I slakte efter sldkte finner hon rum i heliga sjalar”

Vishetsteologiska teman 1 Ords 8:22-31 och i

relaterade tidiga judiska och nytestamentliga texter

Pro gradu avhandling i gammaltestamentlig exegetik
Skribent: Richard Eklund

Handledare: Antti Laato

Fakulteten for humaniora, psykologi och teologi
Abo Akademi

Abo 2020



ABO AKADEMI — FAKULTETEN FOR HUMANIORA, PSYKOLOGI OCH
TEOLOGI
Abstrakt for avhandling pro gradu

Amne: Gammaltestamentlig exegetik

Forfattare: Richard Eklund

Arbetets titel: "’ sldkte efter sldkte finner hon rum i heliga sjélar” -
Vishetsteologiska teman 1 Ords 8:22—31 och 1 relaterade tidiga judiska och
nytestamentliga texter

Handledare: Antti Laato | Handledare:

Abstrakt:

I denna avhandling gor jag en receptionshistorisk studie av vishetsteologiska
teman 1 Ords 8:22-31 och relaterade tidiga judiska och nytestamentliga texter.
Utgaende fran nimnda verser i Ords 8 studerar jag hur fyra vishetsteologiska
teman, anknutna till den personifierade Visheten, har teranvénts i Syr 24, Vish 7—
9 och Bar 3:9—4:4. De fyra temana &r Vishetens ursprung, Guds och Vishetens
relation, Vishetens uppgift och lokaliseringen av Visheten. Efter min analys av de
tidiga judiska texterna analyserar jag fem nytestamentliga texter, 1 Kor 8:6, Fil
2:6-11, Kol 1:15-20, Hebr 1:1-4, och Joh 1:1-3, for att se hur de
vishetsteologiska temana har adapterats i kristologiska diskussioner.

I studiet av Ords 8:22-31 kan man se att Visheten framstélls som pre-existent i
begynnelsen hos Gud, att hon var med Gud under skapelseverket och att hon glads
med minniskorna. Mina analyser i den tidiga judiska receptionshistorien visar att
motiv frdn Ords 8:22-31 ateranvéndes pé olika sitt. I Syr 24 ser man att Ords 8:s
motiv gillande skapelseordningen har dteranvints for att lyfta fram Israels historia
och traditioner. I Syr 24 slir Visheten ner sig hos Israels folk i Jerusalem och
utovar sin makt i oversteprastens roll. Visheten sammankopplas ocksd med Guds
lag, ett motiv som édven finns i Bar 4:1. I Vish 7-9 anvénds motiv frén Ords 8 {for
att beskriva Vishetens uppgift i skapelsen, Vishetens regerande makt och
Vishetens intima relation med Gud.

Analysen av de nytestamentliga texterna visar att vishetsteologiska motiv
anknutna till den personifierade Visheten har anvénts 1 texter om Jesus Kristus.
Motiv frdn Ords 8:22-31 och utvecklade motiv i den tidiga judiska
receptionshistorien har adapterats for att lyfta fram aspekter 1 kristologin. Kristus
iklés rollen som den pre-existenta Visheten som har varit med i skapelsen. Med
hjdlp av vishetsteologiska motiv motiveras Kristi néra relation med Gud, Kristi roll
1 skapelsen, och hans herravilde 6ver allt skapat.

Nyckelord: Ords 8, Visheten, vishetsteologiska motiv, receptionshistoria,
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1. Inledning

1.1. Uppgift

Ords 8, och speciellt verserna 22—-31 med ursprung- och skapelseperspektiven, dr en
text som ménga bibelforskare har forsokt att forsta. Bibeltexten innehéller en intressant
portrittering av den personifierade Visheten. Texten innehéller ocksa svarlosta
oversittningsproblem vilket gor den till ett intressant objekt for exegetiska studier. Det
ar inte bara bibelldsare och forskare i modern tid som har fattat intresse for Ords 8:22—
31. Redan i antika texter, i den judiska och kristna receptionshistorien, kan man finna
idéer och motiv som hérstammar fran Ords 8:22-31. I Ords 8:s receptionshistoria
adapteras och ateranvénds motiv anknutna till den personifierade Visheten i Ords 8.

Detta skall jag studera i denna avhandling.

Den senare judiska och nytestamentliga vishetsteologin &r ett omfattande
forskningsomrade. Dérfor véljer jag i denna pro-gradu avhandling att utgéd ifrdn
centrala vishetsteologiska teman som dyker upp nir man ldser Ords 8:22-31 och
relaterade texter i den judiska receptionshistorien. Jag kommer fOrst att studera
apokryfa texter relaterade till Ords 8:22—-31. De apokryfa skrifterna och andra tidiga
judiska skrifter &r ett viktigt forskningsdmne i1 och med att man dir kan se hur man 1
ett tidigt skede forstod och tolkade de gammaltestamentliga texterna.! De apokryfa
bockerna skiljs fran andra judiska texter, exempelvis de pseudepigrafa skrifterna, pa
grund av att de har en starkare kanonisk stillning.” Jag viljer att begrinsa min studie i
apokryferna till Syr 24, Vish 7-9 och Bar 3:9-4:4. Efter studien i de apokryfa
skrifterna skall jag se hur de vishetsteologiska temana adapteras i Nya testamentet. Jag
kommer att fokusera min nytestamentliga studie pa de kristologiska texterna i Joh 1:1—
3, 1 Kor 8:6, Fil 2:6-11, Kol 1:15-20 och Hebr 1:1-4. Bara centrala texter i min
avhandling studeras, inte hela textavsnitt. For att fortydliga sa har min avhandling

dessa tva forskningsfrigor:

! Witherington forklarar: ” Another important result of this study is that it definitely appears to be the
late sapiential material, in particular Sirach and the Wisdom of Solomon (and less frequently Philo),
that can be said to have most deeply influenced the sources and authors of the New Testament
documents. This influence is not minimal and cannot be confined to a few critical passages such as
Matt. 11:25-30. The earliest Christians were all Jews, and many of them seem to have been steeped in
this sort of literature.” Witherington 1994, 384. Se ocksa Kugel & Greer 1986, 13.

2 Se t.ex. Holmén 2010, 46—64, och Grintz 2007.



1. Hur tolkas och wutvecklas vishetsteologiska teman anknutna till den
personifierade Visheten i Ords 8:22-31 i relaterade apokryfa skrifter?
2. Hur anvinds och adapteras vishetsteologiska teman 1 nytestamentliga

kristologiska texter?

Vilka vishetsteologiska teman skall jag da utgd ifrdn? I Ords 8:22-31 finns intressanta
motiv och hebreiska ord anknutna till den personifierade Visheten. *13p i Ords 8:22 och
77K 1 Ords 8:30 ér intressant ord som har gett upphov till olika tolkningar och
Oversittningar. Andra intressanta begrepp i textstycket dr °n03 i Ords 8:23, och >n%%in

som forekommer tvé ganger i Ords 8:24-25.

I denna studie viljer jag att utgd ifrdn foljande fyra teman: Det forsta temat ar
Vishetens ursprung. Forstdelsen av orden °33p och *n9%im i Ords 8:22-25 &r hér centralt.
13p dr ett intressant uttryck som har varit centralt i diskussionen kring Vishetens
ursprung och hennes relation till Gud. Ringgren har lyft fram alternativa forstaelser
och Oversittningar till det hebreiska verbet> Han lyfter fram de antika
bibeldverséttningarna och visar att de har forstatt verbet pa tva olika sétt. Den forsta
gruppen, Septuaginta, Peshitta och Targum, har 6versatt *13p med “skapa”. Moderna
bibeloversittningar som exempelvis B2000 har foljt den 6versittningen.* Den andra
gruppen har oversatt det hebreiska verbet med forviarva” eller ta 1 dgo”. Till den
gruppen hor Aquila, Symmachus, Theodotion, och Vulgata. 1 receptionshistorien
behandlas ocksd Vishetens ursprung. Till exempel stdr det i Syr 24:3 att
Visheten “utgick ur den Hogstes mun”. Det andra temat jag kommer att ta upp ar
Guds och Vishetens relation. Detta relateras speciellt till verbet 137 1 Ords 8:22.
Relationen mellan Gud och Visheten kommer ocksa starkt fram 1 apokryferna,
exempelvis 1 Vish 7:25-26 dir relationen beskrivs pa ett intimt sétt. Det tredje temat
som jag skall diskutera dr Vishetens uppgift, dir exempelvis ordet 7328 (Ords 8:30)
direkt berdr detta tema. Detta ar det andra ordet 1 Ords 8:22—-31 som har féatt mycket
uppmarksamhet. Fox lyfter fram tre olika sétt att forsta
ordet: “hantverkare”, “stindigt” och “som ett barn”.° Olika varianter av dessa
overséttningar hittas i véra svenska bibeloverséttningar. Vishetens uppgift utvecklas

speciellt i Vish 9:1-2, dér Visheten fér en aktiv roll i1 skapelsen. Uttrycket *n291 1 Ords

3 Se Ringgren 1947, 100-101.
41 den hir avhandlingen foljer jag B2000:s 6versittning, om inget annat omnamns.
5 Fox 2000, 285-287.



8:23 dr ocksa centralt i den hér diskussionen. *n321 har en intressant parallell i Ps 2:6,
dér samma verb anvinds for att beskriva hur Herren har “invigt” sin konung. Det
fjdrde temat géller lokaliseringen av Visheten. I Ords 8:22-31 beskrivs det att Visheten
ar med Gud innan skapelsen, vilket ocksd kommer fram i receptionshistorien i
apokryferna (t.ex. Vish 9:10). Vishetens lokalisering &r ett viktigt tema i Bar 3:9-4:4
och Syr 24. Till exempel i Syr 24:7-8 ser man att Visheten soker efter en boning och,
pa Guds befallning, slar sig ner hos Israels folk. I Syr 24:23 och Bar 4:1 kommer

ocksa Vishetens och Mose lags sammankoppling starkt fram.

Jag kommer att framskrida pa foljande sétt i min studie: I kapitel ett har jag
inledningsvis lyft fram fyra centrala vishetsteologiska teman i anknytning till
portritteringen av den personifierade Visheten 1 Ords 8:22-31 och relaterade apokryfa
skrifter. I kapitel ett kommer jag ocksa att se Over forskningsldget och g igenom nagra
metodologiska anmérkningar. I kapitel tva tar jag mig an mina forskningsfragor. Forst
ska jag genom analys noggrant undersoka hur de vishetsteologiska temana anviands i
apokryfa texter 1 jimforelse med Ords 8:22-31. Efter det ska jag se hur de centrala
temana adapteras 1 Nya testamentet. I kapitel tre gor jag en sammanfattande
utvdrdering och analys av den receptionshistoriska studien. I kapitel 4 avslutar jag min
avhandling med att dra samman de trddar som finns i min avhandling, och ger forslag

till framtida forskning

1.2. Forskningsoversikt

Forskningen kring den personifierade Visheten 1 Ords 8 och dess senare
receptionshistoria dr ett omfattande omrade, och jag har valt ut sddan forskning som
ar relevant for min avhandling. Min forskningsoversikt dr uppdelad i tvd delar. Jag gor
forst en forskningsoversikt over det som blivit studerat med utgangspunkt i den
gammaltestamentliga exegetiken, for att sedan se ndrmare pa forskningen som utgar

ifrdn den nytestamentliga forskningen.

Ringgren har i1 sin bok Word and Wisdom: Studies in the Hypostatization of Divine
Qualities and Functions in the Ancient Near East (1947) studerat hur den
gammaltestamentliga idén om Visheten (Job 28, Ords 8) uppstod. Ringgren menar att

ursprunget till den personifierade Visheten ér att vishet, en Guds egenskap, borjade ses

3



som en hypostas. Hypostasen har senare utvecklats till en personifiering genom
adaptering av motiv frdn mesopotamisk och oriental antik israelitisk mytologi.
Speciellt motiv anknutna till gudinnor som exempelvis Astarte eller Isis, har influerat
den personifierade Visheten.® Ringgren lyfter fram att Ords 8 ir det frimsta beviset i
Ords 1-9 for en hypostas av vishet.” Syr 24 fortsitter i stora drag det som Ords 8 lyft
fram géllande personifierade Visheten, men utvecklar ocksd konceptet. Ringgren anser
att Visheten i Syr 24 portrétteras som en personifiering och som en gudomlig medlare.
I Salomos Vishet far idén ytterligare utveckling och den personifierade Visheten far

nya drag.®

Von Rad diskuterar den personifierade Visheten och dess idéhistoria i bockerna The
Old Testament Theology (1965) och Wisdom in Israel (1972). Visheten dr den princip
1 vilken Herrens vilja och frilsning ndrmar sig ménniskan. Vishet &r ocksa det mest
centrala 1 det som ménniskan behdver for ett gott liv. Enligt von Rad utvecklades idén
om den personifierade Visheten i Ords 8 som ett gudfruktigt alternativ till gudinnan
Astarte. Géllande de till Ords 8 relaterade texterna, Job 28 och Syr 24, ligger de néra
Ords 8 med de idéer och motiv som dédr framkommer. Von Rad menar att ocksa
motivet i Syr 24:23, dir Visheten sammankopplas med Guds lag, inte ar en helt ny idé
1 jamforelse med Ords 8. Denna idé dr en teologisk slutledning av motiv som finns
ndrvarande i Ords 1-9. Utvecklingen i Syr 24 har att géra med yttre faktorer och att
det judiska folket ville tydliggdra sin speciella plats i méanniskosléktets historia.
Déaremot ser inte von Rad nagra starka forbindelser mellan Vish 7:22 och Ords 8:22,
trots att bada texterna talar om Visheten i skapelsen. Von Rad forstar Vishetens roll i
Ords 8 som den princip genom vilken Gud tilldt sig bli ledd 1 skapelsen. I Vish 7 dr
Vishetens roll i skapelsen betydligt aktivare.’

Roland Murphy har ocksé diskuterat hur idén om den personifierade Visheten har rort
sig fran de gammaltestamentliga texterna Job 28 och Ords 8, till de apokryfa skrifterna
Syr 24, Bar 3:9-4:4, och Vish 7-9.!° Han har fokuserat pd hur man kan forstd
Vishetens identitet. Murphy kallar Ords 8:s beskrivning av den personifierade

® Ringgren 1947, 147-149.

" Ringgren 1947, 99.

8 Ringgren 1947, 106-119.

° Von Rad 1965, 444-448; Von Rad 1972, 170.
10 Murphy 1996, 133-149.



Visheten som “bas text” i och med Vishetens ldnga tal och framstiende stillning.!!
Murphy sammanfattar sin studie av den personifierade Visheten med att lyfta fram
manga olika tolkningar och bilder av Visheten som framkommer i den senare
receptionshistorien. Murphy séger att alla dessa tolkningar och bilder &r legitima och
mojliga, detta pd grund av den varierande portrétteringen som finns av Visheten i Ords
8 och Job 28. P4 grund av de manga bilder som finns blir det ocksa svért att ge en
enhetlig bild som svar pd fragan av vem Visheten dr. Murphy ger andd ett

sammanfattande svar:

The best one can say is that Lady Wisdom is a divine communication:

God’s communication, extension of self, to human beings. '

I sin bok A4 Star is Rising: The Historical Development of the Old Testament Royal
Ideology and the Rise of the Jewish Messianic Expectations (1997) lyfter Laato fram
teorin om hur idén om gudomliga agenter, inklusive den personifierade Visheten,
utvecklades i ett kungaideologiskt vakuum. I detta kungaideologiska vakuum hade de
gudomliga agenterna en funktion i en transcendent eskatologi.'> Denna eskatologi,
byggd pd motiv frdn den israelitiska kungaideologin, gav hopp om att Herren dnnu
ledde sitt folk. I den transcendenta eskatologin ateranvindes kungaideologiska motiv
om den néra relationen mellan Herren och den davidiska kungen. Laato argumenterar
ocksa for att den kungaideologiska kopplingen finns i den senare receptionshistorien i
Syr 24 och Vish 7-9.'* Han lyfter fram hur motiv anknutna till den personifierade
Visheten i Ords 8 och den senare receptionshistorien ateranvéands i Nya testamentet.
Teologiska motiv om Jesu pre-existens, att virlden skapades genom honom och att
han 1 kunglig prakt sitter bredvid Herren, dr teman som redan var nédrvarande i de

sofiologiska traditioner dér Visheten fungerar som Messias. !>

Bland nyare litteratur kan ndmnas Bartholomew & O’Dowd, som ocksa har studerat
den gammaltestamentliga vishetslitteraturen 1 sin bok Old Testament Wisdom
Literature: A Theological Introduction (2011). Bartholomew & O’Dowd visar hur den

gammaltestamentliga vishetslitteraturen har influerat texter och tematik i Nya

' Murphy 1996, 135.

12 Murphy 1996, 145-147.
13 Laato 1997, 247.

14 Laato 1997, 253-255.

15 Laato 1997, 349-350.



testamentet. Vishetstraditionen é&r, enligt dem, en av manga bakomliggande traditioner
till de nytestamentliga texterna. Forfattarna lyfter speciellt fram den skapelseordning
som betonas i Gamla testamentet, och framldgger hur denna tar sig uttryck 1 Nya
testamentet, exempelvis 1 Kol 1:15-20, Ef 1:3—14, och 1 Kor 1-4. I Nya testamentet
far dock vishetmotiven nya dimensioner. Kristus Jesus, som den inkarnerade Visheten,
visar inte bara pa skapelsens ordning, utan ocksa pa Guds eskatologiska plan med

skapelsen.'¢

Forskningslitteraturen berérande de nytestamentliga texter jag valt att studera ar
enorm, och den litteratur jag presenterar dr bara en brakdel av allt material. Martin
Hengel har i sin bok The Son of God — The Origin of Christology and the History of
Jewish Hellenistic Religion (1976) forsokt belysa utvecklingen av titeln Guds Son.
Detta gor han genom att med start frdn Paulus och hans brev ga tillbaka till de idéer
som gav upphov till den kristna tron.!” Hengel lyfter fram figurer och medlare i den
antika judiska litteraturen, figurer som exempelvis Henok-Metatron, Melchizedek-
Mikael, och den pre-existenta Visheten. Dessa medlande figurer var skilda fran Gud,
men hade 4nda ett ndra samband honom. De fick en speciell plats i de eskatologiska
héndelserna och utspelningarna. Idéerna om medlande figurer i det judiska ténkandet
uttryckte motiv om en medlare géllande uppenbarelse och frélsning i tidens borjan och
slut. Dessa motiv styrde den tidiga kristendomen in pa att tolka Jesu predikan och

girningar som en koncentrerad unik eskatologisk frilsande hindelse. '8

Hamerton-Kelly har, 1 anknytning till figurerna Ménniskosonen och Visheten, forskat
11dén om pre-existens i Nya testamentet. Han péstar att idén om att saker pre-existerar
1 Guds medvetande eller 1 himlen gér langt tillbaka 1 biblisk och tidig judisk tradition.
Han lyfter fram Visheten i de gammaltestamentliga och apokryfa texterna och menar
att det dr vélként att hon pre-existerade skapelsen. Visheten kommer fram redan i Job
28 som en icke-skapad entitet, genom vilken Gud skapade vérlden. I Ords 8 utvecklas
Visheten till en personifiering. Visheten personifierad dyker ockséd upp 1 Syr 24, dar
hon sammankopplas med Guds lag. Denna sammankoppling far en fortséttning 1

rabbinska texter.!” I sin studie av nytestamentliga texter pavisar han bl.a. hur den

16 Bartholomew & O’Dowd 2011, 231-260.
17 Hengel 1976, 18.

18 Hengel 1976, 89-90.

19 Hamerton-Kelly 1973, 15-21.



judiska vishetstraditionen i samklang med andra motiv frén biblisk och judisk tradition
hjélper till att utforma idén om Kristus som pre-existent medlare. Till exempel i Joh
1:1-18, 1 Kor 8:6 och Hebr 1:1-3 finns direkta sammankopplingar till den pre-

existenta Visheten i Ords 8 och den tidiga judiska receptionshistorien.?

Dunns forskning dr ocksa relevant for denna avhandling. Dunn har forskat i varifran
laran om inkarnation kom. Detta har han gjort i sin bok Christology in the making: An
Inquiry into the Origins of the Doctrine of the Incarnation (1980). Han undersoker den
pre-kristna judendomen och vidare den hellenistiska omgivningen, men hittar inget
som kan ha gett upphov till idén om Jesus som pre-existent. Dunn sdger foljande om

den personifierade Visheten i Ords 8 och relaterade apokryfa texter:

[...] thus far we can say with confidence that it is very unlikely that pre-
Christian Judaism ever understood Wisdom as a divine being in any

sense independent of Yahweh.*!

Men Dunn menar dnda att det var termer tagna frdn vishetstraditionen i pre-kristen
judendom som satte igang idéerna om Kristi pre-existens och inkarnation.
Slutresultatet av denna teologiska process ser man 1 Johannesevangeliet, dvs. 1 slutet
av det fOrsta arhundradet. Pastdendet att vishetstraditionen skulle ha stor
forklaringskraft f6r idén om en pre-existent Kristus véger, enligt Dunn, tungt. Dunn
hénvisar till texter som Joh 1:1-18, 1 Kor 8:6, Kol 1:15-17 och Hebr 1:1-3a. Han
lyfter fram manga texter som visar att traditionen om Visheten har influerat den
nytestamentliga kristologin. Mycket av det som exempelvis Ords 8, Syr 24 tillskriver
Visheten, tillskriver de forsta kristna Jesus.?> Men en automatisk koppling mellan
Visheten och Jesus Kristus finns &ndé inte, enligt Dunn, som argumenterar for att den
synoptiska traditionen pavisar att det fanns en tid da vishetskristologi inte fanns. Dunn
stéller sig ocksé fragande till om Paulus i 1 Kor 8:6 och Kol 1:15-20 argumenterar for
att Kristus dr pre-existent och en gudomlig figur som varit aktiv i skapelsen. Kristus

ar inte Visheten inkarnerad, utan Kristus forkroppsligar Guds skapande och frilsande

20 Hamerton-Kelly 1973, 192-193, 200-215, 241-243.
2! Dunn 1980, 176.
22 Dunn 1980, 163-212.



aktivitet. Gud var 1 all sin fullhet i Kristus, och Kristus representerar och manifesterar

allt det som Gud #r nir Han striicker sig ut till ménniskor, menar Dunn.??

Hurtado diskuterar i sin bok One God, One Lord: Early Christian Devotion and
Ancient Jewish Monotheism (1988) hur de tidiga kristna visade sin vordnad till den
bredvid Gud upphdjde Jesus, medan de pa samma gang vara lojala mot deras faders
monoteism. Hurtado lyfter fram idén om Visheten tillsammans med andra gudomlig
figurer. Han menar att Gud hade gett dessa gudomliga figurer en unik uppgift. Hurtado
lyfter fram tre olika typer av gudomlig agentur: 1) personifierade gudomliga attribut,
déribland Visheten, 2) upphdjda patriarker och 3) drkednglar. Hurtado pastér att dessa
figurer var viktiga idéer nér den tidiga kyrkan reflekterade 6ver den uppstdndne Jesus.

Hurtado forklarar:

More important initially than the Jewish interest in any one chief agent
figure was the basic idea that God might had some such figure in this

sort of role in the exercise of his creative and/or saving plan.?*

Dessa motiv kom tidigt i uttryck i den kristna kyrkans religidsa liv. Hurtado lyfter fram
hymner som Joh 1:1-18, Kol 1:15-20 och Fil 2:5-11 for att visa detta.”> Upphojda
figurer var vil inlemmad 1 den traditionella judiska tanken om en monoteistisk Gud,
men Hurtado podngterar dndé att den efterexilska judendomen forblev monoteistisk i
tro och praxis. Hurtado utgar mycket ifran lovprisningen i det religidsa livet. Han anser
att den &r central, och att den ger hdnvisningar till vilken status den som lovprisas
innehar. P4 grund av att Jesus lovprisades indikeras att den tidiga kristendomen
anvinde sig av motiv anknutet till gudomliga figurer och utvecklade en

distinkt “mutation” i den monoteistiska traditionen.?® Hurtado forklarar:

This mutation was not, however, unrelated to factors in the Jewish
religious matrix in which it developed, and an important factor to be
reckoned with is what I have termed the concept of divine agency.
Although personified divine attributes were not real beings alongside

God, ancient Jewish texts employ divine agency language in referring to

23 Dunn 1980, 194.

24 Hurtado 1988, 123—124.

25 Hurtado 1988, 101.

26 Hurtado 1988, 2, 39, 49-50.



them. This shows that divine agency was a familiar element in Jewish

tradition.?’

Chester har forskat i1 judiska messianska forvéntningar och medlande figurer under
andra templets tid och den nytestamentliga kristologin.?® Chester lyfter i sin artikel
Jewish Messianic Expectations and Mediatorial Figures and Pauline Christology
(1991) fram medlande figurer som haft en roll i judiska messianska forvantningar.
Dessa figurer (inklusive Visheten), upphdjda ménniskofigurer och dnglafigurer, hor
mer eller mindre ithop med varandra. Chester diskuterar ocksa Hurtados forskning, och
gér ett steg langre 4n Hurtado 1 sin syn pa dessa figurers relation till Gud. Chester
menar att Hurtado lagger for lite vikt pa dessa figurers ontologiska status, och att denne
fokuserar for mycket pa vilken uppgift figurerna hade. Chester ifrdgasétter varfor det
ar lovprisningen som ska vara det kriteriet som hanvisar till upphdjd status. Varfor kan
det inte vara figurernas attribut som avgor tillskrivandet av gudomlighet? Figurernas
attribut och uppgifter indikerar ju deras ontologiska status.?’ Chester anser att dessa

medlande figurer spelade stor roll i utformningen av Paulus kristologi.*°

Witherington har gjort djupgéende analyser av den judiska vishetstraditionens
utveckling och hur de nytestamentliga texterna fortsdtter och utvecklar denna
tradition.’! Visheten identifierades med Jesus. Witherington lyfter fram berittelsen om
Visheten utifran texter som Ords 1; 8-9, Syr 24, med mera. Texterna om Visheten
innehdller bland annat dessa detaljer: Visheten var pre-existent, assisterade vid
skapelsen, kom ner till jorden, kallade Guds folk tillbaka till Gud, frélste nagra, blev
forkastad och atervédnde till Gud. Witherington menar att denna berittelse dr mycket
lik det man kan ldsa om i Fil 2 och John 1.3> Witherington argumenterar for att de
kristologiska hymnerna i Fil 2, Kol 2, Joh 1, och Hebr 1 uttrycker vishetskristologi
som gar tillbaka till tidig judisk kristenhet. Dessa kristologiska texter visar det faktum

att den tidigaste kristologin verkligen var en hog kristologi”. Witherington menar att

27 Hurtado 1988, 49.

28 Se Chester 1991 och Chester 2011.

29 Chester 1991, 62—-65.

30 Chester 1991, 65-78.

31 Jag syftar fraimst pd Witherington 1994, Jesus the Sage: The Pilgrimage of Wisdom. En bra
sammanfattning av Witheringtons idéer finns i Witherington 1995, 185-196.

32 Witherington 1995, 195. Fiorenza har diskuterat ingdende de detaljer som anknyts till Visheten.
Hon talar om “vishetmytologi”, och hon har studerat vishetsmytologin och dess relation till de
kristologiska hymnerna i Nya testamentet. Se Fiorenza 1975.



denna kristologi ledde till ldran om den pre-existenta Sonen och vidare till 1dran om

inkarnationen.>?

I sin bok In the Shadow of the Temple (2002) utgar Skarsaune fran de kristologiska
texterna 1 Kor 8:6, Kol 1:15-17, Hebr 1:2-3, Upp 3:14 och Joh 1:1-4 nir han
diskuterar den personifierade Visheten. I alla dessa texter dr Jesus en mellanhand i
Guds skapelseakt, ndgot som, enligt Skaursane, tydligt pekar bakét pa texter som Ords
3:19, Ords 8:29-30, Vish 8:7, och Vish 9:1-2. Han konkluderar sin studie med att
pastd att kristologin i de nytestamentliga texterna han utgétt ifran &r judisk

vishetskristologi.>*

McCready har likt Hamerton-Kelly forskat i Kristi pre-existens. Detta har han gjort i
sin bok He Came Down from Heaven: The Preexistence of Christ and the Christian
Faith (2005). Han har studerat ursprunget och utvecklingen av idén om Kristus som
pre-existent. I sin bok diskuterar han Nya testamentet och dess judiska bakgrund. Han
menar att den stora influensen kommer frén judiskt hall, och lyfter fram saker i Gamla
testamentet for att pavisa detta. Han visar att personifieringar av Ordet och Visheten
visar pa en komplexitet i den monoteistiska gudomen. Andra figurer han lyfter fram ar
Herrens dngel, och médnniskosonen i Dan 7. Dessa figurer forbereder Nya testamentets
lara om Kristi pre-existens. McCready stéller sig tvekande till att den hellenistiska
filosofin influerat Nya testamentets kristologi. Den text som mest explicit undervisar
om Kiristi pre-existens finns enligt McCready att hittas 1 Fil 2. Dér innehar Kristus pre-
existent gudomlighet innan han 6dmjukar sig och kommer ner till virlden. McCready
diskuterar ocksa kristologins dogmatiska utveckling med borjan fran den tidiga

kyrkan.®

Man kan alltsé se att forskningen till stor del dr ense om att Ords 8, och de motiv som
anknyter till den personifierade Visheten har dteranvints i den senare judiska och
kristna receptionshistorien. Ords 8 har gett upphov till nya ldasningar och har adapterats
flitigt 1 nya kontexter. Sedan visar forskningsoverblicken att det finns vissa skillnader
hur man menar att dessa motiv har dteranvénts och adapterats. Innan jag tar mig an

min receptionshistoriska studie ska jag géra ndgra metodologiska anmérkningar.

33 Witherington 1994, 249,
34 Skarsaune 2002, 325-332.
35 McCready 2005, 308-317.
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1.3. Metod

Denna studie gors inom ramen for den gammaltestamentliga exegetiken. Gamla
testamentets exegetik arbetar bakat och soker efter texternas ursprungliga mening.>¢
De traditionella exegetiska metoderna framstélls 1 exempelvis Stecks metodologi Old
Testament Exegesis: A Guide to the Methodology (1998), 1 vilken Steck inledningsvis
beskriver de exegetiska metoderna och deras syften.’’ I denna avhandling utgar jag
inte 1 forsta hand ifran de traditionella exegetiska metoderna, utan ndrmar mig texterna
utifrdn metoder som James Kugel har anvint sig av i sin forskning av den tidiga

bibeltolkningen och receptionshistorien.

I In Potiphar’s house (1994) presenterar Kugel en metodologisk modell for lasningen
av tidiga bibliska tolkningar.’® Kugel ldgger fram en trestegsmetod for att kunna

urskilja bibliska tolkningar i en text.’

