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Forord

Paskfirandet tilldrar sig allt stérre uppmiirksamhet i den visterldndska kris-
tenhet som lidnge varit exklusivt inriktad p& julen. Kyrkodret har ddrmed
tagit tydligare form av en bipolir framstillning av frilsningshistorien med
bade inkarnationen, Guds minniskoblivande och offret pd Golgata med
den nédvindiga uppstindelsen som foljd.

Sondagen 4r den dag d8 framfor allt Jesu Kristi uppstindelse firas av kyr-
kan. Sambandet mellan pésk och séndag har ocksa det bérjat gora sig tydli-
gare pdmint i de visterlindska traditionerna. I Svenskt Gudstjinstlivs 69:e
argang, 1994, tog vi fasta pd detta genom temat "Séndagens missa”. I olika
bidrag behandlades frigor som rér den sondagliga massan.

Arets tema, "Sondagen som paskdag”, kan ses som en fristdende uppfolj-
ning av den tidigare behandlingen av séndagen. Liksom tidigare berors fra-
gor om sakramentalteologi, ecklesiologi och olika aspekter inom vad som
med en vid terminologi skulle kunna beskrivas som den praktiska teologin;
i det hir fallet hymnologin, konstvetenskapen och homiletiken.

Sven-Erik Brodd
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Herrens dag och solens dag —
Naigra kyrkofider om sondagen

Av Olof Andrén

BAKGRUND | NYA TESTAMENTET

De forsta kristna var judar och fortsatte att hlla sabbaten, men de samlades
dessutom for att fira Herrens uppstandelse. Vi har tidiga vittnesbérd om att
den firades pd en egen dag, dagen efter sabbaten, den dag d& Jesus hade
uppstatt frdn de doda. Paulus forutsatte att de kristna samlades den dagen
nir han uppmanade dem att d& ge ett bidrag till den gemensamma gdvan
till urférsamlingen (1 Kor 16:12). Nir Paulus &tervinde frin sin tredje mis-
sionsresa, samlades "bréderna” i Troas till brodsbrytelse dagen efter sabba-
ten (Apg 20:7). Efter vért sprakbruk firade de allts& missa p4 séndagen.

Paulus, som sjalv pa alla sitt ville vara en god jude, hdvdade med skiirpa
att de hednakristna inte var forpliktade att hilla sabbaten (Gal 4:10). En ny
gudstjianstdag blev med tiden n&got av en grinsmarkering mot den juden-
dom som tagit ledningen efter Jerusalems undergdng. Dock finns inte ndgon
s&dan motivering i NT, men den kommer senare.

Namnet Herrens dag anvindes om dagen for Kristi terkomst med direkt
anknytning till en Joelprofetia (Apg 2:20). Hos profeterna talas ofta om
Herrens dag. Paulus kan anvinda ordet p& samma sitt (1 Thess 5:2; 2 Thess
2:2). Men i Uppenbarelseboken #r Herrens dag ocksd dagen efter sabbaten.
Johannes kom i hianryckning och fick sina syner pd Herrens dag (Upp 1:10).

EFTERAPOSTOLISK TID

Vi har ett vittnesbdrd om séndagen som kanske ér ldre &n Uppenbarel-
seboken, namligen Didaché!. Dir finns en uppmaning att samlas pd Her-
rens dag:

P& Herrens dag skall ni samlas och bryta bréd och frambira tacksigelse efter att
ha bekint era synder, s& att ert offer blir rent (Did 14:1)

! Om Didachés &lder, se De apostoliska Fiderna, s 15 Det mesta talar for att skriften tillkommit
senast &r 90 men flera forskare vill forldgga den redan till 70-talet.
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Det dr tydligt frdga om eukaristin, och det ordet anvinds ocks& i denna
skrift (9:1). Herrens dag ér sjilvklar och behéver inte motiveras. Det 4r den
dag d& det rena offret skall béras fram (Mal 1:11,14). Eukaristin kallas ofta
offer i fornkyrkan, med tanke p& att man bar fram bréd och vin fér Herren.
Offret kan bli rent nér deltagarna har beként sina synder.

Ignatios av Antiochia vill framhalla att ndden i Kristus inte ges &t dem som
haller p& de gamla ordningarna och inte bekinner sig till Kristus. Liksom
sabbaten dr judarnas kiinnetecken s #r Herrens dag de kristnas.

De som levde efter de gamla ordningarna har allts8 kommit till ett nytt hopp s&
att de inte mera héller sabbat utan firar Herrens dag, den dag d& vért liv gick upp
like solen genom honom och hans déd, fastin n&gra fornekar detta. Det dr genom
detta mysterium som vi har tagit emot tron och héller ut s att vi kan visa oss
vara larjungar till Jesus Kristus, vir ende Lirare (Ign Magn 9:1).

For Ignatios 4r Herrens dag allts& ett tecken pa trosmysteriet. Vi skulle
kunna siga att firandet av den dagen har en sakramental innebord. Det
finns ocksd en antydan om Herrens dag som solens dag. Soluppgéngen &r en
bild av panyttfodelsen i Kristus.

Nir vi kommer till Barnabasbrevet,? moter vi en utforlig behandling av

sabbatsbudet:

Vidare #r det ocksa skrivet om sabbaten i de tio bud som han uttalade till Mose
ansikte mot ansikte p& berget Sinai:
Och helga Herrens sabbat med rena héinder och ett rent hjédrta (Barn 15:1).

Med denna inledning anger Barnabas att en forutsittning for ett verkligt
sabbatsfirande &r renhet, och

om mina barn hdller sabbaten skall jag ge dem min barmhdrtighet (15:2).
Han &terkommer lingre fram till villkoret och tar upp en ny tréd:

Om sabbaten heter det fr&n borjan, i skapelseberittelsen:
Och Gud utférde p& sex dagar sina hinders verk,
och p4 den sjunde dagen hade han fullbordat det
och vilade pd den dagen och helgade den.
Mirk, barn, vad det innebir att han fullbordade pd sex dagar. Det betyder att
p4 sextusen 4r skall Gud fullborda alltsammans. Ty en dag édr fér honom som tusen

dr (15:3,4).

De sex skapelsedagarna har alltsd en djupare betydelse; de talar om olika
tidsrymder eller virldsveckor. Liknande tolkningar finns i judisk apokalyp-
tik. I den nittionde psalmen finner Barnabas att en dag ér fér Herren som
tusen &r, alltsd en oerhord tidsrymd.? Hela historien fullbordas i perioder p&

2 Om Barnabasbrevet, se De apostoliska fiderna, s 156f. Brevet bor ha tillkommit i alexandrinsk
miljé under den forra hilften av 100-talet. Om forfattaren vet vi ingenting, annat #n att brevet

tidigt tillskrevs aposteln Paulus medarbetare Barnabas. De flesta anser att det 4r omojligt.
3 Jfr 2 Petr 3:8
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tusen 4r. Det #r sjilvklart att i och med att Kristus har kommit 4r vi pa vig
in i slutskedet och den stora sabbaten vintar.
Att Gud vilade pa den sjunde dagen betyder:

Nir hans son kommer skall han gora slut pa den lagléses tid och déma de ogud-
aktiga. Han skall férvandla solen, manen och stjirnorna. D4 kan han verkligen
vila pa den sjunde dagen (15:5).

Nir skapelseberiittelsen siger att Gud vilade p& den sjunde dagen #r det en
profetisk utsaga. Den sjunde dagen kommer niir allt #r fullbordat och d& kan
Gud sjilv vila. Men vi kan inte sjilva delta i denna vila utan rena héinder
och rent hjirta. Det har nu blivit méjligt genom Jesus Kristus.

Muirk att forst da kan vi pé ritt sitt vila och helga den nir vi fatt fdrméga till det
sedan vi sjalva rittfirdiggjorts och fatt loftet uppfyllt, d& nir laglosheten inte
langre finns till utan allt har blivit nytt genom Herren. D4 kan vi helga den, nir
vi sjilva forst har blivit helgade.

For att bevisa att det gamla Israel hade misslyckats med att hélla sabbaten
anfér han ett ord av Jesaja:

Era nymdnader och sabbater stdr jag inte ut med (Jes 1:13).

Se efter vad han menar: de nuvarande sabbaterna vill jag inte ha utan den som
jag har faststallt for att p4 den gora slut pé allt och bérja med en &ttonde dag, som
ar gryningen till en ny virld. Darfor firar vi ocksé den 4ttonde dagen med frojd,
ty pd den uppstod Jesus frin de doda; och sedan han visat sig for han upp till
himlen (Barn 15:8f).

Vi ser alltsa flera motiv hos Barnabas. Det forsta 4r att sabbatsfirandet har
vilsignelse med sig, om dagen firas med rena hiinder och ett rent hjérta. Det
andra #r att det forra folkets sabbatsfirande har misslyckats och det méste
komma négot nytt. Detta nya har kommit med Kristus som har rittfirdig-
gjort oss och diarmed renat oss sd att vi kan fira sabbaten p4 ritt sitt. Vidare
betecknar de sex skapelsedagarna hela tidsperioder och den sjunde dagen
syftar pd den nya tids&ldern. Denna kan kallas fér den &ttonde dagen for att
det nya skall betonas. Dirfor firar vi nu séndagen som dr dagen for Jesu
uppstdndelse och samtidigt gryningen till en ny virld. I denna nya virld
kan den fullkomliga sabbaten firas.* Det finns alltsd ett samband mellan
Herrens dag som de kristnas gudstjinstdag och dagen foér Herrens &ter-
komst. Denna kombination av den forsta och den &ttonde dagen blev bety-
delsefull i fortsittningen.

* Jfr Hebr 4:9: S har Guds folk alltjamt en sabbat att vinta
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DE TIDIGARE KYRKOFADERNA

De judekristna fortsatte att halla sabbaten och dessutom fira Herrens dag.
Det siger Eusebios pé tal om evjoniterna:

De holl sabbaten och hade ett judiskt levnadssitt ... men pa séndagarna firade de

samma gudstjinst som vi till minne av Frilsarens uppstindelse (Kyrkohistoria I11
27:5,5 103).

Eusebios har flera vittnesbord om séndagsfirandet. Han &terger négra ord ur
ett brev till biskop Soter i Rom fr&n biskop Dionysios i Korinth:

Vi har i dag firat Herrens heliga dag och list ert brev, som vi stindigt skall l4sa
och anvinda till fSrmaning liksom det forra som Clemens skrev (IV 23:11, s

143).

Den apostoliska traditionen ger oss dnnu ett exempel pd seden att samlas p&
Herrens dag:

P4 den forsta veckodagen skall biskopen om méjligt sjilv dela ut {eukaristin} till
hela folket (Den apostoliska traditionen 22, s 60)°

Justinus martyren (d ca 167) utligger den &ttonde dagens innebord i sitt
samtal med juden Tryfon:

Ni skall veta att Gud talar till Jerusalem i Jesaias bok: Vid Noas flod rdddade jag dig
(54:9). Gud menade att det fanns en hemlighet med de ménniskor som riddades
i syndafloden. Den rittfirdige Noa undkom floden tillsammans med de andra,
alltsd hans maka och tre séner med deras makor. De var tillsammans &tta perso-
ner och blev ett tecken p3 den 4ttonde dagen p4 vilken Kristus uppenbarades for
oss som uppstdnden fr&n de doda, han som i makt alltid 4r den forste. Ty Kristus
som dr den forste i hela skapelsen blev upphov till ett nytt slidkte som blev pé&-
nyttfétt av honom genom vatten, tro och triet, i vilket korsets mysterium #r

inneslutet® (Dial 138, PG 6:793).

Tertullianus (d e 220) visste att det bland kristna fanns spanningar som
rérde sondagsfirandet. Det gillde frégan om vilka dagar man inte skulle
kniboja utan bedja stdende. Han siiger:

For var del later vi bli att att bsja kni endast pd dagen fér Herrens uppstdndelse
enligt den tradition vi fatt. Och inte bara detta, utan vi bor ocks8 akta oss for alla
bekymmer, plikter och olika goromal for att inte ge plats &t djdvulen. Detsamma
giller hela tiden fram till pingst som firas med samma hogtidliga hinforelse (De

oratione 23:1-2. CCL 1 271f).

Tertullianus vet att séndagen innebir ngot mer 4n hogtidsglddje. DA skall
man ocksd 13ta det inre vila ut fullstindigt fr&n alla "virldsliga sysslor”.

3 HippoLYTOS, Den apostoliska traditionen, dversatt till svenska av Anders Ekenberg, Katolska Bok-
forlaget Uppsala 1994 Ekenberg anser att skriften tillkommit fére &r 211.

6 Det ar trivirket i arken som &syftas S8 snart det talas om tri i Skriften ser Justinus en syftning p&
korset.
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Genom bekymmer och plikter 6ppnas vig for fienden som blandar in ogris
i den goda siden, och mycket annat.

Irenaeus (slutet av 100-talet) framhaller den kristnes frihet frn lagen
darfor att den kristne verkligen gor vad lagen séger. Det giller ocksd sabba-
ten.

Dirfor behover vi inte lagen som 6vervakare (Gal 3:21). Vi talar med Fadern och
stir ansikte mot ansikte med honom sedan vi blivit barn i ondskan (1 Kor 14:20)
men stiirkta i all rittfirdighet och dygd... Och det finns inte ndgon befallning att
hélla en vilodag fri fér den som stindigt tjinar Gud i hans tempel, som dr min-
niskans kropp, och alltid 6var réttfirdighet (Bevis fér den apostoliska tron 96).

Denna innersida av séndagen fér klara uttryck hos Clemens av Alexandria (d
omkr 215).

Den som handlar efter evangliets lag gor varje dag till Herrens dag d& han stoter
bort en ond tanke och tar upp en som #r fylld av sann kunskap’ och prisar d&

inom sig Herrens uppstndelse (Strom VII 12,76:4, GCS 3:54).

Detta inre firande utvecklas vidare av Origenes (d 252) i hans uppgorelse
med filosofen Kelsos som forebrar de kristna att de inte deltar i de allménna
festdagarna:

Det ar tydligt att de som vill vérda gudomen hingivet gor ngot berémvirt om de
inte tar del i de allménna festerna. N&gon av de grekiska vise sdger helt ritt att
hogtid #r ingenting annat #n att fullgsra sin plikt (Thukydides I 70). Den som
gor vad han ar skyldig firar verkligen hogtid n#r han sténdigt ber och i allt bir
fram de oblodiga offren till gudomen genom sina boner. Dirfor finner jag att
Paulus mycket triffande siger: Ni hdller reda pd bdde dagar och médnader och sr-
skilda tider och ér. Jag dr radd att jag har slitit forgdves for er (Gal 4:10f).

Men om ngon till detta pAminner om att vi firar bAde Herrens dag, beredelse-
dagar, pask och pingst s& skall det sigas att den som ér fullkomlig alltid ror sig i
Herrens ord, han befinner sig alltid pd hans dagar och firar stindigt Herrens dag.
Han férbereder sig alltid till att leva sannfirdigt och avh&ller sig fr&n alla livets
bedrigliga njutningar och ger inte néring at kéttets sinnelag (Rom 8:6f) utan kuvar
sin kropp (1 Kor 9:27) och gor den till sin tjinare; han har alltsg stindigt en
beredelsedag. Nir han sedan tinker pd att vdrt pdskalamm, Kristus, dr slakeat (1
Kor 5:7) och att han skall fira hogtid genom att dta Ordets kott, d& upphor han
aldrig att fira pask, som betyder genomgéng, nir han stindigt i bade tanke, ord
och girning gér ut frdn detta livets angeldgenheter till Gud och skyndar till hans
stad. Den som i sanning kan séiga: vi har uppstdtt med Kristus (Kol 2:12) och #ven:
han har uppwicke oss och gett oss en plats i himlen genom Kristus (Ef 2:6) har alltid
pingstdag och sérskilt nar han liksom Jesu apostlar g&r upp i dvervdningen (Apg
1:13f) och dér har tid till bon och tillbedjan. Han blir virdig att 18ta den hiftiga
stormuinden (Apg 2:2f) utpldna ondskan hos ménniskan och dess féljder, han blir
virdig att fi del av en eldstunga frin Gud. (Contra Celsum VII 21-22, GCS 2, s
239f).

" Eg gnostisk med den betydelse ordet har hos Clemens for att beteckna en fullmogen kristen.
Gnosis betyder kunskap men har hos Clemens ingenting att géra med det som vi kallar ”gnosti-
cism”.
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Origenes bekriftar allts8 att de kristna firar bade séndag och de stora hogti-
derna pask och pingst. Epifania har #nnu inte slagit igenom. De firar ocks4
eukaristi. Han klandrar inte heller firandet. Forutsittningen #r naturligtvis
hir som i andra sammanhang hos Origenes att de enkla minniskorna beho-
ver yttre anordningar och bilder. Men det finns en innersida och den rym-
mer den verklighet som &ppnar sig fér dem som viéixer till i sin tro. Origenes
utvecklar pa s8 sitt grunddragen till en teologi kring séndagen och de stora
hogtiderna. De "fullkomliga” 4r de mogna kristna och de motsvarar "gnosti-
kerna” hos Clemen:s.

DEN PATRISTISKA GULDALDERN

Fram till trehundratalet hade de flesta kristna ingen mdjlighet att vila p&
sondagen. Man tog sig bara tid till att fira eukaristi i fSrsamlingens gemen-
skap. Men nir kristendomen blev gynnad under Konstantin den store, kom
snart lagar om vila. Arbetsfria dagar var inte okéinda férut; det fanns all-
miéinna festdagar som alla lojala medborgare borde delta i och dir férekom
dessutom Atskilligt som var ganska anstétligt®. Men nu blev det en allmin
lag om Herrens dag. Eusebios redogér for detta:

Dirfor stiftade han en lag att alla som levde under romarnas vilde skulle vara
lediga p& de dagar som var uppkallade efter Frilsaren. Likas& skulle man vérda
dem mer #n sabbaten till minne, synes det mig, av vir gemensamme Frilsares
girningar pd de dagarna. Den frilsande dagen som ocks3 r8kar vara ljusets dag
och kallas solens dag skulle hela hiren lira sig att ivrigt vorda och &t dem som
har del i den gudomliga tron gav han tid att obehindrat hélla sig till Guds kyrka.

P4 s4 sitt skulle man uppni att ingen kunde férhindra deras boner (Vita Cons-
tantini IV 18:2 GCS 1, 124).

Det ar tydligt att Konstantin sdg det som ett riksintresse att Herrens dag
blev fri. Den kallas ocksg solens dag, “séndag”, ndgot som redan Ignatios
antytt. Men det fanns mé&nga Mithradyrkare i krigsmakten och fér dem
passade det i hog grad att séndagen blev fridag. Darmed kunde alla f4 tid att
béra fram sina boner, till rikets bésta.’

Sondagsfirandet ingér nu i reglerna for ett kristet liv. De apostoliska kon-
stitutionerna som redigerades p& 300-talet siger om s6ndagen:

Dagen for Herrens uppsténdelse, som vi kallar Herrens dag, skall ni alltid komma
samman for att tacka Gud och prisa alla Guds vilgirningar genom Kristus, som
har riddat oss frin okunnighet, villfarelse och bojor. P4 s4 sitt skall ert offer bli

8 Jfr Origenes, Contra Celsum, GCS 2, s 238

9 Jfr huvudsyftet med Galerius edikt: "Diirfor bor de kristna enligt denna vir eftergift be till sin gud
for vart, statens och sitt eget vil, s att staten p8 allt sitt blir bevarad oskadd och de kan leva
tryggt i sina boningar”. Eusebios kyrkohistoria VII 17:10, s 290.
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obeflickat och vilbehagligt f6r Gud som séiger om sin kyrka runt hela jorden, att

dverallt birs r6koffer och rena offer fram dt mig ty jag dr en stor konung, sdger Herren
Allhdrskaren, och mitt namn dr underbart bland folken (Mal 1:11,14, PG 1 1021).

Kyrkan som dr utbredd 6ver hela virlden visar att Malakis profetia har
blivit uppfylld.

[ en av sina homilier om skapelsedagarna, Hexaemeron, talar Basileios den
store (d 379) ocks& om séndagen och framhaller dess samband b&de med
skapelsen och med den kommande virlden:

Vi stdr, nir vi forriittar vira boner pd dagen efter sabbaten, men alla vet inte
varfor. Vi stdr under bénen pa uppstindelsens dag, med den ndd som vi har fétt,
inte bara fr att pAminna oss om att vi har uppstétt med Kristus och skall soka det
som 4r ovan. Vi gor det ocksd dirfor att dagen 4r en bild av den kommande
virlden. Dirfor 4r den dagarnas upphov. Moses kallar den inte den forsta utan
den enda,' fastin den aterkommer regelbundet. Den #r bide en enda och den
ttonde, i sanning den enda och verkligen den &ttonde. Det pdminner psalmisten
om i §verskrifterna till ndgra psalmer (7,13) och syftar p4 tillstdndet efter denna
tiden, dagen utan slut, utan afton, utan nista dag, den virld som aldrig tar slut

eller &ldras (PG 32 192 AB).

Ambrosius i Milano (d 394) talar om séndagen i en utldggning av den fyrtio-
attonde psalmen och finner dir en profetia om den &ttonde dagens firande:

Psalmens titel #r: en psalm till sdng av Koras soner, dagen efter sabbaten.!! Koras goda
soner var betrodda ocks& med féregiende psalmer dirfor att de med virdiga kéns-
lor och tankar limpade for iver i dygder sjong i sitt inre en andlig psaltare och
sinnets spegel vinde de mot en vaksam kunskap om det gudomliga och blev
virdiga att ta emot de himmelska mysterierna. Nar de dérfor hade fAtt till uppgift
att var dag sjunga psalmer framfér Herrens ark ser de ut att ha blivit utvalda till
att sirskilt sjunga en psalm dagen efter sabbaten. De ser ut att i ritt ordning ha
fatt som uppgift att med sin rést besjunga Herrens uppstigande frin dédsriket och
dérfor fick de uppdraget att fira sjilva uppstindelsens dag med sin g&va och tjénst.
Ty vad 4r dagen efter sabbaten annat 4n Herrens dag som foljde efter sabbaten?
Sabbatsdagen var den sista i veckan enligt den férra lagen. Men s8 snart lagens
fullbordan kommit, som #r Kristus Jesus — ty Kristus dr slutet pd lagen sd att var och
en som tror kan bli réttfédrdig (Rom 10:4) — helgade han genom sin uppstindelse den
dttonde dagen. S& borjade den &ttonde dagen bli den forsta och den forsta bli den
4ttonde och har ett foretride genom ordningstalet och sin helighet genom Her-
rens uppstindelse. Dirfor liser vi i evangeliet Sevteponpdtov cdpBatov, pd vart
sprak dagen efter sabbaten!? S§ snart Herrens dag borjade strla fram, den dag da
Herren uppstod fick sabbaten, som varit frimst, nu den andra platsen. Den forsta
vilan tog slut; den andra kom i dess stille. Dirfor skriver aposteln till hebreerna:
Sé har Guds folk alltjémt en vila att viinta. Lat oss dérfor gora alle vi kan fér att komma
iniden vilan (Hebr 4:9,11).

En verklig vila bestdr inte lingre i att arbetet upphor utan i uppst&ndelsens tid.
De som iakttog sabbatsfirandet enligt lagen talade allts& om sabbatens forsta dag

10 Anknyter till texten i LXX dar det str: €yéveto yap, ¢noiv, Eonépa, kol €yéveto Tpi, Nuépa
pio (Gen 2:8)

1 Dagen efter sabbaten finns inte i den hebreiska texten men i b&de 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 pd oss ett andligt
iakttagande och vill forma var kamp till likhet med Gud och till hans vila och
utdva var tjdnst i den himmelska staden dér det inte finns forebilder eller skuggor
utan verkligheten. Vi siiger darfor sabbatens férsta dag ssom det star: Efter sabba-
ten, i gryningen den forsta veckodagen (Matt 28:1). Ingenting #r skdnare, mer ut-
trycksfulle. Fore uppst&ndelsen stér det sabbat, efter uppst&ndelsen den forsta
veckodagen. Evangelisten Johannes siger ocksé: Tidigt pd morgonen efter sabbaten,
medan det dnnu var morkt, kom Maria frdn Magdala (Joh 20:1), morker for tiden,
morgon fér ndden. Detta 4r tydligare genom evangeliet nir holjet liksom har
tagits bort, men David som stod under lagen var mattfull och férsiktig och avsls-
jade inte mysteriet genom att forklara dagen efter sabbaten som Herrens dag. P&
s sitt menade han att han bevarade det judiska ordningstalet och visste att det
andliga mysteriet uppenbarades. L&t oss héra vad den skall séiga som sjunger for
Gud p& dagen efter sabbaten (CSEL 64:346ff).

Ambrosius 4r mycket medveten om att soéndagen ir ett sdrskilt kinne-

tecken for de kristna och att den har en syftning p& det himmelska.
Hieronymus (d 420) behandlar sjutalet i utliggningen av Predikaren och

ger ett nytt exempel pd hur man fann antydningar i Skriften om Herrens dag:

Ge en del 4t sju och en del dt dtta, ty du vet inte vad for ont som kommer éver jorden
(Pred 11:2 LXX).

Ocks8 hos Hesekiel stdr det att sju och 4tta steg leder upp till templet (Hes
40:26,31). Och efter den stora fSrmaningspsalmen, etthundraarton (119), kom-
mer femton trappstegsspsalmer.> Genom dem ges forst fostran i lagen och nir
sjutalet uppfyllts stiger vi sedan genom de 4tta féljande upp till evangeliet. Det
foreskrivs alltsg att vi skall tro pd vardera verktyget, bide det gamla och det nya,
med samma vérdnad. Judarna har gett en del nér de trodde p4 sabbaten; men de
har inte gett de 4tta, eftersom de fornekade uppstindelsens och Herrens dag.
Med heretikerna #r det tvirtom, alltsd Markion och Mani jimte alla som med
rasande mun sliter den gamla lagen i stycken. De ger de 4tta och tar emot evang-
eliet men den andra tilldelar de inte med sjutalet nir de forkastar den gamla
lagen. Vi tror allts& pd bada verktygen. (Hieronymus in Ecclesiasten 11:2. CCL
72:344f).

Johannes Chrysostomos (d 404) tar fasta pd Herrens dag som en frihetens dag
nir han utligger Paulus vidjan om en insamling till férsamlingen i Jerusa-
lem. Aposteln foresldr att de dagen efter sabbaten skall ligga undan ndgot
till dess att han kommer.

Dagen efter sabbaten, det dr Herrens dag, skall var och en av er ligga undan vad han
har rdd med. Ser du hur han ocks3 anvisar en tidpunkt. Den dagen #r verkligen
lamplig att uppmuntra barmhirtighet. Han ber dem att komma ih&g vad de har
fatt p& den dagen. Ty det outsigligt goda, vart livs rot och bérjan kom till p& den
dagen. Tillfillet passar for vilja till manniskokirlek, inte bara genom detta, utan
ocksd darfor att den ger vila och frihet frdn modor. En sjil som fétt Litta sina
bordor blir lttare ivrig att géra gott. Dessutom uppmuntrar han dem att ta del av
de vordnadsviirda och odédliga mysterierna (Ad Cor Hom 43, PG 51:368).

13 Psalmerna 120-134 kallas hos oss ”vallfartspsalmer” men betydelsen #r oviss De kan ocksa vara
processionshymner. Hieronymus har tydligen kopplat dem samman med trappstegen hos Hesekiel.
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I denna homilia forutsitter Johannes att séndagen ér en arbetsfri dag. Det
var den inte fér Paulus, men den var en frihetsdag dirfor att Kristus den
dagen hade segrat. Tacksamheten f6r denna frihet gjorde dagen lamplig for
insamlingar. Johannes tar ocks8 fasta pi att var och en forst skall ligga
undan i hemmet for att sedan ta allt med sig till kyrkan.

Gaér ditt hem till en kyrka dér arken 4r sparbéssan. Var ridd om heliga ting nir
du sjalv har utsett dig till forvaltare &t de fattiga. Kirlekshandlingen ger dig detta
pristimbete.

Hemmet blir alltsd helgat till en helgedom genom kirlekstjinsten och den
kristne forrdttar den heliga tjansten dér. Forutsittningen 4r att det finns en
prist i kyrkan som bir fram gdvan — och pd samma sitt forrittar den kristne
ett andligt offer i hemmet, i detta fall genom regelbundet givande. Firandet
av Herrens dag innebir alltsd att den kristne deltar i det heliga mysteriet i
kyrkan och sjilv bir fram andliga offer i sitt hem (Jfr Rom 12:1).

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

Han kallar den fér den dag som Herren har gjort, pd vilken denna sten (som
forkastats) uppstod efter lidandet. Strax efter uppstdndelsen befallde han de he-
liga apostlarna att g4 ut och gora alla folk till lirjungar. Han sade att denna dag
kommit till p& flera sitt genom Gud. Frin begynnelsen gjorde han ljuset p& den
dagen och visade fram vér Frilsares uppst&ndelse och sinde d& ut strdlarna fr&n
rittfardighetens sol 6ver hela virlden (PG80 116D).

Denna korta utldiggning visar att det var naturligt for de kristna att tinka pa
séndagen som solens dag s&som redan Ignatios gjort. Det #r ett ord hos
Malaki som antyds:

For er, ni som fruktar mitt namn, skall rittfardighetens sol g8 upp (4:2).

Ljuset skapades den férsta dagen och pa den dagen bérjade rittfardighetens
sol lysa genom Jesu uppstdndelse.
Om eremiterna i den nitriska knen beréttar Palladios:

Vid den nionde timmen kan man héra hur psalmséng stiger upp fr&n alla hyddor
s& att man kan tro sig upplyft till paradiset. Bara p& sabbaten och Herrens dag
samlas de i kyrkan (Historia lausiaca 7:5, PG 34:1020C).

Eremiterna levde ensamma och samtalade i regel inte med nigon mén-
niska. Men det var sjilvklart fér dem att samlas i kyrkan p& Herrens dag.
Somliga gick lnga vigar.

En predikan om séndagen av biskop Eusebios av Alexandria (400-talet
ger ett gott exempel pd olika motiv som hér samman med firandet av dagen.
Den visar att séndagen nu har blivit en fast institution som bérjar dverta

)14

14 Det ar oklart vem denne biskop var men ett antal homilier har tillskrivits honom
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sabbatsdagens forpliktelser men i kristen utformning, och det #&r beteck-
nande att vi forst vid denna tid méter en s& utforlig och allsidig motivering
for sondagsfirandet. Homilian &terges dérfor i sin helhet:

18

Sedan férsamlingen sints hem p& Herrens heliga dag kom Alexander fram till
biskopens stol och sade: "Jag ber dig, min herre, att tala om varfor det ér nédvin-
digt att iaktta sébndagen och inte arbeta. Vilken nytta har vi av att inte arbeta?”
Den salige bérjade tala:

Hér, mitt barn, s skall jag tala om for dig varfér vi har fatt traditionen att
iaktta sbndagen och inte arbeta. Nir Herren ¢verlimnade mysteriet &t larjung-
arna tog han brodet, brét det och gav det &t ldrjungarna och sade: Tag och dt.
Detta dr min kropp som blir utgiven for er tll syndernas forldtelse. Likasd gav han
kalken dt dem och sade: Drick av den alla. Detta dr det nya forbundet i mitt blod som
blir utgjutet fér er och fér mdnga till syndernas forldtelse. Gor detta tll min dminnelse
(Mark 13:27-30).

Herrens heliga dag ér allts en &minnelse av Herren. Dirfor kallas den ocks
Herrens dag s3som den forndmsta av dagarna. Fore Herrens lidande kallades den
inte s& utan den forsta dagen. P4 den dagen férberedde Herren en handpenning
pé uppstdndelsen nir han skapade virlden. Den dagen skinkte han handpen-
ningen p4 uppstdndelsen &t virlden och p4& den dagen befallde han ocks4 att de
heliga mysterierna skulle firas, som jag sagt. Den dagen blev alltsa for oss inled-
ningen till all godhet: skapelsens borjan, virldens bérjan, uppstindelsens bérjan
och veckans bérjan och den visar att den heliga Treenigheten r framst i allt.

2. Veckan har sju dagar; sex dagar gav Gud till arbete och en dag gav han oss till
bén, vila och befrielse frin det onda. Om vi har begétt ndgon synd under de sex
dagarna f&r vi forsoning f6r dem infér Gud p& Herrens dag. G& alltsd i tid «ill
Guds kyrka, g8 fram till Herren, bekénn dina synder fér honom, &ngra dig i bén
och ett forkrossat hjirta, stanna kvar i den gudomliga och heliga liturgin, uppfyll
min &nskan s8 att du inte gér fére avslutningen. Se hur din Herre delas ut och
fordelas och #nd4 inte forbrukas. Om du har ett rent samvete s& kom fram och f&
del av Herrens kropp och blod. Men om samvetet démer dig p& grund av onda
och opassande handlingar skall du avst frn kommunionen tills du har upprittat
det p& nytt genom omvindelse, var med om bénen och g8 inte fére avslutningen.
Ténk p8 Judas, forrddaren. Borjan till hans undergdng var att han inte blev kvar
med de andra i bonen. Nér han tagit emot brédet gick han ut férst av alla och
strax for Satan in i honom och han skyndade att férrdda Herren. Om du alltsé g&r
ut fore avslutningen liknar du Judas. Inte vill du bli démd tillsammans med Judas
pd grund av din bradska? Du lider ingen skada genom att stanna. Det finns var-
ken snohogar eller eld i kyrkan, inte heller ndgot annat farligt. Du behéver téla-
mod av en enda anledning: att avsluta bénen.

3. Vi firar inte Herrens dag av ndgon annan anledning &n att avstd frin arbete
och f4 tid till bén. Om du avstér fr&n arbete men inte gér till kyrkan har du inte
vunnit ndgot. Tvértom har du v8llat dig en betydlig skada. M8nga tar emot Her-
rens dag men inte med samma avsikt. De som fruktar Gud tar emot Herrens dag
for ate sinda upp boner till Gud och f4 del av den dyra kroppen och det dyra
blodet. Men de littsinniga och vardslésa tar emot Herrens dag till att f3 tid till
det onda. Sakerna betygar att jag inte ljuger. G4 ut en vanlig dag och du finner
ingenting. G4 ut pd Herrens dag och du ser somliga spela cittra, andra skréinar
och svir, andra sitter och hdnar och smédar sin nista, andra stiller upp till kamp
och hetsar de ena mot de andra, andra planerar ndgot ont. Ndmn cittra och dans
s& 16per alla dit. Hérolden kallar till kyrkan men alla skyller pd hinder och ofér-
méga. Det kommer en klang frén en cittra eller en flojt eller dansare — dit rusar
alla som om de hade vingar.
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Vad fir de se som gér till kyrkan? Jag siger att det #r Herren Kristus som vilar
pd det heliga bordet medan seraferna sjunger sitt trefaldiga helig, den heliga
Anden 4r nirvarande och upplyser, profeten och konungen David lovsjunger,
den vilsignade aposteln Paulus ger den limpliga undervisningen som alla lyssnar
p&. Dir 4r dinglarnas lovs&ng, det oupphdrliga halleluja, evangeliets ord, Herrens
bud, de heliga biskoparnas och presbyterernas férmaningar och uppmuntran.
Allt #r andligt, allt dr himmelske, alle hor till fralsningen och riket.

Vad ser de som rinner till teatrarna? Oanstindiga kvinnor, djivulska s3nger,

ord fyllda av vidrighet och tuktléshet, dansande kvinnor eller snarare besatta. Ty
vad gér hon som dansar? Ingenting annat #n att frivilligt styras av en demon.
Likas3 sl&r lutspelaren som en demon med plektron. Dessa forestillningar pa
teatrarna dr helt demoniska, nira undergdngen, verkligt demoniska tillstall-
ningar. Dirfor dr ocks8 deras 16n ond. S&dant var Herodes géstabud nir Herodias
kom in och dansade och hégg huvudet av Johannes Déparen; och hon fick dsds-
riket under jorden som arv. De som gillar hennes illfundiga dans far sin lott med
henne och domen.
4. Det ar nog for er, mina lskade, att ha tid tid for de jordiska tingen under sex
dagar och avst3 frin att géra nigot ont pd Herrens dag. Jag vet manga som har
sak med varandra och tvistar och siger: Om séndag skall vi ha rittegdng. Stack-
ars eldndige, du skall bedja p& Herrens dag, inte processa. Herrens dag kommer
allesd och den som ligger i process lurar p4 sin nista hela natten och nir gry-
ningen kommer #r han rustad mot honom. Denna sed har gripit sig fast hos
manga sd att nir de limnar kyrkan sitter de sig utanfor, ofta med presbytern i
spetsen for att komma med beskyllningar mot varandra, saker, knytnévar, slag,
smidelser och sddant eller ndgot 4nnu virre. Sedan gér de ater in i kyrkan och ser
ilsket p4 varandra och skir tinderna som vilddjur. Ve den presbyter som gor pa
det sittet eller processar p& Herrens dag i stillet for att bdra fram sina boner till
Herren p4 den féreskrivna tiden.

Om en lekman dter négot fore avslutningen gor han sig skyldig till dom och
straff. Om han tar del av heliga mysterierna efter att ha itit f&r han sin del
tillsammans med forrddaren Judas. Jag vet m&nga som p4 den heliga paskdagen
forst 4tit och sedan kommunicerat. Ve deras sjilar, sarskilt om de har kommit till
mogen &lder darfor att de i stillet for att befria sig fr&n synderna ligger pd dnnu
mera med detta. Ocks& den som #r medveten om en ond handling men deltar i
kommunionen innan han tvéttat bort allt genom boten faller under samma dom.
Ju storre dagen ér, dess storre blir synden. Ocksa de som ir tadelfria maste vinta
till efter avslutningen och kommunicera p det sittet.

Ve dem som spelar cittra eller dansar p& Herrens dag, eller processar eller do-
mer eller arbetar eller svir och besvirjer, dirfor att de blir démda till den out-
slickliga elden och f&r sin del med hycklarna. Ty denna dag har getts oss till vila
och befrielse frin det onda, till bot och frilsning, till vila fér daglénare och
slavar.

5. Detta dr den dag som Herren har gort,

lat oss jubla och vara glada pd den (Ps 117 [118]:24).

L&t oss inte frojdas omtdcknade av festande och drickande (Rom 13:13) utan
genom att hinge oss 4t begrundan av de gudomliga skrifterna. Gud har gett oss
denna dag d& han bérjade skapa virlden och férintade dédens makt och gav den
namnet Herrens dag for att vi av vérdnad for sjilva namnet skulle hélla Herrens
bud. Daglénaren kommer till ditt hus och tar p8 sig det arbete som du ligger pd
honom. Under de sex dagarna vgar han inte sticka upp huvudet och se p8 solen
varifrdn den kommer eller vart den gir utan den eléndige griver ner sig i ditt
arbete, sliter och klagar under svett och moda. Aldrig fir han tid att andas ut
eller vila, som sagt, utan han vintar pd Herrens dag d4 han fir tviitta av sig
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smutsen frdn kroppen. Men manga génger later du honom inte ens f& det. Hur
vill du férsvara dig, sdg mig det!

Det finns de som siger pd Herrens dag, nir det finns tillfille att géra gott:

"Kom, 13t oss hjilpa de fattiga i deras moda” och de vet inte att de syndar 4nnu
mer genom de medel som de vill géra gott med. Vill du hjilpa de fattiga? Stjal d&
inte Guds dag utan ge din girning &t de fattiga som du har fitt inkomsterna av.
Nir du gor vad du skall, d& ger du hjilp 4t de fattiga. Men nir dina slavar och
daglénare och dina oxar behover vila, d& berévar du dem vilan och ger &t de
fattiga. Gud vet vems moda det dr. Overtrid inte Herrens bud, stjil inte hans
dag, beréva inte dina slavar och daglénare vilan s8 att du inte skiljs frin bonen,
inte stills utanfér kyrkan. Ty ingenting #r hogre 4n kyrkan, hogre én himlen,
klarare #n solen, mer lysande 4n manen och stjirnorna, dyrare 4n hela virlden.
Jag vet ménga som later hela veckan g8 utan att de gér in i kyrkan, ménga génger
inte alls. Men om négot ont drabbar dem p& grund av deras onda girningar
skyller de p& Gud och inte sig sjilva och siger: "Varfor lit Gud detta ske?” De vet
inte att ju lingre de kommer bort frdn kyrkan dess lingre bort frin dem kommer
Gud s8som ocksd profeten siger: De som dr fidrran frén dig gdr under (Ps 72
[731:27).
6. Detta f&r vara nog, mina #lskade, till formaning och fruktan fér manga. Om
detta inte réicker for att vertyga lyssnarna, s kommer de inte heller att hora p&
ndgot mer. For den kloke mannen ér ett ord nog, men nir du gor en utliggning
for d&ren 6vertygar du inte hans hjirta ens till déden. Vill du att inte ndgot ont
skall drabba dig? Missbruka d4 inte Herrens dag, avst4 frin de onda girningarna,
ge tid till bénen, 1t din mun vila frdn ont tal, hall dig till fromma mén och tacka
Gud tillsammans med dem under lovsdng. Det har sagts manga g&nger att denna
dag har getts dig till bén och vila.

Ty detta dr den dag som Herren har gett, It oss jubla och vara glada pd den och dra
honom som har stitt upp p4 den dagen tillsammans med Fadern och den heliga
Anden, nu och alltid och i evigheters evigheter. Amen (PG 86:413-420).

Det ir 4tskilliga drag som faller i 6gonen. Ingenting sigs om den judiska
sabbaten, men flera av de forut kinda skriftbevisen fér Herrens dag laggs
fram. Séndagen 4r nu helt sjalvklar och den #r kringgirdad av &tskilliga
regler. Men genom alla formaningar lyser glidje och tacksamhet éver Her-
rens dag. Det skall ges tid &t de heliga mysterierna och de skall firas med
rent hjérta. Fasta ingr i beredelsen. Syndabekinnelse och avlésning 4r vi-
sentliga. Aven den biste kan ha rdkat begé nigon synd under veckan. G&-
vorna &t de fattiga #r sjilvklara, men det gér inte att komma med orena
pengar. Det gor den som suger ut sina egna arbetare i stillet for att [4ta dem
vara fria pd Herrens dag. P& 400-talet var flertalet kristna till namnet men
manga levde som hedningar och fér dem blev séndagen ”synddagen”.

Mot slutet av den patristiska perioden méoter vi en framstiende encyklo-
pedist, Isidorus av Sevilla, dod 636. Han ger ocks& Herrens dag en sirskild
behandling:

Apostlarna helgade Herrens dag med samma stora hogtid darfor att vér Aterls-
sare uppstod frén de déda p& den dagen. Dirfor fick den heta Herrens dag for att
de p8 den dagen skulle avst4 frin jordiska sysslor och virldsliga lockelser och helt
4dgna sig &t gudstjinsten. De gav alltsd den dagen #ra och vordnad p4 grund av det
hopp om vér uppstdndelse som vi har pa den.
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Ty liksom v&r Herre Jesus Kristus sjilv uppstod frén de doda p& den tredje
dagen s& hoppas ocks2 vi p4 att uppst8 i den sista tiden. Dirfor stdr vi ocksd under
bénen p& Herrens dag som ett tecken p& den kommande uppstindelsen. S3 gor
hela kyrkan som nu lever som frimling i dédligheten och vintar i tidens slut pd
det som &r uppvisat i férvig i Jesu Kristi kropp, han som #r den forstfédde frdn de
doda.

Sabbaten gavs 4t det forra folket for att firas med kroppens vila. Den skulle bli
en forebild av vilan, och dirfér tolkas sabbat som vila. Herrens dag har inte
kungjorts for judarna utan fér de kristna genom Herrens uppstindelse, och den
har sin festlighet dérifrdn. Den 4r ndmligen den forsta dagen som blir den dttonde
efter den sjunde. Dirfor finns det en antydan om de b&da forbunden i Predikaren,
den ene sju, den andre dtta (11:2 LXX).

Forst gavs det ett sabbatsfirande som kom fore de dodas uppstindelse. Det
fanns ingen som uppstod utan att do igen, sa att ddden inte skulle nd honom
(Rom 6:12). Nér en s&dan uppstndelse skett i Herrens kropp fér att han som
kyrkans huvud skulle g8 fére med det som kyrkans kropp hoppas p4 till sist, s&
foljer Herrens dag som firningsdag. Den #r den 4ttonde och den forsta.

Det #r tydligt att denna dag 4r solenn ocks i de heliga skrifterna. Den #r
virldens forsta dag, pd den skapades dnglarna och p4 den uppstod Kristus frdn de
déda; pd den steg Anden ner fr8n himlen &ver apostlarna, pd den dagen gavs
mannat for forsta gingen i 6knen. Ty s& sade Herren: Sex dagar kan ni samla
manna men pd den sjitte dagen dubbelt (2 Mos 16:26,22). Den sjitte dagen ir en
beredelsedag som kommer fére sabbaten.

Sabbaten #r den sjunde dagen och pa den féljer Herrens dag d& mannat foll for
forsta gdngen frAn himlen. Dirav bor judarna forstd att var séndag ér former én
sabbaten. Det dr angivet redan i det att ingen manna foll p4 sabbaten fér deras

skull men p8 vér sondag dd Herren lit det férsta mannat regna (De ecclesiasticis
officiis PL 83:760CD).

[ dessa ord av Isidorus sammanfattas det mesta av vad fiderna sagt om Her-
rens dag. Dagen #ér motiverad av Kristi uppst&ndelse, den finns antydd i
Skriften, den #r former dn sabbaten dirfér att det inte bara giller den
kroppsliga vilan utan ocksd den andliga vilan och dessutom féregriper den
attonde — eller den forsta — dagen de dodas uppsténdelse.

Till sist &terger vi den sammanfattning som Jean Gaillard gor av sin fram-
stillning i artikeln Dimanche i Dictionnaire de la Spiritualité.

Med ménga variationer 4r dmnet Herrens dag forknippat med de ledande ideerna
i fadernas teologi och med deras tolkning av frilsningshistorien. Fr&n denna all-
minna teologi hade "spiritualitetsteologin” #nnu inte 16st sig, 4n mindre gjort sig
mirkbar. Den kristnes personliga forhéllande till Gud genom Jesus Kristus ar
nistan aldrig isolerat fr&n den rérelse som bir kyrkan mot sin Frilsare och sin
Gud och inte heller fr&n den totala frilsningsplanen for virlden genom korset.
Sténdagen som institution, firandet varje vecka av Herrens uppstindelse, #r p&
samma gang ett minne av denna frilsningsplan, tillkinnagivandet av dess full-
bordan pd den "&ttonde” eviga dagen och det utvalda tillfille varje vecka d&
kyrkans lemmars religidsa liv aktualiseras i den eukaristiska gemenskapen. Den
kristnes andliga liv finner sin normala ram i firandet av Herrens dag och séndags-
spiritualiteten #r en huvudpunkt i ldran om spiritualiteten (Dictionnaire de la

Spiritualité 111, Paris 1957, sp 960).
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Summary

The first Christians were Jews. They observed the Sabbath, but they also
celebrated the first day of the week as the day of Christ’s resurrection, the
Lord’s Day (Rev 1:10). In the second century, after the definite breach with
the Synagogue, the celebration of the first day was regarded both as a char-
acteristic of Christianity and a sign of the new age that had come with
Christ, and as an anticipation of the great day of the Lord. Many authors
also stressed that a true sabbath is to be a rest from wickedness. Constantine
the Great decided that the day be a day of rest for the whole Empire. In the
army many Mithras worshippers were to be found, and they accepted the
first day as the day of the sun. This fact caused no problem for the Chris-
tians, as Christ is called the sun of righteousness (Mal 4:2). When the day
became a day of rest, several scriptors developed rules for the Lord’s day to
be properly celebrated.
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Om séndagen som ecklesiologiskt problem

Av Sven-Erik Brodd

Kopplingen mellan séndagen och ecklesiologin — kyrkosynen i vid mening
— 4r inte vanlig i litteraturen. Den undervisande litteraturen, inte minst
dogmatiska framstéllningar och katekeser, sitter ganska ensidigt sondagen i
forbindelse med dekalogens tredje bud: "T#nk p4 sabbaten, s& att du helgar
den. Sex dagar skall du arbeta och utféra alla dina sysslor. Men den sjunde
dagen 4r Herrens, din Guds. DA skall du inte utféra ndgon syssla. ... Ty p&
sex dagar gjorde Herren himmelen och jorden och havet och allt vad som
ar i dem, men han vilade p4 sjunde dagen. Dirfér har Herren viilsignat
sabbatsdagen och helgat den.” (2 Mos 20:8-12)

Till det tredje budet férs ocksd frigan om helgandet av sondagen genom
kyrkogéngen. [ utvecklingen av Martin Luthers Lilla katekes 1878, i forkla-
ringen till tredje budet, heter det:

1) I gamla testamentet var den sjunde dagen, som #r l6rdagen, férordnad till
vilodag; men i nya testamentet #r séndagen dirtill helgad, emedan var Herre
Jesus Kristus p& den dagen uppstod ifrdn de doda.

2) Vilodagen #r oss given, att vi skola p4 den dagen vila ifr&n jordiskt arbete och
med férsamlingen s6ka v&r uppbyggelse i Guds ord och sakrament.

3) Gud befaller, att vi skola halla hans ord heligt och sdlunda anvinda vilodagen
till sitt heliga andamél.!

De ecklesiologiska referenserna #r tydliga och uttrycks med orden "med
forsamlingen”. Hanvisningen till Kristi uppst&ndelse, alltsd psken, och till
missan eller eukaristin, "Guds ord och sakrament”, likasd. Motiveringen
"soka vér uppbyggelse” kan tolkas ecklesiologiskt, som kyrkans uppbyg-
gande, men har sannolikt tillimpats p4 individen. Det dr ganska tydligt att
det inom kyrkan har vuxit fram en uppfattning som ser séndagen som en
sabbatsdag — och denna sabbatsdag utgoér grunden till och ramen fér guds-
tjdnsten.

Historien bakom detta &r inte okomplicerad.? Tentativt och kortfattat

U D.r M. Luthers Lilla Katekes med kort utveckling sddan den av Kungl. Maj:t den 1 okt. 1878
blivit antagen jamte hanvisningar till bibliska exempel, samlade och utgivna av Ch. Meurling och

O.A. Ottander, cit utg Jonksping 1959, 27ff
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skulle den kanske kunna beskrivas s& hir: evangelierna visar att Jesus Kris-
tus iakttog sabbaten. Det gjorde ocks& de judekristna férsamlingarna, men
sannolikt inte de hednakristna. Under den apostoliska tiden bérjade emel-
lertid en process som, av olika skil, ledde till att sabbaten ifrgasattes och
till och med avskaffades i en del lokala kyrkor samtidigt som séndagen —
"Herrens dag” eller ”den férsta veckodagen” eller "den &ttonde dagen” —
stilldes i centrum. Att séndagen och "solens dag” (sol invictus) kom att
sammanfalla, har frdn bérjan ingen teologisk motivering. Den hedniska sol
invictus var ingen kultdag.® Inte som en vilodag utan som den dag d3 euka-
ristin, den nya skapelsen och det nya férbundet stilldes i centrum, firades
sondagen.

Men frgan blir d&, om sondagen kan ges ett innehall och en betydelse
utan referens till sabbaten. Svaret tycks ur den forsta kristna kyrkans per-
spektiv vara affirmativt: Man firade séndagen utan att den var betraktad
som vilodag, sdsom dagen fér gudstjanst. Man kan till och med friga sig om
det #r ett ideal att gudstjinstdag och vilodag sammanfaller. Ar det verkligen
s& att sabbatsvilan dr detsamma som vad i modern tid avses med avkopp-
ling? Och om séndagen likstills med fritid, vet vi att stor del av fritiden
sammanfaller med arbete i hem och familj. For fornkyrkan var vila en ante-
cipation av den eviga vilan.

Den exegetiska forskningen har visat att &ven om kyrkans tradition tim-
ligen entydigt pekar pa sondags-sabbatsperspektivets dominans, 4r detta ur
nytestamentligt och fornkyrkligt perspektiv inte sjilvklart. Séndagen var
gudstjanstdag, inte vilodag.*

P& 300-talet blev séndagen helgdag. D4 tar den utveckling fart som leder
till att vissa drag som himtas ur sabbatsfirandet alltmer kommer att prigla
sondagen. Samtidigt f&r det dominerande paskdagsmotivet konkurrens av
andra firningsmotiv. Detta blir allt tydligare under senmedeltiden, ifriga-
sitts delvis under reformationstiden pd 1500-talet, men blir dominerande
under 1600-talet och 1&ngt fram i modern tid. Diskussionen om sténdagen
fors dirmed till framfor allt etikens omréde.

I modern liturgisk teologi har emellertid séndagen som forsamlingens dag
overflyglat en ildre, mot individen och etiken inriktad, teologisk reflexion.
Sakramentalteologer och liturgiska teologer ur olika konfessioner syns vara
mera benégna att se sdndagen ur ecklesiologisk och eskatologisk synpunkt
dn mera individcentrerade framstillningar i olika katekeser, dir individen

Z Carson, DA (ed), From Sabbath to the Lord’s Day. A Biblical, Historical and Theological
Investigation, Grand Rapids, Mich,1982; Rordorf, W, Der Sonntag. Geschichte des Ruhe- und
Gottesdiensttages im dltesten Christentum, Ziirich 1962. En introduktion till den svenska situa-
tionen finns i Martling, C H, Kyrkans &r och dagar, Stockholm 1993, 15-25

3 Rordorf, W, Sunday: The Fullness of Christian Liturgical Time, Studia Liturgica 14 (1982), (90—
96) 94

4 Rordorf, W, Der Sonntag. Geschichte des Ruhe und Gottesdiensttages im zltestens Christen-
tum, Ziirich 1962; cit eng 6vers Rordorf, W, Sunday. The History of the Day of Rest and Worship
in the Earliest Centuries of the Christian Church, London 1967, s 152
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stills i centrum och frigan om nyttan av séndagsfirandet.’ Flera liturgiteo-
loger har i den ortodoxe teologen Alexander Schmemanns efterfoljd fort
séndagen till liturgins ordo, dvs till de faktorer som strukturerar den eukaris-
tiska liturgin, men ocks& anvint begreppet ordo som term for de faktorer
som gor kyrkan till kyrka. Utgdngspunkten #r att den teologi som levs i
gudstjénsten 4r vad som kallas primir teologi, theologia prima, medan re-
flexionen 6ver liturgin blir sekundér teologi.® Det betyder en revitalisering
av den gamla satsen lex orandi, lex credendi — som kyrkan ber, s tror hon.
Vad som kallas séndagsférsamlingen (Sunday assembly, ekklesia) blir cen-
tral for forstielsen av hela det kristna livet och utgdngspunkt for beskriv-
ningen av kyrkans sjalvforstielse.”

Om det varit s& i den tidiga kristna kyrkan att séndagsfirandet priglats av
teologin om den eukaristiska férsamlingen, inte sabbaten, avtog detta i pa-
ritetet med att kyrkan utvecklade sig till stats- och folkkyrka med den nod-
viandiga klerikalisering som detta medférde. Samtidigt féljde av den nya
kyrkostrukturen att ocksd samhillets lagar paverkades av kyrkoritten och
vice versa. Frdn att sondagen varit den héindelse som i ndgon mening kon-
stituerade ekklesian — den lokala kyrkan; jag terkommer till detta — regle-
rade kyrkoritten frin 300-talet och framét “folkets” plikter nir det gillde
att iaktta nirvaro i gudstjinsten. Uppdelningen mellan klerus och folket,
minskande kommunionsfrekvens och efter reformationerna en alltmer pe-
dagogiserande syn p& gudstjansten, ledde till att séndagsfirandet successivt
forlorade sin grundbetydelse for kyrkobegreppet. Schmemann anser att
uppdelningen mellan liturgi, teologi och fromhetsliv (som var okénd i den
tidiga kristna kyrkan) har lett till att ett egentligen sjélvklart samband mel-
lan Herrens dag, Herrens méltid och Kristi kyrka har upplésts. Detta sam-
manfaller med att enheten mellan kosmologi, eskatologi och ecklesiologi
har slagits sénder.

The connection itself [mellan sondag, eukaristi och kyrka] remained a part of the
‘lex orandi’ but it ceased to be related in any way to the ‘lex credendi’, was no
longer regarded as a theological datum and no theologian has even bothered to
mention it as having any theological significance, as revealing anything about
the the Church’s ‘experience’ of herself, the World and the Kingdom of God.
Thus the Lord’s Day became simply the Christian form of the Sabbath, the Eu-
charist one ‘means of grace’ among many, and the Church - an institution with
sacraments but no longer sacramental in her very nature and constitution.’

3 Se t ex Evangelischer Erwachsenenkatechismus. Kursbuch des Glaubens, Giitersloh 1975, 676f;
A New Catechism. The Catholic Faith for Adults. With Supplement, London 1974, 320f

6 Fagerberg, D W, What is Liturgical Theology? A Study in Methodology, Collegeville, Minn.,
1992, 16ff, 19ff, 202ff

7 Lathrop, G, Knowing Something a Little. On the Role of the Lex orandi in the Search for
Christian Unity, i: So We Believe, So We 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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Foljer man nu katekeser och predikningar frén 1500-talet och framat finner
man, trots vad som beskrivits ovan i den schematiska historiken, att sabba-
ten och sabbatsbudet har givits en dubbel motivering, namligen vilan och
gudstjinstbessket. Men soéndagens betydelse och plikter utliggs alltid, eller
s& gott som alltid, i samband med tredje budordet. Det betyder att sabbats-
budet blir det fér synen pé séndagen bestimmande kriteriet. Nir s& sabbats-
teologin inom kristendomen lésgjorts frén forbundsteologin, blir den ett
etiskt problem och férs till moralteologins omrade.

Ser man p4 frigan om séndagen ur ecklesiologiskt perspektiv, tringer sig
vissa problem i férgrunden. Det giller forst forbundskategorierna, till vilka
sabbaten knutits, och dirmed forhallandet mellan séndagen och sabbaten.
Nista friga som rimligen kan stillas 4r hur ”det nya foérbundet i Kristi blod”
relaterar till de gamla férbunden och sirskilt férbundet pd Sinai och hur
pasken och eukaristin forhaller sig till detta. Min tes blir d& att séndagen
och séndagsfirandet tidigt blir en kyrkan strukturerande faktor. Jag skall
forsdka utveckla detta mot bakgrund av eukaristins betydelse for férstdelsen
av svndagen och séndagsfirandet som ett tecken och instrument for kyrkans
enhet och katolicitet och en lokal kyrkas "legitimitet”.

SABBAT OCH SONDAG. OM FORBUNDSKATEGORIERNA

I Nya testamentet framstills kyrkan som ett forbund mellan Gud och hans
folk. Kyrkan kallas ocksa Israel. Begreppen anviinds p4 ett komplicerat sitt
men uttrycker b&de kontinuitet och uppbrott i Gudsfolkets historia. I
Gamla testamentet uttrycker veckan, med utgdngspunkt i sabbaten, de tvi
teologiska faktorer som kinnetecknar férbundet: skapelse och forsoning.
Denna tanke évertas sedan av "det nya forbundet”.

