KYRIE ELEISON.

Kyrie eleison har jamférelsevis sent upptagits i de kristna liturgi
erna. Salunda ndmnpes det icke av Justinus, Tertullianus, Cyprianus,
Hippolytus, Ireneus, Clemens av Alexandria, Origenes, Serapion och
Apostoliska konstitutionerna Bok II. Det méter forst i Apostoliska
konstitutionerna Bok VIII, hos Johannes Chrysostomus och i KEtherias
beréttelse om sin pilgrimsfard till det heliga landet. Omkring &r 500 torde
det ha varit i bruk i Rom, d4 konciliet i Vaison 529, som anbefaller dess
anvéndning i Gallien, &beropar sig pd romersk sed.

Forsok att pavisa tidigare forekomst av Kyrie eleison saknas emeller-
tid icke. Ddolger har végat gissningen, att Paulus vid det tillfdille, som
beskrives i IT kor. 12: 8 méjligen bett K. e. (Sol salutis, 1925, sid. 82) och
att de kristnas av Plinius d. y. omnidmnda véxelsdng utgjordes av K. e.
(a. a. sid. 136). Dessa antaganden méaste emellertid forvisas till fanta-
siens omraden. Utan beldgg #r #ven Wagners antagande (Iinfiihrung
in die gregorianischen Melodien I, 1911 sid. 72), att det hor till de &ldsta
latinska riterna och att det, alldenstund det bestdr av grekiska ord, redan
kan ha forefunnits under den tid, da grekiskan &nnu var det liturgiska
spréket i Rom. Till denna Wagners osannolika hypotes har Moberg
anslutit sig (Kyrkomusikens historia, 1932, sid. 80). Lizells uppgift (En
hogmissogudstjinst, 1930, sid. 10), att Kyrie och gloria sjungits p& sin
nuvarande plats »dnda sedan Konstanting och Augustinus’ dagar pa 300-
och 400-talen», saknar varje historiskt stod.

Fragan om Kyries ursprung har pa senare tid livligt debatterats.
De flesta forskare vidhalla, att uttrycket hémtats fran bibeln. Man anfor,
att ordet eleison férekommer pa flera stéllen i N. T, sdsom Matt. 9:27; 15:22;
17:15; 20: 30 f.; Mark. 10:47; Luk. 16:24; 18:38 f. Vidare citeras de
stillen ur G. T., foretrédesvis psalmerna, didr den grekiska Oversétiningen
Septuaginta, anvinder ordet eleison, sdsom Ps. 6:3; 9:14; 25:6; 27:7;
31:10;41:5,11; b1:3; 56: 2; 57: 2; 86: 3, 16; 119: 29, 132; 123: 3; Jes. 33: 2.
Den talrika forekomsten av ordet eleison i psalmerna &r sidrskilt att be-
akta, d& man erinrar sig att psalmerna flitigt anvindes i tidegérden.

Men & andra sidan har framh&llits att K. e. var ként sdsom acklama-
tion under antiken #ven utanfér kyrkan. Man brukar sirskilt anfora
et citat frdn Epiktet och hans kommentator Arrianus (Epicteti disserta-
tiones ab Arriano digestae IT 7 § 14; Ed. Schenkl. 1916), dér orden »kyrie.
eleison» forekomma sisom ett anropande av guden. I de anfdérda bibel-
citaten stir Kyrie eleison aldrig utan ett objekt (mig eller oss). Det &r
garskilt Dslger, som betonat mojligheten av inflytande av denna hedniska
acklamation p& inférandet av K. e. i den kristna liturgien.



Négon forklaring varfor K. e., som dittills tydligen varit oként i den
kristna gudstjinsten, helt plotsligt i slutet pa 300-talet vann popularitet,
har man icke lyckats finna. Det kan ligga négon sanning i Délgers an-
tagande. En acklamation, som i samma eller liknande form var kind sé-
val for kristna som hedningar, torde litt ha kunnat vinna utbredning.
Forestdllningen om den makt, som man tillade acklamationen, tyder kan-
ske mera p& hedniskt #n kristet ursprung. Anmirkas bor att K. e. hela
medeltiden igenom anviindes sisom ett magisk kraftord. I slaget vid
Merseburg 933 var K. e. hdararnas filtrop. I Jomffru Maria Yrtegardher
heter det: »Kan vil vara sant, att Kyrieleison mérker nigot annat &n
Herre miskunda oss, vilket vi lekamligen icke veta> (Hellerstrom, Litur-
gik, 1932, sid. 225).