Det forsta steget ar att identifiera potentiella
tolkningar genom att ndra jdmfora den sekunddra texten med det bibliska originalet.
Redan den minsta avvikelsen mellan den sekundéra texten och det bibliska originalet
kan vara en potentiell nytolkning. Dessa tilligg eller dndringar som inte finns 1
originaltexten kallar Kugel for narrativa utvecklingar (eng. narrative expansions). For
att kunna jimfora det bibliska originalet och den sekunddra texten ska man ldsa

receptionshistorien med Bibeln i hand. Kugel forklarar vidare i sin bok Traditions of

the Bible (2009):

The formal starting point for ancient interpreters is always Scripture
itself. An interpreter may be eager to assert that, for example, the
Platonic doctrine of ideal forms is found in the Bible, or that Israel’s
prophets predicted the fall of the Roman empire, or that Jacob did not
really deceive his father into giving him a blessing intended for his
brother, Esau, or that the crucifixion of Jesus is an event foreshadowed
in Hebrew Scripture centuries earlier. Interpreters did claim all these

things, and more, but they did not simply claim them: they anchored their

36 Steck 1998, 1.

37 Se en sammanfattande inledning till metoderna i Steck 1998, 1-23.
38 Kugel 1994, 3.

39 Kugel 1994, 5-9.
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claims in some detail, however insignificant, found in the biblical text

itself,40

Kugels metods andra steg handlar om att isolera individuella bitar av tolkningar och
identifiera den exegetiska id¢ dessa bér pa. Bibliska tolkningar kan ha en lang historia
och de kan ha undergatt manga olika slags forandringar, vilket kan gora det svéart att
urskilja de narrativa utvecklingar som finns. For att kunna ligga maérke till de
utvecklingar som skett i en text menar Kugel att man ska forst faststilla vad det &r i
texten som gav upphov till en narrativ utveckling. Har talar Kugel om det exegetiska
motivet (eng. exegetical motif), dvs. den underliggande idén om hur man ska forklara
en bibeltext. Ibland hénder det att det exegetiska motivet far nya modifikationer och
det framkommer nya narrativa utvecklingar. D4 kan det hénda att dessa nya narrativa
utvecklingar blir bérare av ett nytt och distinkt exegetiskt motiv. Det tredje steget som
Kugel lyfter fram ir att bearbeta varje exegetiskt motiv enskilt. Nar enskilda motiv ar
isolerade kan man studera motiven i lugn och ro. Man kan studera hur motiv X tar sig
uttryck 1 texter som A, B, och C, eller analysera motiven D, E, F, i texten A. Enligt
Kugel ér fokuseringen pa ett enskilt underldggande motiv det sékraste séttet att gé
igenom en antik text och rekonstruera vilka steg ligger bakom en specifik narrativ

utveckling.

Kugels trestegsmetod &r klargdrande och kommer att vara nyttig 1 min studie. Olika
narrativa utvecklingar och exegetiska motiv kommer att urskiljas nédr jag nirmare
studerar de nio olika texterna och de fyra vishetsteologiska temana 1 kapitel 2. Mina
vishetsteologiska teman kommer att fungera som Overgripande rubriker for diverse

motiv jag finner i analysen av texterna.*!

40 Kugel 1998, 21.
41 Det virt att nimna att begreppen motiv och tema ir nirbesliktade, se t.ex. Nationalencyklopedin:
tema (grekiska the'ma *det uppstillda’; *pastdende’; *tema’, av ti'thémi *stélla’, *sétta’), 1

5 9

litteraturforskning och litteraturkritik ofta ungefar liktydigt med motiv eller amne’.
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2. Vishetsteologiska teman i Ords 8:22-31 och dess
receptionshistoria

2.1 Vishetsteologiska teman i Ords 8:22-31 och relaterade apokryfa
skrifter

2.1.1. Ordspriaksboken 8:22-31

Vishetens tal i Ords 8 tillhor den storre texthelheten i Ords 1-9, som presenterar en
teologisk inledning till de resterande kapitlen i Ordsprdksboken. P4 grund av detta
dateras ofta Ords 1-9 senare dn det Ovriga materialet i Ordspraksboken. Nar den
slutgiltiga redaktionen av Ords 1-9 har skett dr oklart, men klart 4r att Jesus Syraks
Vishet ér starkt influerad av Ordspraksboken, s en datering efter 200-talet &r

osannolik.*

Kapitlen 1-9 dr uppbyggd pa det séitt att fadern uppmanar sonen att sdka vishet, som

ocksa personifieras, och undvika den frimmande kvinnan som representerar det
ogudaktiga livet.*> Det hebreiska ordet for vishet, 217, ir feminint, och visheten kan

ses som en motpart, som en kvinna, till den frimmande kvinnan. Hon, Visheten, héller

sjilv tva tal i kapitlen 1-9, ett i borjan (1:20-33) och ett i slutet (8:4-36).*

Vishetens tal i kapitel 8 inleds med en uppmaning att lyssna pa Visheten (1-3), dar
hon star ”péd hojderna” och i portarna”. Visheten talar till alla manniskor, och hon vill
att alla skall lyssna pa henne. I verserna 12-21 berittas det om Vishetens verksambhet.
Genom henne regerar kungar (15) och i henne har hérskare makten (16). Hos henne
finns rikedom och &ra, varaktighet och vélstand (18). Fran och med vers 22 framliagger
Visheten sitt ursprung innan vérlden, och att hon var nérvarande néir vérlden skapades.
Frdn och med vers 32 understryker Visheten sin sjdlvrekommendation genom att

betona sin undervisning. Visheten dr viktig eftersom konsekvenserna av

42 Se diskussion om dateringen av Ords 1-9 i Loader 2014, 9, och Fox 200, 48—49.

43 Enligt Camp anknyts portrétteringen av dktenskapet mellan Herren och Israel till Ords 1-9 genom
den betoning pa trohet och otrohet som finns dér. Se Camp 1985, 97-112.

4 Talen verkar vara strategiskt placerade. Texthelheten i Ords 1-9 bérjar med en inledning (1:1-7), och
foljs av tio instruktioner. Dessa tio instruktioner avbryts tre ganger. De avbryts vid Vishetens forsta tal,
vid avsnittet om Visheten i tredje person (3:13-20), och vid en samling av uppmaningar och varningar
(6:1-19). Efter instruktionerna foljer Vishetens andra tal. Texten avslutas med att ge uttryck for vad
som kunde vara temat for kapitlen 1-9, d.v.s. vishet och darskap (9:1-6, 13—18). Analysen av Ords 1—
9 hdamtad ur Whybray 1994, 23, och McKane 1970, 342—-344. Angaende Ords 1-9, se ocksa Laato 2004,
291-292.
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forhallningssittet till henne é&r allvarliga: ”Den som finner mig finner livet”

(8:35), ”den som hatar mig dlskar doden.” (8:36)
Lat oss se ndrmare pa Ords 8:22—31, och inledningsvis pa Ords 8:22:

8:22a 1997 NOWRY 1R M

8:22a Herren tog mig i sin igo som begynnelsen av sin vig®

I 8:22 lyfts fram att Visheten dr med 1 begynnelsen av Herrens vdg. Hon var med
Herren fore Han skapade virlden. I vers 8:22 finns ett svardversatt ord, 132, som

anknyts till de vishetsteologiska teman jag undersoker. Det har gett upphov till olika

Oversittningar. Mettinger argumenterar utifrdn fodelsemotiven 1 verserna 8:24
CRY2In NinAn-1R2) och 8:25 (AYRIN NivI) °19Y) att NP skall versittas
med ’foda”.*® Detta ir en mojlig dversittning och gammaltestamentliga texter ger prov
pé en sddan betydelse for n3p. Lipinski foresprakar dversittningen ’foda”, och pastér

att en sidan forstielse av verbet har paralleller i ugaritiskan. Lipinski argumenterar
utifran ugaritiska paralleller till Gen 4:1, dér Eva forklarar hur hon “gett liv till en

man.”*’ Utifrén Lipinskis argumentering ir “foda” ett starkt alternativ till hur den

svenska Oversdttningen av 1P ska lyda. Det dr dock osdkert om Oversittningen

forklarar den Overgripande betydelse som verbet 1] har 1 Ordspraksboken 1-9.

Fox dversitter 17 med “skapa”. Han vill inte anvénda verbet ’forvéirva” eftersom det
implicerar att objektet redan existerar, vilket enligt honom inte &r fallet 1 vers 22.
Visheten fér enligt Fox sin bdrjan genom sin fodelse i verserna 8:24 och 8:25.%

Problem med Foxs argumentation &r att fodelsemotiv inte alltid uttrycker en borjan i

45 Egen oversittning.

46 Mettinger 2011, 149-150.

47>In Prov 8:22 personified Wisdom, speaking in hymnic style, proclaims that God “begot” her and
that she “was brought forth” (hélalti, vv. 24-25) before anything else existed. This meaning of gand
conforms to the usage of the verb in Ugaritic; and its use with a feminine subject, attested in Ugaritic,
appears in Gen 4:1b, where Eve declares: ganiti 'is "et-yhwh, “I have brought a man into the world
with Yahweh.” Here the biblical redactor may have employed a statement originally uttered by a
mother goddess, comparable to a passage in the Chaldean cosmogony that describes Aruru as creating
the human race with Marduk: “With him Aruru created the seed of humanity.” This must not be taken
to mean that humanity issues from the “sexual” union of the god and the goddess: Aruru forms a
human figure from clay, and Marduk breathes life into its soul. But the verb gand in Gen. 4:1b does
not appear to carry this meaning. The author or redactor of 4:1 is indeed thinking of sexual union, as
the first half of the verse shows; it is therefore likely that the biblical narrative incorporates the
tradition of a hieros gamos that produces the human race.” Lipinski 2004, 60-61.

8 Fox 2000, 279.
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ontologisk mening. Fédelsemotiv anvindas i kungapsalmer (t.ex. Ps 2) for att betona
kungens tronbestigning. Verbet har alltsd inte alltid den ontologiska distinktionen
mellan  existens och icke-existens. Det finns andra problem med
Overséttningen “skapa”. For det forsta dr det svart att forsta logiken 1 att vishet inte

fanns fore Gud skapade den, ndgot som alternativet ”skapa” for med sig. For det andra
ar “skapa” en problematisk Oversdttning om man underséker hur 7] anvinds i

Ordspraksboken. Ringgren utgér ifran att den grundldggande meningen med 7] ér att

forviarva ndgot som man inte hade tidigare. Det kan man gora pa olika sitt, bland annat

t.49

genom att kopa, skapa eller foda det.™ Lipinski tédnker likadant, &ven om han betonar

att “forvarvandet” oftast sker i en ekonomisk bemirkelse.>®

Ordspraksbokens
anvindning av verbet 11]P understryker ocksé detta, men det man “forvarvar” eller "tar
i sin dgo” ir inte konkret egendom, utan vishet och insikt.’! Utifrdn Ringgrens och
Lipinskis framstéllning foljer jag Laatos dversittning “ta i sin 4go”>%. Jag anser att den

overséttningen bist representerar betydelsen av 11 1 Ords 8:22. ”Ta i sin dgo” dr ocksa

ett béttre alternativ dn “forvérva” dérfor att Herrens 137 inte uttrycker ndgot som sker

under en ldngre tid. Verbet ”forvérva” har en starkare betoning pd ndgot som sker

under en utstréckt tidsperiod, dn dversittningen “’ta i sin 4go”.

Till exempel Laato och Ringgren har lyft fram den kungaideologiska bakgrunden till
teman 1 Ords 8. Laato argumenterar for idén om hur den personifierade Visheten
utvecklades i ett kungaideologiskt vakuum, didr Visheten hade en funktion i en

transcendent eskatologi.”> Denna eskatologi byggdes pa motiv frin den israelitiska

4 Dirfor pastar han ocksa att dversittningsalternativen “skapa” och “iga” inte ska hallas isr.
Ringgren 1947, 101-102.

30 Lipinski sammanfattar pa foljande sitt: ”Furthermore, a statistical survey shows that of 83
occurrences of gand in the OT, only 4 imply the meaning “’beget” or bring into the world” (Gen. 4:1;
Dt. 32:6; Ps. 139:13; Prov. 8:22); 2 more (Gen. 14:19, 22) may imply the meaning “create.” [...] Apart
from the six texts mentioned above, the primary usage of the verb qana is concrete and economic, and
remains so through the last period of spoken hebrew[...]”. Lipinski 2004, 59.

51 Se foljande verser i Ordspraksboken: 1:5; 4:5, 7; 15:32; 16:16; 17:16; 18:15; 19:8; 20:14; 23:23.
Alla dessa stillen, forutom 20:14 (71 1 betydelsen kopa), har betydelser som ”inhdmta”, ”forvirva”,
eller ’fa” vishet. Laato 2011, 33-34.

52 Laatos finska dversittning lyder: "Minut Herra hankki omakseen ennen kaikkea muuta”. Laato
2011, 33-34.

537[,..] instead of emphasizing the immanent hope of the restoration of the Davidic kingdom, we
encounter an interpretive tendency to transcendentalize eschatological hopes. The concept of the new
David was modified and transformed to apply to transcendental, heavenly agents. This interpretative
tendency was connected with the development of the apocalyptic worldview but it may also have been
furthered by the disappointment of immanent messianic hopes during the postexilic period.” Laato
1997, 247.
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kungaideologin och den gav hopp om att Herren dnnu ledde sitt folk. I den
transcendenta eskatologin &teranvdndes kungaideologiska motiv om den néra
relationen mellan Herren och den davidiska kungen. Laato hinvisar till Ps 2 som
exempel pa detta. Psalmen beskriver den nidra relationen mellan Herren och Hans
Smorde (Ps 2:2) och hur Herren invigt sin konung, sin Smorde, pd Sion (Ps 2:6). I Ps
2 uttrycks ocksa den mystiska fodelsen av den davidiska kungen vilket senare kan ha
lett till idén om en pre-existent®* Smorde (Ps 2:7). Ords 8:22-25 kan forstas utifran den
kungaideologiska bakgrunden. De termer som Ps 2 anvinder for att beskriva kungens
tronbestigning, dteranvénds i Ords 8 for att understryka den néra relation som finns
mellan Herren och Visheten och den viktiga plats som Herren ger Visheten i
skapelsen.> Ringgren lyfter fram att parallelltexten i Ps 2:6 visar pa att Visheten i Ords
8:22-31 fick en kunglig eller gudomlig stillning i skapelsen. Detta gor han i samband

med sin diskussion dver vers 23, WX “A201 07IYn. *AIB] ir nifal av verbet 703.%¢
Han lyfter fram att verbet har en likadan betydelse som 1 Ps 2:6, dir Herren har invigt
(>P2QJ) sin konung, pa Sion”.>’ Den kungaideologiska bakgrunden ger alltsi en bra

forklaring till verserna 8:22-25 och verben nJp, 793 och 1. mp syftar pa det
gudomliga ”forvarvandet” da Herren tar Visheten i sin dgo. Verbet 703 visar pa hur
Visheten blir insatt i en sirstdllning i skapelsen, medan 71 lyfter fram Vishetens
ursprung och mystiska fodelse. I verserna 8:22-25 understryks Vishetens

kosmologiska status, vilket uppmuntrar ménniskor att forvirva vishet.

Om verserna 8:22-26 visar pa Vishetens plats fore skapelsen, dterger verserna 8:27—

30 hur hon var med néir Gud skapade och ordnade vérlden: ”Nar han spiande upp himlen
var jag dar (°IX Q¥)” (8:27). Ordnandet av virlden syns exempelvis i vers 8:29, nir
Gud sitter en grins for kaoselementet, havet (1°9-112¥° X2 091 ip 022 iMw2). I vers

30 framtrader igen ett svardversatt ord. Vers 30 beskriver hur Visheten var med Herren

54 Jag foljer Hamerton-Kellys definition av termen pre-existens. Han séger att termen inte kan
definieras a priori, for att den bara betyder finnas till fore”. Termen behdver definieras a posteriori i
varje kontext den anvénds. Han utgar ifran att termen &r ett mytologiskt begrepp som uttrycker att en
entitet hade en verklig existens i Guds medvetande eller i himlen, innan det manifesterades pa jorden.
Hamerton-Kelly papekar ocksé att hans definition av pre-existens utgér ifrdn en lira om skapelsen, att
vérlden har skapats. Man kan alltsé tala om termen som att "finnas till fore skapelsen”. Se Hamerton-
Kelly 1973, 1-13.

55 Laato 1997, 248-252; Grabbe 1983, 69.

56 B2000:” I urtiden formades jag”. *A2®1 kan ses som nifal av verbet 799 (viva, viva samman). Se
t.ex. Loader 2014, 351. Holladay lyfter fram ”pour out” som en alternativ forstaelse av 0J. Se
Holladay 1988, 239.

57 Ringgren 1947, 102. Se ocksd Whybray 1994, 131.
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i skapelsen som en 1inX. Jag foredrar att oversitta ordet med “hantverkare”.’®

Oversittningarna “som ett barn”, “fostra”, eller “uppfostra” argumenteras utifran
fodelsemotiven 1 verserna 8:24-25. Utifrdn uppfattningen att Visheten ar
skapelsens “forstfodda” (8:22), och att hennes jublande (8:30-31) anspelar pé ett barns
lekande, ir dversittningarna forstieliga.>® Jag anser diremot att fodelsemotiven inte
speglar en fader-dotterrelation mellan Herren och Visheten. Fodelsemotiven har
utifran den kungaideologiska bakgrunden en bittre forklaringskraftighet. Vishetens

jublande och glidjande behover inte heller antyda att det ir ett barn som leker.*

Den valda overséttningen “hantverkare” dr intressant med tanke pd den senare
receptionshistorien.®! Oversittningen “hantverkare” kan spegla en utveckling av
vishetsmotiven 1 Ords 3:19, dér visheten portritteras som ett redskap vilket Gud
anvinde sig av i skapelsen.®? Det understryks ocks4 i Ords 8:27-30 att Vishetens roll
ar arkitektonisk. Stuart Weeks anser att Oversittningen “hantverkare”, eller som
innehavare av en aktiv roll 1 skapelsen, inte har beldgg vare sig 1 Ords 3:19 eller 1 den
storre helheten Ords 1-9. Han argumenterar for att visheten 1 Ords 3:19 enbart ir ett
redskap eller ett attribut, vilket dirmed inte implicerar att Visheten skulle ha haft en
aktiv roll i skapelsen.®® Jag anser att Weeks kritik inte &r &vertygande eftersom
Vishetens roll kan, i och med personifieringen, ha utvecklats for att passa det nya

konceptet.®*

Textstycket Ords 8:22-31 avslutas med att visa pa den medlande och kommunicerande
roll Visheten har efter skapelseverket: “jag lekte i hela hans virld (X% 2203) och

gladde mig med ménniskorna.” (8:31) Visheten beskrivs leka 1 Herrens skapelse och

38 Whybray 1994, 155. Se ocksé Murphy 1985, 5.

% Se vidare i t.ex. Perdue 1994, 91.

60 21 is not restricted to the playing of children; it is used of ritual singing and dancing, the
gamboling of beasts, merrymaking in general, and even the fooling of the practical joker.” Scott 1960,
218. Enligt Ringgren &r den mest troliga forstaelsen av Vishetens jublande och glddjande att Visheten
finner gladje i sitt verk. Ringgren 1947, 104.

61 Se t.ex. Vish 7:22; 9:1-2.

62 Se t.ex. McKane 1970, 351, och von Rad 1963, 447.

63 Weeks 2006, 434.

% Visheten i Ords 3:19 #r inte personifierad och speglar dérfor naturligt inte vishetens roll som aktiv
agent i skapelsen. Problemet med Weeks argumentation, i hans kritik mot denna 6verséttning, ligger i
att han blandar samman tva olika texter och texternas olika beskrivning. I Ords 8 &r visheten, Guds
attribut eller redskap (for att anvinda Weeks ord), personifierad. Om en utveckling har skett i
personifieringen av visheten, blir det konstigt att beskriva den personifierade Vishetens roll i den
tidigare enkla uppfattningen av visheten som ett attribut. Min kritik av Weeks argumentation
implicerar inte att “hantverkare” &r den korrekta dverséttningen. Jag anser bara att man méste vara
tydlig i alla aspekter av den mdjliga utvecklingen mellan texterna Ords 3:19 och Ords 8.

17



gldder sig med minniskorna. Visheten som fanns hos Herren i begynnelsen har nu
kommit ner och vistas hos minniskorna.®> Att Visheten vistas bland ménniskor
kommer fram redan i Ords 8:3 dir Visheten star vid “ingéngen till staden”, men det
exegetiska motivet i Ords 8:22-31 om hur Visheten fardas frén sin plats bredvid Gud

ner till manniskorna &r vért att uppmarksammas hér.

I Ords 8:22-31 lyfts det fram ménga olika motiv vad giller de vishetsteologiska teman
jag studerar. Vishetens ursprung diskuteras 1 anknytning till de tre verben 111P, 501 och
2317. Vishetens ursprungs betonas speciellt med verbet 317, som upprepas tva génger.

13 och 50 betonar den sérstéllning som Visheten fick i skapelsen. Ordet 1] ska
didrmed inte Gversittas med “skapa” 1 Ords 8:22. Visheten fanns till innan Herren
skapade virlden och “tas 1 4go”, "insédtts” och ”fods”. De tre verben lyfter ocksa fram
Guds och Vishetens relation. Verbformerna med suffixen visar att Gud ar subjekt och
agerar, medan Visheten 4r objekt.®® Det #r Gud som tar i dgo, insitter, och foder

Visheten. Utifrdn den kungaideologiska bakgrunden, och parallelltexter som Ps 2, kan
man se att verben 703 och 2317 betonar Guds och Vishetens relation. Vishetens uppgift
betonas 1 verserna 8:27-20, dir hon har en arkitektonisk roll och dr med nir Herren
skapar och ordnar virlden. Speciellt vers 8:30 och ordet 7Y, “hantverkare”,
understryker Vishetens roll i skapelsen. Lokaliseringen av Visheten gors redan i 8:22
dar Visheten dr med Gud 1 begynnelsen. Efter det beskrivs det att hon dr med Herren

under skapelsen, for att sedan, vistas pa jorden och glddjas med ménniskorna (8:31).

2.1.2. Jesus Syraks Vishet 24

Jesus Syraks Vishet, som dateras till ca 180 f.v.t.%

. dr den langsta instruktionsboken
under andra templets tid. Boken har i mycket tagit modell av Ordspraksboken och
anviandandet av Ordspraksboken 1 Jesus Syraks Vishet kommer tydligt fram i hela
boken.®® Speciellt kapitel Syr 24, dir den personifierade Visheten framkommer,

baserar sig mycket pd Ords 8. Skehan har visat de strukturella likheterna mellan dessa

5 Murphy 1996, 146; Brown 1966, CXXIII; Burke 1982, 113.

% Verb, 3. pers. sg. + suffix, 1. pers. sg.

67 Se t.ex. Skehan & Di Lella 1987, 10, Collins 1997, 23, och Harrington 1999, 79.
68 Se t.ex. Ords 8:22 och Syr 1:4, Ords 1:7 och Syr 1:14, Ords 3:5-6 och Syr 2:59.
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tva texter och att Syr 24 ir tydligt beroende av Ords 8.%° Studiet av Jesus Syraks Vishet
moter diverse utmaningar orsakade av de olika manuskript som finns pa grekiska,
hebreiska, latinska, och manuskript p4 andra sprak.”® Det #r allmiint accepterat att

boken ursprungligen skrevs pa hebreiska, for att sedan dversittas till grekiska.’!

I Syr 24 haller Visheten (co@ia) ett tal ddr hon rekommenderar sig sjélv. Hon talar till
Guds forsamling och sina kompanjoner i himlen (24:1-3). Hon berdttar om sitt
ursprung (24:3) och hur hon efter sitt strévande far befallning av Herren att sla sig ner
hos Israels folk (24: 4-8). Visheten ndmner om att hon dr “’skapad” (24:9), att hon
gjorde tjanst i det heliga téltet (24:10) och hur hon blev hérskare i Jerusalem (24:11).
I verserna 12-22 berittas det hur Visheten rotade sig hos Israels folk, och hennes
sjdlvrekommendation och undervisning understryks och lyfts upp med varierande
symbolik. I vers 23 identifieras Visheten med den "Hogstes forbundsbok™. Kapitlet
avslutas med ord av Ben Sira sjilv, dir han lyfter fram sin egen undervisning (24:30—
34).72

Efter att forfattaren inlett kapitel 24 med att beritta i vilken omgivning Visheten talar,

tar Visheten sjélv till orda. Hon inleder med att berétta om sitt ursprung:

24:3 €Y® amd oTtoOHTOC VYioTov EENAOOV
Kol ™G OpiyAn KatekGAvya YV
24:3 Jag dr den som utgick ur den Hogstes mun;

som en dimma hoéljde jag jorden.

Tvé saker kommer fram i 24:3. For det forsta berittas det att Visheten “utgick ur den
Hogstes mun”. Ringgren menar att Visheten hér identifieras med ordet, och att denna
identifikation troligen hénvisar till att Visheten assisterade Gud vid skapelsen.”* Snaith
forstar €y® amd otdparog Vyiotov €ERfABOv pd samma sitt, och Oversitter frasen

med “Jag #r ordet talat av den Hogste”.”* Di Lella menar att 24:3a undervisar att

% Skehan 1979, 365-379.

0 Se t.ex. Adams 2008, 163-164.

"' Witherington 1994, 76. Ca. tva tredjedelar av den hebreiska texten dr bevarad. MacKenzie 1983,
100.

2 Texten kan delas upp i foljande strofer: 1-2, 3—7, 8-12, 13-15, 16-17, 23-29, och 30-34. Se
Skehan & Di Lella 1987, 331-338.

3 Ringgren 1947, 108.

"I am the word spoken by the Most High”. Snaith 1974, 121. Perdue lyfter fram att samma motiv,
dvs. att tala verkligheten till existens, finns pd andra stéllen i Bibeln. Perdue lyfter fram Ps 33. Perdue
1994, 267
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Visheten ér en ande, och hénvisar till Ords 8:23 och termen *NJ®] som han forstér i

meningen “hélla ut”. Det bor papekas att Di Lellas forstéelse av *n2®1 1 Ords 8:23 ér
en annan vad som presenteras i denna studie.” Di Lellas forstaelse av 24:3a ir dnda
forstaelig med tanke pa den andra saken som kommer upp 1 24:3b, dvs. att Visheten
holjde jorden ”som en dimma”. Di Lella hanvisar till Gen 1:2 dér det beskrivs hur
en “gudsvind svepte ver vattnet” (227 °39-2¥ NOIIM Q77K M317)), strax innan det
berittas hur Gud med sitt ord skapar himmel och jord.”® I Syr 24:3 kan man allts3 se
motiv frdn Gen 1. Syr 24:3 kan ocksa innehalla en modifikation (narrativ utveckling)
av motiv frdn Ords 8:22-31, ddr Vishetens mystiska fodelse och Vishetens roll i

skapelsen kommer fram.

I 24:4-7 berittas det hur Visheten slog ldager 1 hojden”, att hennes “tron stir pd en
molnpelare” (24:4). Hon har vandrat runt, och bland "alla folk och stammar vann hon
makten” (24:6). Motivet att Visheten regerar stir dven att finna i Ords 8:14-16 och i
Ords 8:22. Enligt Chester beskrivs Vishetens kosmiska roll i dessa verser, och det gors
klart att Visheten hér hemma i himlen (24:4) innan hon lokaliseras pa jorden.”” Murphy
lyfter fram det anmérkningsvérda i vers 6, att Visheten, likt Gud, har makt bland alla
folk och stammar.’® Enligt Di Lella kommer verserna 24:5-6 fran Ords 8:27-30, dir

det beskrivs hur Visheten har varit aktiv i historien.”®

Béda texterna aterger hur
Visheten var verksam innan hon kom ner till varlden. Olikheter mellan texterna finns
ocksa. I Ords 8:27-30 &dr Vishetens roll arkitektonisk ndr Gud skapar virlden, 1 Syr
24:5-6 soker hon en viloplats efter skapelseverket. I verserna 24:3—7 dr Visheten forst
ensam med Herren (24:3—4) och hon hor till den kosmiska sfaren. Sedan utforskar hon
vérlden och soker sig “en viloplats™ (24:7). Vers 7 fungerar som en koppling mellan
Vishetens plats i universum och pa jorden.®® Efter att Visheten sokt sin plats i 24:7 far

hon en befallning av Gud, diar Gud later henne fa den viloplats hon sokte efter:

5 Se ovan om Ords 8:23 i kapitel 2.1.1.
76 Skehan & Di Lella 1987, 332.

77 Chester 1991, 51.

7 Murphy 1996, 139.

7 Skehan & Di Lella 1987, 333.

80 Snaith 1974, 121.
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24:8 Da gav mig vérldens skapare sin befallning, han som skapat mig lét
mig {4 en varaktig boning. Han sade: I Jakobs land skall du sla lager,

hos Israels folk skall du bositta dig.

Detta ar forsta gangen som Israel specifikt nimns som platsen for Visheten. Motiven
angdende Vishetens dolda boning i Job 28:12, och Vishetens gudomliga ursprung och
lekande med minniskor i Ords 8:22-31 fir en ny riktning i Syr 24:8.8! Vers 8
innehéller prov pa parallellism, dér “’Israel” understryker ”Jakobs land” och bositta
dig” betonar “’sla lager”. Di Lella menar att Herren gav Visheten befallning for att hon
inte formadde avgora var hon skulle ha sin boning pa egen hand.? Ringgren menar att
det hér inte beskrivs att Visheten inte formar hitta en egen plats att bo pa. Visheten
som hérskar dver alla manniskor och som &r ”inneboende” i hela skapelsen, kan sla sig
ner var som helst. Ringgren pastar att Gud avbrot hennes sdkande och gav henne Israel.
Betoningen r att Visheten slar sig ner hos Israels folk.** Det dr mojligt att ocksé Guds
suverdnitet framstdlls. Det 4r Herren som véljer ut hennes viloplats och befaller henne

att ta en boning. %

I vers 9 berittas det att Visheten har gudomligt ursprung och att hon fanns till i

begynnelsen:

24:9 Av evighet, fran begynnelsen, &r jag skapad (ékti6€v) av honom,

och jag skall aldrig i evighet forgés.

Vishetens pre-existens stryks under och hon bestar i bada riktningarna. Visheten fanns
frén evigheten, och skall bestd och finnas i evighet.3® Det grekiska ord som anvinds
for att beskriva Vishetens ursprung, xtiCm, dr intressant. Motivet att Visheten dr med
Gud i begynnelsen kommer fran Ords 8:22.%6 Visheten beskrivs som skapad i vers
24:9, och kan eventuellt kasta ljus pa Oversittningsproblemet 17 i Ords 8:22. Har
uppstar problem p.g.a. att det idag inte finns tillgédng till de ursprungliga hebreiska
fragmenten till Syr 24. Laato forklarar:

81 Murphy 1996, 139.

82 Skehan & Di Lella 1987, 333.

8 Ringgren 1947, 109.

8 Goering 2009, 9.

85 Chester 1991, 51.

8 Det dr underforstatt att Visheten inte bara dr i begynnelsen, utan att hon ocks4 dr med Gud. Det ir
Gud som skapar henne i begynnelsen.
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Att Syr 24:9 anviander verbet ktizo, ’skapa”, behdver inte utan vidare
betyda att Visheten enligt Ben Sira skulle ha varit skapad. Vi vet att Ben
Sira ursprungligen Oversattes fran hebreiska till grekiska och vi har
tillgang till en hel del hebreiska fragment men inte till ndgra sddana nér
det giller Syr 24. Vi vet inte vilket hebreiskt verb som har anvénts i Syr
24:9 eller om Oversdttaren har valt det grekiska verbet ktizo (“’skapa”)

for att aterge t.ex. det hebreiska verbet qana.’’