1. Skapelsen, den nya skapelsen och vilodagen

Har &r inte platsen att utreda séndagens betydelse som vilodag. Konstateras
kan emellertid att denna tanke har spelat en stor roll fér synen pé sondagen
och givit den dess karaktir. Séndagen som sabbatsdag relaterar till “skapel-
seordningen” (1 Mos 2:2, 2 Mos 20:11, 31:17). Denna skapelseordning har
ocks3 eskatologiska dimensioner nir den foregriper den eviga vila som star
Guds folk ater (Hebr 3:18f, 4:1ff).

Forhéllandet mellan skapelsen av virlden och kyrkan som den nya ska-
pelsen understryks ocks8 av valet av den férsta veckodagen (séndagen) som
firningsdag. Det var denna dag som Gud skapade virlden ur kaos (Gen 1)
och det var denna dag som Kristus, den forste av alla i den nya skapelsen,
klev fram ur déden och uppstod till nytt liv.

[ Nya testamentet ér det sjilvklart att Gud dr "alltings skapare” (Ef 3:9,
Apg 4:24). Han har ”skapat méinniskosliktets alla folk” (Apg 17:26). Bland
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alla folk i hela skapelsen har Gud utvalt ett egendomsfolk, Israel. Men se-
dan skapelsen blivit bortviind frdn Gud, krivdes en nyskapelse och Kristus,
"den osynlige Gudens avbild och forstfodd fore hela skapelsen” (Kol 1:15),
ar den genom vilket allt skapats (Kol 1:16, Hebr 1:2). Han 4r den nya
minniskan. Och s8 linge kyrkan &r ”i Kristus” sammanfaller den nya ska-
pelsen och kyrkan. "Den som #r i Kristus 4r en ny skapelse” (2 Kor 6:17).
Dopet dr det sakrament, "den nya fédelsens bad”, som dr den antropologiska
och ecklesiologiska férbindelsen mellan skapelsen och nyskapelsen — och
anknytningen till bada avspeglas i det faktum att dopet i den kyrkans histo-
ria knutits till sondagen.® Seden att dopa pi sondagsmorgonen var vitt
spridd. Logiken var att man inkorporerades i Herrens kropp p& Herrens dag
och dirmed fick delta i Herrens maltid.

Det finns uppenbarligen en spanning mellan séndagen som skapelsens,
aktivitetens dag och sabbaten som vilodag. Séndagen, den férsta veckoda-
gen, héller samman skapelsen och den nya skapelsen, medan sabbaten (161-
dagen) 4r den dag d& Gud enligt Genesis vilar frén sitt arbete och den dag
d& Kristus vilar i graven.

2. Sabbaten som tecken pa férbundet med Israel

Sabbaten som foérbundstecken i det gamla férbundet finns bl a uttrycke i
Exodus: "Mina sabbater skall ni hilla, ty de #r ett tecken mellan mig och er,
frin slikte till sldkte for att ni skall veta att jag 4r Herren som helgar er”. (2
Mos 31:13). I Exodus 31 beskrivs ocksd hur Moses tar emot férbundstav-
lorna p4 Sinai och d& heter det: "Israels barn skall hélla sabbaten”. "Den
skall vara ett eviirdeligt tecken mellan Israel och mig.” (2 Mos 31:16) Sab-
baten #r 4minnelsen av uttiget ur Egypten (5 Mos 5:15).

Sabbaten som férbundstecken stiller naturligtvis en rad frigor om rela-
tionen mellan de b&da férbunden — Israel och kyrkan — och dérmed ocksd
om ecklesiologin. Akut har problemet blivit i den judisk-kristna dialogen.'°
Ar forbundet ett enda dér kyrkan, enligt vissa kriterier, utgor en del? I s& fall
maste vil ocksd kyrkan hélla sabbatsbudet som det av Gud givna tecknet.
Ror det sig om tva forbund diaremot, badda med sina rotter i de hebreiska
skrifterna (Gamla testamentet), ett grundat pa Sinai (judendomen) och det
andra genom David (kristendomen), omfattas kyrkan inte av pdbudet om
sabbaten som forbundstecken.

3. Sondagens forhallande till sabbaten i det nya férbundet

Sabbaten som judarnas kiéinnetecken blev s& accentuerad att flera kristna

kyrkor helt enkelt avskaffade sabbatsfirandet (Rom 15:5, Ga 4:10, Kol 2:16)

9 Rordorf oaa 1967, 303
10 Pawlikowsky, ] T, Christ in the Light of the Christian Jewish Dialogue, New York 1982, 8-35
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och inrittade sin egen gudstjinstdag: sondagen. Detta trots mojligheterna
att knyta an till "skapelseordningen”, vilket kyrkan senare kom att gora.

Kopplingen mellan sabbaten och séndagen har emellertid ocksd att gora
med férbundskategorierna, allts& med en betydande aspekt p4 ecklesiologin.
Det gamla forbundets dag var den sista veckodagen, det nya férbundets den
forsta, eller med eskatologiska fortecken: den &ttonde (av veckans sju da-
gar!). Anknytningen gors till den gamla skapelsens sista dag och den nya
skapelsens, dvs kyrkans, forsta. I Ignatius av Antiokia brev till kyrkan i
Magnesia heter det att "om vi &nnu leva efter judisk lag, s erkénna vi att vi
icke hava mottagit ndden” (ad Magn 8).!! Mot sabbaten stiller dzrfor Igna-
tius "Herrens dag, p vilken ocks8 vart liv uppgétt genom honom och hans
dsd” (ad Magn 9).

Det som ér tydligt vad giller sdbndagen som ecklesiologiskt fenomen #r att
den s& tydligt, &tminstone i den tidiga kristna kyrkan, grundas i Kristi upp-
stdndelse, inte i Guds minniskoblivande — mer i eskatologin 4n i inkarna-
tionen. Overlimnandet av tavlorna p& Sinai berg ses som en prefiguration
av Kristi uppstdndelse, och Kristus tolkas i den hér kontexten antingen som
den som upphéver lagen eller som den som férmedlar den nya lagen. I sen
judendom knéts Veckohogtiden till firandet av férbundet mellan Gud och
Israel pa Sinai. Detta slog igenom de férsta &rthundradena efter Kristus, sam-
tidigt som pingsten viixte fram inom kyrkan. Pingstdagen forlades till den
forsta veckodagen femtio dagar efter pasken, dd den heliga Anden "sénds”,
vilket ytterligare understryker séndagens ecklesiala karaktir (Apg 2:1). Ur-
sprungligen firades pingstdagen bade till minne av Kristi Himmelsfird och
Andens utgjutande 6ver kyrkan. Ocksd detta ansdgs prefigurerat genom
hindelserna p& Sinai. Parallellen mellan Veckohogtiden och pingsten ut-
laggs t ex av Hieronymus (d 420) s4 att i det gamla forbundet "forstlingen
av veteskorden” (2 Mos 34:22) firades, medan pingsten firades till minnet
av den forsta skorden av Andens frukter som d& gavs till kyrkan.

Till grund fér sbndagen som férbundskategori ligger emellertid ytterligare
en faktor, ndmligen instiftandet av Herrens maltid eller eukaristin, vad som
pd en frén tyskan inlénad terminologi kallas nattvarden.

4. Det nya forbundet i Kristi blod

[ Nya Testamentet knyts det nya férbundet till ”instiftandet av nattvarden”,
som det brukar heta. "Och han tog en bigare, och efter att ha tackat Gud
gav han den &t dem och sade: Detta dr mitt blod, férbundsblodet som blir
utgjutet for manga till syndernas forldtelse.” (Matt 26:27f). I den liturgiska
traditionen blir detta till en uppmaning till vidareférande av den eukaris-
tiska handlingen: "Den natten d& herren Jesus blev férr&dd tog han ett

11 Tgnatius brev till Magnesierna, i: Olof Andrén, De apostoliska fiderna i svensk éversittning,
Stockholm 1967
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brod, tackade Gud, brot det och sade: ‘Detta dr min kropp som offras for er.
Gor detta till minne av mig.” Likasd tog han bigaren efter méltiden och
sade: ‘Denna bigare #4r det nya forbundet genom mitt blod. Var ging ni
dricker av den gér det till minne av mig. Var gng ni éter det brodet och
dricker den bigaren foérkunnar ni allts& Herrens déd till dess han kommer.”
(1 Kor 11:23-26) Nattvarden blir ddrmed konstitutiv fér det nya férbundet.

Négot séndagsfirande utan eukaristi dr inte kint i fornkyrkan. Det betyder
att kombinationen firandet av Herrens dag och eukaristi #r tydlig. "P& Her-
rens dag skolen I komma samman for att bryta bréd och fira eukaristi...”, stir
det i Didaché, De tolv apostlarnas lira (14), sannolikt skrivet fore ar 100.!2
Dirmed har det séndagliga eukaristifirandet blivit ett pdbud. Séndagen
strukturerades av eukaristin i den tidiga kyrkan.'? Sabbaten rymmer allts4 i
Nya testamentet ett kristologiskt perspektiv. De 16ften som var knutna till
sabbaten knyts nimligen till Jesus Kristus sjdlv. Om sabbaten i Nya testa-
mentet relaterar till kristologin, finner man en motsvarande relation mellan
sondagen, "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 communion with 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.”'* Uttrycket Herrens dag ar deriverat
ur Herrens maltid. "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 Christian observance of Sunday.”?®

SONDAGEN SOM EN KYRKAN STRUKTURERANDE FAKTOR

Den kristna kyrkan har &rhundradena igenom sokt, klarlagt och faststillt
olika faktorer som haft funktionen att ge kyrkan en struktur. Man kan tala
om faktorer som strukturerar ecklesiologin. Exempel p4 sddana, om én av
olika karaktir och om man s vill p4 olika nivéer, &r dopet, 4mbetet och de
troendes helighet.

De kyrkan strukturerande faktorerna ir nodvindiga dérfor att de ér iden-
titetsskapande. Didrmed gor de kyrkan urskiljningsbar bland de “fenomen”
som tillsammans utgdr en kultur eller skapar ett socio-politiskt ménster av
nigot slag.

Frigan om séndagens ecklesiologiska relevans kan kanske till sist stillas
s&: Ar det majligt att tinka sig att kyrkan, med bibehallen identitet, skulle

12 De tolv apostlarnas lira, i: Olof Andrén, De apostoliska fiderna i svensk éversittning, 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 Cullmann, Oscar, Early Christian Worship, London 1953, 34ff

14 Rordorf oaa 1967, 306

15 Rordorf oaa 1967, 303
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kunna existera utan séndagen? Frigan giller d& séndagen som fenomen och
som firningsdag — och jag menar inte som vilodag eller sabbatsdag utan som
Herrens dag, dominica. Kan man siga att séndagen i ndgon mening ir ett
kyrkans kidnnetecken?

Alla sociala grupper behéver vissa kommunikativa handlingar. S4dana
handlingar har ett dubbelt syfte. Dels drar de in ménniskor som st&r utanfér
gruppen i dess sfir genom att de utséiger nigot om gruppen for dem som inte
tillhor den. Dels dr de identitetsskapande for dem som tillhdr gruppen.
Bland mingden av kommunikativa handlingar finns det sddana som ér kon-
stitutiva for en bestdmd grupp. Genom dessa handlingar och i sjilva hand-
landet konstitueras gruppen eller aktualiseras dess existens. Varje sdan
kommunikativ handling sétter ménniskor som deltar i den i relation till
varandra och den ger gruppen dess specifika struktur. Fér de konstitutiva,
kommunikativa handlingarna giller att de skapar ett sddant grundménster
for den specifika gruppen att den #r urskiljningsbar bland alla grupper och
skiljer sig frin andra typer av kommunikativa handlingar. Det finns skil for
att firandet av séndagen for kyrkans del skulle vara en sidan konstitutiv
handling.'6

1. Sondagseukaristin som en kyrkan sammanhallande faktor

Nir eukaristin kom att knytas till séndagen #r oklart. I litteraturen brukar
man emellertid peka pa de korresponderande uttrycken "Herrens méltid” (1
Kor 11:20) och "Herrens dag”, som benimning p4 séndagen (Uppb 1:10).
Av annat fornkristet material framgér emellertid att séndagen #r den enda
kinda dagen fér eukaristifirande, medan vardagsmissor linge forblev
okénda. Eukaristins férknippande med séndagen avspeglas ocks3 i regler for
hur husfadern ges mojlighet att féra hem konsekrerade nattvardselement
for att utdela dem under veckan, liksom diakonens skyldighet att distribu-
era nattvarden till dem som varit frdnvarande vid séndagseukaristin, t ex
sjuka och fiangslade. Att nattvardselementen sindes ut med diakonen blev
tecknet pd att ocksd de fysiskt frdnvarande tillhérde den lokala kyrkan och
genom det kroppsliga dtandet av nattvardselementen befistes s den synliga
kyrkliga gemenskapen.

[ den utstrickning denna bild stimmer, blir sbndagen en motsvarighet
till sabbaten i den meningen att den blir konstitutiv for tillhérigheten till
forsamlingen. Eukaristin ér konstitutiv fér kyrkogemenskapen: "Brodet som
vi bryter, ger det oss inte gemenskap med Kristi kropp? Eftersom brodet ar

ett enda, #r vi — fastéin manga — en enda kropp, for alla far vi del av ett och
samma brod.” (1 Kor 10:16f).17

16 Detta har utforts och tillimpats 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, Gemeinde und Eucharistie. Grundlegung einer eucharistischen Ekklesiolo-
gie, Freiburg/Schweiz, 1988, 64-70
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Firandet av séndagen var obligatoriskt — och den som stillde sig utanfor
sondagsfirandet stillde sig ddrmed utanfor kyrkans gemenskap. Kyrkofadern
Chrysostomos skriver. "Att avstd frdn denna maltid 4r att skilja sig frén
Herren. Séndagens maltid #r vad vi delar i gemenskap med Herren och med
bréderna”. (Epist 1 ad Cor Hom 27) . Det betyder att den som avstar fr&n
sondagsmissan exkommunicerar sig sjilv. Bannlysningen, exkommunika-
tionen, som innebér ett aktivt uteslutande ur kyrkan, har sin rot i den av
Kristus till apostlarna éverlimnade s k nycklamakten (Matt 18). Konse-
kvenserna ddremot tar sin utgngspunkt i uteslutandet ur den eukaristiska
gemenskap som har sitt centrum i séndagens eukaristi. Kyrkan som koino-
nia dr de heligas gemenskap, communio sanctorum. Denna gemenskap
praglas av delaktigheten i det heliga, dvs eukaristin.'8

Det nira sambandet mellan séndagen, dopet och eukaristin gjorde att
Augustinus kunde anvinda begreppet sacramentum ocksd om séndagen (In
Joannis Evangelium XX:2). Séndagen #r 4minnelse men ocks& "nirvaro”,
med tanke pd pasken som den representerar men ocks& med tanke pa Kris-
tusnérvaron genom Ordet och sakramenten. Den ir till sin karaktir den
anamnes som héller samman ecklesian. Séndagen markerar kyrkans delak-
tighet i pdskens mysterier och implicerar métet med den uppstdndne Kris-
tus. Vad som utmirker séndagens ecklesiala karaktir dr dess koinoniaprin-
cip. Séndagen ir hela kyrkans gemenskap, den ér i sig sjilv ecklesia. Det ar
de minniskor som genom dopet inkorporerats i Kristus som nir de tillsam-
mans firar de heliga mysterierna ur en synpunkt 4r ecklesia.'® ”Inte bara med
tanke p& nirheten i uttrycken Herrens dag och Herrens maltid utan dven
med avseende p8 innehéllet std ju evkaristi och séndag varandra néra. Bdda
aro pa det nidrmaste férbundna med det urkristna centrala kristna urfaktum:
Jesu déd och uppstdndelse, frilsningen genom Kristus. Bada utgéra s.a.s. ett
forkroppsligande av denna.”?° Tillsammans utgér de vad som kallats domini-
cum, det som #&r Herrens, och utgér den kyrkan strukturerande ordo.?!

2. Det ecklesiologiskt anamnetiska perspektivet

Frigan 4r om man, historiskt sett, kan tala om en ocks8 tidslig uppdelning
mellan ett anamnetiskt perspektiv och fasthllandet vid dekalogen, i ndgon
form. Ursprungligen motiverades sondagen inte av dekalogen utan séndags-

18 Sondagsplikten praktiserades pa olika sitt i Sverige fram till slutet av 1800-talet. Om romersk-
katolsk diskussion, se Boekholt, P, Eucharistie. Geheimnis des Lebens in der Gemeinde. Aktuelle
Fragen der pastoralen Praxis, Rom 1982, 130-145. Séndagens betydelse som grund f6r det kristna
livet i form av forpliktelse till kyrkog&ng 4terfinns sillan i moderna svenska postillor, se dock t ex
Lysander, A, Ditt ord 4r sanning. Predikningar 6ver andra &rgingens hogméssotexter, utg av Inge
Lofstrom, Olle Nivenius, Magda Wolter, Stockholm 1958, 274

19 Maas-Ewerd, Th, Die Eucharistiefeier am Sonntag als Ausdruck der Communio, i: Lebendige
Seelsorge 31 (1980), 110-116

20 Lindberg, G, Kyrkans heliga &r. En historisk principiell undersskning med sérskild hénsyn till
det svenska kyrkodret, Stockholm 1937, 29

21 Lathrop, G, Holy Things. A Liturgical Theology, Minneapolis, 1993, 3343
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firandet framstdr som om det stod i viss motsittning till sabbatsfirandet.
Forst senare sker en harmonisering dem emellan s& att sondagen blir det nya
forbundets sabbat. Om detta stimmer, motiverades alltsd sondagsfirandet
anamnetiskt, dvs sdsom ett tids- och rumsdimensionen upphédvande nirva-
rogorande av Kristi uppstdndelse den forsta veckodagen. I den utstriick-
ningen det anamnetiska perspektivet ir grundliggande for sondagens bety-
delse — att det #r grundliggande for dess innehall torde std utom allt tvivel
— sammanfaller eukaristins och séndagens betydelse p4 ett ovintat sitt.

Tillsammans utgdr sannolikt anamnesen av Kristi doéd och uppst&ndelse
grunden till att dopet forlades till paskdagen och dédrmed #ven till sénda-
gen. Antingen ir det sd att detta var sjilvklart, eftersom séndagen var guds-
tjinstdag eller ocks& miste man finna andra alternativ. Vad som dédremot 4r
klart &r att apersionen, vilsignandet av folket med vigvatten vid séndags-
missan, vixte fram under medeltiden med hinvisning till dopet och som en
memoria av dopets kraft och ndd.?? Diarmed skapas ocks& ett slags treenig-
hetskaraktir &t sobndagen vilken senare kommer att upplésas pé ett s&dant
sitt att den dverflyttas till kyrkodret.

Séndagens anamnetiska karaktir kan beskrivas ur olika synpunkter. Eu-
karistifirandet ingick som en del av séndagen, vilken med férkunnelse, bon,
lovs&ng och méltiden framstillde historien om Kristi uppstandelse och dr-
med hans bakomliggande lidande och dd, dven om detta senare ocksd kom
att forbindas med fredagen. Med medeltidens inbrytande kom ocks8 lidan-
det och doden att i hog grad karaktirisera sondagen, tydligt genom att eu-
karistins offerkaraktir understroks.

3. Eukaristin som konstituerande fér sondagsfirandet

Om man nu tillméiter séndagen en anamnetisk roll som f&r betydelse for
bestimningen av vad kyrkan dr, och dessutom férbinder denna anamne-
tiska roll med eukaristin, hur férhaller sig d& sondagen till veckodagar som
redan under 400-talet?® kunde vara firningsdagar av eukaristin? Sannolikt
ar det sd att sobndagen d& dessutom férlorade i betydelse i den pastorala
verkligheten. Mojligen har detta att géra med att kommunionen i viss ut-
strickning vid denna tid borjade mista sin centrala stillning i eukaristifiran-
det, till forman for framfor allt firandet av méssoffret — och ddrmed 16stes
ndgot férhéllandet mellan communicatio (kommunion) och kyrkan som
gemenskap (communio), manifesterad i méltiden som forknippades med
Herrens dag. Méijligen kan en forklaring vara att det som kénnetecknade
Herrens dag alltmer exklusivt férknippades med det liturgiska skeendet och
darfor kunde dverflyttas eller kopieras till andra dagar i veckan, nir skal for
detta s& forelg.

22 Eisenhofer, L, Handbuch der katholischen Liturgik, Bd 1, Freiburg i Br 1932, 478ff
3 Eisenhofer oaa 1932, 20ff
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Nir de olika sondagarna i kyrkodret f&r olika karaktér, blir eukaristifiran-
det det enda som forbinder pasken, som &r séndagens motivering och enda
grund, med den enskilda séndagen. Det betyder att séndagen egentligen
forlorar sin mening. Detta dr sannolikt ett av skilen till att sabbatsmotivet
s& kommit att dominera sedan 1500-talets reformationer. Séndagen blev,
som i synagogan, en dag for undervisning — men en pedagogisk motivering,
att folket skulle undervisas, syns inte vara tillrdcklig fér att uppritthélla
stndagens helgd.

Detta betyder rimligen att séndagar som firas utan eukaristi s gott som
helt saknar relation till pdsken, vilken faktiskt 4r sondagens firningsimne.
Dirfor blir ett sondagsfirande utan nattvard under kyrko&ret endast medel-
bart av ecklesiologisk betydelse. Det #r utbytbart mot en samling av dépta
och troende nirsomhelst under veckans dagar, férutsatt att de kommit sam-
man for bén och lisning ur de heliga skrifterna. Den ecklesiologiska rele-
vansen uppkommer uteslutande av det faktum att de forsamlats i Jesu
namn.

4, Sondagen som tecken pa kyrkans katolicitet

Den nytestamentliga termen ecklesia ir en neutral beteckning pd kyrkan
som "de férsamlade”. Den implicerar emellertid en grupp som samlas pé en
bestamd tid och en bestamd plats. Platserna ér olika, men tidpunkten/dagen
for samlingen blir den for de olika lokala kyrkorna sammanhallande fak-
torn. Dagen 4r séndagen, den dag d& Jesus Kristus uppstod.

Denna lokala ecklesia r det synliga uttrycket fér kyrkan. Man kan siga
att kyrkan tar form genom sondagsfirningen och i centrum fér denna star
eukaristin.

Rent funktionellt kan konstateras att séndagen #r ett tecken pé kyrkans
katolicitet. Séndagen i#r ett av de element som demonstrerar den kristna
kyrkans universalitet eftersom den firas av alla kyrkor ¢verallt. Firades den
inte, skulle de kristnas enhet forlora ett av de viktigare medlen fér beva-
rande och 4terstillande av kyrkans enhet. Den svenske liturgikern och bi-
skopen Uddo Lechard Ullman beskriver i slutet av 1800-talet saken s& "att
kyrkan p4 dessa gemensamt faststiillda tider métte kunna gemensamt utéfva
sin kult. Denna gemensamthet &r en tvafaldig: A ena sidan vill den sér-
skilda lokalfsrsamlingen samfildt fira gudstjenst. A andra sidan &r det ett
behof for kristenheten i stort att veta, att dess samtliga lemmar hafva ge-
mensamma tider, dd de om ock p4 skilda orter, kunna med hvarandra moétas
infor Herren”.?*

P4 lokal niv4 fungerar séndagen som den férsamlingen integrerande fak-
torn. Den birande teologiska forestillningen #r att kyrkan som communio
sanctorum hir framtriader pa ett sddant sitt att hon i all sin verksamhet

24 Ullman, U L, Liturgik, Stockholm 1874, 81
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&terfors till det som 4r hennes birande element: ordet och sakramenten. [
de i fornkyrkan episkopalt strukturerade kyrkorna inkluderade detta gemen-
skapen med biskopen eller den som féretridde biskopen. Detta speglas t ex
i de instruktioner som Ignatius av Antiokia (ca 115) gav, dir det pabjuds att
det p4 varje ort skulle firas en enda séondagsmassa, inte flera.?’

5. Sondagsfirandet som tecken pa kyrkans legitimitet

Hela férsamlingens nérvaro vid séndagseukaristin kom ganska tidigt att ut-
vecklas till ett kriterium p4 kyrkans legitimitet.?¢ Detta &terfinns hos kyrko-
fader som Tertullianus och Cyprianus och har sin ecklesiologiska grund i
foljande argument: endast eukaristin 4r Kristi kropp dérfor att Kristi kropp i
sin helhet #r niarvarande (hela kyrkan och hela Kristus). Fr&nvaron av per-
soner som genom dopet blivit lemmar i Kristi kropp innebir att helheten —
Herrens dag, Herrens férsamling och Herrens kropp utgér tillsammans ett
tecken och ett instrument for den uppstdndne Kristus nérvaro i virlden —
sl&s sonder. Under senmedeltiden tycks denna uppfattning ha omtolkats i
en mer individcentrerad riktning vilken dérefter blivit dominerande. I ut-
vecklingen av Luthers Lilla katekes 1878, heter det exempelvis: "Jag kallas
kristen, emedan jag genom dopet dr upptagen i Jesu Kristi forsamling och
med forsamlingen tror och bekinner honom vara min Frilsare och saliggs-
rare”.?” Hir ér det emellertid inte kyrkans legitimitet saken giller, utan den
enskildes identitet.

[ den internationella dialogen mellan “folkkyrkor” och “frikyrkor” har i
viss utstrickning folkkyrkornas legitimitet som kristna kyrkor ifrigasatts el-
ler &tminstone diskuterats utifr&n diskrepansen mellan det formella med-
lemskapet och deltagandet i sondagsgudstjénsten. Legitimitetsproblemet
har ocks8 alltsedan 1800-talet akualiserats genom att de traditionella kyr-
korna avvisat t ex de s k sjundedagsadventisternas ecklesiala ansprdk, bl a
med hinvisning till att de avvisar sondagsfirandet.?

6. Sambandet mellan kyrkan och séndagen som eskatologiskt tecken

Sambandet mellan det korporativa firandet — hela den lokala kyrkans delta-
gande i sondagens eukaristi och iakttagandet av séndagen som Kristi upp-

25 Plank, P, Der Sonntag in den &stlichen Kirchen. Osterliches Erleben im Erhoffen, Horen und
Schauen, i: Der Sonntag. Anspruch — Wirklichkeit — Gestalt, Hrsg von A M Altermatt und T
Schnitker, Wiirzburg/Freiburg (Schweiz) 1986, (175-186) 183

%6 Klinghardt, M, Gemeinschaftsmahl und Mahlgemeinschaft. Soziologie und Liturgie frithchrist-
licher Mahlfeiern, Tiibingen/Basel 1996, 521

2 D.r M. Luthers Lilla Katekes med kort utveckling s&dan den av Kungl. Maj:t den 11 okt. 1878
blivit antagen jémte hinvisningar till bibliska exempel, samlade och utgivna av Ch Meurling och
O A Ottander, cit utg Jénkoping 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 modem sjundedagsadventistisk upp-
fattning.
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stdndelses dag — fir konsekvenser for uppfattningen av kyrkan som eskato-
logiskt tecken.?’ Beteckningen for sondagen i det hér sammanhanget 4r ”den
attonde dagen” (Joh 20:26, 1 Petr 3:20f).3° For den kristna forsamlingen sjélv
blir detta tecken tydligt genom att deltagandet i kommunionen forutsitter
dopet. Dirmed far sondagseukaristin karaktir av pdminnelse ocks& om do-
pet. Gemensamt fér de bida sakramenten 4r begrundandet av péskens hin-
delser — urséndagens, om man s8 vill — och deras ecklesiologiskt sett konsti-
tutiva roll. Genom s6ndagen férkunnar kyrkan den kommande nya virlden
och anger sin roll i historien och sin féregripande uppgift i det eskatologiska
skeendet.>! Den ortodoxe teologen Alexander Schmemann terkommer re-
lativt frekvent till sambandet mellan séndagen och kyrkan ur eskatologiskt
perspektiv. Liturgin #r Kristi sakramentala nirvaro ur ett féregripande, eska-
tologiskt perspektiv vilket ocksd gor kyrkan till en féregripande, eskatologisk
gemenskap, en férsmak av Guds rike och ett instrument fér Guds rike. Kyr-
kan lever “den 4ttonde dagens” existens. Sondagen &r inte bara en del av
"kronos” — den utmiitta tiden, den dag Kristus uppstod efter sabbaten. Sén-
dagen #r ocks3 frilsningens dag — dagen som transcenderar tiden och ér ett
tecken p& den messianska fullindningen. Som ett tecken och instrument for
frilsningen &tervisas alltid till kyrkans centrum: séndagen.

Det finns ocks8 ett dtminstone associativt sammanhang mellan sabbats-
budets inledning i 2 Mos 20:10, att "den sjunde dagen #r Herrens”, och
"Herrens dag” (Upp 1:19). Om detta ir teologiskt signifikant, relaterar det
skapelsen till &terlésningen i den kristna teologin pé ett sddant sitt att den
nira anknytningen till fsrbundstanken reser en rad ecklesiologiska fragor,
inte minst vad giller férhallandet mellan ecklesiologi och eskatologi.

7. Sondagen och kyrkans sakramentalitet

Visterldndsk teologi har efter Andra Vatikankonciliet, och inte minst ge-
nom olika studier inom Kyrkornas virldsrad, pa olika sitt aktualiserat tan-
ken p& kyrkan som ett slags sakrament for virlden. Inte sd att kyrkan skulle
vara ytterligare ett sakrament, utan sjilva grunden och killan for alla sakra-
ment. Definitionen i 1878 &rs utveckling av Luthers Lilla Katekes kan har
vara tilldimplig: "Sakrament é#r ett heligt, av Kristus instiftat verk, varuti
han genom synliga och jordiska ting férmedlar osynliga och himmelska n&-
degévor”. Sakrament blir alltsd hir en grunddimension inom ecklesiologin
dér Kristus framtréder som ursakramentet och kyrkan blir ett sakrament for
virlden, sacramentum mundi.*? I detta sammanhang har tanken framforts att

¥ Galiers, D E, Worship as Theology. Foretaste of Glory Divine, Nashville 1994, 52ff

30 Daniéloy, J, Le dimanche comme huitiéme jour, i: Le Dimanche, Paris 1965, 29-52

31 Biirki, B, Der Sonntag — ein Abschnitt reformierter Theologie. Von Calvin iiber Barth zu Jean-
Jacques von Allmen, i: Der Sonntag. Anspruch — Wirklichkeit — Gestalt, Hrsg von A M Alter-
matt und T Schnitker, Wiirzburg/Freiburg (Schweiz) 1986, (197-221) 207f

32 Brodd, S-E, Diakonatet. Frin ecklesiologi till pastoral praxis, Uppsala 1992, 69-78
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sondagen inte bara #r visentlig for kyrkans egen identitet och uppbyggnad
utan att den ecklesiologiska dimensionen pa séndagen ocksd har betydelse
for kyrkans forhéllande till "virlden”. Séndagen 4r en aspekt pd kyrkans
existens for virldens skull och hennes uppdrag i virlden. Diarmed integreras
flera av de olika delaspekter som har berorts tidigare, framfér allt relationen
mellan skapelseteologi och eskatologi.*® Bakgrunden ir att kyrkan p& son-
dagen firar och manifesterar Guds léften om frihet fér hela virlden i Jesus
Kristus. Det betyder ocks4 att det finns en tendens att féra samman detta
firande med tanken p att hela skapelsen vilar och &terfér krafter. Kyrkan
manifesterar genom att fira séndagen, "befrielsens dag” (2 Kor 6:2).

KYRKA OCH SONDAG. EN SAMMANFATTANDE OVERBLICK

Sondagen har i kristen tradition kommit att identifieras med sabbaten pé
ett sddant sitt att de till sabbaten knutna férbundskategorierna kommit i
skymundan — och didrmed ecklesiologin. Reglerna for sondagsfirandet, lik-
som den teologiska reflexionen &ver séndagen, har sélunda i hog grad rela-
terats till individen och tolkats féretridesvis utifrdn moralldrans och dér-
med kyrkodisciplinens perspektiv.

Ett alternativt férhillningssitt 4r att primért se sondagen som en eckle-
siologiskt grundad foreteelse. Det betyder att kyrkan som korporativ person
framtriader och blir tydlig for virlden genom séndagen och att séndagen
manifesterar kyrkans enhet och katolicitet. Utgdngspunkten fér sondagsfi-
randet blir alltsd dess korporativa karaktir,** inte individens behov av att
vila, koppla av eller att mota Gud. Det #r inte individens behov som &r
utgéngspunkten for synen pa séndagen utan Guds initiativ. Genom eukaris-
tin hélls sdbndagen och p&sken samman, liksom skapelsen och eskatologin,
pé ett s&dant sitt att séndagsfirandet primért méste knytas till frigan om
kyrkans identitet. Mjligen skulle detta kunna ge struktur 4t vad som i dag

har utvecklats till ett "till sitt inneh&ll obestimt veckoslu”.??

3 Halter, H, Sonntag fiir das Leben der Welt. Plidoyer fiir einen erweiterten Sonntagshorizont, i:
Sonntag — der Kirche liebstes Sorgenkind. Analysen — Deutungen — Impulse. Im Auftrag der
Theologischen Hochschule Chur, hrsg von Hans Halter [u.a.], Ziirich 1982, 53-77

% Kiesling, Chr, The Future of the Christian Sunday, New York 1970, 72ff; McPartlan, P, Sacra-
ment of Salvation. An Introduction to Eucharistic Ecclesiology, Edinburgh, 1995, 23f

% Spier, E, Der Sabbat, Berlin 1989, 126
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Summary

SUNDAY AS AN ECCLESIOLOGICAL PROBLEM

The meaning of Sunday is seldom treated from an ecclesiological perspec-
tive. One reason for this seems to be that in various catechisms and homi-
letical explorations, Sunday has been interpreted in the context of the
Third Commandment. In Christian tradition, the Sunday and the Sabbath
have greatly coincided, which fact has not, however, in its turn raised the
reasonable question of the meaning of the covenants. As the expositions of
Sunday are dominated by Sabbath as the day of rest, the concept of Sunday
has become a predominately ethical question.

The history of Sunday is complicated. Jesus Christ observed the Sunday,
but on certain conditions. During the time of the Early Church, “the Lord’s
Day”/“the first day of the week”/“the eight day” was celebrated as the day of
the ekklesia with no reference to the Sabbath. The central part of the Sun-
day was not obeyance but the Lord’s Supper, and the eucharistic celebration
became the structuring factor of the ekklesia.

During medieval times, there was an accelerating integration of the mo-
tives of Sunday and Sabbath in Church life. A growing spititual individual-
ism,accompanied by a weakening of the Easter motives in the observance of
Sunday, contributed towards the integration of Sunday in the sphere of the
moral teaching of the Church.

It is possible today to note a change in the conception of Sunday, not
least in liturgical theology: the Sunday assembly — celebrating Baptism and
the Eucharist — is essential to ecclesiology.

Summarizing the historical development of the Sunday, the Early
Church seems to have regarded the Day of the Lord as constitutive for the
Church. When, however, Church developed into a societal institution, em-
bracing everyone in a certain territory and with governmentally approved,
canonical regulations, clergy and lay people became separated in a new way.
The authorities, including the upper clergy, prescribed Sunday obligations
to people. And at the same time, an ongoing differentiation of Church life
and, consequently, liturgical life resulted in the dissolution of the ecclesio-
logical meaning of Sunday. A separation between liturgy, dogmatics, and
piety was at hand.

1. Sabbath and Sunday as Covenant Categories. There is an interconnec-
tion between various covenants in the “Old Testament” and in the “New
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Covenant”. 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 of Rest. Sunday as Sabbath
Day relates to “the order of creation”, which bears eschatological implica-
tions (Hebr 3,18f; 4,1ff). The first day of creation correlates to the first day
of the New Creation. To the extent that the Church is “in Christ”, it is the
New Creation. And that is celebrated on Sundays through baptism, the
Eucharist, and the proclamation 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.
The Church claims to be the New Israel. As far 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 phenomenon is based more on eschatology, on resur-
rection, than on incarnation. The handing over of the Commandments at
Mount Sinai is interpreted in Church as a prefiguration of the resurrection
of Christ or of Pentecost. The importance of Sunday as the “eight day”, the
first day of the New Covenant, exceeds the Sabbath as the last day of the
old creation.

1.4 The New Covenant in the Blood of Christ. The Lord’s Supper is consti-
tutive for the New Covenant (Mt 26,27f). This is one part of the Church’s
liturgical tradition (1 Cor 11,23-26). When 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. The Christian Church has,
throughout history, tried to clarify and establish factors in order to give it
anecessary structure and thereby identity, mainly by means of communic-
ative actions. Sunday, its celebrations, and assembly seem to be constitutive
for the ecclesiality of Christian life.

2.1 Sunday Eucharist as a Unitive Element. If the Sunday Eucharist is the
centre of Christian 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 Sacrament 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 development of the
Liturgical Year dissolved the original, coherent content of Sunday, the role
of the Lord’s Day as the integrative force in Christian life — the only thing
which today associates all Sundays with Easter — is the celebration of the

TRO & TANKE 1997:5 39



Eucharist. So, if Sunday goes without the Lord’s Supper, it is deprived of its
most fundamental meaning. Sunday worship without 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 Church itself, since the Sunday celebration inte-
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. The presence of the Body
of Christ presupposes that everyone is present who is integrated into it
through baptism. During medieval times this motive was applied less on the
Church proper than on the individual. There was a shift from the legiti-
macy of the local Church 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 Church asserts itself as an instrument
and prophetic sign of the Kingdom of God. The Church 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 Church is a sign and effective instrument of salvation in its
manifold dimensions. If it is true that Sunday is of importance for the the-
ology of the New Covenant and the New Creation, it has also a significance
for the theme of Church and “world”. And if Sunday is a sign and instru-
ment for the Easter event taking place in Church and through Church,
then Sunday itself — [ am here alluding to St. Augustin — is a part of the
sacramentality of the Church.

Finally, there is an alternative ecclesiological pattern for Sunday which
should be elaborated, and confronted, with the dominating ethical ones.
The purpose of this article was the indicating of this.
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"Din uppstindelse bekinner vi”
En sakramentalteologisk reflektion 6ver
paskmotivet i gudstjinsten

Av Nils-Henrik Nilsson

Det dr uppenbart att pdskmotivet har stor betydelse for de kristna kyrkornas
gudstjanstliv. I dopgudstjéinsten dor och uppstir manniskan med Kristus!.
Varje sondag samlas de kristna forsamlingarna och firar Herrens dag?, den
dag d& déden besegrades och Kristus steg ut ur sin grav. Och i den eukaris-
tiska bénen séger de flesta férsamlingar att det dr Herrens déd som férkun-
nas och hans uppstdndelse som bekiinns, i den mest centrala delen av miss-
sfirandet?.

Paskmotivet kan ses som ett grundmotiv i kyrkornas gudstjanstliv?, ja,
ocks8 i det kristna livet och i kyrkans eget visen. Han som gor allting nytt
har kallat kyrkan att vara det nya gudsfolket®. Denna kallelse som kyrkorna
fatt har sin forebild i beriittelserna om det gamla férbundets folk som brutit
upp frn fdngenskapen i Egypten. Paskmotivet ér i kyrkornas gudstjinsttra-
dition sammanlinkat med Pesaschmotivet frin det gamla férbundets paskfi-
rande.

P&skmysteriets betydelse i kyrkornas gudstjinsttradition har de senaste
ren blivit féremal for sirskild uppmirksamhet. Detta perspektiv skall har
foras in i ett svenskt sammanhang. Foreliggande framstillning presenterar

! Se Romarbrevet 6 vers 4: Genom dopet har vi allts& dott och blivit begravda med honom for att
ocks8 vi skall leva i ett nytt liv, s& som Kristus uppvicktes frin de déda genom Faderns hirlighet.
Se dven L Hartman, som kommenterar Rom 6:1-14, s 61-69. P4 s 66 tar han upp det nya livets
betydelse hos Paulus och kallar dopet for det yttre, "sakramentala tecknet pd syndernas forlatelse”
och att det hir ges ett "kristologiskt monster”. Det ménster som hér &syftas ér frin déd till nytt liv.
2 Se Upp 1:10, dar Herrens dag namns som bendmning pa den dag Kristus uppstod. Jfr Nils-Henrik
Nilsson, s 259f.

3 Forsamlingsacklamation finns i dag i den eukaristiska bonen i ménga kyrkors gudstjénstordning.
Orden anspelar p& 1 Kor 11:26: ”Var géng ni 4ter det brodet och dricker den bégaren forkunnar ni
allts& Herrens dod, till dess att han kommer”. Dessa ord foljer i 1 Kor som en direkt fortsittning p&
nattvardens instiftelseord.

* Lathrop, G 1993 s 123, pasken ér all liturgis moder.

5 Se Upp 21:1-6 dir i en vision en ny himmel och en ny jord framtrider. Doden skall dir vara
besegrad och Gud skall bo ibland sitt folk.
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den piglende diskussionen om péskmysteriet i kyrkolivet, sett utifrén
svensk horisont, med nigra kommentarer om férhallandet mellan kyrkoli-
vets teori och dess faktiska utformning.®

PASKMOTIVET | GUDSTJANSTLIVET

Om man betraktar det kristna gudstjénstlivet som en fortsittning, en sam-
mansmiltning och en nytolkning av synagogans gudstjinst och den judiska
familjens méltidstradition, sdrskilt pAskmé&ltiden, #r det ocks& naturligt att
se paskmotivet i allt kristet gudstjanstliv. Det giller sirskilt om nattvards-
gudstjinsten dr sprungen ut ur den judiska paskmaltiden, méltiden som fira-
des kvillen fore folkets befrielse ur Egypten och som varje 4r terupprepas i
en judisk familj.

Om paskmaltiden 4r grunden for den kristna nattvardsgudstjénsten, blir
maltidserfarenheten i Luk 24:13-35 en erfarenhet inte endast av att lir-
jungarna uppticker att det #r den uppstindne Kristus som bryter brodet.
Den blir d& direkt ssmmanbunden med erfarenheten av brédet och vinet i
paskmaltiden som reaktualiserade det gamla férbundsfolkets befrielse och
Guds uppfyllelse av sina loften.”

P4 ett sitt dr allt kristet gudstjénstliv direkt beroende av péskens erfaren-
heter: det #r p& grund av Kristi doéd och uppstindelse som det 6éver huvud
taget firas kristen gudstjinst. I tron p& Kristi d6d och uppstédndelse inryms
tron pa en forbundsslutande Gud. Gamla testamentets pasktradition ger det
ritta perspektivet for forstaelsen av det kristna gudstjanstlivet. Samma Gud
som i Gamla férbundet gav sitt folk uppdraget att hélla pskmaltid och
darefter raiddade dem ut ur fAngenskapen, samma Gud har genom Kristi dod
och uppstandelse kallat hela miinskligheten att bli det nya férbundets folk.
I gudstjinsten firas &ter och &ter igen Kristi dod och uppstandelse, genom
vilket det nya forbundet #r grundat.®

Lika lite som den judiska p&skmaltiden 4r en minnesmaltid &r den kristna
gudstjansten med sitt nattvardsfirande enbart firandet av ett minne av en
historisk hindelse. B&da 4r avsedda att utgoéra ett reaktualiserande, dér de
nirvarande 4r indragna i skeendet och Gud handlar for att ridda sitt folk.’

For att uttrycka betydelsen av Kristi dod och uppstindelse anvinder Nya
testamentet ocksd uttrycket/begreppet “mysterium”, sirskilt i de paulinska

6 Ett av huvudforedragen vid Societas Liturgicas kongress 1995 behandlade detta tema: Irmgard
Pahl, s 16ff. Irmgard Pahl 4r professor i liturgik vid Bochums universitet.

"Pahl, 1,5 18, 26 och 27f.

8 Pahl, I, s 19f.

9 Cf Daniélou, D, s 168 ff visar forfattaren hur den judiska pdskmaltiden foregriper och forebildar
den messianska maltiden. Fornkyrkliga forfattare som Kyrillos sammanfor nattvarden med péska-
lammet och Kristus; pd s 172 framhéver férfattaren med en referens till Kyrillos p&skalammet som
det gamla férbundets sakrament och nattvarden som det nya férbundets sakrament, inte bara ett
minne av hans lidande utan ett deltagande i Kristi dods och uppstindelses mysterium.
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och deutero-paulinska breven. Den férkunnelse av Kristus som korsfést som
namns i 1 Kor 1:23, 4r samma férkunnelse som nimns ndgot senare i samma
brev: forkunnelsen av Guds hemlighet, mysterium, 1 Kor 2:1. Begreppet
"mysterium” i det grekiska spriket 4r av central betydelse for att det skall g&
att forstd den senare utvecklingen, dir dversdttningen till latin, "sakra-
ment”, har satt sin prigel p& gudstjinstlivet.

Den kristna huvudgudstjénsten, dopgudstjinsten, kyrkodret, tidebénen
och gudstjinstlivet i sin helhet str i ett omedelbart férhallande till Kristi
déd och uppstidndelse. Den kristna huvudgudstjénstens grundstruktur med
ordets gudstjinst och nattvardens gudstjénst uttrycker i sina bdda delar
paskmysteriet: i ordets gudstjinst férkunnas Kristi doéd och uppsténdelse
utifrdn skrifterna'®, i nattvardens gudstjanst reaktualiseras Kristi dod och
uppsténdelse i méltiden.

Redan i Nya testamentets undervisning om nattvarden i 1 Kor 11 talas
om att varje gdng den kristna férsamlingen éter brédet och dricker bigaren
"forkunnar ni alltsd Herrens déd, till dess att han kommer”. Uttrycket "till
dess att han kommer” innefattar tanken p8 att Herren dr uppstdnden och
skall komma &ter till sitt folk. Utifrdn dessa ord har acklamationen i guds-
tjinstens nattvardsbon formulerats med orden om att férkunna Herrens déd,
bekinna hans uppstdndelse till dess att han kommer. Dessa ord 4terfinns i
den ostliga kyrkotraditionen mycket tidigt!!, men har férst under 1900- talet
kommit att erhélla en fast plats i de vistliga kyrkornas gudstjinstliv!?.

[ nattvardsbénens anamnes har i nattvardsgudstjinsten Kristi doéd och
uppstindelse lyfts fram infér Gud och &beropats!®. Genomgiende méste
dock sigas om vistlig gudstjinsttradition som den kommit att utformas i
katolska, anglikanska och lutherska liturgier, att det dominerande draget ér
att betona Kristi dod, Kristi offer for vara synders skull och nattvardens
samband med syndernas forldtelse. P&sk- och uppstdndelsemotivet har
lange varit undanskymt.

Den liturgiska rorelsen har lyft fram och aterviickt intresset fér paskmys-
teriets betydelse i gudstjanstlivet. I den katolska kyrkan visar detta sig i
andra Vatikankonciliets liturgikonstitution, dar denna syn pé& gudstjinstli-
vet far ett tydligt genomslag. I konstitutionen upptriader begreppet "pésk-
mysterium” ett flertal gdnger och det sigs uttryckligen att p&skmysteriet
alltid #r narvarande i kyrkan, sirskilt i gudstjanstlivet!*.

10 Pghl, 1, s 29.

11 Se exempelvis Jakobsliturgin i Early liturgies, s 544, som innehéller en forsamlingsacklamation,
samt kommentar i Introductury notice, s 534. Jfr Hippolytos, s 37, nattvardsbon vid biskopsvig-
ning, dir den som blivit vigd till biskop efter instiftelseberittelsen séger: "Till minne av hans déd
och uppstdndelse frambar vi till dig detta bréd och denna kalk”. Dessa ord utgér anamnesen i
denna nattvardsbén och har inte acklamationens form eller funktion. Fér frdgan om nattvardsbo-
nens tidiga utveckling i den &stliga kyrkan, se exempelvis Wybrew, s 55ff.

12 Bugnini, A, s 454f.

13 Se not 11 om Hippolytos nattvardsbon.

14 Pahl, 1, s 22f, Sacrosanctum Concilium 7.
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I dopgudstjsinsten fir paskmysteriet sitt tydligaste och mest synliga ut-
tryck. I dopgudstjinsten forstddd utifrén Rom 6 delaktiggors den som blir
dopt i Kristi dod och uppstindelse och befrias frdn det tidigare livets fing-
enskap under synd och dod for att kunna leva ett nytt liv i gemenskap med
Guds folk, det folk som vunnit barmhirtighet for Gud. Detta skeende fram-
stills symboliskt i dopgudstjinsten, dir den som doéps f&r limna och avsiga
sig det gamla livet, dédas i dopvattnet och st& upp till ett nytt liv dir hon
iklads nya klidder och fér ett nytt namn. De fornkyrkliga dopordningarna
askadliggor paskmysteriet i de liturgiska handlingarna. Det méste dock sam-
tidigt sdgas att direkta referenser till Rom 6 i dopordningarnas texter, eller
direkta referenser till paskmysteriet med dess bakgrund i gamla férbundet,
inte 4r vanliga i de fornkyrkliga dopordningarna; inte heller i dopordning-
ama i den dérpa foljande visterlindska liturgiutvecklingen.!®

Aven i dopgudstjinsten har den liturgiska rérelsens betoning av pask-
mysteriets centrala roll i gudstjinstlivet inneburit en fornyelse. 1 katolska
kyrkans liturgikonstitution sigs uttryckligen att ménniskorna fogas "genom
dopet in i Kristi pdskmysterium: de dér med honom, begravs med honom
och ateruppvicks med honom”. Liknande tankar terfinns i det ekumeniska
s k Limadokumentets del om dopet.!® Det fornkyrkliga bruket med dop
genom nedsiankning i vatten synliggor bittre 4n bruket med vattendsning
tanken p4 att do och uppstd, men ett allmént aterinférande av dop genom
nedsénkning har &nnu inte gt rum i de véstliga kyrkorna. Osterns ortodoxa
kyrkor har behéllit dop genom nedsénkning. I dessa kyrkors dopordningar
ar dod-uppstindelsemotivet liksom p&skmotivet mer framtridande.

[ fornkyrkliga dopordningar férekommer sillan anspelningar p4 syndaflo-
den eller Réda havet, vilket skulle ha kunnat vara naturligt som en pdmin-
nelse om hur Gud i det gamla forbundet rdddade folket till nytt liv genom
vattnet. En anspelning pd Noaks ark!” finns i den bysantinska dopord-

15 Pahl, 1, s 31ff. Aven om delaktigheten i Kristi déd och uppstindelse ér en viktig del av dopteo-
login, kan den inte sigas vara framtridande i dopordningarnas utformning vad det giller textlss-
ningar och boner. Inte heller #r referenser till pasken i det gamla férbundet vanliga. I de symbo-
liska handlingarna gors det dskadligt att den som dops limnar det gamla livet och bérjar ett nytt,
men i dopgudstjénstens béner talas det om panyttfédelse och om att adopteras, bli ett Guds barn.
Se vidare Whitaker, E C, s 29, dar Kyrillos i sin Mystagogiska katekes 2 undervisar om dopet
utifrdn Rom 6 och s 80f, dir i den bysantinska dopordningen en referens gors till Rom 6 och
delaktigheten genom dopet i Kristi d6d och uppstdndelse, samt s 130 dér Ambrosius i De Sacra-
mentis undervisar om dopet som en delaktighet i Kristi d6d och uppstindelse utifrén trosfrdgorna
i dopet. I Kyrillos Tredje katekes 1 behandlas doéd-uppsténdelseménstret utifrén Rom och i 5 talas
om niden genom vattnet: jorden som har kommit genom vattnet, Guds Ande som svivade &ver
vattnet, med vattnet tog virlden sin bérjan, liksom att Israel befriades frén Farao genom vattnet
och att vatten finns med nér ett férbund sluts med ndgon, exempelvis Noak i 1 Mos 9 och Israel i
2 Mos 24. I Ambrosius De Sacramentis finns férutom den tidigare nimnda referensen nigot tidi-
gare; andra boken 9, en upprikning av olika slags dop, dir syndaflodens dop och dopet i Réda
havet namns, s 42.

16 Sacrosanctum Concilium 6, Limadokumentet ”"Dop Nattvard Ambete”, avsnittet om dopet,
artikel 3.

17 Whitaker, E C, s 81, i den bysantinska dopordningen namns Noaks ark, men dock i samband
med olivoljan och inte i vilsignelsebsnen éver dopvattnet.
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ningen, men inte till riddningen genom vatten utan till olivkvisten och
smorjelsen med olivolja som skedde vid dopet. Den liturgiska rérelsen har
arbetat for att i bonen 6ver dopvattnet ta med anspelningar p4 syndafloden
och Réda havet, vilket lett till att sddana nu 4terfinns i de flesta vistliga
kyrkors dopordningar. [ de lutherska kyrkorna har det inneburit en &teran-
knytning till den s k "syndaflodsbénen” som frdn Luthers Taufbiichlein for-
des vidare till andra lander under 1500-talet, men senare undantriéingdes.!®
Ocks& bruket att dopa dopkandidaterna p& pasknatten i p&sknattens
gudstjanst bidrog till att tydliggéra dopets inre samband med Kristi dod och
uppstdndelse och med paskmotivet. Genom den liturgiska rorelsen har i de
vistliga kyrkotraditionerna p&sknattens gudstjinst ater bérjat bli en bety-
delsefull gudstjinst i kyrkornas gudstjinstliv. Pasknattsmissan innehéller i
de flesta utformingar lidsning av texterna om uttdget ur Egypten genom
Roda havets vatten.!® Dop i pasknattsmissan har blivit allt vanligare.
Pésken #r kulmen pd kyrkodret i dess helhet och utgér férebilden for att
séndagen helgas som gudstjanstdag. Hela den kristna kyrkan firar gudstjéns-
ten pd sondagen som en markering av bekinnelsen till Kristi uppstandelse
denna dag och av att det &r den uppstdndne som har lovat att vara med i
forsamlingen nar den #r samlad till gudstjinst.?® Varje sondag 4r en pamin-
nelse om paskmysteriet.?! Det séndagliga nattvardsfirandet i fornkyrkan 4r
en varje vecka upprepad aktualisering av Kristi d6d och uppst&ndelse. Natt-
varden instiftades av Kristus en torsdag, men de férsta férsamlingarna valde
att frimst fira nattvard nir de hogtidligholl Herrens dag, séndagen. Natt-
varden uppfattades i uppstandelsens och paskmysteriets sammanhang.??

18 Eckerdal, L, s 254. Syndaflodsbonen karaktiriseras som Luthers egen skapelse men med férebild
i den medeltida pisknattsprefationen vid dopvattnets invigning. "Dopbénen inleddes med bib-
liska dopprototyper, fr a den drinkande syndafloden med den riddande arken, Réda havet som
dédade faraoner men riddade Israel och Jesu dop helgande allt dopvatten. S3 foljde ett slags
epikles, bonen om Andens kommande till dem som skulle dopas, s3 att allt som horde till den
gamla ménniskan skulle ‘drinkas och g8 under’ fér att den nya ménniskan, ‘torr och vilbeh&llen i
kristenhetens heliga ark’, skulle tjana Gud i glidje och hopp.” Syndaflodsbonen anknyter inne-
hallsligt till 1 Petr 3:20f.

19 Melito, biskop av Sardes under 100-talets andra halft, har i en bevarad p&skhomilia sambandet
mellan pasken i gamla férbundet med det nya forbundet som sitt genomgende tema. Befrielsen ur
Egypten ir forebilden, modellen for det som skulle komma. Han stiger exempelvis: "Israel bevara-
des genom slaktandet av firet och doptes tillsammans av det utgjutna blodet, och farets dod visade
sig vara en mur for folket”, s 13.

20 Pahl, 1, 34ff.

2 De apostoliska faderna, s 92. Ignatios brev till magnesierna, 9: "De som levde efter de gamla
ordningarna har allts& kommit till ett nytt hopp s att de inte mera h&ller sabbat utan firar Herrens
dag, den dag d8 vért liv gick upp likt solen genom honom och hans déd, fastin négra férnekar
detta. Det #r genom detta mysterium som vi har tagit emot tron och haller ut s att vi kan visa oss
vara larjungar till Jesus Kristus, var ende Lirare.”

22 Rordorf, W, s 40, i sitt svar till Irmgard Pahl. Rordorf, som foretréder en reformert tradition och
4r professor i patristik i Neuchatel, deklarerar att han #r helt 6verens med Irmgard Pahl om att
eukaristin dr konstitutiv fér séndagen. Det 4r genom att fira eukaristi som man firar Herrens dag.
Denna stdndpunkt har tidigare bland annat férts fram av Marsili: eukaristin #r det sakrament
varigenom den uppst&ndne Kristus framtréider i kyrkan, vilket omvandlar veckans forsta dag till
att bli Herrens dag. Atergivet i Chupungcu, A, s 7.
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Emmausberittelsen i Luk 24 vittnar om att bdde utldggningen av skrifterna
— ordets gudstjinst — och brédsbrytelsen — nattvardens gudstjinst — dr oupp-
losligt férenade med Kristi uppstindelse och firandet av denna. Ordets
gudstjénst har sin bakgrund i den judiska synagoggudstjinsten, dir lagen
som gavs i samband med befrielsen ur Egypten, skulle ldsas och utliggas.
Nattvardens gudstjinst instiftades i samband med Kristi d6d och uppstan-
delse. Tillsammans, férenade med varandra, ér de det nya gudsfolkets fi-
rande av paskmysteriet i dess fullhet. P4sken uttrycker Guds kérlek till méin-
niskan. Darfér 4r ménniskans medminskliga kirlek det ritta utflodet frén
firandet av paskmysteriet. Liturgin har sin fortsittning i diakoni.??

Ocks# kyrkans dagliga bon, tidegirden, 4r uppbyggd s& att bonestunderna
hor samman med berittelserna om Kristi lidande, dod och uppsténdelse. 1
Den apostoliska traditionen av Hippolytos knyts de dagliga bénetiderna
direkt till Kristi passionshistoria: niar man ber vid tredje timmen skall man
minnas hur Kristus fistes vid korset, vid sjitte timmen slocknade dagsljuset
och det blev ett stort mérker och vid den nionde timmen genomborrades
Kristi sida. Bénestunden innan man somnar in blir till en dodsférberedelse
ddr man pdminns om Kristus som somnade in i ddden. P& natten skall man
std upp och be och lova Herren. Nir tuppen gal skall man minnas att israe-
literna d4 fornekade Kristus, men att vi bekinner honom i hopp om de
dodas uppstdndelse.?* Den liturgiska rorelsen har arbetat for en dteranknyt-
ning av paskmysteriet till kyrkans dagliga bénestunder. I den allminna in-
troduktionen till den katolska kyrkans nya tidegird gors i det andra kapitlet
— om helgandet av dagen med de olika bonestunderna — en genomgéng av
bonestundernas egenart. Dir séigs det om laudes, att "denna bon i gryningen
aterkallar i minnet Herren Jesu uppstindelse” med hinvisning till Cypria-
nus ord: "Tidigt skall man be for att genom morgonbénen fira minnelsen
av Herrens uppstdndelse”. Vesper tolkas som "ett aftonoffer” och i denna
bénestund skall man minnas hur Kristus offrade sig for virlden och frambar
sig sjilv under nattvardsmaltiden som han instiftade. Ters, sext och non
forstds som bonestunder i vilka man &tererinrar sig Kristi lidande.?®

PASKMYSTERIET | SAKRAMENTALTEOLOGIN

Kyrkan kallas for det nya férbundets folk som Gud har befriat och gett nytt
liv. Kristus dog och uppstod fér att detta folk skulle riddas. Kyrkan ér i sig

3 Rordorf, W, s 4143 samt 48.

24 Hippolytos, s 71ff. Av intresse #r att se hur upprikningen av de dagliga bénestunderna borjar vid
den tredje timmen och att Kristus d3 fastes vid korset. Hir gérs en anknytning till offren i det
gamla forbundet: ”15 Och det var dérfér som lagen i Gamla [testamentet] féreskrev att man
standigt skall frambéra skddebréden: som forebilder for Kristi kropp och blod. 16 Och offrandet av
det oskiliga lammet till det fullkomliga lammet.” Som jamforelse, se Melito, s 67ff med troparier
for l8ngfredagen vilka foljer Jesu lidandes historia ur den bysantinska tidegirden, sannolikt skrivna
av Melito.

