  in te, som man vanligen tror, har s itt namn 
efter det s k tr ium fk ruc ifixe t som haft och har sin plats där, utan a tt beteck
n ingen har an tik  tra d itio n .5 Det är den fristående monum entala trium fbå
gen -  byggnadsverket som bekräftade segerherrens hemkomst och genom 
v ilk e t trium ftåget passerade -  som förts in  i kyrkorum m et, uppenbarligen 
med d irek t referens t i l l  sin ursprungliga funk tion . Kejsar K onstan tin  var 
kanske segerfixerad -  ” in  hoc signo vinces” - ,  men i det här fa lle t har han 
g iv it e tt o m is tlig t bidrag t i l l  kristen arkitekturikonografi: han har fö rt in 
påskm otivet i kyrkorum m et.

A t t  använda trium fbågen fö r a tt u ttrycka  att Kyrkans segerrike Herre var 
rummets Herre, var e tt lika  genia lt som e tt nära t i l l  hands liggande grepp.

1 M ichael Gough, Den fornkristna kulturen. Fem sekel historia, konst och tro, 1961, s 48f.
2 Gough, 1961, s 120
3 Anna Nilsén, Kyrkorummets brännpunkt. Gränsen mellan kor och långhus i den svenska landskyrkan.
Från romanik t i l l  nygotik. K V H A A  , Sthlm  1991, s 19f.
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Peterskyrkan började uppföras på 320-tale t. D ecenn ie t dessförinnan hade 
K onstan tin  lå tit uppföra sin trium fbåge, den  största i Rom , 25 m eter hög 
och  m ed äreinskrip tion  i m itten  över den  största öppningen . D en direkta 
politiska an ledn ingen  var K onstan tins seger över M axentius vid Pons Mil- 
vius år 312. R edan  då trium fbågen utform ades och uppfördes hade K on
stan tin s kristnandeprocess inletts. D et skulle vara m öjligt a tt  to lka vissa av 
K onstan tinbågens scener som förtäckt k risten  ikonografi. Bågen innehåller 
reliefer som tillkom m it under m inst tre tidigare kejsares regeringsperioder, 
regen ter som i någon m ening varit förebilder för K onstan tin . M en det finns 
också e tt par sym m etriskt placerade scener från hans egen tid, näm ligen 
Oratio och  L iberalitas. I den  förra skildras kejsaren  som talare från den  kej
serliga tronen , i den  andra som den  som ger order om  u tdelande av bröd till 
den  fattiga stadsbefolkningen. Båda han d lin g arn a  kunde lä tt föra tan k en  
till Kristi jordeliv. D et har fram hållits a tt K o n stan tin  m er och  m er såg sig 
som e tt slags biskop,4 som en  andlig au k to rite t, och  de båda scenerna tycks 
sam tidigt återge en  kejserlig funk tion  och  en  prästerlig/biskoplig Kristusre- 
p resen terande funktion .

A v en  andra förebilder torde ha inspirerat K o n stan tin  då h an  förverkli
gade sin vision av gudom lig sto rhet och  seger. Vissa m otiv  från den  sen an 
tika kejsarkultens a rk itek tu r lät sig också lä tt transponeras och  transform e
ras för kyrkligt bruk. Kejsar D iokletianus palats i Palm yra vid Eufrat hade, 
v ilket ofta påpekats, en  p lan lösn ing  med ax ia lite t och  gradvis stegring av 
sym bolvärden som kan  sägas vara föregångare till p lan en  för de första 
kristna  basilikorna. M ellan  den  stora h allen  i palatset och kejsarens tro n 
rum  fanns en  vägg med bågform på kolonner, lik den  som in troducerades 
som vägg m ellan  långhus och kor i de fo rnkristna  m onum en ta la  kyrkorna. 
”... i den  dom inerande cerem oniaxeln  trädde kejsaren  fram  i havsfasadens 
cen trum , och stod också där i en  stor k o lo n nöppn ing  vars tre bågar in ra 
m ade hans gudom liga person .”5

Basilikan blev den  dom inerande byggnadstypen för m onum enta la  kyrkor 
i V ästerlandet i å rhundraden  fram över och  kan  knappast sägas ha spelat ut 
sin roll ännu. Rymlig, ljusfylld genom  a tt såväl m ittskepp  som sidoskepp får 
ljustillflöde, med klar b lickrik tn ing  m ot den  m est sakrala delen  av rum m et, 
fyllde den på e tt tillfredsställande sätt de fundam enta la  behoven  för den 
k ristna gudstjänsten.

D et var avgörande skillnader i kult m ellan  an tikens och  senan tikens reli
g ion å ena sidan och k ristendom en å den  and ra  som förorsakade den revo
lu tion  inom  den  sakrala a rk itek tu ren  som ägde rum  under 200- och  300- 
ta len . D en an tik a  k u lten  ägde rum  utom hus. P rocessionen var det viktigaste 
inslaget, där de troende kunde deltaga. D et var vägen m ellan  ku ltp la tserna 
eller tem plen  som var av högsta betydelse. T em plen skulle först och främ st

4 N e w  Catholic Encyclopedia, art. C onstan tine .
1 H P L’O range: Från antik till medeltid, 1965 s 103.
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ses u tifrån  och på avstånd. De skulle vara vackert belägna, gärna på upp- 
höjda platser, och utgöra m ålet för processionen. P arth en o n  på A kropolis- 
klippan i A te n  är e tt  u tm ärk t exem pel på detta . Exteriören skulle vara på
kostad och  ge byggnaden dess värde. I tem pelcellan  hade gudabilden sin 
plats, m en cellan  var in te  sam lingsplats för de troende. D en kristna guds
tjänsten , därem ot, ägde rum  inom hus i byggnader som sam lade de troende 
inom  sina murar. E xteriören  var av m indre betydelse, in teriö ren  var v ik ti
gast. D en skulle m öjliggöra för de kristna a tt vara tillsam m ans under e tt tak 
för a tt se, hö ra och  delta  i liturgin . D en stora försam lingens h ierarki kom  så 
till uttryck i kyrkoplanen: k a tekum enerna  fick samlas i sidorum  eller i sido- 
skeppen, de döp ta  i m ittskeppet och prästerskapet i k o re t.6

Kejsar K onstan tins kyrkor kännetecknades följaktligen av e tt enkelt 
y ttre m en med slösande p rak t i det inre. Som  exem pel kan  näm nas den  
byggnad som num era kallas D en heliga gravens kyrka i Jerusalem , eg en tli
gen e tt hyggnadskom plex som i sig ansågs in n efa tta  såväl G olgata  kulle -  
p latsen för korsfästelsen -  som g ro ttan  som varit Kristi gravplats och där
med också p latsen  för uppståndelsens under. K onstan tins hrev till Jerusa
lems biskop M akarios angående byggandet av gravkyrkan finns återgivet 
hos krön ikören  Eusebius. I de t säger kejsaren a tt kyrkan skall byggas med 
h jälp  av allm änna m edel, dels från den  lokala regeringen, dels från den 
kejserliga skattkam m aren . G en o m  d e tta  y ttrande införlivade h an  kyrklig 
byggenskap bland de statliga byggprojekten. O ffen tlig t byggande var sedan 
länge e tt kejserligt åtagande. V idare understryker h an  a tt byggnaden skall 
bli den skönaste och  m est påkostade av alla basilikor.7 K onstan tin  om for
m ade gravklippan så a tt den  skulle passa in i den  ark itek ton iska strukturen. 
D en om gärdades med k o lonner som har upp en  tronh im m el, allt u tfört i 
dyrbarast tänkbara  m aterial. H elgedom ens in teriö r var klädd med polykrom  
marmor. Taket var täck t med snidad, förgylld träpanel som fick hela rum m et 
a tt g littra, då ljuset reflekterades. D et yttre  var betydligt enklare  utform at. 
M urarna var av prydlig huggsten och  taket b ly täck t.8 O ch  Eusebius kan in te  
an n a t än beröm m a resultatet:

T h is  tem p le , th e n , th e  em peror erec ted  as a c o n sp icu o u s m o n u m e n t o f  th e  S a v i
o u r’s resu rrection  and e m b e llish ed  it th ro u g h o u t o n  an im peria l sca le  o f  m agn ifi-  
c ie n c e .9

Eusebius fram ställn ing beträffande K onstan tins syfte med den  storslagna 
basilikan har på senare tid ifrågasatts av forskare.10 M est grundligt och

6 A ngående kultens betydelse för kyrkobyggnadens utform ning under kejsar K onstan tin , se U w e 
Süssenbach: Christuskult und kaiserliche Baupolitik bei Konstantin. Die A nfängen  der ch ristlichen  
V erknüpfung kaiserliche R epräsen ta tion  am Beispiel der K irchenstiftungen K onstan tins -  G ru n d 
lagen, A bhand lungen  zur K unst-, M usik- und L iteraturw issenschaft, Band 241, B onn 1977.
7 R ichard K rautheim er, T h e  C o n s tan tin ian  Basilica, Dumbarton Oaks Papers, 21, 1967, s 128.
8 R obert M ilburn, Early Christian A rt and Architecture, s 101-02; M ilbum  stöder sig på Eusebius 
skildring.
9 Eusebius, Life o f Constantine, III: XL, The Nicene and the Post'Nicene Fathers, S econd series, vo l I, 
1971. För c ita ten  från kyrkofäderna har genom gående använ ts d en n a  engelska utgåva.
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övertygande har Stephan Borgehammar argum enterat för att basilikan var 
ett m onum ent över Golgata, alltså inte graven, i andra hand och över det 
återfunna Kristi kors i första hand. Enligt Borgehammar ger Eusebius av
siktligt en missvisande version av in tentionerna bakom basilikans tillbli
velse, för att minska korsrelikens betydelse.11 Borgehammar framhåller 
också att K onstantin från början ville utm ärka platsen för graven och där
med uppståndelsen och dessutom bygga en basilika på Golgatas plats. En
tusiasmen över återfinnandet av korset fick honom  dock att för en tid 
lämna arbetet på grav- och uppståndelsem onum entet åt sidan för att ägna 
sig åt att göra basilikan så storslagen som möjligt, till ett m onum ent över 
korset.

A tt K onstantin måste ha blivit starkt gripen av korsets återfinnande är 
ställt utom allt tvivel. Korset hade för honom  haft en djup innebörd som 
segertecken redan innan reliken kom i dagen, alltsedan 312. Men detta gör 
det också sannolikt a tt han inte såg någon egentlig skillnad mellan att upp
föra e tt gravminnesmärke till uppståndelsens ära och a tt bygga en basilika 
över Golgata med Korset som främsta relik. Byggnadskomplexet kunde där
igenom ges olika, från nutida forskares synpunkt motsägelsefulla, tolk
ningar, beroende på var de olika tidiga källorna ville lägga tyngdpunkten -  
hos korset eller hos graven. För K onstantin hetydde båda sannolikt samma 
sak: seger.

Hur iakttagelserna kunde skilja sig från varandra visar en mycket tidig 
källa som avser en tidpunkt då kyrkan var uppförd, men inte helt färdig
ställd, den s k Bordeaux-pilgrimens Itinerarium från -  obs! -  år 333, alltså 
två år före invigningen av basilikan, vilken torde ha skett den 13 september 
335 .12 N är det gäller Jerusalem skriver denne tidige resenär:

...O n  th e  left h a n d  (av  P ila tus p re to riu m ) is th e  little  h ill o f  G o lg a ta , w here  th e  
Lord was crucified. A h o u t a sto n es th ro w  from  th e n c e  is a v au lt (c ryp ta) w here in  
his hody was laid an d  rose again  o n  th e  th ird  day: th e re  a t p resen t, by th e  c o m 
m and  o f th e  E m peror C o n s ta n tin e , has b e en  b u ilt a basilica, th a t  is to  say a 
c h u rch  of w ondrous b eau ty , h av in g  a t th e  side reservoirs (ex ce rp to ria ) from  
w h ich  w ater is raised and  a h a th  b e h in d  in w h ich  in fan ts are w ashed (b ap tized ).15

Det är svårt att, åtm instone med hjälp av den engelska översättningen, 
bedöma exakt vad pilgrimen avser, men den enklaste tolkningen är att den 
underbara basilikan har uppförts för att ära både Golgata och graven. Om

10 Jan W illem Drijvers, Helena Augusta. The Mother of Constantine the Great and the Legend of Her 
Finding of the True Cross, Brills Studies in Intellectual History, vol 27, 1992, s 84f. Se även föl
jande not.
11 Stephan Borgehammar: How the Holy Cross was Found, Bibliotheca Theologiae Practicae, 
Kyrkovetenskapliga studier 47, Diss Uppsala 1991, s 105ff, s 113. — Jag har inte haft möjlighet att 
följa Borgehammar i spåren, att granska hans källor eller på ett kvalificerat sätt ta ställning till 
hans resultat. Mina resonemang är alltså mycket preliminära.
12 Borgehammar, 1991, s 99ff.
13 T he Bordeaux Pilgrim, An Itinerary from Bordeaux to Jerusalem 333, Palestine Pilgrims’ Text 
Society, London 1896, s 23f.
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korsreliken säger denne  pilgrim  ingenting , m ärkligt nog kan  d e t tyckas. 
D etta  kan dock ha sin förklaring i a tt  han  lär ha  visat genom gående lågt 
intresse för reliker under hela  sin resa. R elikkultens fram växt är ju också 
h istoriskt sett en  något senare fö re tee lse .14

Av intresse är också a tt p ilgrim en n äm n er vatten reservo irer och  e tt ”bad” 
som har to lkats som dopställe, in till basilikan, alltså om edelbart utanför 
dess m ur m en tydligen ej (ä n n u '1) inneslu ten  i en särskild byggnad.

N är den  an tika  k u lten  spelat u t sin  roll, blev de övergivna tem plen  p a te 
tiska exem pel på vanvård  i stadsbilden, desto m era som de, som ovan  påpe
kats, var avsedda a tt betrak tas u tifrån  och  utgöra b lickpunkter. H ieronym us 
har i e tt av sina brev givit en  ögonv ittnessk ild ring  som  gäller fö rhållandena 
i Rom, från ungefär år 400; några ko rta  rader som sam m anfattar denna  så 
påtagliga förändring:

Fur all its g ild ing  th e  C a p ito l is b e g in n in g  to  look dingy. Every tem p le  in R om e is 
covered  w ith  soo t and  cobw ebs. T h e  c ity  is stirred  to  its d e p th s  an d  th e  people  
p our past th e ir  h a lfru in ed  sh rin es to  v isit th e  tom bs o f th e  m arty rs.15

A tt m arkera, inram a och  avgränsa kore t är trium fbågens rumsliga ändam ål. 
Koret som sådant har också b ehand la ts  som e tt särskilt m otiv  med e tt bud
skap och  en  uppgift: a tt u tgöra det allra heligaste. Korets slu tpunk t är absi
den, det rundade och  välvda u trym m e som om gärdar en tän k t eller verklig 
tron , v ilken  också sym boliserar den  uppståndne H errens närvaro. A bsiden 
och  tro n en  var också arv från den  kejserliga palatsark itek tu ren . T ronen  
blev e tt v ik tig t m otiv  i fornkyrklig in redn ing  och  bildkonst. I S an ta  M aria 
Maggiores trium fbågsm osaiker från 430-ta le t är K ristusbarnet avbildat, s it
tande på en  tron .

D en tom m a tro n en , dvs en  tro nsto l u tan  m änsklig eller gudom lig gestalt, 
är e tt om diskuterat motiv. D et förekom m er i första hand  på kyrkom osai- 
kerna i den  tid igkristna och  bysantinska konsten . D et k rönande m otivet i 
m osaikutsm yckningen på trium fbågen i S:ta M aria M aggiore i Rom  från 
430-ta le t, är just en  dyrbart utsm yckad tronsto l flankerad av apostlarna P e t
rus och Paulus, som tycks utgöra e tt  slags hedersvakt. På tronsto lens fotstöd 
ligger bokrullen  med de sju inseglen och  på dess sits en m antel och e tt 
diadem  från vars m itt reser sig e tt  juvelhesatt k o rs.16

D en tom m a tro n en  h ar ansetts syfta på Kristi återkom st. D en står där tom  
i vän tan  på hans ankom st. M ot d e tta  h a r med rä tta  invänts a tt den  tom m a 
tro n en  ju in te är to m .17 Korset, m an te ln , d iadem et och bokrullen  syftar på 
Kristus själv och  sym boliserar hans närvaro. T ronsto len  och dess förem ål

14 The Bordeaux Pilgrim, 1896, Introd. s V och V I1.
15 Ur Hieronymus brev till Laeta (brev CVII) ur Nicene and Post'Nicene Fathers, Second series, vol 
VI.
16 C arl-O tto Nordström, Ravennastudien. Ideengeschichtliche und Ikonographische Untersuchungen 
über die Mosaiken von Ravenna, Figura 4, 1953, s 47 och plansch 11 d.
17 Ibid.
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anger Kristi närvaro  i kyrkorum m et, hans närvaro  inför sitt folk. D et är av 
allt a tt  döm a den segrande Kristus som åsyftas och  m otivets p lacering ger 
stöd åt d en n a  tolkning.

*

K yrkorum m ets påsksymholik skulle ku n n a  diskuteras under fyra rubriker, 
näm ligen  orienteringen, altaret, dopfunten och  korset. F örhållandena i forn- 
kyrkan, under m edeltiden, efter refo rm ationen  och  under 1800' respektive 
1900-talen  kom m er a tt beröras. D en auk to rite t till v ilken  den  skall vända 
sig som söker in form ation  om  hur högm edeltiden  såg på kyrkorum m ets 
sym bolik, h e te r V ilhelm us D urandus (ca 1230-96). H an  var biskop i 
M ende från 1285 och en  av epokens främ sta experter på kanonisk  rä tt. 
M est känd  för eftervärlden  har h an  dock b liv it genom  sitt Rationale divino
rum officiorum, e tt kom pendium  i liturgik där ensk ildheterna  tillskrivs en  
mystisk innebörd.

Första de len  av skriften hand la r om  kyrkobyggnaden och  dess detaljer 
och  läsaren får en god inblick  i hu r en  m edeltida kyrka var byggd och prydd 
och  vilka betydelser sam tiden  uppm anades u tv in n a  ur de tta . Ä ven  b ild 
skruden i kyrkorum m et kom m enteras ingående, vad beträffar gestalter och 
a ttrib u t. N är det gäller K ristusbilden, fram håller D urandus innebörden  av 
a tt Frälsaren fram ställs med krona: h an  är trefaldigt k rön t, först med förbar- 
m andets krona vid m änniskoblivandet, sedan med eländets krona vid li
d an d e t och  slutligen, på uppståndelsens dag med ärans krona:

It is to be noted th a t the  Saviour is always represented as crowned, as if he said, 
“C om e forth, children  of Jerusalem, and behold king Solom on in the diadem 
w ith w hich his m other crowned him .” But C hrist was triply crowned. First by His 
M other on the day of His conception, w ith a crow n of pity: w hich was a double 
crown: on account of w hat He had by nature, and w hat was given Him: herefore 
it also is called a diadem , w hich is a double crown. Secondly, by His step-m other 
in the day of His Passion, with the crow n of misery. Thirdly, by Flis Father in the 
day o f His Resurrection, with the crown o f glory: w hence it is w ritten, “O  Lord, 
T hou hast crowned H im  w ith glory and honour”...18

D urandus blev i högsta grad e tt fynd och  en  ledstjärna för 1800-talets ang li
kanska högkyrklighet, vad beträffar kyrkobyggande och  kyrkoinredning. 
Jo h n  M ason N eale  (1 8 1 8 -6 6 ) och  hans vän  och  m eningsfrände B enjam in 
W ebb (1 8 1 9 -9 5 ) grundade C am bridge C am den  Society 1839, e tt sällskap 
för befräm jandet av kyrkokonst och arkitektur, som från 1841 utgav The 
Ecclesiologist. Föreningen flyttade 1846 sin verksam het till L ondon och  ä n d 
rade nam n et till Ecclesiological Society, vilket gällde till 1868. D et doku
m e n t som N eale och W ebb presenterade som norm erande för sällskapets 
verksam het, v ilken  främ st gick u t på a tt se till a tt kyrkobyggandet in i

18 The Symbolism of Churches and Church Ornaments, Ed J M Neale, B Webb, 1843, s 53f.
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m insta detalj skedde i en lighet med allm änkyrklig trad ition , var första b o 
ken i D urandus Rationale, som de också lät publicera på engelska med e tt 
om fattande förord.

O R I E N T E R I N G E N
A nda sedan äldsta k ristna tid  h ar öster varit den  rik tn ing  som bestäm t guds
tjänstens u tförande och  kyrkobyggnadens läge. D etta  innebär ändå in te  a tt 
alla kyrkor sedan fornkyrkans tid haft koret och  altare t i öster. T värtom  
hade en  del av de äldsta m onum en ta la  kyrkobyggnaderna altaret i väster. 
A ven  dessa kyrkor, eller snarare gudstjänsten  i dem , var dock orienterade: 
prästen/biskopen stod versus populum  med ansik tet m ot försam lingen och  
därm ed m ot öster under den  heliga ak ten . Från rom ansk tid  skedde fö ränd
ringen a tt försam lingens b lick rik tn ing  blir prästens, i och med a tt versus 
populum celebrerandet övergavs. Såväl ce lebran t som försam ling kom  då a tt 
stå vända m ot öster och  m ot högaltaret.

Ö ster är den  uppgående solens och  ljusets väderstreck. U ppståndelsens 
under är kopplat till ”gryningen på första veckodagen”, till söndagens sol
uppgång. R edan på apostlarnas tid betraktades söndagen som en särskild 
dag, som den  dag då Kristus uppstått, som H errens dag. D et var dock först 
på 300-ta let som den  fick särställn ing genom  lagstiftning. Ä r 321 gjorde 
K onstan tin  den  store söndagen arbetsfri i det rom erska im periet. H ans n å 
got m otsägelsefulla eller snarast pragm atiska dekret lär ha  traderats till C o 
dex Justinianus:

Let all judges, an d  all c ity  people , an d  all occup ied  in trades, rest o n  revered  
Sunday  (v en erab ili d ie  solis). B ut le t th o se  dw elling  in  th e  co u n try  freely and  
w ith  full liberty  a tte n d  to  th e  cu ltu re  o f  th e ir  fields since  it frequen tly  h ap p en s 
th a t  no  o th e r  day is so fit for th e  sow ing o f gra in  or th e  cu ltu re  o f w ines.19

N är kyrkofadern Johannes D am ascenus under första hälften  av 700-talet 
sam m anfattade kristen  tro  i De fide orthodoxa, var kyrkobyggnadens och 
liturgins orien tering  en  självklarhet: D et är ingen tillfällighet, säger Jo h a n 
nes Dam ascenus, a tt vi tillber vända m ot öster. G ud är andligt ljus och  
Kristus kallas redan i de heliga skrifterna R ättfärd ighetens Sol och Solupp
gång. Därför blir öster det väderstreck m ot vilket vi tillber. David talar i 
Psaltaren om  öster som G uds väderstreck. G ud p lan terade en  vingård 
österut i Eden. Syndafallet m edförde a tt m änniskan  fördrevs ur Paradiset, 
m ot väster. Så när vi tillbeder G ud, b e to n ar D am ascenus, söker vi och  strä 
var efter vårt fosterland. T abernaklet var o rdna t så a tt Moses hade förlåten  
och nådasto len  i öster. M en Kristus, fo rtsä tter D am ascenus, hade när h an  
hängde på korset, sitt ansik te m ot väster och  vi tillbeder vända m ot honom .