Efter att ha beskrivit sitt gudomliga ursprung aterger Visheten hur hon gjorde tjénst i
det heliga téltet (24:10). Hon gor “liturgisk™ tjdnst (Aettovpyéw) 1 det téltet, vilket kan
vara en framstillning av hur Visheten stipulerar religidsa och liturgiska lagar i den
israelitiska kulten. Ben Sira hédnvisar till tabernaklet som Herren befallde Mose att
bygga (Ex 25:8-9; 26:1-37).%% Perdue menar att beskrivningen av att Visheten efter
sitt sokande slar ldger 1 Israel och gor sin tjanst i det heliga téltet, ekar av beréattelser
fran Israels historia. Han lyfter fram likheter mellan Vishetens “resa” och Israels
vandrande i Oknen och bosittningen, och mellan Visheten och den pristerliga
forstdelsen av sabbat och skapelse (Gen 2:1-4a, Ex 20:8-11).%” Mack har betonat att
Ben Sira i sin bok forsokte svara pa utmaningar som hédrstammade fran exilen och
monarkins undergang. Idéer om skapelseordning relaterat till den personifierade
Visheten 1 Ords 1-9 adapterades och dteranvindes i en ny situation for att skapa
sambhdllelig och social ordning. Enligt Mack var ett av Ben Siras mal att lyfta fram
Israels traditioner och historia. Man kan se hur Visheten 1 Syr 24:8-12 iklis
oversteprastens roll. Efter att Visheten slagit sig ner hos Israels folk kan hon utdva sin
auktoritet. Detta beskrivs exempelvis 1 vers 11: i Jerusalem blev jag hédrskare
(é€ovoia)”, och 1 Syr 24:23 dér Visheten sammankopplas med Guds lag. Vishetens
makt blir ocksa synlig 1 Syr 50, dédr Oversteprdsten Simon dr en man “smord” av

Visheten.””

87 Laato 2004, 293. Laato poidngterar att de tidiga kyrkofidderna inte tolkade Visheten som en skapad
figur, trots att man anvénde sig av oversattningar dir Visheten beskrivs

som “skapad”: "Mielenkiintoisena yksityiskohtana on se, ettd varhaiset kirkkoisit saattoivat
ongelmitta seurata Sananl 8:22:n Septuagintan kddannosta "luoda’ mutta tulkinnoissaan selvésti
edellyttdd, ettd "luominen’ tarkoittaa kuvainnollisesti ’synnyttdmistd’.” Laato 2011, 37.

8 Skehan & Di Lella 1987, 333.

8 Perdue, 1994, 270.

% Mack 1987, 21-25. Se ocksd Laato 2004, 293, och Skarsaune 2002, 35-36.
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Med tanke pa Kugels metod finns det intressanta saker att lyfta fram i1 anknytning till
Syr 24:1-8.°! Mack har visat att motiv anknutna till den personifierade Visheten i Ords
1-9 dteranvindes 1 en ny situation och kontext. Visheten forknippas starkt med Israels
folk. En annan utveckling kan ocksa lyftas fram. Motivet Vishetens resa fran sin plats
bredvid Gud till att vistas pa jorden i Ords 8:22-31, utvecklas da Gud befaller Visheten
att sla sig ner hos Israels folk (24:8). Motivet att Visheten dr hos Guds finns nog i Ords

1-9 (t.ex. Ords 2:6), men den starka betoningen pa att Gud befaller Visheten ér ny.

I verserna 24:13-22 beskriver Visheten sin excellens. Detta understryks exempelvis i
verserna 13—17 med hjilp av en serie av bilder. Det kan nimnas att “’rokelsemolnet i
forbundets télt” ndmns i vers 15. En mérkbar utveckling mellan Ords 8 och Syr 24 &r
den betoning pa relationen mellan Israel och Visheten i Syr 24. Detta har redan

framkommit i verserna 8, 10 och 11, men mest tydligt blir det 1 24:23:

24:23 tadto Tavta BiProg dtabnkng Beod vyioctov,
vopov 0v éveteilato NMuUiv Mwouvoctig
KAnpovopiav cuvaymydig lokmf

24:23 Allt detta finns 1 Gud den Hogstes forbundsbok,
den lag som Mose befallde oss att lyda

och gav i arv at Jakobs forsamlingar.

I versen identifieras Visheten med Lagen, ndgot som manga forskare har forsokt att
forsta. I anknytning till den personifierade Visheten dr denna sammankoppling ett nytt
exegetiskt motiv. Likadana kopplingar finns nog 1 andra gammaltestamentliga texter.
Till exempel sammankopplas skapelsen och Guds lag 1 Ps 19, och 1 Deut 4:6-9
beskrivs det hur Israels trofasthet till lagen kan ge ett vittnesbdrd om vishet for andra
folk.%?

Von Rad lyfter fram att identifieringen uttrycker att lagen &r en presentation av den
ursprungliga skapelseordningen och hur den kan hjilpa min till vishet.”®> Witherington
forklarar 1 liknande banor, att lagen &r en manifestation av Visheten och
skapelseordningen. Att Visheten &r forkroppsligad eller uttryckt i lagen betyder dock

inte att hon har fullstdndigt uppenbarat sig dir. Visheten har andra kéllor men Guds

%! Se metodkapitlet 1.3.
%2 Murphy 1996, 140.
% Von Rad 1972, 246.

23



lag dr en elementir kélla. Witherington lyfter fram tva saker som stod for sin syn. For
det forsta indikeras i Syr 24 att Ben Sira inte hade for avsikt att gora en exklusiv
identifikation mellan Visheten och Torah. I 24:6 ror sig Visheten bland alla folk, likt
den beskrivning som finns i Vish 8:14—16. For det andra framstills, 1 24:8, att Gud
befaller Visheten att sl lager hos Israels folk, for att i pafoljande vers, 24:9, dterge hur

Visheten “av evighet #r skapad”. Detta understryker att Visheten inte ir begriinsad.**

Witheringtons exeges av 24:6-9 kdnns ldngsokt. Macks forklaring, med betoning pa
hur Ben Sira lyfter fram Israels historia och traditioner, ir mera dvertygande.” I linje
med Macks framstéllning kan Goerings anmérkning noteras. Han fragar sig om man i
ljuset av Syr 24:23 kan tala om en generell vishet som ér uppenbarad till alla ménniskor
genom skapelsen, och en vishet som &r uppenbarad till Israel genom Guds lag.”® Ocksa
Snaiths konstaterande dr virt att nimna. Han menar att man genom att praktisera och

folja den Hogstes forbundsbok” ocksa foljer Visheten.”’

Lat mig sammanfatta de vishetsteologiska temana i Syr 24. Tva texter belyser tydligt
aspekter av Vishetens ursprung, med det exegetiska motivet frdn Ords 8:22-25, att
Visheten dr med Gud i begynnelsen, kommer fram. I Syr 24:3 anvénds motiv fran Gen
1 nér det beskrivs hur Visheten “utgick ur den hogstes mun”, och 1 24:9 lyfts det fram
att Visheten &r, ”fran evigheten, skapad”. Vad giller Guds och Vishetens relation ar
det underforstétt i Syr 24:2-3, 9 att Visheten fanns till innan begynnelsen, tillsammans
med Gud. Visheten har séledes ett gudomligt ursprung, och var verksam innan hon
slog sig ner 1 Jerusalem (24:5-6). Motivet att Visheten var verksam innan hon kom ner
till vérlden finns ocksa i Ords 8:27-30. Guds och Vishetens relation belyses ocksé nér
man ndrmare ser pa Vishetens uppgift. Det dr pd Guds befallning som Visheten bosétter
sig och utfor sin tjdnst hos Israels folk. Vishetens regerande lyfts fram genom att hon
far uppgifter som hor till dverstepriasten. Hon gor liturgisk tjénst 1 taltet (24:10) och
blev hirskare 1 Jerusalem (24:11). Detta understryks med att Visheten sammankopplas

med Guds lag (24:23). Hér ser man en tydlig utveckling av motiv anknutna till den

%4 Witherington 1994, 95-96.

95 Mack 1987, 21-25. Se min diskussion kring Syr 24:8—11.

% Goering 2009, 5.

°7 Snaith 1974, 124-125. Hengel betonar att Ben Sira dr exklusiv i Syr 24. Den suverdna medlaren
lamnar sin boning i himlen och slar sig ner pa berget Sion (24:8). Exklusiviteten nér sin kulmen i vers
23 dar Visheten identifieras med Guds lag. Den gudomliga Visheten sénds av Gud till en specifik
plats pé jorden och sammankopplas pa samma gang med Guds lag, den lag som gavs &t Israel pa
berget Sinai. Hengel 1976, 49-50.
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personifierade Visheten i Ords 8. Med tanke pa att Visheten slar sig ner hos Israels
folk i1 Jerusalem (24:8) och sammankopplas med Guds lag (24:23) blir lokaliseringen
av Visheten betonad. Visheten gor sin resa med borjan i himlen med Gud (24:4), hon
strovar omkring och ar verksam i skapelsen (24:5—7), och slar till sist 1dger hos Israels

folk 1 Jerusalem.

2.1.3. Salomos Vishet 7-9

Salomos Vishet dr en formanande text skriven pd grekiska. Boken har starka influenser
av hellenismen, men man kan ocksd se spar av hebreiskt ursprung i form av
parallellismer, hebraismer, med mera.”® Dateringen av Salomos Vishet ir osiker och

det har foreslagits dateringar mellan 220 och 30 f.v.t.%

Visheten (co@ia) dr en framstdende figur i boken, och det finns likheter med den
personifierade Visheten som framstélls 1 Job 28 och Ords 8. I jamforelse med
portritteringen i Ords 8 och Syr 24 beskrivs Visheten 1 ldttare och mera abstrakta bilder
i Salomos Vishet. Visheten dr mycket central i de texter hon behandlas, men till
skillnad frén de nimnda texterna haller hon inga egna tal.!” I Salomos Vishet
behandlas Visheten speciellt 1 kapitlen 6-11. Grabbe lyfter fram att Vish 6-10
presenterar en modell for ldsaren att folja. Salomo &r inte bara den ideala kungen, han
ar ocksa den ideala, visa manniskan. De formaningar som kommer fram i boken berdr
inte bara kungar, utan visheten skall sékas av alla ménniskor.'’! Winston pastar att det
ar forstaeligt att forfattaren till Salomos Vishet valde att anvinda Visheten som medel
for sitt budskap. Hon var en naturlig brygga mellan den israelitiska traditionen och den
for forfattaren samtida universella, filosofiska traditionen. Det har ocksé lyfts fram de
likheter som finns med Isis-kulten. Salomos s6kande efter vishet finner paralleller 1

Isis relation till den Ptolemaiska kungen.'%?

% Winston placerar Salomos Vishet i en “mellan platonistisk” (eng. Middle Platonism), filosofisk
kontext. Se Winston 1979, 14-20.

% Winston foreslar en datering 30 f.v.t. Se Winston 1979, 20-25. Harrington och Collins foreslér en
datering pa det forsta arhundradet f.v.t. Se Harrington 1999, 55, och Collins 1997, 178—179. Grabbe
tror att texten komponerades under kejsare Augustus tid. Grabbe 1997, 90.

100 Webster, 1998, 74-75.

101 Grabbe 1997, 63.

102 Se Harrington 1999, 56, Winston 1979, 34-37, och Grabbe 1997, 64.
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I Vish 6:22 éterges hur Salomo ska berétta om Visheten, ’vad visheten &r och hur hon
blev”. Kapitel 7 borjar med att stryka under att ockséd Salomo, som alla andra, &r en
manniska (7:1-6), och att han foredrar vishet framom allt annat (7:7-14). Gud ar den
som dr vishetens killa (7:15-22), och vishetens beskrivs pa intressanta sétt (7:22—8:1).
Efter framstédllningen av Visheten lyfts det fram hur Salomo forsokte géra Visheten
till sin brud (8:2-16), varefter det sdgs att Visheten dr en géva av Gud (8:17-21).
Kapitel nio betonar hur viktig Visheten dr for ménniskor (9:1-12), hon bringar

frilsning (9:13—18).1%

Lat oss se ndrmare pa textstycket Vish 7-9. Salomo inleder med att forklara hur han
som vanlig ménniska fick ta emot ”vishetens ande” (7:7). Han gladde sig 6ver visheten
och tilldgger: ”skenet fran henne slocknar aldrig” (7:10). Efter att ha bett Gud om hjélp,
for att det 4r han som &r “vigvisaren till visheten” (7:15), beskriver Salomo hur han
kanner till ”varldens byggnad och elementens verkningar” (7:17). Detta gor han dérfor
att han har fatt undervisning av visheten, hon som “med sin konst har format allt”
(mhvtov teyvitg, 7:22a). Vish 7:22a visar prov pa de manga likheter som finns 1
Salomos Vishet med motivet i Ords 8:30. I Ords 8:30 beskrivs Visheten vara

en “hantverkare” bredvid Gud i skapelsen.

Vish 7:22b inleds med en lang lista dér Vishetens ande beskrivs med 21 attribut (Vish
7:22b-24).!% Férutom betoningen pad Guds och Vishetens relation, betonas alltsa
ocksa Vishetens och hennes andes relation. Grekiska mvebua hade i den hellenistiska
tankevirlden rollen som viérldens “’sjdl”. I enlighet med denna syn ser portrétteringen
av Visheten 1 Vish 7-9 annorlunda ut &n den 1 Syr 24. I Syr 24 forknippas Visheten
med Guds lag, medan Visheten i Vish 7-9 forknippas med Guds ande. Murphy
konstaterar att forfattaren inte forklarar de varierande bilderna av relationen mellan
Visheten och hennes ande som kommer fram, exempelvis skillnaden mellan att
Visheten dr som en ande (Vish 7:7; 9:17) och att Visheten har en ande (7:22-23).
Murphy konkluderar p4 foljande sitt:'%

103 Se Winston 1979, 163—-209.

104 Ménga forskare lyfter fram nummersymboliken 3x7, Murphy uttrycker det ”seven times three,
triple perfection”. Se Murphy 1996, 143, och Winston 1979, 178-83.

105 Murphy 1996, 142-143. Murphy menar att den hellenistiska idén om mvedpo som virldens sjil
dven finns i Salomos Vishet. Han hénvisar till Vish 1:7 for stod.
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We would not be far from the mark if we conceived of Lady Wisdom
as acting in the guise of a spirit, and not being merely the effect of the

Lord’s spirit (as, e.g. in Isa 11:2).

Efter den utforliga beskrivningen av Visheten i Vish 7:22b—7:24, kommer den mest

framstaende portratteringen av Visheten i Salomos Vishet:

7:25 Hon [Visheten] ér ett utflode (dtpic) fran Guds makt,
hon strommar kristallklar (dméppora) fram ur allhdrskarens harlighet.
Dérfor kan ingenting orent komma henne néra.

7:26 Hon ér ett atersken (dmavyoacpa) av det eviga ljuset,
en klar spegling (écomntpov) av Guds verksamhet

och en avbild (eik®dv) av hans godhet.

I denna lista dterges fem termer som tillsammans och kompletterande uttrycker Guds
och Vishetens relation och transcendens: dtpig, andppota, dradyacua, EonTpov, och

gikov. Dessa termer skall enligt Chester ses som utvecklade och understrykande.!%

Den utvecklade beskrivningen inleds med att beskriva Visheten som “ett utflode
(dtpic) frdn Guds makt” (7:25a). Betydelsen av dtpig dr, enligt Winston, ”dimma”
eller ”anga”.'” Han lyfter ocksé fram Lev 16:13, LXX, dér dtuig betecknar “ett moln
av rokelse” som doljer locket pa arken. Filon anvénder sig ockséd av termen i ett citat

av Ex 19:18 (Her. 251). Likheter finns hiir med Syr 24:3.1%8

Visheten beskrivs ocksd som ett utflode eller strdlning 1 7:25b: “hon strommar
kristallklar (dmoppora) fram ur allhdrskarens hérlighet”. Winston lyfter fram att detta
ar forsta gangen som dandppoto anvéinds i samband med Logos eller Sophia som en
emanation eller utfléde frin Gud.'” Ringgren lyfter fram att 7:25-26 beskriver den
gudomliga natur Visheten innehar. Detta understryks genom att Visheten &r ett utflode

av Guds hirlighet (56&a).!'°

106 Chester 1991, 51.

07 Eng. “moist vapor”, “steam”’.
198 Winston 1979,185.

199 Winston 1979,185.

19 Ringgren 1947, 117.
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I Vers 26a framstills Visheten som “ett atersken (dnavyacpa) av det eviga ljuset”.
Denna framstdllning dr, enligt Murphy, en fortsittning pa 7:25b:s metafor av ljus. I
gammaltestamentliga texter beskrivs Guds hirlighet som ljus. Enligt Jes 60:19-20 ar
det eviga ljuset Herren sjdlv, vars stralning skall ersitta solen i den eskatologiska
eran: ”Nej, Herren skall vara ditt eviga ljus, din Gud skall vara din hérlighet.” (Jes
60:20) Formuleringen dir Visheten beskrivs som ett tersken av det eviga ljuset binds
siledes samman med den gudomliga hirligheten i vers 25b.!'! Enligt Winston
framtrader termen damavyoopo forsta gangen hir. Termen anvédndes senare av
exempelvis Filon for att beskriva hur ménniskans medvetande dr beslidktat med det

gudomliga fornuftet (Op. 146), och av forfattaren till Hebr 1:3.1'?

Visheten ”dr en spegling (¢contpov) av Guds verksamhet” (v 26). Visheten reflekterar
den gudomliga energin. Murphy forklarar beskrivningen pé sa sétt att Gud utgjuter sig
sjilv i henne i nir han utfor sina verk. ''* Spegelmetaforen finns ocksa i Filon dér
Visheten beskrivs vara en spegel av Guds krafter (QG 1.57). Till slut, i vers 26c, sigs
det att Visheten &r en avbild (eik®v) av Guds godhet”. Winston lyfter fram att gikov
4r en platonsk metafor.!'* Visheten #r den sanna bilden av den godhet som hyllades i

skapelsen (Gen 1:4, 10, 14).!1°

Den framstédende beskrivningen i Vish 7:25-26 har forklarats pd olika sitt. Clarke
lyfter fram att det & Gud egenskaper, makten (dOvopic), harligheten (d6&a), ljuset
(p®), verksamheten (évépyeia), och godheten (dyaBotnc) som stér i fokus. I centrum
star alltsa inte de fem termer som beskriver Visheten, utan Gud som ar kéllan till
Visheten. Termerna visar att Visheten, trots den stark personifieringen, inte &r
sjalvstindig utan att hon fér sin identitet av Gud.!!'® Clarkes anmirkning att Visheten
far sin identitet av Gud &r viktig, men Clarke betonar ensidigt att fokus ligger pd Guds
egenskaper. Jag héller med Chester, de fem termerna som beskriver Visheten &r
utvecklade och understryker ndgot centralt. Jag haller med Laatos, Grabbes och
Murphys utldggningar: Vish 7:25-26 betonar relationen mellan Gud och Visheten.

Motivet om den néra relationen mellan Gud och Visheten i Ords 8:22-25, har fatt

1 Murphy 1996, 144.
112 Winston 1979,186.
113 Murphy 1996, 144.
114 Winston 1979,187.
115 Murphy 1996, 144.
116 Clarke 1973, 54-55.
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narrativa utvecklingar i Vish 7:25-26. Enligt Laato indikerar de fem termerna att
Visheten har sitt ursprung genom en mystisk fodelse, likt det motiv som finns
ndrvarande i Ords 8:22-25. Vish 7:25-26 beskriver att Visheten delar Guds liv och
essens. Relationen ir sd intim att hon inte kan separeras fran honom.!'” Grabbe lyfter
fram att Vish 7:25-26 verkar portréttera Visheten som en hypostas. Det vill séga att
Visheten dr nagot som utgar fran Gud, men att hon ocksd dr en manifestation av
honom. De karaktérsdrag som ges till Visheten 1 Vish 7:22—-23 ar ndgot som man ocksa
ger till Gud. Visheten representerar Gud och Visheten dr Gud.!''® Murphy forknippar
ocksa dessa termer med Ords 8:22-25, och betonar att beskrivning i Vish 7:25-26 gér
utdver den beskrivning som finns i Ords 8:22-25 och i Syr 24:3.!" Detta ser man
exempelvis genom att forfattaren forsokt hitta s immateriella bilder som mojligt for

att beskriva Visheten och hennes ursprung.!?°

Vishetens uppgift framstélls efter beskrivningen i Vish 7:25-26: 1 slékte efter sldkte
finner hon rum i heliga sjélar, och frambringar profeter och vanner till Gud.” (7:27).
Hon stricker sig over hela virlden och ”styr allt (dwwoikéw ta mévta)” (8:1). Termen
dwoikéw anvinds for att beskriva styrandet av ett hushall. Idén om ett gudomligt styre

av virlden kommer frin gammaltestamentliga texter.'?!

Guds och Vishetens relation understryks igen 1 8:3—4. Hon lyser med sitt ursprung,
och hon lever hos Gud. (8:3)!?? I vers 4 forklaras den nira relationen vidare. Visheten
4r ”invigd i Guds kunskap” och kan séledes ta del i hans verk.'?* Vishetens roll i
skapelsen, som beskrivs vagt i 8:4, kommer tydligare fram 1 8:6 dir Visheten beskrivs

som en stor konstnir (teyvitic).!**

7 Laato 1997, 254

118 Grabbe 1997, 78.

119 Guds och Vishetens relation ér ett viktigt och grundliggande motiv i Ords 8:22-31, men i
textstycket dr motivet Vishetens uppgift i skapelsen mera centralt.

120 Murphy 1996, 144.

12 Clarke 1973, 55.

122 Att Visheten lever med Gud behdver inte betyda att hon dr hans fru. Visheten portritteras nog som
en kvinna pa andra stéllen i Salomos Vishet, t.ex. i Vish 7:12. Till exempel Webster har lyft fram
Vishetens feminina drag i bl.a. Salomos Vishet; ”In the Wisdom of Solomon, wisdom is engendered
as male, female and 'other' in order to retain its mystery. It thus remains a 'riddle' to be interpreted by
future generations.” Webster 1998, 78. Se ocksa Grabbe 1997, 69.

123 Clarke 1973, 57.

124 Enligt Reese ér detta den enda texten, om man bortriknar omdiskuterade Ords 8:30, som ger en
roll at Visheten i skapelsen. Reese har fel. Till exempel i Vish 9:2 &r visheten personifierad och aktiv i
skapelsen. Reese 1983, 93.

29



Efter att Salomo uttryckt sin kérlek till Visheten (8:2—21) vander han sig till Gud i bon.
I de inledande verserna i kapitel 9 &terges, igen, en framstdende beskrivning av
Visheten, men denna gang med fokus pa hennes position och uppgift. Hir ateranvénds
motiv fran Ords 8:22-31. Visheten beskrivs vara med Gud nér han skapade virlden:
”du som har skapat allt med dit ord (Adyoc), och som genom din vishet (copia) gjorde
minniskan” (9:1-2, se ocksé 9:9). Med tanke pa den senare receptionshistorien i Joh
1 ar det intressant att Guds ord och vishet hédr anvénds parallellt. Enligt Chester
presenteras Visheten hir som en pre-existent varelse som var aktiv i skapelsen.'?’
Clarke lyfter fram att Vishetens roll i Vish 8:6, som den aktiva orsaken bakom allt,
skiljer sig en aning frdn beskrivningen i 9:1-2. Dessa tva olika sitt att beskriva

Visheten roll kompletterar varandra.'?¢

Fraseologin 1 9:1-3 ir ett bra exempel pa hebreisk parallellism. Genom en serie av
paralleller (“skapade”(moiéw) - “gjorde”’(katockevdlw), “hirska”(deomolm) -
styra(diémn)) malas en storre bild upp dir man i texten leds fran Gud, Skaparen till
ménniskan, Guds tjdnare. Visheten fér i uppgift att hjalpa ménniskan att styra, och det
4r Gud som séinder henne till minniskorna.'?” Ordet for hirska (eomdlm) i 9:2'?% finns
inte pa andra stéllen 1 Bibeln men var en vanlig term 1 hellenistisk retorik och lag, och
finns i konungsliga traktat.!?* Kung Salomo ber siledes Gud att siinda Visheten till
honom s att han kan leda sitt folk (9:4—12). Vishetens makt och ledning har redan
kommit fram 1 7:27-28 och 8:1, men nu forknippas hon med den konungsliga makten.
Detta understryks 1 9:4, dér det sdgs att Visheten delar tronen med Gud: ”Ge mig
visheten som delar tronen med dig.”'3® Det ir virt att nimnas att det utdver Vish 9
bara finns en annan text som beskriver hur Visheten sitter p4 Guds tron, ndmligen 1

Hen 84:2-3.13! Visheten dr Guds tron-partner, och det #r frin denna position som

125 Chester 1991, 52.

126 Clarke 1973, 53.

127 Clarke 1973, 63-64.

128 Repeteras for Guds aktivitet i Vish 12:15.

129 Reese 1983, 103.

130 Laato 2004, 293.

131Blessed are you, O Great King, you are mighty in your greatness, O Lord of all the creation of
heaven, King of kings and God of the whole world. Your authority and kingdom abide forever and
ever; and your dominion throughout all the generations of generations; all the heavens are your throne
forever, I and the whole earth is your footstool forever and ever and ever. For you have created (all),
and all things you rule; not a single thing is hard for you—(absolutely) not a single thing or wisdom;
Your throne has not retreated from her station nor from before your presence. Everything you know,
you see, and you hear; nothing exists that can be hidden from you, for everything you expose.” (1 Hen
84:2-3). I Charlesworth 1983 noteras att vers 84:3 &r svér att oversitta. Bauckham dversétter vers
84:3 pa det hér sittet: ”For thou has made and thou rulest all things, and nothing is too hard for thee;
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Vishetens sénds till virlden for sitt specifika uppdrag: ”Sind ut henne fran din heliga
himmel, 14t henne komma frn din hérlighets tron och arbeta vid min sida, sa att jag
kan ldra mig vad som glider dig.” (9:10)'*? Intressant #r ocksa betoningen pa Vishetens
herravilde. Genom att beskriva att Visheten var med i skapelsen (9:9) betonas det att
hon har en sérstéillning och ett sérskilt perspektiv. Hon vet och forstér allt (ndvta)”
(9:11). Detta kan vara narrativa utvecklingar av motiv som finns i Ords 8:22-25.!%3
Motivet att Visheten gor en resa fran sin plats bredvid Gud till att vara med
maéanniskorna dr bekant fran Ords 8:22—-31, men det har skett utvecklingar. I Vish 9
forknippas Vishetens vistelse pd jorden starkt med det konungsliga styret.

Skapelsemotivet, att Visheten dr med Gud i skapelsen, far ocksé i det ssmmanhanget

en ny innebord. I och med att Visheten ir med i skapelsen forstar hon Guds plan.!*

De vishetsteologiska teman kommer mérkbart fram ocksa i Vish 7-9. I verserna 8:3
och 7:25-26 beskrivs Vishetens ursprung. De fem termerna i Vish 7:25-26 betonar
Vishetens gudomlighet, men Vishetens gudomlighet ger 4ven indikationer om
hennes ursprung. Guds och Vishetens relation gar inte att undvika 1 den framstaende
beskrivningen. Det sker genom de fem utvecklade termerna (dtpic, andppoia,
amovyospo, Esontpov, sikav). Vad giller Vishetens uppgift betonas det pa olika
stdllen hur hon har varit aktiv 1 skapelsen (7:22; 8:6; 9:2, 9), och att hon regerar
(7:27; 9:1-12) 6ver 7allt” (8:1, ta mwhvta). Lokaliseringen av Visheten gors speciellt 1
Vish 9, dir Visheten &r med Gud som tronpartner, varefter Salomo ber att hon sénds

ner for att arbeta pa jorden.

2.1.4. Baruks bok 3:9—4:4

Bar 3:9-4:4 ir inte lika starkt beroende av Ords 8 som exempelvis Syr 24, men

likadana motiv som i Ords 8 stir dnda att finna.'*> Burkes menar att Baruks bok ar

Wisdom leaves thee not nor is she moved from the seat of thy throne and from thy presence. [...]”
Bauckham 1999, 54.

132 Ringgren 1947, 119; Chester 1991, 52; Clarke 1973. 64.

133 [t sometimes happens that an exegetical motif itself acquires further modifications, engendering
new narrative expansions. In such cases, the new narrative expansions may themselves be identified as
embodying distinctive exegetical motifs, “variant motifs” of the original or "basic” motif.” Kugel
1994, 8.

134 Att medverkande i skapelsen ger perspektiv framtrider om Gud i Gamla testamentet, se t.ex. Job
38:1-7.

135 Moore 1977, 303; Burke 1982, 299-302.
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mera beroende av Jobs bok dn av Ordspraksboken. De frigor som stélls i Job 28
framkommer i likadan form i Baruks bok.'*® Dateringen av boken ir osiiker och allt

mellan 200 till 50 f.v.t. har foreslagits.'’

Burkes presenterar Baruks bok som en diskussion om liv och déd. Baruks bok ar
uppdelad i tre delar: 1:1-3:8, 3:9—4:4, och 4:5-5:9. Bokens forsta del beskriver hur
folket lever i ett dodligt tillstind. De har vént bort fran den lag som Gud gav till Moses.
Textstycket 3:9—4:4 dr ett fint stycke som uttrycker hopp om Israels restaurering.
Textstycket forbereds av textstycket 1:15-3:8 som ar en bekdnnelse och en dnger for
den olydnad och synd som Israel gjort mot Herren. Dar ber forfattaren att Herren skall

radda sitt folk.

Bar 3:9—4:4 inleds med en uppmaning: “’Israel hor (dove Iopani) de bud som ger liv,
lyssna och kom till insikt (évoticacOe yvdvar gpdvnotv).” (Bar 3:9) Uppmaningen
paminner om uppmaningen i Deut 5:1,'3® och om faderns kall till sonen i Ords 4:1.'%°
Israel méaste soka de bud Herren gett Israel, om folket igen vill blomstra. Att Israel
hamnade 1 exil berodde pa att de hade 6vergett vishetens kélla (3:12). Redan har gors
en anknytning mellan vishet och Guds lag (se ocksd 4:1). I vers 15 stills en
frdga: ”Vem har funnit vishetens boning, vem har gatt in i hennes skattkammare?”
Likheter finns med den fraga som stills i Job 28:12, men till skillnad fran Job 28
besvaras frdgan i Bar, i vers 4:1. Forfattaren nimner sedan att hirskare, de visa i

Kanaan och Teman, och de ryktbara jéittarna inte hittade Visheten (3:16-26).

Vers 29 lyfter aterigen upp frdgor om visheten. Har finns det, aterigen, likheter med
Job 28, men ocksa med Ords 30:3—4 och Deut 30:11-14.'%° Burkes menar att Deut
30:11-14 utgdr bakgrund till 3:39. Texten 1 Deut 30 insisterar att man inte behdver
sOka lagen uppe 1 himlen eller bortom havet, den finns inom riackhall for manniskan.
Enligt Burkes byter forfattaren till Baruks bok ut lagen mot visheten, och stiller fragan

pa ett sddant sdtt att det impliceras att ingen vet végen till vishet (3:29-31, se ocksa

136 Burkes 1999, 271-275.

137 Harrington 1999, 94. Efter en foredomlig genomgang av forskningen foreslar Burke en datering
mellan 180 och 100 f.v.t. Burke 1982, 26-32.

138 »Mose kallade samman hela Israel och sade: Hor, Israel (BHS: 287 yaw, LXX: dxove Iopom)),
de stadgar och foreskrifter som jag i dag kungor for er. Lar er dem och f6lj dem troget.” (Deut 5:1).
139> Hor er fars formaningar, barn, lyssna och kom till insikt (LXX: npocéyete yvivar Evvoav).”
(Ords 4:1) Se ocksé Ords 5:1 och Vishetens kall i Ords 8, speciellt verserna 1, 6 och 14.