5 Pahl, I, s 34, Kyrkans dagliga bon, Allmén introduktion, artiklarna 38 och 75.
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sjalv ett sakrament, en av Gud instiftad gdva till ménskligheten, ett sakra-
ment som #r oupplosligt férenat med det som Kristus gjorde den pésk nir
han dog och uppstod. Det nya férbundets folk blir till genom ett Guds
ingripande i ménsklighetens historia, lika minnesvirt som nir Gud enligt
berittelserna i 2 Mos befriade Israels folk ur den egyptiska f&ngenskapen
genom Roéda havets vatten. Kyrkan kan i sig sjilv betraktas som ett pasksak-
rament.

Aven i ett sakramentalteologiskt sammanhang ar det av vikt att notera
hur det grekiska “mysterion” finns bakom begreppet “sakrament”. I Nya
testamentet anvinds ordet i evangelierna med syftning p& det kommande
messianska kungadémet som Kristus kommit fér att forverkliga. Paulus ut-
vecklar begreppet till att inkludera Guds frilsningsplan for méinskligheten;
denna plan #r forborgad for virlden men manifesteras genom profeternas
forutsigelser och genom apostlarna. Sakramentsbegreppet anvinds ocksé
om Kristus, bide i hans frilsningsgirning och i 0ss.26 I begreppet “sakra-
ment” finns darfér bdde innebérden av helig hemlighet och att denna hem-
lighet synliggors.

Enligt den klassiska sakramentsdefinitionen skiljer man pd ord och ele-
ment, exempelvis vatten som anvinds i dopet och Guds ord som kommer
till vattnet och den som skall dépas. Kyrkans sakrament 4r gdvor frdn Gud,
tecken p& den ndd Gud visar minniskorna. Ménniskor tillber Gud i dessa
tecken. Tomas av Aquino nidmner sakramenten som tecken pd tre saker:
Kristi lidande, n&d och #ra.?” Sakramenten #r tecken p Aterlésning och
fralsning. Sarskilt lyfter Tomas fram dopet som i enlighet med Rom 6 be-
skrivs som v&r déd och uppstindelse med Kristus. Kristi &terlésningsverk
blir vdra genom sakramenten. Paven Leo I uttryckte l&ngt tidigare en lik-
nande tanke med att séiga att det som var synligt i Kristus har éverforts till
Kyrkans sakrament.?®

Kyrkans gudstjanstliv har sitt centrum i sakramenten, frimst dopet och
nattvarden. [ bdda dessa sakrament aterspeglas Kristi dod och uppstindelse,
det som Kristus har gjort fér ménsklighetens frilsning. Sakramenten synlig-
gor och aktualiserar Kristi dod och uppstindelse — det som Kristus har gjort
for att Aterldsa minskligheten. I den katolska kyrkans tradition med sju
sakrament kan man uttrycka detta pd foljande sitt: dopet for ménniskan in
i Kristuslivet och gér henne delaktig av det som Kristus har gjort med sin
doéd och uppstdndelse, i bikten A&teraktualiseras Kristi forsoningsverk, i
prastvigningen ges uppdraget att férvalta de sakrament som synliggér Kristi
aterlosningsverk, i dktenskapet skall de kristna &terspegla den sjilvutgi-
vande kirleken mellan Kristus och hans kyrka, i de sjukas smorjelse beds
boner om att den sjuka genom Kristi férsoningsverk skall kunna std upp

26 New Catholic Encyclopedia NCE, s 806.

21 NCE, vol X11, s 807. Summa Theologica 3 a, 60.3. Jfr The New Dictionary of Sacramental Worship
NDSW, Dublin 1990, s 1108.

8 NCE, vol X11, s 808. Sermo 74; PL 54:398.
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fran sin sjukdom. P&skmotivet finns med i kyrkans sakramentala liv som en
standig pdminnelse om att kyrkans gudstjénstliv som helhet ér beroende av
det Kristus gjort for ménskligheten genom sin déd och sin uppstandelse.?®

Sett frdn ett mer lutherskt perspektiv, ger dopet inte endast del i Kristi
dod och uppstdndelse. Dopet skall ocks praktiseras genom att den kristna
minniskan varje dag pAminner sig om sitt dop, dels med dopets instiftelse-
ord "l Faderns, Sonens och den helige Andes namn” i kombination med
korstecknet®®, dels genom att rannsaka sig sjilv och dé bort frin synden for
att std upp till nytt liv med Kristus.?! Bikten #r i luthersk teologi en del av
dopet i funktion, en del i detta dédande av synden och att den kristna
ménniskan ater far del av Kristi dod och uppstandelse?. I nattvarden ges 4t
den kristna férsamlingen frukterna av Kristi déd och uppstindelse: synder-
nas forldtelse, liv och salighet tillkiinnages genom orden "For eder utgiven”
och "Utgjutet till syndernas forlatelse”.?

[ Martin Luthers teologi kan Kristi dod och uppstdndelse betraktas som
ett sakrament i och med att Kristus genom sin déd vinner syndernas forl4-
telse for ménskligheten. Genom uppstdndelsen blir denna géva verksam
och anvindbar. Kristi déd dr en doéd for méanniskan, men verksam i ménni-
skan genom den dagliga déden frin det gamla livet och uppstandelsen till
det nya. Det kristna livet 4r p4 detta sitt férenat med Kristi dod och upp-
stdndelse i ett pdgiende livsmonster dér den kristna ménniskan dr férenad
med Kristus.**

Luther kan, i likhet med dldre tiders teologer, dven siga att det som &r
sant i forhallande till Kristus ocks4 ér sant i forhdllande till sakramenten.
Detta uttrycker han i diskussionen om realpresens i nattvarden och jamfor
Kristi minniskoblivande, inkarnationen, med brédet och vinet i nattvar-

1 NCE, vol X1, s 808.

30 Luthers lilla katekes, efter Femte huvudstycket: ”P& morgonen, nar du stiger upp, skall du signa dig
med det heliga korstecknet och siga: ‘I Faderns och Sonens och den helige Andes namn.” —”Om
aftonen, nir du gér till sings, skall du signa dig med det heliga korstecknet och siga: ‘I Faderns och
Sonens och den helige Andes namn.” Jfr Hippolytos, s 75, dir korstecknet fors samman med det
gamla férbundets paskberittelse: "Det var som en forebild till detta som Mose befallde att man
skulle stidnka blodet frin det dvre dorrtrdet och bestryka bida dorrposterna med det. Han gav
[ddrmed] en forebild till den tro pd det fullkomliga lammet som vi har”. Se ocksd Daniélou, ],
s 164f, dir Hippolytos paskhomilia terges och kommenteras. Daniélou menar att korstecknet i
detta sammanhang syftar p& dopgudstjénstens korstecknande.

31 Luthers lilla katekes, Fjiarde huvudstycket. Dopets sakrament. IV. ”Vad betyder detta dop i vat-
ten? Det betyder, att den gamla ménniskan i oss skall genom daglig &nger och bittring forkvivas
och dédas med alla synder och onda lustar och en ny ménniska dagligen framkomma och uppst8,
vilken i rittfardighet och helighet skall leva infér Gud evinnerligen.” Luthers stora katekes, Fjirde
delen. Om dopet: ... den gamle Adams dédande och dérefter den nya médnniskans uppst&ndelse,
vilka bida hela vart liv igenom maste fortgd hos oss, s3 att en kristens liv icke &r ndgot annat 4n
ett dagligt dop”.

32 Luthers stora katekes, Fjarde delen. Om dopet: ”... Och hir ser du, att dopet bide i anseende till
sin kraft och sin sinnebildliga betydelse omsluter jamvil det tredje sakramentet, som man har
kallat boten och som egentligen icke #r nigot annat 4n dopet”.

3 Luthers lilla katekes, Femte huvudstycket. Altarets sakrament. I1.

3% Althaus, P, s 214.
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den. Kristus &r en ménniska som vi, men i honom bor Gud i sin fullhet.
Nattvardens brod och vin dr vanligt bréd och vin, men i dem finns Kristi
kropp och blod. Kristi méinskliga natur fordndrades inte av att han dr Guds
son. Han #r en ménniska fullt ut. Brodet och vinet 4r ocksé oféridndrat och
helt och hallet bréd och vin, men #nd3 4r de Kristi kropp och blod. Kristus
4r pa detta sitt fullt ut ndrvarande i sin kyrka i sakramenten.?’

[ centrum for sakramentsliran hos Luther finns syndernas forlatelse, det
som Kristus vunnit &t méinskligheten med sin dod. Tyngdpunkten ligger p&
att do bort frin synden i dopet och att Kristus i nattvardens bréd och vin
ger sig sjilv &t ménniskan, for hennes férsoning. Det gamla livet skall do
med Kristus for att manniskan skall st& upp till ett nytt liv.%

[ modern luthersk teologi har pdskmotivet bidragit till att férnya forstéel-
sen av gudstjinstens utveckling. Kristen gudstjansttradition innehéller ett
rikt symbolsprik, dir symbolerna dr hamtade frin olika sammanhang utan-
for gudstjinsten. De har forts in i gudstjinstens sammanhang och fétt en
fordndrad betydelse, en nytolkning. Exempel pa detta #r vattnets anvind-
ning i dopet, liksom brédets och vinets anvindning i nattvarden. Forstel-
sen av sakramenten sker i sitt kulturella sammanhang. Kristus som blivit
miénniska tar ménskliga sprak och andra uttrycksmedel i sin tjinst for att ge
den gudomliga n&den &t méinniskorna.

Den nytolkning som gors nér vdra uttrycksmedel anvinds i gudstjinsten
foljer det dod-uppstdndelseschema som tidigare namnts. De gamla symbo-
lerna och uttrycksmedlen genomgér en omvandling; de bryts, dér och upp-
stdr for att anviéndas i ett nytt sammanhang. Det gudomliga budet om att
miénniskan skall vila p& veckans sjunde dag ges ett nytt innehéll nir Kristus
denna dag ligger dod, vilande i sin grav. Med hans uppstdndelse nytolkas
forstielsen av veckans dagar: den &ttonde dagen blir férsta dagen i Guds
fornyelse av sitt forhéllande till virlden — Herrens dag, som déirefter hogtid-
ligh&lls medan sabbatsdagen har tjinat ut sin gamla roll. Vattnet i dopet,
brodet och vinet i nattvarden samt liturgins symboliska uttrycksmedel ge-
nomgdr liknande processer: de bryts, de dor, for att tas i den Uppstdndnes
tjanst.>7

PASKMOTIVET | ECKLESIOLOGIN

Kyrkan beskrivs ofta som Guds folk, det nya férbundets folk, eller som en
kropp, Kristi kropp. I och med andra Vatikankonciliet fick beskrivningen

35 Althaus, P, s 376, not 2; WA 6, 511.

3 Althaus, P, s 380f.

37 Den lutherske teologen Gordon W Lathrop har utvecklat teologin om "the Broken Ritual” och
"the Broken Symbol” utifrdn Paul Tillichs Dynamics of Faith, 1957. Lathrop, G 1993, s 27ff;
Lathrop, G 1994, s 34ff om dopet, s 79ff om nattvarden, s 146 om bedémningen av liturgins
forhéllande till kulturen; Lathrop, G 1996, s 61ff om anvéndningen av kulturella uttrycksmedel i
liturgin och hur dessa omvandlas.
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av kyrkan som ett sakrament i sig ett teologiskt genomslag, inte endast i den
katolska kyrkan utan dven bland teologer i andra kyrkor.

Gudsfolkstanken har djupa bibliska rétter och det &r inte svért att se hur
den forts vidare fr&n Gamla testamentet till Nya. [ flera nytestamentliga
texter beskrivs kyrkan som Guds folk med direkta anspelningar p& Gamla
testamentet.’® Guds folk i Gamla testamentet blir ett folk genom att Gud
utviljer det och l&ter det g8 genom dod till liv. Detta fralsningshistoriska
motiv gdr genom hela Gamla testamentet, alltifrin skapelseberiittelsernas
framstillning. Gud lter ordning framtrida ur kaos, ljus blir till i morkret,
liv uppstér ur det livlsa och ménniskorna skapas till Guds avbilder i en
virld som saknar Guds bild. Redan hir gir det att ana det dod-uppsténdel-
seschema som &terkommer i den frilsningshistoriska framstillningen om
hur Gud skapar sig ett folk.

[ berittelserna om de férbund Gud sluter med ménskligheten &terkom-
mer detta monster: syndafloden som dédar virlden men frilser dem som
finns i Noaks ark, det ofruktsamma paret Abraham och Sara som fér ge liv
at det utvalda folket, befrielsen genom Réda havets vatten och den ofrukt-
samma Oknen fram till ankomsten till det utlovade landet. Gud utviljer &t
sig ett folk som en del av planen att rdidda ménniskosliktet, och detta sker
genom déd till liv. I den judiska p&skmé&ltiden finns berittelsen koncentre-
rad om hur Gud frilser sitt folk.

I de berittelser och handlingar som ingér i den judiska paskméltiden
(haggada) pdminns deltagarna om hur det israelitiska folket i Egypten skulle
baka osyrat brod, slakta p8skalammet och bestryka dérrposterna med dess
blod. Under natten skulle hemsokelser drabba Egypten, men dessa skulle g&
forbi (pasasch) Israels folk s& att de blev skonade och kunde limna fingen-
skapen.®® Det bittra lidandet, paskalammet (pesasch), det osyrade brodet,
vinet och jublet 6ver befrielsen finns med i den &rligen upprepade judiska
péskmaltiden.

Sirskilt tydlig blir gudsfolkstanken i 1 Petr 2, d4r det heter att de dopta ér
ett utvalt slikte — kungar och prister, ett heligt folk, Guds eget folk som
skall forkunna hans storverk. Vidare sigs att Gud har kallat dem frén méork-
ret till sitt underbara ljus. De som inte forut var ett folk 4r nu Guds folk. 1
dessa f4 rader fors gudsfolksteologin frdin Gamla testamentet in i det Nya
med citat frfdn 2 Mos 19 och Jes 43. Ett nytt férbundsfolk har blivit till
genom Kristus. Déd-uppst&ndelseménstret spelar hir en viktig roll: det
kristna dopet later den som déps fa del av det som Gud har gjort fér ménsk-
lighetens frilsning.

Det dr nir kyrkan uppfattas som det nya gudsfolket som p&skmotivet blir
sarskilt tydligt. D4 kan det gamla férbundets p&skberittelse om férbundsfol-
kets befrielse i Egypten peka fram emot det nya forbundets paskberittelse,
dér Kristi déd och uppsténdelse dger rum i samband med den judiska pés-

38 Dulles, A, s 53ff. Kloppenburg, B, s 41ff.
392 Mos 12:15-51.
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ken. Kyrkans firande av paskmysteriet blir d4 ett firande av allt Gud gjort
for att befria sitt folk.

I Martin Luthers teologi har gudsfolkstanken stor betydelse.*° Nir den
katolska kyrkan under andra Vatikankonciliet kraftigt betonade uppfatt-
ningen att kyrkan dr Guds folk, har detta kommit att f f6ljdverkningar for
den ekumeniska forstdelsen av kyrkans visen i dialogen mellan lutheraner
och katoliker. Det ir sarskilt i andra Vatikankonciliets konstitution om kyr-
kan som gudsfolkstanken framtrider. Hir kallas kyrkan fér "det nya gudsfol-
ket”,*! vilket méste innebra att kyrkan fortas utifrdn Guds folk i det gamla
forbundet.

Aven Kristi kropp som en bild av kyrkan har inom ecklesiologin kommit
till anvéndning i frdga om p&skmysteriet. Att kyrkan di direkt identifieras
med Kristi kropp, dir de kristna ér lemmarna, gér tillbaka p& Rom 12 och 1
Kor 12 som beskriver kyrkan som en kropp med ménga lemmar. Kristi off-
rade och uppstdndna kropp 4r kyrkans grundexistens. Genom dopet fogas
miénniskorna in i Kristi déd och uppstdndelse och blir lemmar i hans kropp,
som ar hans kyrka. [ 1 Kor 12 sigs att ménniskan har "dépts att hora till en
och samma kropp”.*? Dopets och Kristi kropps dod-uppstandelsemonster
lyfts fram nér kyrkan betraktas som Kristi kropp; ddremot blir anknytningen
till pdskmotivet i Gamla testamentet svagare. Till skillnad frin nér kyrkan
ses som Guds folk, méste anknytningen mellan Kristi kropp och den judiska
pasken ske genom en omskrivning. Om det israelitiska folket personifieras
som en son som skall riddas undan fingenskapen, genom vattnet i Réda
havet till ett nytt liv, d4 kan synen p kyrkan som Kristi kropp anknytas till
det judiska folkets riddning ur Egypten.*

Aven andra sitt att uppfatta kyrkan kan vara aktuella utifrén paskmyste-
riets dod-uppstdndelsemonster. Kyrkan som tjdnaren och kyrkan som en del
av det rike som skall komma, féregripande det som vintar oss, dr exempel
pa ytterligare tva sddana modeller. Kyrkan som tjinare syftar p4 att Kristus
som Guds tjinare utgav sitt liv fér att vi skall leva. Kyrkan skall darfor i
likhet med honom utge sig sjalv for att virlden skall leva.** Med denna
kyrkosyn méste ocksd, som var fallet med Kristi kropp, anknytningen till
pasken i det gamla férbundet ske genom en omskrivning, dér det israelitiska
folket betraktas som Guds tjanare.* Kyrkan kan ocksa betraktas som en del
av det kommande gudsriket med en gemenskap mellan dem som redan nétt
fram och dem som lever p4 jorden. I spinningen mellan de levande och de

40 Althaus, P, s 287ff. Kyrkan #r Guds folk. Kyrkan har alltid existerat. Det har alltid funnits ett
Guds folk fran den forsta manniskans tid fram till det senast fédda barnet. Luther WA 40 III, 505.
Kyrkan #r Guds folk bade i det gamla och det nya férbundets tid.

# Kloppenburg, B, s 41f, Lumen Gentium 9¢/25, 10a/27, 13a/30.

4 Kloppenburg, B, s 37ff.

4 Ett sddant synsitt forekommer i Gamla testamentet och var helt klart aktuellt for Nya testa-
mentets forfattare. 2 Mos 4:22~23 "Israel 4r min férstfédde son, och jag har sagt till dig: ‘Slapp min
son, s att han kan halla gudstjénst med mig™. Matt 2:15: "Frn Egypten har jag kallat min son”.
4 Dulles, A, s 92f.

# Som i Jes 53.
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bortgngna Aterfinns schemat "frén dod till liv” — kyrkans medlemmar har
del av Kristi uppstdndelse och lever dirfor i gemenskap med dem som: #r
avlidna.*® Med detta eskatologiska perspektiv finns en anknytning till det
gamla férbundet givet i 1 Petr, dir det sdgs att Kristus sedan han dott for
minsklighetens synder steg ned och predikade fér dem som en géng vigrat
lyssna, medan arken byggdes och nigra fi ménniskor riddades genom vatt-

net. "P& motsvarande sitt riddas ni nu av vattnet i dopet”.*/

FALLSTUDIUM - SVENSKA KYRKAN

For att konkretisera tesen om paskmysteriets betydelse for gudstjénstlivet i
ett sakramentalteologiskt sammanhang, viljer jag att hir se nidrmare pa
utvecklingen i Svenska kyrkan med borjan i reformationen. Pdskmysteriet
skall uppfattas, i enlighet med ovanstdende redogérelse, som inte endast
begrinsad till Kristi dod och uppstdndelse utan dven innefattande att Kristi
déd och uppstndelse ses i ljuset av pasken i det gamla férbundet och det
judiska p&skfirandet. P4sken i det gamla férbundet blir tolkningsnyckeln for
att forstd Kristi dod och uppstdndelse i kyrkans gudstjinstliv, sakramen-
talteologi och ecklesiologi.

Olaus Petri visar i sin handbok p& svenska en tydlig medvetenhet om
péskmysteriets betydelse i det sammanhang som hér avhandlas. I sin forsta
dopordning p& svenska anviinder han en svensk bearbetning av den tidigare
nimnda syndaflodsbénen. Paskmysteriets samband med det gamla férbun-
det lyfts fram med all énskvird tydlighet. I bonen ndmns hur Gud riddade
den trogne Noak genom vattnet undan syndafloden och att Israel torr-
skodda kunde g8 genom Réda havet medan Faraos hir drinktes. Ridd-
ningen fr&n f&ngenskapen i Egypten genom vattnet, det gamla férbundets
pésk, ses hiir som en forebild till det kristna dopet: "ther thin helga dopelse
medh beteeknat warder”. I bénen ber man sedan fortséttningsvis fér den
som skall dopas, att all synd skall férgds genom vattnet, att den som skall
dépas blir skild frin den ogudaktiga hopen och kommer in i arken som &r
kristenheten, uppfylls med helig Ande och kommer till det eviga livet ge-
nom Jesus Kristus.*®

Det som i texten till Olaus Petris dopordning #dr mindre klart &r betydel-
sen av Kristi uppstandelse for forstielsen av sakramentet. Den som déps
skall lamna sitt gamla liv genom dopet i vatten och st& upp till det eviga
livet med Kristus, men Kristi egen uppst&ndelse sigs det inte mycket om.
Olaus Petris grundtanke verkar vara att Kristus genom sin déd har vunnit
forldtelse for virldens synder och att delaktigheten i denna forldtelse vinns
genom dopet. Inte ens i dopfrigorna nimns Kristi uppstdndelse: “Troor tu

46 Dulles, A, s 108f.

#770Och ni rdddas genom att Jesus Kristus har uppstatt, han som har stigit upp till himlen och sitter
p4 Guds hogra sida, sedan dnglar, makter och krafter har lagts under honom.” 1 Petr 3:18-22
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p4 Jesum Christum hans eenda son wor herra féddan och dédhan? Swar
Ja”.# Denna betoning av Kristi dods betydelse for minniskans frilsning,
utan omniamnande av Kristi uppst&ndelse, skulle komma att vara bestdende
under de foljande rhundradena i Sverige.

Den kyrkosyn som framtrider i Olaus Petris dopordning #r typiskt nog
synen pé kyrkan som ett Guds folk, det nya Israel, vilket visas av att han
direkt sammanfor det israelitiska folkets riddning (thin almogha Israel) ge-
nom Roéda havet med det kristna dopet och tillhérigheten till kristenheten.

Redan 1528 hade Olaus Petri forklarat sin syn p& sakramenten i en siir-
skild skrift.’® Inledningsvis konstaterar Olaus Petri att sacramentum &r en
oversittning av det grekiska "mysterion” som betyder hemlighet. Han fort-
sitter ddrefter med att beskriva sakramentet som ett utvirtes synligt och
begripligt tecken pd den n&d som blir oss tillsagd genom Guds ord. Med en
hinvisning till Paulus, menar Olaus Petri att det r Kristus sjilv som kallas
sacramentum (Ef 3, 1 Kol 1). Utifrn att det ar Kristus sjilv som #r sakra-
mentet vill Olaus Petri helst kalla dop och nattvard for sakramentstecken
(sacramentz tekn).’!

Om dopet skriver Olaus Petri, att det #r ett tecken for trons rittfardighet
i vilket den gamla minniskan och syndakroppen blir dédad, renad frén
synden och rittfiardigad (affdsdhadher, reengiorder aff syndena, och ritfir-
dugat warder). Hir gor Olaus Petri en hinvisning till Rom 6. [ Olaus Petris
syn pa dopet ér forebilden i Gamla testamentet helt klar. Han jamfor direkt
dopet med Israels riddning genom havets vatten, som han kallar ett tecken
pa att Gud var dem gunstig (gonstig). Betoningen ligger p& riddning och
syndaforlitelse.’? Olaus Petri beskriver dopets funktion i det minskliga li-

8 QOlaus Petri, Een handbock p&& Svensko, Ther doopet och annat mera uthi st3sr, 1529, OPSS
band 2, s 319: ”O alzmechtige ewighe gudh tu som epter thinne strenga retwises dom, haffuer
genom syndflodhena f6rdémdt then otroghna werldena, behallandes genom thina stora barmher-
tigheet then troghna Noe sielff ottonde, och haffuer férdrengt then férstockade Pharaonem, och
all hans hadr j thet rodha haffuet, och haffver férdt thin almogha Jsrael torskoddan ther jgenom,
ther thin helga dopelse medh beteeknat warder Tu som genom thin helga sons Jesu Christi wor
herres dopelse giorde jordan och all watn til enne helsosamma syndflodh, och insatte dépelsen
ther synderne j Jesu nampn afftwaghna warda, S& werdas nw milleliga see til thenna thin tienare
(-rinne) N. och giff honom (henne) ena ritta troo, och férnyia honom (henne) j andanom genom
thesso helsosamma syndflodena, at honom (henne) motte hir forgéss all then synd som honom
(henne) aff Adam p&kommen ir, och then han sielff gioordt haffuer, och at han (hon) motte
skilias jfrd then ogudhachtiga hoopen, och komma jn j then helga archen som &r thin helga
Christenheet, ther vpfyllas medh them helga anda, och komma til thet ewinnerliga liffwet genom
Jesum Christum wor herra. Amen.”

49 Olaus Petri, OPSS band 2, s 321f.

59 Olaus Petri, Een liten boock om Sacramenten huadh the #re och huru the retzligha brukas skole,
OPSS band 1, s 369ff.

51 Olaus Petri, OPSS band 1, s 375.

52 Olaus Petri, OPSS band 1, s 376 "jtt wist witnesbyrd, at gudh #r tich gonstogh lijka som han
sielff dopte tich, sdsom Jsraels almoge hade for jtt wist tekn at gudh war them gonstig j thet
haffzens watn stodh som en mwr pd bidha sidhor widh them midhan the gingo ther offuer, s skal
tu och haffua fér en viss pant til gudz nidhe at tu dépes, ther fore brukas thenne ordhen ther til,
nampn fadhers och sons och then helge andas, til at giffua til kenna ath sielff gudh fader och son
och den helge ande déper, och then som dépt warder skal l4ta sich tyckia (som och j sanningene
ir) ath honom forlates synderna aff gudh fadher och son och then helga anda”.
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vet med att skriva att kraften och ndden, som Gud verkar i oss, 4r det att
man gar genom doden till livet.> Ménniskans dagliga dod och uppstindelse
frin synden kan 4ga rum i kraft av Kristi d6d och uppsténdelse (aff Christi
vpstondelse haffue wij then krafft ath wij begynne haffua jtt nytt ratfardigt
leffuerne).’*

Nir Olaus Petri i sin bok om sakramenten kommer in pd nattvarden,
saknas dock sambanden med pasken i det gamla férbundet och déd-uppstén-
delseménstret. Tyngdpunkten i Olaus Petris framstiillning ligger vid att av-
visa tanken p4 att endast pristerna skulle motta sakramentet och att stilla
ut sakramentet i monstransen. | den m&n han kommer in p& den sakramen-
talteologiska forstielsen av nattvarden ligger betoningen pé syndernas for-
latelse genom Kristi dod och att Kristi dod forkunnas i nattvarden.®

Brodern, #rkebiskop Laurentius Petri, hinvisar i sin kyrkoordning 1571
till de svenska ordningarna for dop och missa. [ avsnittet om dopet gor han
en hinvisning till Rom 6,° men har i 6vrigt inte med négra tydliga anspel-
ningar pa Kristi d6d och uppstindelse eller pdskmotivet i stort.

Av storre intresse dr det di att se ndrmare pd hur Olaus Petri faktiskt
utformade sin missordning, den svenska méssan fr&n 1531. Har véljer Olaus
Petri att arbeta samman paskdagens prefation med instiftelseorden till en
integrerad enhet. Det faktum att Olaus Petri just viljer p&skdagens prefa-
tion som utgdngspunkt for hur han utformar det utan tvekan kénsligaste
momentet i den nya missordningen, avsléjar att hans syn 4r att nattvarden
hor samman med pésken.

I bakgrunden finns betraktelsesittet att Kristus &r det nya férbundets
péskalamm som blir slaktat f6r att ménskligheten skall riddas, men genom
att vilja p&skdagens prefation som grund fér den forsta nattvardsbénen pé
svenska blir pAskmotivet fullstindigt. Ocksd Kristi uppstdndelse ges hir en
betydelse for nattvardens sammanhang. "Och sdsom han offueruan dédhen
och stodh vp jgen til lijffz och nw aldrigh meera doér, s8 skola och alle the
som ther vpp4 forlata sich, offueruinna syndena och dédhen och f3 ewmin-
nerlighit lijff genom honom.”

Valet av péskdagens prefation som utgdngspunkt fér utformningen av
den reformatoriska nattvardsliturgin verkar vara ett svenskt siardrag. Varken
Niirnbergmissan eller Luther har paskprefationen som grund fér nattvards-
liturgin. I dessa ar det i stillet den vanligare forekommande allménna prefa-
tionen, praefatio de communi, som fér bli den bén som leder 6ver till instif-
telseorden. I den svenska missan 1541 har paskprefationen kompletterats
med ytterligare ett alternativ, en 6versittning av den allménna prefationen
fran den medeltida méssan.’

53 Olaus Petri, OPSS, band 1, s 377.

54 Olaus Petri, OPSS, band 1, s 378.

35 Olaus Petri, OPSS, band 1, s 402ff.

36 Laurentius Petri, Kyrkoordningen, s 48.

57 Olaus Petri, Then Swenska Messan 1531, OPSS, band 2, s 416; Rodhe, E, s 146ff; Brilioth, Y, s
339f.
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De bada prefationerna frén 1541 kom att finns kvar i den svenska méssan
i kyrkohandbockerna fram till 1811, d& de helt avligsnades. I 1811 &rs
handbok foljdes de inledande prefationsresponsorierna direkt av instiftelse-
orden. Denna reduktion av nattvardsliturgin ledde till ett restaureringsar-
bete som i 1894 &rs kyrkohandbok lyfte fram paskmotivet dnnu tydligare &n
i handbsckerna fére &r 1811. Som prefation &terinsitts nu den gamla pésk-
prefationen, men med tilldgget att Jesus Kristus #r vart paskalamm, offrat
for oss, Guds rena lamm, som burit virldens synd allt intill déden. Syft-
ningen p4 de gammaltestamentliga férebilderna 4r uppenbar liksom pésk-
maltidssammanhanget, eftersom péskalammet stod i centrum fér den ju-
diska paskméltiden, i enlighet med foreskrifterna i 5 Mos 15.%8

Aven i dopordningen kom 1811 &rs kyrkohandbok att inneh&lla avse-
virda forandringar. Den tidigare nimnda syndaflodsbénen, i vilken pask-
motivet framtridde, stroks helt. Frdn 1800-talets andra del har ett liturgiskt
restaureringsarbete pgatt, som innefattat ocksa att &terféra paskmotivet till
gudstjinstlivet och sakramentsférstielsen.

Det kom att droja till 1980-talet innan paskmotivet 4nyo tydliggjordes i
dopordningen — férutom en antydan som tidigare funnits i tackbénen efter
dophandlingen om att ”i Kristi uppstdndelses kraft vandra i ett nytt leverne”.
[ kyrkohandbokskommitténs forslag till ny dopordning fanns i bda kollekt-
bonerna fore textlisningarna omniamnt Kristi déd och uppsténdelse i ordalag
som forde tankarna till Rom 6. [ det forsta alternativet talades om dopet som
"ger oss del i din Sons déd och uppst&ndelse” och i det andra alternativet
tackar forsamlingen “for att du genom dopet férenar oss med honom, han
som efter sin dod stod upp till evigt liv”.* I forslaget till hogmsssa med dop
vidgas perspektivet ngot: "Genom dopet férenas vi med Herren Jesus Kris-
tus, han som har détt och uppstatt fér vér skull. Hans dod 4r doden for vér
sjalviskhet, hans uppstandelse #r killan till liv i kirlek och frid”.%

Den dopordning som pa foérsok anvindes frin 1982 i Svenska kyrkan,
hade tagit ett radikalt steg for att lyfta fram sambandet mellan Kristi dod-
uppstédndelse med dopet: som bibelldsning fanns Rom 6:3-5 insatt som an-
given lisning fére Matt 28, dopbefallningen. I anvisningstexten stod att
texten fr&n Romarbrevet kunde bytas ut mot annan, l4ngre fram féreslagen,
text ur Gamla eller Nya testamentet, men den enda i ordningen tryckta
texten var den fr&n Romarbrevet. Gudsfolkstanken finns med i dopbénen
som beds medan vattnet hills i dopfunten: "férena dem med ditt folk”.6! I

58 Rodhe, E, s 147: "Ja, sannerligen #r det tillborligt, ritt och saligt, att vi alltid och allestédes tacka
och lova dig, allsmiktige Fader, helige Gud, genom Jesus Kristus, var Herre. Han #r vart paska-
lamm, offrat fér oss, Guds rena lamm, som burit virldens synd allt intill déden. Och liksom han
har ¢vervunnit déden och uppstétt igen och evigt lever, s& skola ock alla, som fértrésta p& honom,
évervinna synd och dod och 4rva evigt liv. Och pa det att vi icke m& férgita denna hans outssgliga
vélgirning, har han instiftat sin heliga nattvard.”

59 Svenska kyrkans gudstjinst 1981, s 24f.

60 Syenska kyrkans gudstjinst 1981, s 40.

61 Gudstjanstordning 1982, s 8; samma tanke finns ocksa i Svenska kyrkans gudstjanst 1981, s 26.
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denna dopbon sigs dven att Gud i Kristus har besegrat déden och genom
dopet ger minniskan del i hans uppstindelse. En ytterligare anknytning till
Rom 6 finns i det andra alternativet till dopbén, dir man ber Gud sinda sin
Ande till "detta vatten, sd att den som i dopet blir begravd med Kristus
uppstar med honom till nytt liv”.?  prefationen for hogmissa med dop ségs
uttryckligen: "I dopet dér vi med honom fér att uppstd med honom och leva
hans 1iv”.®* Ordningen for sondagsgudstjianst med dop inneh3ller samma
ord om vad som sker genom dopet, vilket tidigare &tergivits frén forslaget
till hégméssa med dop frdn 1981.

Tendensen att tydligt knyta dopet till delaktigheten i Kristi déd och upp-
stdndelse #r uppenbar i 1981 &rs forslag och 1982 4rs forsoksordning, men
de gammaltestamentliga férebilderna némns inte alls. Pdskmotivet &r be-
gransat till det som Kristus gjort med sin doéd och uppsténdelse.

Utvecklingen av Svenska kyrkans dopordning till 1986 &rs kyrkohand-
bok blir att just padskmotivet tonas ned. Med hinvisning till remissreaktio-
nerna pd 1982 &rs férsoksordning konstateras att texten frdin Rom 6 med
tanken pd delaktighet i Kristi déd och uppstdndelse varit for svartillginglig
for forsamlingarna. Textldsningarna i dopordningen #ndras darfor sd att
dopbefallningen ur Matt 28 blir den férsta och enda obligatoriska texten i
avsnittet med bibelldsningar. Direfter kan man vilja en eller flera ytterli-
gare bibelldsningar, bland vilka Romarbrevstexten finns med. I dopbénen,
medan vattnet hills i dopfunten, avligsnas nu som en f6ljd av dessa #nd-
ringar de ord som talat om delaktighet i Kristi dod och uppsténdelse. I ett
andra, nyformulerat och mer kortfattat alternativ finns denna tanke med. I
bada dopbtnerna ir det kyrkan som ett Guds folk som 4r den dominerande
kyrkosynen, men utan uttalad bakgrund i det gamla férbundet och befriel-
sen genom Roda havets vatten.

62 Gudstjanstordning 1982, s 8, utan motsvarighet i forslaget 1981.

3 Gudstjanstordning 1982, s 23 och 27.

64 Svenska kyrkans gudstjinst 1981, s 25f; 1982 drs kyrkométe, band 4, Beredningsutskottet 1982:8,
s 19f; Gudstjiinstordning 1982, s 7f; Svenska kyrkans gudstjinst 1985, s 230. I detta revisionsgruppens
forslag till dopordning har Romarbrevstexten forlorat den framtridande plats den haft i Guds-
tjanstordning 1982. Déd-uppsté&ndelsemonstret har tagits bort frin det forsta alternativet till dop-
bon. I det andra alternativet har bonen féljande avslutning: "Vi tackar dig som gor detta vatten
till en nddens killa och skinker dem som hir skall dépas del i din segerrika déd och uppst&ndelse”.
[ revisionsgruppens motivering, s 281, sigs att man inte &nskar félja hégmaéssans textlasningsstruk-
tur. Istéllet vill man “gestalta ett inre sammanhang mellan de lésta texterna”. Detta menar man
sker genom att dopbefallningen forst lises och sedan f6ljs av en text som nirmare preciserar dopets
innebord. 1 Centralstyrelsens skrivelse till 1986 &rs kyrkomote konstaterades att remissarbetet
givit vid handen att "Rom 6 — trots sin vil motiverade férekomst vid dop — #r f6r svir och man ar
drfor tveksam till dess forekomst vid dopgudstjénst”, 1986 drs kyrkométe, band 2, CsSkr 1986:2,
s 208. Centralstyrelsens forslag till texter och dopbon, s 340f, lades, i avseende pa dod-uppsténdel-
semotivet, oférindrat fram for kyrkomatet och &terfinns i 1986 ars kyrkohandbok. Den andra av
de tv4 alternativa dopbonerna har féljande avslutning: ”Vi tackar dig for att du gor detta vatten
till en n&dens killa och ger dem som hiir skall dépas del i din Sons segerrika d6d och uppstindelse.
For var Herres Jesu Kristi skull.” Anmirkningsvirt #r att Klingert, R, s 86f, s 162f och s 190f, som
ju sjélv var med i revisionsgruppen liksom i kyrkométet, inte alls nimner dessa férandringar i
dopordningen.
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I ordningarna f6r huvudgudstjénst med nattvard har det varit littare att
hélla fast vid betydelsen av Kristi déd och uppst&ndelse. Samtliga natt-
vardsboner innehéller en férsamlingsacklamation i vilken forsamlingen i
anslutning till 1 Kor 11:26 férkunnar Herrens déd och bekénner hans upp-
standelse till dess han kommer &ter i hérlighet. I flera av nattvardsbonerna
finns ocksa en anamnes i vilken direkt sigs att gudstjinsten och nattvards-
firandet hér samman med Kristi dod och uppstdndelse. I nattvardsbon B
sags: “skiank oss i denna méltid de vilsignade frukterna av din Sons lidande
och dod, uppstandelse och himmelsfird”. I nattvardsbén E: "Darfor firar vi,
helige Fader, denna maltid till &minnelse av din Sons déd och uppsténdelse,
hans seger ver synd och ondska och hans delaktighet i din makt och hér-
lighet”. Formuleringen pdminner om den som Aterfinns i nattvardsbén G:
"Vi firar infor dig, helige Fader, &minnelsen av din Sons lidande och dad,
uppsté&ndelse och himmelsfird och vintar hans &terkomst i hirlighet”.

Paskmotivet i sin vidare innebord, med pasken i Gamla testamentet och
den judiska p&skmaéltiden som tydliga forebilder, 4r dock mindre framtri-
dande i 1986 &rs kyrkohandbok. Uttiget frin Egypten genom Réda havets
vatten, som fanns med i dopordningarna frén reformationen fram till 1811
ars kyrkohandbok, nimns inte lingre som forebild frin det gamla férbun-
det. Texten om delaktigheten i Kristi doéd och uppstdndelse, som i forsoks-
verksamheten pd 1980-talet var centralt placerad, har fatt trida tillbaka. I
Svenska kyrkans dopordning har pdskmotivet dirfor, i forhéllande till tradi-
tionen, en undantringd stillning.

En psalm skriven av biskop O Nivenius hade paskmotivet i dopet som
sitt tema, sv psalm 618: "Faraos hirar hann upp oss vid stranden”. Hir séigs
uttryckligen: ”Vi som var déda gick ut ur var grav. Se hiir din mojlighet, 1jod
oss i ropet, vigen frdn doden till livet i dopet”. Denna psalm &terfinns i
1986 &rs psalmbok under rubriken "pilgrimsvandringen”, trots att doptemat
i texten dr uppenbart.

[ ordningarna f6r huvudgudstjinst i 1986 &rs kyrkohandbok forekommer
péskmotivet i sin vidare innebord inte alls, om man inte riknar de antyd-
ningar som férekommer. Till exempel sdgs i momentet Lovsigelsen, Prefa-
tionens fortsittning i den allménna prefationen: "Han #r det levande bro-
det som kommit ned frdn himmelen for att ge virlden liv”. I tackbénen
efter kommunionen, trefaldighetstiden, alternativ 1, sigs p& liknande sitt:
"Vi tackar dig som har givit oss att dta av det bréd som kommer ned frén
himmelen”. Hir gors en anspelning pd Joh 6:48-51, dir Jesus talar om sig
sjilv som det levande brédet som kommit ner frén himlen och gor en jam-
forelse med brodet/mannat som det israelitiska folket 4t under Skenvand-
ringen efter befrielsen frin fingenskapen i Egypten. Anspelningen dr dock
14ngsokt och kan inte sigas ge rittvisa &t dod-uppstindelsemonstret och det
gamla férbundets paskfirande.

Ecklesiologiskt 4r det tydligt att det #r kyrkan som Guds folk som &r den
dominerande tanken, 4ven om kyrkan ocks& kan ndmnas som Kristi kropp.
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Né&gra exempel. [ dopgudstjinstens dopbon, alternativ 1, ber man fér dem
som skall dépas: "Férena dem med ditt folk”. Aven i alternativ 2 #r denna
kyrkosyn tydlig: "Himmelske Fader, du skapar genom vatten och Ande ett
folk, som ér férenat med dig i Jesus Kristus”.

I huvudgudstjinstens alternativa moment vid prefationens fortsittning
terfinns bland annat féljande formuleringar: ”I honom #r vi ditt folk,
frilsta frdn morkret till ditt underbara ljus” (prefation for jul), "Dirtill har
du skapat oss och darfor gav du oss livet, att vi skulle hora samman med dig
och vara ditt folk p4 jorden” (prefation for trefaldighetstiden 1), "Genom
alla tider samlar du 4t dig ett folk och lovsingen till din &ra skall aldrig
upphora” (nattvardsbon G). Hir ar sdrskilt det sistnimnda exemplet av
intresse, eftersom kontinuiteten i det som Gud gor lyfts fram mellan folket i
det gamla och i det nya forbundet: “genom alla tider samlar du 4t dig ett
folk”. Aven om paskmotivet inte ar direkt uttalat, ar det uppenbart att
denna formulering syftar pd Guds frilsningsverk med sitt folk i det gamla
forbundets tid, vilket fir en fortsittning i det Gud gor med det folket i det
nya férbundet.

Kyrkan som Kristi kropp omnamns i nattvardsbén D: LAt oss alla genom
den helige Ande férenas till en enda kropp och fullkomnas till ett levande
offer i Kristus” och i nattvardsbén F: “Lat alla dem som delar detta bréd och
denna bigare genom den helige Ande forenas till en enda kropp och full-
komnas till en levande offergdva i Kristus, dig till 4ra och pris”, samt i
nattvardsbén G: ”"Gor oss till ett i kiirleken, s8 att vi kan vara Kristi kropp i
virlden och uppenbara hans liv till fred och likedom fér alla ménniskor”.

Sakramentalteologiskt har biskop Yngve Brilioth under detta &rhundrade
varit en av dem som mest har pdverkat utvecklingen i Svenska kyrkan. Det
4r darfor av stort intresse att en nyligen publicerad undersskning® av hans
teologi dven visar p& paskmotivets stillning i hans liturgiska teologi, med
foljder for kans kyrkosyn. Brilioth talar tidigt om kyrkan som ett sakra-
ment.% Den sakramentsteologi som Brilioth for fram #r néra forbunden
med synen p& Kyrkan som Kristi kropp®’. Gemenskapen i Kristi Kropp in-
kluderar delaktigheten i Kristi dod och uppstdndelse. I Brilioths nattvards-
syn gér att se en liturgisk-eukaristisk kyrkouppfattning. Kyrkan &r ett ske-
ende; sdsom Kristi kropp i eukaristin éverbryggar kyrkan mellan frilsnings-
historien och nuet.%®

Det sakramentala tecknet ir for Brilioth ett skeende. I nattvarden sker
ett dverskridande frin d& till nu (anamnes), i vilket Kristus 4r nirvarande
som den handlande. I detta sker ett 6verskridande frin enskilt till gemen-
samt (communio) nir den kristne infogas i Kristi kropp. Darmed har ocksé
ett overskridande fr&n synligt till osynligt skett (mysterium). Brilioth ser

6 Bexell, P, Gemenskapens sakrament i Yngve Brilioths kyrkofromhet.
66 Bexell, P, s 218 och 236.

7 Bexell, P, s 226f.

68 Bexell, P, s 229.
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s&lunda eukaristin och kyrkan som ett enda enhetens sakrament, sacramen-
tum unitatis.? Kyrkan har sitt centrum i eukaristin.

Brilioths nattvardssyn och ecklesiologi har paverkat gudstjinstutveck-
lingen i Svenska kyrkan och uppfattningen av sakramenten. Infogandet i
Kristi kropp och gemenskapen i Kristi kropp har blivit visentliga delar av
sakramentsforstielsen. I det gransdverskridande skeendet blir for Brilioth
den Gud, som handlar och r nirvarande i sin kyrka idag, samma Gud som
handlade i det gamla férbundet.

[ Brilioths sakramentalteologi och ecklesiologi 4r det kyrkan som Kristi
kropp som helt dominerar. Ett sddant betraktelsesitt understryker visserli-
gen gemenskapen med Kristus, men kan verka avgrinsande gentemot fore-
bilderna i Gamla testamentet. For att kunna uppfatta kontinuiteten med
det gamla férbundet kan man, som Brilioth gjorde, tolka sakramenten som
ett skeende, ett grinsoverskridande skeende, déir samme Gud som alltid
varit verksam for minsklighetens frilsning ocksd nu 4r verksam for att
minskligheten skall f& del i Kristi dod och uppst&ndelse. Om dessutom Is-
rael i Gamla testamentet uppfattas i personifierad form,’® kan kontinuiteten
bli &nnu tydligare.

[ Svenska kyrkans bekéinnelsearbete har en konferens gnats t uppstén-
delsetro. Ett av féredragen vid denna konferens behandlade uppstindelsens
forhallande till gudstjsansten.” Liksom hos Brilioth #r det kyrkan som Kristi
kropp som #r den ecklesiologiska infallsvinkeln. Draget av kroppslighet och
nérvaro lyfts fram sérskilt i Jesu instiftande av nattvarden, och detta ater-
kommer i berittelsen om den uppstdndnes méten med sina ldrjungar. Upp-
stindelseerfarenheten och kyrkan forenas i Kristi nirvaro.” Dopet innebir
att man dor och blir begravd med Kristus och medfor fér den som déps att
man dérefter #r en del av Kristi kropp.”

En ytterligare dimension, férutom nérvaron, av uppstindelseerfarenhe-
ten 4r gemenskapen. Gudstjdnstgemenskapen &r i grunden en gemenskap
med den uppstindne.” Framstillningen av kyrkan som Kristi kropp vill
uttrycka just denna dimension. Dopet och nattvarden #r nodvindiga for
forstdelsen av denna kyrkosyn. Genom dopet blir Kristi uppst&ndelse var
uppstdndelse. Brodet i nattvarden ir ett gemenskapens brod: alla far vi del
av ett och samma brod.” Gudstjénstens gemenskap stricker sig ut i varda-
gens liv som tjénst i virlden, diakoni.

Uppsténdelsen innebir ocksé en ytterligare dimension med betydelse for
sakramentsteologi och kyrkosyn: sindning. Séndningen har tva aspekter:

% Bexell, P, s 247.

™ Jfr not 43.

" Forkman, G, Uppstindelsen och gudstjansten. Om gudstjénsten som den innersta platsen for
uppstdndelseerfarenheten.

2 Forkman, G, s 85f.

 Forkman, G, s 87, med referens till Rom 6:4 och Kol 2:12.

" Forkman, G, s 88f.

5 Forkman, G, s 90.
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att vittna for andra och att viinta p& Guds rike. P4 detta sitt #r paskens
uppstandelseerfarenhet framtidsinriktad.”® Det eskatologiska draget finns
med i urkyrkans gudstjinstliv, och hor ocksd samman med det gamla for-
bundsfolkets befrielse ur Egypten och p&skmaltiden som sdg fram emot lof-
tets land och att f§ fira nésta pask i Jerusalem. Kristi uppstdndelse dr hans
seger over allt ont, en seger som omfattar allt. Dirfor skall i gudstjinsten
uttryckas hela virldens segerjubel 6ver Kristi uppstdndelse. Gudstjéinsten
skall vara en hela skapelsens gudstjénst.”’

SAMMANFATTANDE SYNPUNKTER

Svenska kyrkan har, genom att i sin kyrkohandbok ecklesiologiskt fram-
hiva tanken pd kyrkan som Guds folk, 6ppnat férutsittningar att knyta an
till pasken i det gamla forbundet. Pasken i det gamla férbundet ér en fore-
bild foér det som Kristus har gjort och gor i sin kyrka, néir ménniskor genom
dopets vatten blir medlemmar i kyrkan och nir nattvard firas. 1 dopguds-
tiinsten har pdskmotivet funnits i Olaus Petris foérsta dopordning p&
svenska, men avligsnats i 1811 &rs kyrkohandbok. 1982 &rs forsoksordning
innebar ett steg att &ter lita pAskmotivet f& en plats i dopordningen. Detta
har dock i 1986 &rs kyrkohandbok tringts tillbaka.

I séndagens huvudgudstjinst hade paskmotivet i Olaus Petris méssa p&
svenska &r 1531 en stark stillning eftersom nattvardsbonen var uppbyggd
kring paskdagens prefation. Péskmotivet togs helt bort i 1811 &rs kyrko-
handbok men 4terkom 1894. Genom att nattvardsbénerna i 1976 &rs guds-
tjanstordning och i 1986 &rs kyrkohandbok innehéller férsamlingsacklama-
tion och anamnes, tydliggors Kristi dods och uppstdndelses betydelse for
gudstjansten. Pasken och p&skmaltiden i gamla férbundet, som forebilder
for den kristna gudstjansten, har dock en helt undantriangd plats.

Sakramentalteologiskt har Yngve Brilioth starkt paverkat teologi och li-
turgi. Kyrkogemenskapen, liksom dopets och nattvardens sammanhang, ut-
trycks vanligen genom att man talar om gemenskapen i Kristi kropp. Ge-
nom dopet blir médnniskan en lem i Kristi kropp. I gudstjinsten ér kroppen
med sina olika gdvor (1 Kor 12) i funktion. Kyrkan ér en korporativ gemen-
skap. Ecklesiologiskt har Kristi kroppsteologin i Svenska kyrkans kyrko-
handbok kompletterats med gudsfolkstanken. Denna har dock dnnu inte
fatt fullt genomslag i sakramentalteologin.

Genom att tillimpa gudsfolkstanken i sakramentalteologin skulle guds-
tjanstlivet tydligare kunna férstis utifrdn det gamla férbundet. Det skulle
bli tydligare att det 4r samma Gud som #r verksam for att rddda och vigleda
sitt folk. Med gudsfolkstanken skulle ocksa framtidsperspektivet och det

% Forkman, G, s 92.
" Forkman, G, s 94.
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eskatologiska perspektivet kunna uttryckas tydligare. Sakramenten skulle
kunna uppfattas som en del av ett rike som skall komma, ett rike som kyr-
kan 4r kallad att borja forverkliga redan hiir och nu. Kristi kroppsteologin
kan, om den inte kompletteras med gudsfolkstanken, p ett avgrinsande
sitt bli inriktad p& gemenskapen med Kristus samt pd kyrkogemenskapen
med dess olika gavor.

Om gudsfolkstanken tillimpas i sakramentalteologin, dr det framfér allt
péskmotivet som vinner pd detta. For det nya gudsfolket blir rdiddningen
fr&n Egypten och pa&skmaltiden viktiga tecken p& Guds kirlek ocks8 i dag,
forebilder for det som Kristus med sin déd och uppstdndelse gjort for hela
minskligheten. Den kristna forsamlingen firar med ett s&dant synsitt i sitt
gudstjinstliv inte endast det som Kristus har gjort, utan allt det som Gud
har gjort fér ménniskorna, b&de i gamla och nya férbundet.

Om Svenska kyrkan i sitt gudstjinstliv skulle vilja tydliggéra pdskmoti-
vet mer 4n vad som hittills har skett, finns det nigra omrdden som kunde
vara lampliga, vilket redogérelsen for den internationella utvecklingen har
visat. P&skmotivet skulle kunna lyftas fram, om pésknattsmissan firades
med dop, om dop oftare skedde med nedséinkning och lasning av Rom 6,
om kyrkodrets tyngdpunkt tydligare lades p& firandet av pasken, samt om
firandet av séndagen som Herrens dag — veckans forsta dag — blev en varje
vecka dterkommande aktualisering av pdskmysteriet.
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Summary

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

The central importance of Easter for the worship of the Christian
churches is obvious. In baptism a person dies and is raised again with
Christ. Every Sunday, Christian congregations gather to celebrate the Day
of the Lord — the day when death was conquered and Christ rose from the
tomb. And 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 theme of Easter may be considered as the most basic aspect of the
Church’s worship, as well as of the Christian 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. The theme of Easter in the Church’s tradition of
worship is intimately linked with the exodus theme in the passover celebra-
tion of the people of the old covenant.

The importance of the paschal mystery in the church’s tradition of wor-
ship has been the subject of special attention 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
theme 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. Nor is Christian
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 theme of Easter is an integral part of Christian worship from the
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early Christian period onwards. In the main liturgy, the death and resurrec-
tion of Christ shall be proclaimed in the ante-communion (“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
acclamation of the eucharistic prayer express these thoughts, although this
has been more obvious in the Eastern churches than in the Western 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. The 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. The 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 Church as
the people of God and as the body of Christ which are relevant to this
discussion. The theme of Easter is most obvious when the Church 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, [ have chosen to consider develop-
ments in the Church of Sweden from the Reformation onwards.

By encouraging in its Service Book the view of the Church as the people
of God, the Church 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 Church, when
people are made members of the Church through baptism, and when the
eucharist is celebrated. The theme of Easter was included in the celebration
of baptism even in the first Order of Service in Swedish composed by Olaus
Petrus, but it was removed in the Service Book of 1811. The 1982 experi-
mental order of baptism was an attempt to restore the theme of Easter in
the service of baptism, but this has been repressed again in the 1986 Service
Book.

The Easter theme 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 theme was
completely removed, but 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 Order of Service in the 1986 Service
Book, clarifies the importance of the death and resurrection of Christ for
worship. The passover and the passover meal of the old covenant as antici-
pations of Christian 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 Church, baptism, and eucharistic fellow-
ship are often captured by the metaphor 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. The
Church is a corporate community. The theology of the body of Christ has
been complemented by the image of the people of God in the ecclesiology
of the Church 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 that 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. The 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. The theology of the body of Christ may, if it is not complemented by
the theology of the people of God, cause a limitation of attention 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 theme of Easter will be particularly evident. The saving exodus
from Egypt and the passover meal will become important signs of the love
of God for his people even today, and prefigurations of what Christ has
done, through his death and resurrection, for all of humanity. With such an
understanding, the Christian Church celebrates in its worship not only
what Christ has achieved, but all that God has done for all people, both in
the old and in the new covenant.

Should the Church of Sweden wish to clarify the theme of Easter to an
even greater extent than has hitherto been done, there are several suitable
areas of attention, which the report on international developments 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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Paskmotiv i psalmboken

Av Ragnar Holte

Uppstandelse- och skapardag!
Fr&n Edens lustgdrd, Kristi grav
p4 nytt du stiger. I ditt ljus

vi med apostlarna gér ut.

S4 inleds en tidegirdshymn for sondagens morgongudstjinst — laudes — i
bada vira nya tidegirdsutgdvor. Den svenska texten #r skriven av Anders
Frostenson och utgor en ganska fri tolkning av en medeltida latinsk hymn
Primo die quo Trinitas, eller ursprungligen Primo dierum omnium. Originalets
huvudpoing 4r fint fAngad av Frostenson: séndagen, den forsta veckodagen,
associeras dels med "den forsta dagen av alla”, dvs den forsta skapelsedagen,
dels och framfér allt med Kristi uppstdndelse, som enligt evangeliernas be-
rittelser dgde rum "p4 morgonen den forsta veckodagen”. En hymn ér alltid
avsedd att fylla en liturgisk funktion, inte minst d& att aktualisera led i den
bibliska frilsningshistorien. Hér framstills dérfor skapelsens och uppstin-
delsens skeenden inte bara som nigot forflutet utan som en i nuet néirva-
rande verklighet. Den anférda hymnen ingér inte i Den svenska psalmboken
och dir finns inte heller ndgon annan psalm med motsvarande motiv —
mera hirom nedan.

VARJE SONDAG EN PASKDAG | MINIATYR

Som framgér av flera artiklar i den hér volymen &r detta ett centralt motiv
som lyfts fram inom nutida internationell liturgik, nir man studerar det
kristna sondagsfirandet. Det ror sig naturligtvis inte om ett nyupptickt, och
4n mindre om ett nyuppfunnet, motiv. Att kristenheten inte firar l6rdagen,
den judiska sabbaten, som gudstjinst- och vilodag, utan i stillet sondagen,
har av hdvd motiverats med att Kristus uppstod p& en sondag. Séndagen
fick darfor en hedersplats bland veckans dagar som "Herrens dag”. Eftersom
Kristi uppst&ndelse teologiskt forstitts som startpunkten fér Guds nyska-
pelse av hela minskligheten har ocksi den ursprungliga skapelsen ingétt i
motivkretsen.