Men om man salunda icke kan undgd att mérka ett hedniskt inslag
i den betydelse Kyrie eleison mangen ging fick, méste man dock ligga
huvudvikten vid att acklamationen genom dess férekomst i Bibeln, fgde
kristen innebord. For dess intagande i gudstjinsten var det stikerligen
avgorande, att liknande uttryck finnas i Bibeln. Man har dirfor allt skél
att hévda, att K. . kommer frdn Bibeln men icke fran den judiska guds-
tiansten (sésom Rodhe, Svenskt gudstjinstliv 1923, sid. 65 haller troligt)
kommit in i den kristna gudstjdnsten. Samtidigt bor man dock, for att
forklara den magiska betydelse Kyrie eleison fick, bdra i minne dess hed-
niska anknytning.

Det torde icke vara nagot tvivel om att den Kyrios, till vilken ackla-
mationen riktar sig &r Kristus, de kristnas Herre. Detta tilltalsord be-
tygar Kristi gudomlighet. Men #iven ordet eleison goér detta, ty detta ord
betecknar icke blott den bedjandes hjdlpléshet utan #ven den gudomliga
makten hos den, till vilken bonen riktas. Septuaginta anvéinder Kyrios
sdsom Overséttning av Jahve och Adonai. N#r bénen i N. T. riktas till
Jesus, far han ofta en messiansk beteckning (Davids Son). Gregorius
den store ndmner, att man i Rom i motsats mot orienten sjong Christe
eleison jamte Kyrie eleison. De bada acklamationerna sjongos lika manga
ganger. Detta visar att bdda #ro riktade till Kristus. Forst pa 800-talet
patraffar man en trinitarisk tydning av Kyrie (Amalar av Metz), vilken
tydligen uppstatt i samband med att man begrinsat antalet sjungna K. e.
I de orientaliska liturgierna saknas alltjimt trinitarisk tydning av K. e.
Visserligen forekommer detta ibland trefaldigt, men detta beror pad upp-
fattningen av tretalet sisom heligt (jfr den trefaldiga aronitiska vélsig-
nelsen, det trefaldiga Agnus Dei).

For att forstd innebsrden av Kyrie eleison méste man taga i betrak-
tande s&vil betydelsen av liknande bibliska ultryck som den betydelse
acklamationen fatt i de olika liturgierna pd grund av dess plats och
anvidndning.

I N. T. férekommer K. e. ssom ett rop om nid och barmhirtighet
frdn dem som &ro olyckliga i denna virlden (Cabrol, Le livre de la priére
antique 1929, sid. 69). Det #r med dessa ord som de blinda fran Jeriko,
de tio spetdlska, och den kananeiska kvinnan vénda sig till Jesus. Det
ar icke ett rop i syndandd. I detta fall anvindes uttrycket: misskunda dig
(thdodyre;)  Gud, miskunda dig 6ver mig syndare, Luk. 18: 13). De
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gammaltestamentliga utiryck, didr Septuaginta anvénder eleison, atergi-
vas i var bibeldversétining genomgdende med: var mig (oss) nadig. Denna
Oversittning torde ndra tolka betydelsen av uttrycket. Det #r en bon om
Guds hjélp i all livets néd. Det &r ett bénerop ex miseria hujus vitae,
inneslutande synden men icke inskrinkande sig till denna (Hering, art.
Liturgie i Haucks Realencyklopedie 3:e uppl., sid. 543; Widding, Dansk
Messe, ete., I, 1933, sid. 85). Av de ovan anforda citaten frdn G. T. hin-
fora sig endast tvenne (Ps. 41:5 och 51:38) till synden.

Sasom redan ndmnts limnar Apostoliska konstitutionerna Bok VIII
(sen. hilften av 300-talet) det forsta beligget for anvindningen av K. e.
i den kristna gudstjinsten. Diar foreskrives, att folket och sérskilt de smé
barnen skulle efter varje bonepunkt i katekumenernas litania svara
»Kyrie eleisony. Litanian 4r en bén om allehanda andligt och lekamligt
gott. I KEtherias pilgrimsresa omtalas en vesper i Uppstindelsekyrkan i
Jerusalem. Vid slutet av vespern star biskopen framfor grottan, och dia-
konen némner efter pligseden namnen pa enskilda personer. sMedan dia-
konen namner dessa namn, stdr dar alltid en stor skara barn, vilka oav-
Iatligt svara: Kyrie eleison, vilket motsvarar vart: miserere, Domine; deras
rop aro otaliga». Icke heller hédr #r det fraga om nagon bon om synda-
{orlatelse utan en anropan om Guds ndd. Acklamationen synes nirmast
haft till syfte att gora bonhorelsen viss (Achelis, Lehrbuch d. prakt.
Theologie, 3:e uppl. I, 1911, sid. 369 f.). Déarpa tyder sarskilt att de
oskyldiga barnen fatt sig denna boén ombetrodd. Johannes Chrysostomus
framhaller, att barnens bén om forbarmande har den storsta kraften (In
Matthaeum homilia 71). Aven i den gallikanska méssan sjongs kyrie av
gossar.