140 Dancy 1972, 190; Henderson 2016, 54-55.
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Job 28:20-21).!*! Svaret pa frigorna besvaras i 3:32: ”Men han som vet allt kiinner
(eldwc) henne; han har utforskat henne med sin insikt, han som gav jorden (0
Kataokevacag v yijv) form for evig tid och fyllde den med fyrfotadjur.” Det ar bara
Gud, virldens skapare, som har lart kdnna henne. Burke lyfter fram att €idwg i vers 32a
kan fOrstas pa tva sitt. Det Gversittes vanligen med ’se”, men kan ocksé betyda kénna.
Hir star verbet i perfekt particip i den senare betydelsen.'*? ”han som gav jorden form”

har likheter med utsagan i Ords 3:19.'%3

Guds suveranitet framstéills 1 3:33-36, varefter det star att ”han utforskade vishetens
hela vig och 6ppnade den for sin tjédnare Jakob, for Israel, som hade hans kérlek.”
(3:37) Motivet hur Herren 6ppnade Visheten for Israel hittas i parallelltexten Syr
24:8.1% Dancy anser att man kan se en personifiering av Visheten fr.o.m. vers 35.
Ringgren observerar ocksa att Visheten dr en entitet sjilvstindig frdn Gud, men som
Gud har sokt och hittat. Ringgren dr mera restriktiv vad géller personifiering av
Visheten 1 textstycket under uppsikt. Enligt honom kan man bara tala om en
personifiering i vers 38.145 3:38 #r en framstiende vers av Visheten dir det beskrivs
hur hon "visade [...] sig pa jorden och levde dir bland ménniskorna.” Detta motiv, att
Visheten vistas pa jorden bland minniskorna, aterfinns i Ords 8:31. Bar 3:38 éar
daremot mycket tydligare 1 sin framstillning av hur Visheten vistas bland
minniskorna.'*® For att uttrycka det i Kugels termer; det ursprungliga motivet i Ords
8:31 kan ha fatt en narrativ utveckling i Bar 3:38. Betoningen pd Vishetens ursprung
forekommer diremot inte lika starkt 1 Baruks bok som 1 exempelvis Ords 8:22-31,
men helt frimmande verkar inte heller den fragan vara for forfattaren. Verserna 3:29—

38 indikerar om att Visheten har sitt ursprung i himlen med Gud.
I borjan av kapitel 4 fér ldsaren ta del av ett for Syr 24:23 bekant motiv:

4:1 Hon ér boken med Guds bud, lagen som bestar for evigt. Alla som

héller fast vid henne far leva, men de som ldmnar henne skall do.

141 Byrkes 1999, 273.

142 Den som har sett kinner ocksa till.
143 Burke 1982, 104-105.

144 Burkes 1999, 273.

145 Ringgren 1947, 114-115.

146 Burke 1982, 113; Dancy 1972, 190.
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Visheten identifieras, i likhet med Syr 24:23, med Guds lag. Loftet om att fa leva nér
man &r trofast Visheten, har sin bakgrund i gammaltestamentliga texter. Likadana
l6ften ges ndr man héller sig till Visheten (se t.ex. Ords 8:35), och nédr man héller sig
till Guds lag (se t.ex. Deut 30:5).!"*” Murphy pastar att Visheten alltid har blivit
forknippat med Gud i himlen, men att frdgan om lokaliseringen av Visheten pé jorden
ocksa har funnits med. I och med Syr 24 och Bar 3:9-4:4 har den fragan fatt ett mycket
tydligt svar. Burkes lyfter fram att det finns sjdlvklara likheter mellan
sammankopplingen av Visheten och Guds lag i Syr 24 och Bar 3:9—4:4. Déaremot
skiljer tonen dem at. Tonen i Syr 24 dr mera positiv, medan Bar 3:9—4:4 soker svar pa
en nationell kris. Olikheter finns ocksa i och med att Syr 24 betonar det individuella
och lagen, medan Bar 3:9-4:4 betonar Israel och visheten.!*® Efter sammankopplingen
1 4:1 uppmanar forfattaren Jakobs hus att dterigen soka visheten, den vishet som

behagar Gud (4:2—4:4).

Intressanta saker finns att notera vad géller de vishetsteologiska temana. Vers 32 ger
sma indikationer om Visheten och skapelsen, och om Vishetens ursprung. 1 3:24-38
anspelas pa Guds och Vishetens relation. Visheten dr Guds. Det betonas att det dr han
som har utforskat och 6ppnat henne for sin tjdnare Jakob (3:37). Vishetens uppgift i
Bar 3:9-4:4 ir framfor allt att ge liv och att undervisa i Guds vig och lag.!* Det mest
framstdende vishetsteologiska temat 1 Bar 3:9-4:4 &r lokaliseringen av Visheten.
Visheten ar dold (3:29-31), men Gud Oppnade henne for Israel (3:37). Bar 3:38
berdttar tydligt att Visheten visade sig och levde bland ménniskorna. Denna
beskrivning dr markant 1 Ords 8:s receptionshistoria, endast Syr 24:11 kan jaimforas
med detta. I 4:1 forknippas Visheten med Guds lag, vilket dr en viktig podng i
textstycket.

47 Murphy 1996, 141.
148 Burkes 1999, 272.
149 Detta motiv kommer frin Ords 1-9. En parallell finns i t.ex. Vish 9:13-18.
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2.2. Vishetsteologiska teman adapterade i nytestamentliga texter

2.2.1. 1 Korintierbrevet 8:6

I 1 Korintierbrevet lyfts vishetsteologiska teman speciellt fram i de forsta kapitlen i
boken, dér den korsféste Kristus “ar Guds kraft och Guds vishet (80D copiav)” (1 Kor
1:23-24).15° Texten som jag ska studera ingér i textstycket 1 Kor 8:1-6, dir fokus dr
pa en dispyt om offerkott och huruvida kristna far 4ta kott som offrats at avgudar. '°!
Det lyfts fram att det kanske finns “ménga gudar och manga herrar”, men for den
kristna forsamlingen finns det bara en Gud, Fadern, och en Herre, Jesus Kristus (1 Kor
8:6).!>2 Bekiinnelseformeln i 1 Kor 8:6 ir séledes grundliggande i argumenteringen i

1 Kor 8:1-6.
Lat oss se ndrmare pa 1 Kor 8:6:

8:6 BAL Muiv gl B0g O matnp &€ oD T ThvT Kol NUEIS ig adTOV, Kai £1G
KOprog Tnocodg Xpiotdg St ob té mhvta koi Huelc 51 antod.

8:6 sa har vi bara en Gud, Fadern fran vilken allting utgdr och som ar vért
mal, och bara en Herre, Jesus Kristus genom vilken allt &r till och genom

vilken vi ar till.'>?

Enligt Conzelmann dr det klart att den judiska bekiinnelsen i Deut 6:4'°* &r
utgdngspunkten i versen, men att den har utvecklats till en tudelad bekdnnelse. Det
finns bara “en Gud” (gig 0e0¢), men ocksd “en Herre” (gig xOptoc).!> Gud forklaras
vidare med “Fader” (motnp). “Fader” refererar inte till Gud som fadern till Sonen Jesus

Kristus. Fader anvénds istéllet for att lyfta fram Gud som skapare. Anvindningen av

150 Bartholomew & O’Dowd har lyft fram vishetsmotiv i 1 Kor 1-4. Bartholomew & O’Dowd 2011,
247-250. Angaende brevets uppkomst forklarar Fitzmyer foljande: ”The letter that is commonly
called “First Corinthians” was written from Ephesus toward the end of Paul’s three-year ministry
there, either toward the end of a.d. 56 or, more likely, at the beginning of a.d. 57, before Pentecost
(see 1 Cor 16:8, 19).” Fitzmyer 2008, 48. Thiselton daterar brevet till 54—55 e.v.t. Thiselton 2000, 31—
32.

151 Se Conzelmann 1975, 139145, for en bra genomgéng av 1 Kor 8:1-6.

152 Romanov lyfter fram att de tva €i¢ (en) i 8:6 star i kontrast till ToAlol (ménga) i 8:5. Romanov
2015, 398. Se ocksé Legarth 2004, 196.

153 Egen 6versittning.

154 BHS: 708 7172 0028 7 280 ynw. LXX: drxove Iopan) kOprog 6 0edg fiudv kbprog &ig otiv
(Deut 6:4).

155 Conzelmann 1975, 144.
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prepositionerna i versen ir intressant.'>® Guds relation till “allting” (t& mwévto) och till
den kristna forsamlingen (nueig) lyfts fram och det sker genom prepositionerna €k
(fran) och ic (till). Prepositionerna pekar pa att Gud ar bade skaparen av allt som finns,
och pd att han #r det slutgiltiga malet for den kristna forsamlingen.'”” Den
omformulerade bekédnnelsen pdminner om den for stoiska filosofin kdnda idén, att allt
4r ursprunget frin en och samma gudom och att allt ska tervinda till gudomen.'*® Den
andra delen av bekdnnelseformeln lyfter fram Kristus. Enligt Romanov ldggs inte
utsagan om Kristus till som ett komplement till utsagan om Gud, utan som en parallell.
Jesu Kristi relation till allt (t& wévtar) och till den kristna forsamlingen (peic) beskrivs
pa samma sdtt som i 8:6a. Det som skiljer dr anvindandet av en annan preposition,
nimligen &1r (genom).”’ Bade Guds och Herrens verk lyfts fram, och
bekéannelseformelns delar (8:6a och 8:6b) forenas med xai (och). Bekdnnelsen placerar
Herren Jesus Kristus tillsammans med Gud mot de andra gudarna och herrarna, men

implicerar ocksi Herrens sjilvstindighet vid sidan av Gud.'°

Prepositionen S spelar en viktig roll 1 8:6b, dir den anvdnds tvd ginger. Forsta
gingen O1d anvinds lyfts Kristi roll 1 skapelsen fram. Prepositionen o dr ett typiskt
nytestamentligt och kristologiskt sitt att beskriva Kristi roll i skapelsen (se t.ex. Kol
1:16, Hebr 1:2 och Joh 1:3). Den andra gangen den anvinds forstir man betydelsen
utifran parallellen i 8:6a. Dir beskrivs Guds funktion i den slutliga frilsningen.'®! Jag
ska hér fokusera pd den forsta dud. Hamerton-Kelly lyfter fram att Kristus identifieras
med den pre-existenta Visheten, genom vilken allting skapades. Kristus dr den pre-
existenta medlaren i skapelsen genom vilken allt kommit till.'®> Enligt Conzelmann
undervisas hdr en typ av Adyoc/eikav/cogia kristologi. Han menar att denna typ av
kristologi och pre-existens har sin bakgrund i texter som Ords 8:22-31, Vish 7:22-30,
Bar 3:9-4:1, och Syr 24:3-34.!9 Dunn héller med om att bakgrunden ligger i judisk

vishetstradition. I vishetslitteraturen kan man hitta en likadan uppdelning i

156 Termerna som anvinds for att beskriva de respektive rollerna i skapelsen anknutna till Fadern
(fran, till) och Sonen (genom) finns ocksé pé andra stillen i Nya testamentet (Rom 11:36). Se
Hamerton-Kelly 1973, 130.

157 Romanov 2015, 395.

158 Hamerton-Kelly 1973, 130; Laato 2011, 34-35. Se ocksid Murphy-O’Connor 2009, 64—67, for en
langre diskussion om stoiska paralleller till 1 Kor 8:6.

159 Angende &4, se ocksd Fitzmyer 2008, 342, och Conzelmann 1975, 144.

160 Romanov 2015, 396; Legarth 2004, 203.

161 Romanov 2015, 404.

162 Hamerton-Kelly 1973, 130.

163 Conzelmann 1975, 145.
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skapelseverket mellan Gud och Visheten. Dunn fornekar att Kristus hdr skulle
portritteras som den pre-existente Visheten. Han pastér istéllet att Kristus forliknas
med Guds skapande kraft, den kraft som var verksam i skapelsen och som &r verksam
i fralsningen. Dunns argumentation ir inte dvertygande.'®* Romanov gar dnnu lingre
och péstdr att bakgrunden till Kristi roll i skapelsen i 8:6 inte hittas i den judiska
vishetstraditionen. Romanov anser att fokuset i 1 Kor 8:6 inte ar pd Kristi pre-existens,
utan pa Kristi funktion. Vill man soka efter paralleller till 8:6 ska man alltsa i forsta
hand soka efter pre-existenta figurer med samma funktion. I ljuset av det lyfter han
fram att inte en enda text i vishetstraditionen anvénder prepositionen oo for att
beskriva Vishetens roll i skapelsen.!®> Romanovs invindning &r tydlig och bra, men
jag haller med Chester som menar att det i 1 Kor 8:6 anvédnds utvecklade
vishetstraditioner. Hér dr Kristus presenterad som en medlare 1 skapelsen, pa samma
sitt som Visheten dr i den judiska vishetstraditionen.'®® Genom att adaptera
skapelsemotiv anknutna till den personifierade Visheten, var det litt for Paulus att géra
narrativa utvecklingar. Den judiska vishetstraditionen gav rum for det. Aven om
prepositionen 010 saknas i den judiska vishetstraditionen, finns likadana motiv att

hittas i texter som Ords 8:30 eller Vish 7:22.

Chester anser att Kristus i 8:6 presenteras som gudomlig.'¢” Hurtado lyfter ocksa fram
att Kristus ges en unik position, och att detta sker med hjilp av gudomliga agenter-
kategorin. Men Hurtado vill ocksd understryka att utldggningen i 1 Kor 8:6 skyddar
Gud som den ende Guden. Jesus kallas for Herre (x0p1og) 1 ett sammanhang déir det
hinvisas till den traditionella judiska bekannelsen Shema (Deut 6:4). Kristus ar saledes
den unika agenten av den ende Guden.'®® Chester har bemétt Hurtados péastdende. Han
forstar Paulus anvidndande av Deut 6:4 pa ett annat sétt. Enligt Chester anvédnds xVptog

11 Kor 8:6 for att medvetet applicera bekénnelsen Shema att referera bade pad Gud och

164 Dunns uppdelning av Visheten och den skapande kraften” kiinns onaturlig. Genom att tala

om “den skapande kraften”, skapar Dunn en ny kategori som han inte forklarar desto mera. Dunn
1980, 180-182. Overlag har jag svart att forstd Dunns slutledningar. A ena sidan menar Dunn att
man inte kan undvika texter som Joh 1:1-18, 1 Kor 8:5-6, Kol 1:15-17 och Hebr 1:1-3a niar man
diskuterar Kristi pre-existens. Han anser ocksa att alla dessa texter har influenser av terminologi fran
judisk vishetstradition, och att alla utrycker s.k. vishetskristologi i en form eller annan. Dunn 1980,
164. Han erkénner ocksé att det som uttrycks om Kristus i 1 Kor 8:6 och Kol 1:15-20 (och Hebr 1:2)
driver den tidiga kristna tron i en trinitarisk riktning. Dunn 1980, 202. Men & andra sidan pastar han
att det dr bara Joh 1:14 som framstiller Kristus som pre-existent. Dunn 1980, 243.

165 Se Romanov 2015, 399.

166 Chester 1991, 72.

167 Chester 2011, 35.

168 Hurtado 1988, 97-98.
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Kiristus. I en kontext dér det dras en skarp linje mellan manga “’sa kallade gudar och
herrar” i den hedniska kulten, och den enda sanna Guden i den judiska och kristna
kulten, sa inkorporeras Kristus i den omarbetade versionen av trosbekdnnelsen. Utifran
att det &r sjdlvaste Shema som omarbetas, pastar Chester att orden i 8:6 inte kan tas
som en littvindig beskrivning eller som ett klumpigt misstag.!® Den kristna
forsamlingen har en Gud, Fadern, och en Herre, Jesus Kristus. De tvd utsagorna star

sida vid sida, Kristus har integrerats i den monoteistiska bekénnelsen.!”

De vishetsteologiska temana som jag lyft fram i kapitel 2.1. har blivit adapterade i 1
Kor 8:6. Speciellt motiv som har att géra med Vishetens uppgift blir ateranvant och
applicerat pa Kristus. Genom att anvinda skapelsemotiv fran Ords 8:30 och Vish 7:22
beskrivs Kristus som medlaren i skapelsen. Intressant &r att han beskrivs vara upphovet
till 7allt” (td wévra), likt Visheten 1 Vish 7:22. Vishetens pre-existens (ursprung) och
ndra relation till Gud gjorde det sékert littare att adaptera motiv anknutna till den
personifierade Visheten. Kristus blir integrerad i den monoteistiska bekénnelsen,
vilket indikerar pd hans gudomliga status. I ljuset av de teologiska temana i den judiska
vishetslitteraturen framkommer 1 Kor 8:6 en viktig utveckling och nytestamentligt
motiv. Visheten i exempelvis Ords 8:22-31 beskrivs inneha en arkitektonisk roll dar
hon dr med och ordnar och skapar virlden. Diremot sdgs inget om kosmos och
virldens Overgripande maél i texterna om Visheten. Det dr hir en utveckling sker.
Kristus var inte bara med och skapade virlden, han dr ocksd den som for vérlden till

sitt mal (8:6b).!"!

2.2.2. Filipperbrevet 2:6-11

Kristus-hymnen 1 Fil 2:6-11 presenterar Jesus Kristus som det suverdna exemplet pa

ett ddmjukt och sjilvutgivande tjinande.!”? Brevets mottagare uppmanas att ta modell

169 Chester 2011, 36. Legarth konstaterar om Deut 6:40ch Shema: Denne tekst er ikke blot én blandt
andre tekster.” Legarth 2004, 199.

170 Legarth 2004, 201.

171 Bartholomew & O’Dowd 2011, 259.

172 Chester lyfter fram att Fil 1:6-11 &r naturligast att forstd som en hymn som ger lov till Kristus (och
Gud) i de hogsta mojliga termerna. Chester 2011, 35. Fee har utmanat den allménna opinionen att Fil
2:6—11 &r en hymn. Se Fee 1992. Tanken om hymnen som en infogning i brevet, se Eriksson 1994, §83.
Strimple argumenterar att &ven om texten &r pre-paulinsk kan man anta att Paulus anvént sig av texten
pa ett paulinskt sdtt. Strimple 1979, 251.
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av Kristus i1 de relationer de befinner sig i. Malet &r alltsd att forstirka det kristna
levernet. Detta ser man ocksd i Fil 2:5 som fungerar som en dvergdng mellan hymnen
och det foregdende textstycket: ”Lét det sinnelag rdda hos er som ocksa fanns hos
Kristus Jesus.”!”® Strukturen pa hymnen har diskuterats mycket, och Hawthorne har

7% Han Kkonstaterar

gitt igenom manga framlagda forslag i forskningen.!
sammanfattningsvis att hymnen kan delas upp i tva delar: den forsta som behandlar
Jesu fornedring av egen vilja (2:6-8) och den andra som visar pad Guds upplyftande av
Jesus (2:9-11).!7> Eriksson och Thurén anser att den viktigaste bakomliggande
gammaltestamentliga texten till Fil 2:6-11 &r Jes 52:13-53:12. Till exempel Eriksson
anser att det finns bade sprakliga och innehallsliga skdl som talar for ett samband

mellan de tva texterna.!”®

Textstycket 2:6—11 inleds med att beritta att Kristus ”var i Guds gestalt” (év popof
0god vmapyov). Det finns utmaningar med att forstd vad popef betyder.!”” Thurén
bestrider att hir skulle finnas motiv om en skapad Adam-figur, eller en ”forsta Adam”
som fanns innan skapelsen av den forsta ménniskan.!”® Thurén anser att i 2:6 hittas
likheter med motiv 1 Ords 8:22 och Vish 7 dér Visheten ségs vara med Gud innan
begynnelsen.!” Anvindningen av popef i grekisk litteratur refererar primért till det
som kan fornimmas med sinnen. Denna forstéelse av ordet gor att vissa utmaningar
dyker upp nér ordet appliceras som det gor 1 Fil 2:6. Hur ska popom forstds nér det
appliceras pd Gud, dvs. en osynlig varelse? Ytterligare huvudbry uppstar nir ordet
anvinds i vers 7 for att beskriva hur Kristus, efter att ha avstétt fran allt, ”antog en
tjdnares gestalt” (Lopenv 6ovAov). Tanken 1 2:7 &r knappast att Kristus till synes eller
till det yttre var en tjdnare, Kristus portritteras nimligen som en verklig forebild i det
kristna livet. Hur ska man forsta betydelsen av popofj, som anvénds i satsen €v popof

Beod och 1 popenv dovAov?

173 Hawthorne 1983, 79-80; Witherington 1994, 259-261; Strimple 1979, 252; Reumann 2008, 333—
335.

174 Se diskussion om strukturen i Hawthorne 1983, 76—79.

175 Hawthorne 1983, 77. Eriksson delar ocksé upp hymnen i tv stora delar, men antar ocksé att
hymnen till sin grundstruktur &r uppbyggd i anslutning till den hebreiska poesins princip om
parallellism”. Se vidare i Eriksson 1994, 81.

176 Eriksson 1994, 82. Thurén 1993, 156. Witherington anser att motiv och texter frin bl.a. den judiska
vishetstraditionen utgér bakgrunden till hymnen. Witherington 1994, 261-262. Se ockséd Reumann
2008, 335-338, for en genomgang av alternativa bakgrunder for hymnen.

177 Heikel & Fridrichsen ger 3 alternativ: form, gestalt, skepnad. Heikel & Fridrichsen 1934, 141.

178 Se diskussion om paralleller till Adam i Fil 2:5-11 i Wright 1991, 56-98.

17° Thurén 1993, 155.
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Hawthorne konstaterar att ordet ir svirfangat'®

, men att anviandningen 1 grekisk
litteratur &tminstone visar att termen anvindes for att uttrycka det séitt som en sak
framstar pa for sinnena. Utifran sin undersokning om hur ordet anviands 1 LXX
resonerar Strimple likadant. Termen anvénds fyra ganger och refererar varje gang till
den synliga formen och utseendet.!®! Hawthorne konstaterar att betydelsen av popof
Beod forblir dunkel eftersom det refereras till Gud. Det refererar till ndgot som gér dver
minniskans forstand.'®? Implikationen #r dtminstone den att Kristus och Gud star i en
ndra relation. De delar ndmligen samma gudomlighet. Detta konstateras ocksa i
fortsdttningen i vers 7 ndr det sdgs att Kristus inte vakade over sin ”jamlikhet med
Gud” (10 givar ioa 0e@). Enligt Hawthorne anvinds den definitiva artikeln i 1O givou
hir for att peka bakat pa nigot som sagts tidigare, nimligen év pop@fj 0cod vrapywv.'s3

Thurén menar att ”gestalt” och “likhet” syftar p4 samma sak, dvs. den himmelska

position och hirlighet som Kristus Agde innan han avstod fran den.'®*

Den andra delen i vers 6, ovy apmaypdv yfcoto 1o sivol ico 0ed, ir ocksa svar att
forsta. 1 B2000 oversitts det sé hir: vakade inte dver sin jdmlikhet med Gud”. Heikel
& Fridrichsen Oversitter textstycket pd ett annat satt: “Han betraktade icke
gudalikheten som ett gott byte, som han sdkte hélla fast vid.”!%> Heikel & Fridrichsens
overséttning tar béttre i beaktande grekiskan dn B2000. Termen dpmoyuov kan
betyda “rova at sig”, pd samma sitt som Adam forsokte ta ndgot som inte var &mnat
for honom (Gen 2:15-3:7). Termen kan ocksa betyda att man haller hért i (vakar 6ver)

)187

nigot som man redan dger.'® Jag anser att apmaypov (rov, byte)'®” ska forstés utifran

180 Se en mera ingdende genomgang av termen i Hawthorne 1983, 81-84.

181 Strimple lyfter fram en intressant detalj i anknytning tilll termen pope®: ”Since I believe the
primary background of the Philippian passage is the Servant Songs of Isaiah, and these songs in a
translation from the Hebrew different from that of the LXX, I find it interesting that Aquila uses
popon| for RN also in Isaiah 52:14: *So His appearance was marred more than any man, and His form
more than the sons of men ;’ and again in 53:2: He has no form or majesty that we should look upon
him.”” Strimple 1979, 260.

182 [t appears to be a statement but one who perhaps, although reared as a strict monotheist and thus
unable to bring himself to say ’Christ is God’, was compelled nevertheless by the sheer force of
personal encounter with the resurrected and living Christ to bear witness as best he could to the reality
of Christ’s divinity.” Hawthorne 1983, 84. Reumann 6versétter év popof] 6ot med engelska “in the
sphere of God.” Reumann 2008, 342.

183 Hawthorne 1983, 84.

184 Thurén 1993, 156.

185 Heikel & Fridrichsen 1934, 29.

136 Thurén 1993, 155. Till exempel Collins foredrar ldsningen att Kristus avstod fran att “réva at sig”
nagot som han inte hade. Collins 2002, 366.

187 Heikel & Fridrichsen 1934, 29.
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att Kristus var jamlik med Gud, och att han valde att inte vaka 6ver denna suveréna

position for egen fordel, “utan (¢AAd) avstod fran allt” (2:7a).!88

Beskrivningen av Kristi 6dmjukande i borjan av 2:7 (AL’ €00TOV EKEVOGEV LLOPOTV
dovlov Aafmv) har gett upphov till olika forstaelser. Det ser man exempelvis ndr man
laser de svenska Oversittningarna; B2000 Oversétter “avstod fran allt [...]”, och
SFB15 utgav sig sjilv [...]”. Thurén podngterar att det att Kristus avstod fran ”Guds
gestalt” och tog en "tjédnares gestalt” hor ihop. P4 samma sitt foljer det att Kristus blev
minniskan lik efter att han inte sig jimlikheten med Gud som ett byte.'*® Hawthorne
argumenterar, likt Oversittningen i SFB15, att objektet i satsen dr £avtov, dvs. Kristus
sjalv. Han menar ocksé att textstycket inte behover betyda att Kristus tomde sig pé
ndgonting”, utan att Kristus uttdémde sig sjilv for andras skull.'”® Hawthorne fortsétter
och anser att den pafdljande utsagan i vers 2:7 (év OpoidpoTL AVOPOTOV YEVOLEVOC)
utvecklar det att Kristus utgav sig sjélv. Participet yevouevoc, aorist av yivopau, star i
kontrast till bmapywv i vers 2:6. 2:6 indikerar att Kristus alltid existerade i Guds gestalt,
medan det i vers 2:7 lyfts fram att han blev minniskan lik."”! Sammanfattningsvis kan
séigas att det i 2:6-7 finns tre ord - popen (gestalt), dpoiopo (likhet, gestalt'®?), och
oyfpa (hallning, gestalt'®®) - som upprepar den viktiga idén om hur den gudomliga
och pre-existenta Kristus vid inkarnationen till fullo identifierade sig med
minskligheten.'”* Forsta delen av hymnen avslutas med att understryka Kristi
O6dmjukhet nér han “var lydig dnda till déden, doden pa ett kors.” (2:8) Inte ens 1 sitt

liv p4 jorden sokte Kristus sin egen vinning.'?>

188 Jag foljer hir t.ex. Hawthorne 1983, 84-85.

139 Thurén 1993, 156.

190 Se Hawthorne 1983, 85, for alternativa forstaelser av textstycket. Se ocksé Strimple 1979, 265~
266.

191 There it was claimed that Christ always existed (bmapywv) *in the form of God.” Here it is said that
he came into existence (yevopevoc) ’in the likeness of man.”” Hawthorne 1983, 57.

192 Heikel & Fridrichsen 1934, 151.

193 Heikel & Fridrichsen 1934, 217.

194 Hawthorne 1983, 87-77.

195 »That the death of Christ was also vicarious, i.e. a death in place of others is not expressly stated
here, but it can be correctly inferred, nonetheless, from the context: (1) Paul’s appeal to the members
of the Philippian church to renounce their individual rights for the benefit of the whole must get its
impetus from Christ’s 'renunciation for the benefit of the others of his own right to live.” (2) It is
difficult to imagine that God would require of Jesus ’that he would submit not only death nut to
criminal death, unless that death was in some sense vicarious,’ in some sense the consummation of
God’s redeeming purpose for mankind, and (3) there are other places in Paul’s writings where he
omits a point or two in his argument, simply because he is certain his audience knows enough to
follow him (Rom 5:15-17). Therefore, the fact that no explicit statement exists here stating that
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Fil 2:6-8 lyfter alltsd fram en pre-existent Kristus som 6dmjukar sig och blir som en
ménniska. Hamerton-Kelly anser att hymnen visar ett genuint intresse for Kristi natur.
Inkarnationen placeras i hymnen utgdende fran forstdelsen av Kristi person och natur,
dvs. den Kristus som pre-existerade och som é&r jaimlik med Gud. Det &r i denna kontext
hans ddmjukhet tar avstamp ifran.!”® Witherington lyfter fram de likheter som finns
mellan den judiska vishetstraditionen och Fil 2:6—11, och menar att det hér presenteras
en ny syn pa den judiska monoteismen vilket involverar Kristus som Guds vishet. Har
finns motiv om pre-existens likt motiven anknutna till Visheten i Ords 8:22 och Vish
7:22. Witherington lyfter ocksa fram att motivet om Salomo som den 6dmjuke tjdnaren
(80DAog) fréan Vish 9:4 har anvints.!®” Den 6vergripande berittelsen i Fil 2:6-11 liknar
det som beréttas om Kristus i bland annat Joh 1:1-18, déir Kristus dr pre-existent hos
Gud och kommer ner till virlden.!”® Likadana motiv anknutna till den personifierade
Visheten star ocksa att finna i den judiska vishetstraditionen, exempelvis i Ords 8:22—

31, Syr 24:3-8, och Bar 3:38.

I 2:9 sker en fordndring 1 hymnen. I verserna 6-8 talas det om Kristus som subjekt,
medan Kristus i1 verserna 9-11 &dr objekt och Gud subjekt. Verserna 68 lyfter fram
Kristi sjalvutgivande tjinande, medan verserna 9—11 berittar om Guds upplyftande av
Kristus. Kristi exempel blir hér igen patagligt. Kristus 6dmjukar sig sjadlvmant men ar
inte den som upplyfter sig sjdlv. Inte ens nu rovar Kristus till sig en upphdjd position
som byte. Denna modell av 6dmjukhet #r dterkommande i Nya testamentet.!”
Upplyftandet av Kristus framstélls inte pd ménga olika satt likt framstdllningen av
Kristi tjanande. Upplyftandet beskrivs med ett verb, vmepuyow (i hog grad
upphdja®®). Tanken &r inte att Kristus nu ir stdrre dn den han var innan i sitt pre-
existenta stadium, utan att Kristus som gjorde sig 1dg upphdjdes av Gud.?’! Han
tilldelas ’det namn som star 6ver (Onep) alla andra namn”. I antikt tinkande var namnet

inte bara ett sitt att sérskilja en individ frdn en annan, utan ocksa ett “medel” genom

vilket man uppenbarade vem man 4r. Niar Gud ger Kristus namnet k0ptoc (2:11), en

Christ’s death was vicarious does not necessarily mean it was not intended so to be understood.”
Hawthorne 1983, 89.

196 Hamerton-Kelly 1973, 168.

197 Se Witherington 1994, 257-266. Witherington och Thurén lyfter fram den lidande rittfirdiges 6de
i t.ex. den judiska vishetstraditionen som bakgrund till Fil 2:6—11. Witherington 1994, 261-262;
Thurén 1993, 161.