Om man utgdr frdn paskperspektivet pd séndagsfirandet, genom vilka
liturgiska texter kommer detta i s fall till konkret uttryck? I den hiir arti-
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keln fokuseras psalmboken. Psalmer ur den utgor sjilvklara inslag i sénda-
gens gudstjinstfirande, men psalmvalet #r i princip fritt. Det finns ménga
aspekter att ta hinsyn till vid valet av psalmer. Hir skall emellertid paskmo-
tivet anvindas som raster fér framtagning och analys av visst psalmmate-
rial. En motivaspekt renodlas allts& medvetet. Det bér d& fr&n bérjan ut-
tryckligen ségas, att psalmer givetvis har andra viktiga funktioner att fylla
4n att lyfta fram paskmotivet. Men sddana funktioner tar jag mig friheten
att bortse frdn i den hir artikeln.

Jag vill framhélla att jag bara undantagsvis kommer att behandla p&sk-
psalmer. Detta kan férefalla ngot apart nir jag rubricerat artikeln pdskmotiv
i psalmboken. Rimligtvis finns pskmotiv i forsta hand i p&skpsalmer. Men
allt kan inte uttryckas i en rubrik. Det som har féranlett den hir artikeln ar
ju, som redan framhallits, det inom aktuell liturgik aktualiserade pdskper-
spektivet pd séndagsfirandet. Intresset riktas darfér mot férekomsten av pésk-
motiv i psalmer som kan tinkas bli anviinda under andra kyrko&rstider &n
just pasken.

Viss, men ganska marginell, uppmirksamhet kommer jag att #igna psal-
mer som enligt psalmbokens disposition knutits till bestimda tider av kyr-
kodret, men andra #n pasken. Psalmboken 4r emellertid bara delvis dispo-
nerad efter kyrko8ret. Dess tre forsta avdelningar har mer generell karaktiir:
Lowsdng och tillbedjan, Fader, Son och Ande och Kyrkan och nddemedlen. Psal-
mer frdn de avdelningarna kan férekomma néstan nér som helst under kyr-
kodret. De har klart intresse fér den hir artikeln och likasd psalmbokens
senare avdelningar Att leva av tro, Tillsammans i vérlden och Framtiden och
hoppet. Psalmer dirifr&n brukar dominera under kyrko&rets senare halva,
den langa trefaldighetstiden, och den sistndmnda avdelningens psalmer
brukar framfér allt komma till anvindning mot kyrko&rets slut. Har vill jag
aterigen gora en reservation: det dr vanligt att psalmer om det kristna upp-
stdndelsehoppet aktualiserar tron pa Kristi uppstindelse. Just for att pask-
motivets forekomst i denna psalmgenre ter sig mer eller mindre sjilvklar,
kommer jag inte att speciellt uppmérksamma den; skilet dirtill 4r det-
samma som att jag inte fokuserar paskpsalmerna. Jag kommer ocks8 att i
ndgon man beréra avdelningen Dagens och drets tider, som ir placerad nir-
mast efter kyrkodrets psalmer.

Négon fullstindig inventering av p&skmotiv (exkl renodlade pésk- och
uppstidndelsepsalmer) i Den svenska psalmboken frdn 1986 och i tillagget
Psalmer i 90-talet frdn 1994 syftar jag inte till, &ven om jag infor den aktuella
uppgiften verkligen p& nytt dgnat igenom allt. Jag ndjer mig med att dra
fram ett antal psalmer som jag bedémer som goda och intressanta exempel.
Efter att ha funderat en del 6ver limpligaste sitt att disponera stoffet, har
jag stannat vid att huvudsakligen utgd frin de individuella psalmforfat-
tarna, ndgorlunda kronologiskt ordnade.

Jag har vidare ansett det viktigt att relatera de svenska psalmerna till ett
internationellt jimforelsematerial. Jag har dirfor dgnat mig en hel del &t
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Den danske Salmebog med dess tilligg frin 1994, den 1984 antagna Norsk
Salmebog samt den engelska Hymns Ancient & Modern, New Standard, forst
utgiven 1983. Jag undrade lange hur och vad jag skulle vilja ur detta rikhal-
tiga material, men s& sm&ningom gav sig lésningen av sig sjilv. Jag blev
nimligen speciellt fingad av en psalmforfattare frin vartdera sprikomradet.
Alla tre finns i dversittning representerade ocksd i den svenska psalmbo-
ken, men i sina respektive hemlinders psalmbocker férekommer de med en
betydligt bredare produktion, och viktiga inslag i den har stor relevans for
temat i min artikel.

Jag har ocksa gitt igenom de klassiska latinska tidegirdshymnerna enligt
utgdvan Hymni instaurandi Breviarii Romani, 1968, samt Cecilia. Katolsk
psalmbok, 1987. Dess forsta 325 nummer #r ju gemensamma med Den
svenska psalmboken, och dven dess s k samfundstilligg innehéller mycket
gemensamt stoff. Det jag funnit av intresse fér min artikel giller ett par
dversittningar av fornkyrkliga och medeltida hymner.

PSALMER OM SONDAGEN SOM UPPSTANDELSENS DAG

Jag citerade inledningsvis Frostensons tolkning av en fornkyrklig séndags-
hymn med p&skmotiv och p&pekade att varken den eller ndgon temamissig
motsvarighet férekommer i den svenska psalmboken. Det #r en anmirk-
ningsvird lucka, vilket inte minst framgar av mitt jimférelsematerial. I den
norska psalmboken besjungs séndagen med en psalm av Palladius (nr 569)
som borjar: Velsignet dag, o Frelser blid, da du stod opp av dgde! — Den danska
psalmboken har inte mindre 4n sju psalmer (368-374) om séndagen, varav
Grundtvig skrivit tre, bl a nr 372 vars férsta vers lyder sé:

Sgndag morgen fra de dpde
Jesus sejerrig opstod;

hver en sgndags morgenrgde
bringer nu for dgden bod,
kalder underfuldt tilbage
alle Herrens levedage.

N F S Grundtvig (1783-1872) torde vara Danmarks erként storste psalmdik-
tare, och det #r honom jag speciellt fastnat for vid min genomging av
danskt material. Han férenar initierad och fyndig anvindning av bibliskt
stoff med utpriiglad formaga till poetisk gestaltning. Versen ovan ger ett
monsterexempel pd vad jag i inledningsstycket ovan beskrivit som liturgins
framsta funktion: att aktualisera och levandegtra led i den bibliska frils-
ningshistorien. Kristi segerrika uppstidndelse framstills som pa nytt nirva-
rande och verksam i det kristna séndagsfirandet, ja, hela Kristi liv och verk
ses som dér present.

Vi kan vidare notera hur naturens skeenden gors till transparenta bilder
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for fralsningsskeendet. Jag férmodar att hir kan skoénjas en fornkyrklig in-
spiration i Grundtvigs diktning. Morgonrodnaden, och éver huvud solen,
ses girna som Kristussymboler i fornkyrkliga hymner och far markera ljusets
seger dver morkret och livets dver déden. Hir tycker jag mig se en markant
skillnad mellan Grundtvig och flertalet svenska psalmforfattare fr&n mot-
svarande tid. Ett bra exempel #r forresten den psalm om séndagen som
Geyjer skrev for 1819 &rs psalmbok och som fick vara kvar dven 1937, som nr
203: Hur hirlig, Gud, din sol uppgdr! Psalmen framstiller Guds skapelses
skonhet och allt skapats lovsang till hela virldens Gud och Far, som bak-
grund till och i samklang med uppenbarelsen genom ordet och menighetens
gensvar och lovs&ng: Skén dr din himmel och din jord, men hdirligare dr ditt ord,
din lag, din nddeldra. Kristi uppstdndelse namns inte, och den uppgdende
solen knyts inte samman med Kristusuppenbarelsen.

Jag tror att vi hir moter nigot signifikative for 1700-tals- och 1800-tals-
teologins sitt att relatera allmén och sirskild uppenbarelse till varandra.
Den allménna uppenbarelsen knyts enbart till den forsta gudomspersonen,
Fadern, och frilsningsskeendet i Kristus separeras frin skapelseverket. I
fornkyrkan sigs den andra gudomspersonen, Logos, férstddd bade som Ord
och Virldsfornuft, sjalvklart i ett kosmiskt perspektiv. Det Ord som blir
miénniska i Kristus dr ocks& det Ord genom vilket Gud skapat och uppehal-
ler virlden. Den samsynen blir svdrare att uppritthlla sedan den hellenis-
tiska kulturens Logos-tinkande gétt forlorat i sival filosofisk som teologisk
reflektion.

Den engelska motsvarigheten till var psalmbok talar konsekvent om
hymns nir det géller kristen poesi for gudstjénstbruk — termen psalms forbe-
halls Psaltarens psalmer. Den ovannidmnda utgdvan, i férsta hand avsedd for
Church of England, innehéller fyra hymner som behandlar séndagen: nr
20-22 och nr 449. Den sistndmnda &r forfattad av Ch Wesley, som blivit
min favorit bland de engelska hymnforfattarna. Charles Wesley (1707-
1788) var yngre bror och medarbetare till John Wesley, grundaren av den
metodistiska roérelsen. Han var en stor poetisk begdvning och blev den me-
todistiska vickelsens store hymndiktare. Han ldr ha skrivit omkring 6 500
hymner! Eftersom han var metodist, har vil hans hymner inte utgjort nigra
sjilvklara inslag i den engelska kyrkans hymnrepertoar. Den nuvarande
hymnboken innehéller emellertid ett stort antal hymner av hans hand,
men det kan ju noteras att den séndagshymn jag hir skall kommentera togs
in forst 1969, i ett tilligg till den tidigare hymnboken (nr 449). Forsta
versen i Wesleys sondagshymn lyder si hir:

Come, let us with our Lord arise,

our Lord who made both earth and skies,
and gave men gifts of life and peace;

he died to save the world he made,

he rose triumphant from the dead;

and stamped the day for ever his.
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Denna koncentrerat innehéllsmittade vers #r gestaltad med teologisk
djarvhet och poetisk kraft. Kontrasten till Geijers separerande av skapelse-
och frilsningsskeende &r sl&ende, och sittet att sméilta dem samman 4r hos
Wesley dnnu lingre drivet 4n hos Grundtvig. Samme Herre som skapat virl-
den sigs hir ha dott och uppstatt fér den; forsta och andra gudomspersonen
smilter samman. (Man kan jimféra med Lutherpsalmen Ein feste Burg dir
Kristus sigs vara der Herr Zebaoth — i linje med fornkyrklig kristologisk tolk-
ning av Psalt 24.) Skapelse och dod—uppstindelse knyts av Wesley tv
génger pa olika sitt samman i tvd med varandra rimmande versrader: 1-2
och 4-5. Anslaget i forsta raden ér genialt: arise blir tredimensionellt: Kris-
tus uppstér, vi stiger upp efter nattens sdmn, vi manas att stiga upp ocksd
andligen, uppst& med Kristus. P4 sista raden har Wesley dven lyckats f& med
att sondagen blivit Herrens dag, the day for ever his.

PASKMOTIV | FORNKYRKLIGA HYMNER

Efter vad jag ovan sagt om samsynen mellan skapelse och frilsning i forn-
kyrkliga hymner, kunde man vinta att ménga av dem skulle #ga direkt
relevans f6r mitt tema hir. Men frinsett den speciella séndagshymn som jag
inledde med, och ytterligare en med liknande motiv, Salve, dies, dierum
gloria, har jag under genomging av ett stort latinskt (diremot inget gre-
kiskt) material inte funnit sérskilt mycket. Det héinger antagligen samman
med att hymner foretriidesvis skrevs for veckans tideboner och for de stora
kyrko&rshogtiderna. En rad pskhymner finns naturligtvis, men dem bortser
jag ju fr&n, med ovan given motivering. Ett flertal laudeshymner och nigra
matutinhymner innehéller motiv med Kristus som sol, ljus, morgonrodnad
etc och kan ibland antyda ett pdskmotiv, men aldrig s& explicit utfért som i
de nimnda séndagshymnerna — och en viktig poéing var ju just att markera
sondagen som uppsténdelsens dag.

[ Cecilia har emellertid Alf Hérdelin en fin tolkning av matutinhymnen
Lux aeterna, lumen potens, dir placerad som nr 425, under den allménna
rubriken Lowsdng och tillbedjan. Hir finns ett pdskmotiv antytt pd det for
genren karakteristiska sitt varigenom naturens skeende blir en transparent
bild for ett andligt skeende. Forsta versen lyder:

Vilken vildig makt och klarhet,
Herre Kristus, i ditt ljus,

du betvingar nattens fasor,

for till seger dagen fram,

du férintar morkrets vilde

och ir lyktan pa var vig.

En hymn efter grekiskt original (nr 452) &r riktad till den heliga Anden,
men Anden blir ddrvid i hog grad férmedlare av Kristusverkligheten:
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Kom, du férdolda skatt.

Kom, du eviga liv ...

Kom, du frilsningens m&l.

Kom, du som viicker oss upp ur v&r sémn.
Kom, du de dédas uppstindelse ...

Jag far senare ett par gdnger anledning att ytterligare beréra den fornkyrk-
liga hymnrepertoaren i samband med min behandling av flera sentida for-
fattare som inspirerats av den.

KRISTUS SOM SEGRARE OVER SYND OCH DOD | LUTHERPSALMER

Jag nimnde ovan Martin Luthers berémda Ein feste Burg ist unser Gott, pa
svenska Vdr Gud dr oss en wvildig borg (nr 237). Visst #r den i hog grad
priglad av ett piskmotiv, dven om det dr mer indirekt uttryckt. Luther
framstiller ofta forsoningens och péskens skeende som en kamp mellan
Kristus och ondskans makter. Kampen #r i princip avgjord genom korset
och uppsténdelsen, varfor den Ondes “kraft dr tdmd”, och ”Guds ord och
lofte” (dvs om frilsning och evigt liv) "skall besta”.

Mer explicit ér paskmotivet i den stora psalmen Nun freut euch, lieben
Christen, gmein. Den utgér, kan man siga, en koncentrerad och dramatiskt
laddad framstillning av det reformatoriska budskapet om rittfirdiggérelsen,
med dess grund i Kristi férsoningsverk. Frostensons nytolkning av psalmen
(nr 32) 4r i stort sett vil genomford, 4ven om forsta raden fatt litet karaktir
av nodrim: O gliad dig Guds forsamling nu. Det svenska kyrkométet ville ha
kvar ocks4 den dldre Wallin-versionen (nr 345) vars forsta rad klingar ritt
sexistiskt for ett nutida 6ra: Var man md nu vl glidja sig. Frostenson héller
sig mycket nérmare originalet 4n Wallin, som bl a strukit en av de viktigaste
verserna. (B&da har dessutom strukit v 3). Det i psalmen absolut centrala
paskmotivet uttrycker Luther sd hir (i v 8: den talande #r Kristus som riktar
sig till den troende minniskan); och det tolkas av Frostenson (i hans v 7):

Luthers original: Frostensons dversdttning:
Den Tod verschlingt das Leben mein, Jag skuldlos dina synder bar
mein Unschuld trigt die Stinde dein, och i min déd du livet har.
da bist du selig worden. S4 har du blivit salig.

Frostensons &tergivning innebdr tyvirr en férsvagning av paskmotivet. For-
sta raden i Luthercitatet betyder ordagrant: Mitt liv uppslukar déden. Det #r
en djarv och drastisk bild for att den kosmiska kampen mellan liv och dod,
mellan Kristus och forddrvsmakterna, har slutat med livets seger genom
Kristi uppst&ndelse. Den poingen gr férlorad i Frostensons i min déd du livet
har. Hos Luther talar Kristus om sitt liv, hos Frostenson om sin déd. 1 Fros-
tensons text har faktiskt uppstdndelsen hoppats éver: forst bir Kristus véra
synder, sedan far han upp till himlen.
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Nr 33, O Jesus Krist, som meinska blev, 4r narmast en variation av nr 32.
Det ir ovisst om den har ett original forfattat av Luther, men den &r i varje
fall skriven i hans anda, och den forsta svenska versionen av den, liksom av
nr 32, #r antagligen avfattad av den svenske reformatorn Olaus Petri.

Flera Lutherpsalmer 4r nytolkningar/omarbetningar av fornkyrkliga/
medeltida hymner. I sin omarbetning av Ambrosius adventshymn Veni
redemptor gentium till julpsalm (nr 112) har Luther faktiskt lagt in ett pask-
motiv som inte finns i originalet: déden har han nederlagt (enligt traditionell
svensk dversittning). Julidyllen med barnet i krubban bryts hir alltsd ge-
nom en padminnelse om det verk som Kristus fotts till jorden for att utfora.
Luther har ju ocks8 en berémd péskpsalm, Christ lag in Todesbanden, nr 467,
som sikert har medeltida forebilder.

Slutligen skall hir nimnas nattvardspsalmen Gott sei gelobet und gebene-
deiet, nr 400, efter medeltida forlaga. Den ér sirskilt virdefull for att den s&
markant framhiver eukaristiaspekten pa nattvarden, kontrasterande mot
den bot- och dédsstimning som inte sillan kom att prigla nattvardsfirandet
i senare lutherdom. I detta fall markerar oversittaren Frostenson faktiskt
paskmotivet tydligare #n originalet gor; sa hir lyder v 2 i sammandrag:

Kroppen p4 korset, som for oss blev pinad,
déd, uppstdnden, ger oss livet ...

Griinslos, Gud, den kirlek som dig drev.
P4 ditt kors en virld forsonad blev.

All vr skuld 4r betald.

Gud véar Fader, vi hans barn.

UPPSTANDELSELIVETS VAXT ENLIGT CHARLES WESLEY

Eftersom jag under min inventering av den svenska psalmboken inte gjort
ndgra fynd i 1600- och 1700-talsmaterial av relevans for vart tema, gér jag
till engelskt 1700-tal representerat av metodisternas benddade psalmdiktare
Charles Wesley (1707-1788). Annu i 1937 &rs svenska psalmbok saknas
hans namn. 1986 finns fyra psalmer av honom med. Tv4 har férmedlats av
de svenska metodisterna (44 och 290); 6versittare dr Arne Widegdrd. (Nr
44 behandlar jag nedan, men nr 290 saknar intresse for vart tema hir.) Den
tredje har Frostenson tagit sig an (nr 86, behandlas nedan). Den fjirde 4r ett
bestillningsarbete frdn psalmkommittén till Britt G Hallguist, sedan den pa
ett riitt sent stadium gjorts uppmiirksam pd vilken psalmskatt de engelska
Christmas carols representerar, inte minst genom sina melodier. Wesleys
Hark, the herald-angels sing (nr 35 i engelska hymnboken) har en fin melodi
av Felix Mendelssohn-Bartholdy. Hallqvists ¢versittning (nr 123) borjar Lyss
till dnglasdngens ljud.

Jag minns att jag i ett remissvar var kritisk mot Hallgvists tolkning, och
sérskilt mot att hon i en nylanserad psalm férde in det gammalsvenska ut-
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trycket Gud och man, som fér ett nutida 6ra klingar sexistiskt. Det finns inte
heller ndgon motsvarighet i originalet till det uttrycket. Nu &r ju min upp-
gift hir inte att granska julpsalmer utan att dra fram psalmer med paskmo-
tiv. Men det #r just karakteristiskt att Wesley (liksom Luther i Virldens
frélsare kom hdr) for in ett pdskmotiv i psalmens senare del. Slutversen har
béde teologisk substans och poetisk lyster — ingetdera kommer tyvirr fram i

Hallgvists fria och ganska klichéartade tergivning.

Wesleys original:

Hail, the heaven-born

Prince of Peace:

hail, the Sun of Righteousness.
Light and life to all he brings,
risen with healing in his wings.
Mild he lays his glory by,

born that man no more may die,
born to raise the sons of earth,
born to give them second birth.
Hark, the herald-angels sing
glory to the new-born King.

Hallquists 6verscittning:
Barn och broder,

Gud och man,

fridens furste heter han,
stillar oro, liker sar,

lir oss bedja Fader vér.
delar all vr lust och néd
mellan fodelse och dod,
moter oss en gdng pd nytt
ndr en evig dag har grytt.
Lyss till 4nglasdngens ord:
Gud #r kommen till vér jord.

For Wesley (liksom i fornkyrklig diktning, jfr ovan) ar Kristus rdttféirdighe-
tens Sol som bringar ljus och liv till allt, och det liv han bringar 4r uppsténdel-
selivet; notera den djirva bilden uppstdnden med likedom under sina vingar
(kanske underforstas hir det fornkyrkliga bruket av figel Fenix som upp-
stdndelsesymbol). De tre born-satserna #r mittade av teologiskt innehall:
fodd for att ingen méinniska mer skall do (obs p&skmotivet), fédd for att uppritta
(raise 4ven = ldta uppstd) jordens soner, fodd fér att ge dem en andra fédelse
(dvs nyfodelse i dopet, i ett helgat liv och in i evigheten). Néstan allt detta
teologiskt mittade inneh&ll har Hallgvist gatt férbi och ersatt med mer
invanda fraser. Hennes val av plattityden mellan fédelse och déd som motsva-
righet till born that man no more may die 4r faktiskt nast intill otroligt.

Paskpsalmer skulle jag ju inte sirskilt uppmirksamma hér, men jag kan
inte 14ta bli att anfora bérjan p& den engelska hymnbokens nr 83, dir Wes-
ley gor en djirv omvindning av det i fornkyrkan s& omhuldade morgonrod-
nadsmotivet. Hir ér det i stillet aftonrodnaden det giller, och Kristi kors-
déd liknas vid en blodréd solnedgéng:

Love's redeeming 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 tonvikt p4 den gudom-
liga kirlek han utstrdlar. I nr 124, O love divine, finns ett paskmotiv med
kirlekens seger 6ver doden och minniskornas nyfédelse som ljusets soner
fint invévt i v 2 om kiirlekens i sista hand outgrundliga karaktir:
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Stronger his love than death or hell;
its riches are unsearchable:

the first-born sons of light

desire in vain its depth to see;

they cannot reach the mystery,
the length and breadth and height.

Nr 125, O for a thousand tongues to sing, borjar i Widegards dversittning (nr
44) O, giv mig tusen tungors ljud. Oversittningen ir ett gott frsok, men den
poetiska littheten och spontaniteten i originalet har delvis gatt forlorad. V
2 kan anforas som illustration. Wesleys djirva De déda fdar nytt liv har i
oversittningen atergivits i mer traditionella ordalag:

Wesleys original: Widegdrds Gversdttning:
He speaks: and, listening Och nir vi lyssnar

to his voice, till hans rost,

new life the dead receive, frén dod till liv vi gér.
the mournful broken hearts Han lyfter tyngden
rejoice, fr&n vart brost,

the humble poor believe. nir glidjens ord oss nér.

Nr 131 Lowve divine, mitt tredje exempel pd Wesleypsalmer om Kristi kirlek,
finns i Frostensons tolkning som nr 86: O Guds kdrlek, vilka hdjder. Den
versionen &r i stort sett bra, men Frostenson férvanskar pdskmotivet om den
nya skapelsen i v 5 (v 4 hos Frostenson. Frasen forvandlar oss tll dig #r
dessutom obegriplig):

Wesleys original: Frostensons dversdttning:

Finish then thy new creation: Skapelsen skall n fullindning
pure and spotless let us be; genom oss och vira liv,

let us see thy great salvation, nér vi tar emot den frilsning
perfectly restored in thee; som férvandlar oss till dig.

Metodismen ville ju lyfta fram helgelsen, den troendes tillvixt i det nya
livet. Vi har redan sett detta motiv framhévt, men jag vill ocks ta fram tva
mer renodlade exempel p& hymner om helgelse. Forst nr 123, Jesu, lover of
my soul, dir i v 3 det nya livet i de troende framstiills dels som ett killsprang
men ocksd som ndgot som hojer sig/uppstar (rise); ett p&skmotiv #r tydligt
underforstétt:

Plenteous grace with thee is found,
grace to cleanse from every sin;

let the healing streams abound;
make and keep me pure within:
thou of life the fountain art;

freely let me take of thee;

spring thou up within my heart,
rise to all eternity.

Nr 374 4r en underbar helgelsepsalm dir pdskmotivet kanske inte mirks
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omedelbart. Men det finns tydligt i v 2 dér Kristus framstills som det levande
huvudet som de troende i allting skall wixa upp till. Helgelsen ses i ett eckle-
siologiskt perspektiv med bilden av kroppen och lemmarna som halls sam-
man inbordes och med huvudet Kristus genom kirlekens fullkomliga band.
Jag citerar hymnen in extenso:

Help us to help each other, Lord,
each other's cross to bear;

let each his friendly aid afford,
and feel his brother's care.

Up into thee, our living head,
let us in all things grow,

and by thy sacrifice be led
the fruits of love to show.

Drawn by the magnet of thy love
let all our hearts agree;

and ever towards each other move,
and ever move towards thee.

This is the bond of perfectness,
thy spotless charity.

O let us still, we pray, possess
the mind that was in thee.

Mina tv4 sista exempel giller nattvardshymner. En koncentrerad hymn i
tva verser (nr 258) framstiller fint nattvarden som niring for det nya livet
(dvs uppsténdelselivet i Kristus) och som hjilp till vixt i helgelse fram till
motet med Gud/Kristus ansikte mot ansikte. Det #r en typ av nattvards-
psalm som vi i stort sett saknar i var tradition men skulle behéva. Aterigen
citerar jag hymnen in extenso:

Author of life divine

who hast a table spread,

furnished with mystic wine

and everlasting bread,

preserve the life thyself has given,
and feed and train us up for heaven.

Our needy souls sustain

with fresh supplies of love,

till all thy life we gain,

and all thy fulness prove,

and, strengthened by thy perfect grace,
behold without a veil thy face.

Den andra nattvardshymnen, nr 277, bérjar Hosanna in the highest. Jag &ter-
ger hir v 3, som fint l&ter dnglarnas deltagande i nattvardsliturgin komma
till uttryck (jfr var prefation med hela den himmelska hérskaran). Ocks& hir
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kommer ett paskmotiv fram genom att nattvarden ses som niring for det
nya liv som skall fullkomnas i evigheten:

Angels in fixed amazement
around our altars hover,
with eager gaze

adore the grace

of our eternal Lover:
himself and all his fulness
he gives to the believer;
and by this bread

whoe'er are fed

shall live with God for ever.

DEN UPPSTANDNES OSYNLIGA NARVARO
OCH LEDNING ENLIGT FRANZEN

Vi ér nu tidsmissigt framme vid ménnen bakom 1819 &rs psalmbok, och nir
det giller p&skmotivet finner jag att det finns mer att himta hos Frans Mi-
kael Franzén (1772-1847) &n hos 6vriga, inklusive Wallin. Men detta motiv
ar hos honom utformat pa helt annorlunda sitt @n hos Wesley, dér stark
accent 18g pé det vixande uppstidndelselivet inom den troende. Hos Fran-
zén 4r det i stillet friga om ett osynligt kungavilde, en nirvaro, ledning och
herdeomsorg som Kristus utévar i virlden. Franzén ir, sdvitt jag kunnat
finna, den ende svenske psalmforfattare som nyttjar den for Nya testamen-
tets kristologiska ¢verviiganden sé centrala psaltarpsalmen 110, dir det bl a
heter: Din kungaspira stréicker Herren ut frdn Sion. Det #r uppenbart att han
har denna psaltarpsalm i &tanke nir han forfattar den fina psalmen nr 35:
Din spira, Jesus, strickes ut. Uppstadndelsen ndmns inte uttryckligen, men
korset 4r segerstoden och segern 6ver doden sjilva forutsattningen for Jesu
osynliga vilde i virlden. Som sddan 4r han en tillflykt fér minniskorna i
alla livets ldgen (v 2) och 4r med sin Ande nirvarande bland ménniskorna
dnda till tidens slut (v 3).

Karaktiren av Jesu osynliga kungavilde klargors ytterligare i den be-
rémda adventspsalmen (nr 102) Bereden vég for Herren. Skriven vid en tid-
punkt innan Svenska kyrkan dnnu hade infort tvd nya &rgdngsserier av
evangelier och epistlar och Joh 18:36-37 sdledes dnnu inte var knuten till
den forsta adventssdndagen, tolkar han adventets konung och hans rike
med dess hjilp:

Med Andens svird han strider
och segrar nir han lider ...

giv akt, det helga riket

ej dr av denna virld ...

Det vilde han inviger

ar karlek blott och ljus.
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Innehéllsligt ligger detta mycket nira den tidigare anférda psalmen. Inte
heller hir ndmns uppstdndelsen uttryckligen, men segrar nér han lider 4r en
direkt motsvarighet till ditt kors, din segerstod, i nr 35. Explicit blir uppstan-
delsetemat naturligtvis ddremot i den stora paskpsalmen nr 146, Vad ljus
dver griften. Dir blir ocksd kampens och segerns innebérd nidrmare precise-
rade: Hér var mellan ljuset och mérkret en strid. Dock segrade morkret for evig
tid. Nedstértad dr doden ... — Viktig dr v 3, dédr den Uppsténdnes osynliga
ledning av sin menighet beskrivs, varvid bilden av herden tritt i stillet for
bilden av kungen i de tidigare nimnda psalmerna:

Kom, skingrade hjord, till
din herde igen.

Han lever, han lever,

och foljer dig 4n

osynlig frin himlen.

Halleluja!

Helt buren av herdemotivet &r nr 157, Den korta stund jag vandrar hér, som
ar tankt for sondagarna efter pdsk men utan hinder kan ges en vidgad an-
vindning. | férsta versen anknyts till den Uppstdndnes 16fte om nirvaro
enligt Matt 28:20: Han som gav livet for sin hjord én med sin Ande och sitt ord
dr ndir oss alla dagar. — 1 den skirtorsdagspriglade nattvardspsalmen nr 70, O
Jesus, dn de dina, utgdr ocksd detta lofte ett litet paskinslag: Dd blir du nir oss
alla dar intill vér levnads dnde, som sjélv du lovat har.

UPPSTANDELSELIV | KYRKA OCH NATUR HOS GRUNDTVIG

N F S Grundtvig (1783-1872) &r ganska vil representerad redan i 1937 &rs
psalmbok, dir sex av hans psalmer finns i 6versittning. 1986 har ytterligare
tva tillkommit i dversittning och en pd danska, i avdelningen psalmer p&
andra nordiska sprik. Detta dr dnd8 ett fital, relaterat till hans mycket
omfattande forfattarskap. Jag har gétt igenom ett mycket bredare material
men ger girna de svenska psalmboksredaktérerna vitsordet att de tagit vara
pé ndgra av Grundtvigs finaste psalmer.

Grundtvig skrev ett stort antal psalmer om kyrkan. En av de mest sjungna
i Danmark (nr 279) borjar O kristelighed! du skaenker vort hjerte, hvad verden
ej ved. Det l&ter timligen obekant for oss. Oversittaren Emil Liedgren tog sig
ndmligen friheten att omgestalta ingressen pa foljande sitt (nr 258): O liv,
som blev tint i kristtrognas brost, dig har vérlden ej kiint. 1 de féljande verserna
foljer han ddremot Grundtvig mycket niira. Det dr uppenbart att hela psalmen
ar starkt paskpraglad; v 2: O hdrliga lott: att leva déir doden sin 6verman fdtt, v
4: O vildiga tro, som ... leder vdr fird utmed avgrunders rand fran dodsskuggans
viirld till de levandes land. Direfter foljer verser om dop och nattvard, 4ven de
paskpriglade med uttryck som wvdrt eviga liv och de levandes mod. Med tanke
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p4 de vildiga perspektiv som Grundtvig 6ppnar i denna psalm var det enligt
min mening ett genidrag av Liedgren att vidga dven sjilva 6ppningen av
psalmen. Originalet ter sig i jimforelse hirmed nistan bisarrt kyrkocentrerat
— hur kan Grundtvig siga att det #r "kristeligheden” som ir alla dessa gévors
givare! Grundtvig-Liedgrens &r en av vdra stora psalmer.

Nr 56, Gammal dr kyrkan, Herrens hus, 4r ocks8 fin. Har ér ett pdskmotiv
mycket underfundigt invdvt genom en association i v 2 till Joh 2:21: "det
tempel han talade om var hans kropp”. Inte den yttre byggnaden 4r det
egentliga Guds tempel utan den boning (= Kristi kropp), som han rest ur
stoft och mull genom inkarnation och uppstdndelse och som blir till Kristi
kropp/kyrkan byggd utav levande stenar i v 3. Tankegdngen #r tydligare
skonjbar i originalet men finns kvar hos &versittaren Hallquist, om man
laser uppmiirksamt. Andra kyrkopsalmer som i ndgon mén #r paskpriglade
4r 276, 277 och 278 i den danska psalmboken, men de nér knappast i kvali-
tet upp till de tv4 hir anférda.

I nr 308 gor Grundtvig en originell och fascinerande koppling mellan
Ordet/Kristus och det férkunnade ordet i ljuset av paskens tema (och en
variation av samma motiv finns i nr 354):

Frelseren 14 i sorten jord
netter s& vel som dage,

men det opstandne livsens ord
dgden ej mer kan smage.

Kirken hun sat i enkestand,
sgrged for den enbérne,
glemte, at han i gravens land
stormede dgdens térne.

Blegt som et lig var livets ord,
dgdt det os 14 pa tunge,

4nd dog fra Herren i det for,
engle derom vil sjunge.

Synger da med i hgjen sky:
Ordet stod op af dgde,
lyder i Andens kraft pd ny,
teender, s tunger glgde!

Flera psalmer om tro och efterféljd dr mer eller mindre péskpriglade, t ex
445, 479, 493, 538 men framfor allt 537, fint anknytande till paulinska
motiv om dopet som déd och uppstindelse med Kristus, och om att lagga av
den gamla ménniskan och ikldda sig den nya:

Stod med Krist vi op af dgde,
did opsvinge sig vor 4nd,
hvor opstandnes fgrstegrgde
sidder ved Guds hgjre hénd ...

78 TRO & TANKE 1997:5

g



Selv i d&ben er vi dgde,
men vort liv er skjult i Gud ...

Bort med gamle Adams kleder!
vandre vil 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 framhéllit att Grundtvig har en rad psalmer dir han
tolkar sondagsfirandet i piskens ljus. Han har ocksé flera vérpsalmer dir
livets uppvaknande i naturen parallelliseras med p&skens under. Nr 198 i
vér nuvarande psalmbok Lik vdrdagssol i morgongléd har i ] A Eklunds tolk-
ning blivit en mycket omtyckt psalm. Det borde ocks& 517 kunna bli, av
Grundtvig fritt gestaltad efter en medeltida forlaga och sedan med finess
och frischér nytolkad av Frostenson:

Virlden som nu fods p4 nytt
panyttfoder glidjen.

Hér p8 jorden vandrar nu

den uppstdndne Herren.

Ost och vist och syd och nord,
eld och vatten, luft och jord
sjunger p&skens psalmer.

PASKMOTIV | EVANGELISK VACKELSERELIGIOSITET

Jag tillater mig att under denna rubrik sammanféra psalmer fran flera olika
traditioner. En klassiker 4r den engelske pristen H F Lytes aftonpsalm Abide
with me (nr 13 i engelska hymnboken) som fanns med redan i 1937 &rs
psalmbok, i O Mannstréms foérndmliga tolkning Bliv kvar hos mig
(1986:189). Anslaget till psalmen #r himtat ur den evangeliska berittelsen
om den Uppstdndnes méte med négra lirjungar pa vigen till byn Emmaus
och om deras vidjan till honom att stanna kvar hos dem inne i byn éver
kvillen och natten (Luk 24:12-35, sirskilt v 29). Nar jag nu jamfor 6ver-
sittning och original ser jag till min férvéning att den i Mannstréms tolk-
ning centrala v 3 med den uttryckliga anknytningen till Emmausepisoden
inte alls finns hos Lyte. Psalmen har otvivelaktigt vunnit pd detta inskott.
Diremot har paskmotivet i psalmens utmynning full tickning hos Lyte:
...ddden mist sin udd, ndr dig jag har. Ditt kors skall skina for min blick, nér sist
jag somnar in ... i liv, i dod, bliv, Herre, hos mig kvar.

EFS singsamling Sions toner behandlades med viss snidvhet av redakts-
rerna for 1937 &rs psalmbok. Ett antal texter togs dérifrdn, men melodierna
byttes néstan genomgdende ut emot mer "kyrkligt virdiga”. Nistan inga av
dessa nylanserade melodier slog igenom, och s& smningom vann de ur-
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sprungliga melodierna erkinnande. Den benddade psalmdikterskan Lina
Sandell (1832-1903) var 1937 representerad med elva psalmtexter. 1986
har antalet uttkats till fjorton. Till nytillskotten hor nr 207, En liten stund
med Jesus, efter ett original av A L Ashley-Greenstedt. Det dr den av samtliga
som tydligast innehé&ller ett p&skmotiv, dértill mycket fint och originellt
uttryckt (v 2):

En liten stund med Jesus
nir synden gér mig ve
och otron vill mig hindra
att blott p ordet se:

en liten stund med Jesus,
och bérdan lyftes av

och faller frin min skuldra
i Kristi 6ppna grav.

C O Rosenius (1816-1868) har tva mycket omtyckta psalmer byggda kring
herdemotivet tolkat i uppstdndelsens ljus. I nr 59, Med Gud och hans véin-
skap, #r ett pdskmotiv antytt i formuleringar som fore gdr Herren med segerns
baner. Utforligare framstillt 4r det i nr 251, Var jag gir i skogar, berg och
dalar. 1 v 1 heter det: Han, min Herde, gick for migi déden, men han lever i all
evighet. Som v 3 har inarbetats en vers av en hermhutisk forfattare om den
tvivlande Tomas mote med den Uppsténdne. Den avslutande v 4 inleddes i
originalet Folj mig, huldaste, uppstungna hjirta, som vl fir sigas vara ett
ndgot svarsmilt bildsprik. [ samband med nya psalmbokens tillkomst gjorde
jag sjalv p& ingens uppdrag en bearbetning av denna psalm, framfor allt
syftande till att ge v 4 en ny gestalt. Min v 4 inleds Endast du, Uppstdndne,
kan mig fréilsa. Jag undrade mycket om man fr&n EFS-h&ll skulle betrakta
psalmens ursprungsgestalt som sakrosankt men, enligt vad som sagts mig,
var det tvirtom just frdn EFS-h&ll som man yrkade p att min bearbetning
skulle tas in i psalmboken.

Nr 46 Ldt mig fd héra om Jesus kommer frin Frilsningsarméns séngtradi-
tion. K Larsson har skrivit den svenska texten efter ett original av F Crosby-
van Alstyne. Den avslutande versen har stark paskprigel:

LAt mig f hora om korset,
kvalen och smirtan han led.
Visa mig graven i berget

ddr man hans kropp lade ned.

O, vilket under av kirlek:

Det var for mig som han dog,
det var fér mig som han uppstod.
Herre, min Gud, det ir nog.

Nr 282, Bar du min borda, kommer frdn Svenska missionsférbundet. Texten
ar av ] Gustafsson. Ocksd denna psalm har en avslutande vers med stark
péskprigel:
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Springde du dédens bojor och band,
kom du med ljus frin de levandes land,
slog du den dod som véntar ock mig,
Herre, till vem skall jag g& utom dig?

DET FORDOLDA KRISTUSLIVET | VARLDEN, ENLIGT J A EKLUND

J A Eklund (1863—1945) var det storsta namnet bakom 1937 &rs psalmbok.
Jag ndmnde tidigare en tendens i svenska 1700- och 1800-talspsalmer att
separera skapelse- och frilsningsskeendena frdn varandra, medan i England
Ch Wesley och i Danmark Grundtvig representerar en annan linje. S& dven
Eklund, som kanske i ndgon mén var Grundtviginspirerad — och b&da inspi-
rerades av de fornkyrkliga hymnerna. Jag har redan ndmnt att Eklund var
den som i Sverige lanserade Grundtvigs pdskpriglade varpsalm nr 198, och
han skapade ocks& en hostpendang till den, nr 203, Fram skrider dret i sin
gdng, efter ett annat danskt original, av C J Boye. Péskmotivet kommer
mycket fint fram i de avslutande verserna:

Jag vet ett trid s& friskt och gront,
nér doden rdder hir:

p4 Golgata det blommar skont,
och evig frukt det bar.

Det liv, som fram ur graven gér,
skall aldrig mera do.

Mig Kristus lovar evig var

trots dod och vintersno.

[ den fina glidje-/tacksamhetspsalmen 257, Pris vare Gud! Allena han, stiller
Eklund skapelselivet och uppstdndelselivet sida vid sida: dagens ljus frdn
fastets hojd bjuds allt levande, men ocks8 livets sanna fréjd ur nddens rika brun-
nar.

Man kan siga att ett centraltema for Eklund ér det férdolda Kristuslivet i
virlden. Nt 72, Du sanna vintrdd, handlar om Kristuslivets vixt i dem som
tillhér honom. Hans storartade kallelsepsalm 580, Gud gav i skaparorden,
skildrar minniskan som delaktig av wildet i det rike vars grundare Kristus dr,
ett vilde av helt annat slag 4n det som virldens makter utdvar; frdn dessa blir
miénniskan fri genom Kristus: Hon fdr den makten stora, i ringhetens gestalt,
att kunna allt forlora och kunna diga allt ... Det #r skada att den hir psalmen &r
kopplad till en s& hopplést tung och trakig melodi; det har sikert hindrat
den frin att vinna den stillning den fortjénar.

En bra melodi har diremot efterfoljdspsalmen 283, Med Jesus fram i de
bista dren, men det #r mojligt att den har for minga klanger av kristen
ungdomsrorelse fran tidigt 1900-tal for att sla riktigt idag. Den har eljest ett
rikt inneh3ll och en storartad, paskpriglad utmynning:
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Med Jesus fram ur de brutna banden,
som bundit skapelsens liv i dod!

Med Jesus, levandegjord i anden,

till nya skapelsens morgonglod!

Med Jesus fram till var Faders hus,

dir Gud 4r sol och Guds Lamm ér ljus!

[ alla avseenden dagsaktuell till innehallet kinns ddremot fortfarande den
fina psalmen 286, Kom, helige Ande, frdn hojden, kom ned, ty vérlden dr ande-
los vorden. (Sprakligt kinns den forstis forildrad med ord som warda och
vorden, men psalmkommittén fick som bekant inte géra ens minsta ingrepp
i Eklunds psalmer.) Ocks& denna psalm har en férnémlig paskpriglad ut-
mynning:

Kom, Ande, frdn Kristus, frdin honom som gav
sitt liv till en evig férsoning.

O, kom fr&n hans kors och hans 6ppnade grav
och dana v4r virld till din boning,

Kom, helige Ande, frin hojden.

KRISTUS LIVETS BROD I EN TRASIG VARLD,
ENLIGT OLOV HARTMAN

Vi dr nu framme vid den nya, svenska psalmdiktning som viixte fram sérskilt
under 1960- och 70-talen och som tog gestalt i psalmboken 1986. Den som
tydligast visar en egen profil och alltid skriver teologiskt vil genomtinkt #r
Olov Hartman (1906-1982). N&gra av hans texter har etsat sig in sdrskilt
pregnant i mangas medvetanden; jag tinker i synnerhet pa tvé som vid férsta
anblicken ser ut som passionspsalmer men som helt ritt placerats under andra
rubriker i psalmboken. Nr 74, Du som gick fore oss langstini dngesten, framstéller
i likhet med nr 38, For att du inte tog det gudomliga dig till en krona, Jesus som
den som utblottar sig och gir in i &ngest och smiilek i solidaritet med en trasig
viirld och sargad minsklighet — for att ridda den och ge den liv. Enligt 38 —
en genial omdiktning av Kristushymnen Fil 2:5-11 — 4r det just dérfér som
vi vet vem/vadfvar Gud dr och som insikten vixer alltmer, dnda till kosmiska
dimensioner, att Jesus dr Herre. Vindningen frén v 3 till v 4 kan mer tradi-
tionellt uttryckas som en 6verging frdn l&ngfredag till p&skdag, men pask-
motivet dr mer underliggande 4n 6ppet redovisat. Tydligare framtrider det i
nr 74 som efter 6vergdngen frdn v 2 till 3 visar sig vara en nattvardspsalm,
fint associerande till den Uppstadndne som genom reglade dérrar kommer till
sina larjungar med fridshilsning och séindningsord (Joh 20:19-23):

Du som med livets brod
gér genom tid och rum,
giv oss for varje dag,
Kristus, det brodet.
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Du som gar fére oss

ut i en trasig vérld,

sind oss med fred och brod,
Herre, i virlden.

Tre — kanske inte lika 16diga — texter, som startar i samma temakrets men
drar andra och nya konsekvenser, kom inte med i den sista séllningen 1986
men finns nu i Psalmer i 90-talet som nr 812, 826 och 891. Jag undrar om
inte sammankopplingen med ganska svérsjungna melodier av Bick bidrog
till att de inte kom med 1986, och det hade nog varit en god idé att infor
nylanseringen sdka andra musikaliska l6sningar.

Hartman kan emellertid ocksd vara mycket "outspoken” vad giller pas-
kens budskap. Han har tv3 vildigt fina p&skpsalmer, av vilka 153, Livet
vann, dess namn dr Jesus, blivit mycket omtyckt, medan 462, Ténk om ndgon
kiint igen oss ddr pd vigen, anvinds forvanansvirt litet, trots att den har en
bra och littsjungen melodi av just Bick. Jag tror man gjort psalmen en
otjinst genom att ange att den huvudsakligen skall utféras av forsdngare,
med allas instimmande bara i sista raden p& varje vers. Det dr som om man
utgltt frén att en psalmmelodi av Bick méste vara for svér for en vanlig
forsamling — men det stimmer absolut inte i det hir fallet.

Hartman har ocks3 ett par fornamliga kyrkopsalmer, nr 62, An finns det
en virld, och 420, Herren vdr Gud har rest sin tron. 62:2 aterknyter till temat
om Jesu tjinare- och férnedringsgestalt men psalmen domineras helt av
visionen av det uppstindelseliv som bryter fram i virlden genom Kristi se-
ger. 420 tar aterigen upp den Uppstdndnes ankomst till lirjungarna genom
stingda dérrar enligt Joh 20:19-23, nu med tonvikt pé séndningsorden, och
i kombination med Jesu rannsakande herdefrigor till Petrus, enligt Joh
21:15-17. Psalmen har blivit var kanske mest anvinda pristvigningspsalm.

Bland kyrkopsalmer bor ocksé ndmnas Hartmans fina svenska tolkning
av en i England mycket omtyckt psalm av S J Stone (nr 170 i den engelska
hymnboken) som bérjar: The Church's one foundation is Jesus Christ, our
Lord; she is his new creation by water and the word. Motsvarande rader lyder i
Hartmans tolkning (nr 57): Sin enda grund har kyrkan i Kristus, Frélsaren.
Hon dr hans egen byggnad, den nya skapelsen. (Evangelii ord har Hartman
senare i versen.) Den tolkningen #r jag personligen sirskilt tacksam 6ver,
eftersom originalpsalmen vickte min fértjusning — b&de text och melodi —
vid mitt forsta besok i England 1948. Psalmboken 1937 hade den - till en
annan och mycket trikigare melodi — i en version av Eklund (nr 165) som
borjade: Guds kyrkas grund dr vorden vdr Herre Jesus Krist. Hans skapelse pd
jorden hon dr, trots all sin brist. I en kritisk artikel om nya psalmboken (dvs
1937 &rs) skrev S Gabrielson syrligt triffande att psalmen inte horde till
Eklunds bittre tolkningar men att den precis som kyrkan fick accepteras
trots all sin brist. Nu har vi alltsd Stones psalm i Hartmans mycket bittre
tolkning och kopplad till den ritta melodin. Visst #r dven den psalmen
skriven i p&skens ljus.

TRO & TANKE 1997:5 83



FRIHETEN I KRISTUS ENLIGT ANDERS FROSTENSON

Anders Frostenson (1906-) har dgnat praktiskt taget hela sin livsgirning 4t
psalmen, bade som diktare, dversittare, inspiratér och redaktér. Redan i
1937 &rs psalmbok finns inte mindre &n nio originaltexter av hans hand,
och négra av dem hér alltfort till vira mest dlskade och sjungna psalmer. En
av hans 30-talstexter togs inte in i psalmboken, men déremot i flera frikyrk-
liga s&ngsamlingar och kom via det ekumeniska psalmboksprojektet in i
1986 &rs psalmbok. Det #r nr 40, Kristus vandrar bland oss én, temaméssigt
nirmast en parallell till Jesus frdn Nasaret. Den har kanske inte samma
lodighet men hamnar i vart raster eftersom ndgra verser har paskprigel: v 3
om Kristi seger ¢ver ondska och déd och v 5 om panyttfétt liv, liksom den
fina slutversen 6:

Kristus lever. Dir han gér
blommar evighetens vér.
Jublande férnimmer vi:
Undrens tid &r ej forbi.

En av de mest sjungna i nya psalmboken &r nr 15, Halleluja! Sjung om Jesus.
Bade texten och den smittande melodin motsvarar nr 262 i den engelska
hymnboken. Frostenson forhéller sig ritt fritt till originaltexten av W C
Dix, men péskmotivet med Jesu seger och spira r troget tergivet. En an-
nan lovpsalm 4r 332, ocksd den med en smittande melodi, och med origi-
naltext av Frostenson: Guds hdrlighet oss styrka ger. Den har stark péskpri-
gel, anslagen sirskilt i v 2 (och sedan bibeh&llen genom hela den fina psal-
men):

Du morkrets vilde sénderslog,
oss in i Sonens rike tog,

in i ljuset, halleluja!

Av honom har vér sjil kopts fri
och skuldens &ngest #r forbi.

En psalm med helt annan karaktér 4r nr 87, som ger en originell utliggning
av det paulinska temat om foregripandet i dopet och tron av den kom-
mande frilsningen: Vdga vara den du i Kristus dr. Slutversen ér fint koncen-
trerad:

Redan ir du

den du en géng skall bli:
domd och ben&dad,

dod och uppstanden,
dlskad och ett med
honom som gjort dig fri.

Frihetsmotivet som hir framtonar 4r mycket centralt hos Frostenson. Nr
590, Som kéllor utan vatten, kontrasterar en falsk jagbunden frihet mot frihe-
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ten i Kristus, forsonaren som frigdr ménniskorna till att formedla hans kir-
lek till varlden. Nr 598, I en virld av dod fdr vi makt att leva, efter hollindsk
forlaga, fullfoljer originellt temat fr&n dessa inledande rader. Nr 601, Férso-
ningens dag och uppstdndelsens dag, ger en stark vision av hur livet i virlden
forandras om det ses i p&skens ljus. 181, Nu dr det morgon, efter ett original
av E Farjeon, dr en morgonpsalm som i den fornkyrkliga hymnens anda
kopplar morgonljusets frambrytande samman med skapelse och uppstén-
delse. 204, Kornet har sin wila, efter engelsk forlaga, 4r en vinterpsalm som
l&ter det i jorden vilande vetekornet bli en symbol fér déd och uppstindelse
enligt Jesu egna ord i Joh 12:24.

KRISTUS VARLDENS LJUS, ENLIGT BRITT G HALLQVIST

Den nyligen bortgdngna Britt G Hallquist (1914-97) var en av véra skickli-
gaste Oversittare med en mycket rikhaltig och mangsidig produktion.
Psalmarbete utgér bara en del av verksamheten. Hon har &éversatt ménga
psalmer, men ocksd skrivit en hel del original. Tv4 treenighetspsalmer #r
mycket omtyckta; nr 337 kan brukas som Laudamus-psalm. Paskmotivet
finns med i v 2: Frdn dod till liv med dig vi gdr. Den andra psalmen ér sérskilt
skriven med tanke p& barn, nr 21, Mdne och sol, med en fin melodi av Egil
Hovland som Hallqvist ofta samarbetat med. Paskmotivet uttrycks enkelt
och klart i v 2:

Jesus, Guds Son,
levde och dog
for alla, for oss,
lever i dag,

ja han 4r har ...

Nr 37 Kristus dr virldens ljus, en fin bearbetning av en engelsk forlaga, 4r nog
en av de mest sjungna psalmerna i den nya psalmboken. Paskmotivet finns
med i v 3. — Nr 285, Det finns djup i Herrens godhet, ér kanske Hallqvists allra
mest dlskade psalm. Uppslaget fick hon genom F W Fabers psalm 251 i
engelska hymnboken, Souls of men, why will ye shatter, men Fabers hymn
bestdr av &tta fyrstrofiga verser och har en helt annan melodi én den tta-
strofiga som genialt plockades fram inom den svenska psalmkommittén.
Hallgvist startar med v 3 i originalet, som hon féljer mycket nira — men
oversdttningen har storre poetiskt lyft 4n originalet. Sedan gér hon vidare
till v 5, som f&r bilda andra hélft av hennes &ttastrofiga forsta vers. Hon
hade inte frén borjan tinkt att den skulle bilda omkvéde utan lit sig dverta-
las hértill av den kyrkomoteskommitté som hade att forbereda beslut om
antagning av psalmen. I detta omkvide hade hon vikt av frdn férlagan pa
ett sétt som ir s& intressant att det frtjénar att granskas nirmare:
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Fabers original, v 5: Hallguists omkvéide:

There is plentiful redemption Det finns underbar férlossning
in the blood that has been shed; i det blod som gots en gang.
there is joy for all the members Det finns glidje bortom graven
in the sorrows of the head. och en framtid full av s&ng.

Hallgvist foljer forlagan fram till mitten av tredje versraden men vinder
sedan tanken i en helt ny riktning. Faber har ett ecklesiologiskt perspektiv
med bilden av huvudet och lemmarna och skriver ordagrant: det finns gliidje
for lemmarna i huvudets sorger. Det far sigas vara en oerhort svirsmilt tanke-
gdng, och Hallqvist later istillet 13ngfredag viindas i pdsk. — Hennes ur-
sprungliga v 2, nu delad mellan v 2 och v 3 eftersom omkvidet infordes, 4r
hennes egen fria tilldiktning som helt saknar motsvarighet i originalet, och
som i sin utdt- och framatriktade 6ppenhet nistan skulle kunna férstis som
en polemik mot dess snivt indtriktade ecklesiologiska perspektiv. Om jag
tidigare beskyllde Hallqvist for att ha trivialiserat Ch Wesleys fina julpsalm
vill jag hir i stillet ge mitt varma erkidnnande 4t en genial omdiktning av
en bara delvis anvindbar forlaga.

Nr 313, Min Frilsare lever, jag vet att han lever, 4r en fin psalm om evig-
hetshoppet. Nr 847 i 90-talstillagget, Graven ligger tom, #r en paskpsalm
tillhorande kategorin kyrkovisa fér barn och hirrérande frdn hennes samar-
bete med musikern Bertil Wallin.

PASKMOTIV HOS SETTERLIND, LINDGREN, BEXELL

Bland &terstende nya psalmer med paskmotiv i 1986 &rs psalmbok vill jag
forst ndimna tv3 av Bo Setterlind, nr 17, Ge Jesus dran, efter engelsk forlaga
och nr 49, Det dr sant att Jesus lever. B&da talar explicit om att Jesus lever
och nr 17 om att han segrar, men det uttrycks knappast p& ndgot nytt och
originellt sitt. Nr 17 #r dessutom ganska knaggligt anpassad till den kiinda
Hindelmelodi vars aktualisering formodligen var psalmkommitténs huvud-
syfte med forfattaruppdraget till Setterlind.

Betydligt mer givande dr for mig Arne H Lindgrens bdda psalmer nr 96,
Oppna mig for din kdrlek, och nr 358, Han gick in i din kamp pd jorden. Det
finns en vildig tithet och koncentration i dessa texter. Den forsta talar om
hur Kristi kirlek omsluter den troende for att genom denne féras vidare till
ménniskors tjinst. Kristus forstds hirvid som den Uppstdndne: Ldt mig ur
doden fd uppstd. Kristus, du livet dr. 358 kommer tematiskt ganska nira vissa
Hartmantexter om hur Gud/Kristus gdr in i minsklig néd och smérta men
har samtidigt en personligt priglad utformning. P&skmotivet fir uttryck i
orden Hans seger blev din.

Gdran Bexell har ocksd tv8 fina texter med p&skmotiv. Nr 155, Herren
lever, vdga tro det, stir faktiskt bland p&skpsalmerna men kan mycket vil ges
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en vidare anvindning. I nr 563, Se pd himlens mdnga fdglar, stills knuten och
instingd attityd emot fri och dppen livsinstillning efter Jesu féredéme:

Se hur Jesus Kristus lever,
fri och &ppen, tar emot
livet som han f&r av Fadern,
ger sig sjilv for allas liv.

PASKPRAGLADE NATTVARDSPSALMER AV SVEIN ELLINGSEN

Den uppmiirksamme l4saren undrar kanske hur det g&r med mitt 16fte att i
mitt jimforelsematerial till Den svenska psalmboken dven ta med en norsk
psalmdiktare. Jod4, han kommer hir; att han kommer in s& sent i artikeln
beror p4 att han till skillnad frdn de andra jag jimfért med 4r en nu levande
forfattare, enligt min mening en av de férnéimsta nutida, nordiska psalmdik-
tarna: Svein Ellingsen (1929-). Nu vill jag ingalunda pést4 att han skulle ha
forsummats av de svenska psalmboksredaktérerna och -6versittarna. Sju av
hans psalmer finns i svensk 6versittning i 1986 4rs psalmbok och ytterligare
sex i 90-talstilligget. Jag har emellertid gatt igenom hans samtliga texter i
Norsk salmebok, och de som jag funnit mest relevanta fér den hir artikelns
tema finns inte i de svenska psalmutgévorna.

Forst kan nimnas att Ellingsen har en paskpsalm, nr 196, Daden md vike
for Gudsrikets krefter!, och en psalm om evighetshoppet, nr 259, Herre, ndr
din time kommer; den senare finns ocksd i svensk tolkning 1986:174. Men
som jag papekat frdn borjan &r jag i den hir artikeln mindre intresserad av
renodlade pésk- och uppstindelsepsalmer &n av p&skmotiv i psalmer som
inte dr kyrkodrsbundna. Morgonpsalmen 787, Gjennem denne dagens timer,
har efterfoljdsmotiv. Sista versen knyter fint efterféljden under dagens upp-
gifter till Kristus bide som Guds tjdnare och som den Uppstindne:

Gjennem alle dagens timer
som jeg mottar av Guds godhet,
kan jeg se det lys som striler

fra ditt tjenerliv p8 jorden.

La mite liv i dag bli preget

av at du er livets Herre!

Ellingsen har skrivit en av véra allra finaste doppsalmer: Fylt av gleede over
livets under, nr 618, i mycket originaltrogen tolkning av Hallguist 1986:383.
Paskmotivet kommer fram i v 4: Genom dig, ditt verk, din kérleks vilja har vi
fotts pd nyte till liv i Kristus, tll ett 6ppet liv i tro och tillit. Likas8 i v 5: Dopets
ljus forblir nér livet slocknar.

Ellingsens virdefullaste bidrag frdn vart temas synpunkt ligger emellertid
pé nattvardspsalmens omrdde. Nr 146 startar i vetekornsbilden Joh 12:24:
Sdkorn som dgr i jorden, opstdr som fylte aks. V 2 r genomlyst av psktro och
knyter virdefullt nattvarden samman med dopet:
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Vi som ble dgpt till Kristus,
dgpt til hans dgd og grav,
eier opstandelsens lgfte:
lovsang og evig liv.
Himmelens lovsang begynner
her hvor du selv er neer oss,
midt i v8r natt og dgd.