19 New Catholic Encyclopedia, art. Sunday, citatet från Codex Justinianus, Liber 3:12.
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O c h  när h an  togs upp till h imlen, hars han  mot öster och så skall han  
kom m a tillhaka. Som  hlix ten  kom m er från öster och lyser ända till väster, 
så blir det vid M änniskosonens återkomst, citerar Damascenus.20

A t t  ha  koret i öster hlev en  livskraftig tradition  med tydlig symbolik. 
Ä ven  för 1800-talets kyrkoarkitekter var det väsentligt a tt  kyrkan var 
orienterad och att  koret låg i öster, eller med ö v e r in tenden ten  Helgo Zet- 
tervalls formulering i den norm givande Allm änna anvisningar för kyrkobygg
nader (1887):

D etta något förhöjda rum -  koret -  lägges derjem te alltid m ot öster och bildar der 
kyrkorummets sista och mest upphöjda afdelning, nattvardsgästernas sanctua
rium, samt hela andaktsrum m ets afslutning m ot soluppgången och ljuset.21

Korets orientering uppfattades inte endast som självklar, u tan  som angelä
gen. G en o m  den  uttrycktes en  symbolik som gällde soluppgången och lju
set. Koret tolkades alltså som den plats i kyrkorummet där tid och evighet 
möttes, där församlingen hade sitt allra heligaste, i k on tak t  med den h im 
melska härligheten.

DOPFUNTEN
1 dopet begravs den  gamla m änniskan  och en förnyad m änniska uppstår 
med Kristus. D en nydöpta  har  blivit delaktig i påskens under. D etta  är d o 
pets innebörd. Död och uppståndelse är här om edelbart förbundna med 
varandra. Påsken var dessutom dopperiod i den  äldre kyrkan. I samband 
med påskliturgin döptes ka tekum enerna  och inlemmades i den fulla kyrko
gemenskapen. Förutom död och uppståndelse finns e t t  par andra betydelse
skikt: avvärjandet och avsvärjandet av det onda och upptagandet i försam
lingen.

Dopfuntens placering har  varierat under kyrkohistorien. De större kyrko- 
anläggningarna i äldre tider hade särskilda dopkapell eller baptisterier, 
skilda från kyrkorummet, vilka u teslutande var ägnade åt dopliturgin. Det 
var viktigt a tt  göra åtskillnad mellan helgedomen, de döptas kyrkorum, och 
platsen för dopet som gav tillträde till den  fullständiga gudstjänstgemenska
pen. Baptisteriet kunde vara anlagt i anslu tn ing till kyrkorummet eller skilt 
från kyrkobyggnaden.

Vanligen hade baptisterierna en rund eller oktogonal planform. D en se
nare formen anspelade på talet 8, det nya livets symboliska ta l .22 Det var

20 Johannes D am ascenus, Exposition o f the Orthodox Faith, IV, XII, Nicene and Post-Nicene Fathers, 
Second series, vol 9.
21 Allmänna anvisningar för kyrkobyggnader, 1887, s 10.
22 Frith iof Dahlby, De heliga tecknens hemlighet. Symboler och attribut, 1963, n r 266 och  326. Dahlby 
hänvisar också till D urandus. —  E tt sto rt tack till docen t M ereth  L indgren som påpekat talsym bo
liken  och haft vän ligheten  a tt granska denna artikel.
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summan av Guds tal 3 och jordens tal 4, som tillsammans blir människans 
tal 7, och 1, som innebär steget in i det nya livet från 7, människans ur
sprungliga villkor.

Det första baptisteriet var sannolikt beläget i Lateranpalatset som kejsar 
Konstantin hade givit till påven Sylvester. Liksom när det gällde basilikan 
som byggnadstyp, utformades här en modell för dopkapell, sannolikt av en 
av Konstantins hovarkitekter, som skulle visa sig ha lång livslängd: en cen- 
tralplan kring en dopplats.2 * Dopet skedde i en murad, vattenfylld nedsänk- 
ning, tänkt som en brunn med livgivande vatten eller som en dopgrav. Den 
som döptes steg ner i vattnet och doppades under vattenytan. I Ravenna, 
t ex, finns baptisterier bevarade där det också är möjligt att studera bildut
smyckningen. Kristi dop är ofta nyckelscenen genom sin placering ovanför 
bassängen i byggnadens m itt. D opbrunnen eller dopgraven övergavs så små
ningom när vuxna inte längre döptes och dopfunten i sten med en cuppa 
som möjliggjorde nedsänkning av barn blev det normala.

En dopfunt består av cuppa, skaft och fot. Ofta finns en ornam ental eller 
föreställande utsmyckning på funtens utsida. I Sverige är e tt mycket stort 
antal medeltida dopfuntar bevarade och fortfarande i bruk, e tt tusental ro
manska funtar från 1100-talet och några hundra från senare delen av med
eltiden. Med viss generalisering kan sägas att då bildutsmyckning förekom
mer, rör det sig om vilddjursmotiv på funtens fot och skaft och om bibliska 
motiv på cuppan. De vanligaste bibliska m otiven är scener ur Kristi barn
dom samt Kristi dop i Jordan.

Uppståndelsen hör inte till de vanliga m otiven på romanska dopfuntar. 
Ett av de få exemplen som visar ett påskmotiv är den västgötska Ottravads- 
funten: den uppståndne Kristus står med korset höjt som tecken på seger 
och tro. Inskriptionen lyder: Q u i crediderit e t kap tiza tus fu e r it sa lvus erit, den 
som bar kommit till tro och har blivit döpt skall bli frälst... Funten finns på 
Statens Historiska museum.

Vad hände då med placeringen av dopfunten i de västerländska kyr
korna? I den medeltida kyrkobyggnaden fick den sin placering i den västra 
delen. Dopet skedde alltså vid ingången till kyrkorummet. Barnet kristna
des, avsvor sig genom faddrarna ondskan och fick tron som gåva innan det 
togs in i kyrkorummet. Dopfunten och altaret var rummets två poler, början 
och målet i vandringen som kristen.

Den medeltida och för senare tider normerande uppfattningen om dop
funtens symbolik var enligt Durandus följande:

-  dopfunten finns nära västra ingången, för det är genom återfödelse vi 
får tillträde till Kyrkan,

-  den är djup och omfångsrik, för genom dopet begravs vi med Kristus,
-  den är av sten för H an är klippan och dess spirkrönta tak lär oss att, om

23 A la in  E rlande-Brandenburg, The Cathedral. The Social and Architectural Dynamics o f Construe* 
tion, C am bridge U niversity  Press, 1994, s 52f, fransk originalutgåva 1989.
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vi verkligen har uppstått ur vattnet med Honom , söka de ting som finns 
därovan.24

Efter reform ationen kan själva dopplatsen inte längre ha uppfattats som 
lika betydelsemättad, eftersom kyrkorummet som helhet också miste bety
delse. Det var inte invigt och helgat som rum, utan dess speciella karaktär 
var föranledd av Guds Ords predikan och sakramentens förvaltning vilket 
ägde rum där. Det var ”genom heligt bruk avskilt till allm ännelighet”22’ Do
pet som sådant var dock av lika avgörande betydelse som tidigare och, även 
om symboldimensionerna kring det reducerades, så kvarstod många av dem. 
Reningen från synden var ett centralt motiv som visualiserades genom att 
det dopfat som vid den tiden sattes i funten, em edan dopet sedan en längre 
tid tillbaka skedde genom begjutning, ofta visade Adam och Eva i paradiset/ 
syndafallsscenen. Detta motiv var vanligt redan under medeltiden. Dopbö
nen i 1695 års psalmbok näm ner kort flera bibliska referenser med fräls- 
ningshistorisk och symbolisk innebörd:

Så värdes n u  m ilde ligen  se till d e n n a  d in  t jä n a re  ( t jä n a r in n a )  o c h  giv h o n o m  
(h e n n e )  en  rä tt  tro , o c h  förnya h o n o m  (h e n n e )  i A n d a n , gen o m  d e n n a  h ä lso 
sam m a floden , a tt  h o n o m  (h e n n e )  m å förgås all d e n  synd, som  h o n o m  (h e n n e )  
av A d am  p åk o m m en  är, o ch  d en  h a n  (h o n )  själv  g jort hav er, o ch  a tt  h a n  (h o n )  
m å skiljas från  d e n  ogudaktiga  h o p e n  och  k o m m a in i d en  he liga  a rken , som  är 
d in  he lga  K ris ten h e t, där uppfyllas m ed d e n  heliga  A n d e , o ch  kom m a till de t 
eviga liv e t.26

I 1800-talets svenska kyrkoarkitektur fanns döds- och uppståndelsesymboli- 
ken knappast synliggjord i dopfunten eller dess placering. Dopfunten hade 
då sin plats i koret där den ingick i en inredningsarkitektonisk treklang -  
altaret, predikstolen och dopfunten, de s k principalstyckena, vilka illustre
rade nådemedlen, den sam m anfattande benäm ningen på Guds Ord och 
sakramenten. Placeringen av altare, predikstol och dopfunt i förhållande 
till varandra skulle om möjligt illustrera nådemedlens likvärdighet. En an 
nan aspekt, som tycks ha varit ledstjärna, var a tt kulthandlingar skulle äga 
rum i församlingens åsyn. Dopet fick karaktären av offentlig handling, av 
ett nådemedel för barnet och med en pedagogisk innebörd för församlingen.

Under 1900-talet tillkom ytterligare en dopsyn: den som innebar en pri
vatisering av dopet som då gärna förlädes till hem m et. Ytterligare e tt steg 
bort från en kyrklig dopsed var BB-dopen, vanliga på 1940- och 50-talen, 
kristnandet av barnen innan de hunn it lämna barnbördshusen. Inställ
ningen att dopet är en offentlig handling med pedagogisk innebörd, skulle 
fortleva långt in på 1900-talet och är ännu inte överspelad. Dopet infogas

24 The Symbolism of Churches and Church Ornaments, 1843, Introductory Essay, s cxxx f.
25 Angående synen på kyrkorummet efter reformationen och enligt 1571 års Kyrko-Ordning, se 
Anders Jarlert: ”Genom  heligt bruk avskilt till allmännelighet. Det reformerade kyrkorummet 
enligt Kyrkoordningen 1571", Kyrkohistorisk årsskrift 1995, 1995, s 97ff.
26 Om Barndop ur Några stycken ur Kyrkohandboken, Den Svenska Psalmboken 1695, nytryckt i 
Piteå, u å, s 823.
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Em il S teffan: D opkapell i S t B o n ifa tiu sk riche , D o rtm u n d , T yskland, 1954. U r A xe l 
R appe: Dom us Ecclesiae, 1962.

gärna i försam lingens huvudgudstjänst eller fam iljegudstjänst och in lem 
m andet av barne t i försam lingsgem enskapen är den  väsentliga innebörden . 
A tt det är m ånga personer närvarande, även sådana som in te är personligen 
relaterade till dopbarnet, anses värdefullt. D enna inställn ing  h ar dock m ö tt 
m otstånd  efter sekelm itten . Så har t ex W ilhelm  S täh l in i ”T heologische 
G rundfragen des evangelischen K irchbaues” stark t ifrågasatt d en n a  pedago
giskt grundade inställn ing  och  kallar den  en  m issuppfattn ing av dopets 
egentliga innebörd . Enligt S täh lin  bör u trym m et innanför kyrkporten  å ter 
bli dopplats, för a tt sakram entets sym boliska innebörd  skall bli möjlig a tt 
upp fa tta .27

Parallellt med det betrak telsesätt visavi dopet som understryker d o p 
hand lingens pedagogiska betydelse och  offentliga karaktär, h a r efter andra

27 A xel Rappe, Domus ecclesiae, Studier i nutida kyrkoarkitektur, 1962, s 163. R appe hänvisar till 
S täh lin s artikel som är publicerad i W eyres-B artning, Kirchen, M ü n ch en  1959.
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världskriget den äldre uppfattningen, där döds- och uppståndelsemysteriet 
står i centrum , sakta vunnit ingång igen. En av orsakerna till detta är för
ändringar i liturgin där en ny betoning av påsken, efter inspiration från 
fornkyrkan och de östliga kyrkorna, blivit märkbar. Påsknattens mässa foku
serar dopfunten och framhåller dopet. Församlingen förnyar vid dopfunten 
sina doplöften. Därigenom knyts dopfunten och dess innebörd till påskens 
uppståndelsebudskap.

Det fornkristna baptisteriet och den fornkyrkliga dopbrunnen har åter 
blivit e tt arkitekturmotiv. Hur detta kan te sig i en kyrka från 1950-talet 
visar arkitekten Emil Steffan i St Bonifatiuskyrkan i Dortm und från 1954: 
dopfunten har placerats vid västväggen som motpol till altaret och fått en 
utformning som i sin enkla tidlöshet åskådliggör brunnsm otivet.28 En solid, 
murad, cirkelrund funt omgiven av e tt sprött gjut järnsräcke avtecknar sig 
verkningsfullt mot västväggens tunna men obevekliga horisontaler och ver
tikaler. Över funten svävar hrunnslocket och däröver duvan. Lätthet spelar 
mot tyngd och tyngden finns i funtens form.

ALTARET
A ltaret är offerbordet och måltidsbordet. I fornkyrkan hade det formen av 
e tt flyttbart bordsaltare i trä, som kunde få en tillfällig placering för mässfi- 
rande i e tt hem eller vid en martyrgrav. Med tiden blev det vanligt att man 
byggde en kyrka med perm anent altare över eller i anslutning till graven. 
S tenaltare blev det norm ala så snart kyrkan fått en rättslig ställning, först i 
form av ihåliga stenaltaren, men så småningom blev det vanligaste och 
rekommenderade solida altaren. I dessa stenaltaren kunde reliker förvaras 
och detta var regel när altaret inte var byggt direkt över en martyrgrav.

Kristi död och uppståndelse ger altaret dess sakrala innebörd. A ltarets 
utsmyckning är också kyrkorummets mest centrala. Ofta har den haft ka
raktären av en sam m anfattning av församlingens tro. Den utgör blickpunkt 
för kyrkobesökarna under gudstjänsten.

Under 1500-, 1600- och 1700-talen pryddes många altaren med s k altar- 
uppsatser; vertikala kompositioner med en arkitektonisk grundstruktur för 
skulptur, relief och måleri. I en del fall var detta en påkostad altarprydnad i 
en relativt ny kyrka, i andra fall ersatte dessa altaruppsatser e tt medeltida 
altarskåp. De motiv som valdes för dessa beställningsarbeten var givetvis 
sådana som betraktades som de mest centrala i frälsningshistorien. M an kan 
utan svårighet urskilja tre huvudmotiv: N attvarden, vanligen placerad 
längst ner och alltså närmast altaret, däröver Kristus på korset och överst 
U ppståndelsen.29

28 Rappe, 1962, bild 41.
29 Inga Lena Ångström, Altartavlor i Sverige under renässans och barock. Studier i deras ikonografi och 
stil 1527-1686. Acta Universitatis Stockholmiensis. Stockholm Studies in the History of Art, 36, 
1992, s 29.

T R O  & TANKE 1997:5 123



I m otreform ationens Italien hiev U ppståndelsen ett av huvudm otiven  i 
altaruppsatserna, m en mest talrika blev framställningar av detta  m otiv  i de 
lutherska kyrkorna i Tyskland och i de nordiska länderna .30 I en  typisk, 
svensk barockaltaruppsats är U ppståndelsen  ofta det k rönande motivet, an- 
tingen i form av en målad uppståndelsescen, m en oftare i form av en  skulp- 
terad Kristusbild; den U ppståndne  med segerns korsfana. Den värmländske 
1700-talskonstnären Isak Schullström, som är berömd för sina stora a ltan  
uppsatser i s k bondbarock, har  ofta låtit uppståndelsemotivet kröna sina 
framställningar. Mikaelikyrkans i Arvika altaruppsats från 1765 är ett så- 
dant exempel. I den nedre zonen finns Kristus på korset med Maria och 
Johannes, flankerade av Moses och  Johannes Döparen. I den övre delen 
visas Kristus med segerfanan, flankerad av trumpetblåsande änglar. Altar- 
bildverket kröns av en  gyllene sol och  en  pelikan, symboler för uppståndelse 
och offerdöd.31

För barockens konstnärer  och  församlingar var alltså uppståndelsemoti
vet och altaret nära förknippade med varandra. Det verkar dock som om 
detta  synsätt med tiden försvann. 1800-talets evangelisk-lutherska kyrko- 
byggnadsideologer tycks knappast ha  knu t i t  uppståndelseteologi till altaret 
som sådant. För Helgo Zettervall, arkitekt, kyrkorestauratör och öv er in ten 
dent, var altaret:

...stället där den församlade m enighetens bön uppstiger och der denna m enighet 
em ottager skrifterm ålet och nattvarden . O rdet altare torde för övrigt här icke 
vara den rätta  evangeliska benäm ningen, utan snarare ”nattvardsbord”, som 
mera klart och bestäm dt uttrycker dess väsen, gent em ot det romersk-katolska 
(offer-)altaret.32

A ltare t bör, enligt Zettervall -  som formulerar sitt kyrkobyggnadsideal i 
Allmänna anvisningar för kyrkobyggnader vilken han, som näm nts, utgav i 
egenskap av överin tenden t 1887 -  inte utgöra fundam ent för en a ltarupp
sats, minst av allt av barocktyp. Istället bör altarets bordskaraktär framhävas 
och den mest naturliga prydnaden vara e tt  krucifix. Något ologiskt i förhål
lande till det föregående säger h an  a tt  korsets eller krucifixets traditionella  
uppgift är a tt  för m en ighe ten  ”städse framhålla Kristi offerdöd”. 33 M en 
gärna, säger Zettervall, kan krucifixet få en rikare u tform ning genom att det 
omges av en  uppbyggnad med (ny-)gotiska arkitekturelem ent och med 
figurframställningar, så a tt  m an  når ”en  präktig to ta lverkan”. D enna  kan 
också nås genom att krucifixet omges av bibliska figurer (alltså tredim ensio
nella framställningar), reliefframställningar och bibelspråk. G en o m  denna  
(bildapparat) skulle altarets evangeliska innebörd få e tt  intensivt u ttryck .34

30 Å ngström , 1992, s 251 och  no t 27.
31 Se kyrkobeskrivning Mikaelikyrkan, Arvika västra kyrka, av Louise T ham , 1977, i serien V ärm - 
länds ka kyrkor.
32 Allmänna anvisningar för kyrkobyggnader..., 1887, s 61.
33 Allm  anv, 1887, s 62.
34 Allm  anv, 1887, s 63.

124 T R O  &  TA N K E 1997:5



D et teologiskt grundade och  m otiverade ark itek turprogram m m et hos Helgo 
Z ettervall hade en  föregångare och  m otsvarighet i det tyska s k Eisenachre- 
gu lativet av år 1861. De tyska lu th e ran ern a  hade an tag it p rinciper för kyr
kobyggnadens u tform ning  och utsm yckning, där den  sym boliska innebör
den  av ark itek tu r och  O rnam entik var av avgörande betydelse. Förutom  hos 
Helgo Zettervall kan  m an spåra inflytande från tyska, kyrkligt engagerade 
a rk itek ter och  konstin tresserade teologer hos biskop U do  Lechard U llm an, 
som 1874 publicerade sin Liturgik.35

De olika kyrkliga högtidernas, och  därm ed också påskens, karak tär kom  i 
kyrkorum m et även  till u ttryck genom  tex tiliernas färger, främ st i de litu r
giska d räk te rna  och  altarets beklädnad. N ågon större m ed v e ten h e t om  den  
liturgiska färgkanon och  dess användn ing  har in te  funnits i Sverige förrän 
på 1900-talet. D en började sakta introduceras i vårt land efter tysk förebild, 
främ st inspirerad av W ilhelm  Löhe i N euendette lsau , under 1800-talets 
sista år. 1901 kom  U llm ans Liturgik i sin tredje upplaga och  i den  d iskuterar 
h an  färgsymbolik. D et är in tressan t a tt n o te ra  a tt h an  m enar a tt v itt sym bo
liserar ”det o b ru tn a  ljuset”.36

KORSET
Korset är den  k ristna kultens, konstens och även  ark itek tu rens genom gå
ende symbol. Dess spänning  ligger i dess paradoxala innebörd. D et är bilden 
av e tt av rä ttn ingsinstrum en t som bliv it e tt  seger- och  välsignelsetecken, e tt 
fö rhållande som nog de flesta kristna är, om  än  dunkelt, m edvetna  om. 
Korset be tecknar Kristi död, m en även  hans seger över döden. Därför är det 
in te  orim ligt a tt  välja korset som en av de sym boler som uttrycker kyrko
rum m ets påskdim ension.

Korsets betydelse sam m anfattas av Johannes D am ascenus i De fide ortho
doxa under första hä lften  av 700-talet på följande sätt:

Fur no o ther th ing has subdued death, expiated the  sin of the first parent, despoi
led Hades, bestowed the resurrection, granted the power to us of contem ning the 
present and even death itself, prepared the return of our former blessedness, ope
ned the gates of Paradise, given our nature a seat at the right hand of G od, and 
made us the ch ildren  and heirs of God, save the Cross of our Lord Jesus C hrist. 
For by the Cross all things have been made right ... the  victory over death, has 
been revealed to  us by it ...37

In te  sällan h ar kyrkans grundplan  form en av e tt kors. D et gäller främst 
katedraler och större kyrkobyggnader, m en även  m indre kyrkor på landet

35 A ng. U  L U llm ans kyrkoestetik , se O loph  Bexell, Liturgins teologi hos U . L. Ullman, B ibliotheca 
T heolog iae Practicae, K yrkovetenskapliga studier 42, 1987, s 319-338 .
36 Bexell 1987, s 223.
,7 Johannes D am scenus, Exposition o f the Orthodox Faith, Book IV, ch ap te r XI, The Nicene and Post- 
Nicene Fathers, S econd series, vol IX, rep rin t 1973.
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kan ha blivit tillbyggda i no rr och söder så a tt p lanen  nu utgör e tt  kors. 
Kyrkans p lan  är dock generellt m era funk tionellt än  sym boliskt betingad. 
D en tjän ar till u tfö randet och  upplevelsen av liturgin. Från början  var den, 
som påpekats ovan , e tt u ttryck för försam lingens hierarki. K orsform en i 
p lanen  är alltså h istorisk t se tt en  sekundäreffekt, m en som sådan förm edlar 
den  e tt budskap om  byggnadens bestäm m else till dem  som observerar den.

Beträffande kyrkans ex teriö r är de t främ st det vanligt förekom m ande, 
k rönande korset som för den  som närm ar sig byggnaden klargör dess karak
tär och  syfte. D etta  kors är e tt  enkelt och  d istink t tecken  och  det är, såv itt 
jag vet, alltid  fråga om  e tt crux nuda , korset u tan  b ilden av den  Korsfäste. 
H är bar korset innebörden  av segertecken: det tom m a korset v ittn a r om  
Kristi seger över döden  och  om  uppståndelsen.

Kyrkans portar, gränsen m ellan kyrkorum  och  om värld, b ar ofta varit 
korsprydda. O m edelbart innanför kyrkans portar leds besökarens ögon i 
rik tn ing  m ot koret och  b licken  stannar vid trium fbågens krucifix eller a lta 
rets korssm yckning.

