"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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