En annan nattvardspsalm &r nr 656, Vdr lovsang skal mate deg, Kristus! Det
heter dir bl a: Det liv som var tapt, har du vunnet og gitt oss tilbake. Nr 657
finns i Hallqvists éversittning 1986:399: Vi bir sd mdnga med oss. Den r
virdefull i och fér sig men saknar p&skmotiv.

Ellingsens allra finaste nattvardspsalm é&r enligt min bedémning nr 650,
frict gestaltad efter en férlaga av ] Franck. Jag har ovan framhaéllit att flera av
vira #ldre nattvardspsalmer dr passionspriglade. Det behovs fler texter
priglade av eukaristi och av att nattvarden ger vixt och niring 4t trons
fordolda nya liv i den Uppstdndnes gemenskap. Jag &terger hir Ellingsens
text in extenso:

Kristus, livets sol og glaede,
her i brgd og vin til stede,
av din helheds fylde gi oss!
Fra vArt eget mgrke fri oss!
Livets sgnderbrutte deler
bringer vi deg nér vi kneler.
La vér altergang f& vaere

os til frelse, deg till re.

Hellig stund! I denne handling
mottar vi vart livs forvandling.
Det som skjer er skjult i tiden,
men skal 8penbares siden.

Til vart stgv, her i det lave,
kommer du med Livets gave,
ved ditt bord, som alles tjener
du deg selv med oss forener.

Med den kjerlighet som bandt oss
til dit liv, er du iblant oss.

Ja, dit nzerveer gijennombever
dybet i oss, og vi lever:

Vi skal seire ved 3 tape,

vi skal dg, og du skall skape

i vart liv ditt eget bilde,

Jesus, livets grund og kilde!
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LIVET | KRISTUS | 90-TALSPSALMER

Psalmer i 90-talet #r en liten bok d4r man kan géra nya upptickter; det mesta
4r ju mycket litet prévat dnnu. Att leta just med pdskmotivet som raster har
inte givit sarskilt stort utbyte, men n&gra exempel finns i alla fall. Det mest
uttalade finns i en ganska apart psalm av Gulli Lundstrom-Michanek, nr 814,
Fader vdr och Fader min. Den skrevs redan 1948 men har tydligen inte fun-
nits med i ndgot psalmboksforslag tidigare. Aven 1948 méste verbformen
uppstdnda ha klingat synnerligen arkaisk. Jag tycker psalmen &r svrbeddm-
bar, men den har négot visst, och Stefan Lindblad har gjort en fin melodi till
den. P&skmotivet bryter starkt fram i v 2:

Ske din vilja. Syndens makt
bojer oss mot gruset.

Ske din vilja. N&dens prakt
hojer oss mot ljuset.

Jesus Kristus Ménskoson,
salig ar v&r vinda,

salig bér jag s&r och han

att som du uppstanda.

Nr 820, Trédden och grenen och frukten hor samman, dr 4nnu en psalm kring
vintridsmotivet anvint som bild fér livet i Kristus och dess viixt. Forfattare

ar Jan Arvid Hellstrom. 1 v 4 heter det:

Gladje — det 4r att & vixa tillsammans,
leva i dig, och hos dig f& forbli:

Vi dr som grenarna — du som stammen!
Du ger oss niiring och grénska och liv.

Nr 829, Vilket stort mysterium!, #r ndgot s& ovanligt som en nattvardspsalm
av en filippinsk forfattare och tonsittare, F F Feliciano. Melodin #r smit-
tande folklig och texten #r fyndig med sitt dterkommande stort mysterium ...
omdjligt att forstd (fast accentueringen omd‘jlig 4r oméilig att forstd). Myste-
riet 4r att Kristus méter ... oss ... vid nattvardsbordet som den som dog for oss
pd Golgata, den genom vilken Livet kommer tll oss och den som en gdng ...
kommer ... tillbaka.

_ Jonas Jonsson ér en av dem som medverkat flitigast i den nya samlingen.
Atta original och sju éversittningar dr av hans hand. Paskmotivet #r sillan
oppet uttalat men ofta underliggande forutsittning. Nr 813, Vind mot kdl-
lan, dold i djupen, #r en fin psalm om den forstérda gudsbilden i ménniskan
och om Kristus som den sanna Guds avbild som ménniskan skall formas
efter:

Han ir som vi skulle vara.
I Guds karlek &r vi sa.
Livets vig dr att forvandlas.

Mot hans likhet far vi g8.
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Nr 823, Tro, kyrka, tro, handlar om kyrkan och gudstjinsten. Nr 831, Kring
detta bord, #r en nattvardspsalm med accent p& brédet som tecken fér en
framtid i fred och endrikt; varje vers slutar: En enda virld. Nr 833, Ner du
gdr frdn dopets kiilla, 4r en doppsalm dér temat liv-déd &terkommer i varje
vers. Nr 895 slutligen, Guds kérlek firdas héir lings virldens végar, 4r en fin
psalm om Guds upprittande handlande i virlden och de kristna som dess
redskap som gor Guds goda wilja synlig. Varje vers slutar: Guds tjanare, vdr
herre Jesus lever.

NAGRA IAKTTAGELSER

Som vi sett finns det i Den svenska psalmboken i bdde dldre och nyare mate-
rial 4tskilliga psalmer — utéver renodlade pask- och uppstindelsepsalmer —
som innehéller ett paskmotiv. Givetvis vixlar utformningarna, och ibland
kan man ana markanta skillnader mellan underliggande teologier. Dem
skulle man kunna g8 vidare med i jimférande analys, men hér far det riicka
med ndgra iakttagelser. Genom hela teologihistorien kan man notera tyd-
liga accentskillnader, ibland motsittningar, mellan en hirlighetens och en
utblottelsens teologi. Detta kan illustreras om man t ex jamfér Franzéns
psalmer med Hartmans. Franzén kan ge intrycket att sedan den avgorande
kampen mellan ont och gott utkimpats pé korset, s8 lever de troende gan-
ska trygga, nistan litet idylliskt, under den Uppst&ndnes fortsatta ledning.
Hos Hartman betonas att Kristus dven som den Uppstindne gér in i och
identifierar sig med minniskolivet i all dess utsatthet och skérhet for att
ateruppritta dess virdighet.

En annan skillnad vi noterat giller sittet att relatera skapelse- och frils-
ningsskeende till varandra: att markant separera dem ~ som i tongivande
svensk 1700- och 1800-talsdiktning — eller att halla dem nira samman och
att lata naturens skeenden bli till transparenta bilder fér p&skens under —
som i fornkyrklig hymndiktning och hos t ex Wesley och Grundtvig, liksom
senare 4ven hos Eklund och Frostenson.

De b&da forstndmnda har, jamte Ellingsen, fatt tjdna som jimforelsemate-
rial till den svenska psalmboken och exemplifiera motiv som dir &r mindre
vil representerade. Det har framfor allt gillt psalmer om séndagen som
uppsténdelsens dag, psalmer om det nya livets viixt i helgelse och psalmer
om nattvarden som niring for denna vixt.
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Summary

EASTER MOTIFS IN THE SWEDISH HYMN BOOK

Lately, in international liturgical research and debate, the interpretation of
Sunday as Easter Day in miniature has been much brought into focus. Since
hymns play an important role in ordinary Sunday services, the author
makes an inventory of Easter motifs in the Swedish hymn book (Den sven-
ska psalmboken) compared, to a certain extent, with the English, Danish
and Norwegian hymn books. From each of these, one hymn writer has been
chosen as especially illuminating, namely Charles Wesley (1707-1788), N F
S Grundtvig (1783-1872), and Swein Ellingsen (1929-).

Whereas Wesley and Grundtvig wrote some hymns emphasizing Sunday
as the Day of Resurrection, no such hymns are to be found in the Swedish
hymn book — a remarkable lacuna. However, the new Swedish breviaries
contain a translation of a Medieval Latin hymn developing this theme. In
the Latin hymns, Nature’s wonders are often seen as transparent images of
the Easter wonder. Whereas this imagery is rather foreign to Swedish hymn
writers of the 18th and 19th centuries, it is being used by Wesley and
Grundtvig, and also by more recent Swedish hymn writers like ] A Eklund
(1863-1945), and Anders Frostenson (1906-).

The Swedish hymn book has several, translated, hymns by Martin Luther.
Many of them contain an Easter motif, dramatically expressed as Christ's
fight against and victory over the powers of Evil. — Whereas a 19th century
writer like F M Franzén (1772-1847) could depict the believer as enjoying
rather a secure, even idyllic, existence under the guidance of the Risen
Lord, the powers of Evil being already defeated on the Cross, a 20th century
author like Olov Hartman (1906-1982) stresses that the Risen Christ, even
today, identifies Himself with human life in its most exposed and fragile
state, constantly fighting to restore its dignity.

A good deal of hymns contain Easter motifs, while either singing God's
praise, or while dealing with Church and Sacraments, or while describing
Christian life. (So do, of course, the special Easter hymns, but these are left
aside here as less relevant for the motif stating that every Sunday is an
Easter Day.)

The authors of the comparison material have sometimes expressed motifs
less well developed by Swedish hymn writers, as the growth in sanctifica-
tion of the believer’s new life, and the Eucharist as nourishment for this
growth.
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Pask och soéndag — pasken som tolknings-
nyckel till sbndagens gudstjinstséng enligt
den ortodoxa traditionen

Av Hilkka Seppali

Pasken firas som kyrkodrets storsta festdagar, enligt den ortodoxa traditio-
nen. Pasken kallas for “festernas fest och hogtidernas hogtid”! och riaknas
darfor inte till &rets stora festdagar (som t ex julen/Kristi fodelse, Kristi
himmelsfird och pingsten), ty den 6vertriffar alla andra hogtider. Pésken
kallas ocks& for "den nya skapelsens dag, skapelsens &ttonde dag”.? Med
denna djuplodande benimning férklaras paskens viktigaste funktion: med
Kristi uppstndelse slutar nidmligen var vérldsliga tid existera; p&sken 6pp-
nar det nya, eviga livet f6r en ménniska som bor i virlden. Denna den
ortodoxa kristendomens centrala tro (dogm) férkunnas i gudstjéinster i b&de
texter och i musiken p& ménga sitt, och dess virde syns klart 4ven i guds-
tjanstordningen. Jag tar i denna artikel upp n&gra huvudpunkter och dven
ndgra mindre detaljer, med hjilp av vilka jag forstker ge en bild av den
liturgiska rikedomen med avseende pé pasken, dess musik och dess relation
till sondagarna. Den musikaliska utgdngspunkten utgors hir av den bysan-
tinska kyrkomusiken som p4 sin tid blev normativ och senare var ménster-
bildande och vigvisande for alla ortodoxa, oavsett nationella och sprakliga
skillnader.

Sondagen kallas pé grekiska xuprox®; det dr "Herrens dag”.® Enligt den
ortodoxa kyrkans tradition firas varje séndag till &minnelse av Kristi upp-
stdndelse; en sd kallad vigilie eller kvillsgudstjanst och morgongudstjinst
brukar foregd sjilva nattvardsgudstjinsten, liturgin. Denna gudstjénst, och
sdrskilt dess sista del — de troendes liturgi — &r stabil och dess texter varierar
nistan inte alls. Ddremot byts en stor del av vigiliens texter ut, veckovis
enligt bestimda regler; samma text upprepas efter &tta veckor.

! Se Johannes Damaskenos, paskkanon, 8. ode, heirmos, ITevinkootdpiov xopudcuvov, ‘Abfvol
1960, 4.

2 Se Seppild, Johannes, Min ortodoxa tro, Joensuu 1995, 79.

3 Egentligen: ) Kupraxh fuépa, Dies Dominicus; ) peydAn xvpiox, den stora Sondagen, dvs
pasken, 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 liturgin 4r centrumet — kdrnan, "hjértat”, "slutpunkten”,
"4ndamalet” — for de heliga gudstjénster som firas. Den heliga liturgin kallas
"gudomlig” dérfér att under den forrittas ett mysterium, ett sakrament. |
den gudomliga liturgin forvandlas, enligt den ortodoxa tron, brodet till
Kristi lekamen och vinet till Kristi blod — och genom att ta emot det for-
enas den deltagande troende med Kristus. Den heliga liturgin forrittas of-
tast p& sondagarna (loérdagarna) och helgdagarna. Den kan dock forrittas
nistan varje dag, sirskilt i klostren. Under négra f& dagar p4 &ret ér liturgifi-
randet inte tillatet, och pa stora fredagen? forrittas liturgin aldrig, ty den
dagen ir “tillignad minnet av Kristi vistelse i graven”.?

Liturgin® inneh&ller en rik symbolik. Den omringas av andra gudstjénster
som leder till denna nattvardsgudstjanst. Ndmnas bor, att den ortodoxa
liturgin — eller bittre sagt: eukaristin’ — alltid #r en nattvardsgudstjénst.
Gudstjansten innehaller allt det lisande och sjungande som forrittas i kyr-
kan av de vigda personerna (priister, biskopar). Firandet av liturgin grundar
sig p4 hiandelsen som beskrivs i Nya testamentet, nir Kristus pd den forsta,
stora torsdagen instiftade firandet av eukaristin genom att Han vilsignade
brédet och vinet (Matt 26:26, 29), (Luk 22:19). Enligt den ortodoxa upp-
fattningen #r forrittandet av eukaristin inte bara en symbolisk gest eller
erinran om en historisk hindelse. Den forsta eukaristin firade Kristus sjilv
med sina larjungar (apostlarna) och den upprepas i sin funktion varje gdng
liturgin firas. "I kyrkan forriittas inte Hans offer p4 nytt, utan en forening
dger rum med Hans ursprungliga och enda offer. Kristus #r nérvarande i
nattvarden, ingalunda endast pa ett symboliske sitt”® Samtidigt forenar sig
den virldsliga tiden med evigheten.’

Den gudomliga liturgin kan delas i tre delar. Den forsta delen heter pros-
komidin (forfardigandet av nattvardsgdvorna), den andra delen katekume-
nernas liturgi (den undervisande delen) och den tredje delen de troendes
liturgi. Egentligen 4r den sistnimnda delen — de troendes liturgi som dven
kallas for “eukaristin”!? — sjilva liturgin. Under vissa tider p3 kyrkodret, som
under den sista veckan fére pasken, ersitts katekumenernas liturgi av en
kvillsgudstjéanst.!! Nar man talar om liturgin, avser man oftast Chrysos-

* Dvs langfredagen; med adjektivet "stor” brukar man i ortodoxt sprékbruk beteckna p&skveckans
alla dagar.

> Seppili, Johannes, Min ortodoxa tro, Joensuu 1995, 81.

¢ Det grekiska ordet Aeitouvpyio betyder bl a “funktion”; om ordet se Anuntpdxov, A., Méya
Ag&ikov 6Ang tfic EAAnvikig I'Adoong, 'Abfval 1964, 4288.

" Ordet evyopiotia betyder tack, tackoffer, helgandet av vinet och brodet, se Sofocles, E A,
Greek Lexicon of the Roman and Byzantine periods. Volume I, New York S A, 546. [ det orto-
doxa bruket #r det friga om de troendes liturgi.

8 Seppils, Johannes, Min ortodoxa tro, Joensuu 1995, 65-66.

% Se 5 95-96.

1010. Se not 7.

11 Se BloAdxm, I'ewpyiov, Tumxkodv g 100 Xpiotod MeydAng ExkAnoiog Abfvat, SA, 358.
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tomosliturgi, d& den i praktiken ocksd ar den vanligaste.!? Den ortodoxa
liturgin kan ocks4 kallas ”dubbelliturgi”. D4 och d& menar man med detta
uttryck att den delas i tvd horbara delar (proskomidin hér man inte): kate-
kumenernas liturgi och de troendes liturgi. Man kan ocksd med detta ut-
tryck beskriva ett faktum som férekommer i den ortodoxa liturgin. Egentli-
gen ir det d4 friga om tva "handlingar” som sker samtidigt. Den ena &r den
horbara delen av gudstjénsten, som sjungs, och den andra den ”"mystiska”
delen. D3 liser pristen/biskopen/gudstjinstforrittaren sina boner hemligt.
Dessa ér just de béner som behovs for att det heliga mysteriet skall forverk-
ligas.

Under kristendomens éldsta tider liste man allt hogt. Efter det att kyrkan
blivit officiell och man inte lingre kunde veta och bestimma vilka som var
nirvarande, borjade man lisa vissa boner hemligt, “mystiskt” (pvotueac!?),
och d& blev metoden att fira dubbelliturgin, praktisk.'* Samtidigt utforma-
des den gudomliga liturgin vackert med s&ngens mera framskjutande plats.

KYRKOMUSIKEN SOM GUDSTJANSTERNAS UTTRYCK

Uppstdndelsetemat forkunnas i gudstjinster kvillen fore nattvardsguds-
tjansten. Sdrskilt forkunnas det i morgongudstjiansten som en glidjefull his-
torisk hindelse med rika textliga och musikaliska betoningar. Innan jag gar
vidare till detaljer, 4r det nédvindigt att ge en liten 6versikt ¢ver den orto-
doxa kyrkomusiken. Den utvecklades némligen tidigt med gudstjénstpraxi-
sen och bekriftar for sin del uppstdndelsens konkreta firande.

Det ér kéint, hur oerhort viktig musiken &r i de ortodoxa gudstjénsterna.
Dessa forrittas praktiskt taget alla sjungande. Sangen, melodin, lyfter fram

12 Enligt Kristi uppdrag fortsatte Hans lirjungar (apostlar) firandet av liturgin. De limnade tradi-
tionen till sina eftertridare, biskopar och presbyterer. Under gamla tider fanns det ménga liturgi-
forfattare och liturgier, t ex Markus och Gregorios liturgier. Den ildsta av ortodoxa anvinda
liturgin kallas for Jakobs liturgi. Jakob var den forste biskopen i Jerusalem, Kristi apostel och
larjunge, Guds (Kristi) broder. Basileios den Store (d 379) grundade sin liturgi pd den helige
Jakobs liturgi och Johannes Chrysostomos (345-407) forkortade Basileios liturgi. Idag forrittas
néstan bara Chrysostomos liturgi, som den allra vanligaste. Basileios den Stores liturgi, som #r lite
lingre dn Chrysostomosliturgin, férrittas pd vissa helgdagar och under den stora fastan (allt som
allt tio gdnger om 4ret). Jakobs liturgi kan man forritta p& Jakobs minnesdag, den 23:e september.
Om olika liturgier, se ©e0ddpov, Evoyyédov. A., Mabnuota Aettovpyikiig, Tedyxog A”. 'Ev 'A6H-
vaig 1969. 219, 225, 231, Tpeunéra, Ioavayidtov N., Agitovyikol tonot Alyvumtov Kot "Ava-
T0Afic. 'Ev "Abnivaig 1961, 213, ®ovviovdn, Todvvov M., Aettovpyikn A'. ©socarovikn 1993,
186, ®ovvtovAn, Twdvvov M., Eicaywyikov onueiopa, Tepatikdv B, £k8. Tepag Moviig Zip-
wvog ITétpag, “Ayiov "Opog 1992. Om Jakobs liturgi, se 'H @€ila Aettovpio 100 ‘Ayiov TaxdBov
100 'AdeApO0e0v. 'Ev "Abnvaig 1964. Oversittning och férord av Johannes Seppilé: Pyhin apos-
toli Jaakobin, Herran veljen, Jumalallinen liturgia. Joensuu 1989.

1 Anteckningar om de hemliga bénerna finns redan i tidiga handskrifter; se anvindning av ordet
pootikd@s i handskriften Barberini gr 336 fr&n 700-talet, i L’Eucologio Barberini gr 336, ed Ste-
fano Parenti ed Elena Velikovska, C L V Eddizione Liturgiche, Roma 1995, 14, 39.

14 Se Seppila, Johannes, Kaksinkertainen liturgia, Ortodoksinen kulttuuri 1-2/1996, Joensuu, 22—~
23.
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orden och frambir dessa infor Gud. A ena sidan 4r just séngen elementir for
allt forriattande, 4 andra sidan 4r den bara ett hjilpmedel. Utan texten, de
heliga Orden som reciteras eller sjungs, sirskilt nir det giller poesi, existe-
rar musiken inte. Av detta skil framgér med sjalvklarhet att inga musikin-
strument anvinds i kyrkan.” Instrumentalmusik ansigs under de forsta
kristna tiderna vara hednisk, tillhorande teatern och cirkusen. Senare be-
traktade man ocks3, nog psykologiskt riktigt, att instrumentalmusik var far-
lig att ha i kyrkan. Denna "absoluta”, sjalvstindiga musik utan ord kunde
namligen av nirvarande kyrkobestkare fornimmas och tolkas pa olika siitt.
Det #r hiapnadsvickande hur de den heliga Kyrkans ldrare och teologer s&
tidigt kunde forst8 all musiks makt, som inte alltid anvéndes for att dra fram
de goda egenskaperna ur minniskan, utan tvirtom kunde hetsa upp mén-
niskans sinne for hektiska, onda saker. Kyrkans musik blev alltsd normativ.
Under den tidiga kristna och bysantinska tiden forsigs den med regler som
kom frdn kyrkans behovspraxis. Samtidigt blev musiken négot unikt for
gudstjansterna. Musikens regler bérjade nidmligen ocks& avspegla kyrkans
ldra. S& smaningom utvecklades ett musiksystem som baseras pa talet tta.
Det stabiliserades i Bysans under 700-talet!® och blev gemensamt for alla
ortodoxa, oavsett nationella och sprakliga skillnader. Och hir har pasken
med sin musik en avgérande roll.

PASKEN OCH KYRKOMUSIKENS ATTATAL

Pasken har inflytande p& den ortodoxa liturgins musik pé ett elementirt

” n

sitt. Med pasken — ”den &ttonde dagen”, "den nya skapelsens dag” — inleds
namligen det musiksystem, oktoechossystemet,!” som sedan med upprepade
atta veckors enheter giller hela &ret. Frin paskdagen till séndagen dérp4,
Tomas sondag, genomfors redan oktoechosserien en géng i snabb takt med
speciella texter for Kristi uppst&ndelse. Darefter sjungs alltid ett echos (tex-

15 Den grekisk-ortodoxa kyrkomusiken #r unison och anvinder neumskrift som musikens anteck-
ningsmetod dven idag.

16 Johannes fran Damaskus (600-700-tal), kyrkofader, teolog, forfattare, poet och ikonernas for-
svarare, anses vara den som etablerade systemet.

17 Ordet dxromyog hirleds av ordet 6xtd (dtta) och Axog ("ljud”, "ton”), allts ttatons-. I fram-
stillningar om ortodox kyrkomusik i vist, utanfor dess historiska existensomréden, har man enligt
den gregorianska modellen haft en bensigenhet att kalla ekhos fér modus och begreppet oktoechos
for atta modi, &tta kyrkotonarter, eller vidare for &tta tonarter. Oktoechossystemet i den bysantin-
ska (och ortodoxa) kyrkomusiken betyder dock n&got mer 4n “itta tonarter”. Varje del, varje
ekhos, av oktoechossystemet brukar bestd av fler &n en "tonart” och har 4ven andra musikteore-
tiska kénnetecken #n bara skalan. Dessutom hor begreppet ekhos, vilket beskrivs i texten ovan,
inte bara till musiken, utan 4r 4ven knutet till de liturgiska texterna och till den liturgiska tiden. I
den ortodoxa musiktraditionen har man &ver nationella och sprékliga griinser stravat efter att
hélla ekhosbegreppets innehall kvar i éversittningarna; jfr den ryska, den finska, och t ex den
syriska praxisen. I svenska, liturgiska textéversittningar har man “ton” fér ekhos och den anvéinds
dven hir. Om ekhossystemet, se vidare Seppald, Hilkka, Bysanttilaiset ekhokset ja ortodoksinen
kirkkolaulu Suomessa. Acta Musicologica Fennica 13, Helsinki 1981, 38—40.
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ter med en ton, "kyrkotonart”) under en veckas tid. Det hela bildar en
cirkel som efter 4tta veckor borjar p& nytt. Under pasktiden tas texterna ur
den bok som heter Pentekostarion. '8 Efter pingsten, fran Alla helgons dag,
anvinds for det vriga kyrkodret oktoechostexterna ur boken med namnet
Oktoechos (‘Oxtodmyoc; lilla och stora Oktoechos. Den lilla innehaller son-
dagarnas texter och den stora, som #ven kallas Parakletike, ITapaxAintikn,
innefattar texter for alla veckodagar.). Ndmnas bor, att all kyrkomusik ur-
sprungligen hor (i den bysantinsk-grekiska!® singpraxisen dven idag) till
oktoechossystemet. Man har alltsd &tta "ljudarter” att be och lovsjunga in-
for Gud, varken fler eller farre.

Enligt kyrkans tradition 4r anvindandet av talet &tta inget slumpartat,
utan det forkunnar med musikens medel sjilva uppstdndelsen. Gud skapade
virlden p4 sex dagar och den sjunde vilade Han. Vilodagen var sabbat,
16rdag, i var tiderakning.?® Talet sju var ett heligt tal under Gamla testamen-
tets tid. Aven idag riknas tiden i sjudagars veckor, fastin detta tal senare har
fitt en annan nyans: det férkunnar skapandets virldsliga tid, som i Nya
testamentet fullbordades med den nya skapelsen: den attonde dagen, evig-
heten. Med Nya testamentet, det Nya Forbundet, blev &tta det nya, viktiga
talet. Detta tal blev symbol f6r det omateriella, for "tidléshet” och talet sju
borjade anses vara "tjockt” till sin natur.?! Fastan den virldsliga tiden fort-
satte att indelas i veckor bestende av sju dagar, knyts nu den dttonde dagen
till dessa sju. Denna dr uppst&ndelsens och det nya livets dag, pasken, Her-
rens dag (och séndag) som blev verklighet med Kristi uppstdndelse. Genom
firandet av Kristi upstidndelse, den &ttonde dagen, och varje séndag som
dgnas detta tema, forflyttas man frin den profana virlden till en annan, frdn
det jordiska till det himmelska, frin tiden till evigheten.?? ”Guds skapelse-
verksamhet fortsitter under den &ttonde dagen. [ Kristi uppst&ndelse férenas
nutiden och den kommande tiden, det nuvarande och det eviga.”?}

18 Den liturgiska bok som borjar pa pasksondagen och avslutas med Alla helgons séndag, en vecka
efter pingsten, heter Ilevinkootdplov; namnet hirleds av pingsten (TTevinkoot).

19 Begreppet bysantinsk-grekisk anvinds i denna artikel for dagens grekisk-ortodoxa séng dar den
bysantinska s&ngtraditionens principer ses traderade vidare till modern tid och singen nedtecknas
med hjilp av en férenklad neumskrift frén bérjan 1800-talet. Denna neumskrift anvinds 4ven i
tryckt form.

20 Se Seppili, Hilkka, Hur evigheten avspeglas i saingen. Om en huvudprincip i det bysantinska
tonsystemet, Bulletin 7/1989, 42—45.

2l Tanken finns bl a hos Origenes, se "Bk 100 ‘Optyévoug eig WoAuovg. Biiodnxn EAMvev
Tatépwv kol Zuyypadéwv, Topdg 16, "AbRivar 1958, 103. Se dven Seppili, Hilkka, Ortodoksisen
kirkkolaulun teologisista lihtokohdista, 202-211. Praxis et theoria. Juhlakirja Heikki Makkosen
tiyttiessd 60 vuotta. Studia Carelica Humanistica 7. Joensuun yliopisto, Joensuu, 207.

2 | ménga kyrkliga sammanhang forekommer darfor talet §tra som &tta dagars tidsfoljd. Som redan
har framkommit, firas pasken i tta dagar. Dop- och vigselfirandet anses ta tta dagar och slutcere-
monin férrittas den dttonde dagen. En nyvigd prést forrittar nattvardsgudstjinster under de sju
foljande dagarna efter pristvigningen. Kyrkans invigningsceremoni forutsitter ocksd att natt-
vardsgudstjinsterna dér forrittas dtta dagar i f6ljd. Se Djacenko, Grigorij, Polnyj Cerkovno-Slav-
janskij Slovar, Moskva 1899, 390.

2 Se Seppils, Hilkka, Hur evigheten avspeglas i sangen. Om en huvudprincip i det bysantinska
tonsystemet, Bulletin 7/1987, 42-45.
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Den 4rliga echoscirkeln, begynnande med pasken, gér vidare efter paskti-
den under &ret. En &ttaveckorsperiod kallas for pelare (speciellt av ryssar)
och dess kontinuerliga rérelse symboliserar ocksé evigheten: nir cirkeln en
gang har rundats, borjas den om igen.

De stora festdagarna som firas under 4ret har sina speciella texter. Musik-
systemet tar d4ven hinsyn till hogtiden genom att bjuda ett eget melodifér-
rad; detta dr ofta nigot annat 4n det som annars sjungs enligt oktoechossys-
temet.”* Kristi lidande miirks sirskilt konkret i det musikaliska systemet.
Nir man kommer #nda till den stora fastan fore niista p&sk borjar denna
cirkel, som symboliserar evigheten men ocks8 vér virldsliga tid, att bli osta-
dig i sin gdng. Cirkeln krossas helt fore den Stora veckan for att &ter tridda i
kraft p& pasknatten, nir Kristi uppstdndelse férkunnas.

MORGONGUDSTJANSTENS PASKBUDSKAP

Det kan vara av stort intresse att i det liturgiska materialet studera okto-
echossystemets rika anviindning som helhet, men #ven som négra detaljer
som har uppstatt under traditionen.

Morgongudstjansten som enligt grekisk vana forrittas p& séndagsmorgo-
nen® ir sarskilt priglad av uppstdndelsemotivet: p& grekiska markeras en
del av dessa sdnger?® med med adjektivattributet ”dvaoctdona” (pl), “upp-
stdndelse-”. Det finns olika grupper av singer som bir denna titel: eulogeta-
ria anastasima (Edloyntdpla dvactdowwo), uppstdndelsetroparier,?’ dvs
troparier till psaltarens sjuttonde kathism;?® kathismata anastasima (ko8ic-
pata Gvactdowua), uppstindelsekathismer,”” och stichera anastasima
(otympd dvotdoua), uppstindelsestichera. Dessutom kallas hela sondags-
vigiliens neumupplaga fér Anastasimatarion (Avtactociuatépiov?). Som
titeln berittar, koncentrerar sig denna bok just p& uppstdndelsens ovan-

24 Festernas musik hor naturligtvis ocks3 till echossystemet.

5 Jfr den ryska kyrkans praxis, dir denna gudstjénst r knuten till kvillsgudstjansten och firas
redan foregiende kvill. Den ryska kyrkans gudstjznst som "ett allkonstverk” beskrivs skadligt och
med stor entusiasm av Per-Arne Bodin i artikeln "Den ortodoxa gudstjénsten — ett allkonstverk”.
Helger&net. Frdn missbocker till munkepirmar (red Kerstin Abukhanfusa, Jan Brunius, Solbritt
Benneth), Bor&s 1993, 118-126. Dock stimmer inte alltid forfattarens konstruerade helhetsbild
att allt som &r ryskt-slaviske #r allmént ortodoxt. Skillnader mellan kyrkornas gudstjénster (t ex
grekisk- och rysktalande) bestdr inte heller bara av praktiska ting (t ex ndr en viss gudstjénst
forrittas), utan frigan giller dven sjilva gudstjansternas textliga primérmaterial, t ex vad som kan
betraktas som prosa eller poesi (jfr Bodins beskivning, s 120).

26 Om morgongudstjinstens texter, se t ex ‘QpoAdylov 10 Méyo, 'Ev 'A8fvaig 1963, 47-87.

21 Troparion av ordet 1pémog, ett sitt (jfr det latinska modus).

28 Psaltaren #r delad i tjugo kathismer. Eulogitaria kan dven kallas for tpondpia 100 dudpov, se
Pryya, Tewpyiov, Torikdv, Aettovpyikd Bhatadov 1, @ecoorovikn 1994, 78; dvs troparier till
"de saliga”; jfr borjan av psalm 119: ”Saliga #ro de...”, se Bibeln eller den Heliga Skrift, Uppsala
1919, 531.

2 S&nger som knyts till kathismatexter heter kabicpoto.

30 Anastasimatarion #4r det s k lilla oktoechoset, som innehller sondagarnas gudstjinsttexter
ordnade efter atta echoi (tta toner).
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nimnda sdnger. Under morgongudstjdnsten sjungs sondagens apolytikion
(&morvtixiov?!), sondagstropariet. I samma gudstjinst liser man ocksé
uppstindelseevangelierna. Dessa kallas dven for heothena(€w8va)*?, dir-
for att uppstdndelsen skedde tidigt p& morgonen.

Lovsénger som direkt knyts till dessa texter biar namnet heothina doksas-
tika.*® Sondagsmorgonsgudstjanstens betydande musikaliska del #r sjungan-
det av uppstandelsekanonet, kanon anastasimos (kdvov dvoactdoipog).
En kanondikt har nio olika delar (av dessa sjungs vanligen &tta) och &tta
olika texter och melodier fér &tta veckors cirkel, enligt oktoechossyste-
met.*

En sirskild gren av uppstindelsetemat bildas av de snger som handlar
om den nytestamentliga berittelsen om de myrrhabirande kvinnorna
(Matt 26:1-7; Mark 16:1-8; Luk 24:1-9; Joh 20:1-4). Under pasktidens
gudstjanster (de 40 dagarna efter pasken) #r den tredje séndagen efter pas-
ken #gnad &t de myrrhabirande kvinnornas tema (se bild s 106). Detta
tema, som ocks8 férekommer rikligt i ikonkonsten (vid sidan av den frimsta
uppsténdelseikonen, Kristus i dodsriket), upprepas varje séndag i morgon-
gudstjiansten bde som en serie av uppstdndelsetroparier, eulogetaria anasta-
sima (EdAoyntépia dvootdoipa)®® som alltid sjungs med samma text och
samma melodigrupp, dvs med den férsta plagala tonen, och dven p3 flera
andra stillen. EvAoyntdpto fick sitt namn frdn ordet EdAoyntdc,®’ “vilsig-

31 Man tror att ordet dmoAvtixiov hirstammar frin verbet dmoAvm (NOv droiverc), se Tpeunéia,
[Movaywdrov, "Exdoyn EAAnvikic 'OpB0oddEov Tuvoypasdiag, ‘Abfvar 1949, IX. Verbet betyder
slippa, giva 16s, avskeda, lata g8; se Heikel, Ivar och Fridrichsen, Anton, Grekisk-svensk ordbok
till Nya Testamentet, Malmo 1985, 25. Apolytikion sjungs redan i slutet av kvillsgudstjinsten.

3 Se benimningen Bwdvov Evayyéhiov, Tepatikév. Al Ogioi Aettovpyiat. 'Ex8. "Anocto-
Mkfic Alaxoviag, 'Abfvar 1962, 62.

B Se ‘Eobiva okactixd, AapapAidxn, Todvvou X., To dypodo Turixd tig 'OpBoddEov 'Avato-
Michig ExxAnoiag, Neanoiig - Kpimg 1993, 51, 59, 61-62.

3 Se MapoxAntixn fitor OkTdnyoc | Meydn, £x8. Muy. ZaliBépog, SA 'Abfval, 8-13, osv. Se
dven 'Avaoctacipotdplov apyov kot coviopov, 'Abfivor 1961, 25-34, osv.

3 Har limnas dessa fina dikter utan nirmare hansyn, ty kanondikter for sondagarna #r langa. Att
granska dessa texter och musiken mera detaljerat skulle kréva sin egen uppsats.

% Se ‘QpoAdyov 10 Méya, 'Ev 'ABnvaig 1963, 61-62. Eulogitaria delas i tv& grupper: 1) i 'Ava-
otaopa, som sjungs under séndagens morgongudstjinst, dven pd palmséndagen och pd Lasarus
lordag efter kathismatroparier och som prisar Kristi uppstindelse och 2) i Nexpdowa som sjungs
under lérdagarnas morgongudstjinster, under begravningsgudstjinsterna och minnesgudstjéins-
terna. Se Aapapiaxn, Todvvov X., To dypado Turikd tiig OpBoddEov "Avartoikiic 'ExkAnociag,
NednoAig - KpAmg 1993, 59. EvAoyntdpia bérjar man alltsd sjunga den tredje sondagen efter
pésk, se ovan. Se dven BioAdxm, T'ewpylov, Tunikov tig 100 Xpiotod Meyding 'ExxAnoiag,
"ABfvar, SA, 377 — och dessa sjungs alla séndagar och p& Gudsmoderns festdagar, om inte dessa
infaller p& en séndag. Se BioAdkn, I'ewpyiov, Tumikdv thig 100 Xprotod Meyding ExxAnoiac,
"ABfvan, SA, 20. Fore pasken sjungs de pd Lasarus l6rdag och under stora Lérdagens morgonguds-
tjsinst, se Bioddkn, Tewpylov, Tumikov tig 100 Xpiotod Meyding ExxAnociog, "A6fval, SA,
363. Av intresse dr kanske att p& Herrens fester (Aeonotikol €0ptol) sjungs inte nigra singer av
grenen &vactdowua; det finns istillet andra texter knutna till festdagen. EVAoyntdpia 8&v wd-
Xovtat, xdpiv tig Aeonotikig Eoptig, wg onuetodot kat 1 apyoia Tunikd, se ‘Huepoioyiov
g ExkxAnoiog tig ‘EALGS0G, £x3. Thg "Amoctoitkng Atoxoviog tig ‘EAAGSog, 1985, 87.

37 Se texten som foregér troparierna: EvAoyntog e1, Kupie, S180E0v pe 10 Sikoiduatd cov.
‘Qpordyov 10 Méya, 'Ev 'ABrAvaig 1963, 61.
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nad™®, som foregdr varje vers (se dven notexempel 1, s 107). De myrrhaba-
rande kvinnorna, som tidigt pd paskmorgonen kom till graven och forst
upptickte att Kristus inte 18g dér utan hade uppsttt frén de doda, skildras
som uppstdndelsens forsta predikare i poesi och sdng med en text vilken ar
fylld av hipnad som bytes till gliddje, s&som den speciellt innerliga, vackra
melodin for sin del ocks8 betonar.

Diktens forsta strof bérjar med beskrivningen av de himmelska varelser-
nas forundran infor detta uppstdndelsens under:

Tav Ayyélav 6 fijnog, KoTeTAdyn 0pdV o, £V vekpoig Aoytobevia, 100 Bova-
70V 8¢ Ztp, THY Loy Ly kobeldvia, kol oLy Eavtd v "Adau £yeipavra, Kol
&€ “Adov, ndvtag Elevbepdcavta. 3

Anglaskaran férundrade sig d4 den sdg Dig riknad bland de déda. Dock férintade

Du, Frilsare, dsdens makt och uppreste med Dig Adam och befriade alla ménnis-
kor frin dodsriket.°

Med nista vers knyts dmnet till de myrrhabirande kvinnorna:

Ti 0 popa, ounaddc toig Sdxpuoty, ®@ MobftpLol, kipvdte; 6 dotpdntwy v
0 1400 " Ayyehog, npocedBEyyeto talg Mupoddpoic. “1dete Vueic, OV tddov
kol floBnte: 6 Zatp yap Eavést 100 pviuatog.!

"Varfér, o kvinnor, blandar ni den villuktande smoérjelsen med tirar av medli-
dande, o ni kvinnliga ldrjungar?’, ropade den strilande dngeln inne i graven till
de myrrhabiranre kvinnorna. Skiden graven och férstdn att Frilsaren har upp-
statt frin graven.*

Bade diktens innebord och den bysantinsk-grekiska musiken betonar pés-
kens nirvaro. Med oktoechossystemets anvindning beskrivs den historiska
hindelsen genom att man pdminner om péskens kyrkoton och dess plagala
monster, som dven paskens apolytikion har. Uppstindelsetroparierna sjungs
nimligen varje séndag med de melodier som hér till den forsta plagala to-
nen. Aven texterna ir desamma hela &ret runt (notexempel 2—4, s 107-108).

Under morgongudstjansten lises (reciteras) varje séndag en text ur
evangelierna. Ett s&dant avsnitt kallas fér ”uppstindelseevangelium”. Av-
snitten r elva till antalet. Talet grundar sig pa lirjungarnas antal som var
elva nir uppstdndelsen skedde; efter det att Judas hade forritt sin ldrare och
mistare. De elva uppst&ndelseevangelierna och s&ngerna som hor till dessa

38 "Vilsignad vare Du, Herre, lir mig Dina stadgar”, som foljd for den 118 psaltarpsalmen “Ap-
©OUOG,.

% Se ‘QroAdyL6 10 Méya, 'Ev 'A6fvoig 1963, 61.

40 Den svenska 6versittningen, se Heliga Annas Ortodoxa férsamlings (Askarshill, Raby Rek-
arne) texter, duplikat. Jag vill hirmed tacka fader Ignatij Ek for texten jag fatt och informationen
om ¢versiittningen. Fader Ignatij skriver till mig: “Det #r svart att tillskriva den aktuella textens
dversdttning ndgon viss person... Texten dr &versatt och bearbetad under flera tillfillen och av
olika personer till nuvarande utformning.”. (Brev fr&n den 26/12 1996)

# Se '‘QpoAdyrov 10 Méya, 'Bv 'Abdvaig 1963, 61.

#2 Heliga Annas Ortodoxa forsamlings (Askarshall, Raby Rekarne) texter, duplikat.
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upprepas i morgongudstjinsten i tur och ordning under &rets gng. En elva-
enhet bildar ocksd en s k pelare (med oktoechossystemets pelare) och dessa
pelare hinner under &ret forekomma sex ganger.*? Efter evangeliet lises (el-
ler sjungs i 6:e tonen) en dikt som hor till sjilva paskens textmaterial:

Sedan vi sk&dat Kristi uppstdndelse, latom oss nedfalla infér den Helige Herren
Jesus, den allena syndfrie. Infor Ditt kors nedfalla vi, Kristus, och prisa och #ra
Din heliga uppst&ndelse, ty Du #r var Gud, och utom dig kinna vi ingen annan;
Ditt namn 8kalla vi. Kommen alla troende, latom oss nedfalla infér Kristi heliga
uppstandelse, ty se, genom korset kom fréjd i hela virlden. Alltid lovprisande
Herren 18tom oss besjunga Hans uppsténdelse: ty i det Han utstod korsets lidan-
den, férintade Han doden med sin dod.44

LITURGIN OCH OKTOECHOSSYSTEMET
Katekumenernas liturgi

[ nattvardsgudstjinstens forsta del, i katekumenernas liturgi, upprepas sén-
dagstroparierna eller apolytikia (dmoAvtixio) som dessa kallas pé grekiska,
frén den foregdende kvillsgudstjinsten. De ér 4tta till antalet for &tta son-
dagar i f6ljd, och var och en av dessa singer férkunnar Kristi uppstdndelse
koncentrerat och kortfattat, var och en med sin melodigrupp (alla 4tta kyr-
kotonerna #r representerade i tur och ordning).

Sjungandet av apolytikia sker enligt den grekiska traditionen under det
lilla intget. D4 har pristen (eller diakonen) lyft evangelieboken och hog-
tidligt burit den ut ur altarrummet genom den norra porten i ikonostasen.
Stéende i mitten av kyrkan vind mot ikonostasens centrala ppna port, nir
koren har slutat apolytikionet, ropar han orden: "Vishet! Litom oss st& upp-
rittal”, vilka foljs av den korta sdngen: "Kommen, latom oss tillbedja och
nedfalla infér Kristus. O Guds Son, Du, som #r uppstdnden frdn de déda,
frals oss, som for Dig sjunga: Halleluja!”.*> Evangelieboken symboliserar
Kristi nirvaro och apolytikionet férkunnar Hans uppstandelse. Apolytikio-
net upprepas efter det lilla intdget liksom ett sigill som bekriftar hiindelsen,
enligt den grekiska ordningen. D& har gudstjinstférrittaren ter stigit in i
altarrummet genom den centrala porten i ikonostasen.

Liksom myrrhabirarnas uppst&ndelsetroparier hor dven dessa sondags-
troparier till sjilva pasktidens texter och bérjar sjungas den tredje séndagen

# Se Oktoih sirec Osmoglasnik 1, Moskovskaja Patriarhija, Moskva 1981, 653-654. Péskens upp-
stdndelseevangelier bildar sin egen grupp.

# Svensk text, se Heliga Annas Ortodoxa férsamling, Paskgudstjansten, duplikat, 19; jfr not 40.
Den grekiska texten, se t ex 'EyxoAniov 109 avayvwotov. “Exd. 'Anoctodikfic Alokoviag, 'Ava-
tonwoig IV, "Abfivon 1985, 38.

# Den Gudomliga Liturgien enligt S:t Johannes Chrysostomus. Sértryck ur Christoffer Klasson,
Ortodoxa Kyrkan. Almqvist & Wiksell 1973, 190. Originaltexten se t ex 'EyxoAniov 100 dvo-
yvaotov. “Exd. "Anoctolikiic Atakoviag, 'Avotinwctg I, "ABfvar 1985, 73-74.
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efter pask. De 4r med sina uppstdndelsevittnesmal #gnade 4t sondagarna
som foljer efter pasktiden under hela det liturgiska &ret. Under pésktiden
hinner man sjunga alla dessa (utom den férsta) en gang, fastin man annars
anvinder texterna ur Pentekostarion. S8 forkunnar dessa sdnger uppstan-
delsen under hela aret och uttrycker paskens konkreta nérvaro under sén-
dagsgudstjinsterna.

Det forsta tropariet beskriver uppstdndelsehindelsens under och borjar
med konkreta fakta:

Tod AlBov cdpoyiedéviog Urd t@dv Tovdaimy, Kad oTpaTlwI®V GPLACCCOVIMV

10 dYpavidv cov oBUa, AVESTNG TPLNUEPOG ZMTHP, MPOUVUEVOS T® KOGU® TV
- 46

Lonv.

Fastin stenen hade forseglats av judarna och krigsminnen bevakade Din renaste
Lekamen, uppstod Du pa tredje dagen, o Frilsare, och gav liv &t virlden.#

Till den knyts de himmelska krafternas reaktion:

A0, 10070 al AVVAUELG TBY 0VPaV@Y, £BmwV cul Zmoddto AdEa T avaotdost
ocov Xpioté' 86Ea i Poociielq cov 86Ea i oikovopig cov, péve GrAdv-
Bpwne.*®

Dirfor ropade de himmelska krafterna till Dig, o Livgivare: Ara vare Din Upp-
stindelse, o Kristus, dra vare Ditt Rike; #ra vare Din forsyn, Du ende Ménnisko-
ilskande.%

Den tredje tonens troparion #dgnar sig it Kristi seger 6ver doden (notexempel
5,5 109). B&de de himmelska och de jordiska bér glidja sig:

EbopaivéoBo 10 00pavia, ayorliidodm ta éntyea, 0L émoince kpdtog év Ppa-
xiovt avtoD 0 Kvplog €ndtnoe 1@ Bavdte t0v Odvatov, Tpmtdtokog tdV
VEKPAV £YEVETO, €K KOLALOG 080V £PPuoato Nubs, Kol TopEcye 1@ KOOU® 10
uéya Ereoc.>

M4 de himmelska frojda sig och de jordiska vara glada. Ty Herren har gjort stora
ting med Sin arm, Han har nertrampat déden med sin déd. Han &r den Forst-
fodde frén de doda. Han har l6st oss frén Hades fjittrar och skinkt vérlden stor
n&d.’!

I den traditionella bysantinsk-grekiska melodin kan man skilja mellan tva
motsatta modala attityder, och man kan tinka sig att den ena skildrar glad-
jen av de himmelska och den andra av de jordiska (notexempel 6, s 110).

46 Se "Qpordylov 10 Méyo, Ev 'Abnvoig 1963, 469.

47 For den svenska oversittningen, se Christofer Klasson, Ortodox Bonbok, Uppsala 1980, 84;
med ndgra preciseringar pd grund av den grekiska originaltexten av Johannes Seppéla.

48 Se "Qpodyiov 10 Méyo, Ev "ABfvoig 1963, 469.

4 Den svenska 6versittningen se Christofer Klasson, Ortodox Bonbok, Uppsala 1980, 84.

0 Se ‘QpoAdyiov 10 Méya, 'Ev "Abrvaig 1963, 470.

51 Klasson, Christofer, Ortodox Bénbok, Uppsala 1980, 86; med négra preciseringar pa grund av
den grekiska originaltexten av Johannes Seppiil.
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De troendes liturgi

[ den sista delen av liturgin, de troendes liturgi, finns inga texter kvar som
beriittar om uppstdndelsen. Texterna har hir fatt en eskatologisk prigel och
man inleder eukaristin med en sirskild sing, kerubikon, kerubernas hymn,
som skildrar gudstjinstdeltagarna som pa ett mystiskt>? sitt symboliserar
dnglarna, #nglaskaran som ledsagar (eller bir; se oversittningen) Kristi
kropp. Under det stora intiget bir den gudstjanstforrittande pristen natt-
vardsgévorna hogtidligt genom kyrkorummet frén offerbordet till altarbor-
det. S&ngens text dr ganska kort, men musiken som knyts till den brukar
vara 1&ng och melismatisk, och pa det sittet ar kerubséngen en av liturgins
ldngsta sénger.
Kerubhymnen har fsljande ord:

Ot 1a XepovBeip puotikdg eixovilovreg, xal tf {wonord Tpradt 1ov Tpiod-
ylov “Yuvov tpocgdovieg, tdoav viv Brotikhv drobdueba pépiuvav. Qg tov
Baciéa 1dv Shwv dnodeEduevot, Talg ayyeAkoig GopaTng 80puPOoPOVUEVOV
16Eeoty. "AAANAOVI0, "AMANAOVia, 'AAAN OO,

Vi som pa ett hemlighetsfullt sitt #ro avbilder av keruberna och sjunga den
trefalt heliga s&ngen 61 den livgivande Treenigheten, 1&tom oss nu avligga alla
jordiska omsorger. P4 det att vi m4 kunna mottaga Allas Konung, som osynligt
inbires p& snglaskarornas lansar. Halleluja, halleluja, halleluja.’*

Den forbiflytande melismatiken i musiken kan symbolisera dnglamakternas
nirvaro, men samtidigt har den en rent praktisk funktion: att genomfora
det stora intdget tar flera minuter (beroende pa kyrkans storlek och forrit-
tarnas antal) och d& bér musiken elastiskt motsvara den erforderliga tiden
(notexempel 7, s 110). Uppstdndelsen #r hir verklighet fér de nérvarande
som deltar i nattvarden, men den mirks ocksd i musiken som uttrycker
tidernas frening. Aven nu giller oktoechosprincipen alla texter: hela den
eukaristiska delen av liturgin frdn och med kerubhymnen 4r genomsyrad av
cirkelns oktoechosmelodiférrdd. Den ”&ttonde dagens”, paskens, budskap
uttrycks hir néstan enbart av musiken som bir fram de stabila texterna med
atta olika melodiarter, en gillande en séndag och efter atta veckor bérjande
pé nytt. Stabila texter visar att eukaristin r en engdngsféreteelse och cir-
keln med &tta olika melodiuttryck visar dess tidléshet: eukaristin hor till
den nya skapelsens tid.

Péskens centrala existens i den ortodoxa kyrkans gudstjinster leder na-
turligtvis till att séndagens gudstjinstmusik kan tolkas genom sjilva p&s-

52 Enligt en gammal killa heter kerubsingen “den mystiska hymnen”. Se handskriften Barberini gr
336 fr&n 700-talet: ”... Metd 10 TAnpdoat v Aadv 1ov puotikdv duvov”. L'Eucologio Barberini
gr 336, ed Stefano Parenti ed Elena Velikovska C L V Eddizione Liturgiche, Roma 1995, 10, 30.
%3 Se ‘Tepatikdv B, £x8. Tepag Movig Zipwvog IMétpag, “Ayiov “Opog 1992, 105.

5% Den Gudomliga Liturgien enligt S:t Johannes Chrysostomos. Srtryck ur Christofer Klasson,
Ortodoxa Kyrkan, Almqvist & Wiksell 1973, 200, 202.
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kens musik. Den ortodoxa liturgins musik kan i sin fullstindighet forklaras
just av paskens inflytande. Pasken 4r nyckeln till liturgimusikens 4ndamals-
enliga existens.
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Summary

Easter is celebrated as the greatest feast of the year according to Orthodox
tradition. It is called “the feast of feasts and the solemnity of solemnities”
and its hymns and music have a primary influence on the music of Ortho-
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, Christ’s resurrection is all the time commemorated
through the hymns; also the Orthros preceeding the Divine liturgy has
many songs on the theme of resurrection. A special genre is called eulogeta-
ria; these songs link the theme of resurrection with the theme of women
carrying the Holy Myrrha, and they are always sung with the text and me-
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.
There 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. The 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 phenomenon and the cycle of eight different musical expressions
of echoi and melodies bear witness of its timelessness.
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De myrrhabdrande kvinnorna vid Kristi grav. Ikon malad av B. Lepoura, Aten.

106 TRO & TANKE 1997:5



A 1 1 I 1 1 1| - -
- 1
Eu o yn w 9 € e Ku v po o e € € € € |
— ' f — ' | 1
I‘Q’ —— 1N "! T ! I | f I " ] i ] I o m—
':M:ﬁtb‘:t‘__g_ﬂ_.‘__ﬁ:d——di—djj‘: i
D] ' . [
& B o €&o o ov ME  ta a a o St i xat o
t—lAT t T - t | Ai i
o J I t —  B—
- T -
- o
w Mo a To o x oov

Notexempel 1. "Vilsignad vare Du, Herre, lir mig Dina stadgar!” Eulogetariasingernas
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1961, 20.
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Notexempel 2. "Varfér, o kvinnor...”. Eulogetaria. 1. plagala tonen. Transkription ur
Avactooiotdplov. Apyov kol cOviopov, Abfval 1961, 20-21.
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Notexempel 4. "Varfér, o kvinnor...”. Eulogetaria. 1. plagala tonen. En kortare version. Transkrip-
tion ur Movoikdg ITavdékng, 2. “OpBpog, 'ABfvar 1955, 14.

108 TRO & TANKE 1997:5



A

36>

[ YEER
[ 1HEN
[ JRAE

[ YEEN
N
L
AL

D>

€ n o€ Kpax Tog ev Ppa Xt o
!
= T t i 1 | | —] | L : 4 }
D)
vt ov  Tou o Ku pt o € e T ce
) | 1 | ‘ p— )
¢ T T T | T J—— t 1 t — -
1 1 | 1 ) " i] { {
— P T
D) -~ = e 4
™
Ba va a w TOV Bo a Vo cov
)} .
[ 2 T T ! I + 1 I - Y ; ’ {
2 ; be ] I I ! T I I )
l-@—d—'——i—d—d—.' = — 3 - -
D) o
mpw  TO T0 KOG TV - ve Kpwy € ye Ve 1o
) | | | . [ . l I I—ﬁ
j— 1 1 L‘l } | ; T T —T T T
t@;ﬂ » o < —7 ] j L L Y S E—
J - - =
€K KoL AL ac A Sou e PY oa  T@
) | | | ! o I

j
E_

i
QF—_

pe Yy« € € 'Ael

R

Notexempel 5. "M4& de himmelska”. Apolytikion. 3. tonen. Transkription ur Apyov kot
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Notexempel 6. Melodin har tv modala attityder. Dess grund ligger p4 tonen f och melo-
din baserar enligt echoset pé tetrakorden f-b (med tilliggstoner e och c). I "de himmel-
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"déd” har den nétt botten, tonen d, som ligger en ters under grundtonen f (B). I slutet
av melodin (C) har strivande element lugnat sig: melodins konturer har minskats och
f-grunden stabiliserats. Ur ovannidmnda exempel.
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Kyrkorummets p&sksymbolik

Av Hedvig Brander Jonsson

INLEDNING

Det 4r en tanke som férmodligen ér lika gammal som ménsklig kultur att en
byggnad och dess delar kan ha betydelser utdver de rent funktionsmissiga.
De olika byggnadselementen och byggnadens inredning, liksom dess hel-
het, kan innefatta en symbolik som ér tillginglig och begriplig fér dem som
vill och kan tilligna sig den. Detta giller i hég grad kyrkobyggnaderna.
Redan under kyrkobyggandets férsta era kan man iaktta hur symboldimen-
sioner inlemmas med arkitekturen till en totalitet som uttrycker att detta ér
ett Herrens hus.

Avsikten med den hir artikeln #r att urskilja p&sksymbolik i kyrkobygg-
naden och dess delar och inredning. Inledningsvis skall dock framhallas att
denna pésksymbolik inte utgér en parallell till eller ett alternativ till den
symbolik som avser Kristi lidande och dod, utan att de tv& sedan ildsta
kristna tiden #r mycket nira férbundna med varandra och ofta utgér en
oupploslig enhet. Det gor att det dr svart att renodla och granska en sirskild
pésksymbolik, som enbart handlar om Kristi uppstandelse och livets seger
over doden. Nir man liser texter om innebdrden av byggnadselementen i
en kyrka, fAr man snarast den uppfattningen att p&skens budskap, uppstan-
delsen och den uppst&ndne Frilsaren, i s hog grad utgér férutsittningen for
kyrkligt byggande och sakral byggnadskonst att detta knappast behéver vi-
sualiseras, formas eller formuleras. Detaljerna i kyrkan har i allménhet en
annan innebérd och s& har de ocks& kommenterats och tolkats av dem som
sett som sin uppgift att formulera kyrklig arkitekturikonografi.

Innan kristendomen under kejsar Konstantin pd 300-talet fick en offici-
ellt erkind stillning, uppfordes inte kyrkobyggnader av monumental karak-
tir och med en uttalad symbolik. Det vanliga var att gudstjinstlokalen ut-
gjorde ett rum i ett ordinért bostadshus eller i en ligenhet eller var forlagd i
anslutning till kéinda kristnas gravar, d v s i katakomberna. Det finns dock
enstaka exempel pd att det uppfordes byggnader for exklusivt liturgiskt
bruk. Det kanske mest kiinda #r den lilla kyrkan frdn 200-talet i Doura
Europos, som innehdll flera rum med differentierade funktioner: rum for
undervisning av katekumener, foér dop av dem som genomgatt undervis-
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ningen och for firande av nattvard. Gudstjianstlokalen, som 1&g langst in i
byggnaden och som ursprungligen bestod av tv4 rum som senare samman-
slogs till ett, hade en upphojd plattform i ¢ster. Plattformen bor ha varit
altarets postament. !

SEGERMOTIVET OCH DESS URSPRUNG

Kejsar Konstantin bekriftade sitt nit fér kristendomens sak med ett frene-
tiskt uppférande av monumentala kyrkor, frimst i Rom, i det Heliga landet
och i Konstantinopel. San Giovanni in Laterano, titelkyrka for biskopen av
Rom, var hans forsta projekt. Det atféljdes av memorian éver Petri grav, till
vilken fogades en basilika, féregingare till dagens Peterskyrka som ju upp-
fordes under 1500- och 1600-talen. Den konstantinska Peterskyrkan bestod
av en absid med memorian i centrum, ett transept vilket till form och funk-
tion var liktydigt med ett kor som var bredare 4n l&nghuset, ett femskeppigt
langhus och ett atrium (f6rgdrd) av kyrkans bredd. Koret 13g i vister och
atriet i oster. Kyrkans métt var vildiga; den ldr ha rymt 14 000 personer.
Den fornkristna Peterskyrkan stod kvar till 1500-talets bérjan.