Men K. e. {forekommer i den grekiska gudstjinsten icke blott shsom
acklamation vid litanior. Det sjunges vid flera tillfdllen 3 eller 12 gdnger
i foljd. Vid slutet av tidegérderna sjunges det 40 gdnger i f6ljd och av-
slutas med doxologia minor (Ara vare Fadern etc.). Kyrie eleison har hér
overvigande karaktir av hyllning och wutgdr en lovsang till Kristus.
Denna innebérd #r besliktad med Kyries egenskap att vara det kraftigt
verkande bénerop. I bonens erkiinnande alt hjilpen kommer fran Kristus,
ligger hyllningen av hans gudomliga makt innesluten. Det berittas, att
man stundom sjong K. e. 100 ganger, sikerligen p4 grund av aft 100 i
antiken ansigs vara ett lyckobringande tal. Den hundrafaldiga hyllningen
méste gora bonhorelsen sidker. Aven i visterlindska litanior férekommer
100-faldigt kyrie. Mabillon omtalar (Museum italicum II 1720, XXXIV)
en Maria-litania av romerskt ursprung, déir man sjong 100 Kyrie eleison,
100 Christe eleison och 100 Kyrie eleison. Antikt hedniskt inflytande
synes hiir ha tréingt kristen askadning i bakgrunden.

Man brukar vanligen antaga att K. e. kommit till Rom frdn Jerusa-
lem (eller Antiokia). Forbindelserna mellan Rom och Palestina voro
livliga. Etheria var blott en bland méanga pilgrimer, som bestkte det
heliga landet. I Visterlandet patriffa vi K. e. tidigast sdsom inledning
och avslutning till en litania. Boner i litanieform voro kénda i Vésterlan-
det i borjan pad 300-talet. Lactantius (De morte persec. 46, 6) nimner
en litania, som Licinius lit sin armé sjunga den dag ar 313, d&



4

han kémpade mot Maximinus Daja vid Adrianopel. I dessa latinska
litanior wutgjordes folkets acklamation icke av K. e. utan av dess
latinska motsvarighet, sisom Precamus, Domine, miserere eller Te roga-
mus, audi nos. Dessa acklamationer ha tydligen s& starkt tillignats av
folket, att K. e, nér det omkr. 500 nddde Rom, icke férmidde undantringa
dem, utan fick noja sig med att inrama litanian. Den stillning K. e. s&-
lunda fick utomkring litanian, &r eilt bevis for att det forst sent borjade
anvindas i Rom (Duchesne, Origines du culte chrétien, 1920, sid. 175 £.).
Litanian var troligen den vég, varpad K. e. vann sin plats i den romerska
méssan. Endast i ett fatal mé#ssor inghr numera en litania, men egen-
domligt nog har den romerska litanians yngsta bestindsdel, det grekiska
K. e., blivit ett bestindigt moment och har fatt behalla namnet litania.

I den romerska miéissan dr K. e. infogat mellan introitus och gloria
eller mellan introitus och kollektan, d& gloria icke {6rekommer i alla
méssor. Mellan introitus och Kyrie kan intet samband pévisas, d& introi-
tus vaxlar de tempore. Cabrol fornekar bestimt, att det finnes nagot som
helst samband mellan Kyrie och gloria (I.a messe en occident 1932, gid.
61). Fortescue har diremot (The Mass 1922, sid. 243) sokt uppvisa ett
sammanhang. Han péapekar, att i Jakobsliturgieen den férsta synaptén
(litanian) slutar med trishagion, och erinrar &ven om att i de bysantinska
liturgierna inledningslitanian f6ljes av de s. k. antifonerna, vilka utgéras
av nigra verser ur lovpsalmen, i vilka invokationer inskjutits. Efter den
andra av de tre antifonerna sjunges en Kristus-hymn (Monogenés). Mot
Fortescue kan anforas, att gloria icke inférdes i den romerska missan
samtidigt med K. e., och vidare, att gloria icke tillhér alla méssor. Men
hans papekande ér av intresse, nir man stéller fragan: varfor fick gloria
den plats den &ger i den romerska méssan och icke nédrmast fore kom-
munionen efter antiokenskt monster? Berodde det kanske ddrpa, att man
fattade #ven K. e. som en lovsang till Kristus? Berodde det darpa att
laudamus innehaller en till Kristus riktad, rudimentir litania? I varie
fall 4r det tydligt, att man icke kiint négot motsatsforhallande mellan
K. e. och gloria.