198 T aato 2011, 26—27; Thurén 1993, 161.

199 Matt 16:25-26; 18:4, Fil 2:7-8, Luk 14:11.

200 Heikel & Fridrichsen 1934, 230.

201 Hawthorne 1983, 91; Thurén 1993, 159.
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titel som Overgar alla andra titlar, si ges ocksa det innehall och den substans som titeln
besitter. Kristus har inte bara fétt titeln Herre, han ir ocksa verkligen Herre.?*? Detta
innebér tva saker. For det forsta ska “alla knin bdjas for Jesu namn, 1 himlen, pa jorden
och under jorden” (2:10). Detta refererar tillbaka till Jes 45:23 dér det lyfts fram det
eskatologiska erkidnnande som ska ges till Herren.?® For det andra ska “alla tungor
bekénna att Jesus Kristus dr Herre” (2:11). Har nar hymnen sin klimax, och det namn

Kristus har fétt (k0p1og) avsldjas. Det dr Guds namn, motsvarigheten till hebreiskans

M. Hymnen avslutas med att konstatera att detta sker ”Gud, fadern till dra.”

Hurtado menar att 2:9-11 klart beskriver en upphdjd Kristus, men att verserna pa
samma gang understryker den ende unika Guden. Trots den beskrivning som ges
Kristus ska det inte ses som ett krdnkande av Guds suverénitet. Det &r trots allt Gud
som har upphdjt Kristus, och den upphdjde Kristus ir ”Gud Fadern till ira”.?* Chester
argumenterar dvertygande, och pa ett annat sétt an Hurtado. Kristus portrétteras inte
bara som pre-existent med Gud i Guds gestalt, utan ocksé som den som tilldelats det
hogsta gudomliga namnet kOproc. Chester menar att den bakomliggande texten Jes
45:22-23 understryker detta. Fil 2:9-11 maste enligt honom forstds som en text dar
Kristus medvetet blir satt p4 samma niva som Gud.?’° Det finns ingen rivalitet mellan

Gud och Kristus, for det &r Gud som har upphdjt Kristus och gett honom namnet Herre.

Lat mig sammanfatta de vishetsteologiska temana i Fil 2:6-11. I texten har
vishetsteologiska motiv anknutna till teman Vishetens ursprung och Guds och
Vishetens relation adapterats. I Fil 2 beskrivs Kristus som pre-existent och jimlik med
Gud. Det ir frén denna kontext Kristi ddmjukhet tar avstamp. Likadana motiv stér att
finna speciellt i Ords 8:22-25 och 1 Vish 7:25-26, diar Visheten beskrivs vara i
begynnelsen och ha en nira relation med Gud. Aven om motiv gillande Vishetens
uppgift inte kommer fram 1 Fil 2 dr det viktigt att se att de vishetsteologiska temana
anknyts till varandra i den judiska vishetslitteraturen. Vishetens uppgift i skapelsen

hor naturligtvis ihop med hennes ursprung och pre-existens.

Gillande lokaliseringen av Visheten ar det mojligt att motiv frdn den judiska

vishetslitteraturen ateranvénts. I Ords 8:30, Syr 24:8, Vish 9:10, och Bar 3:38 beskrivs

202 Hawthorne 1983, 91; Thurén 1993, 159-161.
203 Thurén 1993, 160; Hurtado 1988, 96-97.

204 Hurtado 1988, 96-97.

205 Chester 2011, 36.
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det hur Visheten vistas pd jorden. I Ords 8 och Vish 9 lyfts det ocksa tydligt fram
Vishetens resa frén sin plats med Gud till ménniskorna pa jorden. Detta motiv
adapterades och applicerades pa Kristus i1 Fil 2:6—11. Dér ar Kristus den som ar jamlik
med Gud men avstér fran allt och blir ménniskan lik. Motiven i Ords 8:22-31 passar
béttre med Fil 2:6-8 i och med att det betonas att Kristus av fri vilja 6dmjukade sig
och tog en minsklig gestalt. Vishetens glddje i Ords 8:31 ger ocksd sddana
indikationer, till skillnad frdn exempelvis Syr 24:8 och Vish 9:10 dar Visheten agerar
pa Guds befallning.?%

2.2.3. Kolosserbrevet 1:15-20

Kol 1:15-20 &r en intressant text med tanke pa att det i hymnen finns manga likheter
med den judiska vishetstraditionen och texterna om den personifierade Visheten.?"’
Det har diskuterats ifall hymnen ir ett citat av en urkyrklig hymn.?*® Hartman lyfter
fram att Kol 1:15-20 framldggs i en mycket hogtidlig stil, med korta satser och
djupgéende teologi.’” Lohse anser att hymnen innehéller tvi strofer, som markeras
med 6¢ éotwv (1:15 och 1:18b). Den forsta strofen faststéller att allt skapades i, genom,
och till Kristus, medan den andra strofen behandlar f6rsoningen som fullbordas genom
Kristus, som bar gudomlig fullhet. Skapelse och férsoning, kosmologi och soteriologi

behandlas sa att Kristus prisas som Herre éver kosmos. Han som dr huvudet for

206 Enligt Kugel kan ocks& mindre detaljer hinvisa till en tolkning: ”[...] any deviation from the
biblical account is potentially (though, to be sure, not automatically) a piece of interpretation.” Kugel
1994, 6.

207 Se t.ex. Dunn 1980, 166, och Witherington 1994, 268. Beetham konstaterar foljande: ”Paul has not
alluded to Prov 8:22-31 in a strict sense, but rather to it in its first century C.E. interpretive
development, which was ’in the air’ of his day. The underlining in the chart above shows where Prov
8:22-31 and Col 1:15-20 intersect directly with regard to word agreement (the two texts also directly
share conceptual similarities); as we will see, there are numerous other links between the two texts via
the interpretive development of Prov 8:22— 31 as found in early Jewish literature [...].” Beetham
syftar pa texter som Vish 7 och Syr 24. Beetham 2008, 113—114.

208 Hartman anser att hymnen &r ett bearbetat citat. Hartman 1985, 38-39. Beale presenterat sju
observationer som understdder synen pa att Paulus skulle ha adapterat en tidigare hymn, men
konkluderar sedan sin sak pa foljande sdtt: ”’Since we do not have the context of the preexisting hymn
against which to interpret Paul’s use, we must remain doubtful about whether it really existed as a
hymn and concentrate only on how Paul is using the wording in its context.” Beale 2019, 77-78. Jag
haller med Beales andra konklusion, men inte hans forsta. Hans forsta konklusion, att vi ska férhalla
oss tveksamma till att texten har existerat som en hymn, foljer inte nédvandigtvis frén det att vi inte
har tillgéng till hymnens tidigare kontext. Helyer ser att teologin i hymnen &r paulinsk och att den star
i kontinuitet med pre-paulinska traditioner i den palestinska kyrkan. Helyer 1983, 179. For en inblick i
fragan om Kolosserbrevets forfattarskap, se Barth & Blanke 1994, 114-126.

209 Hartman 1985, 39.
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kroppen och vars makt striicker sig dver hela universum.?!® Om man utgér ifran att &g
€otv markerar uppdelningen i hymnen sa blir uppdelningen i vers 18 mirklig. Vid ett
forsta 6gonblick ter det sig mera naturligt att uppdelningen skulle komma i1 borjan av

vers 1:18.2!

Inledningen 8¢ £éoTv gikav Tod Bg0D TOD dopdrtov (1:15a, "Han dr den osynlige Gudens
avbild”) refererar till Gen 1:27 dir Gud skapade ménniskan till sin egen avbild. Men
Lohse foreslar att eikmv inte ska ldsas som en direkt referens till bibelstillet i Gen 1.
Betydelsen av gikmv ska hamtas fran en hellenistisk kontext. Under den hellenistiska
perioden tinkte man att virlden, och ménniskorna, var den osynlige Gudens avbild.?'?
Ordet gikav indikerar alltsa en gudomlig uppenbarelse diar Gud, den osynlige, later sig
uppenbaras i1 sin avbild. Denna forstdelse av termen gikwv togs Over av den
hellenistiska judendomen som applicerade den pd Visheten (co@ia). Visheten som var
nirvarande i skapelsen (Ords 8:22) kallas for Guds avbild i Vish 7:26. Den kristna
kyrkan applicerade sixov konceptet pd Kristus, han som uppenbarade Gud.?!?
Witherington och Blanke forstdr eikov pd samma sitt. Kristus dr den exakta
representationen av Gud.?'* Kristus hor alltsé inte till det som ir skapat, utan han stér

med Skaparen och verkar i virlden.!?

Den forsta titeln ”avbild” f6ljs av en annan, ndmligen “den forstfodde i hela skapelsen”
(TpwtoTOoKOC AN KTicews, 1:15b). Portrétteringen av den pre-existenta Kristus som
den forstfodde, alluderar igen till traditionen om Visheten och texter som Ords 8:22
och Syr 24:9.21% T ljuset av den judiska vishetstraditionen, dir Dunn utgar ifrdn att
Visheten beskrivs som skapad, lagger Dunn fram tva tolkningsmajligheter till att forsta

1:15b.2'7 Intentionen kan ha varit att beskriva Kristus som den forsta skapade varelsen,

210 Lohse 1971, 42.

211 Lohse ldser problemet med att pastd att tfig ékkAnociog dr ett senare tilligg. Lohse 1971, 42-43, 53.
Hamerton-Kelly gor f6ljande uppdelning: strof A, 1:15—16; mellanstrof, 1:17—18a; strof B, 1:18b—20a.
Hamerton-Kelly 1973, 171. Dunn delar upp texten i tva strofer, 15—18a och 18b—20. Dunn menar, likt
Lohse, att texten ror sig fran forsta strofen och Kristi roll i skapelsen, till den andra och Kristi roll i
frilsningen. Dunn 1980, 188. Se ocksad Hamerton-Kelly 1973, 174, Hartman 1985, 39—40, och Beale
2019, 78-79.

212 1 ohse lyfter fram manga exempel, bland dem Platon (7im. 92¢) och Corp. Herm. 8.2; 11.15; 12.15.
Lohse 1971, 47.

213 Chester 1991, 73; Lohse 1971, 48. Se ocksd Conzelmann 1975, 145, och hans analys av 1 Kor 8:6
som gikav-kristologi.

214 Witherington 1994, 269; Barth & Blanke 1994, 194.

215 Lohse 1971, 48.

216 Se t.ex. Hamerton-Kelly 1973, 172.

217 Det kan ndmnas att Helyer lyfter fram fyra olika siitt att forstd genitiven méong xticswg, vilket
naturligtvis paverkar forstaelsen av hela 1:15b: ”Several possibilities present themselves: (1) It could
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eller att beskriva Kristus som suverdn dver allt skapat. Dunn anser att det dr svart att
ge frasen en temporal mening och pa samma gang undvika den forsta tolkningen. De
flesta moderna forskare, medvetna om kontroversen kring Arius?'®, har valt den senare
tolkningen. Dunn, som utgédr ifrdn att Kol 1:15-20 &ar starkt beroende av
vishetstraditionen, lyfter fram att Visheten bade &r skapad (Ords 8:22, Syr 24:9) och
en agent i skapelsen (Ords 3:19; Vish 8:4-6). Han drar till sist den slutsatsen att Kol
1:15 delar den kluvenhet som finns i den judiska vishetstraditionen om Visheten.?!
Samma slutsatser drar Dunn i 1:17a.2° Beale har argumenterat for att bakgrunden till
termerna eik®v och mpwtoTokog star att finna i Gen 1:27 och beskrivningen av Adams
skapelse.??! Helyer menar att bide skapelsen av Adam (Gen 1) och Visheten (Ords 8)

4r bakomliggande.??

Hamerton-Kelly menar att de tvd termerna om Kristus i1 vers 15 pekar direkt bakat pé
den judiska vishetstraditionen om den pre-existenta “avbilden”, Visheten. Motiv
anknutna till Visheten utgdr en del av de motiv och idéer som sammanflitades for att
portriittera den pre-existenta medlaren Kristus.??* Jag haller med Hamerton-Kelly, och
ocksa Lohse och Witherington. Lohse utgér ocksd ifrdn att Visheten &r skapad 1 Ords
8 men drar andra slutsatser &n Dunn. Han betonar att Kol 1:15 inte beskriver Kristus
som den forsta skapade och ddrigenom den forste av alla skapade. Istdllet refererar det

till hans unika position i allt det som skapats.?** Witherington menar att TpwtdToKog

be a partitive genitive, so that profotokos would be included in some way in the class of creatures; (2)
it could be a genitive of comparison, which would exclude the profotokos from the same; (3) it could
be a genitive of place, defining the sphere of the firstborn’s authority; (4) it could be an objective
genitive, in which case the action implied in prototokos terminates on all creatures.” Helyer 1988, 63.
Helyer sjélv foredrar alternativ fyra. Helyer 1988, 64.

218 Se en sammanfattning av Arius-kontroversen i Higglund 1956, 56-59.

219 Dunn 1980, 189. Dunn anser ocksa att vishetstraditionen anvindes for att beskriva Guds
skapelseverk fran skapelsens borjan. De adapterade vishetsmotiven kan antyda pa den kontinuitet som
finns mellan Guds skapande kraft och Kristus, utan att implicera att Kristus sjélv var verksam i
skapelsen. Dunn tror inte att Paulus stridvade efter att portréttera en pre-existent figur. Paulus skrev om
att Visheten, vad ”Visheten” sedan betydde for ldsarna, ar forkroppsligad i Jesus. All gudomlig fullhet
och vishet bodde i honom. Enligt Dunn forsdkte Paulus tala meningsfullt utifrén det sprak som fanns
till forfogande. Dunn 1980, 195-196.

220 Dunn 1980, 191.

221 Beale 2019, 80-91.

222 Helyer menar dnd4 att dessa motiv dr sekundira. Den primira kiillan bakom denna hymn &r den
apostoliska kyrkans centrala bekdnnelse, KOptog Incodg (1 Kor 12:3). Helyer 1988, 61.

223 Hamerton-Kelly lyfter fram den gnostiska traditionen om den himmelska mannen (Corp.Herm. 1.
12—15) och Filons Logos-koncept (Leg. A/l 1II. 96). Hamerton-Kelly 1973, 172.

224 Lohse 1971, 48. Helyer lidser 1:15b likadant: ”The meaning of prototokos is in, this context,
moving close to the semantic field of kyrios.” Helyer 1988, 65. Heikel & Fridrichsen forklarar
npotoToKog 1 Kol 1:15: ’fodd fore allt skapat och sadlunda som den dldsta dven den forndmsta.” Heikel
& Fridrichsen 1934.
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understryker Kristus relation till skapelsen, pd samma sétt som eik®v understryker
relationen till Skaparen. Termen npwtdétokoc kan ocksd referera till det
gammaltestamentliga motiv som finns uttryckt i bland annat Ps 89:27 déar Gud lovar

att gora kungen till sin forstfodde.?

I vers 16 understryks den pre-existenta Kristi unika position genom att lyfta fram hans
medling i skapelsen: ’ty i honom skapades allt [...]” (611 &v aOT® €kticOn T TavTa).
Anvindandet av passiv form (éxticOn) indikerar att det 4r Gud som é&r skaparen. Efter
att det rdknats upp allt som skapats i Kristus (”allt i himlen och pé jorden, synligt och
osynligt, troner och herravilden, hirskare och makter”) avslutas versen med “allt ar
skapat genom honom och till honom” (1 mévta o1’ avTod Kol €ig AVTOV EKTIGTOL).
Lohse lyfter fram att detta pAminner om hellenistiska formuleringar dér skapelsen
utgér frén Gud, bestdr i Gud, och atervinder till Gud.?*® Denna syn var vanlig i
hellenistisk filosofi, men for starka likheter med hellenistisk judendom skall inte dras.
Det var omgjligt att identifiera israels Gud med naturen eller dra for starka paralleller
mellan israels tro och en panteistisk vérldsdskéddning. Gud kvarstdr som Herre dver
skapelsen; han verkar skapande i naturen, men star ocksa 6ver och utanfor den som
dess hdrskare. Blanke har diskuterat de skillnader som finns mellan israels och stoisk
tro. Den kanske storsta skillnaden mellan dessa tva dr idén om den judiske Messias,
och den stora roll han fétt.>*” Vad giller skapelsemotiven i Kol 1:15-20 hittas
paralleller 1 bade judisk vishetslitteratur och 1 Nya testamentet (Ords 8:27-31, Vish
7:22; 9:2, Joh 1:3). Hymnen 1 Kol 1 anvénder sig av motivet om den personifierade
Visheten som agent i skapelsen, och applicerar den pa Kristus for att uttrycka den
universella relevansen for Kristi verk. Hela skapelsen finns till pd grund av Kristus. ta
mévta lyfter fram att allt dr skapat genom honom, det finns inga undantag.®*®
Formuleringen “allt dr skapat [...] till (gig) honom™ visar att att det inte bara &r

skapelsens ursprung som sammanfattas i Kristus, utan ockséd skapelsens mal. Lohse

225 Witherington 1994, 269.

226 Se t.ex. Corp. Herm. 5:10.

227 Lohse 1971, 49-50; Barth & Blanke 1994, 197-198. Blanke lyfter fram att ocksé ta mévta, i
samma vers, visar pa nagot som skiljer &t Israels tro och “hellenistisk panteism”: ”In the Col Hymn, as
elsewhere in the OT and NT, the concept fa panta serves to praise the universal might of the Son, or
that of God. In Col 1:15ff., God’s *omnipotence’ is attributed to the fact that he, as creator, is set off
from all created things. This is quite opposite to the ’stoic formula of omnipotence’ and its related
assertions that are directed at identifying the deity within the universe. In the viewpoint of Col,
everything that is not creator is represented as having been created.” Barth & Blanke 1994, 199.

228 L ohse 1971, 51.
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uppmirksammar att det inte finns ndgra paralleller till €ig avtov i den judiska

vishetstraditionen om Visheten.?%’

Kristus som po wévtwv (’fore allting™) 1 1:17a refererar tillbaka till 1:15b, forstfodde
i skapelsen”, och lyfter igen fram Kristi suverina position i kosmos.?*? 1:17b, xoi té
mhvto &v avt®d cvvéotnkev (Coch allting halls samman i honom™), beskriver enligt
Witherington Kristus som ett ”lim” som haller allt ssmman.?*! Vers 17 avslutar saledes
en utliggning i 1:15—17 om den pre-existente Kristus och hans suverédna position och

aktiva roll i skapelsen.?*

I vers 18 sker skiftet frdn Kristi kosmologiska roll till hans soteriologiska roll. Vers
1:18 inleds med kai adtdHg €0Tv 1 KeEPAAT ToD copatog (1:18a), som berdttar att
Kristus dr Herre dver sin kropp, som ér kyrkan.?*? Kristus dr Herre ver universum,
men hans kropp dr kyrkan. Darfor skall ocksa Kristus predikas for alla folk (Kol
1:27).2* Vers 18 fortsitter med att beskriva Kristus: han “ir begynnelsen (&pyn),
forstfodd (mpwtoTtokog) fran de doda till att overallt vara den framste” (1:18b—d). I
antik judendom anknyts bdde Logos och Visheten till begynnelsen (Ords 8:23, Leg.
All. 1:43). Enligt Chester refererar apyn till resultatet av utvecklade tolkningar
utgdende fran Ords 8:22-31 och Gen 1:1.2*> Men 4ven om det refereras till texter som
innehaller skapelsemotiv skall betydelsen av dpyn 1 Kol 1:18b—d inte forstis utgaende
fran skapelsemotiv. Kristi soteriologiska roll betonas. Han &r “begynnelsen, forstfodd
fran de doda” genom vilken den eskatologiska hindelsen har borjat. Han dr den fOrsta,
i den meningen att han dr den som garanterar den framtida uppstindelsen fran de
doda.?*® Enligt Beale #r denna vers den tydligaste hinvisningen till Nya testamentets

undervisning om Kristi uppstindelse som en bdrjan pa den nya skapelsen.?*’

Beale och Lohse oversitter vers 19 (811 év a0t@® €00OKNOEV MOV TO TANPOUO

katowtioot) pa foljande sétt: “for in him all the fullness was pleased to dwell”. De

229 Lohse 1971, 52.

201 ohse 1971, 52.

21 Witherington 1994, 271.

232 Chester 1991, 73.

233 Lohse anser att tfic ékkAnoiag beskriver Kristus i den kosmologiska kontexten, och for en lingre
diskussion om idén om kosmos som en kropp. Han lyfter fram paralleller hos t.ex. Platon (7im. 31b;
32a, c; 47c—48b). Lohse 1971, 52-55.

234 Lohse 1971, 55.

235 9977 POWRT 1R 71 (Ords 8:22a). 0798 R12 NWRI2 (Gen 1:1a). Chester 1991, 73.

236 T ohse 1971, 56.

237 Beale 2019, 104.
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menar att miv 10 mAjpoue ir subjekt?*® Dunn menar att Gud #r subjektet, och
Oversitter texten, Ty Gud beslot, i all sin fullhet, att bo i honom." Han menar att
verbet €000kncev implicerar ett personligt subjekt, och att parallellen i Kol 2:9 visar
att det inte talas om “fullhet” distinkt fran Gud. Enligt Dunn hor “all fullhet” siledes
ihop med Gud.?*° Lohse menar att niv 10 TAjpopo betyder “gudomlig fullhet i sin
totalitet”, och refererar, ocksd han, till Kol 2:9 for stod. Frasen ndv 10 mApopa ir
subjekt, till vilken sipnvomomoag (stiftat frid**°) binds som en constructio ad
sensum.**! Eftersom denna alternativa forstaelse av satsens uppbyggnad fungerar utan
tilligg av ett outsagt subjekt (Gud), sa foredrar han detta alternativ.?*> Termen “fullhet”
(m\popa) kom i senare gnosticism att betyda alla ting som fanns mellan Gud och den
materiella sfairen. Enligt Witherington har inte termen samma betydelse hir. Han anser

att betydelsen av termen i 1:19 ska forstés i ljuset av Kol 2:9.24

Witherington papekar att konceptet om inkarnation &r nérvarande i hymnen, forvisso
ofullstdndigt. Han anser att den judiska vishetstraditionen utgdér bakgrund till det
konceptet. De tidiga kristna applicerade det som tidigare sagts om den nedkomne
Visheten pa Jesus Kristus. Inkarnationskonceptet ér en fortséttning och utveckling av
de motiv som star att finna i Syr 24, att Visheten slar sig ner hos Israels folk i
Jerusalem. Syr 24 beskriver naturligtvis inte en personlig inkarnation som i
nytestamentliga texter, men hér framstills atminstone att Visheten har fétt en konkret

plats i historien.>*

Sista versen i hymnen behandlar forsoningstemat. Aven om det inte nimnts tidigare i
hymnen sé forutsitts det hir att enheten och harmonin i kosmos har rubbats.>** For att
restaurera ordningen blev forsoningen nddvindig. Den frid som Gud har etablerat

genom forsoningen i Kristus binder ihop universum till en enhet, och det uttrycks att

238 Beale fortydligar: “Because in him all the fullness [of deity] was pleased to dwell”. Beale noterar
parallellen i Ps 67, LXX. Beale 2019, 107. Se ocksa Lohse 1971, 56-57. Det ar svart att Oversitta
grekiskan till svenska. B2000 dversétter meningen pa foljande sétt: ’ty Gud beslot att 14ta all fullhet
bo i honom”. SFB15: ”Gud beslot att lata hela fullheten bo i honom”. I de svenska dversittningarna
kommer inte betydelsen av evdokéw (finna for gott, finna behag) fram.

239 Dunn 1980, 192; Blanke ser ocks& Gud som subjekt men Sversitter versen “For it was the will of
all the fullness to dwell in him”. Barth & Blanke 1994, 210-212.

240 Jag foredrar dversittningen “frid”(SFB15) framom “fred”(B2000). Fér en utliggning om &ipfjvn, se
Heikel & Fridrichsen 1934, 61.

241 »K onstruktion efter betydelse”, se t.ex. Blomqvist & Jastrup 1998, 167, 169.

242 Lohse 1971, 57.

243 Witherington 1994, 271.

24 Witherington 1994, 270.

245 Hamerton-Kelly 1973, 177.
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denna restaurerade skapelse ar forsonad med Gud (1:19). Enligt Lohse har Kristus gétt
in i sin konungsliga regering. Detta har gjorts “genom hans blod pa korset”.>*
Hamerton-Kelly lyfter fram de paralleller som finns mellan strof A och B.?*’ I strof B
beskrivs Kristi frilsande verk i ord och fraser som har paralleller till strof A. Den
ursprungliga skapelsen och den nya skapelsen” halls samman genom den pre-
existente Kristus, som med sitt herravidlde omspinner bdda omradena. Termen dpyn
ar en titel for exempelvis Visheten i dess roll som skapare, men i Kol 1:15-20 ar det
en titel for Kristus vars uppstandelse inviger den nya skapelsen. Samma sak géller for
termen mpwToTOKOC som anvinds i bada stroferna.?*® Hamerton-Kelly anser att idén
om Kristi pre-existens hir anvinds for att fora samman skapelse och frilsning.
Skapelsen och frilsningen har den samma transcendenta killan, Kristus Jesus.*
Lohse och Beale betonar ocksa den dvergripande och framstdende roll Kristus har i
hela universum. Beale lyfter fram Ef 1:10 som en parallelltext, om Guds viljas
hemlighet: > att sammanfatta allting i Kristus, allt i himlen och pé jorden”.>** Lohse
papekar att termen mag (allt, allting) och uttrycket év avt® (i honom™) upprepas i
hymnen. Detta ger oss en hinvisning om att hymnen dr en lovprisning till den upphdjde
Kristus som dr dver allting. Detta dr ocksd det som forfattaren vill berétta for brevets
mottagare. Kristus haller herravildet i sin hand, han star 6ver hela vérlden och over

kyrkan. Och alla som hor till Kristus har fitt syndernas forlatelse och har blivit riddade

frn de kosmiska krafterna till ett nytt liv med honom.?!

I Kol 1:15-20 framtrader manga av de vishetsteologiska temana jag studerar. Manga
motiv dteranviands fran den judiska vishetstraditionen. Det jag diskuterat angiende
temat Vishetens ursprung tar sig uttryck i 1:15, 1:17, och 1 1:18, dér Kristus beskrivs
vara skapelsens forstfodde, att forega allting, och begynnelsen. Motiven om forstfodd
1 skapelsen och pre-existens hittas 1 Ords 8:22 och Syr 24:9. I min diskussion kring
1:15b och termen wpwtdtokog fastes uppmirksamhet pa beskrivningen av Visheten
som skapad 1 Syr 24:9. Det dr osédkert vad som avses med ordvalet 1 Syr 24:9, men

klart &r att Kristus inte beskrivs som skapad varken 1 Kol 1 eller ndgon annanstans i

246 Lohse 1971, 59-60.

247 Beale har ocksa lyft fram dessa paralleller. Han ser dem pé foljande sitt, uppbyggd i en kiasm: A,
15a-16f; B, 17a; C, 17b; B’, 18a—18b; A", 18¢c—20c. Beale 2019, 99-101.

248 Hamerton-Kelly 1973, 174. Se ocksa Beale 2019, 98-101.

24 Hamerton-Kelly 1973, 177.

250 Beale 2019, 112. Helyer forstdr Kol 1:15-20 p& samma sitt som Beale. Se Helyer 1988, 66-67.
251 Lohse 1971, 46.
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Nya testamentet. Ords 8:22 beskriver inte att Visheten dr skapad, utan att hon fétt en
framstdende roll i skapelsen. Detta motiv finns ocksd i Kol 1, ddr Kristus ar pre-
existent och har en suverén position i kosmos. Séledes blir ocksé temat lokaliseringen
av Visheten presenterat. Kristi plats dr hos Gud i1 begynnelsen innan han kommer ner
och stiftar frid genom sin korsdod. Kristus kommer ner och ar ”huvudet for kroppen,
for kyrkan” (Kol 1:18). Kristus &r den som ger forsamlingen liv och upprétthéller den.
Detta forberedes av motiv 1 Syr 24, dir Visheten bositter sig i Jerusalem (Syr 24:8—
11). Motiv i anknytning till temat Guds och Vishetens relation blir ocksa framstillda.
Termen eikov anvinds 1 Vish 7:26 for Visheten, ddr Guds och Vishetens intima
relation beskrivs. Detta motiv appliceras pa Kristus. Kristus dr Guds avbild, och
uppenbarar Gud. Detta blir ocksa betonat i vers 1:19, dér det beskrivs hur Gud har latit
sin gudomliga fullhet bo i Kristus.

Vad giller motiv under temat Vishetens uppgift betonas det hur allt dr skapat i och
genom (0101) Kristus, och allt hélls samman genom honom (1:16-17). Skapelsemotiv
finns 1 Ords 8:22-31, och 1 Vish 7:22; 8:6; 9:2. 1 Kol 1:15-20 upprepas termen mdc
och uttrycket év avt® for att understryka att Kristus stér over allt. I verserna 1:15-17
betonas Kristi kosmologiska roll, ddr motiv frdn Vish 7-9 ateranvinds. Visheten har
”med sin konst format allt” (& wévta, 7:22), hon dr den som styr allt (t& wévta, 8:1),
och hon &r den som i och med sin nirvaro under skapelseverket vet och forstér allt
(mévta, 9:9—-11). Att Visheten dr med som medlare i skapelsen ger henne en
sarstdllning 1 skapelsen. Detta motiv ateranvéinds i Kol 1:15-20 och adapteras pé
Kristus. I verserna 1:18-20 lyfts Kristi soteriologiska roll fram. Genom att det 1
Kristus har skapats allt, s& har nu Gud latit ”f6rsona allt med sig genom honom och
till honom, allt pa jorden och allt i himlen.” (1:20) Detta har gjorts genom Kristi
blod.

2.2.4. Hebréerbrevet 1:1-4

Hebr 1:1-4 tillhor en storre helhet, 1:1-2:18, dir Kristi gudomlighet och ménsklighet
lyfts fram. Textstycket 1:1-2:18 innehaller en prolog, 1:1-4, som f6ljs av en lista pa
gammaltestamentliga citat med kommentarer 1:5—14. Efter det foljer en forklaring av
vad som tagits upp tidigare och hur Kristus 6dmjukade sig nir han tjdnade vérldens

minniskor (2:1-18). Aven om strukturen i de forsta kapitlen i Hebréerbrevet ér ett
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omdiskuterat imne, ses den text jag behandlar hir #nd4 som en enhet.?* Attridge
menar att de fyra forsta verserna dr ett exordium dir det framlidggs manga viktiga
teman som tas upp senare i brevet. I de forsta verserna understryks Kristi frilsande
verk, statusen av Kristus som den forhérligade Sonen, och den pristerliga akt han
utforde for forsoningen av ménniskors synder.?>® Nytestamentliga paralleller till Hebr
1:1-4 finns i Fil 2:6-11, Kol 1:15-18, Joh 1:1-18, 1 Tim 3:16, 1 Petr 3:18-19, 22.2*
Verserna i Hebr 1:1—4 understryks i de pafoljande gammaltestamentliga citaten och de
tillhérande kommentarerna. Det finns alltsd en klar relationen mellan textstyckena

1:1—4 och 1:5-14. Det har papekats av bland annat Lane och Witherington.?*

Brevet inleds med att starkt kontrastera de forna tiderna och den nya tiden: "Ménga
génger och pd manga sitt talade Gud 1 forna tider till vara faider genom profeterna, men
nu vid denna tidens slut har han talat till oss genom sin Son (§AdAncev Nuiv v vid)”
(1:1-2a). Kontrasten skall inte ses som en motséttning, det &r den samme Guden som
talar om samma frilsning. Betoningen ligger pa det speciella i “nuet” och ”Sonen”.
Denna typ av kontraster och kontinuitet kommer fram ocksa pa andra stillen 1 brevet
(Hebr 4:2; 11:40).%°° I ljuset av att det i vissa tidigare texter indikeras att profetian hade
upphort dr det intressant att det framstélls att Gud talar genom sin Son. (se t.ex. 1 Mack
9:27, 2 Bar 81:1, 3). Saknaden av bestimd artikel (vi®) betyder inte att de ar fragan

om en “Son” bland manga, utan det understryker att detta &r den enda Guds Sonen?*’

252 Witherington 1994, 276. For en bra genomgéang av olika alternativ pé textens struktur, se Lane
1991, Ixxxiv-xcviii, 1-9.