De som bestkte den kunde p& den triumfbige som bildade langhusets
avgransning mot koret ldsa en inskription som utgjort kejsarens invignings-
ord och som naturligtvis inte syftade p4 Petrus utan pd Kyrkans uppst&ndne
Herre:

Emedan virlden under Din ledning &ter segerrike hojt sig till stjirnorna, har
segerherren Konstantin uppfort denna kyrka till Din #ra.?

Den hir inskriptionen, den tidigast tinkbara i kyrkoarkitektoniska sam-
manhang, bekriftar det som Anna Nilsén framhaller i sin bok Kyrkorum-
mets brinnpunkt, ndmligen att triumfbdgen — den béglika utformningen av
viiggen mellan kor och l8nghus — inte, som man vanligen tror, har sitt namn
efter det s k triumfkrucifixet som haft och har sin plats dér, utan att beteck-
ningen har antik tradition.? Det #r den fristdende monumentala triumfb3-
gen — byggnadsverket som bekriftade segerherrens hemkomst och genom
vilket triumftiget passerade — som forts in i kyrkorummet, uppenbarligen
med direkt referens till sin ursprungliga funktion. Kejsar Konstantin var
kanske segerfixerad — ”in hoc signo vinces” —, men i det hér fallet har han
givit ett omistligt bidrag till kristen arkitekturikonografi: han har fért in
péskmotivet i kyrkorummet.

Att anvinda triumfb&gen for att uttrycka att Kyrkans segerrike Herre var
rummets Herre, var ett lika genialt som ett nira till hands liggande grepp.

! Michael Gough, Den fornkristna kulturen. Fem sekel historia, konst och tro, 1961, s 48f.

2 Gough, 1961, 5 120

3 Anna Nilsén, Kyrkorummets brannpunkt. Grinsen mellan kor och ldnghus i den svenska landskyrkan.
Fran romanik till nygotik. KVHAA., Sthlm 1991, s 19f.
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Peterskyrkan borjade uppforas pd 320-talet. Decenniet dessférinnan hade
Konstantin 18tit uppféra sin triumfbige, den stérsta i Rom, 25 meter hog
och med é#reinskription i mitten éver den storsta Oppningen. Den direkta
politiska anledningen var Konstantins seger éver Maxentius vid Pons Mil-
vius &r 312. Redan d& triumfbdgen utformades och uppférdes hade Kon-
stantins kristnandeprocess inletts. Det skulle vara mojligt att tolka vissa av
Konstantinbgens scener som fértickt kristen ikonografi. Bigen innehéller
reliefer som tillkommit under minst tre tidigare kejsares regeringsperioder,
regenter som i ndgon mening varit forebilder for Konstantin. Men det finns
ocksd ett par symmetriskt placerade scener frdn hans egen tid, namligen
Oratio och Liberdlitas. I den forra skildras kejsaren som talare frin den kej-
serliga tronen, i den andra som den som ger order om utdelande av brod till
den fattiga stadsbefolkningen. B&da handlingarna kunde litt féra tanken
till Kristi jordeliv. Det har framhéllits att Konstantin mer och mer s&g sig
som ett slags biskop,* som en andlig auktoritet, och de bida scenerna tycks
samtidigt &terge en kejserlig funktion och en pristerlig/biskoplig Kristusre-
presenterande funktion.

Aven andra forebilder torde ha inspirerat Konstantin d& han férverkli-
gade sin vision av gudomlig storhet och seger. Vissa motiv frin den senan-
tika kejsarkultens arkitektur lit sig ocksd litt transponeras och transforme-
ras for kyrkligt bruk. Kejsar Diokletianus palats i Palmyra vid Eufrat hade,
vilket ofta pépekats, en planlosning med axialitet och gradvis stegring av
symbolvirden som kan sigas vara foregdngare till planen for de forsta
kristna basilikorna. Mellan den stora hallen i palatset och kejsarens tron-
rum fanns en vigg med bagform pd kolonner, lik den som introducerades
som vigg mellan 1&nghus och kor i de fornkristna monumentala kyrkorna.
”... i den dominerande ceremoniaxeln tridde kejsaren fram i havsfasadens
centrum, och stod ocks& dir i en stor kolonnéppning vars tre bagar inra-
made hans gudomliga person.”

Basilikan blev den dominerande byggnadstypen fér monumentala kyrkor
i Visterlandet i 4rhundraden framover och kan knappast sigas ha spelat ut
sin roll &nnu. Rymlig, ljusfylld genom att sdvil mittskepp som sidoskepp far
ljustillfléde, med klar blickriktning mot den mest sakrala delen av rummet,
fyllde den p& ett tillfredsstillande sitt de fundamentala behoven for den
kristna gudstjénsten.

Det var avgorande skillnader i kult mellan antikens och senantikens reli-
gion 4 ena sidan och kristendomen 4 den andra som férorsakade den revo-
lution inom den sakrala arkitekturen som #gde rum under 200- och 300-
talen. Den antika kulten 4gde rum utomhus. Processionen var det viktigaste
inslaget, dir de troende kunde deltaga. Det var vigen mellan kultplatserna
eller templen som var av hégsta betydelse. Templen skulle forst och frimst

* New Catholic Encyclopedia, art. Constantine.
5 H P L’Orange: Fran antik till medeltid, 1965 s 103.
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ses utifrdn och p4 avstdnd. De skulle vara vackert beligna, girna p& upp-
hojda platser, och utgéra mélet f&r processionen. Parthenon p& Akropolis-
klippan i Aten #r ett utmérkt exempel pd detta. Exteritren skulle vara pa-
kostad och ge byggnaden dess virde. I tempelcellan hade gudabilden sin
plats, men cellan var inte samlingsplats for de troende. Den kristna guds-
tjansten, ddremot, d4gde rum inomhus i byggnader som samlade de troende
inom sina murar. Exteriéren var av mindre betydelse, interidren var vikti-
gast. Den skulle majliggéra for de kristna att vara tillsammans under ett tak
for att se, hora och delta i liturgin. Den stora férsamlingens hierarki kom s
till uttryck i kyrkoplanen: katekumenerna fick samlas i sidorum eller i sido-
skeppen, de dopta i mittskeppet och pristerskapet i koret.®

Kejsar Konstantins kyrkor kidnnetecknades foljaktligen av ett enkelt
yttre men med slosande prakt i det inre. Som exempel kan nimnas den
byggnad som numera kallas Den heliga gravens kyrka i Jerusalem, egentli-
gen ett byggnadskomplex som i sig ansdgs innefatta sivil Golgata kulle —
platsen for korsfistelsen — som grottan som varit Kristi gravplats och dér-
med ocks8 platsen fér uppstdndelsens under. Konstantins brev till Jerusa-
lems biskop Makarios angdende byggandet av gravkyrkan finns &tergivet
hos kronikéren Eusebius. I det siger kejsaren att kyrkan skall byggas med
hjalp av allmidnna medel, dels frin den lokala regeringen, dels frin den
kejserliga skattkammaren. Genom detta yttrande inforlivade han kyrklig
byggenskap bland de statliga byggprojekten. Offentligt byggande var sedan
lange ett kejserligt 4tagande. Vidare understryker han att byggnaden skall
bli den skénaste och mest pakostade av alla basilikor.” Konstantin omfor-
made gravklippan s att den skulle passa in i den arkitektoniska strukturen.
Den omgirdades med kolonner som bar upp en tronhimmel, allt utfort i
dyrbarast tinkbara material. Helgedomens interir var klidd med polykrom
marmor. Taket var tickt med snidad, forgylld tripanel som fick hela rummet
att glittra, d& ljuset reflekterades. Det yttre var betydligt enklare utformat.
Murarna var av prydlig huggsten och taket blytiackt.® Och Eusebius kan inte
annat #n berémma resultatet:

This temple, then, the emperor erected as a conspicuous monument of the Savi-

our’s resurrection and embellished it throughout on an imperial scale of magnifi-
; 9

cience.

Eusebius framstillning betriffande Konstantins syfte med den storslagna
basilikan har p& senare tid ifrdgasatts av forskare.!® Mest grundligt och

6 Angdende kultens betydelse for kyrkobyggnadens utformning under kejsar Konstantin, se Uwe
Siissenbach: Christuskult und kaiserliche Baupolitik bei Konstantin. Die Anfingen der christlichen
Verkniipfung kaiserliche Représentation am Beispiel der Kirchenstiftungen Konstantins — Grund-
lagen, Abhandlungen zur Kunst-, Musik- und Literaturwissenschaft, Band 241, Bonn 1977.

" Richard Krautheimer, The Constantinian Basilica, Dumbarton Oaks Papers, 21, 1967, s 128.

8 Robert Milburn, Early Christian Art and Architecture, s 101-02; Milburn stoder sig p& Eusebius
skildring.

° Eusebius, Life of Constantine, I11: XL, The Nicene and the Post-Nicene Fathers, Second series, vol 1,
1971. Fér citaten frin kyrkofiderna har genomgdende anvints denna engelska utgdva.
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overtygande har Stephan Borgehammar argumenterat for att basilikan var
ett monument ¢ver Golgata, allts inte graven, i andra hand och 6ver det
aterfunna Kiristi kors i forsta hand. Enligt Borgehammar ger Eusebius av-
siktligt en missvisande version av intentionerna bakom basilikans tillbli-
velse, for att minska korsrelikens betydelse.!! Borgehammar framhaller
ocksd att Konstantin frdn bérjan ville utméirka platsen f6r graven och dér-
med uppstidndelsen och dessutom bygga en basilika pd Golgatas plats. En-
tusiasmen over Aterfinnandet av korset fick honom dock att for en tid
ldmna arbetet p& grav- och uppstdndelsemonumentet 4t sidan for att #gna
sig &t att gora basilikan sd storslagen som mojligt, till ett monument Sver
korset.

Att Konstantin méste ha blivit starkt gripen av korsets &terfinnande 4r
stillt utom allt tvivel. Korset hade fér honom haft en djup innebérd som
segertecken redan innan reliken kom i dagen, alltsedan 312. Men detta gér
det ocks8 sannolikt att han inte sig ndgon egentlig skillnad mellan att upp-
fora ett gravminnesmiirke till uppstindelsens 4ra och att bygga en basilika
6ver Golgata med Korset som frimsta relik. Byggnadskomplexet kunde dér-
igenom ges olika, fr&n nutida forskares synpunkt motsigelsefulla, tolk-
ningar, beroende p4 var de olika tidiga killorna ville l4gga tyngdpunkten —
hos korset eller hos graven. For Konstantin betydde b&da sannolikt samma
sak: seger.

Hur iakttagelserna kunde skilja sig frdn varandra visar en mycket tidig
killa som avser en tidpunkt d& kyrkan var uppford, men inte helt firdig-
stilld, den s k Bordeaux-pilgrimens Itinerarium fr&n — obs! — &r 333, alltsd
tv4 &r fére invigningen av basilikan, vilken torde ha skett den 13 september
335.12 Nir det giller Jerusalem skriver denne tidige resenir:

...On the left hand (av Pilatus pretorium) is the little hill of Golgata, where the
Lord was crucified. About a stones throw from thence is a vault (crypta) wherein
his body was laid and rose again on the third day: there at present, by the com-
mand of the Emperor Constantine, has been built a basilica, that is to say a
church of wondrous beauty, having at the side reservoirs (excerptoria) from
which water is raised and a bath behind in which infants are washed (baptized).!?

Det ér svart att, dtminstone med hjilp av den engelska éversittningen,
bedéma exakt vad pilgrimen avser, men den enklaste tolkningen &r att den
underbara basilikan har uppforts for att dra bdde Golgata och graven. Om

19 Jan Willem 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 dven fol-
jande not.

1 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 méjlighet att
folja Borgehammar i spéren, att granska hans kéllor eller pa ett kvalificerat sitt ta stéllning till
hans resultat. Mina resonemang ar allts& mycket preliminéra.

12 Borgehammar, 1991, s 99ff.

13 The Bordeaux Pilgrim, An Itinerary from Bordeaux to Jerusalem 333, Palestine Pilgrims’ Text
Society, London 1896, s 23f.

TRO & TANKE 1997:5 115



korsreliken siger denne pilgrim ingenting, mirkligt nog kan det tyckas.
Detta kan dock ha sin forklaring i att han lidr ha visat genomg8ende 14gt
intresse for reliker under hela sin resa. Relikkultens framvixt dr ju ocksé
historiskt sett en nigot senare foreteelse. !

Av intresse 4r ocks8 att pilgrimen nimner vattenreservoirer och ett "bad”
som har tolkats som dopstille, intill basilikan, allts& omedelbart utanfér
dess mur men tydligen ej (4nnu?) innesluten i en sérskild byggnad.

Nir den antika kulten spelat ut sin roll, blev de 6vergivna templen pate-
tiska exempel pd vanvérd i stadsbilden, desto mera som de, som ovan pépe-
kats, var avsedda att betraktas utifr&n och utgéra blickpunkter. Hieronymus
har i ett av sina brev givit en 6gonvittnesskildring som giller férh&llandena
i Rom, frdn ungefir ar 400; nigra korta rader som sammanfattar denna s&
pétagliga férindring:

For all its gilding the Capitol is beginning to look dingy. Every temple in Rome is
covered with soot and cobwebs. The city is stirred to its depths and the people
pour past their halfruined shrines to visit the tombs of the martyrs.!>

Att markera, inrama och avgrinsa koret #r triumfbgens rumsliga indamaél.
Koret som sidant har ocksd behandlats som ett sdrskilt motiv med ett bud-
skap och en uppgift: att utgora det allra heligaste. Korets slutpunkt 4r absi-
den, det rundade och vilvda utrymme som omgirdar en tinkt eller verklig
tron, vilken ocksd symboliserar den uppstdndne Herrens nirvaro. Absiden
och tronen var ocksd arv frin den kejserliga palatsarkitekturen. Tronen
blev ett viktigt motiv i fornkyrklig inredning och bildkonst. I Santa Maria
Maggiores triumfbigsmosaiker frdn 430-talet 4r Kristusbarnet avbildat, sit-
tande p4 en tron.

Den tomma tronen, dvs en tronstol utan ménsklig eller gudomlig gestalt,
ar ett omdiskuterat motiv. Det férekommer i forsta hand pd kyrkomosai-
kerna i den tidigkristna och bysantinska konsten. Det krénande motivet i
mosaikutsmyckningen p4 triumfbigen i S:ta Maria Maggiore i Rom frén
430-talet, 4r just en dyrbart utsmyckad tronstol flankerad av apostlarna Pet-
rus och Paulus, som tycks utgora ett slags hedersvakt. P4 tronstolens fotstod
ligger bokrullen med de sju inseglen och p& dess sits en mantel och ett
diadem fréin vars mitt reser sig ett juvelbesatt kors. '

Den tomma tronen har ansetts syfta p4 Kristi dterkomst. Den stir dér tom
i vintan pd hans ankomst. Mot detta har med riitta invints att den tomma
tronen ju inte ar tom.!” Korset, manteln, diademet och bokrullen syftar pa
Kristus sjialv och symboliserar hans nirvaro. Tronstolen och dess foremal

14 The Bordeaux Pilgrim, 1896, Introd. s V och VII.

15 Ur Hieronymus brev till Laeta (brev CVII) ur Nicene and Post-Nicene Fathers, Second series, vol
VL

16 Carl-Otto Nordstrom, Ravennastudien. Ideengeschichtliche und Ikonographische Untersuchungen
iiber die Mosaiken von Ravenna, Figura 4, 1953, s 47 och plansch 11 d.

17 1bid.
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anger Kristi nirvaro i kyrkorummet, hans nérvaro infor sitt folk. Det 4r av
allt att doma den segrande Kristus som &syftas och motivets placering ger
stod &t denna tolkning.

Kyrkorummets pésksymbolik skulle kunna diskuteras under fyra rubriker,
namligen orienteringen, altaret, dopfunten och korset. Forhéllandena i forn-
kyrkan, under medeltiden, efter reformationen och under 1800- respektive
1900-talen kommer att beréras. Den auktoritet till vilken den skall vinda
sig som soker information om hur hégmedeltiden sig p& kyrkorummets
symbolik, heter Vilhelmus Durandus (ca 1230-96). Han var biskop i
Mende frdn 1285 och en av epokens frimsta experter p& kanonisk ritt.
Mest kind for eftervirlden har han dock blivit genom sitt Rationale divino-
rum officiorum, ett kompendium i liturgik dir enskildheterna tillskrivs en
mystisk innebord.

Forsta delen av skriften handlar om kyrkobyggnaden och dess detaljer
och lisaren far en god inblick i hur en medeltida kyrka var byggd och prydd
och vilka betydelser samtiden uppmanades utvinna ur detta. Aven bild-
skruden i kyrkorummet kommenteras ingdende, vad betriffar gestalter och
attribut. Nar det giller Kristusbilden, framhaller Durandus innebérden av
att Frilsaren framstills med krona: han ér trefaldigt kront, forst med forbar-
mandets krona vid ménniskoblivandet, sedan med eldndets krona vid li-
dandet och slutligen, p4 uppstandelsens dag med #rans krona:

[t is to be noted that the Saviour is always represented as crowned, as if he said,
“Come forth, children of Jerusalem, and behold king Solomon in the diadem
with which his mother crowned him.” But Christ was triply crowned. First by His
Mother on the day of His conception, with a crown of pity: which was a double
crown: on account of what He had by nature, and what was given Him: herefore
it also is called a diadem, which is a double crown. Secondly, by His step-mother
in the day of His Passion, with the crown of misery. Thirdly, by His Father in the

day of His Resurrection, with the crown of glory: whence it is written, “O Lord,
» 18

Thou hast crowned Him with glory and honour”..
Durandus blev i hogsta grad ett fynd och en ledstjirna for 1800-talets angli-
kanska hogkyrklighet, vad betriffar kyrkobyggande och kyrkoinredning.
John Mason Neale (1818-66) och hans vin och meningsfrinde Benjamin
Webb (1819-95) grundade Cambridge Camden Society 1839, ett sillskap
for befrimjandet av kyrkokonst och arkitektur, som frdn 1841 utgav The
Ecclesiologist. Féreningen flyttade 1846 sin verksamhet till London och énd-
rade namnet till Ecclesiological Society, vilket gillde till 1868. Det doku-
ment som Neale och Webb presenterade som normerande for sillskapets
verksamhet, vilken fraimst gick ut pd att se till att kyrkobyggandet in i

18 The Symbolism of Churches and Church Ornaments, Ed ] M Neale, B Webb, 1843, s 53f.
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minsta detalj skedde i enlighet med allminkyrklig tradition, var forsta bo-
ken i Durandus Rationale, som de ocksd lit publicera pa engelska med ett
omfattande férord.

ORIENTERINGEN

Anda sedan #ldsta kristna tid har 6ster varit den riktning som bestimt guds-
tjanstens utférande och kyrkobyggnadens lige. Detta innebir 4nd4 inte att
alla kyrkor sedan fornkyrkans tid haft koret och altaret i 6ster. Tvirtom
hade en del av de 4ldsta monumentala kyrkobyggnaderna altaret i vister.
Aven dessa kyrkor, eller snarare gudstjénsten i dem, var dock orienterade:
prasten/biskopen stod versus populum med ansiktet mot férsamlingen och
ddrmed mot dster under den heliga akten. Fr&n romansk tid skedde forind-
ringen att férsamlingens blickriktning blir pristens, i och med att versus
populumcelebrerandet 6vergavs. Savil celebrant som forsamling kom d& att
std vanda mot dster och mot hogaltaret.

Oster #r den uppgdende solens och ljusets viderstreck. Uppstandelsens
under #r kopplat till "gryningen p4 forsta veckodagen”, till séndagens sol-
uppgdng. Redan pé apostlarnas tid betraktades sondagen som en sérskild
dag, som den dag d& Kristus uppstatt, som Herrens dag. Det var dock forst
pa 300-talet som den fick sirstillning genom lagstiftning. Ar 321 gjorde
Konstantin den store séndagen arbetsfri i det romerska imperiet. Hans n&-
got motsigelsefulla eller snarast pragmatiska dekret lir ha traderats till Co-
dex Justinianus:

Let all judges, and all city people, and all occupied in trades, rest on revered
Sunday (venerabili die solis). But let those dwelling in the country freely and
with full liberty attend to the culture of their fields since it frequently happens
that no other day is so fit for the sowing of grain or the culture of wines.!’

Nir kyrkofadern Johannes Damascenus under férsta hilften av 700-talet
sammanfattade kristen tro i De fide orthodoxa, var kyrkobyggnadens och
liturgins orientering en sjilvklarhet: Det r ingen tillfillighet, siger Johan-
nes Damascenus, att vi tillber vinda mot &ster. Gud 4r andligt ljus och
Kristus kallas redan i de heliga skrifterna Réttfardighetens Sol och Solupp-
géng. Dirfor blir 6ster det vaderstreck mot vilket vi tillber. David talar i
Psaltaren om oster som Guds viderstreck. Gud planterade en vingard
osterut i Eden. Syndafallet medférde att ménniskan férdrevs ur Paradiset,
mot vaster. S3 nir vi tillbeder Gud, betonar Damascenus, soker vi och stré-
var efter vart fosterland. Tabernaklet var ordnat s& att Moses hade forlten
och nidastolen i 6ster. Men Kristus, fortsidtter Damascenus, hade nir han
hingde p4 korset, sitt ansikte mot viister och vi tillbeder vinda mot honom.

19 New Catholic Encyclopedia, art. Sunday, citatet frin Codex Justinianus, Liber 3:12.
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Och niir han togs upp till himlen, bars han mot 6ster och si skall han
komma tillbaka. Som blixten kommer frin &ster och lyser @nda till vister,
s blir det vid Ménniskosonens aterkomst, citerar Damascenus.?°

Att ha koret i 6ster blev en livskraftig tradition med tydlig symbolik.
Aven for 1800-talets kyrkoarkitekter var det visentligt att kyrkan var
orienterad och att koret 1&g i oster, eller med 6verintendenten Helgo Zet-
tervalls formulering i den normgivande Allménna anvisningar for kyrkobygg-

nader (1887):

Detta n&got forhsjda rum — koret — ligges derjemte alltid mot 6ster och bildar der
kyrkorummets sista och mest upphdjda afdelning, nattvardsgisternas sanctua-
rium, samt hela andaktsrummets afslutning mot soluppgingen och ljuset.?!

Korets orientering uppfattades inte endast som sjilvklar, utan som angeld-
gen. Genom den uttrycktes en symbolik som gillde soluppgdngen och lju-
set. Koret tolkades alltsd som den plats i kyrkorummet dir tid och evighet
mottes, ddr forsamlingen hade sitt allra heligaste, i kontakt med den him-
melska harligheten.

DOPFUNTEN

[ dopet begravs den gamla minniskan och en férnyad ménniska uppstar
med Kristus. Den nydépta har blivit delaktig i pskens under. Detta &r do-
pets innebord. Déd och uppstdndelse ér hir omedelbart férbundna med
varandra. Pasken var dessutom dopperiod i den #ldre kyrkan. I samband
med péskliturgin déptes katekumenerna och inlemmades i den fulla kyrko-
gemenskapen. Forutom dod och uppsténdelse finns ett par andra betydelse-
skikt: avvirjandet och avsvirjandet av det onda och upptagandet i férsam-
lingen.

Dopfuntens placering har varierat under kyrkohistorien. De storre kyrko-
anlidggningarna i dldre tider hade sirskilda dopkapell eller baptisterier,
skilda fr&n kyrkorummet, vilka uteslutande var dgnade &t dopliturgin. Det
var viktigt att géra atskillnad mellan helgedomen, de déptas kyrkorum, och
platsen for dopet som gav tilltride till den fullstindiga gudstjénstgemenska-
pen. Baptisteriet kunde vara anlagt i anslutning till kyrkorummet eller skilt
fran kyrkobyggnaden.

Vanligen hade baptisterierna en rund eller oktogonal planform. Den se-
nare formen anspelade pa talet 8, det nya livets symboliska tal.?? Det var

20 Johannes Damascenus, Exposition of the Orthodox Faith, IV, XI1, Nicene and Post-Nicene Fathers,
Second series, vol 9.

2 Allminna anvisningar for kyrkobyggnader, 1887, s 10.

22 Frithiof Dahlby, De heliga tecknens hemlighet. Symboler och attribut, 1963, nr 266 och 326. Dahlby
hénvisar ocks8 till Durandus. — Ett stort tack till docent Mereth Lindgren som p&pekat talsymbo-
liken och haft vinligheten att granska denna artikel.
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summan av Guds tal 3 och jordens tal 4, som tillsammans blir ménniskans
tal 7, och 1, som innebér steget in i det nya livet fr&n 7, minniskans ur-
sprungliga villkor.

Det forsta baptisteriet var sannolikt beldget i Lateranpalatset som kejsar
Konstantin hade givit till pdven Sylvester. Liksom nir det gillde basilikan
som byggnadstyp, utformades hir en modell fér dopkapell, sannolikt av en
av Konstantins hovarkitekter, som skulle visa sig ha lng livslingd: en cen-
tralplan kring en dopplats.?®> Dopet skedde i en murad, vattenfylld nedsénk-
ning, tinkt som en brunn med livgivande vatten eller som en dopgrav. Den
som doptes steg ner i vattnet och doppades under vattenytan. I Ravenna,
t ex, finns baptisterier bevarade dir det ocksd dr mojligt att studera bildut-
smyckningen. Kristi dop #r ofta nyckelscenen genom sin placering ovanfor
bassingen i byggnadens mitt. Dopbrunnen eller dopgraven dvergavs s sma-
ningom nér vuxna inte lingre doptes och dopfunten i sten med en cuppa
som mojliggjorde nedsinkning av barn blev det normala.

En dopfunt bestr av cuppa, skaft och fot. Ofta finns en ornamental eller
forestillande utsmyckning pa funtens utsida. I Sverige 4r ett mycket stort
antal medeltida dopfuntar bevarade och fortfarande i bruk, ett tusental ro-
manska funtar frdn 1100-talet och ndgra hundra frén senare delen av med-
eltiden. Med viss generalisering kan sigas att d& bildutsmyckning férekom-
mer, ror det sig om vilddjursmotiv pd funtens fot och skaft och om bibliska
motiv pd cuppan. De vanligaste bibliska motiven ér scener ur Kristi barn-
dom samt Kristi dop i Jordan.

Uppsténdelsen hor inte till de vanliga motiven p4 romanska dopfuntar.
Ett av de f4 exemplen som visar ett pdskmotiv dr den vistgdtska Ottravads-
funten: den uppsténdne Kristus stdr med korset hojt som tecken pa seger
och tro. Inskriptionen lyder: Qui crediderit et baptizatus fuerit salvus erit, den
som har kommit till tro och har blivit dépt skall bli frilst... Funten finns pa
Statens Historiska museum.

Vad hinde d4 med placeringen av dopfunten i de visterlindska kyr-
korna? I den medeltida kyrkobyggnaden fick den sin placering i den vistra
delen. Dopet skedde allts& vid ing&ngen till kyrkorummet. Barnet kristna-
des, avsvor sig genom faddrarna ondskan och fick tron som géva innan det
togs in i kyrkorummet. Dopfunten och altaret var rummets tv4 poler, bérjan
och maélet i vandringen som kristen.

Den medeltida och for senare tider normerande uppfattningen om dop-
funtens symbolik var enligt Durandus féljande:

— dopfunten finns nira vistra ingdngen, for det dr genom aterfédelse vi
far tilltrade till Kyrkan,

—den ér djup och omféngsrik, fér genom dopet begravs vi med Kristus,

—den ér av sten fér Han ér klippan och dess spirkronta tak lir oss att, om

B Alain Erlande-Brandenburg, The Cathedral. The Social and Architectural Dynamics of Construc-
tion, Cambridge University Press, 1994, s 52f, fransk originalutgiva 1989.
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vi verkligen har uppstétt ur vattnet med Honom, séka de ting som finns
dirovan.?*

Efter reformationen kan sjilva dopplatsen inte ldngre ha uppfattats som
lika betydelsemiittad, eftersom kyrkorummet som helhet ocksd miste bety-
delse. Det var inte invigt och helgat som rum, utan dess speciella karaktir
var féranledd av Guds Ords predikan och sakramentens foérvaltning vilket
dgde rum dar. Det var “genom heligt bruk avskilt till allménnelighet”?® Do-
pet som s&dant var dock av lika avgérande betydelse som tidigare och, dven
om symboldimensionerna kring det reducerades, s8 kvarstod manga av dem.
Reningen frdn synden var ett centralt motiv som visualiserades genom att
det dopfat som vid den tiden sattes i funten, emedan dopet sedan en lingre
tid tillbaka skedde genom begjutning, ofta visade Adam och Eva i paradiset/
syndafallsscenen. Detta motiv var vanligt redan under medeltiden. Dopbo-
nen i 1695 &rs psalmbok nidmner kort flera bibliska referenser med frils-
ningshistorisk och symbolisk inneb&rd:

S4 virdes nu mildeligen se till denna din tjénare (tjinarinna) och giv honom
(henne) en ritt tro, och férnya honom (henne) i Andan, genom denna hilso-
samma floden, att honom (henne) m3 forgés all den synd, som honom (henne)
av Adam pdkommen #r, och den han (hon) sjilv gjort haver, och att han (hon)
m3 skiljas frin den ogudaktiga hopen och komma in i den heliga arken, som #r
din helga Kristenhet, dir uppfyllas med den heliga Ande, och komma till det
eviga livet.26

[ 1800-talets svenska kyrkoarkitektur fanns déds- och uppst&ndelsesymboli-
ken knappast synliggjord i dopfunten eller dess placering. Dopfunten hade
da sin plats i koret dir den ingick i en inredningsarkitektonisk treklang —
altaret, predikstolen och dopfunten, de s k principalstyckena, vilka illustre-
rade n&demedlen, den sammanfattande bendmningen p4 Guds Ord och
sakramenten. Placeringen av altare, predikstol och dopfunt i férhéllande
till varandra skulle om mojligt illustrera nddemedlens likvirdighet. En an-
nan aspekt, som tycks ha varit ledstjirna, var att kulthandlingar skulle 4ga
rum i férsamlingens &syn. Dopet fick karaktiren av offentlig handling, av
ett nddemedel for barnet och med en pedagogisk innebérd fér férsamlingen.

Under 1900-talet tillkom ytterligare en dopsyn: den som innebar en pri-
vatisering av dopet som d& gira forlades till hemmet. Ytterligare ett steg
bort fr&n en kyrklig dopsed var BB-dopen, vanliga pd 1940- och 50-talen,
kristnandet av barnen innan de hunnit ldmna barnbérdshusen. Instill-
ningen att dopet #r en offentlig handling med pedagogisk innebord, skulle
fortleva 18ngt in p& 1900-talet och 4r 4nnu inte éverspelad. Dopet infogas

24 The Symbolism of Churches and Church Ornaments, 1843, Introductory Essay, s cxxx f.

3 Anggende synen pi kyrkorummet efter reformationen och enligt 1571 &rs Kyrko-Ordning, se
Anders Jarlert: "Genom heligt bruk avskilt till allminnelighet. Det reformerade kyrkorummet
enligt Kyrkoordningen 1571", Kyrkohistorisk drsskrift 1995, 1995, s 97ff.

26 Om Barndop ur N3gra stycken ur Kyrkohandboken, Den Svenska Psalmboken 1695, nytryckt i
Pited, u &, s 823.
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Emil Steffan: Dopkapell i St Bonifatiuskriche, Dortmund, Tyskland, 1954. Ur Axel
Rappe: Domus Ecclesiae, 1962.

gdrna i1 forsamlingens huvudgudstjdnst eller familjegudstjdnst och inlem-
mandet av barnet i forsamlingsgemenskapen dr den védsentliga innebdrden.
Att det &r manga personer ndrvarande, dven sddana som inte dr personligen
relaterade till dopbarnet, anses viardefullt. Denna instdllning har dock mott
motstdnd efter sekelmitten. S& har t ex Wilhelm Stédhlin i "Theologische
Grundfragen des evangelischen Kirchbaues” starkt ifragasatt denna pedago-
giskt grundade instdllning och kallar den en missuppfattning av dopets
egentliga innebdrd. Enligt Stdhlin bor utrymmet innanfér kyrkporten ater
bli dopplats, for att sakramentets symboliska innebdrd skall bli mdjlig att
uppfatta.27

Parallellt med det betraktelsesdtt visavi dopet som understryker dop-
handlingens pedagogiska betydelse och offentliga karaktdr, har efter andra

27 Axel Rappe, Domus ecclesiae, Studier i nutida kyrkoarkitektur, 1962, s 163. Rappe hdnvisar till
Stiahlins artikel som &r publicerad i Weyres-Bartning, Kirchen, Minchen 1959.
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virldskriget den #ldre uppfattningen, dér dods- och uppstdndelsemysteriet
stdr i centrum, sakta vunnit ingdng igen. En av orsakerna till detta #r for-
andringar i liturgin dér en ny betoning av pésken, efter inspiration frdn
fornkyrkan och de 6stliga kyrkorna, blivit mérkbar. Pasknattens missa foku-
serar dopfunten och framhaller dopet. Forsamlingen férnyar vid dopfunten
sina dopléften. Dirigenom knyts dopfunten och dess innebérd till p&skens
uppstindelsebudskap.

Det fornkristna baptisteriet och den fornkyrkliga dopbrunnen har &ter
blivit ett arkitekturmotiv. Hur detta kan te sig i en kyrka frin 1950-talet
visar arkitekten Emil Steffan i St Bonifatiuskyrkan i Dortmund frin 1954:
dopfunten har placerats vid vistviiggen som motpol till altaret och fatt en
utformning som i sin enkla tidloshet ask&dliggér brunnsmotivet.?® En solid,
murad, cirkelrund funt omgiven av ett sprott gjutjirnsriicke avtecknar sig
verkningsfullt mot vistviiggens tunna men obevekliga horisontaler och ver-
tikaler. Over funten svivar brunnslocket och diréver duvan. Létthet spelar
mot tyngd och tyngden finns i funtens form.

ALTARET

Altaret #r offerbordet och maltidsbordet. I fornkyrkan hade det formen av
ett flyttbart bordsaltare i trd, som kunde f4 en tillfillig placering for méssfi-
rande i ett hem eller vid en martyrgrav. Med tiden blev det vanligt att man
byggde en kyrka med permanent altare ver eller i anslutning till graven.
Stenaltare blev det normala s& snart kyrkan fatt en rittslig stillning, forst i
form av ihéliga stenaltaren, men s& smaningom blev det vanligaste och
rekommenderade solida altaren. I dessa stenaltaren kunde reliker forvaras
och detta var regel niir altaret inte var byggt direkt éver en martyrgrav.

Kristi d6d och uppstdndelse ger altaret dess sakrala innebord. Altarets
utsmyckning #dr ocks& kyrkorummets mest centrala. Ofta har den haft ka-
raktiren av en sammanfattning av férsamlingens tro. Den utgér blickpunkt
for kyrkobestkarna under gudstjénsten.

Under 1500-, 1600- och 1700-talen pryddes m&nga altaren med s k altar-
uppsatser; vertikala kompositioner med en arkitektonisk grundstruktur for
skulptur, relief och méleri. I en del fall var detta en pdkostad altarprydnad i
en relativt ny kyrka, i andra fall ersatte dessa altaruppsatser ett medeltida
altarskdp. De motiv som valdes for dessa bestillningsarbeten var givetvis
sddana som betraktades som de mest centrala i frilsningshistorien. Man kan
utan svdrighet urskilja tre huvudmotiv: Nattvarden, vanligen placerad
ldngst ner och alltsd nidrmast altaret, diaréver Kristus p& korset och 6verst
Uppstandelsen.?’

28 Rappe, 1962, bild 41.

% Inga Lena Angstrom, Altartavlor i Sverige under rendssans och barock. Studier i deras ikonografi och
stil 1527-1686. Acta Universitatis Stockholmiensis. Stockholm Studies in the History of Art, 36,
1992, s 29.

TRO & TANKE 1997:5 123



I motreformationens Italien blev Uppstandelsen ett av huvudmotiven i
altaruppsatserna, men mest talrika blev framstillningar av detta motiv i de
lutherska kyrkorna i Tyskland och i de nordiska linderna.®® I en typisk,
svensk barockaltaruppsats dr Uppst&ndelsen ofta det krénande motivet, an-
tingen i form av en malad uppstindelsescen, men oftare i form av en skulp-
terad Kristusbild; den Uppst&ndne med segerns korsfana. Den virmlindske
1700-talskonstniren Isak Schullstrém, som &r berémd fér sina stora altar-
uppsatser i s k bondbarock, har ofta l4tit uppstdndelsemotivet kréna sina
framstillningar. Mikaelikyrkans i Arvika altaruppsats frdn 1765 4r ett si-
dant exempel. | den nedre zonen finns Kristus pd korset med Maria och
Johannes, flankerade av Moses och Johannes Doparen. I den 6vre delen
visas Kristus med segerfanan, flankerad av trumpetbl&sande #nglar. Altar-
bildverket krons av en gyllene sol och en pelikan, symboler fér uppsténdelse
och offerdsd.?!

For barockens konstnirer och férsamlingar var alltsd uppstdndelsemoti-
vet och altaret nira forknippade med varandra. Det verkar dock som om
detta synsitt med tiden férsvann. 1800-talets evangelisk-lutherska kyrko-
byggnadsideologer tycks knappast ha knutit uppstindelseteologi till altaret
som s&dant. For Helgo Zettervall, arkitekt, kyrkorestauratér och dverinten-
dent, var altaret:

...stillet dir den forsamlade menighetens bén uppstiger och der denna menighet
emottager skriftermdlet och nattvarden. Ordet altare torde for 6vrigt hér icke
vara den ritta evangeliska benimningen, utan snarare "nattvardsbord”, som
mera klart och bestdmdt uttrycker dess vésen, gent emot det romersk-katolska
(offer-)altaret.?

Altaret bor, enligt Zettervall — som formulerar sitt kyrkobyggnadsideal i
Allménna anvisningar for kyrkobyggnader vilken han, som nimnts, utgav i
egenskap av ¢verintendent 1887 — inte utgdra fundament fér en altarupp-
sats, minst av allt av barocktyp. Istillet bor altarets bordskaraktir framhévas
och den mest naturliga prydnaden vara ett krucifix. N&got ologiskt i férhél-
lande till det féregdende séger han att korsets eller krucifixets traditionella
uppgift 4r att for menigheten “stidse framhalla Kristi offerdsd”.>* Men
girna, siger Zettervall, kan krucifixet f4 en rikare utformning genom att det
omges av en uppbyggnad med (ny-)gotiska arkitekturelement och med
figurframstillningar, s att man ndr “en priktig totalverkan”. Denna kan
ocks8 nds genom att krucifixet omges av bibliska figurer (alltsd tredimensio-
nella framstillningar), reliefframstillningar och bibelsprik. Genom denna
(bildapparat) skulle altarets evangeliska innebord f4 ett intensivt uttryck.>*

30 Angstrom, 1992, s 251 och not 27.

31 Se kyrkobeskrivning Mikaelikyrkan, Arvika vistra kyrka, av Louise Tham, 1977, i serien Virm-
lindska kyrkor.

32 Allméinna anvisningar for kyrkobyggnader..., 1887, s 61.

3 Allm anv, 1887, s 62.

34 Allm anv, 1887, s 63.
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Det teologiskt grundade och motiverade arkitekturprogrammmet hos Helgo
Zettervall hade en foregdngare och motsvarighet i det tyska s k Eisenachre-
gulativet av &r 1861. De tyska lutheranerna hade antagit principer for kyr-
kobyggnadens utformning och utsmyckning, dir den symboliska innebér-
den av arkitektur och ornamentik var av avgdrande betydelse. Férutom hos
Helgo Zettervall kan man spéra inflytande frdn tyska, kyrkligt engagerade
arkitekter och konstintresserade teologer hos biskop Udo Lechard Ullman,
som 1874 publicerade sin Liturgik.*

De olika kyrkliga hogtidernas, och dirmed ocksé p&skens, karaktir kom i
kyrkorummet dven till uttryck genom textiliernas firger, framst i de litur-
giska driakterna och altarets beklidnad. Nagon storre medvetenhet om den
liturgiska fargkanon och dess anvindning har inte funnits i Sverige férrian
p4 1900-talet. Den borjade sakta introduceras i vart land efter tysk forebild,
framst inspirerad av Wilhelm Lohe i Neuendettelsau, under 1800-talets
sista &r. 1901 kom Ullmans Liturgik i sin tredje upplaga och i den diskuterar
han firgsymbolik. Det #r intressant att notera att han menar att vitt symbo-

liserar ”det obrutna ljuset”.?®

KORSET

Korset dr den kristna kultens, konstens och dven arkitekturens genomga-
ende symbol. Dess spianning ligger i dess paradoxala innebérd. Det dr bilden
av ett avrittningsinstrument som blivit ett seger- och vilsignelsetecken, ett
forhéllande som nog de flesta kristna &r, om 4n dunkelt, medvetna om.
Korset betecknar Kristi ddd, men dven hans seger 6ver doden. Dirfor ar det
inte orimligt att vilja korset som en av de symboler som uttrycker kyrko-
rummets paskdimension.

Korsets betydelse sammanfattas av Johannes Damascenus i De fide ortho-
doxa under forsta hilften av 700-talet pé foljande sitt:

For no other thing has subdued death, expiated the sin of the first parent, despoi-
led Hades, bestowed the resurrection, granted the power to us of contemning 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 God, and
made us the children and heirs of God, save the Cross of our Lord Jesus Christ.
For by the Cross all things have been made right ... the victory over death, has
been revealed to us by it...>7

Inte sillan har kyrkans grundplan formen av ett kors. Det giller frimst
katedraler och storre kyrkobyggnader, men dven mindre kyrkor pé landet

35 Ang. U L Ullmans kyrkoestetik, se Oloph Bexell, Liturgins teologi hos U. L. Ullman, Bibliotheca
Theologiae Practicae, Kyrkovetenskapliga studier 42, 1987, s 319-338.

36 Bexell 1987, s 223.

37 Johannes Damscenus, Exposition of the Orthodox Faith, Book 1V, chapter XI, The Nicene and Post-
Nicene Fathers, Second series, vol IX, reprint 1973.
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kan ha blivit tillbyggda i norr och séder sd att planen nu utgér ett kors.
Kyrkans plan 4r dock generellt mera funktionellt 4n symboliskt betingad.
Den tjénar till utférandet och upplevelsen av liturgin. Fr&n bérjan var den,
som papekats ovan, ett uttryck for férsamlingens hierarki. Korsformen i
planen ér alltsd historiskt sett en sekundéreffekt, men som sddan férmedlar
den ett budskap om byggnadens bestimmelse till dem som observerar den.

Betriffande kyrkans exteriér #r det frimst det vanligt forekommande,
krénande korset som fér den som nérmar sig byggnaden klargor dess karak-
tir och syfte. Detta kors ir ett enkelt och distinkt tecken och det ér, sdvitt
jag vet, alltid friga om ett crux nuda, korset utan bilden av den Korsfste.
Hair har korset innebérden av segertecken: det tomma korset vittnar om
Kristi seger éver ddden och om uppsténdelsen.

Kyrkans portar, gransen mellan kyrkorum och omvirld, har ofta varit
korsprydda. Omedelbart innanfér kyrkans portar leds bestkarens égon i
riktning mot koret och blicken stannar vid triumfb&gens krucifix eller alta-
rets korssmyckning.

[ barockens altaruppsatser #r det narrativa framstillningssittet domine-
rande. Den arkitektoniska strukturen, med detaljer himtade ur klassisk
byggnadstradition, infattar eller utgér postament for tredimensionella figu-
rer som &terger bibliska eller allegoriska gestalter och mélade tavlor med
scener ur frilsningshistorien. Bibelns budskap berittas med hjilp av form,
farg och dramatisering. De heliga hindelserna &terges som andaktsbilder
och lirobilder.

Nyklassicismen och empiren innebar ett brott mot denna tradtion. Det
narrativa fick vika for det symboliska och betecknande. Vad det estetiska
betriffade sokte man ljusare och renare interidrer. Det glatt fargrika, "bond-
barocken”, sdgs som mindre forfinat och alltsd inte limpat f6r den moderna,
fornuftiga och upplysta ménniskan som sokte ljuset och ljusets Gud.

Den typiska altaruppsatsen frin empiren &r en aedicula, som inte bara
innehéller formelement med ursprung i antik arkitektur — det hade altar-
uppsatsen frn barocken ocks& gjort — utan som #r direkt antikiserande,
vilket innebir att den kan beskrivas med beteckningarna fér ndgon av de
antika byggnadsstilarna eller kolonnordningarna. Den doriska/toskanska
ordningen var i detta sammanhang den favoriserade, férmodligen eftersom
den 4r den stringaste och uppfattades som mest stilren. Kolonnerna p4 var
sin sida av altaret och ofta p& hoga socklar bér upp en dorisk fris med meto-
per och triglyfer. Over frisen &terfinns ett triangulért gavelfilt. Detta filt
pryds ofta med en Gudssymbol, Gudsnamnet eller Det allseende 6gat i strél-
glans.

Aediculan innefattar en narrativ eller symbolisk framstillning. Den kan
utgéra ram for en altartavla, men minst lika ofta innefattar den ett kors.
Empirens altarkors ér ett crux nuda med symboler for Kristi lidande och déd.
Tornekronan 4terfinns i korsets mitt och svepeduken ér draperad 6ver kors-
armarna. Firgerna ir inskrinkta till ett minimum: marmorering, grtt, vitt
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Koret i Trefaldighetskyrkan, Karlskrona, 1814-43. Detalj av bild ur Kyrkobyggnader
1760-1860, del 1, Skane och Blekinge, Sveriges kyrkor. Konsthistoriskt inventarium, vol 210,
1989.

och guld var det som foredrogs. Empirens kyrkliga estetik kommer hér till
uttryck. Dess foretrddare ville se ljus, rymd och rena linjer i kyrkorummet
som helhet och en stilla monumentalitet i altarprydnaden. Det dramatiska
och berédttande dr bannlyst.
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Men vad betyder empirens altarkors? Ar det huvudsakligen neologins
och rationalismens strévan till abstraktion av de kristna sanningarna? Ar
det ett symbolsprak som uttrycker distans till frilsningshistorien? Det beho-
ver inte tolkas s&. Det skulle kunna ses som en symbol for seger och upp-
stdndelse. Korset ér tomt i den meningen att Frilsaren har ldmnat det. Men
kvarlimnade #r férnedringens symbol, térnekronan, och dédens symbol,
svepningen. Korset, tormekronan och svepningen har monumentaliserats
till ett segertecken, till en uppstindelsesymbol. Det triumfatoriska draget
understryks av den kraftigt accenturerade arkitektoniska inramningen.

Trefaldighetskyrkan i Karlskrona har en altaraedicula frdn 1814 dir tos-
kanska kolonner flankerar ett enkelt kors med tornekrona och svepeduk.®
Triumfmotivet understryks ytterligare av att segmentgaveln som kroner ar-
rangemanget #r springd, delad. I dess mitt finns en ljuséppning i en kraftigt
forgylld stralglans fran vilken molnformationer med #nglaflykter viller ner
mot korset. Detta #r faktiskt ett barockmotiv i denna i dvrigt s& strama
empire i 1600-talskyrkan; kanske en referens till en ursprunglig altarupp-
sats, vars utseende inte dr bevarat i bild.

*

Paskens budskap har visualiserats pd olika sitt i kyrkorna i kyrkohisto-
rien. Under vissa epoker har tonvikten legat p4 arkitekturelement, under
andra pé direkt berdttande i bild, under &ter andra p& tecken och symbo-
liska framstillningar. Ofta har pésksymboliken varit nira férknippad med
den symbolik som avser Kristi lidande och déd, s4 att de tillsammans utgér
fralsningens och segerns tecken.

38 Marian Ullén, Trefaldighetskyrkan i Karlskrona. Ett exempel p3 klassicism frén barock till
empire, Kyrkobyggnader 1760-1860. Del I, Skdne och Blekinge, Sveriges kyrkor, konsthistoriskt inven-
tarium vol 210, 1989, s 120f.
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Summary

The idea that a building and its elements may have meanings surpassing the
constructive and functional aspects is probably of about the same age as
human 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 Christian era, there were
signs and symbols expressing that a building was to be regarded as the
House of the Lord.

The intention behind this study is to discern the symbolic elements in
church architecture and decoration which express the message of Easter,
i.e. of triumph 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 of Triumph and its Origin

The first Christian emperor, Constantine the Great (306-25) ordered al-
most fervently the erection of monumental churches throughout his em-
pire, principally in Rome, in The 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 triumphal arch, an architectural
structure with an unmistakable triumphal 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 triumph over its enimies, according to the Constatinian
inscription — a quotation from his inauguration speech — at the top of the
triumphal arch in Old St. Peter’s; saying that the world, led by Christ, has
triumphally reached the stars, and, accordingly, the victorious Constantine
erected this church to honour Him.

The basilica, “inherited” from late antique, imperial town planning, and
transformed for ecclesiastical use by Constatine and his architects, became
the most important model for monumental church buildings until modern
time. Spacious, lighted by generous rows of windows, with a distinct direc-
tion towards the most sacred part of the room, the choir, it made up to the
fundamental needs of Christian liturgy. The Constantinian basilicas were
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characterized by a comparatively simple exterior and a magnificent interior,
gleaming of guilding, marble and mosaics, all in order to express the sover-
eignty of the Lord. Still being used is the instruction from Constantine to
the bishop of Jerusalem, ordering him to make the Church of the Holy
Sepulchre the most magnificient church in the world, thereby underlining
the very special status of this monument of the Lord’s resurrection. Scholars
have now reinterpreted the early documents and they hold that the basilica
was actually intended to honour the holy Cross, but probably Constantine
the Great saw no fundamental difference between honouring the Cross and
honouring the Holy Sepulchre; both signified victory to him.

Four elements of the church interior proclaiming the message of Easter
are to be considered: the orientation, the baptismal font, the altar, and the
Cross.

Orientation

From earliest times, Easter has been the cardinal point containing liturgical
significance. This does not mean that the choir has always been situated in
the eastern part of the church, but in early Church, when the choir was
often to be found in the western part of the building, mass was celebrated by
the priest looking eastward. East is the cardinal point of the rising sun and
the light, thereby symbolizing Christ himself and his resurrection.

The Baptismal font

The meaning of baptism is that the sinful human being is being buried and
the renewed one is risen with Christ. The newly baptized have participated
in the wonder of Easter.

The font has been differently placed in the churches. In the early church,
the not yet baptized were kept apart from the congregation and then bap-
tized in separate baptistries before they were allowed to join the faithful.
The baptistries were small, round or octogonal structures with a spring or
bassin in the middle. The baptism took place at Easter, thus emphasizing its
meaning of the death and resurrection of Christ.

In medieval churches the font was situated in the western part of the
church, opposite the choir and altar. The meaning of this arrangement was
that baptism was necessary before the entering of the Church and the join-
ing of the congregation. In Sweden a great number of medieval fonts are
kept and still used, although they are now put in or close to the choir. In the
pictorial decoration of these fonts, the resurrection is seldom depicted. In-
stead, scenes from Christ’s childhood and His own baptism are often to be
found on the cuppa. Often, the lower parts of the fonts show symbols of
evil, like dragons or monsters; there to frighten off the devil and dark pow-
ers from the font and the child. Rarely does the scene of resurrection occur
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on medieval fonts. One exception is the 12th century font from Ottravad,
showing Christ risen, with a cross in his hand as a sign of victory.

After the Reformation, the symbolism and meaning of interior architec-
ture was no longer of importance and the location of the font varied from
church to church. In the 19th and 20th centuries, the font was normally to
be found in the choir, forming a triple together with the pulpit and the
altar. The importance of God’s word and the Sacraments were thus to be
pedagogically demonstrated to the congregation. Baptism was used for mis-
sionary purposes and the original meaning became somewhat obscured.

In the 20th century, at least during the last decades, there has been a
renewed consciousness of baptism, its meaning, and its connection with
Easter celebration. In Easter liturgy, the baptismal vows are given by the
attendents assembled around the font. In post-war church architecture the
font has often been located in a place of its own, a kind of diminished
baptistry within the church walls.

The Altar

The meaning of the altar is at the same time sacrifice — the sacrifice of
Christ — and sacred meal in community with the risen Lord. The death and
resurrection of Christ gives the altar its sacramental significance. The deco-
ration of the altar is the most important issue in a church’s interior, and
often a summary of the creed of the congregation. In the 16th, 17th, and
18th centuries, the altar was often decorated with a monumental altarpiece
representing, from below, the Last Supper, the Crucifixion, and the Resur-
rection. For the artists of the Baroque period the passion and death of
Christ were closely related to His resurrection and victory. It is obvious that
Swedish architects dealing with church interiors during the late 19th cen-
tury — e.g. Helgo Zettervall, the author of a small book called General In-
structions Concerning Church Building (title translated here), published in
1887 — repudiated the altar’s sacrificial dimension and underlined the sym-
bolism of holy communion. The altar is not to be regarded as a postament
of an altarpiece, though, especially not a Baroque one, according to Zetter-
vall. Instead, he wanted the altar decorated or crowned with a huge crucifix
image, in remembrance of the sacrifice of Christ, as he somewhat illogically
wrote, which could sometimes be incorporated into a Gothic Revival trip-
tych.

The Cross

The Cross is the most important and central symbol within Christian cul-
ture, art, and architecture. Its deep significance is a result of its paradoxical
message. It is, on the one hand, the depiction of an instrument of execu-
tion, and on the other hand it is a sign of victory and blessing.
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The 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. The exterior of a church can be crowned by a
cross to make clear the character of the building. When entering a church,
the visitor first beholds the crucifix hanging in the triumphal arch or deco-
rating the altar.

The narrative representations dominated in the Baroque altar-pieces. On
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. The most common altar decoration was an empty cross with
symbols of Christ’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 Christ’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 - HELLSTROM, JAN ARVID - NILSSON,
NILS-HENRIK

DEN KRISTNA KYRKAN. FRAN APOSTLARNA TILL
RENASSANSEN

Natur och Kultur, Stockholm 1995. 236s, ISBN 91-27-01795-8

Det dr mycket glddjande att det nu finns en modern handbok i 4mnet pd
svenska. Boken ger ett gott intryck och pé drygt 200 sidor tecknas de stora
dragen av nistan 1 500 &rs kyrklig historia, men den begrinsas inte av
enbart historiska aspekter. Hir vivs kyrkohistoria samman med idéhistoria,
liturgik, kyrkoritt och annat for att ge perspektiv p& framstillningen. De
rikliga illustrationerna ger liv 4t texten. Bibliografi, flera register och manga
sidhanvisningar underlittar lisandet och gor att boken ocks8 foérsvarar sin
plats som referenslitteratur i bokhyllan. Det var behovet av ett liromedel
for det teologiska studiet som ledde fram till att detta material utarbetades i
bérjan av 80-talet, men det sitt boken r skriven pd gor att inte bara fack-
teologer kan f& utbyte av den.

En kvarleva fr&n bokens tid som provisoriskt hifte fér studenter ar de
skonhetsfel som tyvirr fortfarande finns. P4 ett flertal stillen har inte sid-
hinvisningarna inforts, det finns felaktiga sidhdnvisningar samt andra kor-
rekturfel. Hymnen Crux fidelis har fitt fel nummerhinvisning till Den
svenska psalmboken 1986. Innehallsmissigt skulle boken pé sina hall tjina
pé att vara lite tydligare. Som exempel kan ndmnas behandlingen av den
niceno-konstantinopolitanska trosbekinnelsen. Den introduceras pa s 47,
men forst senare pd s 99 och s 126 klargors vad som inneh&llsmissigt blev
tillagt i Konstantinopel 381. Forvirrande finner jag anvindningen av be-
greppen "hégmissa med nattvard” (s 66) respektive "hégméssoordningen”
(s 161). Enligt Den svenska kyrkohandboken 1986 finns ingen ordning be-
namnd "hégmissa med nattvard”. Ar det ett begrepp som #rvts fran tidigare
kyrkohandbok?

Den kristna kyrkan. Fran apostlarna till rendssansen dr en mycket ldsvird
bok. P4 ett littillgingligt sitt lotsar oss forfattarna genom kyrkohistorien.
Det &r f& sidor for ménga &rhundraden, men boken #r bra och jag vill re-
kommendera den varmt till alla som intresserar sig fér &mnet.

Anna Jonsson
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DEN SVENSKA TIDEGARDEN. PA UPPDRAG AV LAUREN.-
TIUS PETRI SALLSKAPET FOR SVENSKT GUDSTJANSTLIV
SAMMANSTALLD AV RAGNAR HOLTE.

1. COMPLETORIUM - KYRKANS AFTONBON
Verbum 1995. 111 s, ISBN 91-526-2346-7,

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

Tack vare Tidegirdens pionjirer — Arthur Adell och Knut Peters — viixte
Den svenska tidegirden fram frdn en ringa borjan 1924 under namnet
Svensk Tidegird till mogen frukt 1944, d& med namnet Den Svenska Tide-
girden. Denna har sedan utkommit i sju upplagor. N&got av dess historia
kan studeras i Tidegdrdens Tillskyndare (TRO & TANKE 1991:5). Efter en
tillvaro i hiften utkom Musiken till Den svenska tidegirden, del I, Antifon-
ale till veckans tideboner, 1949, och del II, Antifonale till kyrkoérets tide-
béner, 1959.

Vad Den svenska tidegirden (Sv T) har betytt for tidegirdsrorelsen i
Svenska kyrkan, kan inte 6verskattas. Flera generationer har lirt sig élska
Psaltaren som bénbok tack vare Sv T. Rorelsen blev inte bara pristernas
utan lika mycket lekfolkets. Att leva med Psaltaren blev inte bara att lisa
Guds ord utan att bedja Guds ord.

Den akuta anledningen till den nya upplagan av Sv T #r givetvis Bibel-
kommissionens nya Psaltaroversittning 1995 som — vil att mérka — endast
ar en provoversittning. Den dr nodvindig och vilkommen eftersom 1917
ars dversittning linge har upplevts som féréldrad.

Redigering

Den nya Sv T har férnyats i flera avseenden, inte bara sprékligt. Dispositio-
nen ir mycket praktisk. Tideboénerna presenteras i tre hanterliga bocker:
completorierna finns samlade i en tunn volym, laudes och vesprar i en, som
ar huvuddelen, och middagsbénerna i en tredje, som utges 1997. Varje tide-
bon ér utskriven i sin helhet — man behéver alltsé inte sla fram och tillbaka,
eller i flera bocker. Varje bok inneh3ller dessutom inte bara veckans utan
ocks8 kyrkoérets tideboner.