I barockens altaruppsatser är det narra tiva  fram ställn ingssättet do m in e
rande. D en ark itek ton iska  struk turen , med detaljer häm tade ur klassisk 
byggnadstradition, in fa ttar eller utgör postam ent för tred im ensionella  figu
rer som återger bibliska eller allegoriska gestalter och  m ålade tav lor m ed 
scener ur frälsningshistorien . Bibelns budskap berättas med hjälp  av form, 
färg och  dram atisering. De heliga händelserna  återges som andaktsb ilder 
och lärobilder.

N yklassicism en och  em piren  innebar e tt b ro tt m ot denna  trad tion . D et 
narra tiva  fick vika för det sym boliska och betecknande. Vad det estetiska 
beträffade sökte m an ljusare och renare interiörer. D et g latt färgrika, ”bond- 
barocken”, sågs som m indre förfinat och  alltså in te läm pat för den  m oderna, 
förnuftiga och  upplysta m änniskan  som sökte ljuset och ljusets G ud.

D en typiska altaruppsatsen  från em piren  är en  aedicula, som inte bara 
innehå lle r form elem ent med ursprung i an tik  ark itek tu r -  de t hade a lta r
uppsatsen från barocken också gjort -  u tan  som är d irek t an tik iserande, 
vilket innebär a tt den  kan beskrivas med beteckn ingarna för någon av de 
an tika  byggnadsstilarna eller ko lonnordn ingarna. D en doriska/toskanska 
ordn ingen  var i d e tta  sam m anhang  den  favoriserade, förm odligen eftersom  
den  är den  strängaste och  uppfattades som m est stilren. K olonnerna på var 
sin sida av a ltare t och  ofta på höga socklar bär upp en  dorisk fris med m eto- 
per och  triglyfer. O ver frisen återfinns e tt triangulärt gavelfält. D etta  fält 
pryds ofta m ed en Gudssym bol, G udsnam net eller D et allseende ögat i s trå l
glans.

A ed icu lan  in n efa tta r en  narra tiv  eller symbolisk fram ställning. D en kan  
utgöra ram för en  a ltartav la , m en m inst lika ofta innefa ttar den  e tt kors. 
Em pirens altarkors är e tt  crux nuda m ed sym boler för Kristi lidande och död. 
T ö rn ek ro n an  återfinns i korsets m itt och  svepeduken är draperad över kors- 
arm arna. Färgerna är inskränkta  till e tt m inim um : m arm orering, grått, v itt
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- ~   -

K oret i T refald ighetskyrkan , K arlskrona, 1 8 14-43 . D etalj av b ild  ur Kyrkobyggnader 
1 7 6 0 -1 8 6 0 , del 1, Skåne och Blekinge, Sveriges kyrkor. Konsthistoriskt inventarium, vol 210, 
1989.

och guld var det som föredrogs. Empirens kyrkliga estetik kom m er här  till 
uttryck. Dess företrädare ville se ljus, rymd och rena linjer i kyrkorummet 
som he lh e t  och en stilla m onum en ta l i te t  i altarprydnaden. D et dramatiska 
och  berä ttande  är bannlyst.
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Men vad betyder empirens altarkors? Är det huvudsakligen neologins 
och rationalismens strävan till abstraktion av de kristna sanningarna? Är 
det e tt symbolspråk som uttrycker distans till frälsningshistorien? Det behö
ver inte tolkas så. Det skulle kunna ses som en symbol för seger och upp
ståndelse. Korset är tom t i den m eningen att Frälsaren har läm nat det. Men 
kvarlämnade är förnedringens symbol, törnekronan, och dödens symbol, 
svepningen. Korset, törnekronan och svepningen har m onum entaliserats 
till e tt segertecken, till en uppståndelsesymbol. Det triumfatoriska draget 
understryks av den kraftigt accenturerade arkitektoniska inramningen.

Trefaldighetskyrkan i Karlskrona har en altaraedicula från 1814 där tos- 
kanska kolonner flankerar ett enkelt kors med törnekrona och svepeduk.38 
Triumfmotivet understryks ytterligare av att segmentgaveln som kröner ar
rangemanget är sprängd, delad. I dess m itt finns en ljusöppning i en kraftigt 
förgylld strålglans från vilken molnform ationer med änglaflykter väller ner 
mot korset. D etta är faktiskt e tt barockmotiv i denna i övrigt så strama 
empire i 1600-talskyrkan; kanske en referens till en ursprunglig altarupp- 
sats, vars utseende inte är bevarat i bild.

*

Påskens budskap har visualiserats på olika sätt i kyrkorna i kyrkohisto
rien. U nder vissa epoker har tonvikten legat på arkitekturelem ent, under 
andra på direkt berättande i bild, under åter andra på tecken och symbo
liska framställningar. Ofta har påsksymboliken varit nära förknippad med 
den symbolik som avser Kristi lidande och död, så att de tillsammans utgör 
frälsningens och segerns tecken.

38 M arian  U llén , T refaldighetskyrkan i Karlskrona. E tt exem pel på klassicism från barock till 
em pire, Kyrkobyggnader 1760-1860. Del I, Skåne och Blekinge, Sveriges kyrkor, konsthistoriskt inven
tarium vol 210, 1989, s 120f.
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Summary

T he idea th a t a building and its elements may have meanings surpassing the 
constructive and functional aspects is probably of about the same age as 
hum an culture. There may also be symbolic dimensions available to who
ever is willing to realize them. This is especially applicable to church archi
tecture. As early as during the first part of the C hristian era, there were 
signs and symbols expressing that a building was to be regarded as the 
House of the Lord.

The in ten tion  behind this study is to discern the symbolic elements in 
church architecture and decoration which express the message of Easter, 
i.e. of trium ph and resurrection. These symbolic elements are not to be 
wholly separated from those expressing the passion and sacrifice of Our 
Lord. Instead they are closely related. Moreover, the message of Easter is the 
pre-requisite for Christian life, for the church building, and for the liturgy -  
and it seems that it has not been necessary to underline Easter symbols as 
such.

The Motif o f Triumph and its Origin

T he first C hristian emperor, C onstantine the G reat (306-25) ordered al
most fervently the erection of m onum ental churches throughout his em 
pire, principally in Rome, in T he holy land and in Constantinople. Beside 
their huge dimensions, these churches are characterized by the shape of the 
wall between the nave and the choir as a trium phal arch, an architectural 
structure with an unmistakable trium phal character, the way it had been 
used in order to glorify victorious emperors for almost three centuries. The 
victor now to be honoured was Christ who had conquered death and made 
his congregation trium ph over its enimies, according to the C onstatinian 
inscription -  a quotation from his inauguration speech -  at the top of the 
trium phal arch in Old St. Peter’s; saying that the world, led by Christ, has 
triumphally reached the stars, and, accordingly, the victorious C onstantine 
erected this church to honour Him.

T he basilica, “inherited” from late antique, imperial town planning, and 
transformed for ecclesiastical use by C onstatine and his architects, became 
the most im portant model for m onum ental church buildings until modern 
time. Spacious, lighted by generous rows of windows, w ith a distinct direc
tion towards the most sacred part of the room, the choir, it made up to the 
fundam ental needs of C hristian liturgy. T he C onstan tin ian  basilicas were
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characterized by a com paratively  sim ple ex terio r and a m agnificent interior, 
gleam ing of guilding, m arhle and mosaics, all in order to  express the sover- 
eignty of th e  Lord. S till heing used is the  in struction  from C o n stan tin e  to 
the  hishop of Jerusalem , ordering h im  to  m ake the  C hurch  of the H oly 
Sepulchre the  m ost m agnificient church  in th e  world, thereby underlin ing  
the  very special status of th is m o num en t of the  Lord’s resurrection. Scholars 
have now re in terp re ted  th e  early docum ents and they hold th a t the  basilica 
was actually  in tended  to  h o nour th e  holy Cross, hu t probably C o n stan tin e  
the  G reat saw no  fundam enta l difference betw een honouring  the Cross and 
honouring  the  H oly Sepulchre; b o th  signified victory to  him .

Four e lem ents of the  chu rch  in terio r proclaim ing the  message of Easter 
are to he considered: th e  o rien ta tio n , the  baptism al font, the  altar, and the 
cross.

O rientation

From earliest tim es, Easter has been  the  cardinal p o in t con ta in ing  liturgical 
significance. T h is does n o t m ean  th a t the  choir has always been situated  in 
the  eastern  part of th e  church , hu t in early C hurch , w hen the cho ir was 
often  to be found in the  w estern part of the  building, mass was celebrated  by 
the  priest looking eastward. East is the  cardinal p o in t of the rising sun and 
the  light, thereby symbolizing C h ris t him self and his resurrection.

The Baptism al font

T h e  m eaning of baptism  is th a t th e  sinful hum an  heing is heing buried and 
the  renew ed one is risen w ith C hrist. T h e  newly baptized have partic ipated  
in the  w onder of Easter.

T h e  fon t has been  differently placed in the  churches. In the  early church , 
the  no t yet baptized were kept apart from the  congregation  and th e n  bap
tized in separate baptistries before they were allowed to  jo in  the faithful. 
T h e  baptistries were small, round  or octogonal structures w ith a spring or 
hassin in the  m iddle. T h e  baptism  took place at Easter, thus em phasizing its 
m eaning of the d ea th  and  resurrection  of C hrist.

In m edieval churches the  fon t was situated in th e  w estern part of the  
church , opposite th e  cho ir and altar. T h e  m eaning of this arrangem ent was 
th a t baptism  was necessary before th e  en tering  of the C h u rch  and th e  jo in 
ing of the  congregation . In Sw eden a great num ber of m edieval fonts are 
kept and still used, a lthough  they  are now  put in or close to the  choir. In the  
p ictorial decora tion  of these fonts, the  resurrection is seldom  depicted. In 
stead, scenes from C h ris t’s ch ildhood  and His own baptism  are o ften  to be 
found on  the  cuppa. O ften , th e  lower parts of the  fonts show symbols of 
evil, like dragons or m onsters; th e re  to frighten  off the  devil and dark pow
ers from  the  fon t and the  child . Rarely does the  scene of resurrection  occur
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on  m edieval fonts. O n e  excep tion  is the  12th century  fon t from O ttravad , 
show ing C h ris t risen, w ith  a cross in his hand  as a sign o f victory.

A fter th e  R eform ation, the  symbolism and m eaning of in terior a rch itec 
ture was no  longer of im portance and the  location  of the  fon t varied from 
ch u rch  to  church . In the 19th and 2 0 th  centuries, the  fon t was norm ally to 
he found in the  choir, form ing a triple together w ith  th e  pulp it and the 
altar. T h e  im portance of G o d ’s word and the  Sacram ents were thus to he 
pedagogically dem onstrated  to the  congregation. Baptism  was used for m is
sionary purposes and the  original m eaning  becam e som ew hat obscured.

In the 20 th  century, at least during the  last decades, there  has been a 
renew ed consciousness of baptism , its m eaning, and its co n n ec tio n  w ith 
Easter celebration . In Easter liturgy, the  baptism al vows are given by the 
a tten d en ts  assem bled around the  font. In  post-w ar chu rch  a rch itec tu re  the  
fon t has o ften  been  located in a place of its own, a k ind of dim inished 
baptistry  w ith in  the  chu rch  walls.

The Altar

T h e  m eaning  of th e  altar is at the  same tim e sacrifice -  th e  sacrifice of 
C h ris t -  and  sacred m eal in com m unity  w ith  the  risen Lord. T h e  d ea th  and 
resurrection  of C hris t gives th e  a ltar its sacram ental significance. T h e  deco
ra tio n  of th e  a ltar is the m ost im portan t issue in a ch u rch ’s interior, and 
o ften  a sum m ary of the  creed of the  congregation . In  the  16th, 17th, and 
18th cen turies, th e  altar was o ften  decorated  w ith  a m onum en ta l altarpiece 
represen ting , from below, the  Last Supper, the  C rucifixion, and the  Resur
rec tion . For the  artists of th e  Baroque period the  passion and death  of 
C h ris t were closely related  to  His resurrection and victory. It is obvious th a t 
Sw edish a rch itec ts  dealing w ith  chu rch  interiors during the  late 19th c en 
tury -  e.g. H elgo Z ettervall, th e  au th o r of a small book called General In
structions Concerning Church Building (title  transla ted  here), published in 
1887 -  repudiated  th e  a lta r’s sacrificial d im ension  and underlined  the  sym
bolism  of holy com m union . T h e  altar is no t to be regarded as a postam ent 
o f an  altarpiece, though, especially no t a Baroque one, according to  Z etter
vall. Instead, he w anted the  a ltar decorated  or crow ned w ith a huge crucifix 
image, in rem em brance of th e  sacrifice of C hrist, as he som ew hat illogically 
w rote, w hich  could som etim es be incorporated  in to  a G o th ic  Revival tr ip 
tych.

The Cross

T h e  Cross is the  m ost im po rtan t and cen tra l symbol w ith in  C h ris tian  cu l
ture, art, and  arch itec tu re . Its deep significance is a result o f its paradoxical 
message. It is, on  th e  one hand , the  dep ic tion  of an  instrum ent of execu
tion , and o n  the o th e r hand  it is a sign of victory and blessing.
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T he ground-plan of a church is often shaped like a cross. But the ground' 
plan is mostly designed to fit functional aspects, and the cross shape is thus 
a kind of secondary effect. T he exterior of a church can he crowned by a 
cross to make clear the character of the building. W hen entering a church, 
the visitor first beholds the crucifix hanging in the triumphal arch or d ea>  
rating the altar.

The narrative representations dom inated in the Baroque altar-pieces. O n 
paintings or reliefs the altar-piece showed the main scenes from the life of 
Christ, all dealing with redemption: the Incarnation or the Last supper, the 
Crucifixion, and the Resurrection. In Neoclassical churches this was not so 
any more. T he most common altar decoration was an empty cross with 
symbols of C hrist’s passion: the crown of thorns and the sepulchral clothes. 
These symbols have been discussed mostly as indications of rationalism and 
abstraction of the Christian faith, as a repudiation of the manifest and tan 
gible. But they can on the other hand be interpreted as symbols of C hrist’s 
resurrection: He has left the Cross and the crown of thorns -  the symbol of 
degradation -  with it, and also the sepulchral clothes, the symbol of death.
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Recensioner

BESKOW, PER -  HELLSTRÖM, JAN ARVID -  NILSSON, 
NILS-HENRIK
DEN KRISTNA KYRKAN. FRÅN APOSTLARNA TILL 
RENÄSSANSEN
N atur och Kultur, Stockholm  1995. 236s, ISBN 91-27-01795-8

Det är mycket glädjande a tt det nu finns en modern handbok i äm net på 
svenska. Boken ger ett gott intryck och på drygt 200 sidor tecknas de stora 
dragen av nästan 1 500 års kyrklig historia, men den begränsas inte av 
enbart historiska aspekter. Här vävs kyrkohistoria samman med idéhistoria, 
liturgik, kyrkorätt och annat för att ge perspektiv på framställningen. De 
rikliga illustrationerna ger liv åt texten. Bibliografi, flera register och många 
sidhänvisningar underlättar läsandet och gör att boken också försvarar sin 
plats som referenslitteratur i bokhyllan. Det var behovet av ett läromedel 
för det teologiska studiet som ledde fram till att detta material utarbetades i 
början av 80-talet, men det sätt boken är skriven på gör att inte bara fack
teologer kan få utbyte av den.

En kvarleva från hokens tid som provisoriskt häfte för studenter är de 
skönhetsfel som tyvärr fortfarande finns. På ett flertal ställen har inte sid
hänvisningarna införts, det finns felaktiga sidhänvisningar samt andra kor
rekturfel. Hym nen Crux fidelis har fått fel num m erhänvisning till Den 
svenska psalmboken 1986. Innehållsmässigt skulle boken på sina håll tjäna 
på att vara lite tydligare. Som exempel kan nämnas behandlingen av den 
niceno-konstantinopolitanska trosbekännelsen. Den introduceras på s 47, 
m en först senare på s 99 och s 126 klargörs vad som innehållsmässigt blev 
tillagt i Konstantinopel 381. Förvirrande finner jag användningen av be
greppen ”högmässa med nattvard” (s 66) respektive ”högmässoordningen” 
(s 161). Enligt Den svenska kyrkohandboken 1986 finns ingen ordning be
näm nd ”högmässa med nattvard”. A r det e tt begrepp som ärvts från tidigare 
kyrkohandbok?

Den kristna kyrkan. Från apostlarna till renässansen är en mycket läsvärd 
hok. På e tt lättillgängligt sätt lotsar oss författarna genom kyrkohistorien. 
Det är få sidor för många århundraden, men boken är bra och jag vill re
kom m endera den varmt till alla som intresserar sig för ämnet.

Anna Jönsson
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DEN SVENSKA TIDEGÄRDEN. PÅ UPPDRAG AV LAUREN
TIUS PETRI SÄLLSKAPET FÖR SVENSKT GUDSTJÄNSTLIV 
SAMMANSTÄLLD AV RAGNAR HOLTE.

1. COMPLETORIUM -  KYRKANS AFTONBÖN
Verbum 1995. I l l s ,  ISBN 91-526-2346-7,

2. MORGON- OCH AFTONSÅNG -  LAUDES OCH VESPER
Verbum 1996. 332 s, ISBN 91-526-2430-7

Tack vare Tidegärdens pionjärer -  A rthur Adell och Knut Peters -  växte 
Den svenska tidegärden fram från en ringa början 1924 under nam net 
Svensk Tidegärd till mogen frukt 1944, då med nam net Den Svenska Tide
gärden. Denna har sedan utkom m it i sju upplagor. Något av dess historia 
kan studeras i Tidegärdens T illskyndare  (TR O  St TANKE 1991:5). Efter en 
tillvaro i häften utkom M usiken till Den svenska tidegärden, del I, A ntifon- 
ale till veckans tideböner, 1949, och del II, Antifonale till kyrkoårets tide- 
böner, 1959.

Vad Den svenska tidegärden (Sv T) har betytt för tidegärdsrörelsen i 
Svenska kyrkan, kan inte överskattas. Flera generationer har lärt sig älska 
Psaltaren som bönbok tack vare Sv T. Rörelsen blev inte bara prästernas 
utan lika mycket lekfolkets. A tt leva med Psaltaren blev inte bara att läsa 
Guds ord utan att bedja Guds ord.

Den akuta anledningen till den nya upplagan av Sv T  är givetvis Bibel
kommissionens nya Psaltaröversättning 1995 som -  väl att märka -  endast 
är en provöversättning. Den är nödvändig och välkommen eftersom 1917 
års översättning länge har upplevts som föråldrad.

R edigering
Den nya Sv T  har förnyats i flera avseenden, inte bara språkligt. Dispositio
nen är mycket praktisk. Tidebönerna presenteras i tre hanterliga böcker: 
com pletorierna finns samlade i en tunn volym, laudes och vesprar i en, som 
är huvuddelen, och middagsbönerna i en tredje, som utges 1997. Varje tide- 
bön är utskriven i sin helhet -  man behöver alltså inte slå fram och tillhaka, 
eller i flera böcker. Varje bok innehåller dessutom inte hara veckans utan 
också kyrkoårets tideböner.

Textböckerna är även försedda med noter (för sång), varför man inte 
behöver en särskild sångbok. D etta hindrar emellertid inte att tidebönerna 
utan större olägenhet bara kan läsas, om man inte önskar eller kan sjunga. 
M en inbjudan till sång finns alltid där. Notskriften är mycket tydlig och 
lättläst, vartill inte minst den num era vedertagna skaftlösa no tationen  bi
drar.

Kommentarer och förklaringar i slutet av varje del ger en oumhärlig in
troduktion till tidebönernas andliga och liturgiska innehåll, t ex de olika
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motiv som m öter  i deras veckodags- och kyrkoårsantifoner,.samt viktiga 
musikaliska anvisningar. En utförligare presentation  av Sv T  ges i hoken 
Gregorianik (T R O &  TANKE 1995:4).

Texten
All text är, som nämnts, moderniserad. A n ta le t  psalmer har utökats, och 
som C an t ica  används vid sidan av de tre ”stora” -  Benedictus, Magnificat 
och N u n c  dimittis -  flera hym nartade texter ur håde G T  och NT. D enna 
utökning  har  inspirerats av den med Sv T  parallellt utgivna, första katolska 
tidegärden på svenska, Kyrkans dagliga bön (1990), av vilken en  förenklad 
utgåva kom  1995 under n am ne t Tidegärden, Kyrkans dagliga hön (KDB). 
Från d en n a  bok har ett om fattande bönematerial införlivats med Sv T. Vad 
gäller psalmerna har Sv T  emellertid följt sin egen ursprungliga ordning att 
erbjuda de pastoralt mest användbara. 1 Svenska kyrkan föreligger ju ingen 
plikt att  bedja hela Psaltaren under loppet av en  viss tidsperiod.

Dispositionen av psalmerna, liksom av antifonerna, är i Sv T  mycket noga 
g enom tänk t utifrån den kristna to lkn ingen  av Psaltaren: den  att  det är Kris
tus som hesj unges eller som talar i psalmerna, enligt Jesu egna ord i Luk 24:44: 
”...allt måste uppfyllas som står skrivet om mig i Moses lag, hos profeterna 
och i psalm erna”. A t t  ständigt ha  de tta  levande är angeläget för varje ledare 
och brukare av tidegärden. D en kristologiskt viktiga psalmen 110, som får 
en  grundlig belysning i hoken Psaltaren (T R O  &  TA N K E  1996:3), är en av 
de mest u tny ttjade  med sinnrikt växlande antifoner efter kyrkoåret.

Då m a tu t in en  — som funnits i Sv T  och därmed i Det Svenska A ntifon- 
alet -  inte kom m er att utges, har dess ingångspsalm 95, Venite, placerats 
som ingång till laudes jämte några alternativpsalmer; de tta  enligt den nya 
katolska ordningen. De sedvanliga ingångsversiklarna (”U pphöjd  vare du, 
G ud .. .”) finns dock med i avdelningen Tillägg. H är finns också Te Deum.

I laudes- och vesperboken erbjuds e tt  lektionarium för vardagar med håde 
gam m altestam entliga och nytestamentliga läsningar. Varje tidebön kräver 
alltså ytterligare en  hok, nämligen Bibeln, m en bibelläsningen är ju en av 
hörnpe la rna  i tidegärden. 1 den m eningen  är varje tidebön en läsningsguds- 
tjänst.

Musiken
Den svenska tidegärden håller fast vid den gregorianska sången som följt 
med från början. Det finns inga övertygande skäl att hryta den traditionen, 
såsom m an  gjort i KDB där psalmtoner och antifoner nykomponerats i en 
mycket förenklad gregoriansk stil. I Sv T  därem ot m öter m an den au ten 
tiska tidegärdssången i all dess rikedom. De flesta mycket väl insjungna och 
älskade an tifonerna  finns kvar. Inte minst glädjande är att  de flesta antifo
nerna  till Symeons lovsång är desamma såväl textligt som musikaliskt. Det 
musikaliska smycket ”Var mig nådig, Gud, och hör m in h ö n ” och dess hal- 
lelujavariant för påsken finns kvar.