253 Attridge 1989, 35. Se ocksé Johnson 2006, 63. Koester anser att helheten 1:1-2:4 #r exordium.
Koester 2001, 174-176.

234 Attridge 1994, 41-42; Lane 1991, 16.

255 Witherington lyfter fram dessa likheter mellan textstyckena: 1) 1:1-2a kommenteras i vers 5 dir Ps
2:7/2 Sam 7:14 &r citerade som kommentar till Kristi roll som skapare och gudomlighet. 2) 1:2b—3a
kommenteras i verserna 6—12 dar Deut 32:43/Ps 104:4, Ps 45:6—7/Ps 102:25-27 citeras for att
illustrera de attribut som omnamns i 2b—3a. 3) 1:3b—4 som beskriver Kristi forharligande och
tronbestigning kommenteras i vers 13 dér Ps 110:1 citeras for forsta gdngen av méanga génger i
Hebréerbrevet. Witherington 1994, 276. Lane lyfter fram foljande relation mellan textstyckena i
beskrivningen av Sonen: A) 1:2b, tillsdttningen av den kunglige arvtagaren. B) 1:2c, medlaren i
skapelsen. C) 1:3a-b. evig natur och pre-existent hérlighet. D)1:3c, upphdjelse till Guds hogra sida.
A") 1:5-9, tillséttning till kunglig Son och arvtagare. B") 1:10, medlare i skapelsen. C") 1:11-12.
oforianderliga och evig natur. D") 1:13, upphdgjelse till Guds hogra hand. Lane 1991, 22.

236 MacLeod har noterat tre saker som skiljer det gamla och nya 4t: tidsperiod (”i forna tider”, ”nu vid
denna tidens slut”), metod ("manga génger och pa manga satt”, ”har han talat”), och genom vilka
agenter Gud talade (”genom profeterna”, ”genom sin son”’). MacLeod 2005, 212-215. Johnson har
ocksé diskuterat kontrasten mellan det gamla och nya i 1:1-2. Se Johnson 2006, 64—66.

257 Jamfor med t.ex. Hebr 3:6; 5:8; 7:28.
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1 kontrast till de ménga profeterna. Koester lyfter fram att nir vi® anvinds kristologiskt

4r det en synonym for ”Guds Son”.>%®

Vers 1:2 fortsétter sa hédr: ”som han har insatt till att drva allting” (ov &0nkev
KAnpovopov mavtwv, 1:2b) Gud har insatt Kristus till att drva allting och detta har en
klar allusion till Ps 2:8, dér den kunglige sonen tilldelas folken till arv: ”Be mig, si ger
jag dig folken som arv och hela jorden som egendom.” Lane lyfter ocksa fram den
litterdra likheten med Gen 17:5 1 frélsningshistoriens borjan, dar Gud later Abraham
bli en fader for manga folk. Enligt Lane anvander forfattaren gammaltestamentliga
motiv for att lyfta fram frilsningshistorien och dess fullbordan i Kristus.?* Attridge
poédngterar att den gammaltestamentliga traditionen om Guds 16fte om arvedel
utvecklades 1 apokalyptisk litteratur och vishetslitteratur. Attridge hdnvisar tillbaka till
Dan 7:27, till Syr 24:8 dér Visheten far en arvedel i Israel, och till Syr 24:23 dar
Visheten identifieras med Torah. Den status som Kristus har som arvinge manifesteras
senare i vers 3d ndr han sitter pd Majestétets hogra sida. Enligt Attridge implicerar

detta att arvets fullhet ska uppenbaras i eskatologin.?®

Efter att forfattaren lyft fram att Sonen &r arvinge till allt, sa blir de teman som anknyts
till den personifierade Visheten mera framstdende: “liksom han ocksd har skapat
virlden genom honom” (81" o0 kai émoincev oV aidvac, 1:2¢). Prepositionen dii
anvinds, likt 1 Kor 8:6, Kol 1:16 och Joh 1:3. Sonen var med Gud i skapelsen, vilket
implicerar att han r pre-existent.®! Hér hiinvisas tillbaka till texter som Ords 8:22-31
och Vish 7:12, 22; 9:2.2°2 Lane menar att forfattaren®® kiinde vil till konceptet om Gud
vishet, som formedlats frdn Ords 8 via texter som Vish 7:22; 9:2. Bakgrunden till
Hebréerbrevets kristologi kan saledes hittas bl.a. i den judiska vishetslitteraturen. Jesus
introduceras som den gudomlige Sonen (2a) men de funktioner han har kommer frdn
den gudomlige Visheten.?®* I vers 2 framstills alltsa att Kristus ska #rva allt, och att

han ocksd var med som en medlare i skapelsen. Hir finns en intressant spdnning mellan

258 Se t.ex. Hebr 4:14; 6:6; 7:3; 10:29. Koester 2001, 177.

259 Lane 1991, 12.

260 Attridge 1989, 40.

261 Angdende pre-existens i Hebr 1:1-4: “Hebrews does not try to demonstrate this point and
apparently assumes that it was already part of the listeners” tradition.” Koester 2001, 104.

262 Attridge 1989, 41; Witherington 1994, 281-282.

263> As a Hellenistic Jew”. Lane 1991, 12. Angdende brevets forfattarskap, se Lane 1991, xlix—li.
264 Lane 1991, 12. Koester har diskuterat frigan om syntaxen i 1:3. Han lyfter fram att de flesta
Oversdttningar dversitter texten i den ordning som den grekiska texten dr. Ett annat sétt att Gversitta
texten dr att folja den ordning som foreslas av verbens tempusformer. Koester 2001, 178.
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ursprungsperspektivet och det eskatologiska perspektivet. Kristus har blivit insatt som

arvinge dver det som han var med och skapade.?®

Lane papekar att den resterande texten 1 1:1-4 tar upp likadana saker i en annan
ordning: uppenbarelsen genom Sonen (1:2a) tas upp i1 1:3a, Sonens status som
arvtagare (1:2b) tas upp i 1:4, och Sonens roll i skapelsen (1:2b) tas upp i 1:3b.2%° Det
har ocksd diskuterats ifall 1:3 & en inkorporerad hymn.?¢” 1 1:3a, dir
uppenbarelsemotivet behandlas, blir den bakomliggande vishetstraditionen blir igen
tydlig: ”Och han, som ér utstralningen av hans harlighet (drovyoaospo thg 60&Eng) och
en avbild av hans vésen (yopoaktp g Vmootdoemg avtod)”. Termerna dmadyocuo
och yopaxtp ér intressanta. De bekréftar den intima relation som finns mellan Fadern
och pre-existenta Sonen, genom vilken frilsningen har skett.?®® Termen dmodyacpo
kan forstds 1 en aktiv betydelse (utstrilning) eller passiv betydelse (reflektion).
Witherington foreslar att man ska forsta detta i aktiv betydelse. Han gor det pa grund
av de dynamiska ord som anvénds for att beskriva Sonen och pa grund av betydelsen
1 Vish 7:25, dar Visheten sdgs vara ett dnavyacpo “av det eviga ljuset”. Sonen
reflekterar inte bara Guds ljus, utan utstrilar det likt Visheten i Vish 7.2 Attridge
poéngterar att det i sddant hér poetiskt sprak inte kan forvéntas precision, men verkar
anda forespréka en passiv ldsning av termen i och med att yapaxtip har en passiv
underton.?”® Attridge anser att den andra intressanta termen yapaktip betyder det
mirke som en signetring gor i vax.?’! I 1:3a betyder det troligtvis att Sonen bir den
exakta likheten av Guds natur.?’?> Termen Vroct0o1G ir svarare att dversitta i och med
att den anvands pa manga olika sitt i Hebreerbrevet (Hebr 1:3; 3:14; 11:1). Termen

anvindes ocksd senare pi olika sitt i de trinitariska formuleringarna.?”® Enligt

265 Attridge 1989, 41; Witherington 1994, 277-278.

266 Lane 1991, 12.

267 ”Some argue that 1:3 was a hymn to Christ that was used within the author’s community. They
detect a break between 1:2 and 1:3, where the subjects shifts from God to Christ and the style
becomes more elevated. The description of the Son in 1:3 is presented in balanced clauses and is
introduced with the relative pronoun who’, which is typical of hymnic passages (cf. Phil 2:6; Col
1:15; 1 Tim 3:16). [...] There are, however, good reasons to think that this passage stems from the
author. There is not a sharp break before 1:3, since the Son was already mentioned in 1:2b. Some of
the vocabulary is distinctive, but none of it appears in other NT hymnic texts, making it less evident
that the author was quoting a source.” Koester 2001, 178—179.

268 Lane 1991, 13.

269 Witherington 1994, 278.

270 Attridge 1989, 43.

271 Se t.ex. Filon, Ebr. 133.

272 Attridge 1989, 43-44; Koester 2001, 180.

273 Koester 2001, 180.
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Witherington &r vishetsparallellen viktig hdr. Den vishetsfigur som kommer fram i
exempelvis Vish 7 identifieras med Jesus. Forfattaren adapterar vishetsmotiv for att
indikera att Jesus inte bara &r en reflektion eller en kopia av Gud, utan att han ar Guds
slutgiltiga sjilv-uttryck som har utstrilats till ménniskosliktet.?’* Attridge siger att
man ska vara forsiktig med att applicera dessa termer pa den inkarnerade Kristus, i och
med att det hiir talas om den pre-existenta Sonen.?’> Attridges distinktion ir viktig,
men 1 och med att det talas om den inkarnerade Kristus bade i 1:2a och i 1:3c tycker

jag att det ger utrymme for Witheringtons forstielse av texten.?”®

I 1:3b beréttar forfattaren hur Sonen inte bara var med i borjan av skapelsen utan att
han ocksa dr med och uppritthiller universum med sin kraft: pépov te 10 TAVTO TO
prpott g duvdpemg avtod. Sonen, som hor intimt samman med Fadern, bér (¢épw)
alla ting med sitt ord. Verbet épwv dr presens particip och uttrycker ett pagiende
upprétthéllande av medlaren i skapelsen. Detta pastdende om Sonen paminner om
Vishetens aktivitet i exempelvis Vish 7:27; 8:1. Likadana idéer hittas ocksd i Nya

testamentet, bland annat i Kol 1:17.2"7

Fortsdttningen 1 1:3 beskriver hur Kristus “renat oss frdn synden och sitter pa
Majestétets hogra sida i hojden (kabopiopov TOV AUAPTIOV TONGAUEVOS EKAOIGEY &V
de&1d TG peyadlmaovvng v bymAoic, 1:3¢)”. Sonen som fran borjan var ett instrument
for Guds skapelseakt ir ocksé instrument for Guds frilsande vilja. Aven om det hir
saknas explicita referenser till dversteprésterskap och Kristi korsdod, sd framstélls en
visentlig del i Kristi présterliga akt, nimligen att han genom sin offerddd pé korset

skinkt en bestdende rening fran synd. Detta tema utvecklas i Hebr 9-10.278

I vers 1:4 framlidggs hur Sonen sétts pa Majestétets hogra sida. Referensen till Ps 110
ar tydlig. Det dr den enda gammaltestamentliga text som lyfter fram att ndgon har blivit

satt pd Guds hogra sida.?’® Judisk vishetstradition kan ocksa ligga bakom. Attridge

274 Hamerton-Kelly 1973, 243; Witherington 1994, 279; Lane 1991, 13.2

275 Attridge 1989, 44.

276 Se ocksa Lane 1991, 14. Som jimforelse kan nimnas Joh 1:14 dir det framkommer att den
gudomliga hirligheten blir synlig i den inkarnerade Kristus: ” Och Ordet blev manniska och bodde
bland oss, och vi sdag hans hdrlighet, en hérlighet som den ende sonen fér av sin fader, och han var
fylld av nad och sanning.”. Min kursivering.

277 Attridge 1989, 45. Angdende @épwv, se ocksd Witherington 1994, 277-278.

278 Attridge 1989, 45.

279 Attridge 1989, 46.

55



anser att motiv fran bland annat Vish 9:4-10 och 1 Hen 45:3 kan ha anviints.?®° Texten
indikerar att Sonen &r gudomlig i ndgon form, och har gudomligt understod. "Hoger
hand” dr 1 semitiskt tinkande maktens och drans hand. Han lever och regerar med den
auktoritet och makt som Gud har.?8! Valet av substantivet peyolwcidvn (majestit) som

perifras for Gud skérper bilden av den upphéjde Sonen.

Vers 4 fortsétter och beréttar hur Sonen “har blivit (yevopevoc) lika mycket méktigare
an dnglarna som det namn han har fatt 1 arv (kekAnpovounkev) ar former dn deras”.
Sonen har inte bara en suverdn position i jamforelse med dnglarna, utan har ocksé fatt
ett suverdnt namn. Detta verkar reflektera likadana motiv som finns i Fil 2:6-11 dér
Kristus ocksé blir hogt uppsatt. ®* 1 Fil 2 &r tronnamnet diremot Herre. I Hebr 1
presenteras namnet 1 vers 5 genom ett citat frdn Ps 2:7 och 2 Sam 7:14: ”Du 4r min
Son, jag har fott dig idag”.?®* Attridge papekar att formuleringarna i vers 1:4 om hur
Sonen “har blivit méktigare” och “fatt i arv”, lyfter fram spdnningen mellan vad
Kristus redan ér frn evigheten och vad han r i forharligandet. Jag haller med honom
om att betoningen inte dr pa att Jesus Kristus blev Son vid nagot tillfdlle. Fokuset ar

pa Kristi positions suverinitet, inte pa installeringen.?%*

Jag ska sammanfatta det som kan sdgas om de fyra vishetsteologiska temana. I Hebr
1:1-4 adapteras det pa Jesus Kristus, Sonen, motiv fran den judiska vishetslitteraturen.
I vers 2 beskrivs Sonen vara en medlare i skapelsen, vilket implicerar pastaendet om
hans ursprung. Motiv har hidmtats frdn Ords 8:22-31 och Vish 7:12, 22; 9:2, dér det
framlaggs idéer om Vishetens ursprung och uppgift. Termerna dmavyacpo och
yopaxtnp (1:3) beskriver den nira relation som finns mellan Fadern och den pre-
existenta Sonen. Motiv géllande den nira relationen mellan Gud och Sonen har
himtats frn Vish 7:25-26, dér Vishetens ndra relation till Gud beskrivs pa ett

framstdende sdtt. Visheten ségs vara ett dnadyacpa “av det eviga ljuset” (Vish 7:25).

280 Attridge 1989, 46. ”On that day, my Elect One shall sit on the seat of glory and make a selection of
their deeds, their resting places will be without number, their souls shall be firm within them when
they see my Elect One, those who have appealed to my glorious name” (1 Hen 45:3). Se ocksa
Koester 2001, 186.

281 Lane 1991, 16; Witherington 1994, 280.

282 Bauckham 1999, 65.

283 Egen Oversittning. Attridge 1989, 47; Witherington 1994, 281; Koester 2001, 181-182.

284 Attridge 1989, 47.
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Sonen som 1 begynnelsen var ett instrument for Guds skapelseakt &r ockséd ett
instrument for Guds frilsande vilja (1:3), och han sétts p4 Majestdtets hogra sida. Hir
refereras till Ps 110, men likadana motiv finns ocksa i1 judisk vishetslitteratur. I
Visheten Vish 9:4-10, beskrivs Visheten sitta pa Guds tron. Hér blir temat
lokaliseringen av Visheten presenterat. Likt parallellen i exempelvis Fil 2:6-11 ar
ocksa motivet Vishetens resa fran sin plats bredvid Gud till mdnniskorna pa jorden
ndrvarande i Hebr 1:1-4. Sonen var med Gud i skapelsen for att sedan komma ner till

varlden och rena ménniskorna fran synden.

2.2.5. Johannesevangeliet 1:1-3

Johannesprologen Joh 1:1-18 ir ett lov till Ordet, Adyog, dér Jesu Kristi ursprung ockséa
framstélls. Prologen som en inledning och nyckel till hela boken har lyfts fram i
forskningen.?®> Det har forts diskussion om hur bra prologen sitter ihop med resten av
evangeliet.”® Ocksa prologens uppbyggnad har diskuterats, och prologen har delats
upp i flera delar. Till exempel Beasley-Murray delar upp prologen i fyra delar: 1) 1:1—
5, Ordet och skapelsen. 2) 1:6-8, Johannes doparen som vittne till Ordet. 3) 1:9-13,
reaktionerna till Ordet i virlden. 4) 1:14-18, kyrkans bekéinnelse om Ordet.?®” Enligt
Thurén kan hymnen delas upp i flera delar men den &r hur som helst koncentrisk i det
att den grupperar sig runt det centrala budskapet. Enligt Thurén och Kieffer ir
prologens centrala budskap vilken betydelse ”Ordet” har for ménniskor.?*® Budskapet
om Ordets betydelse for médnniskorna framtraderi 1:12—13: ”Men 4t dem som tog emot
honom gav han rétten att bli Guds barn, at alla som tror pa hans namn, som har blivit

fodda inte av blod, inte av kroppens vilja, inte av ndgon mans vilja, utan av Gud.”

Den gammaltestamentliga och apokryfa vishetslitteraturen innehaller en bred variation

av motiv som har influerat Johannesevangeliet. Brown har sammanfattat de manga

285 Thurén, 1992, 22; Witherington 1994, 283.

286 Se t.ex. Brown 1966, 18-21. Angdende evangeliets uppkomst, se diskussion i Beasley-Murray
1987, Ixxv—Ixxxi. Beasley foreslar en datering mellan 90—-100 e.v.t., och anser att forskningen
generellt dr 6verens om det. Beasley-Murray 1987, Ixxvii. Thurén foreslar en datering omkring ar 100
e.v.t. Se diskussion i Thurén 1992, 6.

287 Beasley-Murray 1987, 5. Brown delar, med en viss osiikerhet, upp textstycket i fyra strofer: 1) 1:1—
2, Ordet med Gud. 2) 1:3-5, Ordet och skapelsen. 3) 1:10—12b, Ordet i virlden 4) 1:14, 16,
minniskorna och Ordet. Brown 1966, 20. For en 6verblick av forskningen, se Brown 1966, 21-23,
och Kieffer 1987, 18-19.

288 Thurén, 1992, 22; Kieffer 1987, 19.
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likheter som finns mellan portritteringen av den personifierade Visheten i den tidigare
vishetslitteraturen och beskrivningen av Jesus Kristus i Johannesevangeliet. Brown
konstaterar sammanfattningsvis att Jesus i Johannesevangeliet sammankopplas med
den personifierade Visheten.?®” Hamerton-Kelly menar att bakgrunden till Joh 1:1-18
troligtvis ligger i den judiska vishetsmyten, och pekar speciellt pa de element som
finns i Syr 24 och 1 Hen 42. Dir beskrivs det hur Visheten kommer fran himlen till
minniskornas virld, sdker en plats att bo pa, och blir forkastad.?*® Likheterna mellan
Johannesprologen och andra nytestamentliga texter, Fil 2:6—11, Kol 1:15-20, 1 Tim
3:16, Hebr 1:2-5, har ocksa diskuterats.?’!

Textstycket jag studerar inleds pa foljande sitt:

1:1 "Ev dpyfi v 0 Adyog, kai 6 Adyoc v Tpog toV 06V, kai 0£d¢ v O Adyog.

1:1 I begynnelsen fanns Ordet, och Ordet fanns hos Gud, och Ordet var Gud.

Inledningen refererar till Gen 1:1 som bérjar pa likadant sitt, 'Ev épyfj.2? Darfor
skapas en parallell mellan Joh 1:1 och Gen 1:1. Men likheterna mellan dessa tvé texter
fér inte dras for 1dngt. Brown lyfter fram att "begynnelsen” i Joh 1:1 inte refererar till
skapelsens begynnelse utan till tiden innan skapelsen. [ Joh 1:1-3 framstélls skapelsens
borjan forst i vers 3.2 1 Gen 1 skapar Gud skapar virlden genom sitt ord: "Gud
sade: ’Ljus, bli till!” Och ljuset blev till.” (Gen 1:3) I Joh 1:1-3 skapar Gud genom
Ordet, Aoyoc. I Gen 1 sdgs inget om personifierade attribut, &nnu mindre om att en
person skulle ha assisterat Gud i skapelseverket.””* Den idén kommer allts4 fran annat

hall, ndmligen frén den judiska vishetstraditionen och texter som Ords 8:22—-31 och

289 Forutom de tre forsta verserna, som jag ska studera nirmare, finns det ménga likheter. I Vish 7:25
sdgs Visheten stromma kristallklar fram ur Guds hérlighet, vilket liknar utsagan om att Jesus hade
Faderns hirlighet (Joh 1:14). Visheten beskrivs vara ett atersken av Guds eviga ljus (Vish 7:26) och
ska foredras fore ndgon annan ljuskélla (Vish 7:10, 29). Jesus, som kommer fran Gud, ar vérldens och
ménniskornas ljus (Joh 1:4-5). Visheten beskrivs ha l&dmnat himlen for att bo hos ménniskor (Ords
8:31, Syr 24:8, Bar 3:37-38, Vish 9:10), likt Ordet som ”bodde bland oss” (Joh 1:14). Vishetens
uppgift bland ménniskor &r att 1ara dem om saker som ar fran ovan (Vish 9:16—18), tala om det som &r
sant (Ords 8:7), ge undervisning om vad som é&r enligt Guds vilja (Vish 9:9-10), och saledes leda
méinniskor till liv (Ords 8:32-36; 9:13, Bar 4:1). Detta konstateras ocksa om Jesu Kristi uppgift (Joh
14:6; 17). Brown 1966, CXXIII-CXXYV. Se ocksa Kieffer 1987, 19-20, och Dunn 1980, 240-242.

290 Hamerton-Kelly 1973, 206. Se ocksé Tobin 1990.

1 Se t.ex. Brown 1966, 20-21 for en ndrmare jamforelse.

292 LXX: Ev apyfi, BHS, nwix13.

293 Brown 1966, 4.

2941 Gen 1:26 talar Gud om sig sjilv i pluralis nir han skapar ménniskan: Vi skall géra ménniskor
som dr var avbild, lika oss.” Fragan om vem som ar med Gud i skapelsen fér ett svar i den senare
receptionshistorien. I 2 Hen 30:8 tolkas Gen 1:26 pa foljande sitt: ”And on the sixth day I
commanded my wisdom to create man [...].” (2 Hen 30:8) Se ocksa Kugel 1998, 44—46.
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Vish 7:22; 9:1-2. Dér ar Visheten med i skapelseverket. I ljuset av det har man
diskuterat varfor forfattaren anvénder sig av ordet Adyog istillet for copio nidr han
beskriver Jesus Kristus 1 prologen. Olika forslag har getts. Att man foredrog Adyog
framom cogio kan bero pa att termen cogio var feminin, och hade mytologiska
konnotationer till hedniska kulter.?>> Att termen Adyog redan tidigare hade forknippats
med skapelsemotiv och Visheten, kan ocksé ha varit en bidragande faktor. Nar Gamla
testamentet Gversattes till grekiska blev Adyog den grekiska motsvarigheten till ”Guds
ord”. Ps 33:6 ir ett bra exempel dir beskrivs hur Herrens ord #r skapande.?*® Logos-
teologin kan man se i Filons texter, och dar kan man se hur Logos fér en funktion likt
Vishetens i Ords 8.7 Sammankopplingen mellan visheten och ordet har redan

framkommit 1 min studie av texterna Syr 24:3 och Vish 9:1-2.

Sammankopplingen mellan visheten och ordet hade alltsd gjorts tidigare. Relaterat till
detta hor ocksa sammankopplingen mellan Visheten och Guds lag i Syr 24:23 och Bar
4:1.%% Skarsaune har visat hur Vishetens sammankoppling med Torah fick en
fortséttning 1 rabbinsk litteratur, dir Torah sades vara pre-existent och ha en roll i
skapelsen.?®® I ljuset av detta 4r det anmirkningsvirt att Johannesprologen identifierar
den pre-existenta Visheten med Jesus Kristus, inte med Torah. Enligt Skarsaune iklis
Jesus den roll som Torah hade 1 judisk religion, och drar slutsatsen att
Johannesprologen portritterar Kristus som Visheten forkroppsligad.>® 1 Joh 1:17
beskrivs det som gavs genom Moses, lagen, och Jesus. De var bdda Guds medlare, och
kontrasten mellan dem beskrivs inte polemiskt. Men Kristus uppenbarade nagot mera
» 301

fullstdndigt, ndmligen “ndden och sanningen”.””" Logos &r alltsd den hellenistisk-

judiska termen for den pre-existenta Visheten.>*> Tobin har lyft fram likheter mellan

295 Thurén 1992, 29.

2% BHS: OR2Y¥-22 19 M0 Wy oW M 1272 (Ps 33:6). LXX: 16 Aoy t0d kupiov oi odpavoi
gotepembnoav kol t@ mveduatt Tod 6TOUATOg 0VToD A 1) duvaulg avtdv (Ps 33:6.)

27 Laato 2011, 31-32. For en jamforelse mellan Visheten i judisk vishetstradition och Filons Logos,
se t.ex. Laporte 1975.

2% Guds lag (77in) och Guds ord (727) anviinds parallellt i Gamla testamentet i t.ex. Jes 2:3. Casselli
1997, 25-26.

299 798 1 Ords 8:30 diskuteras i kommentaren dver Gen 1:1 i Genesis Rabba: “The Torah declares: 1
was the working tool of the Holy One, blessed be He” [...] Thus God consulted the Torah and created
the world, while the Torah declares, IN BEGINNING GOD CREATED (1, 1), BEGINNING referring
to the Torah, as in the verse, The Lord made med as the beginning of His way (Prov. VIII, 22).”

390 Skarsaune 2002, 328-333. Casselli har visat att det i Johannesevangeliet gors en kristocentrisk
omformulering av den judiska religionen genom att portrittera Jesus som den eskatologiska Torah.
Jesus Kristus dr forkroppsligandet av Torah, men ocksa dess telos. Se Casselli 1997, 25-38.

301 Thurén 1992, 34. Kieffer har lyft fram att detta motiv framstélls i Johannesevangeliet. Se t.ex. Joh
4:26-26; Joh 7:19; Joh 9:28-29. Kieffer 1987, 31.

392 Hamerton-Kelly 1973, 241.

59



idén om den personifierade Visheten och Logos-teologin i Filon, men har ocksé visat
hur Logos i1 Johannesprologen géar utdver det som beskrivs om Visheten i den judiska

vishetslitteraturen.3??

Lat oss fortsdtta med genomgangen av texten. Utsagan ”Ordet fanns hos Gud” i Joh
1:1b dr kort.3%* Det spekuleras inget om relationen i Gudomen. Betoningen ligger mera
pa Guds relation till ménniskor, dn pa det som sker i Guds vésen. Enligt Brown
hanvisar ocksa titeln Adyoc till det. Fokus dr pa den gudomliga uppenbarelsen, inte pa
Gud sjdlv. Han argumenterar ocksa for att Joh 1:1-18 innehaller en utveckling fran
tiden fore begynnelsen, till tiden efter begynnelsen. Han menar att hymnen inte skulle

tala om en begynnelse om fokus skulle vara p4 Guds visen.>%

Ordet var alltsd med Gud fore tid och rum, men inte bara det. Beskrivningen 1 forsta
versens tredje utsaga, “Ordet var (fv) Gud”, ir starkt och liknar “Jag &r”-utsagorna av
Jesus. Det kan inte spekuleras hur Ordet blev till, for Ordet bara var.3°® Kieffer noterar

att Joh 1:1 upprepar verbet giui tre ganger, men i tre olika betydelser. I den forsta satsen

303 »The various attributes and activities ascribed to wisdom in Jewish wisdom literature are ascribed
to the logos in the hymn in the Prologue.” Tobin fortsédtter med att lyfta fram tre olikheter mellan den
judiska Visheten och Logos-figuren. Han forklarar: ”’In addition, the functions and attributes of the
logos go beyond what is found in Jewish wisdom literature. A significant example of this is the way in
which the role of the logos in the creation of the world is described. In John 1:3,10, the world is said
to have come into being di " autou, that is dia tou logou, through the logos. The repetition of the phrase
in John 1:3,10 indicates that emphasis is being placed on the making of the world through the logos.
The use of the preposition dia, therefore, is not simply an insignificant variant of the instrumental
dative (log¢) which is found in descriptions of the creation of the world by God's word (log9) in
Jewish wisdom literature. In addition, the logos is described as ’God’ (theos, John 1:1), an only son’
(monogenés, John 1:14), and those who receive the logos are given the power to become "children of
God" (tekna theou, John 1:12). None of these attributes is ascribed to wisdom in Jewish wisdom
literature.” Tobin 190, 254-255. Tobin har ritt att det i jamforelse med den judiska vishetslitteraturen
ar utvecklade motiv som finns i Joh 1:1-3. Jag tycker &nda att utsagan ”Ordet var Gud” (Joh 1:1) ryms
med i den utvecklingen. Se min diskussion i anknytning till 1:1 nere, och Witherington 1994, 286. 1
vissa fall verkar ocksé Nya testamentet ta avstand fran motiv anknutet till den judiska
vishetslitteraturen. Vishetens feminina drag i Gamla testamentet och den judiska receptionshistorien
far ingen plats ndr vishetsmotiv appliceras pa Jesus Kristus i Nya testamentet.

304 Satsen mpog OV 06V har ibland dversatts ”Ordet var vint mot Gud”. Kieffer forklarar: “Normalt
uttrycks pros med ack riktningen till. Men i hellenistiskt sprakbruk har skillnaden mellan
prepositioner som uttrycker riktning och sddana som betecknar en plats dér man befinner sig
forsvagats. Se t.ex. den vanliga forvaxlingen i NT mellan eis *till” och en ’1’. Fragan dr om Joh i
prologen bibehéller en innebord av riktning i v 1 med en motsvarighet i v 18. Om s ar fallet skulle
man behdva oversétta: *Ordet var vant mot Gud’ [...] och i v 18: *Den ende sonen, sjélv gud, och alltid
viand mot Fadern.” Men det ar tveksamt om man bor Oversétta pa sa sitt i v 18: eis kan dir ocksa
uppfattas som en. Darmed faller ett viktigt argument for att i v 1 se en rorelse mot Gud och oversétta
pros med ’i riktning mot’. Det kvarstar emellertid att Joh genomgaende anvénder pros med ack for att
beteckna en riktning, ddremot para med gen for att beteckna hos nédgon. Det finns alltsa ockséa goda
skdl for dversittningen *Ordet var vant mot Gud’ i v 1.” Kieffer 1987, 14.