Textbockerna dr dven forsedda med noter (for sing), varfér man inte
behover en sirskild sdngbok. Detta hindrar emellertid inte att tidebénerna
utan storre oldgenhet bara kan ldsas, om man inte 6nskar eller kan sjunga.
Men inbjudan till sdng finns alltid dir. Notskriften dr mycket tydlig och
lattlést, vartill inte minst den numera vedertagna skaftlésa notationen bi-
drar.

Kommentarer och férklaringar i slutet av varje del ger en oumbirlig in-
troduktion till tidebénernas andliga och liturgiska innehéll, t ex de olika
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motiv som moter i deras veckodags- och kyrkoérsantifoner,.samt viktiga
musikaliska anvisningar. En utférligare presentation av Sv T ges i boken

Gregorianik (TRO& TANKE 1995:4).

Texten

All text #r, som ndmnts, moderniserad. Antalet psalmer har uttkats, och
som Cantica anvinds vid sidan av de tre "stora” — Benedictus, Magnificat
och Nunc dimittis — flera hymnartade texter ur bdde GT och NT. Denna
utdkning har inspirerats av den med Sv T parallellt utgivna, forsta katolska
tidegirden pa svenska, Kyrkans dagliga bon (1990), av vilken en forenklad
utgéva kom 1995 under namnet Tidegirden, Kyrkans dagliga bon (KDB).
Fr&n denna bok har ett omfattande bénematerial inforlivats med Sv T. Vad
giller psalmerna har Sv T emellertid foljt sin egen ursprungliga ordning att
erbjuda de pastoralt mest anviindbara. I Svenska kyrkan féreligger ju ingen
plikt att bedja hela Psaltaren under loppet av en viss tidsperiod.

Dispositionen av psalmerna, liksom av antifonerna, ér i Sv T mycket noga
genomtinkt utifrdn den kristna tolkningen av Psaltaren: den att det &r Kris-
tus som besjunges eller som talar i psalmerna, enligt Jesu egna ord i Luk 24:44:
”...allt m&ste uppfyllas som stér skrivet om mig i Moses lag, hos profeterna
och i psalmerna”. Att stindigt ha detta levande 4r angeliget for varje ledare
och brukare av tidegirden. Den kristologiskt viktiga psalmen 110, som fér
en grundlig belysning i boken Psaltaren (TRO & TANKE 1996:3), 4r en av
de mest utnyttjade med sinnrikt vixlande antifoner efter kyrko&ret.

D4 matutinen — som funnits i Sv T och ddrmed i Det Svenska Antifon-
alet — inte kommer att utges, har dess ingéngspsalm 95, Venite, placerats
som ingéng till laudes jaimte ndgra alternativpsalmer; detta enligt den nya
katolska ordningen. De sedvanliga ingdngsversiklarna ("Upphojd vare du,
Gud...”) finns dock med i avdelningen Tilldgg. Hér finns ocksd Te Deum.

[ laudes- och vesperboken erbjuds ett lektionarium fér vardagar med béde
gammaltestamentliga och nytestamentliga ldsningar. Varje tidebén kriver
alltsa ytterligare en bok, nimligen Bibeln, men bibelldsningen &r ju en av
hornpelarna i tidegirden. I den meningen &r varje tidebén en lasningsguds-
tjanst.

Musiken

Den svenska tidegirden hiller fast vid den gregorianska séngen som foljt
med fr&n borjan. Det finns inga dvertygande skil att bryta den traditionen,
sésom man gjort i KDB dir psalmtoner och antifoner nykomponerats i en
mycket forenklad gregoriansk stil. I Sv T dédremot méter man den auten-
tiska tidegirdssdngen i all dess rikedom. De flesta mycket vil insjungna och
ilskade antifonerna finns kvar. Inte minst glidjande #r att de flesta antifo-
nerna till Symeons lovs&ng 4r desamma sdvil textligt som musikaliskt. Det
musikaliska smycket "Var mig nddig, Gud, och hér min bén” och dess hal-
lelujavariant fér pésken finns kvar.
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Till alla nya melodier, som presenteras pga nytillkomna texter, finns all-
tid gregorianska forlagor. Bland allt nytillkommet kan nimnas den béde
vackra och littsjungna julantifonen "Ett barn 4r fétt”, sammankopplad med
den traditionella juldagsldsningen ur Jes 9, som fér stark lyster genom att
reciteras pa femte psalmtonen.

Psalmtonerna

En av de stora férdelarna med Sv T 4r s3lunda att de klassiska psalmtonerna
anvinds i psalmrecitationen. Detta system har en enastiende flexibilitet
som passar utméirkt till svenska spréket med dess rika accentsystem, dér t ex
betoning sker med sdvil tryck som férlingning och tonhojning. Att redan
latinet, kring vilket den gregorianska séngen utvecklats, inte sillan bereder
svérigheter vid textunderldggning — sirskilt i kadenser — fortigs alltid nir
man pépekar motsvarande svArigheter i svenskan. De flesta nyskapade
psalmtonssystem som brukar utméirkas av p&fallande stelhet och torftighet,
far brottas med precis samma problem. Det gir helt enkelt inte att skapa ett
nytt psalmtonssystem som kan eliminera alla textunderldggningsproblem.
Att sjunga efter en formel, den m& vara hur enkel som helst, innebir ju
alltid en form av stilisering.

Det finns alltsd ingen anledning att fringd det klassiska psalmtonssyste-
met. Detta har nio olika strukturer eller scheman av olika svérighetsgrad,
alltifrdn den enkla, andra tonen med enkelaccent bide i mittkadens och
slutkadens, till sjunde tonen med dubbelaccentuering i bdda kadenserna.
Eventuell férekomst av forberedelsenoter till kadenserna bidrar ocksé till
att ge den enkla tidegirdspsalmodin karaktir av en Kleinkunst —som ér inte
s& litet av stor konst med ett ibland subtilt spel mellan mittkadens och
slutkadens. Redan.psalmtonerna ger en behaglig, ja nédvindig, omvixling i
de I&nga recitationerna. [ Den svenska tidegirden ér text och musik anpas-
sade till varandra med den stérsta lyhordhet och omsorg och med stérsta
sakkunskap.

Férdelningen av psalmtonerna i Sv T visar som tidigare ngon 6vervikt
for de enklare tonerna, sdsom andra och &ttonde, medan Cantica som sig
bor tilldelats de litet rikare utformade psalmtonerna.

Antifonernas musik

Alla antifoner #r himtade ur den klassiska gregorianska repertoaren dir
melodiken kan rora sig mellan helt syllabisk stil — dvs med en not for varje
stavelse — och rikt melismatisk stil med ibland eller ofta flera noter p4 olika
stavelser. Hur redan en (nistan) syllabisk melodi t 0 m kan rymma négot av
texttolkning demonstreras fint i t ex pasktidens Benedictusantifon ”Jag sti-
ger upp till min Fader...”, med dess snabba stigning en hel oktav. Men att
gora syllabik till hogsta norm kan bara resultera i en i lingden tréttande
monotoni, sirskilt vid dagligt bruk.

Till de rikaste antifonerna hér Benedictusantifonen i 16rdagens laudes
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"Lovet och priset...” (Upp 7:12). Lyckligtvis #r texten hir, undantagsvis,
inte frin NT 81, d4r man sorterat allt som tillhér Gud i sprékligt prydliga
grupper, utan frdn 1917, dédr man staplar "Lovet och priset och visheten
och...” p& varandra i en till synes oindlig ricka. Denna mycket melisma-
tiska antifon, kongenial med texten, sjunger man kanske inte direkt frin
bladet. Det sdger sig sjalvt att tidegirdens musik kriver ett visst mitt av
dvning, som all annan sdng, och inte bara fér gemenskapens skull. Att inte
ha tid/mojlighet att 6va sngen till Guds ira ir etiskt oacceptabelt. Erfaren-
heten séger ocksd att den musik man arbetat med for att s sméningom
inforliva med sin (utantill)repertoar, fér ett sirskilt viirde, inte bara musika-
liskt-estetiskt utan just andligt. Och vad 4r det som siger att det man lért sig
(by heart) inte kan "komma frin hjirtat”, bli funktionellt och ett dkta ut-
tryck for ens innersta bon? Den gregorianska sdngen har ocks8 skénhetsviir-
den som kan vicka tacksamhet mot all skénhets killa. De rika melismerna
i t ex ett Halleluja kallas inte utan skil fér Jubilus. Ett sddant Jubilus moter
i paskcompletoriets ”Arans Konung” och i den nytillkomna caudan (slutde-
len) till psalm 134.

Gudrun Zethelius

FULTON, TORBJORN

STUCKARBETEN I SVENSKA BYGGNADSMILJOER FRAN
ALDRE VASATID

Acta Universitatis Upsaliensis, Ars Suetica 16, Diss. Uppsala 1994

1500-talets kyrkliga miljogestaltning dr ett dmne som séllan 4r foremél for
vetenskaplig behandling. O h t har det svenska 1500-talet som konstepok
lange forsummats, jamfoért med medeltiden, som sedan en lingre tid tillbaka
dn en géng stér i centrum for manga kvalificerade forskares intresse, och
stormaktstiden som allmént betraktas som en kulturellt och visuellt rik
epok att férdjupa sig i.1500-talet ddremot framst&r som den kulturella och
visuella utarmningens tid, grisvart reformatorisk och dessutom med natio-
nalstatens uppbyggnad som forsta mal, for vilket konstskatter fick forsiljas
och estetiska impulser offras.

Tva forskare som p& senare tid har dgnat sig 4t 1500-talets konstalster #r
Mereth Lindgren, som belyst det efterreformatoriska kyrkomaéleriet, och
Inga-Lena Angstrom, som skildrat altaruppsatsernas historia frén reforma-
tionen till Magnus Gabriel De la Gardies dod 150 &r senare. Ett tecken pd
att 1500-talet ytterligare kommer att #gnas forskarmodor ér ett av HSFR
finansierat, tvirvetenskapligt projekt som startat vid Uppsala universitet,
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"Renissansen — mellan medeltid och modernitet. Konst, retorik och politik
i svensk och italiensk renéssans”.

En forskare som lidnge haft 1500-talet som huvudsyssla ér Torbjorn Ful-
ton, vars avhandling om stuckaturkonsten i Sverige under ildre Vasatid
publicerades hésten 1994. Fultons egentliga forskningsomrade #r byggnads-
konst med tonvikt pa dekorativa arkitekturelement och arkitekturens iko-
nografi och ikonologi. | hans avhandling analyseras ingéende — férutom det
s k Kungsmaket p& Kalmar slott och fasadstuckaturerna pa Uppsala slott —
tre kyrkliga miljoer, ndmligen slottskyrkan i Kalmar, slottskyrkan i Uppsala
och det Jagellonska koret i Uppsala domkyrka. Han diskuterar flera aspekter
av stuckaturkonstens tillimpning i dessa sammanhang med hjilp av kom-
parativ stilanalys, granskande av forlageproblemen och forslag ang&ende
mojliga upphovsmiin och bestillare. Vidare analyserar han de olika miljoer-
nas funktioner samt innebérden i de bildprogram som férekom.

Stilbildning och symbolisk betydelse ar tva frigestillnngar som Fulton
genomgiende diskuterar parallellt. Hur kommer bestillarens och arkitek-
tens formvilja till uttryck i det aktuella rummet? Kan man utlisa ndgon
motsittning mellan arkitektens sitt att tolka sitt uppdrag och hantera sina
inspirationskallor och bestillarens intentioner? Nir det giller slottskyrkan i
Kalmar, tycker sig Fulton kunna spdra en divergens mellan Dominikus
Pahrs avsikt att skapa ett for svenska férhallanden péfallande renéssansmiis-
sigt, dvs klassicerande rum och de goticerande tilligg som enligt forfattaren
bér ha tillkommit p initiativ av kungen; detta for att forstirka dess kyrkliga
karaktér.

Kungen i detta sammanhang #r Johan III, regenten med byggmani och
teologiska insikter utdver det vanliga. Aven slottskyrkan i Uppsala och Ja-
gellonska koret i stadens domkyrka 4r Johan den egentlige upphovsmannen
till. Fulton p&pekar dock att kung Johan egentligen inte hann fullfélja sina
byggnadsprojekt. Han limnade ett stort antal halvfardiga slott och kyrkor
efter sig.

Det Jagellonska koret byggdes och smyckades fér kungens forsta hustru,
den polska prinsessan och katolskt troende Katarina, som dog 1583 och som
gravsattes i Uppsala i februari 1584. Gravkoret, det vackraste svenska rum
som dr bevarat frdn 1500-talet, kom att uppta tvd travéer i korfoljden pé
katedralens norra sida. Forutom den ostvistligt orienterade gravtumban
skulle finnas plats for altare och det pristerskap som skulle lisa sjdlamés-
sorna. P4 stilkritiska grunder menar sig dock Fulton kunna konstatera att
gravkoret méste ha firdigstillts under Sigismunds regering, eftersom de san-
nolika férlagorna till stuckaturutsmyckningen, ornamentstick av Wendel
Dietterlin, inte publicerades i sin helhet forrin 1598, i mindre delar 1593
(s 227).

Avgjort mest intressanta ur liturgisk och ikonografisk synpunkt ér Ful-
tons resonemang och hypoteser kring Johans kyrka p& Uppsala slott. Om
kyrkorummet i sin helhet varit stuckprytt, vilket mycket tyder p4, har det
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en ging varit en av de mest omfattande stuckerade miljéerna i Europa (s
157). Vad var dé syftet med Johans anstringningar for att 8stadkomma en s&
rik bildskrud med ett s& genomténkt ikonografiskt program i kyrkan p&
Uppsala slott? Var detta enbart tinkt som gudstjinstrum for kungafamiljen
och hovet under deras vistelse i staden? Nej, Fulton har p& den punkten en
fascinerande idé som dock ér svér att fora i bevis: Johan skulle ha planerat
slottskyrkan som sin gravplats!

Fulton har i kapitlet "Kyrkan sedd ur liturgisk och idéhistorisk synvinkel.
Johan IIl:s insatser, diskussion”, mycket att siga om ikonografin och dess
teologiska innebord, i foérsta hand i forhdllande till Johan IIl:s kyrkliga
dsk&dning och hans liturgi. Det ér ett mycket intressevickande avsnitt med
ménga viktiga iakttagelser, &ven om man ndgon ging kdnner att forfattaren
gart lite for ldngt. Motiven pé kyrkans altarvigg dr Fodelsen pé norra sido-
skeppets bottenvéning och en okind scen p& motsvarande plats i soder. Det
hoga mittskeppets fondvigg uppvisar Korsfistelsen, Uppstdndelsen och
Tronande Kristus. Fulton menar att bildprogrammet “sammanfaller med
innehallet i de prefationsbéner Johan III infort i sin liturgi” (s 186), dir
Kristi fédelse behandlas i bon 1-3, Korsfistelsen i bon 4, Uppsténdelsen i
bén 6 och Kristus som himlakonung i bén 7. En enklare forklaring till ver-
ensstimmelsen ér vil att bildsviten liksom prefationsbonerna tar upp kyr-
kodrets, dvs frialsningshistoriens huvudpunkter. Mera évertygande ér Ful-
tons tolkning av de talrika #nglabilderna i férhallande till Johan III:s liturgi
som starkt betonar att Kyrkan bestar av bdde den himmelska och den jor-
diska férsamlingen. Sanctus blir dd en vixelsdng rnellan bada, enligt "Sicut
duplex est Ecclesia, Angelorum et hominum; ita duae partes huius
Hymni...” (s 186). Dessa dnglabilder utgér ocksd en viktig link i den kedja
av bevis som Fulton flitar for att slottskyrkan skulle vara avsedd att bli
kungens gravkyrka. De skulle d4 ha samma uppgift som motsvarande bilder
i Jagellonska koret; en énglaskara i bon fér den avlidna (s 194ff). Forfatta-
ren papekar ocks3 att den stora stuckreliefen pd vistviggen forestillande
[sraeliterna och kopparormen i 6knen forskjutits i hojdled, sannolikt fér att
ldimna plats for ett gravmonument (s 202). Kanske skulle man ocks8 kunna
tilligga att just detta motivval talar fér att Johans grav skulle placeras i dess
nérhet: budskapet #r ju frilsning frin dodlig sjukdom genom &synen av den
upphojda ormen. Den dédes "blickriktning” skulle ju vara altarzonen med
korsfistelsescenen och kanske ytterligare ett altarkrucifix.

Nir det giller inspirationskaillor, diskuterar forfattaren sévil fondviggen
i Filip II:s Escorial i Spanien som den ryskortodoxa ikonostasen. Om den
senare har varit forbild, menar Fulton att detta skulle kunna ses som ett
utslag av Johans intresse for dven 6stkyrklig teologi, en tanke som kanske
inte forefaller sirskilt vil underbyggd (s 154). Troligare ér, enligt min upp-
fattning, att den grandiosa bildviggen som fond i ett kyrkorum var ett mo-
tiv som under 1500-talets senare del kom till anvindning i s&vil Ost- som
Visteuropa, dven om det tog sig olika uttryck. Ikonostasen har naturligtvis
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mycket #ldre anor 4n s§, men den blev under denna tid i Ryssland rikare
utformad och dekorerad. Dessutom samverkade i Uppsala slottskyrkans &st-
vigg med en i viss mdn motsvarande vistvigg, ndgot som knappast var
fallet i de ostliga kyrkomiljoerna.

Torbjorn Fultons avhandling rymmer en imponerande faktaméngd om de
miljéer han behandlar och dessutom ménga inspirerade och inspirerande
analyser och tolkningsforslag kring Johan IIl:s kyrkokonstnirliga insatser.

Heduwig Brander Jonsson

GILLGREN, PETER

GAVA OCH SJAL. EPITAFIEMALERIET UNDER STORMAKTS-
TIDEN

Ars Suetica 17. Acta Universitatis Upsaliensis, Uppsala 1995. 216 s, ISBN
91-554-3521-1

Peter Gillgren har skrevet utraditionel kunsthistorie i sin doktor athandling
fremlagt ved Uppsala universitet. Han har sat sig for at skrive en bredt
anlagt mentalitetshistorie om det at give gaver til guden, denne handlings
teette relation til hdbet om det evige liv og dens billedlige udtryk i 1600-
tallets svenske epitafiemaleri. Hele afhandlingen praeges af forfatterens
spgen efter store sammenhangende strukturer i menneskets forhold til det
guddommelige og til kunsten. Det er p& en meget overbevisende m&de lyk-
kedes Peter Gillgren at sztte det svenske epitafiemaleri ind i en europzeisk
mentalitetshistorisk sammenhaeng, der traekkes s& langt tilbage som til
antikken. Det er flot. Man spgrger sig selv, hvordan det kan lade sig ggre.
Det kan det, fordi Peter Gillgren har defineret epitafiet som en gave til
guden. Det er hele afhandlingens fundament at definere stiftelsen af et epi-
tafium som en altovervejende religigs handling. Forfatteren har undgéet at
diskutere den geengse opfattelse af epitafiet som et minde over en afdgd. P&
side 71 gennemgas de tre ord, som igen og igen lases i epitafiernes indskrif-
ter, og som Peter Gillgren mener konkretiserer epitafiets gavekarakter: "4ra,
prydnad och &minnelse". Han pépeger, at ordet "&minnelse" i samtidens
visitatsbgger blev brugt om idgmmelse af pengegaver som bod for begiede
synder. Det er meget interessant, men gaelder det ogs& ordene "minne" eller
"geddchniss", som i nogle af de omtalte epitafier bruges i stedet for ordet
"&minnelse"?.

I stedet for at g4 traditionens vej og slide sig igennem et udfgrligt katalog
har Peter Gillgren indskraenket sig til at lave en fortegnelse med oplysning
om navn, rstal og motiver over de ca. 400 malede og udhugne epitafier, der
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danner det empiriske grundlag for athandlingen. Til gengzeld har laseren
fiet en ligetil og velskrevet indfgrelse i gavevaesenets historie, ex voto, mi-
rakler og alle mulige aspekter af bgn, andagt, kontemplation og fromheds-
liv. I de indledende afsnit er det kulturelle rum beskrevet, som forfatteren
mener var konstituerende for det svenske epitafiemaleri. Epitafiet ses som
del af et kulturelt faenomen, der straekker sig langt ud over epokens greenser.
Peter Gillgren er gdet udenom kunsthistoriens geengse kategorier og har i
stedet formuleret sine egne. Det gaelder for eksempel begrebet "communio-
motivet". Betegnelsen deekker over temaet: menneskets mgde med det gud-
dommelige. Communiomotivet er den kunstneriske gestaltning af det, som
er selve formélet med den religigse kult, nemlig det at blive forenet med det
guddommelige gennem bgn, offer og ritus.

Peter Gillgren har i billedkunsten set tre typer skildringer af individets
forholden sig til det guddommelige: den objektive, den subjektive og den
transcendentale. I den fgrstnzevnte fromhedstype hylder den troende guden
som noget objektivt og som noget udenfor sig selv. [ den subjektive skildres
den troende som et religigst individ, hvis sjel ligesom opfyldes af den gud-
dommelige &nd. Den transcendentale kategori indebaerer fremstillingen af
mennesket som den sggende. Her kan det guddommelige kun nds gennem
"hermeneutisk anstringningen" d.v.s. gennem en individuel tolkning af re-
ligigse tekster og symboler. Forfatteren har brugt de tre fromhedstyper til at
beskrive en udvikling fra det objektive til det subjektive og trancendentale
i det svenske epitafiemaleri.

Bogen rummer mange perler. [ kapitel VII forklares den religigse forestil-
ling, som gjorde det muligt at guddommelige, dgde og levende kunne skild-
res i samme rum. Forfatteren mener at finde svaret i Augustinus' tids- og
evighedsbegreb og disse begrebers relation til bgnnen og den kristne tro. |
kapitel X praesenteres laeseren for "Ga4s Kong", der udkom p4 svensk i 1619
oversat efter Wolfhart Spangenbergs tyske bog. Det er en burlesk fabel om
dyr, der baerer sig s& dumt ad, at de kunne have vaeret mennesker. Bogen
indeholder en passage, hvor epitafiet ggres til genstand for samtidens kritik.
Peter Gillgren forstar at spaende teksten ud i hele dens perspektiv og bruge
det i en diskusion af samtidens reception af det nye faenomen, som epitafiet
var i 1619. Laseren praesenteres for mange nye tolkninger og teser, som det
ikke er muligt at komme ind p4 her. Spgrgsmélet om, hvilke mekanismer,
der var styrende for epitafiemaleriets opstien i Sverige omkring &r 1600, stér
dog stadig 4bent.

Eva de la Fuente Pedersen

TRO & TANKE 1997:5 141



GUDSTJANSTMATERIAL FRAN SVENSKA KYRKAN

Fr&n Svenska kyrkans riksorganisation utges kontinuerligt gudstjinstmate-
rial avsett fér anviandning i férsamlingarna. Denna utgivning ér alltsd inte
till sin karaktir akademisk med vetenskapliga ansprik. Svenska kyrkans
namnd fér gudstjénstliv och evangelisation hade fram till och med 1989
ansvaret for sddan produktion och utgivning. Frdn 1990 ir det Svenska
kyrkans forsamlingsndmnd som arbetar med gudstjanstlivets utveckling.
Det ir olika slags material som utges: forslag till och exempel p& guds-
tjanstordningar, 6versittningar av kyrkohandbokens och psalmbokens
texter till andra sprik samt idé- och metodmaterial. Under 1998 planeras
ett slutforande av arbetet med ett tilldgg till Den Svenska kyrkohandbo-
ken. [ serien "Mitt i férsamlingen” planeras att frdn 1997 utge en volym
arligen med idématerial for gudstjinstlivet. Hir redovisas en forteckning
6ver det som har utgivits de senaste dren, med ndgra kortfattade ord om
innehallet.

Tilldgg till Den svenska kyrkohandboken I, Veckans bonegudstjinster,
Evangelisationsrapport 1989:3, Stockholm 1989, 65 s; innehéller exempel
p4 gudstjinstordningar fér morgon- och kvillsbon, bén under dagen, tidig
kvillsbon och helgmélsbén samt tonsatta psaltarpsalmer och cantica.
Négra av gudstjinsterna har tv3 alternativa ordningar, en experimentell
och en som ansluter till en tidegérdsform.

Kyrkorummet och den nya gudstjinsten, Mitt i forsamlingen 1990:1,
Stockholm 1990, 66 s; innehaller ett antal artiklar om hur kyrkorummet
kan fungera liturgiskt med en mer delaktig férsamling.

Tilligg till Den svenska kyrkohandboken 11, Kyrkoarets gudstjinster,
Mitt i férsamlingen 1990:3, Stockholm 1990, 125 s; innehéller exempel pé
gudstjinstordningar for olika kyrkodrshogtider, exempelvis Mariadagar, jul-
nattsmissa, askonsdagsmissa och pasknattsmissa. Nagra av dagarna har tv3
alternativa ordningar, en experimentell och en i traditionell visterlindsk
utformning.

Musiken i Svenska kyrkan — ett policydokument, Mitt i férsamlingen
1991:2, Stockholm 1991, 28 s. Innehillet 4r en vidareutveckling av inne-
héllet i dokumentet "musiken i gudstjinsten” som utgavs 1982 av Svenska
kyrkans liturgiska niamnd. Syftet ar att belysa olika frégestillningar kring
musiken i kyrkan och vara ett underlag till samtal i férsamlingen.

Den svenska kyrkohandboken, utdrag pa spanska, Mitt i férsamlingen

1992:5, Stockholm 1992, 56 s; innehéller utdrag ur kyrkohandbokens ord-
ningar fér hogmissa, dop, vigsel och begravning i dversittning till spanska.
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Dessa dversittningar godkindes av 1991 &rs kyrkomote och kan anvindas
nér férsamlingen 4r spansktalande.

Tillagg till Den svenska kyrkohandboken III-IV, Temamaissor/tema-
gudstjinster, Sirskilda gudstjianster, Mitt i forsamlingen 1993:4, Stock-
holm 1993, 300 s; innehaller ett stort antal temamaéssor och méssmusik,
samt forslag till ordningar for sirskilda gudstjénster sdsom rittegéngsguds-
tjanst, dterinvigning av kyrkorum, férnyelsegudstjinst, luciafirande i kyr-
kan, samt en del ytterligare idématerial, exempelvis psalmmassa, intride i
Svenska kyrkan och vilkomnande av kyrkor&d.

Herrens bon, den apostoliska och den nicenska trosbekinnelsen. Nyo-
versittningsforslag med kommentarer av Birger Gerhardsson och Per Erik
Persson, Mitt i férsamlingen 1993:7, 57 s; innehaller ekumeniskt utarbetade
forslag till nyoversittningar av Herrens bén och trosbekinnelserna, med
utforliga sprékliga kommentarer och jamforelser med andra éversittningar,
samt forslag till tonsittning. Genomgick remissbehandling 1994.

Gudstjianst i Svenska kyrkan, en praktisk handledning, av Nils-Henrik
Nilsson, Mitt i férsamlingen 1994:8, Stockholm 1994, 326 s; recenserad i
forra numret av Svenskt gudstjénstliv. Boken innehéller en teologisk, histo-
risk och praktisk kommentar till 1986 &rs kyrkohandboks gudstjanstord-
ningar utifrdn ett perspektiv didr ménga dr delaktiga i forsamlingens guds-
tjanstliv, samt kommentarer till férslagen till tilligg till kyrkohandboken.

Avain jumalanpalvelukseen, av Tuomo Valjus, Keskelld seurakuntaa
1994:1, Stockholm 1994, 104 s. "Nyckeln till gudstjinsten” dr en handled-
ning fér Svenska kyrkans finsksprakiga gudstjinstliv. Innehéller r&d och tips
for hur kyrkohandboken kan anvindas vid olika gudstjinster och visar p&
olika mojligheter att gestalta gudstjénsten.

Gudstjanst fran grunden, av Per Harling och Nils-Henrik Nilsson, Mitt
i forsamlingen 1996:3, Uppsala 1996, 142 s; innehaller idéer och metoder
for de platser dér gudstjinstlivet har dott ut eller ér pd vig att d6 ut nidr man
vill borja bygga upp ett gudstjanstliv frdn grunden.

Ruotsin kirkon kisikirja II, Keskella seurakuntaa 1996:1, Uppsala 1996,
66 s; innehéller finska 6versittningar av Den svenska kyrkohandbokens
andra del: vignings-, sindnings- , mottagnings- och invigningshandlingar.

Virsii suomeksi, Ruotsin kirkon virsikirjan, Keskelld seurakuntaa
1996:3, Uppsala 1996, utan sidnumrering; innehdller ett urval av inte tidi-
gare dversatta psalmer frén Den svenska psalmboken i finsk éversittning
inklusive notbild.
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Samlingsboner for kyrkodret, Mitt i forsamlingen 1996:8, Uppsala
1996, 56 s; innehaller forslag pd nyformulerade samlingsbéner for kyrkoér-
ets samtliga son- och helgdagar samt ndgra ytterligare dagar, exempelvis
luciadagen och Sveriges nationaldag. Bénerna 4r avsedda att anvindas som
béner nir alla har samlats till gudstjinst i kyrkan eller som alternativa kol-
lektboner. Materialet innehéller ocks& anvisningar for hur kollektbéner
kan sjungas, inklusive noter.

Nils-Henrik Nilsson

KARLSSON, LENNART - LINDGREN, MERETH - NOCKERT,
MARGARETA - PILZ, ANDERS - SVANBERG,

JAN - TANGEBERG, PETER - ULLEN, MARIAN

SIGNUMS SVENSKA KONSTHISTORIA.

DEN ROMANSKA KONSTEN

Lund 1995, 399 s, ISBN 91-87896-23-0

Man udgiver nye kunsthistorier i disse ar. I Danmark er udgivelsen af Ny
dansk kunsthistorie for nylig afsluttet. Den er p4 10 bind med hovedvagten
lagt pd 19. og 20. drhundrede. Signums kunsthistorie arbejder efter det
modsatte princip: hovedvaegten pd den @ldre kunsthistorie og afslutning
med begyndelsen af 20. drhundrede. Dermed understreges det kunsthisto-
riske aspekt i denne ambitigse udgivelse. Netop bindet med den romanske
kunst m& vaekke interesse, da Sverige har en fornem tradition for forskning
i romanik, en lang raekke klassikere, der har principel betydning for forsta-
elsen af den romanske kunst i hele Skandinavien. Netop af den grund kan
det veaere besveerligt at skrive en ny fremstilling af denne periode i svensk
romansk kunst. Der er s& mange store forgaengere med store og omfattende
tolkninger og synteser.

Som jeg opfatter Signums kunsthistorie, er den et forspg p4 at formidle og
sammenskrive de mange bidrag til og modstridende tolkninger af romanik-
kens historie i Sverige. Hvor meget nyt, der kan og skal leegges til i en sddan
formidlende, forskningsbaseret fremstilling, er spgrgsmalet. Bogen m4 vel
tiene som en indgang til den foreliggende forskning ved brug af mange
henvisninger og en daekkende bibliografi, sdledes at man i een bog har et
velfungerende redskab til fortsat fordybelse i enkeltvaerker og sammen-
haenge.

Skal man vurdere bogen efter dette princip, m& 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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noter og bibliografi. Et &benlyst problem er, at der er ikke en rimelig forde-
ling mellem de forskellige medier og emner i bindet. Det skal jeg vende
tilbage til.

Anders Pilz 4bner med et essay om romanikkens verden, et stykke bedn-
det idé- og kristendomshistorie, der fremstiller sagen, tidens kristendoms-
og verdensopfattelse, p& en enkel og letfattelig made. Det er en fin indgang
til det man antager er det middelalderlige menneskes verdensbillede.
Denne indledning fglges af Mereth Lindgrens afsnit om det romanske
kirkerum, der kort og koncist redeggr for bygningens dele. Herpd fglger
beskrivelserne af hhv. trae- og stenarkitekturen og det er hos Marian Ullén
og Lindgren mere beskrivelser end tolkninger og problematiseringer. I Dan-
mark har man gennem hele dette &rhundrede intenst diskuteret, hvem der
stod bag sognekirkebyggeriet, bgnderne eller stormzndene. Det er en dis-
kussion med politiske undertoner — mellem konservative og radikale histo-
rikere. Denne diskussion hgrer man ikke meget til i afsnittene om kirkebyg-
geriet. Den strejfes kun i praesentationen af herskabsstolene, vestveaerket,
stormandenes ophgjede szde i kirkes vestende. Derimod viser Jan Svan-
berg en interesse for problematikken i sit afsnit om stenskulpturen, hvor det
s& til gengezeld kommer til at virke noget uformidlet, fordi det ikke er intro-
duceret mere principielt i foregdende afsnit.

Bogens vaegtigste afsnit, der ogsa er uforholdsmaessigt omfattende i for-
hold til de gvrige kunstarter, er Jan Svanbergs om stenskulpturen. Svanberg
formar at opdele sit stof efter stenmestre og skoler — samtidig med at han
fortaeller forskningshistorie og ikke mindst kommer ud over de rene ikono-
grafiske beskrivelser. Han g&r som den eneste af bogens forfattere videre og
prgver udfra sit materiales udsagn at nd en dybere forstdelse af den ro-
manske tids billedverden — og dermed dens verdensbillede. Det er kunsthis-
torie og det er et meget fornemt afsnit, der smukt opsamler og diskuterer det
vi for tiden ved om Sveriges stenskulptur.

Traeskulpturen behandles af Lennart Karlsson. Det er et meget kompe-
tent afsnit, men man maerker straks kontrasten mellem Svanberg, universi-
tetsmennesket, og Karlsson, museumsmennesket. Svanberg formidler og
diskuterer. Karlsson registrerer og griber sine vaerker an med en morfolo-
gisk/genetisk metode, ser lange stilmaessige linier — opkaster ikke som Svan-
berg ikonologiske synteser. Det fascinerende ved Karlsson er den naerhed i
forhold til genstandene, man marker hos ham. Man maerker ham som for-
fatterpersonlighed, ndr han i sit afsnit siger *jag”. Han har respekt for veer-
ket og holder sig fra enhver overfortolkning. Kunstneriske forandringer ses
som stilistiske zendringer, der kan veere fordrsaget af udenlandske indflydel-
ser. Hvorfor kommer s& de indflydelser og hvorfor reciperes de — kunne man
sparge.

Karlsson tegner sig for vaerkets eneste virkeligt polemiske udfald, nemlig
mod den moderne konstvetenskap, der anvender ikke-kunsthistoriske meto-
der, men derimod religionsfaenomenologiske, C G Jungsk/arketypiske, og
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semiotiske (over)greb pa vaerkerne. Her kan Karlsson virke meget traditio-
nel, men pd den anden side p&peger han tendenser, der ogsé i dansk roma-
nikforskning kan virke betankelige. At to ting i det ydre ligner hinanden,
betyder ikke ngdvendigvis, at deres betydning er den samme.

Nar Svanberg og Karlsson far s& megen plads, bliver der selvsagt mindre
til andre forfattere og billedmedier. Et kort og oplysende afsnit om traeskulp-
turens teknikker leder over til kalkmaleriet, der er velskrevet af Mereth
Lindgren og som jeg mener burde have haft langt mere plads til udfoldelse.
Afsnittet om metalskulpturen er ganske enkelt for lille og for lidt givende.
Her ville det have veeret godt med en udfoldelse af den teologiske idé bag
de gyldne altre, skgnt der kun findes ét frontale i Sverige. Her arbejdes
udelukkende udfra Poul Ngrlunds fremstilling, der nok er grundlaeggende,
men ogsd gammel. Der &bnes ikke nye veje i forstdelsen af dette stykke
inventar — og man ledes ikke til la&esning af arbejder, der kunne 8bne for nye
forstdelser. Det er en skam i et veerk som dette.

Afsnittet om tekstiler er for meget teknisk. Det er Karlssons om jerns-
medekunsten ogsd, men det er en speendende monumentgruppe og Karls-
sons fremstilling er ved sin koncentration yderst informativ. Han nir bade
rundt om teknik, forskningshistorie og ikonografi.

Og s& er bogen slut! Der er ingensomhelst konklusion, ingen opsumme-
ring, ingen syntese, intet samlende greb p& den svenske romaniks arbejder!
Dér ser man bogens svaghed. Svagheden i at uddeligere arbejdet til en
raekke eksperter, der tilsyneladende ikke har arbejdet sammen. De har hver
iseer skrevet det, de er blevet bedt om. Men man merker ingen koordina-
tion, ingen redaktion af afsnittene til et samlet veerk.

Og det man s umiddelbart kan spgrge efter, er, om der i det mindste er
tale om en fzlles metode for de mange forfattere — og i givet fald hvilken?
Som det vil veere fremgéet, si er svaret nej. Der er ingen faelles metode. Der
er et fzlles udgangspunkt, nemlig at det er det nuvarende Sveriges ro-
manske kunst, der undersgges med inddragelse af fremmed indflydelse, men
de enkelte forfattere tackler det vidt forskelligt. Derfor er det blevet en
glimrende bog til undervisning i kunsthistorisk metode og videnskabsteori.
Og — bortset fra Svanbergs afsnit, der star fornemt som en afsluttet helhed —
er vaerket som sagt mest at betragte som en indgang til videre studium udfra
noter og bibliografi. Og lad mig s& sige det med et dansk udtryk, at her
flytter nissen med. Nemlig derved, at noterne naturligvis afspejler den litte-
ratur forfatterne har brugt, men bibliografien er mangelfuld. N&r man nu
gennem hele varket har lagt sa stor vaegt pd Danmark som formidler bade
vest- og sydfra, hvorfor mangler s en rakke helt centrale afhandlinger om
dansk romanik? Hvor er Mackeprangs veerk om de danske dgbefonte og de
danske kirker? Hvor bliver Otto Norns forfatterskab af? Hvor er Ngrlund og
Linds bog om romansk kalkmaleri? Hvor er Gotfredsen og Frederiksen med
Troens billeder og Ny dansk kunsthistorie? Og hvor er en lang raekke haeder-
kronede svenske og norske fremstillinger? Det er ikke tilstraekkeligt at op-
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give vaesentlige forskeres sekundzere varker. Det er deres hovedveerker, der
teeller i en s&dan fremstillings bibliografi.

Det samlende indtryk af bindet er, at det formidler en sikker viden, men
at det — atter bortset fra Svanberg — ikke diskuterer, stiller nye spgrgsmal,
ikke presser materialet for udsagn. Derfor anviser dette bind ikke mange
veje frem i forskningen. Forfatterne er langt hen for bange for at blotte det
faktum, at det vi ved om den romanske kunst til syvende og sidst méske
ikke er s& meget — og at det vi mener at vide, maske er forkert.

Carsten Bach-Nielsen

KEMPFE, MARGARETA .

ATTRIBUERINGARNAS MANGFALD. JOHANNES STENRAT
OCH HANS HESSE. DEN SENMEDELTIDA VERKSTADENS
PRODUKTION

Stockholm 1994. 277 s, ISBN 91-628-1377-3

JACOBSSON, CARINA )
HOGGOTISK TRASKULPTUR 1 GAMLA LINKOPINGS STIFT
Visby 1995. 370's, ISBN 91-8571675-8

LIEPE, LENA

DEN MEDELTIDA TRASKULPTUREN I SKANE. PRODUKTION
OCH FORVARV

Lund 1995. Tva volymer. 322+405 s, ISBN 91-7960-337-0 / 91-7966-338-9

Det finns knappast nigot land i vérlden som bevarat lika mycket medeltida
traskulptur som Sverige. Reformationen innebar fér var del inga av de bilds-
tormar som pé flera andra hall 6delagt de katolska skulpturerna. V&ra pro-
testantiska prister var p4 det hela taget anmirkningsvirt toleranta och lit
altarskdp och helgonbilder std kvar i kyrkorna. Till det kommer att vara
svenska kungar i storsta utstrickning forlade sina krig ute i Europa, vilket
hade det goda med sig att vara kyrkor férskonades fr&n skévling — och den
svenska fattigdomen under hela det efterreformatoriska skedet har gjort att
forsamlingarna saknat ekonomiska majligheter att flja de trender som va-
rit en vogue ute i stora virlden. Gynnsamma omstindigheter har med andra
ord gjort att vi lyckats bevara en mycket stor del av vért medeltida skulptur-
bestdnd, medan linder som Frankrike och England forlorat néstan allt vad
de en gang #gt. I Tyskland och delar av Osteuropa finns en stor skatt, men
dar ligger tyngdpunkten pé slutskedet, p& 1400-talet, medan vi har kvar
drygt ett femtiotal romanska madonnor och ett stort antal tidiga krucifix.
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Naturligtvis 4r denna nationella skatt ingalunda obeaktad. Redan 1915
kom Carl af Ugglas med Gotlands medeltida triskulptur, ett arbete som &r
betydligt mer omfattande 4n vad titeln ger anledning att férmoda. Mellan
1964 och 1980 kom fembandsverket Medieval Wooden Sculpture in Sweden
som ger en fyllig och initierad bild av utvecklingen i vért land frén forsta
delen av 1100-talet fram till reformationen under mitten av 1520-talet. Det
saknas heller inte mer férdjupade punktinsatser. 1950 disputerade Aron
Andersson med English Influence in Norwegian and Swedish Figuresculpture in
Wood 1200-1270 och 1986 publicerade Peter Tangeberg en efterléingtad
teknisk presentation: Mittelalterliche Holgskulpturen und Altarschreine in
Schweden. Studien zu Form, Material und Technik.

Till detta skall 14ggas ett mycket stort antal artiklar av framstdende fors-
kare som Carl af Ugglas, Johnny Roosval, Henry Cornell, Andreas Lind-
blom, Monica Rydbeck, Rune Norberg och 4tskilliga andra. En bibliografi
over var medeltida traskulptur skulle med andra ord bli mycket omfattande,
vilket dock ingalunda innebér att alla aspekter 4r beaktade. Litteraturen r
stor, men materialet dr 4n storre och &tskilligt 4r dnnu obehandlat.

Det #r dirfér utomordentligt glidjande att en ny forskargeneration nu
tritt fram och p4 nytt tagit sig an detta material. Under 1994 och 1995
disputerade tre konsthistoriker i Stockholm och Lund p4 avhandlingar som
behandlar betydelsefulla delar av detta stora komplex — och ytterligare tvé
véntas inom det nirmaste &ret.

Forst ut var Margareta Kempff. [ september 1994 lade hon fram sin doktors-
avhandling som har en omfattande och sammansatt titel: Attribueringarnas
mdngfald. Johannes Stenrat och Hans Hesse. Den senmedeltida verkstadens pro-
duktion. Hennes undersdkning 4r mer koncentrerad dn vad titeln ger anled-
ning férmoda. Uppmirksamheten fokuseras till de bdda namn som nédmns i
rubriken; tvd namn om vilka vi har en ganska omfattande dokumentarisk
kunskap. Kunskapen om vilka faktiska arbeten de svarat fér dr ddremot
bracklig. Forfattarens faktiska underlag 4r med andra ord smalt, men man
skulle ¢nska att hennes metod och kritiska forh&llningssétt snarast majlige
vann bred tillimpning.

Margareta Kempff har sin utgéngspunkt i ett altarskdp i Bilinge kyrka
ndgra mil norr om Uppsala. Enligt en notation av Peringskisld #r det gjort
av Johannes Stenrat &r 1471. Uppgiften 4r, om inte unik s dock, ovanlig.
Huvudparten av v&r medeltida bildkonst 4r odaterad och helt anonym, ett
forhéllande som lett till en oéndlig rad av féga verklighetsférankrade speku-
lationer. 1900-talets konstvetenskapliga forskning har niamligen i alltfor
stor utstrickning och med blygsam framging koncentrerat uppmérksamhe-
ten kring attribueringsproblem. De anonyma skulpturerna har i alltfor
manga fall och utan serigsa férundersdkningar kopplats samman med i do-
kument tillfilligt funna namn eller med fantasifulla anonymmastarkon-
struktioner av typ Immaculatamistaren, Misericordieverkstaden etc. Jo-
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hannes Stenrat tillhor de drabbade och till honom har forts ett stort och
disparat material av hogst varierande &lder och kvalitet. Margareta Kempff
har samlat dessa attribueringar i en omfattande och avsléjande katalog med
utforliga citat, som vil forklarar valet av titel: Attribueringarnas mangfald.

Méngfalden ér forvisso grinslos, och av den anledningen finns ingenting
att anmirka mot titeln, men den som tagit del av materialet och uppfattat
hela vidden i denna férnuftsresistenta hantering undrar mahéinda om inte
Attribueringarnas enfald varit en titel som bittre svarat mot detta akade-
miska fenomen. Kort sammanfattat har Margareta Kempff satt fingret p4 ett
utomordentligt viktigt problem. Om nista generation av forskare foljer den
av henne anvisade viigen, kommer svensk medeltidsforskning att g4 en lju-
sare framtid till motes. Diremot bér ingen ta efter hennes sitt att behandla
bildmaterialet. Den l6pande texten rymmer inte en enda bildhénvisning,
vilket leder till &ndlost bliddrande — en méda som dessviirre aldrig fér sin
beléning. Nir man 4ntligen finner den bild man soker, visar sig denna med
fa undantag helt informationsfri. Stora praktfulla altarsk&p presenteras som
smé sotiga frimdrken, dir man forgives soker bekriftelse pé forfattarens te-
ser och slutsatser. Det ér fortfarande s8 att inte alla konsthistoriker insett att
ett sakligt och vilgjort bildmaterial rymmer mer faktisk information #4n de
akademiska teorier originalen kan ge upphov till.

Ett &r senare, i oktober 1995, kom samtidigt ytterligare tvd medeltidsav-
handlingar, en i Stockholm och en i Lund. I Stockholm disputerade Carina
Jacobsson p& Hoggotisk traskulptur i gamla Linképings stift. Med hoggotik av-
ses perioden frén 1300-talets bérjan fram till omkring 1375, dven om utred-
ningen ocksd rymmer ett kort avsnitt om &rhundradets slut. Tyngdpunkten
ligger helt entydigt i dess forsta halft; under skedet efter digerdoden sker av
kénda skil en avmattning och utvecklingslinjerna #r inte lingre lika dis-
tinkta. Den kronologiska avgransningen ér siledes ganska sniv. Detsamma
giller den geografiska. Linkdpings stift omfattade under medeltiden Oster-
gotland, Oland, Gotland och stérre delen av Smaland. Det var saledes be-
tydligt storre #n dagens stift, men det ror sig 4nd& om en begrinsad del av
landet. Det 4r dock fréga om en period och ett omréde som rymmer ett
mycket stort och utomordentligt intressant material. Katalogen omfattar
drygt 200 arbeten, bland vilka vi finner ndgra av landets mirkligaste kruci-
fix och Mariaframstillningar.

Efter en kort introduktion och nigra inledande avsnitt om Linképings-
stiftet och om utveckligen ute i Europa, ger sig Carina Jacobsson i kast med
sitt material. Hon &r grundlig och redogor systematiskt for de stiltendenser
som styrde utvecklingen, fér hur hérets lockbildning och driktens veckfall
forindras. Hon strukturerar sitt material efter kronologiska riktlinjer och
undviker i gorligaste man féréldrade konstruktioner av typ Bunge- och Lin-
kopingsmistaren. I det avseendet fSljer hon i princip samma férnuftiga linje
som Margareta Kempff. 1300-talet indelas i 25-8rsperioder, vilket forefaller
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rimligt; vi har knappast underlag for en mer preciserad dispositionsplan —
och redan en s& oversiktlig periodindelning skapar atskilliga avvignings-
problem. En och samma skulptur kan rymma detaljer som vi uppfattar som
tillhérande helt skilda skeden, och &rhundradets senare del, perioden efter
digerdoden, priglas av en lika pétaglig som svarbedémd retardation. Ge-
nom jamforelser med den bittre dokumenterade utvecklingen ute i Europa
kan vi hjilpligt bedéma nir nya stiltendenser forst nddde vart land. Dare-
mot ir det vanskligt att avgéra hur lange de form&dde bevara sin aktualitet.
S& langt det #r mojligt att bilda sig ndgon grundad uppfattning har Carina
Jacobsson bemistrat dessa problem pé ett évertygande sitt. Det dr med an-
dra ord svért att finna invindningar mot hennes dateringar, samtidigt som
det i m&nga fall 4r omojligt att p& nuvarande st&ndpunkt verifiera desamma.

Redan i inledningens férsta mening gor Carina Jacobsson sitt syfte klart:
hon har for avsikt att ligga tonvikten pd stilistisk utveckling, datering och
spridningsmonster, vilket mojligen kan forefalla en smula traditionellt och
torftigt. Hir saknas alla de stiliga fraser som pléagar smycka doktorsavhand-
lingar. Ortodoxa teorientusiaster saknar mahinda en ikonologisk éverbygg-
nad, trendiga mentalitetsaspekter, metodologiska subtiliteter eller annan
verbalkosmetika, som i alltfor manga fall haft till enda uppgift att délja
vetenskapliga tillkortakommanden. For alla som arbetar praktiske, i kultur-
minnesvérden eller pd museer, har didremot Carina Jacobssons pragmatiska
forhallningssitt skapat en mycket anvindbar avhandling: en noggrann,
konsekvent och tillforlitlig undersskning med utforlig katalogdel, som rym-
mer tydliga hinvisningar till ett genomtinkt och vilfotograferat bildmate-
rial. Kort sagt, en bok som kommer att anvindas flitigt och som méinga
kommer att ha stor glidje av.

Miarkligt nog disputerade Lena Liepe samma dag i Lund med Den medeltida
tréskulpturen i Skdne. I kronologiskt avseende 4r ramarna betydligt vidare &n
hos Carina Jacobsson, men det praktiska resultatet ér till stora delar likartat
och vi str d4nnu en ging infér en undersdkning som kommer att f& stor
betydelse for alla som 4r verksamma inom kulturminnesvarden. Sjilva av-
handlingen kompletteras hir av en separat katalog med uppgifter om prove-
niens, motiv, &lder, material och métt; dartill en utforlig féremalsbeskriv-
ning och litteraturhinvisningar. Det 4r med obetydliga variationer samma
upplidggning som hos Carina Jacobsson — moéjligen med den fordelen att
bilderna finns i ndrmare anslutning till kataloguppgifterna — nirmare men
ingalunda i direktkontakt. Det dr en stor férdel med separat katalogdel,
men de méjligheter denna disposition erbjuder #r dessvérre illa utnyttjade.
Forst kommer bildmaterialet, i grova drag ordnat efter kronologiska princi-
per, och direfter foljer katalogtexterna i alfabetisk ordning. Aven om de
senare innehéller helt entydiga figurhénvisningar, leder denna disposition
till ett tidsddande och féga konstruktivt bliddrande.

I Lena Liepes fall #r katalogdelens bildmaterial framtaget pa initiativ av
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redaktionen for skriftserien Skdnes senmedeltid och rendssans, som av allt att
déma forfogar 6ver betydande ekonomiska tillgdngar. Katalogen omfattar
311 enheter av skiftande karaktir; frin stora, praktfulla och figurrika altar-
skdp till sm4, illa skadade krucifixfragment. Betydande delar av detta om-
fattande material 4r nyfotograferat, vilket #r en mycket ambitios och kost-
nadskrivande insats som borde ha givit battre utdelning. Ménga av katalo-
gens bilder 4r anmirkningsvirt bleka, grd och kontrastlésa. Med ett mer
genomtinkt val av fotografer, tryckeri och papperskvalitet skulle det ha
varit enkelt att bittre tillvarata originalens obestridliga kvaliteter och diri-
genom gora Lena Liepes i andra avseende utmirkta arbete full rittvisa.

Titeln pd Lena Liepes avhandling har ett betydelsefullt tillagg — Produk-
tion och férvirv — och i introduktionen anger hon att syftet i forsta hand ar
"att understka kyrkoskulpturen som ett vittnesbord om den ‘historiska mil-
jon’, det vill sdga den tid och de materiella och andliga férhéllanden, som
frambringat den... att studera Skdnes triskulptur som en materiell manifes-
tation av ett historiskt skeende”; en utomordentligt ambitits mélsittning,
som fick den forvintansfulle recensenten att omedelbart bliddra mot slutet
i forhoppning om att i sammanfattningen kunna stilla sin otalighet. Nagon
egentlig, sammanfattande resultatredovisning finns dock inte, men vl ett
Slutord med en utforlig katalog éver de svarigheter den antagna maélsitt-
ningen haft att kimpa mot. Den som inte hir avbryter ldsningen med ett
sjalvbeltet "Va“ va” de” ja“ sa’!!!”, utan med storre tdlmodighet p&borjar
lasningen frén borjan, skall emellertid finna att Lena Liepe inte ryggat till-
baka for dessa svarigheter och att hon mycket vil utnyttjat de f ledtr&dar
ett briickligt material erbjuder. Spraket ar klart och koncist och det under-
sokta materialet vil strukturerat. [ introduktionen redogér hon for sin peri-
odindelning som rymmer fem grupper, och hon undviker hir alla férsok till
orealistiska findateringar. Hon definierar insiktsfullt och med akribi begrepp
som stil och kvalitet.

Den resultatsummering recensenten forgives sokte i avhandlingens av-
slutning finns i stillet efter varje enskilt avsnitt, vilket med tanke p& mate-
rialets storlek och skiftande karaktir méste betecknas som en vilmotiverad
dtgird. I de fem kapitel som svarar mot Lena Liepes periodindelning finns,
som den kompletterande titeln Produktion och férvirv antyder, utforliga re-
dogorelser for verkstider och bestillarkategorier, vilket inte bor avskricka
den konservativa ldsare som till dventyrs fortfarande anser att originalen dr
av storre intresse dn den teoribildning producent- och avnimarleden kan ge
anledning till. Det ojamférligt storsta utrymmet dgnar Lena Liepe 8t tradi-
tionell stilanalys och hon gor det pa ett intelligent och sjilvstindigt sitt,
som bddar gott for var framtida medeltidsforskning.

Denna kortfattade presentation har velat fista uppmirksamheten pé tre

viirdefulla avhandlingar, som alla markerar en generationsvixling med ett
nytt och mindre auktoritetsbundet sitt att nirma sig det medeltida skulp-
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turmaterialet. Ingen skall férringa de insatser af Ugglas, Roosval och deras
samtida gjort, men de var pionjirer och bedrev en forskning som var starkt
attributionsinriktad. Deras elever och efterfoljare har i stor utstrickning
strivat vidare i de vil upptrampade sparen och sldpat nya objekt till den
redan alltfér stora stacken av illa underbyggda attribueringar och fantasi-
fulla anonymméstarnamn. Margareta Kempff sitter fingret direkt p8 detta
problem, men dven Carina Jacobsson och Lena Liepe ger uttryck fér en mer
realistisk och mindre individfixerad instillning. Detta dr utomordentligt
glidjande och en vetenskaplig grundforutsittning f6r en framgdngsrik ut-
veckling.
(Recensionen publiceras ocksd i ICO — Ikonografisk post)

Lennart Karlsson

KROKFORS, JOCKUM

MUSIKEN 1 FORSAMLINGEN. EN STUDIE KRING
BETANKANDET MUSIKFOSTRAN I FORSAMLINGEN

Skrifter i praktisk teologi vid Abo Akademi nr 36, Abo Akademis tryckeri,
Abo 1993. 146 s, ISBN 951-650-184-2

Skriftserien i praktisk teologi vid Abo Akademi har funnits i tjugofem Ar.
Skrifterna har ett prydligt och tilltalande yttre och trycket #r tydligt och
laeelést.

Betiankandet Musikfostran i foérsamlingen framlades 1989. Forf anger
sjilv i sin inledning tre uppgifter i sin studie. 1) "Att analysera betinkandet
ur musikteologisk synvinkel och att jamfoéra resultatet med Martin Luthers
uppfattning om musik.” Denna inriktning p4 just Luthers musikuppfattning
forklarar forf med att betinkandet i sin musikteologi strivar efter att folja
Luther. 2) "Att granska hur betinkandet har mottagits i férsamlingarna i
Borg4 stift. Fér detta #indamal genomférdes en enkitundersvkning viren
1992. Avsikten med enkiten var dessutom att utreda hur musikverksamhe-
ten var utformad” i dessa forsamlingar. 3) "Slutligen utreds vilka motive-
ringar bland svarspersonerna som anses vara de starkaste fér musikens stéll-
ning i férsamlingen.”

Forfattarens framstillning 4r mycket klart strukturerad, och han redogor
pé ett foredomligt site for sin uppldggning av studien. Luthers héga upp-
skattning av musiken #r vilkind, och Krokfors ger en koncentrerad och
tydlig bild av hur Luther ser p& musikens ursprung, dess verkningar och dess
tjinst 4t evangeliet.

[ forhallandet mellan s&ng och musik framh&ller Luther sdngen som kyr-
kans kinnetecken. For att musiken skall utéva sin fulla verkan behéver den
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kombineras med en text. Betinkandet drar slutsatsen att det dr musiken
som hor till kyrkans visen och framhéller dess moijligheter att bearbeta
jordmanen for det kristna budskapet. Musiken far dirigenom ett egenvirde.

Forf ger en utforlig presentation av enkitsvaren. Svarspersonerna fick nio
olika forslag till motiveringar fér musikens stillning i férsamlingen. Hogst
virdesattes att textens innebord gors levande i sdngen. Ocks musiken som
gemenskapsfaktor virderades hogt. Daremot ansigs p&stiendet att musiken
erbjuder underhéllning vara en svag motivering for dess stillning i forsam-
lingen.

Det sista stillningstagandet leder mig till en avslutande reflektion. Vi
kinner till att olika grupper i forsamlingen ofta kinner sig krinkta av vad
de uppfattar som en nedvirdering av deras musik och s&ng, nir man fran
kyrkans sida foreslar att ett visst program skulle passa bittre i t ex férsam-
lingshemmet én i kyrkan, dérfér att det har en klart underhéllande karaktir.
Som kristna #r vi sjilvklart &ppna for olika genrer inom musiken, men vi
reserverar kyrkorummet for gudstjinster och musik med nira anknytning
till kyrkorummets dndamal. Musik blir inte "finare” eller "mera vird” darfor
att den framfors i kyrkan.

Torsten Hedlund

MALMSTEDT, GORAN ) ] o
HELGDAGSREDUKTIONEN. OVERGANGEN FRAN ETT
MEDELTIDA TILL ETT MODERNT AR I SVERIGE 1500-1800

Avhandlingar frdn Historiska institutionen i Géteborg, nr 8. Historiska in-

stitutionen, Goteborg 1994. 285 s, ISBN 91-88614-02-6

Afhandlingens fgrste del gennemgar kalenderen ved middelalderens slut-
ning. Der var omtrent 100 helligdage pr. ir (inkl. spndage), og de var meget
uregelmaessigt fordelt over &ret. [ visse perioder (isaer paske og jul) var der
mange, i andre kun fa. I modsaetning til tidligere forskning mener forf., at
de fleste af disse helligdage virkelig var arbejdsfrie. Han bygger det p4 et
fatal eksempler fra den udenlandske sekundzrliteratur og pa regnskaber fra
ét svensk bjergveerk fra &rene 1533 og 1534. Fra samme tid er der desuden
bevaret danske regnskaber, bl.a. fra Lund, som forf. ikke har udnyttet (se P.
Ingesman: Kirkeordinansen i ny udgave, i: Historie. Jyske Samlinger, Ny raekke
19 (1991-93),s. 163-173, hers. 172, n. 12). Det er dog naeppe uden videre
sandsynligt, at praksis i landbruget, hvor arbejdsindsatsen ikke reguleredes
gennem lgnudbetaling, s ligeledes ud.