TR O  & TANKE 1997:5 135



Till alla nya m elodier, som presenteras pga ny tillkom na texter, finns a ll
tid  gregorianska förlagor. Bland allt ny tillkom m et kan näm nas den  både 
vackra och  lättsjungna ju lan tifo n en  ”E tt barn  är fö tt” , sam m ankopplad med 
den  trad itione lla  juldagsläsningen ur Jes 9, som får stark lyster genom  att 
reciteras på fem te psalm tonen .

Psalmtonerna

En av de stora fördelarna med Sv T  är sålunda a tt de klassiska psalm tonerna 
används i p salm recita tionen . D etta  system har en  enastående flexibilitet 
som passar u tm ärk t till svenska språket med dess rika accentsystem , där t ex 
b e ton ing  sker med såväl tryck som förlängning och  to n h ö jn ing . A tt redan 
la tine t, kring v ilket den gregorianska sången utvecklats, in te sällan bereder 
svårigheter vid tex tunderläggning  -  särskilt i kadenser -  förtigs alltid  när 
m an påpekar m otsvarande svårigheter i svenskan. De flesta nyskapade 
psalm tonssystem  som brukar utm ärkas av påfallande ste lhet och torftighet, 
får b ro ttas med precis sam m a problem . D et går h e lt en k e lt in te  a tt skapa e tt 
n y tt psalm tonssystem  som kan elim inera alla textunderläggningsproblem . 
A tt sjunga efter en  form el, den  m å vara hu r enkel som helst, innebär ju 
alltid  en  form av stilisering.

D et finns alltså ingen an ledn ing  a tt frångå det klassiska psalm tonssyste- 
m et. D etta  har n io  olika struk turer eller schem an av olika svårighetsgrad, 
alltifrån  den  enkla, andra  to n en  med enke laccen t både i m ittkadens och 
slutkadens, till sjunde to n en  med duhbelaccen tuering  i båda kadenserna. 
Eventuell förekom st av förheredelsenoter till kadenserna bidrar också till 
a tt ge den  enk la  tidegärdspsalm odin karak tär av en  K leinkunst -so m  är inte 
så lite t av stor konst med e tt ibland subtilt spel m ellan  m ittkadens och 
slutkadens. R edan .psa lm tonerna  ger en  behaglig, ja nödvändig , om växling i 
de långa rec ita tionerna . I D en svenska tidegärden är tex t och musik anpas
sade till varandra med den  största lyhördhet och omsorg och med största 
sakkunskap.

Fördelningen av psa lm tonerna  i Sv T  visar som tidigare någon övervikt 
för de enklare to nerna , såsom andra och å tto n d e , m edan C an tica  som sig 
bör tilldelats de lite t rikare utform ade psalm tonerna.

Antifonemas musik
A lla an tifo n er är häm tade ur den klassiska gregorianska repertoaren  där 
m elodiken  kan röra sig m ellan  h e lt syllabisk stil -  dvs med en no t för varje 
stavelse -  och  rik t m elism atisk stil med ibland eller ofta flera n o te r på olika 
stavelser. H ur redan en  (nästan ) syllabisk m elodi t o m  kan  rym m a något av 
tex tto lk n in g  dem onstreras fint i t ex påsktidens B enedictusantifon  ”Jag sti
ger upp till m in Fader...”, med dess snabba stigning en hel oktav. M en a tt 
göra syllabik till högsta norm  kan  bara resultera i en  i längden trö ttan d e  
m ono ton i, särskilt vid dagligt bruk.

Till de rikaste an tifonerna  hö r B ened ictusan tifonen  i lördagens laudes
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”Lovet och p riset...” (U pp 7:12). Lyckligtvis är tex ten  här, undantagsvis, 
in te från N T  81, där m an sorterat a llt som tillh ö r G ud i språkligt prydliga 
grupper, u tan  från 1917, där m an staplar ”Lovet och priset och v isheten  
o ch ...” på varandra i en  till synes oändlig  räcka. D enna m ycket melisma- 
tiska an tifon , kongenial med tex ten , sjunger m an kanske in te  d irek t från 
bladet. D et säger sig självt a tt tidegärdens musik kräver e tt visst m ått av 
övning, som all a n n a n  sång, och in te  bara för gem enskapens skull. A tt inte 
ha tid /m öjlighet a tt öva sången till G uds ära är etisk t oacceptabelt. Erfaren
h e ten  säger också a tt den  musik m an arbeta t m ed för a tt så sm åningom  
införliva med sin (u tan till)repertoar, får e tt särskilt värde, in te  bara musika- 
lisk t-estetiskt u tan  just andligt. O ch  vad är det som säger a tt det m an lärt sig 
(by heart) in te  kan  ”kom m a från h jä r ta t”, bli funk tionellt och  e tt äkta u t
tryck för ens innersta  bön? D en gregorianska sången h ar också skönhetsvär
den  som kan väcka tacksam het m ot all skönhets källa. De rika m elism erna 
i t ex e tt H allelu ja kallas in te  u tan  skäl för Juhilus. E tt sådant Jubilus m öter 
i påskcom pletoriets ”Ä rans K onung” och  i den  ny tillkom na caudan  (slu tde
len) till psalm  134.

G udrun Zethelius

FULTON, TORBJÖRN
STUCKARBETEN I SVENSKA BYGGNADSMILJÖER FRÅN 
ÄLDRE VASATID
A cta  U niversita tis  U psaliensis, Ars Suetica  16, Diss. U ppsala 1994

1500-talets kyrkliga m iljögestaltn ing  är e tt  äm ne som sällan  är förem ål för 
vetenskaplig  behandling . O  h t har det svenska 1500-talet som konstepok 
länge försum m ats, jäm fört med m edeltiden , som sedan en  längre tid tillhaka 
än  en  gång står i cen trum  för m ånga kvalificerade forskares intresse, och 
s torm aktstiden  som allm än t betraktas som en ku lturellt och  visuellt rik 
epok a tt fördjupa sig i. 1500-talet därem ot fram står som den  kulturella  och 
visuella u tarm ningens tid, gråsvart reform atorisk och dessutom  med n a tio 
nalsta tens uppbyggnad som första mål, för v ilket konstskatter fick försäljas 
och estetiska im pulser offras.

T vå forskare som på senare tid  har ägnat sig åt 1500-talets konstalster är 
M ereth  L indgren, som belyst de t efterreform atoriska kyrkom åleriet, och 
Inga-Lena Å ngström , som skildrat altaruppsatsernas h isto ria  från reform a
tio n en  till M agnus G abriel De la G ardies död 150 år senare. E tt tecken  på 
a tt  1500-talet y tterligare kom m er a tt  ägnas forskarm ödor är e tt av HSFR 
finansierat, tvärvetenskap lig t projekt som starta t vid U ppsala universitet,
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”Renässansen -  m ellan  medeltid och m odernite t .  Konst, retorik och politik 
i svensk och italiensk renässans”.

En forskare som länge haft 1500-talet som huvudsyssla är Torbjörn Ful
ton, vars avhandling  om stuckaturkonsten  i Sverige under äldre Vasatid 
publicerades hösten  1994- Fultons egentliga forskningsområde är byggnads
konst med tonv ik t  på dekorativa arkitek ture lem ent och arkitekturens iko- 
nografi och ikonologi. I hans avhandling  analyseras ingående -  förutom det 
s k Kungsmaket på Kalmar slott och  fasadstuckaturerna på Uppsala slott -  
tre kyrkliga miljöer, näm ligen slottskyrkan i Kalmar, slottskyrkan i Uppsala 
och det Jagellonska koret i Uppsala domkyrka. H an  diskuterar flera aspekter 
av s tuckaturkonstens t i llämpning i dessa sam m anhang med hjälp av kom 
parativ stilanalys, granskande av förlageproblemen och förslag angående 
möjliga upphovsm än och beställare. Vidare analyserar h an  de olika miljöer
nas funktioner samt innebörden  i de bildprogram som förekom.

Stilbildning och symbolisk betydelse är två frågeställnngar som Fulton 
genom gående diskuterar parallellt. H ur kom m er beställarens och arkitek
tens formvilja till uttryck i det aktuella rummet? Kan m an utläsa någon 
m otsä ttn ing  mellan arkitektens sätt att tolka sitt uppdrag och han te ra  sina 
inspirationskällor och beställarens in tentioner?  N är  det gäller slottskyrkan i 
Kalmar, tycker sig Fulton kunna  spåra en  divergens mellan Dominikus 
Pahrs avsikt att skapa ett för svenska förhållanden påfallande renässansmäs
sigt, dvs klassicerande rum och de goticerande tillägg som enligt författaren 
hör ha  t i llkom m it på initiativ av kungen; detta  för att  förstärka dess kyrkliga 
karaktär.

Kungen i de tta  sam m anhang är Johan  III, regenten med byggmani och 
teologiska insikter utöver det vanliga. A v en  slottskyrkan i Uppsala och  Ja 
gellonska koret i stadens domkyrka är Johan  den egentlige upphovsm annen  
till. Fulton påpekar dock a t t  kung Johan  egentligen inte h an n  fullfölja sina 
byggnadsprojekt. H an  lämnade e t t  stort antal halvfärdiga slott och kyrkor 
efter sig.

Det Jagellonska koret byggdes och  smyckades för kungens första hustru, 
den polska prinsessan och katolskt troende Katarina, som dog 1 583 och som 
gravsattes i Uppsala i februari 1584- Gravkoret, det vackraste svenska rum 
som är bevarat från 1500-talet, kom att  uppta två travéer i korföljden på 
katedralens norra sida. Förutom den östvästligt orienterade gravtum ban 
skulle finnas plats för altare och det prästerskap som skulle läsa själamäs- 
sorna. På stilkritiska grunder m enar sig dock Fulton kunna konstatera a tt  
gravkoret måste ha  färdigställts under Sigismunds regering, eftersom de san 
nolika förlagorna till s tuckaturutsmyckningen, ornam entstick av W endel 
Dietterlin, inte publicerades i sin he lhe t  förrän 1598, i mindre delar 1593 
(s 227).

Avgjort mest intressanta ur liturgisk och ikonografisk synpunkt är Ful
tons resonem ang och hypoteser kring Johans kyrka på Uppsala slott. O m  
kyrkorum m et i sin h e lhe t  varit stuckprytt, vilket mycket tyder på, har de t
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en  gång varit en  av de mest om fattande stuckerade miljöerna i Europa (s 
157). Vad var då syftet med Johans ansträngningar för att ås tadkomma en  så 
rik bildskrud med e t t  så genom tänk t ikonografiskt program i kyrkan på 
Uppsala slott? Var de tta  enbart  tänk t  som gudstjänstrum för kungafamiljen 
och  hovet under deras vistelse i staden? Nej, Fulton har  på den punk ten  en 
fascinerande idé som dock är svår a tt  föra i bevis: Johan  skulle ha  planerat 
slottskyrkan som sin gravplats!

Fulton har i kapitle t ”Kyrkan sedd ur liturgisk och idéhistorisk synvinkel. 
Jo h an  III:s insatser, diskussion”, mycket a tt  säga om ikonografin och dess 
teologiska innebörd, i första hand  i förhållande till Johan  111 :s kyrkliga 
åskådning och  hans liturgi. Det är e t t  mycket intresseväckande avsnitt  med 
många viktiga iakttagelser, även om  m an  någon gång känner  a tt  författaren 
gått lite för långt. M otiven  på kyrkans altarvägg är Födelsen på norra sido- 
skeppets b o ttenvån ing  och en  okänd scen på motsvarande plats i söder. Det 
höga mittskeppets fondvägg uppvisar Korsfästelsen, U ppståndelsen och 
Tronande Kristus. Fulton m enar a t t  bildprogrammet ”sammanfaller med 
innehålle t  i de prefationsböner Johan  III infört i sin liturgi” (s 186), där 
Kristi födelse behandlas i bön 1-3, Korsfästelsen i bön 4, U ppståndelsen i 
bön 6 och Kristus som h im lakonung  i bön  7. En enklare förklaring till över- 
ensstämmelsen är väl a tt  bildsviten liksom prefationsbönerna tar upp kyr- 
koårets, dvs frälsningshistoriens huvudpunkter. Mera övertygande är Ful
tons to lkning  av de talrika änglabilderna i förhållande till Johan  111 :s liturgi 
som starkt be tonar a tt  Kyrkan består av både den  himmelska och den  jor
diska församlingen. Sanctus blir då en  växelsång rnellan  båda, enligt ”Sicut 
duplex est Ecclesia, A ngelorum  et hom inum ; ita duae partes huius 
H ym ni.. .” (s 186). Dessa änglabilder utgör också en viktig länk i den kedja 
av bevis som Fulton flätar för a tt  slottskyrkan skulle vara avsedd att bli 
kungens gravkyrka. De skulle då ha  samma uppgift som motsvarande bilder 
i Jagellonska koret; en  änglaskara i bön  för den avlidna (s 194ff). Författa
ren påpekar också att  den  stora stuckreliefen på västväggen föreställande 
Israeliterna och kopparorm en i ö k nen  förskjutits i höjdled, sannolik t för att 
läm na plats för e t t  g ravm onum en t (s 202). Kanske skulle m an  också kunna  
tillägga a tt  just de tta  motivval talar för a tt  Johans grav skulle placeras i dess 
närhet: budskapet är ju frälsning från dödlig sjukdom genom åsynen av den 
upphöjda ormen. Den dödes ”blickrik tn ing” skulle ju vara altarzonen med 
korsfästelsescenen och kanske ytterligare e t t  altarkrucihx.

N är  det gäller inspirationskällor, diskuterar författaren såväl fondväggen 
i Filip II:s Escorial i Span ien  som den ryskortodoxa ikonostasen. O m  den 
senare har varit förbild, m enar  Fulton att  de tta  skulle k u nna  ses som ett 
utslag av Johans intresse för även östkyrklig teologi, en tanke som kanske 
inte förefaller särskilt väl underbyggd (s 154). Troligare är, enligt m in upp
fattning, a tt  den grandiosa bildväggen som fond i ett  kyrkorum var e tt  m o
tiv som under 1500-talets senare del kom till användn ing  i såväl Ost- som 
Västeuropa, även  om det tog sig olika uttryck. Ikonostasen har naturligtvis
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m ycket äldre anor än så, m en den  blev under denna  tid i Ryssland rikare 
utform ad och  dekorerad. D essutom  sam verkade i U ppsala slottskyrkans öst- 
vägg med en i viss m ån m otsvarande västvägg, något som knappast var 
fallet i de östliga kyrkom iljöerna.

Torbjörn Fultons avhand ling  rym m er en  im ponerande faktam ängd om  de 
m iljöer han  behand lar och  dessutom  m ånga inspirerade och inspirerande 
analyser och tolkningsförslag kring Johan  Ilbs kyrkokonstnärliga insatser.

H edvig Brander Jonsson

GILLGREN, PETER
GÅVA OCH SJÄL. EPITAFIEMÅLERIET UNDER STORMAKTS
TIDEN
Ars Suetica 17. A cta  U niversita tis U psaliensis, U ppsala 1995. 216 s, ISBN 
91-554-3521-1

Peter G illgren har skrevet u trad itionel kunsth isto rie  i sin doktor afhandling  
frem lagt ved U ppsala un iversitet. H an  har sat sig for at skrive en  bredt 
anlagt m en ta lite tsh isto rie  om  det at give gaver til guden, denne handlings 
taette re la tion  til håbe t om  det evige liv og dens billedlige udtryk i 1600- 
tallets svenske epitafiem aleri. H ele afhandlingen  praeges af forfatterens 
sögen efter store sam m enhaengende struk turer i m enneskets forhold til det 
guddom m elige og til kunsten . D et er på en  m eget overbevisende m åde lyk- 
kedes Peter G illg ren  at saette de t svenske epitafiem aleri ind i en  europaeisk 
m entalite tsh istorisk  sam m enhaeng, der traekkes så langt tilbage som til 
an tikken . D et er flot. M an spörger sig selv, hvordan  det kan lade sig göre. 
D et kan det, fordi Peter G illg ren  har defineret epitafiet som en gave til 
guden. D et er hele afhandlingens fundam en t at definere stiftelsen af et epi- 
tafium som en a ltovervejende religiös handling . Forfatteren har undgået at 
diskutere den  gaengse opfattelse af epitafiet som et m inde over en  afdpd. På 
side 71 gennem gås de tre ord, som igen og igen laeses i epitafiernes indskrif- 
ter, og som Peter G illg ren  m ener konkretiserer epitafiets gavekarakter: "ära, 
prydnad och åm innelse". H an  påpeger, at ordet "åm innelse" i sam tidens 
visitatsböger blev brugt om  idöm m else af pengegaver som bod for begåede 
synder. D et er m eget in teressant, m en gaelder det også ordene "m inne" eller 
"gedöchniss", som i nogle af de o m ta lte  epitafier bruges i stedet for o rdet 
"åminnelse"?.

I stedet for a t gå trad itionens vej og slide sig igennem  et udförligt katalog 
har Peter G illgren indskraenket sig til a t lave en fortegnelse med oplysning 
om  navn , årstal og m otiver over de ca. 400 m alede og udhugne epitafier, der
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d an n e r de t em piriske grundlag for afhandlingen . Til gengaeld har laeseren 
fået en  ligetil og velskrevet indfprelse i gavevaesenets h istorie, ex voto, mi- 
rak ler og alle m ulige aspekter af bpn, andagt, kon tem p la tio n  og from heds- 
liv. I de ind ledende afsnit er det kulturelle rum beskrevet, som forfatteren  
m ener var konstituerende for det svenske epitafiem aleri. Epitafiet ses som 
del af et ku ltu re lt faenom en, der straekker sig langt ud over epokens graenser. 
P eter G illg ren  er gået udenom  konsth isto riens gaengse kategorier og har i 
s tedet form uleret sine egne. D et gaelder for eksem pel begrehet "com m unio- 
m otivet". B etegnelsen daekker over tem aet: m enneskets m 0de med det gud- 
dom m elige. C om m uniom otive t er den  kunstneriske gestaltn ing  af det, som 
er selve form ålet med den  religipse kult, nem lig det a t blive forenet med det 
guddom m elige gennem  bpn, offer og ritus.

P eter G illg ren  har i b illedkunsten  set tre typer skildringer af individets 
fo rho lden  sig til det guddom m elige: den  objektive, den  subjektive og den  
transcenden ta le . I den  fprstnaevnte from hedstype hylder den  troende guden 
som noget ob jek tiv t og som noget udenfor sig selv. I den  subjektive skildres 
den  troende  som et religipst individ, hvis sjael ligesom opfyldes af d en  gud
dom m elige ånd. D en transcenden ta le  kategori indebaerer frem stillingen af 
m ennesket som den  spgende. H er kan  de t guddom m elige kun  nås gennem  
"herm eneutisk  ansträngningen" d.v.s. gennem  en  individuel to lkn ing  af re- 
ligi0se tekster og symboler. Forfatteren  har brugt de tre from hedstyper til at 
beskrive en  udvikling fra de t objektive til det subjektive og tran cen d en ta le  
i det svenske epitafiem aleri.

Bogen rum m er m ange perler. I kapitel VII forklares den  religipse forestil- 
ling, som gjorde det m uligt at guddom m elige, dpde og levende kunne skild
res i sam m e rum. Forfatteren  m ener a t finde svaret i A ugustinus' tids- og 
evighedsbegreb og disse begrebers re la tion  til b p n n en  og den  kristne tro. 1 
kapitel X praesenteres laeseren for "Gåås Kong", der udkom  på svensk i 1619 
oversat efter W olfhart Spangenbergs tyske bog. D et er en  burlesk fabel om  
dyr, der baerer sig så dum t ad, at de kunne have vaeret m ennesker. Bogen 
indeho lder en  passage, hvor epitafiet gpres til genstand  for sam tidens kritik. 
P eter G illg ren  forstår at späende teksten  ud i hele dens perspektiv  og bruge 
det i en  diskusion af sam tidens recep tion  af det nye faenom en, som epitafiet 
var i 1619. Faeseren praesenteres for m ange nye to lkn inger og teser, som det 
ikke er m uligt at kom m e ind på her. Spprgsm ålet om , hvilke m ekanism er, 
der var styrende for epitafiem aleriets opståen  i Sverige om kring år 1600, står 
dog stadig åbent.

E va de la Fuente Pedersen
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G UDSTJÄNSTM ATER IAL FRÅN SVENSKA KYRKAN

Från Svenska kyrkans riksorganisation utges kontinuerligt gudstjänstmate
rial avsett för användning i församlingarna. Denna utgivning är alltså inte 
till sin karaktär akademisk med vetenskapliga anspråk. Svenska kyrkans 
näm nd för gudstjänstliv och evangelisation hade fram till och med 1989 
ansvaret för sådan produktion och utgivning. Från 1990 är det Svenska 
kyrkans församlingsnämnd som arbetar med gudstjänstlivets utveckling. 
Det är olika slags material som utges: förslag till och exempel på guds
tjänstordningar, översättningar av kyrkohandbokens och psalmbokens 
texter till andra språk samt idé- och metodmaterial. U nder 1998 planeras 
ett slutförande av arbetet med ett tillägg till Den Svenska kyrkohandbo
ken. I serien ”M itt i församlingen” planeras att från 1997 utge en volym 
årligen med idématerial för gudstjänstlivet. Här redovisas en förteckning 
över det som har utgivits de senaste åren, med några kortfattade ord om 
innehållet.

Tillägg till Den svenska kyrkohandboken I, Veckans bönegudstjänster,
Evangelisationsrapport 1989:3, Stockholm  1989, 65 s; innehåller exempel 
på gudstjänstordningar för morgon- och kvällsbön, bön under dagen, tidig 
kvällsbön och helgmålsbön samt tonsatta psaltarpsalmer och cantica. 
Några av gudstjänsterna har två alternativa ordningar, en experimentell 
och en som ansluter till en tidegärdsform.

Kyrkorummet och den nya gudstjänsten, M itt i församlingen 1990:1, 
Stockholm 1990, 66 s; innehåller ett antal artiklar om hur kyrkorummet 
kan fungera liturgiskt med en mer delaktig församling.

Tillägg till Den svenska kyrkohandboken II, Kyrkoårets gudstjänster,
M itt i församlingen 1990:3, Stockholm  1990, 125 s; innehåller exempel på 
gudstjänstordningar för olika kyrkoårshögtider, exempelvis Mariadagar, jul- 
nattsmässa, askonsdagsmässa och påsknattsmässa. Några av dagarna har två 
alternativa ordningar, en experim entell och en i traditionell västerländsk 
utformning.

Musiken i Svenska kyrkan -  ett policydokument, M itt i församlingen 
1991:2, Stockholm 1991, 28 s. Innehållet är en vidareutveckling av inne
hållet i dokum entet ”musiken i gudstjänsten” som utgavs 1982 av Svenska 
kyrkans liturgiska näm nd. Syftet är att belysa olika frågeställningar kring 
musiken i kyrkan och vara e tt underlag till samtal i församlingen.

Den svenska kyrkohandboken, utdrag på spanska, M itt i församlingen 
1992:5, Stockholm  1992, 56 s; innehåller utdrag ur kyrkohandbokens ord
ningar för högmässa, dop, vigsel och begravning i översättning till spanska.
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Dessa översä ttn ingar godkändes av 1991 års kyrkomöte och kan användas 
när församlingen är spansktalande.