305 Brown 1966, 24.

306 Brown 1966, 4.
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uttrycker verbet Ordets existens, i den andra beskrivs forhdllandet mellan Ordet och
Gud, och i den tredje framldggs en identitetsbestimmelse av Ordet. Brown pépekar att
1:1c anvander ordet ”Gud” utan bestimd artikel, for att beskriva vem Ordet dr. Genom
att ta bort bestdmd artikel s& undviks onddiga missforstaelser, exempelvis att det dr en
personlig identifikation mellan Fadern och Ordet, eller att Ordet ér en andra Gud.>"’
Witherington understryker att xoi 0g0¢ v 6 Adyog inte ska ldsas “Ordet var en Gud”

eller ”Ordet var Guden”, utan ”Ordet var Gud”. Ordet #r inte allt i gudomen.>*

Dunn, som menar att Visheten beskrivs som skapad i texter som Ords 8:22 och Syr
24:9, anser att detta inte &r fallet gdllande Ordet i Joh 1:1-3. Beskrivningen av Ordets
ursprung gar alltsd utdver det som sigs om Visheten.*” Jag har argumenterat tidigare
att Visheten inte ska forstas som skapad i Ords 8:22, och att det inte 4r sékert vad som

beskrivs angéende Vishetens ursprung i Syr 24:8 31

Efter att vers 2 upprepar det som vers 1 redan sagt beskrivs det hur allt blev till genom

Ordet:

1:3 névta 01 avTod £yEveTo, Kol Yopig anTod £yEveTo o0OE Ev. O yéyovev
1:3 Allt blev till genom det, och utan det blev ingenting till av allt som finns
till.

Med hjélp av verbet £yéveto sa dr lasaren i skapelsens sfér. Thurén lyfter fram kiasmen
i 1:3a-3bc understryker att allt blev till genom Ordet.>!! Likadana motiv hittas igen i
den judiska vishetslitteraturen om den personifierade Vishetens roll i skapelsen (Ords
8:30, Vish 7:22; 8:1). Allt som skapas relateras till Ordet for allt skapades genom
honom. Hela skapelsen bar Ordets avtryck och detta dr en utgdngspunkt for begrundan
av honom.*!> Brown anser att idéerna i prologen inte #r att jimfora med den gnostiska
idén om hur demiurgen, inte Gud, skapade den materiella virlden. Eftersom Ordet
relateras till Gud, och att allt blev till genom Ordet, kan man séga att Gud skapade allt

genom Ordet.>'* Som en parentes kan ocksa néimnas Joh 1:14. I Syr 24:8 beskrivs det

307 Brown 1966, 24.

308 Witherington 1994, 286.

309 Dunn 1980, 240241

310 Se diskussionen i kapitel 2.1.1. och 2.1.2.
311 Thurén, 1992, 22.

312 Kieffer 1987, 22-23.

313 Brown 1966, 25-26.
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hur Visheten slar liager (katacknvow) i Jakobs land. Detta motiv ateranvinds i Joh

1:14 for att framstilla hur Ordet blev kétt och bodde (oknvém) bland ménniskorna.?!*

I beskrivningen av Ordet i Joh 1:1-3 framkommer manga motiv relaterat till de
vishetsteologiska teman jag studerar. Termen Adyog dr den hellenistisk-judiska termen
for den pre-existenta Visheten. Visheten och ordet sammankopplades redan i Syr 24:3,
23, Vish 9:1-2, och Bar 4:1. Motiv i anknytning till Vishetens ursprung kommer fram
i inledningen. Aven om Joh 1:1 refererar till Gen 1, &r motivet om Ordet i begynnelsen
hamtat fran texter som Ords 8:22, Syr 24:9 och Vish 8:1. I Joh 1:1 beskrivs det hur
”Ordet var Gud”. I och med att bestimd artikel saknas i frasen xoi 00g v 6 Adyog,
indikeras det att Ordet var Gud pa samma gang som det inte var allt i gudomen.

Likadana motiv finns i Vish 7:25-26, dar Guds och Vishetens relation beskrivs.

I vers 1:2 framstills Ordet som medlaren i skapelsen, likt den uppgift som Visheten har
1Ords 8:30 och Vish 7:22. Framforallt motiven i Vish 7:22 dér Visheten ségs ha format
“allt” aterspeglar de motiv som finns i Joh 1:2. Hela skapelsen bar Ordets avtryck, for
allt skapades genom det. Utsagan i Joh 1:1, ”Ordet fanns hos Gud”, lyfter fram motiv
géllande temat lokaliseringen av Visheten. Likadana motiv hittas 1 exempelvis Ords

8:22 och Syr 24:9.

314 Dancy menar att Bar 3:38 kan ligga bakom Joh 1:14, medan Dunn lyfter fram att Syr 24:8 kan
ligga bakom Joh 1:14. Dunn 1988, 165; Dancy 1972, 190. Enligt Brown har Johannes, i ljuset av den
judiska vishetstraditionen omformat detaljerna i presentationen av Visheten. Detta har Johannes gjort
genom att introducera tydligare historiska perspektiv. Ifall Jesus dr den inkarnerade Visheten har
inkarnationen tagit plats pé en specifik plats och tid. Men dven denna de-mytologisering av
Vishetskonceptet (genom att inkorporera det i fralsningshistorien) ar inte helt ny. Brown lyfter, likt
maénga andra, fram bakgrunden i texter som Syr 24:23 och Bar 4:1. Brown 1966, CXXIV-CXXV.
Thurén menar att verserna Joh 1:9—13 beskriver Ordets verksambhet i Israels historia. Att Ordet "var i
varlden” (Joh 1:11) beskriver hur Ordet var i virlden p4 Gamla testamentets tid, innan inkarnationen.
Thurén 1992, 24-25, 31-32.
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3. Analys av den receptionshistoriska studien

Jag har sett ndirmare pa Ords 8:22—-31 och pa atta andra apokryfa och nytestamentliga
texter. Jag har speciellt iakttagit de vishetsteologiska teman jag presenterade i kapitel
1:1, ndmligen 1) Vishetens ursprung, 2) Guds och Vishetens relation, 3) Vishetens
uppgift, och 4) lokaliseringen av Visheten. Jag ska nu ndarmare granska vilka slags

motiv som har framkommit i receptionshistorien:
1) Vishetens ursprung

I Ords 8 behandlas Vishetens ursprung i verserna 22—25. Viktiga ord &r de tva verben

73 och 7M. Utifran den kungaideologiska bakgrunden och motiv fran Ps 2 kan man
forsta verben 703 och 2. 703 beskriver den speciella plats som Visheten blev insatt
till, och 7 upprepas tvd ganger for att tala om Vishetens mystiska fodelse.
Svarforstddda 1P (8:22) har gett upphov till omfattande diskussion betréffande

Vishetens ursprung.*'®> Ringgren konstaterar korrekt att inneborden av )P ir att

inforskaffa ndgot som man inte hade tidigare, vilket ocksa kan forklara varfor verbet

anvinds pa sd manga olika sitt.3! I ljuset av det skall Ords 8:22 forstés att Herren tog
Visheten i sin dgo (°1P) i begynnelsen, fore han gjorde ndgot annat (Ords 8:22).

Visheten ér alltsa inte skapad.

I den judiska receptionshistorien kan man se hur motiv om Vishetens ursprung
ateranvands och utvecklas. I Syr 24 dteranvinds de motiv som lyfts fram i Ords 8:22.
Visheten beskrivs som skapad (ktilw), av “evighet, fran begynnelsen” i 24:9. Fragan
om det i Syr 24:9 finns en narrativ utveckling utgdende frdn motivet i Ords 8:22 ar
svér att svara pa. Saknaden av de ursprungliga hebreiska manuskripten gor att det ar
svart att veta vad exakt sdgs om Vishetens ursprung. Ursprungsperspektiv
framkommer ocksa i 24:3, dir det med hjélp av motiv frdn Gen 1 beskrivs hur Visheten
“utgick ur den hogstes mun”. Visheten forknippas saledes med det skapande ordet,
vilket ar ett viktigt motiv i Johannesprologen. Det dr mojligt att narrativa utvecklingar
har skett 1 24:3 utgdende fran fodelsemotiven 1 Ords 8:24-25. 1 Salomos Vishet

beskrivs Vishetens ursprung 1 latta men utvecklade termer 1 verserna 7:25-26. Fokus 1

315 Se t.ex. Fox 2001, 285-287.
316 Ringgren 1947, 106-115.

63



de tva verserna dr att med hjidlp av fem termer (dtpic, amdppolo, dmovyasua,
g€oomtpov, gikmv) betona Vishetens gudomlighet. Detta ger naturligtvis indikationer
om Vishetens gudomliga ursprung. Det dr mojligt att fodelsemotiven i Ords 8:25-26
har inspirerat denna utveckling. I Vish 8:3 lyfts ocksé Vishetens gudomliga ursprung
fram: “Hon lyser med sitt hdga ursprung, ty hon lever hos Gud, och vérldsalltets
hérskare élskar henne”. I Bar 3:9—4:4 framkommer ursprungsmotiv inte starkt, men
sma indikationer om temat ges 1 vers 32. Dér beskrivs hur Visheten blev utforskad av
Gud i1 samband med att det nimns om skapelsen. Den judiska vishetstraditionen
utvecklar sdledes, pé ett naturligt sitt, de ursprungsperspektiv som finns i Ords 8:22—

25.

I de nytestamentliga texterna har ursprungsmotiven, tillsammans med andra
vishetsteologiska motiv, adapterats i1 kristologiska formuleringar och diskussioner.
Ursprungsmotiven kommer inte lika starkt fram i alla texter. Implicita referenser finns
1 1 Kor 8:6, dir vishetsmotiv har anvénts for att beskriva Kristus som medlaren 1
skapelsen. I Fil 2:6—-11 beskrivs Kristus som pre-existent och jimlik med Gud innan
Han 6dmjukar sig och kommer ner till jorden. Kristus dr alltsé en del av gudomen i
begynnelsen. Ursprungsmotiven fran Ords 8:22-25, via Syr 24 och Vish 7:25-26
kommer alltsa fram. I Kolosserbrevet kommer ursprungsmotiv starkt fram. Kristus
beskrivs som den "forstfodde i1 hela skapelsen™ (1:15), som har funnits fore allting”
(1:17), och ”begynnelsen” (1:18). Motiv fran Ords 8:22-25 har anvénts for att beskriva
Kristi pre-existens 1 Kol 1:15-20. I min diskussion kring 1:15b och termen
npwtdtokog lyftes fram hur exempelvis Dunn och Lohse diskuterade beskrivningen
av Visheten som skapad i Syr 24:9. Det dr osédkert vad som avses med ordvalet i Syr
24:9, men det ar klart att Kristus inte beskrivs som skapad varken 1 Kol 1 eller ndgon
annanstans i Nya testamentet. Bland annat Helyer har argumenterat dvertygande om
att termen mpwtdtokog framstiller Kristus som pre-existent.>!” T Hebr 1:2 beskrivs
Kristus, Guds Son, vara en medlare i skapelsen. Detta implicerar pastdendet om hans
ursprung. Motiv hdmtas ocksé fran Vish 7:25-26 for att beskriva Sonens gudomliga
ursprung. Aven fodelsemotiv adapteras i Hebr 1, i vers 5, men motiven kommer frin
en citering av Ps 2:7.3!® I inledningen av Johannesprologen refereras till Gen 1. Men

ursprungsmotiven i Joh 1 hiarstammar inte bara frdn Gen 1, utan ocksé frdn den judiska

317 Helyer 1988, 66—67.
318 Detta ér intressant med tanke p& min diskussion om Ords 8:22-25 i kapitel 2.1.1.
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vishetslitteraturen. Motivet om Ordet i begynnelsen himtas ocksé fran texter som Ords
8:22, Syr 24:9 och Vish 8:1. Motiven i anknytning till pre-existensen i Syr 24:9 och
Joh 1:1 ser dock olika ut. I Syr 24 anvénds ursprungsmotiv for att understryka Guds
lags auktoritet, medan motiven 1 Joh 1 anvinds for att visa pa Guds och Ordets

relation.3!?

2) Guds och Visheten relation

De tre verben i Ords 8:22-25 (713, 703, 2I1) beskriver Guds och Vishetens relation.
Ords 1-9 ér en teologisk inledning till Ordspréksboken, ddr ménniskor uppmuntras att
soka vishet och gudsfruktan. Det 4r i denna kontext som Visheten tar till orda i kapitel
8, dar hon haller sitt sjdlvrekommendationstal till midnniskorna (Ords 8:1-3). Fran och
med vers 8:22 borjar Visheten beskriva sin kosmologiska status. Det var Herren sjdlv
som tog Visheten i sin 4go, innan han bdrjade sitt skapelseverk! Det ar Gud som tar i
dgo, insitter, och foder Visheten. Med tanke pé relationen mellan Gud och Visheten
blir den kungaideologiska bakgrunden viktig. Laato har argumenterat for att motiv fran

Ps 2:7 har anvints for att beskriva Guds och Vishetens néra relation.>2°

I den judiska receptionshistorien betonas Guds och Vishetens relation speciellt 1 Vish
7-9. Relationen beskrivs 1 Vish 8:3 dar det lyfts fram hur Visheten ”lever med Gud”
och hur Gud élskar Visheten. Portritteringen 1 Vish 7:25-26 dr speciell. De fem
utvecklade termerna som beskriver Visheten (dtpic, andppota, dravyocua, EGOnTPOV,
elkmv) stér 1 relation till Guds egenskaper (dOvapg, d0&a, e®, Evépyeta, dyaboTng).
Visheten ar ett utflode (drtpig) fran Guds makt (dVvvoug)”, och “hon strommar
kristallklar (dmoppotar) fram ur allhdrskarens hérlighet (60&a)”, osv. Gud ér kéllan till
Visheten. Denna beskrivning med ldtta bilder kan vara en utveckling av
fodelsemotiven i Ords 8:24-25. I Syr 24:2-3, 9 ar det underforstatt att Visheten fanns

hos Gud innan begynnelsen. Speciellt Syr 24:3 visar pd hur Visheten utgér fran Gud.

319 Fiorenza 1975, 32. Hir blir Kugels metod tydlig: ”[...] it is sometimes difficult to spot the
fundamental similarity underlying two now quite different narrative expansions, or to pry apart two
originally distinct interpretations that have been skillfully welded together by an ancient author. As i
struggled with this problem, it became clear to me that the key to it lay once again referring back to
the Bible itself. In order to spot underlying resemblances or various sorts of combinations of material,
one ought first to determine that it was in the biblical text itself that had to originally caused an
ancient author to create a particular narrative expansion. This will often make it possible to understand
how two apparently different texts nonetheless embody one and the same ’solution’ to a particular
biblical problem, or how to quite distinct solutions may have been combined in a single interpretive
text.” Kugel 1994, 7-8.

320 Laato 1997, 249.
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Motiv gillande relationen mellan Gud och Visheten framkommer ocksé i Baruks bok.
I Bar 3:37 beskrivs det att Gud har utforskat Visheten och 6ppnat den for sin tjdnare
Jakob. En fraga som ofta aktualiseras i forskningen kring den personifierade Visheten
4r hur man skall se p4 henne. Ar hon en hypostas, en gudomlig figur eller gudinna,
eller bara ett utvecklat poetiskt grepp av ordet vishet? Jag héller delvis med Bauckham
som menar att portritteringen av Visheten varierar i gammaltestamentliga och
apokryfa skrifter’!, men tycker ocksa att Skarsaunes kommentar ir triffande gillande

den grekiska termen hypostasis:

The Greek word hypostasis is taken from Christian terminology, in
which it became the word to describe the three persons of the Trinity. It
is interesting to notice that when scholars tried to find an appropriate
term for the unique position of Wisdom — being an aspect of the one God
and the same time somehow external to him — they had to turn to

trinitarian terminology.*??

I den nytestamentliga receptionen far motiven géllande Guds och Vishetens relation
en naturlig fortséttning, nar motiven adapterats pd Guds och Kristi relation. Vishetens
feminina portrittering tonas ddremot ner nir vishetsmotiv appliceras pa Kristus i Nya
testamentet.’** I 1 Kor 8:6 framstills Kristi relation till Gud i tydliga drag. Motiv som
berdr Vishetens uppgift 1 skapelsen (Ords 8:22, Vish 7:22) har ateranvints for att
motivera den néra relation som finns mellan Gud och Herren Jesus Kristus. Vishetens
pre-existens och néra relation till Gud gjorde det sdkert lattare att adaptera motiv
anknutna till den personifierade Visheten. Kristus blir integrerad 1 den monoteistiska
bekinnelsen (Shema), vilket naturligtvis indikerar pd hans gudomliga status. Romanov
konstaterar att modifikationen av bekdnnelsen placerar Kristus tillsammans med Gud,
mot de andra gudarna och herrarna, men att den ocksa implicerar Kristi sjélvstandighet

vid sidan av Gud.>**

I Fil 2 beskrivs Kristus som pre-existent och jamlik med Gud. Detta dr en viktig sak

eftersom det &r i denna kontext Kristi 6dmjukhet tar avstamp. Likadana motiv finns

321 Bauckham 1999, 50.
322 Skarsaune 2002, 327.
323 Jag syftar pa de feminina drag som orden 1721 och cogia bér med sig i vishetslitteraturen. Termen

cogia appliceras nog pa Kristus i t.ex. 1 Kor 1:24.
324 Romanov 2015, 396.
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speciellt i Ords 8:22-25 och i Vish 7:25-26, dér Visheten beskrivs vara i begynnelsen
och ha en nira relation med Gud. I Kolosserbrevet och Hebréerbrevet anvénds termer
fran Vish 7:25-26 for att beskriva Kristi relation till Gud. I Kol 1:15 appliceras eikmv
(avbild) pa Kristus, en term som anvinds for Visheten 1 Vish 7:26. Kristus dr Guds
avbild och uppenbarar Gud. I Kol 1:19 beskrivs ocksa hur Gud har 14tit sin gudomliga
fullhet bo i1 Kristus. I Hebr 1:3 anvinds motiv frdn Vish 7:25 genom termen
amovyacspo. P4 samma sétt som Visheten dr dnavyacpa “av det eviga ljuset” (7:25) ar
Kristus utstralningen (dmovyoouo) av Guds hérlighet”. I den nytestamentliga
receptionen dr Joh 1:1 tydligast med att beskriva den gudomlighet Kristus delar med
Gud: ’Ordet var Gud”. Witherington papekar att avsaknaden av bestdmd artikel hos
0g0g, indikerar att Ordet var Gud pd samma ging som det inte var allt i gudomen.>*

Aven om Joh 1:1 presenterar utvecklade vishetstraditioner kan man inda se att idén

har blivit forbered i den judiska vishetslitteraturen, exempelvis i Vish 7:25-26.
3) Vishetens uppgift

Vishetens uppgift 1 skapelsen framstir som ett centralt budskap i Ords 8:22-31. Gud

tar henne 1 dgo (111P) och insétter (70]) henne i en sérstillning i skapelsen. Ringgren

lyfter fram parallelltexten i Ps 2:6 dér Herren har "invigt (°"R2RJ) sin konung, pa Sion”.
Utifrén den forstar man att Visheten i Ords 8:22-31 fick en kunglig och gudomlig
stillning i skapelsen.??® I verserna 8:27-30 beskrivs Vishetens arkitektoniska roll nir
hon ar med i skapelsen. Speciellt vers 8:30 och ordet 71X (hantverkare), understryker

vilken slags roll Vishetens har 1 skapelsen.

I Syr 24 kan man se att Vishetens uppgift har utvecklats utifran motiv i Ords 8.
Skapelsemotiv framkommer (24:9) men betoningen pd Vishetens makt och regering
ar framstdende. Mack har lyft fram att de motiv som anknyter till Vishetens
arkitektoniska roll i skapelsen dteranvédndes 1 Syr 24 for att motivera en ny samhillelig
ordning dir Israels historia och traditioner togs mera 1 beaktande. I Syr 24:8 beskrivs
hur Visheten pa Guds befallning bositter sig hos Israels folk. Hon gor liturgisk tjénst
(Aertovpyém) 1 téltet (24:10) och blev hirskare (éEovcin) i Jerusalem (24:11).

Vishetens makt realiseras genom de ritualer som Oversteprdsten gor. Ben Siras

325 Witherington 1994, 286.
326 Ringgren 1947, 102.
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program blir ocksa synligt nér Visheten sammankopplas med Guds lag. Vishetens

makt styrs av de forordningar som finns i Guds lag.>?’

Aven i Salomos Vishet blir Vishetens makt synlig. Detta beskrivs bland annat i Vish
8:1: ”Hon striacker sig med kraft fran Gster till véster, och hon styr skickligt allt.” I
Vish 9 forknippas Visheten starkt med det konungsliga styret. Salomo ber hur Gud
ska sidnda Visheten fran himlen och hur han ska lata ”henne komma frén din
héarlighets tron och arbeta vid min sida.” (9:10) Genom sitt deltagande i skapelsen
(9:9) har Visheten perspektiv over skapelseverket: hon “vet och forstar allt.” (9:11).
Detta motiv framkommer ocksa i Ords 8. Dar framstills Vishetens kosmologiska
status for att understryka hennes auktoritet bland minniskorna. I Salomos Vishet
betonas ocksé skapelsemotiven i stil med Ords 8:22-31 (7:22; 8:6; 9:2, 9). Till
exempel sigs det att Visheten har “med sin konst (teyvitig) format allt.” (7:22) I Bar
3:9—4:4 uppmanas Israels folk att atervénda till Visheten, som Gud har 6ppnat for
dem. Vishetens uppgift i Baruks bok &r passiv, men hon sammankopplas med Guds

lag och beskrivs ge liv (Bar 4:1).

I den judiska vishetslitteraturen urskildes speciellt tvd motiv. For det forsta beskrivs
Vishetens uppgift 1 skapelsen. Hon har en arkitektonisk uppgift, och beskrivs med
termer som hantverkare (712X) och konstnér (teyvitic). For det andra utvecklades
hennes regerande makt. Dessa tvd motiv ska inte heller hdllas for mycket isdr. Speciellt
1 Ords 8 och Vish 9 anvinds skapelsemotiven for att underbygga Vishetens auktoritet
bland ménniskor. Redan 1 Ords 8:22 kan man, 1 ljuset av den kungaideologiska
bakgrunden, se att Visheten har en speciell plats i skapelsen. Syr 24 och Vish 9
utvecklar detta med hjdlp av motiv frdn Israels tradition och historia. I de
nytestamentliga texterna jag studerat kan man se att speciellt motivet om Vishetens
uppgift 1 skapelsen ateranvinds, men den koppling som gors mellan Vishetens plats i

skapelsen och hennes regerande dr inte helt fraimmande 1 Kol 1:15-20 och Hebr 1:3.

Bartholomew & O’Dowd har betonat en vésentlig skillnad mellan Gamla och Nya
testamentets portréttering av vishetsmotiven. I Gamla testamentet fokuseras pa Guds
skapelseordning och den struktur som Gud skapar genom Visheten. Detta

framkommer speciellt i Ords 8:27-31, men ocksa i exempelvis Vish 7:15-22. Nya

327 Mack 1987, 21-25.
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testamentet adapterar dessa motiv och anknyter denna ordning till Jesus Kristus.
Skillnaden framkommer i att Kristus inte bara dr medlaren 1 skapelsen (likt Visheten),
utan ocksd Guds agent som visar pa skapelsens mal och riktning.*?® Kristus som
skapelsens méal och riktning framkommer i 1 Kor 8:6 dér skapelsemotiv ateranviands
nir Kristus iklds rollen som medlaren i skapelsen. Intressant &r att Kristus beskrivs
vara upphovet till allt” (ta mwévta), likt Visheten 1 Vish 7:22. Kristus &r inte bara
medlaren 1 skapelsen, utan ocksa den som visar vigen tillbaka till Gud. Romanov

forklarar fint:

Nothing goes from God the Father apart from the Lord’s participation,
and no one can find the way back bypassing the Lord. In other words, to
the Lord Jesus Christ belongs the specific role in the universal process
which can be exercised only by him and which makes him indispensable

to all things, to “us” and to God the Father.’?

Ocksa 1 Kol 1:15-20 betonas det hur allt dr skapat i och genom (du) Kristus, och allt
halls samman genom honom (1:16-17). Prepositionen 61 framkommer i 1 Kor 8:6,
Kol 1:16, Hebr 1:3 och Joh 1:3, och ér ett typiskt nytestamentligt och kristologiskt sétt
att beskriva Kristi roll 1 skapelsen. I Kol 1:15-20 upprepas termen ndg och uttrycket
év aut® for att understryka att Kristus star dver allt. En likadan betoning pa Kristi
status 1 skapelsen framkommer i Joh 1:2, dir Ordet framstills som medlaren i
skapelsen. Framforallt motiven i Vish 7:22, dér Visheten sdgs ha format allt”,
aterspeglar de motiv som finns i Joh 1:2. Hela skapelsen bar Ordets avtryck: ”Allt blev

till genom det, och utan det blev ingenting till av allt som finns till.”

I Kol 1:18-20 utvecklas de motiv som ocksa framkommer i 1 Kor 8:6. I begynnelsen
har Gud skapat allt, och nu har Gud latit férsoning ske genom Kristi blod. Allt har
blivit forsonat. Helyer har noterat att termen npwtdtokog i Kol 1:15 och 17 semantiskt
nirmar sig x0p1o¢.>*° Motiven fran Ords 8:22-31 och Vish 7:22; 9:1-12 dir Vishetens
sarstillning over allt skapat framstélls, ateranvdnds 1 Kol 1:15-20 och adapteras pa

Kristus med en soteriologisk dimension.**' 1 Fil 2:6-11 beskrivs ocksd Kristi

328 Bartholomew & O’Dowd 2011, 259.

329 Romanov 2015, 415.

330 Helyer 1988, 65.

331 De soteriologiska motiven kommer frén annat héll. Laato och Thurén lyfter fram Jes 53 som
bakomliggande i Fil 2:6—-11. Laato 2002, 135-136; Thurén 199, 156. En av Kugels noteringar
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herravdlde, men pa ett annat sitt. Kristus skall upphdjas efter att han dott sin
forsoningsddd pa korset. Det beskrivs hur alla knédn ska bojas for Jesu namn, och hur
allt tungor skall bekdnna att Jesus Kristus ar koproc (Fil 2:10-11). Kristi kosmologiska
och soteriologiska roll framstélls ocksd 1 Hebr 1:1-4. Motiv har hdmtats frdn den
judiska vishetslitteraturen for att beskriva Sonens medling i skapelsen. Likt hymnen i
Fil 2:6-11 avslutas ocksa Hebr 1:1-4 med en beskrivning av Kristi upphojelse. Han
tilldelas titeln Guds Son, och far sitta pa Majestitets hogra sida.

4) Lokaliseringen av Visheten

I min studie av temat Vishetens lokalisering finns manga intressanta motiv redan i

Ords 8:22-31. I Ords 8:22 poéngteras det hur Visheten dr med Herren i begynnelsen
(MWRT). Verbet 3P ar viktigt dven vad géller detta vishetsteologiska tema. Gud tar
Visheten i sin dgo for att utfora skapelseverket. Efter det beskrivs det hur Visheten &r
med (I O¥) under skapelseverket, for att i vers 8:30 visa pd den medlande funktion
hon har: “’jag lekte i hela hans vérld och gladde mig med manniskorna.” Det exegetiska
motivet om hur Visheten fardas fran sin plats bredvid Gud ner till manniskorna, finns

alltsa redan vagt 1 Ords 8:22-31.

I Syr 24 beskrivs det att Visheten dr med i begynnelsen (én’ dpyfic), och det &r
underforstatt att hon ar med Gud (24:3, 9). Hon gor en resa fran hdjden med Gud
(24:4), strovar kring 1 skapelsen (24:5-7), och slér sedan ldager hos Israels folk i
Jerusalem. I jimforelse med den vaga portritteringen 1 Ords 8 kan man se utvecklingar
och modifikationer av motivet Vishetens resa. For det forsta slar sig Visheten ner pa
befallning av Gud, och for det andra forenas hon starkt med Israels folk och Guds lag.
I Syr 24, och vidare i Jesus Syraks Vishet (Syr 50), framstills Visheten utfora sin makt

genom Oversteprastens ritualer 1 Jerusalem.

Motivet om Visheten i begynnelsen hos Gud fir en fortsittning ocksa i Salomos
Vishet. I Vish 8:3 beskrivs det hur Visheten “lever hos Gud”. Visheten framstills
ocksa att vara med Gud 1 skapelsen (9:9). Det som &r speciellt med Salomos Vishets
portrittering av vad géller Vishetens lokalisering dr hur Visheten framstélls som Guds

tronpartner. I 9:4 och 9:10 beskrivs det hur Visheten sitter pd Guds hérlighets tron.

géllande den antika bibeltolkningen &r virt att ndimnas hir: ”Sometimes [...] an exegetical motif [...]
acquires further modifications, engendering new narrative expansions.” Kugel 1994, 8.
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Bauckham har visat vilken framstéende bild det &r att ndgon annan @n Gud sitter pa
hans tron.>3? I samma textstycke ber Salomo Gud att sinda (méunw) Visheten fran
tronen, for att hon ska kunna hjélpa honom med att arbeta och regera pa jorden. Likt

Syr 24:8 portritteras Visheten agera pa Guds befallning.

I Bar 3:9—4:4 framkommer likadana motiv som i Syr 24. Gud 6ppnar Visheten for
Israel (3:37) och Visheten sammankopplas med Guds lag (4:1). Detta ar en viktig
podng i textstycket. En framstaende beskrivning vad géller Vishetens lokalisering pa
jorden finns i Bar 3:38: ”Sedan visade hon sig pé jorden och levde dér bland
minniskorna.” Har beskrivs det hur Visheten lever bland minniskor med tydliga och

personifierade drag.

Den judiska receptionshistorien visar tydligt hur Visheten var pre-existent hos Gud,
hur hon medverkade i skapelsen, och hur hon kom ner p4 Guds befallning. Dessa motiv
och monster har ocksd Hengel och Witherington lyft fram i anknytning till
vishetsmotiv relaterade till nytestamentlig kristologi.*** I Fil 2:6-11 blir motiven
tydliga. Kristus dr den som dr jimlik med Gud men avstar fran allt och blir mdnniskan
lik. Detta betonas med hur Kristus forst dger Guds gestalt (nopon) for att sedan anta
en tjdnares gestalt. I och med att Fil 2 betonar att Kristus av fri vilja 6dmjukar sig
passar motiven i Ords 8:22-31 bra in. Vishetens gladje i Ords 8:31 ger ocksé saddana
indikationer, till skillnad fran t.ex. Syr 24:8 och Vish 9:10 dér Visheten agerar pa Guds
befallning. Motiven om Vishetens resa kommer dnnu tydligare fram 1 Kol 1:15-20. I
Kol 1:15-17 lyfts Kristi kosmologiska roll fram, och efter det, 1 verserna 1:18-29,
Kristi soteriologiska roll. Kristus ar ”den osynlige Gudens avbild (gik®v)” och var
”fore allting (mpo mhvtwv)”. Han var med i skapelsen, for 1 honom skapades allt (év
avT® ékticOn Ta mavta)”. Nér det beskrivs att Gud lét all fullhet bo 1 honom (1:19), ar
det understatt att det talas om den inkarnerade Kristus. Kristus beskrivs ocksa vara
med sin forsamling, for han 4r “huvudet for kroppen, kyrkan” (Kol 1:18).3%
Inkarnationsmotivet forberedes av motiv dir Visheten bosétter sig hos Israels folk i
Jerusalem (Syr 24:8-11), lever bland ménniskor (Ords 8:31, Bar 3:38) och forknippas
med Guds lag (Syr 24:23, Bar 4:1). Witherington podngterar korrekt att t.ex. Syr 24

332 Bauckham 1999, 45, 53-60.

333 Hengel 1976, 50-51, 57; Witherington, 1995, 195.

334 Se vidare i Kol 1:27: ”Gud ville visa dem vilken rik hirlighet denna hemlighet ir bland
hedningarna: Kristus i er (Xpiotog €v vpiv), hirlighetens hopp” (SFB15).