De medeltida liturgikerna betraktade i sjilva verket K. e. shsom en
hyllning till Fadern, Sonen och Anden (Batiffol, Legons sur la messe
1927, sid. 111). Atskilliga av medeltidens farcerade kyrier #ro till sitt hu-
vudsakliga innehall lovsanger (t. ex. Kyrie, rex genitor eller Cunctipotens
genitor). Aven nutida romerska liturgiker uppfatta K. e. ssom en lov-
sédng. Salunda anser Cabrol (Dictionnaire d’archéologie chrétienne et de
liturgie, art. Kyrie) K. e. nirmast vara en doxologi till Kristus eller till
treenigheten. Brinktrine (Die heilige Messe 1931, sid. 63 f.) menar, att
boneropets mangfaldiga upprepning gér K. e. till en upphojd lovsang till
treenigheten, ett slags doxologi, som leder over till den stora doxologien,
till gloria. Man soker dven sammansmilta kyries egenskap att vara ett
innerligt bénerop (vox deprecationis, ssom Gregorius den store uttryckte
det) med dess hyllningskaraktir. Genom K. e. viickes kinslan av syndig-
het och behovet av hjilp, heter det i Thalhofer-Eisenhofer, Handbuch der
kath. Liturgik IT 1912, sid. 55, och man anropar den treemige Guden om
forbarmande, nérmast for aft kunna foérhérliga honom i det f6ljande .glo-




Silbermannskolan i grevskapet Bayreuth.

A. Graichen och Ritter.

Gottfried Silbermanns verk avslutades icke i och med hans dod 1753,
ty, som vi veta hade han samlat omkring sig en méngd lirjungar, vilka
han invigt i orgelbyggerikonsten. De flesta av dessa inskrédnka sin
verksamhet till Sachsen och de nordtyska provinserna (Zacharias Hil-
denbrand, Tobias Schramm, Renkwitz, Koppe, Frederici, Casparini m.
fl.). Tva av hans larjungar, Johann Jakob Graichen och Johann Niko-
laus Ritter, slogo sig emellertid ned i grevskapet Bayreuth och grundade
dar en egen rikining, »Oberfrankiska orgelbyggarskolan», vilken fort-
gick till langt in pa 19-de &rhundradet.

Graichen och Ritter invandrade 1739 till Bayreuth och slogo sig ned
i den lilla staden Hof. Till en bérjan foretogo de blott reparationsar-
beten, men 1741 utfirdade markgreven en privilegiumsurkund &t dem.
Likvidl erhollo de ej de forsta aren det verksamhetsfilt de sdsom lar-
jungar av Tysklands stdrsta orgelbyggare hoppats pa. Sedan markgre-
ven Georg Wilhelm tilltritt regeringen hade kyrkomusiken forsummats.
De flesta forsamlingarna #gde dock redan fortraffliga orgelverk fran
barocktiden och saledes kunde orgelbyggarna endast uppfora ett fatal
egna orglar.

Dessa voro: 1744 Berg vid Hof, 1745 St. Johannis vid Bayreuth, 1747/48
Benk, 1748/49 Trebgast, 1750 Neustédtlein vid Bayreuth, 1753 Baiersdorf,
1754/56 Nemmersdorf, 1756 Bischofgriin, 1757 Kulmach, Spitalkirche, 1759
Tichtenberg, 1760 Wirsberg, 1765 Reform. Kirche zu Erlangen.

Forteckning over Lichtenbergorgelns register.

Tremulant Calcantenzeichen
Principal, 8 Fus Bordun, 8 Fus
Octav, 4 Fus Quintaton, 8 Fus
Quintenbas, 3 Fus Quinten, Diskant
Keoppelfloten, 4 Fus Octav, 2 Fus
Spitzfloten, 2 Fus Tertien, Diskant
Tertienbas Flageolett, 1 Fus
Mixtur, 4 Fach Posaunenbas, 16 Fus
Subbas, 16 Fus Octavenbas, 8 Fus.

Registerforteckningen #r uppgjord i samma ordningsfslijd som an-
dragen &ro placerade i spelbordet.

ria, men vidare fér att kunna i kollektan uppséinda en verksam bon, dock
framfor allt for att kunna fa den rika frukten av det foljande méssoffret.
Kyries bonekaraktir betonas sirskilt av Schindler. Bennen er, siger han
(Liturgi 1928, sid. 247), baade evangelisk og oldkirkelig og fortjener
visselig at tjene Kristne til en hyppig »Skudben> (Hjaertesuk); den Hr,
heter det vidare, (a. a., sid. 128) Udtrykket for vor »Trzngsel, Elendighet
og Nod. Att K. e. har betydelse av litania framhaller Eisenhofer (Grund-
riss der kath. Liturgik 1926, sid. 192). K. e. &r, séiger han, en bén om
forbarmande, som riktas till den treenige Guden och giller alla den en-
skildes och hela kyrkans méngfaldiga angeldgenheter. (Forts.)

A. 0. T. Hellerstrom.