Tillägg till D en svenska kyrkohandboken IITIV , Tem amässor/tema
gudstjänster, Särskilda gudstjänster, M itt  i församlingen 1993:4, S tock 
ho lm  1993, 300 s; innehåller e tt  stort antal temamässor och mässmusik, 
samt förslag till ordningar för särskilda gudstjänster såsom rättegångsguds- 
tjänst, å terinvigning av kyrkorum, förnyelsegudstjänst, luciafirande i kyr
kan, samt en  del ytterligare idématerial, exempelvis psalmmässa, inträde i 
Svenska kyrkan och vä lkom nande av kyrkoråd.

H errens bön, den apostoliska och den nicenska trosbekännelsen. Nyö- 
versättningsförslag med kom m entarer  av Birger Gerhardsson och Per Erik 
Persson, M itt  i församlingen 1993:7, 57 s; innehåller ekum eniskt utarbetade 
förslag till nyöversättningar av Herrens bön och trosbekännelserna, med 
utförliga språkliga kom m entarer  och jämförelser med andra översättningar, 
samt förslag till tonsättn ing. G enom gick  remissbehandling 1994.

G udstjänst i Svenska kyrkan, en praktisk handledning, av N ils-H enrik  
Nilsson, M itt  i församlingen 1994:8, S tockholm  1994, 326 s; recenserad i 
förra n u m re t  av Svenskt gudstjänstliv. Boken innehåller en teologisk, h is to 
risk och  praktisk kom m en tar  till 1986 års kyrkohandboks gudstjänstord
ningar utifrån ett perspektiv där många är delaktiga i församlingens guds
tjänstliv, samt kom m entarer  till förslagen till tillägg till kyrkohandboken.

Avain jum alanpalvelukseen, av Tuom o Valjus, Keskellä seurakuntaa 
1994:1, S tockho lm  1994, 104 s. ”Nyckeln  till gudstjänsten” är en  han d led 
ning för Svenska kyrkans finskspråkiga gudstjänstliv. Innehåller råd och tips 
för hur kyrkohandboken  kan användas vid olika gudstjänster och  visar på 
olika m öjligheter att gestalta gudstjänsten.

G udstjänst från grunden, av Per Harling och Nils-Henrik Nilsson, M itt 
i församlingen 1996:3, Uppsala 1996, 142 s; innehåller idéer och metoder 
för de platser där gudstjänstlivet har  dö tt  ut eller är på väg att  dö ut när man 
vill hörja bygga upp e t t  gudstjänstliv från grunden.

R uotsin kirkon käsikirja II, Keskellä seurakuntaa 1996:1, Uppsala 1996, 
66 s; innehåller  finska översättn ingar av D en svenska kyrkohandbokens 
andra del: vignings-, sändnings- , mottagnings- och invigningshandlingar.

Virsiä suom eksi, R uotsin  kirkon virsikirjan, Keskellä seurakuntaa 
1996:3, U ppsala  1996, u tan  sidnumrering; innehåller e t t  urval av inte tidi
gare översatta  psalmer från D en svenska psalmboken i finsk översättning 
inklusive notbild .
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Samlingsböner för kyrkoåret, M itt i församlingen 1996:8, Uppsala 
1996, 56 s; innehåller förslag på nyformulerade samlingsböner för kyrkoår- 
ets samtliga sön- och helgdagar samt några ytterligare dagar, exempelvis 
luciadagen och Sveriges nationaldag. Bönerna är avsedda att användas som 
böner när alla har samlats till gudstjänst i kyrkan eller som alternativa kol- 
lektböner. M aterialet innehåller också anvisningar för hur kollektböner 
kan sjungas, inklusive noter.

N i l s - H e n r i k  N i l s s o n

K ARLSSON, LEN N ART -  LIN DG REN , MERETH -  NOCKERT, 
M ARGARETA -  PILZ, A NDERS -  SVANBERG,
JAN -  TÅNG EBERG , PETER -  ULLÉN, M ARIAN  
SIGNUM S SVENSK A K O NSTH ISTO RIA.
DEN R O M A NSK A K O NSTEN  
Lund 1995, 399 s, ISBN 91-87896-23-0

Man udgiver nye kunsthistorier i disse år. I Danmark er udgivelsen af Ny 
dansk kunsthistorie for nylig afsluttet. Den er på 10 bind med hovedvaegten 
lagt på 19. og 20. århundrede. Signums kunsthistorie arbejder efter det 
modsatte princip: hovedvaegten på den aeldre kunsthistorie og afslutning 
med begyndeisen af 20. århundrede. Dermed understreges det kunst/iisto- 
riske  aspekt i denne ambitiöse udgivelse. N etop bindet med den romanske 
kunst må vaekke interesse, da Sverige har en fornem tradition for forskning 
i romanik, en lang raekke klassikere, der har principel betydning for forstå' 
elsen af den romanske kunst i hele Skandinavien. Netop af den grund kan 
det vaere besvaerligt at skrive en ny fremstilling af denne periode i svensk 
romansk kunst. Der er så mange store forgaengere med store og om fattende 
tolkninger og synteser.

Som jeg opfatter Signums kunsthistorie, er den et forsög på at formidle og 
sammenskrive de mange bidrag til og modstridende tolkninger af romanik - 
kens historie i Sverige. Hvor meget nyt, der kan og skal laegges til i en sådan 
formidlende, forskningsbaseret fremstilling, er spörgsmålet. Bogen må vel 
tjene som en indgang til den foreliggende forskning ved hrug af mange 
henvisninger og en daekkende bibliografi, således at man i een bog har et 
velfungerende redskab til fortsat fordybelse i enkeltvaerker og sammen- 
haenge.

Skal man vurdere bogen efter dette princip, må man dog sige, at den 
ikke ganske opfylder forventningerne. For der vil altid vaere en sammen- 
haeng mellem den formidlende tekst og den litteratur, der opgives hertil i
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n o te r  og bibliografi. Et åbenlyst problem  er, at der er ikke en rim elig forde- 
ling m ellem  de forskellige m edier og em ner i b indet. D et skal jeg vende 
tilbage til.

A nders Pilz åbner med et essay om  rom anikkens verden, e t stykke befin
de t idé- og kristendom shistorie, der frem stiller sagen, tidens kristendom s- 
og verdensopfattelse, på en  enkel og letfattelig  måde. D et er en  fin indgang 
til d e t m an an tager er det m iddelalderlige m enneskes verdensbillede. 
D enne ind ledning  fplges af M ereth  L indgrens afsnit om d e t rom anske 
kirkerum , der kort og koncist redegpr for bygningens dele. Herpfi fplger 
beskrivelserne af hhv. trae- og stenark itek tu ren  og det er hos M arian  U llén  
og L indgren m ere beskrivelser end to lkn inger og problem atiseringer. I D an 
m ark har m an gennem  hele d ette  århundrede in ten st d iskuteret, hvem  der 
stod bag sognekirkebyggeriet, b0nderne eller storm aendene. D et er en  dis
kussion med politiske und erto n er -  m ellem  konservative og radikale histo- 
rikere. D enne diskussion hprer m an ikke m eget til i afsn ittene  om  kirkebyg- 
geriet. D en strejfes kun  i p raesen tationen  af herskabsstolene, vestvaerket, 
storm aendenes oph0jede saede i kirkes vestende. D erim od viser Jan S v an 
berg en  interesse for p rob lem atikken  i sit afsnit om  stensku lp tu ren , hvor det 
så til gengaeld kom m er til at virke noget uform idlet, fordi det ikke er in tro 
duceret m ere princip ie lt i föregående afsnit.

Bogens vaegtigste afsnit, der også er uforholdsmaessigt om fattende i for- 
hold til de 0vrige kunstarter, er Jan  Svanbergs om stensku lp tu ren . Svanberg 
form år at opdele sit stof efter stenm estre og skoler -  sam tidig med at han  
fortaeller forskningshistorie og ikke m indst kom m er ud over de rene ikono- 
grafiske beskrivelser. H an  går som den eneste  af bogens forfattere videre og 
pr0ver udfra sit m ateriales udsagn at nå en  dybere förståelse af den  ro
m anske tids b illedverden  -  og derm ed dens verdensbillede. D et er kunsthis- 
torie og det er et m eget fornem t afsnit, der sm ukt opsam ler og d iskuterer det 
vi for tiden  ved om  Sveriges stenskulptur.

Traeskulpturen behandles af L ennart Karlsson. D et er et m eget kom pe
te n t afsnit, m en m an maerker straks kon trasten  m ellem  Svanberg, universi- 
te tsm ennesket, og Karlsson, m useum sm ennesket. Svanberg form idler og 
diskuterer. Karlsson registrerer og griber sine vaerker an  med en  morfolo- 
gisk/genetisk m etode, ser lange stilmaessige linier -  opkaster ikke som S v an 
berg ikonologiske synteser. D et fascinerende ved Karlsson er den  naerhed i 
forhold til genstandene, m an maerker hos ham . M an maerker ham  som for- 
fa tterpersonlighed, når h an  i sit afsnit siger ”jag”. H an  har respekt for vaer- 
ket og ho lder sig fra en h v er overforto lkning. K unstneriske forandringer ses 
som stilistiske aendringer, der kan vaere forårsaget af udenlandske indflydel- 
ser. H vorfor kom m er så de indflydelser og hvorfor reciperes de -  kunne m an 
sp0rge.

Karlsson tegner sig for vaerkets eneste virkeligt polem iske udfald, nem lig 
mod den  m oderne konstvetenskap , der an  vender ikke-kunsthistoriske m eto 
der, m en derim od religionsfaenom enologiske, C  G  Jungsk/arketypiske, og
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sem iotiske (over)greb på vaerkerne. H er kan Karlsson virke m eget trad itio 
nel, m en på den  anden  side påpeger h an  tendenser, der også i dansk rom a- 
nikforskning kan  virke betaenkelige. A t to  ting  i det ydre ligner h in an d en , 
betyder ikke npdvendigvis, at deres be tydn ing  er den  sam m e.

N år Svanberg og Karlsson får så m egen plads, bliver der selvsagt m indre 
til andre forfattere og billedm edier. Et kort og oplysende afsnit om  traeskulp- 
turens tekn ikker leder over til kalkm aleriet, der er velskrevet af M ereth  
L indgren og som jeg m ener burde have haft langt m ere plads til udfoldelse. 
A fsn itte t om m etalskulp turen  er ganske enkelt for lille og for lid t givende. 
H er ville det have vaeret godt med en  udfoldelse af den  teologiske idé bag 
de gyldne altre, skpnt der kun hndes é t frontale i Sverige. H er arbejdes 
udelukkende udfra Poul N prlunds frem stilling, der nok er grundlaeggende, 
m en også gam m el. D er åbnes ikke nye veje i förståelsen af d e tte  stykke 
inven tar -  og m an ledes ikke til laesning af arbejder, der ku n n e  åbne for nye 
förståelser. D et er en  skam i et vaerk som  dette .

A fsn itte t om  tekstiler er for m eget teknisk. D et er Karlssons om  jerns- 
m edekunsten  også, m en det er en  spaendende m onum entgruppe og Karls
sons frem stilling er ved sin k o n cen tra tio n  yderst inform ativ. H an  når både 
rund t om  teknik , forskningshistorie og ikonografi.

Og så er bogen slut! Der er ingensom helst konklusion, ingen opsum m e- 
ring, ingen syntese, in te t sam lende greb på den  svenske rom aniks arbejder! 
Dér ser m an bogens svaghed. S vagheden i at uddeligere arbejdet til en  
raekke eksperter, der tilsyneladende ikke har arbejdet sam m en. De har hver 
isaer skrevet det, de er h ievet bedt om. M en m an maerker ingen koord ina
tion , ingen redak tion  af afsn ittene til et sam let vaerk.

O g det m an så um iddelbart kan spprge efter, er, om der i de t m indste er 
tale om  en faelles m etode for de m ange forfattere -  og i givet fald hvilken? 
Som det vil vaere frem gået, så er svaret nej. D er er ingen faelles m etode. Der 
er et faelles udgangspunkt, nem lig a t de t er det nuvaerende Sveriges ro- 
m anske kunst, der underspges med inddragelse af frem m ed indflydelse, m en 
de enkelte  forfattere tackier det v id t forskelligt. Derfor er de t b levet en 
glim rende bog til undervisning i kunsth istorisk  m etode og videnskabsteori. 
O g -  bortset fra Svanbergs afsnit, der står fornem t som en  afslu tte t helhed  -  
er vaerket som sagt m est at befragte som en indgang til v idere stud ium  udfra 
n o te r og bibliografi. O g lad mig så sige det med et dansk udtryk, at her 
flytter nissen med. N em lig derved, at n o te rn e  naturligvis afspejler den  litte 
ratur forfatterne har brugt, m en bibliografien er m angelfuld. N år m an nu 
gennem  hele vaerket har lagt så stor vaegt på D anm ark som form id ler både 
vest- og sydfra, hvorfor m angier så en  raekke he lt cen tra le  afhand linger om 
dansk rom anik? H vor er M ackeprangs vaerk om de danske dpbefon te  og de 
danske kirker? H vor bliver O tto  N orns forfatterskab af? H vor er N prlund  og 
Linds bog om rom ansk kalkm aleri? H vor er G otfredsen og Lrederiksen med 
Troens billeder og N y  dansk kuns this tone ? O g hvor er en  lang raekke haeder- 
k ronede svenske og norske frem stillinger? D et er ikke tilstraekkeligt at op-
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give vaesentlige forskeres sekundrere vaerker. Det er deres hovedvaerker, der 
taeller i en  sådan fremstillings bibliografi.

D et samlende indtryk af b indet er, at det formidler en sikker viden, m en 
at de t -  a tter bortset fra Svanberg -  ikke diskuterer, stiller nye sp0rgsmål, 
ikke presser materialet for udsagn. Derfor anviser de tte  bind ikke mange 
veje frem i forskningen. Forfatterne er langt h e n  for bange for at blotte  det 
faktum, at det vi ved om  den romanske kunst til syvende og sidst måske 
ikke er så meget -  og at det vi mener at vide, måske er forkert.

Carsten BacCNielsen

KEMPFF, MARGARETA 
ATTRIBUERINGARNAS MÅNGFALD. JOHANNES STENRAT 
OCH HANS HESSE. DEN SENMEDELTIDA VERKSTADENS 
PRODUKTION
S tockho lm  1994. 277 s, ISBN 91-628-1377-3 

JACOBSSON, CARINA
HÖGGOTISK TRÄSKULPTUR I GAMLA LINKÖPINGS STIFT
Visby 1995. 370 s, ISBN 91-8571675-8

LIEPE, LENA 
DEN MEDELTIDA TRÄSKULPTUREN I SKÅNE. PRODUKTION 
OCH FÖRVÄRV
Lund 1995. T vå  volymer. 322+405 s, ISBN 9 1 -7 960-337-0 /91 -7966-338-9

Det finns knappast något land i världen som bevarat lika mycket medeltida 
träskulptur som Sverige. Reform ationen innebar för vår del inga av de bilds
torm ar som på flera andra håll ödelagt de katolska skulpturerna. Våra pro
testantiska präster var på det hela taget anm ärkningsvärt  to leran ta  och lät 
altarskåp och helgonbilder stå kvar i kyrkorna. Till det kom m er att  våra 
svenska kungar i största utsträckning förläde sina krig ute i Europa, vilket 
hade det goda med sig a tt  våra kyrkor förskonades från skövling -  och den 
svenska fattigdomen under hela det efterreformatoriska skedet har gjort att  
församlingarna saknat ekonom iska möjligheter a tt  följa de trender som va
rit en  vogue ute i stora världen. G ynnsam m a om ständigheter  har  med andra 
ord gjort a t t  vi lyckats bevara en mycket stor del av vårt medeltida skulptur
bestånd, m edan  länder som Frankrike och England förlorat nästan  allt vad 
de en  gång ägt. I Tyskland och delar av Ö steuropa  finns en  stor skatt, m en  
där ligger tyngdpunkten  på slutskedet, på 1400-talet, m edan  vi har  kvar 
drygt e t t  femtiotal romanska m adonnor och e t t  stort an ta l  tidiga krucifix.
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Naturligtvis är denna  nationella  skatt ingalunda obeaktad. R edan 1915 
kom Carl af Ugglas med Gotlands medeltida träskulptur, e t t  arbete som är 
betydligt mer om fattande än  vad tite ln  ger an ledning  att förmoda. M ellan  
1964 och 1980 kom fembandsverket Medieval Wooden Sculpture in Sweden 
som ger en  fyllig och initierad bild av utvecklingen i vårt land från första 
delen  av 1100-talet fram till reform ationen under m it ten  av 1520-talet. Det 
saknas heller inte mer fördjupade punktinsatser. 1950 disputerade A ron  
A ndersson med English Influence in Norwegian and Swedish Figuresculpture in 
Wood 1200-1270  ocb 1986 publicerade Peter Tångeberg en  efterlängtad 
teknisk presentation: Mittelalterliche Holzskulpturen und Altarschreine in 
Schweden. Studien zu Form, Material und Technik.

Till de t ta  skall läggas ett  mycket stort antal artiklar av framstående fors
kare som Carl af Ugglas, Johnny  Roosval, Henry Cornell,  A ndreas  L ind
blom, M onica  Rydbeck, Rune Norberg och åtskilliga andra. En bibliografi 
över vår medeltida träskulptur skulle med andra ord bli m ycket omfattande, 
vilket dock ingalunda innebär a tt  alla aspekter är beaktade. L itte ra turen är 
stor, m en materialet är än större och åtskilligt är ännu  obehandla t.

Det är därför utom ordentlig t  glädjande att  en ny forskargeneration nu 
trä tt  fram och på ny tt  tagit sig an detta  material. U n d e r  1994 och  1995 
disputerade tre konsthistoriker i S tockholm  och Lund på avhandlingar som 
behandlar  betydelsefulla delar av detta  stora komplex -  och  ytterligare två 
väntas inom  det närmaste året.

Först ut var Margareta Kempff. 1 september 1994 lade h o n  fram sin doktors
avhandling  som har en  om fattande och sam m ansatt titel: Attribueringarnas 
mångfald. Johannes Stenrat och Hans Hesse. Den senmedeltida verkstadens pro
duktion. H ennes  undersökning är mer koncentrerad  än vad ti te ln  ger an led
ning förmoda. U ppm ärksam heten  fokuseras till de båda n am n  som näm ns i 
rubriken; två n am n  om vilka vi har en ganska om fattande  dokumentarisk 
kunskap. Kunskapen om vilka faktiska arbeten  de svarat för är därem ot 
bräcklig. Författarens faktiska underlag är med andra ord smalt, m en  m an 
skulle önska att hennes  metod och kritiska förhållningssätt snarast möjligt 
van n  bred tillämpning.

Margareta Kempff ha r  sin utgångspunkt i ett  altarskåp i Bälinge kyrka 
några mil norr  om  Uppsala. Enligt en no ta t ion  av Peringskiöld är det gjort 
av Johannes S tenra t år 1471. U ppgiften är, om inte unik  så dock, ovanlig. 
H uvudparten  av vår medeltida bildkonst är odaterad och  he lt  anonym , ett 
förhållande som lett till en oändlig rad av föga verklighetsförankrade speku
lationer. 1900-talets konstvetenskapliga forskning har näm ligen i alltför 
stor u tsträckning och med blygsam framgång koncen tre rat uppm ärksam he
ten  kring attribueringsproblem. De anonym a skulpturerna har i alltför 
många fall och u tan  seriösa förundersökningar kopplats sam m an med i d o 
kum en t tillfälligt funna n am n  eller med fantasifulla anonym m ästarkon- 
struktioner av typ Immaculatam ästaren, Misericordieverkstaden etc. Jo-
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hannes S ten ra t tillhö r de drabbade och  till honom  h ar förts e tt  stort och 
d isparat m aterial av högst varierande ålder och kvalite t. M argareta Kempff 
har sam lat dessa attribueringar i en  om fattande och  avslöjande katalog med 
utförliga c ita t, som väl förklarar valet av titel: Attribueringarnas mångfald.

M ångfalden är förvisso gränslös, och  av den  an ledn ingen  finns ingenting 
a tt  anm ärka m ot tite ln , m en den  som  tagit del av m ateria le t och uppfatta t 
hela v idden i denna  förnuftsresistenta h an te rin g  undrar m åhända om  in te 
Attribueringarnas enfald varit en  tite l som bättre  svarat m ot d e tta  akade- 
miska fenom en. K ort sam m anfatta t har M argareta Kempff satt fingret på e tt 
u tom orden tlig t v ik tig t problem . O m  nästa genera tion  av forskare följer den 
av h en n e  anvisade vägen, kom m er svensk m edeltidsforskning a tt gå en  lju
sare fram tid till m ötes. D ärem ot bör ingen ta  efter hennes sätt a tt behandla  
b ildm ateria le t. D en löpande tex ten  rym m er in te en  enda b ildhänvisn ing , 
v ilket leder till änd löst b läddrande -  en  m öda som dessvärre aldrig får sin 
belöning. N är m an än tligen  finner den  bild m an söker, visar sig denna  med 
få undan tag  helt inform ationsfri. S tora  praktfulla altarskåp presenteras som 
små sotiga frim ärken, där m an förgäves söker bekräftelse på författarens te- 
ser och  slutsatser. D et är fortfarande så a tt in te  alla konsth isto riker insett a tt 
e tt  sakligt och  välgjort b ildm aterial rym m er m er faktisk in form ation  än de 
akadem iska teorier o rig inalen  kan  ge upphov till.

E tt år senare, i ok tober 1995, kom  sam tidigt y tterligare två m edeltidsav- 
handlingar, en  i S tockho lm  och  en  i Lund. I S tockho lm  disputerade C arina  
Jacobsson på Höggotisk träskulptur i gamla Linköpings stift. M ed höggotik  av
ses perioden  från 1300-talets början  fram till om kring 1375, även om u tred 
n ingen  också rym m er e tt kort avsn itt om  århundradets slut. Tyngdpunkten 
ligger he lt entydigt i dess första hälft; under skedet efter d igerdöden sker av 
kända skäl en  av m attn ing  och u tveck lingslin jerna är in te  längre lika dis
tink ta . D en kronologiska avgränsningen  är således ganska snäv. D etsam m a 
gäller den  geografiska. L inköpings stift om fattade under m edeltiden  Ö ste r
götland, Ö land , G o tlan d  och  större delen  av Sm åland. D et var således be
tydligt större än  dagens stift, m en det rör sig ändå om  en begränsad del av 
landet. D et är dock fråga om  en  period och  e tt om råde som rym m er e tt 
m ycket sto rt och u tom orden tlig t in tressan t m aterial. K atalogen om fattar 
drygt 200 arbeten , h land vilka vi finner några av landets m ärkligaste k ruci
fix och  M ariafram ställningar.