Kirkeordningen fra 1571 afskaffede omtrent halvdelen af de middelalder-
lige helligdage. 32 helligdage, der kunne falde p4 en hverdag, blev opret-
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holdt. I de naeste &rtier forsggte kongerne Johan III og Karl IX at gge hen-
holdsvis mindske antallet af helligdage, men for det meste af det 17. &r-
hundrede var det kirkeordningens bestemmelser, der gjaldt. Kirkeloven fra
1686 forte til, at aposteldagene blev reduceret til halve helligdage, dvs.
arbejde var tilladt efter gudstjenesten.

Der fandtes ogsd en trend modsat "helligdagsreduktionen”. Som i andre
lutherske lande blev der ogsé i Sverige allerede i reformationstiden anord-
net bededage for hele riget. Fra omkring 1620 var det som regel tre dage pr.
ar, efter 1675 endda fire. P& bededagene var alt arbejde strengt forbudt, og
manglende deltagelse i gudstjenesten blev straffet.

Efter mange diskussioner og mod bondestandens stemmer vedtog rigsda-
gen i 1741 at inddrage alle aposteldage, gangdage og tredjedagene i julen,
pasken og pinsen samt Mariz bespgelsesdag og skaertorsdag. Det fgrte til
arbejdsnedlaeggelse og oprgr forskellige steder i landet. [ 1743 blev den to &r
gamle forordning ophaevet, sandsynligvis pga. den udbredte modstand.

Debatterne i rigsdagen fortsatte de nzeste &rtier og endte ikke engang i
1772, da kun 10 helligdage blev bibeholdt. Alle andre helligdage flyttedes
til en sgndag, bortset fra bededagene, som nu fejredes pé lgrdage (fra 1807
dog pa sgndage).

For hele den efterreformatoriske periode kan forf. anfgre eksempler p4, at
nogle afskaffede helligdage alligevel blev fejret. Dertil kan der veere mange
grunde, men det betyder ikke ngdvendigvis, at folk "ville bevara det gamla
kyrko&ret intakt” (s. 148).

Som allerede bogens titel viser, ser forf. den behandlede periode praeget
af en fortlpbende reducering af helligdagenes antal. Middelalderens farve-
rige kalender, der sluttede sig taet til naturdret, skulle vaere blevet erstattet
af en nggtern inddeling af tiden: lutter hverdage med et regelmaessigt isleet
af sgndage.

Desverre gengiver bogen nappe den efterreformatoriske udvikling kor-
rekt, hverken i Sverige eller i andre lutherske lande. Nogle helligdage skif-
tede indhold, betydning eller navn. Allehelgensdag udviklede sig til en re-
formationsfest; langfredag blev genindfgrt og fik tillagt stigende veegt, mens
skeertorsdag blev afskaffet. Arstiderne blev markeret tydeligere: Kristi om-
skaerelsesdag blev til nytérsdag, der indfgrtes gudstjenester p& nytérsaften,
der fandtes forérsfester for at bede om en god hgst og takkefester for hgsten
om efterdret.

[ parentes bemaerket, blev ogsa det katolske kirke&r beriget med nye fes-
ter, endda efter &ret 1800. I det hele taget har det siden Tridentinerkonciliet
(1545-1563) vaeret praeget af to divergerende tendenser: Forsgg p4 at kon-
centrere kirkedret om kristusfesterne (inkl. sgndagen) og indfgrelsen af nye
devotionsformer med tilhgrende fester.

Selv om forf. ikke drager denne konklusion, ser det ud, som om omfanget
af alvorligt helligholdt tid fgrst ndede sit hgjdepunkt omkring 1700. Nok
var antallet af de middelalderlige helligdage reduceret, men nye helligdage
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var kommet til, og den styrkede statsmagt kunne sammen med den bedre
organiserede kirke gennemtvinge, at helligdage og sgndage blev ngje over-
holdt. Tiden til forlystelser var blevet indskraenket.

Kun i en fodnote (s. 100f., n. 74) naevner forf., at der indfgrtes yderlige
bededage og taksigelsesdage ved slutningen af stormaktstiden. For Karl XlIs
tid findes der en grundig undersggelse af Rainer Briining (Herrschaft und
Offentlichkeit in den Herzogtiimern Bremen und Verden unter der Regierung
Karls XII. von Schweden 1697-1712, Stade 1992), som forf. kunne have
draget megen nytte af. Den viser, hvordan staten anordnede helligdage og
hvordan befolkningen reagerede p& dem. Udover bededage fandtes der
bedetimer. Desuden blev der udlyst sgrgehgjtider ved dgdsfald i den konge-
lige familie. Disse havde vidtreekkende konsekvenser: Kirkerne blev klaedt
ud i sort, klokkeringningen og musik til verdslige fester blev forbudt i flere
uger eller méneder.

Det er igvrigt tvivlsomt, om alle tilladte helligdage i Sverige virkeligt
altid blev fejret. Jesper Swedberg, som bestemt ikke kan regnes til rationa-
listerne, udelader saledes i sin postille (Gudy Barnas Heliga SabbatsRo, 2 bd.,
Skara 1710-12, daekkende tiden fra fgrste spndag i advent til sgndagen efter
Kristi himmelfartsdag), alle aposteldage, Kristi omskaerelsesdag (nytarsdag),
Mariz renselsesdag, Marize bebudelsesdag, skeertorsdag og begge gangdage.

Malmstedt benytter i hovedsagen folgende kilder: forordninger og love,
rigsdagsprotokoller og en excerptsamling ang. Uppsala domkapitels proto-
kol. For kilder som visitatsbgger, Luthers skrifter og alt skrevet pd latin
stoler forf. pa referaterne i sekunderlitteraturen. Han har dbenbart ikke
anset det for ngdvendigt at konsultere almanakker, postiller, samlinger af
exempla, himmelbreve, kirkelige h&ndbgger, selvbiografier osv.

Bedre ser det ikke ud med sekunderlitteraturen. I 1937 udkom Gustaf
Lindbergs grundige athandling om kirkedret (Kyrkans heliga dr. En historisk-
principiell undersékning med sdrskild hinsyn tll det svenska kyrkodret). Forf.
skriver om Lindbergs bog: "Tv4 tredjedelar av boken dgnas ... forh&llandena
under senantiken och medeltiden ... Det svenska kyrkodrets utveckling un-
der reformationstiden avhandlar han p4 ett trettiotal sidor. D stdr de
svenska reformatorernas instillning till kyrkodret i fokus for framstall-
ningen. Redogérelsen for utvecklingen under 1600- och 1700-talen ér mera
kortfattad. Debatter, forslag och beslut rérande inskrankningar i helgdagsfi-
randet under dessa sekel behandlas pa ett fatal sidor” (s. 9f.). Den del af
Lindbergs arbejde, der behandler Sverige i tiden fra ca. 1500 til 1800, fylder
siderne 291-525, og er dermed omtrent liges omfattende som Malmstedts
fremstilling. Det viser sig ogsd, at Malmstedts arbejde for store deles ved-
kommende er athaengigt af Lindberg.

I et kapitel sammenligner Malmstedt den svenske udvikling med den
europaeiske (s. 155-162). Her hviler fremstillingen p4 f& og foraeldede veer-
ker. Den seneste tyske titel er f.eks. fra 1939, to &r efter Lindbergs athand-
ling. Selv hvis det var meningen at begraense sig til Stand der Forschung ved
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2. Verdenskrigs udbrud, mangler der i det mindste P. Graff: Geschichte der
Auflosung der alten gottesdienstlichen Formen in der evangelischen Kirche
Deutschlands, 2 bd., Géttingen 21937 og 1939 (repr. Waltrop 1994). Dette er
s& meget mere forbavsende, som forf. roser sig selv for at vaere den fgrste til
at se "helligdagsreduktionen” i europaisk sammenhaeng. Han skriver om
tidligere kirkehistoriske arbejder: ”"Utblickarna i Europa inskrinker sig hu-
vudsakligen till protestantiska omrdden under reformationstiden” og "I den
mén de goér jaimforelser med utvecklingen i andra linder, #r det foretradesvis
forhéllandena i Tyskland som uppmirksammas” (s. 10). Det er principielt
tvivlsomt, om sammenligningen med England eller Frankrig kan oplyse no-
get om, hvorvidt den svenske udvikling var progressiv eller konservativ, nir
de svenske lutheranere i den behandlede periode plejede at sammenligne
sig med deres trosforvanter i Tyskland. Alt tyder snarere p4, at Sverige i
antallet af helligdage fulgte det lutherske gennemsnit. Sveriges nuvaerende
orientering mod angelsaksisk kultur har benbart ledt forf. til den antagelse,
at det altid har forholdt sig sddant. Der mangler desuden en sammenligning
af modstanden mod afskaffelsen af helligdage med den samtidige modstand
fra lzegfolk mod neologiske salmebgger og kirkeritualer i andre lutherske
lande. Man savner ogsd en diskussion af den sene svenske omstilling til den
gregorianske kalender i 1753, hvor alle maerkedage blev rykket frem med
tolv dage. Nu fejrede man f. eks. vintersolhvervet to gange: pd den gamle
dag (Lucia) og pa den nye (jul).

Den ydre form svarer igvrigt til bogens overfladiske karakter: Mange tit-
ler i bibliografien st8 ikke p4 deres rette plads i alfabetet, det vrimler med
stavefejl i ikke-svenske titler, sideangivelserne for artikler mangler, og nogle
gange angives serietitlerne, andre gange ikke.

Det viser sig saledes, at athandlingen — der igvrigt traetter laeseren med
mange gentagelser — gengiver den historiske udvikling af helligdagene for-
kert og overser kirkedrets dynamik. Den udelader vigtige dele af sekundeer-
litteraturen og ignorerer mange mulige kilder. Naervarende anmelder ser
derfor ingen anledning til at diskutere forf.s teser om de &rsager, der skulle
have ledt til "helligdagsreduktionen” eller til modstand imod den.!

Jiirgen Beyer

! Anmeldelsen blev oprindeligt skrevet til det danske tidsskrift Historie Desveerre kunne den dér af
pladshensyn kun blive trykt i en forkortet version (1996:2). Recensionen bringes derfor her i sin
oprindelige form. I mellemtiden har den forkortede anmeldelse fgrt til en kontroverse mellem
forfatteren og anmelderen. Indleeggene trykkes i Historie 1997:1.
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MARTLING, CARL HENRIK
LITURGIK - EN INTRODUKTION
Verbum, Stockholm (tr Borss) 1996

Carl Henrik Martling hér till de flitigaste och kunnigaste férfattarna pd
gudstjanstlivets omrdde. 1992 publicerade han sitt stora standardverk
"Svensk liturgihistoria” — det viktigaste som skett p& detta omr&de sedan
Edvard Rodhe 1923 gav ut sin bok "Svenskt Gudstjinstliv”.

Den nu utgivna introduktionen i liturgik har en helt annan bredd &n den
liturgihistoriska handboken och vill bl a belysa gudstjénstlivets innersida,
liturgins sjilva visen. Den tar ocksi sikte p4 kyrkorummet och dess inven-
tarier och — inte minst belyser den — den djupa symboliken i ”det heliga
rummet” och dess skilda bestdndsdelar. P4 motsvarande sitt g&r Martling
igenom den liturgiska skruden, varvid ordet "skrud” fir en vidstrickt tillimp-
ning och innefattar b&de kyrkokirl, etc och den textila utrustningen. Lisaren
far en nyttig undervisning om niir och hur de kyrkliga plaggen skall anvindas;
bl a erinras man om att mésshaken &r just vad ordet siger, nimligen méssans
(nattvardsfirandets) plagg som alltid skall anvindas av celebranten. Tyvirr
ser man ofta att alba eller récklin och stola nyttjas som méssplagg, 4ven av
sddana som borde veta bittre! Det 4r f 6 inte helt ovanligt att biskopar
upptrider i kork&pa i egenskap av celebranter. Korkdpan, som numera ater-
igen birs ocksd av vanliga prister, 4r — som Martling mycket riktigt papekar
— ett forrdteningsplagg vid hogtidliga akter utanfor méssans ram.

Martling skildrar ocks8 "fargernas sprk”, angeldgen som han 4r om att
ocksa fordjupa kyrkodrsmedvetandet. Den firgkanon, som i sammanhanget
meddelas, dverensstdmmer till punkt och pricka med svensk gudstjinsttra-
dition. Har, liksom i foljande avsnitt, "Det liturgiska dret”, st&r Martling
villgérande fri frén moderna romerska ordningar, vilka i andra publikationer
(t ex i Kyrkoalmanackan) plétsligen upphojts till rangen av "allménkyrk-
liga”. Men nir Martling rent historiskt skildrar den utveckling som ledde
fram till den moderna ordningen med méssa "versus populum”, gér han sig
skyldig till en del felaktiga p&stdenden. Han skriver namligen att firandet av
méssan i Ostlig position (”ad orientem”) skulle ha uppstétt p& 1000-talet
och vara en f6ljd av att "méssoffersliran /d&/ borjade vinna stadga” (s 28). I
sjilva verket 4r ordningen att fira missan ”ad orientem” mycket #ldre &n sa.
Det kan foras tillbaka till 400-talet och #r bl a dikterat av tanken att biskop
(prast) och menighet gemensamt skall vara viinda mot 6ster. Harvid spelar
tillbedjansmomentet en vil s stor roll som tanken pd frambirandet av of-
fer. Martling framhéller i inledningskapitlet, "Den liturgiska dynamiken”,
vikten av samspel (polaritet) mellan celebrant och menighet. Verkan av
dessa mycket viktiga synpunkter loper risk att fértas nir det senare — om
den férmenta utvecklingen pd 1000-talet — sigs: "D4 stillde sig pristen
framfor altaret och beredde sig att ta 6ver ocksé den gudstjinstfirande for-
samlingens liturgiska aktivitet” (s 28).
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Over huvud taget har Martling en viss bensigenhet att generalisera, vil-
ket ligger nira till hands i en s komprimerad framstillning. [ avsnittet om
dopfunten heter det silunda att "dopgravarna i samband med barndopets
genombrott pd 500-talet eftertriddes av dopfuntar...” (s 39). Baptisterier
byggdes faktiskt énnu p&d 1100- och 1200-talen (t ex i Florens, Pisa och
Parma), liksom sirskilda dopgravar kunde inrittas i storre kyrkor (t ex
Dalby och Lund). Det ir ocksé en sanning med modifikation, nir Martling
skriver att dopfuntarna kom att bevara sina stora cuppor under hela medel-
tiden. Det sker i vart land fr o m tiden omkring 1300 en mérkbar férminsk-
ning av cuppornas storlek, dven om undantag kan pétriffas. Och framfor
allt forsvinner under hela den senare medeltiden uttémningshalen: redan
nu har man alltsi 6vergétt frdn neddoppning till vattenbegjutning. For
detta andamal har man anvint insatser i dopfuntarna, bl a s k funtkittlar, av
vilka 4tskilliga annu finns i behall. Denna redan under senmedeltiden for-
dndrade doppraxis kan studeras p4d mélningar (t ex i S Rada kyrka) och
framstillningar av de sju sakramenten pa flamléndska altarskép.

Dessa papekanden — flera "randanmiirkningar” kunde i och for sig goras —
fortar pa intet sitt det stora virdet av denna bok. C H Martlings Liturgik &r
en synnerligen anvindbar och nyttig studiebok; den ger inte bara historiska
perspektiv pd var gudstjinst utan ocks viktiga, konkreta pdpekanden for
dagens liturgiska aktion.

Bengt Ingmar Kilstrom

MARTLING, CH
SVENSK LITURGIHISTORIA
Verbum 1992, 408 s

Forre kyrkosekreteraren och éverhovpredikanten Carl Henrik Martling har
de senaste 4ren publicerat flera lasviirda bocker i olika kyrkovetenskapliga
och kyrkohistoriska &mnen. Den mest omfattande i denna produktion &r en
volym i vilken Martling gir igenom Svenska kyrkans liturgiska utveckling
fran 1500-talet fram till modern tid.

Innehéllet #r disponerat s8, att Martling forst dgnar sig 8t en dvergri-
pande presentation av kyrkohandbokens utveckling. Direfter blir hégmas-
san och andra huvudgudstjinster féremal for detaljstudium. Négra andra
gudstjinstformer som veckomissa, temamissa och sjukkommunion genom-
g8s, innan de kyrkliga handlingarna blir féremal fér mer ingdende uppmark-
samhet. Vignings-, sindnings-, mottagnings- och invigningshandlingar av-
slutar boken.

Aven om dispositionen f5ljer den nuvarande kyrkohandbokens inneh&ll
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ar Martlings inriktning huvudsakligen liturgi- och teologihistorisk. Stérst
uppmiirksamhet #gnas &t den historiska utvecklingen. Den nuvarande kyr-
kohandbokens ordningar betraktas i ljuset frdn det som har varit. Nymodig-
heter i kyrkohandboken, som exempelvis familjemissa och séndagsmissa,
behandlas ytterligt kortfattat, medan hégmissan i sitt historiska samman-
hang blir forem3l for en omfattande presentation.

Hogmissan som gudstjinstform 4r i egentlig mening det som allt i
Martlings bok kretsar kring, innan han kommer fram till de kyrkliga hand-
lingarna. Det ér utifrdn momenten i htgméssan som han sedan gdr vidare
till de andra huvudgudstjénsterna. Det som sagts om momenten i hdgmés-
san far sedan gilla fér motsvarande moment i de 6vriga huvudgudstjins-
terna. Utifrdn ett historiskt perspektiv finns det inte nigot att anféra mot
ett sddant tillvigagéngssitt. Mojligen kan den som anviinder var nuvarande
kyrkohandbok sakna en presentation av varje enskild huvudgudstjénst uti-
frAn dess eget sammanhang.

Det historiska synsitt som Martling har, medfér att andra huvudguds-
tjanstordningar 4n hogmissan betraktas som underordnade. Dessa ord-
ningar férklaras dirfor inte utifrn sitt innehall, utan enbart utifrdn hur de
historiskt har vuxit fram.

Det metodgrepp som Martling anvinder &r att i det férsta avsnittet redo-
visa drhundrade for &rhundrade hur gudstjénstlivet i Svenska kyrkan under
fem sekler har utvecklats i stort. Det &r friamst kyrkorittsliga beslut och
kyrkohandboksutgdvor som hér blir féremél for studium i deras teologihis-
toriska och kyrkohistoriska sammanhang.

[ det andra huvudavsnittet blir metoden en annan: hér jimfoérs enskilda
moment i hogmissan med motsvarande avsnitt under olika epoker. Analy-
serande kommentarer foljer p4 direkta citat ur kyrkohandbocker.

[ avsnitten om de kyrkliga handlingarna och vignings-, m fl gudstjéinster
anvinds ett liknande tillvigagdngssitt, dock inlett med en historisk tillba-
kablick p& de medeltida gudstjéinstordningarna. 1 dessa avsnitt liknar
Martlings framstillningssitt bitvis Edward Rodhes klassiska liturgikldrobok
"Svenskt gudstjinstliv” frén 1923.

Genom sin ¢versiktliga och littillgdngliga genomgéng av kyrkohandbo-
kens och gudstjinstlivets utveckling i Svenska kyrkan #r Martlings bok vil
vird att rekommendera var och en som ér liturgiskt intresserad. Den ér fylld
av historiska upplysningar och en berittarglddje som gér att lisaren girna
atervinder till enskilda avsnitt. De minga jimférande citaten fr&n olika
kyrkohandbocker kan vara till stor hjilp for den som inte har tillgng till
egna handboksutgévor. Ett sakregister saknas dock, vilket dr en méirkbar
brist. Ett sdant register hade patagligt underlittat fér lisaren att hitta rétt i
det rikt aterberittade materialet. Inte heller finns ndgon samlad litteratur-
forteckning, 4ven om det ndgon gdng forekommer hinvisning till litteratur
i den lopande texten.

Nils-Henrik Nilsson
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MORKFORS, GUNNEL - OLSSON, ANNE (red)

KYRKA I BRUK,MEDDELANDEN FRAN OSTERGOTLANDS
LANSMUSEUM

Vistervik 1996. 288s, ISBN 0349-0440, ISBN 91-85908-23 1

Ostergotlands linsmuseum har i samarbete med Linképings stift och Linko-
pings universitet startat projektet "Kyrka i bruk”. Boken dr en delprodukt i
detta projekt som utgdr fr&n vad Pir Hallinder s3 triffande skriver i férordet
till boken, att “kyrkan 4r den del i vart kulturarv, som féljer oss genom hela
livscykeln”. Anledningen till projektet 4r det framtida skiljandet mellan
kyrkan och staten.

Boken borjar med en redogorelse for forsamlingarna i Linkdpings stift
(s 9-10), en redogorelse som foljer den virldsliga indelningen av stiftet i
kommuner och inte den kyrkliga indelningen i pastorat och kontrake, vil-
ket kan kéinnas lite frimmande.

Direfter foljer sammanlagt tjugo kapitel kring olika omr&den, s&som kyr-
kans symbolvirde, kyrkorummets utformning, den kyrkliga inredningen,
den svenska psalmboken samt avslutande kapitel kring biskopen som stifts-
domare och kyrkogarden som omsluter kyrkobyggnaden. Det férsta kapitlet
ar skrivet av Gunnar Lindqvist (som f 6 dven skrivit kapitlet "Linképings
stift och konstutvecklingen i Europa 1490-1530) och han har kallat det for
"Kyrkobyggnaden som symbol”, ett kapitel som slutar med négra ord att
meditera 6ver for ivriga anhéingare av att ta kyrkor ur bruk. Lindqvist skri-
ver: "Kyrkobyggnaden ger bilden av det svenska folkets historia battre 4n
négot annat historiskt monument”. Kapitel tv4 #r skrivet av stiftets egen
biskop Martin Lind och kallas "Kyrkorummet i dag”. Det dr — ur recensen-
tens synvinkel — kanske det mest problematiska kapitlet i hela boken. Lind
borjar med orden Simplicity, simplicity! som en programférklaring och ka-
pitlet #r ett enda stort forsvar for den Circumstantesprincip han vill se i
kyrkorna — trots all reverens for Via sacra-tinkandet, som han d& och d for
fram. I sin historik fér Lind fram en felaktig sakuppgift om de forfoljda
kristna: ”Gudstjanster firades i hemmen och i gravkamrar”. Det sista, "i
gravkamrar”, 4r en romantisk uppfattning som historikerna nu inte lingre
bekanner sig till. Det 4r forst nér kristendomen blir tilldten som man rojer
kring helgonens gravar och samlas p& deras dédsdagar for att fira dem. Det
bekymmersamma med en artikel som Linds #r att han far féra "6verhetens”
talan i ett drende som den genomsnittlige gudstjinstfiraren ofta har andra
tankar kring och kan beskriva p4 ett helt annat, mer insikts- och karleks-
fullt sitt i den fidernas kyrka man upplevt som kirast pd jorden. Fér min
egen del méste jag tillstd att bokens beh&llning bestér av de sakliga, inne-
hallsrika kapitlen kring kyrkorummets utformning och dess inventarier,
som utgér huvuddelen av boken, med namn som garanterar kvalitet och
lasupplevelse; sdsom bl a Ann Catherine Bonnier ("Kyrkorna i Dals hirad —
Négra av landets aldsta kyrkor”), Ake Nisbeth ("Ostgotskt medeltida mo-
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numentalmaleri”) samt Inger Estham ("Aldre kyrkotextilier i Linképings
stift”).

Boken avslutas med ett topografiskt register, dir den som stker en sir-
skild kyrka kan finna vad som i boken anférs om denna. Boken innehéller
dessutom ett rikt bildmaterial i svart och vitt och i farg. Den 4r genom sitt
format och sin utformning en lamplig handbok att ha med sig vid resor
genom detta pé virdefulla kyrkor s rika stift.

Lars Djerf

NILSSON, BERTIL .
KVINNOR, MAN OCH BARN PA MEDELTIDA
BEGRAVNINGSPLATSER

Projektet Sveriges kristnande. Publikationer. 3. Lunne bécker, Uppsala
1994, 121 s. ISBN 91-88504-02-6

For sitt syfte att nd fram till en for olika forskningsdiscipliner gemensam syn
p4 kristningsprocessen, har projektet "Sveriges kristnande” till uppgift att
kritiskt granska tidigare forskning om vikingatid och medeltid. Den del av
uppgiften som behandlar kvinnor och min p& medeltida begravningsplatser
har nu med kritisk skirpa 16sts av docent Bertil Nilsson.

Forf konstaterar att en utveckling 4r mojlig att beldgga frén det vikinga-
tida gravskicket med gravliggningsenheter sammanhé&llna kring familj och
slakt, utan konsskiljande grinser, pd gdrdsanknutna gravfilt. Det tidiga
kyrkliga monstret kéinnetecknas av gravliggning p& norr- och sédersidan
om kyrkobyggnaden, med konssegregering som en fortsittning av uppdel-
ningen inne i kyrkorummet. Denna segregering sker lngt innan den nega-
tiva kombinationen norrsidan—kvinnorna—djivulen fanns utarbetad i de li-
turgiska kommentarerna. Frin segregerad gravliggning 6vergdr monstret
till att makarna p& nytt gravsitts i samma grav, och man 6vergdr till att
anvinda enbart sydsidan av kyrkobyggnaden. P4 andra stillen forefaller
segregeringen dock ha praktiserats dven i fortséittningen.

Forf:s kombination av lagstiftning, teologiska kommentarer och arkeolo-
giskt material &r skickligt utférd, och hans resultat dvertygande. Diremot
kan man friga sig varfér barnen alls ingdr i understkningens titel nir resul-
tatet stannar vid att barnen "forefaller ha behandlats efter laglighet”.

Anders Jarlert
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SARELIN, BIRGITTA

MUSIKEN I KYRKAN. NAGRA UTVECKLINGSLINJER 1 DEN
KLASSISKA KYKOMUSIKENS OCH KYRKOVISANS HISTORIA
Skrifter i praktisk teologi vid Abo Akademi nr 38, Abo Akademis tryckeri,
Abo 1994. 71 s, ISBN 951-650-384-5

Enligt forordet kom denna skrift till for att i ndgon mé&n upphéva bristen p&
kort och oversiktlig litteratur i kyrkomusikens historia och i hymnologi.
Framstillningen har alltsd ursprungligen kunnat kompletteras och fortydli-
gas genom muntlig undervisning. Fér den som liser boken helt fristiende
och kanske enligt férordet i syfte att f& "elementir allminbildning i kyrko-
musikens historia och psalmkunskap” kan en del kortfattade och svepande
formuleringar kdnnas forbryllande. Ibland kommer upplysningarna ofér-
medlat och utan att nirmare férklaras.

Forf har ocksd inom skriftens begrinsade utrymme velat ge plats fér upp-
gifter om viktiga tonsittare och deras verk. Hir blir framstillningens kort-
fattade karaktir sirskilt pataglig. Tonsittarna och nigra av deras viktigaste
kompositioner ndmns oftast i bara nigra f4 meningar. N&gon ging kiinns
formuleringen férbryllande. Om Anton Bruckners méssor och Te Deum stér
det, att “det finns symfoniska tendenser i dessa verk, men de #r genomsy-
rade av djup religits inlevelse”. Varfor men”? Finns det ndgon motsitt-
ning? Att pd knappa tre sidor presentera 1800- och 1900-talens kristna
kormusik méste begrinsa urvalet av tonsittare. Bland svenska tonsittare
niamns endast tre: Hilding Rosenberg, Lars-Erik Larsson — ingen komposi-
tion nimns av Larsson — och Sven-Erik Bick. Otto Olsson nimns inte —
inte heller i det sirskilda kapitlet om "orgeln och orgelmusiken”. I detta
kapitel sigs forst att “orgeln var kind som s k vattenorgel redan under anti-
ken. P4 800-talet vann den insteg i kyrkorna”. Inte vattenorgeln, vil! Ter-
men borde ha foérklarats, om den éverhuvudtaget hade behdvt nidmnas.

Lisaren av skriften rekommenderas att utnyttja ett fortjanstfulle sakregis-
ter och en tresidig litteraturlista.

Torsten Hedlund
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WILSON-DICKSON, ANDREW

MUSIK I KRISTEN TRADITION. FRAN TEMPEL OCH
KATEDRALER TILL KYRKOR OCH TORG - ILLUSTRERAD
HANDBOK

(Originaltitel: The Story of Christian Music, 1992)

Svensk bearbetning, faktagranskning och uppdatering: Folke Bohlin. Over-
sittning: Birgitta Hiarnlund, Katarina Sjostrém, Verbum 1996, 256 s, ISBN
91-526-2221-5

Kyrkomusikens historia har i Sverige tidigare setts ur ett ganska snévt tysk-
luthersk perspektiv, och i den andan har férfattarna antingen héllit sig p&
en betryggande tunglist akademisk niva eller reducerat stoffet till ett folk-
bildande minimum. Sedan den svenska musikkulturen 6ppnat sig for, och
delvis underkuvats av, den anglosachsiska, har det blivit mojligt att ge ut
bdcker som "Musik i kristen tradition”.

Bokens innehall ticks vil av dess titel och undertitlar. Den handlar inte
enbart om musik for gudstjénst och kyrkorum. Den kombinerar musikhisto-
ria i 16ptexten med lexikonambitioner i faktarutor. Den r utférlig men inte
ohanterlig; sidornas format ligger mellan A5 och A4. Den ir skriven med
den engelska akademiska traditionens grundlirda ldttsamhet — och Folke
Bohlin har besparat recensenten en ingéende faktagranskning.

Efter en perceptionsfilosofisk inledning om musikens extatiska, symbo-
liska och kéinsloframkallande fumktion, foljer del 1: Kyrkomusikens fodelse.
Den spianner 6ver Gamla testamentet, klostren och deras gudstjinstrytm,
notskriftens och flerstimmighetens uppkomst och Wycliffes 4nnu debatte-
rade friga om konstmusikens berittigande i gudstjdnsten. Faktarutor finns
om bl a psaltarpsalmerna i tempelgudstjéinsten, synagogan och det judiska
hemmet, Egerias skildring av gudstjénsten i Jerusalem p& 400-talet, antifo-
ner och recitationstoner och méssan pd 1000-talet (att missan och tidegér-
den #r niistan likadana én i dag, ndmns dock inte).

Del 2 handlar om renissansen och reformationen. Det for engelska lisare
latt exotiska dmnet Luther, och dennes instillning till musik, behandlas
ganska utforligt och #r samtidigt en bra sammanfattning for historieldsa
lutheraner. Geneévepsaltaren, vars koralstil skattas hogt av forf, fir en egen
faktaruta och avsnittet om reformationen i England sitter in ménga kiinda
namn i deras sammanhang. Kapitlet om motreformationen inrymmer fakta-
rutor om den samtida orgelmusiken i alla konfessioner, om Spaniens guldal-
der (3 sidor!) och om den latinamerikanska katedralmusiken.

Del 3 utnidmner &ren 1600-1800 till "kyrkomusikens blomstringstid”,
och tar bl a upp oratoriets utveckling, luthersk kyrkomusik, ] S Bach, Hin-
del och Messias. Men att ta citatet pd s 96 till intikt fér att varken Luther
eller ] S Bach — liksom inte heller forf — ”gér Atskillnad p4& profant och
andligt”, forefaller mig vil tendentiost. Likasd foljer knappast av dgonvitt-
nets ord frdn en av Bachs korrepetitioner — “rytmen bemiktigade sig hela
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hans kropp” — att "fér att uppféra Cum Sancto Spiritu och de mé&nga jam-
forbara avsnitten pd ett tillfredsstillande sitt, mdste (kurs av rec) vi lira oss att
rora oss lika mycket som dagens svarta och bruna nord- och sydamerikaner,
nir de tillber Gud med gospelsdngens och dansens vilda gladje”. (s 99) Ja,
ja, Bachs egen kor gér ju inte att gora ndgot &t nu, men det skulle vara ritt
festligt att se ndgra stadgade oratoriekorer bérja rulla pd hofterna! Men visst
kan det vara befogat, i synnerhet i populariseringssyfte, att hinfora vissa
Bachverk till den "extatiska” musiken.

Kap 19-21 handlar om England, om landets och musikens dramatiska
historia; det 4r inte bara den storre folkméngden som orsakat den for oss
omtumlande méngfalden av andliga och musikaliska traditioner. Hir finns
mycket matnyttigt med tanke p& den engelska kérmusikens starka stillning
i Sverige. En liten utredning av det engelska sittet att beteckna koralmelo-
din med ett eget namn i st f med forsta textraden hade inte skadat; kanske i
faktarutan om Wales: Hyfrydol = Halleluja, sjung om Jesus, Cum Rhondda
= Gud ditt folk #r vandringsfolket, m fl.

Del 4, om tiden 1750-1900, framhiver nigot 6verdrivet kontrasten mel-
lan den enkla protestantiska musiken for férsamlingens uppbyggelse och
den praktfulla, konsertanta katolska, vilken forf betraktar enbart som sta-
tussymbol och uttryck fér kyrkans makt och rikedom. Den sublimerade
folktonen i wienklassikernas och Schuberts missor, som gjort dem #lskade i
s& manga tyska och osterrikiska forsamlingar, har tydligen undgdtt honom.
Aven i avsnittet om romantiken, med dess fina faktarutor om Cecilianis-
men och den gregorianska restaureringen, luftar forf sitt ressentiment mot
"katedralmusiken”: &tskiljandet av tillvarons andliga dimension och var-
dagslivet samt strivan efter sakral karaktir i kyrkomusiken m fl mentalitets-
forandringar st&r under rubriken "Kristendomens tillbakagdng” (s 125).
Men att som Liszt och Gounod m fl skriva sin kyrkomusik p& samma sitt
som symfonierna och operorna (s 128) #r tydligen inte bra heller — utom
hos Beethoven och Bruckner. Vad menas?

Det fylliga avsnittet om engelsk, romantisk kyrkomusik borde vara lika
vilkommet for svenska kyrkomusiker som det i féregdende del, och forf
ger den tidiga hogkyrkligheten (the tractarians) en eloge foér dess omsorg
om sévil sjilar som kyrkomusikalisk kvalitet, medan dess avvisande av
“passionerad romantik” och spontanitet sigs ha lett till att kyrkomusiken
"8tnjot allt mindre respekt och uppmirksamhet frén den bildade publi-
ken”. Sirskilt betraktas Anglican chant och gregorianska psalmtoner som
“ritualistiska och opersonliga” och oférmogna att &terge Psaltarens emo-
tionella och dramatiska inneh&ll (s 135), medan frikyrkorna och de 1&g-
kyrkliga inte haft ndgra svérigheter att "ge uttryck for sin tro i spontan
och entusiastisk musik” (s 142). Men nog var chanting en populir genre
p& det romantiska 1800-talet och nog ligger gregoriansk psalmodi nér-
mare b&de den ildsta folkmusiken och den yngsta populdrmusiken (jfr
ocksd det ostkyrkliga sittet att ldsa bibeltexter entonigt och uttryckslost
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just for att inte dra uppmirksamheten frn texten till framférandet).

Del 5, Ostliga traditioner, inleds med en koncentrerad orientering om
Ostkyrkans historia och gudstjénst och 4gnar s ett kapitel &t vardera gre-
kisk, rysk och koptisk-etiopisk kyrkomusik. Aven Tjajkovskijs och Rach-
maninovs hittills férbisedda kyrkomusik behandlas timligen ingdende; den
uppmiirksammas ju alltmer av svenska korer, och Rachmaninovs "Ave Ma-
ria” #r pd vig mot standardrepertoaren. Den svenska utgdvan har ett litet
tilligg om Finland och Estland. Dock saknar man uppgifter om den orto-
doxa grupp som kanske fatt mest publicitet i Sverige, ndmligen den syrian-
ska (“assyrierna”). Annars torde dessa sidor vara det mest utforliga, lattill-
gingliga och instruktiva som finns p4 svenska om ortodox kyrkomusik!

Del 6, Den afrikanska egenarten, beskrivs bist av sin inledning: ”Afrika
ar en vildig kontinent... Dirfoér sdker vi genom selektiva glimtar ... folja
kristendomens utveckling bort fran visterlindsk utstyrsel och dogmatik till
en tro ... som r helt integrerad i den afrikanska traditionen. De musikaliska
konsekvenserna av denna forandring #r dramatiska”. (Rec:s anm: Gér det
att skilja vister- eller dsterlindsk dogmatik fran kristen? Och gér det att helt
integrera ngot, som ytterst inte ir av denna virlden, i ndgon kultur?) Glim-
tarna 4r minga och varierade och ger en fin referensram till de afrikanska
sénger man knappast kan undg att triffa pa i svenska gudstjinster; de bil-
dar ocks8 bakgrund till avsnittet om de svartas musik i del 7.

Del 7, Musiken i Nordamerika, 4r en mycket bra ¢versikt som ger stadga
och sammanhang 4t de flestas ganska fragmentariska kunskaper om denna
kvantitativt stora del av kristen musik. Egna kapitel far bl a den kyrkohisto-
riska utvecklingen, svart och vit gospel, karismatiska rorelser och klassisk
tradition i USA. Har &terfinns stora faktarutor om William Billings, Fisk
Jubilee Singers, Thomas A Dorsey och Charles Ives.

Del 8, Musiken i 1900-talets Europa, 4r ocks& mycket vilkommen, s lite
som finns skrivet och samlat pd svenska. Den franska orgelmusiken fér tre
hela sidor, engelska férhallanden behandlas grundligt, Taizé fér en faktaruta
etc. Kap 42, Bibeln i konsertsalen, p&pekar att betydande sakrala korverk av
t ex Britten, Elgar, Poulenc och Arvo Pirt slagit igenom fortare i konsertsa-
len #n i kyrkorna. Detsamma giller dven Hilding Rosenberg och S-D Sand-
strom hos oss (samt Mendelssohns oratorier som évervintrat i engelska kon-
sertsalar under den nya saklighetens tid pd kontinenten; rec:s anm). Den
katolska kyrkomusikens samspel med p&vliga encyklikor, Vaticanum II och
folksprékets genombrott utreds fortjinstfullt, liksom ocksd "den lutherska
kyrkomusikens férnyelse”.

Kapitlet "Folkliga stromningar” bérjar med Rutter (fast rec har d& aldrig
hort ndgot annat svenskt namn pd Shepherd’s Pipe Carol dn "Nér du gér till
Betlehem”), fortsitter med den karismatiska fornyelsen och tar sedan upp
nya musikgrupper, utgdvor, instuderingshjilpmedel, musikaler, m m. Ett
tiankvirt och standigt aktuellt pdpekande gors betriffande en del samlingar
riktade till ungdom: ... innehéllet férrddde de vuxna sammanstillarnas mu-
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sikaliska intressen och hade féga gemensamt med ditidens profana ung-
domsmusik”.

Ett kapitel om Norden har lagts till, men det har placerats mellan de tva
avslutande, mer resonerande, kapitlen.

Det man saknar i slutet av denna aptitretande bok #r en lista dver for-
djupningslitteratur; litteraturhinvisningarna i fotnoterna #r nog fullstin-
diga, men mycket brokiga. Layout, papper, tryck och firgdtergivning &r av
hog klass. Illustrationerna dr genomgéende vackra och vilvalda, utom kan-
ske den p4 s 99 med text om Bachs pedalteknik: bilden forestiller en roko-
kofasad (1770 -tal?) frdn den katolska vallfartskyrkan i Amorbach, en or-
geltyp som inte var avsedd fér musik med sjilvstandig pedal.

Enligt forord och omslagstext dr Andrew Wilson-Dickson universitets-
lektor i musikvetenskap. Som kyrkomusiker har han "viint ryggen 4t en
karridr i katedralernas virld” och, via den karismatiska rorelsen, ater(?)vint
till frikyrkan. Han 4r 4ven verksam som tonsittare, med ambitionen att
"dverskrida musikaliska barridrer mellan samhillsklasser och samfund”.

Denna bok fortjinar att bli ett standardverk, och dirfér dr det beklagligt
att forf:s bakgrund i s& hog grad firgar av sig p& hans bedémning av olika
foreteelser. Om den anviands som ldrobok, bor &tminstone handledaren vara
medveten om att férf.s dverblick och tolerans #r betydligt storre ifrdga om
kristen musik #n betriffande kristen spiritualitet. S 20-21 i H Tobins Den
underbara harmonin kan beh&vas for att reda ut begreppen.

Tagen med denna nypa salt dr dock Musik i kristen tradition ett utomor-
dentligt hjalpmedel for lekt och 14rd att ordna eller utvidga sina kunskaper
— och jag tvivlar p4 att ndgon kan ldsa den utan att stéta pd ndgot hittills
oként!

Birgit Lindkvist Markstrém
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Laurentius Petri Sillskapet
for svenskt gudstjanstliv

VERKSAMHETSBERATTELSE for &r 1996

Sallskapets styrelse utgjordes ar 1996 av komminister Séren Bolander, G-
teborg, ordférande; professor Ragnar Holte, Lund, vice ordférande; musik-
direktér Gun Palmgvist, Oskarshamn, sekreterare; kyrkokantor Ing-Mari
Johansson, Sivare, kassaférvaltare; musikdirektér Albert Sjogren, Onsala
och musikdirektér Maria Thyresson Hedin, Stockholm.

Suppleanter i styrelsen har varit musikdirektor, teol o fil kand Gudrun
Zethelius, Visterlanda; professor Folke Bohlin, Lund; musikdirektor Birgit
Lindkvist Markstrom, Knivsta och teol dr Nils-Henrik Nilsson, Solna.

Styrelsesammantriden dgde rum den 29/3, 29/9 och 29/10.

Séllskapets medlemsantal uppgick den 31/12 1996 till 218.

LPS deltog i Nordiska Kyrkomusiksymposiet i Géteborg 26-29/9, dels
med en utstillning, dels som arrangér av Laudes i Vasakyrkan.

Under 4ret har andra delen av Den svenska tidegirden med Det
svenska antifonalet utgivits p4 Verbum, nimligen Morgon- och aftonsing/
Laudes och vesper, sammanstilld av Ragnar Holte.

Redaktor for &rsboken Svenskt Gudstjinstliv har varit professor Sven-
Erik Brodd, Uppsala.

Argang 71/1996 hade rubriken Psaltarens tolkning och funktion.

Goteborg och Oskarshamn i maj 1997

Séren Bolander Gun Palmgqvist
ordférande sekreterare
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Under 1991-1997 har hittills utgivits

TRO & TANKE (1991-1997)

1991:1
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1991:3
1991:4

1991:5
1991:6

1991:7
1991:8

1991:9
1991:10

1992:1
1992:2
1992:3
1992:4

1992:5
1992:6

1992:7

1992:8
1992:9
1992:10
1992:11

1992:12

1993:1
1993:2
1993:3

1993:4
1993:5

Individ och kollektiv

Gudstjinst- och andaktsbesok i Stor-Stockholm 1990 av Margareta Skog, Reli-
gion och Samhille nr 63. En regionindelning utifrdn den kyrkliga sedens styrka
av Jan Carlsson, Religion och Samhille nr 64

Kristen etik och management

Kyrkans dagis av Jgrgen Straarup, Religion och Sambhiille nr 65. Livets Ord och
det svenska samhiillet av Simon Coleman, Religion och Samhille nr 66
Tidegirdens tillskyndare (Svenskt Gudstjinstliv arg 66)

Kyrkfolket och diakonin av Jonas Alwall och Karl Geyer, Religion och Sam-
halle nr 67

Abort, fosterdiagnostik, minniskovirde

Mission och u-landsfragor av Curt Dahlgren, Religion och Samhille nr 68. Mis-
sionsmal och missionsideologier av Pétur Pétursson, Religion och Samhille nr 69
Kom Heliga Ande ~ Canberra 1991, red Eva Block/Evah Ignestam
Kyrksamheten i Svenska kyrkan 1990 med kommunuppgifter av Géran Gus-
tafsson, Religion och Samhille nr 70. Antalet medlemmar i valda samfund
1975-1991 av Margareta Skog, Religion och Samhille nr 71. Gudstjianstbessk
och livsriter i Svenska kyrkan under 1980-talet av Curt Dahlgren, Religion
och Sambhille nr 72

Om tolkning II. Att forstd av Eberhard Herrmann

Kvinnor och mén som bibelldsare av EvaM Hamberg, Religion och Samhille nr 73
Religionsfrihet och folkkyrka, red Jgrgen Straarup, Religion och Samhille nr 74
Svenska Missionsférbundet. Identitet och utveckling av Sven Halvardson, Re-
ligion och Sambhiille nr 75. Gemensamma férsamlingar av Irving Palm, Religion
och Sambhille nr 76. Frikyrkornas medlemstal i landets kommuner 1990 av
Margareta Skog, Religion och Samhille nr 77. Antalet medlemmar i Jehovas
vittnen och Jesu Kristi Kyrka av Sista Dagars Heliga. Kommuner och lin den 1
januari 1990 av Margareta Skog, Religion och Samhiille, nr 78

Kyrkosyn och administration

Sekularism ifragasatt. "Fundamentalism” och religionspolitik i jimforande
perspektiv, red David Westerlund

A Just Europe. The Churches’ Response to the Ethical Implications of the
New Europe, eds. Dag Hedin/Viggo Mortensen

Kan vi tro pd Gud Fader?, red Hanna Stenstrom

Kyrkbrollop (Svenskt Gudstjanstliv arg 67)

Diakonatet. Fran ecklesiologi till pastoral praxis av Sven-Erik Brodd
Gudstjinst- och andaktsbesék i Storstockholm 16 och 17 november 1991 av
Gustav Jacobsson, Religion och Sambhille nr 79. Gudstjanst- och andaktsbesok i
Jonkoping ett veckoslut i november 1991 av Goran Aberg, Religion och Sam-
hille nr 80. Antalet medlemmar i valda samfund 1975-1992 av Margareta
Skog, Religion och Samhiille nr 81

Perspektiv pd Svenska kyrkans statistik 1991, Religion och Samhille

nr 82

Hus med dubbel inging av Sten M Philipson

Jamstilldhet i Svenska kyrkan? av Per Hansson, Religion och Samhiille nr 83
Fonster mot forskningen. Sammanfattningar av svenska doktorsavhandlingar
1989- 1991 med teologisk anknytning

”Till Herrens Jesu namn” av Lars Hartman

Gudstjinst- och andaktsbesok i Stor-Stockholm ett veckoslut i november
1992 av Margareta Skog, Religion och Samhille nr 84. Gudstjinst- och an-
daktsbesok i Jonképings kommun ett veckoslut i november 1992 av Géran



1993:6

1993:7
1993:8
1993:9

1993:10
1993:11

1994:1-2
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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
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1997:5

Aberg, Religion och Samhille nr 85. Frikyrkofolket och ekumeniken av Irving
Palm, Religion och Samhille nr 86. Trosrérelsen i Sverige. Introduktion till ett
religionssociologiskt studium av Margareta Skog, Religion och Samhille nr 87
Argument om tro. Fyra skisser till frigan om den religiésa trons sanning av
Olof Franck

Séderblom As a European, ed. Sam Dahlgren

Bildligt — om gudstjinst och bild (Svenskt Gudstjénstliv arg 68)

Perspektiv p& Svenska kyrkans statistik 1992, red Jonas Alwall, Religion och
Samhille nr 88

Moraliskt ansvar hos individ och kollektiv. Ett teologiskt bidrag av Gert Nilsson
?Ur djupen ropar jag” — kyrka och teologi i 1900-talets Ryssland av Per-Arne
Bodin

Svensk spiritualitet. Tio studier av férhdllandet tro-kyrka-praxis, red Alf
Hérdelin

Kyrkans folk — uppdrag och ansvar. Om lekfolkets roll i kyrkan av Hans-Olof
Hansson

Konsten att ga i kyrkan. Fyra rapporter fran ett religionssociologiskt projekt i
Goteborg av Géran Gustafsson, Curt Dahlgren, Thorleif Pettersson, Karl Geyer,
Owe Wikstrém, Anders Jarlert

Om tolkning III. En text — flera tolkningar

Rit, symbol och verklighet. Sex studieg om ritens funktion, red Owe Wikstrém
Diakonatet i virldens kyrkor idag av Ake Andrén

Soéndagens missa (Svenskt Gudstjénstliv arg 69)

Perspektiv pd Svenska kyrkans statistik 1993, red Jgrgen Straarup
Kyrkoherden-imbetsmannen 1809-1930. Ett drama i tre akter av Lennart
Tegborg

Den sexuella minniskan. Konturer till en kristen sexualetik av Gert Nilsson
Fonster mot forskningen 2. Sammanfattningar av svenska doktorsavhandlingar
1991-1993 med teologisk anknytning

Om tolkning IV. Myt-historia-verklighet

Gregorianik (Svenskt Gudstjanstliv arg 70)

Concern for Creation, ed. Viggo Mortensen

Perspektiv pa Svenska kyrkans statistik 1994, red Jgrgen Straarup

Moskéer i Sverige. En religionsetnologisk studie av intolerans och vanmakt av
Pia Karlsson och Ingvar Svanberg

Ny Social Debatt 1995, red Gert Nilsson

Kristendomens etiska utmaning av Gert Nilsson

Kyrkoherdars arbetsvillkor av Per Hansson

Sofia — den vishet vi férkunnar av Ninna Edgardh Beckman
Psaltarens tolkning och funktion (Svenskt Gudstjinstliv &rg 71)
Kristen kallelse av Werner Jeanrond

American Religious Influences in Sweden, ed. Scott E Erickson
Perspektiv pa Svenska kyrkans statistik 1995, red Jgrgen Straarup
Ny Social Debatt 1996, red Gert Nilsson

Kyrkan — folket

Uppenbarelsen som kommunikation av Eskil Franck

Fonster mot forskningen 3

En salig blandning. Svenska trossamfund i regionssociologisk ock kyrkorittslig
belysning, red Margareta Skog

Livsaskadning och kyrkobyggnad. En studie av attityder i Géteborg och Malmé.
red Anders Bickstrom.

Sondagen som paskdag (Svenskt Gudstjanstliv 4rg 72).
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1/1993
2/1993
3/1993
4/1993
5/1993
6/1993
1/1994
2/1994
3/1994
4/1994

5/1994
6/1994
7/1994
8/1994
9/1994

1/1995

2/1995
3/1995

4/1995

5/1995

6/1995
7/1995

1/1996

2/1996
3/1996

4/1996
1/1997

Arbeta med bekidnnelsen (Tro forr och nu)

Pengar, politik och moral (Kyrka och samhlle)

Teologi och samhille (Kyrka och samhalle)

Hirlig 4r jorden (Tro forr och nu) av Gert Nilsson

Pvéra pinade bréder av Israels stam” (Tro forr och nu) av Anders Jarlert
Rittvisa, fred och skapelsens integritet (Internationella frigor)

Folk och kyrka i Kalmar (Kyrka och samhiille)

Svenska kyrkan i det nya Europa (Internationella frigor)

Forsta virldens etik och tredje virldens ekonomi (Internationella frﬁgor)
Gudstjinst- och andaktsbesék i Stor-Stockholm ett veckoslut i november
1993 av Margareta Skog. Gudstjinst- och andaktsbesok i Jonkopings kommun
ett veckoslut i november 1993 av Géran Aberg. Antalet medlemmar i valda
samfund 1975-1993 av Margareta Skog (Kyrka och samhille)

Aborten — ett nddvindigt ont (Kyrka och samhille)

Fonster mot forskningen 1b (Tro férr och nu)

Svenska kyrkan i det nya Europa II (Internationella fragor)

Nagra tankar om BEFRIELSEN. Stora boken om kristen tro. Bekinnelse och
vuxenpedagogik (Kyrka och samhille)

Vilfirden - en parentes i Nordens historia? (Kyrka och samhille)

Gudstjianst- och andaktsbesok i Stor-Stockholm ett veckoslut i november
1994 av Margareta Skog. Gudstjinst- och andaktsbesok i Jénkopings kommun
ett veckoslut i november 1994 av Géran Aberg. Antalet medlemmar i valda
samfund 1975-1994 av Margareta Skog (Kyrka och samhiille)

Ar Svenska kyrkan siker? (Kyrka och samhille)

Visterlindsk humanism och kristen etik — héllbar grund for samhillsmoralen?
(Internationella frigor)

Tva kyrkor i familjen. Rapport frin en intervjuundersskning om blandikten-
skap (Svenska kyrkan-Katolska kyrkan i Sverige) vintern-varen 1993/94. (Kyrka
och sambhiille)

Spanor fran det teologiska verkstadsgolvet. Foreldsningsserie vid Svenska kyr-
kans forskningsrid, véren 1995 (Kyrka och samhille)

Minskligt fornuft och kristen tro av Gert Nilsson (Kyrka och samhiille)
Fundamentalism — mekanismer och konsekvenser (Internationella frigor)

Gudstjinst- och andaktsbesok i Stor-Stockholm ett veckoslut i november
1995 av Margareta Skog. Gudstjinst- och andaktsbesok i Jonkéopings kommun
ett veckoslut i november 1995 samt i femarsperspektiv av Géran Aberg. Anta-
let medlemmar i valda samfund 1975-1995 av Margareta Skog (Kyrka och
sambhille)

Kyrkligt ledarskap infér 2000-talet — om pristens yrkesroll och religiost ledar-
skap (Kyrka och samhille)

Religionernas roll i krisen p& Balkan — ir forsoning méjlig? (Internationella
fragor)

Heligt och profant — ekumenisk samsyn (Tro forr och nu)

En folkrérelse med manga roster. En studie av Svenska kyrkans korverksamhet
av Jonas Bromander

Svenska kyrkans férsamlingsnamnd (1995-1997)

MITT I FORSAMLINGEN

1995:1  Tid for dialog. Om métesplatser for vuxna mitt i livet

1995:2  Att stirka dopets stillning — rapport frin Goteborgs stift

1995:3  Londonsvenskarna och kyrkan. En studie av kulturupplevelser av Anders Back-
strom

1995:4  Dop och kyrkotillhérighet — ett pastoralt program



1995:5 Tala med hinder

1995:6  Grona postillan. Miljshandbok fér Svenska kyrkans Agenda 21-arbete

1995:7  Oppnar konsten kyrkan?

1995:8  Dop och dopuppféljning

1996:1  Guldkorn — ett urval av diakonala arbetsmetoder

1996:2  Ditt barns dop

1996:3  Gudstjinst frin grunden

1996:4  Livsnira. De kyrkliga handlingarna i férsamlingen

1996:5  Folkbildning i folkkyrkan

1996:6  Storstadens utmaningar

1996:7 Tro i forort

1996:8  Samlingsboner f6r kyrkodret

1996:9  Vad 4r det? Ordbok for Svenska kyrkan

1997:1  Anhoriga i fokus — cirkelmodellen

1997:2 ... inte lingre géster och framlingar ... Om invandrare i Svenska kyrkans férsam-
lingar

1997:3  Skogspostillan

Svenska kyrkans centralstyrelse

Svenska kyrkans ekumeniska arbete — Riktlinjer antagna av centralstyrelsen och biskops-
motet

The Church of Sweden in Brief — Department for Theology and Ecumenical Affairs -93
Die Schwedische Kirche im Uberblick — Abteilung fiir Theologie und Okumene -93

L’Eglise de Sugde — un apergu — Département Théologie et Oecuménisme

Biskopsmétet

Ombhindertagande av foster — Ett brev fr&n Svenska kyrkans biskopar till medarbetarna i
Sjukhuskyrkan och forsamlingsprasterna

Bishop, priest and deacon in the Church of Sweden. A letter from the bishops concerning
the ministry of the Church

De kyrkliga handlingarna i métet med invandrare. Ett pastoralt brev frdn Svenska kyrkans
biskopar

Rika och fattiga. Ett brev frdn Svenska kyrkans biskopar om rittfiardighet och moral i global
ekonomi

Att bli prist i Svenska kyrkan. Biskopsméotet i samverkan med Svenska kyrkans utbild-
ningsndmnd.

Svenska kyrkans utredningar (1995-1996)

1995:1 Diakonens dmbete. Betinkande av den av Svenska kyrkans centralstyrelse till-
satta utredningen om diakonatet. Svenska kyrkans centralstyrelse

1995:2  Utvirdering av samarbetskyrkor. EFS-Svenska kyrkan

1995:3  Svenska kyrkans samiska rad. Betinkande frdn arbetsgruppen om den samiska
befolkningens representation i Svenska kyrkan

1995:4  Pristens tystnadsplikt. Svenska kyrkans centralstyrelse

1995:5 Kyrkobyggnaden och det offentliga rummet. En undersékning av kyrkobyggna-
dens roll i det svenska sambhiillet. Bilaga till 1993 &rs kyrkobyggnadsutredning

1995:6  Konfirmationens innebérd och betydelse for kyrkliga uppdrag

1995:7  Forslag till kyrkoordning foér Svenska kyrkan. Betankande frin Kyrkoordnings-
kommittén

1995:8 Kollekter i Svenska kyrkan. Betinkande fr&n den av Svenska kyrkans central-
styrelse tillsatta kollektutredningen

1995:9  Arkestiftsutredningen

1995:10 Svenska kyrkans utblidningsorganisation. Betinkande av den av styrelsen for
Svenska kyrkans stiftelse for rikskyrklig verksamhet tillsatta utredningen om
Svenska kyrkans utbildningsorganisation



1996:1  Fidernas kyrkor — och framtidens. Betéinkande av 1993 &rs kyrkobyggnadsutred-
ning

1996:2  Stift och stiftsledning — roller och uppgifter. Diskussionspromemoria frn stifts-
organisationsutredningen

1996:3 1 varje tid pa nytt. Teol utvirdering av Svenska kyrkans bekinnelsearbete 1983—
1993. Carl Axel Aurelius och Edgar Almén, Linkopings univ
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Pasktirandet tilldrar sig allt storre uppmérksamhet i den vésterlindska
kristenhet som ldnge varit exklusivt inriktad pé julen. Kyrkodaret har ddrmed
tagit tydligare form av en hipoldr framstdllning av frdlsningshistorien med
bade inkarnationen, Guds médnniskoblivande och offret pA Golgata med den
nodviandiga uppstandelsen som foljd.

Sondagen dr den dag dd framfor allt Jesu Kristi uppstdndelse firas av kyrkan.
Sambandet mellan pask och sondag har ocksa det borjat gora sig tydligare pa-
mint ide visterlindska traditionerna. I Svenskt Gudstjdnstlivs 69:e drgang,
1994, tog vi fasta pd detta genom temat "Sondagens méssa”. [ olika bidrag
behandlades fragor som ror den sondagliga massan.

Arets tema, "Sondagen som péskdag”, kan ses som en fristdiende uppfoljning
av den tidigare behandlingen av sondagen. Liksom tidigare berdrs fragor om
sakramentalteologi, ecklesiologi och olika aspekter inom vad som med en
vid terminologi skulle kunna beskrivas som den praktiska teologin; idet hér
fallet hymnologin, konstvetenskapen och homiletiken.
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