71



naturligtvis inte beskriver en personlig inkarnation som i nytestamentliga texter, men

att Visheten nog fir en konkret plats i historien.>*®

Motivet Vishetens resa ateranviands ocksd 1 Hebr 1:1-4, diar Sonen beskrivs vara
medlare 1 skapelsen. Sédledes indikeras ocksa att Sonen dr pre-existent. Kristus &r
medlare i skapelsen, och den som genom sin inkarnation agerar for Guds fralsande
vilja (1:3). Efter detta upphdjs Kristus och sitts pa Majestétets hogra sida. Héar
refereras till Ps 110, men likadana motiv hittas ocksa 1 Vish 9:4-10. I Joh 1:1-3 blir
det ocksa tydligt att Ordet fanns hos Gud i begynnelsen (Ev apyq), likt Visheten i Ords
8:22 och Syr 24:9. Motiven i Syr 24:3, 23, Vish 9:1-2 och Bar 4:1, dir Visheten
forknippas med Guds ord och lag, dr ocksa viktiga i Joh 1. Jesus Kristus ér den pre-

existenta Visheten, Logos, inkarnerad.

335 Witherington 1994, 270.
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4. I sliikte efter slikte finner hon rum i heliga sjalar”

4.1. Sammanfattande reflektioner

Jag har i foregaende kapitel studerat och analyserat fyra vishetsteologiska teman i Ords
8:22-31 och relaterade texter i apokryfa bocker. Jag har sedan analyserat kristologiska
texter i Nya testamentet och sett hur de vishetsteologiska teman som framkommit 1
apokryferna appliceras och adapteras. Studiet har varit mycket givande och jag har

gjort foljande reflektioner:

1) Ords 8:22-31 &r en viktig text som framlédgger ménga centrala teman och motiv som
anvants 1 receptionshistorien. Utifrdn Ords 8 kan man se att det har utvecklats olika

intressanta modifikationer av den personifierade Visheten och till henne relaterade

motiv. De centrala termerna i Ords 8 — 703, 2317 och 71X — bearbetades i receptionen
1 de apokryfa skrifterna, och vidare i Nya testamentet. Vishetens transcendens,
kosmologiska status, roll i skapelsen, regerande, konungsliga drag, och immanens
lyftes fram i manga texter. Manga av dessa motiv framkommer i Nya testamentet, nér

de nytestamentliga forfattarna adapterar vishetsmotiv pd Jesus Kristus. Jag markte
ocksa att forstielsen av verbet 1P var av stor betydelse. Ordet spelade en visentlig
roll 1 diskussionen kring alla vishetsteologiska teman. Vad géller Vishetens ursprung

ar det viktigt att oversétta 77]jp rédtt. Visheten dr inte skapad, utan tas i dgo av Herren i

begynnelsen. I diskussionen kring Guds och Vishetens relation visar 1] pd vem som
forviarvar Visheten. Det var Gud som tog Visheten i sin dgo. Verbet spelade en
vasentlig roll nir Vishetens uppgift studeras. Genom att Gud har Visheten 1 sin 4go,
framkommer Vishetens viktiga roll i skapelsen. Och till sist, genom att Gud tar
Visheten 1 sin dgo sé beskrivs Vishetens lokalisering. Visheten &r pre-existent och ér

hos Gud i begynnelsen.

2) I min studie anvénde jag mig av Kugels metod, som han har framlagt 1 inledningen
av sin bok In Potiphar’s House: The Interpretive Life of Biblical Texts. Det forsta
steget 1 Kugels metod dr elementért och jag studerade den apokryfa receptionshistorien
1 standig jimforelse med Ords 8. Kugels andra steg, att urskilja exegetiska motiv, var
klarliggande. Men att forsoka klargora olika motiv visade sig inte alltid vara alldeles

latt. Detta framkom t.ex. 1 studiet av 24:9, dir en utmaning var avsaknaden av de

73



ursprungliga hebreiska fragmenten. Den ursprungliga betydelsen forblir oklar, och
man fir forlita sig pa Oversittarens text. Kugel beskrev hur motiv kan fa narrativa
utvecklingar, och hur de narrativa utvecklingarna, i sin tur, blir barare av distinkta
exegetiska motiv. Detta ser man t.ex. 1 Syr 24 dir motiv i Ords 8 om Visheten som
skapelsens struktur &teranvinds och modifieras. Till exempel sammankopplas
Visheten med Lagen for att motivera ett samhélleligt program i en viss situation.
Denna utveckling blir i1 sin tur barare av ett sdrskilt distinkt motiv, dvs. Vishetens
sammankoppling med Guds lag, Torah. Detta motiv anvindes sedan i Joh 1 for att visa
att Kristus dr den inkarnerade Visheten. Likadant kan sdgas om hur Kol 1:15 beskriver
Kristus som Guds sikmv. Detta motiv hamtas fran Vish 7:25-26, som 1 sin tur ir en

utveckling fran motiv i Ords 8:22-25.

Det tredje steget som Kugel framstillt dr att bearbeta varje exegetiskt motiv enskilt.
Detta var grundliggande i min studie, jag studerade ndmligen fyra olika
vishetsteologiska teman i nio olika texter. Temana hade en samlande och sorterande
funktion 1 studiet av de olika motiven. Kugel pidpekade att man kan (1) studera hur
motiv X tar sig i uttryck i texterna A, B, och C, eller (2) analysera motiven D, E, F, i

texten Y. Man kan siga att jag kombinerade dessa tvad metoder.

3) Det har varit givande att se ndrmare pa olika vishetsteologiska temans farder i
receptionshistorien. Men 1 och med att fokuseringen har varit pa fyra vishetsteologiska
teman i nio olika texter dr det klart att kénselsproten har varit kinsliga for vishetsmotiv.
Det ar viktigt att gora ordentliga analyser 1 studiet av texterna, det dr naturligtvis inte
enbart vishetsteologiska motiv, och enbart dessa vishetsteologiska motiv, som
framkommer 1 de texter jag studerat. Vishetsmotiv anknutna till den personifierade
Visheten dr mycket viktiga i t.ex. Syr 24, men dér adapteras ocksa motiv fran Exodus
bok. P4 samma sitt dr det med de nytestamentliga texterna. Vishetsmotiv spelar en
viktig roll 1 t.ex. Hebr 1:1-4 dér de anvénds for att motivera hur Sonen var medlare i
skapelsen. Men vishetsmotiven dr sekundira. I Hebréerbrevet spelar motiv frén t.ex.

Ps 2 och Ps 110 en stor roll.

4) Jag har studerat hur motiv om, och anknutna till, den personifierade Visheten har
utvecklats i1 dialog med andra motiv i olika kontexter. Ménga av de motiv som
utvecklas 1 den judiska receptionshistorien fir en fortsédttning 1 nytestamentliga texter.

Jag har redan diskuterat tva exempel pd detta i min andra reflektion. Men det finns
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ocksa skillnader mellan den judiska och kristna receptionen. Hawthorne drar

intressanta slutsatser gillande frasen han dgde Guds gestalt” i Fil 2:6:

It appears to be a statement made by one who perhaps, although reared
as a strict monotheist and thus unable to bring himself to say, ”Christ is
God,” was compelled nevertheless by the sheer force of personal
encounter with the resurrected and living Christ to bear witness as best

he could to the reality of Christ’s divinity.>*

Antika bibeltolkare tolkade naturligtvis texter utifran sin egen kontext och
erfarenheter. Detta kan man se nér de nytestamentliga forfattarna forsoker forklara
vem denne Jesus fran Nasaret var. I Nya testamentet beskrivs Kristus vara ”Guds
gestalt” och ”jamlik med Gud” (Fil 2:6). Han portrétteras som Guds “avbild” (Kol
1:15), "utstralningen av Guds harlighet”, (Hebr 1:3), och ”Gud” (Joh 1:1). I mé&tet med
Kristus uppkom en utmaning for bibeltolkaren: nu géllde det inte ldngre att endast
formedla det gamla, ndgot nytt och enastdende hade uppenbarats. Den Gud som
tidigare hade talat genom profeterna, har nu talat och uppenbarat sig i1 Jesus Kristus
(Hebr 1:2). I ljuset av detta forstdr man hur vissa aspekter frdn portrétteringen av
Visheten 1 Ords 8, och 1 de relaterade texterna i den judiska receptionshistorien, lamnas
bort nir de tidiga kristna utifrdn skrifterna forsoker forklara vem denne Jesus fran
Nasaret dr. I Ords 8 framstills Visheten som en kvinna, motsvarigheten till darskapens
kvinna (Ords 9). Vishetens feminina drag far en tydlig fortsdttning 1 den judiska
vishetlitteraturen, t.ex. 1 Vish 6:12—17. I Nya testamentet tonas ddremot dessa motiv
ner. Olikheter mellan judiska och nytestamentliga forstaelser finns ocksa vad giller
Vishetens lokalisering pa jorden. I Syr 24:23 sammankopplas Visheten med Guds lag,
Guds ord. Detta motiv dr viktigt i Johannesprologen, men med betoningen att Jesus
Kristus dr den pre-existenta Visheten, den inkarnerade Logos. I Jesus Kristus har Gud
uppenbarat nagot som inte ens blev uppenbarat i Guds lag genom Moses,

namligen “naden och sanningen” (Joh 1:17).

336 Hawthorne 1983, 84.
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4.2. Mojliga imnen for framtida forskning

I min studie dok det upp andra intressanta forskningsobjekt, som jag for denna

avhandlings skull blev tvungen att forbise.

I samband med min analys av Joh 1:1-3 diskuterade jag hur man i rabbinska kéllor
framstdllt Torah med hjdlp av motiv fran Ords 8. Denna reception dr naturligtvis
intressant, och kunde studeras vidare i jimforelse med t.ex. Nya testamentet. Ett annat
intressant forskningsomrade anknutet till antika judiska skrifter dr vishetstraditionens
inflytande p4 Qumran-skrifterna, och specifikt hur vishetsmotiv anknutna till den
personifierade Visheten dér aterges. Crawford har diskuterat intressanta saker i sin
artikel Lady Wisdom and Dame Folly at Qumran (1998), dir hon studerat
manuskripten 4Q184 och 4Q185.

Ett annat intressant omrade &r relationerna mellan Visheten, Guds ord, och anden. Jag
har kort diskuterat relationen mellan Visheten, anden och ordet i min studie av Syr
24:3, och Visheten och anden i Vish 7. Intressant dr ocksa hur Ps 33 anvindes av
kyrkofiderna.*>*” I Vish 7 beskrivs Vishetens ande, ett uttryck som ocksa framkommer
1 exempelvis Jes 11:2 och 1 Hen 49. Vishetens relation med Guds ord omnamns i bland
annat Syr 24:23 (Guds lag), men ocksa i Vish 9:1-2 (skapelseordet). Vishetens relation

med Guds ord, och dess olika dimensioner, skulle vara ett spannande forskningsobjekt.

337 Se t.ex. Laato 2011, 31-32, och Seppild 2013, 195-199.
76



5. Litteraturforteckning

Primdirlitteratur och hjilpmedel

Bibeln, B2000
2000 Bibelkommissionens Overséttning. Svenska Bibelsillskapet och
Bokforlaget. Orebro: Libris.

Bibeln, SFB15
2015 Stiftelsen Svenska Folkbibeln. Handen: XP Media.

Biblia Hebraica Stuttgartensia
1997 Fiinfte, verbesserte Auflage. Stuttgart: Deutsche Bibelgesellschaft.

Blomgvist, J. & Jastrup, P.O.
1998 Grekisk grammatik. 2:a upplagan. Danmark: Akademisk forlag.

Filon
18961915  Philonis Alexandrini opera quae supersunt. Cohn, L.L. (red.) &
Wendland, P (red.) & Reiter, S (red.). 7 volymer. Berlin: Reimer

Genesis Rabba
1961 I Midrash Rabba, vol. 1. Oversatt av Freedman, H. (red.). London: The
Soncino Press.

Heikel, I. & Fridrichsen, A.
1934 Grekisk-svensk ordbok till Nya testamentet och de apostoliska faderna.
Uppsala: Bibelakademiforlaget.

Holladay, W.L.
1988 A Concise Hebrew and Aramaic Lexicon of the Old Testament. Grand
Rapids, Michigan: Wm. B. Eerdmans Publishing Co.

Kugel, J.L.
1994 In Potiphar’s house: the interpretive life of biblical texts. 2:a upplagan.
Cambridge, Massachusetts: Harvard University Press.

Nationalencyklopedin. https://www-ne-se.ezproxy.vasa.abo.fi/. Senaste besok
30.3.2020.

Novum Testamentum Graece
1993 27:e editionen. Stuttgart: Deutsche Bibelgesellschatft.

77


https://www-ne-se.ezproxy.vasa.abo.fi/

Old Testament Pseudepigrapha, The
1983 2 volymer. Charlesworth, J.H (red.). Garden City, New York:
Doubleday & Company, Inc.

Septuaginta.
1979 Id est Vetus Testamentum graece iuxta LXX interpretes edidit Alfred
Rahlfs. Duo volumina in uno. Stuttgart: Deutsche Bibelgesellschaft.

Sekundirlitteratur

Attridge, H.W.

1989 The Epistle to the Hebrews: A Commentary on the Epistle to the
Hebrews. 1 Hermeneia: A Critical and Historical Commentary on the
Bible. Philadelphia: Fortress Press.

Adams, S.L.
2008 Wisdom in transition: Act and Consequence in Second Temple

Instruction. I Supplements to the Journal for the Study of Judaism, vol.
125. Leiden: Brill.

Barth, M. & Blanke, H.

1994 Colossians: A New Translation with Introduction and Commentary. 1
The Anchor Bible, vol. 34B. Oversatt av Beck, A.B. New York:
Doubleday.

Bartholomew, C.G. & O’Dowd, R.P.
2011 Old Testament Wisdom Literature: A Theological Introduction.
Downers Grove, Illinois: InterVarsity Press.

Bauckham, R.

1999 The Throne of God and the Worship of Jesus. I Newman, C.C. (red.) &
Davila, J.R. (red.) & Lewis G.S. (red.), The Jewish Roots of
Christological Monotheism, 43-69. I Supplements to the Journal for the
Study of Judaism, vol. 63. Leiden: Brill.

Beale, G.K.

2019 Colossians and Philemon. I Baker Exegetical Commentary on the New
Testament. Grand Rapids: Baker Academic.

78



Beasley-Murray, G.R.

1987 John. 1 Word Biblical Commentary, vol. 36. Waco, Texas: Word
Books.

Beetham, C.A.

2008 Echoes of Scripture in the Letter of Paul to the Colossians. 1

Culpepper, R.A. (red.) & van Wolde, E. (red.), Biblical Interpretation
Series. Leiden: Brill. ProQuest Ebook, senaste besok 20.4.2020.

Brown, R.E.

1966 The Gospel According to John (i-xii): Introduction, Translation, and
Notes by Raymond E. Brown, S.S. 1 The Anchor Bible, vol. 29. New
York: Doubleday.

Burke, D.G.
1982 The Poetry of Baruch: A Reconstruction and Analysis of the Original
Hebrew Text of Baruch 3:9-5:9. Chico, California: Scholars Press.

Burkes, S.
1999 Wisdom and Law: Choosing Life in Ben Sira and Baruch. I Journal for

the Study of Judaism in the Persian, Hellenistic, and Roman Period,
vol. 30, nr. 3, 254-276. Leiden: Brill.

Casselli, S.J.

1997 Jesus as Eschatological Torah. I Trinity Journal, vol. 18, nr. 1, 15-41.

Camp, C.V.

1985 Wisdom and the Feminine in the Book of Proverbs. Decatur, Georgia:
JSOT Press.

Chester, A.

1991 Jewish Messianic Expectations and Meditorial Figures and Pauline

Christology. I Hengel, M. och Heckel, U., Paulus und das antike
Judentum, 17-89. Tiibingen: J.C.B. Mohr (Paul Siebeck).

2011 High Christology. Whence, When and Why? I Early Christianity, nr. 2,
22-50. Tiibingen: Mohr Siebeck.

Clarke, E.G.
1973 The Wisdom of Solomon. Cambridge: Cambridge University Press.

Collins, A.Y

2002 Psalms, Philippians 2:6-11, and the Origins of Christology. I Biblical
Interpretation, vol. 11, nr. 3, 361-372. Leiden: Brill.

79



Collins, J.J.
1997 Jewish Wisdom in the Hellenistic Age. Louisville, Kentucky:
Westminster John Knox Press.

Conzelmann, H

1975 1 Corinthians: A Commentary on the First Epistle to the Corinthians. 1
Hermeneia: A Critical and Historical Commentary on the Bible.
Oversatt av Leitch, J.W., fran tyska Der erste Brief an die Korinther.
Originalet pa tyska publicerades 1969. Philadelphia: Fortress Press.

Crawford, S.W.
1998 Lady Wisdom and Dame Folly at Qumran, I Dead Sea Discoveries,
vol. 5, nr. 3, 355-366. Leiden: Brill.

Dancy, J.C.

1972 The Shorter Books of the Apocrypha: Tobit, Judith, Rest of Esther,
Baruch, Letter of Jeremiah, Additions to Daniel and Prayer of
Manasseh. Cambridge: Cambridge University Press.

Dunn, J.D.G.
1980 Christology in the making: A New Testament Inquiry into the Origins of
the Doctrine of the Incarnation. London: SCM Press Ltd.

Eriksson, L.
1994 Filipperbrevet. | Kommentar Till Nya Testamentet, vol. 11. Uppsala:
EFS-forlaget.

Fee, G.

1992 Philippians 2:5-11: Hymn or Exalted Pauline Prose? I Bulletin
for Biblical Research, vol. 2, 29—46. University Park, Pennsylvania:
Penn State University Press.

Fiorenza, E.S.

1975 Wisdom Mythology and the Christological Hymns of the New
Testament. I Wilken R.L (red.), Aspects of Wisdom in Judaism and
Early Christianity, 17-41. Notre Dame, Indiana: University of Notre
Dame Press.

Fitzmyer, J.A.

2008 First Corinthians: 4 New Translation with Introduction and
Commentary. 1 The Anchor Bible, vol. 32. New Haven, Connecticut:
Yale University Press. ProQuest Ebook, senaste besok 11.4.2019.

80



Fox, M.V.
2000 Proverbs 1-9: A New Translation with Introduction and Commentary. 1
The Anchor Bible, vol. 18A. New York: Doubleday.

Goering, G.S.

2009 Wisdom's Root Revealed: Ben Sira and the Election of Israel. 1
Supplements to the Journal for the Study of Judaism, vol. 139. Leiden:
Brill.

Grabbe, L.L.
1997 Wisdom of Solomon. 1 Guides to Apocrypha and Pseudepigrapha.
Sheftfield: Sheffield Academic Press.

Grintz, Y.M.

2007 Apocrypha and Pseudepigrafa. I Berenbaum, M. (red.) & Skolnik, F.
(red.), Encyclopaedia Judaica, vol. 2, 2:a upplagan, 258-261. Detroit:
Macmillan Reference. Gale Virtual Reference Library, senaste besok
7.5.2018.

Hamerton-Kelly, R.G.

1973 Pre-existence, Wisdom, and the Son of Man: A study of the Idea of Pre-
existence in the New Testament. I Black, M. (red.) och Wilson, R.M.,
Society for New Testament Studies, Monograph Series, vol. 21.
Cambridge: Cambridge University Press.

Harrington, D.J.

1999 Invitation to the Apocrypha. Grand Rapids, Michigan: Wm. B.
Eerdmans Publishing Co.

Hartman, L.

1985 Kolosserbrevet. | Kommentar Till Nya Testamentet, vol. 12. Uppsala:

EFS-forlaget.

Hawthorne, G.F.

1983 Philippians. 1 World Biblical Commentary, vol. 43. Waco, Texas:
Word Books

Helyer, L.

1983 Colossians 1:15-20: Pre-Pauline or Pauline. I Journal of the

Evangelical Theology Society, vol. 26, nr. 2, 167-179. Chicago:
Evangelical Theological Society.

81



1988 Arius Revisited: The Firstborn over All Creation (Col 1:15). I Journal
of the Evangelical Theology Society, vol. 31, nr. 1, 59-67. Chicago:
Evangelical Theological Society.

Henderson, R.

2016 The Inter-textual Dialogue between Deuteronomy 4, 30 and Job 28:12—
20 in Baruch 3:9—4:4. 1 Adams, S.A. (red.), Studies on Baruch:
Composition, Literary Relations, and Reception. Berlin: De Gruyter.
ProQuest Ebook, senaste besok 20.4.2020.

Hengel, M.

1976 The Son of God: The Origin of Christology and the History of Jewish
Hellenistic Religion. Oversatt av Bowden, J. frin tyska Der Sohn
Gottes, Die Enstehung der Christologie und die jiidisch-hellenistische
Religionsgeshichte. Originalet pa tyska publicerades 1975. Eugene,
Oregon: Wipf and Stock Publishers.

Holmén, T.

2010 Apokryfit. Grankulla: Perussanoma Oy.

Hurtado, L.W.

1988 One God, One Lord: Early Christian Devotion and Ancient Jewish

Monotheism. Philadelphia: Fortress Press.

Hégglund, B.

1956 Teologins historia: En dogmhistorisk éversikt. Lund: C W L Gleerups
forlag.

Johnson, L.T.

2006 Hebrews: A Commentary. 1 The New Testament Library. Louisville,
Kentucky: Westminster John Knox Press. ProQuest Ebook, senaste
besok 20.4.2020.

Kieffer, R.

1987 Johannesevangeliet 1-10. 1 Kommentar Till Nya Testamentet, vol. 4A.

Uppsala: EFS-forlaget.
Koester, C.

2001 Hebrews: A New Translation with Introduction and Commentary. 1 The
Anchor Bible, vol. 36. New York: Doubleday.

82



Kugel, J.L.

1998 Traditions of the Bible: A Guide to the Bible As It Was at the Start of
the Common Era. Cambridge, Massachusetts: Harvard University
Press. ProQuest Ebook, senaste besok 2.2.2019.

Kostenberger, A.J.
2004 John. 1 Baker Exegetical Commentary on the New Testament. Grand
Rapids, Michigan: Baker Academic.

Laato, A.

1997 A Star is Rising: The Historical Development of the Old Testament
Royal Ideology and the Rise of the Jewish Messianic Expectations.
Atlanta, Georgia: Scholars Press.

2002 Uhri ja Anteeksianto. Sovitus Vanhassa testamentissa, juutalaisuudessa
ja Uudessa testamentissa. 1 lustitia (Suomen teologisen instituutin
aikakausikirja), vol. 16. Suomen Teologinen Instituutti.

2004 Inledning till Gamla Testamentet. 2:a upplagan. Religionsvetenskapliga
skrifter Nr 54. Abo: Abo Akademi.

2011 Emmauksen tielld: Miten ensimmdiset kristityt selittivdit Vanhaa
testamenttia? Studier i exegetik och judaistik utgivna av Teologiska
fakulteten vid Abo Akademi Nr 2. Abo: Abo Akademi.

Lane, W.L.

1991 Hebrews 1-8. 1 World Biblical Commentary, vol. 47a. Dallas, Texas:
Word Books.

Laporte, J.

1975 Philo in the Tradition of Biblical Wisdom Literature. I Wilken, R.L.
(red.), Aspects of Wisdom in Judaism and Early Christianity. London:
University of Notre Dame Press.

Legarth, P.V.

2004 Jesus er Herren. I Menighedsfakultetets Videnspabelige Serie (MVS),
nr. 9. Arhus: Forlaget Kolon.

Lenzi, A.

2006 Proverbs 8:22-31: Three perspectives on Its Composition. I Journal of
Biblical Literature, vol. 125, nr. 4, 687-714. SBL Press.

Lipinski, E.

2004 73 qana. I Theological Dictionary of The Old Testament, vol. XIII,
58-65. Oversatt av D.E. Green. Grand Rapids, Michigan: Wm. B.
Eerdmans Publishing Co.

&3



Loader, J.A.

2014 Proverbs 1-9. 1 Historical Commentary on the Old Testament. Leuven:
Peeters.

Lohse, E.

1971 Colossians and Philemon: A Commentary on the Epistles to the

Colossians and to Philemon. | Hermeneia: A Critical and Historical
Commentary on the Bible. Oversatt av Poehlmann, W.R. & Karris, R.J.
fran tyska Die Briefe an die Kolosser und an Philemon. Originalet pa
tyska publicerades 1968. Philadelphia: Fortress Press.

Mack, B.L.

1987 Wisdom Makes a Difference: Alternatives to "Messianic”
Configurations. I Neusner, J (red.) & Green, W.S. (red.) & Frerichs,
E.S. (red.), Judaisms and Their Messiahs at the Turn of the Christian
Era, 15-48. Cambridge: Cambridge University.

MacKenzie, S.J.
1983 Sirach. 1 Old Testament Message Serie, vol. 19. Dublin, Ireland: Gill &
Macmillan, Ltd.

MacLeod, D.J.
2005 The Finality of Christ: An Exposition of Hebrews 1:1-4. I Bibliotheca
Sacra, vol. 162, nr. 646, 210-230. Dallas Theological Seminary.

McCready, D.
2005 He Came Down from Heaven: The Preexistence of Christ and the
Christian Faith. Downers Grove, Illinois: InterVarsity Press.

McKane, W.
1970 Proverbs: A New Approach. 1 The Old Testament Library. London:
SCM Press LTD.

Mettinger, T.N.D.M.

2011 1 begynnelsen: Hur skall vi forstd Bibelns tre forsta kapitel? Perspektiv
fran astrofysik och exegetik. Studier i exegetik och judaistik utgivna av
Teologiska fakulteten vid Abo Akademi Nr 9. Abo: Abo Akademi.

Moore, C.A.

1977 Daniel, Esther, and Jeremiah: The Additions. 1 The Anchor Bible, vol.
44. New York: Doubleday.

84



Murphy, R.E.

1985 Wisdom and Creation. [ Journal of Biblical Literature, vol. 104, nr. 1,
3—11. SBL Press.
1996 The Tree of Life: An Exploration of Biblical Wisdom Literature. 2:a

upplagan. Grand Rapids, Michigan: Wm. B. Eerdmans Publishing Co.

Murphy-O’Connor, J.
2009 Keys to First Corinthians: Revisiting the Major Issues. Oxford: Oxford
University Press. ProQuest Ebook, senaste besok 20.4.2020.

Perdue, L.G.

1994 Wisdom and Creation: The Theology of Wisdom Literature. Nashville:
Abingdon Press.

Reese, J.M.

1983 The Book of Wisdom, Song of Songs. 1 Old Testament Message Series.

Wilmington, Delaware: Michael Glazier, Inc.

Reumann, J.

2008 Philippians: A New Translation with Introduction and Commentary. 1
The Anchor Bible, vol. 33b. New Haven, Connecticut: Yale University
Press. ProQuest Ebook, senaste besok 20.4.2020.

Ringgren, H.

1947 Word and Wisdom: Studies in the Hypostatization of Divine Qualities
and Functions in the Ancient Near East. Lund: Hakan Ohlssons
boktryckeri.

Romanov, A.

2018 Trough One Lord Only: Theological Interpretation of the Meaning of
owr in 1 Cor 8,6. I Biblica, vol. 96, nr. 3, 391-415. Rom: Pontifical
Biblical Institute.

Scott, R.B.Y.
1960 Wisdom in Creation: The -amon of Proverbs 8:30. I Vetus
Testamentum, vol. 10, 213-223. Leiden: Brill.

Seppila, S.
2013 Naiseus: Varhaiskristillisid ja juutalaisia ndkokulmia. Helsinki:
Kirjapaja.

Skarsaune, O.
2002 In the Shadow of the Temple: Jewish Influences on Early Christianity.
Downers Grove, Illinois: InterVarsity Press.

85



2008 From the Jewish Messiah to the Creeds of the Church. I Evangelical
Review of Theology, vol. 23, nr. 3, 224-237.

Skehan, P. W.

1979 Structures in Poems on Wisdom: Proverbs 8 and Sirach 24. I The
Catholic Biblical Quarterly, vol. 41, 365-379. Catholic Biblical
Association.

Skehan, P.W. & Di Lella, A A.

1987 The Wisdom of Ben Sira: A New Translation with Notes by Patrick W.
Skehan, Introduction and Commentary by Alexander A. Di Lella. 1 The
Anchor Bible, Vol 39. New York: Doubleday.

Snaith. J.G.
1974 Ecclesiasticus: or The Wisdom of Jesus Son of Sirach. Cambridege:
Cambridge University Press.

Steck, O.H.

1998 Old Testament Exegesis: A Guide to the Methodology. 1 Sweeney,
M.A. (red.), Society of Biblical Literature, nr. 39. Oversatt av Nogalski,
J.D. frén tyska Exegesis des Alten Testaments. 2:a upplagan. Atlanta,
Georgia: Scholars Press.

Strimple, R.B.

1979 Philippians 2:5-11 in Recent Studies: Some Exegetical Conclusions. |
Westminster Theological Journal, vol. 41, 247-268. Philadelphia,
Pennsylvania: Westminster Theological Seminary.

Thiselton, A.C.
2000 The First Epistle to the Corinthians: A Commentary on the Greek Text.
Grands Rapids, Michigan: Wm. B. Eerdmans Publishing Co.

Thurén, J.

1992 Johanneksen Evankeliumi. 1 Uusi selitysopillinen sarja. Himeenlinna:
Sley kirjat.

1993 Galatalaiskirje, Filippildiskirje. 1 Uusi selitysopillinen sarja.
Hémeenlinna: Sley kirjat.

Tobin, T.

1990 The Prologue of John and Hellenistic Jewish Speculation. I Catholic
Biblical Quarterly, vol. 52, nr. 2, 252-269. Catholic Biblical
Association.

86



Valve, L.
2014 Early Modes of Exegesis: Ideal Figures in Malachi as a Test Case.
Abo: Abo Akademi University Press.

Von Rad, G.

1965 Old Testament Theology, Volume II. 1 von Rad, G., Old Testament
Theology, Volumes 1 & 2. Oversatt av Stalker, D.M.G. fran tyska
Theologie de Alten Testaments: BD II. Originalet pa tyska publicerades
1960. Peabody, Massachusetts: Prince Press.

1972 Wisdom in Israel. Oversatt av Martin, J.D. frin tyska Weisheit in Israel.
Originalet pé tyska publicerades 1970. 5:e upplagan. Nashville:
Abingdon.

Webster, J.S.

1998 Sophia: Engendering Wisdom in Proverbs, Ben Sira, and the Wisdom

of Solomon. I Journal for the Study of the Old Testament, vol. 23, nr.
78, 63-79. Sheftield: JSOT Press.

Weeks, S.

2006 The Context and Meaning of Proverbs 8:30a. I Journal of Biblical
Literature 125, nr. 3, 433-442. SBL Press.

Whybray, R.N.

1994 Proverbs. 1 The New Century Bible Commentary. Grand Rapids,
Michigan: Wm. B. Eerdmans Publishing Co.

Winston, D.

1979 The Wisdom of Solomon. 1 The Anchor Bible, vol. 43. New York:

Doubleday.

Witherington III, B.

1994 Jesus the Sage: The Pilgrimage of Wisdom. Minneapolis: Fortress
Press.
1995 The Jesus Quest: The Third Search for the Jew of Nazareth. Downers

Grove, Illinois: InterVarsity Press.

Wright, N.T.
1991 The Climax of the Covenant: Christ and the Law in Pauline Theology.
Minneapolis: Fortress Press.

87