Efter en  kort in trod u k tio n  och några in ledande avsn itt om  Linköpings- 
stiftet och om  utveckligen u te i Europa, ger sig C arin a  Jacobsson i kast med 
sitt m aterial. H on  är grundlig och  redogör system atiskt för de stiltendenser 
som styrde utvecklingen , för h u r håre ts lockbildn ing  och  dräk tens veckfall 
förändras. H o n  struk turerar sitt m aterial efter kronologiska rik tlin je r och 
undviker i görligaste m ån föråldrade k o n struk tioner av typ Bunge- och  Lin- 
köpingsm ästaren. I det avseendet följer h o n  i princip  sam m a förnuftiga linje 
som M argareta Kempff. 1300-talet indelas i 25-årsperioder, v ilket förefaller
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rimligt; vi har knappast underlag för en  mer preciserad dispositionsplan -  
och redan en så översiktlig periodindelning skapar åtskilliga avvägnings- 
problem. En och samma skulptur kan rymma detaljer som vi uppfattar som 
tillhörande helt  skilda skeden, och århundradets  senare del, perioden efter 
digerdöden, präglas av en  lika påtaglig som svårbedömd retardation. G e 
nom  jämförelser med den  bättre dokum enterade  utvecklingen ute i Europa 
kan vi hjälpligt bedöma när nya stiltendenser först nådde vårt land. D äre
mot är det vanskligt a t t  avgöra hur länge de förmådde bevara sin aktualitet. 
Så långt det är möjligt a tt  bilda sig någon grundad uppfattning har C arina  
Jacobsson bemästrat dessa problem på ett  övertygande sätt. Det är med a n 
dra ord svårt a tt  finna invändningar m ot hennes  dateringar, samtidigt som 
det i många fall är omöjligt a t t  på nuvarande s tåndpunkt verifiera desamma.

Redan i in ledningens första mening gör C arina  Jacobsson sitt syfte klart: 
h o n  har för avsikt a tt  lägga tonv ik ten  på stilistisk utveckling, datering och 
spridningsmönster, vilket möjligen kan förefalla en  smula trad itionellt  och 
torftigt. Här saknas alla de stiliga fraser som plägar smycka dok to rsavhand
lingar. O rtodoxa  teorientusiaster saknar m åhända  en ikonologisk överbygg
nad, trendiga mentalitetsaspekter, metodologiska subtiliteter eller an n a n  
verbalkosmetika, som i alltför många fall haft till enda uppgift a tt  dölja 
vetenskapliga t i l lkortakom m anden. För alla som arbetar praktiskt, i kultur
m innesvården eller på museer, har därem ot C arina  Jacobssons pragmatiska 
förhållningssätt skapat en  mycket användbar avhandling: en noggrann, 
konsekvent och tillförlitlig undersökning med utförlig katalogdel, som rym
mer tydliga hänvisningar till ett  genom tänk t och välfotograferat b i ldm ate
rial. Kort sagt, en bok som kom m er att användas flitigt och som många 
kom m er att ha  stor glädje av.

Märkligt nog disputerade Lena Liepe samma dag i Lund med Den medeltida 
träskulpturen i Skåne. I kronologiskt avseende är ramarna betydligt vidare än 
hos C arina  Jacobsson, m en  det praktiska resultatet är till stora delar likartat 
och vi står ännu  en  gång inför en undersökning som kom m er a tt  få stor 
betydelse för alla som är verksamma inom  kulturm innesvården. Själva av 
handlingen  kompletteras här  av en separat katalog med uppgifter om prove
niens, motiv, ålder, material och mått; därtill en  utförlig föremålsbeskriv- 
n ing och litteraturhänvisningar. Det är med obetydliga variationer samma 
uppläggning som hos C arina  Jacobsson -  möjligen med den fördelen att  
bilderna finns i närmare anslutning till kataloguppgifterna -  närm are m en 
ingalunda i d irektkontakt. Det är en  stor fördel med separat katalogdel, 
m en de möjligheter den n a  disposition erbjuder är dessvärre illa utnyttjade. 
Först kom m er bildmaterialet, i grova drag ordnat efter kronologiska princi
per, och därefter följer katalogtexterna i alfabetisk ordning. Ä v en  om de 
senare innehåller he lt  entydiga figurhänvisningar, leder denna disposition 
till e tt  t idsödande och föga konstruktiv t bläddrande.

I Lena Liepes fall är katalogdelens bildmaterial framtaget på initiativ av
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redak tionen  för skriftserien Skånes senmedeltid och renässans, som av allt att 
döm a förfogar över betydande ekonom iska tillgångar. Katalogen omfattar 
311 en h e te r  av skiftande karaktär; från stora, praktfulla och figurrika altar
skåp till små, illa skadade krucifixfragment. Betydande delar av de tta  o m 
fattande  material är nyfotograferat, vilket är en mycket ambitiös och kost
nadskrävande insats som borde ha givit bättre  utdelning. M ånga av kata lo
gens bilder är anm ärkningsvärt  bleka, grå och kontrastlösa. Med e t t  mer 
geno m tän k t  val av fotografer, tryckeri och  papperskvalitet skulle det ha 
varit en ke lt  a tt  bättre  tillvarata originalens obestridliga kvaliteter och däri
genom  göra Lena Liepes i andra avseende utm ärkta  arbete full rättvisa.

T ite ln  på Lena Liepes avhandling  har e tt  betydelsefullt tillägg -  Produkt 
tion och förvärv -  och  i in troduk tionen  anger h o n  att syftet i första hand  är 
”att  undersöka kyrkoskulpturen som e tt  vittnesbörd om den ‘historiska mil
jö n ’, det vill säga den  tid och de materiella och andliga förhållanden, som 
frambringat den... a t t  studera Skånes träskulptur som en  materiell manifes
ta tion  av e t t  historiskt skeende”; en  utom ordentlig t  ambitiös målsättning, 
som fick den  förväntansfulle recensenten  att  omedelbart bläddra m ot slutet 
i fö rhoppning om a tt  i sam m anfattn ingen  kunna  stilla sin otålighet. N ågon 
egentlig, sam m anfa ttande  resultatredovisning finns dock inte, m en väl ett 
Slutord med en  utförlig katalog över de svårigheter den an tagna m ålsätt
n ingen haft att  käm pa mot. D en som inte här avbryter läsningen med ett 
självbelåtet ”Va" va" de" ja" sa"!!!”, u tan  med större tå lm odighet påbörjar 
läsningen från början, skall emellertid finna att Lena Liepe inte ryggat till
baka för dessa svårigheter och att  hon  mycket väl u tny tt ja t  de få ledtrådar 
e tt  bräckligt material erbjuder. Språket är klart och  koncist och det under
sökta m ateria le t  väl strukturerat. I in troduk tionen  redogör hon  för sin peri
od indeln ing  som rymmer fem grupper, och  h o n  undviker här  alla försök till 
orealistiska findateringar. H on  definierar insiktsfullt och med akribi begrepp 
som stil och kvalitet.

Den resulta tsum m ering recensenten  förgäves sökte i avhandlingens av
slutning finns i stället efter varje enskilt avsnitt, vilket med tanke  på m ate
rialets storlek och skiftande karaktär måste betecknas som en välmotiverad 
åtgärd. I de fem kapitel som svarar m ot Lena Liepes periodindelning finns, 
som den  kom ple tte rande  tite ln  Produktion och förvärv antyder, utförliga re
dogörelser för verkstäder och beställarkategorier, vilket inte bör avskräcka 
den konservativa läsare som till äventyrs fortfarande anser a tt  originalen är 
av större intresse än den  teoribildning producent- och  avnäm arleden  kan ge 
an ledning till. Det ojämförligt största u trym m et ägnar Lena Liepe åt tradi
tionell stilanalys och  h o n  gör det på e tt  in telligent och självständigt sätt, 
som bådar gott för vår framtida medeltidsforskning.

D enna  kortfa ttade p resen ta tion  har velat fästa uppm ärksam heten  på tre 
värdefulla avhandlingar, som alla markerar en  generationsväxling med ett 
nytt och mindre auk torite tsbundet sätt a tt  närm a sig det medeltida skulp-
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tiirmaterialet. Ingen skall förringa de insatser af Ugglas, Roosval och deras 
samtida gjort, m en de var pionjärer och bedrev en forskning som var starkt 
attr ibutionsinriktad. Deras elever och efterföljare har i stor u tsträckning 
strävat vidare i de väl upptram pade spåren och  släpat nya objekt till den 
redan alltför stora stacken av illa underbyggda attribueringar och fantasi
fulla anonym m ästarnam n. M argareta Kempff sätter fingret direkt på de tta  
problem, m en även C arina  Jacobsson och Lena Liepe ger uttryck för en  mer 
realistisk och mindre individfixerad inställning. D etta  är utom ordentlig t 
glädjande och en vetenskaplig grundförutsättning för en framgångsrik u t
veckling.

(Recensionen publiceras också i IC O  -  Ikonografisk post)

Lennart Karlsson

KROKFORS, JOCKUM
MUSIKEN I FÖRSAMLINGEN. EN STUDIE KRING 
BETÄNKANDET MUSIKFOSTRAN I FÖRSAMLINGEN
Skrifter i praktisk teologi vid Ä bo  A kadem i nr  36, A bo  Akademis tryckeri, 
Å bo  1993. 146 s, ISBN 951-650-184^2

Skriftserien i praktisk teologi vid Ä bo  A kadem i har  funnits i tjugofem år. 
Skrifterna har  e tt  prydligt och  tilltalande yttre och trycket är tydligt och 
lättläst.

B etänkandet Musikfostran i församlingen framlades 1989. Förf anger 
själv i sin in ledning tre uppgifter i sin studie. 1) ”A t t  analysera betänkandet  
ur musikteologisk synvinkel och  att  jämföra resultatet med M artin  Luthers 
uppfattning om musik.” D enna  inrik tn ing på just Luthers musikuppfattning 
förklarar förf med a t t  b e tänkande t  i sin musikteologi strävar efter a tt  följa 
Luther. 2) ”A t t  granska hur  b e tän k an d e t  har mottagits i församlingarna i 
Borgå stift. För detta  ändam ål genomfördes en enkätundersökning  våren 
1992. Avsikten med enkä ten  var dessutom att  utreda hur musikverksamhe- 
ten  var utformad” i dessa församlingar. 3) ”Slutligen utreds vilka m otive
ringar bland svarspersonerna som anses vara de starkaste för musikens ställ
n ing  i församlingen.”

Författarens framställning är mycket klart strukturerad, och han  redogör 
på e tt  föredömligt sätt för sin uppläggning av studien. Luthers höga upp 
skattn ing av musiken är välkänd, och Krokfors ger en koncentrerad  och 
tydlig bild av hur Luther ser på musikens ursprung, dess verkningar och dess 
tjänst åt evangeliet.

I förhållandet mellan sång och  musik framhåller Luther sången som kyr
kans kännetecken . För a tt  musiken skall u töva sin fulla verkan behöver den
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kom bineras med en  text. B etänkandet drar slutsatsen a tt det är m usiken 
som hör till kyrkans väsen och fram håller dess m öjligheter a tt bearbeta 
jo rd m ån en  för det kristna budskapet. M usiken får därigenom  e tt egenvärde.

Förf ger en  utförlig p resen ta tion  av enkätsvaren . Svarspersonerna fick nio 
olika förslag till m otiveringar för m usikens stä lln ing  i försam lingen. Högst 
värdesattes a tt tex tens innebörd görs levande i sången. O ckså m usiken som 
gem enskapsfaktor värderades högt. D ärem ot ansågs påståendet a tt m usiken 
erb juder underhålln ing  vara en  svag m otivering för dess stä lln ing  i försam- 
lingen.

D et sista stä lln ingstagandet leder mig till en  avslutande reflektion. Vi 
k än n e r till a tt olika grupper i försam lingen ofta k än n er sig k ränk ta  av vad 
de uppfattar som en  nedvärdering av deras musik och  sång, när m an från 
kyrkans sida föreslår a tt e tt  visst program  skulle passa b ä ttre  i t ex försam 
lingshem m et än  i kyrkan, därför a tt  de t har en  k lart underhållande karaktär. 
Som  kristna är vi självklart öppna för olika genrer inom  m usiken, m en vi 
reserverar kyrkorum m et för gudstjänster och  musik med nära  ankny tn ing  
till kyrkorum m ets ändam ål. M usik blir in te  ”finare” eller ”m era värd” därför 
a tt den  framförs i kyrkan.

Torsten Hedlund

MALMSTEDT, GÖRAN
HELGDAGSREDUKTIONEN. ÖVERGÅNGEN FRÅN ETT 
MEDELTIDA TILL ETT MODERNT ÅR I SVERIGE 1500-1800
A vhand lingar från H istoriska in s titu tio n en  i G öteborg, n r 8. H istoriska in 
stitu tio n en , G öteborg  1994. 285 s, ISBN 91-88614-02-6

A fhand lingens fprste del gennem går kalenderen  ved m iddelalderens slu t
ning. Der var o m tren t 100 helligdage pr. år (inkl. spndage), og de var m eget 
uregelmaessigt fordelt over året. I visse perioder (isaer påske og jul) var der 
m ange, i andre kun få. 1 m odsaetning til tidligere forskning m ener forf., at 
de fleste af disse helligdage virkelig var arbejdsfrie. H an  bygger det på et 
fåtal eksem pler fra den  udenlandske sekundaerliteratur og på regnskaber fra 
é t svensk bjergvaerk fra årene 1533 og 1534. Fra sam m e tid er der desuden 
bevaret danske regnskaber, bl.a. fra Lund, som forf. ikke har udny tte t (se P. 
Ingesman: Kirke ordinans en i ny udgave, i: Historie. Jyske Samlinger, N y  raekke 
19 (19 9 1 -9 3 ) ,  s. 163-173, her s. 172, n. 12).  D et er dog naeppe uden videre 
sandsynligt, at praksis i landbruget, hvo r arbejdsindsatsen ikke reguleredes 
gennem  lpnudbetaling , så ligeledes ud.

K irkeordningen fra 1571 afskaffede o m tren t ha lvdelen  af de m iddelalder- 
lige helligdage. 32 helligdage, der kunne  falde på en  hverdag, blev opret-

T R O &  TANKE 1997:5 153



hold t. I de naeste årtie r fors0gte kongerne Johan  III og Karl IX at 0ge hen- 
holdsvis m indske an ta lle t af helligdage, m en for det m este af det 17. år- 
hundrede var det k irkeordningens bestem m elser, der gjaldt. K irkeloven fra 
1686 f0rte til, at aposteldagene blev reduceret til halve helligdage, dvs. 
arbejde var tillad t efter gudstjenesten .

D er fandtes også en  trend m odsat ”helligdagsreduktionen”. Som i andre 
lutherske lande blev der også i Sverige allerede i reform ationstiden anord- 
n e t bededage for hele  riget. Fra om kring 1620 var det som regel tre dage pr. 
år, efter 1675 endda fire. På bededagene var alt arbejde strengt forbudt, og 
m anglende deltagelse i gudstjenesten  blev straffet.

Efter m ange diskussioner og m od bondeståndens stem m er vedtog rigsda- 
gen i 1741 at inddrage alle aposteldage, gangdage og tredjedagene i julen, 
påsken og pinsen  sam t Mariae bespgelsesdag og skaertorsdag. D et fprte til 
arbejdsnedlaeggelse og oprpr forskellige steder i landet. I 1743 blev den  to  år 
gam le forordning ophaevet, sandsynligvis pga. den  udhredte m odstand.

D ebatterne  i rigsdagen fortsatte  de naeste årtier og end te  ikke engang i 
1772, da kun 10 helligdage blev b ibehold t. A lle andre helligdage flyttedes 
til en  spndag, bortset fra bededagene, som nu fejredes på lprdage (fra 1807 
dog på spndage).

For hele den efterreform atoriske periode kan forf. anfpre eksem pler på, at 
nogle afskaffede helligdage alligevel blev fejret. D ertil kan  der vaere mange 
gründe, m en det betyder ikke npdvendigvis, at folk ”ville bevara det gamla 
kyrkoåret in tak t” (s. 148).

Som  allerede bogens tite l viser, ser forf. den behandlede periode praeget 
af en  fortlpbende reducering af helligdagenes an tal. M iddelalderens farve- 
rige kalender, der slu ttede sig taet til natu råret, skulle vaere hievet ersta tte t 
af en npg tern  inddeling  af tiden: lu tte r hverdage med et regelmaessigt islaet 
af spndage.

Desvaerre gengiver bogen naeppe den  efterreform atoriske udvikling kor
rekt, hverken  i Sverige eller i andre lu therske lande. N ogle helligdage skif- 
tede indhold, betydning  eller navn . A llehelgensdag udviklede sig til en re- 
form ationsfest; langfredag blev gen indfprt og fik tillagt stigende vaegt, mens 
skaertorsdag blev afskaffet. Ä rstiderne  blev m arkeret tydeligere: Kristi om- 
skaerelsesdag blev til nytårsdag, der indfprtes gudstjenester på nytårsaften, 
der fandtes forårsfester for at bede om  en  god hpst og takkefester for hpsten  
om  efteråret.

I parentes bem aerket, blev også det katolske kirkeår ber iget med nye fes
ter, endda efter året 1800. I det hele taget har det siden T riden tinerkonciliet 
(1545-1563) vaeret praeget af to  d ivergerende tendenser: Forspg på at kon- 
cen trere  kirkeåret om kristusfesterne (inkl. spndagen) og indfprelsen af nye 
devotionsform er med tilhp rende  fester.

Selv om  forf. ikke drager d en n e  konklusion, ser det ud, som om om fanget 
af alvorligt helligho ld t tid fprst nåede sit hp jdepunk t om kring 1700. N ok 
var an ta lle t af de m iddelalderlige helligdage reduceret, m en nye helligdage
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var kom m et til, og den  styrkede statsm agt k u n n e  sam m en med den bedre 
organiserede kirke gennem tv inge, at helligdage og s0ndage blev n0je over- 
h o ld t. T iden til forlystelser var b levet indskraenket.

K un i en  fodno te  (s. 100f., n. 74) naevner forf., a t der indf0rtes yderlige 
bededage og taksigelsesdage ved slu tn ingen  af stormakts tiden. For Karl XI Is 
tid findes der en  grundig unders0gelse af R ainer B rüning (Herrschaft und 
Öffentlichkeit in den Herzogtümern Bremen und Verden unter der Regierung 
Karls XII.  von Schweden 1697-1712, Stade 1992), som forf. kunne have 
d raget m egen ny tte  af. D en viser, hvordan  s ta ten  anordnede helligdage og 
hvo rdan  befo lkningen  reagerede på dem. U dover bededage fandtes der 
bedetim er. D esuden blev der udlyst s0rgeh0jtider ved d0dsfald i den  konge- 
lige fam ilie. Disse havde vidtraekkende konsekvenser: K irkerne blev klaedt 
ud i sort, k lokkeringn ingen  og musik til verdslige fester blev forbudt i flere 
uger eller m åneder.

D et er i0vrigt tv ivlsom t, om  alle tillad te  helligdage i Sverige virkeligt 
altid  blev fejret. Jesper Swedberg, som besternt ikke kan  regnes til rationa- 
listerne, udelader således i sin postille (G udz Barnas Heliga SabbatsRo, 2 bd . , 
Skara 1710-12, daekkende tid en  fra fprste spndag i adven t til spndagen efter 
Kristi h im m elfartsdag), alle aposteldage, Kristi omskaerelsesdag (nytårsdag), 
Mariae renselsesdag, Mariae bebudelsesdag, skaertorsdag og begge gangdage.

M alm sted t b en y tte r i hovedsagen fplgende kilder: forordninger og love, 
rigsdagsprotokoller og en  excerptsam ling ang. U ppsala dom kapitels proto- 
kol. For k ilder som visitatsbpger, Luthers skrifter og alt skrevet på latin  
stoler forf. på referaterne i sekundaerlitteraturen. H an  har åbenbart ikke 
anset det for npdvend ig t at konsultere alm anakker, postiller, sam linger af 
exempla, h im m elbreve, kirkelige håndbpger, selvbiografier osv.

Bedre ser de t ikke ud med sekundaerlitteraturen . I 1937 udkom  G ustaf 
Lindbergs grundige afhandling  om  kirkeåret (Kyrkans heliga år. En historisk' 
principiell undersökning med särskild hänsyn till det svenska kyrkoåret). Forf. 
skriver om Lindbergs bog: ”T vå  tredjedelar av boken  ägnas ... fö rhållandena 
under senan tiken  och m edeltiden  ... D et svenska kyrkoårets u tveckling u n 
der refo rm ationstiden  avhand lar h an  på e tt tre ttio ta l sidor. Då står de 
svenska reform atorernas inställn ing  till kyrkoåret i fokus för fram ställ
n ingen . R edogörelsen för u tvecklingen  under 1600- och 1700-talen är m era 
kortfattad . D ebatter, förslag och  beslut rörande inskränkningar i helgdagsfi- 
rande t under dessa sekel behandlas på e tt fåtal sidor” (s. 9f.). D en del af 
L indbergs arbejde, der beh an d le r Sverige i tid en  fra ca. 1500 til 1800, fylder 
siderne 291-525 , og er derm ed om tren t ligeså om fattende som M alm stedts 
frem stilling. D et viser sig også, at M alm stedts arbejde for store deles ved- 
kom m ende er afhaengigt af Lindberg.

I e t kapitel sam m enligner M alm stedt den  svenske udvikling med den 
europaeiske (s. 155-162). H er hv iler frem stillingen på få og foraeldede vaer- 
ker. D en seneste tyske tite l er f.eks. fra 1939, to  år efter Lindbergs afhand- 
ling. Selv hvis det var m en ingen  at begraense sig til Stand der Forschung ved
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2. Verdenskrigs udbrud, m angier der i det m indste P. G ra ff: Geschichte der 
Auflösung der alten gottesdienstlichen Formen in der evangelischen Kirche 
Deutschlands, 2 bd., Göttingen 27937 og 1939 (repr. Waltrop 1994). D ette  er 
så m eget m ere forbavsende, som forf. roser sig selv for a t vaere den f0rste til 
a t se ”helligdagsreduk tionen” i europaeisk sam m enhaeng. H an  skriver om  
tidligere kirkehistoriske arbejder: ”U tb lickarna  i Europa inskränker sig hu- 
vudsakligen till p ro testan tiska om råden  under re fo rm ationstiden” og ”1 den  
m ån de gör jäm förelser med u tvecklingen  i andra länder, är det företrädesvis 
fö rhå llandena  i Tyskland som uppm ärksam m as” (s. 10). D et er p rincip ielt 
tv iv lsom t, om  sam m enlign ingen  med England eller Frankrig kan oplyse no- 
get om , hvo rv id t den  svenske udvikling var progressiv eller konservativ, når 
de svenske lu theranere  i den  behand lede periode plejede at sam m enligne 
sig med deres trosförvanter i Tyskland. A lt tyder snarere på, at Sverige i 
a n ta lle t af helligdage fulgte det lu therske gennem snit. Sveriges nuvaerende 
o rien te ring  m od angelsaksisk ku ltu r h ar åbenbart ledt forf. til den  antagelse, 
a t de t altid  h a r fo rho ld t sig sådant. Der m angier desuden en  sam m enligning 
af m odstanden  m od afskaffelsen af helligdage med den  sam tidige m odstand 
fra laegfolk m od neologiske salm ebpger og k irkeritualer i andre lutherske 
lande. M an savner også en  diskussion af den  sene svenske om stilling til den 
gregorianske kalender i 1753, hvor alle maerkedage blev rykket frem med 
to lv  dage. N u  fejrede m an f. eks. v in terso lhvervet to  gange: på den gamle 
dag (Lucia) og på den  nye (jul).

D en  ydre form svarer ipvrigt til bogens overfladiske karakter: M ange t i t 
ier i bibliografien stå ikke på deres re tte  plads i alfabetet, det vrim ler med 
stavefejl i ikke-svenske titler, sideangivelserne for artik ler m angier, og nogle 
gange angives serie titlerne, andre gange ikke.

D et viser sig således, at afhand lingen  -  der ipvrigt traetter laeseren med 
m ange gentagelser -  gengiver den  historiske udvikling af helligdagene for- 
kert og overser kirkeårets dynam ik. D en udelader vigtige dele af s e k u n d ä r
litte ra tu ren  og ignorerer m ange m ulige kilder. Naervaerende anm elder ser 
derfor ingen an ledn ing  til at diskutere forf.s teser om  de årsager, der skulle 
have ledt til ”helligdagsreduktionen” eller til m odstand imod d e n .1

Jürgen Beyer

1 A nm eldelsen  blev oprindelig t skrevet til det danske tidsskrift H is to r i e  Desvaerre kunne den dér af 
pladshensyn kun  blive trykt i en fo rkortet version (1996:2). R ecensionen  bringes derfor her i sin 
oprindelige form . I m ellem tiden har d en  forkortede anm eldelse fprt til en kontroverse m ellem  
forfatteren  og anm elderen . Indlaeggene trykkes i H is to r i e  1997:1.
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MARTLING, CARL HENRIK 
LITURGIK -  EN INTRODUKTION
Verbum, S tockholm  (tr  Borås) 1996

Carl H enrik  M artling hör  till de flitigaste och kunnigaste författarna på 
gudstjänstlivets område. 1992 publicerade h an  sitt stora standardverk 
”Svensk liturgihistoria” -  det viktigaste som skett på de tta  område sedan 
Edvard R odhe  1923 gav ut sin hok ”Svenskt Gudstjänstl iv”.

D en  nu utgivna in troduktionen  i liturgik har en  he lt  a n n a n  hredd än  den  
liturgihistoriska handboken  och vill bl a belysa gudstjänstlivets innersida, 
liturgins själva väsen. D en tar också sikte på kyrkorum m et och  dess inven- 
tarier och  -  inte minst belyser den -  den  djupa symboliken i ”det heliga 
ru m m et” och  dess skilda beståndsdelar. På motsvarande sätt går M artling  
igenom d en  liturgiska skruden, varvid ordet ”skrud” får en  vidsträckt t i l läm p
ning och  innefattar  både kyrkokärl, etc och den  textila  u trustn ingen. Läsaren 
får en nyttig  undervisning om när och hur  de kyrkliga plaggen skall användas; 
bl a erinras m an  om att  mässhaken är just vad ordet säger, näm ligen mässans 
(nattvardsfirandets) plagg som alltid skall användas av ce lebranten . Tyvärr 
ser m an ofta a tt  alba eller röcklin och  stola nyttjas som mässplagg, även av 
sådana som borde veta bättre! Det är f ö inte helt ovanligt a t t  biskopar 
uppträder i korkåpa i egenskap av celebranter. Korkåpan, som num era  å ter
igen bärs också av vanliga präster, är -  som Martling mycket riktigt påpekar 
-  e tt  förrättningsplagg vid högtidliga akter utanför mässans ram.

M artling skildrar också ”färgernas språk”, angelägen som h a n  är om  att 
också fördjupa kyrkoårsmedvetandet. D en färgkanon, som i sam m anhanget 
meddelas, överensstäm m er till punkt och pricka med svensk gudstjänsttra- 
dition. Här, liksom i följande avsnitt, ”Det liturgiska å re t”, står M artling  
välgörande fri från m oderna  romerska ordningar, vilka i andra publikationer 
(t ex i K yrkoalmanackan) plötsligen upphöjts till rangen av ”a llm änkyrk
liga”. M en  när M artling rent historiskt skildrar den utveckling som ledde 
fram till den  m oderna ordningen  med mässa ”versus popu lum ”, gör h an  sig 
skyldig till en  del felaktiga påståenden. H an  skriver näm ligen a t t  firandet av 
mässan i östlig position (”ad o r ien tem ”) skulle ha uppstått på 1000-talet 
och vara en  följd av att  ”mässoffersläran /då/ började v inna  stadga” (s 28). I 
själva verket är ordningen att fira mässan ”ad o r ien tem ” mycket äldre än  så. 
Det kan föras tillbaka ti l l  400-talet och är bl a d ik terat av tan k en  a tt biskop 
(präst) och m enighet gemensamt skall vara vända m o t  öster. Härvid spelar 
tillbed jansm om ente t en  väl så stor roll som tan k en  på fram bärandet av of
fer. M artling framhåller i inledningskapitlet, ”D en liturgiska d y n am iken”, 
vikten av samspel (polaritet) mellan celebrant och menighet. Verkan av 
dessa mycket viktiga synpunkter löper risk a tt  förtas när det senare -  om 
den förm enta  utvecklingen på 1000-talet -  sägs: ”Då ställde sig prästen 
framför a ltaret och beredde sig att  ta över också den  gudstjänstfirande för
samlingens liturgiska ak tiv i te t” (s 28).
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O ver huvud taget har  M artling  en  viss benägenhet a tt  generalisera, vil
ket ligger nära till hands i en  så komprimerad framställning. I avsnitte t om 
dopfunten  he ter  det sålunda att  ”dopgravarna i samband med barndopets 
genom brott  på 500-talet efterträddes av dopfuntar...” (s 39). Baptisterier 
byggdes faktiskt än n u  på 1100- och  1200-talen (t ex i Florens, Pisa och 
Parma), liksom särskilda dopgravar kunde inrättas i större kyrkor (t ex 
Dalby och Lund). Det är också en  sanning med modifikation, när Martling 
skriver a tt  dopfuntarna  kom att  bevara sina stora cuppor under hela medel
tiden. Det sker i vårt land fr o m tiden omkring 1300 en märkbar förminsk
ning av cuppornas storlek, även  om undantag kan påträffas. O c h  framför 
allt försvinner under hela den  senare medeltiden u ttöm ningshålen: redan 
nu  har m an alltså övergått från neddoppning till vattenbegjutning. För 
de tta  ändam ål har m an  an v än t  insatser i dopfuntarna, hl a s k funtkittlar, av 
vilka åtskilliga ännu  finns i behåll. D enna  redan under senm edeltiden för
ändrade doppraxis kan studeras på målningar (t ex i S Råda kyrka) och 
framställningar av de sju sakram enten  på flamländska altarskåp.

Dessa påpekanden  -  flera ”randanm ärkningar” kunde i och för sig göras -  
förtar på in tet  sätt de t stora värdet av denna  bok. C  H Martlings Liturgik är 
e n  synnerligen användbar och  nyttig studiebok; den ger inte bara historiska 
perspektiv på vår gudstjänst u tan  också viktiga, konkreta  påpekanden  för 
dagens liturgiska aktion.

Bengt Ingmar Kilström

MARTLING, C H 
SVENSK LITURGIHISTORIA
Verbum 1992, 408 s

Förre kyrkosekreteraren och överhovpredikanten Carl Henrik Martling har 
de senaste åren publicerat flera läsvärda böcker i olika kyrkovetenskapliga 
och  kyrkohistoriska äm nen. D en  mest omfattande i denna  produktion är en 
volym i vilken M artling går igenom Svenska kyrkans liturgiska utveckling 
från 1500-talet fram till m odern  tid.

Innehålle t  är disponerat så, att  M artling först ägnar sig åt en övergri
pande presentation  av kyrkohandbokens utveckling. Därefter blir högmäs
san och andra huvudgudstjänster föremål för detaljstudium. Några andra 
gudstjänstformer som veckomässa, temamässa och s jukkom m union genom 
gås, innan  de kyrkliga hand lingarna  blir föremål för mer ingående uppm ärk
samhet. Vignings-, sändnings-, mottagnings- och invigningshandlingar av
slutar boken.

A v en  om dispositionen följer den nuvarande kyrkohandbokens innehåll
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är Martlings in rik tn ing  huvudsakligen liturgi' och teologihistorisk. Störst 
uppm ärksam het ägnas åt den historiska utvecklingen. D en nuvarande kyr
kohandbokens ordningar hetraktas i ljuset från det som har varit. N ym odig
h e te r  i kyrkohandboken, som exempelvis familjemässa och söndagsmässa, 
behandlas ytterligt kortfattat, m edan  högmässan i sitt historiska sam m an
hang  blir föremål för en  om fattande presentation.

Högmässan som gudstjänstform är i egentlig m ening det som allt i 
Martlings hok kretsar kring, in n an  han  kom m er fram till de kyrkliga h a n d 
lingarna. Det är utifrån m o m en ten  i högmässan som han  sedan går vidare 
till de andra huvudgudstjänsterna. Det som sagts om m o m en ten  i högm äs
san får sedan gälla för motsvarande m om en t i de övriga huvudgudstjäns
terna. U tifrån  e tt  historiskt perspektiv finns det inte något a tt  anföra m ot 
e t t  sådant tillvägagångssätt. M öjligen kan den som använder vår nuvarande 
kyrkohandbok sakna en  presenta tion  av varje enskild huvudgudstjänst u t i 
från dess eget sammanhang.

D et historiska synsätt som Martling har, medför a tt  andra huvudguds
t jänstordningar än  högmässan hetraktas som underordnade. Dessa ord 
ningar förklaras därför inte utifrån sitt innehåll, u tan  enbart  utifrån hur de 
historiskt har vuxit fram.

Det metodgrepp som Martling använder  är att  i det första avsnitte t redo
visa århundrade för århundrade hur  gudstjänstlivet i Svenska kyrkan under 
fem sekler har utvecklats i stort. Det är främst kyrkorättsliga beslut och 
kyrkohandboksutgåvor som här blir föremål för studium i deras teologihis
toriska och kyrkohistoriska sam m anhang.

I det andra huvudavsnitte t  blir m etoden  en annan: här jämförs enskilda 
m om en t i högmässan med motsvarande avsnitt under olika epoker. A n a ly 
serande kom m entarer  följer på direkta citat ur kyrkohandböcker.

I avsnitten  om de kyrkliga hand lingarna  och vignings-, m fl gudstjänster 
används ett l iknande tillvägagångssätt, dock inlett  med en  historisk tillba
kablick på de medeltida gudstjänstordningarna. I dessa avsnitt liknar 
Martlings framställningssätt bitvis Edward Rodhes klassiska liturgiklärobok 
”Svenskt gudstjänstliv” från 1923.

G enom  sin översiktliga och lättillgängliga genomgång av kyrkohandbo
kens och gudstjänstlivets utveckling i Svenska kyrkan är Martlings hok väl 
värd att rekom m endera var och  en  som är liturgiskt intresserad. Den är fylld 
av historiska upplysningar och en herättarglädje som gör a tt  läsaren gärna 
å tervänder till enskilda avsnitt. De många jämförande c i ta ten  från olika 
kyrkohandböcker kan vara till stor hjälp för den som inte har  tillgång till 
egna handboksutgåvor. Ett sakregister saknas dock, vilket är en  märkbar 
hrist. Ett sådant register hade påtagligt underlä tta t  för läsaren a tt  h i t ta  rätt  i 
det rikt återberättade materialet. Inte heller finns någon samlad litteratur
förteckning, även om det någon gång förekommer hänvisn ing  till l itteratur 
i den löpande texten.

N i l s ' H e n r ik  N i l s so n
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MÖRKFORS, GUNNEL -  OLSSON, ANNE (red)
KYRKA I BRUK,MEDDELANDEN FRÅN ÖSTERGÖTLANDS 
LÄNSMUSEUM
V ästervik 1996. 288s, ISBN 0349-0440, ISBN 91-85908-23 1

Ö stergötlands länsm useum  har i sam arbete med Linköpings stift och L inkö
pings un iversite t s ta rta t p ro jek te t ”Kyrka i b ruk”. Boken är en  delprodukt i 
de tta  pro jek t som utgår från vad Pär H allinder så träffande skriver i förordet 
till boken, a tt  ”kyrkan är den  del i vårt kulturarv, som följer oss genom  hela 
livscykeln”. A n led n in g en  till p ro jek te t är det fram tida skiljandet m ellan 
kyrkan och  staten .

Boken börjar med en  redogörelse för försam lingarna i Linköpings stift 
(s 9 -1 0 ), en  redogörelse som följer den  världsliga indeln ingen  av stiftet i 
kom m uner och  in te  den  kyrkliga indeln ingen  i pastorat och kon trak t, v il
ket kan  kännas lite främ m ande.

D ärefter följer sam m anlagt tjugo kapite l kring olika om råden, såsom kyr
kans sym bolvärde, kyrkorum m ets u tform ning, den  kyrkliga inredningen, 
den  svenska psalm boken sam t avslutande kapitel kring biskopen som stifts- 
dom are och  kyrkogården som om sluter kyrkobyggnaden. D et första kapitlet 
är skrivet av G u n n a r Lindqvist (som  f ö även skrivit kap itle t ”Linköpings 
stift och  konstu tveck lingen  i Europa 1490-1530) och  h an  har kallat det för 
”K yrkobyggnaden som symbol”, e tt kap ite l som slutar med några ord a tt 
m editera över för ivriga anhängare av a tt ta  kyrkor ur bruk. L indqvist skri
ver: ”Kyrkobyggnaden ger b ilden av de t svenska folkets h istoria bättre  än 
något an n a t h istorisk t m o n u m en t”. K apitel två är skrivet av stiftets egen 
biskop M artin  Lind och kallas ”K yrkorum m et i dag”. D et är -  ur recensen
tens synvinkel -  kanske det m est problem atiska kap itle t i hela boken. Lind 
börjar med orden Sim plicity, sim plicity! som en program förklaring och ka
p itle t är e tt enda sto rt försvar för den  C ircum stan tesprincip  h an  vill se i 
kyrkorna -  trots all reverens för Via sacra-tänkandet, som han  då och då för 
fram. I sin h istorik  för Lind fram en  felaktig sakuppgift om  de förföljda 
kristna: ”G udstjänster firades i hem m en och i gravkam rar”. D et sista, "i 
gravkam rar”, är en  rom antisk  uppfa ttn ing  som histo rikerna  nu  in te längre 
b ekänner sig till. D et är först när k ristendom en blir tillå ten  som m an röjer 
kring helgonens gravar och  samlas på deras dödsdagar för a tt fira dem. Det 
bekym m ersam m a med en  artikel som Linds är a tt  han  får föra ”överh e ten s” 
ta lan  i e tt ärende som den  genom snittlige gudstjänstfiraren ofta har andra 
tankar kring och  kan  beskriva på e tt h e lt an n a t, m er insikts- och  kärleks
fullt sä tt i den  fädernas kyrka m an upplev t som kärast på jorden. För m in 
egen del m åste jag tillstå  a tt bokens behålln ing  består av de sakliga, in n e 
hållsrika kap itlen  kring kyrkorum m ets u tform ning och  dess inventarier, 
som utgör huvuddelen  av hoken, m ed nam n  som garanterar kvalite t och 
läsupplevelse; såsom bl a A n n  C a th e rin e  B onnier (”K yrkorna i Dals härad -  
N ågra av landets äldsta kyrkor”), A ke N isbeth  (”Ö stgötskt m edeltida mo-
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nu m en ta lm åle ri”) sam t Inger Estham  (”Ä ldre kyrkotex tilier i L inköpings 
stift” ).

Boken avslutas med e tt topografiskt register, där den  som söker en  sär
skild kyrka kan  finna vad som i boken  anförs om  denna. Boken innehåller 
dessutom  e tt rik t b ildm aterial i svart och  v itt och  i färg. D en är genom  sitt 
fo rm at och  sin u tform ning en  läm plig handbok  a tt ha  med sig vid resor 
genom  d e tta  på värdefulla kyrkor så rika stift.

Lars Djerf

NILSSON, BERTIL
KVINNOR, MÄN OCH BARN PÅ MEDELTIDA 
BEGRAVNINGSPLATSER
P ro jek te t Sveriges kristnande. Publikationer. 3. L unne böcker, U ppsala 
1994, 121 s. ISBN 91-88504 '02-6

För s itt syfte a tt nå  fram till en  för olika forskningsdiscipliner gem ensam  syn 
på kristningsprocessen, har p ro jek te t ”Sveriges k ris tn an d e” till uppgift a tt 
k ritisk t granska tidigare forskning om  vik ingatid  och  m edeltid. D en del av 
uppgiften  som behand lar k v innor och  m än på m edeltida begravningsplatser 
har nu  med kritisk skärpa lösts av d o cen t Bertil N ilsson.

Förf konsta terar a tt en  u tveckling  är möjlig a tt belägga från det v ik inga
tida gravskicket med gravläggningsenheter sam m anhållna  kring familj och 
släkt, u tan  könsskiljande gränser, på gårdsanknu tna  gravfält. D et tidiga 
kyrkliga m önstret kännetecknas av gravläggning på norr- och södersidan 
om  kyrkobyggnaden, med könssegregering som en  fo rtsä ttn ing  av uppdel
n ingen  inne i kyrkorum m et. D enna segregering sker långt in n an  den  nega
tiva k o m bina tionen  n o rrs id an -k v in n o rn a-d jäv u len  fanns u tarbetad i de li
turgiska kom m entarerna. Från segregerad gravläggning övergår m önstret 
till a tt  m akarna på ny tt gravsätts i sam m a grav, och  m an övergår till a tt 
använda enbart sydsidan av kyrkobyggnaden. På andra ställen  förefaller 
segregeringen dock ha praktiserats även  i fo rtsä ttn ingen .

Förf:s k o m bina tion  av lagstiftning, teologiska kom m entarer och arkeolo
giskt m aterial är skickligt utförd, och  hans resu ltat övertygande. D ärem ot 
kan  m an fråga sig varför b arnen  alls ingår i undersökningens tite l när resul
ta te t s tan n ar vid a tt barnen  ”förefaller ha  behand la ts  efter läglighet”.

Anders Jarlert

T R O  &  TANKE 1997:5 161



SARELIN, BIRGITTA
MUSIKEN I KYRKAN. NÅGRA UTVECKLINGSLINJER I DEN  
KLASSISKA KYKOMUSIKENS OCH KYRKOVISANS HISTORIA
Skrifter i praktisk teologi vid A bo A kadem i n r 38, Ä bo A kadem is tryckeri, 
Å bo 1994. 71 s, ISBN 951 '650-384-5

Enligt förordet kom  denna skrift till för a tt i någon m ån upphäva bristen på 
kort och översiktlig litte ra tu r i kyrkomusikens historia och  i hym nologi. 
Fram ställn ingen h ar alltså ursprungligen k u nnat kom pletteras och  förtydli
gas genom  m untlig  undervisning. För den som läser boken  h e lt fristående 
och  kanske en lig t förordet i syfte a tt få ”elem entär a llm änbildn ing  i kyrko
m usikens h istoria  och  psalm kunskap” kan en del kortfattade och  svepande 
form uleringar kännas förbryllande. Ibland kom m er upplysningarna oför
m edlat och  u tan  a tt närm are förklaras.

Förf har också inom  skriftens begränsade utrym m e velat ge plats för upp
gifter om  viktiga tonsättare  och  deras verk. H är blir fram ställningens k o rt
fattade karak tär särskilt påtaglig. Tonsättarna och några av deras viktigaste 
kom positioner näm ns oftast i bara några få m eningar. N ågon gång känns 
form uleringen förbryllande. O m  A n to n  Bruckners mässor och  Te Deum  står 
det, a tt ”det finns symfoniska tendenser i dessa verk, m en de är genom sy
rade av djup religiös inlevelse”. Varför ”m en”? Finns det någon m o tsä tt
ning? A tt  på knappa tre sidor presentera 1800- och  1900-talens kristna 
körm usik m åste begränsa urvalet av tonsättare. Bland svenska tonsättare  
näm ns endast tre: H ilding Rosenberg, Lars-Erik Larsson -  ingen kom posi
tion  näm ns av Larsson -  och  Sven-Erik Bäck. O tto  O lsson näm ns in te -  
in te  heller i det särskilda kapitle t om ”orgeln och orgelm usiken”. I de tta  
kapitel sägs först a tt ”orgeln var känd som s k vattenorgel redan under a n ti
ken. På 800-ta le t vann  den insteg i kyrkorna”. Inte vattenorgeln , väl! Ter
m en borde ha förklarats, om den  överhuvudtaget hade behöv t näm nas.

Läsaren av skriften rekom m enderas a tt u tny ttja  e tt förtjänstfu llt sakregis
ter och en  tresidig litteraturlista .

Torsten H edlund
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WILSON-DICKSON, ANDREW
MUSIK I KRISTEN TRADITION. FRÅN TEMPEL OCH 
KATEDRALER TILL KYRKOR OCH TORG - ILLUSTRERAD 
HANDBOK
(O riginaltitel: T he Story of C hristian Music, 1992)
Svensk bearbetning, faktagranskning och uppdatering: Folke Bohlin. Över
sättning: Birgitta Härnlund, Katarina Sjöström, Verbum 1996, 256 s, ISBN 
91-526-2221-5

Kyrkomusikens historia har i Sverige tidigare setts ur e tt ganska snävt tysk
luthersk perspektiv, och i den andan har författarna antingen hållit sig på 
en betryggande tungläst akademisk nivå eller reducerat stoffet till ett folk
bildande minimum. Sedan den svenska musikkulturen öppnat sig för, och 
delvis underkuvats av, den anglosachsiska, har det blivit möjligt a tt ge ut 
böcker som ”Musik i kristen tradition”.

Bokens innehåll täcks väl av dess titel och undertitlar. Den handlar inte 
enbart om musik för gudstjänst och kyrkorum. Den kombinerar musikhisto
ria i löptexten med lexikonam bitioner i faktarutor. Den är utförlig men inte 
ohanterlig; sidornas format ligger mellan A5 och A4. Den är skriven med 
den engelska akademiska traditionens grundlärda lättsam het -  och Folke 
Bohlin har besparat recensenten en ingående faktagranskning.

Efter en perceptionsfilosofisk inledning om musikens extatiska, symbo
liska och känsloframkallande fumktion, följer del 1: Kyrkomusikens födelse. 
Den spänner över Gamla testam entet, klostren och deras gudstjänstrytm, 
notskriftens och flerstämmighetens uppkomst och Wycliffes ännu debatte
rade fråga om konstmusikens berättigande i gudstjänsten. Faktarutor finns 
om hl a psaltarpsalmerna i tempelgudstjänsten, synagogan och det judiska 
hem m et, Egerias skildring av gudstjänsten i Jerusalem på 400-talet, antifo- 
ner och recitationstoner och mässan på 1000-talet (att mässan och tidegär- 
den är nästan likadana än i dag, näm ns dock inte).

Del 2 handlar om renässansen och reformationen. Det för engelska läsare 
lätt exotiska äm net Luther, och dennes inställning till musik, behandlas 
ganska utförligt och är samtidigt en bra sam m anfattning för historielösa 
lutheraner. Genévepsaltaren, vars koralstil skattas högt av förf, får en egen 
faktaruta och avsnittet om reform ationen i England sätter in många kända 
nam n i deras sammanhang. Kapitlet om m otreform ationen inrymmer fakta
rutor om den samtida orgelmusiken i alla konfessioner, om Spaniens guldål
der (3 sidor!) och om den latinam erikanska katedralmusiken.

Del 3 utnäm ner åren 1600-1800 till ”kyrkomusikens blomstringstid”, 
och tar bl a upp oratoriets utveckling, luthersk kyrkomusik, J S Bach, H än
del och Messias. M en att ta citatet på s 96 till in täkt för att varken Luther 
eller J S Bach -  liksom inte heller förf -  ”gör åtskillnad på profant och 
andligt”, förefaller mig väl tendentiöst. Likaså följer knappast av ögonvitt
nets ord från en av Bachs körrepetitioner -  ”rytmen bemäktigade sig hela
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h an s  k ro p p ” -  a t t  ”för a t t  up p fö ra  C u m  S a n c to  S p iritu  o c h  de m ånga  jä m 
fö rbara  a v s n itte n  på ett tillfredsställande sätt, måste (kurs av rec) vi lä ra  oss a t t  
rö ra  oss lika m ycket som  dagens sv a rta  o c h  h ru n a  n o rd - o c h  sydam erikaner, 
n ä r  de til lb e r  G u d  m ed  gospe lsångens o ch  d an sen s v ild a  g lä d je”, (s 99) Ja, 
ja, B achs eg en  k ö r går ju  in te  a t t  göra n åg o t å t nu , m e n  d e t sku lle  v ara  rä tt 
festlig t a t t  se n åg ra  stadgade  o ra to r ie k ö re r  b ö rja  ru lla  på  h ö fte rn a !  M en  visst 
k a n  d e t v ara  befogat, i s y n n e rh e t i popu lariseringssy fte , a t t  h än fö ra  vissa 
B achverk  till d e n  ”e x ta tisk a ” m u sik en .

K ap 19-21  h a n d la r  om  E n g lan d , o m  la n d e ts  o ch  m usikens d ram a tisk a  
h is to ria ; d e t är in te  b ara  d e n  s tö rre  fo lk m ä n g d en  som  o rsak a t d e n  för oss 
o m tu m la n d e  m å n g fa ld en  av an d lig a  o ch  m usikaliska trad itio n e r . H är finns 
m ycket m a tn y ttig t m ed ta n k e  p å  d e n  en g e lsk a  k ö rm usikens s ta rk a  s tä lln in g  
i Sverige. E n  li te n  u tre d n in g  av d e t en g e lsk a  sä tte t  a t t  b e te c k n a  k o ra lm e lo 
d in  m ed e t t  ege t n a m n  i st f  m ed  fö rsta  te x tra d e n  h ad e  in te  skadat; kanske i 
fa k ta ru ta n  om  W ales: H yfrydol = H a lle lu ja , sjung  om  Jesus, C u m  R h o n d d a  
= G u d  d i t t  folk är v an d rin g sfo lk e t, m  fl.

D el 4, om  tid e n  1 7 5 0 -1 9 0 0 , f ra m h ä v e r  n åg o t ö v e rd riv e t k o n tra s te n  m e l
lan  d e n  en k la  p ro te s ta n tisk a  m u sik en  för fö rsam lingens uppbyggelse och  
d e n  p rak tfu lla , k o n s e r ta n ta  k a to lsk a , v ilk e n  förf b e tra k ta r  e n b a r t som  s ta 
tussym bol o c h  u ttry c k  för k y rk an s m a k t o c h  rikedom . D en  sub lim erade 
fo lk to n e n  i w ien k lassik ern as o c h  S c h u b e r ts  m ässor, som  g jo rt d em  älskade i 
så m ån g a  tyska o c h  ö ste rrik isk a  fö rsam lingar, h a r  tyd lig en  u n d g å tt h o n o m . 
Ä v e n  i a v s n it te t  om  ro m a n tik e n , m ed  dess fina fa k ta ru to r  o m  C ec ilian is-  
m e n  o c h  d e n  g rego rianska  re s ta u re rin g e n , lu fta r fö rf s itt re s se n tim e n t m o t 
”k a te d ra lm u s ik e n ”: å tsk ilja n d e t av  tillv a ro n s  and liga  d im e n s io n  o c h  var
d agslive t sam t s trä v a n  e fte r sak ra l k a ra k tä r  i k y rkom usiken  m  11 m e n ta lite ts -  
fö rä n d rin g a r s tå r  u n d e r  ru b rik e n  ”K ris ten d o m en s til lb ak a g ån g ” (s 125). 
M en  a t t  som  Liszt o c h  G o u n o d  m  fl sk riva sin  kyrkom usik  på  sam m a sä tt 
som  sy m fo n ie rn a  o c h  o p e ro rn a  (s 128) ä r  tyd ligen  in te  b ra h e lle r  -  u tom  
hos B e e th o v e n  o ch  B ruckner. V ad m enas?

D et fylliga a v s n it te t  om  engelsk , ro m a n tisk  kyrkom usik  bo rde  vara lika 
v ä lk o m m e t för svenska  ky rk o m u sik e r som  d e t i fö regående  del, o ch  lörf 
ger d e n  tid iga  h ö g k y rk lig h e te n  ( th e  trac  ta r  ians) en  eloge för dess om sorg 
om  såväl sjä lar som  k y rkom usika lisk  k v a lite t, m ed an  dess av v isan d e  av 
”passionerad  ro m a n tik ” o c h  s p o n ta n i te t  sägs h a  le tt till a t t  ky rkom usiken  
”å tn jö t  a llt  m in d re  resp ek t o c h  u p p m ä rk sa m h e t från  d e n  b ild ad e  p u b li
k e n ”. S ärsk ilt b e tra k ta s  A n g lic a n  c h a n t  o ch  g rego rianska p sa lm to n e r  som 
”ritu a lis tisk a  o c h  o p e rso n lig a” o c h  o fö rm ö g n a  a tt  å te rge  P sa lta ren s  em o 
tio n e lla  o c h  d ram a tisk a  in n e h å ll  (s 135), m e d an  frik y rk o rn a  o c h  de låg
kyrk liga in te  h a f t n åg ra  sv å rig h e te r  a t t  ”ge u ttry ck  för sin  tro  i sp o n ta n  
o ch  en tu s ia s tisk  m u sik ” (s 142). M e n  nog  v ar c h a n tin g  e n  p o p u lä r  genre 
på d e t ro m a n tisk a  1 8 0 0 -ta le t o c h  no g  ligger gregoriansk  p sa lm o d i n ä r
m are både  d e n  ä ld sta  fo lk m u sik e n  o c h  d e n  yngsta p o p u lä rm u sik en  (jfr 
också d e t ö stky rk liga  s ä tte t  a t t  läsa b ib e lte x te r  e n to n ig t o c h  u ttry ck slö st
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just för a tt in te  dra uppm ärksam heten  från tex ten  till fram förandet).
Del 5, O stliga traditioner, inleds med en  koncen trerad  o rien tering  om  

O stkyrkans h isto ria  och  gudstjänst och  ägnar så e tt  kapitel å t vardera gre- 
kisk, rysk och  koptisk-etiopisk kyrkom usik. Ä v en  T jajkovskijs och R ach 
m aninovs h ittills  förbisedda kyrkom usik behandlas täm ligen ingående; den 
uppm ärksam m as ju alltm er av svenska körer, och  R achm aninovs ”Ave M a
ria” är på väg m ot standardrepertoaren . D en svenska u tgåvan har e tt lite t 
tillägg om  F inland och  Estland. D ock saknar m an uppgifter om  den  o rto 
doxa grupp som kanske fått m est pub lic ite t i Sverige, näm ligen den  syrian- 
ska (”assyrierna”). A nnars torde dessa sidor vara det m est utförliga, lä ttill
gängliga och instruk tiva som finns på svenska om  ortodox kyrkomusik!

Del 6, D en afrikanska egenarten , beskrivs bäst av sin inledning: ”A frika 
är en  väldig k o n tin en t... D ärför söker vi genom  selektiva g lim tar ... följa 
kristendom ens u tveckling bort från västerländsk utstyrsel och dogm atik till 
en  tro  ... som är h e lt integrerad i den  afrikanska trad itionen . De m usikaliska 
konsekvenserna av d en n a  förändring är dram atiska”. (Rec:s anm : G år det 
a tt skilja väster- eller österländsk dogm atik  från kristen? O ch  går det a tt  helt 
in tegrera något, som ytterst in te  är av d en n a  världen, i någon kultur?) G lim 
ta rn a  är m ånga och  varierade och  ger en  fin referensram  till de afrikanska 
sånger m an knappast kan  undgå a tt träffa på i svenska gudstjänster; de b il
dar också bakgrund till avsn itte t om  de svartas musik i del 7.

Del 7, M usiken i N ordam erika, är en  m ycket bra översikt som ger stadga 
och  sam m anhang åt de flestas ganska fragm entariska kunskaper om  d en n a  
k v an tita tiv t stora del av kristen  musik. Egna kapitel får bl a den  kyrkohisto- 
riska u tvecklingen, svart och  v it gospel, karism atiska rörelser och  klassisk 
trad ition  i U S A . H är återfinns stora fak taru tor om  W illiam  Billings, Fisk 
Jubilee Singers, T hom as A  Dorsey och  C harles Ives.

Del 8, M usiken i 1900-talets Europa, är också m ycket välkom m en, så lite 
som finns skrivet och  sam lat på svenska. D en franska orgelm usiken får tre 
hela sidor, engelska fö rhållanden  behandlas grundligt, Taizé får en  fak taru ta  
etc. Kap 42, Bibeln i konsertsalen , påpekar a tt betydande sakrala körverk av 
t ex B ritten, Elgar, Poulenc och  A rvo Pärt slagit igenom  fortare i konsertsa
len än i kyrkorna. D etsam m a gäller även H ild ing R osenberg och  S-D  S an d 
ström  hos oss (sam t M endelssohns orato rier som ö v erv in tra t i engelska k o n 
sertsalar under den  nya saklighetens tid  på k o n tin en ten ; rec:s anm ). D en 
katolska kyrkom usikens sam spel med påvliga encyklikor, V aticanum  II och 
folkspråkets genom bro tt utreds förtjänstfu llt, liksom  också ”den  lu therska 
kyrkom usikens förnyelse”.

K apitlet ”Folkliga ström ningar” börjar med R u tte r (fast rec har då aldrig 
hö rt något a n n a t svenskt nam n  på S h ep h erd ’s Pipe C aro l än  ”N är du går till 
B etlehem ”), fortsätter med d en  karism atiska förnyelsen och  tar sedan upp 
nya m usikgrupper, utgåvor, instuderingshjälpm edel, musikaler, m m. E tt 
tänkvärt och  ständig t ak tuellt påpekande görs beträffande en  del sam lingar 
riktade till ungdom : ”... in n eh å lle t förrådde de vuxna sam m anställarnas m u-
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sikaliska intressen och  hade föga gem ensam t med dåtidens profana ung- 
dom sm usik”.

E tt kapitel om N orden  har lagts till, m en det har placerats m ellan  de två 
avslutande, m er resonerande, kapitlen .

D et m an saknar i s lu tet av d en n a  ap titre tan d e  bok är en  lista över för- 
d jupningslitteratur; litte ra tu rhänv isn ingarna  i fo tn o te rn a  är nog fullstän- 
diga, m en m ycket brokiga. Layout, papper, tryck och färgåtergivning är av 
hög klass. Illustra tionerna är genom gående vackra och  välvalda, u tom  kan- 
ske den  på s 99 med tex t om  Bachs pedalteknik: b ilden föreställer en  roko- 
kofasad (1770 -tal?) från den  kato lska vallfartskyrkan i A m orbach , en  or
geltyp som in te  var avsedd för musik med självständig pedal.

Enligt förord och om slagstext är A ndrew  W ilson-D ickson un iversite ts
lektor i m usikvetenskap. Som  kyrkom usiker h ar h an  ”v än t ryggen åt en  
karriär i katedralernas värld” och, via den  karism atiska rörelsen, å ter(?)vän t 
till frikyrkan. H an  är även  verksam  som tonsättare , med am bitionen  a tt 
”överskrida m usikaliska barriärer m ellan  sam hällsklasser och  sam fund”.

D enna bok förtjänar a tt bli e tt  standardverk , och  därför är det beklagligt 
a tt förf:s bakgrund i så hög grad färgar av sig på hans bedöm ning  av olika 
företeelser. O m  den  används som lärobok, bör å tm instone  h and ledaren  vara 
m edveten  om  a tt förf.s överblick  och  to lerans är betydligt större ifråga om 
kristen  musik än  beträffande k risten  sp iritualitet. S 20-21 i H  Tobins D en 
underbara h arm on in  kan  behövas för a tt reda ut begreppen.

Tagen med denna  nypa salt är dock M usik i kristen tradition e tt u tom or
den tlig t hjälpm edel för lekt och  lärd a tt o rdna eller utvidga sina kunskaper 
-  och jag tviv lar på a tt någon  kan  läsa den u tan  a tt s tö ta  på något h ittills  
okänt!

Birgit Lindkvist Markström

166 TRO & TANKE 1997:5



Laurentius Petri Sällskapet 
för svenskt gudstjänstliv

VERKSAM HETSBERÄTTELSE för år 1996

Sällskapets styrelse utgjordes år 1996 av komminister Sören Bolander, G ö
teborg, ordförande; professor Ragnar Holte, Lund, vice ordförande; musik
direktör G un Palmqvist, Oskarshamn, sekreterare; kyrkokantor Ing-Mari 
Johansson, Sävare, kassaförvaltare; musikdirektör A lbert Sjögren, Onsala 
och musikdirektör M aria Thyresson Hedin, Stockholm.

Suppleanter i styrelsen har varit musikdirektör, teol o fil kand Gudrun 
Zethelius, Västerlanda; professor Folke Bohlin, Lund; musikdirektör Birgit 
Lindkvist Markström, Knivsta och teol dr N ils-Henrik Nilsson, Solna. 

Styrelsesammanträden ägde rum den 29/3, 29/9 och 29/10.
Sällskapets medlemsantal uppgick den 31/12 1996 till 218.
LPS deltog i Nordiska Kyrkomusiksymposiet i Göteborg 26-29/9, dels 

med en utställning, dels som arrangör av Laudes i Vasakyrkan.
U nder året har andra delen av Den svenska tidegärden med Det 

svenska antifonalet utgivits på Verbum, nämligen Morgon- och aftonsång/ 
Laudes och vesper, sammanställd av Ragnar Holte.

Redaktör för årsboken Svenskt Gudstjänstliv har varit professor Sven- 
Erik Brodd, Uppsala.
Ärgång 71/1996 hade rubriken Psaltarens tolkning och funktion.

Göteborg och Oskarshamn i maj 1997

Sören Bolander G un Palmqvist
ordförande sekreterare
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U nder 1991 -1997  har hittills utgivits

T R O  &  T A N K E  (1991-1997)
1991:1 Individ och kollektiv
1991:2  Gudstjänst- och andaktsbesök i Stor-Stockholm  1990  av M argareta Skog, Reli-

gion och Sam hälle nr 63. En regionindelning utifrån den kyrkliga sedens styrka 
av Jan  Carlsson, R eligion och Sam hälle nr 64 

1991:3  Kristen etik och management
1 9 91:4  Kyrkans dagis av j0 rgen  Straarup, Religion och Sam hälle n r 65. Livets Ord och  

det svenska samhället av S im on C olem an, Religion och Sam hälle nr 66 
1991:5  Tidegärdens tillskyndare (Svenskt G udstjänstliv  årg 66)
1 9 9 1 :6  K yrkfolket och diakonin av Jonas Alwall och  Karl Geyer, Religion och S am 

hälle  nr 67
1991:7  Abort, fosterdiagnostik, människovärde
1 9 9 1 :8  M ission och u-landsfrågor av C u rt Dahlgren, Religion och Sam hälle nr 68. Mis-

sionsmål och m issionsideologier av Pétur Pétursson, R eligion och Sam hälle nr 69 
1 9 9 1 :9  Kom Heliga A nde -  Canberra 1991, red Eva Block/Evah Ignestam
1 9 9 1 :1 0  Kyrksamheten i Svenska kyrkan 1990  med kommunuppgifter av G öran  G us

tafsson, R eligion och Sam hälle n r 70. Antalet medlemmar i valda samfund
1 9 7 5 -1 9 9 1  av M argareta Skog, R eligion och Sam hälle n r 71. Gudstjänstbesök
och livsriter i Svenska kyrkan under 1980-talet av C urt Dahlgren, R eligion
och Sam hälle n r  72

1992:1 Om tolkning II. A tt förstå av Eberhard H errm ann
1992:2  Kvinnor och män som bibelläsare av Eva M Ham berg, Religion och Sam hälle nr 73
1992:3  Religionsfrihet och folkkyrka, red Jörgen Straarup, R eligion och Sam hälle n r 74
1 9 92:4  Svenska M issionsförbundet. Identitet och utveckling av Sven H alvardson, R e

ligion och Sam hälle n r 75. G em ensam m a försam lingar av Irving Palm, R eligion 
och Sam hälle n r 76. Frikyrkornas medlemstal i landets kommuner 199 0  av 
M argareta Skog, R eligion och  Sam hälle nr 77. A n ta le t m edlem m ar i Jehovas 
v ittn en  och Jesu Kristi Kyrka av Sista Dagars Heliga. K om m uner och län den 1 
januari 1990 av M argareta Skog, Religion och Sam hälle, nr 78 

1992:5 K yrkosyn och administration
1 9 92:6  Sekularism ifrågasatt. ”Fundamentalism” och religionspolitik i jämförande 

perspektiv, red David W esterlund 
1992:7 A  Just Europe. The C hurches’ Response to the Ethical Implications of the 

N ew  Europe, eds. Dag Hedin/V iggo M ortensen 
1 9 92:8  Kan vi tro på Gud Fader?, red H an n a  Stenström  
1 9 92:9  Kyrkbröllop (Svenskt G udstjänstliv  årg 67)
1 9 9 2 :1 0  Diakonatet. Från ecklesiologi till pastoral praxis av Sven-Erik Brodd 
1992:11 Gudstjänst- och andaktsbesök i Storstockholm 16 och 17 november 1991 av

G ustav Jacobsson, Religion och Sam hälle nr 79. Gudstjänst- och andaktsbesök i 
Jönköping ett veckoslut i novem ber 1991 av G öran Äherg, Religion och Sam 
hälle  nr 80. A ntalet medlemmar i valda samfund 1 9 7 5 -1 9 9 2  av M argareta 
Skog, R eligion och Sam hälle n r  81 

1 9 9 2:12  Perspektiv på Svenska kyrkans statistik 1991, Religion och Sam hälle 
n r 82

1993:1 H us med dubbel ingång av S ten  M Philipson
1993:2  Jämställdhet i Svenska kyrkan? av Per Hansson, Religion och Sam hälle n r 83 
1 993:3  Fönster mot forskningen. Sam m anfattn ingar av svenska doktorsavhandlingar 

1989- 1991 med teologisk anknytn ing  
1 9 93:4  ”T ill H errens Jesu nam n” av Lars H artm an
1 9 9 3 :5  G udstjänst- och andaktsbesök i Stor-Stockholm  ett veckoslut i november

1992  av M argareta Skog, Religion och Sam hälle nr 84. Gudstjänst- och an
daktsbesök i Jönköpings kom m un ett veckoslut i november 1992 av G öran



1993:6

1993:7
1993:8
1993:9

1993:10
1993:11

1994:1-2

1994:3

1994:4

1994:5
1994:6
1994:7
1994:8
1994:9
1994:10

1995:1
1995:2

1995:3
1995:4
1995:5
1995:6
1995:7

1995:8
1995:9

1996:1
1996:2
1996:3
1996:4
1996:5
1996:6
1996:7
1996:8

1997:1
1997:2
1997:3

1997:4

1997:5

Äberg, R eligion och Sam hälle n r 85. Frikyrkofolket och ekum eniken av Irving 
Palm, R eligion och Sam hälle n r 86. Trosrörelsen i Sverige. Introduktion till ett 
religionssociologiskt studium av M argareta Skog, R eligion och Sam hälle n r 87 
Argum ent om tro. Fyra skisser till frågan om den religiösa trons sanning av
O lof Franck
Söderblom A s a European, ed. Sam  Dahlgren
Bildligt -  om gudstjänst och bild (Svenskt G udstjänstliv  årg 68)
Perspektiv på Svenska kyrkans statistik 1992 , red Jonas A lwall, R eligion och 
Sam hälle n r 88
Moraliskt ansvar hos individ och kollektiv. Ett teologiskt bidrag av G ert N ilsson 
”U r djupen ropar jag” -  kyrka och teologi i 1900-talets Ryssland av Per-A rne 
Bodin

Svensk spiritualitet. T io  studier av förhållandet tro-kyrka-praxis, red A lf
H ärdelin
Kyrkans folk -  uppdrag och ansvar. Om lekfolkets roll i kyrkan av H ans-O lof 
H ansson
Konsten att gå i kyrkan. Fyra rapporter från ett religionssociologiskt projekt i 
Göteborg av G ö ran  Gustafsson, C urt D ahlgren, T horle if Pettersson, Karl Geyer, 
Owe W ikström , A nders Jarlert 
Om tolkning III. En text -  flera tolkningar
Rit, symbol och verklighet. Sex studier om ritens funktion, red Ow e W ikström  
Diakonatet i världens kyrkor idag av Ä ke A ndrén  
Söndagens mässa (Svenskt G udstjänstliv  årg 69)
Perspektiv på Svenska kyrkans statistik 1993, red Jörgen Straarup 
Kyrkoherden-ämbetsmannen 1 8 0 9 -1 9 3 0 . Ett drama i tre akter av L ennart 
Tegborg

D en sexuella m änniskan. Konturer till en kristen sexualetik av G ert Nilsson 
Fönster mot forskningen 2. Sam m anfattn ingar av svenska doktorsavhandlingar 
1991-1993 med teologisk anknytn ing  
Om tolkning IV . M yt-historia-verklighet 
Gregorianik (Svenskt G udstjänstliv  årg 70)
Concern for Creation, ed. Viggo M ortensen
Perspektiv på Svenska kyrkans statistik 1994 , red Jörgen Straarup
M oskéer i Sverige. En religionsetnologisk studie av intolerans och vanmakt av
Pia Karlsson och  Ingvar Svanberg
N y Social Debatt 1995, red G ert Nilsson
Kristendomens etiska utmaning av G ert N ilsson

Kyrkoherdars arbetsvillkor av Per Hansson
Sofia -  den vishet vi förkunnar av N in n a  Edgardh Beckm an
Psaltarens tolkning och funktion (Svenskt G udstjänstliv  årg 71)
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P åsk tiran d e t tilld ra r sig a llt stö rre  uppm ärksam het i den  västerländska 
kristenhet som länge varit exklusiv t inriktad på julen. K yrkoåret har därm ed 
tagit tydligare form av en hipolär fram ställn ing av frälsningshistorien  med 
både inkarnationen , Guds m änn iskoblivande och  offret på G olgata med den  
nödvändiga uppståndelsen som  följd.

Söndagen är den  dag då fram för allt Jesu Kristi uppståndelse firas av kyrkan. 
Sam bandet m ellan  påsk och söndag har också det börjat göra sig tydligare på- 
m int i de västerländska trad itionerna . I Svenskt G udstjänstlivs 69:e årgång, 
1994, tog vi fasta på d e tta  genom  tem at ”Söndagens m ässa”. I olika bidrag 
behandlades frågor som rör den  söndagliga mässan.

A rets tem a, ”Söndagen som påskdag”, kan ses som  en fristående uppföljning 
av den  tidigare behand lingen  av söndagen. Liksom tidigare berörs frågor om  
sakram entalteologi, ecklesiologi och  olika aspekter inom  vad som med en  
vid term inologi skulle k u n n a  beskrivas som den  praktiska teologin; i det här 
fallet hym nologin, konstvetenskapen  och hom iletiken .
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